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Premessa*

Si pubblicano in questo volume gli Atti del Convegno Internazionale sul
tema “Sinesio di Cirene nella cultura tardoantica”, celebrato in Napoli nei giorni
19 e 20 giugno 2014 presso la sede delle Accademie Napoletane e il Complesso
monumentale di San Domenico Maggiore, nell’ambito del programma PRIN
avente a titolo “Ricerche sulla prosa d’arte dell’eta imperiale”, coordinato dal
gruppo costituitosi presso la Universita degli Studi di Milano, col patrocinio delle
Accademie Napoletane, del Dipartimento di Studi Umanistici della Universita
degli Studi di Napoli Federico II e dell’Associazione di Studi Tardoantichi.

L’opera sinesiana ¢ stata esaminata da pit punti di vista (filosofico-religioso,
retorico, linguistico, presenza di Sinesio nella cultura dell’Italia del Rinascimento).
11 Convegno s’inscrive — si spera non meno autorevolmente — fra le non poche
iniziative dedicate — direttamente o anche indirettamente — allo scrittore di Cirene
messe in atto negli ultimi anni in sedi internazionali. Celebrarlo a Napoli ha
voluto essere, nel secondo anniversario dalla scomparsa, anche un atto di
omaggio alla memoria di Antonio Garzya, fra i maggiori studiosi del lascito
sinesiano nei decenni trascorsi.

Ugo Criscuolo

Sono molto lieto che il collega e carissimo amico Ugo Criscuolo abbia
accettato di pubblicare in «Consonanze» questo volume, alla cui curatela mi ha
generosamente associato. E un’ulteriore prova, se mai ce ne fosse bisogno, del
legame profondo e ormai pluridecennale che unisce i grecisti e 1 bizantinisti delle
nostre due Universita: un legame intessuto di rapporti umani fondati sulla stima
e lamicizia reciproche, oltre che sui comuni interessi accademici, sicché
incontrarci ¢ ogni volta un piacere. Ed ¢, questa, una preziosa eredita che noi tutti
dobbiamo ad Antonio Garzya, il cui ricordo rimarra sempre vivo nella nostra
memoria. Fra i suoi molteplici campi di ricerca credo non improprio affermare
che Sinesio abbia occupato un posto privilegiato. Per questo gli amici napoletani
decisero, due anni fa, di celebrare il loro Maestro con un convegno internazionale
dedicato appunto a Sinesio, certo una delle personalita piu accattivanti
nell’ambito del tardoantico, di cui Garzya seppe apprezzare la cultura, la sapienza

* I curatori ringraziano le ddr. M. Consiglia Alvino e Valentina Caruso per aiuto redazionale.



retorica, ma anche P'equilibrio, 'urbanita, I’affettuosita, che traspaiono dai suoi
scritti. 11 volume che ora presentiamo intende riflettere, nella diversita dei
contributi  singoli, la complessita dell’opera sinesiana, non ampia ma
pregevolissima, e come tale ci auguriamo che esso rappresenti un contributo non
vano per ulteriori approfondimenti di questa singolare figura di filosofo
neoplatonico, di uomo d’azione e di vescovo della giovane comunita cristiana
della Cirenaica.

Giuseppe Lozza



ANTONIUS VINCENTIUS NAZZARO
PRAESES NEAPOLITANAE ACADEMIAE ARCHEOLOGIAE
LITTERIS BONISQUE ARTIBUS PROVEHENDIS

Huiusce Congressus Participes
Salutat

Hanc salutationem Latino sum habiturus sermone, qui in dies magis
magisque nostros fugitans fines in regiones confugit exteras easque remotas.

Immo mihi placet ut istae academicae aedes numerosis Ciceronis Vergilique
vocibus etsi brevissimum per tempus lactanter personent.

Societas publica Scientiis Litteris Artibusque provehendis a rege losepho
Bonaparte XX die mensis mai A. D. MDCCCVIII Neapoli instituta, omnibus
qui undique ad hunc celebrandum Conventum huc ardenter convenistis multam
impertit salutem.

Qua Societate nationali, olim regia, continentur quattuor antiquiores
Academiae, id est scientiis medicis et chirurgicis; scientiis moralibus et politicis;
scientiis physicis et mathematicis; archeologiae litteris bonisque artibus
provehendis.

Quae nostra, cui pro tempore indigne praesum, XIII die mensis Decembris
A. D. MDCCLV sub titulo Academiae Herculanensis a Bernardo Tanucci
condita est.

Neapolitanae Academiae bonarum studia artium necnon scientiae
pervestigationes, quae nullis externis astringantur condicionibus, maxima
promovent diligentia. Quamvis vero vitam umbratilem et delicatam nolint
deponere, illis tamen est propositum ut per publicas acroases et eiusmodi
studiorum agitationes scientiam atque humanitatem diffundant.

Nostra Societas publica antiqui imagine nomismatis figuratur, in quod
inciduntur Vesuvius fumans, pelagus horrescens et sol oriens, quae Neapolis
usitata sunt signa, cum Vergili verba Igneus est ollis vigor acrem scientiae
investigationis significent vim.

Quibus rebus allatis, nostram Academiam cum hoc Conventu eiusque causis
necnon eo quod spectet idem sentire admirandum non est.



Ego ipse Hugoni Mario Criscuolo, generali Academiae Pontanianae
secretario, qui multos per annos in Fridericiano Studio Graecas necnon
Byzantinas litteras maxima cum doctrina est professus, valde gratulor, quod hunc
Conventum feliciter adparavit.

Nunc de plerisque Italiae necnon Europae Studiis multos doctos viros
doctasque mulieres Neapolim convocare valuit, qui duas per dies proficue
disputarent de Synesio, Christiano scriptore ab Antonio Garzya felicis memoriae
maxima cum scientia fusius tractato inque nostrum sermonem verso.

Huius sodales Academiae Relatoribus et Auditoribus omnia bona fausta
felicia necnon iucundam in nostra pulcherrima urbe mansionem imo ex corde
optant.

Utinam huic Conventui prosperus ille eventus, quem Hugo Marius
Criscuolo, Iohannes Polara, Ilosephula Matino Iuliusque Massimilla
prudentissimi atque humanissimi auctores sibi exoptaverint, Deo favente,
plenissime adfulgeat!

Salvete.



Un cristiano difficile: Sinesio di Cirene*

Ugo Criscuolo

11 cristianesimo di Sinesio ¢ fra i problemi di maggior rilievo non solo per i
riflessi della professione religiosa nel suo Lebenswelf, ma anche per
Iinterpretazione della sua produzione letteraria. Sull’argomento mi sono
soffermato in alcune pitt 0 meno recenti occasioni;! questo mio intervento, ora,
intende essere soltanto introduttivo al nostro Convegno.

1. Sul Sinesio cristiano e sul suo spazio nella cultura cristiana, Antonio
Garzya, fra 1 maggiori viri synesiani del secolo scorso, fu costantemente ispirato
da opportuna prudenza,? che gli era suggerita non solo dal lascito letterario del

* Le citazioni dall’epistolario sinesiano rinviano all’edizione («Les Belles Lettres» I-1I, 2000)
a c. di A. Garzya e D. Roques (Synésios de Cyréne, Correspondance. Texte établi par A. G., traduit et
commenté par D. R, I-II; in avanti = Garzya-Roques: le date indicate per i vari testi, e per la
carriera di Sinesio, sono quelle, anch’esse per lo piti problematiche, poste da D. Roques (Eudes
sur la correspondance de Synésios de Cyrene, Bruxelles 1989; Les Hymnes de Synésios de Cyrene: chronologre,
rhétorique et réalité, in Y. Lehmann et alii [edd.], L hymne antique et son public, Turnhout 2007, 301-
370); quelle dagli opuscoli alle edizioni di N. Terzaghi, Roma 1949, Synesii Cyrenensis Opuscula e a
quelle di J. Lamoureux e N. Aujoulat, Synésios de Cyréne, Opuscules. Texte établi par J. L., traduit et
commenté par N. A. [«Les Belles Lettres» I-1II, 2004-2008]). Le traduzioni sono in linea di
massima quelle date da A. Garzya in Opere di Sinesio di Cirene. Epistole, Operette, Inni, Torino 1989
(in avanti = Garzya 1989). Per il testo degli In#i, il rinvio ¢ generalmente a J. Gruber e H. Strohm,
Synesios von Kyrene, Hymnen. Eingeleitet, tUbersetzt und kommentiert von J. G., H. S,
Heidelberg 1991 (in avanti = Gruber-Strohm).

1. Cf. U. Criscuolo, S#//Inno sesto di Sinesio di Cirene, «Bollettino della Badia Greca di
Grottaferrata» n. s. 44 (1991) 45-53; Marginalia Synesiana: gli Inni e i Carmina arcana di Gregorio di
Nazianzo, «Paideia» 65 (2010) 381-392; Sinesio di Cirene fra neoplatonismo e teologia patristica, in H.
Seng, L. M. Hoffmann, Synesios von Kyrene. Politik — Literatur - Philosophie, Turnhout, Brepols 2012
(in avanti = Seng-Hoffmann), 164-182; Sinesio ¢ i Bpvilodpeva ddypata, in A. Gostoli-R. Velardi
(a c. di), Mythologein. Mito e forme di discorso nel mondo antico. Studi in onore di Giovanni Cerri, Pisa-
Roma 2014, 371-377.

2. Ct. A. Garzya, Ai margini del neoplatonismo: Sinesio di Cirene, in 1d., 1/ mandarino e il gnotidiano.
Saggi sulla letteratura tardoantica e bizantina, Napoli 1983, 239: «Sul suo cristianesimo s’¢ molto
discusso e si continuera a discutere [...] Sicuro ¢ che la posizione di Sinesio al riguardo fu piu di



10 Ugo Criscuolo

filosofo-vescovo, ma anche dagli apporti, spesso contrastanti, del dibattito
critico. In effetti, chi legga la produzione in prosa del Cireneo (operette morali e
anche molte delle epistole), resta sorpreso dall’assenza — con alcune notevoli
eccezioni — d’inequivocabili riferimenti a una sua professione cristiana, al di la
di rare citazioni scritturali,> o di posizioni proprie su questioni dogmatiche
all’epoca vivamente dibattute,* mentre ricco ¢ 'apparato della cultura classica e
dei riferimenti filosofici che si riconoscono nella tradizione platonica e
neoplatonica, non solo, ma anche caldaica (Sinesio ¢ fonte di due Oracula®),
teurgica,® e anche ermetica e gnostica.” Scritti quale il De providentia e il De
insomniis, ma, per certi aspetti, finanche il ‘sofistico’ Encominm calvitii, 8 si

sofferti tentennamenti che di scontate certezze, e certamente semplicistica appare oggi la
posizione del Wilamowitz, secondo il quale il suo cristianesimo fu poco piu dun formale
travestimento di concetti; come ¢ probabilmente illusorio il tentativo di individuare le tappe di un
vero e proprio processo evolutivo (Lacombrade)» (cf. Ul v. Wilamowitz-Moellenforf, Die
Hymnen des Proklos und Synesios, «Sitzungberichte der Berliner Akademie der Wissenschaften» 14
[1907] 272-295; Chr. Lacombrade, Synésios de Cyrene, bellene et chrétien, Paris 1951). Cf., di Garzya,
anche alcuni contributi raccolti in A. Garzya, Percorsi e tramiti di cultura. Saggi sulla civilta letteraria
tardo antica e bizantina con una giunta sulla tradizione degli studi classici, Napoli 1997: Una
testimonianza fra due mondi: Sinesio di Cirene, 179-188; Osservazioni sull'epistola 140 di Sinesio, 189-197;
Sinesio e Andronico, 199-207; Sinesio e la chiesa cirenaica, 209-217, saggi ispirati, come appare dai titoli,
dall’opera di Sinesio quale vescovo.

3. E questo anche nella ‘OpnMo prima (Terzaghi e Lamoureaux-Aujoulat I), per J.
Bregman, Synesins of Cyrene. Philosopher-Bishop, Berkeley-Los Angeles-London 1982, 165-166, un
testo troppo complesso, filosofico, da non poter essere inteso come un sermone comprensibile
da un cristiano anche di media cultura; Sinesio vi propone un’esegesi allegorica di luoghi
scritturali: come Origene, egli tende a distaccarsi dal senso letterale per cogliere quello ‘spirituale’.

4. Notevole eccezione ¢ I'ep. 105, sulla quale vd. infra.

5. 1 ffr. 118 €158 des Places, tramandati in De insommiis 135b e 140cd. Ma i ‘caldaismi’ di
Sinesio pervadono soprattutto gli Inni: cf. H. Seng, Untersuchungen zum 1 okabular und zur Metrik in
den Hymnen des Synesios, Frankfurt a. M. 1996, 119-170 (e, dello stesso, fra il molto, anche il
contributo in questo stesso volume).

6. Molto prudente la posizione in materia di I. Tanaseanu-Débler, Synesios und die Theurgie, in
Seng-Hoffmann, 201-230, che pone in rilievo (204 ss.) come alcuni passi del De znsomniis lasciano
capire che Sinesio, sulla linea di Porfirio, tenga a distanza la teurgia (cf. anche S. Vollenweider
“Ein Mittleres’ zwischen V ater und Sobn. Zur Bedeutung des neuplatonikers Porphyrios fiir die Hymnen des
Synesios, in Seng-Hoffmann, 188 s.). Cf. anche M. Di Pasquale Barbanti, Ochema-pnenma e phantasia
nel neoplatonismo. Aspetti psicologici e prospettive religiose, Catania 1998, 179-186: Sinesio avra anche
potuto trovare ragionevoli i riti teurgici, ma da cristiano lascia trasparire verso di essi un certo
ritegno (vd. anche Lamoureaux-Aujoulat I, 225-230; gia Bregman, Synesius of Cyrene, cit., 92,
definiva linteresse teurgico di Sinesio volto a «eine purely intellectual higher theurgy»). Sul ruolo
della teurgia nel neoplatonismo, cf. H. D. Saffrey, La Théurgie comme phénomene culturel cheg les
Neoplatoniciens, «KKowamviar 8 (1984) 161-171.

7. Cf. J. Bregman, Synesius, the Hermetica and Gnosis, in R. 'T. Wallis-]. Bregman (edd.),
Neoplatonism and Gnosticism, Albany 1992, 85-98; C. Moteschini, Hemmes Christianus. The
Intermingling of Hermetic Piety and Christian Thought, Turnhout, Brepols 2011, 36 s. 280-282.
Cf. anche 7nfra, n. 9.

8. Cf. H. Seng, An den Haaren herbeigezogen. Sophistiche Argumentation im Encomium calvitii, in
Seng-Hoffmann, 125-143.
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configurano per il tessuto latamente neoplatonico della composizione, con
aderenze teurgiche (nel De insommniis), e il De providentia soprattutto anche per il
metodo dell’allegoria, proprio dei neoplatonici e predominante nella tradizione
esegetica cristiana alessandrina, e lindubbia presenza d’influsso di testi
ermetici.? Gli ¢, a mio avviso, che Sinesio, allievo, a partire almeno dall’ultimo
decennio del IV secolo, della neoplatonica Ipazia, che riusciva a tenere nel suo
insegnamento ben distinto il piano religioso-privato da quello logico-scientifico
secondo la tradizione di ‘neutralita’ propria della scuola alessandrina'® (e non
solo di essa!l) fosse innanzitutto condizionato nelle scelte dalla sua professione
di letterato memadevpévog (e maudeio in senso stretto non era altro che la
tradizione classica) e avvertisse la professione religiosa come altra rispetto a
quella di scrittore, 12 intesa questa come una forma particolare, e non
strettamente condizionata, di Ogwpla filosofica. Lintimita della meditazione
religiosa ¢ affidata per lo piu agli Inni, dai quali traspare 'intenzione di instaurare
quasi un rapporto personale e privato con il mistero divino e che talora

9. Cf. A.Cameron-]. Long, Barbarians and Politics at the Court of Arcadins, Los Angeles 1993,
293; W. Hagl, Arcadins Apis Imperator, Stuttgart 1997, 119-120; J. Lamoureux, in introd. a Synésios
de Cyrene. Tome VI, III, Paris 2008, 19-20: «Un texte hermétique a exercé une grande influence
sur le fond méme des Réuts égyptiens: Cest la prophétie de la destruction de IEgypte, dans les
sections 24-26 de P Asclepins».

10. Su Ipazia (su di lei abbiamo solo testimonianze, talora controverse anche in relazione
alla sua tragica fine) e il suo insegnamento volto probabilmente e in prevalenza in direzione di
Porfirio (ma la questione ¢ molto complessa: cf. Vollenweider “Ein Mittleres”, cit., spec. 187 s.), cf.
Chr. Lacombrade, s. v. Hypatia, Reallexikon fiir Antike und Christentum XV1 (1994), 956-967; M.
Drzielska, Hypatia of Alexandria (trad. inglese), Cambridge, Mass.-London 1996; L. M. Hoffmann,
Die 1 ebenswelt des Synesios von Kyrene — Ein historischer Uberblick, in Seng-Hoffmann, cit., 53. In ¢p.
137, 8-9, 11 276, a Erculiano, Sinesio definisce Ipazia «la donna che a buon diritto presiede ai
misteri della filosofia» (adtdmron ydp tot kol adriKkoot yeydvauev thg yvnolag kabnyspudvog
TV prhocopiag dpylwv). Cf. anche Chr. Lacombrade, Fypatie, Synésios et le patriarcat alexandrin,
«Byzantion» 71 (2001) 404-421 (ed. postuma a c. di N. Aujoulat). Sulla neutralita in materia di
religione della scuola di Alessandria vd. gia K. Praechter in F. Uberweg, Guudriss der Geschichte der
Philosophie, 1., ed. K. P., Basel 1953, 635; essa perduro almeno fino ad Enea di Gaza e Giovanni
Filopono. Cf. J. C. Haas, Late Roman Alexandria: Social Structure and Intercommunal Conflict in the
Entrepot of the East, Diss., Un. of Michigan, 1988; Dzielska, cit., 42: «Alexandrian schools did not
separate students on religious grounds. Pagan pupils attended classes of Christian teachers,
Christian ones those of pagan teachers».

11. Cf. A. Garzya, Retori pagani e imperatori cristiani, e retori cristiani in scuole profane, in 1d., I/
mandarino e il guotidiano, cit., 149-167.

12. Cf. Gatzya, Ai margini, cit., 225: «Volendo ricorrere a un’etichetta d’insieme e
prescindendo dalla sua produzione epistolografica e poetica, noi definitemmo Sinesio come un
saggista, ¢ infatti le sue operette morali si collocano difficilmente nell'uno o nell’altro dei generi
letterari tramandati dall’antichita: un saggista daglinteressi eclettici, animato da un ideale
umanistico di cultura nel quale ¢ I'eco sofferta dell’ultimo slancio vitale di una civilta di trapasso,
pit che di declino [...] Da finissimo retore e insieme uomo di pensiero, egli procura che il tessuto
del discorso sia il pit possibile vario e mai specialistico; da saggista vero tratta in maniera non
scientifica argomenti scientifici: cio rende gradevole, ma ardua, la lettura delle sue opere,
soprattutto ove s’intenda stringerne in una qualche sintesi il multiforme contenutor.
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sembrano sottintendere una sorta di esercizio spirituale neoplatonico!3; ma essi,
proprio per il loro essere poesia, risentono in misura maggiore dell'influsso
della tradizione poetica antica.

Leggiamo nella celebre epistola 41 del vescovo Sinesio ai vescovi della
Pentapoli sottoposti alla sua primazia:

Ocopla téhog dotiv iepoodvng un yevdouévng 1o Svopa, Oswpia 3¢ kol
nPaEIg ok GE10dG1 cuyylyvesBor. Opun p&v yop dpyn mpdéemv, oddsuia
8¢ Gmadnc, GAAG SeT keviy etvan TodGY THY Yoxiv Ty péddovoay Eoecbat
doyelov 0gcod [...] oxoAfic el t® peta @rocoeiac iepatedovil. ov
kotadkdlm 1@V Emokdnwv todg &v T0i¢ TPdypacty, AN Euavtdv £idag
udig el Odrepov EEikvodpevov dyopar tdv Suvapévev éxdrepa.

«LLa contemplazione ¢ il fine di un sacerdozio che non smentisce il suo nome;
ma contemplazione e azione si rifiutano di coesistere. Principio dell’azione ¢
I'impulso, e non ¢’¢ impulso scevro di passione, laddove I'anima destinata a
essere ricettacolo di Dio dev’essere appunto libera da passioni. [...] Ha
bisogno di ozio colui che sia insieme vescovo e filosofo [..] Io non
condanno i vescovi che sono implicati in affari politici, ma, avendo la
consapevolezza d’essere a stento all’altezza di uno dei due campi, ammiro
coloro che riescono in entrambi».

@ewplo ¢, in conformitd alla tradizione platonica, ma anche cristiana,
gvroyia 0god:"”

13. Ctr. ]. Sirinelli, La crise de conscience d'un néoplatonicien, in Mélanges offerts au Doyen Pitti-
Ferrandi, Paris 1989, 133-147. Si veda anche C. Moreschini, Poesia e teologia nei Carmina Arcana di
Gregorio di Nagianzo, in U. Criscuolo-R. Maisano, Synodia. Studia humanitatis Antonio Gargya ...
oblata, Napoli 1997, 727-740, 731: «Sinesio ha affidato alla sua produzione in versi la sua
speculazione teologica, e alla produzione prosastica altra parte del suo pensiero: egli ha operato
[-..] una scelta fra i vari generi letterari, attribuendo a ciascuno di essi un particolare contenuto e
una precisa funzione». Naturalmente, il ‘genere’ stesso scelto per la speculazione teologica
induceva Sinesio e a mettere a frutto la sua formazione nell’ambito della produzione poetica
antica, e all’impiego di tecnicismi, nel quale ogni termine ha dietro di sé una lunga storia e che ¢
in massima parte, come si dira in avanti, quello riconducibile al ‘platonismo’ del suo tempo, ma
utilizzato in parte, e talora con diverso sfocio, anche da Padri cristiani, quali Gregorio di
Nazianzo e Gregorio di Nissa. Cf. Seng, Untersuchungen, cit., 14 s. e passim; Gruber-Strohm, nei
commentari ai singoli Ini.

14. ¢p. 41 (ai vescovi contro Andronico, del febbraio 412), 290-300, I 51. V’¢ forse nel passo
tichiamo a Plat, Tim 27c: GAX, @ Zdkpotes, T00t6 ye &N mdvteg Soot kol katd Ppoyd
GOEPOCUVNG PETEXOVGTY &ML TovTOC OpUfi Kal ouikpod Kkai peydhov mpdypatog 0gov det mov
kakobowv («Certo, Socrate, tutti quanti abbiano pur anche un briciolo di senno, al principio di
ogni impresa grande o piccola sempre invocano gli déi»: trad. di G. Lozza).

15. Cf. ¢p. 105 (al fratello Euopzio, febbraio 411), 27-29, II 236: Abo tovtoig ékdotote
pepilm tov xpbévov, moudid kol omovdfic kol omovddlwv 1816¢ eip, pdiiotd ye ta Oglo: «lo
divido il mio tempo fra lo studio e la ricreazione e studiando, soprattutto quando si tratta di
materia divina, me ne sto con me solo». La &vrtuyloe Beod ¢ la méta ultima del contemplante
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GAN domep 0088 prhdoogog dyevoumv dnudoctog 01)68 Geom:pommmq
gneféunv o0d¢ dackodelov nvm&a (Kou o088V oV AV TE KAl £nv
P1AM06000C), 0UTme 008¢ iepedg dnpdotog eivan Bodropar.”

«Come, pero, non sono stato un filosofo popolare né ho brigato 'applauso
dei teatri né ho aperto una scuola (eppure ero veramente, e spero ancora di
essetlo un filosofo), cosi non voglio neanche essere un vescovo popolarex.

Nelle lettere del periodo dell’episcopato, e soprattutto in quelle al suo
patriarca Teofilo, Sinesio ¢ molto cauto (eccezione ¢ lepistola 105, ma
chiaramente scritta perché Teofilo e i suoi 6oAaoTIKOL intendano): le questioni
ivi trattate riguardano per lo piu i doveri del vescovo quale defensor civitatis, o la
disciplina del clero, questioni sulle quali i vopot dei vari concili non erano
univoci fra le ‘chiese’ e per le quali egli confessa di non avere competenza per
difetto di un tirocinio ‘ecclesiatico’ (8yd ugv odv obte mdppwhey dvetpdony
T01¢ VOIS 101G 1epolc ovTe HdN pot kadnikel ToAG pepodnkévor Tépuoty
obmo yeyovdtt 10d katoldyov: «Ora io non mi sono formata nel passato una
conoscenza di legislazione sacra né ho potuto apprender molto neanche adesso,
glacché non ¢ ancora un anno che sono nel numero dei vescovi»),!8 essendo
stata la sua dymyn ‘esterna’ alla Chiesa:

neoplatonico, la Oewpio dell’Essere: cf. W. Beierwaltes, Sulla storia della problematica della preghiera
Sfelosofica, in 1d., Proclo. I fondamenti della sua metafisica, trad. it. di N. Scotti, Milano 1988, 421-425. 11
concetto ¢ reso, nei testi cristiani, prevalentemente con f)ut?»fa: cf. Clem. AL, strom. 6,12, 104: TRg
Kol O cuveEXES TPOG TOV Bedv TOV Aohodvto awt®d OpMog (e ibid. 7, 7, la lunga sezione
dedicata alla preghiera dello gnostico); Greg. Nyss. or. domin. 1, 1124b: mpocegvyn 6god opiria,
T®V dopdtwv Bemplo; Greg. Naz., or. 27, 7: 00 8U g0yfig mpdg Bedv éxdnpoduev;.

16. Bearpokoniong (Beatpoxomnio: applansi theatri captatio) attestato in Artemidoro di Daldi 2,
70, ¢ fra le numerose presenze, in Sinesio come nei maggiori esponenti della letteratura del
tempo, di termini e metafore pertinenti alla tradizione teatrale.

17. ¢p. 41, 331-333, 1 52. Cf. ¢p. 105, 104-106, 1T 239: dnpe yap &N koi erocoin tf mpog
Ao Ty pdv dAi0etay TdV Bsiov dndppntov sivan Sei, 1O 8¢ mARfoc Etépag EEsng Settar:
«Che cosa puo esserci di comune fra il popolo e la filosofia? La verita divina ha da rimanere
ineffabile, il volgo ha bisogno d’un metodo diverso». L’espressione @AGc0p0oG dnudoiog
richiama forse i filosofi ‘ambulanti’, praticanti della Populdrphilosophie, che erano una tradizione
dell’ellenismo particolarmente viva ai suoi tempi fra i neocinici (cf. la dura polemica contro di essi
di Giuliano imperatore nelle o7 7 ¢ 9).

18. ¢p. 67 (a Teofilo), 27-29, 11 188. A proposito di mépuctv, Roques (Garzya-Roques 11
321, n. 17) precisa che esso «ne signifie pas “depuis un an”, mais “I’an passé”, e costituisce una
«indication essentielle sur le plan chronlogique pour la biographie de Synésios» (per tale accezione
di mépvoy, ampiamente attestata in Aristofane, cf. Plat.,, Proz. 327d; Paul,, 2 Cor. 8, 10: amod
TéPUGW [ab anno priore]). Questa epistola riguarda il caso di Alessandro, monaco ‘giovannita’ e
ordinato vescovo da Giovanni Crisostomo, gia fortemente osteggiato da Teofilo, che voto per il
suo esilio nel 403 (cf. N. Russell, Theophilus of Alexandria, London-New York 2007, 30-32); ivi
anche lallusione alla questione crisostomica, che Sinesio sembra voler dichiarare chiusa — sulla
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Eml mdowv efyov mept duod: [...] d¢ avtog Okvd mepl Spavtod T
90éyEacOon mpdg Oedv: dmavta yap eic Todvavtiov pot meptictoTar Sd Ty
pryoktvéuvov téhuav, 1t dvBpomog év auoptiong dndtpogog ékkAnsiag
dyoynv £tépav Nypévoc Busiactplov Hyduny 0god™

«Innanzitutto prega per me [...] Gli ¢ che non oso rivolgermi a Dio per me
stesso, e tutto mi si volta contro, per l'audacia spericolata che ebbi
nell’abbracciare Pl'altare di Dio, mentre altro non ero che un peccatore
educato fuori della Chiesa, fornito di una diversa formazione spirituale»,

passo che va interpretato non come testimonianza di una ‘conversione’,
piuttosto tardiva, dal ‘paganesimo’ al Cristianesimo, ma nel senso che egli, come
gia Ambrogio in Occidente, aveva avuto altra mira per la sua vita che quella di
un cursus ecclesiastico. B inesperto di canoni conciliari (i vopot igpoi dell’ep.
67), ignaro delle Scritture, si dichiara nella breve ¢p. 13 (fine gennaio 412), al
sacerdote Pietro:

tadTa kol welfet Tﬁv oMy Omep MuUdV elyxecbar del ydp adTnv &viedev
nSn ‘ET]V TAG sq) nuw aBovklaq atGGnGw déEachar, Mt ékdhecev eig
iepocbvny odyx O nappncw th g0t mpog Bedv Shov Spov SraPdvtt
npocdEacOor, GAN ocmc avtog vmgp 1od cwdfivor Seltan yevécOHon
Snuom:moq snet kol thg &vBdde ouvddov (mAfbog 8¢ anvwv 1spsc0v)
Guvn)xw g v nv 0 vbv Kmpoq nGpowev smbepévov Nudv ypoc\you npoq
DUaC. €1 8¢ undev Eoyov eineiv olov dkovey glwbate, cuyyvdun pev dpol

quale forse anche Teofilo aveva rivisto la precedente posizione espressa nella celebre sinodo del
403 — con la morte del Crisostomo (14 settembre 407): kol Todvvn 1@ poxapitn Gvcr(iq -
Tudobo yop nap NUOV N pviun tod tedevtioavtog, Tt mdoa dvopévela 1@ Pio TovTE
cuvanotifetal B aperta la questione se Sinesio sia stato, e fino a che punto, in contatto col
Crisostomo: cf. Hoffmann, Die Lebenswelt des Synesios, cit., 59.

19. ¢p. 66 (a Teofilo), 360-365, II 186. L espressione dymynyv £tépav Nypévog ¢ da intendere
propriamente «’ avais une autre conduite de vie» (Roques), secondo il senso che il termine
assume in Paolo, 2 ¢p. Tim. 3, 10: o0 8¢ mapnkorovOnods pov i dbackalie, i dywyfi (Sinesio
non affermerebbe qui di aver avuto una formazione non cristiana, ma di essere vissuto come chi
non ¢ destinato al sacerdozio; vd. anche la nota seguente; per Chr. Lacombrade, Synésios de Cyréne,
Hymmnes, Paris 1978, IX-X, Sinesio vortebbe dire «qu’il n’a pas eu d’autres maitres, a I'école des
rhéteurs, que les grands écrivains de la Grece antique»). Cf. anche ep. 41, 121-123, 1 44: kol Ewv
LT Gyaddv OV EAnidmv, donep &v iepd mepiBdim 1@ kdopw (dov deetov dvelpévov, gOxh
Kol BipMo kol Bfpe peplimv Tov Blov e alcuni passi in . 105 (29-31, 11 236: oicBa ydp ®C,
Srav avoxdye tdv Biprev, drippemic el npdg dracov madidy; 113-114, 11 240: &rel kol
eomaiypov @v, 8¢ ye muddlev oitiav Eoyov Omlopavelv e kol immopovelv wépo T0D
déovtoq).
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~ b2 \ e ~ 174 A ki 9 / \ /’ ~ ~ ~ b /
10070, EyKANUA 6€ DUV, OTL TOV OVK €100TO T A0yl ToD BE0D TOV EI0OTOV
avOeirecOe.*

«lLa citta deve ormai prender coscienza dell’imprudenza che commise
quando chiamo al sacerdozio uno come me, che non ha sufficiente
confidenza per presentarsi a Dio e pregatlo per il suo popolo, e che al
contrario ha bisogno delle preghiere del popolo per la salvezza propria. Dico
questo anche in concomitanza della sinodo che qui si tiene, con concorso di
molti prelati, e che le circostanze han voluto fosse convocata proprio quando
m’accingevo a scrivervi. Se non dovessi saper dire nulla di quanto siete soliti
udire, la cosa dovra sonare venia per me e biasimo per voi, che avete
preferito a un esperto uno ignaro di Sacra Scrittura.

L’ep. 11, al clero della sua diocesi, scritta agli esordi dell’ufficio episcopale,
esprime efficacemente lo stato d’animo del filosofo contemplativo strappato
dalla sua oXoA e calato contro voglia nella Tpa&g:2!

Eyd 8¢ mohhode dv Bavdroug dvi thode Thic Aertovpylac * eéunv: od
yap kot Epantdv etvar OV Kdopov Ehoyléuny tod mpdypatoc. 0g0d 88
gneveykdvtoc ovy Omep fitovv, GAN Omep EPodheto, edyopar TOV
yevbpgvov vopéo tod Blov yevéshot kai tod vepndévrog npoostdny.

20. ep. 13, 12-22, 1 25. Questa lettera ¢ scritta, secondo Roques, a fine gennaio del 412 (¢
retrodatata al 407 da T. D. Barnes, When did Synesius become Bishop of Ptolemais?, «Greek Roman and
Byzantine Studies» 27 [1986] 93 s., ma cf. infra, n. 59), e annuncia quella festale per la Pasqua. Puo
trattarsi, per quanto detto, di affettata modestia, o piuttosto del disagio che doveva avvertire — e
non lui solo fra i vescovi cristiani (cf. Greg. Naz., ¢p. 124: cuvddovg yap kol GuAAGYOLS
Toppwdev domoldpeda, & 0D poyxOnpdV Tenspdieda TV TGV, 0BT Yap einely pétplov e
ep. 130, 1-2, ibid. 19 s.: "Ex® pev obtog, €l 8¢t taAnbeg ypdoew, dote ndvta chAoyov pedyev
gmokémov, &1L pndedc ouvddou TEAOG £l80V YPNGTOV PNdE Aoty Kakdv pdilov Eoynicdg 1
npocOfikny. del yap grhoverkion kol graapyion [...] koi Adyov kpeittoves kai OdtTov dv T1g
gykAnbein kaxiav étépoig ducdlov i v ékeivov Adoete; cf. anche egpp. 40. 41. 44, 1 49-53 e 56-
57 — per sinodi e concilii, spesso rissosi). La sinodo alla quale qui si allude dovrebbe essere quella
stessa assemblea della quale si parla in ¢p. 66 (cf. Roques, in Garzya-Roques 1 114, n. 19).

21. Queste lettere di Sinesio vescovo, e soprattutto quelle al clero o a singoli esponenti di
esso, tendono a essere ‘lettere aperte’, a un pubblico piu vasto, comprendente I'insieme della
comunita cristiana. Cf. K. Piepenbrink, Se/bstverstindnis nnd Selbstdarstellung des Synesios von Kyrene als
Bischof, in Seng-Hoffmann 73-95 (rif. a 94: «Die meisten Briefe des Synesios nicht bestimmte
Empfinger exklusiv ansprechen: die Episteln etwa, die an einzelne Kleriker gerichtet sind,
wenden sich meist zusitzlich an den gesamten Klerus in der Provinz und oft dariiber hinaus an
die ganze christliche Bevolkerungy).

22. derwovpyla ¢ il termine classico ad indicare il servizio del culto in quanto servizio
pubblico, (cf. Arist., po/. 1330a 13), mutuato dalla tradizione testamentaria e dalla letteratura
cristiana. Cf. S. Vollenweider, Negplatonische und christliche Theologie bei Synesios von Kyrene, G6ttingen
1985, 206, n. 226.

23.¢p. 11, 4-6,1 23. La clausola del passo (ebyopor ~ mpootdiny) & resa da Roques: «je prie
le Dispensateur de vie d’étre aussi le protecteur du bien dispensé» (col richiamo a ¢p. 96, 6-7, 11
219, dove ricotre la medesima espressione); cf. Plat., &g 11, 931d: dANodk dv mote dikotot
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«Ma quanto a me, avrei preferito morire piu volte invece di assumere questo
ministero, ché ritenevo non a mia misura il prestigio della carica. Ora pero
che Dio ha imposto non cio che chiedevo, ma cio ch’egli ha voluto, lo prego,
dopo essersi fatto pastore della mia vita, di farsi protettore del cémpito
assegnatomiy».

Uomo che ha vissuto la giovinezza nella quiete della ricerca filosofica (0
yop évvedoog ** T Kkatd @ocoeiov oxoAf) e nella contemplazione
dell’Essere aliena dall’attivita pratica (koi Oeopio t@v Gvtov drpdypovizs), le
cui sole preoccupazioni avevano riguardato la propria vita corporale e il suo
essere un cittadino della sua mOMG, come potrebbe ora bastare a continui
gravosi impegni? (Kol T0600TOV OpUANGAG PpovTicy doov dpocidcachol Td
LETO cOpoToC Plm kol Td moAtng yeyovévar mdrewe ndg Apkécm pepipvoug
gyovoalg ovvéxelav;); e come applicandosi a un turbine di affari potrebbe
ancora dedicarsi alle bellezze della vita intellettiva, che esige beata tranquillita, e
senza la quale a lui, e agli altri come lui, la vita non ¢ vita M OGS £HanTOV
gmdovg Syl mpayudtev £t mpocPord tolg vod kdAAeowv, G pdvng oti
koprodeOon Thc pakapioc oyolic, NG xoPLS &pol kol Toic dpofolg &uol dmag
0 Blog dBimroc;20):

gyd pév odk dv eldetnv: 1@ 0ed 8¢ paci ndvta dvvatd, kol Td advvaro.
avtol e odv VmEp Enod yelpag iketidag dpate mpdg BedV Kai T TE &V
dotel Muo kol doot kat dypovg | kountikag dkkinciag adiilovral Tag
DREP NUOV £0YAC Kol KOwvf kol kol &va ndot mopeyyvicate. €1 yap un

vopeic elev dyaddv, 6 81 pduev fikiota Beolg slvan mpémov («giammai gli dei sarebbero giusti
dispensatori dei beni, cosa che sosteniamo si addice minimamente a essi»). Per mpootding,
«patronow, in riferimento a Dio, cf. Greg. Naz., or. 43, 56: 0e0v moweTton TpooTdTNV.

24. gvvedlw ¢ di raro impiego: compare per la prima volta in Ippocrate, aph. 2, 54, in
allusione alla statura alta, ritenuta segno di pregio quando si & giovani (ueyébet 8¢ sdporog,
gvvedoog pév, ELevBépiov kol o0k Gndég EoTwy).

25. Discutibile la traduzione di Garzya 1989, 97: «lo ho dedicato la gioventu all’ozio
filosofico e alla contemplazione, lungi dall’azione, dell’essere astratto»; meglio Roques: «car moi
qui ai vécu ma jeunesse dans le loisir philosophique et dans une contemplation des réalités
essentielles exempte de tout souci». Oeopla @V Evtav ¢ tecnicismo platonico — e patristico: cf. il
luogo di Gregorio di Nissa citato supra, n. 15 e anche, dello stesso, hom. 6 in Cant.: 1@V dopdrmv
Bewple, nonché gia Origene, o Cels. 3, 56: mdvta 8¢ mpdrtew vmep 10D TVYElV TS 0D
Kowmviog kol Thg T@v vontdv kol dopdrev Bemplag — in allusione alla ricerca degli intelligibili,
lo status pit alto della filosofia, attingibile dal solo vobg. Cf. gia Plat., resp. 7. 517d: ti 8¢; 163¢ ofet
T Bawpootdv, gl o Oelov, Av & Eyd, Beopidv &nl Td AvOpdmeld Tic EAOMV Kokd Goxnuovel
1€ Kol poiveTon 6eddpa yeholog; per il senso che qui assume dmpdypov; ibid. 10, 620c: Blov
avdpog i81dhTov dmpdypovoc.

26. Per Ploc &Btwtog (vd. anche ep. 66, 125, 11 178), cf. Eur., Higp. 821; Ar., P/, 969.

27. Cf. Roques, in Garzya-Roques, ad /., 112, n. 9.
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Epnuog droreipdeinv Beod, tote yvdoopar TV iepwcdvny odk dndBacty
3 8
ovoav procogiac, GAX glc admv dnavdpocty.”

«lo non saprei come; ma a Dio, dicono, “tutto ¢ possibile”, anche
I'impossibile. Levate voi dunque per me le mani supplici a Dio e ordinate che
si preghi per me, in pubblico e in privato, a tutto il popolo della citta e a
quanti abitano nelle campagne o frequentano le chiese dei borghi. Se infatti
non sard abbandonato da Dio, riconoscerd che il sacerdozio ¢ non un
distacco verso il basso dalla filosofia, ma un’ascesa verso di essa».

Dal canto loro, gli Inni sono pervasi da afflato religioso, che regge, dal
profilo ideologico, su una difficile, e talora precaria, operazione per
contemperare Cristianesimo e persistente — e spesso prevalente — platonismo (e
caldaismo), e non solo a riguardo delle scelte semantiche.? Se nei cosiddetti
Christushymmnen, pur per lo pitu ‘platonizzanti’ (pymn. 6-830), ¢ esplicito il
riferimento a Cristo e agli aspetti fondamentali della cristologia (hymn. 6 in
particolare puo essere un tentativo di trasposizione lirica di un’omelia
natalizia),’! negli altri ¢ arduo separare il neoplatonico dal cristiano, sebbene la

28. Sulla formula conclusiva, cf. Vollenweidet, Neoplatonische und christliche Theologie, cit., 208 e
Roques, in Garzya-Roques, I, 112, n. 11.

29. Ct. E. Corsini, ldeologia e retorica negli Inni di Sinesio, in La poesia tardoantica: tra retorica,
teologia e politica, Messina 1984, 351-377.

30. Nella serie andrebbero inclusi anche gli Inni 3-5, con al centro il Figlio nell’ambito di
una visione trinataria che anche i Padri cristiani avrebbero potuto sottoscrivere.

31. Cf. Criscuolo, Sull'Tnno sesto, cit. Puo sorprendere che nei Christushymnen, che si possono
definire in senso largo ‘cristologici’, il nome di Cristo ricorra solo a 6, 4, come "Incod ToAvpnte,
laddove a 7, 5 Cristo ¢ alluso solo come ydve k0due napbévou («glorioso figlio di una vergine»),
e cosi anche a 8, 2-3: y6ve mopBévov / duv®d Tolvpnidoc. 11-13 (= 28-30): otepavnedpe,
KOSe, / 64, Tdtep, i mapBévov / Duvd Tolounidog, e in contest trinitari solo come Figlio. B
in hymn. 3 che ticorre il nomen Xp1otdg, in riferimento alla generazione del Figlio dal Padre e indi
al parto della Vergine (4-11: dppnrot motpog Bovral / Eomepav Xpiotod yévvav: / & cepva
Voo Gdic / avopdmov efivev popedy, / 8¢ Bvartoioy mopbuevtds / NAOev potdg mayaiov: /
6 & dppntég oev Prdota / oidvav oldev pilav: «I disegni ineffabili del Padre seminarono la
nascita di Cristo. L’augusto travaglio della Sposa manifestd in forma umana colui che venne ai
mortali traghettatore di luce sorgiva; eppure la tua germinazione ineffabile conosce la radice
dell’eternita»; gli ultimi due versi vanno intesi, come chiarito in Gruber-Strohm, ad /,197, nel
senso che il Figlio «ist Schépfer und Herr der Zeit, il Padre ¢ invece «Herr der Ewigkeit»). Si noti
la frequenza negli Iz di pafve nelle varie forme, cosa che potrebbe celare la nota diffidenza dei
‘platonici’ per I'incarnazione di un dio. Nelle epistole Cristo ¢ raramente nominato: nelle ¢pp. 41
(due occorrenze), 42 (sei occorrenze), 66 (due occorrenze), oltre che nell’ep. 9, un ‘biglietto’ (forse
del 412) a Teofilo a congratulazione per la lettera pasquale. Sotto questo aspetto, Sinesio
rifletterebbe, secondo C. J. de Vogel, Platonism and Christianity: A Mere Antagonism or a Profound
Common Ground, «Vigiliae Christianae» 39 (1985) 1-62 (cf. 22), una tendenza di quegli scrittori
cristiani che cercarono di dare uno status razionale e pitt o meno filosofico alla fede, «and did so
even without mentioning the name of the Person after whom Christians bear their name».
Tuttavia, per quanto riguarda gli Inni, Seng, Untersuchungen, cit., 291, osserva: «Spezifisch
christliche bzw. fir christiliche Redenweise besonders charakteristische Ausdricke finden sich
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sua ‘teologia’ trinitaria (soprattutto nei primi due Iz#i), pur neoplatonicamente
formulata — ma ¢ noto che il ‘platonismo’ aveva nutrito il linguaggio teologico
giudaico-alessandrino e cristiano sui pootpu, 32 e di conseguenza le due
‘teologie’ venivano a incontrarsi e spesso a coincidere, sia pure talora in termini
conflittuali33 — non presenti nella sostanza elementi inconciliabili con il 3dypa
cristiano.3 Ma gli Iz sono poesia per ‘iniziati’ (Léve pot, Opaceio eOpuryE, /
péve, unde eaive dMpotg / teletag avopytdotolg®), o piuttosto colloqui con sé
stesso, nell’ambito della sua propria visione della Bgwpio quale supra pit volte

bei Synesios nur wenige. Sie erscheinen zwar in allen Hymnen, doch sind bezeichnende
Unterschiede festzustellen, entsprechend den verschiedenen Arten christlichen Sprachgebrauchs,
die bei Synesios auftreten» e 323: «Christlicher Ausdruckweise entstammen nicht nur bestimmte
Wérter und Wendungen in den Hymnen des Synesios, sondern mehrfach auch der spezifische
Gebrauch eines Ausdrucks, der in anderen Kontexten ganz gewdhnlich ist».

32. Cf. Chr. Riedweg, Mysterienterminologie bei Platon, Philon und Klemens von Alexandrien, Berlin-
New York 1987 (in part. 103 e 116-148).

33. Cf. H. Dérrie, Was ist “spitantiker Platonismus? Uberlegnngen sur Grengziehung smwischen
Platonismus und Christentum, in 1d., Platonica minora, Minchen 1976, 522: «Fiir die spitantike
Kirchen- und Dogmengeschichte ist der Platonismus nicht darum ein interessantes Phinomen,
weil Kirchenlehrer ab und an (und gar nicht ganz selten) aus dem Arsenal des Platonismus
Waffen entliechen — das liuft wohl in fast allen schweren Auseinandersetzungen mit unter, dal3
man den Gegner mit seinen einigen Waffen zu schlagen versucht. Viel wichtiger scheint dies zu
sein: in seiner Substanz ist der Platonismus nicht rezipiert worden». Dérrie, in breve, negava la
liceita di parlare di un ‘platonismo cristiano’, almeno nel senso voluto da E. von Ivanka, Plato
Christianus, Einsiedeln 1964 (trad. it. a c. di E. Peroli, Platonismo cristiano. Recegione e trasformazione del
Platonismo nella Patristica Milano 1992): per lo studioso tedesco il ‘platonismo’ dei Padri sarebbe
ridotto ai Formalien (per una critica di questa posizione, vd. C. Moreschini, I Padri Cappadoci.
Storia, letteratura, teologia, Roma 2008, 162-167).

34. Cf. Seng, Untersuchungen, cit., soprattutto 332-335 (332: «Die Hymnen des Synesios sind
sprachlich sehr stark durch Chaldaeisches und Neuplatonisches geprigt, durch Christliches
hingegen in sehr viel geringerem Umfangy»; 333: «Synesios entwickelt so von Porphyrios
ausgehend eine trinitarische Gottesvorstellung, fiir welche die Gleichrangigkeit der géttlichen
Personen konstitutiv ist, wie sie orthodoxer christlicher Lehre entspricht»); si aggiunga che
influenzato da Plotino e da Potfirio — e non da Giamblico — ¢ il ‘platonismo’ dei Cappadoci, in
primo luogo dei due Gregori. Cf. anche Garzya, A7 margini, cit., 229-230: «In Sinesio non vi ¢
nessuna concessione al subordinazionismo di alcuni ambienti neoplatonici o cristiani; le tre
ipostasi sono insieme autonome e uguali, distinte e indissociabili: Hovag el oG v 1, 117.
Questo permette al filosofo di identificare le tre entita della sua triade con le tre persone della
Trinita cristiana». Vd. anche M. Di Pasquale Barbanti, Elementi neoplatonici nella dottrina trinitaria di
Sinesio di Ciirene: Inni 11 e IX, in Motivi e forme della poesia cristiana antica tra Scrittura e tradizione classica,
Roma, 2008, 413-433 e infra, §6.

35. Cf. hymn. 9, T1-73: «T’arresta, ti prego, lira ardita, t’arresta, non disvelare i misteri al
volgo dei non iniziati», il che ¢ coerente con quanto espresso dal Nostro in altri testi (cf., p. es.,
Iep. 143, sulla quale infra, n. 73). L’Inno 9, per A. Dell’Era «una sorta di manifesto» della nuova
poesia sinesiana (Sinesio di Cirene, Inni, Roma 1968, 7; cf. anche Seng, Untersuchungen, 325 s.; 1.
Baldi, Ordine o disordine negli Inni di Sinesio?, in Seng-Hoffmann, 144-163), quale che sia la sua
collocazione cronologica, ha funzione proemiale alla raccolta (Corsini, 364 ss., richiama a
parallelo, la Praefatio di Prudenzio ai suoi Inni). Cf. in questo volume i contributi dello stesso Baldi
edi O. Vox.
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segnalata e della filosofia come il piu indicibile ‘mistero’ fra di quelli indicibili.3¢
Non resta dunque che muovere, alla ricerca della ‘religione’ di Sinesio e del suo
cristianesimo, dall’assunto formulato nel 1935 da E. Hoffmann: «sein
Platonismus war schon anfangs so christlich wie sein Christentum zeitlebens
neuplatonisch blieb».37

2. Un breve e selettivo cenno al recente dibattito.’® Se J. Bregman ritiene
che si puo affermare che Sinesio fosse stato un cristiano solo a partire
dall’accettazione della dignita episcopale e dalla presa di possesso del suo ufficio
e la sua ‘conversione’, maturata alla scuola di Ipazia, sarebbe stata ‘conversione’
alla filosofia, e che avrebbe fatto parte per tutta la vita di un gruppo di iniziati
alessandrini coi quali condivideva gli dmdppnta della filosofia (cosi come
appare da alcune lettere),? per Cameron-Long il Nostro nacque cristiano e fu
cristianamente educato («[Synesius| was in fact born and raised a Christiany).
Sulla stessa posizione ¢ notoriamente Roques (Synésios |...] était né dans une
famille chrétienne, ce qui en 370, et plus encore en Cyrénaique, n’offre rien
d’étonnant»)*l; la sua ‘conversione’ riguarderebbe non la professione religiosa,
ma il passaggio alla filosofia («Die Bekehrung hat mit seinem Verhiltnis zum
Christentum nichts zu tuny»; «Von einer Bekehrung im Sinne der Annahme des
Christentums ist bei Synesios also nicht die Rede»)*2. ]J. Gruber, coeditore della

36. ¢p. 137: cf. infra, n. 73.

37. E. Hoffmann, Platonismus nnd Mystik im Altertum, «Sitzungsberichte der Heidelberger
Akademie der Wissenschafteny, phil. hist. KI. 1934-1935, 147.

38. Per un quadro organico delle interpretazioni sinesiane, soprattutto in relazione agli i,
ct. Seng, Untersuchungen, cit., 15-27.

39. Bregman, Synesius of Cyrene, cit., 19 e 183 s. Si tratterebbe di una di quelle conversioni
discusse da A. D. Nock, Conversion. The Old and New in Religion from Alexander the Great to Augustine
of Hippo, Oxford 1933 (La conversione. Societa e religione nel mondo antico, trad. it. di M. Carpitella, Bari-
Roma 1985). Di conversione alla filosofia (con accostamento a quella di Giuliano imperatore)
parla 1. Tanaseanu-Dobler, Konversion zur Philosophie in der Spatantike. Kaiser Julian und Synesios von
Kyrene, Stuttgart 2008. Precedentemente, Lacombrade, Synésios de Cyrene, cit., e H. 1. Matrou, La
Gonversion’ de Synésios, Revue des Ftudes Grecques» 65 (1952) 474-484, in part. 479 (dello stesso
cf. anche Synesins of Cyrene and Alexandrian Neoplatonism, in A. Momigliano [ed.], The Conflict between
Paganism and Christianity in the Fourth Century, Oxford 1963, 126-150) avevano posto la
‘conversione’ di Sinesio al cristianesimo al tempo della missione a Costantinopoli quale esito di
una profonda inclinazione e indi maturata gradualmente sino all’ascesa all’episcopato.

40. Cf. Cameron-Long, cit.,, in part. 28-34: Sinesio sarebbe stato battezzato nel 401, al
ritorno da Costantinopoli (vd. zufra, n. 44), in osservanza di un voto, al quale si alluderebbe nel
segmento autobiografico di hymn. 1, 428-495.

41. Cf. D. Roques, Les Hymnes de Synésios de Cyréne: chronologie, rbétorique et réalité, in Y.
Lehmann et alii (edd.), L hymne antigue et son public, Turnhout 2007, 323; dello stesso, cf. anche Les
religions de la Cyrénaique tardive et protobyzantine (IV eme-V 1eme s.), «Atti della Accademia Pontanianay,
n.s. 52 (2003) 97-137.

42. Cf. T. Schmitt, Die Bekehrung des Synesios von Kyrene. Politik und Philosophie, Hof und
Provinz als Handlungsriume eines Aristokraten bis zu seiner Wahl zum Metropoliten von
Ptolemais, Minchen-Leipzig 2001, 23, ¢ 191 s., n. 205. Il lavoro di Schmitt ha un notevole limite,
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piu recente edizione critica degli In#, ritiene invece che in mancanza di espliciti
riferimenti, non ha senso discutere se Sinesio sia stato cristiano gia prima
dell’elezione a vescovo, e se fu solo in quell’occasione battezzato, e se in
precedenza abbia osservato il periodo di formazione del catecumenato; egli
tuttavia «war sicher einer der grollen homines religiosi jener erregenden Epoche
der spitantiken Geistesgeschichte, ein Neuplatoniker von tiefer Frommigkeit,
dogmatischen Querelen abhold, der von der christlichen Religion das
akzeptierte, was mit seinem Wahrheitverstindnis vereinbar wam,® e il suo
Wabrbeitverstandnis restava neoplatonico.

3. Puo ritenersi che gia all’epoca della missione costantinopolitana* Sinesio
fosse cristiano, o almeno fortemente avviato verso il Cristianesimo: nel lungo
squarcio autobiografico di hymn. 1 (428-495), egli, nel rendere grazie al «Signore
del grande universo» (428-429: peydhov / koipove kGopov) per il felice esito
della missione e per il ritorno in patria, e nel rievocare i travagli sopportati,
confessa di aver frequentato, supplice e bagnando il suolo di pianto, tutti 1
templi elevati per la celebrazione «dei tuoi santi misteri» (449-458: Nnoi &
ondoot / dopundev, dvaé, / émi caig ayloug teketnopiong / &l mdvrag EPav
npnvig ikétag / ddmedov Prepdpwv / dedwv votiot /uf pot keveav / 630V
dvtdoot: «Quanti templi, o sire, sono stati elevati per la celebrazione dei tuoi
santi misteri, tutti i ho visitati prosternandomi da supplice, bagnando il suolo
con le lacrime delle mie palpebre, per impedire che a vuoto andasse il mio
viaggio»); né quanto segue nel carme puo essere interpretato nel senso che
avesse visitato anche templi pagani sulle due sponde del Bosforo, templi che,
verisimilmente, nell’eta di Arcadio piu non esistevano, o che per lo meno era
politicamente pericoloso frequentare: (459-473: ikétevon Ogovg / dpactiipac,

rilevato gia dai recensori (H. Seng, «Gymnasium» 110 [2003], 290-293; A. Demandt,
«Byzantinische Zeitschrift» 97 [2004], 250-252; H. Harich-Schwarzbauer, «Gnomon» 78 [2000]
401-408), nello svilire la Bekehrung sinesiana, che non avrebbe implicato una nuova orientazione
religiosa o filosofica, ma solo il suo passaggio da carrierista-cortigiano a letterato ‘privato’.

43. Cf. Grubet, in Grubet-Strohm, 13-14 (¢bidens: «Bei aller Diskussion dartiber, ob Synesios
vor der Wahl zum Bischof schon ‘heimlich’ Christ war oder nicht, ob er bereits getauft war oder
zum Kreis der Katechumenen gehdrte, diirfen zwei Tatsachen nicht iibersehen werden» e cioe la
mancanza nelle epistole, e¢ nei riferimenti autobiografici di altri scritti, di allusione a un
catecumenato, 'evidente professione neoplatonica e nel carattere politico delle Auferungen negli
scritti del periodo dell’episcopato; se la seconda Tatsache puo aver riscontro, la prima puo
splegarsi come argumentum ex silentio).

44. La datazione tradizionale al 399-402 (accolta anche da Hagl, cit., 63 s.) di tale missione
assolta dal Nostro, e della quale ¢ testimone il De regno, ¢ messa in discussione da Cameron-Long,
cit,, 91-102, che lanticipano al 397-400 (vd. anche Schmitt, cit, 243-250; J. H. W. G.
Liebeschuetz, Barbarians and Bishops. Army, Church, and State in the Age of Arcadius and Chrysostom,
Oxford 1990, 106; H. Seng, Auf dem Weg nach Konstantinopel: Die gescheiterte zweite Reise des Synesios in
die Hanptstadt, in P. Cavallero-D. Frenkel-D. Buzén [edd.], Koronis. Homenaje a Carlos Ronchi,
Buenos Aires 2003, 305-314). come si ¢ detto (cf. supra, n. 40), Cameron-Long pongono il
battesimo di Sinesio nel 401.
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doot / yovdev Opfikng / xatéyovot médov, / of T aviumépny / Xoikndoviag /
gpémovat yvog, / ovg dyyehkolic / foteyag, dvat, / adyaiot, teovg / iepovg
npomdhovg / obv pot pdkopeg / éddPovio Arav, / obv pot moréwv /
gNdPovto mévev).#s C’¢ di pit: in hymn. 3, nel quale, come visto, compare a 5 il
nome Xp1otdc,# Sinesio si rivolge al Padre e a Cristo per ottenerne laiuto nella
difficile missione affidatagli dalla sua citta presso I'imperatore, alla quale v’e
indubbia allusione (36-39: veboov pev poboig meo, / vedoov & Epyorsv
K0dog, / apyaiong Tpéyor edpag / Taig Kupdvag kai Endpto).

E pertanto improbabile vedere nei Ogoi Spactfipeg di hymn. 1 «gli déi
ministri, démoni che fungono da intercessori fra la divinita trinitaria e il mondo
visibile»*” e quindi la testimonianza di un persistente politeismo di Sinesio. Gia
N. Terzaghi, sulla scia di U. v. Wilamowitz e R. Keydell, intendeva dpaoctiipag
nel senso di «Dei ministri, quos venerabundus Synesius adibat ut eos in precum
suarum partes vocaret atque eorum auxilium et sibi et patriae suae flagitaret»:4
Sinesio alluderebbe ai santi martiri venerati nei loro templi sull'una e sull’altra
sponda del Bosforo, o, in contesto di corte divina, agli dyyehot. Terzaghi stesso
intuiva nel luogo un’altra possibilita interpretativa: in tiferimento a iepovg
npondhovg di 470, osservava: «lllos autem plurimum apud Deum (nonne etiam
apud imperatorem?) pollere poeta noster existimabat, et partim quia fortasse
per eos aditum ad Arcadium habuit aut se habuisse credebat».*’ Si da cosi la
possibilita di andare oltre, verso un’interpretazione ‘politica’ del luogo in
coerenza con la prassi del dominatus e della Kaiserideologie del Tardoantico:
Koipavog kéopov ¢ Dio, ma anche il Baotheds romano che di lui ¢ immagine
vivente, e 0g0l dpacTiipeg sono i suoi ministri nella capitale, su ambedue le
sponde del Bosforo, la cui intercessione per la riuscita della sua difficile

45. «Ich flehte zu den Géttern, / den hilfreichen allen /, die Trakiens fruchtbaren / Boden
beschiitzen / und die gegentiber / die Flur Chalkedons / durchwalten, / die Du mit der Engel /
Strahlenkranz / gekront hast, Herr, / Deine heiligen Diener; / mit mir nahmen sie, die Seligen,
teil an meinen Gebeten, / mit mir nahmen sie teil an meinen vielen Mithen»: Gruber-Strohm, 63-
65.

46. Cf. supra, n. 31.

47. Cosi Garzya 1989, 32 e 751, n. 32; cf. anche Id., Ai margini, cit., 232, e cosi
sostanzialmente anche Gruber-Strohm, 172 4/ /: «Die Apposition 469 [iepovg mpomdrovg] zeigt
deutlich, daB mit 0eol jene hilfreichen engelhaften Michte gemeint sind [...] und die nach
neuplatonischer Vorstellung zwischen dem Reich der Materie und dem Héchsten vermittelny, il
che riflette P'opinione di W. Theiler, Dzée Chalddischen Orakel und die Hymnen des Synesios, in 1d.,
Forschungen zum Neoplatonismus, Betlin 1966, 295.

48. Synesii Cyrenensis hymmni. Nicolaus Terzaghi recensuit, Romae 19492, 135, ad 460 s.
Terzaghi peraltro scriveva a 460, senza necessita, 800 (pro 0eovQ) recependolo dall’edizione
(1567) di W. Canter. Cf. Seng, Untersuchungen, cit., 46: «<Bemerkenswert ist, wie die polytheistische
Redeweise der griechischen Tradition und der prignante Sinn des Wortes gemil3 christlichen
Sprachgebrauch — der letzlich einen klaren Monotheismus voraussetzt — nebeneinanderstehen» (e
47, 0. 7).

49. Terzaghi, Hymmni, cit., 135.
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missione, variamente e a lungo contrastata,® fu da Sinesio implorata con
successo.5! Nel medesimo carme, a 619-629 (Mdn @epéto / cepayido noTpog /
ikétic yoyd, / detpa pév &xBpoic / daipooty, ot yac / amd kevbudveov /
avamorldpevor / mvetovot Bpotolg / dOéovg Opudg, / civOnua 8¢ colg /
ayvolg tpondrolg: «Fa’ che anima supplice porti ormai il sigillo del Padre, a
terrore dei déemoni ostili che, balzando su dai recessi della terra, spirano impulsi
empi ai mortali e a contrassegno dei tuoi puri ministri»), vi sarebbe prova della
ormai maturata decisione di chiedere il battesimo: c@payic & di frequente
attestato nei testi cristiani in relazione a tale sacramento.>?

Rientrato in Alessandria e qualche anno dopo (aprile 404, secondo
Roques) congiunto in matrimonio «dalla legge di Dio e dalla sacra mano di
Teofilo»™ (¢p. 105, 69-70, II 238) — e questo in un’epoca in cui non vi sono
evidenze della vigenza per il cristiano del matrimonio sacramentale —,5 doveva

50. Cf. De insomniis 9 e hymn. 3, 31 ss.

51. Cf. De providentia 1, 18, 6, 115A (138 Lamoureux): "Evtadfa 1® EEve [seil. Synesio] kol
e0dapov £80kel 10 mdAon yoAemov kol oVkET Hoyodde mpodg v Gvaykaiov poviyv 8T v
adténTng Epedkev Eoeobon TdV Bedv Thg Empottice®s: «A questo punto allo straniero sembro
di buon auspicio ci6 che prima era sembrato aspro e egli non fu piu infastidito da quel forzato
soggiorno che gli avrebbe permesso di esser testimone oculare dell’epifania degli dei»
(alluderebbe qui all’ammissione alla presenza dell'imperatore; pertanto, i «templi» che dice di aver
visitato in hymn. 1 potrebbero essere al contempo e templi veri e propri e i palazzi del potere).

52. Cf. Garzya 1989, 755, n. 42 (cf. anche Terzaghi, Hymni, cit., 154, ad 620 ss.); Marrou,
Synesius of Cyrene, cit., 141; Cameron-Long, cit., 31-34; D. Roques, Synésios de Cyrene et la Cyrénaigue
dn Bas-empire, Paris 1987, 306 (contra Gruber-Strohm, 178). Piu prudente Bregman, Synesins of
Cyrene, cit., 91-92: Sinesio avrebbe inteso ‘gettare un ponte’ fra il battesimo cristiano e 1 rituali
caldaici, opinione che sembra condivisa da Tanaseanu-Débler, Synesios und die Thenrgie, cit., 222,
che insiste sul contesto caldaico del luogo e sulla polivalenza orfica, caldaica e neoplatonica di
oppayls (e oOvOnua). Cf. Seng, Untersuchungen, cit., 166 s.).

53. Patriarca di Alessandria dal 385 (t ottobre 412). Questo personaggio (per G. Lazzati,
Teofilo di Alessandria, Milano 1936, 7 ss., uomo di mondo piu che di chiesa, prefetto piu che
vescovo) ebbe gravi responsabilita nella repressione antipagana che portarono nel 391 alla
distruzione del Serapeo (Eunapio, uit. soph. 6, 11, 2, 38, 16-18 Giangr., lo definisce un
Eurimedonte, il gigante odissiaco [7, 5860] «che regnava sui giganti superbi», distruttore del suo
popolo e di sé stesso: @gopilov 8¢ mpootaTodVTOg TOV Evaydv, GvBpdmoL TVOG
Evpouédovtoq); cf. B. A. Clark, The Origenist Controversy. The Cultural Construction of an Early
Christian Debate, Princeton 1992, 52-58; St. Davis, The Early Coptic Papacy: the Egyptian Church and its
Leadership in Late Antiquity, Cairo-New York, 2004, 63-66, ¢ ora K. Banev, Theophilus of Alexandreia
and the First Origenist Controversy. Rethorik and Power, Oxford 2015, 100 ss.

54. Cf. R.-C. Gerest, Als die Christen noch nicht in der Kirche heiraten, in ]. Martin-B. Quint
(Hrsgg.), Christentum und antike Gesellschaft, Darmstadt 1990, 209-240 (trad. dall’originale francese:
Quand les Chrétiens ne se marigient pas a I'Eglise, in Lumitre et vie 16 [1967] 3-32). Tl matrimonio
cristiano permette a Sinesio in symn. 7 di pregare Cristo, «il glotioso figlio di una vergine» (5: yGve
KO8pe mapbivov), per la moglie: (33-41): kai pot {uylov, dva, / Euviova Sepviov /
andvovoov, amipova, / épinpov, opdepova, / kpveiov ddaruova / dpdov droxov cdov: /
Sotov & gpémor Aéxog / mavaknpatov, edayss, / adikolg dBatov m60oig («Conservami anche la
compagna del talamo nuziale, o Signore, la sposa, in buona salute, senza affanni, fedele,
concorde, ignara di colloqui segreti: ch’ella mantenga il santo letto puro, intemerato, inaccessibile
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allora aver gia ricevuto il battesimo, o lo ricevé contestualmente al
matrimonio.> Alcuni anni dopo, il popolo di Tolemaide e la ‘scelta’ di Teofilo
lo designarono vescovo, in deroga al secondo canone del concilio di Nicea che
interdiceva l'ordinazione di un ‘neofita’.> L’effettivo possesso della carica si
ebbe, secondo Roques, nel gennaio del 412,57 pochi mesi avanti la morte del
patriarca protettore.38

4. Nell’epistola 105, scritta tra (febbraio-agosto 411, secondo Roques, che
pone Pelezione episcopale al febbraio 411 e la xgipotovia al 1° gennaio 412)%,
al fratello Euopzio, che fu poi suo successore sul seggio episcopale, Sinesio
manifesta perplessita e reticenze sulla radicale petaBoAn che lo status che lo
attende avrebbe comportata. Al fratello, che ne condivide l'ansia, puo egli
parlare a cuore aperto: la riconoscenza che dichiara per I’alto riconoscimento (gp.
105, 1-3, II 235: Avontoc av emv €l pn oAy xdptv €ideinv Mrokepaiolg Gt
pe 10600TOV GEWDOY 06OV 00de aTOG EHavTdV), ¢ condizionata dalla
coscienza della propria inadeguatezza:®

9 \ \ ’ b \ e /7 ’ ] / N e
Eyo 8¢ xatapovidvev povtév edpiokm movidracty évdeéotepov f g
apudoon th The tepwodvng cepvdmti. kai dfta StudéEopar mpog o€ mepl

a desideri illegittimi»). Quest’inno, nel quale non v’¢ cenno dell’attesa di un figlio (diversamente
da quanto accade nel Dione del 404) segue di poco il matrimonio, che potrebbe essere stato
contratto non nel 404, ma I'anno precedente.

55. Per Evagrio, hist. eccl. 1, 15, Sinesio sarebbe stato battezzato solo in occasione della
consacrazione episcopale; ma cf. Cameron-Long, cit., 28-35.

56. Garzya, A margini, cit., 224, richiama 1 casi di Ambrogio a Milano (374) e di Nettario a
Costantinopoli (381).

57. Ma cf. infra, n. 59.

58. Sui rapporti fra Teofilo e Sinesio, cf. J. H. W. G. Liebeschuetz, Why did Synesius become
Bishop of Ptolemais?, «Byzantion» 56 (1986) 180-195 (tist. in I1d., From Diocletian to the Arab Conguest.
Change in the Late Roman Empire, London 1990, XVI [ VR]). Cf. anche Schmitt, cit., 463-465.

59. Che la lettera risalga al preciso periodo indicato da Roques ¢ probabile, ma niente
esclude che possa essere anteriore di alcuni mesi, o di qualche anno, e risalire alle prime
manifestazioni dell’intenzione di Teofilo su di lui. A conclusione di essa Sinesio parla di
oY0AaoTIKOL incaricati di esaminare le sue dichiarazioni e di riferire a Teofilo (gp. 105, 143-145, 1T
241: yevod &1 t0d 100G oYoACTIKOVG £idévan Te tabta Kol TpOg Ekelvov EEayyeihat: questi
oyolootikoi sono indicati da Sinesio, #bid., 77-78, 11 238, in Paolo e Dioniso, due vescovi della
Pentapoli: cf. Roques in Garzya-Roques II 365 e 369, nn. 29 e 55). Il tutto sembra suggerire che
la lettera dovesse far parte, nelle intenzioni di Sinesio, del suo dossier di candidato (benché
controvoglia) all’episcopato. D’altra parte, alcune delle datazioni proposte da Roques non sono
condivise, cosi quella del battesimo che lo studioso francese pone nella Pasqua del 407, e della
consacrazione episcopale che Lacombrade, Synésios de Cyréne, cit., 210-212, datava al 411 (vd.
anche Liebesschuetz, Barbarians cit., 232). Per Hoffmann, Die Lebenswelt, cit., 61, la designazione
episcopale sarebbe da collocare nel 410, cosi come proposto da Cameron-Long, 21 e n. 35; del
409 o 410 parla Gruber, in Gruber-Strohm, 12 s., ponendo nel 411 la presa di possesso della
carica. Isolata ¢ la posizione di Barnes, art. cit. (supra, n. 20), che parla del 407, datazione troppo
prematura.

60. Cf. gia ep. 96, 1-7 (supra, n. 24). Cf. anche ¢pp. 11 e 67.
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@V TAS £uowtod YuyAc Kvnudtmv: od yop & mpog Svriva Alov avti
g ofic PIANg kol GLVTPEPOL Lot KEPOARG. Of yap eik0g Kol petéyev Lot
&V Towv ppovtidwv kol viktop dypurvely kol ued nuépov orxomelv Smog
av Gyad6v ti pot yévntar kol Smwg Gv kaxdv 1 Srapiyotpt. dxove Totvov
oG &xe1 Taud, ta mhelo & Gv adtdv kol ideinc.

«Quando considero attentamente me stesso, mi trovo affatto incapace di
adeguarmi alla santita di questo ministero sacerdotale. A te voglio far parte di
queste emozioni dell’anima mia: non ho altri con cui discorrere a preferenza
di te, che mi sei caro e sei stato allevato insieme con me. E naturale sia tu a
condivider le mie ansie, a vegliare di notte, a meditare di giorno sul modo in
cui io possa attinger la gioia e evitare il dolore. Ascolta, ti prego, come stanno
le mie cose, anche se in gran parte tu gia lo sappia».

E di séguito:

Mucpov dpduevog goptiov, kahdg &veykelv pot dokd TO péypt 1008
eroco@iav: 10 8¢ 10 dG&m un mavtdracty odTAC Guaptdvery, noivedeig
o &viov d&obpar peldvov mapd @V odk elddtov Kkpivor yuxfic
gmnderdmra. © popoduan & pn, xodvog YevopEVog Kol TPOGIEUEVOS TV
Ty, Gueolv Swapdpte, Tod pev vmepddv, tod 8¢ thg dflac un
dpucdpevoc.

«Mi sono assunto un peso leggero, la filosofia, e credo d’avetlo finora
agevolmente sopportato. Non s’¢ visto ch’io scendessi molto al di sotto di
essa e me n’¢ venuta lode e alcuni che non sanno distinguere in me
lattitudine dell’anima mi han persino ritenuto capace di compiti piu alti.
Temo perd che, se accetto per vanita la dignita maggiore, fallird in entrambi
gli scopi, finendo col trascurare il primo senza levarmi all’altezza del
secondon.

Quanto detto qui — e in alcuni dei luoghi prima citati — potrebbe intendersi
dettato anche da modestiae affectatio e richiamare, come suggerito da Garzya, il
motivo del dvoé@iktov e quello della tendenza, comune a pagani e cristiani (&
ben nota la sofferenza di Gregorio di Nazianzo di fronte alla consacrazione
sacerdotale voluta dal padre Gregorio il Vecchio e indi nella travagliata vicenda
dell’episcopato®), al disimpegno dalla mpd&ig. Ma v’¢ un di piu, che verra a

61. Per I'espressione e il concetto, Roques, in Garzya-Roques 11, 362, n. 5, cita Plotino 6, 4,
11, 1-8.

62. ¢p. 105, 11-26, II 236.

63. Cf. Greg. Naz., o 2, De fuga, conosciuta verisimilmente da Sinesio (cf. anche
Vollenweider, Neoplatonische und christliche Theologie, cit., 200), cosi come, a mio avviso, aveva
potuto conoscere altri testi del Nazianzeno (orazioni teologiche e Carmina arcana). Circa le
esitazioni espresse da Sinesio per I'assunzione dell’ufficio episcopale e la loro convenzionalita, cf.
anche Piepenbrink, cit., 76-79; da esse, ¢ anche dalle sue riserve dottrinarie, emerge lo spirito di
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troncare la consuetndo familiare: lo status di vescovo l'obblighera a separarsi dalla
moglie, o ad astenersi da rapporti con lei e a rinunziare a nuova figliolanza,%
cosa che dichiara di non essere per nulla disposto ad accettare, e infine la sua
professione di fede ad alcuni principi filosofici, non conformi ai ddypate quali
allora vulgati.®

Nel testo che leggiamo ¢ piu il non detto che il detto, forse all'intento di
avere un chiarimento con Teofilo stesso; cerco di offrire del passo, di certo
accortamente e cautamente elaborato, una ragionevole interpretazione:

gkelvo 8¢ o0dev padely avtdv, AN dmouvnodivor, SodéEopon 68 mhslm
nepl avtod xal yop v drava tdAla pikpd Tpog v Tic dv towodto O&lto.
yohemdy goti, el pn kol Mav addvarov, ta & dmothung elg dmdderEv
gA06vTa ddypota codevdivar oicBa & St moAAL @locopio Tolg
Bpuilovpévorc Tovtole dvtidotdrretan 8dypaoty.® duéhet v yoyxny odk
d&dow moté odpatoc dotepoyevi ©’ vopilew, oV kbopov od Pricw Kal
T8 pépn cuvdiagOeipecOor. v  kabopiAnuévny dvdotocty iepdv T
Kol dméppntov fynuar kol moAlod déw toic Tod mANBovg VmoAfyeotv
oporoyficar [...] &l tadto kal ol tfig kab Muag iepmodvng cvyywpodcty
guotl vépor, dvvaiunv v iepdoBar ta pev oikor @rlocoed, tdd #Ewm

umilta e il rispetto che egli avvertiva per tale ufficio e per Dio (76: «Die Geste der Demut
dokumentiert den Respekt vor dem Amt wie auch gegeniiber Gott).

64. ¢p. 105, 69-75, 1T 238: "Epoi toryapodv & e 020g 6 1€ vopog 1 1€ iepd Ogopilov yeip
yovaika £mdeddkel. mpooyoped® toivov dmact Kol poptopopor ®¢ gyd todtng olte
M otpidoopa kaddmat ot mg pordg adTh AdOpa cuvécouar (td pev yap fkiota edoeféc,
10 8¢ NKioto voppov), Ao fovAicopai te kol ebEopat cuxvE pot TavL Kol xpnotd yevéchat
noudla. «Bien que P'on ne dispose pas d’indications positives a ce sujet, tout porte a croire que
S(ynésios) fut obligé de quitter sa femme apres quil eut été consacré a I'épiscopat (Roques, in
Garzya-Roques 11, 365, n. 25, anche per il rimando alle norme sul celibato ecclesiastico). Cf. ora
anche K. Wagner, Theophilus of Alexandria and the Episcopal Ordination of Synesius of Cyrene,
«Phronema» 29 (2014) 129-174 (cf. 141 ¢ n. 42).

65. Wagner, cit., 131, osserva preliminarmente: «This is important, as a simple reading of
his doctrinal objections in this letter does not necessarily represent Synesius views faithfully.
While it will become apparent that these objections are somewhat typical for Neo-Platonists, we
shall also see that Synesius was occasionally innovative in his expression and interpretation of the
Neo-Platonic principles underpinning these objections».

66. Va chiarito che 'espressione 101g OpvAilovpévorg [...] 8ypaoctv non irride e nemmeno
dequalifica i ddypota cristiani: Sinesio prende con essa le distanze dalle distorsioni e dalla
‘volgarizzazione’ quotidiana dei dibattiti teologici; lo stesso dicasi per v kaBopdnuévny
Gvdotaowy: la vufgata resurrectio non minimizza né esclude il dogma cristiano, ma ne rifiuta le
interpretazioni, talora dissennate, che si hanno fra i non iniziati. Tale interpretazione trova
riscontro soprattutto nel Dione e non ¢ un caso che, mutatis mutandis, spesso il discorso di Sinesio
coincida con quello di Gregorio di Nazianzo (cf. Criscuolo, Sizesio e i @pvAhodpeva ddypara, cit.,
in part. 372-377).

67. Per votepoyevig (Lampe. s. 2., cita questo luogo sinesiano), cf. Arist., metaph. 1091a 33
(sulla precedenza o meno fra 10 dyafBdv e 10 KaAdv).
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eSO el S18dokwv (GAX0D8E péviot petadiddokav, pévey & &dv
éml tig TpoMiyenc).”

Questa dichiarazione, che si chiude con una sorta di compromesso fra il
filosofo e il vescovo, ¢ per il Nostro testimonianza di verita (zbzd. 109-111, 11
240):

Koahovpevog §eig iepwodvng ook GE1@ mpoomoteicOot ddyuator tadTa 0edv,

~ b 4 / 2 ~ bl / ~ (3 \ ’
tadta avOpomovg paptOpopotl. olkelov dinbeto Oed, ® S0 mAvVTOV
avaitiog eivar Bovropadt.

«Chiamato all’episcopato, non ritengo giusto arrogarmi credenze: ne chiamo
a testimoni Dio e gli uomini. La verita ¢ attributo di Dio e io voglio essere
del tutto irreprensibile davanti a lui».

Non ¢ dato sapere quale sia stata la reazione del patriarca Teofilo, che
d’altra parte avra avuto anche una motivazione politica per la ‘chiamata’
all’episcopato del Nostro, il cristiano ‘platonizzante’ da Iui ben conosciuto (ed ¢
Sinesio stesso a ditlo), alle riserve dogmatiche qui dichiarate; sta di fatto che il
patriarca sembri non averne tenuto conto, o che si sia accontentato della
dichiarazione di Sinesio di ‘filosofare’ in privato e di comportarsi altrimenti in
chiesa;” ma certamente egli era convinto della di lui professione cristiana e
soprattutto consapevole di affidarsi a persona d’indiscusso prestigio per far
fronte alla precaria situazione religiosa e politica della Cirenaica.” In ogni caso

68. Cf. infra, n. 72.

69. ¢p. 105, 79-90. 97-101, II 239. Riporto la traduzione di Roques (ibid. e 365-367 per le
note di commento), che ben rende il difficile testo: «Mais voici encore un point que Théophile
doit, je ne dis pas apprendre, mais avoir présent a la mémoire. J’en parlerai plus longuement, car
en comparaison d’une question comme celle-la tout le reste peut paraitre sans importance. Il est
difficile, sinon franchement impossible, d’ébranler les croyances que la démonstration scientifique
a établies [dans I'ame]. Or tu sais que la philosophie s’oppose fréquemment a de certaines
croyances largement répandues dans la foule. Indubitablement, je ne voudrai jamais croire que
I'ame soit née apres le corps. Je refuserai d’admettre que le monde et toutes ses parties se
corrompent ensemble. Quant a la Résurrection, qui constitue une opinion regue, je vois en elle
une conception sacrée et mystérieuse sur laquelle je suis loin de partager les idées de la masse |[...]
Si les lois qui régissent notre ministére sacré vont jusqu’a accepter les croyances dont j’ai parlé, je
pourrais bien exercer le ministere sacré: j’ai a part moi le gout de la spéculation et au dehors, dans
la doctrine, le gott de la fabulation, sans pour autant modifier la doctrine et en laissant chacun
sen tenir a ses conceptions antérieuresy. Su petodiddokm, «ensefiar otra cosay, «cambiar el
pensamienton, cf. J. A. Lopez Férez, in questo stesso volume §1.11; Pespressione 0 &
gmoThuNG glg amddei&y EM06vTa 8ypato rimanda forse alle discussioni interne alla scuola di
Ipazia, regolate dal metodo potfiriano d’indagine (€miotipn ¢ la filosofia).

70. Cosi intende Russell, op. it., 27.

71. Cémpito che Sinesio riusci bene a svolgere, fra varie difficolta, nel breve periodo del
suo governo episcopale. Cf. C. Rapp, Holy Bishops in Late Antiquity: The Nature of Christian
Leadership in an Age of Transition, Berkeley 2005, 156-160; Piepenbrink, art. dr.. E da ritenere che
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— osservava Garzya — Sinesio non veniva ad asserire, con le sue riserve
dottrinali, «una sorta di doppia veritay, ma «una presentazione diversa della
verita a seconda del conveniente»;’ in piu, esprimeva quel disdegno per il
dfpog, da lui piu volte dichiarato, proprio delle éites intellettuali pagane e
cristiane.” Sarebbe grave fraintendimento vedere nella scelta compromissoria

nellintervallo trascorso fra questa lettera e 'ordinazione episcopale, Sinesio abbia potuto chiarire
la sua posizione con Teofilo stesso, la cui ‘teologia’ era stata a lungo, per lo meno ante 400 (data
probabile della condanna di Origene in una sinodo alessandrina da lui presieduta), impregnata di
origenismo (cf. Clark, cit., 105-121; Russel, cit., 92; Wagner, cit.,, 137-140 e infra n. 110), e
suggestionate dall’origenismo, si rivelano, come vedremo in avanti, le principali asserzioni
teologiche di Sinesio nella lettera in questione, benché sia da escludere un suo coinvolgimento
nella controversia su Origene (cf. anche Schmitt, op. cit., 455 s.; A. Pizzone, Christliche und
Hezdnische Tranme: versteckte Polemifk in Synesios, De insomniis, in Seng-Hoffmann, spec. 247-256).

72. Garzya 1989, 276, n. 13 (con anche il richiamo ad Arist. melaplj 1,2,982b, 18 s., dove si
sostiene che il filosofo ¢ in certo modo (pl)»opm@oc, poiché pdbog clykerton £k Oowuacm)v e
Puomo muove alla filosofia dal @owpdlew). E perd da notare che Sinesio ha qui presente
soprattutto Platone, pet il quale (cf. resp. 2, 382d) il pbBog ¢ menzogna che imita la verita a fin di
utile; se cosi, la @rhopvdio sinesiana ¢ motivata dall’esigenza dell’insegnamento al fipoc, non
dotato del vodg @Adcopog: dMpe yap 8n kol phocoeie ti Tpdg dAANAG; (¢p. 105, 104, IT 239).
Cf. anche Hagl, cit., 116-118).

73. In pit occasioni manifestato anche da Gregorio di Nazianzo (cf., e. g, carm. arc. 1, 8-10,
2 Moreschini Sykes: GAX amd thide / eedyete, Sotig dhrpdc: udg Adyog A kabapoicwy / Mg
kaBapopévoioy 88 Epyetan). Per Sinesio, significativo ¢ il rimando all’ep. 143 a Erculanio,
documento collocabile secondo Roques, nell’agosto del 398: in essa Sinesio rimprovera ’amico e
condiscepolo, di aver rivelato, contrariamente al reciproco impegno assunto, quel che ¢ bene
tener nascosto (¢p. 143, 2, 11 285: 10 d&10. kpdmreoBar): «Tu non hai pit bisogno, mio caro, di mie
raccomandazioni [...] cerca piuttosto la lettera di Liside pitagorico a Ipparco e, quando la trovi,
fammi il piacere di leggerla spesso. Probabilmente ti pentirai non poco delle tue non dovute
rivelazioni (tdy’ 6v icxup(i oot yévorro petdvown thig ov dgodong Ekedvoewg). Invero “il
filosofare per la massa” (10 ydp 5auocl(x (pl?x,OGO(PSV) [...] serve solo a suscitare fra la gente
dispregio per le cose divine (HeydAng €ig avBpdnovg npée 1@V Oelmv Katappovicend). Ricordo
di avere incontrato e nel passato e di recente uomini i quali, per aver ascoltato
“inconsideratamente” (TPOOAMC) qualche frasetta altisonante, rifiutavano di riconoscersi per gli
sprovveduti che erano (Amiotnoav £owvtolg Smep foav idubtong etvar) e pieni di boria
insozzavano divini dogmi (kai pOong umincdévieg Epdiuvay Beonéown ddypata) pretendendo
dlinsegnare cid che non erano riusciti ad apprendere (uetomomicsl Sidackoag GV odk
evthynoav pdbnow)» (ibid. 8-20; circa la lettera, pseudoepigrafa, di Liside [R. Hercher,
Epistolographi Graeci, Paris 1873, 601-603], cf. Roques, in Garzya-Roques II 408, n. 5). E poi,
avviandosi alla conclusione, Sinesio definisce Erculiano «l suo solo amico, al massimo uno in
compagnia di altri due» (7bid. 47-48: t0d pdvov eikov i peta dvoiv pdiiota eikov). Se I'uno
degli amici ¢ individuato in Olimpio (destinatario di epp. 44, 96-99, 133, 148, 149), per Ialtro gia
W. S. Crawford, Synesius the Hellene, London 1901, 415 ¢ 515-516, parlava di Isidoro di Pelusio,
che sarebbe stato cosi allievo della scuola di Ipazia e nel cui epistolatio ricorrono ben quattro
lettere indirizzate a un Sinesio, che potrebbe essere il Nostro (epp. 1, 232, 241, 418, 483, PG 78,
330c, 350b, 416b 446b). L’identificazione in Isidoro ¢ ripresa da Garzya 1989, (347, n. 5; 350, n.
3; 504, n. 27; 568, n. 54), e gia da Lacombrade, Synésios de Cyrene, cit., 54-55 e 63 (perplesso
Roques, in Garzya-Roques 11, 409 s., n. 17, e gia in 1d, Synésios de Cyréne et la Cyrenaique du Bas-
Empire, Paris 1987, 303; prudente anche Dzielska, op. «iz., 42-43, che nota fra I'altro che Ipazia
non ¢ mai citata da Isidoro). P. Evieux, Isidore de Péluse, «<Recherches de Sciences religieuses» 64,
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fra fede filosofica e @uhopvdio nell’insegnamento al popolo cristiano
(@OpLBdg gl d1ddokwv) la convinzione di Sinesio che il «Christliches
Dogma» sia per lui sullo stesso piano dei pdBoy™ la @uopvbio gli avrebbe
consentito di ottenere la proclamazione di una verita in forma, per cosi dire,
solo definitoria, e dotata, al limite, di quegli ornamenti narrativi, non estranei
peraltro alla Scrittura, che potessero affascinare I'ascolto dei semplici fedeli, i
non ‘iniziati’, e messi cosi al riparo da rischi di misinterpretazioni. In breve,
Paffermazione sinesiana richiama la piu volte proclamata concezione elitaria

della filosofia: solo con la @ihopwBio poteva essere possibile proporre al 3fipog
le verita piu sublimi (gp. 105, 90-97, 11 239):

Nodc pgv odv q)lk(’)csoq)oq énémnq @V TaAn0odc m)yxcopsi aq Xp.s{a 100
\ysnﬁacem ow(xkoyov y(xp g0t PG TPOg AABetav kol Sppo npoq kmmv
oV oq)e(xkpoq atq KakOv Ov Gmolooelev om?mcsron eOToc. M rmg
0pOoApoic 0 okdtoc dPelpmTEpOV, Tty Kol 10 yeddog dpehog eivat
tihepon SMMpe kal Brapepdv v dAnbelay toig ody ioyxdovoty dvatevicol
npOC TNV 1OV Jviwv dvdpyelay.”

«LLa mente filosofica, che presiede alla verita, ammette talora la necessita del
mentire. C’¢ analogia infatti come fra la luce e la verita, cosi fra 'occhio e la
cispa, quando "occhio si trovi investito da un eccesso di luce che lo danneggi.
Come per chi ha la vista debole giova di piu I'oscurita, cosi ritengo che alla

1976, 331-340 (cf. 326) suggerisce che I’Olimpio, corrispondente di Isidoro, potrebbe essere lo
stesso Olimpio di Sinesio (’¢p. 241 di Isidoro riguardante Ariani ed Eunomiani, tratta gli stessi
argomenti che Sinesio tocca nell’ep. 44 a Olimpio e non puo escludersi una consultazione fra i
due). Gia nell’ep. 137 allo stesso, Sinesio aveva sostenuto di ritenere la filosofia il segreto piu
segreto (¢p. 137, 26-27, 11 276: grhocooiav & &v dppiitev dppntotdrols Exmv). Su Erculiano e i
suoi rapporti con Sinesio e la scuola di Ipazia, cf. Roques, Ezudes, cit., 87-103; Dzielska, cit., 29-32.

74. Cosi Gruber, in Gruber-Strohm, 13 («Christliches Dogma steht fir ihn [...] auf der
gleichen Ebene wie der Mythosy).

75. Va precisato che yeddog non vale qui menzogna, ma platonicamente finzione, che puo
essete veicolo di verita (cf. Matrou, Synesios of Cyrene, cit., 148, «le term grec yeddog désigne moins
ici des mensonges que des fictions»; Sinesio ha di certo presente il celebre passo esiodeo del
proemio di #hegg. 27-28, dove le Muse dicono di saper dire il vero, ma anche menzogne simili al
vero: 10pev yebdsa moAAG Adyew drdpototy Opoin, / Tpev & 0T £0éhopev dAndéa
ynmpooachar). Lallusione alla @ihopvbio riflette la consapevolezza di dover presentare al suo
nuovo pubblico, non tutto costituito da nemondevpévol, i puoTApIL cristiani sub specie_fabulae,
secondo i modi e la lettera del testo evangelico. La necessita che si adegui il linguaggio filosofico
alle capacita degli uomini, appare essere per il Nostro dovere del filosofo e del suo essere un
Elleno per liniziazione ai segreti delle Cariti e per il pieno possesso della nondeio: cf. Dio 4, 42c¢:
A&H yop gyd OV @hdoopov und dAko Tu kakdv pid dypowov eivar, GAAG kai TO 8K
Xopitov pugioda, kol dxpipdc “EAdnva etvar, todT Zott dvvacOor Toic GvOpmmorg
g&ophfioat, T undevog dneipag Exev EAhoyipov cuyypdupatog e ibid. 5, 43a-b: Kai 6 ka®
Nuag edcopog cuvéoton pev £owtd te Kol @ 0ed 10 prhocopiac, cuvéoton 8¢ TOlg
GvBpdmorc S TV Veewévov 00 Adyov Suvdpsov: émotioston HEV oV O¢ PIAGAoyoC,
Kkpwel 8¢ oG PIAdo0pog Ekactdv te Kol Tdvta. Cf. anche supra, n. 66.
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massa sia di giovamento la finzione e dannosa la verita, a quanti non abbiano
la forza di affissare lo sguardo nella chiarita delle essenze».

5. Che Sinesio abbia ricevuto il battesimo nel 404 o poco prima, o anche,
come alcuni ritengono, solo in occasione della consacrazione episcopale, ¢,
tutto sommato, questione secondaria; ¢ pero importante, ai fini del prosieguo di
questo discorso, accertare quale fede egli abbia dovuto dichiarare all’atto della
sua adesione al Cristianesimo e se essa possa riconoscersi nei punti qualificanti
degli Inni e nelle riserve avanzate nell’ep. 105. Soccorre a tal proposito un luogo
di Gregorio di Nazianzo.

Avviandosi alla conclusione dell’orazione 40, Ilept Bantiopatog (7. 1. 381),
il Cappadoce offre un’expositio fidei che il catecumeno deve professare, conditio
sine gua non per il conferimento del battesimo; 1 singoli ¢apita sono introdotti
dallimperativo 7ioTeve e richiamano il simbolo niceno con dei tratti che
anticipano quello constantinopolitano che segui nello stesso anno 381: essa
doveva essere in vigore non solo nella chiesa di Constantinopoli, governata al
momento dell’orazione da Gregorio, ma anche in tutte le chiese “cattoliche”
dell’Oriente cristiano.”

Proclamato I'insegnamento primo, la dottrina trinitaria, in nome della quale
simpartisce il battesimo (Bomtico og podntedov gig Svopa Matpog kol “Yiod
kai ayiov TIvedpotog), si aggiunge che uno solo & il nome comune alle tre
Persone, quello di Dio (Gvopa 8¢ kowov t@v Tpidv €v, 1| Be0ng), poiché le tre
Persone costituiscono un unico Dio, creatore dal nulla del mondo visibile e
dell’invisibile, del quale ¢ egli provvidente e che ¢ destinato a un «cambiamento
in una condizione migliore» (nioTeve TOV cOUTAVTO KOGHOV, BGOG TE OPATOS
Kol do0¢ adpatoc, €€ odk dviov mapd Ocod yevduevov, kol Tpovoig tod
Tomoavtog dlotkoduevov, déEachol v i 10 kpelttov petoforiv); 7 si
definisce poi la non esistenza ontologica del male, che non ¢ da Dio, ma opera
dell’uomo e del maligno, e che s’insinua nell’uomo per disattenzione (T{GTEVE
i odotav etval Tvo Tod kakod pite Boaothelav, i dvapxov i map Eavtig
vmootdoav f| mapd Oeod yevopdvny, GAL fuétepov Epyov elvarl todTo Kol
100 movnpod, &k ThAC dAmpooellog émeicedOOV nulv, AAX odyl Ttod
Ktioavtog); 78 & proclamata la dottrina del Adyog, il mpooimdviog Adyog, ™

76 . Non ¢ nel Nazianzeno l'unica expositio fidez; particolarmente importante, e piu
marcatamente connotata in senso platonico, quella proclamata nellor. 39, sullEpifania (ta
Oeopdvia, 6 gennaio dello stesso anno 381). Cf. Dérrie, Die Epiphanias-Predigt des Gregor von
Nazianz, (hom. 39) und ibre geistesgeschichtliche Bedeutung, in Platonica minora, cit., 137-153.

77. La «fine del mondow, o i cieli nuovi e le terre nuove dell’ Apocalisse (21, 1-5; cf. 2 Petr. 3,
13), o 'insaturazione del «regno dei cieli» gia in terra?

78. L’insussistenza del male (punto del neoplatonismo, almeno fin da Plotino), non
compresa nel ‘simbolo niceno’ (e assente nei ‘simboli’ traditi da Epifanio di Salamina: vd. nfra, n.
83), e qui introdotta come punto secondo della professio, riporta alla lotta contro il manicheismo,
diffuso allora a Constatinopoli, presente anche altrove in Gregorio (vd. il Carmen arcannm 4, ed. C.
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generato dal Padre al di fuori del tempo e incorporeo (tOv yevvnbévta &k tod
[Matpdg dypdveg kol Goopdt®g), s la sua incarnazione «nella pienezza dei
giorni», la sua nascita ineffabile e pura da Maria (todtov €n éoydTO®V TOV
nuep®dv yeyeviicbar S o€ kol Yiov avbpomov, &k thg IlapBévou
npoehddvto Mopiog dppitog kol dpurdpmc). Tutto uomo e al contempo
tutto Dio (GAov dvBpomov, TOv adtov kai Oedv), pati per la salvezza
dell’'uomo, liberandolo dalla condanna del peccato (10 kotdkpipa Avoog ThHg
apaptiog); impassibile in quanto Dio, divenne passibile per aver voluto
assumere la natura umana;®' si fece uomo perché l'vomo potesse per lui
divenire dio; fu condotto a morte a riscatto del peccato, fu crocifisso e sepolto,
nella misura in cui potesse solo assaggiare la morte (TODTOV VIEP TV AVOLDV
uedv Nyxdar €c Odvotov, ctavpwdévia e Kol Topévia, Soov BavdTov
yeboaoho); resuscito nel terzo giorno, risali al cielo, per portare lassu «anche te
che giaci quaggity (Kol Gvaotdvto Tpmpepov GveAnivbivar gig Tovg
00pavodg va o€ cuvaydyn Kdto Keipevov). Ritornera nella gloriosa parusia,
giudicando i vivi e i morti (Egw te TdAv peta Thg EvadEov avtod napovasiog,
kpivovta {@vtog Kol vekpolq); allora non sard pil carne, avra tuttavia un
corpo, «ma, nel modo che lui solo conosce, sara di un corpo divino, cosi da
poter essere visto da quelli che ’hanno trafitto e da rimanere Dio, senza la
pesantezza [della carnel» (00K &1 pev odpka, ovK dodpatov 88, IS
010 Adyotc, BeoeldeoTépon cdpatoc, Tva kol dOf DO TAV EkKeVINGdvTavy
Kol peivn Ogdg EE® modToq). 82 Infine & affermata la fede nella resurrezione
(della carne), nel giudizio e nella ricompensa ai buoni «secondo la bilancia di

Moreschini-D. A. Sykes, Oxford 1996) e affrontata anche dal potere politico con provvedimenti
repressivi. Cf. anche Greg. Nyss., cath. magna 5, 11-12. 6, 3, 5. 7, 1-4. 8, 1; anim. et res., PG 46, 93b,
e, sul rilievo del problema nel pensiero dei Cappadoci, C. Moreschini, I Padri Cappodoci. Storia,
letteratura, teologia, Roma 2008, 192-195. Sinesio tocca il problema in apertura dell’ep. Ad episcopos
contra Andronicum, propriamente un sermone: (¢p. 41, 1-3, 1 40: Al xaxomo1ol duvdpelg &v kdoug
cvvtehodot pev tii ypeia Thg mpovoiog kohdlovot yap todg d&lovg kohdleobal, giol 8¢ Spwg
Ocooelc e kal dmotpdmonor «le potenze del male contribuiscono alla realizzazione
nell’universo dei disegni della Provvidenza (puniscono infatti chi merita punizione), ma
cionondimeno sono in odio a Dio e bisogna aborrirlex).

79. Cf. anche or. 38, 13: 0 10D @g0d Adyog, 0 mpoardviog; ep. 101, 13: Tpdtepov eV ovK
avOponov, GAAa @edv kol Yiov pdvov kol Tpootdviov; ep. 202, 12.

80. Cf. anche or. 29, 2: & p&v yevviitop kal tpoPoredc, Aéym 8¢ dmaddg kol dypdvag Kol
doopdroc.

81. Gregorio ricorre alla medesima espressione in ¢p. 101, 14: &mi télet 8¢ kai AvBpwmov,
npooAnebévia Vrep Thg cwtnplag TG NueTépag, Tadntov copki, Gradfi Osdnti.

82. Di notevole importanza, anche ai fini di quanto si dira in avanti, ¢ il riferimento al corpo
del Cristo nella parusia, corpo divino privo della modtng (cf. or. 38, 2: 0 doapkog capkodrat, O
Adbyog maydveton [...] v mayvtépav odpka kol Bvntv kol dvtitomov [...]: kol coprog
ooy, carm. 1,2, 14, 21-22 ¢ al.) assunta con lincarnazione, e pertanto non pit soggetta alla
necessita dello spazio e del tempo (e cio ha fondamento nelle apparizioni di Cristo dopo la
resurrezione: cf. Marco 16, 12-13; Luca 24, 13 ss.; Giovanni 20, 19-23).
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Dio» (8éxov mpoOg tovTo1g Avdotacty, kpicty, dvianddooty Tolg dikaiolg T0d
Ocob 6100N01G).5 Questa professio fidei tichiesta al battezzando ¢ limitata solo
agli &ugopa della dottrina, a cio che ¢ definizione comunicabile al semplice
fedele e non «interdetto agli orecchi della massa» (€xglg 100 pvotnpiov ta
Ekpopa kal Toig TOV TOAMAV GKoai 00K Ardppnta); altro sara il percorso per
accedere agli andppnta, che il neofita potra apprendere €l6®, per grazia della
Trinitd, nella vita della Chiesa e resi robusti dalla o@payiq (tddla 8¢ low
pobion, thg Tpuddoc yapilopévng, O Kol 7OPG  GEOLTH CEPOYIdL
Kpotodpueva).s+

6. 1 dati che finora abbiamo evidenziati dagli scritti sinesiani — il
tiferimento ¢ in primis agli Inni — sembrano dimostrare che gli €k@opa del
Cristianesimo siano sostanzialmente condivisi dal Nostro, sebbene, passando
agli amdppnta, egli li interpreti e li manifesti, con il linguaggio della poesia e
della ‘sua’ filosofia, e in misura ingombrante. 55

Ritorniamo agli Inni. La teologia trinitaria da essi allusa® comprende non
solo la cristologia, ma anche — fatto notevole fra IV e V secolo — la

83. 1l passo ¢ chiuso dall’affermazione (cf. Paul., Gal. 6, 10; 2 Iac. 10), della necessita delle
opere, perché la fede senza le opere ¢ come morta (€pydlov t0 dyafdv &ml TovTe @ Bepelio
v doypdrov. éneldn miotic yopig Epywv vekpd, ®¢ Epyo dixa miotews). Il ‘simbolo’
battesimale gregoriano riflette in gran parte i due traditi da Epifanio di Salamina, Ancoratns 118 e
119, (un ‘simbolo’ concludeva anche il Panarion, dello stesso Epifanio), intermedi fra quello
niceno e quello costantinopolitano del 381.

84. or. 41, 45. o@payic & chiaramente il pootplov battesimale (cf. supra, n. 52). Gregotio
manifesta la medesima concezione elitaria del sapere filosofico-teologico (cf. supra, n. 72). E
significativo che Origene in Contra Celsum 3, 51, concluda Pexcursus battesimale parlando dei
«progredienti» (TpokVTTOVTEC) che, purificati dal Logos, possono essere chiamati ai riti misterici,
«perché noi parliamo saggezza fra i perfetti» (v 101G TELOVUEVOLG).

85. In aggiunta al caldaismo, va notato negli excursus trinitari degli Inni Pinflusso prevalente
di Porfirio (cf. Vollenweider, “Ein Mittleres”, cit.,, 185: «nicht nur die metaphysische
Prinzipienlehre, sondern auch die Soteriologie des Porphyrios lie3 sich als Schnittstelle zwischen
christlicher und neuplatonischer Theologie in Anspruch nehmeny). Si tratta, insomma, negli Iz,
di una linea interpretativa che aveva avuto un parallelo in Occidente in Mario Vittorino (290-
364); cf. P. Hadot, Porphyre et Victorinus, Paris 1968, 1 461-474; “Porphyre et Victorinus”. Questions et
hypothése, in M. Tardieu, Recherches sur la_formation de I'Apocabpse de Zostrien et les sources de Marins
Victorinus. In “Porphyre et Victorinus”. Questions et hypothéses, Bures-sur-Yvette 1996, 123, Hadot
afferma I’«étroite parenté qui existe entre la Théologie trinitaire des Hymnes de Synésius et celle de
Victorinus» (ma vd. Vollenweider: “Ein Mittleres ...”, cit., 187: «Die Fragen zu Augustin wie
Victorinus zeigen: Die Briicken, die sich von beiden westlichen Autoren zu Synesios schlagen
lassen, durfen nicht unbesehen als Indiz fiir vermittelnde Urheberschaft des Porphyrios in
Anspruch genommen werden», e, in relazione alla particolare posizione di Sinesio nel
neoplatonismo alessandrino, 1d., Neuplatonische und christliche Theologie, cit., 15 ss.), e per molti
aspetti con Agostino (cf. Dérrie, Porphyrios als Mittler wischen Plotin und Augustin, in Platonica minora,
cit., 454-473). Cfr. anche in questo volume "ampio contributo di M. C. De Vita.

86. Cf. anche i luoghi citati s#pra, n. 32.
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pneumatologia, sulla quale erano intervenuti autorevolmente i Padri di
Cappadocia:®7

hymn. 1, 236-253: deBeykte yéve / matpOg dpbLykTov, / ddig dud o€, / d1d
& ®divog / adtOg pdvOng / dpa matpl eaveig / 1ottt totpdc / 1dtag ov &
Gel / mapd oglo matpl. / o0& & Padvppovg / xpdvoc 0ide yovoc / Tag
appitovg: / atov & 6 yépwv / tOv duiputov / tokov ovk £8dn: / dua matpl
@dvn / alovoydvoc / 6 yevnobdpevoe.®

«O Figlio ineffabile d’'un Padre ineffabile, il parto fu per tuo mezzo e a
mezzo del parto fosti rivelato tu stesso, pur gia rivelato in una col Padre
grazie alla Volonta del Padre, Volonta tu sempre presso il Padre tuo.
Neanche il tempo col suo corso lunghissimo conosce tali procreazioni
ineffabili, né Peternita, per quanto veneranda, ha saputo di codesta nascita
che non comporta svolgimento. Apparve in una col Padre colui che sarebbe
stato il procreatore dell’eternitar.

hymn. 2, 87-131: duvd 8¢ ybvov / tov mpatdyovov®/ kal mpotopof.” /
yéve k0d1ote / TOTpOC ApBéyKTon, / of, pdkap, peydAm / ToTpl cLVVUVED, /
Kol Tov &mi 6ol / ddive matpds, / yoviuov BovAdv, / pecdrav dpydv, / dylov

87. 1l trattato di Basilio sullo Spirito santo ¢ del 375; a esso il Padre fu indotto anche da
Gregorio di Nazianzo, che lincito caldamente a esprimersi in argomento (cf. ¢p. 58 [a. 372-373],
14: ov 8¢ 8tdakov Nuag [...] péxpt tivog mpoitéov Nutv v 1od Mvedparog Beoloylag kai tict
xPNoTéoV VOIS Kol péxpt Tivog oikovountéov, v &xmpev tadto mpog oG aviidéyovtag). Le
discussioni erano iniziate attorno al 360, nel pieno della crisi ariana (cf. M. Simonetti, Ia crisi
ariana nel guarto secolo, Roma 1975, 480 ss.); allo sviluppo della dottrina relativa contribui in modo
determinante Gregorio di Nazianzo (cf. soprattutto or. 31 e carm. are. 3) e Gregorio di Nissa, Iept
100 dyfov Ivebparoc, contro i Macedoniani (PG 45, 1301-1333). In realta il concilio di Nicea,
prevalentemente interessato a debellare I'eresia ariana circa i rapporti fra il Padre e il Figlio, era
stato molto vago sullo Spirito, introducendo nel ‘simbolo’ la sola formula motedopev [...] &g
dywv [vedpo; solo nel concilio constantinopolitano del 381 fu definita la formula tuttora in uso
(salvo il Filiogue): motevopev [...] kai ig 1o Ivedua 10 dyov, 1o kdprov kol 10 {owonotdv, T0 &k
100 TMotpdg ékmopevdpevov, 10 oOv IMotpl cvpmpockvvoduevoy kol cuvdotaldpevov, O
Aodficav dua v Tpogntdv. Sul dibattito negli anni centrali del secolo, cf. ancora Greg. Naz., ep.
102, 2: mpocdiapbodveg 10 EMemdg sipnuévov ékelvorg (se/: i Padri niceni) mepltod dyiov
Tvebportog, d10. 10 pnde kexvicot TnvikadTo TodTo T0 RTnua.

88. aiwvoydvog (252) ¢ congettura di S. Mariotti. Di rilievo nel passo il termine i0tng, di
uso omerico (cf. Od. 16, 232: Be®v W0tnt): la generazione del Figlio ¢ un atto di volonta del
Padre. Segue nel testo un’allusione polemica agli eretici, di matrice ariana: 254-258: 7ig ém
apBéykrolc/ EBpdPevoe topdv; / dhadv pepénmv / dadoroyldoowv [hapax] / d0got téApon
(«chi ha parlato di taglio nel caso di essere ineffabili? Empia ¢ l'audacia dei ciechi mortali
dall’astuta lingua»; a questo luogo possono essere di richiamo alcuni luoghi del Dione: vd.
Criscuolo, Sinesio ¢ i BpvAlovpEV, ddypota, cit.).

89. Detto del Figlio anche in testi patristici; cf. Lampe, s. 2. 2.

90. Cf. mpwto@avii, in Greg. Nyss., ¢p. 12, in PG 46, 10452 (ma non in contesto teologico).
Gia si ¢ rilevato (supra, n. 31) la frequenza di puive e termini correlati negli Inzi.
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nvoldv, / kévipov yevétov, / kévtpov 8¢ kdpov. / avtd pdrnp, / adta yvord,
/ avto Ouydnp, / poiwcauéve. / kpvetay pilav. / o yoap mpoyxvbh / &l
\ , 5 N\ 7 91 ¢ ’ £ \ / \ 7
oudl Tatnp, / ot Tpoyvols  / evpeto Prdotav: / Eotn 6€ pEca, / Be0g £k
~ \ A~ / \ \ \ \ kA ’ /7
¢ Beod / da morda Beov- / Katl S Kheway / Tatpog abavatov / Tpdxvoy
ndA madg / ebpeto PAdotav. / povag €l Tplag dv, / povag & ye pével / koi
TP10G €1 6M. / voepa 8¢ topa / doyiotov 11/ 10 pepiodey Exet / mpobopav
8¢ péver / yoévog &g yevétav: / xoi mahv o / ta motpog diénel, / kdopoig
’ v ~ 4 3 A 24 / e ’ \
katdyov / 0Afov Lwag / 08ev avtog €xet / Adyog, OV peydiw / matpl
cuLVoPVa.’

«Ma canto anche il Figlio, il primogenito e prima luce. O Figlio gloriosissimo
del Padre ineffabile, te, Beato, io canto e insieme il sommo Padre e il
travaglio del Padre nel generarti, la Volonta generatrice, principio intermedio,
Ispirazione Santa, centro del Genitore e centro del Figlio. Essa ¢ madre e
figlia e sorella, ha assistito nel parto la radice nascosta. Perché ci fosse
effusione dal Padre al Figlio, 'effusione stessa trovo germoglio; si pose al
centro, Dio generato da Dio a mezzo del Figlio che ¢ Dio; e per Ieffusione
gloriosa del Padre immortale il Figlio trovo a sua volta germoglio. Sei
Monade pur essendo Triade, sei la Monade che permane e sei per vero
Triade. L’intellettuale taglio conserva il diviso ancora indiviso; pur balzato giu
da lui, il Figlio ritorna a permanere nel Padre e inoltre, pur al di fuori di lui,

91. Su questo termine (vd. anche 106 mpoxvbfi e 115 mpdyvow) e, in genere su quelli legati
a ¥é® in contesto trinitario, cf. Seng, Untersuchungen, cit., 134 s. Si richiami anche la metafora della
sorgente, (cf. /ufra, n. 98). Puo darsi che Sinesio risenta qui dell’idea plotinica (cf. Plot. 5, 2, 1)
della generazione come ‘emanazione’, ‘traboccamento’ dell’'Uno, bonum diffusivum sui, teoria della
quale avverti il fascino anche Gregorio di Nazianzo (cf., p. es., or. 38, 9-10), con la precisazione
che il Padre «genera per sua natura, non per bontd o per volontd» (Moreschini, I Padri
Cappadoci, cit., 179). mpdyvoig & peraltro frequente, nel senso proprio, in Erodoto; ha impiego
metaforico in relazione ai ®d0n in Anonym., sub/. 9, 13; in Filone Giudeo, opif. mundi 123, & detto
del sudore.

92. Notevole la definizione dello Spirito (designato come altrove con termini femminili) nel
contesto trinitatio quale mediatore nella generazione del Figlio, e a sua volta ‘procedente’ dal
Padre e dal Figlio (g#i ex Patre Filioque procedit; cf. anche hymn. 3, 48-57: tolav dypavtov (oav / 1®
o Kpoivolg opuikthi, / et dv oot oTéA@Y HoATdy / Tdv o kudatve Pllav, / phkictov
ToTpog KB30g, / Kol Tav cdvlwkov mvoudv, / péocav pilag kol Prdotag, / kol matpdg péATmV
GAxav / toig coig Ypvorg dumadm / kKhewav ddivo wuxds: «Tale vita incontaminata procura al
tuo citaredo, allorché io col canto a te rivolto glorifico la tua radice, gloria altissima del Padre, e lo
Spirito che siede accanto a te, intermediario fra radice e germoglio, e allorché, cantando la forza
del Padre, do tregua con gl’inni a te rivolti al travaglio glorioso dell’animay), se si tien conto che
sulla ‘teologia’ dello Spirito santo v’era tutt’altro che unanimita (cf. Greg. Naz., or. 31, 3, e, in
argomento, Moreschini, I Padri Cappadoci, cit., 254 ss.). Per la Trinita = Monade, cf. Greg. Naz.,
or. 29, 2: 810 70070 pOVOG AT’ GpxAc, €ic dudda kvnbeioo, uéxpt Tprddog €otn (in allusione alla
generazione, dxpoveg kol dowpdtwg, dal Padre del Figlio e poi dello Spitito); carm. are. 3, 60-62:
gk povddoc Tpudg £oty, kol £k Tprddoc povag avdic, / olte mdpoc, Tnyn, motapdg péyag, &v te
péebpov / év 1piocoict TOmoloy ELVVOEVOV KT Yaing. 72-74: obte povag vipdpog, Erel
Tpioiv {otat &v £€60holc, / olte Tpuag moAdoentog, énel PUolg 6T dkéuotog. / M poOvag &v
BedtnTL, 10 & GV Oedng TPLodpIOpO.
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governa le cose del Padre, calando negli universi la felicita di vita dalla
regione donde lattinge egli stesso, Verbo che col sommo Padre io canto.

hymn. 5, 25-32: plo moyd, plo Pl / tprpomg” Ehopye poped: / tva yap
Buode matpdog, *t / 60 kel kbdipog vide, / kpodiaidv Tt Adxsvpa, > /
cogla koopotexvitie,” / &vothiodv’’ e eéyyoc / dylag Ehapye mvoldg.®

«’unica sorgente, 'unica radice rifulse in forma trilucente; i dove ¢ I'abisso
del Padre, 1i ¢ del pari il Figlio glorioso, un parto del suo cuore, sapienza e
artefice dell’'universo; li anche rifulse la luce unificante dell’Ispirazione santa».

I luoghi segnalati denotano, nonostante ’evidente impronta neoplatonica,
e spesso caldaica, del linguaggio,” anche una cristologia coerente col dogma
niceno in relazione alla posizione del Figlio e dello Spirito nell’ambito
trinitario. 190 Altrove si va oltre dando spazio alla ‘storia’ del Figlio, il figlio della
Vergine, in quanto progetto del Padre:

93. Cf. Greg. Naz., carm. are. 4. 65: Tp16609a0ds @ednroc.

94. Cf. orac. Chald. 18: ot 10v Onéproopov matpkov PuBov Tote voodvieg (e Seng,
Untersuchungen, cit., 120-122). Cf. tuttavia anche Paul., 7 Cor. 2, 10: 10, fd6n 10D Bg0D.

95. Sui due termini, cf. Seng, Untersuchungen, cit., 58 e 139-140.

96. Hapax (Seng, Untersuchungen, 136, che richiama orac. Chald. 5, 3 s. = 33, 2: kdopov
teyvitng, detto del «secondo Intelletton, il demiurgo neoplatonico). Cf. koopoBétng in Greg.
Naz., carm. are. 1, 33-34: avtop &y Yi0g / koopodémng vopeiq te, Iatpog 60évog nde vonpa.

97. bapax. Cf. Gruber-Strohm, cit., ad /, 210.

98. Cf. anche hymn. 4, 1-10: Meta mayds dylog avtoroyeitov, / dppAtwv Evothitov
énékewva, / 0edv duppotov, Beod KbSpov via, / pévov gk pévov maTpdg maida Hopdvta, /
GTEPUVACOUEY 60Pols dvBeoty Dpvav: /ov Bovddg matpikds depactog ddig / dyvdotmv
avéderte moida kOAwv, / G matpdg Aoylovg Epnve kopmode, / kol eRvaca dvn peccomoync
vobg: / &v moy@ 8¢ pévovot kol xubévieg (In una con la sacra sorgente da sé stessa partorita, al
di la delle unita ineffabili, ¢ il Dio immortale che con i fiori sapienti degl’inni noi vogliamo
coronare, il Figlio glorioso di Dio, Figlio unico procedente dallunico Padre; Figlio che
Pinesprimibile travaglio della Volonta paterna ha manifestato dal suo seno inconoscibile,
rivelando i frutti del parto del Padre e nel rivelarlo rivelando sé stesso intelletto conficcato nel
centro: ma tutto il rivelato rimane nella sorgente, nonostante si sia effuso»). La metafora della
sorgente percorre anche la teologia di Gregorio di Nazianzo: cf. U. Criscuolo, Inferferenze fra
neaplatonismo e teologia cristiana nel Tardoantico, in 1. Gualandti-F. Conca-R. Passarella (a c. di), Nuovo
e antico nella cultura greco-latina di IV~ secolo, Milano 2005, 17-46. Per piCo in ambito trinitario, cf.
Greg. Naz., carm. are. 2, 31; 3, 58 e al.

99. Sarebbe troppo lungo procedere in questa sede a un commento dettagliato dei passi che
saranno citati; si rinvia al commento di Gruber-Strohm, cit., e, in particolare, per il linguaggio, a
Seng, Untersuchungen, cit., ss. vv.

100. Come nota Seng, Untersuchungen, cit., 335, contra Strohm in Gruber-Strohm, 30-32:
«Mittel- und Ausgangspunkt in der Theologie des Synesios ist somit Gott der Sohn. Dieser
Befund gilt, bei inhaltlichen wie sprachlichen Unterschieden in der jeweiligen Ausfihrung, fiir
alle Hymnen gleichermallen [...] so lassen sich die Hymnen des Synesios — mit den ndtigen
Einschrinkungen fir 4. IX — sachgemill als christozentrisch charakterisieren». Cf. anche
Vollenweider, Neoplatonische nnd christliche Theologie, cit., 173.
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hymn. 3, 1-11: “Ypv@pev kodpov viueag, / viupag od voueevbeicog /
Gvdpdv potpoiong xoltaug. / dppntot matpdg Boviai / Eomepav Xpiotod
yévvov- / 0 cepva vopgoag dic / avBpdnov efivev popedv, / 0¢ Bvatoicty
TopOpevTas / NABev ot Taryodov: / & & dppntdg oev Prdota / aidvav
otdev pitav.'”

«Cantiamo il Figlio della Sposa, d’una sposa non sposata secondo la legge del
talamo maritale. I disegni ineffabili del Padre seminarono la nascita di Cristo.
L’augusto travaglio della Sposa manifesto in forma umana colui che venne ai
mortali traghettatore di luce sorgiva; eppure la tua germinazione ineffabile
conosce la radice dell’eternita.

hymn. 6, 2-3: yéve kOde napBévov, / Tncod Torvpiie. "

Di particolare rilievo & I'lnno 8, dove il pvotiplov di Cristo si apre
all’accenno implicito alla morte, alla discesa ad inferos e all’ascensione al Padre:

hymn. 8, 13-27: xotéBag péyxpr kai xBovog / énidnpog Spapéporc, /
Bpdtedv 1e popémwv dépac: / katéPac & vrd Tdptapa, / youxdv 601 popia /
Odvatog vépev E0vea- / gpitev o yépwv tdte / Atdag O makaryevie, / Kal
Aaofdpog Kdmv <*¥*#> § Bapvcheviic, {dnpoPodpoc} / dvexdoocato Pniod.
/ Moag 8 drd anudtov yuxdv dciovg xopoug, / Bidcoig cvv dknpdroig /
Buvoug &vdyeig matpl. '

«Sei disceso fino alla terra, per dimorare fra gli effimeri rivestito di corpo
mortale, sei disceso anche in fondo al Tartaro, dove la morte governa a
migliaia le nazioni delle anime. Rabbrividi dinanzi a te allora 'antico Ade di
remota origine, e il suo cane [divoratore di genti], dalla strapotente forza, si
ritrasse dalla soglia. Liberati dai loro tormenti i cori delle anime sante, elevi
inni al Padre unendoti a quelle schiere incontaminate».

101. Di rilievo nel passo Pepiteto potpaiong per kottaug; cf. Garzya 1989, 770: «& da notare
che Paggettivo potpolog, connesso con Moipa “fato”, ha una sfumatura negativa che si
contrappone al privilegio della partenogenesi». Per quanto riguarda la dluce sorgiva» (9: Q®TOG
nayaiov), si osservi che sulla metafora della luce regge la teologia di Gregorio di Nazianzo, e, in
avanti nel tempo, la poesia mistica di Simeone il Nuovo Teologo.

102. Luogo gia citato, s#pra, in n. 31, alla quale si rinvia anche per altri luoghi simili negli
Inni. B Tunico caso nel quale Cristo & chiamato col suo nome (cf. Seng, Unsersuchungen, 277).

103. Si noti come Sinesio, a proposito della discesa agli inferi, ricorra alla mitologia dell’Ade,
forse sulle orme di apocrifi neotestamentari, fonti con qualche luogo di testi ‘canonici’ (7 Petr. 3,
19 e 4, 6) di questo particolare della vicenda di Cristo ante resurrectionem, assente nei testi canonici
(Garzya 1989, 788-789, cita I’Evangelinm Nicodems; cf. anche Gruber-Sthrom, cit., 225, per le
difficolta testuali nella tradizione).
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ibid. 31-71: avidvta Se, kolpave, / 10 kot Népog Gometa / tpéoev EOvea
daupdvav- / 0dupnoe 8 dxnpdrov / xopdg dupotoc dotépwv: / aibmp 8¢
yehdooag, / 6opdg appoviag matip, / €€ ntatdvov Mpag / ékepdocato
povowkav / gmvikiov &¢ péhoc. / petdnoev ‘Ewoedpog, / O Sidktopog
auépag, / kol ypdoeog “Eomepoc, / Kubepiiog dotip: / & pév kepdev oéhag
/ TMicaca pdov mupdg / Gyelto Tehdva, / mowuny voylov O0edv: / tav &
gopuoaii képav / Titav énetdocato / Eppnrtov v Txviov: / Eyve 8¢ ydvov
00D, / OV Gprototégvay véov, '™ / 18iov mupdg dpxdv. / o 8¢ Topodv
éMdocac / kvoavdviuyog ovpavod / vmepniao vdtov, / ceaipnot &
dneotddng / voepaiowy dknpdrotlg, / dyaddv 801 mayd, / ocrydpevog
ovpavde. / &0’ otite Babippooc / dxapavionddag Xpdvog / x0ovog Exyova
cVpwv, / 00 Kfpeg dvardée / Padurkidpovog Brag, / GAN adtog dynpaog /
Alov 0 madoryevic, / véog OV dua kol yépov. / 1ac devdo povas / taptag
néheton Ogolc.

«Con la tua ascensione, o Signore, tremarono le orde innumeri dei démoni
dell’aria; sbigotti il coro immortale delle pure stelle; I'Etere, il saggio padre
dell’armonia, sorrise e sulla sua lira a sette corde intono la musica per un
canto epinicio. Sorridevan Lucifero che annunzia il giorno, e Espero d’oro,
I’astro di Citera, e precedeva Selene, di deéi notturni pastora, colmando di
fuoco fluente il suo cornuto fulgore, mentre la chioma tutta di luce
dispiegava Titano sotto le tue tracce ineffabili, riconoscendo il Figlio di Dio,
il sublime intelletto creatore, principio del fuoco suo proprio. Ma tu
dispiegasti le ali, balzasti sulla volta azzurra del cielo per arrestarti fra le pure
sfere intellettuali, dov’¢ la sorgente dei beni, il cielo silente. Non son 1i né il
Tempo che col suo flusso profondo e linfaticabile piede trascina gli esseri
nati dalla terra né le piaghe impudenti della materia dai flutti profondi; ma
solo c’¢ I'eternita di remota origine, che mai non invecchia, giovane e vecchia
insieme, della loro sede eterna custode agli dei».

Cosi come per I’Ade, nella descrizione del cielo a cui ascende Cristo il
poeta da sfoggio della sua formazione nella tradizione letteraria antica e,
elemento ancor piu notevole ai nostri fini, nella cosmologia neoplatonica. Nella
discesa agli inferi e poi nell’ascesa al cielo, ¢ data in certo modo concretezza alla
dottrina, sviluppata dai neoplatonici sulla linea del mito dell’anima nel Fedro, e
che appare anche da altri testi fatta propria da Sinesio, dell’Abs#eg nella materia
e dell’ Aufitieg a Dio dell’anima, e della sua propria anima.!%> In piu, € stato
osservato che qui e altrove (soprattutto in Aymn. 6) Sinesio risenta anche del

104. Altra affermazione della attivita demiurgica del Figlio, intelletto del Padre. Sull’epiteto
apiototéxvng, di origine pindarica (fr. 57, 2 S. —M.), ma presente in contesti pagani e cristiani, cf.
Gruber-Strohm, ed. cit., 228, ad I; Seng, Untersuchungen, cit., 298 (anche per la presenza di
caldaismo nel contesto).

105. Cf. K. Smolak, Die Hymnen des Synesios und die lateinische Westen, in Seng-Hofmann, 420-
438 (cf. 423: «Dieser ersehnte Aufstieg der Individualseele ist gewissermallen prifiguriert in der
Himmelfahrt Christi»).
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mito di Eracle, il che peraltro non costituisce una novita fra i cristiani. Ma si
tratta della sua Ogoplo di un dato neotestamentario divenuto oggetto
imprescindibile della fede.

Non sorprende che alla morte di Cristo, che per il Nostro era
indubbiamente un dato storico, vi sia sostanzialmente negli Iz#i allusione solo
in hymn. 6, 16-17 (T0v €rovpaviolg Bedv, / tov droyxboviolg vékvv: «Dio per i
celesti, cadavere per quelli di sotterra») e 30-32 (Bedg i, APavov déxov- /
XPLoOV Bacthel PEpm/ opdpvn Tdeog appdoet, detto a proposito dei doni dei
Magi);1% in effetti, la croce del Figlio di Dio, follia per i ‘gentili’ e scandalo per
gli Ebrei,'"7 tale era, alla pari dell'incarnazione, anche e particolarmente per i
neoplatonici.1%

7. I luoghi sinesiani appena segnalati lasciano fuori alcuni dei punti della
expositio fide: battesimale e, non a caso, proprio quelli sui quali Sinesio sembra
dichiarare aperta la discussione nell’ep. 105. Le sue riserve dottrinali, pur
riconoscendosi largamente nella tradizione platonica, riguardano in prevalenza
gli amdppnta, non gli €keopa, che — pare dover intendere — egli da vescovo
sara costretto a esporre per @UopvBio ai fedeli. Queste riserve vanno
contestualizzate nel dibattito religioso del Cristianesimo del tempo, e del
Cristianesimo alessandrino in un’epoca che, se ancor lontana dalla definitiva
condanna di Origene (543),'" era gia pervasa da polemiche fra origenisti e
antiorigenisti, particolarmente vivaci a cavallo fra IV e V secolo in Oriente
come in Occidente, qui alimentata dalle traduzioni di Rufino.!% Si ¢ gia detto
che Teofilo stesso aveva conosciuto una fase origenista poi rinnegata;!!! e cosi

106. Diversamente in qualche luogo delle epistole del periodo episcopale; cf. ¢p. 41, 60-61, I
42: de1yap Dmep TG AmdvTov auaptiog otawpmdfvor Xpiotdv; 42, 32-34, 1 55,

107. Cf. Paul, 7 Cor. 1, 18; Gal. 5, 11.

108. Cf. Dérrie, Une exégése néoplatoniciemme dn prologue de I'Evangile selon saint Jean (Amélins chez
Eusébe, Prép. Ev. 11, 19, 1-4), in Platonica minora, cit., 491-507.

109. Sul grande esegeta alessandrino ¢ opportuno tener presente, anche ai fini del discorso
che segue, il giudizio di C. Moreschini, Storia della filosofia patristica, Brescia 2004, 131: «Ora, ¢ certo
che Origene in alcune dottrine [...] ¢ fortemente influenzato dalla filosofia greca, ma ¢ altrettanto
certo che il complesso della sua ispirazione fu cristiana, forse ancor pitt di quella di Clemente.
Tutto quello che egli penso e scrisse, lo penso e scrisse da cristiano. L’impiego di dottrine pagane,
di conseguenza, per quanto importante, non ha un significato esclusivo (ma questo vale per tutti i
teologi cristiani, si puo dire)».

110. Cf. Clark, cit.; G. Sfameni Gasparro, Origene ¢ la tradizione origeniana in Occidente, Roma
1998, 111; E. Prinzivalli, Magister Ecclesiae. 1/ dibattito su Origene fra il 111 e il IV secolo, Roma 2002;
Ead., Per una storia dei conflitti intorno all'eredita di Origene fra 111 ¢ 1V secolo, in Ad contemplandam
Sapientiam. Studi ... Sandro Leanza, Rubettino Ed., 2004, 571-592.

111. Socrate scolastico, origenista convinto, lo annovera (bist. eccl. 6, 13) con Metodio di
Olimpo, Eustazio di Antiochia e Apollinare di Laodicea nella tetpaktdc dei principali
calunniatori di Origene (Metodio di Olimpo, Eustazio di Antiochia, Apollinare kai t0 teAgvTaioV
®ebP1hog). Per un’evoluzione della posizione di Teofilo riguardo all’'origenismo nel contesto
alessandrino, cf. Clark, cit., 105-121; Russel, cit., 141-142 e supra, n. 69; la svolta antiorigenista del
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anche Gerolamo (nell’ep. 33 egli definiva rabidi canes ¢li avversari di Origene e
false e strumentali le accuse di ordine dottrinario a lui mosse), divenuto in
séguito, sul finire del IV secolo, fra i piu decisi antiorigenisti. Una posizione
parzialmente compromissoria era stata raggiunta dai Padri di Cappadocia,
anch’essi rientranti nella tradizione alessandrina.!12

Gia Marrou ammetteva che molti dei 8dypata toccati da Sinesio erano
all’epoca tutt’altro che definiti e oggetto di dispute nei testi patristici e nei
concili: il “sistema” dottrinario del Cristianesimo, nonostante Nicea,
Constantinopoli e gli altri concili del secolo, non aveva ancora assunto una
definizione, e, come gia accennato, teologia platonica e teologia cristiana
risultavano nei fatti quali due aspetti, in pit punti correlati, della medesima
forma culturale. Appare peraltro evidente che quanto dichiarato da Sinesio
riconduca nellinsieme a un origenismo di fondo,!"® mai comunque da lui
confessato; 1 punti dottrinali toccati, «presentavano bensi una coincidenza con il
sistema filosofico neoplatonico, ma erano anche quelli su cui si era cimentata la
speculazione dell’alessandrino Origene, con soluzioni non molto dissimili che
suscitavano, proprio in quel tempo, aspre reazioni ma che non erano ancora

patriarca va collocata fra il 399, data della sua prima lettera sinodale (cf. J. Declerck, Téophile
d’Alexandrie  contre  Origéne:  nouveanx fragments de [Epistula Synodalis Prima (CPG, 2595),
«Byzantion» 54 (1984) 495-507; Russell, cit., 92), incrociandosi con la questione crisostomica (cf.
supra, n. 18) e la persecuzione di gruppi monastici ‘origenisti’ di Egitto (non ¢ certo casuale che «
mantelli neri» siano oggetto della polemica sinesiana nel Dione, che ¢ del 404).

112. Gregorio di Nissa nel Panegerico di Gregorio il Taumaturgo, definisce Origene il
‘categumeno’, benché molto discusso, della «filosofia ctistiana» (PG 46, 905d: Thc TV
Xpiotiav@dv erhocoiag kadnyovpéve: "Qptyévne 88 odtoc Ay, 00 ToAG &l Toic GUYYPANac
Xéyoq), pur respingendo, come si vedra infra, alcune delle dottrine a lui attribuite, cosi quella della
preesistenza delle anime. Basilio e Gregorio di Nazianzo avrebbero allestito un’antologia di
luoghi origeniani, la ®okoAia, un cui esemplare Gregorio invia (a. 383) al vescovo Teodoro (cf.
Greg. Naz., ¢p. 115, 3, 2, 10 Gallay: va 8¢ Tt kol Dndpvnpo wap’ Mu@v Exng, 10 8 adto Kol 10D
aylov Bactheiov, muktiov drectdikopév oot thig Qpiyévoug Phokariag khoydg Exov TV
xXPNSiHeV 101G PIAoAGY01S). Dubita della paternita cappadoce della @oxadio E. Junod, Basike de
Cesarée et Grégoire de Nagianze sont-ils les compilatenrs de la Philocalie d’Origéne? Réexamen de la lettre 115
de Grégoire, in Mémorial Dom Jean Gribomont, Roma 1988, 349-360 (sulla stessa linea anche M. Harl).

113. Cf. tuttavia supra, n. 69. Secondo Bregmann, Synesius the Hermetica and Gnosis, cit., 92,
Sinesio non avrebbe mai letto scritti di Origene. Cio pud essere anche vero, e, probabilmente,
puo essere anche esclusa per lui «an affiliation with Origen’s writings» (Wagner, art. cit., 131), ma i
termini della discussione non cambiano. I’origenismo impregnava il cristianesimo alessandrino, e
non solo alessandrino, era oggetto di discussioni, aveva penetrato anche la teologia dei Cappadoci
e Vanimuns stesso del suo ‘filosofare’ platonizzante era certamente oggetto d’attenzione nei circoli
neoplatonici e nella scuola stessa di Ipazia. Cf. J. S. O’Leary, Christianisme et philosophie chez Origéne,
Paris 2011, 64 s.: Origene pensa come teologo secondo il modo del pensiero platonizzante, che
mette al servizio dell’elucidazione del messaggio cristiano; Origene non fa alcuna distinzione fra
la spiritualita del platonismo e quella del cristianesimo, se si esclude il fatto che il Dio dei cristiani
permette anche ai ‘semplici’ di condurre una vita tanto buona quanto possibile.



Un cristiano difficile: Sinesio di Cirene 39

state ufficialmente e definitivamente condannate».!# Invero, il nodo vero del
dissenso di Sinesio, lesivo dell’ortodossia, riguardava la resurrectio carnis, sulla
quale sembrava che Origene avesse sostenuto posizioni non ortodosse; ma,
«che Origene fosse allora messo sotto accusa dai suoi avversari anche su questo
punto non significa che fosse in questione, al riguardo, qualche punto ben
preciso e definito dell’ortodossia. La disputa riguardava semmai aspetti annessi
e connessi al problema della durata del mondo, come il carattere definitivo o
provvisorio della sanzione post morten».)'> Ma e Origene e gli origenisti — e non
solo essi — non rifiutavano la fede nella resurrezione, ne discutevano modi e
significato; da ‘platonici’ essi erano riluttanti ad ammettere la resurrezione della
carne — elemento negativo — nella sua integrita. !¢

Ma veniamo a una breve discussione sulle singole riserve di Sinesio, che,
come osservato, difficilmente possono essere definite eterodosse o eretiche,!!’
ma che rinviano tutte a questioni all’epoca non ancora definite dalla Chiesa.

114. Corsini, cit., 357 s. A testimonianza che molti dei problemi, fra i quali quelli citati da
Sinesio, erano discussioni nel tardo IV secolo, cf. Greg. Naz., or. 27, 10: @1hocO@eL pot mept
Kkdopov fi kKdouwv, Tepl VANG, Tepl Woxiig, mepl Aoyikdv gioemv BeAtTidovov te kol xepdvav,
nepl Gvaotdoews, Kpioews, aviamoddoels, Xpiotod mofnpdtav. év tovtolg yap Koi T0
gmruyydvew odk dxpnotov, kai 10 Sopoptdvey dkivduvov (con questi temi di ricerca
Gregorio presenta «la via larga» — mopé€opar mhateiog 6300 — rispetto alla consueta polemica
contro r1iti e tradizioni dei pagani. Prinzivalli, Per #na storia, cit., 586, osserva: «Siamo in piena
continuita con i punti considerati aperti dalla prefazione del De principiis, oltre centocinquant’anni
prima, ma ¢ significativo che Gregorio si spinga oltre il De principiis, ponendo la resurrezione fra i
punti di discussione ed eventualmente di errore scusabili, laddove Origene la considerava fra gli
elementi gia definiti dalla tradizione apostolica e suscettibili solo di approfondimento»).

115. Corsini, cit., 376. Sulle riserve di Sinesio, cf. Vollenweider, Neoplatonische und christliche
Theologie, cit., 87-189 (vd. anche Roques, in Garzya-Roques, I 306, nn. 33-30).

116. In effetti, se sulla fede nell'immortalita dell’anima poteva esservi accordo sostanziale
fra platonismo (nelle sue varie ‘confessioni’) e cristianesimo, sulla resurrectio carnis non era possibile
trovare un compromesso; cf. Dorrie, Was ist “Spatantiker Platonism?, cit., in Platonica minora, 522:
«Der Glaubenssatzt von der Auferstchung des Fleisches — &Eavdotacic 1OV cupkdV
resurrectio carnis — trigt antiplatonisch-polemisches Geprige; fir den Platonismus war die
Unsterblichkeit im Uber-Individuellen, nimlich in der intellektuellen Gemeinsamkeit aller
intelligenten Wesen begriindet, christliches Dogma verhies Unsterblichkeit der freilich verklirten,
aber doch im Kérper begriindeten Individualitit. In einem Wort: Wohl die gesamte Dogmatik
des 4. und des 5. Jahrhunderts ist im Hinblick auf den Platonismus (der so viele Haeresien
inspiriert hatte) konzipiert — aber eben so, daf3 das Ergebnis (das bis an die Schwelle der
Gegenwart unvermindert giltig war) in allen, aber auch in allen Punkten dem Platonismus
widersprach». E in effetti che la difficolta di Sinesio sulla resurrectio carnis venisse certamente dalla
sua formazione neoplatonica, dal disprezzo per la materia, Safpov UAac, vepélo yuxag,
eldwhoyapsic edyoic orxdrokag Embmbosmy (hymn. 1, 90-94; eldwhoxaphc, che ricorre anche in
insomn. 7, 158 Terzaghi, ¢ in Or. Chald. 163, 3: cf. Seng, Untersuchungen, cit., 156, che difende la
lezione gidwAoyapnic, contro I'emendamento gidwhoyapels di Wilamowitz). Nella diffidenza
verso la carne Sinesio aveva buona compagnia in Gregorio di Nazianzo (cf. supra, n. 81).

117. Esse «konnte man ihn damals kaum der Heterodoxie oder Hiresie anklegen» (Schmitt,
cit., 22).
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Sul problema dell’anima, la posizione sinesiana che ne vuole,
platonicamente, la preesistenza e la ‘caduta’ puo apparire sospetta di eterodossia,
ma Sinesio non lascia intendere se ne ritenga la preesistenza dal punto di vista
temporale o ontologico, ¢ nemmeno patla di metempsicosi/metensomatosi,
che alla teoria della preesistenza era strettamente correlata gia in Platone, né fa
alcun cenno alla apocatastasi, centrale nella escatologia di Origene e riproposta
nel IV secolo da Gregorio di Nissa.!!8 Tuttavia Origene, che nullum proprie de
anima edidit librum (Ps. Hieronym., ep. 37 = Dialogns sub nomine Hieronymi et
Awngustini de origine animarum), aveva accusato l'oscurita del problema nel suo
insieme, lasciando aperta la discussione, in assenza di una posizione della
Chiesa:

in catalogo ecclesiasticae praedicationis animae faciens mentionem, haec dicit: “de anima
verum utrum ex Seminis traduce ducatur, ita ut ratio ipsius vel substantia inserta ipsis
corporis seminibus babeatur, an vero alind habeat initium, et hoc ipsum si genitum est ant
non  genitum, wvel cerfe si extrinsecus corporis inditur, necne, non satis manifesta
praedicatione distinguitur”’ (Orig., prine. 5)

e altrove, nel commento all’epistola paolina a Tito, asseriva, la legittimita di
diverse teorie in difetto di una ecclesiastica regula:

118. A chiarimento, va detto che gia Clemente Alessandrino aveva escluso la preesistenza
delle anime (cf. szrom. 4, 26, 167, 4: «Dunque 'anima non viene inviata dal cielo quaggiu a una
sorte deteriore, poiché Dio dirige ogni cosa al fine migliore, ma quell’anima che ha scelto la vita
migliore, per un atto di giustizia di Dio cambia la terra in cielo» [trad. di G. Pini]). Contro
metempsicosi e preesistenza delle anime, e per la simultaneita dell’inizio dell’esistenza di corpo e
anima, si era pronunciato Gregorio di Nissa (cf. anim. et res., 52-60). Analogamente, Sinesio non
cita qui I'altra teoria di matrice platonica (cf. Phaed. 113d; Tim. 41e; Phaedr. 246-247), sviluppata
dal neoplatonismo (cf. H. S. Schibli, Hierocles of Alexandria, Oxford 2002, in part. 98 ss.), presente
negli Oracula, ma anche in autori cristiani come Agostino e Boezio (cf. A. P. Bos, ‘Aristotelian’ and
Platonic’ Dualism in Hellenistic and Early Christian Philosophy and in Gnosticism, «Vigiliae Christianae»
56 [2002] 274) dell’8ynpa, alternativamente detto vogpd, popen e mvedua (cf. hymn. 4, 14-15: 68
yap Gpydv yevétag E6mke KGGUOLS / KoTdyew €K VOEPAV GMUACL LOPPAG: «te [sail il Figlio]
infatti il Creatore dié agli universi come principio perché, tratte dalle entita intellettuali, venissero
sino ai corpi le former. 20-23: oV 8¢ kol GV POTAV dppropedels, / AuépioTov TEPL yav
nvedpo pepilelc, / kol moy@ 10 8008V mdAv cvvdmrels, / Bvatodg ék Bavdtov Mov dvdykog:
«tu danzi intorno alla natura mortale, suddividi per la terra il tuo soffio pur sempre indiviso e
ricongiungi alla sorgente cio che ha essa sprigionato, liberando i mortali dalla necessita della
mortew; cf. imsomn. 6, 4 e Aujoulat ad /[, 279), una sorta di corpo etereo dell’anima, che
Paccompagna nella sua ventura di Abstieg ¢ Aunfstieg, e che potrebbe corrispondere al corpo
resuscitato, spirituale, di Origene. Cf., fra il molto, Bregman, Synesins of Cyrene, cit., 150 s. 160 s.;
Garzya, Ai margini, cit., 233-236; Di Pasquale Barbanti, Ochema-pnenma e phantasia, cit.; L. Saudelli.
Un dit d’Héraclite dans le traité Sur les Songes de Synésios de Cyrene, in Seng-Hoffmann, cit., 233 (il
nvedpa ¢ «une enveloppe qui revét ’dme comme une gaine et la surface sur laquelle les images de
la réalité se refletent») e ora il contributo di C. Moreschini in questo stesso volume. E quella del
‘veicolo dell’anima’ una delle dottrine condannate come origeniste dal concilio di Costantinopoli
del 553.
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item in libro quem de Epistula ad Titum, si quis — ait -, rationem humanae animae
requirat, cum de ea neque quod ex seminis traduce ducatur, neque honorabilior et
antiquior cotporis compage sit, tradiderit ecclesiastica regula: propter quod multi nec
comprebendere potuerunt aliter sentiri oportere de animae ratione. Sed et qui aliter sentire
vel disserere visi sunt, a nonnullis in suspicione habentur velut novi aliquid introducentes
[...] quando antem factae sint, olim simnl, ant nunc per singulos nascentinm, quid periculi
esse aiunt, alterum e dnobus opinari? 119

Orbene, la discussione di Origene sull’anima, pur non affrontata ex professo,
ma diffusa variamente negli scritti, poneva piu problemi che soluzioni,
problemi d’altra parte che egli ereditava dalla tradizione, e greca e cristiana.
Questi riguardavano 'autoconoscenza dell’anima, la sua sostanza, se corporea o
incorporea, se semplice o composta — e in questo caso, se risultante di due o tre
parti —, se «fatta o del tutto non fatta da alcuno», e se «fatta» in che modo
«fattar, e se la sua sostanza fosse contenuta, secondo alcune dottrine, nel seme
corporale (utrum, ut putant aligui, in semine corporali etiam ipsius substantia continetur);
se la sua orgo si trasmettesse in una con quella del corpo e se essa venisse
dall’esterno quando gia perfetta (an perfecta extrinsecus veniens) e si rivestisse del
corpo mortale formato nel seno materno (formato intra viscera muliebria corpore
induitnr), o se venisse «fatta» ex novo, allor quando il corpo fosse formato (ez 5i ita
Sit, utrum nuper creata veniat et tunc primum facta, cum corpus videtur esse formatum); se
preesistente e costretta per qualche ragione ad assumere un cotpo (0b aliguam
cansam ad corpus sumendum venire aestimaretur); se la sua separazione dal corpo fosse
totale o se riprendesse il corpo quando ‘deposto’ (an cum semel susceptum deposuerit,
iterum assumai), e, in questo caso, se continuasse ad averlo sempre con sé o se
talora lo deponesse (e 5i secundo, sumptum semper habeat an aliguando iterum abicial) e
— problema non secondario — quale fosse il suo rapporto sostanziale con
qualche «ordine» superiore o con esseri spirituali delle medesima sostanza (s7 est
aliquis ordo ant sunt aligni spiritus eiusdem cum ipsa substantiae'™) e il suo rapporto
con la virtt.12! La rassegna delle vatie guaestiones, quali confluirono nel pensiero
cristiano tardoantico, sono esposte con chiarezza nel commento al Cantico dei
Cantici, pervenutoci, cosi come altri testi del grande Alessandrino, nella
traduzione latina.!?2

119. Ps.- Hieronym., ¢. 37, PL 30, 270 (dial. 2, 261d). Cf. Sfameni Gasparro, Origene ¢ la
tradigione origeniana, cit., 112.

120. L’allusione ¢ agli angeli, altra vexata quaestio origeniana.

121. Orig., in cant. 2, 5, 22-25, 1 366-370, SChr 375, 1991, Brésard-Crouzel.

122. E significativo che anni dopo Agostino, pur scartando — ¢ in questo concordando con
Metodio e Gregorio di Nissa (cf. Greg. Nyss., bom. gpif. 28, e, in argomento, E. Peroli, I/ platonismo
e lantropologia filosofica di Gregorio di Nissa, con particolare riferimento agli influssi di Platone, Plotino e
Porfirio, Milano 1993, soprattutto 66 ss.), dichiarasse nell’epistola a Ottato di Milevi (gp. 202/ A, a.
420) essere quella dell’anima res obscurissima (2, 5), anche per quel che riguarda la trasmissione del
peccato di Adamo, benché questo verita di fede (ibid. 2, 6: ego enim adbuc, fateor, non inveni
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La resurrectio carnis era presentata da Origene quale ‘dogma’ di ardua
interpretazione e dvoBedpntov pVoTAPLOV, irriso dai ‘gentili’. 123 Questa definitio
Jidei, che all’epoca del concilio niceno aveva gia un nutrito background nella prima
letteratura cristiana,'?* costitul il piu grave problema escatologico nel dibattito

quemadmodnm anima et peccatum ex Adam trabat —unde dubitare fas non est—, et ipsa ex Adam non trabatur;
guod mibi diligentins inquirendum, quam inconsultins asserendum est). Osserva Sfameni Gasparro, Origene e
la tradizione origeniana, cit., 132 s.: «Posta la premessa indiscutibile della derivazione dell’anima da
un atto creativo di Dio, I'Ipponense non riusci mai a sciogliere il dilemma relativo all’'unicita di
tale atto, sicché dall’anima di Adamo derivano tutte le altre, ovvero della continua ripetizione di
esso [scil.: il peccato originale], ad ogni nuovo concepimento umano. In tal senso ¢ emblematica la
dichiarazione della sua propria ignoranza in materia espressa nelle Retractationes: nec tunc sciebam nec
adbue scio (retr. 1, 1, 3)». E chiaro il riferimento alla dottrina del traducianesimo, sostenuta da
Tertulliano, che, d’altra parte, attribuiva all’anima una substantia simplex: (anim. 22: definimus animan
dei flatn natam, immortalem, corporalem, effigiatam, substantia simplicem, de suo patientem, varie procedentem,
liberam arbitrii, accidentis obnoxiam, per ingenia mutabilem. rationalem, dominatricem, divinatricem, ex una
redundatem. sequitur nunc, ut quomodo ex una redundet consideremus, id est, unde et guando, et gua ratione
sumatur). 11 traducianesimo, presente anche in Origene e ‘latente’ in successive dottrine
‘ortodosse’, fu respinto con altre teorie origeniane, da Nemesio (#at. hom. 2, luogo che dipende dal
trattato pseudo-nissenico De anima, PG 45, 205¢) in polemica con Apollinare, con la proposta di
una sorta di origenismo, libero pero dalla dottrina della ‘caduta’ delle anime: Dio, al compimento
della creazione (cf. Gen. 2, 7), avrebbe creato le anime tutte assieme.

123. Orig., ¢ Cels. 1, 7, compreso (ibid. 8, 19) fra quei «discorsi divini che insegnano in
modo mistico» (LOOTIKOG S18dcKk0oVTEC) a coloro che sono in grado di intendere «con un ascolto
pia divino» le parole di Dio; ibid. 7, 32: 10 mepl Thg Gvaotdoeng Adyov, ToAdv dvta kol
dvoepufivevtov kol Sedpevov coeod elmep T GAo TdV Soypdtov kai émi mAglov
SoBepnkdrtoc; in foann. 10, 36: péya [...] 10 tiig dvactdoemg kol 10 ducbedpnrov Tolg
ToMOTG NU@V pootmprov). Cf. H. Chaqwick, Origen, Celsus and the Resurrection of the Body, «Harvard
Theological Revew» 41 (1948) 83-102; Moreschini, S7ria della filosofia patristica, cit., 160 s. Sul
concetto di pootiplov e la connessa terminologia in Origene, cf. G. Sfameni Gaspatro, La
terminologia misterica nel linguaggio della rivelagione in Origene, in C. Moreschini-G. Menestrina (a c. di),
Lingua e teologia nel cristianesino greco, Brescia 1999, 125-181.

124. Cf. T. H. C. van Eijk, La résurrection des morts chez, les Péres apostoliques, Paris 1974; ]J.
Becker, La resurrezione dei morti nel cristianesimo primitivo, Brescia 1991. La piu antica testimonianza
postapostolica ¢ in Clemente di Roma (7 ¢p. Clem. 24-25), che ricorre, in questo seguito da altri
apologeti, ad esempio al mito della fenice. Un De resurrectione ¢ attribuito falsamente a Giustino,
che tuttavia ne aveva dichiarato in piu luoghi il fondamento teologico nel Dio di Abramo (dial.
80, 4: Pracenueiy Toludot Tov 0dv ABpady [...] oi kai Aéyovot pn lvar vekpdv GvdoTaoty);
la resurrezione ¢ affermata anche da Teofilo di Antiochia (Antol. 1, 13: Tadta 8¢ ndvta dvepyel
10D 020D copla, &ig 10 mdeiEa S0 TovTeV 8Tt duvatd dotv 6 B0 motficar THY KadoAKTV
avdotaow); per Ireneo, adv. haer. 4,18, 4 ¢ 5, 2, 2, sul fondamento di Ioann. 6, 54, I'eucarestia
stessa ha senso per la resutrezione dei morti, che ¢ opera dello Spirito (7bid. 5, 9, 4, cf. Paul., Rom.
8, 11); la resurrezione & oggetto della fede (fr. 12, PG 7, 1236a: odpoto GvictacHot
TEMOTEVKALLEV, €l yap Kol eOeipetatl, GAN 00K arndrivtar); per Taziano, or. 6, 15, la resurrezione
dei corpi ¢ fenomeno unico e irripetibile al compimento del tempo (drag 8¢ kad Nudc aidvov
nenePacPEVMV), con richiamo polemico alla dottrina stoica della GvokOkAwolg (copdtov
avdotaocty Eoechol memiotevKopey META TNV TAV OAwv ovviéhelav ovy GG ZTmIKol
doyporitovov katd tvag kikAov mepiddoug ywopévev deb). Si discute se PAtenagora del De
resurrectione sia 'apologeta del 11 secolo (contra N. Zeegers-Vander Vorst, La paternité athénagorienne
dn De resurrectione, «Revue d’histoire ecclésiastique» 87 (1992), 333-374; pro B. Pouderon in piu
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teologico del II-I1I secolo'® e dei primi anni del IV, in cui si colloca (a. 310) il
De resurrectione di Metodio d’Olimpo,'?¢ in polemica contro Origene, e restava
sub indice ancora nell’eta successiva. Il Cristianesimo — € noto — ereditava in
argomento un problema gia dibattuto nella tradizione veterotestamentaria e
nella prima eta apostolica: la ‘resurrezione’ era rifiutata dai Sadducei'?” ed era
oggetto di controversie ai tempi di Paolo, che testimonia che nella comunita di
Corinto alcuni non vi credevano.!28 LLa resurrezione annunciata da Paolo aveva

contributi: _Apologetica. Encore sur authenticité dn De resurrectione d’Athénagore, «Recherches de
science religieuse» 67 (1993), 23-40; 68 (1994), 19-38; 69 (1995), 194-201; 70 (1996), 244-279 ¢ D.
Rankin, Athenagoras Philosopher and Theologian, Farnham, Ashagate, 2009, 10 s. ¢ al).

125. Notevole, fra i Latini, la posizione di Tertulliano (res. mort. 1, 1) con la proclamazione
che fiduciam christianornm resurrectio mortuornmy illam credentes, summns. Nell’ Apologeticum (circa 197), 48,
1, viene confutata la dottrina della metempsicosi, Tertulliano oppone a essa quella cristiana, per lo
piu derisa, della resurrezione del singolo womo (ibid.: at enim Christianns si de bhomine hominem
ipsumaque de Gaio Gaium reducem repromittat, statim illic vescica quaeritur et lapidibus magis, nec saltem
clamoribus a populo exigetur), e prosegue: «Come se, qualunque sia la ragione che presiede alla
trasmigrazione delle anime umane in altri corpi, essa non esigesse che le anime fossero richiamate
negli stessi corpi, e venir richiamate significa essere cio che furono (ipsa exigat illas in eadem corpora
revocars, quia hoc sit revocari, id esse quae fuerant)» (ibid. 2). Per lui, la tesi cristiana pone
ragionevolmente che «un uomo ridiverra uomo, uno qualsiasi diverra uno qualsiasi, purché uomo,
in modo che un’anima della stessa natura si trasformi in un’altra, riprendendo la stessa condizione
umana, anche se non la stessa figura. Ma poiché il motivo della resurrezione (ratio restitutionis) ¢ la
fissazione del giudizio finale, ¢ necessario che colui che esistette si possa riconoscere (necessario
idem ipse, qui fuerat, exhibebitnr), per ricevere il giudizio di Dio sui propri demeriti o benemerenze
(ed ¢ proprio il giudizio che rende la resurrezione del tutto necessaria: cf. res. 14, 8). Saranno
percio fatti comparire dinanzi anche i corpi, anzitutto perché I'anima sola, senza una materia
stabile, cio¢ la carne, non puo sentir nulla (ideoque repraesentabuntur et corpora quia neque pati quicquam
potest anima sola sine materia stabili, id est carne), ed in secondo luogo perché tutto cio che nel giudizio
di Dio le anime debbono patire, lo meritarono con i corpi, nei quali sempre agirono (e quod
omnino de indicio Dei pati debent animae, non sine carne meruerunt, intra quam omnia egerunt (tbid. 3-4). Dio
(res. 11) puo riedificare e restituire il Zabernaculum carnis: egli che tutto cred dal nulla (ex #ibilo),
potra exprimere de nibilo la carne in nibilum perductam (i passi tradotti dall’ Apologeticum rinviano a
Tertulliano, Apologia del Cristianesimo. Intr. e note di C. Moreschini; trad. di L. Rusca, Milano
1984).

126. Varie testimonianze «substantiate the idea that Methodius was both the follower of
Origenes and at the same time one of his most influential critics» (V. Cvetkovic, From Adamantins
to Centaur. St Methodins of Olympus’ Critique of Origen, in S. Kaczmarek-H. Pietras-A. Dziadowiec
ledd.], Origeniana Decima. Origen as Writer, Leuven 2011, 791-802, rif. a 791). Cf. L. G. Patterson,
Methodins of Olympus. Divinity Sovereignty, Human Freedom and Life in Christ, Washington DC, 1997.
Sul De resurrectione e la selezione ivi operata di alcune posizioni di Origene a scopo di
confutazione, cf. H. Crouzel, Les critiques adresseés par Méthode d’Olympe et ses contemporains a la doctrine
origénienne du corpus resuscité, «Gregorianumy» 53, 1972, 679-716; Prinzivalli, Magister ecclesiae, cit., 85-
104.

127. Cf. Matth. 22, 23-33.

128. 1 Cor. 15, 12-14. 25-28: &l 8¢ Xpiotog knpdooceton 8t1 &k vekpdV Eynyeptat, mdg
Aéyovotv &v Duiv Tveg 0Tt dvdotacts 0Ok Eotv; gl 8¢ dvdotacic vekpdv ovk Fotiv, 008
Xpiotog Eyniyeptat. €1 8¢ Xpiotog ovk &yfiyeptol, kKevov dpa tO KNpLype U@V, Kevi 1 ToTig
VUGV [...] 3¢l ydp adtov Paciredev dxpt od Off mdvroc todg éx0podg Vmd TEdaG aDHTOD.
£oyatog &x0pog katapysttar 6 Bdvatog mdvta yop DréTaEey DO ToVG Tddag avTod. dTav 8¢
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destato lirrisione degli ‘Elleni’ presenti al suo discorso in Atene;!? ancora
Agostino affermava che nessun articolo di fede era maggiormente respinto che
quello della resurrezione della carne.' Origene dava della resurrezione della
carne un’interpretazione spiritualistica, sulla base della sua interpretazione di
Marco 12, 25 (8tav yap €k vekp®dv Gvoot®dotv, oUte yopodow olte
yopiCovton, GAN glciv dg dyyelot &v Toig 00pavois) e il luogo paolino di 7 Cor.
15 (i corpo, seminato nella corruzione, risorge incorruttibile). La materia dei
corpi resuscitati — scriveva Origene nel Commento a Geremia' — non ¢ di
necessita identica a quella del corpo terreno; in ogni caso, la logica della
trasformazione del corruttibile nell’incorruttibile appartiene al potere creatore di
Dio; il corpo risorto sara altra cosa quanto alla sua costituzione rispetto a quello
di prima della resurrezione, perdendo tutto cio che nel corpo terrestre ¢ causa
del peccato e dell’errore. Verificandosi al momento del giudizio finale, la
resurrezione veniva a identificarsi con la GmoKOTAGTOOIW, con la perfecta universae
creaturae restitutio, da lui chiamata ‘terza resurrezione’, dopo quella del battesimo
e quella di Cristo.!32 In questa teoria, il punto che suscitava le maggiori
polemiche era I'inclusione nella restitutio anche del mondo demoniaco, sulla base
del principio paolino che Dio ¢ tutto in tutti (prine. 3, 6). La GTOKATIGTACLS era
intesa come un atto di misericordia di Dio (prine. 1, 4, 1-3: «Noi pensiamo che la
bonta di Dio, attraverso la mediazione di Cristo, portera tutte le creature ad una
stessa finew), I'istaurazione della sua sovranita su tutto il creato, dopo un’opera
di purificazione di tutta la creazione distesa in pit mondi, fra di sé identici e
successivi. Il corpo risorto sara un gidoc di esso quando in vita; la logica della
trasformazione appartiene al potere creatore di Dio.!3

Ma, a ben intendere il testo, Sinesio non nega la resurrezione, rifiuta perod
di adeguarsi a quella kabowAnpévn; la dvdotacig ¢ per lui un pvoTiplov
ineffabile e il breve riferimento ¢ formulato nei termini stessi che leggiamo in
Origene e in Gregorio di Nissa.

gimn 8n mdvta vmotétaxtor, dHilov 8t £ktog Tod VmotdEaviog odT® TO mAvte. GTav 8¢
VIoTOy R 0OTO TO TAVTO, TOTE Kol avTOS O VIOG VLOTOYNGETAL TG VIOTAENVTL AVTE TO TEVTA,
fva 7 6 0ed¢ mdvta &v mdow.

129. Cf. aet. 17, 22-34.

130. Aug., enarr. in ps. 88, 2; cf. anche Vexcursus in De civitate Dez, 22, sulle obiezioni di pagani
e cristiani. Gregorio Magno (bom. in Enang. 2, 26, 12) confessava che «molti dubitano della
resurrezione, come noi facemmo a nostra volta in passato».

131. Cf. Orig., in Jerem. 18, 4.

132. Sinesio evita di toccare questo aspetto particolare dell’escatologia (cf. supra, n. 117).

133. Gerolamo, che nell’ep. 84 attacca pesantemente Origene, afferma altrove (Contra
Jobannem Hierosolym. 31, PL 23), pace Marco e Paolo, che resurrectionis veritas sine carne et ossibus, sine
sanguine et membris, intelligi non potest. ubi caro et ossa, et sanguis et membra sunt, ibi necesse est ut sexus
diversitas sit |...] sed ubi sexus est, ibi vir et femina, dando spazio a interpretazioni realistiche, talvolta
macabre, sulle orme di Ezechiele 17.
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Quanto al rifiuto della fine (1éhog) del mondo (Sinesio non fa alcuna
allusione alla ¢reatio ex nihilo,'>* che Origene sembra avere accettato, % ma
parlare di 1éhog rende implicito nel neoplatonismo, per la circolarita della
gmotpo@n, il discorso sull’dpyn'39), resta una petitio principii alla quale non sono
dati chiarimenti o alternative. L’affermazione richiamava il dibattito sull’eternita
del mondo, vivace nella cultura alessandrina e nel neoplatonismo, al quale poi
Proclo cerchera di dare, in un trattato andato perduto, una sistemazione
scientifica, attaccata dal cristiano Giovanni Filopono, anch’egli esponente della
scuola neoplatonica di Alessandria, nel De aeternitate mundsi contra Proclum (a. 529).
In breve, intesa lattivita creatrice dell’'Uno in senso ‘emanatistico’ quale atto
che ha I'dpyn nel traboccare, per cosi dire, dall’'Uno come Bene e nel ritorno
all’'Uno per una nuova Gpyn, essa non pud conoscere fine o interruzione.
Sinesio, si ¢ detto, non tocca il problema della creazione, ma che il dibattito
fosse ancor vivo nel V secolo anche in ambiente cristiano e che una communis
opinio sulla creatio ex: nibilo e su un 160G del mondo fosse divenuta corrente nella
Chiesa, pur in mancanza di una definizione,'’” ¢ dimostrato proprio dall’opera
di Giovanni Filopono. In Sinesio — si € visto — ¢ la 10tng del Padre a generare il
Figlio ‘demiurgo’;!3 se questa 16tg ¢ estensibile anche all’atto creativo del

134. Che diviene ‘dogma’ solo piu tardi, nel concilio Lateranense IV (nov. 1215), const. 1,
10-12 ([Deus| qui sua ommnipotenti virtnte simul ab initio temporis, ntramque de nibilo condidit creaturam,
Spiritualem et corporalem, angelicam videlicet et mundanam: cf. N. P. Tanner [ed.], Decrees of the Ecumenical
Councils, 1, London-Washington 1990, 230).

135. Cf. prine. 1, praef. 4, 1, 3, 3; in Io. 1, 17 [18]: 611 €€ 00k Svtov ta dvta émoinoev 6 Bedc.
Origene aveva pero asserito (prine. 1, 7) che, se I'insegnamento della Chiesa ¢ che il mondo ¢ stato
creato ed ha avuto inizio in un tempo determinato ed ¢ destinato a dissolversi per la sua natura
corruttibile, la Chiesa stessa non si ¢ espressa con chiarezza su che cosa ci sia stato prima di
questo mondo e che cosa ci sara dopo. Se il mondo attuale ¢ quello dell’incarnazione di Cristo e
della redenzione, esso ¢ centrale nella serie ininterrotta di mondi precedenti e di mondi che
seguiranno (prine. 2, 3, 5 e 3, 5, 3). Si tratta, come ¢ noto, di una teoria di derivazione stoica, ma
Origene nega, rispetto agli Stoici e per salvare il libero arbittio, «che la successione dei vari mondi
possa produtre le stesse vicende dei mondi precedenti» (Moreschini, Storia della filosofia patristica,
cit., 161; ibid. anche sulle motivazioni teologiche di tale dottrina, s/ I'assurdita dellidea di un Dio
inoperoso, che sara risolta da Agostino con I'asserzione che il tempo nasce con ’anima).

136. Cf. N. Siniossoglou, Plato and Theodoret: The Christian Appropration of Platonic Philosophy
and the Hellenic Intellectual Resistance, Cambridge 2011, 162-163: «the concept of an ungenerated
world and an incorruptible world are interdipendent and reciprocal [...] the former implies the
latter and the latter implies the formem. Secondo Plotino e Porfirio la fede cristiana nella
creazione e nella fine del mondo era inaccettabile, in quanto non logica, irrazionale e blasfema: cf.
Wallis, Neoplatonism, cit., 102; Chr. Evangeliou, Plotinus’ Anti-Gnostic Polemic and Porphyry’s Against
the Christians, in Wallis-Bregman, Neoplatonism and Gnosticism, cit., 123.

137. Pertanto — osserva Wagner, cit., 152-153, «to declare him heterodox would demand
proof that the Orthodox position was fully developed at the time [...] So while Synesius’
cosmology is thoroughly pagan in these regards, it is non certain thet they would have been
considered heterodox at the time.

138. Cf. supra, n. 87.
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mondo a opera del Figlio, questatto creativo non ¢ piu concepibile
plotinicamente come ‘emanazione’.!?

8. Una considerazione conclusiva. Sarebbe sbagliato giudicare il
cristianesimo di Sinesio come fenomeno personale e isolato nel suo tempo, o
con criteri che trovano forza nel successivo dibattito teologico. E significativo
che il Nostro, nel manifestare perplessita e dubbi su particolari punti della fede
condivisi dalla communis opinio, non dia spazio a proposte alternative;!#) questi
stessi punti sembrano essere lasciati cadere nei testi del breve periodo
dell’episcopato. Da vescovo, Sinesio fu un cristiano sincero e convinto, benché
— se ne puo essere certi — consapevole di non essere e di non poter aspirare a
essere un Padre della Chiesa e tanto meno un santo. La sua “avventura” di
cristiano educato alla scuola di Ipazia'* e di esponente di quel cristianesimo
alessandrino che fin dall’ ‘elleno’ e cristiano Clemente aveva una sua specificita,
conservo la sua natura di intima esperienza intellettuale, che gli concedeva la
liberta della Oewplo sugli dmdppnta incomunicabili ai comuni fedeli.

139. 1l termine ¢ pero detto da Dérrie «ein unphilosophisces Worts (cf. Emanation. Ein
unphilosophisches Wort im spatantiken Denken, in Platonica minora, cit., 70-88).

140. Cosi, si ¢ visto, egli non da una soluzione alternativa all’affermazione di non poter
ammettere che ’anima nasca dopo il corpo (posizione che, al limite, poteva risultare anche anche
conforme al racconto di Gen. 2, 7), e altrettanto fa a proposito del téhog del mondo, non
pronunciandosi sull’eternita di esso, cosa che avrebbe comportato il rifiuto della creatio ex nibilo o
il compromettersi con la teoria, accettata anche da Gregorio di Nissa, ma all’epoca gia da pit parti

osteggiata, della drokoTdoTaGIG.

141. Cf. Vollenweider, “Ein Mittleres”, cit., 198 s.: «Wenn die Annhame zutreffend ist, dass
Synesios einer christlichen Familie entstammt und entsprechend sozialisiert worden ist, ist sein
Anschluss an die Formen und Inhalte dieser religidsen Kultur nicht erstaunlich. Die
neuplatonische Philosophie der Hypatia und des Porphyrios hat es ihm ermdglicht, sein
Verstindnis der tiberkommenen christlichen Dogmen und Riten in eine weitere Perspektive
hinein zu entschrinken. Das Ineinander von personlicher Frommigkeit einerseits und (trans-
)kosmischer Religiositit andrerseits teilt er mit manchen anderen herausragenden
Personlichkeiten der hellenistischen und kaiserzeitlichen Antike». Ma ¢ possibile — o fino a che
punto ¢ possibile — patlare, nel caso di Sinesio, di persinlichen Religiositit, quale poteva essere stata
quella di Epittetor (Vollenweider, bid., 199, n. 67).



El léxico de la educacion en Sinesio!

Juan Antonio Lopez Férez

El léxico de la educacion entendido en sentido amplio, es decit, como la
accion y resultado de transmitir o recibir algin conocimiento con voluntad de
hacerlo, fue especializindose dentro de la literatura griega a lo largo de los
siglos. Es un campo oportuno para obtener informacién sobre numerosas
circunstancias sociales, politicas, econémicas, familiares, culturales, etc.

En trabajos anteriores me he ocupado de tal léxico, total o parcialmente,
en vatios autores.2 Entro ahora en el interesante corpus literario de Sinesio (373-
414 d. C.), en la medida en que lo recoge el siempre Gtil Thesanrus lingnae Graecae
(TLG) de Irvine, tanto el del CDR (2000) como el ofrecido sélo por internet.3

No pretendo recoger todo el léxico* sinesiano que roce de algin modo el
campo de la educacién, sino que me he concentrado en varias familias léxicas
relevantes. Bl estudio estd estructurado en cuatro partes: 1. S18dok® y su
familia léxica; 2. moudaywydg y su campo léxico; 3. moudelo-mouded® y su
familia 1éxica; 4. pavBdve y su campo 1éxico.

1. 31840k y su familia 1éxica.

1.1. avtodidaktog (1), «autodidacto», «que se instruye a si mismoy. El
adjetivo lo encontramos ya en Homero,5 Esquilo,® Aristoteles, etc. El sentido
puede ser pasivo («que ha recibido enseflanza por si mismow, es decir, que ha

1. Trabajo realizado dentro del Proyecto de investigacion FFI2014-55220-R del Ministetio
de Ciencia e Innovacion.

2. Herédoto y Tucidides, Euripides, Aristofanes, Corpus Hippocraticum, Platén, Aristételes y
Galeno.

3. Me atengo al texto sinesiano recogido en dicho instrumento informatico. Cf. bibliograffa.
Las traducciones son mias.

4. Numerosos trabajos se han detenido en el Iéxico cuidado, muy elaborado de Sinesio, entre
ellos figuran Fritz 1898; Bregman 1982, 64; Seng 1996; Hollis 2003, 37; etc.

5. Od. 22, 347.

6..A4.991.
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aprendido por si mismo) o medio («que se instruye a si mismo, «que recibe sus
propias ensefianzas»). En Sinesio tiene este ultimo valor.

El autor de Cirene estd hablando de la virgen Justicia (Aikn)7, cuyo
momento de esplendor habria tenido lugar durante los afios de Osiris, y
sostiene que no hay que extrafiarse de que los dioses tarden en traerla desde el
exilio: «Pues el vicio se aprende por si solo, pero la virtud se adquiere con
esfuerzon.®

1.2. avtodddokopor (1), «recibir ensefianza», «aprender». Es una
innovacién de Sinesio: la tenemos como testimonio unico dentro de la literatura
griega.” Nuestro escritor acude a una comparacién en que salen a relucir los
hijos de los campesinos, pues, segiin afirma, no se debe renunciar a recurrir a
ejemplos humildes. Si, de esa forma, se pueden transmitir mejor las verdades:
«Aquellos, por tanto, habiendo aprendido quizd por obra de la naturaleza,
ponen plantas de mal olor junto a las de buen olor, y dulces, junto a amargas,
para que, atrayendo hacia s{ mismas, en virtud de su parentesto, todo lo nocivo
que la tierra mantiene entremezclado, dejen solo y limpio en las raices de
calidad superior el sabor y el olor mejores. Y eso es purificacién del jardin
cultivadow.10

1.3. dnpodiddokarog (1), «maestro populars. Otra innovacién sinesiana y
hdpax: legdmenon en la literatura griega.!! Sinesio, en la Carta 154, A la fildsofa,
menciona a los criticos ignorantes, muy dispuestos a discutir sobre Dios y
proclives a utilizar un torrente de frases: «De ésos se producen los maestros

7. Cuatro veces aparece con mayuscula (es decir, personalizada) en nuestro autor, siempre en
el esctito Aegyptus sive de providentia (= Prouid.) (2.3; 2.5, tres veces).

8. Prouid. 2.5: kakio pév yap avtodidaktov, Gpetn 8¢ cOv mdve krdtar. Nétese que, en la
primera frase, oracién nominal pura, el sujeto es femenino, pero el predicado nominal aparece en
neutro, como suele suceder cuando éste tiene un caracter general y el sujeto es un abstracto, tal
como sucede en este caso.

9. Segtn el TLG on line. No lo recoge LS]; si el DGE.

10. Prouid. 2. 6: éxgivor totvov vmo thig @doewg Towg avtodidoydévies, ddcoopd te
e0mdeot kol yAvkéo Spiuéol mapagutedovoty, tva 10 doov M yii  poxOnpdv  Em
cvumemheypévov, 10010 T cvyyevein mpog Eantd on®vTa, povov Sdon Kol ATEMKPVUEVOV
v 1aig Bedtioot Piaig TOV qopdv T Kol TOV GTUOV TOV Guetvova. kol Eott TodT0 TPOGIOg
kabaptiplov. La seleccién del vocabulatio es muy cuidada. Entre los términos que llaman
nuestra atencion, aparte del estudiado, figuran mopoaguTed® (registrado desde Teofrasto, aunque
LS] lo retrase hasta Filén y Plutarco; en el siglo IV sélo lo encontramos cinco veces y es la unica
aparicién en Sinesio), drethkpvé® (el verbo es innovacién sinesiana, donde consta dos veces.
Fue poco usado después. No registrado en 1.S]; si en DGE), mpacid. (vocablo homérico, bastante
raro. Alude aqui al trozo de terreno, o jardin, cultivado con fines particulares).

11. El TLG on line sdlo lo registra en nuestro autor.
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populares en las ciudades; y es el propio cuerno de Amalteal? al que ésos
piensan que deben recurrir. Conoces, pienso, a ese grupo acomodaticio que
ataca el razonamiento noble».!3 Por el contexto cabe deducir el matiz
peyorativo con que dicho término es empleado por nuestro autor.

1.4. ddaktéog (1), «que debe ensefarser. En Sinesio los adjetivos verbales
en —#os constituyen un rasgo estilistico notable, pues los usa en setenta
ocasiones. Por su lado, d18aktéog, registrado a partir de Platon (3) y Jenofonte
(1), lo encontramos en el Elygio de la calvicie donde nuestro escritor trata de
explicarles a los que lo ignoran cémo estd hecho un casco: «Habria que
ensefarles a quienes no lo saben que lo elaboran por detras, en forma de fila,
con crines dispuestas entre el fieltro y el yelmo, pues la superficie convexa ni
siquiera Hefesto!4 la prepararfa dominadora de crines».1>

Un detalle sintictico de indudable interés es la construccién del indicado
adjetivo verbal con &l giro que hallamos ya en Jenofonte!® y Diodoro de
Sicilia.’” No obstante es la primera vez que se utiliza con optativo de
posibilidad. Adviértase que el adjetivo funciona como predicado nominal, que,

12. Es la unica apariciéon de la misma en el escritor. El concepto aparece en Focilides (Fr. 7).
No fue muy utilizado en los siglos IV-V d. C., pero, con todo, Libanio (314-394) lo emplea en
seis ocasiones. De la leche de la cabra Amaltea se sirvieron las ninfas para alimentar a Zeus nifio
en el Ida; uno de los cuernos del famoso animal, entregado por el padre de los dioses a las
mencionadas, pasé a ser sinénimo de la abundancia y dador de cuantas cosas se le pidieran, hasta
el punto de convertirse en un proverbio (Zenobio, 2.48). En el pasaje que examinamos parece
hacer referencia a los numerosos tépicos a que, de modo habitual, recurrirfan los indicados
‘maestros’.

13. I:p 154: 4mo yap ’EOU‘C(DV sv rouq noAecv Ol 8nu0818a01<00»01 ylyvovrou 0 Tavtév ot
Kol O Kapac IS Auawstaq, u) ovtol ye Sgiv olovtan ypiicBot. Entyvdokels, oipnat, T0 GOAOV
10010 10 Ppddiov, O daPdirer yevvaiov dmdbeotv. Es una de las seis cartas dirigidas a la filésofa
Hipatia: Ep. 10, 15, 33, 81, 124, 154. Cortesponde al 404 d. C.

14. Sélo lo encontramos aqui y en Ep. 152.1. Ahora bien, en el siglo IV, otros escritores
mencionan con frecuencia el dios herrero: Eusebio (22), Libanio (22), Temistio (7), etc. Es bien
conocido cémo dicho dios fabricé las armas de Aquiles tras habérselo pedido Tetis: I/ 18.468-
617: concretamente hizo el escudo, coraza y yelmo del héroe, una vez que Patroclo, vencido por
Héctor, hubiera perdido la armadura anterior del héroe, con la que se habia revestido sin que éste
lo supiera.

15. Caln. 17: 88axtéov 8" Gv &M Tovg 0oVK £1ddTag, MO 8mcbev okevdloviol oTyNSOV
Satebeioang Opi&l petacd tod nikov Kai Tod kpdvovs. dmel TV ye KupTnV Emipdvelay ovd av
“Hoaiotog gykpoti Tpy@®v drepydoatto. Sinesio comienza su Encomio de la calvicie citando el
Encomio de la cabellera de Dién Criséstomo, escrito que habria hecho sentirse infelices a muchos
individuos carentes de cabellos. Nuestro autor, calvo prematuro, elogia la calvicie desde varios
puntos de vista. Puede decirse que el tema de la calvicie es un hilo conductor de su obra en la que
se plantean, asimismo, numerosas ideas filosoficas sinesianas: cf. Ventrella 2013. El TLG
registra, en Sinesio, 36 veces (34, en el Encomio ...), términos relacionados con el tema phalakr-.
Es con mucho el autor del siglo IV que mas lo utiliza, seguido de lejos por Oribasio (14).

16. HG 6.3.7.

17.1.89.4.
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a su vez, tiene un objeto directo, «los que no saben». Podria pensarse que el
sentido del adjetivo sefialado esté relacionado mds con «explicar», que con
«ensefam.

1.5. 318axtdg (1), «ensefiabley, «que puede ser ensefiador. El adjetivo verbal
lo leemos desde los liricos, Esquilo y Séfocles. Es bastante usado por Platon
(91): éste y Jenofonte son los primeros prosistas en utilizarlo desde fines del V' y
comienzos del siglo IV a. C. El pasaje sinesiano donde aparece la unica
secuencia del vocablo indicado, subrayado en el texto, es una muestra de
acumulacién léxica, la mas relevante en nuestro escritor de términos referentes
al campo semantico que nos interesa: los sefalo en cursiva. Sinesio, a quien
juzgue extrana la elevacién del alma y desconfie de la imaginacion, le
recomienda que «oiga los oridculos sagrados, que hablan sobre diferentes
caminosy,'8 y aflade: «Tras la lista completa de los recursos domésticos para la
elevacion, en la medida que es posible aumentar la semilla interior: “a unos
(afirman) les concedié como ensefiable alcanzar el conocimiento de la luz, y a
quienes duermen les dio el fruto de su vigor”.! Lo ves? Distinguié las
posesiones con respecto a los aprendizajes: uno aprende durante la vigilia,
afirman; otro, durante el ensueflo. Durante la vigilia es un hombre quien
ensefla; pero, al que duerme, dios le da el fruto de su vigor: que es lo mismo
aprender y obtener; pues dar fruto es algo mas que ensefiar».? La secuencia es
rica en conceptos (Gvaywyn, omépua, vmap,”'  Fvop, Vavdovta,
EVeEKAPTIOEV) 22 que merecetian un estudio detenido.

18. Insomn. 4: dkovodTo TOV lepdv hoylav, O Adyel tepl Stupdpmv 63@V.

19. La frase entrecomillada aparece en los Orac. Chald. 118. Estos Oraculos corresponden a
los siglos II-III d.C. Para la presencia e influencia de dichos Oraculos en Sinesio, véase
Tanaseanu-Dobler 2013, 162-174; Oden, en su extenso estudio sobte nuestro escritor (2011, 153-
211; especialmente, 188) cree que los citados Oraculos le sirvieron al autor para establecer un
puente y enlace entre el neoplatonismo y el cristianismo. Por su lado, Watts, 2008, 193-194, opina
que diversos puntos doctrinales contenidos en los mencionados Oraculos le llegaron a Sinesio en
la Escuela de Hipatia, no a través de los escritos de Jamblico.

20. Insomn. 4: peta 8n tov Shov katdhoyov T@v oikobev ig dvaywyny dpopudv, ko dv
#Eeoti 10 Evdobev oméppo avéRcar Tolg 3¢ (pnot) S1daktov Edwke edoug yvdpioua Aafécar:
ToVG 8¢ Kkal vIvdovtag £fig dvekdpmicey GAKRAC. Opdc; dvtidiéotelev evpoplog pabiocwv. 6
pev Ymap, onotv, 6 8¢ Svap diddorerar GAN Vrap pev dvlponds éotwvv o Siddokwv TOV
nvdovia 8¢ 0edg £fic dvexdpmiosy GAKRC, OG TADTOV sivar 70 uavldvery Te Kal TOYXGVEW: TO
yap &ykapricol kai tAéov éoti 700 diddéal.

21. Con 13 usos registrados, Sinesio es quien mas usa el concepto en el siglo IV.

22. En virtud de una seleccion estilistica, las tres veces en que ese verbo aparece dentro del
escritor (el unico en utilizarlo dentro del siglo IV) las hallamos en este escrito. El primer registro
dentro de la literatura griega, y unico anterior a Sinesio, lo ofrecen los Ordculos caldeos en la
secuencia ofrecida. Los tratados hipocraticos presentan sélo en una ocasién el sustantivo
correspondiente: Viet. 2.55 (6. 562. 7-8 L.): ta pév &ykdpmo dwwpntikdtepo, «Los frutos
maduros son bastante laxantes»: es el unico precedente Iéxico del mencionado verbo.
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1.6. dwookaAeiov (5) «ugar donde el maestro impatte ensefianzay,
«escuela». Sentido secundario: «ensefianza», «doctrina». En el tratado
hipocratico De flatibus, correspondiente al ultimo cuarto del siglo V a.C,
hallamos la primera mencién del sustantivo en la literatura griega,?® aunque en
sentido figurado. Por los mismos afios se habria escrito el famoso texto
tucidideo en donde el historiador alude a la escuela en que los peltastas tracios
mataron, en Micaleso,? a todos los nifios que acababan de entrar en ella.?> Por
su lado, Platon, en las Leyes,20 asocia en tres ocasiones los edificios «ideales»
dedicados a la enseflanza y los propios de los ejercicios gimnasticos,
exponiendo sus teorfas sobre cémo habian de vivir allf los maestros.

Muestra del gran conocimiento léxico de Sinesio es que, en cinco usos,
recoge cuatro matices diferentes del concepto.

1.6.1. Con el sentido general de «escuela» en que cabe advertir la presencia
fisica de maestros y de otras personas que acudian para acompafiar a los nifios,
Sinesio nos habla de este modo: «Y, respecto a los calvos, ¢qué especie se
opone a ¢ésos? ¢Qué hombres elogiamos en lugar de los adulteros? A aquéllos
de quienes forman parte, en los recintos de los dioses, sacerdotes, profetas y
servidores del templo; en las escuelas, maestros y acompafantes de los nifios;
de las filas militares, en circunstancias favorables, los generales y comandantes;
de cualquier parte, aquéllos a quienes la mayoria considera poseedores de mas
inteligencia».?’

23. Flat. 1 (6. 90.14): “Oca pév yap xeipovpyficar xp1i, Evvedicbiivor et 10 yap £0og thiot
XePol KAAMOTOV S800KOAEIOV: «A cuantos casos en que es preciso actuar con la mano, es
necesario acostumbrarse — pues la costumbre es la mejor escuela para las manos». Jouanna, en su
edicion del tratado, explica que la lectura auténtica, transmitida por la vulgata y el cddice M, fue
sustituida por la errénea S180ckdAOV, mantenida por Littré y otros editores.

24. Ciudad de Beocia, préxima al estrecho de Euripo.

25. Th. 7. 29. 5: kol émmecévieg Sdackoreln maidmy, Smep péyiotov Av adTéOL KAl dpTt
£royov ol moideg doeAnivbites, Katékoyav mavtog Kol Evp@opd Th mOAel wdon o0depbg
Hoowv parlov £tépag 436knTde e énémnecev avn kal Sewn: «Habiendo atacado de improviso
una escuela de nifios — que habfa alli, muy grande, y, por ventura, los nifios habfan acabado de
entrar — los despedazaron a todos, y sobrevino a la ciudad entera una desgracia, no inferior a
ninguna, inesperada ésa mas que cualquier otra y cruel». Por tanto, no era una escuela cualquiera,
pues el historiador, tan parco en adjetivar los hechos, ofrece un detalle preciso: era una escuela
«muy grande» (U€y16TOV, superlativo absoluto; asimismo, es de tener en cuenta el genitivo
epexegético, «de niflos», pues con él se nos deja abierta la posibilidad de que hubiera, a la sazén,
otra escuela apropiada para alumnos de otras edades.

26. Lg. 764 cd, 779d, 804 c.

27. Caln. 23: oddxpa 8¢ dpa mwota drta yévn TovTOIg Avimapéyetor; Tivag Nuels dvopag
GvTl poy@v Emnvécapev; 4@ GV elowv &v Pv Toig Tepévect TV Oedv iepels kol mpogiiton Kol
Cdxopor v 8¢ 1olg didackareiolg Siddokarotl Kol Tordaywyol oTPUTIOTIKOV 8¢ TaypdTov &v
vylaivovot Tpdypacty ol otpatnyot e kol ol ta&iopyor amavtayod 8¢ ol mheim vodv Exetv vmo
OV TOAMDV d&lovpevol. Advertimos las palabras de elogio hacia los pedagogos, considerados en
alta estima, a la par que los representantes mas dignos de otros estamentos (aparecen situados
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1.6.2. Dos secuencias apuntan, en la linea platonica, a un sitio «ideal»,
«utépicon, sin base real. La primera ocupa una extensiéon considerable, pero
merece toda nuestra atencién: «Y a quienes sobresalian en tal cometido ya no
era posible verlos como miembros de un rebafio, sino ilustres gracias a las
honras otorgadas por el rey, al presentar su arte como servidora de la razén,
porque la inteligencia progresa al revestirse de palabras; y lo bueno y lo que es
de calidad inferior muestran que 1a2 han equipado, como a un hombre, como
decorosa o indecorosa. Por tanto, Osiris® creyé justo honrar la educacion
preliminar, pues crefa que la educaciéon es fuente de virtud. Y la piedad,
entonces mas que en cualquier otro momento, tuvo lugar entre los egipcios.
Esos son bienes del alma, y los egipcios abundaron en ellos durante el reinado
de Ositis, de modo que el pafs se parecia a una escuela de virtud, mirando los
nifios a un solo gufa, haciendo lo tnico que vefan y diciendo lo dnico que
ofan».? En la segunda leemos lo siguiente a propésito del propio escritor: «Mas
como ni fui filésofo popular, ni me entregué a la busqueda de aplausos, ni abri
escuela (y, en nada menos era, y que siga siéndolo, filésofo), de ese modo
tampoco quiero set sacerdote popular.3!

precisamente en medio de los dedicados a la religién y la milicia), y, en todo caso, dotados de
relevante inteligencia.

28. Referencia a la inteligencia (vodq). El escritor juega con la imagen de revestir tanto la
inteligencia como a una persona.

29. Sinesio, con 51 referencias, es el que mas cita a la divinidad egipcia en el siglo IV. Es
indudable la influencia del De Iside et Osiride plutarqueo en el Aegyptus sive de providentia sinesiano:
cf. Bregman 1982, 68. Datos importantes sobre las fuentes literarias de este tratado ofrecen
Cameron et alii 1993, 253-300.

30. Prouid. 1.12: kol yop TodG 8V T T0103e Saapépovrog ovkéT Nv dyshaiove pav, GAAG
Aapmpovg Tods mopd PaciAémg Tials, téxvny mopexouévous DINPETV Ppovicems, 8Tt vodg
npdeiot AéEgoty dumexdpevog 10 8¢ €0 e kal xelpov EotdAfor TOV adtdy, donep dvdpa, Kai
gdoynpova kai doynipova deficvooy. kal zpozaidsiav odv "Ooipig nElovL Tipdv: zaideiav yop
Gpetiic $eto TNYNV etval. edoéPerd ye piv téte SN pdMota mdviov kapdv Alyvrrtiol
éneyoplocev. Tadto Pev Woyig dyadd, kol edBnvodvro avtdv émi thig ‘Ooipidog Pacireiog
Alybrtior, ©g oucévon v xdpav apethic Sidackarein, 1@V Taidov Tpog Eva PAendviav Tov
Nyspdva, kol Spavimv te &v, § T Opdev, kol Aeydviov &v, 8 Tt dxovolev. Destaco con
subrayado el vocablo que estamos examinando ahora, mientras pongo en cursiva otros dos
términos del campo semantico que nos interesa. Las frases previas que preceden a la propaideia
nos muestran el aprecio de Osiris hacia quienes sobresalian en los distintos saberes mediante
distinciones y premios relevantes que los hicieran destacar sobre la masa de ciudadanos.

31. Ep. 57: GAX domep ovde @vdoogog &yevounv dnudolog, odde Beotpokomiong
gnebépmy, ovde Sidackudeiov fivorEa (kai 008&V ATTov N T€ Kal emv eiidooeog), obtmg 008
iepedg dnudotog etvan Bodropat. Dicha Cara, titulada Contra Andronico, es propiamente un
discurso, y fue redactada en el 412. En ella Sinesio prepara la excomunién de Andronico, jefe
militar que habfa violado el derecho de asilo de un templo. Por su parte, la Carfa 58 contiene los
detalles de la indicada excomunién. Destaca, en el pasaje ofrecido, la presencia de Ocatpoxonia,
término rebuscado, presente sélo dos veces en la literatura griega, y cuyo unico precedente lo
encontramos en el tratado onirocritico de Artemidoro, 2.70. Para la presencia de Andronico en
la obra de Sinesio, consultese Harries 1999, 170-171; y Allen-Neil 2013, 158-162.
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1.6.3. Un sentido especial surgido en época helenistica es el de Escuela®
filosofica. Sinesio registra este valor al hablar del ilustre pasado de la Magna
Grecia y sus egregios representantes culturales: «Habiéndoles confiado esas
comunidades hasta la novena generacion después de Pitdgoras,> preservaron
préspera a Italia. Y, con respecto a la Escuela eleatica’* de Atenas, se ocuparon,
con igual aprecio, de las letras y al mismo tiempo de las armasy».3

1.6.4. En época tardia el sustantivo pasé a tener otro valor: «ensefianzay,
«doctrina».36 Asi lo vemos en Sinesio: «grandisima contribucion a la ensefianza
de Cristo llega a ser el nimero de libros panegiricos que aumenta con los
aflos».3’

1.7. ddackohio (2), «ensefianza», «objeto de ensefianza», «doctrinay,
«explicacién». El sustantivo surge en el siglo V a. C. Lo emplean Pindaro,
Tucidides y los Tratados médicos hipocraticos; después, en el IV, lo recogen
Platén, Jenofonte, Aristoteles y otros. El término fue ampliando su contenido
semantico.

De las dos secuencias sinesianas3 selecciono una donde aparecen otros
vocablos relacionados con la educacion (sefialados en cursiva en el texto
griego), por lo que tiene especial interés para nuestro estudio. Es la siguiente:
«Pues sé que me he encontrado, desde hace tiempo y hasta hace un momento,
con algunos hombres que, por haber oido de modo precipitado algunas
frasecitas pomposas, creyeron no ser legos, lo que realmente eran, y que, llenos
de vanidad, ensuciaron dogmas sagrados con la pretension de una enseflanza de
lo que no habfan logrado instruccion. Y, ademas, hicieron depender de ellos a

32. Registrado, al menos, desde Dionisio de Halicarnaso, Den. 2.

33. Presente ocho veces en el escritor, que se ocupa de vatios aspectos del filésofo y
matematico bastante mencionado en el siglo IV d. C.: Eusebio (111), Teodoreto (63), Juan
Criséstomo (17), Libanio (11), etc.

34. La expresion "Eheatikov Sidackarelov sélo la tenemos aqui y en Eusebio (PE 11.2.3),
dentro del siglo IV. En fechas anteriores la he encontrado dos veces en sendos filésofos del II d.
C.: Aristocles y Atico, una mencién en cada uno.

35. Astrolab. 2: todT Epo puéypic &vamg amd TTubBaydpov yeveds ta Kowd miotevdévree,
gvdatpova v Tradiov étipnoov: kol prv 10 "EAeotikov 16éte Adivnot Sidackalelov Adyomv
te dpa kol 6mhov Opotipeg émepedifnoav. Bl escrito esta dirigido a Peonio, un personaje
importante en la corte de Constantinopla e influyente ante el emperador. Sinesio le envié un
astrolabio como regalo.

36. Cf. Iren. Lugd., Haer.1.26.1: siglo 11 d. C.

37. Ep. 9: kol peylom mpocOikn 1@ Sidackodelm 100 Xpiotod ylvetar 6 tdv
TovNyupIk®v Pirov aplopog toig éviavtoig cuvanéavipuevog. La Carta es del 411 d. C.: como
destinatario consta Teofilo, arzobispo de Alejandria. Banev 2015, especialmente, 100-103, aporta
numerosos datos sobre la relacién entre Tedfilo y Sinesio, en el contexto de la Escuela de
Hipatia: nuestro autor apreciaba en alto grado las capacidades oratorias del mencionado.

38. En la otra el sustantivo tiene que ver con la «explicaciény», mas que con la «enseflanza»:
Ep. 57: axdrovbov duiv v didackaiiov t@v mept Sl mpoaypdtov tomoopor: «Os prepararé
una explicacién coherente de mis asuntos».
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tres o cuatro para que les admiraran, nada alejados de ser vulgares en sus almas
y ninguno de ellos formado de acuerdo con las ensefianzas preliminares. Pues el
saber aparente es algo terrible y engafioso, al no renunciar a nada en el caso de
los ignorantes y atreverse a todo de modo desconsiderado. Pues, ¢qué hay mas
osado que la ignoranciar».’

1.8. d18dokarog (12)

1.8.1. Alguna secuencia apunta a personajes reales si bien bajo el ropaje de
relatos miticos del pasado: «El mayor, Tifeo,* en una palabra, era bastante
desmafiado en todo. Precisamente cualquier saber — de todo el egipcio y del
extranjero el rey le habfa puesto maestros a su hijo Osiris#! — lo habfa odiado
con total conviccién y se refa del asunto, en la idea de que era inutil y
esclavizaba las mentes».*2

39. Ep. 143: énel 101 cvyysyovadg &yd Tiow olda kal mdhat uév drdp tot kod Evayyog
avOpdmotg, ot d1d 10 TPoaAdS Gknkoéval pnuatiov cepvotépav, Arictoay £avtols dmep
noav iddtoig eivar, kol goone éumncdévieg dudlovav Ogoméotn déypato peTAmOGEL
Sidackalios, Gv odk edbtdyMooy udfnotv. kol pévtol kol Todg Bompocopévous Tpeic Tvag 1
TéTT0paC 0VSEV Gmodéovtac Pavaicove eivon TO ye KOTd Woxdg GvnpTiRoavTo, pnds S TV
zporaidevudrmv éviovg Nypévovs. dewov yop N do&ocopia kol dratmAdv, év ovk &iddotv
o0d&v  Gvadvopévn kol mAvIo GmEPIOCKEMTOS ToAu@doa. T yop Qv auabias yévorro
Bopparedtepov; La Carta es del 402 y esta dirigida a Herculiano, que habfa sido amigo intimo de
Sinesio durante los afios en que ambos permanecieron formandose en la Escuela alejandrina de
Hipatia. Nuestro autor lo denomina amante de la filosoffa y de la literatura; los dos eran
platonistas convencidos. El primero se quedé unos aflos mas en el circulo de la filésofa, y,
postetiormente, subié mucho en la escala social, alcanzando notable influencia en los circulos del
poder. Nuestro autor lo menciona en nueve cartas (137-1406), escritas entre 395 y 402 d. C.,
donde el citado antropénimo lo leemos siete veces. El pasaje es digno de una atencién mayor que
la que puedo dedicarle. Me fijaré solamente en el sustantivo platénico (3) do&ocoeia, dilecto,
posteriormente, de Galeno (14), y presente sélo aqui en Sinesio, unico escritor que lo utiliza en su
época. Es buena muestra, creo, de su cuidadosa seleccién del vocabulario.

40. Lo tenemos 41 veces es este escrito, que contiene mas menciones del mismo que las
ofrecidas por todos los demas autores del siglo I'V.

41. Sinesio lo ofrece en 53 pasajes, lo que supone casi la mitad de todas las apariciones
dentro del siglo I'V.

42. Prouid. 1.2: 6 8¢ npeoPitepoc, 6 Tuepdg, &vi Ay, mdvta érapictepoc. copiav pev on
ndoav, don te Alyvrtia kai Song dmepopiov Sidaokdiovg 6 Paciheds ‘Ocipdt @ mudl
TOPESTAGNTO, Grmectuyfikel t& OAn yvoun kol kateyého tod mpdypatog, o¢ Gpyod te Kol
dovAiodvtog TG yvodpoG. Bajo unos nombres de fuertes resonancias miticas se esconden
personajes reales: en la contraposicién de los hermanos Osiris/Tifon late, en realidad, otra:
buen/mal gobierno. Ositis setfa, en realidad, Aureliano, prefecto pretotiano del impetio de
Oriente durante el reinado de Arcadio, y protector de Sinesio; por su lado, sobre quién serfa el
personaje retratado como Tifén se han dado varias interpretaciones no definitivas, pero parece
establecido que no habia relacién de parentesco entre las dos figuras coetaneas de nuestro
escritor. No hay acuerdo sobre si bajo el ropaje de Tifén, estarfa Cesario o Eutiquiano: cf.
Liebeschuetz 1987 y Hagl 1997, 140-144. Por Eutiquiano se inclina Kennedy 2008, 39. Un detalle
interesante es que Tifén rechazara «el sabet», «el conocimiento» (co@id), por ineficaz y por su
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1.8.2. En varias ocasiones se alude a Hipatia: «Acostado en el lecho dicté la
carta que ojala recibas con salud, jmadre, hermana, maestra,® y, por todas esas
cosas, benefactora y todo lo que conlleva honor, tanto obra como palabral». 4
Asimismo: «Pienso que esta carta la llevara Pedro, tras recibirla por intermedio
de una mano sagrada. Pues yo la envio desde Pentipolis a nuestra comuin
maestra».*> Y, en otro lugar: «Por tanto, te ofrezco un regalo, muy conveniente
para mi al darlo y para ti al recibirlo, obra de mi inteligencia, todo cuanto
contribuy6 a proveerme la mas reverenciada maestra, y salida de la mejor mano
existente entre nosotros para la elaboracion artesanal de la plata [...]».40

1.8.3. Cinco veces tenemos el sustantivo que nos interesa en Didn,*” donde
encontramos importantes consideraciones generales sobre el modo de ser y

capacidad para esclavizar el pensamiento de las personas. Reparemos que dicho «saber» es aqui el
resultado de la ensefianza transmitida por los maestros y recibida por Osiris; es decir, en el fondo.
Tifon ataca tanto la ensefianza en si misma como el resultado de la misma, los saberes
aprendidos. Nétese el aprecio del rey de Egipto tanto por el conocimiento («saber») localizable en
ese pafs, como el que podria conseguirse en el extranjero. Esa duplicadad origina una estructura
sintictica complicada: si la primera parte (Gon t& Alyvntia) aparece en nominativo, caso propio
de la enumeracién, la segunda la vemos en genitivo al ser el objeto directo de didackdiovg. Un
punto interesante de la secuencia es que, en la situacién ideal presentada por Sinesio, para cada
uno de los saberes habfa, a la saz6én, maestros distintos, lo que indica una especializacién de la
profesion referida a los primeros estudios, los que hoy consideramos primarios.

43. Es uno de los primeros (quiza el mas antiguo) de los usos del vocativo de dicho
sustantivo referido a una mujer. Hay algin precedente, pero aplicado a una divinidad o ser
asimilado con la misma (cf. Crates de Tebas, Fr. 365, donde se alude a la Tyiche)

44. Ep. 16: Khvometig vmnydpevoa v EMeToAv, v Dyloivovsa Kopioowo, pitep kol
Gdehpn kal S1ddokake kol 510 wdvtov TodTmV depyETIKN Kol mdv § T Tiov kol Tpdypa Kol
Svopa. Escrita en el 413, es quizé la Gltima de nuestro autor.

45. Ep. 133: todvmyv yé tot v dmetoMiv [Tétpov oipat Stakopuely, mapd péong Aapévia
ThG lepdc el otéMm yap avtnv and Ieviomdrems dym mpog TNV Si8AcKOAOV TNV KOWAV.
La carta es del 405 d. C. El destinatario es Olimpio, un sitio rico, antiguo compafiero de estudios
del escritor en la Escuela de Hipatia, y que llegd a ser obispo de Ptolemaide. Sinesio le dedicé
ocho cartas. Con respecto a Pedro, antropénimo presente cinco veces en las Cartas, y referido a
tres personas distintas, el portador de la mencionada carta es distinto del criticado abiertamente
por el autor en la Carta 17. Nuestro escritor alude a la Pentapolis 30 veces en sus obras, casi la
mitad de las apariciones del corénimo en el siglo IV. La region del oeste de la Cirenaica estaba
formada por cinco ciudades: Berenice, Arsinoe, Ptolemaide, Cirene y Apolonia. Una de las
primeras menciones del tetritorio indicado la ofrece Flavio Josefo, BI 7.439.

46. Astrolab. 4: mpocdyw M oot ddpov, duol te dodvar col te AaPeiv mpenwdéoctatov,
Savoliag uev Epyov gufic, doa pot cuveundpnoev 1 cePocwtdtn Siddokarog, xEpog 8¢ TOV
kaf” Muds eig dnpovpyiav dpydpov tAg Gpiotng [...]. Sefialemos el superlativo cefacwtdn,
que no aparece hasta el siglo II d. C. (2 usos en su forma masculina), y por el que el escritor siente
especial predileccién (6 apariciones; casi la mitad de empleos dentro del siglo IV). Por cierto, es la
primera vez que lo leemos en femenino dentro de la literatura griega.

47. En el discurso titulado Didn (titulado asi en recuerdo de Dién Crisdstomo) el autor se
dirige a su hijo todavia no nacido y expresa su ideal de educacion, la noudelo, entendida como una
preparacion para la filosoffa. La educacién general no es suficiente para ser feliz, sino que es
preciso alcanzar el nivel de la filosoffa, como en su dia hiciera Dién.
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actuar de ciertos maestros. Sinesio habla de si mismo en el siguiente pasaje: «Al
mismo tiempo tampoco consideraba afortunado rendir cuentas a los propios
oyentes y en nombre de los propios oyentes, y, en nombre de éstos, a sus
familiares, y a éstos mismos, por las lecciones de cada dia. Pues el varén
maestro quisiera disfrutar de fama entre sus discipulos, y que los muchachos
aplaudan por sus palabras. Por tanto este otro teatro es con mucho mds triste.
Pero, en la situacién presente, me relaciono con cuantos quiero y sobre los
temas, puntos, cuindo y donde decido. Y uno causé un beneficio al estar
conmigo, pero también él mismo se beneficié. Y yo preferirfa escuchar a
quienes dicen algo bueno mas bien que decirlo yo mismo, pues para cualquiera
es preferible tener trato con los mejores en vez de con los peoresy.*

La secuencia va seguida de una larga explicacién sobre cémo actuaba un
maestro de aquellos momentos, de forma muy diferente a la que seguia Socrates
con Prédico e Hipias, e incluso en su relacion con Protigoras. Se mencionan
otros discipulos y amigos del primero (Glaucén, Critias, Simoén el zapatero, que
tomaba notas de las charlas con aquél,® etc.). La gran diferencia establecida por
Sinesio respecto a los maestros de su época es precisamente que Socrates no
pretendia ser sabio.

Algo mas abajo leemos asi: «Pero ésta es la vida del maestro [...] Pues el
maestro, una vez que se ha atraido a quienes le admiren, no admite nada de
ningin otro que hable. Si no, hay peligro de resultar menospreciado y de ver
que los muchachos se vayan volando. Pues, si no va a aportar diferencias,
echaba a perder su condicién. Y él debe ser visto como maestro. Por tanto
destino de un maestro es ser envidioso, la mas grande y mas material de las

48. Dio 13: duo 8¢ 00d¢ pokdprov dunv £000vag dméyev, Kai adtols Tolg AKpoaTals Ko
VIEP 0DTOV TOV AKPOATAY, VIEP UEV ADTAV TOIG TPOCNKOVGLY, DRLEP 3¢ TV Oonuépat Adymv
avtolg Povrorro yap Gv 6 Siddokarog dvnp eddokiely év Toig padntaig, koi BopuPely émi
101¢ Adyolg antod T marddpia. ovkodv dAAo TohTo Béatpov Tapa TOAD duoTuXEcTEPOV. VUVL
8¢ ombooig e Povdhopal, kol dndoa, Kol TEPL My, kal omnvika, kol §nov, Tocubra Kal ovTwg
coveyr kol 0 pév tig dvnoe cuyyevdpevog, O 8¢ antdg dvato. Bovioiuny & v &yd @OV
dyaBdév 11 Aeydviwv dxovey parlov f Adyew adtdg td mavtl yoap £dtuxéotepov dueivooty
gvtuyydvew 1 yelpoow. Sinesio censura la sumisién de los maestros al tener que dar cuentas de
todo a los alumnos y a los familiares de los mismos, y saca a la luz dos aspectos interesantes: el
clogio que el maestro espera de parte de sus alumnos y los aplausos de éstos ante las palabras de
aquél. Considera esa situacién un teatro mucho mas desgraciado que el que ha criticado en las
paginas precedentes de su discurso. Frente a la situacién propia de la escuela (se habla de los
noaddpia, nifios de corta edad), nuestro autor se siente libre para hablar de los temas que desee y
con las personas y lugares en que le parezca bien. Watts 2008, 12-14, examina la actitud critica de
Sinesio frente al comportamiento de ciertos maestros de su época que, a fin de poder encontrar
un puesto de trabajo, necesitaban cartas de recomendacién de quienes habian dirigido sus
estudios.

49. Cf. D. L. 2, 122.
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pasiones. Y pedird que no haya ningin sabio en la ciudad, y, de habetlo, dafiara
su fama, a fin de gozar de admiracién solo éb».>

1.8.4. El sustantivo revisado tiene en una ocasion el sentido tardio de
«maestro de la ley», referido al intérprete y transmisor de los escritos biblicos:
«El Antiguo mantuvo la promesa, y el Nuevo envié un apéstol. Y la frase “y
echaba desde ésta en aquélla” alude enigmaticamente a la sucesion de los
maestros de la ley, la de Moisés y la del Sefior».5!

1.8.5. Aparte de los profesionales de la ensefianza hallamos los maestros
como atributo, dentro de una referencia metaférica en que se habla de los
«diatios», «libros de notas»: «Pues si el sofista lemnio afirma que los diarios son
buenos maestros para hablar bien de cualquier asunto por cuanto no se
desdefian los puntos menores, sino que es forzoso ocuparse de lo trivial y lo
serio, ¢como no va a ser justo que los “nocturnos” sean traidos para el
argumento de la interpretacién?y».5?

50. Dio 14: AM 8 ye 100 Sidackdiov Bilog [...] énel 8 ye Siddokalos, &meidav
gEaptiontar To0g Oovpacopévous, ovdevOC ovdEv  dmodéfetan Adyovtog. i kivduvog
KataepovnOfivar kol mepudelv dpimtdueve o pewpdria. €l yap ov doicetor, v Vmddeov
£pOeipe: Ol 8¢ avTOv Tnpelcbar diddoralov. eipapuévn Tolvov Avpog didackdiov Kol
Bovepdy adTdV Etval, TO PEYIOTOV TE Kol DMKATATOV TRV ToddV* Kol dmedéetar pdv umdéva
yevécOar co@ov &v mOAer yevopévov 8¢ Avpaveltor v 86Eav, va pdvoc dmofAémorto.
Advertimos la acumulaciéon (cuatro veces) del sustantivo (sefialado en cursiva) en un breve
contexto: es un rasgo de estilo.

51. Hom. 1: i pév mokouo, Ty vmdoyeoty Eoyev, 1 88 véa tov dndotolov Eéfveykey. 10 8¢
Exhvev €k tovtov &l 10010 TV dodoxnv 1OV didackdiov aivittetar Tod vépov tod
Mawoaikod kai 1o Kvpraxod. En esta Homilia, Sinesio recomienda beber con moderacién en la
Pascua Florida, y no embriagarse. Recuerda una cita biblica esencial (Ps. 74.9): 'Tlotiplov &v
xepl kupiov ofvov dkpdrov TAfipes kepdopatog, kai Ekhvev ék Todtov &lg todto, TANV O
TpLylag adtod ovk éEekevaddny’: «En la mano del Sefior una copa llena de vino, mezcla pura, y
echaba desde ésta en aquélla; la hez del mismo no se agotén. Hay varios problemas de
interpretacion, pero lo importante, para nuestro propoésito, es sefialar la sucesion de maestros, en
el sentido de expertos, tanto del Antiguo como del Nuevo Testamento. El de Cirene sefiala lineas
mas arriba que cémo se puede decir de un vino que es «purow, si se habla de una «mezcla»; y si la
copa era una sola, ¢coémo pasaba de una a otra? A modo de resumen dird mas abajo que se trata
de un mensaje ‘enigmatico’.

52. Insomn. 18: €1 yap 105 Sonuepidog 6 AMpuviog coplotg dyadag givar Sidackdiovg gnoi
10D Tepl dmovtoc eV eimely @ IMdE 1@V peldvov dmepopav, GAN dvdykmy slvar did mdvtov
iévar paddwv te kol omovdainv, TOG ovk G&ov dysoon tag mvuktidag gl Epunveiag
ondBeowv; El lemnio aqui citado es Filéstrato, el cual, refiriéndose a los Diseursos sagrados de
Aristides, afirma (IS 2.581): ta 8¢ Piprio tadrta Epnuepidwv néyxet Tva avtd Adyov, ai 8¢
gonuepide dyadai Siddokatot 10D mEpL TovTdC €0 Sdéyesban: «Esos discursos le servian en
cierta manera de diarios, y los diarios son buenos maestros para hablar bien sobre cualquier
asunto». Bl parrafo establece una cierta correlacién-oposicién a distancia entre é@npepidog/
gmvoktidoc. Si épnpepls, «diarion, dibro de notas» es un vocablo registrado a partir del siglo 11
d.C. (entre otros sentidos se aplicé a los cuadernos reales en que se anotaban los sucesos de cada
dia durante las campafias de Alejandro: cf. Plu., Alkx. 23; Moralia 623e; Arr., An. 7, 26, 2),
émvuktic es un término hipocratico que designa una clase de pustulas especialmente molestas

o7
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1.9. d1ddoke (17). Registrado desde Homero (10),53 evoluciona mucho
durante el V a. C.: destacan en usarlo Aristofanes (70), Séfocles (35), Tucidides
(26), Euripides (25), etc. A partir de ese momento, poesia y prosa lo utilizan por
igual. Posteriormente, Platén (221) es quien mas lo emplea en el IV.

Me limito a los ejemplos relacionados con la educacién®, prescindiendo
de otros en que el verbo, dentro de un amplio abanico de valores, equivale a
«explicar, «mostrar», «demostram, «advertir, etc.

1.9.1. Comenzaré con tres secuencias de Didn, porque es el ensayo que
contiene el mayor numero de apariciones de términos relacionados con el tema
*dida-55 (8 con OWaoK-, mis 1 con OwWoy-36).5 En la primera, Sinesio,
preocupado por la instruccién que habria de datle a su hijo todavia no nacido,
se dirige a él recomendandole que, llegado el momento, tenga en alta estima a
dicho escritor, y que, dejando sus altos estudios cientificos o abstractos, recurra
a la lectura del mismo: «Me aconteci6 decir estas cosas sobre Didén a mi ultimo
hijo que va a nacer, pues me vino una profecfa cuando recorria los diversos
escritos del indicado. Acabo de experimentar un sentimiento paternal, y quiero
ya estar junto a mi hijo y ensefiarle a pensar lo que me viene a la mente sobre
cada escritor y cada obra, presentandole unos hombres amigos junto con el
juicio correspondiente a cada uno. Entre ellos, esté también Dién de Prusa,
hombre extraordinatio en hablat y razonar.>

durante la noche. Ahora bien, Sinesio quiere relacionar por el sentido ambos sustantivos, de
modo que si el primero apunta a las notas tomadas durante el dia, el segundo quiere aludir a los
apuntes escritos durante la noche. Asi parece indicarlo unas lineas antes del parrafo recogido:
émel Npels déudoopev Tails kahovpévalg Epnpepict tag Ve’ MUAY dvopalopévag érvoktidag
cvvdnrovtag &xew thg &v Exatépa (ofn delaywyfic vmouvipata: {ony ydp Tva TV Kotd
eavtociav 6 Adyog &tibeto, viv pev Petio, viv 8¢ yelpo Thc péone, mg av vyelog &m 10
nvedpo kol vGoov: «Pues consideraremos justo mantener junto a los llamados diarios las
denominadas por nosotros “notas nocturnas” como recuerdo del transcurso de la existencia en
cada vida, pues el discurso mostré cierta vida en la imaginacién, ya mejor, ya peor que la
intermedia, segin como el pneuma esté en relacion a la salud y la enfermedad».

53. Con el valor de «domesticar, «explicar, «enseflam: cf. I/. 9.442; Od. 8.448; etc. El verbo
presupone la inteligencia, o, al menos, la capacidad de aprender en quien recibe los efectos de
dicha accién, y, al mismo, tiempo, el conocimiento y saber en el sujeto que ha de ensefar algo.

54. Algunos apatecen en otro lugar de este estudio: cf. pasajes recogidos en nn. 19, 104, 150.

55. Etimolégicamente hay que suponer un tema *dns-. Asi Chantraine 1968, 278.

56. Cf. en este trabajo, d1doyN.

57. Es decir, un total de nueve secuencias.

58. Dio 4: Tadtd pot nepl Alwvog ginely Enfilde Tpog OV Votepdv mote moida Ecduevov,
gnel pot kol dieE1dvit Tovg TavTodomovg avtod Adyovg uetald to pdvisvpa yéyove. moTpikov
3 mémovOa, kal fidn cuveivar @ moadi Bodhopon kol Sddokew drta pot epovelv Erneiot mepl
£K4OTOV  CUYYPAPEMS TE KOl GLYYPAUUATOS, GLVICTOS oVT® @lhovg dvOpac petd Thg
mpoonkodong Ekactov kploeme: &v oig €oto kol Alov 6 TIpovcasis, Tepttdc Gvip imsiv Te
Kol yv@vol. Bn esta secuencia S184ok lleva un objeto directo: @povelv, del que depende, a su
vez, como complemento directo, el indefinido dtta, que funciona como sujeto de Enelot.
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En la segunda, el escritor resume su idea sobre la cultura. Dentro de un
pasaje extenso se nos habla de la necesidad de los grados sucesivos en la
preparacion, de no avergonzarse de aprender tarde y de vatrios otros puntos
referentes a la educacion. El prosista menciona a Socrates, cita a Platén, etc.,
pero recurre asimismo a ejemplos miticos (Cadmo, Icaro). Concretamente en el
texto que ahora examinaremos se nos habla de los Gigantes que se levantaron
contra Zeus y los suyos, es decir, la famosa Gigantomaquia. El autor critica
duramente a quien se dispone a ensefar sin haber aprendido con anterioridad:
«Habriais sabido esto solo: que no tenéis conocimiento de nada. Y arrastrais
hacia vosotros una doble ignorancia con grandilocuencia, llenos de orgullo en
vez de sensatez, y lanzados a ensefiar antes de haber aprendido; lo diré de
nuevo: jay de vuestras palabrasljay de vuestras opiniones! [Qué monstruos
nacen de vosotros, dispersos sin artificio y con multiples cabezas, como los que
cuentan que un dia se alzaron contra los dioses.>

En la tercera, el léxico opone de modo radical la ensefianza y el
aprendizaje: «A los muchachos, si prestaban atencion, les era posible no ignorar
que quien ensefiaba era Protigoras, y quien aprendfa, Socratesy.®

A partir de este momento me detendré en las voces media y pasiva,
seleccionando algunos ejemplos importantes para nuestro objetivo.

1.9.2. El autor, en su deseo de demostrar que las cabezas rasuradas son
mas duras que las dotadas de cabellos, habla de alguien que se hacia afeitar
dicho lugar anatémico varias veces al dia y que, presentandose en el teatro ante
la multitud para demostrar la dureza de su crineo, entre otras pruebas
realizadas «pelea a cornadas contra un carnero amaestrado que inicia su ataque
muy bien desde lejos».°!

59. Dip 10: adt0d yap v todto Aniotachs, 10 undevog DUV moTAUNY Tapsival Ty o8
SwmAfiv dyvolov £@ €£ovTOVG HEYOAOTPENMDG EAKETE™ QPOVAUOTOS YOp GVTL (POVAGE®G
omominobéviec, kol npiv pabelv dddokew EmPodidpevor, Tdhw Epd: eed @V Adyov, @ed
1@V doypdtov, olo kai titeton mop VROV TépaTa GTEXVAS SlecTacuéva Kol TOAKEPUA, 01d
pactv énavactival mote toig 0g0ic. En este caso 818Goxw funciona con valor absoluto, sin
complemento alguno. Que hace referencia a «ensefiar» resulta claro por su oposicién léxica
respecto a Pofglv.

60. Dio 14: xai toig peipakiog €ERv, &l mpooelyov OV vodv, un dyvoetv, dotic pév O
Siddokav [pataydpag, Sotig 8¢ O pavbdvov Tokpdme. Otra vez encontramos nuestro verbo
con valor absoluto y constituyendo una oposicién frente al participio de presente de pavOdvo.
Volveremos a ocuparnos de la secuencia, dentro de un contexto mas amplio, en la n. 153.

61. Caln. 13: koi dwoxvpittetoan Seddaypéve kpid moppwbey €0 pdha OV mitvdov
katacglovit. El verbo adquiere aqui otro matiz: «ser amaestradow, lo que no deja de ser un modo
de aprender propio de ciertos animales. Otra muestra innovadora del Iéxico sinesiano tenemos en
Stakvpitte, duchar a cornadasy, que aparece en él por primera vez (2) y registrado unas pocas
veces mas en la literatura griega posterior. Dicho verbo estd relacionado con »€pag, aunque
subsisten problemas no bien resueltos: cf. Chantraine 1968, 602.
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1.9.3. «Y me pidieron incluso que compusiera una defensa en un escrito
explicando lo que yo habia aprendido».®? «Y, en primer lugar, los soldados que
reciban 6rdenes y aprendan a tener consideracién y a ser lo menos molestos
posible para los ciudadanos y los que viven en los campos |...]».%3

1.10. 81doyn (1), «objeto de ensefianzay, «ensefianza». Desde sus origenes es
un término técnico. Demdcrito, Herddoto, Tucidides, Platén (14), Aristoteles
(3), Dionisio de Halicarnaso (19), Nuevo Testamento (29), etc., se cuentan
entre los que emplean el sustantivo. En el siglo IV d. C., destacan, con mucho,
Juan Criséstomo (59) y Libanio (19).

Sinesio elogia a Pitdgoras y su Escuela en el sentido de que una mente
independiente estd mas preparada para cualquier vocacién, pero, al mismo
tiempo, adopta una postura critica: «Pues esos libros llenos de errores parecen
buscar rendir la mente a los ojos. La ensefianza de Pitagoras les encargaba eso a
los muy jévenes: por un lado probando la naturaleza de cada uno, y por otro
considerandolo ejercicio preparatorio, mas propio para un muchacho que los
argumentos basados en la geometria de los planos. Pues no es gran trabajo, tras
haber ajustado una letra, o una silaba, o incluso también una frase, y si quieres
un periodo completo del discurso, utilizarlos luego convenientemente a partir
de un libro».t

1.11. petadiddok® (4) «ensefiar otra cosar, «cambiar el pensamiento» o la
doctrina. Aparece en la literatura helenistica e imperial. Lo encontramos a partir
de Diodoro de Sicilia, Dionisio de Halicarnaso, etc.

62. Ep. 67: pdihov 8¢ guod koredéovio momoacHar cuvnyopiav &v ypdupacw, drep
gy . ) . . . .
£013aynv dwdokovta. Notese que el sentido de «explicam (de la forma activa) aparece junto al
de «aprender, propio de la pasiva; el objeto directo (Gmep) pudiera referirse a las dos formas
verbales, pues es sabido que la pasiva de 813dck® puede admitir un acusativo, especie de objeto
directo (o acusativo de relacién), ya que, por el sentido, el verbo pasa del sentido de «ser
enseflado» al de «aprender algo». La extensa carta 67, dirigida a Teofilo, patriarca de Alejandria, en
411, expone que en unas ciudades de la Pentapolis, cuyo obispo habfa muerto, no querfan otro
nuevo, sino seguir dependiendo del episcopado de Pablo, al que pertenecian anteriormente.

\ ~ 7 b ’ \ ’ 4 ~ 7 7 Ay

63. Regn. 2: Kol mp®Tov ye emretdyBov kol dedddybmv ol otpatidtor @eidechal te Kol
fikioto Avmmpol yivesbor tolg dotundroig te kol dypodiaitorg [...]. El escrito esta dirigido al
emperador Arcadio y le indica como debieran comportarse los soldados romanos. De nuevo la
pasiva con objeto directo: aqui, funciona como tal la doble completiva de infinitivo.

64. Dio 17: 10 yap dmpaptpéva tadta Bifiio tov vodv dmintely fokev émiotatodvta
taig Syeot. TodT0 Kol tolg Kodh pewpakiog énérortev n [Mubaydpov ddayh, duo pev
dnoneipopévn e @loeng The &kdotov, duo 8¢ kol Tpoyduvacpo adtd myovpévn,
nondikdTepov £TL 1OV Emmédov &v yempetpia Anppdtov: od yop péya 10 Epyov otoygiov

, N s on'no oy , / Y ,
cuArafny, £otm d¢ kol AEEw, €l 6€ Podlet kal plav OANV meplodov Adyov appocavta, ToAY
étolpog ypiicBon 10lg Gmd 10D Piiiov. Indudable importancia tiene el proceso educativo
seguido en la lectura de un libro: letra, silaba, frase, periodo.



El léxico de la educacién en Sinesio 61

Selecciono dos ejemplos, por su interés, aunque el verbo sefialado toque
tangencialmente el campo que examinamos. En el primero se nos habla de los
cultivadores de la filosofia, para distinguirlos de los sofistas: «Cuando quienes
gobiernan los poderes y tienen en su mano los asuntos de las ciudades no son
del vulgo sino que poseen inteligencia, rapidamente reconoceran el espurio y el
legitimo. Y el pueblo, ya no con dificultad, cambiarfa su aprendizaje del engano.
Pues no es preciso hablarles, sino marcar a los falsos con su desapariciény.o>

En el segundo, Sinesio habla de dos ancianos que discutian agriamente a
propésito de temas politicos, lo que le permite criticar a quienes, con avanzada
edad, pierden el tiempo en disputas banales: «Yo he visto a ancianos luchando
en el teatro a propédsito de eso. Y estaban, con filosoffa, muy solemnes, y cada
uno arrastraba una barba que pesaba, por hacer una conjetura, un talento, y su
solemnidad no les impidié en nada injuriarse, enojarse y mover en derredor sus
manos de forma desordenada al exponer sus discursos de modo prolijo en
defensa de unos hombres, tal como crefa yo entonces, de su familia, pero que,
segln se apresuraron a hacerme cambiar de criterio, no sélo no eran ni habfan
sido jamas de su familia, sino que ni siquiera tenfan fundamento en la
naturaleza».¢’

1.12. vopodiddokarog (2), «maestro de la ley», donde «Ley» alude a la Tora
o Pentateuco. Los primeros usos aparecen en el Nuevo Testamento; luego, en
Clemente de Alejandria, Ireneo, Origenes, etc.

Una interesante carta, escrita en el 397, donde Sinesio le cuenta a su
hermano c6mo naufragd su embarcacion yendo desde cerca de Alejandtia hacia
Cirene, nos da importantes observaciones sobre la tripulacién, la circunstancia
de que casi todos los marineros eran judios inexpertos en las labores del mar y
los mas con deficiencias fisicas, los pasajeros (muchos de ellos mujeres,
separadas de los hombres por una simple cortina), la religion judia (salieron un
viernes, y el sidbado nadie estaba dispuesto a hacer nada; tampoco el capitin),
las mujeres libias (con pechos tan largos y grandes que amamantaban a sus hijos
por encima de su espalda; la curiosidad que las indicadas sentfan por verles los
senos a las extranjeras, con un bonito ejemplo sefialado por nuestro escritor).

65. Astrolab. 3: AN’ Stav ol Tag Gpxag Apyovies Kol S1d XEpOS EYOVIES T0 TOV TOAEDV
apdypato pn 100 TARBoVE Ao, GAX Exmoy vodv, Toxd dtayvdoovtar oV vEBov e kai TOV
yviolov: kol oOKET v xarendg O dfipog Ty drdtny petadiddokortor od yop einely Tt el mpog
adtovg, GAL’ dpavein Stoypdyat Todg KidHAove.

66. Tras la reforma ptolemaica, equivalia a unos 39 kilos.

67. Insomn. 20: Omep GV £yd kol TpeaPiTag avopdmovg eidov &v Oedtpm (uyopoyodvrag:
Kottor ye flotnv éml @ihocoi pdAo oepvd, kol eikkétnv ékdtepog adtoly, m¢ &ikdoo,
TAAAVTO TOY®VOG, GAX 008EV adTolg ékdAvoey N oepvdtng Aowdopeichal te Kol dyavakteiv,
Kol T xelpe mePdIVElY ddopme &v @ Srarifecbar Adyovg dmotddny VmEp AvEpdV, MG pev
£yo téte Punv, dmndeiov, g 8¢ Epdacav ol petadiddéavteg, olite Sviov, otite yevouévav
noté, pun Ot mrndeiov, AN 00dE v dpynv &v Th evoetL.
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Al capitan, llamado, Amaranto, judio ortodoxo, algunos pasajeros, entre ellos
nuestro escritor, le dirigieron varias peticiones: «Pues yo tenfa necesidad de
palabras encendidas para no relatar los grandes peligros de modo algo
inconveniente. Para quienes navegan en tal situacion afirman que el vivir
depende de un hilo fino. Pero si el piloto fuera un maestro de la ley ¢qué vida
hay que tener?».®

Por otro lado, en otra carta, dirigida también a su hermano, afios mas tarde
(409 d.C)), le expresa sus dudas acerca de su préximo nombramiento como
obispo: «Con respecto a Dios no deberfa ser un individuo particular, sino muy
entregado a la comunidad, siendo maestro de la ley y pronunciando en voz alta
los preceptos».®®

1.13. wevdodddokarog (1), «falso maestron, «maestro de mentirasy. Otro
término tardfo. Ademas de en nuestro escritor, lo tenemos en  Otrigenes (3),
Juan Criséstomo (1), Didimo el Ciego (2), las Constitutiones Apostolorum (1), etc.

Asf nos dice Sinesio: «Pero me he enterado de que los de la muy impia
herejfa de Eunomio,”™ tras proponer el nombre de Quintiano™ y el poder
divulgado por ellos en la corte imperial,”? manchan de nuevo la Iglesia, vy,
ademas, de que a las almas de los especialmente ingenuos les ponen una trampa
algunos falsos maestros, a los cuales, trayéndolos, los han desembarcado hace
poco los enviados de parte de Quintiano para eso mismo».”

68. Ep. 4: &gl ydp pot kol @reypowvéviov Ovopdtmv, tve pmn td peydio Kokd
GIKPOTPETEGTEPOV SIMYACOUAL TOIC 0DV &v TA Toidde TAEOVGY Gmd AemTod gact pitov 10
CAv NpthcHo. €l 8¢ kai 0 kuBepviATng vopodiddokadog €M, tiva d&t yoxnv &xewv;. Adviértase
el juego semdntico entre 10 (fiv y yuyiv. Por otro lado, una vez mis, comprobamos la
capacidad innovadora del escritor en punto al vocabulario: sélo una vez, como hépax absolutos,
estan registrados en él GUIKPOTPENNG, GUIKPOTPETEGTEPOV ¥ CLLIKPOTPENEDESHAL.

69. Ep. 105: ta 8¢ ye mpdg tov Bedv ovk av (810G GAAa kowdtatog £, vopodiddokarog
Ov kol vevopopéva @Beyydpevos. Nétese que el concepto que nos interesa, tomado de la
cultura y religién hebrea, se aplica ahora, por extension, a la Iglesia cristiana.

70. Obispo de Cizico, fue uno de los responsables del ala mds extremista de los arrianos;
sent6 las bases de esta faccion religiosa durante el reinado de Constantino II (337-361); a su vez,
Teodosio (imper6 en los afios 378-395) declar6 ilegal la doctrina arriana (381), y bajo el mandato
de Arcadio (395-408) fueron quemados muchos libros que la contenfan. El arrianismo se habia
extendido con fuerza singular en Libia, especialmente en la Pentapolis (Cf. Oden 2011, 205-200).
Nuestro escritor menciona a Eunomio sélo en este pasaje.

71. Seguidor de las ideas de Eunomio de Cizico: es citado tres veces, solamente en la misma
carta de que nos ocupamos.

72. Es el sentido nuevo que toma en la Iglesia cristiana el término otpatdénedov.

73. Ep. 5: GG T0VG £k Thg dbewtdng aipéoewg Edbvopiov movBdvopat, Kuvtiavov Gvopa
Kol TV &mi otpatonédon Opvrovuévny VT COTOV SVVAGTEIY TPOGTNCUPEVOLG, HOLYAY TAALY
mv ékkAnciav kol yeudodiduckdiovg Tvag EpioTtdvor Tayide Talg TdV AKepAIOTEP@Y YuYOIS,
obg Evayyog ol mapa Kuvtiavod otorévieg &n’ adtod todto kotameniedkooty dyovies. Es del
412 y esta dirigida a los presbiteros a propésito de la herejia arriana. Otro hdpax legimenon es
d0ewtdng, registrado dos veces en nuestro autor y sélo en él.
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2. tondayydq y su campo léxico.

2.1. modaywyé® (1). Tenemos precedentes del citado verbo en Séfocles,
Euripides y CH, al menos. Pero es Platén (11) el que empieza a utilizarlo con
matices nuevos, especialmente el de «formam, «educar», desbordando los limites
que, en el plano etimoldgico, pudieran relacionatlo con el nifio (MOiQ); en el
filésofo, cobra un valor general: «conducim, «llevam, con lo que adquiere un
sentido abiertamente polisémico.

Sinesio se queja de que vatias cartas anteriores no le habian llegado a
Herculiano: «Pues te envio esta quinta carta. {Ojala ésta no sea también en vanol
No serfa en vano si, en primer lugar, te fuera entregada, y, tras ello, y mas
importante que eso, te aconsejara, formara y convenciera para cambiar la fuerza
de tu cuerpo en virilidad de tu alma [...]».7

2.2. tondaymydg (4) «acompafiante del nifion, «pedagogon.

El sustantivo aparece en el siglo V a. C: lo encontramos a partir de
Herédoto y Euripides, pero adquiere carta de naturaleza en los didlogos
platonicos (18). Es el que acompafia al nifio, sobre todo cuando éste se dirige
desde su domicilio hasta la casa del maestro. El propésito era evitar que los
nifios anduvieran solos y fueran sometidos a violencia o agravio, especialmente
en el terreno sexual.”

Ya hemos visto una aparicién.” Veamos, pues, las tres siguientes. Dentro
de su Elgio de la calvicie, para corroborar su afirmacién de que los calvos son
mas inteligentes que los dotados de cabellera, el de Cirene acude a un
paradigma mitico. Nos habla de Sileno, que, segin nos cuenta, habria sido
preceptor de Dioniso, y como habria actuado con cordura en medio de no
pocos excesos de los seguidores del dios, llevados por sus excesos con el vino:
«Aqui esta también la silla y el pellejo de Sileno; ha sido designado pedagogo de
Dioniso. Pues siendo calvo habrfa debido tener sensatez y ser prudente en
medio de tantos que se distorsionan. Y no pienses que es poca cosa que ¢l haya

74. Ep. 140: énel 1ot népmny todmy éknéune v motoiv. AN e pn kol todnv
pdy. yévourro & v ov pdtnv, & mpdrov pev émdobein, 0 & &mi todte Kol TOUTOL
cepvitepov, katavoubetioel og kal moudaywynoel kol meloet petadsivon v 100 odpoTog
ioxdv &mi v tic yoyic avdpeiav [...]. El autor la dirige a Herculiano, antiguo compafiero de
estudios y amigo {ntimo al que le dedic6 diez epistolas: Ep. 137-146 (cf. Schmitt, 2001, 497-563;
véase nuestra n. 39). Fue escrita en el 402. Otra muestra de la capacidad innovadora de Sinesio en
cuanto al léxico lo ofrece koTavovOeTém, presente por primera vez en él, y utilizado sélo cuatro
veces en la literatura posterior. Por lo demas, reparese en la oposicién ioy0v/ Gvdpeiav, referidas,
respectivamente, al cuerpo y al espiritu.

75. Cf., especialmente, Szp. 183c; Ly. 223a; Lg. 808c.

76. Cf. n. 27 y las indicaciones ofrecidas en la misma sobre los pedagogos.
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sido preferido por Zeus por encima de todas las divinidades para asistir y dar
sensatez a su hijitor.”’

Nuestro autor se mueve en el plano metaférico en los dos ejemplos que
examinamos a continuacién. En el primero considera a Diéon Criséstomo
preceptor de una ciudad innominada: «Y los ritmos moderados de su discurso y
la profundidad de su caracter son algo conveniente a un censor y preceptor de
toda una ciudad que se encuentra en una situacion de insensatez».

En el segundo, dentro de un uso metaférico, habla de sus propias palabras
como si realmente fueran «pedagogos»: «Por tanto soportad de ese modo la
extrafia clase de mis palabras. Pero que no sean condenadas por groseria entre
vosotros ni sean silenciadas antes de que avancen un poco, pues no son
servidoras de persuasion, agradables y compafieras de juegos de los jovenes,
sino preceptores claramente severos y graves al tratar con ellos».”

3. Toudeio-mondev® y su familia léxica.

77. Caln. 6: Zenv® 3¢ kakel kabédpa kol okiTog éotl, Kol 100 Alovicov moldaywyog
Gmodédeuctar £det ydp, otpon, poakpdv dvia vodv Exewv kol cm@Povelv &v T06ovToIg
TOPOKIVAGOGL. Kaitol un uikpdv oindfic vmd 100 A0g dndviov adtov mpoteTipicOon
dopdvev, Tapeivor kol epevodv adTd to morddpiov. El pasaje establece una oposicién entre las
contorsiones exageradas de los acompafiantes de Baco y la actitud sedente de Sileno. Que Sileno
es calvo (Qodakpdc) lo leemos desde Euripides, Cye. 227. Abundan las representaciones
vasculares donde Sileno aparece sentado; en otras se muestra recubierto, en parte, de una piel de
animal. Ahora bien, cxitog puede tener otro sentido: «atigo», «fusta», lo que estatfa en relacién
con el caricter severo del pedagogo que Zeus, segin el pasaje sinesiano, le puso a su hijito
Dioniso. Es la tnica aparicién en griego del dativo de plural masculino, participio de aoristo,
noapokivicact. Otra muestra de la seleccién cuidadosa del léxico por parte de Sinesio.

78. Dio 3: of 1€ yap Pvpol Tod Adyov kexohoopévor kai 1o Pddog t0d HOovc, otov
SOPPOVISTH TV Kol Touday@y® mpémov mOAems SAng dvontog Stakeyévng. Reparemos en
que cOEPOVIOTHG funciona ahora como sustantivo, cuando en el ejemplo de la nota siguiente es
un adjetivo. De la lectura del contexto no sabemos a qué ciudad se refiere Sinesio; posiblemente
no alude a ningun lugar concreto, sino a las varias admoniciones de Dién dirigidas a diversas
ciudades a lo largo de su carrera literaria.

79. Regn. 2: 0Bt 00V Gvdcyoicbe Tod Evov yévoug Tdv Adymv GALG i dypotkiag v
DUV GAmoovTal Kol kotactyocOeiey, mpiv kol Bpoxd mpoxwphicol, 6t pn elol Hepamevtol
nelfodg, véoig Ndels kai ovunaictopes, GAAG modaywyol Tveg GTEXVAC COEPOVIGTOL KOL
Bopelg évruxelv. Sinesio usa el singular para referirse al emperador, y, recurre, en cambio, al
plural, cuando alude a los hombres relevantes de la corte imperial. Sefialemos el uso de dos
términos muy especializados: cu)(ppowcrﬁc, «cottectom, «censot» (Tucidides, 3; Platén, 2, etc.) y
Gl)pﬂ:(xicr(op, «compaiiero de juegon, que, tras aparecer en Jenofonte (1), volvemos a encontratlo,
muchos siglos después, dos veces en Gregorio de Nacianzo (329-389 d. C.) y en nuestro autor
(1), que pudo haber recibido cierta influencia del anteriormente indicado, donde leemos la
expresién Adyov cvpmaictopes (37.1342.15). En fechas posteriores, de este ultimo vocablo, el
TLG on line registra unos 30 usos.
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Antes de entrar en el examen detallado de cada elemento léxico de esta
familia puede ser util indicar que un 37,5% de los usos totales del tema paideia-
(6 de 16) se concentra en el ensayo Aegyptii sive de providentia, donde el autor se
vale continuamente del mito, as{ como de otros elementos de variada indole:
panegiricos, apocalipticos y propios de la invectiva.®

3.1. moudelor (14). Sustantivo registrado desde Teognis y Esquilo, no
adquiere el sentido de «educaciény, «instruccién» hasta Democrito, Protagoras,
Gorgias, Prédico y Tucidides; entre los poetas, Aristofanes es el primero en
emplear el nuevo valor del término; ya en el siglo IV, Platén, Jenofonte y los
oradores lo utilizan, entre otros, con el sentido que nos interesa. El vocablo
tuvo una enorme importancia en Aristételes (83), que habria escrito el primer
tratado Ilepl maudeiog del que tenemos noticia.8! Desde pronto moudeior puede
tener un sentido doble: activo (la «educacién» que se da a otro) o pasivo (la
«educacién» que uno recibe). Con frecuencia no es facil decidirse por uno de
los dos valores. Nuestro escritor recoge el término en 14 ocasiones de las que
selecciono lo mas destacado.®

3.1.1. Una serie de secuencias tienen que ver con la educacion recibida. En
ese sentido contamos con cuatro ejemplos donde se nos presenta junto a
TpoeN,8 es decir, la educacién al lado de la crianza considerada desde el punto
de vista fisico, paralelo léxico corriente desde Platén. Asi sucede en la Carta
octava, en que el escritor se queja de que su hermano no le tenga al tanto de lo
que le sucede: «Vosotros me privasteis de esa consolacién. Y no era necesario.
Pues incluso aunque no hubiéramos nacido de los mismos padres, nuestra
crianza fue comun, y comun nuestra educacién, ¢y qué no fue comin?».84 Del
mismo modo, en una carta dirigida a Auxencio, un amigo de la nifiez con quien
desea reconciliarse, afirma lo siguiente: «Y al mismo tiempo me acuerdo de la
comun crianza, educacion y estancia en Cirene».®> De forma parecida se expresa

80. Hagl 1997, 110-124.

81. Fr. 63.3. La cita procede de D. L. 9, 53.

82. Véanse otros contextos recogidos en nn. 30, 88, 89, 92, 94, 113. En general, para el
concepto dentro de la obra sinesiana, cf. Ramos Jurado, 1992.

83. Una secuencia la veremos en n. 94, a propésito de nporondeia.

84. Ep. 8: DUelg 8¢ kol Tavtng pe the mapapvdiog denpnobde. xphv 68 odyi: kol yap i pn
yeybvapey and TOV adTdV, GAMG Tpo@al Kowval kol ondsiat kool kal tf yap odyl kowdv; La
carta fue dirigida a su hermano y redactada en el 411 d. C. Sinticticamente le habla, de modo
alternativo, en singular y plural. En otra carta del mismo afio el escritor titula a su hermano
«compafiero de educacién» (Ep. 82: Tov moudelog £taipov).

85. Ep. 60: dua 8¢ vmopypviokopal kol Kowvdv tpoedv kol moidetag kai the &v Kupivn
SoTpiBiic. Auxencio habia sido condiscipulo de Sinesio y ambos habian estudiado bajo la guia de
Hipatia. Ia Carta 116, sin embargo, muestra claramente que el indicado era menor que nuestro
escritor. En la Carta 60 el de Cirene menciona la ley que debe regir la amistad, partiendo de
presupuestos humanos de tipo general mas bien que estrictamente cristianos. Acerca de la
amistad, cémo debe mantenerse y los motivos de su ruptura, tal como se manifiestan en esta
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en el siguiente pasaje: «Bien. Por tanto esa es la crianza y educacién de un rey
guerrero; a proposito del pacifico, esforcémonos a continuaciény. 86

Ademas, otro contexto pone en paralelo «educaciéon» y «milicia». El autor,
dirigiéndose a Herculiano y aludiendo a cierto conde (kOunc), manifiesta lo
siguiente: «Ahora bien, a mi juicio ese hombre es honrado y digno de todo, el
cual, el unico de nuestro tiempo, condujo al mismo punto la educacién y la
milicia separadas por grandes barreras [...]».57

Interesante, asimismo, es la relacion con la filosofia: «Pero, estando en este
punto de mi discurso, deseo manifestar un elogio en defensa de mi nifio amado:
ojala, joh reyl, te enamores de la filosofia y la educacién verdadera, pues es
forzoso, a partir de lo dicho, que junto a ti haya otros muchos enamorados de
lo que se obtiene cierto provecho.88

En este primer apartado cabe situar asimismo un texto que nos habla de
Herculiano, antiguo condiscipulo y amigo intimo del escritor: éste le echa
mucho de menos, con indudables deseos de renovar sus conversaciones sobre
filosoffa, al mismo tiempo que lamenta la separacién en que ambos se
encuentran: «Pero si, lo que es justo conjurar, estuviéramos privados el uno del
otro, es evidente que mi parte es la perjudicada, pues, teniendo éxito alli la
educacién respecto a una multitud de personas, habrd junto a ti muchos
mejores que Sinesio o parecidos».®

3.1.2. También hallamos algunos pasajes en que se alude a la educacién que
se debe recibir, o que se desea alcanzar, como un desideratum. Tal lo leemos dos
veces cuando Sinesio se refiere a Osiris. En el primero habla de los primeros

carta, véase White 1992, 110. Cirene aparece citada 14 veces en los escritos sinesianos: en la Ep.
1, el autor alude a «la madre Cirene» (Thv pntépa. Kvprivnv).

86. Regn. 21: Elev' aibtn pévrot tpoen kol moudeio Pasiiémg moAepod. tov 88 sipnvikov
£ERC mOALTTPOYLOVDPEY.

87. xoitor map' gpoi tipiog 6 Gvip kol moavtog dEog, O moudelav kol otpateiov
Sotetergopévog Oprykols peydroig T@v 9" Muiv pdvog i tavtdov Hyaye [...]. Enviada a
Herculanio en el afio 402.

88. Regn. 29: AAL’ évtadBo 100 Adyov yevduevoe, 06hm T1 kal Vrep TOV adTOg Epuavtod
Toudidv ebEacbar Epacdeing, & Paocihed, prhocopiog kol moudelag GANOWRAS dvdykn yop &k
1AV eipnpévov cuvepaotds oot yevécOar moAhove, GV TL kod Spelog. Sinesio se queja, a
continuacién, del abandono en que se encontraba el estudio de la filosoffa en aquellos dfas y
manifiesta su miedo de que la llama del saber se extinguiera si se dejaba de fomentarla.

89. Ep. 139: &l 84, Omep dmedyecOon dikatov, AAMAwY Stopdpropey, SHtov OG ToOPOV
gott 10 Pramtédpevov. ool pév yap evtuyodong &vBdde molvavdpiov maideing cvvécovia
moAkol Zvveotov kol BeAtiovg kol Spotot. Escrita en el 399, parece mostrar que Herculiano
sigue residiendo en Alejandria y que Sinesio ha de marcharse de alli. En todo caso no es muy
frecuente el nombre de nuestro autor en su propia obra (12 veces; aparte de otras tres que son
titulos de cartas). Pienso que molvavdpio debe entenderse aqui como «abundancia de gente»,
«muchedumbre», con valor indiferente respecto al sexo, como, por ejemplo, en App., BC 1.1.8:
norvavdpiav tod Tratikod yévouc. El contexto no nos permite deducir si esa educacion la habia
impartido el amigo de Sinesio o fueron otros los responsables de educar a la multitud aludida.
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afios del indicado, hermano menor de Tifén, cardcter completamente opuesto
en casi todo: «Pues el menort, tras nacer y ser criado con un destino divino,
incluso en el periodo infantil, era amante de oir y amante de los mitos, pues el
mito es la formacion filosofica de los nifios. Y, habiendo crecido, amaba una
educacién que siempre sobrepasaba a su edad; prestaba oidos a su padre y a
todo saber que cada persona conociera |[...]».°0 En el segundo insiste en el amor
de dicho egipcio hacia la educacion: «Pues es forzoso que todo lo honrado
aumente, y forzoso que lo descuidado desaparezca. Crecia conjuntamente, ya, el
amor port la educaciéon de todo tipo, tanto la que se ocupa de la reflexion, como
la que lo hace de la elocuencia».”!

Otro ejemplo del mismo tipo, pero indicador de claro menosprecio hacia la
‘educacion’ entendida como el aprendizaje personal de unos saberes, es el
siguiente: «Hay algunos, a quienes les acontecié superar a la multitud, los cuales
aprenden por causalidad que la razén es el bien del hombre, y luego han
menospreciado toda enseflanza, mediante la cual la mente es fortificada, vy,
partiendo de si mismos, realizan extrafios movimientos, y se dirigen
solemnemente hacia la filosofia [...]».2

3.2. mpomaudeia (2), «educacion preliminam o «previan. El vocablo aparece
en Platén (1), y, después de €l, no lo encontramos hasta mas de quinientos afios
después en Luciano (1) y Clemente de Alejandria (12). Dentro de los doce usos
presentes en el siglo IV, nuestro prosista lo registra en dos ocasiones. Ya hemos
visto una de ellas dentro de un contexto amplio,? donde se sefiala el aprecio de
Osiris hacia la educacion preliminar, justamente por tener a la fase siguiente (la
llamada ya, con propiedad, mondeio, sin mas determinantes), dentro de la
progresion educativa, como fuente de virtud. El libro II de Aegptii sive de
providentia se ocupa del retorno triunfal de Ositis y de cémo éste perdond a su

90. Prouid. 1.2: & pev yap vedtepog, Oelg poipa kol @vg kol tpagelc, td 1 &v Ppéopst
PiAMfkoov v kol eGpvlov: 6 yop pdbog phocdenuo moldev dotiv kol Emdidove fipa
nondelag del TOv ypdvov dreptevolong @ Te moTpl 0 T VrElxEY Kol § 11 EkooTog gidein
600V [...]. Procede de Platén la conveniencia de ensefiarles mitos («relatosy, «historiasy) a los
nifios antes de dedicarlos a los ejercicios fisicos: cf. R. 377a.

91. Prouid. 1.12: ad&ewv 8¢ dmov dvdyxm 10 Tipdpevov, kai Eppev avdykn 0 dueloduevov.
cvvenedidov dn kal Tadeiog andong Epwg, Son te Thg yvodung £otl kol don Thg YA®TING. Se
refiere Sinesio a cémo Osiris impulsé la preparacion y el estudio en todas las areas,
recompensando a todos los que destacaron en ellas y se dedicaron a gobernar bien a las gentes y a
hacerlas semejantes a si mismos. En el pasaje parece establecerse una oposiciéon entre la
educacién recibida en retérica (piénsese que en el genitivo YAMTING tenemos una imagen
metaférica que alude a la capacidad de hablar correctamente) y el resto de los saberes. El
contexto es de gran riqueza dentro del campo semantico de la educacion.

92. Dio 10: oi¢ 88 EniAOe Slsvsme 00 n?m@ovq KATO wxnv uaeovmv én Xoyoq ¢oTi 10
GvBpdnov koAdy, etta mondelov usv anacov nuuaKacw Ve’ NG 0 vodg Avaywvvota,
Kwodvtor 8¢ mop’ £0TdV GTémovg KwNoels, Kol drocepuvivoval pev Tpog eriocopiov |...]

93. Véase la secuencia recogida en n. 30.
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hermano. Leemos asi sobre aquél: «L.os hechos de Osiris los recogen relatos
sagrados y han sido deificados, de tal modo que es un peligro que sean
expuestos para el relato. Su nacimiento, crianza, educacién preparatotia,
educacion e importantes campafias como jefe, y como, tras haberle elegido los
dioses y unos hombres divinos, llegb a un cargo importante [...[».%*

3.3. Toudeb® y su familia léxica.

3.3.1. dmoudevoio (1), «carencia de educacién». El vocablo surge en el siglo
V: Democrito (1), Tucidides (2), y, luego, varios discipulos de Sécrates: Platén
(12), Jenofonte (1), Isécrates (1). He aqui el ejemplo sinesiano, una especie de
proverbio que apunta a la falta de buenos modales durante un banquete. El
escritor reflexiona sobre la impaciencia de ciertas personas, pero, en el fondo,
esta pensando en cémo Tifén no aceptaba el gobierno de su hermano y hacia
todo lo posible para quitarle el poder: «De nuevo y muchas veces es justo que
se diga: entre los hombres una muestra de falta de educacién es no esperar el
alimento, tal como, en la mesa, la porcién que, llevada alrededor, llegaria hasta
nosotros, a fin de que la tomemos, sino ser uno mismo quien la arrebata de
antemano y se apodera de ella».%

3.3.2. araidevtog (3), «carente de educacién». El adjetivo esta registrado a
partir del siglo V: Euripides (1), Aristéfanes (1) y varios discipulos de Socrates
son los primeros en empleatlo (Platén, 20; Jenofonte, 6; Isocrates, 1).

Veamos dos ejemplos, ya que el tercero aparece mas abajo.? En el primero,
Sinesio, refiriéndose a Andronico, afirma lo siguiente: «Algo asi es una
naturaleza sin educacién cuando ha conseguido poder. Intenta remover el cielo
con la cabeza».?” En el segundo, aludiendo al mismo personaje, el de Cirene

94. Prouid. 2.4: igpoloysttan 8¢ woi tebelootar Ta Oocipidoc, dote Kivduvog
nopofdilectar Tpog v duynotv. GAAG yéveolg peév avtod, Kol tpogad, kol mporaideiol te
Kol wondeton, kol nyepovion peilove, kol Smog dpyoaipestacdviav Bedv te kai Oelov avipdv
émi v peydAnv apynv kotéotn [...]. Otra muestra del gusto del escritor por el léxico rebuscado
y de caricter innovador es igporoyfm, «contar mediante relatos sagrados», cuyos unicos
precedentes los encontramos a partir de Luciano: el propio verbo (1), si bien con otra graffa
(iporoyéw) y el sustantivo relacionado con el primero (1).

95. Prouid. 1.14: addic te kol modAdKIG elpficBar dEwov: GvBpdmole drondevoiag kavov p
nepyévey Blov, domep &v tpaméln pepido, Nt mepioyouévm yévorto kad’ Mupag, va
Gvehdpedo, GAAG adTdV glvan TOV Tpoapmdlovia Kol Heopoduevoy.

96. Cf. n. 99.

97. Ep. 57: 10100t0v g0t @boig dmaidevtog émeidnuuévn Suvdpeos Th Kepalfi TOV
0bpavov g&apdooev Entxeipel. La Carta 57, escrita en el 412, es en realidad un discurso dirigido
quizd a Anisio, el general romano que derroté6 a los némadas de Libia. Nos ha llegado
incompleta. En ella Sinesio pide la excomunién del jefe militar Andronico de Berenice, el cual
habia violado un asilo de la Iglesia. El contenido de la citada excomunién nos ha sido transmitido
como Carta 58. En este ejemplo, g0l debe entenderse, no en sentido abstracto, sino con
referencia a un ser concreto: «individuo», «persona». Remonta a Platén la imagen del tirano
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refiere las palabras del citado cuando dijo que nadie se librarfa de sus manos, ni
siquiera aunque abrazara el pie de Cristo: «Tres veces pronuncié esa frase con
voluntad y lengua carentes de educacion, tras lo cual ese hombre no debe ser
amonestado, sino que, como un miembro que no tiene cura, hay que cortarlo
de nosotros, para que el sano no se corrompa con su compafiiay.’

3.3.3. nuuraidevtog (1), «educado a medias», «<medio-instruidoy. El término
es un auténtico bapax legimenon de la literatura griega: «No hay que envidiar ni
tener por bienaventurados a esos medio-instruidos cuando son ensalzados hasta
las nubes por gentes totalmente carentes de educacién. Pues quienes no estan
puros no son capaces de contemplar la belleza del alma purificada, y el
proclamarse a si mismo y hacerlo todo por ostentacion no es propio de la
sabiduria sino de un saber capcioso».”

rastico e ineducado que gobierna (Grg. 510b). A propésito de la estrecha relacion entre el adjetivo
dmaidevtog y la @Uotc, podria traerse a colaciéon un texto hipocratico (Epid. VI 5.1.V 314.7 L)),
que, corregido por editores actuales (Smith), dice: edmaidevtog 1 PvoIg Ekodoa, o0 padodoo Td
déovta mowel: «la naturaleza, bien ejercitada, de grado, y no por habetlo aprendido, hace lo
debidox. Es un lugar debatido, donde la tradicién manuscrita ofrecia dnaidgvtoc, lectura recogida
por Littré. Por lo demds, otra variante, ofrecida en las ediciones modernas de Galeno (cf. CMG V
10.2.2, p. 259.9-10 Wenkelbach; V 4.1.2, p. 596.22-23 De Lacy) es éodoa (no £€kodod). Sobre
Andronico, cf. Harries 1999, 170. El estudioso indica que Sinesio, aunque por lo general habla
favorablemente de los altos cargos de Roma en Libia, censura radicalmente a Andronico, a quien
conocfa bien desde hacfa muchos afios. En efecto, el escritor, con respecto a dicho personaje
(citado mas de 30 veces en sus obras) sefiala una serie de puntos relevantes en los planos
histérico, social y religioso: haber sido nombrado gobernador de Libia, violando las normas que
impedian que los nacidos en un territorio bajo el poder romano fueran designados gobernadores
del mismo; haber introducido en tal provincia espantosos instrumentos de tortura; publicar
edictos ilegales; violar el derecho de asilarse en lugar sagrado; y haber amenazado de diversas
maneras al clero de dicho pafs.

98. Ep. 58: bty dmondeite yvoun kol yadtn tpig Gvepbéy&ato v eoviv, ped’ fiv
oOKéTL vouBetntéog O dvBpomog, AN Gomep pérog dvidtag €xov arokontéog MUY, tva pn T
Kowvig kai TO Dyloivov copgdeipntor.

99. Astrolab. 1: xoi 00 {NA@TéOV 003E paKPLETEOV TOVG TUIondevTovg T0vTOVG, dTay VIO
TV TavTEA®S Anadedtov petémpol eépovial.  olte yop Opav yuyfic ékkexabapuévng
KdALog ot pn koBapoi duvartol: kol 0 knpvTTew E0ntov Kol Tdvta Totelv drep Emdei&ems, o0
coolag, GAG cogioteiog éotiv. Dos elementos léxicos nos llaman la atencién. De una parte el
adverbio TovteM®G, pues, en este caso, precisa al adjetivo sustantivado que nos interesa, de modo
que el autor parece dar a entender que pudiera haber «carentes de educacién» dotados de alguna
instruccion: ese adverbio, presente en griego desde Esquilo, acompafiante en un principio de
verbos, atravesé una etapa intermedia en que calificaba y determinaba a participios, y de ahi pasé
a funcionar como determinante de adjetivos o de otros adverbios. Por otro lado, un término
relativamente reciente es GOQIOTELQ, cuyas primeras apariciones las tenemos en el siglo II d. C,,
dentro de las obras de Plutarco y Pélux.
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3.3.4. maidevpa (1), «resultado de la educaciony, «discipuloy. El sustantivo
surge en el siglo V a. C., aunque con acepciones diferentes.!® Fue poco usado
en las centurias siguientes, pero durante el IV d. C. cobré singular relieve en la
literatura cristiana.'”! A propdsito de Filén de Cirene!®? sostiene nuestro
prosista: «Por lo demas, tal cual serfa un discipulo de Cristo, y, para mandar y
recibir 6rdenes, mas bien osado que observador de la ley».10

3.3.5. moude0 (7), «educam, «ensefiam. Lo tenemos en un himno homérico,
y, posteriormente, ya en el siglo V a.C,, en Soéfocles, Euripides, Aristofanes,
Herédoto, Tucidides, etc. En el IV, destacan con mucho Platon (163, frente a
dddokwm, 221) y Aristoteles (68 y 73, respectivamente).

En un ejemplo sinesiano dicho verbo se nos muestra dos veces dentro de
la misma secuencia, en la que tenemos la Gnica aparicion de la voz activa.: «La
filosoffa crefa justo que el rey tuviera trato frecuente con los soldados y que no
permaneciera en su palacio, pues ensefiaba que la benevolencia, la tnica que es
precisamente firme salvaguardia del rey, se acumula gracias al trato diario. Por
tanto, ¢con qué tipo de soldados un filésofo, apasionado por su rey,
considerarfa justo ejercitar su cuerpo y acampar junto a ellos? Evidentemente
con aquellos que los campos, ciudades y, en una palabra, la tierra dominada por
el rey, los ofrecen como luchadores de vanguardia y los seleccionan como
guardianes del Estado y de las leyes, por los que fueron criados y educados.
Pues ésos son a los que Platén comparaba con perrosy.!04

100. Por ejemplo, de las siete apariciones en Euripides sélo dos tienen un valor relacionado
con la educacién recibida: Fr. 51.1 y 897.1. Platén (3) si lo relaciona directamente con los
resultados de la educacién: T7. 24d; Lg. 834d.

101. En escritores eclesiasticos: Eusebio de Cesarea (20), Didimo el Ciego (31), Gregortio
Nacianceno (22).

102. Es citado dos veces en nuestro autor, en la misma carta. Intervino por su cuenta y
riesgo en el nombramiento como obispo de un tal Siderio, sin tener en cuenta para llevarlo a cabo
ni la opinién de Alejandria ni la de tres obispos: cf. Bregman 1982, 172-3.

103. Ep. 67: 10 pév dAka omotov dv yévorro naidevpa tod Xpiotod, o 8¢ &ig 10 dpyew
kol dpyecbar Oapparedtepog paAlov i voupdtepoc. Nétese el neutro aplicado a una persona,
uso de raigambre clasica.

104. Regn. 19: n&iov @rlocopia tov PBocidéo Bopd Opkelv otpatidtarg, GARG pn
OarapedecOar v yap ebvolav, | pévn kol pdiiota Paciiéng £otiv ioxupdv PLAAKTHPIOV,
goidackev amd T donuépar cuvnbelag GOpoilecOor. modamoic odv 1O yévog odol Tolg
oTpOTIOTG  PIAOGOQOG, &paotig OV Pacidémg, GEOT Kol zadevelty 10 oMUO Ko
cuvonrtestay, 1 dfikov St TotovTolg, ode dypol kai morels kol kaddmal 1 Pacihevopévn yi
3idmot mpopdyove kol katohéyel pOLakog TH ToMTeln Te Kol Tolg vépog, Ve’ GV ETpdenody
1€ Kol Eraidsvfnoay odtol ydp elowv, ode kai kvolv 6 TThdtov eikalev. Advertimos, como
ocurre numerosas veces en Platdn, la aparicion simultinea de «nuttit» y «educarm. El pasaje recoge
ideas platénicas expuestas en R. 375 e. En cursiva las tres formas verbales del campo semantico
que revisamos. Por lo demas, noudedm, en el contexto, ha pasado, por extension, a referirse a la
educacién fisica; de ahi, nuestra traduccién «ejercitar el cuerpon.
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Dentro de la voz media, con el sentido de «recibir educacion»,'> hay
algunos pasajes relevantes.% Cuando se esta hablando de los individuos de la
peor especie que acompafiaban a Tifén el sentido del verbo revisado debe
tomarse en sentido irénico, pues resultaba de todo punto imposible que
personajes tan depravados fueran capaces de transmitir algo bueno, educativo.
Efectivamente, en su camino hacia la maldad obraron de la siguiente manera:
«engendraron, nutrieron, partearon y, a su peculiart modo, educaron a quien
habfa de ser un gran beneficio para ellos, a Tifén».'7 En la misma obra nuestro
autor establece una clara oposicion entre Osiris y Tifén: «Por tanto, Osiris
(pues habia recibido educacién sobre qué es lo propio y qué lo ajeno) sabia que
el alma es medida de la felicidad».18

El campo semantico del verbo que revisamos se amplia notablemente,
aplicandose a las instrucciones recibidas por los soldados. Asi lo vemos en un
juicio certero de nuestro escritor a propdsito de la paz: «Pues paz perfecta es
que los soldados reciban instruccién para tratar a los desarmados como
hermanos, llevando consigo sélo lo que se les ha ordenadox».1%

Por dltimo contamos también con la voz pasiva: «(se. Sdcrates) atribufa ese
poder a Aspasia, a la que visitaba con frecuencia por gusto de ser instruido en
los asuntos eréticosy. 110

3.3.6. mpomoidevpa (3), «ensefianza preliminary, «estudio previon. El
sustantivo, siempre en plural, aparece en la literatura griega a partir del I1I a. C,,

105. Conviene tener en cuenta que la traducciéon esperable en espafiol, «ser educadon,
resultarfa anfiboldgica, pues dicha expresién suele aludir al hecho de mostrar buenos modales,
testimonio de la buena educacién innata o recibida.

106. Cf. la secuencia recogida en n. 115.

107. Prouid. 1.14: xai éygvwiicovto kol é0péyavto kol éuoidoavto Kol gig Tov oikelov
tpémov dradedoovto péya avtolg Eodpevov Spehog Tvedva. Advertimos la voz media con
complemento directo. Reparemos en el verbo pondopaL, «actuar como partera», «ayudar a parim,
utilizado con evidente sentido metaférico al ser aplicado a hombres. Dicho verbo surge en época
helenistica (Calimaco) y es minoritario respecto al més frecuente potgdopor. Ambos son
utilizados por Sinesio: aparte de la forma ahora vista, cf., respectivamente, Hym. 2. 104; e
Hym.1.209; Dio 13.

108. Prouid1.14: "Ocipig piv odv (énemaidevto yop T 10 oikelov, kal Tl 10 dAAdTpLOV)
uétpov eddanpoviog nrlotato Ty Yoy odoav.

109. Regn. 19: dxpipiic odv eipiivn, memaidedodaur todg otpatidrag Tolg GémAolg OF
Gdehpois xpficOar, pdva @epopévovg oo érdybnoav. El infinivo dc...xpficBon parece
funcionar como final-consecutivo («de tal modo que»); también puede entenderse como
completivo, equivalente aqui, en sintaxis, a un acusativo de relacién.

110. Dis 15: mpocévepe yop Acmacia Ty Sdvopuy tadmv, | Tpocepoita katd xdpwv t0d
0 &potica Tondevdfivol. Tomese 10 EpwTikd como acusativo de relacién, «en lo referente a los
asuntos eréticos». La d0vapug de la que habla el pasaje es la capacidad, o virtud, de Sécrates para
adornar con su palabra los discursos pronunciados en honor de los enterrados a expensas
publicas. Con todo, el indicado, pensando que ese cometido resultaba demasiado importante para
¢l, atribufa dicha virtud a Aspasia. El verbo que venimos estudiando funciona aqui con valor
absoluto, limitado por el complemento de relacién.
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con Crisipo (1); luego seguiran Filon (19), Origenes (3), Eusebio de Cesarea (1),
Didimo el Ciego (4) y nuestro autor.!!!

En una secuencia el prosista le habla al hijo que esperaba para el afio
siguiente, pensando ya en recomendarle la lectura de escritores prestigiosos,
entre los que descollaba Dién:'12 «Entre los cuales esté Dién de Prusa, hombre
excepcional en hablar y saber. Pues bien, tras haber elogiado a ése, se lo entrego
para que, tras los presidentes de la noble filosoffa, pueda comenzar un dia con
los escritos politicos de Dién, considerandolos una frontera entre los estudios
preliminares y la muy verdadera educaciony.!13

En el mismo discurso leemos lo siguiente: «Hsas reflexiones no se
dirigen mas contra los que proceden de otra escuela filoséfica que contra los
grandilocuentes acompafiados de insensatez que nos rodean, los cuales me han
dado motivo para acudir con mi discurso en defensa de la educacién preliminar.
¢Qué darfa uno por hombres fanfarrones e ignorantes? De mucho valor serfan
tres por un 6bolox. 114

3.3.7. mpononded® (1), «educar previamente». Es poco usado en el periodo
clasico: Platén (1), Aristoteles (1). Lo leemos, mucho después, en Filon (1),
Gregorio de Nisa (8), Eusebio (4) y en nuestro prosista, entre otros.

He aqui lo que nos dice el de Cirene: «Llamese aqui la filosoffa como aliada,
y preparense los que han de soportar todo aquel recorrido, que es infinito en su
extension, siendo instruidos y recibiendo educaciéon de antemanow.!15

111. De una secuencia ya hemos hablado: cf. el pasaje recogido en n. 39.

112. Dio 15: Ti 0dv &l kdyd mpdc TV &pavtod maida, dv dnéoyeto pév eig véota & Oedg
[...]; «Pot qué no, yo a mi hijo, el cual me lo prometié Dios para el afio préximo [...]?». Sinesio
reclama para si la libertad de hablar y jugar con su hijo no nacido, recurriendo a lo que hiciera el
Sécrates platonico cuando se dirige a un jovencito imaginario, persuadiéndolo y disuadiéndolo,
alternativamente, de ciertos asuntos referentes al amor (Phdr. 237a).

113. Dio 4: &v oig ot kai Afwv 6 TIpovoasls, Teptrtdg Gvip einelv te kal yvdvar. ki
t0bTov 00V dmovéoac adtd mopadidop, o por petd todg ThHS yevvaiog @rocoglag
npoctdrag Gmdpyortd mote Kol Tolg moAlTikolc Tod Alwvog ypdupact peddplov adta
Nyoduevog OV mpomoudevpdtov e Kol ThG GAnBwotding madelac. El  superlativo
GAnBvaTaTog, de escaso uso, lo encontramos desde Platén (1) y Aristételes (1); Polibio (8) siente
cierta predileccién por el mismo; en el IV sélo tenemos este ejemplo de Sinesio. Resulta curioso
que, en el ejemplo platénico (P 296e), el filésofo esté hablando del limite mas verdadero (tov
8pov...aAnBwvdTatov); no deja de haber cierto paralelo con el texto sinesiano.

114. Dio 11: Tadta 00 mpog TG &K TG £Tépag dywynic poAlov 7 kol Tpog Tovg mop” Huiv
obv  Ghoylg peyodogdvovs, of Kol mopéoyov Ggopunv 1@ Ady® Ponbiicar toig
mpomandedpacty: Gv Tl dv Tig kol doin dvipdTeV GAaldvay kol Gvorftov; ToAkod pévt’ dv
glev Tpeic TodBoAod. Es decir, el propio Sinesio se muestra dispuesto a salir en defensa de esa
educacion preliminar por la que no han pasado los individuos a los que se refiere. Noétese en el
pasaje Gyoyn, que tiene aqui un significado tardio: «escuela filos6fica, valor presente en griego a
partir de Sexto Empirico.

115. Dio 10: évtadbo karelcbw @ocopia odppayos, kai mapackevalicbnoav
dveEdpevol mdong éketvng Thg S1eEGdov, pfikog &xodong pvpiov, madevduevor wai
TPOTOLOEVOPEVOL.
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4. povOdve y su familia léxica. De las apariciones de términos propios de
los temas math- (53), manth- (9), hago una seleccioén.

4.1. apabng (8), «ignorante», «estipidor: propiamente, «que no aprende»,
«que no sabe». El adjetivo empieza a ser usado en el siglo V: Democtito,
Herédoto, Tucidides, Euripides, Aristofanes, etc. Toma cuerpo en el 1V,
especialmente con Platén (62).

Posiblemente la secuencia mas clara la hallamos en el Elgio de la calvicie:
«Blogiable entre los ignorantes es la cabellera, y la opinién del pueblo admira
todo lo situado al exterior.!16

En una secuencia sinesiana, el escritor recurre a la oposicion léxica doble
con 600dg, construccién corriente en Platén,!!7 precisamente en un pasaje en
que es mencionado ese filésofo: «Y as{ mantendriais el camino intermedio,
segin Platén:!18 ni ignorantes, ni sabios, honrando la recta opinion, aparte del
razonamiento y la demostracion, pues ni es justo considerar que lo verdadero es
ignorante, ni ningun razonamiento admitira que lo irracional es sabiox.!1?

Sinesio, refiriéndose al hombre a quien le ha tocado gobernar, sefiala
algunos puntos indicadores de la perfeccién: «Que es algo invencible cuando
fuerza y sabidurfa se unen, pero, separadas una de la otra, fuerza estupida, y
razonamiento débil, son faciles de vencer.'? Siguiendo la misma linea de
oposicién de conceptos contrarios, el autor alude a la actitud de los incultos
frente a quienes pronuncian un discurso ante ellos: «Pues, siendo ignorantes,
son obstinados y firmes defensores de sus absurdas ideas preconcebidas, de

116. Caln. 9: tiov 8¢ duabécy 1 kOun, kol wdv 10 mepikeinevov EEwbev duov 56&o
tefodpakey [...].

117. Ap. 22 e; Smp. 202 a; 204 b; etc.

118. C£. Smp. 202a, 204b.

119. Dio 10: xai oUtwg av €mte katd [TAdtmvo péomg Exoves, ovkéTL pev duadels, obnwm
3¢ ye coot, d6&av dpOnv mpeoPevovreg diya Adyov kol drodeiéems. 6 Te yap GAnOsg oy
8otov auadiq ofecBat, kai 0 Hroyov eivor copdy ovdelg émtpéyet Adyoc. Dicha oposicion,
aqui doble (Gpobeic/copoi-apabéc/copdv) la encontramos otras veces en el escritor formulada,
bien en contacto (Insomn. 5: dpoBel te kol c0p®), bien en lugar cercano (Dio 10: 16 1€ yap
GnBec ody Botov dpabec otecat, Kal o dAoyov eivar copdv 0ddelg dmtpéyel Abyoc: «pues
no es licito considerar lo verdadero, ignorante, y ningin razonamiento admitira que lo insensato
es sabio).

120. Regn. 7: & Eotv dpayov, dtav loydg kal copio cvyyévaviar dtodnebeloor 8¢ dn’
GAMAAGOY, poOuN te Guabng kai ppdvnoic dodevic, edyelpwtot yivovral Sefialemos de nuevo la
oposicién léxica respecto a coglo. La idea se repite en Prouid. 1.10: d¢ otwv dpoov, dtav ioydg
Kol cogio cvyyévaviar Swinebesicor 8¢ dn’ GAAMAwv, podun te Guabng kol epdvnolg
Gobevic, edkataydviotor yivovtar. Otro término que apunta a la cuidadosa seleccién de
vocabulario por parte de nuestro autor es el adjetivo £0KATOYOVIOTOG, «facil de vencer: Polibio
(1), Diodoro de Sicilia (1), Luciano (1), Pélux (1) figuran entre los escasos autores que lo utilizan
antes del siglo IV, donde el vocablo cobré relativa importancia y esta registrado unas 40 veces.
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modo que, si uno removiera alguna de sus opiniones ancestrales, raipidamente
bebera la cicuta».1?!

En otro contexto nuestro escritor alude a dos pueblos!?2 asentados en el
territorio anteriormente escita y, asimismo, a su comportamiento con Roma. Lo
importante del pasaje es la dureza del calificativo Guabéc aplicado a ambos
como Y£vog («raza», «puebloy): «Encontrandose con las bastante blandas, no
armas, sino costumbres de los romanos, como se debfa quiza actuar al tratarse
de suplicantes, la raza estipida devolvié lo que era de esperar y se volvid
insolente, e ignoraba la buena accién por lo que pagaron su pena a tu padre!??
que se habfa armado frente a ellos, y de nuevo fueron compadecidos y se
sentaron suplicantes junto a sus mujeres». 124

4.2. dpabio (7), «dgnorancia», «estupidez». El primero en usarla es Heraclito.
Luego, Demécrito, Séfocles, Euripides, etc., con un elevado empleo en Platén
(82), donde se establece una frecuente oposicién polar con copia. Recordemos
que los femeninos griegos en -z estan dotados de un sufijo muy antiguo, pues
lo tenemos bien establecido ya en los primeros textos literarios: forma
sustantivos a partir de otros sustantivos y adjetivos (cf., por ejemplo, dyyehoc—
dyyelat, ambos en Homero); y, posteriormente, fue muy productivo a lo largo
de toda la historia de la lengua griega. En el caso presente, el sustantivo esta
registrado antes que el adjetivo correspondiente.

Ya hemos encontrado anteriormente una secuencia sinesiana.l??
Precisamente se apunta alli una idea que nuestro autor recoge en otro pasaje a
proposito de algunos que le habian criticado, a saber: la estrecha relacion entre

121. Caln. 9: xol yap Guabeic 8viec, ioyvpoyvdpovés elot kol xaAemol mpootdral TdV
dténwv Tporiyeny, dot’ dv Tic TL TdV TaTplev TapaKvh, Taxd meltol T0 kovelov. De nuevo
un término bastante raro: iGXVPOYVAOU®Y, «de opinién firmen: Aristételes (2), Filén (4), Pélux (1),
Aspasio, filésofo (7) y pocos mas figuran entre los precedentes respecto a nuestro autor, que lo
emplea en dos ocasiones.

122. No especificados en el contexto. Parece aludir a los que después serfan llamados,
respectivamente, visigodos y ostrogodos.

123. Teodosio, padre de Arcadio. En el 378 los romanos fueron derrotados por los
visigodos en la batalla de Adrianépolis, donde muri6 el entonces emperador, Valente. Teodosio
venci6 al aflo siguiente a los visigodos, pero los enfrentamientos continuaron de modo incesante.
Finalmente, en el 382, Teodosio y Atanarico, en nombre respectivo de Roma y los visigodos,
firmaron un tratado de paz que duré hasta 395.

124. Regn. 21: ua?»am)répotq b évn)xévrsc, 0V 1o1c 8mholg 'Pmuaiwv GANOL toiq #0eo,
co(mep Towg £de1 npoq u<swq, yavoq apofeg to su(oc amedidov, kol £0pacivero, Kol nyvcopovet
mv .suepyemav 1)7I£p 00 matpl 1) o6 dikac &’ odTods GmMopéve Sidbviec, adbic Noav
oiktpol kai ikétar oV yovor&lv Ekdoilov.

125. Cf. texto aludido en n. 39. Después tendremos otra, apuntada en n. 129.
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la ignorancia y la osadfa: «Pero, cuando la ignorancia dirige la osadfa, son los
mas dispuestos de todos aquellos para hablar sobre Diosy. 20

La ignorancia resulta ser un rasgo definidor de Tifén: «Aunque sabia
perfectamente que cualquiera que tuviera un poco de sensatez habria
condenado su completisima ignorancia, él no se acusaba a si mismo de su
excentricidad, sino que, por eso, era el enemigo comun de quienes tenfan
inteligencia, en la idea de que cometian injusticia porque sabian juzgar: falto de
recursos para aconsejar, muy provisto, en cambio, para conspirar».127

Por su lado, la ignorancia de Penélope con respecto a los suefios indica
que ni era «sabiay, «experta» (Go@N) en los mismos, ni los conocfa (Enictopar),
concepto verbal presente en el contexto: «La Penélope de Homero admite dos
puertas de los ensuefios,'? y a la mitad los considera mentirosos, porque no era
sabia en lo tocante a los ensuefios. Pues si hubiera conocido el arte referente a
los mismos los habria hecho pasar todos a través de las puertas de cuerno.
Ahora bien, ha resultado convicta y culpable de ignorancia a propdsito de su
visién por haber desconfiado de ella sin deber».!?

Hallamos, una vez mas, la comprobacion, o refutacion, de la ignorancia,
vista en paralelo distante con respecto a la accién de desconocer (Gyvoéw) «El
combate se ha librado en defensa de las Musas contra los ajenos a las mismas,
los cuales huyen con maldad de la comprobacién de su ignorancia gracias a
refugiarse en el vituperio de las cosas que desconoceny.!3

4.3. ndbnpa (3). El sustantivo, dotado de un sufijo que indica el resultado
de la accién, lo tenemos a partir del siglo V en autores como Herddoto,
Séfocles, Tucidides y Aristofanes. Platon (178) sobresale en la centuria
siguiente. En general pueden distinguirse en dicho sustantivo dos valores: uno,

126. Ep. 154: GAA’ éketvav ol pév dpabiog iyovpévng tod Opdooug Tpoyeipdtatot mdvimv
glol mepi 100 0g0D SraAéyecdat.

127. Pronid1.4: capdg 8¢ &idwg dtt mag, Ot kol opikpdv 11 @poviicems péteot,
Katéyvokey adtod v dxpieotdmy dpadiov, 6 8¢ ody Eantov \Tdro Th dromiog, AL S0
70070 KOWVOG NV &XOPOC TAV Vodv &xdviav, de ddkovvtov, &t kpivew énlotavtar, Poviedoot
pgv dropog, émPoviedoar 3¢ TopudTatoc.

128. Od. 19, 560-569, donde Penélope habla de dos puertas diferentes por donde llegan los
ensuefios: una es de cuerno, la otra, de marfil; por la primera vienen los que anuncian verdades;
por la segunda, los que traen palabras irrealizables. La heroina no acepté el mensaje que le habia
llegado mientras dormia: veinte gansos que, en la mansién, comian trigo, fueron muertos por un
aguila que se precipité sobre ellos. El ensuefio era una clara premonicion de lo que Odiseo harfa
con los pretendientes.

129. Insomn. 13: 1 8¢ ‘Opnipov [Inveddmn, Surtag vrotibeton THrag dvelpwv, kal motel Tovg
fulogic dmatniotg, 8t copn o mEPt dvelpwv odk Av- &l yap Arniototo vy n’ avTovg,
ndvrag av S TV Kepdtwv mapriveykev. memoimtor yodv &Egheyyxouévn kol dpobiov
dphokdvovoa mept adtiy dfimov v Sy, N pn Séov Nrictnoe.

130. Dip 12: 'Hywviotoi ye mpOg t00¢ dpodoovg vmep Movodv, ol kokondong
drodidpdorovat tov Eheyyov Tig Guadioc, T katagedyev &ml Thv Aowdopiav dv fyvorkasty.
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activo («aprendizaje», «estudion), con intervenciéon personal de quien aspira a la
educacioén; otro, pasivo, desde el punto de vista de quien recibe la accién (o
que es ensefiador, «la ensefianza», «lecciony).

Al primer sentido debe pertenecer la secuencia en que Osiris decide
impulsar el estudio y la preparacién en todas las artes:!3! «Pues practicé el celo
por la virtud, ordenando que, para un tnico objetivo, se cultivaran todo estudio
y toda actividad, e instituyé premios para los mejores en gobernar a los
hombres y en hacer semejantes a los gobernados».'3? Al segundo parece
corresponder el siguiente pasaje, donde el autor le escribe una carta a
Asclepiédoto!?? contandole la muerte de su tercer hijo, el unico que le quedaba
vivo: «Mas la creencia de que de lo que no depende de nosotros no es ni bueno
ni malo se conserva todavia en mi; y hace tiempo era mas bien una leccién,
pero ahora se ha convertido en creencia de un alma ejercitada por las
circunstanciasy.!3*

Un tercer ejemplo, en plural, tiene que ver con los «estudios
matematicos», '3 valor registrado desde Arquitas!? y Plat6n,!3” al menos.

4.4. pddnoig (5), «aprendizaje» (alguien lo realiza: sentido activo),
«educaciony, «instrucciény (alguien lo recibe: valor pasivo).

El sustantivo esta registrado a partir de Alcman. En el siglo V lo emplean,
entre otros, S6focles, Euripides, Tucidides. Posteriormente es bastante utilizado
por Platén (54). En un plano general aparece el proceso de la accién verbal en

131. Cf. la cita recogida en n. 91.

132. Prouid. 1.12: dpetfic e yap (Rlov fioknoev, mpog €v 100T0 TGV pddnuo Kol v
gmrndevpo tdéag dokelobat, kai yépa mpotnke tolg dpictolc dpyev dvOpdnmv, Kol TolEly
opofoug T00g Gpyopévous. Entiéndase «semejantes» con referencia a los mejores, pues querfan
que los demas se parecieran a ellos mismos.

133. Citado s6lo una vez en Sinesio. No hay otras noticias sobre el personaje al que el
escritor califica de «admirable, tres veces echado de menos, el mas fiel de los amigos» (Bovpdote
Kol Tpmdbnte kol eilov GdoddTate). Segin Jones-Martindale, I1. 160, serfa la misma persona
que Asclepiédoto (o Asclepiades) nombrado cénsul del Imperio de Oriente en el 423.

134. Ep. 126: GAA0 16 ye 8bypa 1o mept 100 undev ival tdv odk £¢” fiuiv dyadov i kaxov
g map’ dpol odleton, pddiov 8¢ mdkon pev Mv pdOnpa, vowvi 8¢ yéyove 8éypa woxhg
gyyeyvpvoouévng taig nepiotdoeoty. La Carta es del 413 d. C.

135. Dip 8: &l 88 pi, mdvtog T1g €dnoic, dv votépolc vénolg odoa. kai yop &vOdde
xarodvtal Tveg Oswplon kal Oswpripota Epya ghdrTovog vod, Pnropikd te Kod Tomtikd, Kol &v
oboeL kal &v pabnpacty: «Y si no, de cualquier forma algin conocimiento, que es percepcién en
las materias infetiores. Pues también aqui algunas contemplaciones y especulaciones se llaman
obras propias de una mente inferior: retdricas, poéticas y también en el terreno de la naturaleza y
en el campo de las matematicasy.

136. 47B1 D.-K. El pasaje procede de Jamblico.

137. Lg. 817¢: hoyiopol pév kai td mept apdpodg &v pddnpo: «Calculos y lo referente a los
nimeros, un solo conocimiento». Nétese que el sustantivo estd en singular. El plural lo leemos,
por ejemplo, en Aristoteles, Metaph. 985b24.
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todo su recorrido: «el aprendizaje».13® Dentro de un sentido activo puede
entenderse un pasaje en que, Sinesio, refiriéndose a la adivinacion mediante los
suefios, afirma: «Hay que atender muchisimo a ése dentro de los aprendizajes,
porque ése depende de nosotros, y estda dentro y es propio del alma de cada
uno».'® También la secuencia en que el autor habla de la preparacion y energia
de los pitagoricos: «Y ya algunos vinieron aqui siendo tales en grandeza, o en
familiaridad con la ciencia; no necesitaron aprendizaje, sino que ellos mismos
resultaron modelos de su artex, 140

Un matiz pasivo, en cambio, parece tener la secuencia siguiente, donde se
nos habla de conducir a otros mediante la educacién: «{Oh los mas audaces de
todos! Si hubiéramos sabido que vosotros habiais obtenido felizmente aquella
dignidad del alma que tuvieron Amus,'*! Zoroastro,'*2 Hermes'* y Antonio, %
no habriamos creido oportuno aconsejaros ni conduciros mediante la
enseflanza, por tener grandeza de mente, para la que premisas son también las
conclusionesy.!%

138. Dos referencias ya las hemos visto en recogidas en nn. 20 y 39, donde el sustantivo
tiene, respectivamente, valor activo y pasivo.

139. Insomn. 4: EmBetéov 3¢ pdhota podioemv todtn, &t mop’ Mudv o, koi £v8o0sy,
xai 1dlo thig £xdoTov yuxhc.

140. Dio 17: xai #8n tvec fikov &v0dde towoide péyeog Exovteg, N mpde émoThpny
otkelmoty, oig padiceng oK £8énoey, GAL” abtol Téxvng dyévovto mapadsiypata.

141. Sinesio, en otro pasaje (Dio. 9), sostiene que Amus, el egipcio, no descubri6 las letras,
pero expresé su juicio sobre el uso de las mismas: Apodg 0 Alydmriog odk £&edpev, GAL Ekpve
xpelav ypoppdtov. Con la indicada grafia sélo estd registrado ocho veces en el TLG on-line.
Pudiera tratarse del mismo personaje del que habla la Suda, « 1632: tras casarse, guardé castidad
con su esposa; cuando murié, Antonio (¢Abad?) vio volar su alma hacia el ciclo. Otra
interpretacién, mas convincente, consiste en aceptar que se estd hablando de Amén (Appov o
Appode), vy no de Amus: cf. Hadot 2015, 7.

142. El personaje (dios, profeta, inventor, mago, filésofo, escritor: de origen persa, afgano,
armenio, o de otros lugares orientales) aparece algunas veces junto a Hermes Trismegisto (cf.
Corpus Hermeticum, tr. 20). Sinesio (1) sélo lo cita aqui. Es de los pocos autores que lo mencionan
dentro del siglo IV: unas 12 veces en total; Eusebio (7) destaca entre ellos.

143. Entiéndase, Trismegisto. En el circulo de Hipatia habia cierta familiaridad con el Corpaus
Hermeticum (segin Juan Malalas, Chron. 13, p. 343, Tedn, padre de la filésofa, comentd diversos
pasajes de dicho crpus, mostrando, asimismo, su interés por Orfeo). Sinesio entré en contacto
con esos escritos durante sus estudios en Alejandrfa, junto a Hipatia. Cf. Wallis-Bregmann 1992,
95. El apelativo Trismegisto no es muy corriente en el siglo IV. El TLG (2000) recoge 15
secuencias; destaca Cirilo (8), autor, propiamente hablando, del V; Sinesio, en cambio, no lo
utiliza nunca.

144. Hay dudas sobre el antrop6nimo. No parece ser el mencionado por Sinesio otras dos
veces en Fp. 76. Se ha pensado en Antonio Abad y en el orador romano Marco Antonio, abuelo
del politico. Por otro lado Hadot 2015, 7, opina que, en vez de Antonio, habria que leer
Antonino.

145. Dis 10: & ToApunpdtaror Tdviov, &l pév Amotdusdo dudg edpotpicaviag dketvny g
yoxfig v d&lav, v Apode, v Zopodotpng, v ‘Eppfic, iv Avidviog, odkx Gv H&woduev
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4.5. pontg (2), «que aprende, «discipuloy.

Herédoto, Aristéfanes y los médicos hipocraticos, entre otros, emplearon
el sustantivo en el siglo V; Platén (48) e Isécrates (39) sobresalen, con mucho,
en la centuria siguiente.

Sinesio hace un uso escaso del término. Ya hemos visto un ejemplo, en que
aparece dentro de una oposicién léxica frente a a18dokarog.14¢ En el otro, el
escritor apunta a la posible relacién maestro-discipulo y a los discipulos que
nunca tuvo a fin de poder conservar su independencia: «Dios me otorgd esa
suerte: estar sin duefio y libre, pues ni siquiera he procurado que dos o tres sean
discipulos mios, por los cuales fuera necesario acudir con frecuencia a un lugar
determinado y hablar ante ellos sobre asuntos acordados. Pues sabia que habria
recortado mucho de mi libertad, si fuera necesario, en primer lugar, pulir
exteriormente con la ufia el libro, con lo que resulta actuar de acuerdo con la
memoria, y, ademds, que esté sin ejercitar y estéril el concepto, que debe ser
juez de los libros, pues a esto se dedica esencialmente el filésofo; en cambio,
aquello déjese para los gramaticos».'¥

4.6. pabntdo (2), «desear ser discipulon. Otro testimonio de la cuidadosa
seleccion léxica de nuestro autor es la presencia en él de este verbo bastante
raro. Lo hallamos por vez primera en Aristéfanes,'* donde Estrepsiades
manifiesta un interés ardiente por seguir las enseflanzas de Socrates.
Transcurren siete siglos hasta que lo vemos de nuevo en Elio Herodiano (1),
Pseudo-Luciano (1), Filostrato (1: con referencia a Antistenes, que quetia llegar
a ser discipulo de Socrates), Origenes (2); han de pasar dos centurias mas hasta
llegar a nuestro prosista (2) y, algo mas tarde, a Cirilo de Alejandria (7).

Veamos los dos ejemplos sinesianos, procedentes ambos de las Cartas.
De un lado el lugar donde Sinesio hace referencia a los ineptos maestros
populares: «Esos pretenden que desee hacerme discipulo de ellos, y afirman que

@pevody, o0d¢ S0 padhceng dyswv, vod péysBoc ¥xoviag, G mpotdoeic eiot kai Td
GUUTEPAGHATAL.

146. Cf. pasaje recogido en n. 48.

147. Dio 12: gpot yap 81 tadtnv Edmke v poipav 6 0ede, Gdéomotov etvan kai dpetov, dc
0088 Tpeic 003 o meplemomoduny éuavtod pobntoc sivay, 8 odg dv &8éncev eic
anodedetypévov xopilov @ortav, kol mepl GLYKEWEVOV TPOG adTovg dtodéyeoBor Amotduny
yop ol thig éhevbepiag dmotepoduevos, el TpdTov pev avdykny o PiBriov &Eovuyiley,
Y’ 00 yiveton 10 kato pvApmy dvepyeiv, Thy 88 mBoliv dyduvactov etval kol dyovov, fiv S&l
kprov etvan Ppriov, Emedn katd todto O @rAdoopog paAlove Ekelvo 88 Gmodeddcbw
ypoppatikolg. Dos puntos, entre muchos, podemos sefialar en el pasaje como confirmacién de la
cuidada seleccion léxica del escritor: la expresion 008¢ tpeilc 008¢ dvo, registrada por primera vez
en él; y el uso de g€ovuyiCew (1), dimar con la ufay, «pulir», verbo poco frecuente que aparece a
partir del I d. C. (11 apariciones) y el IV (5 secuencias).

148. Nub. 183.
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en poco tiempo me convertiran en sumamente atrevido en lo referente a Dios y
capaz de hablar dias y noches de modo incesante».!¥ De otro, el autor
rectimina el comportamiento y cobardia de Juan el frigio,!® sefialando que, al
incitar a las gentes al combate, usaba, de modo inapropiado, términos militares
carentes de sentido: «Empleando nombres de la milicia cuyo uso desconocia. Y,
a resultas de eso, a algunos les parecié que era alguien, y consideraban feliz su
naturaleza, e incluso muchos deseaban ser sus discipulosy.!5!

4.7. pavBdve (31). Aparece en Homero. Desde los textos mas antiguos
funciona con el valor de «aprender por la practica», «aprender a hacer algo,
«aprender a conocer». Paulatinamente adquirié el sentido de «comprender.
Muy usado entre los filésofos (Platén: 610 apariciones) con otros matices:
«percibim, «notam.

En nuestro autor, nos interesan, de modo especial, los contextos donde el
verbo esta relacionado con el campo de la educaciéon. Ofrecen especial
informacién aquellos ejemplos en que hay convergencias u oposiciones
léxicas,’ o en los que hallamos juicios de caracter general. Un ejemplo de
oposicion léxica lo encontramos en un pasaje como éste: «Pues Socrates no se
presentaba como sabio, pues era sabio. Y a los muchachos les era posible, si
prestaban atencion, no ignorar quién era Protagoras, el que ensefiaba, y quién
Socrates, el que aprendiax.1>3

Con respecto a los tipos de lectura hallamos una buena secuencia cuando
el prosista hace referencia a la adivinacion que se muestra bajo diversos signos:
«Y esos caracteres son de todo tipo, como en un libro; en donde estan, el sabio

149. Ep. 154: Obtof pe pabnuay éavtoic déodot, kai pactv drogaveiv &vidg dMyov o
nepl Beov mavtodpdratov, nuépag £ERG kol viktog dyopedey duvduevov. La Carta es del 404.

150. Cinco veces aparece en la misma Carta, y s6lo en ella, dentro de nuestro esctitor, que le
califica con duros términos.

151. Ep. 104: mo1dv dvbpota tdéewv dv fyvdet iy xpelav. kol Tiow 6md todtov 80&¢ Tig
givar, kol v ye @dowv Euaxdpilov, kai Spodntiov moAlof. Propiamente, el verbo que
revisamos, recogido en el pasaje, no corresponde a la esfera de la educacién, pero, de modo
metaférico, se amplia su espectro semdntico para designar a los seguidores de un cobarde
ignorante. La Carta corresponde al 401, y muestra las luchas de los habitantes de Cirene contra
los némadas que, de cuando en cuando, asediaban la ciudad. El citado Juan el frigio, camulo de
fanfarronerfa y deslealtad, mentiroso como nadie, aparentaba defender a los de Cirene, pero
después abandoné la lucha de modo cobarde.

152. Nos hemos ocupado ya de algunos pasajes: cf., en oposicién con 313dok®, textos
recogidos en nn. 59, 60. Ademas, véase nn. 20 y 92 (en esta tltima secuencia se indica cémo han
aprendido algunos, a saber: por casualidad).

153. Dio 14: 00 ydp &moieito 6oedg eivar Zokpdg AV yip 6odc” Kol Toic petpokiol
&Efv, €l mpooelyov OV vodv, pun dyvoely, dotig pev 0 diddokov Tpotaydpac, dotig 88 O
povBdveov Zekpdtng. Leyendo el Protdgoras platénico podria pensarse que Sécrates (que no fue
discipulo directo de aquél) adopta la postura de un alumno frente al maestro: realmente, el
primero establece claramente varias diferencias frente al modo de actuar de los sofistas de los que
el segundo era figura muy destacada.
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lee unos, fenicios, otros, egipcios, otros, asirios, y el sabio los ha aprendido por
propia naturaleza. Uno lee unas cosas, otro, otras; uno, mas, otro, menos, tal
como uno lee por silabas, otro, toda la frase, otro, el escrito de una vez».!5*

En punto a los iniciados hay una secuencia relevante: «Tal como
Aristoteles!S piensa que los iniciados no aprenden qué hay que hacer, sino que
reciben experiencias y estan dispuestos, es decir: han llegado a ser aptosy».13¢

Dentro de la Homilia segunda Sinesio alude a los habitantes de
Leontépolis,'S” muy dados a mantener procesos judiciales y presentar denuncias
ante los tribunales: «Pero las mismas acusaciones nos ofrecen demostraciones
evidentes de que no hemos cometido injusticia alguna, cuando hemos tenido la
suerte de alcanzar el ofdo de un juez. Y nosotros aprendimos a trabajar el
campo, no a sostener en publico procesosy.!5

4.8. dywobia (1), «aprendizaje tardion. Platén (2) comparte con Isdcrates
(1) el empleo del adjetivo dyipabng, «que aprende tarde», el cual incrementa sus
usos en época tardfa. En cambio el sustantivo correspondiente no esta
registrado con seguridad hasta Aristoxeno y Teofrasto. Muy poco utilizado
antes de nuestro prosista,'> indica la aficién de éste por el Iéxico especial, muy

154. Insomn. 2: kol Eott TadTaL ypdppata wovrodand, kabdnep &v Bipie, toi 0vot, T0 pev
Dowikia, Ta 3¢ Alydntia, ki dAka Accvpia, dvoyvdokel 88 6 copdg coeog 8¢ O piost

’ \ . e \ ~ ¢ N2 14 « \ \ ’ ¢ \
pobov: kol GAAOG GAAQ, KOl O HEV HAAAOV, O O€ MTTOV, MOTEP O UEV KATO GLALAPAS, O O
2 z \ /. 4 \ \ z 4 ~ 2 .
aBpoav v AéEv, 0 8¢ TOV Adyov Opod. Consultese n. 64 sobre el proceso paulatino y
ascendente seguido al leer un libro.

155. Fr. 15.

156. Dio 8: xofdmep ApiototéAng G0l Tovg tehovpévoug ov padetv Tl Setv, GALG Tabelv

\ ~ ’ 4 2 ’ g eqe . ’ . ~
Kot Swatedfivan, dnhovott yevopevoug Emmndeiovs. Entre las posibilidades sinticticas de pofgtv
transitivo estd la de funcionar como infinitivo completivo, si la lectura es sana. En tal caso,
destaquemos la oposicién padetv / mabeiv. Por lo demas, algunos editores prefieren la leccién T
d&tv, con lo que tendriamos t como objeto directo de pabelv y tehovpévoug serfa el sujeto de
Setv: «os iniciados no necesitan aprender nada».

157. Ciudad situada en el Delta del Nilo. Oden 2011, 186, cree que, basindonos en las
palabras de Sinesio, puede decirse que sus habitantes cometieron genocidio. Efectivamente, poco
antes del pasaje que hemos visto, se habla de como, en su lucha, invocaban al verdugo hermano
contra hermanos, hijo contra el padre, padre contra su estirpe. El escritor manifiesta sus dudas
sobre que pudiera tratarse de «a ancestral exterminacién mutua» (Thv GAAnAogoviav Trv
TATPLOV); se inclina mas bien por creer que del enfrentamiento de cada individuo frente a su
compaflero se habia pasado al de la ciudad contra sus vecinos. Nos llama la atencién el sustantivo
, ; . . . . .
aAAniogovia, de escaso uso en la literatura griega anterior a nuestro escritor: Pindaro (1: O. 2.42,
a propésito de la muerte mutua de Polinices y Eteocles), Posidonio (1), Diodoro de Sicilia (1),
Dién Casio (1), Gregorio Nacianceno (1), Gregorio Niseno (1), Corpus Hermeticum (1: Fr. 23.65),
etc.

158. Hom. 2: GAL Npiv ye €l 10 undev 4dikelv adta. ta kotnyopnuéva copels drnodeiéelg
nopéxeTol, EDTLXNKOGLY AKONY S1KaoToD. Yempyelv 8¢ NUELS, 00k dyopedety dikag udOopey.

159. E1 TLG on line registra 15 usos en toda la literatura griega.
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selecto: «Y os avengonzais del aprendizaje tardio. Pero eso no es vergonzoso.
La ignorancia, y eso lo es mas, eso si es vergonzoson.160

4.9. molvpabeia (1), «aprendizaje de muchas cosas», «conocimiento de
muchos asuntos». El sustantivo aparece a partir del siglo VI. Lo hallamos a
partir de Heraclito, y, posteriormente, en Demécrito, Platén (7), etc. con un
sufijo diferente (~7a);'¢! pero, desde el siglo V, el atico, sobre el correspondiente
adjetivo en -¢é5, empezd a usar el sufijo —ezz para la formacion de sustantivos,
sistema productivo durante la kown: asi, pues, mTolvpodeio esta registrada
desde Critias, Clearco, Eudoxo, etc.162

Sinesio, en el 404, escribe una carta dirigida a Hipatia, donde, a propdsito
de dos libros suyos aparecidos aquel mismo afio (Didn y Sobre los insomnios),
alude a sus detractores, a los que agrupa de diversas formas. En general quienes
le criticaban diciendo que se dedicaba a asuntos triviales podian dividirse en dos
grupos: unos le censuraban que no abordara temas tan irrelevantes como los de
ellos, y otros le echaban en cara que no mantuviera cerrada la boca.
Dirigiéndose en especial a éstos ultimos sefiala que su libro (aunque no lo dice
expresamente parece referirse a Didn) «quiere ser no menos una demostracion
del conocimiento de muchos asuntos que un encomio del mismo, pues no
abjuré de sus acusaciones, sino que, incluso, para que sufran mas todavia, estoy
recibiendo ese honor de modo ininterrumpidoy. 163

4.10. A modo de conclusién, con lo recogido en este trabajo creo haber
demostrado el interés de Sinesio por el léxico de la educacion, asi como por la
seleccion cuidada y rigurosa del vocabulario.

160. Dio 10: Dpeig 8¢ dyadiav aioydvesds: GAN obtor TodTo aioypdv: N 8¢ duabdia, kol
tobt0 petlov, T0dTo aioypdv.

161. Cf. lo que decimos en Gpabio.

162. El TLG on line registra 140 usos del mismo, frente a 106 de molvpadio. Si ésta forma
dej6 de emplearse en los siglos II a. C.-I d. C, resurgid, en cambio, a partir del II d. C. (14
secuencias). Como resultado de una seleccién estilistica, en el IV se da la situacién inversa:
nolvpabdeio (10), Todvpadio (44).

163. Ep. 154: kal Povetar pév moivpabeiog ody Rrtov énidetéic 7 dyxduov etvat, od yap

RIS ~

£€opoocauny Tag oitiog, AL’ v’ €T LOALOV AVIOVTO, GUYXVE KO TEPILOTIUNHLOL.
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La dottrina del pneuma in Sinesio e la sua ripresa in
Marsilio Ficino

Claudio Moreschini

Costituisce un importante approfondimento del neoplatonismo, e della
cultura tardoantica influenzata dal neoplatonismo — ma anche del Rinascimento
italiano — un complesso di realta e di funzioni, materiali e intellettuali,
strettamente connesse tra di loro, come quelle di “spitito” (preuma), “fantasia”,
“oggetto della fantasia” (ezdolon), aventi come centro ’anima umana individuale,
che di tutte queste realta e funzioni ¢ il nucleo portante. E nostra intenzione
considerare questa problematica nell’ambito del pensiero di Sinesio (ove
peraltro essa ¢ gia stata in parte studiata), e poi il suo approfondimento e il suo
adattamento alle nuove condizioni culturali del Neoplatonismo cristiano ad
opera di Marsilio Ficino. Questo filosofo, centrale com’¢ nella filosofia del
Rinascimento, affidera alla speculazione successiva molti dei suoi
raggiungimenti.

1. La discesa dell’ anima

Innanzitutto si deve considerare come sia possibile collocare la discesa
del’anima individuale da una regione metafisicamente determinata ('anima
cosmica) o da una regione sopraceleste per giungere nel mondo terreno, cioe
materiale. Tale dottrina deve affrontare dei problemi ben precisi, che sono stati
chiaramente riassunti da Marco Zambon: deve «spiegare in che modo
nell'vomo due realta eterogenee, 'anima e il corpo, costituiscano un essere
vivente unitatio, capace tanto di un’esperienza sensibile quanto di un’attivita
razionale».! Parimenti ¢ necessario chiarire I'aspetto corrispondente, quello della

1. Cf. M. Zambon, 1/ significato filosofico della dottrina dell OXHMA dell'anima, in R. Chiaradonna
(ed.), Studi sull'anima in Plotino, Napoli 2005, 305-335, 307. Marsilio Ficino, di cui andremo a
parlare tra breve, aveva gia visto con chiarezza il problema, esprimendosi piti 0 meno allo stesso
modo (De vita coelitus comparanda 3, 1, 531): se esistessero solamente Iintelletto e il corpo, non
sarebbe possibile alcun contatto tra di loro, a causa della totale diversita della loro natura. Per
superare questo iato ¢ stata necessaria ’anima, che ha una funzione mediatrice ed unisce tutto
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risalita dell’anima al cielo, una concezione da alcuni considerata “orientale”, da
altri puramente greca.?

Il problema si pone, per riassumerlo nelle sue linee essenziali, nel modo
seguente. La discesa dell’anima, che di per sé ¢ immateriale, in un elemento
materiale, quale ¢ il mondo terreno, e la sua dipartita da esso, sono rese possibili
solo dal fatto che I'anima assume su di sé un elemento che permette il contatto
tra Pimmateriale e il materiale. Tale elemento ¢ il pneuma, la cui natura ¢ al
confine tra le due realta. Piu in particolare (e questa dottrina non fu accolta da
tutti 1 neoplatonici), 'anima si riveste del pneuma allorquando passa attraverso i
pianeti per discendere in terra, e se ne spoglia, quando risale attraverso di essi
per tornare al cielo. Il pneuma costituisce quindi la natura materiale del corpo
dell’anima, e, insieme, il veicolo (Gynua) di cui essa si riveste durante la sua
discesa, il suo soggiorno in terra e I'ascesa al cielo attraverso le sfere celesti. La
dottrina del corpo astrale sembra essere stata formulata con chiarezza la prima
volta da Galeno (de plac. Hipp. et Plat. V11, 474, 22-27 De Lacy); sviluppata poi
da Porfirio, Plotino e Giamblico, si manifesto in due tradizioni distinte. L’una
rappresentava il corpo astrale come parte integrante dell’anima (Giamblico e
Ierocle), Ialtra lo considerava come una pellicola aggiunta all’anima durante la
sua discesa attraverso le sfere celesti e restituita dall’anima ad esse durante la sua
risalita (Plotino, Potfitio, Oracula Chaldaica). Proclo approfondisce questa
dottrina e giunge ad immaginare addirittura tre tipi di veicolo dell’anima.

Quella del pmeuma ¢ una delle dottrine neoplatoniche piu diffuse nella
cultura influenzata da concezioni neoplatoniche: si trova in Macrobio, ed ¢
dottrina fondamentale in Sinesio, il quale lattinge sia da Porfirio sia dagli
Oracnla Chaldaica, trequentemente citati nel de sommiis.* La dottrina di Sinesio

quello che ¢ reciprocamente distante.

2. La bibliografia al riguardo ¢ vastissima: cf. solamente 1. P. Culianu, Psychanodia I. A Survey
of the evidence concerning the ascension of the sonl and its relevance; Leiden 1983; C. O. Tommasi, Ascension,
in Encyclopedia of Religion. (L. Jones Chief Editor), Thomson, Detroit, etc. 20052, 1, 618-625.

3. La dottrina del corpo astrale e la storia di essa sono state esposte nitidamente e
sintetizzate con la lucidita che ¢ tipica dei grandi studiosi, da Dodds per primo (cf. E. R. Dodds
Ed., Proclus, The Elements of Theology, 19632, 313-321). 1 neoplatonici ritenevano di poter trovare
una anticipazione di questa dottrina gia in Platone stesso, e rimandavano a Phaed. 113d; Phaedr.
247b; Tim. 41e e 44e, 69c. Dodds, giustamente, considera funzionale solamente la attestazione di
Tim. 41e, ove le stelle sono paragonate a dei carti su cui si posano le anime. Altrove, invece (T
111, 238, 20 Diehl), Proclo attribuisce 'origine di questa dottrina ad Aristotele, come gia Temistio
(comm. de anima, 32 CAG V/3), secondo il quale lo adyogdeg Gynpa & dvdroyov al quinto corpo
(Dodds, cit., 315). Una recente e chiara ricostruzione della tematica in oggetto ¢ stata proposta da
M. Zambon, I/ significato filosofico, cit.

4. Macrobio, comm. 1 3,18-20 afferma che I’anima, quando ¢ libera dall’ingombro del corpo,
scorge la verita. Questo avviene perché il suo pneuma ¢ piu sottile: interpretazione che proviene
da Porfirio, come esplicitamente dichiarato da Macrobio stesso. In Porfirio: A. Smith, Porphyry’s
Place in Negplatonic Tradition. A Study in Postplotinian Neoplatonism, The Hague 1974, 152-158; la
presenza di Porfirio nel de somniis di Sinesio, benché gia ipotizzata in passato, appare chiaramente
riproposta da Zambon, I/ significato filosofico, cit., soprattutto 323-326.
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dipende da Potfirio e dagli Oracula, e si articola nel modo seguente: la natura
materiale / immateriale del pneuma si materializza in terra nella forma di un
fantasma / anima, per cui sorge 'esigenza di mantenere il pneuma sempre puro
mediante Pattivita filosofica (o teurgica); esiste inoltre uno stretto collegamento
tra il pneuma e la divinazione.>

La dottrina del pneuma, infatti, soffre di una ambiguita: certamente nella
filosofia di Aristotele e degli Stoici il pneuma ¢ materiale e la sua funzione si
esaurisce nella materialita, ma nei neoplatonici tale funzione si connette alla
sfera intellettuale: da qui il sorgere, nell’anima, della pavtocia e di quanto le &
collegato: la divinazione e i sogni, che abbisognano di adeguata interpretazione.6

2. Pueuma e veicolo dell’anima in Sinesio

Su questa tematica molto ¢ stato scritto, per cui si € arrivati a dei risultati
sostanzialmente acquisiti. Essa ¢ trattata da Sinesio soprattutto nel de sommniis, ed
anche in alcuni Inn: ma siccome Ficino non conosceva gli Inni, per il nostro
discorso ci limiteremo al trattato sinesiano in prosa.

1’anima umana, una volta discesa in terra attraverso le sfere celesti, esercita
in prima istanza la funzione del suo pneuma e quella (ad esso collegata), della
eavtaocio (somn. 7):

«La prima anima, nello scender giu dalle sfere celesti, prende come in prestito

5. Anche Giamblico, comunque, dedico molta attenzione alla discesa dell’anima in terra; cf.
G. Shaw, Theurgy and the Soul. The Neoplatonism of lamblichus, Universiity Park (PA) 1995,
soprattutto 61-70; il problema ¢ sullo sfondo della ricerca di A. Motta, L anima alata di Platone ¢ la
sua missione soteriologica: esegesi neoplatoniche del Fedro, «Kowwvio» 37 (2013) 43-69; la studiosa
riesamina la polemica tra Giamblico e Plotino, come anche Zambon, I/ significato filosofico, cit., 310-
323.

6. Molta ¢ la bibliografia sulla dottrina del pneuma in Sinesio: Chr. Lacombrade, Synesios de
Cyrene héllene et chrétien, Paris 1951, 160 ss.; O. Geudtner, Die Seelenlebre der Chaldaischen Orakeln,
Meisenheim 1971, 18-24; J. Bregman, Synesius of Cyrene Philosopher — Bishop, Berkeley, Los Angeles,
London 1982, 147-151; N. Aujoulat, Les avatars de la phantasia dans le traité des songes de Synésios de
Cyréne, Kowovias 7/2, (1983), 157-177; 8/1 (1984), 33-55 (su lerocle, cf. lo stesso Aujoulat, Le
néo-platonisme alexandrin. Hiérocks d’Alexandrie, Leiden 1986, ove perd non considera quasi per
niente Sinesio); S. Vollenweider, Neuplatonische und Christliche Theologie bei Synesios von Kyrene,
Gottingen 1985 (pochi accenni, cf. 79 e 184-186, sul pneuma e la sua funzione). Piu recentemente
M. Di Pasquale Barbanti, Filosofia e cultura in Sinesio di Cirene, Firenze 1994, 127-139; D. Susanetti,
Sinesio di Cirene, I sogni. Introduzione, traduzione e commento di Davide Susanetti, Bari 1992, 11-
30 (interessato, pero, piu al tema dei sogni che a quello del pneuma, cosi come A. Pizzone, Sinesio
¢ la “sacra ancora” di Omero, Milano, 158-165); H. Seng, Untersuchungen zum V okabular und zur Metrik
in den Hymmen des Synesios, Frankfurt am Main 1996, 239; L. Saudelli, Un dit d’Héraclite dans le traité
Sur les Songes de Synésios de Cyréme, in: H. Seng und L.M. Hoffmann (eds.), Synesios von Kyrene.
Politik — Literatur — Philosophie, Turnhout 2012, 231-246.
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questa pneumatica e seconda’e, su di essa imbarcandosi come su una nave,
viene insieme a contatto con il mondo corporeoy (trad. di A. Garzya, Torino
1989, qui e in seguito).

1l pneuma di cui patla Sinesio ¢ un involucro che riveste 'anima come una
guaina; ¢ una superficie sulla quale si riflettono le immagini della realta. La
natura del pneuma dipende dalla condizione dell’anima stessa, perché esso si
modifica secondo il comportamento di questa. Infatti la funzione del pneuma,
grazie alla sua materialita / immaterialita, ¢ diversa da quella del corpo che
contiene 'anima: mentre il corpo la racchiude e la soffoca, il pneuma, invece,
Pavviluppa per proteggerla dalla materialita. II pneuma ¢ perd materiale
anch’esso, per cui esso ¢ intermediario tra il corpo di carne e 'anima. E per
questo motivo metita il nome di ynpo, cio¢ di “veicolo dell’anima”, o, piu
esattamente, di “primo veicolo dell’anima’: il secondo veicolo, infatti, ¢ il corpo
materiale. Il veicolo circola tra I'etere e la terra, o, pitl precisamente, seguendo il
comportamento dell’anima, si assimila ora all’etere ora alla terra. Al pneuma ¢
affidata la formazione della @avtocio, cosi come allintelletto & affidata la
formazione del ragionamento. La fantasia, quindi, ha una funzione conoscitiva,
che pero non ¢ allo stesso livello della conoscenza razionale; ciononostante,
essa ¢ indispensabile per la vita dell’anima. Per questo motivo il pneuma ¢
QAVTOOTIKOV, cio¢ esercita la fantasia — ma non la conoscenza razionale. 11
termine QOVTOOTIKOV ci fa capire che I'immaginazione (pavtacio) e il Tvedua
sono intimamente mescolati. Questa ¢ la descrizione che Sinesio da della
funzione del mvedpa nel rapporto con 'anima (somn. 6, 3-4):

«Colui che conservi puto il pneuma fantastico (QOVTOGTIKOV TVEDHO) per
mezzo d’una vita conforme a natura, lo ha sempre a disposizione, si che
anche in questo caso esso resulta il piti generale® degli organi: reagisce alla
disposizione dell’anima e non ¢ per se stesso insensibile come invece lo ¢ il
nostro corporeo ammanto simile a ostrica (10 doTPe®ddeg TEPifAnpa) ...
quando I'anima si trova in condizioni favorevoli si fa fine e etereo, quando ¢
in disagio diviene compatto e duro come la terra. In breve, il pneuma ¢ come
una zona di confine fra irrazionale e ragione, fra incorporeo e corporeo: un
territorio comune a entrambi, attraverso il quale il divino viene a contatto
con la materia».

3. Puneuma e phantasia

Se il nostro intelletto comprende le forme degli esseri, la nostra anima

7. ’anima che si ¢ rivestita del pneuma ¢ “la seconda anima”, perché giunge in contatto con
la materialita; la prima anima, infatti, ¢ 'anima razionale.
8. Cioe ¢ il senso piu diffuso e di pitt ampia attivita.
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contiene quelle degli esseti soggetti al divenire, e gli uomini possono percepire
alcune di queste forme grazie allimmaginazione (o fantasia). La vita della
fantasia ¢ una sorta di vita inferiore, che possiede una sua natura e ha luogo nel
profondo di noi stessi. Parallelamente alla vita psichica, che si esercita per
mezzo degli organi dei sensi, che la mettono in comunicazione con il mondo
esterno, esiste un’altra vita, quella del’immaginazione, riflesso della vita
dell’anima, quando il cotpo ¢ in riposo nel sonno o quando ¢ sotto influsso
della divinazione.?

II pavtootikov mvedpa & Porgano che al massimo grado ¢ comune
(KowdTaToV) 2 tutti i sensi; quindi ¢ «il primo corpo dell’anima», mentre il
secondo corpo ¢ il corpo di carne. Il pneuma, quindi, contiene 'immaginazione
ed ¢ pit materiale che spirituale (sozzn. 5, 2-3):

«E se atto beato ¢ quello di guardare Dio con gli occhi, d’ancor piu alta
visione ¢ il coglierlo attraverso la fantasia. Questa infatti ¢ senso dei sensi, in
quanto il pneuma rappresentativo 1 (T0 @AVTOGTIKOV Tvedua) ¢ Lorgano
sensoriale pit diffuso (kowdtatov), il corpo primo dell’anima ... Il senso
generale (o pneuma), da un lato, ¢ indiviso nelle singole sue parti — la fantasia
infatti ode con tutto il pneuma, con tutto esso vede e fa il resto — dall’altro
lato, diffonde nell’'uno o nell’altro senso le sue energie, e ciascuna di codeste
emerge allora singolarmente dall’individuo, come se si trattasse di tante linee
fuoriuscenti da un centro e insieme dirette verso di esso: unita in ragione
della comune origine di tutte, molteplicita in ragione del loro irradiarsi».

4. Pneuma e sogni

La funzione di procurare il sogno, eventualmente mediante il contatto con
la divinita, ¢, come gia si ¢ detto, essenziale per il pneuma: qui ci soffermiamo in
breve su di essa. Sinesio ne patla in somn. 15 e ss. Vi sono dei sogni piu divini
degli altri, egli dice, quasi trasparenti e comprensibili: essi non hanno affatto
bisogno d’un’arte che li interpreti. Essi pero si manifestano solo a chi vive
secondo virtt. L’altro tipo di sogni, il pitu diffuso e comune, ¢ quello
“enigmatico”, per i quale occorre applicare 'arte dellinterpretazione. Tale
sogno ha un’origine strana e portentosa, e a causa di questa sua origine ha un
COrso assai 0scuro.

Sinesio non si sottrae al compito di accennare alle pratiche
dell’oniromanzia (somn. 16,1 ss.). Ebbene, tali pratiche possono essere eseguite

9. N¢é si puo trascurare la presenza di questa problematica in Plotino, per cui vedi
recentemente E. Gritti, .a QANTAZXIA plotiniana tra illuminazione intellettiva e impassibilita dell'anima,
in R. Chiaradonna (ed.), S7ud: sull'anima in Plotino, cit., 251-274 (con bibliografia).

10. In questo modo Garzya traduce GUVTAGTIKOV TVEDWLM, che successivamente invece (cap.
6), traduce con «l pneuma fantastico».
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al meglio se ci si prende cura del proprio pneuma, e lo si conserva in una
condizione di purezza e di distacco dalle passioni:

«LLa via migliore ¢ di preparare il divino pneuma in modo tale che possa esser
degno della sorveglianza dellintelletto e di Dio e non esser ricettacolo di
simulacti indefiniti. Il miglior nutrimento del pneuma si ottiene a mezzo della
filosofia, che ingenera in esso il sereno distacco dalle passioni (quando queste
si scatenano, esso viene occupato come se fosse un tetritorio in guerra), e a
mezzo d’una vita moderata e temperante che faccia infuriare il meno
possibile 'elemento animale ch’¢ in noi e procuri il meno possibile agitazione
nel corpo infimon.

5. 1/ pnenma e la sua sorte: sua perversione

Come ¢ necessario curare e affinare il pneuma per ottenere le migliori
interpretazioni del sogno, cosi ¢ necessario purificarlo in vista della sua sorte
futura (somn. 17, 2):

«Ma le anime che lasciarono il loro luogo naturale per il desiderio d’accostarsi
alla materia, quale meno quale pit a seconda della sfortuna che le
accompagno nella discesa, inquinarono il pneuma. In tale stato esse si
insediano nei corpi e tutta la loro vita trascorre cosi frammezzo I'errore e la
malattia del pneuma, una condizione, codesta, contro natura, se si ponga
mente alla sua primitiva nobilta (conforme invece a natura nell’esser vivente,
giacché fu esso stesso animato da qualcosa di condizione analoga); a meno
che non appartenga proprio alla natura del pneuma 'ordinamento nel quale
da sé viene a collocarsi in ragione della sua pratica del male e del bene. Nulla
¢ infatti cosi versatile come il pneuma.

L’anima razionale si separa dal pneuma, se questo non le obbedisce. Essa ¢
immutabile: ¢ il pneuma che muta. L’elemento a lei estraneo, che I'anima deve
espellere il piu possibile lontano, ¢ formato di terra, da cui il pneuma ¢
insozzato. Se il veicolo dell’anima rimane pesante e sporco, condurra, qui in
basso, una vita miserabile, e diventera un fantasma o un demone malvagio.
Quindi per Sinesio il termine €{d®Aov, che si puo tradurre con “immagine”, si
identifica con il pneuma pesante e ribelle all’anima, alla quale ¢ normalmente
attaccato. Divenuto pallido, sporco ed esangue, esso puo essere definito come
un vero e proprio ‘fantasma’ (sommn. 7, 2):

«Codesto ‘pneuma psichico’ (mvedpo yoyikdv), che illustri uomini han
chiamato anche ‘anima pneumatica’, pud assumer I'aspetto d’un dio, di un
multiforme démone, d’un simulacro [efdwAov, cio¢, un fantasmal: in tal
modo I'anima espia le sue pene. ... La condizione di volta in volta migliore
dell’anima rende il pneuma leggero, la peggiore lascia in esso le impronte
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fosche della materia. O con spontaneo moto esso si leva in alto, grazie al suo
calore e alla sua secchezza (ed ¢ cio che s’intende per ‘ali dell’anima’ né ad
altro pensiamo alluda Eraclito con le parole “saggia ¢ 'anima secca”)».!!

Anche I'anima stessa, comunque, e non solamente il suo veicolo, subisce le
conseguenze di questa materializzazione e depravazione del suo pneuma (sozn.

7, 3):

«oppure, fattosi compatto e umido, il pneuma penetra nelle cavita della terra,
rintanandosi e spingendosi con forzosa caduta nel terrestre fango (luogo
adattissimo a spiriti umidi). Ivi la vita ¢ infelice e penosa, ma all’anima
pneumatica ¢ put possibile riemergerne una volta che il tempo, la sofferenza,
successive vite l’abbian purificata ... Qui [sz/, nel mondo corporeo]
combatte la sua battaglia, o per portarsela con sé o per liberarsene. ... La
liberazione di cui s’¢ detto puo toccare all’uno o all’altro qual dono dei
misteri o di Dio; ma il pneuma ¢ per natura tale che I'anima, una volta
innestatavisi, o insieme con esso trascorre o lo attrae o n’¢ attratta, in ogni
caso ad esso congiunta sino al momento del ritorno la donde era venuta.
Percio anche, un pneuma divenuto per la malignita sua pesante puo attirare a
sé Panima che gli ha permesso di appesantirsi. E da tal pericolo che gli
oracoli caldaici voglion preservare il seme d’intelligenza ch’¢ in noi: “E non
inclinare verso il cosmo dai cupi riflessi, sotto cui infido e informe abisso si
dispiega, tenebroso, sordido, fantomatico, privo di mente”. > E come
potrebbe essere per la mente qualcosa di bello una vita sconsiderata e
dissennata? E al simulacro che lo spazio inferiore s’adatta, 13 per via
dell’ispessimento proprio del pneuma. Il simile si compiace del proprio
similey.

6. I/ pnenma e la sua sorte: 'ascesa

Il pneuma sul quale ¢ inserita ’'anima seguira I’anima stessa nelle regioni
dell’etere o ¢ destinato a dissolversi dopo la morte? Un grave pericolo minaccia
I'intelletto: se due esseri, unendosi, possono costituirne solo uno, l'intelletto
potrebbe essere sommerso dal godimento sensuale che si riconnette al pneuma.
Per questo motivo Sinesio afferma che il pneuma accompagna 'anima durante
la sua ascesa solo fino al luogo in cui esso puo seguitla, il che significa che non
riuscira ad arrivare fino al suo fine ultimo. Puo, comunque, attaccarsi a lei.!4
Nella sua risalita ’anima restituisce quello che le ¢ estraneo, e deve lasciare nei

11. Questo passo ¢ stato 'oggetto della interpretazione di Saudelli, Un dit d’Héraclite, cit., 243-
244,

12. Citazione di Oracula Chaldaica, fr. 163 des Places.

13. Cioé «conviene» (TpochKe).

14. Cf. Aujoulat, Les avatars de la phantasia, cit., 56.
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dintorni della terra quello che aveva raccolto dall’alto durante la sua discesa
(somn. 9, 1):

«Direttasi I'anima verso il basso, la ragione ci dice che il pneuma
s’appesantisce e sprofonda, sinché non s’imbatta nel luogo dalla fosca luce e
tutt’intorno oscuro; quando invece I'anima risale, esso 'accompagna sino a
quando abbia la forza di seguire (e I’ha sino a raggiungere ’estremo opposto).
Ma anche su questo punto senti cosa dicono gli oracoli: “Né tu lascerai al
precipizio il residuo della materia, / ma I'immagine ha anche la sua parte
nella regione bagnata dalla luce”».13

7. 1/ pnenma nella vita etica dell'anima

Sulla base della purezza del pneuma Sinesio stabilisce una scala di valori,
dai quali dipende il posto che I’anima ha nel cosmo.!¢ E 'anima la responsabile
del proprio posto nell'universo, ma ¢ il pneuma che si alleggerisce o si
appesantisce: da qui la sua importanza. Se il EAVTOOTIKOV TVEDUA ¢ puro e la
sua forma ¢ nitida, questa ¢ una prova della buona salute dell’anima, sia nello
stato di sogno sia in quello di veglia. La filosofia deve insegnare come si debba
governare il pneuma, perché esso eviti di disperdersi nella materia. 11 modo
migliore ¢ 'adozione di una vita pensante (vogpd) e il rifiuto dei fantasmi
irrazionali e sconsiderati. In questo caso il pneuma diviene sottile ed ¢
solamente un’esigua pellicola dell’anima; quasi si confonde con lei e con gli deéi
celesti. Come I'gldwov, che ¢ il pneuma divenuto opaco e terreno, trascina
I’'anima sotto terra nell’elemento fangoso, cosi, una volta che si ¢ spogliato dei
suoi elementi estranei sulla terra e nelle sfere celesti, il pneuma, divenuto sottile
involucro etereo, unisce I’anima alla divinita. Quindi ¢ il pneuma che produce la
discesa o la risalita dell’anima (sozn. 10, 2-11,1):

«Risalita alla primitiva nobilta, 'anima diviene sede della verita — pura,
diafana, incontaminata, una divinita, divinatrice anche, volendolo, del futuro
—; caduta, invece, diviene opaca, indefinita, menzognera, ché la nebulosita del
pneuma non puo contenere l'attivita dell’essere. ... Colui che ha il pneuma
fantastico puro e ben definito, e che sia da sveglio sia nel sonno riceve
conformi a verita le impronte delle cose, costui dovrebbe, per cio che
concerne la struttura della sua anima, poter contare sull’esito migliore. ...
Cosl, viceversa, come quando il pneuma si contragga per compattezza e si
faccia troppo ristretto per poter riempire tutti gli spazi predestinatigli dalla
provvidenza che ha foggiato 'nomo (ossia le cavita cerebrali): allora, non
ammettendo la natura, alcun vuoto negli esseri, vi penetra un pneuma

15. Oracula Chaldaica, fr. 158 des Places.
16. Cf. Aujoulat, Les avatars de la phantasia, cit., 42.
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maligno ... nel primo ¢ la pena degli atei che contaminarono il divino ch’era
in loro;!7 nel secondo la méta, o qualcosa di vicino a essa, della religiosa
pieta ... L’elevazione dell’anima ¢ il frutto migliore d’un sano pneuma, un
guadagno realmente sacro, sicché fa parte dell’esercizio della pieta religiosa il
tentare che tale divinazione ci appartengan.

In conclusione:

Tre punti fondamentali si possono ricavare dalla dottrina di Sinesio sulla
funzione e la sorte del pneuma:

- II pneuma ¢ il veicolo dell’anima nella sua discesa in terra e nella sua
risalita attraverso le sfere celesti;

- 11 pneuma, in terra, puo affinarsi o deteriorarsi a seconda del
comportamento dell’anima stessa;

- Il pneuma dell’anima diviene in terra (QOVTOGTIKOV TVEDHO e quindi
permette la conoscenza “fantastica” e non razionale; in tale conoscenza
fantastica rientra la divinazione.

- 1l veicolo (Bynua) dell’anima ¢ uno spirito (mvedpa), che costituisce,
nell’anima incarnata, la “fantasia” (povtaocia), Pattivita della fantasia si riflette
nell’immagine (€16wAov) dei corpi, a differenza della scienza, che procede in
modo razionale.

Tutti questi termini-chiave riappariranno in Marsilio Ficino.

8. Marsilio Ficino e lo spirito

Ma se il pneuma ¢ materiale per il neoplatonismo, difficilmente questa
materialita poteva essere mantenuta nel cristianesimo, avvezzo fin dai tempi di
San Paolo e di Origene, a considerare il pneuma come immateriale e affine a
Dio, una concezione che si ripeté anche nella cultura cristiana d’occidente con
lequivalente latino speritus.'® Se il pneuma costituiva una realta materiale per gli
Stoici, una importante innovazione nel determinarne il significato fu data da
Aristotele (gener. anim. 736b33 — 737a5), il quale mise in luce, sebbene in modo
sintetico, la sua funzione vitale.’ Questa peculiarita del pneuma fu bene accetta

17. Un’eco delle famose parole di Plotino, ricordate da Potfirio, 172 Plotini, 3, 25-27 Henry—
Schwyzer. Su di esse cf. almeno J. Pépin, La derniére parole de Plotin, in L. Brisson etc (ed.), Porphyre.
La vie de Plotin. 11. Etudes d'introduction. Texte grec et traduction frangaise, Paris 1992, 355-383; C.
D’Ancona Costa, “To bring back the divine in us to the divine in the all”. V'ita Plotini 2, 26-27 once again,
in: Th. Kobusch—M. Etxler et alii (edd.), Metaphysik und Religion. Zur Signatur des spatantiken Dentkens.
Akten des Internationalen Kongresses vom 13.—17. Mirz 2001 in Wiirzburg, Miinchen, Leipzig
2002, 517-565.

18. Cf. C. Moreschini, Rinascimento cristiano: Innovazioni e riforma religiosa nell Ttalia del quindicesino
¢ sedicesimo secolo (in corso di stampa presso le Edizioni di Storia e Letteratura, Roma).

19. Questa caratteristica del pneuma, manifestata da due scrittori di grande rinomanza e
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dal pensiero cristiano, perché poteva apparire concorde con la concezione di
vitalita che era insita nel concetto cristiano dello spirito. Aristotele cerca di
definire la natura del seme animale, come esso possa essere generativo, pur
essendo materiale. Il seme, egli dice, contiene al suo interno le cause della sua
fertilita, la quale si manifesta nella sua sostanza calda. Ma tale sostanza calda
non ¢ fuoco, bensi pneuma, che ¢ racchiuso nel seme o nella sua materia di tipo
schiumoso (&v 1@ G@p®del). Questa sostanza ¢ analoga all’elemento che
appartiene alle stelle (kod 1) &v 1@ TvedpoTL PVOLCS, GVdAOyoV ODGO A TOV
dotpov otorel®). Per questo motivo il fuoco non genera nessun essere
animato, e noi non troviamo alcun essere animato che si formi nelle sostanze
fluide o solide che siano sotto 'influsso del fuoco; al contrario, il calore del sole
produce la generazione, e altrettanto fa il calore degli esseri animati, non solo
attraverso il seme, ma anche se si forma un’escrescenza della sua natura, la
quale, pur essendo qualcosa di diverso, tuttavia possiede, pur essa, un principio
vitale (310 wdp pev ovBev yevwwd (Mdov, ovde @aivetar cvvictduevov &v
TUPOLUEVOLS OUT &V DYpolc 00T &v Egpolc ov0Ev M 8¢ Tod nAiov BepudTng
Kol N T@dv (dmv 00 uévov 1 810 10D onépratog, GAAG kv TL TepitTopa TOXN
TS PUoE®g AV ETEpoV, Spmg Exet kai T00T0 LOTIKNY ApYNY).

Certamente Ficino aveva chiara I'idea dello spiritus, per lunga tradizione
cristiana. Nella traduzione del Corpus Hermeticum (1463) spiritus ora possiede un
significato materiale (¢ un “soffio” che produce il vigore), ora ¢ lo spirito
cristiano. Questo significato materiale ¢ ripreso nella Theologia Platonica, che fu
scritta tra il 1469 e il 1474. Egli lo riconduce a Zoroastro e quindi a Pletone?
(cioe gli Oracula Chaldaica), esattamente come Sinesio si era basato sugli Oracula
Chaldaica, oltre che su Porfirio per la sua dottrina dello spirito e del veicolo
dell’anima. Questa identita delle fonti fa si che nella Theologia Platonica Ficino
presenti delle dottrine simili a quelle di Sinesio, nonostante che egli non avesse
ancora letto quest’ultimo. Ecco, dunque, la dottrina del pneuma e dei concetti
ad esso collegati, corrispondentemente a quei termini chiave, che sopra
abbiamo individuato.?!

diffusione, come Aristotele e Galeno, era gia stata colta da alcuni medici del Rinascimento, come
ha notato D. P. Walker, The Astral Body in Renaissance Medicine, «Journal of the Warburg and
Courtauld Institutes» 21 (1958) 119-133.

20. Cf. Brigitte Tambrun, Marsile Ficin et le Commentaire de Pléthon sur les Oracles chaldaigues,
«Accademia» 1 (1999), 9-48; Ead., Ficin, Gémiste Pléthon et la doctrine de Zoroastre, in S. Gentile-St.
Toussaint (edd.), Marsilio Ficino. Fonti, Testi, Fortuna. Atti del Convegno internazionale (Firenze, 1-
3 ottobre 1999), Roma 20006, 121-143, 123-127.

21. La funzione del corpo pneumatico in unione con I'anima risulta, nei secoli XV e XVI,
dopo laffermazione del cristianesimo, ambigua e difficile a determinarsi. Questo ¢ stato bene
messo in evidenza da Walker, The Astral Body, cit., al quale ci rifacciamo per le brevi osservazioni
seguenti. Gia il Bessarione (In calumniatorem Platonis, 367) ¢ conscio della non ortodossia di questa
dottrina; ne parla Serveto (Christianismi Restitutio, 173-174), che identifica decisamente spitito ed
anima, appunto per evitare tale ambiguita. La conclusione di Walker (126) ¢ che «All philosophies
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Synpo—vehiculum

Un’ampia sezione del libro diciottesimo della Theologia Platonica di Marsilio
Ficino ¢ dedicato alle questioni che abbiamo visto trattate in Sinesio. Ma Ficino
non dipende da Sinesio: intorno al 1470-1475, quando scrisse quell’opera, egli
non aveva ancora scoperto né letto Sinesio. Le sue informazioni al riguardo
provengono, quindi, dalle medesime fonti del vescovo di Cirene: i neoplatonici,
quali Plotino, Potfirio, Proclo, e gli Oracula Chaldaica, considerati dal Ficino,
come da Pletone, opera dei Magi e di Zoroastro, i cui nomi ricorrono nella
Theologia Platonica.

11 capitolo quarto del diciottesimo libro pone la domanda di quale fosse il
luogo da cui 'anima ¢ scesa nel corpo. Secondo Ficino, infatti, non si puo dire
che ’anima sia effettivamente discesa, dal momento che Dio, che ¢ suo creatore,
¢ presente in ogni luogo, e 'anima non ¢ racchiusa in un corpo. Da qui la
necessita di un riesame della questione.?

Stando a quanto dicono Zoroastro e Mercurio, la mente piu bassa (cio¢ la
mente dell’uomo, che sta in un luogo inferiore a quella angelica) dapprima si
attacca all’ampio circolo del mondo, cio¢ al cielo, per cui 'anima rimane,
appunto, nel cielo (18, 4, 1):

neque haeret solummodo, sed infunditur, quo tamquam medio crassioribus corporibus
copulatur. Spiritus simplex immortalisque non aliter composito mortalique corpori quam
per corpus simplex: et immortale coniungitur.

Questa concezione fu sostenuta anche da Aristotele nel de generatione
animalinm (7136b 27, come indicano Allen e Hankins),

ubi, cum probavisset intellectualem animam esse a corpore separabilem, propterea quod
cum operatione sua non communicat operatio corporalis, panlo post subdidit huic animae
conventre corpus aligunod, quod sit a geniturae corpore separabile.

dominated by the concept of the spirit tend to be immanentist, and to leave little or no room for
a transcendent, incorporeal soul that must be injected into a half-formed body which has been
claborated by its own spirit. When the concept of spirit is combined with astrology, the
difficulties become more acute; what transcendence there is if the system is put into the stars, and
therefore, since the spirit derives from these, it becomes almost a double of the soul (or vice
versa) — both have a celestial or divine origin ... both are the total form of the body, both
perform psychological activities».

22. Ambigua D'affermazione di Ficino in questo punto: Sed delectat interdum nna cum priscis
confabulari. Vale a dire, Ficino intende riprendere effettivamente la dottrina di Zoroastro o
discuterla solamente? Spesso Ficino fa cosi, esamina una dottrina senza chiarire se effettivamente
la approva. 11 caso della sua discussione sulla magia nell’ermetismo ne ¢ una riprova. Cf. a questo
riguardo C. Moreschini, Hemmnes Christianus. The Intermingling of Hermetic Piety and Christian
Thought, Turnhout 2011, 146-151 (con bibliografia).
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E necessario, quindi, che I’anima razionale possa avere un corpo separabile
dalla genitura (cioe dalla realta caratterizzata dal venire alla nascita: con quel
termine Ficino rende il neoplatonico yéveoic), e quindi non materiale. Delle tre
anime esistenti nell’essere animato, solo quest'ultima, quella intellettuale, ¢
separabile dal corpo, e comunque tutte e tre si trovano in potenza nel seme
umano, come aveva detto Aristotele (gener. anim. 737a 17-18).

Premesse queste considerazioni, Ficino cosi prosegue (18, 4, 3). 1l corpo
dell’anima, non quello materiale, che il corpo,

vocant Magi vebiculum animae, aetherenm scilicet corpusculum acceptum ab aethere,
immortale animae indumentum, naturali quidem figura rotundum propter aetheris
regionem, sed in humanam effigiem sese transferens quando corpus humanum ingreditur
atque in priorem Se restituens cum egreditur.

I Magi ritengono che questo sia necessario perché gli angeli sono separabili
dal corpo in potenza e sono effettivamente separati in atto dal corpo, mentre le
anime irrazionali non sono separabili dal corpo né in potenza né in atto. Ne
consegue che le anime razionali occupino una posizione intermedia, cio¢ siano
sempre separabili in potenza, perché se ad esse si toglie il corpo, non per questo
petiscono, ma in atto sono sempre unite al corpo, perché ricevono dall’etere un
corpus familiare, che conservano immortale mediante la propria immortalita — si
tratta di quel corpo che la tradizione cristiana ¢ abituata a definire “il corpo
glorioso”. Questo veicolo ha un suo precedente famoso nella Scrittura, come
vedremo tra poco, e di esso riparlera ancora Ficino in un’opera piu tarda, il
Commento al Sofista (271, 29-273, 3 Allen?3):

Si quando nostram animam introspexeris quasi vestitam spiritu, putabis forte daemonem
te videre trinumque vebiculum. Nam et vebiculum coeleste videbis igneo cuidam aeriogne
velamine prorsus infusum.

1l veicolo di cui sta parlando ¢, secondo Ficino, quello che ¢ ricordato da
Platone nel Fedro (247b) e nel Timeo (41e; 44e): sono 1 passi dei quali si ¢ detto
all'inizio che erano considerati dai neoplatonici come i fondamenti di questa
loro dottrina. Tale veicolo ¢ purissimo nelle anime delle sfere celesti, meno
puro nelle anime dei demoni, e ancor meno il nostro, a causa della mescolanza
di corpo terreno nel veicolo stesso. Ficino aggiunge per conferma la citazione di
Zoroastro (cioé Oracula Chaldaica fr. 104 des Places): pn mvedpo poAdvng unde
Badbvng 10 éninedov («non insozzare il pneuma e non sprofondare quello che
¢ pianow), derivata dalla raccolta di Pletone, framm. n. 24, come ha osservato

23. Cf. M. J. B. Allen, Icastes. Marsilio Ficino’s Interpretation of Plato’s Sophist, Berkeley-Los
Angeles-Oxford 1989; su questo passo cf. 179-180.
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Tambrun-Krasker, 2* dei cui risultati tengono conto Hankins e Allen nelle
note.?> Questa tripartizione delle anime e dei veicoli ad esse relative si trova in
Giamblico, myst. 3, 6,17 (che poi lo stesso Ficino tradurra nel 1497).

Ficino prosegue illustrando la struttura del veicolo dell’anima. Zoroastro
afferma che esso ¢ spitito e di forma piana (18, 4, 4), non perché non sia corpo
e non abbia profondita, ma perché, grazie alla sua purezza sottilissima e
luminosa, ¢ quasi un “non corpo”. Questa affermazione € una glossa della
affermazione precedente ricavata dagli Oracnla («non sprofondare quello che ¢
piano»), che viene interpretata in senso etico, secondo la prima parte della
citazione stessa («non insozzare il pneumay):

Praecipit ergo ne propter niminm corporis elementalis affectum cogas ipsum etiam (scl. il
veicolo) post hanc vitam sordidum atque grave superfore caliginis elementalis adiunctione (il
corpo glorioso nella resurrezione finale), quam animae umbram prisci theologi nuncuparunt.

Pertanto 'anima dona al veicolo un atto che gli procura la vita (edere actum
vivificum in vehiculum): ancora, gli dona il “corpo glorioso” di cui parla la religione
cristiana. Il vebiculum, prosegue Ficino, era stato precedentemente da lui stesso
chiamato idolum dell’anima, e Platone nel libro de mundi generatione (Tim. 69ce)
chiama questa specie (o forma) dell’anima «l’aspetto mortale dell’anima, non
perché le capiti di morire, una volta o l'altra, ma perché, se le togliessero il
vehiculum, crollerebbe, come alcuni ritengono». Con queste parole Ficino si
riferisce alla identificazione tra vebiculum e idolum dell’anima, che abbiamo visto
in Sinesio, e che egli stesso riprende sulla base di Proclo e Pletone.?6 Lido/um,
nell’anima, si identifica, appunto, con il suo rivestimento.

Non vogliamo trascurare un altro passo particolarmente interessante. In 13,
4, 16 Ficino spiega che le anime celesti sono ripiene della luce che proviene loro
dai cieli e, analogamente, 'anima umana si illumina se rivolge il suo sguardo a
Dio e, di conseguenza, si riempie della sua luce divina. Se questo avviene, i Magi
ed i Platonici potrebbero dire che Elia (2 Re 2,11-12) e Paolo (2 Cor. 12,2-4)
furono portati in cielo da un carro di fuoco di questo genere. Paolo non parla di
un carro, ma dice: «non so se con questo corpo o con un altro corpow, cioe
forse con un veicolo non materiale. La seconda cosa da osservare ¢
I'identificazione, a cui gia sopra abbiamo accennato, del veicolo luminoso con il

24 . Cf. Oracles Chaldaigues. Recension de Georges Gémiste Pléthon. Edition critique avec
introduction, traduction et commentaire par B. Tambrun-Krasker, Athens—Paris—Bruxelles 1995.

25. Una traduzione con brevi note di questo passo ¢ data da M. J. B. Allen, Marszlio Ficino and
the Phaedran Charioteer, Berkeley—Los Angeles 1981, 230-235; cf. anche Id., The Platonism of Marsilio
Ficino. A Study of his Phaedrus Commentary, its Sources and Genres, Berkeley-Los Angeles-London
1984, 218-220.

26. Cf. St. Toussaint, Sensus naturae. Jean Pic, le véhicule de I'ame et I'équivogue de la magie naturelle,
inF. Meroi (ed.), La magia nell’'Enropa moderna. Tra antica sapienza e filosofia naturale. Atti del
Convegno Firenze 2-4 ottobre 2003. Firenze 2007, 107-145, part. 123-124.
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corpo glorioso dell’anima nella resurrezione finale:?7

tune ... in vebiculum sunm radios effundit uberrimos, perque vebiculum et corpus aerium,
in corpus hoc oculis manifestum. ... tali quodam igneo curru Magi atque Platonici
Heliam Paulumque raptos in caelum fuisse dicerent ac demum post mundi iudicium corpus,
qguod nostri glorificatum nominant, similiter raptum iri.

Per confermare la sua ipotesi, che «i Magi potrebbero dire» che il carro di
Elia e il veicolo che porto Paolo al terzo cielo fu un veicolo luminosissimo,
Ficino cita i fr. 12, 21 e 15b di Pletone (e cio¢ fr. 96, 112 e 158 degli Oracula
secondo des Places) congiunti insieme, come in Pletone (certo, rimane in
sospeso 1l riferimento ad una eventuale interpretazione dell’ascesa di Paolo ad
opera dei Platonici).?® Del resto, gia Psello, commentando il fr. 158 («e non
lasciare al precipizio il residuo della materia»), aveva osservato che il «residuo
della materia» ¢ il corpo umano, che 'oracolo esorta a non abbandonare al
mondo terreno, chiamato «precipizio». L’oracolo ci esorta, quindi, a consumare
nel fuoco divino il corpo, che chiama «residuo della materia», o a lasciarci
trasportare da Dio a un luogo immateriale e incorporeo, o corporeo, ma etereo,
o celeste, come quello che ottennero Elia il Tesbite e, prima di lui, Enoch (163-
164 des Places).

EW0NOV-idolum

Si e visto, dunque, da queste ultime citazioni, che Ficino chiama anche
tdolum dell’anima il suo vebiculum. Su di esso Ficino parla a lungo nel tredicesimo
libro della Theologia Platonica, ove lo collega, fin dal primo capitolo, al problema
della fantasia. Siamo, quindi, in un contesto puramente sinesiano (in realta,
potfiriano). Il tenore del ragionamento di Ficino non ¢ molto perspicuo, perché
i filosofo intende vedere in che modo I'anima domini sul corpo. Questo
dominio ¢ mostrato da vari segni, e innanzitutto dagli effetti della phantasia (cap.
1, titolo). La fantasia, quindi, ¢ uno strumento dell’anima, mediante il quale essa
puo dominare sul corpo, reggerlo, muoverlo a suo piacimento, e, in un certo
senso, quasi soffocarne i moti (cap. 1). Il secondo segno ¢, invece, prodotto
dalla ragione, e a questo proposito Ficino si sofferma a lungo (cap. 2) per
esaminare tutti 1 vari modi con i quali i filosofi, 1 poeti, i sacerdoti, i profeti,
servendosi dei movimenti della ragione, o collegati alla ragione, possono influire
sul corpo.? Ma la presenza, in questo contesto, dei poeti, dei sacerdoti e dei

27. Cf. St. Toussaint, Zoroaster and the flying egg, in St. Clucas, P. ]. Forshaw, V. Rees (eds.),
Lans Platonici Philosophi. Marsilio Ficino and bis Influence, Leiden—Boston 2011, 105-115.

28. Ricaviamo questa indicazione dalla nota di Hankins—Allen al passo.

29. Cf. M. Vanhaelen, Ficino’s Commentary on St Panl’s First Epistle to the Romans (1497): An
antisavonarolan reading of vision and prophecy, in J. Hankins and F. Meroi, The Rebirth of Platonic Theology.
Proceedings of a conference held at The Harvard University Center etc., Firenze 2013, 205-233,
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profeti ci fa capire che non si tratta di una conoscenza schiettamente razionale,
bensi di una conoscenza che ¢ ottenuta dall’anima umana mediante strumenti
non logici. Fondamentale ¢ i passo di 13, 2, 15. Ficino prende in
considerazione gli idola, cio¢ i simulacra delle anime, gli €ld®Aa, che sono le
immagini da esse elaborate. Il principale tra tutti gli zdo/a deve essere considerato
quello dell’anima cosmica. Ad esso sono collegati i dodici 7dola delle dodici
anime, che muovono le sfere celesti. Ma siccome molte anime abitano in
un’unica sfera celeste,

harum idola ad unum idolum wunins communisque animae, quae totam illam regit
sphaeram, religentur. Atque ita omninm animarnm rationalium idola mutna quadam
conspiratione ex uno pendent idolo summno.

In questo modo ogni ordine del primo ido/um passa negli idola inferiori e in
quelli pit bassi. Ebbene, questa concordia (conspiratio), questa trasmissione alle
anime piu basse dei semina contenuti in quelle piu alte, costituisce il fato. Tutto
questo permette, quindi, la divinazione dei profeti o la ispirazione dei sacerdoti,
i quali attraverso UZdo/um personale si riallacciano all’ido/um che pervade la
struttura dell’universo; attraverso la divinazione si riconnettono al fato.
Naturalmente, questo puo avvenire solo nel caso in cui il vebiculum — idolum del
profeta sia particolarmente purificato e reso sottile, in modo che il profeta
possa vedere la concatenazione degli avvenimenti.?

1l resto del capitolo insiste sulla dottrina dell’zdo/um, che, insieme con la
mente e la natura, collega 'anima singola all’ordine universale (2, 18), e si
dilunga sulla funzione degli /do/a personali e sugli influssi che essi subiscono ad
opera di quelli universali e di quelli delle altre anime (2, 22) - un problema su cui
non ¢ necessario soffermarsi.

Nel gia citato passo di 18, 4, 4 Ficino spiega che il rapporto tra I'anima
razionale e il suo Zdo/um ¢ simile a quello della luce della luna e della stella
cometa: sicut enim lunae splendor in nube promit ex se ipso pallorem, sic anima in corpore
caelesti emittit idolum quasi [stella] crinita comam. Citando ancora Zoroastro (fr. 158
des Places = Pletone, fr. 15 Tambrun), Ficino introduce lzdolum, 1 quale
possiede il suo luogo specifico in una regione ben visibile (perspicua), in quanto
esso tornera nel cielo insieme con il pebiculum e con 'anima razionale.

Oavraocio—phantasia

Dopo aver esposto (18, 4, 5) 'opinione di Plotino, secondo il quale I'zdo/um
¢ assolutamente immortale, Ficino prosegue con un’altra importante

soprattutto 213-219.
30. Cf. Toussaint, Sensus naturae, cit., 126-129.
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osservazione:

inesse autem idolo huic opinantur phantasiam quandam irrationalem atque confusans;
sensus praeterea tales, ut per totum vebiculum videatur pariter atque audiatur, quibus
sensibus proprie homines quam paucissimi ntantur et raro.

Grazie ai sensi dell’zdo/um si possono ascoltare i mirabili concenti dei cieli e
le voct e i1 corpt dei demoni, tutte le volte che uno, momentaneamente
abbandonato il corpo tetreno, si rifugi nel suo corpo celeste (cioe quando
hanno luogo la divinazione e lispirazione profetica). Questa trasformazione
dellindividuo grazie alla ispirazione ¢ confermata dalla esperienza di Tat, il
quale grido a Mercurio di sentirsi trasfigurato (riferimento a Corpus Hermeticum
XIII), allorquando fu purificato grazie ai riti e ai sacrifici appresi da suo padre e
allimprovviso esclamo di essersi trasferito in un corpo immortale e di vedere e
udire cose mirabili.

In conclusione, il Ficino vede in queste dottrine di Zoroastro — che noi
abbiamo gia riscontrato in Sinesio — degli antecedenti delle dottrine cristiane
della profezia e del corpo glorioso, di cui 'anima si riveste nella sua ascesa al
cielo. Sinesio, tuttavia, non ¢ esplicitamente citato, perché, come piu volte si ¢
detto, Ficino, quando scrive la Theologia Platonica, non lo conosce ancora.

Sinesio, Ficino e la magia

Nel de vita coelitus comparanda (cioé nel terzo libro del de vita), che fu scritto
dopo la Theologia Platonica, nel 1489, Ficino affronta un ambito di problemi
notevolmente diverso da quello discusso nell’opera precedente. Il suo interesse
¢ dedicato, come dice il titolo, a procurarsi una vita “perfetta”, ma non in senso
schiettamente morale, bensi anche fisico, grazie agli influssi dal cielo. Ma si
ripresenta anche in quest'opera la tematica del vebiculum dell’anima, e della
necessita che esista, tra 'intelletto e il mondo materiale, un’entita intermediaria,
che ¢, appunto, I'anima cosmica. Non meraviglia, quindi, che in quest’opera si
faccia riferimento esplicito a Sinesio, che Ficino aveva letto pochi anni prima
(intorno al 1484).

L’anima cosmica, esordisce il terzo libro (3, 1, 531 ed. Basil.), possiede le
ragioni seminali di tutte le realta, per cui si spiega la sua continua presenza, il
suo influsso sul mondo materiale; da qui anche Iesigenza — tipicamente
sinesiana — di collegare l'anima individuale all’anima cosmica, mediante
strumenti consoni ad entrambe, che possono essere non solamente il vebiculum,
ma anche certe forme di magia. Ficino riprende, dunque, la concezione
neoplatonica dell’anima cosmica, che avevamo visto in breve nel passo di
Theologia Platonica 13, 2: essa possiede, infatti, per volere divino le ragioni
seminali delle cose (rationes rerum seminales), quante sono le idee nella mente
divina, e con quelle ragioni essa costruisce nella materia altrettante species. Di
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conseguenza ogni species corrisponde alla sua zdea mediante la propria ragione
seminale. Questo collegamento tra la materia e le ragioni seminali non deve far
credere perd — e con queste parole Ficino si accosta al problema del rapporto
tra anima cosmica e magia - che gli déi siano attratti da determinate materie
(cio¢ strumenti della magia): solo i demoni lo sono. E nemmeno I'anima
individuale puo essere attirata per mezzo di forme materiali, solo per il fatto che
¢ stata lei stessa a creare delle escae adatte a sé, mediante le quali potesse essere
attratta, e per il fatto che sempre volentieri essa abita in tali “esche”.

Approfondendo il rapporto, ora chiaro ora sommerso, che lega I'anima
cosmica all’anima individuale, dalla quale dipende la salute del corpo, Ficino si
rifa soprattutto all’autorita di Plotino, e tiene presente anche Giamblico e
Proclo. Esiste, egli afferma, una corrispondenza tra certe realta materiali (gli
eidola, che gia avevamo incontrato nella Theologia Platonica) e le potenze
sovrumane, celesti, demoniache e divine. Nel mondo, che ¢ nella sua totalita un
essere vivente, non si trova niente di cosi brutto che non possegga un’anima.
Ebbene, le corrispondenze tra le forme materiali e le rationes, le ragioni seminali
dell’anima cosmica, Zotroastro le chiamo divinae illices e Sinesio confermo che si
trattava di magicae illecebrae (3, 1, 531). Queste corrispondenze sono, dunque,
manifestazioni fisiche del divino, per Zoroastro, ¢ sono «allettamenti divini»,
per attirare le anime, secondo Sinesio. 3! Il vescovo di Cirene ne aveva
accennato nel de insommiis (2, 2: Kol P TOTE Ol LAY®V Wyyeg aﬁrm)ﬁz

Quella di cui parla Sinesio satebbe, quindi, una forma di magia: grazie a
questi allettamenti divini, le potenze celesti possono essere attirate nei corpi
materiali — ma, secondo Ficino (d’accordo, in questo, con Giamblico), questa ¢
una forma di teurgia inferiore, che collega I'anima umana non agli deéi
sovracelesti, come si richiederebbe, bensi agli dei celesti (e quindi cosmici), e
quindi ai demoni. 3 Tale forma di teurgia e tale collegamento a potenze,
sovrumane, si, ma cosmiche, costituisce, appunto la magia.

Che Ficino si serva anche di Sinesio ¢ confermato da altri passi del de vita.

31. Cf. su questo passo J. Hankins, Ficino, Avicenna and the occulte Powers of the rational Soul, in F.
Meroi (ed.), La magia nell Enropa moderna, cit., 35-52, rif. a 41.

32. Tuttavia, a leggere il testo greco, Sinesio parla in forma piu dubitativa che assertiva, a
differenza di come sembra intendere il Ficino; quanto alla traduzione latina, essa torna anche
nella traduzione del de insomniis ad opera del medesimo Ficino, ove ol pdywv Wyyeg sono rese
con illices vel motacillae magornm (44). E interessante osservare che anche Francesco Zorzi (forse in
dipendenza da questo passo di Ficino) in Harmonia mundi (3,1, 8, c. 8t.) parla delle vitae connexiones,
che sono chiamate da Zoroastro divinae illices e da Sinesio symbolicae illecebrae. Cf. a questo riguardo
C. Moreschini, Per 7/ Nachleben degli Oracnla Chaldaica: Ermia Alessandrino, Michele Psello ¢ Francesco
Zorzz, in A. Lecerf-L. Saudelli-H. Seng (eds.), Oracles chaldaigues: fragments et philosophie, Heidelberg
2014, 231-251.

33. Bisogna tenere presente che Ficino parla dei demoni nell’accezione puramente platonica,
cio¢ ritiene che esistano demoni buoni e demoni malvagi. I demoni di entrambi i tipi possono,
grazie alla loro connessione con I'anima del mondo, procurare profezie e predizioni. Cf. la
trattazione di Theologia Platonica 13, 3, a cui abbiamo accennato sopra.
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In 3 13 Ficino porta il discorso sulle “immagini”; cioe sia quelle celesti sia quelle
scolpite nelle pietre, la cui efficacia deriva dai demoni, e quindi ¢ amministrata
dai maghi. A p. 549 egli dice che oltre ai Magi, a Zoroastro e a Psello, anche
Porfirio nella epistola ad Anebone (cap. 21 e 29)3* afferma che esistono delle
immagini che possono produrre certi effetti (¢fficaces) e aggiunge che in certi
tempi ben determinati in esse si insinuano dei demoni dell’aria in seguito a certi
vapori che sono esalati da degli appropriati suffumigi. Giamblico afferma che in
certe realta materiali che siano per natura corrispondenti a quelle superne (guae
naturaliter superis consentaneae sinf) e che siano state raccolte come si conviene e
secondo il rito (opportune riteque collectae) possono raccogliersi delle forze e degli
effetti non solamente celesti, ma anche demoniaci e divini (myst. 3, 23-29).
Concordano assolutamente con tutto questo Proclo e Sinesio.?

Di conseguenza, non solo in certi oggetti, ma anche in certe parole (cio¢ in
parole magiche) esiste una forza determinata e grande, come affermano
Origene nel ntro Celso (1, 6 e 25), Sinesio (insomn. 2, 2: 0 €3OG TV TOV PEPOV
100 KOGUOL cLyyévelay EAkeL yap dALO SUAAAOV ... kKol Q@VAS Kol VoG Kol
oynpota) e Al- Khindi, quando discutono della magia (3, 21, 562).

Ed infine, in 3, 26 (p. 570), Ficino asserisce che, di conseguenza, secondo
Plotino (cf. 4, 4, 40) e Sinesio (cf. insomn. 2, 2),5° ovunque la natura ¢ maga,

«allettando certe determinate cose con esche ovunque ben precise ... E che il
mondo sia strettamente unito a se stesso per questa attrazione lo affermano i
sapienti indiani ... A tal punto il mondo ¢ in ogni sua parte desideroso di una
reciproca unione delle sue parti» (trad. di A. Tarabochia Canavero).

Queste asserzioni di Ficino appaiono di difficile interpretazione, perché, se
si ammette l'interesse dello scrittore per Sinesio nell’ambito della magia, sorge la
questione se Sinesio servisse a Ficino come prova dell’esistenza di una magia
naturale, cosi come alcuni passi ermetici hanno fatto pensare che Ficino
approvasse la magia ermetica.’ Tale problematica, se Ficino avesse avuto
interesse a riscoprire nei neoplatonici antichi una conferma ai suoi interessi per
la magia, ¢ stata (ed ¢) molto dibattuta. A questo riguardo ci sembra che con
ragione Copenhaver ritenga che Ficino sia esitante ad accettare Iipotesi che
effettivamente esista una magia naturale, e che le sue citazioni di Sinesio,

34. Questi sembrerebbero i punti del testo porfiriano a cui Ficino farebbe riferimento, ma le
citazioni sono molto libere.

35. Ma si tratta, anche questa volta, di un riferimento molto generico.

36. 11 riferimento sembra essere ancora a zusomn. 2, 2, citato sempre in modo parafrastico:
Sinesio in quel punto sta parlando della cuyyévela che unisce le varie parti del mondo tra di loro,
di pietre ed erbe, che sono dpotonadfi. E vero che pietre ed erbe (i certa pabula) erano considerate
da Ficino strumento, appunto, della magia naturale, cio¢ del legame tra le parti del mondo
terrestre ed il cielo.

37. Cf. quanto abbiamo osservato in Hermes Christianus, cit. (sopra, nota 21).
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Porfirio e Giamblico siano una constatazione di una dottrina antica, pit che una
adesione personale ad essa.?

1/ tardo Ficino e Sinesio

Nel commento al Sofista Ficino riprende e approfondisce alcune
considerazioni avanzate nella Theologia Platonica ed interviene con alcune altre,
che si sviluppano dal testo del dialogo platonico: cosi facendo egli attribuisce a
Sinesio quanto era stato affrontato nella Theologia Platonica — omette, invece, le
considerazioni relative ai rapporti con la magia, che aveva avanzato nel de vita. 11
commento al Sofista, la cui importanza ¢ stata messa in piena luce dall’Allen in
funzione della polemica con Pico, iniziata nel 1490, fu composto dal Ficino
negli ultimi anni della sua vita e pubblicato, gia morto Lorenzo ed espulsa da
Firenze la dominazione medicea, nel 1496, insieme al commento al Parmenide, al
Timeo, al Filebo e ad alcune sezioni tratte dal Fedro e dalla Repubblica.

In questo commento, dunque, Ficino riprende la distinzione platonica del
Sofista tra 1 diversi gradi dell’essere: Ficino, da un lato, I'impiega per stabilire la
distinzione tra I’essere pieno e il non essere (che ha, comunque, un suo grado di
essere), dall’altro attribuisce questo essere ontologicamente pit debole alla
phantasia e all’ido/ums; Sinesio, che aveva sottolineato la funzione epistemica di
entrambi, assume un’importanza sempre maggiore, fino a diventare platonico a
tutti gli effetti, il Synesius noster, come Ficino lo chiama.

Fondamentali per la questione che stiamo esaminando sono i capp. 43-46
del commento (pp. 269-277 Allen), nei quali Ficino ripropone, anche se non in
modo organico, perché sta commentando un altro testo, cioe quello del Sofista
platonico, le dottrine che abbiamo gia visto in Sinesio. Cosi, a proposito di
Sofista 263d, Ficino distingue il pensiero dalla phantasia (cap. 43). La fantasia ¢
una “passione” dell’animo umano, o un’apparizione sostanzialmente simile alle
cose che si percepiscono con i sensi, innanzitutto nel senso interno, ma talvolta
anche nel senso esterno. Fondamentale, dunque, ¢ che la fantasia colga le cose
che appaiono nel senso interno; essa puo essere messa in movimento anche dal
pensiero e dall’opinione. Il concetto ¢ sviluppato nel capitolo successivo, ove
Ficino parla di una vera e proptia ars imaginaria, cio¢ di un’arte esercitata dalla
fantasia e che ¢ imitatrice (assimilativa) dell’arte divina:

altera quidem assimilativa, quae ad rei alicnins existentis exemplar aliguid exprimit;

38. Cf. B. P. Copenhaver, lamblichus, Synesius and the Chaldaean Oracles in Marsilio Ficion's De vita
libri tres: Hermetic Magic or Neoplatonic Magic?, in J. Hankins, J. Monfasani, Fr. Purnell, Jr. (edd.),
Supplementum Festivum. Studies in Honor of Paul Oskar Kiristeller, Binghamton-New York 1987,
441-455, soprattutto 446-447 ¢ 465.

39. Cf. Allen, Icastes, cit., 32-33.



104  Claudio Moreschini

altera vero phantastica simulachra fingens non existentium.

I genere fantastico ¢ quello tipico del sofista, che “inganna”, come ¢ detto
anche al cap. 45: sophista est effector quidam simulachrorum falsus et imitator. La
menzione del sofista che mente e inganna introduce la distinzione tra le cose
veramente esistenti, che sono state create da Dio, e le cose che sono create
dall’arte umana, la quale solamente imita le cose create (caefera vero ad horum
imitationem procedentia arte efficiuntur humana). Questa distinzione € foriera di
sviluppi successivi, perché 'arte umana, che produce le cose a imitazione
dell’arte divina, puo essere anche quella che ¢ mossa dalla fantasia, e tale
imitazione della creazione, esercitata dalla fantasia, ¢ la poesia (anche se qui non
¢ detto esplicitamente), come spiegano le trattazioni sulla poetica del XVI
secolo. 11 successivo cap. 46 sviluppa tutti questi spunti, che ora riconsideriamo
avendo sempre in mente Sinesio.

Innanzitutto Ficino considera opere aventi carattere demoniaco (i demoni
sono intesi, naturalmente, nel significato platonico, ma senza che sia del tutto
escluso quello cristiano) le imagines atque umbrae prodotte dall’arte divina, e non
umana. Queste immagini ed ombre create da Dio sono, appunto, i demoni che
appaiono a chi dorme, ma talvolta anche a chi ¢ sveglio. Ma esistono anche le
nostre immagini, che sorgono al nostro interno: esse sono collegate con i
demoni, come ¢ sottolineato dalla seguente affermazione: guod in nobis imaginatur
est quodammodo daemon, per la natura e laspetto immaginario che il demone
possiede.

Inoltre Ficino riconsidera la natura dell’anima e del suo veicolo (cap. 40,
271, 29-273,9). L’anima ¢, per cosl dire, rivestita dello spirito, allo stesso modo
di un demone, anzi di un triplice demone. Infatti, se tu guardi entro di te, tu
vedi il veicolo dell’anima ricoperto di un velo composto di fuoco e di aria, vedi
che tale velo ¢ circondato dallo spirito: si tratta di una definizione che ripropone
quella che sopra avevamo incontrato, del veicolo composto di fuoco quale
immagine del “corpo glorioso” della ascesa al cielo.% Tutto cio riporta alla
mente del Ficino le immagini sinesiane della phantasia e del veicolo celeste, che
non ¢ diverso dal pneuma:

animam primo quidem efficaciterque imaginationem in coelesti vehiculo exercere, sensumaque
prorsus ommenm per totum vebiculum expedire.

Come aveva detto Sinesio (somn. 5, 2-3: vedi sopra, 87), il pneuma (che ¢ il
veicolo) ¢ il “senso generalissimo” (sensus ommnis), quello che comprende tutti 1
sensi. In ogni caso, le immagini sorgono in noi perché sono fatte da questo
“animale spirituale e demoniaco”, cio¢ dal pneuma (e si ribadisce, quindi, il
collegamento tra immagini, fantasia e demone).

40. Maggiore approfondimento in Allen, Icastes, cit., 179-180.
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Certo, non tutte immagini sorgono dal nostro interno: alcune provengono
dall’esterno, e sono immagini luminose (per lo pili), ma anche ombrose. Qui
sorge alla mente del Ficino un collegamento, certo poco giustificato sul piano
storico, ma suggeritogli dalla idea dell'immagine, con eidolon lucreziano, che ¢,
come ¢ ben noto, una sorta di immagine che si stacca dal corpo materiale e che
colpisce 1 nostri sensi:#*!

si, praeter radiales spiritalesque imagines quae dumtaxat resultant ex lumine, Lucretiana
illa simulachra ponantur quae etiam lumine sublato procedant, secumque materiam
corporum trabant atque naturam. Hae utique Proclus clam significavisse videtur, Synesins
autemt Platonicus noster in libro de sommniis apertius expressisse. Vult enim in corpore
sensibilem Speciem esse cum materia simul extentam adeo ut, dum materia qunaedam
vaporalis per meatus exhalat, interim cum hac et Species mixta procedat: hinc igitur
effectum esse ut, sicut Species ipsa Graece dicitur idos, sic et effluxus e corpore speciali
idolon appelletur, quasi ex specie specimen speciesve tenuis.

Tutte queste immagini, che di per sé sono vuote, per cosi dire, si
riuniscono e si compattano nello specchio. Analogamente esse si riuniscono e si
compattano nel pneuma animato e fantastico, che ha sostanzialmente la
funzione di uno specchio (i spiritu animali atque phantastico, quasi sno guodam
speculo). L'importante ¢ che queste immagini, da qualunque parte sorgano,
trovino poi la loro collocazione nell’animo umano: anche qui, pure se non ¢
detto, il passo verso 'immaginazione del poeta non ¢ poi lungo.

Il commento al Sofista platonico mostra, dunque, un rinnovato interesse, da
parte del Ficino, per Sinesio, ma questa volta non solo e non tanto per il
problema del pneuma psichico, ma anche per quello della phantasia. E non ¢
strano. 1l sofista, secondo Platone e secondo la interpretazione di Ficino, ¢ colui
che non “crea” la realta, come fa il dio, ma crea solo un’immagine di essa: facile,
quindi, identificare ido/um di cui parla il Sofista con idolum di cui parla Sinesio
nel de somniis e di cui aveva parlato lo stesso Ficino nella Theologia Platonica, come
si ¢ visto.

Testimonia questo interesse per Sinesio anche il fatto che in quello stesso
torno di tempo Ficino traduce in latino il de znsomniis, dedicando il suo lavoro a
Piero, figlio di Lorenzo de Medici.#> La traduzione fu pubblicata da Aldo
Manuzio nel 1497 e una seconda volta nel 1516, insieme a quella di altri trattati
(tra 1 quali Giamblico de mysteriis, Alcinoo, 1l de abstinentia di Potfirio, in forma di
estratti che hanno il titolo globale di de divinis atque demonibus). Per il testo greco
Ficino si servi di quello contenuto nel Riccardianus 76: Ficino e Pico insieme

41. Gli idola del platonismo, tuttavia, sono completamente immateriali o spirituali, e possono
esistere indipendentemente dalla loro fonte, come osserva giustamente Allen (leastes, cit., 197),
mentre quelli epicurei sono materiali e hanno origine esclusivamente da un oggetto materiale.

42. La traduzione fu eseguita nel 1484, secondo Kristeller (cf. Supplementum Ficinianum,
Firenze 1937, CXXXVII-CXXXVIII). Cf. anche Allen, Icastes, cit., 194.
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commentano a margine il testo, c. 133v;# la traduzione latina si trova nel
Laurentianus 82,15 e in altri testimoni.* Il testo greco era in cattive condizioni,
come ebbe a lamentarsi lo stesso Ficino in una lettera ad Aldo Manuzio (1
luglio 1497),% e di conseguenza la sua traduzione ¢ irta di difficolta e poco
serve per lo studioso (a differenza di quella di Platone e di Plotino): per questo
motivo non ci interessa in questo momento.

La traduzione di Sinesio, quindi, viene molto tempo dopo le grandi
traduzioni del Corpus Hermeticum, di Platone e di Plotino. Quindi I'interesse per il
de sommniis ¢ tardo, e si inserisce nella nuova mentalita “mistica” degli ultimi anni
del Ficino, esemplata in prima istanza nell’interesse tivolto al de mysteriis di
Giamblico e al de divinis nominibus di Dionigi I’ Areopagita.

Conclusione

Culianu afferma:¥’ «Ficin est un Synesius corrigé, en ce qui concerne la
théorie du vehicule de I’ame, par les néoplatoniciens plus tardifs comme
Proclus et Macrobe et, en ce qui concerne la doctrine des correspondances
universelles, par la théorie des radiations d’al-Kindi et par la magie astrologique
de celui-ci et du Pratrix», un’atfermazione che anche Allen approva.*8 A noi ¢
bastato, per ora, seguire il piu possibile da vicino la ripresa dei motivi degli
Oracula Chaldaica, che Sinesio impiego e tornarono di attualita nella Theologia
Platonica: quindi l'interesse per la magia naturale, favorita dalla lettura di Sinesio,
nel de vita, e, da ultimo, una ripresa globale dei temi del veicolo dell’anima, della
tantasia e dell’zdo/um, sotto I'angolatura della ontologia, proposta nel commento
al Sofista platonico.

43. Alcune di queste annotazioni sono state edite da St. Toussaint, Ficino’s Orphic Magic or
Jewish Astrology and Oriental Philosophy? A note on spiritus, the Three books on Life, Ibn Tufayl and 1bn
Zarza, «Accademia» 2 (2000), 19-31, part. 24-25.

44. Cf. Kristeller, Marsilio Ficino and his Work after five Hundred Years, in G. C. Garfagnini (ed.),
Marsilio Ficino e il ritorno di Platone, Firenze 1986, 15-196, part. 87 e 97.

45. Cf. Kristeller, Supplementum Ficinianum, cit., 95-96.

46. Cf. Allen, Icastes, cit., 194.

47. Cf. 1. P. Couliano, Eros et magie a la Renaissance, Paris 1984, 176.

48. Cf. Allen, Icastes, cit., 194, n. 38: la definizione di Couliano ¢ proposta «with some
considerable justification, it seems to me, though the issue awaits further exploration».



Vita quotidiana e memoria letteraria

nell’ Epistola 148 Garzya-Roques di Sinesio

Gabriele Burzacchini

Nel Convegno sulla retorica greca tardoantica e bizantina svoltosi a Napoli
tre anni orsono ebbi'opportunita, prendendo in esame a mo’ d’esempio I’ Epistola
130 Garzya-Roques, di trattare della sistematica presenza, nell’epistolario del
Cireneo, di reminiscenze, citazioni, allusioni, che non solo assolvono la funzione
di elevare il livello stilistico della maggior parte delle lettere conservate, ma
confermano ad ogni pi¢ sospinto I'imprescindibile ruolo ricoperto dall’autore
come custode e divulgatore della tradizione culturale della grecita presso 1 propri
contemporanei. A quel contributo! si riallaccia idealmente anche la presente
relazione, avente per oggetto la suggestiva Epistola 1482 altro eccellente
paradigma della sapiente mistione, nel nostro autore, di quotidianita e richiami
letterari.

La lettera — indirizzata ad Olimpio, gia condiscepolo di Sinesio ad
Alessandria (cf. Epistola 96) — ¢ databile con sicurezza al novembre del 402 d.C.
(Roques 1989, 110-112).3 11 testo di riferimento ¢ 'edizione Belles Lettres di
Garzya-Roques, dalla quale mi discosto solamente nei luoghi seguenti:

1. «Citazioni dotte come espediente retorico nell’Epistola 130 Garzya-Roques di Sinesion, in
AA.VV., La retorica greca fra tardo antico ed eta bizantina: idee e forme. Convegno Internazionale, Napoli
27-29 ottobre 2011, a c. di U. Criscuolo, Napoli 2012, 157-168.

2. 11 testo dell’epistola che si riproduce in avanti ¢ quello di Garzya-Roques, 11, 292-298; di
esso si indica la numerazione delle righe di cinque in cinque, con cifra evidenziata fra parentesi
all'interno del testo e del commento. La traduzione in italiano ¢ mia.

3. L’impeccabile dimostrazione di Roques 1989 — in particolare, la considerazione che nel
finale, rr. 89ss. [=131ss.], la lettera allude a vicende della vita di corte di Costantinopoli, dove
Sinesio era stato in missione d’ambasceria dall’agosto del 399 all’ottobre del 402, e che essa
non contiene alcun riferimento al travagliato periodo di belliche turbolenze e incursioni
di tribu nemiche tra il 405 e il 412, inoltre 'acclarata presenza di Sinesio ad Alessandria tra
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r. 16 [=24]. Mantengo e interpreto come accusativo di relazione le parole
v Ay NBovyy, espunte da Hercher.

r. 63 [=92]. Conservo il tradito Bdpabpov (sl Bdpabpov), contro
I'emendamento BdpPBapov del Musuro.

Synesius ad Olympium
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dovleiq.

Sinesio ad Olimpio

Omisi il pagamento dei tributi. D’altronde, che altro mi era possibile fare, quando
nessuno dei Greci stanziatisi in Libia ¢ disposto a mandare navi onerarie fino al vostro
mare? Anche te, peraltro, io esonero dal dovuto corrispettivo, giacché neppure i Siri
hanno a cuore di attraccare ai porti cirenaici. Ma poi, anche se mai cio accadesse, la cosa
mi passerebbe inosservata: giacché non abito vicino al mare né vado frequentemente al
porto, ma sono venuto a risiedere all’interno della regione verso sud, all’estremo confine
della Cirenaica, e abbiamo come limitrofi uomini come quelli di cui andava in cerca
Odisseo, lasciandost alle spalle la sua Itaca, munito del timone, per stornare la collera di
Posidone, secondo il vaticinio:

«uomini che ignorano il mare
né mangiano vivanda condita col sale».

Ma non pensare che io dica stranezze quando affermo che le popolazioni di qui non
sfruttano il mare nemmeno per procurarsi il sale, né d’altronde devi ritenere che per
questo mangino insipide le carni e le focacce. Esiste, «si, per Estiax, la sacra dea, esiste un
sale continentale, che dista verso sud meno di quanto non sia lontano il mare verso nord.
Questo noi lo chiamiamo ‘sale di Ammone’. Lo alimenta e al tempo stesso lo cela una
roccia arida, e quando la si tolga, giustapposta com’e a mo’ di crosta, ¢ assai agevole
dissodare il sottosuolo sia con le mani sia coi sarchielli. Il matetiale che viene cosi escavato
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¢ sale, gradevole da vedere e da gustare per ogni sorta di piacere. Ma bada di non credere
che sia sofistica indelicatezza il mio insistere in dettaglio nella descrizione del sale del
paese: giacché presso noialtri campagnoli non ha assolutamente dimora il vizio
dell’ambizione.

Ma tu pretendi di conoscere da noi una per una tutte le cose che ci riguardano. Devi
allora sopportare una lettera tutta chiacchiere, per pagare anche lo scotto della tua
intempestiva indiscrezione. Al tempo stesso, bisogna anche dire che ¢ difficile da credere
cio che per ciascuno di noi ¢ esotico. Non ¢, pertanto, impresa di poco conto persuadere
un Siro circa il sale continentale, dal momento che anch’io qui mi trovo in difficolta
quando mi si interroga su navi e vele e mare. Tu sai bene, infatti, che anch’io, quando un
tempo studiavo filosofia assieme a voi, mi trovai a guardare con stupore questa meraviglia
che ¢ il mare, e presso Faro e Canopo quel grande lago con la sua impressionante
estensione. Una nave veniva trainata a rimorchio, un’altra prendeva il largo sospinta dal
vento favorevole, un’altra ancora a forza di remi. Voi dunque ridevate, perché io
quest’ultima l’avevo paragonata ad una scolopendra. Orbene, gli abitanti del posto
mostrano lo stesso atteggiamento mentale che abbiamo noi quando sentiamo patlare
delle terre di la da Tule, qualunque sia mai questa famosa Tule, che consente a coloro che
I’hanno percorsa di mentire senza dover rendere conto e senza temere di essere
sbugiardati. I miei conterranei, pero, a dire il vero, quand’anche ammettano semmai le
nozioni concernenti le navi o facciano mostra di ridere dell’argomento, comunque
rifiutano risolutamente I'idea che anche il mare possa fornire nutrimento agli uomini:
ritengono infatti che un tale privilegio lo possieda solo la madre terra.

Un giorno io, dal momento che rifiutavano di credermi riguardo alla fauna marina,
preso un vaso di coccio e frantumatolo contro una roccia, mostrai loro una quantita di
pesci in salamoia di provenienza egiziana; essi perod sostenevano trattarsi di corpi di
serpenti venefici, e d’un balzo fuggivano, sospettando che le spine non fossero affatto
piu innocue del veleno iniettato tramite i denti. E un tale, il piu anziano e reputato il piu
sveglio di mente, affermava che gli riusciva senz’altro difficile convincersi, riguardo
all’acqua salata, che vi potesse crescere qualcosa di buono e di commestibile, dato che le
acque di fonte, pur salutari e potabili, generano solamente rane e sanguisughe, che
neppure un folle sarebbe disposto a gustare.

Certo ¢ naturale che siano ignoranti:

«giacché dalla notte non li desta il flutto impetuoso»
del mare, ma nitriti di cavalli e belati di greggi caprine ed ovine e muggito di toro, e
quando batte il primo raggio di sole il ronzio delle api, che in fatto di piacere non ¢
inferiore a nessuna musica. Non ti stai facendo un’idea, dal nostro dettagliato resoconto,
di come sono le giornate nel nostro podere di Agemaco, dove abitiamo una siffatta
campagna lontano dalla citta, dalle strade, dal commercio e dalle stravaganti maniere di
vita? Qui, infatti, abbiamo tempo libero per filosofare, non per fare del male. Le nostre
adunanze sono tutte e per tutti fra compari, in quanto abbiamo reciproche relazioni per
’agricoltura, i pastori, le greggi, la caccia della selvaggina d’ogni sorta che la regione ci
offre (giacché non s’usa presso di noi, né per gli uomini né per i cavalli, guadagnarsi il
nutrimento senza sudore). Pasteggiamo con farinata d’orzo, gradevolissima da mangiare,
gradevolissima da bere, quella che anche a Nestore mesce Ecamede. Dopo la gravosa
fatica il ciceone ¢ difesa dalla stagione estiva. E poi abbiamo anche focacce di grano e
frutti in guscio da sgranocchiare, in parte coltivati, in parte selvatici, tutti del luogo, succhi
d’una terra ottima, e favi di api e latte di capre (giacché non abbiamo costume di mungere
mucche). Ma I'abbondanza di vivande sulle nostre mense ce la procura non meno la
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caccia coi cani e coi cavalli, un’attivita che non so perché mai Omero non qualifico come
«foriera di gloria per i prodi», né mai disse che ne risultano «insigni» gli uomini che la
praticano, mentre ha gratificato di siffatto encomio la piazza, che sa produrre soltanto
omuncoli impudenti e perfidi, la negazione dell’onesta, bensi maldicenti ed abili a tramare
il male. Su questi individui noi, anzi, ridiamo, quando talvolta si trovino a condividere
con noi lo stesso tetto: infatti rabbrividiscono di fronte alle carni di selvaggina tolte dai
forni. E che sto a dire le carni di selvagginar Persino veleno gusterebbero, piuttosto che
qualcosa delle nostre vivande. Pero ricercano il vino piu delicato, il miele piu denso, e
Polio piu leggero, il grano piu pesante: e ne celebrano come terre d’origine Cipro e un
Imetto e la Fenicia e Baratro.

La nostra terra, anche se risulta inferiore a ciascuna regione che riporti il primato
in un singolo ambito, supera poi ognuna delle altre nei rimanenti settori. Cio significa che
essa detiene «l primato nei secondi posti», quel premio che anche Peleo e Temistocle
conseguirono, per cui furono poi celebrati presso i Greci come eccellenti in tutto fra tutti.
Quand’anche, per vero, concedessimo che il miele di qui ¢ inferiore rispetto a quello
dell’'Imetto, tuttavia ¢ tale che, quando ne disponiamo, non avvertiamo alcun bisogno del
favo straniero. Quanto all’olio, il nostro ¢ manifestamente ottimo, a meno che a giudicare
non siano coloro che hanno petrvertito la regola alimentare. Quelli, infatti, lo soppesano,
vagliandone la qualita in base al piatto della bilancia, e assegnano in graduatoria il
punteggio massimo a quello che pesa di meno; da noi non si fabbricano bilance per I'olio,
ma diciamo che, se lo si dovesse fare, sarebbe naturale apprezzare maggiormente quello
che pesa di pit. Sicuramente il loro olio, cosi apprezzato e costoso, nei lucignoli per la
sua inconsistenza non ha la forza di alimentare una fiamma, mentre quello indigeno per
la sua gagliardia suscita un intero rogo e, se c’¢ bisogno d’una lucerna, produce
artificialmente un’illuminazione a giorno. E buono, inoltre, per condire una focaccia,
buono anche per corroborare i tendini agli atleti.

Presso di noi anche I'arte musicale ¢ fenomeno indigeno quant’altri mai, e gli
Agemacheti hanno una sorta di piccola lira pastorale, semplice e costruita dalle loro stesse
mani, eufonica e insieme convenientemente virile, non inappropriata all’educazione dei
fanciulli nella famosa citta di Platone. Perché questo strumento non si modula né ha la
proprieta d’essere accordato secondo ogni suono, ma quelli che cantano,
accompagnandosi con esso, si adattano al semplice registro delle sue corde: non si
cimentano, infatti, in argomenti effeminati, ma per noi ¢ gia un valido tema di canto la
lode di un montone dai maschi attributi, e si guadagna un encomio il cane a coda mozza,
poiché — penso — giustamente se lo merita, dal momento che non teme le iene e azzanna
alla gola i lupi. E non meno oggetto di canto ¢ il cacciatore, che garantisce pace ai pascoli
e ci invita a banchetto con ogni dovizia di carni, e pure la pecora dal parto gemellare non
¢ ritenuta indegna della lira, giacché i figli che nutre sono piu numerosi dei suoi anni; e
spesso mettiamo in versi e cantiamo sulle corde dello strumento anche il fico e la vite.
Ma nessun argomento ci impegna tanto quanto certe preghiere: e ancora canti e richieste
di prosperita per uomini, piante e bestiame.

Questi ed altri simili, ti confido, sono i nostri diversivi, legati alle stagioni e di
tradizione antica, appannaggio di gente modesta; 'imperatore e gli amici dell'imperatore
e la danza della sorte, argomenti di cui sentiamo parlare quando ci raduniamo, vaghi nomi
come le fiamme che si accendono all’apice della gloria e poi si spengono, qui sono tutte
cose che normalmente passano sotto silenzio, e alle nostre orecchie sono risparmiate
siffatte recite. Perché anche il fatto che esista sempre un imperatore ¢ cosa che qui sanno
con chiarezza (a rifrescare la memoria alla gente, infatti, provvedono ogni anno gli esattori
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delle imposte), pero chi sia poi questo imperatore non ¢ piu altrettanto evidente; ma ci
sono taluni fra noi che sono da sempre convinti che ancor oggi a regnare sia
Agamennone, ’Atride, colui che ando alla guerra di Troia, 'uomo per eccellenza nobile
e valoroso: questo, infatti, ¢ quello che ci ¢ stato tramandato sin dall'infanzia come il
nome del re. E i bravi pastori conoscono per nome anche un tal Odisseo, suo amico, un
uomo calvo ma formidabile nel trattare gli affari e nel trovare una via d’uscita in mezzo
a difficolta senza scampo. Certo ridono, quando parlano di lui, ritenendo che soltanto
Panno scorso sia stato accecato il Ciclope, e ricordano come l'anzianotto venisse
trascinato sotto il montone, mentre quel reietto montava la guardia alla porta e credeva
che il capo del gregge occupasse la retroguardia non perché gravato dal peso, ma per
condividere la pena della di lui sventura.

Grazie a questa lettera fosti per un po’ in nostra compagnia in ispirito. Hai potuto
ammirare la nostra campagna e vedere la semplicita delle nostre consuetudini sociali.
Dirai che era la vita al tempo di Nog, prima che la giustizia venisse ridotta in schiavitu.

L’epistola propone la descrizione particolareggiata della vita che Sinesio e i
suoi compaesani vivono in campagna nel possedimento denominato Agemaco,
nell’entroterra libico. «E il quadro idillico», osserva la Pizzone, 80, con rinvio
anche a Schmitt, 172 s., «di una societa semplice e ingenua, tracciato secondo i
tratti che caratterizzavano tradizionalmente I’eta dell’oro. lLa lontananza
geografica diventa lontananza temporale, un eterno presente sospeso al di fuori
dei limiti cronologici, in cui la materia omerica si riattualizza». Non ¢ un caso se
la lettera si chiude con un richiamo al tempo felice del biblico No¢ (rr. 104s.
[F154s.]). Va da sé che lideale di una vita autosufficiente e libera da
condizionamenti risente variamente di influssi filosofici, da Platone alla diatriba
stoico-cinica, fino al neoplatonismo di Porfirio (Pizzone, 80-82).

E stato da taluni rilevato linflusso esercitato sulla struttura di questa lettera
dall’Orazgione 7 di Dione Crisostomo, il cosiddetto Euboico (Asmus, 144-146), un
testo non meno intriso di motivi idilliaco-agresti. La Pizzone, 80 s., indica un
altro possibile modello nell’Ervico di Filostrato, che, alle lodi della terra coltivata
dal vignaiuolo, unisce la critica alla vita cittadina, coi suoi corrotti maestri di
retorica. Non per nulla Sinesio, nella nostra lettera, polemizza con Ielogio
omerico dell’agora, capace di produrre soltanto omuncoli spudorati, malvagi e
intriganti (rr. 56-58 [=82-84]: ’Autore pensa al proprio tempo, prendendo di
mira, ovviamente, i disonesti avvocati della citta e della corte costantinopolitana).

L’epistola comincia con un’autogiustificazione e una parallela giustificazione
a priori per 'amico: non c’¢ traffico marittimo tra Cirene e Seleucia, per cui i
contatti tra Sinesio ed Olimpio sono difficili.

r. 1 [=1]. Anélmov ~ 1OV @dpov: a prima vista espressione parrebbe
riferirsi ad un’imposizione fiscale disattesa («stellt Synesios |...] fest, dal} er die
Erhebung von Ein- und Ausfuhrzollen sistiert habe», Hansen, 466), tanto piu che
nella parte finale della lettera (rr. 92-103 [=136-138]) ’Autore fa argutamente
rilevare che a ricordare agli abitanti Iesistenza di un monarca provvedono gli
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esattori delle tasse. Tuttavia il confronto con I’Epistola 129, dove le lettere non
recapitate a Pilemene e da Sinesio rispeditegli sono definite donep eOPOV
EMelppota, «come residui d’imposte», nonché il condono immediatamente
dopo accordato nel nostro testo ad Olimpio (r. 2s. [=4] kai 6€ 8¢ deinu TAg
oVVTAEEMC), sembrano legittimare una diversa interpretazione dei tributi non
onorati di cui si patla: potrebbe trattarsi di inadempienza nel rapporto epistolare
(cosi Roques 1989, 111 e, sia pure dubitativamente, anche Livrea, 1).

rr. 5-6 [=8]. Kvpnvaiwv Eoyatoc: espressione di ascendenza letteraria (vid.
Omero, Od. 1,23; 6, 205), divenuta proverbiale (vid. éoyotog Muo®dv mhelv, CPG
I, 411 s. ar. 85).

rr. 8-9 [=12s.]. I versi citati dall’Autore, Omero, Od. 11, 122 s., sono tratti
dall’episodio del vaticinio di Tiresia, vv. 100-137: per stornare definitivamente
lira di Posidone, Odisseo avrebbe dovuto lasciare Itaca recando un remo e
viaggiare fino ad incontrare una popolazione ignara del mare, dove qualcuno
avrebbe scambiato il remo per un ventilabro: a quel punto I'ltacese avrebbe
dovuto sacrificare ritualmente allo stesso Posidone, poi finalmente ritornare in
patria, offrire ecatombi agli déi e attendere in serena vecchiezza la fine dei suoi
. . . . 5 A~ b / . . . . .
glorni. Al remo odissiaco (vv. 121 e 129 gunpeg €petpov) Sinesio sostituisce il
. \ ’ b4 . . .
timone (tr. 6s. [=9s.] T0 INdIAOV Ex®V): posto che non si tratti di un banale
lapsus mnemonico, 'autore — mi suggerisce Giulio Massimilla — avra avuto in
mente 'impiego del timone a mo’ di remo.

rr. 9-18 [=14-27]. La citazione odissiaca offre a Sinesio lo spunto per una
lezione di scienze naturali sul salgemma, «una sorta di sale di roccia» (Garzya
1989, 358, n. 6, con rinvio a Dioscoride, 5, 109; Arriano, Ax. 3, 4, 3, cui si
aggiungano Erodoto 4, 181, 2 e Plinio il Vecchio, nat. hist. 31, 78s.). A torto pero
— nonostante la definizione ‘sali di Ammone’ data da Sinesio — Hansen, 4606, patla
di «Ammoniaksalz»: il sale di ammonio o di ammoniaca, infatti, ha proprieta
disinfettanti, ma non ¢ utilizzabile in cucina, mentre qui il contesto lascia
chiaramente intendere che si tratta di un sale commestibile.

r. 12 [=17]. La formula asseverativa nel nome di Estia, dea del focolare
domestico, ricalca probabilmente Antifane, fr. 183, 2 K.-A. (dal Parassita), di cui
¢ testimone Ateneo, 3, 96b. Livrea, 1, n. 6, rinvia anche ad Eubulo, fr. 60, 2
Hunter=K.-A., giustamente rilevando nel nostro passo, in contesto culinario, un
«guizzo di ironia sinesiana.

r. 13 [=19s.]. Appovog kahodpev Tovg dhog: la localita non doveva essere
lontana dall’oasi di Ammone.

t. 16 [=24]. Le parole v dAAnv ndoviv, espunte da Hercher, seguito in
cio da Garzya 1979, 261 e 1989, 358, nonché da Garzya-Roques 2000, 293, sono
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forse da conservare, potendosi spiegare come accusativo di relazione con
riferimento alla tematica culinaria: il ‘sale di Ammone’ non ¢ solo gradevole alla
vista, ma anche al gusto, per ogni tipo di piacere legato all'insaporimento dei cibi.

rr. 16-18 [=24-27]. Per prevenire un’eventuale critica di indelicato e
sofisticheggiante campanilismo, Sinesio ricorre alla figura dell’occupatio, asserendo
che non v’¢ ombra di vanita ambiziosa nelle lodi del salgemma epicorico. La
rivendicazione di una linea antiretorica sara esplicitamente ripresa dall’Autore pit
oltre, rr. 45-76 [=63-111], con l'ampia descrizione della vita semplice della
campagna cirenaica e della dieta rustica che vi si pratica, 'una e laltra
rispettivamente contrapposte alle insidie forensi e alle raffinatezze gastronomiche
della corrotta esistenza della citta e della corte costantinopolitana.

r. 20 [=30]. Quando patrla di dxopog Tolvrpaypoovvn dell’amico, il tono
¢ ovviamente affatto scherzoso.

rr. 21-30 [=31-46]. La massima «¢ difficile credere tutto cio che ci &
forestiero» introduce le considerazioni che seguono: per un Siriano non ¢ facile
prestar fede al salgemma cirenaico, cosi come, reciprocamente, non ¢ facile per i
coabitanti continentali di Sinesio capire la realta del mare e delle navi. Cio offre
all’Autore il destro per un sapido ricordo autobiografico (rr. 23-26 [=34-39]).

tr. 24s. [=36s.]. Trattasi della palude Mareotide. I’epiteto Aapvpdg, il cui
significato primario ¢ «voracey, «sfacciator, quand’e riferito al mare o ad un lago
¢ spiegabile, grazie alla lessicografia antica, come «esteso» (Ez Gen. A, 28 Alpers
= E# Magn. 555, 56 hogopnv v 0dhaccav, otov moAMv), dmpressionante»
(Hesych. X, 270 L. = Suda X, 106 A. Aapopdv- ... KotomAnkTikdv), piuttosto che
«full of abysses» (LS]?, 1028 s. ».) o «profondo» Montanari, GI, 1234 ;. 2.). Nel
nostro luogo, infatti, 'epiteto esprime «’ammirato stupore dell’abitante
dell’entroterra di fronte alla vasta e abbondante distesa d’acqua» (cosi Casadio,
309, con rinvio anche a Erodoto 4, 107 Alpvn peydAn kai moAkn). Banale la
cotrezione GALVPAV, qui proposta dal Petavius.

t. 26 [=39]. Questo ‘animale dai molti piedi’ (la locuzione {®® morHTOd &
piuttosto generica) sara piu verosimilmente da identificare con la ‘scolopendra’
che non col ‘millepied?’, come interpretano sia Garzya 1989, 359, sia Garzya-
Roques 2000, 294.

rr. 27-29 [=40-43]. Pare evidente il riferimento al romanzo di Antonio
Diogene, [Tept t@v vrep ®oOANY dniotwv, che il dotto Sinesio poteva conoscere
direttamente, laddove not ne possediamo soltanto il riassunto di Fozio (B:b/. 166
= 1II, 140-149 Henry), se si eccettuano scarne reliquie papiracee, nemmeno
sempre sicure, e sporadiche citazioni di tradizione indiretta.
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rr. 32ss. [= 47ss.]. La Pizzone, 82, n. 98, sostiene che «¢ probabile che anche
I'ignoranza della pesca attribuita agli Agemacheti sia un riflesso della discussione
antica sull’assenza del pesce alla mensa degli eroi omerici, interpretata come
conseguenza dell’avtdpketa e della semplicita di vita», ma su cid mi permetto di
dissentire, perché Sinesio narrra dettagli credibili, dimostrando anche, con una
divertente digressione, di aver tentato invano di convincere i suoi compaesani
che dal mare puo derivare nutrimento.

r. 41 [=59]. L’esametro ¢ dato come frammento sconosciuto in Garzya
1979, 262, 1d. 1989, 360 e ancora in Garzya-Roques 2000, 417, n. 24. A me pare
convincente la proposta avanzata da Livrea, 2 s., il quale accampa buoni
argomenti in favore dell’attribuzione alla Telgonia di Eugammone di Cirene.
L’inosservanza del ponte di Nacke, osserva lo studioso, «induce ad escludere che
possa trattarsi di poesia contemporanea, od anche di poesia alessandrina; il verso
apparterra piuttosto all’epica arcaica. L’evidente candidatura della Telegonia di
Eugammone di Cirene ¢ sostenuta da ragioni di contenuto (il verso descrive
appunto una popolazione remota dal mare ed ignara di cose marine) e perfino
dal silenzio sinesiano sull’autore, omesso sia perché si trattava di un Lokaldichter
troppo noto per esser menzionato, poeta di corte di quell’Arcesilao 11 di Cirene
del quale Sinesio si riteneva discendente, sia perché alle incertezze
sull’attribuzione della Te/egonia si era forse sostituita la convinzione che quest’epos
concludesse il ciclo odissiaco dopo la “fine alessandrina” di y 296. Il sommatio
offertoci dalla Chrestomathia di Procloy, prosegue Livrea, «ci consente perfino di
identificare il popolo menzionato nella citazione sinesiana. Potrebbe trattarsi
degli Arcadi, presso 1 quali Odisseo era stato inviato per sacrificare a Posidone:
in effetti la monetazione di Mantinea (la polis che aveva inviato Demonatte a
legiferare a Cirene, cf. Herodot. IV 161, 2) richiamata da Svoronos raffigura un
Odisseo che reca sulle spalle il famoso remo-ventilabro. [...] Non possiamo pero
del tutto escludere I’Elide, evocata acutamente da Virtheim* meglio ancora
sarebbe I’Epiro, ove Merkelbach colloca 'ominoso incontro di Odisseo col
viandante ignaro del mare. Sembrerebbe confermarlo la notizia, tramandataci da
Clem. Al Strom. V12,25, 1, secondo cui ad Eugammone veniva imputato il plagio
della Thesprotis di Museo, ed una serie di testi quali Eust. ad A, 122:

tiveg & 8v elev ol pn elddtec Mooeddva; ... oi 8¢ mokouol
BapBapopdvovg témovg iotopodoiv, Bovvipav Aéyovieg tiva i Kedxéav év
ot ’Odvocedg 1ov IMoceddva dtiunoev, Steph. Byz. s. v. Bobveipa: méhig
"Hreipov 008etépwg, ktiopa ‘Odvocéng, v &ktice minciov Tpaumdac,
APV xpnopdv EA0elv mpde dvdpag of odk Toact Bdlaccav: Podc odv
Bvoag Extioe, Tzetz. ad Lycophr. 799 Tpdumvia mdéig Hreipov, Evba peta
viotov ’Odvooevg middev. dtudro 8¢ &v th Tpaumvin ‘Odvcoelc, Paus.

4. Sulla base di Procl. Chrest. 306 Sev. "HAv dmomhel mokeySpevoc 6 foukdMa KTA.
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I, 12, 5 Hrepdtaig ..., ol undé dhovong TAov 0dhaccav ol moAlol, pnds
aroiv Amiotovtd e xpicOa.

rr. 44-77 [=63-111]. Sinesio rivendica la sana frugalita della vita in campagna
e della dieta agreste — polenta d’orzo, focacce di grano, frutti e succhi epicorici,
miele locale e latte di capra, carni di selvaggina procurata dalla nobile occupazione
della caccia — di contro alla schifiltosita di certi retori, svergognati e intriganti nel
foro, che a mensa aborriscono la cacciagione e vanno in cerca di loro raffinate
prelibatezze come vino di Cipro, miele d’Imetto, olio di Fenicia e grano di
Tunisia.

r. 45 [=64]. t0g Ayeudyov: curiosamente i commentatori non si
preoccupano di sciogliere lellissi; bisognera verosimilmente sottintendere
qualcosa come NPEPQG, le «giornate» che si trascorrono in Agemaco, oppure
uelétag, le «occupazioni» proprie della vita che vi si conduce, o ancora — come
mi propone Ferruccio Conti Bizzarro — N80vdg, i «piaceri» che la campagna offre.
Contro il parere di Roques 1987, 137 e Id. in Garzya-Roques 2000, 417 e n. 20,
che pensa ad un antroponimo (noto bensi in Cirenaica, ma che qui sarebbe da
riferire ad un poeta lirico d’ispirazione bucolica altrimenti ignotol), continuo a
titenere che Ayépayog sia la denominazione del possedimento di Sinesio.

r. 45s. [=65s.]. Roques 1989, 112 e 1d. in Garzya-Roques 2000, 417, n. 27,
rileva notevoli consonanze tematiche (denuncia dello stress della vita cittadina e
apprezzamento della tranquilla esistenza in campagna) con I'Inno 1, 44-71 e 6406-
656, anch’esso datato al 402 d. C.

t. 46s. [=66s.]. Sinesio sembra qui memore di Platone, Phaed. 66d doyoliov
dyouev priocoiog Tépt, tuttavia ribaltandone il senso con la voluta sostituzione
di ool ad doyohda: se il Socrate platonico lamentava gli ostacoli che gli uomini,
a causa delle turbolente vicende dell’esistenza, incontrano sul cammino del
filosofare, Sinesio rivendica, al contrario, Iidoneita della propria rustica
condizione come ottimale proptio a tal fine.

rr. 49-51 [=71-74]. La poltiglia di farina d’orzo qui menzionata, idonea — a
seconda della sua densita — sia come cibo, sia come bevanda, ha un nobile
ascendente letterario nel famoso ciceone, che nell’'undicesimo dell’l/zade — come
ama ricordare Sinesio, facendo sfoggio della propria dimestichezza col poema —
la schiava di Nestore, Ecamede, prepara per gli ospiti, impastando la farina d’orzo
con vino di Pramno e formaggio di capra grattugiato (vv. 624-641, in particolare
638 ss.); in seguito ¢ documentata anche una composizione con l'aggiunta di
ingredienti, come puleggio, miele ed altro. Come beveraggio ristoratore, ¢ noto
pure dall’Inno a Demetra 209, dov’e funzionale al ristoro della dea stressata dalla
penosa ricerca della figlia Kore, donde la sua consacrazione come bevanda rituale
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nei misteri eleusini (Delatte, 23 ss.). Notevole ¢ anche il fr. 48 Dg. di Ipponatte,
dove il poeta minaccia scherzosamente di togliersi la vita se non gli si procuri al
piu presto un sacco d’orzo per farsi un ciceone, rimedio contro la mala
condizione (Qdppokov Tovnping). La citazione iliadica, che nell’esegesi antica si
prestava a discussioni sulle proprieta terapeutiche o meno del ciceone, era
probabilmente nota a Sinesio anche per il tramite di Platone, loz 538b e Resp.
405e-4006a, nonché di Porfirio, ad I/, 1, 167,11ss. (vid. inoltre Ateneo, 1, 10a-b e
11, 493a).

tr. 51-53 [=75-77]. Si tratta di frutta da dessers (da sgranocchiare, TpOKTA)
munita di guscio (questo il senso di dkpddpva), come noci, castagne e simili,
fors’anche noci di cocco; linterpretazione «kandierte Frichte» (Hansen, 467) ¢
un’indebita forzatura. Non ¢ chiaro se yfig apiotng xvpot sia apposizione a
chiosa di tali frutti (dmpregnati dei succhi di quest’ottima terra» traduce ad es.,
amplificando, Garzya 1989, 361) oppure introduca altri generici prodotti
epicorici.

rr. 54-56 [=78-84]. L’Autore contrappone la nobile occupazione della
caccia, non adeguatamente considerata da Omero, alla meschina attivita forense,
lodata dal sommo poeta ma capace di produrre soltanto omuncoli malvagi e
intriganti. La tirata polemica, ovviamente, colpisce non tanto I'epos, quanto
piuttosto il malcostume degli avvocaticchi contemporanei.

r. 56 [=81]. xvdidvepa: detto dell’dyopri in Omero, I/ 1, 490; dpirpenic:
detto degli uomini che si affermano nelle dyopai in Omero, IZ. 9, 441. Sono questi
i /oci che ha in mente Sinesio, che ancora una volta sfodera la sua cultura letteraria:
solo in questi passi, infatti, gli epiteti si riferiscono all’assemblea e ai suoi
protagonisti (ma I’Autore, come s’¢ detto, in realta ha di mira il foro e i legulei
del suo tempo).

rr. 61-63 [=89-92]. Cipro era famosa per i suoi vini, 'Imetto per il suo miele,
la Fenicia per la produzione dell’olio d’oliva (Garzya-Roques 2000, 418, n. 35).
Dopo la menzione di tre precisi toponimi, per 'appunto Cipro, «un certo Imetto»
(da rilevare 'impiego di «ein fast ironisch distanziertes Tvow, Hansen, 466) e la
Fenicia, non convince 'emendamento BdpBapov del Musuro, se/. yRv o Tatpido
— accolto gia da Garzya 1979, 264, Id. 1989, 362 s. e n. 14, ad indicare la
Mauritania, quindi da Garzya-Roques 2000, 296 e 418, n. 35, a designare un
generico paese esotico — in luogo del tradito Bdpabpov: questultimo ¢
persuasivamente difeso come toponimo da Hansen, 467, il quale lo ha
felicemente identificato con la localita di «Tal des Bagrada(s) (heute Oued
Me|[d]jerda), in der Scipio Aemilianus im jahre 147 v. Chr. Nachschub fur die in
Tunes stationierte rémische Belagerungsarmee hatte requirieren lassen», con
rinvio ad Appiano, Pun. 109, 516 &g nediov Ameiybn 10 kododpevov Méya
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BdpaOpov kai ToAny &k antod Asiav te kol dyopav Nke PEPOV T® 6TPAT®
nepl THvnto.

rr. 65-66 [=94-97]. 1l primato nei secondi posti compete al filosofo rispetto
al pentatleta in Platone, Amatores 135e-1306a. Sulla vicenda di Peleo, destinato ad
essere inferiore a suo figlio e quindi sposo mortale di Tetide dopo la rinuncia
degli immortali Zeus e Posidone, vd. Pindaro, Isthm. 8, 27-41, Apollonio Rodio
4, 790-809, Apollodoro 3, 13, 5. La vicenda del premio al valore conferito a
Temistocle grazie al pieno dei secondi voti, laddove ciascuno degli altri
comandanti aveva dato il primo voto a se stesso, ¢ narrata da Erodoto 8, 123.

r. 70 [=103]. L’impiego di peloymyetv pud forse essere memore di
Aristofane, Rane 798 (Roques in Garzya-Roques 2000, 418, n. 40).

rr. 77ss. [F112ss.]. Sinesio mostra di apprezzare una produzione di poesia e
di canto d’impronta bucolica, aliena da qualunque ricercata mollezza,
accompagnata da una semplice piccola lira epicorica. Non per nulla, egli ne vanta
la maschia qualita come idonea all’educazione dei fanciulli nellideale citta
platonica: un altro dotto richiamo, questa volta a Platone, Resp. 3, 398c-399e¢.

r. 86 [=125]. Forse ¢’¢ qui un’altra reminiscenza omerica, giacché in Od. 4,
85-90 ¢ detto che in Libia le pecore partoriscono tre volte 'anno (Roques in
Garzya-Roques 2000, 419, n. 45).

r. 89 [=131]. Se, come crediamo, coglie nel segno la datazione al 402,
I'imperatore dell’epoca ¢ Arcadio (395-408 d. C.).

rr. 94-103 [=139-151]. La parte conclusiva della lettera intreccia con sapida
arguzia motivi d’attualita e richiami letterari. Sinesio fa intendere al suo
intetlocutore che le personalita dell’Impero e le piroette del destino non incidono
gran che sulla quotidianita degli Agemacheti, se non fosse — si noti il tratto
scherzoso — che gli esattori delle imposte fanno loro ricordare Pesistenza di un
imperatore col suo governo centrale. Ma alcuni degli abitanti del luogo vivono
come attuali le vicende dei poemi omerici: credono che il re sia ancora
Agamennone, e ridono rievocando quelle che per loro sono le recenti peripezie
di Odisseo, 'accecamento del Ciclope avvenuto lo scorso anno, le astuzie
dell’eroe per uscire dalla grotta del mostro, il patetico equivoco di Polifemo sulla
causa dell’attardarsi del montone capo del gregge in posizione di retroguardia. 11
Naber, 120, invitava a confrontare la nostra epistola con le lettere 4 e 104, «ut
intelligas pleraque in iis lepida ficta esse; credulus sit oportet qui non videt
adulescentem voluisse delectare lectorem mendaciunculis adspergendis; quod
veri subest, parum est. Ecquis serio crediderit etiamtunc in finibus Cyrenaicae
fuisse qui putarent superstitem esse Imperatorem Agamemnonem et superiore
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anno Ulyssem evasisse ex manibus Polyphemir». Ma — a parte il fatto che Sinesio
all’epoca della lettera aveva trentadue anni, quindi a rigore non era piu tanto un
adulescens — non ¢ il caso di negare del tutto credito a quanto asserito dall’Autore,
che secondo Naber avrebbe voluto solamente celiare. Sinesio non dice che ### i
suoi conterranei condividano tali assurdita anacronistiche, parla piuttosto di
taluni ingenui — £lo{ TIveg &V NIV, ot uéypt kol vov KTA. —, lasciando argutamente
intendere che si tratti di individui un po’ eccentrici. Vero ¢, comunque, che la
memoria letteraria viene qui elegantemente proposta ad Olimpio in chiave
palesemente ludica, mirando a comunicare al destinatario dell’epistola
P’ammiccante sorriso del colto mittente. Osserva opportunamente la Pizzone, 82
s., che in questo anacronistico revival della monarchia di Agamennone,
riattualizzata — ribadiamo — nell’opinione di soltanto certuni dei compaesani di
Sinesio, «non si puod non vedere una scherzosa allusione alla trattatistica
sull“ottimo principe’, in cui la regalita omerica era presentata come modello e
archetipo ideale, secondo un ¢zché ampiamente seguito anche nel De regnon.

rr. 95-98 [=139-143]. Sui riferimenti omerici del passo, vd. Browning 18. rr.
143-146. Nella loro ipotiposi di Odisseco, i bovari cirenaici ricalcano
inconsapevolmente «’interpretazione morale cinico-stoica e diatribica dell’eroe,
[...] riecheggiando una tematica ripresa da Sinesio nel Calvitii encominnm» (Pizzone,
83). Non ¢ illegittimo il sospetto, avanzato da Roques in Garzya-Roques 2000,
419, n. 51, che dietro il richiamo odissiaco alla calvizie dell’eroe si celi I'allusione
a un personaggio storico dell’entonrage di Arcadio: forse il prefetto del pretorio
Auteliano, console nel 400 d. C.

rr. 98s. [=145s.]. Allusione eschilea, cf. P1”59.

r. 100 [=147]. Cf. Omero, Od. 9, 382 ss.

rr. 100-101 [=148-151]. Cf. Omero, Od. 9, 431 ss.

r. 105s. [=154s.]. Mistione di elementi ebraico-cristiani e pagani:
Pespressione 0 €nl Nde Blog richiama, infatti, I'idea di una sorta di eta dell’oro
successiva al diluvio (Genesi 9, 8-21), cosi come nella cultura pagana tale era stata

Peta di Crono, 1 Saturnia regna. Pagana ¢ anche 'ascendenza della nozione di Dike
schiavizzata dai giudici iniqui: Esiodo, Op. 220 s.
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Le citazioni dei classici nelle epistole di Sinesio

Giuseppe Zanetto

Secondo la miglior tradizione dell’epistolografia greca, Sinesio inserisce nel
tessuto delle sue lettere fitti riferimenti ai classici, in forma di citazioni o
allusioni o riecheggiamenti.! Nel presente contributo intendo esaminare i passi
che contengono (o possono contenere) riferimenti ai poeti della lirica arcaica:
Saffo, Alceo, Archiloco.

1. Syn., ¢p. 3 (6, 13-7, 2 Garzya)?

T00T01G NUETS UEV 00dEV &ducobueda, ANy oD KoTapavels yeyovévar Mav
avaucsOitoug Exovieg cuyyevelc 6 8¢ dducovpevog Apudvidg oty O 10D
Bupwpod matip, O Gv einol Tomed, Ta pév dAle cdPpov Kol pétprog &v
0 00’ favtov Blo yevlpevog, GAN Omep edyevelog Gueiopntdv Td
Kékpomt dietéhece.

«Questo modo di comportarsi non ci offende certo: solo, dispiace di far
vedere a tutti quanto siano stupidi i nostri parenti. Quello offeso ¢ Armonio,
il padre del ‘portiere’ (come direbbe Saffo): un uomo che in tutta la sua vita ¢
stato modesto e temperante, ma potrebbe competere con Cecrope in
nobilta».

L’epistola 3, scritta al fratello Evopzio, ha per tema la morte di Eschine (un
parente di Sinesio e di Evopzio) e le cerimonie funebri in onore del defunto.? Si
parla, in particolare, del comportamento della nipote di Eschine, figlia di una
sua sorella: la ragazza si mostra in pubblico agghindata e ingioiellata, facendo

1. Cf. la definizione che di Sinesio da Garzya 1989, 33: detterato di cultura vasta e lettore
attento di poeti e scrittori di ogni epoca»; d’altra parte, come osserva Garzya 1983, 123, Iimitatio —
sia nella forma di floseunli sparsi per il testo sia come strumento di costruzione dell’epistola, nel suo
impianto concettuale — ¢ una componente essenziale della scrittura epistolare tardo antica.

2. Per il testo delle Epistole mi attengo all’edizione di Garzya 1979; le traduzioni italiane (di
Sinesio e degli altri autori) sono mie.

3. Roques 1989, 189-191, data 'epistola agli anni 411-412.
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chiaramente intendere di essere preoccupata piu del suo matrimonio imminente
che del lutto per lo zio. Sinesio dice di non sentirsi offeso per questo, e spiega
che, se mai, a sentirsi offeso dovrebbe essere Armonio, nonno della ragazza e
padre di Erode (forse un cugino di Sinesio):* Erode, zio della fanciulla, ¢ amico
del futuro sposo della ragazza, tanto ¢ vero che gli ¢ stato assegnato il compito
di fare da ‘portiere’ nelle nozze.5 Sinesio usa il termine BupwPdg e lo propone,
esplicitamente, come una reminiscenza saffica. Il riferimento potrebbe essere al
fr. 110 V., che ¢ parte di un canto nuziale.®

Sapph., fr. 110 V.

Oupdpot Tddeg éntopdyviot,

\ \ ’ /
ta 8¢ cauPfoiro mepmeona,
nioovyyor 8¢ 6éx’ dEemdvaucay.

«Il portiere ha i piedi di sette cubiti,
per i sandali con cinque pelli di bue
dieci calzolai hanno faticaton.

I tre versi del frammento sono cantati — con ogni probabilita — dal coro
delle amiche della sposa, che se la prendono (fingono di prendersela, in realta)
con il ‘portiere’ e lo deridono per le dimensioni spropositate dei suoi piedi. 11
canto, probabilmente, era un amebeo: il coro delle ragazze entrava in contrasto
con il coro degli amici dello sposo.” Lo Pseudo-Demetrio (che commenta il
passo) dice che nello stesso contesto Saffo si faceva betfe anche dello sposo.?

[Demetr.], De eloc. 167: GAAmG 8¢ okdmtel OV Hypoikov voueiov kol TOvV
Bupwpdv TV &v 101G ydpotg, evterléotata kol &v neloig dvépact pailov f
&v momrikoic, dote aThc paALGV éott 0 Tomjpate Tadto SraréyesOot
ddev, o0d’ Gv appdoor Tpdg TOV Yopdv A mpdg v Adpav, &l pi T1g €in
X0pOG dtahekTkOC,

Viceversa [Saffo] si prende gioco dello sposo zoticone e del portiere nuziale
nel modo piu grossolano e con parole prosastiche pitt che poetiche; ecco
perché ¢ meglio recitare in forma dialogica questi suoi poemi piu che

4. Garzya — Roques 2000, 88.

5. 11 ‘portiere’ ¢ colui che si pone davanti alla porta del talamo e impedisce alle ragazze,
amiche della sposa, di entrare nel talamo e portare via la sposa; naturalmente, si tratta di gesti
rituali, che rimandano al significato originario del matrimonio come ‘rapimento” cf. Garzya—
Roques 2000, 87-88; De Martino—Vox 1996, 1178.

6. La fonte ¢ Heph. 7, 6 (23 Consb.), che cita il frammento come esempio di tetrametro
eolico catalettico.

7. Aloni 1997, 195.

8. De Martino—Vox 1996, 1176-1177.
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cantarli: non si potrebbe adattatli al coro o alla lira, a meno che ci fosse un
coro dialettico.

La citazione sinesiana (ammesso che il passo alluso sia proprio il canto
nuziale di cui fa parte il fr. 110 V.) ¢ interessante. Pare di capire che Sinesio — a
differenza dello Pseudo-Demetrio — interpreti bene il senso del testo saffico: un
canto scherzoso in cui accanto al wakarismds c’¢ spazio anche per 1 motteggi. La
nipote di Eschine e il suo promesso sposo sono un facile bersaglio di battute e
facezie: lei ¢ una civetta che pensa solo ad abiti e gioielli, Iui ¢ un avvocato figlio
di una donna dalla pessima reputazione. Sinesio ¢ spietato con lo sposo: di sua
madre, che ha fatto I'etera per tutta la vita, dice che discende dalla famosa
Laide; di lui, dice che non vorrebbe pagare la gherotrophia della madre (perché ¢
un’etera), e invece ¢ tenuto a farlo, dal momento che la madre ¢ 'unico genitore
certo (chi sia il padre, non si sa ...). Proprio il tono motteggiatore dell’epistola
puo far pensare che Sinesio si muova in una ‘aura’ saffica: non si limiti, cioe, a
citare la preziosa glossa Bup®pdg, ma abbia in mente Iintero canto nuziale.

2. Syn., ep. 146 (258, 2-7 Garzya)

noav dpa Alydmtior poppakels, kol od mdvra “Opnpog yebddstal, Ste Kol
a0TC Wyyov mpelc émotohds Skmépmels an’ Alydmrov. ‘EAévn pév odv
10 Aadkndec edppakov TTolbdapve tépev OdvVog nopdkortig 6ol 8¢ Tig
70 Gviapdv dédwkey, O ypicag Enepyag Ty EMGTOAMV;

«Gli Egizi erano veramente degli stregoni, e Omero non si sbaglia in tutto,
dal momento che tu stesso mi mandi dall’Egitto lettere piene di incantesimi.
11 filtro consolatore a Elena ‘lo diede Polidamna, moglie di Tono’; ma a te chi
ha dato 'unguento malefico di cui hai cosparso la lettera, prima di speditla?».

L’epistola 146 ¢ scritta a Erculiano, compagno di studi di Sinesio ad
Alessandria: ¢ datata da D. Roques agli inizi del 399. Come spiega Aglae
Pizzone, tutta Pepistola «¢ giocata sul motivo della laus epistulae acceptae che si
risolve in un insistito, duplice paragone tra il fascino della scrittura epistolare di
Erculiano e il potere ‘vincolante’ dei filtri magici unito al seducente canto delle
Sirene».!0 Si tratta di luoghi comuni ricorrenti nell’epistolografia tardo antica.!!
Nel finale I'idea della lettera come filtro, come @dppakov o WyE, viene ampliata
grazie a una raffinata reminiscenza omerica: Sinesio cita Pepisodio del IV canto
dell’Odissea in cui Elena versa nel vino un farmaco capace di placare ogni
affanno; il farmaco ¢ dono di Polidamna, moglie di Tone, e proviene da
quell’Egitto in cui vi & abbondanza di @dppoko di ogni genere e ognuno &

9. Roques 1989, 87-103, 251.
10. Pizzone 2006, 25.
11. Cf. Karlsson 1962, 94-106.
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‘medico’. Sinesio si limita a citare il v. 228 del passo odissiaco, in cui ¢ fatto il
nome di Polidamna: questo deve bastare al lettore perché richiami alla memoria
il modello e capisca il senso del discorso. Gli Egizi sono @apuakxelc, come dice
Omero e come dimostra il caso contingente: dall’Egitto infatti provengono sia
il ‘nepente’ di Elena sia le malie contenute nelle lettere di Erculiano.

Peraltro, quando Sinesio usa la formulazione 10 Aabkndeg @dppakov
per definire il vino drogato di Elena, gioca su un’altra reminiscenza omerica,
ossia il passo dell’ldade 22, 83 in cui Ecuba, mostrando a Ettore la mammella
con cui lo ha allattato, la definisce AaOundéa palov.!2 Ci si puo chiedere pero
se Sinesio non tenga conto anche del passo di Alceo (fr. 346, 3 V.) in cui il
poeta, con imitazione variata di Omero, sposta I'aggettivo dal latte materno al
vino.13

Alceo, fr. 346 V.14

’ ’ \ / 2 / ’ b /
TOVOUEV: TL TO AOYV’ OUUEVOLEV; HAKTVAOG PLEPL:
Kad & deppe KLAvorg peydhaug, dita, mwoucidong:

5 \ /, \ ’ 5 ’
otvov yop Zepéhag kat Atog viog Aabikddea
GvBpdmoioy Edwik’. Eyyee képvorg &va kai 500
/ \ ’ 3 s 3 7 \ s ,
TANOLG KAK KEQAAAG, <a> &’ ATEPQ TAV ATEPAY KOME
oMo

«Beviamol! Perché aspettare le lucerne? Un dito ¢ il giorno.
Prendi coppe grandi, o caro, e variopinte:

il vino infatti il figlio di Semele e Zeus lo diede

agli uomini oblio degli affanni. Riempi le coppe fino all’otlo,
mescendo una parte e due parti, e una coppa scacci

Ialtrax.

Sinesio sembra divertirsi a far ‘dialogare’ tra di loro i due poeti arcaici,
attribuendo a Omero 'accostamento di AaOuwndnc al vino, che ¢ invece una
novita alcaica.

3. Syn., ¢p. 66 (108, 6-9 Garzya)

880kel yap o0TOg VEOG TE elval kol PEKTNG Avip, Amd TAG mopd Pacihel
Bdievtt otpateiog fikov kot ypeiav dypdv aitnbéviov smpeleiog, olog

12. L’aggettivo compare in Omero solo in questo passo.

13. Cf. Pizzone 2006, 35: «E un epicismo ripreso gia a suo tempo da Alceo (fr. 346 Voigt),
dopo il quale diviene abbastanza tipico per indicare il carattere oblivioso di un altro @éppokov
che scioglie gli affanni, il vino».

14. La fonte del frammento ¢ Ateneo 10, 430d (vv. 1-6); 11, 480f — 481a (vv. 1-5).
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8xOpode te koxdoon kal pikovg dvical.

«Costui infatti [sc. Siderio] aveva fama di uomo giovane e dinamico: lasciato
il servizio presso I'imperatore Valente, era venuto ad occuparsi delle terre che
aveva rivendicato, mostrandosi capace di far male ai nemici e far bene agli
amici».

L’epistola, datata da Roques al gennaio 412,'5 ¢ scritta al patriarca di
Alessandria Teofilo ¢ ha per tema le complesse vicende delle chiese della
Cirenaica. In un passaggio della lettera Sinesio rievoca la figura di Siderio, a suo
tempo eletto — con procedimento piuttosto irregolare — vescovo di Palebisca,
quando sembrava che fosse necessaria la presenza di un uomo giovane e deciso,
pronto a contrastare il diffondersi dell’eresia ariana. Sinesio parla di Sidetio in
maniera positiva, dando spazio alla buona opinione che la gente aveva di lui: ai
piu Siderio appariva un v€og [...] kai péktng Gvip, uno senza troppi grilli per
la testa e capace di schierarsi con decisione dalla parte giusta. Per esprimere
questo concetto Sinesio usa espressione olog &0podc Te kakdoot kai pilovg
dviioat, che si richiama a un principio (e a una massima sapienziale) molto
diffuso nella poesia arcaica.!® Si possono citare, per esempio, Teognide 871-872
ovvero Solone, fr. 13, 5-6 W.:

Theogn. 871-872

&l pn &y tolow pév napkéow of e eriedoty,
101¢ 8 &xOpois’ dvin kol uéyo nhip’ fcopon.

«[Che il cielo mi piombi addosso] se non aiutero quelli che mi amano
e non causero dolore e grande pena ai nemici».

Sol,, fr. 13, 5-6 W.

3. \ \ T 7 b} ~ \ 7
glvat 8€ yAukov mde @ilotg, £xBpolot 6 Tkpov,
10161 U&v aidolov, 1ot 8¢ Sevov 18eiv.

«Essere dolce, cosi, con gli amici e amaro con i nemici,
e gli amici mi guardino con rispetto, i nemici con paura.

Interessante anche il confronto con Platone, Menone 71e:

avtn gotiv Gvpog dpetn, ikavov eivar Ta THE mOAE®C mpdrtTelv, Kol
npdrtovta Tovg uev eikovg €0 molelv, Tovg 8 €xOpole Kak®dC, Kol avTOV

15. Roques 1989, 64.
16. Cf. De Martino—Vox 1996, 608; Aloni 1997, 15.
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e0MoBeloOon undev Torodtov mabely.

«La virta di un uomo ¢ questa: essere capace di svolgere attivita politica e
svolgendola fare del bene agli amici e del male ai nemici, e stare attento a non
subite lui un danno.

Peraltro, la formulazione adottata da Sinesio sembra particolarmente vicina
ai vv. 14-15 del fr. 23 W. di Archiloco, dove un personaggio maschile ¢
impegnato in un dialogo con una donna, «una sorta di precoce Artemisia».!”

Archil,, fr. 23, 14-15 W.

énliotapat To1 1oV eA[o]v[Ta] pev e[UAEV],
0]y §” &x0pov &xQaipery te [kali kaxo[

«Sono capace di amare chi mi ¢ amico.
e di odiare il nemico e [fargli] del male».

Il personaggio archilocheo «sa» (miotopar) amare gli amici e odiare i
nemici, Siderio «¢ capace» (olog [#oti]) di fare lo stesso; in Archiloco il
danneggiamento del nemico (§x0pdv) & espresso da una formulazione che inizia
con koko — (e.g. kokoi[g dakelv Bossi), e Sinesio dice £x0povg [...] kak@doot.
Queste consonanze formali fanno pensare che Iepistolografo avesse
conoscenza diretta del testo di Archiloco.

4. Syn., ep. 122 (209, 6-210, 1 Garzya)

edapay 8¢ atytn mpounkng te kol Padeia kai VAn cuvnpeenic. AL vrd Tod
undév toic Poapfdpoic Smhov moréuov dmnvinkévorl kol Tag dvoywplog
g0dppnoov: Eueddhov 84 mov kol pelaumdyov tevéecbon Podotov TOD
Sokdvou TdV tepdv.

«Una gola lunga e profonda, coperta di foreste. I barbari vi si erano insinuati
audacemente, poiché in quell’aspra contrada non avevano incontrato fino ad
allora nessuna resistenza: ma dovevano scontrarsi con il «culo nero» Fausto,
diacono della chiesal».

L’epistola 122 ¢ scritta al fratello Evopzio, forse nel 405 (questa la
datazione piu probabile secondo Roques):!® racconta un episodio della guerra
contro gli Ausuriani, ossia uno scontro in cui 1 sacerdoti di Axum affiancati dai
contadini del luogo riescono a respingere i barbari. Sinesio loda in particolare il

17. De Martino—Vox 1996, 606.
18. Roques 1989, 167.
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coraggio di un diacono di nome Fausto, che affronta i nemici armato soltanto
di una pietra e ne abbatte molti, trascinando i suoi alla vittoria. La lode di
Fausto ¢ introdotta dalla citazione di un verso di Archiloco, il fr. 178 W., che fa
parte dell’ainos della volpe e dell’aquila: parla la volpe, che mette in guardia
I’aquila dicendole che potrebbe incontrare qualcuno ancor piu forte e violento
di lei.!?

Archil,, fr. 178 W.
un tev pedaumdyov ToyMIG.
«Che non ti capiti di incontrare un culonero.

I commentatori antichi spiegano che ci sono due tipi di aquile, le
pekdpmoyot e le oyopyot, e che le prime sono piu forti.2 Poi la frase passa in
proverbio (Zenobio 5, 10 un o0 ye pehapmdyov toxoig; Diogeniano 6, 38 un
pekapmdyov toHyng), ed ¢ messa in rapporto con la figura di Eracle, che diventa
il pehdpmuyog per definizione. Sinesio potrebbe avere in mente la tradizione
proverbiale, ma nulla esclude che si rifaccia direttamente all’epodo archilocheo.

5. Syn., ep. 45 (65, 22-30 Garzya)

8nog odv anTdv mapadodg @ vavkMip® mAElv dvaykdoelg £00) TAg
gveyxobong adtdv- €xetvn yap OGv 0dTod Kol Gvdoyorto Sikardtepov.
mheltw 8¢ Sedepévoc &ml 100 KoTaGTPOPATOS N Yap €l Koidnv vadv
kotafoin, érel pun avudong &l cuyva Tdv kepopiov Nudeli oot Tomoet.
&l 8¢ 6 mhodg maporeivorro, kol uéypt TpLydg dv dkpogoin Tov dvBoopuiov,
Kol ToVG vastag &8 dv otd Tadta Totelv dvomeicete TPOG yop Tolg GAAOLS Kol
mhavdTaTov 10 Kokov £ic dnolodoeic ynoachol.

«Percio, vedi di consegnatlo a un capitano, per rimandarlo al piu presto alla
citta che I’ha messo al mondo: sia lei a sopportarlo, come ¢ giusto. Che resti
pero, durante la navigazione, legato sul ponte, e non scenda nella stiva: in
caso contrario, non stupirti se ti lascera molte anfore semivuote. Se poi il
viaggio dovesse prolungarsi, si scolerebbe il vino fino alla feccia, e
persuaderebbe i compagni a fare lo stesso: oltre al resto, infatti, questo
farabutto ¢ un eccellente maestro di vizi».

Di questa epistola, e del suo possibile modello archilocheo, si ¢ occupato
Garzya.2! L’epistola ¢ indirizzata al fratello Evopzio, e riguarda un paidotribes

19. West 1974, 133.
20. Cf. West 1989, 68.
21. Garzya 1958; Garzya 1963, 161-166.
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acquistato da Sinesio ad Alessandria verso la fine del 411; dopo il suo ritorno a
Cirene, Sinesio si rende conto che il paidotribes ¢ un pessimo soggetto, decide di
liberarsene e lo affida al fratello, residente a Ficunte (il porto di Cirene), perché
lo rispedisca al piu presto ad Alessandria.??

Sinesio spiega che il soggetto deve essere tenuto legato sul ponte per tutta
la durata del viaggio, perché in caso contrario scenderebbe nella stiva e
svuoterebbe buona parte degli orci di vino; anzi, se la navigazione durasse a
lungo, st scolerebbe il vino fino alla feccia e persuaderebbe i compagni di
viaggio a fare lo stesso. Nel fr. 4 W. di Archiloco il poeta si rivolge a un ‘tu’
invitandolo ad andare avanti e indietro tra i banchi della nave, ad attingere vino
dalle anfore fino a svuotatle, e a distribuire il vino ai compagni, impegnati in
una veglia di guardia.??

Archiloco, fr. 4 W.

opaf
Eewor [

detmvov &’ ov[
obt’ épol woad]

AN dye ovv kdbwvi Bofic 810 céluota ynog
@oita kol kolhwv tdpat’ deelke KAdwv,

dypet 8’ otvov £puBpdv Gmd Tpuydc: 00SE yoip Neic
vneépev &v pulakit Thide dvynodueda.

«Forza, passa con il &othon tra i banchi della nave
veloce, e togli i coperchi dai &adoi panciuti:

attingi vino rosso fino alla feccia, perché noi certo
non possiamo restare sobri in questa vegliar.

E abbastanza evidente che il passo di Sinesio richiama Ielegia archilochea;
la situazione di fondo ¢ la stessa (qualcuno che, a bordo di una nave, raggiunge
il deposito del vino e vi attinge senza risparmio) e sono riconoscibili almeno
due elementi formali che ‘marcano’ Uzmitatio: il motivo dell'esortazione (GAN’
dye kA ~ todto mOlEV Gvomeioete) e Iidea del «bere fino alla feccia» (G0
TPUYOS = péypt TpLYOC). Soprattutto questo secondo punto ¢ decisivo: non ci
sono altri passi in cui ricorra il medesimo nesso, se non Teocrito 7, 70 miopat ...
elg tplya xethog épeidwv, dove perod espressione riguarda il modo di svuotare

22. La lettera ¢ databile al mese di marzo del 412 secondo Roques 1989, 57-58, 164.
23. Cf. Aloni 1981, 55-59.
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la singola coppa. Nonostante i dubbi di B. Gentili,** sembra difficile non
pensare a un consapevole e deliberato sfruttamento del modello.

6. Syn., ep. 130 (223, 2-18 Garzya)

MG oOyyveb, termpng ydp el kal molopkoduevog ypdoo, The dpag
TOAAKIC QpLKTOVG OpdV, Kol 0dTodG Gvdmtmy kol adTog Kol aipwv Tolg
dAhoic onpela. kuvnyéota 8¢ ékeiva Td Tpdow, oig én” EEovaiog éyxpdpedo
npdtepov ovy Tikioto 810 6é, mdvto Eppel. kol oTévouEy pepvnpéVol
ABng 1 dxeivng, vod 1’ Exeivov xal @pevdV. AN
inmokporteitar pev dravra Kol Ty xdpav &ovcy ol moAéuiol, &y®d 68 o
pecomupyim TeToypévog DITVOLOK®D.

&v Sopt pév pot pato pepoypévn, &v dopi 8’ otvog
Topopikde, Tive 8’ év Sopi kekhpévoc.

00K 018° &l HAAAOV Apyihéx® TPOSTKOVTA AV TADTA EMETV. KOKOG KOK®G
dnérorto Kepedhoc, €l pn kai mpoamdhmie the Gpdc, dc d&de ye N
Epyov yevéobor 100 mpdny yewdvoc, O¢ éneldn v xdpav €dev &v O
kwvddvov katéotnoev, Nmiotnoe kabdmal tfi Yy, xai 10 ypvciov &vOeic
Soppévorg OAxkdoty &mi petedpon Golevet.

«Scusami, ti prego. Ti sto scrivendo dietro le mura nelle quali sono assediato;
pit volte all’ora vedo risplendere le fiaccole, e ne accendo anch’io per dare
segnali agli altri. Quelle nostre caccie che ci portavano lontano dai pascoli, in
piena liberta, soprattutto per tua iniziativa, ora sono tutte finite. E tra i gemiti
richiamiamo alla memoria “quegli anni giovanili, quello spirito, quei
pensieri”.?> Ora tutto risuona degli zoccoli dei cavalli, i nemici occupano il
paese, io sto combattendo con il sonno facendo la sentinella tra due torri.

&v 80pi la mia focaccia impastata, Ev 50pl il vino
di Lsmaro, e bevo appoggiato Ev S0pL.

Non so se tali parole si adattino pitt ad Archiloco che a me. Che vada in
malora, quel farabutto di Ceriale, se gia non ¢ morto prima della mia
maledizione! Meriterebbe di essere portato via dalla prossima tempesta.
Appena ha visto in quale pericolosa condizione aveva ridotto la regione, ha
finito per una volta di riporre fiducia nella terra e, imbarcato 'oro su navi
mercantili a due vele, se ne sta all’ancora in alto maren.

24. Gentili 1965, 132 n. 1: «ll Gatzya ... trova un’eco dei vv. 6-9 del fr. 5a D. nella lettera
32 Hercher di Sinesio. Purtroppo gli elementi di confronto che egli scopre non sono cosi

puntuali e tipici da confermare la sua ipotesi».
25. Citazione dai Dewi di Eupoli, fr. 99, 48 K-A; cf. Garzya —Roques 2000, 387 n. 25.
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L’epistola ¢ databile al mese di maggio del 405,% ed ¢ scritta a Simplicio, a
quest’epoca magister militum praesentalis. Sono iniziate da poco le incursioni dei
Maceti e la situazione a Cirene e nella regione ¢ molto difficile, soprattutto per
la scandalosa condotta di Ceriale; Ceriale, nominato dux Lybiarum e atrivato
nella Pentapoli nel mese di marzo, ancora in tempo di pace, si € rivelato un
comandante venale, pusillanime e inetto. In poche settimane, per colpa delle
sue scelte disastrose, ’esercito si ¢ indebolito moltissimo, la situazione politica
si ¢ deteriorata, e 1 barbari ne hanno approfittato per intraprendere scorrerie e
saccheggi. Ceriale non ha saputo far meglio che ritirarsi sulle navi della flotta,
lasciando agli abitanti di Cirene il compito di difendere se stessi e la citta.
Sinesio descrive la sua situazione di assediato, costretto a montare la guardia di
notte. La citazione del fr. 2 W. di Archiloco ¢ introdotta allo scopo di illustrare
come la situazione dello scrivente sia difficile e aspra: esplicitamente Sinesio
assimila se stesso ad Archiloco.

Archiloco, fr. 2 W.

&v Sopt év pot pala pepaypévn, &v dopt 8 oivog
Topopkde nivo 8 &v dopi kexhpévoc.

b /- . . . b /. .
«€V 00pila mia focaccia impastata, €v dop{il vino
di Tsmaro, e bevo appoggiato &v 50pb.

1l frammento, oltre che da Sinesio, ci ¢ tramandato da Ateneo 1, 30f. La
sua interpretazione ¢ molto controversa: gli studiosi che se ne sono occupati
non sempre hanno ritenuto di dover tener conto — ai fini dell’interpretazione —
del contesto cui Sinesio affida la citazione; e d’altra parte anche quelli che ne
hanno tenuto conto, non ne hanno tratto le stesse conclusioni.

Tentando di semplificare una storia filologica molto complessa,?’ si puod
dire che le interpretazioni prevalenti sono due. Quella tradizionale intende dopi
nel senso (concreto o figurato) di «lancian: Archiloco patla della sua condizione
di soldato, di uomo che si guadagna da vivere con il mestiere delle armi o che
comunque ha a che fare, in ogni momento della vita, con lo status del
combattente. Una possibile traduzione allora sarebbe: «Nella lancia ¢’¢ per me
la focaccia impastata, nella lancia il vino d’Ismaro e bevo appoggiato alla
lancia». Ci sono almeno due varianti di questa interpretazione: a) €v dopi, nelle
prime due occorrenze, sarebbe da intendere in senso concreto, in senso
strettamente locativo: «appesa alla lancia ¢ la focaccia, appeso alla lancia il

26. Roques 1989, 113, 207.
27. Un’accurata ricostruzione € offerta da Nicolosi 2005.
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vino»;28 b) év dopli, in tutte e tre le occorrenze, non ¢ da prendere alla lettera,
ma ¢ una metafora che allude alla condizione di soldato in armi.?

La seconda interpretazione risale, in prima battuta, a J. Davison, il quale
fa notare che: 2) &v d0pt, se si vuole che I'anafora conservi la sua efficacia, deve
avere tutte e tre le volte lo stesso valore; b) &v dopil kekApévog molto
difficilmente puo significare «appoggiato alla lancia». Davison propone, allora,
di intendere &v dopi nel senso di «sulla nave» (e suggerisce che il distico 2 W. sia
un testo poetico completo). La proposta di Davison ¢ stata ripresa, e
ulteriormente sviluppata, da B. Gentili,?! che intende perd 80pv non nel senso
generico di «<nave» ma nel senso di «tavola della nave». Gentili collega il fr. 2 W.
con il fr. 4 W.;»2 considerandoli frammenti della stessa elegia, e arriva a questa
conclusione anche grazie al passo di Sinesio. Il ragionamento dello studioso ¢
sintetizzabile cosi: Sinesio sta parlando della sua faticosa veglia notturna, in
armi, nella citta assediata, e cita le parole di Archiloco nel fr. 2 W. come
particolarmente adatte alla sua situazione; ma di una veglia in armi, a bordo di
una nave, parla esplicitamente il fr. 4 W.; dunque, ¢ ipotizzabile che il fr. 2
appartenga allo stesso contesto (veglia in armi a bordo di una nave) e che év
dopt significhi “sul legno della nave”.33

L’interpretazione di Gentili, pur ripresa da altri studiosi, ¢ tuttora oggetto
di vivace discussione. C’¢ pero un punto sul quale Gentili ha fatto scuola e che
si pud considerare, in certo modo, acquisito: chi ora propone una nuova
interpretazione del frammento (o ripropone, con nuovi argomenti,
un’interpretazione gia tentata in passato) da per scontato di doverla giustificare
anche in base a un confronto con il passo di Sinesio. Gli esiti sono peraltro
diversi; vediamone alcuni esempi.

Frangois Lasserre ¢ molto esplicito:* «[...] je crois pleinement justifié le
principe d’expliquer la situation d’Archiloque a partir de celle de Synésiusy.
Lasserre (che accetta la collocazione ‘navale’ del frammento 2 W.) fa presente
che Sinesio sta contrapponendo la sua serenita e felicita di un tempo alla
durezza e alla miseria del presente; dunque, secondo lo studioso, nel fr. 2 W. si

28. Cf. Arnould 1980, 286; gli studiosi che sostengono questa lettura fanno riferimento
all'uso, documentato dall’iconografia, di portare appeso alla lancia il sacco con le razioni della
glornata.

29. Le traduzioni possono essere diverse: «armato di lancia, in servizio attivo, al mio posto,
ecc.»: cf. Burzacchini 2012, 161 n. 20.

30. Davison 1960.

31. Gentili 1965; Gentili 1976.

32. Cf. Aloni 1981, pp. 62-64.

33. Come giustamente osservano Nicolosi 2005, 36, e Burzacchini 2012, 162, il prosieguo
del racconto nell’epistola 130, la dove Sinesio denuncia la vigliaccheria di Ceriale (che se ne sta al
sicuro in alto mare), non ha alcun rapporto con la citazione archilochea: il rifugio acquatico di
Ceriale non ¢ percio un argomento che possa sostenere la collocazione marina del fr. 2 W.

34, Lasserre 1979, 51.
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deve cogliere un riferimento nostalgico a una situazione ideale (il buon vino
d’Ismaro e la focaccia pronta, da consumare con agio su un comodo sedile) ora
perduta. Archiloco, per una qualche ragione, ha perso il contatto con la nave e i
compagni e si rappresenta quello che aveva e che ora non ha piu.

P. A. Perotti? accetta la lettura di &v 8opi nel senso di «nella navey, come
proposto da Davison (pur senza respingere la proposta di Gentili «sul legno
della nave»); e concorda con Gentili nel ritenere che il fr. 2 W. sia la
continuazione del fr. 4 W., ossia che facesse parte in origine dello stesso
componimento e venisse dopo, a qualche distico di distanza. L’elegia, nella
ricostruzione dello studioso, descrive una scena di vita militare, a2 bordo di una
nave: Archiloco invita un compagno a trafugare il buon vino di Ismaro (forse
riservato al comandante, comunque non destinato alla truppa), che potra
compensare la qualita non eccelsa del pane d’orzo; di qui la constatazione
soddisfatta «nella nave c’¢ per me pane d’orzo impastato, ma nella nave c’¢
anche (Passenza di pot nel secondo colbn ¢ assai significativa, a giudizio di
Perotti) vino d’Ismaro, e quindi bevo coricato nella nave». La scena si svolge
probabilmente di giorno, come lascerebbe intendere detnvov al v. 3. In che
consiste, allora, il collegamento con la situazione descritta da Sinesio? Perotti
ritiene che i due scenati non debbano necessariamente essere identici: anzi,
proprio la formulazione usata («non so se tali parole si adattino piu ad
Archiloco che a me») lascia intendere che tra essi c’¢, si, una qualche
rassomiglianza, ma ¢’¢ anche una sostanziale differenza.

D. Arnould riassume le vatie posizioni, per concludere che &v dopi
significa «armato di lancia». Lo studioso ritiene perd che il frammento non
contenga un’esaltazione della vita militare (o comunque un apprezzamento dei
piaceri che la vita militare concede al soldato), ma abbia una punta ironica,
contenuta in keKMpévog. Ossia, pur armato di lancia, il poeta quando beve il
vino d’Ismaro si allunga sulla schiena e si addormenta, come il Ciclope
odissiaco. Questa sfumatura ironica ¢ confermata, secondo Arnould, dal testo
di Sinesio. Sinesio infatti, subito prima di citare i versi archilochei dice di sé éy®
3¢ VO pecomupyi TETOYHEVOS DRIVOLOY®: si presenta, ciog, come uno che
deve lottare per non addormentarsi. Percio Sinesio non intende dire che i versi
di Archiloco si adattano alla sua situazione piu ancora che a quella del poeta, ma
piuttosto che essi sono altrettanto fuor di luogo in bocca ad Archiloco quanto
sono fuor di luogo per lui.

Come si puo vedere, questi tre studiosi affrontano il fr. 2 W. di Archiloco
con strumenti interpretativi molto personali, e una volta definita una loro
lettura del testo ‘tirano la giacca’ a Sinesio per far tornare i conti, cio¢ per far
dire a Sinesio qualcosa che non contraddica le loro ipotesi.

35. Perotti 1985.
36. Arnould 1980.
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Torniamo a Gentili e tentiamo di ricostruire, nei singoli passaggi, in che
modo la sua lettura dei due frammenti archilochei metta a partito il contesto
evocato da Sinesio. I passi fondamentali dell’argomentazione di Gentili sono
questi: Sinesio ¢ impegnato in una veglia d’armi, faticosa e ingrata; trova che la
sua situazione ¢ molto simile a quella di Archiloco, e cita il fr. 2 W.; dunque, la
scena del frammento 2 W. ¢ una veglia d’armi, faticosa e ingrata; ma anche la
scena del fr. 4 W. ¢ una veglia d’armi, a bordo di una nave, una veglia
confortata da abbondanti libagioni di vino rosso; di vino si parla anche nel fr. 2
W.; allora, dal momento che il fr. 2 W. e il fr. 4 W. hanno in comune il tema
della veglia d’armi e il tema del vino, si puo pensare che facciano parte della
stessa elegia; se ¢ cosi, anche il fr. 2 W. ¢ ambientato a bordo di una nave, e
allora Pinterpretazione di &v dopi nel senso di «sul legno della nave» risulta
ulteriormente rafforzata.

Che la si condivida o no, la linea argomentativa di Gentili ¢ molto chiara.
L’ipotesi di Garzya, secondo la quale anche P'epistola 45 di Sinesio rimaneggia i
materiali contenuti nel fr. 4 W. di Archiloco, va a sostegno — di fatto — della
lettura che del fr. 2 W. da Gentili: se ¢ vero, infatti, che i frr. 2 ¢ 4 W.
provengono dalla stessa elegia, ¢ comprensibile che Sinesio ne citi due diversi
passaggl, in due diverse epistole. Naturalmente, nulla impedisce che Sinesio
possa citare due diverse elegie di Archiloco; perd, di norma gli intellettuali tardo
antichi quando citano i poeti arcaici attingono le loro citazioni da un numero
ridotto, e ricorrente, di testi e di passi.
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Tracce plutarchee in Sinesio

Giuseppe Lozza

Plutarco appartiene a quei non molti autori greci che non vennero mai
dimenticati: la mescolanza di erudizione e piacevolezza, 'ampiezza dei suoi
orizzonti ne fecero una lettura privilegiata e apprezzata sui fronti piu vari.
Filosofi, storici, biografi, moralisti, letterati, semplici poligrafi trovarono
immancabilmente nelle sue pagine qualche spunto interessante. E noto come
Sinesio rinvenisse una sorta di padre spirituale e modello letterario soprattutto
in Dione di Prusa, che di Plutarco fu quasi coetaneo e che ai suoi occhi
incarnava in modo perfetto I'indispensabile sintesi di retorica e filosofia: il Dione
sinesiano documenta nel modo pit intenso questa filiazione. E pur vero, pero,
che il Crisostomo fu prevalentemente retore, anche se di alto profilo e
influenzato in qualche misura dallo stoicismo; dunque a Sinesio non poteva
bastare completamente tale orizzonte, tutto sommato angusto, e infatti non
manco di dissentire in qualche caso da lui. I tre autori furono per altro
accomunati dalla medesima origine sociale: tutti appartenevano a
quell’aristocrazia di provincia, che dovette progressivamente subire il peso
sempre maggiore della fiscalita imperiale, ma dalla quale il governo romano
seppe trarre anche i suoi funzionarl pit capaci e nello stesso tempo si vide
sollecitato a non trascurare completamente la periferia a esclusivo vantaggio di
un avido centralismo. Tutti e tre si fecero portavoce di quest’ultima esigenza,
sia pure in modi e in misura diversi. Dione dovette sperimentare la durezza del
potere negli anni di regno di Domiziano, ma poi, come Plutarco, fece in tempo
a vivere la pace e la prosperita degli anni di Nerva e di Traiano. Sinesio, tre
secoli piu tardi, si trovo a subire in prima persona la precarieta di una situazione
ormal gravemente compromessa, ¢ la separazione — ancora embrionale ma
destinata a diventare irreversibile — fra la pars Orientis e la pars Occidentis
del’'Impero, dove ormai 1 barbari germani si erano infiltrati nella burocrazia e
nell’esercito, e dove, soprattutto, il conflitto fra lantico politeismo e il
cristianesimo, pur trionfante, non si era ancora placato. E Daristocratico di
Cirene, per natura incline a una vita comoda e appartata, si rivelera in
circostanze drammatiche uomo d’azione cosi efficace e autorevole da essere
acclamato vescovo di Tolemaide, lui neoplatonico per formazione e
convinzione, simbolo vivente di quel connubio fra filosofia e cristianesimo che
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caratterizzo alcune fra le menti piu brillanti di quel tormentatissimo quarto
secolo.

Nella sua produzione Plutarco non viene mai citato per nome, ma
questo non deve sorprendere chi sappia come gli autori antichi e tardoantichi
quasi mai citassero le loro fonti; a dire il vero, nell’ep. 136 Garzya-Roques,
indirizzata al fratello, Sinesio cita «la coppia di sapienti plutarchei m &vvopig
@V 60pdV [Mhovtapyeimv)», miseri epigoni della grande tradizione filosofica
ateniese, di cui al suo tempo rimaneva soltanto il nome. Allusione alquanto
criptica in cui qualche esegeta ha voluto scorgere il figlio e il genero di Plutarco
di Cheronea; ma ¢ una soluzione molto improbabile: pit plausibilmente, Sinesio
avra voluto alludere a Plutarco di Atene e al suo discepolo Siriano, entrambi
neoplatonici vissuti al tempo del retore cirenese.! F indubbio perd che i punti
di consonanza sembrano piu frequenti soprattutto nell’epistolario — forse la
parte piu interessante, certo la pit godibile, dell’intera opera sinesiana — e nel De
providentia, in cui, come vedremo, Sinesio riprende il mito di Iside e Osiride che
tanto aveva interessato Plutarco; altri passi dove si possono rinvenire probabili
reminiscenze plutarchee sono contenuti nel De insommiis e in quel divertissement
sofistico che ¢ I'Elogium calvitiz, meno disimpegnato perd di quanto possa
sembrare a prima lettura, perché anche li Sinesio non rinuncia a spunti di
carattere filosofico che gli stavano molto a cuore. E occorre aggiungere che egli
si mostra piu interessato agli scritti morali che alle /7%, dato che nella sua stessa
produzione I'interesse per il passato storico sembra alquanto ridotto. Plutarchea
sembrerebbe ragionevolmente I'aperta ostilita nei confronti della superstizione,
di quella de1o18ayovia, a cui il saggio di Cheronea aveva dedicato un opuscolo
giovanile ma gia molto ben strutturato: anche per Sinesio come per Plutarco, la
dewodopovion ¢ una falsa virtl, un’empieta che si tinge di virti ma non lo ¢é
affatto; come ogni vizio, GPETHG TPOCONEIOV TEPIKEWEVN, essa & in realta il
terzo grado dell’empieta.? Al contrario di Plutarco, pero, egli non insiste sullo
schema ternario, di impronta aristotelica e pit precisamente teofrastea, che
vedeva questo fenomeno religioso come difetto per eccesso tispetto alla vera
religiositd (e00EBew), ma in sostanza lo presuppone, dato che il contesto non
richiedeva di soffermarsi su una vera e propria trattazione teorica: in una lettera
gia molto lunga e tutta dedicata alle convulse vicende che determinarono la sua
clezione episcopale, Sinesio non poteva se non definite velocemente
quell’atteggiamento popolare che a lui sembrava appunto nient’altro che
superstizione. L’impegnativo scritto, indirizzato al patriarca Teofilo e databile
forse al 411, denuncia una situazione agitata da controversie ecclesiastiche in
Eritro, una cittadina della Pentapoli ai confini con il deserto libico, poco incline

1. Ct. Synésios, Correspondance. Tome 111, a c. di A. Garzya e D. Roques, Paris 2003, 397 n. 17,
dove sono citate e discusse le varie interpretazioni.
2. Ep. 66, 168: 10 tpitov ... Tiig delag £idog.
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a rispettare lautorita patriarcale che Sinesio tentava invece di far valere.
Possiamo immaginare quale fosse il suo disappunto nel dover risolvere contese
assai meschine: in tutta la lettera emergono, insieme a qualche tocco di
amplificatio retorica, il suo grande equilibrio, la sua moderazione di uomo pratico
e sensato, in base ai quali egli non puod che definire deicidapovio
latteggiamento prevaricante che si ammanta di zelo religioso per coprire
interessi molto mondani. Il punto di contatto fra il testo sinesiano e quello
plutarcheo si puo ravvisare nella valutazione sulla sostanziale falsita di tale
atteggiamento: anche il superstizioso, afferma Plutarco, se ne avesse il coraggio,
vorrebbe essere ateo;’ allo stesso modo, nel contesto della lettera di Sinesio, si
denuncia un comportamento solo apparentemente impregnato di religiosita, ma
in sostanza del tutto profano nella sua avida spregiudicatezza. Per il resto, la
trattazione di Plutarco mette in risalto soprattutto la vilta, la debolezza morale e
pratica del Sewodoipmv, mentre Sinesio condanna invece 'audacia arrogante
dei litiganti che deve tentare di rappacificare: il medesimo termine ¢ dunque
usato in una prospettiva molto diversa da quella del suo probabile modello,
secondo una modalita peculiare agli autori tardoantichi, che, pur rifacendosi ai
modelli di un passato pitt 0 meno lontano, li risemantizzano in tutto o in parte.
Pitt che dgwodapovio, il comportamento degli ecclesiastici di Eritro si
vorrebbe dunque definire, nella prospettiva sinesiana, a00ddeia, VPG,

Sinesio risponde, in un certo senso, a Plutarco in De insomniis 13,
insistendo sull’efficacia benefica dei sogni, che avvertono I'nvomo non solo di
eventuali pericoli ma anche e soprattutto lo incoraggiano prospettandogli
speranze che poi egli, una volta sveglio, trovera lardire di realizzare:
esattamente il contrario dell’effetto paralizzante che, secondo il plutarcheo De
superstitione, la  delordoupovia esercita sull’infelice superstizioso, mai libero
spiritualmente neppure di notte, perché anche mentre dorme ¢ agitato da
terribili paure e da spettri orrendi considerati, anche al risveglio, come del tutto
reali, e vive tormentosamente, quindi, sia di notte che di giorno.*

Si ¢ detto gia come pochissime siano le reminiscenze dalle 1/7z:
pochissime, ma non del tutto assenti. Nella ¢p. 56, breve lettera indirizzata al
tratello Euoptio forse fra il 395 e il 399, Sinesio, ancora a Cirene, manifesta il
desiderio di recarsi ad Atene, per non sentirsi piu finalmente inferiore ai suoi
concittadini che gia ci erano stati, i quali, afferma Sinesio, per avere visto
I’Academia, il Peripato e la Stoa Pecile, «si aggirano fra noi come se fossero
semidéi in mezzo a muli» (Gvactpépovion 3¢ &v NuUiv domep &v NUOVOIg
Npibeot); un’espressione spiritosa e allitterante, forse proverbiale, in cui perd
sembra non inverosimile scorgere 'eco di Alkx. 51, 4-5: Alessandro, nel bel
mezzo della sua aspra contesa verbale con Clito, che I'aveva rimproverato di

3. Cf. superst. 170 F.
4. Cf. superst. 165 EF.
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dare la precedenza sui Macedoni ai barbari persiani, si rivolge a due cortigiani
con queste parole di scherno volte a relativizzare, anzi a umiliare, la presunta
superiorita macedone: «Non vi sembra che i Greci passeggino fra i Macedoni
come semidéi in mezzo ad animali?» (00 dokobowv VUiV ot "EAAnveg &v toig
Maxkeddow domep &v Onploig nuibeot mepinarelv;). La consonanza fra il passo
sinesiano e quello plutarcheo sembra in questo caso evidente, data anche la
similarita della prospettiva: pure per Sinesio il senso di superiorita mostrato da
quei concittadini non ha ragion d’essere, come per Alessandro quello dei
Macedoni; ovvio che il tono sinesiano si mantenga sul piano di un piacevole
gioco di reminiscenza letteraria, senza l'aggressivita che spira dal passo
plutarcheo. Fonte plutarchea ha probabilmente la citazione del comportamento
di Temistocle nell’ep. 93 a Esichio, un amico di Cirene, al quale Sinesio chiede
un favore per la famiglia acquisita del fratello, ricordandogli che Temistocle
«declinava ogni carica nella quale i suoi amici non avessero avuto nulla di pit
dei forestieri».5 Qui la notizia corrisponde esattamente a quanto Plutarco narra
in Aristid. 2, 4, dove la parzialita di Temistocle ¢ messa svantaggiosamente a
confronto con lonesta scrupolosa di Aristide, che mai si era curato
dell’appoggio di una potente cerchia di amici come invece aveva fatto il suo
rivale. Ancora una volta, la prospettiva sinesiana permette di alludere al passo
plutarcheo ma nello stesso tempo di piegarlo, anzi rovesciarlo, a fini piu
modesti e squisitamente personali: Sinesio non chiede appoggi o favori per se
stesso, quanto un provvedimento di sgravi fiscali per la suocera del fratello;
lungi dal rifarsi retoricamente a un passato lontanissimo, la situazione ¢ assai
realistica, dato che il peso della tassazione ricadeva sempre piu pesantemente
sul ceto dei euriales a cui lo scrittore e il suo entourage appartenevano.

Altra probabile reminiscenza plutarchea si puo rinvenire nell’ep. 3,
indirizzata al fratello ma non databile, 12 dove Sinesio cita un Aoyoypdpog a
proposito della genealogia di Laide, la nota cortigiana di quarto secolo a. C., di
cui viene appunto ricordata lorigine servile: qui il raffronto non puo che
condurre a Plutarco, Nie. 15, 4. Appena Alcibiade ebbe abbandonato la flotta
ateniese in Sicilia, Nicia prese il comando supremo e compi il periplo dell’isola,
ma si limitd ad attaccare Iccara, una fortezza di poco conto; e in
quell’occasione, narra il biografo, fu catturata Laide, ancora giovanissima, e
portata nel Peloponneso: Aéyeton kol Adida v étaipav ¥t képnv év Toic
aiyporotog mpabdeloav &g Iehomdvvnoov kouobivar. Di questa notizia
Plutarco ¢ infatti, prima di Sinesio, 'unica fonte a noi nota. Una notevole
concordanza verbale si ravvisa in ¢p. 137, dedicata al compagno di studi e amico

5. Ct. Sinesio, Opere a c. di A. Garzya, Torino 1989, 238.
6. In proposito non esistono piu dubbi: cf. D. Roques, Synésios de Cyréne et la Cyrénaiqne dn
Bas-Empire, Paris 1987, 128.
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Erculiano e relativamente giovanile.” Sinesio ricorda un precetto fondamentale
dellepistolografia tardoantica, quello della cuvtopio (brevitas), e di una certa
riservatezza disimpegnata, tale da escludere dal commercio epistolare argomenti
troppo speculativi.® Egli ritorna con il pensiero agli anni del comune studio alla
scuola di Ipazia, e alla pronta confidenza che I'amico gli aveva ispirato e che
laveva spinto a rivelare a lui, pur conosciuto di recente, il suo pensiero
filosofico; questo egli vorrebbe approfondire, ma sa che per lettera cio
risulterebbe improprio: T0 yap TAG EMOTOAAG Tpdypa ovk Exéuvbov, AN
VoW Exel 10 meprtuydvt pocdiuiéyecbat. Come giustamente commenta A.
Garzya, la segretezza dei contenuti filosofici era raccomandata soprattutto dai
pitagorici, e di conseguenza dai loro continuatori tardoantichi, ma anche da un
neoplatonico come Giamblico intriso di pitagorismo; e ancora una volta ci
soccorre la testimonianza di Plutarco: Numa, re filosofo e pio per eccellenza,
vuole temperare la durezza guerriera della Roma arcaica ereditata da Romolo
con provvedimenti legislativi e con rituali pit miti, non esclusa una certa qual
tiverenza superstiziosa nei confronti della divinita (010 derodapoviog):? tutto
cio dovuto, secondo il biografo, all'influsso di Pitagora, nonché al culto delle
Muse, fra le quali Numa istrui i Romani a venerare soprattutto Tacita, la musa
del silenzio, e Plutarco commenta: Omep eivon dokel v  ITvBaydpetov
dmopvnpovedovtog Exepvbiov kai Tipdvtoc. 10 Alla medesima immagine
Sinesio ritorna nell’ep. 142, sempre rivolta a Erculiano e strettamente legata alla
precedente: egli riconosce la propria debolezza, che lo allontana parecchio dagli
eroi, anche se forse potrebbe imitare la loro riservatezza taciturna, TANY 6Gov
uymTiG etvon Thg xepndiag ndEGUMY.1 Anche qui sono in gioco la frequenza
e la profondita di contenuti dello scambio epistolare fra i due amici.

Letterale ¢ la citazione da Plut. Phoc. 1, 2, a proposito della passata
grandezza di Atene — un tema che, come abbiamo visto, Sinesio riprende piu
volte —, di cui restano solo le tracce nei suoi edifici, come di una vittima
sacrificale di cui rimangano soltanto la lingua e le viscere, kafdmep iepeiov
damenpaypévov yAdooa kol koo pévov dmodeinetor. In Plutarco queste
parole sarebbero state pronunciate da Antipatro sul conto di Demade, ormai
vecchio e inutile dopo una vita spesa a compiacere 1 sovrani macedoni tradendo
la sua stessa citta, Atene per appunto. Sinesio riprende il dettato plutarcheo
variandolo appena: igpeiov Stomenpaypévou 1o déppa Aeimetar yvapiopo tod

7. Garzya, Opere, cit., 330, la data fra il 393 e il 399, anni in cui Erculiano si trovava ad
Alessandtia.

8. Anche per ragioni precauzionali, perché le lettere venivano affidate a qualche
intermediario, della cui segretezza non si poteva sempre essere certi, e neppure del fatto che
andassero a destinazione.

9. Cf. Num. 8, 3.

10. Cf. Num. 8, 6.

11. Cf. ¢p. 142, 7.
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ndAon ote (Mov, ma lipotesto rimane evidente, e certo il destinatario della
lettera era perfettamente in grado di apprezzare la citazione colta.

L'ultima  reminiscenza  dalle  biografie  plutarchee  ravvisabile
nell’epistolario ¢ tratta dalla vita di Temistocle, in un’altra lettera indirizzata a
Erculiano, 'ep. 144, non databile. Come molte altre, essa rappresenta un
biglietto di raccomandazione a vantaggio di un amico, che in questo caso ¢
anche il latore della missiva. In procinto di impegnarsi direttamente nell’attivita
politica per la sua citta, Sinesio vuole assicurarsi appoggio di personaggi
ragguardevoli, fra i quali il cristiano Isidoro di Pelusio, qui chiamato «l tuo
sacto amico diacono» (TOV 1gpdv &taipov TOV didkovov), a cui Sinesio
raccomanda di prepararsi «a affrontare I'avversario cavaliere»: yvpvaléodwm
TPOG AvTay®VITHV inméa. La metafora agonistica sembra riprendere Them. 25,
1, dove Plutarco accenna ai cavalli di lerone pronti a gareggiare a Olimpia,
mmovg dymvieTdc,

Ma le consonanze piu notevoli fra Sinesio e Plutarco si rinvengono
indubbiamente nell’opuscolo De Aegyptiis, che reca nella tradizione manoscritta
il sottotitolo De providentia. In forma quasi romanzesca si narra la vicenda di
Osiride e del malvagio fratello Tifone, che tentd di contendergli il regno
d’Egitto, dapprima vittorioso ma poi rovinosamente sconfitto. Questa esile
trama ¢ il travestimento allegorico di convulse vicende politiche di cui Sinesio
stesso fu almeno in parte testimone quando dovette recarsi a Costantinopoli,
dove rimase suo malgrado per tre anni, dal 399 al 402,'2 per donate ad Arcadio
Vaurum coronarium ma soprattutto per chiedere sgravi fiscali a favore di Cirene.
In tal senso, questo opuscolo ¢ strettamente legato e forse di poco postetiore al
De regno, anche nella polemica contro lintervento dei barbari germani
nell'impero romano, ormai unito solo di nome, ma de facto sul punto di separarsi
definitivamente in due meta, orientale e occidentale. Non ¢ dunque casuale che
nel racconto il malvagio Tifone si serva dell’aiuto dei barbari, che Sinesio, alla
fine del primo libro, designa come «lupi» (gli Unni) e come «leoni» (i Goti), e
che la congiura contro Osiride venga organizzata con 'aiuto della moglie del
comandante in capo dell’esercito egizio, una donna scitica, per caratterizzare la
quale Sinesio ricorre a tutti 1 loci commmunes della misoginia antica e che, in quanto
scita, appativa barbara per eccellenza, poiché i Greci davano spesso
quell’appellativo a tutti quanti i popoli barbari. In Osiride tutti gli interpreti
sono ormai concordi nellidentificare Aureliano, amico di Sinesio e praefectus
praetorio Orientis, mentre in Tifone il fratello di lui Cesario, oppure — secondo
alcuni — Gainas, da semplice soldato assurto alla carica di wagister utrinsque
militiae, € capo dei Goti che si ribellarono al debole e giovanissimo imperatore
Arcadio nel 400; ma con la prima interpretazione il contrasto fra i due fratelli
sembrerebbe meglio corrispondente alla trama del racconto. La scelta di tale

12. Questa almeno ¢ la datazione piu probabile.
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allegoria riflette il prestigio di cui nel mondo greco, fin dall’eta arcaica, godette
IEgitto con la sua cultura e la sua religione antichissima; e il precedente
letterario pitl immediato si puo rinvenire facilmente nel De Iszde et Osiride, molto
probabilmente ben noto a Sinesio. I due autori sono in fondo legati da molti
elementi comuni: entrambi gentiluomini di campagna, honnétes hommes, spesero
pero le loro energie al servizio delle proprie citta d’origine, meno Plutarco e piu
Sinesio; la loro formazione culturale li porto ad apprezzate la filosofia platonica
e un’etica che privilegiasse un accorto equilibrio morale, quella perpromdBera
stoica che pero in fondo poco si distingueva dalla pesdtng aristotelica, e in cio
essi non si discostavano dall’eclettismo dominante negli ultimi secoli del
paganesimo. Certo, l'esistenza di Sinesio fu assai piu tormentata di quella del
Cheronese, perché ben diversi furono i tempi in cui 'uno e laltro vissero. Ma la
lettura degli scritti sinesiani — espetienza molto piacevole anche per il lettore di
oggi — rivela un saggio equilibrio non molto lontano da quello che domina i
Moralia plutarchei. Date queste premesse, le finalita dei due scritti sono perd
completamente diverse: I'opuscolo plutarcheo rivela interessi storico-religiosi e
antiquarl, mentre il pamphlet sinesiano ha, come si ¢ detto, precisi agganci con la
realta contemporanea e forse anche il desiderio, pur prudentemente velato, di
influire su di essa. 1l ruolo di Iside, la sposa-sorella di Osiride, viene percio
completamente trascurato da Sinesio, mentre nell’opuscolo plutarcheo esso
riveste un’importanza primaria, ¢ anche Osiride ¢ solo un principe reale, non
pit il dio della morte e della rinascita, non pit i dio dell’Oltretomba che
promette la salvezza ai suoi fedeli. Tuttavia la caratterizzazione di Osiride e di
Tifone risponde ai medesimi stilemi, e in entrambi gli autori la
contrapposizione fra bene e male non potrebbe essere piu netta. In Plutarco la
molteplicita degli elementi che entrano in gioco e linteresse prevalente per
Peziologia dei riti legati alle divinita egizie risultano quasi dispersivi, mentre
Sinesio trascura completamente questi elementi ed ¢ assai piu stringato e
unitario nella sua natrazione. Ma vediamo qualche esempio concreto. Innanzi
tutto, la caratterizzazione univocamente positiva di Osiride rispetta quella
plutarchea, dove egli ¢ Popposto di tutte le forze del male, ¢ la luce del sole, ¢ la
glustizia, il signore delle forze naturali benefiche, ancor pit della divinita che
muore e regna sui morti, com’era tradizione nella religione e nel culto egizi.
Allopposto, Tifone ¢ allegoria della tracotanza, del disordine, delle forze
disgregatrici nella natura e nella societa umana;'? in cid entrambi gli autori
avevano facile gioco nell’etimologia del nome proprio, che suggeriva
Iimmediata connessione con TOQOC, ossia appunto con la tracotanza, la
superbia, che tutta letica classica e la filosofia ellenistica condannavano senza
appello; del resto, la lunga fortuna letteraria di Tifone era cominciata con

13. E interessante ricordare come in Temistio, or. 2, 34 A, Tifone sia identificato senza
esitazione con il dominio dei barbari.
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Esiodo, Eschilo!'> e Pindaro.!¢ Specularmente, Plutarco etimologizza il nome
di Osiride come derivante da 6610¢ e 1€pdq).!7 In Plutarco, pero, i due sono
soltanto fratellastri, perché Tifone, cortispettivo dell’egizio Seth, nacque da Rea
e Crono, mentre Osiride da Rea e Helios;!® entrambi sono considerati démoni,
ma Osiride e Iside vennero, secondo Plutarco, assunti fra gli deéi. In Sinesio non
c’¢ traccia di demonologia, ed egli potenzia il contrasto innovando il mito e
immaginandoli fratelli, entrambi figli del re Tauro, e avendo cura di aggiungere:
«le anime sono o “nobili o ignobili”’, e cosi puod accadere che un Libico sia
congiunto di un Parto e che al contrario quelli che noi chiamiamo fratelli non
sieno per nulla legati da parentela di anime».!® Osiride ¢ dipinto secondo
I'immagine del puer senex, ossia di colui che, fin dallinfanzia e dall’adolescenza,
unisce al vigore fisico del giovane la prudenza e la saggezza del’'uvomo adulto.
Analogo ¢ il dettato di Plutarco (356 AB), che definisce Osiride p€yag
Baowevg evepyéng figlio di Helios (355 E) preannunciato al mondo da un
misterioso oracolo tebano di Zeus.?’ Ben presto, egli si accinge a civilizzare gli
Egizi, insegnando loro a coltivare i campi, a rispettare le leggi e a venerare gli
dei (356 B); poi percorre il resto della terra, attirando a sé tutti 1 popoli non con
la violenza, ma con una dolce persuasione, con il canto e ogni sorta di musica:
per questo, continua Plutarco, i Greci ’hanno assimilato a Dioniso;?! ma,
potremmo aggiungere noi, tale figura divina presenta notevoli analogie anche
con Eracle uccisore di mostti e civilizzatore.

In realta piu diffusa e colorita appare la caratterizzazione del fratello
malvagio Tifone, supremo esempio di brutalita, disonesta, lussuria e soprattutto
rozzezza incolta, ma anche di incoerenza e incostanza: due tratti negativi,
questi ultimi, che lo caratterizzano in antitesi al saggio stoico e neoplatonico, e
lo privano del controllo di se stesso e degli altri, rendendolo incapace di
assolvere adeguatamente a qualsiasi funzione pubblica; e da questo punto di
vista, come ¢ stato giustamente rilevato,?? il Tifone sinesiano appare anche
antitesi del legittimo e benefico Baoiedq e invece incarnazione del TOpoavvog
quale ormai veniva inteso in eta tardoantica e bizantina: anche Temistio,

14. Cf. Theog. 820-68.

15. Cf. Aesch. Pr. 351-72.

16. Cf. Pyzh. 1, 16-28.

17. Cf. Is. et Os. 375 E.

18. Cf. Is. et Os. 351 F, 355 F-356 A.

19. Cf. Sinesio, Opere, cit., 457 (la traduzione, qui e altrove, ¢ di A. Garzya).

20. In tutto questo passo, Plutarco si lancia in una spericolata zuterpretatio Graeca delle
divinita egizie, che ovviamente manca completamente nel testo sinesiano.

21. Ed ¢ anche assimilabile all’Oceano, in quanto signore dell’acqua e dell’'umido elemento
fecondante e origine di tutte le cose (364 D), di cui egli sarebbe dmopponri (365 B). In generale,
per l'azione benefica attribuita a Osiride cf. anche 356 B.

22. Cf. AV.M. Pizzone, Simboli di regalita nel De providentia di Sinesio di Cirene. TAXIS e
EUKOSMIA, 1, «Prometheus» 27 (2001) 73-92 (soprattutto 84-806); 11, 7bid. 175-186.
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qualche anno prima, si era servito della mitologia tifonia per condannare
Pusurpatore Magnenzio e esaltare Costanzo II. Cio significa che lo scritto
sinesiano va letto su un doppio registro: il riferimento immediato ¢ al dissidio
fra Aureliano e Cesario, ma piu latamente esso mira a mettere in evidenza
Iideologia imperiale, che viene ribadita esplicitamente nel De regno, il Bacthkdg
AMdyog rivolto ad Arcadio. Comungque, nel racconto sinesiano, Tauro, il padre
loro, «re, sacerdote e filosofow, e secondo gli Egizi anche dio, avvedendosi di
tutto cio e rendendosi conto dell’approssimarsi della morte, decide di preparare
la successione al trono per il saggio Osiride: un momento a cui Sinesio dedica
ampio spazio e che presenta, certo non casualmente, forti analogie con il
cerimoniale dell’elezione imperiale tardoromana e bizantina: un’elezione a cui
partecipano essenzialmente i militari e i sacerdoti,?® nonché gli dei egizi stessi,
che, in questo caso, si pronunciano immediatamente a favore di Osiride, prima
ancora che abbia luogo la votazione vera e propria. Una volta eletto, Osiride
rifiuta la proposta di scacciare il fratello, sebbene il padre lo incoraggi in questo
senso con argomentazioni che costituiscono una vera e propria lezione di
filosofia neoplatonica. 2 Al nome di Osiride nella scrittura geroglifica
appartiene, secondo Plutarco, «il disegno di un occhio e di uno scettrow, ¢ il suo
nome stesso lo indicherebbe come il dio dai molti occhi;?® e il simbolo
dell’occhio ritorna, potenziato, in Sinesio, che ricorda del dio «’imagine
misterica recante due coppie di occhi, delle quali la inferiore deve chiudersi
quando la superiore stia guardando, e quando questa si chiuda quella passa a
sua volta a guardare. Considera che questo ¢ lenigma della teoria e della
prassi». 20 Preciso riscontro plutarcheo trova anche la menzione degli eroi
custodi del’umanita (P@@V OAOV 1EPOV Empees AvOpdT®V): in Is. ez Os. 361
B. Plutarco infatti chiama in causa esplicitamente la demonologia di Senocrate,
parlando di démoni malvagi e démoni buoni, che sono @Hlakag GvOpwOTOV,
secondo il dettato gia esiodeo,?” e che in De defectn oracutorum 415 A vengono
senz’altro definiti come intermediari fra gli dei e gli uomini, secondo il celebre
spunto platonico del Simposio.

Altro raffronto puntuale ¢ l'utilizzo dell'immagine dei due orci, ossia la
citazione di I/ 24, 527-530, rispettivamente nel De nsommniis 8 e nel de providentia

23. Si veda, anche a questo proposito, tutto 'ampio contributo, gia citato, di Pizzone. Fra
Paltro, Sinesio ha cura di ricordare come gli stranieri, anche mercenari, fossero esclusi dalla
possibilita di votare: questo in coerenza con la sua avversione per i barbari. Non a caso, «porcari
e stranieri, massa sciocca e numerosa», avrebbero sostenuto lo stolto Tifone. Tutto questo
episodio presenta strette consonanze con Plut. Is. ez Os. 354 BC.

24. Garzya segnala, ad esempio, Plot. 1, 6, 9, 41; e la complessa gerarchia degli esseri dalla
Monade agli esseri sensibili molteplici, nella quale trovano posto demoni buoni e démoni malvagi,
sviluppata soprattutto da Giamblico nel De mysteriis.

25. Cf. Is. et Os. 355 A.

26. Ct. Sinesio, Opere, cit., 475.

27. Cf. Hes. Op. 123 = 253.
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1T 6 sinesiani e in de Iside et Osiride 369 C plutarcheo.?® In entrambi 1 passi
sinesiani la citazione dei versi omerici vale a spiegare 'opposizione dei caratteri
e dei destini umani: ¢ la divinita stessa a distribuire equamente agli uomini il
bene e il male, come Achille aveva ricordato a Priamo mediante 'allegoria dei
due orci, 'uno datore di beni e laltro datore di mali. E, nel caso del De
providentia, un’allegoria nell’allegoria, che serve a spiegare opposizione assoluta
P'uno rispetto all’altro dei due fratelli Osiride e Tifone. 2 Nel De insomniis 1a
medesima allegoria giustifica linestricabile legame dell’anima umana con la
materia, quest’ultima intesa evidentemente come lelemento negativo del
composto. Analogamente, in Plutarco 1 versi omerici rappresentano
icasticamente il dualismo intrinseco che segna il racconto del conflitto fra
Osiride e Tifone ma anche linterpretazione filosofica del cosmo. Ecco le sue
parole: «Sono molti gli elementi che determinano (I'universo), e in tutti il bene e
il male sono mescolati; o, per meglio dire, quaggiti non esiste niente in natura
che sia completamente puro. D’altra parte non si puo pensare che ci sia un solo
dispensiere che versi le nostre esperienze da due orci differenti, mescolandole
con vera arte da locandiere come se fossero vino: la nostra vita ¢ si frutto di una
mescolanza, e cosi pure il cosmo, ma di una mescolanza che deriva dall’essere
trascinati da due principl contrari e da due forze in opposizione, che ci
spingono ora a destra ora a sinistra, ora in avanti ora all'indietro».*” Plutarco
sembra con queste parole porsi in atteggiamento critico nei confronti dei versi
omerici: alla sua religiosita ripugna pensare che la divinita possa essere causa del
male, e percio sottolinea come Omero proponga una spiegazione semplicistica,
troppo schematica della presenza del bene e del male nel mondo, che, a suo
giudizio, sono invece sempre inscindibili e mescolati. Sinesio ha invece alle sue
spalle la lunga tradizione neoplatonica, che in sostanza ammetteva tale dualismo
molto pronunciato; e dunque aderisce alla rappresentazione omerica, anche
perché tutto il suo discorso mira a creare il contrasto maggiore possibile fra
Osiride (il bene) e Tifone (il male). E tuttavia egli, pur salvando il dettato
omerico, tenta di conciliatlo con il dogma platonico, secondo il quale la divinita
sarebbe comunque incolpevole (0€0¢ Gvaitiog), affermando che la provvidenza
rende il male stesso uno strumento del bene: cosi Sinesio si pronuncia anche
nell’ep. 41. Essa ¢ in realta una lunga lettera aperta indirizzata ai fedeli e ai
sacerdoti di Tolemaide e probabilmente databile al 412, quando ormai Sinesio

28. Questi versi erano d’altronde entrati al centro di una polemica plurisecolare a partire da
Plat. resp. 11 379¢cd, che li cita come esempio di immoralita poetica.

29. Del resto fu Plutarco colui che per primo uso nel significato traslato il verbo
aMnyopém in Is. er Os. 362 AB, sebbene egli, come poi Sinesio, usi di preferenza il verbo
aivittopon.

30. Come osserva A.V.M. Pizzone, Sinesio ¢ la “sacra ancora” di Omero. Intertestualita e
modelli tra retorica e filosofia, Milano 20006, 131-133, questi versi omerici dovettero essere molto
presenti a Plutarco, che li cita piu volte, oscillando fra il desiderio di assolvere Omero e ’adesione
alla critica platonica.
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aveva assunto I'impegnativa carica vescovile, per metterli in guardia dal prefetto
Andronico, che viene presentato come un vero e proprio flagello e strumento
del male. Ma subito fin dall’esordio Sinesio afferma: «Le potenze del male
contribuiscono alla realizzazione nell'universo dei disegni della provvidenza
(puniscono infatti chi merita punizione), ma cionondimeno sono in odio a Dio
e bisogna aborrirle.»’!. Fra altro, questa lettera presenta una consonanza con
Is. et Os. 354 B, laddove Sinesio ricorda come «gli Egizi e la nazione degli Ebrei
furon governati per lungo tempo dai loro sacerdoti»; e Plutarco infatti, in quel
passo dichiara che gli Egizi sceglievano i loro sovrani &k t@v iepéwv — ma
anche dai soldati, particolare che Sinesio omette, forse perché non pertinente
alla sua argomentazione. Insomma, nell’epistola come nel trattato, egli afferma
la medesima teoria, che in sostanza subordina il male al bene in un’ottica che
non stona nemmeno con la teologia cristiana, alla quale Sinesio si sforzava
faticosamente di conciliare il neoplatonismo. Come sottolinea nel De providentia,
in definitiva chi compie il male lo compie sempre volontariamente, ed ¢ dunque
responsabile I'individuo, non la divinita.3?

Tornando alla narrazione delle vicende di Osiride e Tifone, lo spunto
plutarcheo serve a Sinesio per procedere a intessere, come si ¢ detto, una trama
quasi romanzesca: evidentemente non gli interessano le interpretazioni e le
digressioni sulla religione egizia che arricchiscono, ma rendono anche faticoso,
Popuscolo plutarcheo, non a caso definito da Norden come una delle opere piu
difficili dell’intera letteratura greca.® Piuttosto, il lettore moderno ammira la
fluidita e la vivacita della narrazione sinesiana, non priva di qualche spunto
decisamente comico, per esempio nel dipingere la disperazione di Tifone per
l'avvento al trono dell’odiato fratello e le trame intessute dalla moglie di costui,
ritratta secondo la piu tradizionale misoginia greca in contrasto con le perfette
virta della moglie di Osiride.?* Non c’¢ traccia, nell’opuscolo sinesiano, della
morte di Osiride e della laboriosa ricerca del suo cadavere da parte di Iside, che
invece occupa molte pagine plutarchee: era questo un elemento indispensabile
nel’ambito del mito egizio, intorno al quale Plutarco costrui uno schema
filosofico ternario, dove Osiride rappresenterebbe il Logos, 'Essere supremo,
Iside, in posizione subordinata, la materia ricettiva, ¢ Horos il mondo nato
dall’unione di quei due elementi. Invece Sinesio non dimentica la vera
destinazione del suo scritto, ossia Arcadio e i1 suol cortigiani, e preferisce
ampliare 'abbrivio plutarcheo sui benefici che il buon sovrano, appena salito al
trono, procurd ai suoi sudditi. Plutarco scrive cosi: «Uno dei primi atti che si

31. Ct. Sinesio, Opere, cit., 121.

32. Per un’ampia trattazione di tutto questo aspetto del pensiero sinesiano cf. Pizzone,
Sinesio e la “sacra ancora” di Omerv, cit., 134-150.

33. Cf. E. Norden, Die Geburt des Kindes, Leipzig 1924, 98.

34. Forse questa figura puo essere lo sviluppo di un cenno plutarcheo all’aiuto ricevuto da
Tifone da parte di una non meglio identificata regina etiope: cf. Is. ez Os. 356 B.
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dice Osiride abbia compiuto durante il suo regno, fu quello di liberare gli Egizi
dal loro modo di vivere povero e primitivo, mostrando loro i frutti dei campi,
dando loro leggi e insegnando a venerare gli déi. Poi egli percorse tutta la terra,
civilizzandola senza il minimo ricorso alle armi, ma attirando a sé la maggior
parte dei popoli incantandoli con la persuasione, con la parola, il canto e ogni
genere di musica. Ecco perché 1 Greci giunsero a identificarlo con Dioniso».
Anche Sinesio dichiara che Osiride, «un essere per nulla adatto a questa terray,
ben presto s’accinse a blandirne 1 mali senza fare nessun uso della forza, ma
sacrificando a Peito, alle Muse e alle Cariti per indurre tutti a conformarsi
spontaneamente alla legge».3® Qui il richiamo a Plutarco sembra fuori dubbio;
ma poi egli preferisce sviluppare 'embrione plutarcheo in un vero e proprio
Fiirstenspiegel che raffigura Osiride con 1 tratti tradizionalmente attribuiti al
sovrano ideale. In particolare, Sinesio si sofferma sui benefici che vengono
conferiti ai sudditi sul piano economico e piu propriamente fiscale — punto
dolente del’amministrazione tardoantica per chi, come Sinesio, apparteneva al
ceto dei curiales vessato dalla tassazione; ma anche sull’elevazione morale che al
popolo derivava da un sovrano esemplare come Osiride. Ed ¢ interessante
notare come, nella reazione negativa che viene attribuita al malvagio Tifone,
irato di fronte alle lodi rivolte al fratello, si possa scorgere I'eventuale rovescio
della medaglia dei Boocthikol Adyot, forse non sempre a tutti graditi, anche se
pochi avrebbero avuto Pardire, nella realta, di esprimere il proprio disappunto
con la rozza violenza del mostro. La congiura di costui contro il fratello prende
pur essa spunto da Plutarco, ma solo per alcuni tratti: mentre questi si attiene al
mito egizio della morte, e poi rinascita, del dio Osiride, Sinesio non puo che
adottare un’altra soluzione. Osiride viene sconfitto dalla perfidia di Tifone, ma
gli viene risparmiata la vita dai soldati stessi e trattato con rispetto per timore
della reazione popolare; sara semplicemente costretto ad allontanarsi per un
certo tempo, che Sinesio non vuole precisare, cosi come non si sofferma su
nessuno dei crudi dettagli che i mito egizio proponeva nella narrazione
plutarchea. Tutto si svolge in un clima che in fondo non ha nulla di feroce né di
minaccioso, dove il lieto fine s’intuisce facilmente. La rivincita di Osiride
avverra per opera degli Egizi stessi, che si ribellano agli Sciti oppressori schierati
dalla parte di Tifone, e li sconfiggono. Ma l'autore avverte che non gli ¢ lecito
addentrarsi nella narrazione: tutto questo deve rimanere avvolto nel mistero, e
sarebbe cosa empia rivelare le cose sacre: «a questo punto dobbiamo guardarci
dal rivelare 1 misteri ineffabili»; 37 dichiarazione che anticipa di poco la
discussione sul problema del male e la citazione dei versi omerici di cui s’¢ detto
sopra, di stampo neoplatonico ma in fondo non discordante dall’aura misterica
che anche secondo Plutarco fini per circondare il mito egizio. La meditazione

35. Cf. Is. et Os. 356 AB.
36. Cf. prov. 1, 12.
37. Cf. prov. 2, 6.
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trova del resto ampio spazio nella figura di «un uomo d’indole severa, educato
dalla filosofia a un costume rude, estraneo ai modi cittadini».’® Egli osserva i
tristi accadimenti che turbano il regno egizio, la sconfitta e I'esilio di Osiride,
ascolta voci misteriose che sembrano preannunciare il crollo imminente
dell’empio Tifone, quando costui giunga ad attentare alla religione e al culto
tradizionali. E anche qui si riscontra un punto di contatto veramente testuale
con lo scritto plutarcheo: satebbero giunti, medita il saggio, «anni futuri nei
quali il figlio Oro® avrebbe preferito allearsi col lupo anziché col leone.» (I 18).
Questo passo corrisponde strettamente a Is. ez Os. 358 C: nell’ambito di un
dialogo fra Osiride e Horos, il padre chiede al figlio quale animale ritenga piu
utile per la battaglia imminente contro Tifone; «quando Oros rispose “un
cavallo”, 100 & 'Opov inmov gindvtoc, Osiride rimase sorpreso perché non
avesse detto “un leone” anziché un cavallon. Qui Benseler proponeva di
correggere Mkov al posto di {mov proprio sul fondamento del passo sinesiano,
anche con il vantaggio di evitare lo iato. Ma la proposta non ha incontrato
favore, perché evitare lo iato non ¢ preoccupazione costante di Plutarco; in
verita, come sottolinea nel suo commento Griffiths* il lupo era animale sacro
a Horos; ma il dio veniva spesso rappresentato a cavallo, sicché, a fronte della
concorde tradizione manoscritta, "emendazione di Benseler sembra piuttosto
arbitraria.

In questo breve contributo ho scelto di concentrarmi particolarmente
sull’influenza esercitata su Sinesio dal de Iside et Osiride; ma nell’opera sinesiana si
possono rinvenire tracce di altri opuscoli plutarchei, oltre agli esempi qui
riportati tratti dall’epistolario, anche in scritti apparentemente meno impegnati
come 'encomio della calvizie. Il quadro complessivo che si ricava dalla lettura
di Sinesio offre dunque I'impressione che egli non abbia sfruttato Plutarco in
maniera intensiva; piuttosto, il biografo e moralista, ma anche I'esponente del
medio platonismo appare, per cosli dire, sotto traccia un po” dovunque nella sua
produzione, anche se costitui una fonte primaria solo per il De providentia, senza
dubbio, insieme al De regno, 'opuscolo sinesiano piu impegnato e rilevante. Una
presenza, quella plutarchea, che, pur non essendo continua come quella di
Dione Crisostomo, ¢ perd tutt’altro che priva di rilievo per la messa a punto
delle letture che costituirono il fondamento della ricca e molteplice cultura
sinesiana.

38. Cf. prov. 1, 18.
39. Evidentemente il corrispettivo di Horus.
40. Cf. J. G. Griffiths, Plutarch’s De Iside et Osiride, Cambridge 1970, 347.
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Ungleiche Herkunft ungleicher Seelen.
Philosophische Reminiszenzen in
De providentia 1, 1

Helmut Seng

Politik —  Literatur — Philosophie lautet der Untertitel eines kurzlich
erschienenen Tagungsbandes zu Synesios von Kyrene, der mit diesen
Bestimmungen dem facettenreichen Werk und der vielseitigen Personlichkeit
des Autors zu entsprechen versucht.! Die dreifache Charakterisierung passt
besonders auf die Schrift mit dem Doppeltitel Atydmtiotr fi mept Tpovoiag,?
meist zitiert als De providentia. 3 Das politische Interesse des Synesios
manifestiert sich deutlich in der Wahl des Themas; denn der dgyptische Mythos
spiegelt die Machtkdmpfe politischer — Fihrungspersénlichkeiten — im
zeitgendssischen Konstantinopel und das Massaker vom 12. Juli 400 an den
Goten in der Stadt.> Zu den zahlreichen literarischen Aspekten gehdrt nicht
zuletzt eine klar strukturierte und in sich schlissige Handlung, aber auch eine
von Synesios selbst in seiner Vorrede herausgestellte mowcidia. ¢ Am
philosophischen Gehalt der Schrift hebt Synesios die Erdrterung bislang

1. Seng-Hoffmann (ed.).

2. Zum Doppeltitel cf. Hose,14-15.

3. Editionen, Ubersetzungen, Kommentare: Terzaghi; Nicolosi; Garzya; Cameron-Long;
Lamouteux-Aujoulat 11I; Hose.

4. In pragmatischer Hinsicht gerichtet auf Steueretleichterungen fiir die Pentapolis, als deren
Vertreter Synesios nach Konstantinopel reist, und Privilegien fiir die eigene Person. Cf. die
mythisch verschlisselte Darstellung in De providentia 1, 18 (105, 10-107, 13 Terzaghi, insbesondere
ab 107, 8) sowie Ay. 1, 474-509; dazu ep. 154, 277, 1-5 Garzya; De insomnizs 14, 176, 2-6 Terzaghi
sowie weiterfithrend ¢p. 100 und Seng, «Auf dem Wegy.

5. Cf. De providentia 2, 1-3, 109, 10-118, 15 Terzaghi; cf. ferner, in den Einzelheiten
divergierend, neben Nicolosi 21-40 die neueren Darstellungen bei Liebeschuetz, 111-125;
Cameron-Long, 199-236; Hagl, 46-62; Schmitt, 316-358; Hoffmann, 56-59; Schuol, 133-135.

6. 64, 10 Terzaghi.
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ungeldster Probleme hervor;” aber auch die Schilderungen von gegensitzlichen
Charakterziigen und Verhaltensweisen der Protagonisten lassen sich als Beitrag
zur politischen Philosophie verstehen.8 Dazu kommen Einzelheiten, die immer
wieder philosophische Vorstellungen und Texte aufnehmen.® Im Folgenden
wird das Eingangskapitel De providentia 1, 1 etwas nidher auf verarbeitete
Vorbilder untersucht, und zwar insbesondere mit Blick auf die Chaldaeischen
Orake! (= OC), die im Zusammenhang bislang nahezu unbeachtet geblieben
sind.10

Zunichst scheint freilich der Bezug auf Plutarchs Schrift De Iside et Osiride
besonders wichtig;'! allerdings wird rasch deutlich, dass die Bedeutung dieses
Vorbilds begrenzt ist. Dies zeigt ein kurzer Uberblick zu Handlung und
Hintergrund von De providentia:

Von den zwei Séhnen des Kénigs von Agypten ist der iltere namens Typhos
ein dimonischer Charakter, wihrend Osiris als jingerer beste Anlagen zeigt.
Bei der Kénigswahl, noch zu Lebzeiten des Vorgingers, wird folgerichtig
Osiris zum Nachfolger bestimmt (1, 5-8). Doch Typhos gelingt es mit Hilfe
der Skythen, die als S6ldner in der Hauptstadt sind, den Bruder zu verjagen
und selbst die Herrschaft zu iibernehmen (1, 13-17). Spiter allerdings kommt
es zu einem Volksaufstand gegen die Skythen. Typhos verliert die Macht (2,
1-3) und Osiris kehrt zuriick (2, 4). Die vier spiegelsymmetrisch angelegten
Handlungsmomente sind durch Einschiibe voneinander abgesetzt. Nach der
Wahl des Osiris steht die Rede des Vaters, der vor Nachsicht gegen Typhos
warnt (1, 9-11); vergeblich, wie der Fortgang der Ereignisse zeigen wird.
Nach der Machtergreifung durch Typhos endet das erste Buch mit dem
Wirken eines Philosophen vom Lande, der sich fiir Osiris einsetzt, und
Hinweisen auf dessen Wiederkehr (1, 18).12 Zwischen dem Sturz des Typhos
und der Wiederkehr des Osiris steht eine auktoriale Bemerkung, die nicht
nur die Geschichte des Typhos fiir abgeschlossen erklirt, sondern zugleich
die sehr sparsamen Bemerkungen, die zu Osiris folgen, mit Rekurs auf das
Motiv der Arkanphilosophie rechtfertigt (2, 5-8).

7. 64, 5-7 Terzaghi. Solche Themen wiren etwa «Il dramma dell’'uvomo nel dualismo del De
providentia» (Nicolosi, 119-135) oder «Provvidenza, determinismo e liberta nei Racconti Egigian»
(Nicolosi, 162-172); cf. auch Lamoureux-Aujoulat 111, 57-91 mit weiteren Angaben.

8. Cf. Nicolosi, 105-118; Hagl, 158-163 und vor allem Pizzone, Simboli di regalita nel De
providentia di Sinesio di Cirene: taxis e enkosmia sowie Simboli di regalita nel De providentia di Sinesio di
Cirene: taxis e enkosmia I1. Streckenweise finden Gedanken politischer Philosophie, wie sie in der
an den Kaiser adressierten Rede De regno formuliert sind, in De providentia eine narrative
Umsetzung,.

9. Cf. auch die Aufstellung von Vorlagen bei Nicolosi, 81-104 und die Kommentare.

10. Cf. immerhin Pizzone, Simboli di regalita, (1), 87, und Pizzone, Sinesio ¢ la Sacra ancora’ di
Omero, 144, Anm. 84; 145, Anm. 88.

11. Zur Plutarchrezeption bei Synesios cf. auch den Beitrag von G. Lozza in diesem Band.

12. Die Schilderung gilt allgemein als eine Art ‘Selbstportrit’ des Synesios; cf. Nicolosi, 76-
78; Lamoureux-Aujoulat III, 135, Anm. 131; Hose, 120 [Anm. 82] etc.
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Mit den Mythen von Osiris und Typhon, wie sie von Plutarch und anderen
Autoren iberliefert werden,'? hat die Erzdhlung des Synesios nicht viel mehr
gemein als die Namen der Protagonisten, ihre gegensitzlichen Charaktere und
den Machtkampf, in dem Typhos sich nicht endgiiltig durchsetzen kann.
Vielmehr orientiert sich die Handlungsfiihrung an Ereignissen der
Zeitgeschichte:'* dem Amtsantritt und der Tdtigkeit des Aurelianus als Praefectus
Pracetorio  Orientis, seiner Ablésung durch seinen Bruder Caesarius 15
(moglicherweise auch den anderen Bruder Eutychianus),!¢ der Auslieferung des
Aurelianus an die Goten, dem Massaker an diesen und der Ruckkehr des
Aurelianus. 17 Auch hier sind die Ubereinstimmungen jedoch begrenzt: 18
Aurelianus wird nicht zum Bacidedg gewihlt, sondern von Kaiser Arcadius zu
seinem wichtigsten Amtstriger ernannt, und wird nicht Nachfolger seines
Vaters, sondern seines Bruders Eutychianus.!?

Nach dem Muster biographischer Erzihlung 20 beginnen sowohl das
Vorwort als auch die Erzidhlung selbst mit der Herkunft der ungleichen Brider.
Wihrend jedoch die mpoBewpia sie als S6hne des Tauros nennt?!, fithrt der
Eingang von Buch 1 ihre Herkunft auf ontokosmologische Prinzipien zurtick:??

13. Cf. Hose, 8-11. Zu Typhon als Topos in ideologischen Texten des spiten 4.
Jahrhunderts cf. die Belege bei Baudy sowie Pizzone, Simboli di regalita, (T), 85.

14. «interprétation historiques des Révts égyptiens est infiniment complexe et délicaten,
bemerken Lamoureux-Aujoulat 111, 29 mit Recht. Die Einzelheiten sind hier nicht zu diskutieren;
die im Folgenden aufgegriffene Darstellung nach Cameron-Long, 143-197, entspricht der
widerspriichlichen Quellenlage und dem komplexen Zusammenspiel zwischen Faktizitit und
Fiktionalitit in De providentia, ohne dass letzte Gewissheit zu erlangen wire. Cf. auch den Hinweis
auf Typhos als mégliche «Kompositgestalts bei Schuol, 140.

15. Barnes, 94-102; Cameron-Long, 143-197.

16. PLRE 1 319-321, gefolgt von Roques, 243; Liebeschuetz, 253-271; Schmitt, 304-341.

17. Insbesondere ist unklar, ob es tatsichlich zu einer Ablosung des Praefectus Praetorio Orientis
kam (dann wire er kaum mit dem Ende des Jahres 400 amtierenden Caesarius zu identifizieren)
oder ob in der Dynamik der Erzihlung allein die Riickkehr des Aurelianus als Niederlage des
Typhon zu deuten ist. (I/ trionfo di Anreliano bei Nicolosi, 32, ist, tibertrieben).

18. Cf. auch Nicolosi, 41-49.

19. Cf. auch Nicolosi, 62-73, zur ilteren Forschung, sowie umfassend Lamoureux-Aujoulat
111, 29-57, sowie Schuol. Die These von Hagl (zusammenfassend 196-198), Ositis und Typhon
seien als Arcadius und Honorius zu verstehen, wird ausfiihrlich zurtiickgeweisen von Lamoureux-
Aujoulat 111, 42-55.

20. Cf. Blovin De providentia, mpobewpla, 64, 7 Terzaghi. Cf. auch Schmitt, 308-310.

21. Der Bezug auf Flavius Taurus, cos. 361 [PLRE I 879-880.] passt historisch und wird fast
allgemein angenommen; dass Caesarius und Eutychianus tatsichlich seine Séhne sind, ldsst der
gemeinsame Name Flavius vermuten, bei Aurelianus der Name seines Sohnes Flavius Taurus
[PLRE II 1056-1057]. Dass es sich um bestreitbare Hypothesen handelt, betont Hagl, 134-136
und weist zudem mit Recht auf die Ambivalenz, die sich aus der Wortbedeutung «Stiem» ergibt.
Der Name des Vaters steht somit ebenso auf der Grenze von Faktizitit und Fiktion wie die
weitere Erzdhlung. Cf. auch Hose, 114 [Anm. 3]. Die weiteren Angaben zur Familie sind in



154  Helmut Seng

"Oc1pic kol Toeog fiomv pev Gdehpd kol dmd Tdv odtdv &yevécOnv
onepudrov. ot 8¢ o0 pla yuxdv kol copdtmv cuyyévela: ov yop TO Tolv
avtotv &mi yhig ékedvar yovéoy Todto mpoohkel yuyads, GALG TO &k puag
pufivar nyfic. 800 8¢ N 10D kdopov @ioig Tapéyetar, THY PUEV POTOELSH,
Vv 88 Gedh- kai v pev youddev dvaprdlovcav, dre dpprlopévny Kdto
mot, kol TtV [thc] yAc ynpapdv &€airopévny, € an 1OV Ogiov vpov
Brdoarto: 1 & TOV 0Vpavod VdTOV SERTTAL KoTaméumeTonl Pv yap £¢° @
kooufical v wepiyelov A&y, émitdrreton 8¢ xatodoo Sievhapndiva,
u v @ Koopel kol tdrtel 1o draktov Kol dxdopmtov, adth meldlovoo
afoyovg te xal droopiog GvomAncdfi. kettar 8¢ Oéudog vopog dyopedov
yoxaic, §Tic av opicaco th Tdv dviev Eoxatid tnpron Ty @Oy Kol
auélvvrog droyévntar, tadtv 3\ Ty oty 630V owbig dvappuiivon Kai
glg v olkelay dvayvdfivon Tnyniv, domep ye kai Tag &k Thc Etépag pepidog
pémov  Tvo.  &€opuncapévog  @Uceng Gvdykn & TOVG  GLYYEVElQ
avMcOfivor kevdudvog,

&0a DOGvog te, Kotog te kol dAav E0vea Knpdv
ATng &v Aelu®dvi Kot ok0Tov AAAGKOVGTLY.

«Osiris und Typhos waren Briider, und sie entstammten demselben Samen.
Freilich bedeutet die Verwandtschaft der Korper nicht zugleich eine
Verwandtschaft der Seelen. Denn nicht die Abstammung von denselben
Eltern ist bei den Seelen von Belang fiir die Verwandtschaft, sondern
vielmehr das FlieBen aus ein- und derselben Quelle. Zwei Quellen stellt die
Natur des Kosmos bereit, die eine lichtgestaltig, die andere gestaltlos; und
letztere von unten herauf sprudelnd, da sie irgendwo unten eingewurzelt ist,
und aus den Héhlungen der Erde hervorbrechend, als ob sie irgendwie das
gottliche Gesetz gewaltsam brechen koénnte. Die andere hingt an den
Riicken des Himmels. Sie wird mit der Aufgabe hinabgeschickt, den Bereich
um die Erde herum zu ordnen. Hierbei ist ihr aufgetragen, beim Abstieg auf
der Hut zu sein, sich nicht, wihrend sie das Ungefiigte und Ungeordnete
ordnet und fiigt, durch die Anndherung daran mit Schande und Unordnung
anzufillen. Es gilt ein Gesetz der Themis, das den Seelen verkiindet, dass
jede Seele, die mit dem Tiefsten des Seienden Gemeinschaft hat und
dennoch ihre Natur wahrt und unbefleckt bleibt, deswegen auf demselben
Weg wieder hinauf fliet und in die ihr eigene Quelle wieder zuriickgegossen
wird, gerade so wie es auch eine Notwendigkeit der Natur gibt, dass die
Seelen, die aus dem anderen Teil auf irgendeine Weise herausbrechen, wieder
in den ihnen verwandten Héhlungen lagern miissen,

“wo Neid und Groll und die Volker der anderen Keren

PLRE unter Voraussetzung der dort angenommenen Identititen, insbesondere des Typhos mit
Eutychianus, ohne jede Quellenkritik aus Synesios iibernommen und methodisch wertlos.
22. De providentia 1, 1, 64, 16-5, 16 Terzaghi; Ubersetzung teilweise angelehnt an Hose.
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auf der Wiese der Verblendung im Dunkel umherziehen».

Die gegensitzliche Herkunft der ungleichen Seelen erinnert an die
Gegentiberstellung von Osiris und Typhon bei Plutarch, De Iside et Osiride 49
(371 a-b):»

Mepypévn yap 1 100de 100 kdopov yéveoiq kal ovotaclts &€ dvavtimy, o0
uv  icoclevdv, duvvdpewv, GAAG thg Pedtiovog TO kpdrtog Eotive
anorécOar 8¢ v avAny Tavtdracty ad0vaTov, oAV pev dumepukoioy
10 odpaty, ToAAMY 8¢ Th youyfi ToD mavtog kel mpog v Pedtiova del
dvopoyodoay. &v pev odv T Yoy vode kol Adyoc & Tdv dplotev Tdviav
Nyepov kol koprog "Ooipic dotv, &v 8¢ i kol mvedpact kai ¥dact kol
ovpav® kol dotpolg 10 TeTaypévov kol kafestnkog kol vyoivov dpoig
kol kpdoeot xai meprddoig ‘Ocipidoc dmoppon kol eikmv dupoivopévn:
Topav 8¢ thg wuxAc t© mofntikdv kol TItavikov kol dloyov Kol
guminktov, 100 8¢ ocwuotikod TO Emiknpov Kol voo®ddeg Kol
TapaKTIKOV Goploig kol Suskpaciong kol kphyeoty NAlov kol Geavicpolg
GEMAVIG otov £kdpopal Kol denviacol [kai] Tue@Vog.

«Denn gemischt ist unsere Welt: Sie ist entstanden durch die Verbindung
von Michten, die entgegengesetzt, aber nicht gleich stark sind; vielmehr hat
die bessere die Oberhand. Dennoch kann die schlechte nicht véllig vergehen,
weil sie im Wesen des Korpers stark verwurzelt ist und ebenfalls in der
Weltseele, wo sie stets gegen die bessere Kraft in einem aussichtslosen
Kampf liegt. In der Seele nun sind Intellekt und Denken der Anfiithrer und
Herr all dessen, was am besten ist: Osiris. In der Erde aber, in Winden und
Wassern, Himmel und Sternen sind Ordnung und Stabilitit und Gesundheit,
welche auf den Jahreszeiten, ausgeglichenem Klima und den Umlédufen der
Sterne beruhen, ein Ausfluss und darin sich manifestierendes Bild des Osiris.
Typhon aber ist einerseits das den Leidenschaften Verhaftete und Titanische,
das Irrationale und Sprunghafte der Seele; andererseits sind das Hinfillige
und Krankhafte und Ungeordnete des Korperlichen, in unpassenden

Jahteszeiten  und Extremklimaereignissen,  in  Sonnen-  und
Mondfinsternissen, gleichsam Ausfille und Abwerfen der Ziigel durch
Typhon».

Weiterhin sind eine Anspielung auf Platon 2 und die abschlieBende
Abwandlung eines Empedokleszitats? leicht zu erkennen. Insbesondere aber ist
diese Passage, ohne ein wortliches Zitat zu enthalten, mit Ausdriicken und
Motiven der OC durchsetzt;? zum Teil gibt es Berithrungen mit den Hymnen,

23. Ubersetzung in Anlehnung an Gérgemanns.

24. 65, 4-5 Terzaghi nach Phaidros 247b6-c2; siche unten zu (8).

25. 65, 15-16 Terzaghi modifiziert nach 31 [21] B 121 D.-K; siche unten zu (10).
26. Auf die Kommentierungen bei des Places und Majercik sei vorab verwiesen.
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die chaldacische Ausdriicke in hohem Malle verwenden.?” Im Folgenden
werden solche Reminiszenzen benannt und kommentiert.

(1) éx Wdg ... Tnyfig erinnert an OC 37, 2.8.15 (an der letzten Stelle ohne
pior)28:

Nobg notpog éppoilnoe voricog dxuddt Bovrf

Toppudpeovg 1dag, Tnyfic 8¢ mag dro macot 2
gE£00pov- ...

GV pio Ty, 8
&€ fig porlodvrar ...
Apyeybdvoug 16éag mpdn matpog EPAvce tdode 15
adTOTEANG TNYN.

«Der Intellekt des Vaters rauschte, denkend mit kriftigem Willen
allgestaltige Ideen, und aus einer einzigen Quelle
heraus sprangen sie alle ...

ihre Quelle ist eine einzige,
aus der sie rauschen ...
Im Anfang geborene Ideen sprudelte diese als erste hervor des Vaters
selbstvollendete Quelle ...».

Allerdings ist dort nicht von Seelen, sondern von den Ideen die Rede, die
aus dem Intellekt des Vaters als ihrer ersten und einen Quelle hervorgehen.
Synesios nimmt also eine Ubertragung der Metaphorik vor. Indessen ist das
Motiv der Quelle in zahlreichen Orakelfragmenten belegt und wird in der
davon ausgehenden Tradition (wie zum Beispiel den Hymmen des Synesios) zu
einem der charakteristischen Begriffe.?

So lieBe sich als weiteres Beispiel OC 52 anfiithren:

Aatfic &v haydow ‘Exding dpetiic méhe Tnyn,
&vdov 8\ piuvovoa 10 mapdévov od mpoisica.

«In Hekates linken Weichen ist die Quelle der Tugend,
Vollstindig innen verharrend, das Jungfriuliche nicht von sich werfend.

27. Cf. Theiler und Seng, Untersuchungen, 119-170.

28. Auf das Fragment weist auch Pizzone, Simboli di regalita, (1), 87. Eine ausfihrliche
Kommentierung des Fragments findet sich bei Luna-Segonds III 2, 154-163; cf. auch Gigli
Piccardi und Seng, Un livre sacré, 67-71.

29. Seng, Untersuchungen, 126-128.
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Proklos, Psellos und Michael Italikos nennen in chaldaisierenden
Zusammenhingen 7yn @V yox®v,3 Tyn the woxie,3! {woydvog yuyn 32
und mnyaio yoyn.® Speziell die ene Quelle der Seele findet sich in zwei Belegen
bei Arnobius, die ebenfalls stark chaldaeisch geprigt sind. Arnobius polemisiert
hier gegen so genannte w77 novi; damit scheinen vor allem Porphyrios und sein
Umfeld gemeint.3*

Verbunden mit dem Motiv des Vergessens, das ebenfalls zum
chaldaeischen Seelenabstieg geh6rt® und auch in den anderen Schriften des
Synesios mehrfach in chaldaeisch geprigter Umgebung bezeugt ist,?¢ erscheint
die eine Quelle in ady. nat. 2,45, 118, 22 Marchesi:3’

... oblitae unius esse se fontss, ...

«... vergessend, dass sie von einer einzigen Quelle sind ...».
Dazu kommt adv. nat. 2,15, 83, 11 Marchesi:

w2110 ex: fonte omminm nostrum defluunt animae, ...

«.. aus einer einzigen Quelle flieBen die Seelen von uns allen herab, ..».

Hier findet sich auch das Bild vom Flieen’, wie es komplementir zum
Vorstellungsbereich der Quelle gehért und in De providentia 1, 1 aufgenommen
ist.%

30. Psellos, op. phil. 38, 134, 1-2; 135, 13f. O’Meara; op. phil. 40, 149, 21-22 O’Meara; op. phil.
41,152, 7-8 O’Meara.

31. Proklos, Theol. Plat. 5, 23, V, 87, 11 Saffrey-Westerink; Damaskios, 7 Parm. 111 181, 9
Westerink-Combes-Segonds; Michael Italikos, ep. 17, 182, 30 Cramer = Episz. 28, 190, 15 Gautier.

32. Proklos, in Crat. 81, 3 Pasquali (Kontext von OC 56); Theol. Plat. 5, 20, V, 76, 2 Saffrey-
Westerink.

33. Proklos, iz Tim. 1 318, 12; Psellos, ap. phil. 39, 147, 5.20 O‘Meara; op. phil. 40, 150, 10-11
O’Meara.

34. Cf. Kroll, 28, Anm. 2; Courcelle, 269; Beatrice mit dem Hinweis 121 auf die
Bezeichnung des Porphyrios bzw. seiner Anhinger als véot bei Eusebios, Praep. Enang. 3, 6, 7;
weitere Angaben bei Seng, KOXMATI'OI, AZQNOI, ZQNAIOI, 151-152.

35. Cf. Geudtner, 25-27.

36. Cf. hy. 1, 525. 6595 9, 96; De insommiis 8, 159, 12 Terzaghi; dazu Seng, Untersuchungen, 159-
160 mit Hinweis auf OC 109, 2 und 171.

37. Hier polemisch umgedeutet: Das Vergessen des gemeinsamen Ursprungs sei Ursache
bzw. Voraussetzung fiir das feindselige Verhalten der Seelen untereinander. Zur polemischen
Tendenz des Arnobius cf. Féllinger.

38. FlieBen vom Himmel und Quelle der Seele finden sich auch bei Macrobius, somn. 1,9, 1,
54 Armisen-Marchetti, dessen (durch Porhyrios vermittelte) Rezeption der OC hier sichtbar wird,
cf. Seng, Seele und Kosmos bei Macrobius, 118-121.
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(2) Die beiden Quellen, die Synesios hier ansetzt, werden gegensitzlich
charakterisiert:

Vv pév petoedi, Ty 8¢ dedh
«die eine lichtgestaltig, die andere gestaltlos»

Damit ist die erwartbare Gegeniiberstellung von hell und dunkel umspielt
und auf den metaphorischen Gehalt der Beschreibung hingewiesen.
Insbesondere wird die Aufmerksamkeit auf Gewdfi gelenkt, das gerade in der
folgend ausgefiihrten Bildhaftigkeit von oben und unten an den Hades denken
lisst; die quasi-etymologische Verkniipfung von dednc und AdNc ist topisch.4
Wihrend Lichthaftigkeit innerhalb und auBlerhalb der OC eine geldufige
Charakterisierung des Goéttlichen und  Geistigen  darstellt, kommt die
Gestaltlosigkeit der Materie zu. Besonders expressiv ist OC 163 mit weiterer
Unterweltmetaphorik;*! Synesios zitiert die ersten drei Verse des Fragments in
De insomniis 7 und bezieht es dort auf die sublunare Welt:#2

Mné¢ kdto vevong elg tov pehavavyso Kdopov,
® PuOOg aitv dpoppoc VméoTpoTal Kol Geldig,
dueikvepng pudov eidmroyapng dvontog
KpNUvAOdNG okoMog Tnpdv Bdog ity Ediccwv,
aiel vopeedonv dpavec déuog dpyov dmvevpov.

«Und neige dich nicht hinab zur schwarzglinzenden Welt,

unter der ein Abgrund, immer gestaltlos und formlos, gebreitet ist,
ringsumdunkelt, schmutzig, an Trugbildern sich freuend, vernunftlos,
abschiissig, krumm, torsoartige Tiefe immer umkreisend,

immer sich vermihlend mit glanzlosem Korper, trigem, ohne
Lebensodemy.

39. Cf. auch Synesios, Ay. 1, 712-713 = 1I 295-295 80gv & yuxag mpopéet moyd; dazu by. 2,
202-204 §0gv 6 Lodg Oxetog mpopiwv eépetol PéxpL YaS (zu Oxetdg unten Abschnitt 8). Zur
Formulierung dvapriovcav siche unten Abschnitt 3.

40. Cf. etwa die Zusammenstellung von Atdov und 184G bei Platon, Gorgias 493b4-5.

41. Cf. auch Kroll, 62 und Lewy, 297-298, die jedoch an eine Unterwelt im wortlichen Sinne
denken; ausgehend von Synesios (siche die folgende Anmerkung) spricht sich auch
Pfligersdorffer, 151-154 gegen diese Deutung aus. Cf. ferner Saudelli.

42. De insomniis 7, 158, 4-6 Terzaghi; dort mit der Variante dmotog fir duopeog; cf. auch
Damascius, i# Parm. IV 126, 3-4 Westerink-Combes-Segonds.
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Die Einzelheiten, die Materievorstellungen im Platonismus aufnehmen,
sind hier nicht zu kommentieren.*> Hinzuweisen ist jedoch auf die negative
Lichtmetaphorik in pehavowyng und dueikveenc. Der Gegenbegriff uoipang
ist in OC 1, 4 auf die hochste, tber-intelligible Entitit bezogen; Synesios
charakterisiert mit den kontriren Ausdriicken in De znsommniis 9-10 den irdischen
und den himmlischen Bereich, indem er au@upang mit Bezug auf &ig tdmov
aperpdovta in OC 158, 2 als synonym verwendet.* Allerdings wird Gueipong
in der Orakelexegese regelmiflig auf Hekate bezogen, den Ursprung der Seelen
und eine der hoéchsten Entititen des chaldaeischen Systems. Dies passt
besonders zum hier vorliegenden Zusammenhang.*

(3) Zu den Quellen gehért das bei Synesios im Kontext begriindete
Kompositum @va-BAdiovcav, dem sich das Simplex &BAvoe in OC 37, 15 als
vergleichbare Formulierung an die Seite stellen ldsst. Ndher kommt jedoch OC
51:40

Ackitepfic pev yap Aaydvog mepl yipapo xdvépwv
TOAN Ednv BAGCeL woyfic MBag dpyryevéOrov
apdnv guyuyodoa pdog Tp aibépa kdopovC.

«Denn um der rechten Flanke KnorpelhShlungen
sprudelt Gippig der michtige Schwall anfangsgeborener Seele
vollends beseelend Licht, Feuer, Aither, Welten».

Hier ist PA0Cel intransitiv vom Entstehen der Urseele aus Hekate
gebraucht. Somit liegt auch eine sachliche Anlehnung vor, wenngleich bei
Synesios von individuellen Seelen die Rede ist.

(4) Besonders deutlich ist das Fragment mit dem ungewdhnlich Ausdruck
@V [Tic] yAG ynpapdv aufgenommen; in OC 51 bezeichnet ynpopa xovdpwv,
wie gerade gesehen, eine Hohlung von Knorpeln an der anthropomorph

43. Cf. Platon, Tim. 51a7-b2; Lewy, 295-298; Seng, IIATPOTI'ENHX YAH. Au sujet dn
dualisme dans les Oracles Chaldaigues; instruktiv auch Dorrie-Baltes, 491-497. Speziell auf die Frage,
ob die Materie als Ursache des Bésen gilt, zielt des Places, Ia matiére dans le Platonisme moyen.
Surtout chez Numénius et dans les Oracles chaldaigues. Dabei beschrinkt er sich auf Numenios, die OC
und Iamblichos (mit einer Passage aus Calcidius als Anhang).

44. Cf. auch Pizzone, Simboli di regalita, 87, (I) Anm. 51.

45. Cf. Seng, Ap@upong: Facetten einer chaldaeischen 1 okabel.

46. Cf. jetzt auch Hoffmann, 101-120.
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vorgestellten Hekate. Der gesamte Ausdruck koi t@®v [Tfig] yiig ynpapdv
gEalhopévnv4 variiert die ersten Worte von OC 90:

... 8¢ & dpa kO Twv
yaing Opdokovety ¥06viol kiveg obmot’ GAnOEg
ofipa Bpotd detcvivrec,

«... aus den SchéBen
der Erde springen erdhafte Hunde, die niemals ein wahres
Zeichen einem Sterblichen zeigen».

Das Fragment bezieht sich auf Dimonen;* indem Synesios es auf den
Seelenquell anwendet, von dem der bése Bruder stammt, charakterisiert er
diesen als ddmonisch. Wichtig ist festzuhalten, dass Synesios sich zwar auf
Formulierungen der OC und zum Teil auch Motive chaldaeischer Seelenlehre
bezieht, diese aber keineswegs treffend wiedergibt, sondern stattdessen einen
ontologischen Seelendualismus entwickelt. Demgegeniiber kennen die OC zwar
die Vorstellung von Abstieg und Aufstieg der Seelen und kontrire Haltungen,
die sich als moralischer Dualismus beschreiben lieBen.4 Doch die Herkunft
auch der Dimonen vom Himmel wird ausdriicklich festgehalten, so in der
Erliuterung des zitierten Fragments bei Psellos, "E&Enynoig t@v XoAdaik®dv
PNTOV (= op. phil 11 38, 139, 1-3 O’Meara):

kol kdvog pev To0Toug Kahel MG TmPOVS TV Yuxdv, xOoviovg 8¢ mg &€
ovpavod TenTwKOTOG Kol KoAvdovuévoug Tepl Ty yhv.

«Das Orakel bezeichnet diese als Hunde, weil sie die Seelen strafen, und als
irdisch, weil sie vom Himmel gefallen sind und um die Erde herum
schweifen».

Auch im Vergleich mit De znsommniis®® wird die Abweichung deutlich. Zu
erginzen ist eine Einzelheit: In De znsomniis ist der Aufenthalt der an das
Pneuma gebundenen Seele in den yMpopo und unterirdischen Orten das
Resultat eines ethisch verfehlten Lebens, das sich nach dem Tode einstellt,5!
sodass mit der Zuordnung in De providentia zugleich ein moralisches Urteil

47. In De providentia 1, 1 variiert aufgenommen mit TaG €k THG £Tépag peptdog Tpdmov Tva
gEopunoopévag ehoems avaykn £¢ 100G cLYyevels adActival kevbudvag (cf. . 2, 46 und
Seng, Untersuchungen, 70).

48. In Nicolosis Kapitel La tradizione d ogica greca e la d logia sinesiana (136-161) sind
die OC nicht berticksichtigt; cf. aber Geudtner, 56-63 (mit weiteren Angaben).

49. Zur Frage des Dualismus in den OC cf. Seng, IATPOTENHX Y AH, zitiert.

50. Siehe oben unter (2).

51. De insomniis 7, 156, 16-157, 5 Terzaghi.




Ungleiche Herkunft ungleicher Seelen 161

anklingt. Doch erweisen die Unterschiede, dass es Synesios in dieser Schrift
nicht, oder zumindest nicht immer, darum geht, seine philosophischen
Ansichten zu entwickeln. Vielmehr kénnen philosophische Motive auch im
Dienste einer politischen Tendenz oder der narrativen Konstruktion stehen.

(5) Der bose Seelenquell wird ferner charakterisiert als

2 Zz I’
Epplopevny kAT ToL

«irgendwo unten eingewurzelt».

Wurzelmetaphorik  zur Bezeichnung der Herkunft und mit dem
implizierten Aspekt eines Verbleibens im Ursprung trotz des Hervorgangs ist
vor allem secit Plotin in der neuplatonischen Tradition geldufig. Synesios
verwendet den Ausdruck mehrfach in den Hymnen.>? Hier passt das Motiv der
Waurzel natiirlich besonders zur Herkunft von unten.

(6) Der himmlische Ursprung der guten Seele ist mit einem Ausdruck
Platonischer Provenienz formuliert:>3

e \ ~ kd ~ 4 Y A
1 3€ T@V ovpavod votev EERTTa
«Die andere hingt an den Ricken des Himmels».

Zugrunde liegt Phaidros 247b6-c2:

¢ \ \ b ’ / 4 b N \ b4 7 b4
ai pév yap dOdvotol kehovpevar, HviK v mpdg dxpm yévovial, o
nopevdeicat Eotnoav £nl 1@ T0d 0Vpavod vdTe, 6Tdoag 8¢ avtig Tepldyst
N epLpopd, ai 8¢ Ocopodot T EEm 10D 0dpavod.

«Wenn die unsterblich genannten [sc. Seelen] zur Héhe gelangen, dringen sie
durch nach auflen und stellen sich auf den Riicken des Himmels; wihrend sie
aber stehen, dreht sie der Umschwung herum und sie betrachten, was
auBlerhalb des Himmels ist».

Allerdings ist zugleich wieder auf Chaldacisches angespielt. Denn auch die

@bo1g als eine niedere Erscheinungsform der Weltseele hingt von Hekate ab
(OC 54):

Noroig 8 duei 6edg ol drhetog ndpntoL.

52. Cf. Plotin., Enn., 111 3 [48] 7, 10-23 etc.; dazu Seng, Untersuchungen, 214 mit weiteren
Angaben.
53. Der Ubergang vom Seelenquell zur Seele selbst geschieht grammatikalisch unvermerkt.
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«Um den Rucken der Gottheit herum schwebt die unermessliche
Natur».

Der nicht von Platon vorgegebene Riicken im Plural und der Ausdruck fiir
das Hingen, morphologisch iibereinstimmend im Perfekt Medium formuliert,
lassen auch diese Formulierung des Synesios, deren Bildhaftigkeit befremdet,>*
als Anspielung auf die OC erscheinen.

Zugleich wird erneut deutlich, dass es Synesios in seiner aus
philosophischen Quellen gespeisten Utrsprungserzihlung nicht um die
Wiedergabe eines kohirenten Systems geht. Denn beide Anspielungen auf die
OC fithren auf die Herleitung aus Hekate; selbst der Ausdruck 7nyN erscheint
nunmehr in einem neuen Licht und ldsst sich wiederum als Anspielung auf OC
52 verstehen.% Die Herkunft aus Hekate wire damit den beiden Briiderseelen
gemeinsam; der Hypotext wiederlegt den Hypertext.

Als weitere mogliche Vorlage ist OC 218 zu nennen, ein Fragment, das
allein bei Synesios in De insommniis tbetliefert ist. Da dort eine klare
Zuschreibung fehlt, wird es mit Recht als dubium angesehen; auch eine
allgemeine Zuordnung zu den theologischen Orakeln, wie sie am
umfinglichsten bei Porphytios, De philosophia ex oraculis hanrienda und in der
Tiibinger Theosophie zu fassen sind, ist gut denkbar. Der Text lautet:

K ’ \ ~ ’ ’ ” ~

H paia dn keval ye pakdptotor E£oxo Toocdv
Yoydmv moti yoilav dn’ oOpavddev mpoyiovian
ketvar 8 SABioTal Te xai ob eato vipat’ Exovcal,
174 L) ’ , . ’ LN \ 5 ~
o0ooot an’ alyAngvtog, avag, o£bev, noE Kol avtod
gk A10¢ &Egyévovto, pitov kpatepAc O’ dvdyxnc.

«Firwahr, weitaus am seligsten vor allen anderen

Seelen ergie3en jene sich zur Erde hin vom Himmel.

Jene sind die gesegnetsten, unnennbar ist ihr Schicksalsgespinst,

die aus Dir, glinzender Herr, und aus

Zeus selbst geworden sind, unter des Fadens starker Notwendigkeit».

Die Herkunft vom Himmel, beschrieben in einer Metaphorik flieBenden
Wassers, entspricht der Bildhaftigkeit in De providentia.

(7) Zur Seelenlehre der OC gehért die Vorstellung vom Abstieg der Seele:

Gl A ~
KotamépumeTar pev yop ¢° @ koopfoor v mepiyeiov A&

54. Cf. Hose, 115.
55. Siehe oben unter (1).
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«Sie wird mit der Aufgabe hinabgeschickt, den Bereich um die Erde
herum zu ordneny.

Formulierungen mit mépunecOot in dhnlichen Kontexten finden sich zwar
in den OC;> sind aber nicht sehr spezifisch. Die Synesios am nichsten
kommenden Formulierungen bietet Psellos in seinem chaldaeischen
Kompendium mit dem Titel “Exfeotg kepatarddng kol chvtopog tdv map’
Aoovpiolg doyudtmvs? (= op. phil. 11 41, 152, 9-11 O’Meara):5

Kozapipdlovot 8¢ morldkic Thv yoymy &ig T0v kdopov 8t aitiog moAldg, i
310 mrepoppinotv fi 816 BodAnciv matpuknyv &ig 10 Koopfcal T Tepiygiov
AREw.

«Sie schicken die Seelen oftmals in die Welt hinab, aus vielen Griinden:
entweder aufgrund des Ausfalls der Federn oder aufgrund des viterlichen
Willens, zur Ordnung des Losanteils, der um die Erde ist».

Auch wenn die Vorstellung von einer kosmischen Aufgabe der Seele als
Ursache ihres Abstiegs nicht auf die OC beschrinkt ist, sondern sich zum
Beispiel auch im Corpus Hermeticum findet,’® so stimmt der spezifische Ausdruck
des Psellos doch so auffillig mit der Formulierung bei Synesios tiberein, dass
die Vermutung einer gemeinsamen Vorlage nahe liegt. Da beide Kontexte
chaldaeisch geprigt sind, ldsst sich eine Quelle aus dem Bereich der
Orakelexegese plausibel, wenngleich vorsichtig vermuten.®

(8) Bei der Betitigung der Seele im Kosmos ist Vorsicht geboten. Denn es
besteht die Gefahr, durch allzu grole Nihe zum Materiellen, das durch einen
ontologischen Mangel an Ordnung charakterisiert ist, selbst angesteckt zu
werden:

) ’ \ ~ -~ \ 9 < ~ \ ’ \
émrdrieror 6¢ katwodoo SevAaPndijvar, pn €v @ koouel Kol TATTEL TO
droktov koi dxdopntov, adth meddlovoo dioyovg 1e koi dkoopiog
GvamrAncOf

56. Cf. Geudtner, 8-9.

57. Zur Gleichsetzung von Chaldacern und Assyrern cf. Porph., De phil. ex or., 141 W. = fr.
324F 8-9 Smith.

58. Ahnlich op. phil. 11 39, 147, 26-148, 2 O’Meara mit 148, 5 O’Meara (dazu auch die
Fortsetzung der ausgeschriebenen Stelle, 152, 12-13 O’Meara).

59. Cf. Asclepins 8 (11 304, 20-306, 21 N.-F.), dort bezogen auf Landwirtschaft, Architektur,
Seefahrt, Gesellschaftsordnung etc. als kulturelle Mission.

60. Auch die Rede vom Herabschicken der Seele (kataméumetar) passt zu den OC (cf. OC
115 und den Kontext von OC 94); doch ist der Ausdruck zu wenig spezifisch, wie die bei
Geudtner, 8-9 zusammengestellten Belege zeigen, die mit Plotin beginnen.
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«Hierbei ist ihr aufgetragen, beim Abstieg auf der Hut zu sein, sich nicht,
wihrend sie das Ungefiigte und Ungeordnete ordnet und fiigt, durch die
Anniherung daran mit Schande und Unordnung anzufillen».

Im 8. Kapitel von De insomniis ist dieser Gedanke in Form eines
didaktischen Mythos ausgefiihrt, der den Begtiff der Zeitarbeiterin, 0ficoa,
entwickelt.®! Demnach steigt die Seele hinab vom himmlischen Bereich des
Lichts und erfiillt ihre Dienstpflicht. Allerdings kann es passieren, dass sie dem
Charme der Materie erliegt und freiwillig weiter (das heillt in einer erneuten
EinkSrperung nach dem Tod) auf Erden dient. Synesios vergleicht dies mit
dem Verhalten eines freien Lohnarbeiters, der von einer schonen Sklavin seines
Arbeitgebers dermallen angezogen ist, dass er, um mit ihr zusammen sein zu
koénnen, sich selbst in die Sklaverei bei demselben Herrn begibt.¢2

In /. I finden sich umfangreiche Parallelen zu dem gesamten Abschnitt
samt weiteren Motiven;63 auch der Ausdruck duéivvtog findet sich dort.% Die
Ausfihrungen in der FEingangspartie von De providentia % zeigen grofle
Ahnlichkeit zu beiden Stellen, wenngleich der Begriff der 6ficoa ebenso fehlt
wie die narrative Ausgestaltung. Zugrunde liegt jedoch jeweils OC 110 (Psellos,
op. phil. 11 38, 138, 16-18 O’Meara):6¢

Allnan yoyfig 0xetov, 60y 1 Tivi tdEer
copott Ontedoog ** &l td&wv
av0ig dvaotioels, iep®d Adyw Epyov Evdoag,.

«Du suchst der Seele Kanal, woher oder welcher Ordnung
nach dem Dienst am Koérper ... in den Rang
du wieder aufrichtest, indem du heiliges Wort und Werk vereinst».

61. 159, 14-160, 13 Terzaghi.

62. Cf. Geudtner, 27-29 et Susanetti, 139-146.

63. hy. 1, 571-576.591-608.639-679. Cf. den Vergleich von De insommniis 8, 158, 10-161, 8
Terzaghi, und 4y. 1 bei Baldi, 88-99.

64. hy. 1, 548, nach OC 104. Cf. Seng, Untersuchungen, 160.

65. Das Motiv der doppelten Fisset, aus denen Zeus zuteilt (nach Ifas 24, 527), findet sich
in den Abschnitten aus De insomniis und in hy. 1; in De providentia erst in 2, 6 (wortlich zitiert nach
Homer).

66 Cf. auch OC 99 mit Kontext (Proklos, i Remp. 11 99, 1-4): Kai ot 8gof pacwv v yéveowv
gmotpepopévac (sc. TaC yuxas Tag fenuépove) Onreverv, dll’ ddaudore | 1d adyévi
Ontevovoag / Gvdyeoot mdhy éviedfev katatmovoag v yéveow («Auch die Gotter sagen,
dass die Seelen, wenn sie sich der Welt des Werdens zuwenden, Zeitarbeit leisten; doch wenn sie mit
ungebengtem | Nacken ibre Zeitarbeit leisten, / sie die Welt des Werdens wieder vetlassen und von hier
aus wieder emporsteigeny).
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Hier bietet der typisch chaldaeische Ausdruck Oyetdc, der Kanal des
Seelenab- und -aufstiegs,®” die Vorlage fir den schlichten Weg;*® doch ist die
Metaphorik des FlieBens in Kombination mit a01g GvacTtioelg aufgenommen
in

bty &N Thv adthv 680v ombic Gvappufivor kol €l v oikelav
GvayvOfivar Tnynv.

«deswegen auf demselben Weg wieder hinauf flieit und in die ihr eigene
Quelle wieder zurtickgegossen wird.

Weitere Ubereinstimmunen zwischen De insomniis, hy. 1 und De providentia
sollen hier nicht verfolgt werden. Zwar liegt in diesen drei chaldaeisch
geprigten Kontexten die Vermutung nahe, dass weitere Ubernahmen aus den
OC vorliegen, auch wenn sich die Herkunft nicht anderweitig nachweisen lisst.
Doch kénnte es sich auch um spezifische Eigenheiten des Synesios handeln, die
seinen drei Texten gemeinsam sind.

(9) Die gottlich verankerte Ordnung der Riickkehr zum Ursprung
formuliert Synesios, indem er @&mdog vOpog und @OcEOG Avdykn
gegentiberstellt. Dabei ist letzteres eine chaldaeisch konnotierte Formulierung.
OC 114 lautet mit Kontext (Proklos, Th. P/ 5,24, 297, 32-35 P. = 87, 22 - 88, 1
S.-W.):

[...] Tov IpounBéa koopodvia 10 @V AvOpdmov yévog xal Tpovoodvta ThG
hoykfic nudv Lwhg, tva un

Banticheica ¥0ovog oloTpoig
Kol Taig The e¥oemg dvdykoug, dg enot g 0edv, dmdinton [...]

«.. Prometheus, der das Menschengeschlecht einrichtet und Vorsorge fiir unser
rationales Leben trifft, damit es nicht,

getaucht in der Erde Triebe
und die Zwinge der Natur, wie einer der GOtter sagt, zerstort werde ..».

Die genaue Abgrenzung des Fragments ist nicht eindeutig, doch legt die
Stellung der Zitationsformel nahe, auch die Formulierung @0cewg dvdykaig
noch auf das Orakel selbst zurtickzufithren. Aber auch wenn sie der Exegese

67. Cf. Geudtner, 53-56; Seng, Untersuchungen, 140.

68. Entsprechend v npdtnv kdBodov dvadpapotdon in De insomniis 8, 161, 8 Terzaghi
nach dxetdv ... adOic Gvaothoels, cf. Geudtner, 7-8. Zu iepd Aoy &pyov évdooc cf. Td
dpdpevd te kol 10 Aeydpeva, De insomniis 8, 158, 17-18 Terzaghi.



166  Helmut Seng

zuzuordnen sein sollte, wird der Zusammenhang mit Synesios deutlich. Indem
er den unteren Bereich des Seienden mit @boic und dvdykn verbindet,
tbertrdgt er die negativen Assoziationen ® wiederum auf den von dort
stammenden Typhos.

(10) Das rhetorische Finale des Abschnitts bildet ein modifiziertes
Empedokleszitat (31 [21] B 121 D.-K.):

&vha DOSvog te, Kdtog te kai dA v E0vea Knpdv
"ATng 8V AEIU®OVL KoTO 6KOTOV AAGGKOVGLY.

«wo Neid und Groll und die Volker der anderen Keren
auf der Wiese der Verblendung im Dunkel umherzicheny.

Nicht alle textkritischen Einzelheiten brauchen hier betrachtet zu werden.
Bemerkenswert ist jedoch der erste Vers. Zu den Varianten, die bei anderen
Autoren ubetliefert sind,” zdhlen:

&0a pdvoc 1€ kbT0C TE KAl BV EOvea knpdV
(Hierokles, Inr carmen anrenm 24; Lydos, De mensibus 4,159, 176, 24 W.)

\

&0 kd10¢ T8 POVOC TE Kol AV EOvea KnpdV
(Theon von Smyrna, 149, 6 Hiller;”! Proklos, in Crat. 97, 23; in Remp. 11 157, 27)

00 kdtog TE YOG TE KAl BV EBvea Knpdv
(Planudes, ep. 90, 138, 10 Leone)

Synesios am nichsten kommt zeitlich, rdumlich und im Wortlaut
Hierokles. Allerdings dndert Synesios @4vog in @BOvoc,7 wie es dem zu
erzihlenden Mythos entspricht: Denn Typhos, auf den die Zitatvariation zielt,
neidet Osiris das Konigsamt und verdringt ihn aus diesem, um es selbst zu
usurpieren; er totet den Bruder aber nicht. Dazu kommt eine weitere
Abwandlung.  Nach  dbereinstimmender  Auskunft  der  dbrigen
Zitationskontexte, soweit ersichtlich, bezichen sich die Verse des Empedokles
auf die irdische Welt, zu der die menschliche Seele vom Himmel herabkommit;

69. Cf. den Zusammenhang von @¥61¢ und Dimonen in OC 88 mit Kontext (Psellos, gp.
phil. 11 38, 136, 15-16 O’Meara); dazu Seng, Untersuchungen, 237-238 und Un livre sacré, 107-110.

70. Angesichts dhnlicher Zitationskontexte vermuten Cameron-Long 282 mit Anm. 124 und
339 Anm. 14 einen Traditionszusammenhang (ohne Bezug auf die OC).

71. Von Theon hingt Calcidius, 123, 15 Waszink ab; die lateinische Fassung dort lautet:
<IN>ex ubi vis rabies furiarnm examina mille. Cf. die Apparate bei Waszink, 123-124.

72. ®BGvog auch bei Michael Choniates (gp. 2, 25, 38, 25 und 50, 81, 5) sowie Theophylaktos
(¢p. 55, 4), offenbar jeweils nach Synesios.
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in diesem Sinne adaptiert Synesios das Fragment auch in Ay. 9, 98. In De
providentia hingegen verwendet er das Zitat wiederum im Zusammenhang eines
originiren Dualismus der Seelen mit Unterweltbezug, um die Riickkehr der
schlechten Seelen zum chthonischen Ort ihres Ursprungs und damit die
substanzhafte Schlechtigkeit des Typhos zum Ausdruck zu bringen.

Besonders interessant ist, dass Proklos das Empedokles-Fragment nicht
nur wie die Gibrigen Zeugnisse auf die materielle bzw. sublunare Welt bezicht,
sondern auch stets zusammen mit Material aus OC 134 anfiihrt:

Mnd’ &ml woogaf kdopov oreddetv Adfpov VAN,
&v0a povoc otdoiéc te kal dpyarémv VoIS GTUAY
advyunpai e vooot kai onyieg Epyo e peuotd:
tadTa xped eevye 1OV £pav péAdovto ToTpOg voD.

«Und nicht zur Welt eilen, die das Licht hasst, Ungestim der Materie,
wo Mord und Aufstinde und das Wesen ubler Dinste,

trockene Krankheiten und Faulnisse, Werke im Fluss,

Dies muss fliehen, wer des Vaters Intellekt lieben will».

So heil3t es bei Proklos, i Crat. 97, 23-24:

\

b24 ’ /7 9, ~
&vBa k010G 1€ POVOG TE Kal GAA®Y EBvea KnpdV,
avyunpai e vooot kai onyieg Epyo e Peuotd.

«wo Groll und Mord und die Vélker der anderen Keren,
trockene Krankheiten und Fiulnisse, Werke im Fluss».

Hingegen lautet Proklos, 7z remp. 11 157, 27-158, 1:

"EvBa Kdtog 1€ Dbvog te kal EAAmv E0ven knpdv
Atng &v Aeludvi Kot okOtog NAdokovTa:
HGOQOMG Yap 00Tog O XMPOC.

«wo Groll und Mord und die Vélker der anderen Keren,

auf der Wiese der Verblendung im Dunkel umherziechend;
denn dieser Ort hasst das Licht.

Dazu kommt Proklos, 7z Tim. 111 325, 30-326, 1:

0 th¢ Atng Aeipav”, d¢ pnotv 'EumedokAic, kal to Adppov Thg UANG kai
0 weoeang kdouog, ag ol Ogol Aéyovat

«“die Wiese der Verblendung”, wie Empedokles sagt, und das Ungestiim der
Materie, und die Welt, die das Licht hasst, wie die Gotter sagen».
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Wihrend Proklos, #z remp 11 157, 24-158, 2 und in Tim. 111 325, 30-326, 2
zwischen Empedokles und OC unterscheidet, fehlt iz Crat. 97, 24 ein
Trennhinweis nach dem Empedoklesvers. Diese unprizise Zitationsweise des
Proklos hat zu erheblicher Verwirrung der Fragmentherausgeber gefiihrt, die
das erst 1969 von H. D. Saffrey publizierte AGytov noch nicht oder erst zu spit
berticksichtigen konnten.  So hat Diels OC 134, 3 als Teil des
Empedoklesfragments angesehen,’ und Edouard des Places hat aus der zuletzt
zitierten Stelle mit dem Material aus OC 134 zwei Fragmente gebildet:7>

OC 180 : ... tig YAng t0 AdBpov ...
«.. der Materie Ungestim ...»

OC 181 : ... 6 woogomng kKOGHOG ...
«.. die Welt, die das Licht hasst ...»

Wichtig fir Synesios ist, dass die Verbindung von Empedokles, 31 [21] B
121 D.-K. und OC 134 bei Proklos die Vermutung nahe legt, dass es einen —
vielleicht exegetisch geprigten — Zitationszusammenhang dieser Art gegeben
hat. Dann aber durfte auch die Kombination bei Synesios darauf zurtickgehen.

Somit bleibt zusammenzufassen:

Synesios bedient sich in De providentia 1, 1 zahlreicher philosophischer
Reminiszenzen, um die ungleiche Herkunft der ungleichen Seelen darzulegen.
Besonders deutlich sind zum einen Platon und Empedokles zu erkennen; im
Mittelpunkt steht zum anderen aber die chaldaeische Tradition, wobei neben
den Orakeln selbst auch ihre Exegese aufgegriffen ist. Im fraglichen Abschnitt
bedient sich Synesios der Beztige auf die philosophische Tradition nicht, um
cine stringente Seelenlehre zu entwickeln. Seine Ausfithrungen widersprechen
nicht nur dem, was sich fir die OC erschlieBen lisst, sondern auch seinen
cigenen Ausfithrungen an anderer Stelle (De providentia 1, 9-11; 2, 6;76 De

73. Cf. Saffrey, 64-67, auch zum Folgenden. Die mangelnde Unterscheidung bei Proklos, 7
Crat. 97, 23-24, «s’explique certainement par le fait que, dans son état actuel, 'l Crat. n’offre que
des extraits du commentaire de Proclus» (Saffrey, 606).

74. Bezweifelt schon von Koster, 88 und Wilamowitz, 637-638 (= 488-489). Cf. auch
Saudelli, 59-60.

75. Majercik hat die beiden Fragmente in der Nachfolge von Tardieu, Concordance, 680, mit
Recht als dubia markiert. Cf. auch Seng, Un fivre sacré, 38.

76. 81, 9-82, 5; 83, 17-20; 125, 11-126, 8 Terzaghi; dazu Lamoureux-Aujoulat III, 155, Anm.
199: «Contradiction flagrante avec le livre I, 1-3». Cf. auch Nicolosi, 119-121.
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insommiis, Hymnen).” Somit wird deutlich, dass er hier die philosophischen
Motive frei und kreativ gebraucht, um durch eine ontologisch aufgeladene
Charakterisierung der beiden Briider, die eine Notiz zu Abstammung und
Vorfahren ersetzt und iberbietet,” nicht nur den konkreten biographischen
Bezug in der Schwebe zu lassen, sondern zugleich eine politische Tendenz zu
verfolgen. Osiris ist himmlischen, Typhos infernalischen Ursprungs. Der vom
geistigen Licht stammende Osiris ist von Natur aus zur Herrschaft Gber den
materiell umdunkelten Typhos bestimmt.”
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Sull’ Inzmo TX di Sinesio!

Onofrio Vox

Mi occupero quasi solo della parte iniziale dell’Izno IX,2 un inno anche a
mio avviso programmatico, destinato comunque ad introdurre un complesso
corpus innodico sinesiano, qualunque ne sia 'epoca di composizione — se
precoce oppure tardiva® Si tratta dei primi 51 versi, quelli di interesse piu
propriamente letterario e metaletterario, dove si enuncia la necessita, di origine
divina, per una composizione poetica ‘diversa’, adombrandone caratteristiche di
forma e contenuto. Fra i primi 51 versi ed 1 successivi 76 — che toccano i piu alti
contenuti dottrinari: 52-70 la évag ayva (il Padre) e la Trinita; 76-99 il vodg (il
Figlio) e la sua azione nel cosmo; 100-127 la yuyd e il suo destino*— & del resto

avvertibile un divario stilistico, coerente con la differenza di argomento. Cosi

1. I testi sono normalmente tratti dall’archivio elettronico del Thesaurus Lingnae Graecae di
Irvine (Calif.), dunque, salvo indicazione esplicita dell’edizione seguita, dipendono dalle edizioni li
considerate, cosi per gli Inni di Sinesio il testo stabilito da Dell’Era 1968; per le opere di Sinesio
poi si riproduce la traduzione italiana di Garzya 1989.

2. Su funzione programmatica e originaria posizione ‘proemiale’ dell’Inno IX vd. Baldi 2012,
pp. 46-64, in particolare 41-45 per la dimostrazione che i vv. 128-134, agglutinati per un qualche
accidente della trasmissione piu antica, vanno tenuti distinti; del resto questi versi, con una nuova
apostrofe alla yoyd, sembrano particolarmente sotto l'influenza dell’anacreontica di Gregorio di
Nazianzo, ad animam snam (carm. 2. 1. 88) 65-71, non solo per essere tivolti appunto alla yoyn, ma
anche per presentare I'immagine dell’anima, che, una volta compiuta la sua ascesa, danzera
indiata, Aye pot, yoyd, moloa / dyaboppitolo nayds, / iketeboaca tokfa / GvdPoive, pnde
péke, / xBovi ta. xBovog Aumoioa: / tdya & duptysioa matpi / 0e0g év 0ed xopevoelg (Baldi
2012, 41 e n. 59).

3. Precoce la ritiene Baldi 2012, 44-45.

4. Seguo la partizione di Baldi 2012, 60.
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solo nella seconda parte si presentano hapax legomena,5 espressivi del desiderio di
Sinesio di poetare su nuovi ardui temi; invece I'esposizione della prima parte ¢
svolta facendo ricorso soprattutto a procedimenti retorici e letterari che vorrei

chiosare.

LR

Anzitutto si nota il ricorso ad uno dei progymnasmata, gli esercizi retorici di

base, la synkrisis o comparatio, fin dall’inzio, dai vv. 1-15:

"Aye pot, Mygia pdpuryE,
peta Tntov Goddy,

peto AeoBiov e poAmdv,
yepupmTéPOL £9' Buvolg
keAddel Adplov @ddv, (5)
amododg o0k £l vOpealg
appodiclov yehwooic,
Oarepdv 008" &mi KoVpOV
noAvnpdrotsty ffag:
Ocoxdpovog yap ayve. (10)
coolag dypavtoc ddic
pérog & Ogtov émetyer
k10dpog pitovg épéooery,
pehypav &' vwyev drav
xOoviov puyeiv épdtov. (15)

«Ofrsu, lira sonora, dopo il canto di Teo, dopo la melodia di Lesbo, intonami,
per degl’inni piu severi, un’ode dorica, che né delicate fanciulle coinvolge dal
riso amoroso né giovinetti fiorenti dall’amabile giovinezza: ¢ il santo travaglio
senza corruzione d’una sapienza promanante da Dio (10) che m’induce a far
vibrare le corde della cetra per un canto divino, che m’incita a fuggire il dolce
accecamento dei terrestri amotix.

Questi versi presentano i temi affidati al suono della lira intrecciati ma
distinti per cronologia o per metaforico spazio in un prima /| avanti ed un dopo /

oltre attraverso la preposizione PeTd ai vv. 2-3: prima la poesia nel solco di

5. Vd. 66 tpwcdpopPoc, 83 Beokoipovog, 114 ybBovoynbnig, 121 voepnedpog, 129
ayabdpputog, cfr. Seng 1996, pp. 53, 153, 174, 202, 391-392. Invece VyiBwkog al v. 54 & A. /.
ingannevole, in quanto semplice «phonetische Variante zu VYo OKO» (Seng 1996, p. 392).
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Anacreonte di Teo e Saffo di Lesbo, con i temi erotici relativi a fanciulle e
ragazzi, poi / oltre essa, inni piu seveti, un canto dotico, un canto divino, che
rifugga dalla tematica erotica (4-11).

La giustificazione della scelta e del ravvedimento ¢ manifestata nei vv. 16-
18 (zi yap dAkd, ti 8¢ kdAhog, / Tt 8¢ xpvode, Tt d¢ papot / Bactiiol te Tyl
/ mapa Tag Beod pepipvac: «Cosa sono infatti forza e bellezza, oro, fama e
onori regali a fronte della ricerca di Dio?»), espressa con una esplicita synkrisis di
valori; ma gia 1 vv. 1-15 operavano una synkrisis fra i due tipi di poesia lirica, fra
poesia frivola, saffico-anacreontica, e poesia austera, ‘dorica’, si potrebbe dire
semplificando.

I vv. 20-46 presentano invece le contrapposte scelte di vita che stanno alla

base dei due diversi tipi di poesia e li sostanziano:

‘O pév fremov v dudot, (20)
0 8¢ T6€ov €0 Titaivol,
e \ ~ ’
0 6¢ Onudvo puAdccot
Ktedvov, ypbogov SABov:
£tépw &' dyalpo xattn
Katogévn tevoviov: (25)
ToAdupvog 8¢ Tig €
TTapa KoVPOIS, TaPa KOVPUIG
GpapVYHOGLY TPOCAHTOV®
gue §' dydentov €in
Brotav donpov Eikewv, (30)
\ \ b b4 b4
TO HEV €1G AAAOVG oMoV,
\ \ A A 2 ~
0 8 TPOg Beov 1dviav.
copia 8¢ pot Tapein,
dyada pev vedrata,
dyada 8¢ yfipog Elkewv, (35)
) NN /
ayaba d' avaococa TAovToL
neviav &' duoyxdog oloet
copla yeldoa, mKpaig
dpotov Plov pepipvoe,
4 b / ’
pévov gt téoov mapein (40)
Soov dpkiov koifig
and yertévav EpokKety,
va un xped pe kdpmrot

6. Per la poetica di Sinesio vd. Pizzone 2006, 55-96; sul significato di poesia ‘dorica’ vd.
Baldi 2012, 32-33.
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gml ppovtidag pehaivog.
KAOg kol TérTiyog odav (45)
dpdoov dopdplav mbvroc.

«Piaccia pure a uno condur bene i cavalli, (20) a un altro tirar bene d’arco; a
uno far la guardia a un ammasso di ricchezze, felicita fondata sull’oro, a un
altro gloriarsi della chioma sparsa sulle spalle, a un altro ancora sentirsi lodare
da fanciulli e fanciulle per lo splendore del volto; io, invece, mi auguro di
poter trascorrere in discrezione una vita senza mostra (30) nei confronti degli
altri, cosciente nei riguardi di Dio. Mi sia di sostegno la saggezza, preziosa in
gioventu, preziosa nella vecchiaia, preziosa per governare la ricchezza. La
saggezza sopportera senza cruccio, col sorriso, la poverta, che resta
inaccessibile alle amare cure della vita sol che si abbia quel tanto (40) che
basti a tenermi lontano dal granaio del vicino, affinché il bisogno non mi
pieghi verso nere preoccupazioni. Ascolta il canto della cicala che s’abbevera
alla rugiada dell’aurorax.

Una nuova synkrisis dunque, questa volta una topica oUYkpiolg PBlov, sia
pute non fra due singoli Blot ma due gruppi di Biot, perché ai vv. 20-28 con una
Priamel sono elencati i tre tipi di vita mondana pit tradizionali (@UAdTIOG,
OUANBOVOG, PLLOYXPNLOTOC), cui segue ai vv. 29-46 la scelta personale della vita

oscura, umile, ma confortata dalla co@io.”

X %k 3k

Si nota poi il ricorso ad una forma di mimesi di ambigua definizione.

I versi iniziali propongono un rifiuto, una rewsatio — secondo la
terminologia in uso anzitutto per la poesia augustea — della lirica erotica, teio-
lesbia, ed insieme un suo superamento: rifiuto e superamento forse
interpretabili anche in senso cronologico autobiografico («non mi dedichero piu
a .., ma a ..»). Recusationes vere e proprie s’incontrano ripetutamente nei Cammina
Apnacreontea (ad esempio 23, 26, come si ricordera fra breve), e anche in

Gregorio di Nazianzo, ad esempio nel poemetto Su/ silenzio quaresimale (carm. 2.

7. La Priamel sinesiana, esemplata soprattutto su Saffo, fr. 16 V., si inserisce peraltro, come
si dira, in un filone di tradizione poetica anacreontica (Anacreont. 8, 26 W.), vd. Schmid 1964, 99-
104, cfr. Seng 1996, 295; per il modello saffico inoltre Schmid 1964, 53-58; Race 1982, 63-64 (e
108-109 per i casi negli Anacreontea). Per il tema della scelta di vita vd. Terzaghi 1920, Costanza
1978.
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1. 34a) 69-79, dove sono rifiutati sia temi epico-eroici, dalla guerra troiana alle
vicende argonautiche, dalla caccia al cinghiale calidonio alle imprese di Eracle,
sia temi epico-didascalici, come periegesi, descrizioni di pietre e astri, sia temi
lirici erotici, in favore della celebrazione della divina Trinitas.

Come ¢ stato notato ampiamente, 'enunciazione del rifiuto e del
superamento della poesia erotica, teio-lesbia, viene svolta con dizione allusiva,
mimetica degli stessi modelli rifiutati, anzitutto Saffo e Anacreonte — tanto
I’Anacreonte genuino quanto le Anacreontich®® —, ma combinando anche altri
melici antichi, da Pindaro a Bacchilide, ed ancora poesia didascalica sia epica
(Esiodo) sia elegiaca (Tirteo, forse Solone, Senofane), ed ancora avendo forse
presente la glambografia ellenistica cinica — come del resto gia faceva Gregorio
di Nazianzo proprio nell’anacreontica ad animanm suam (carm. 2. 1. 88).

Questo  particolare impiego di ipotesti, che ha fatto patrlare di
«composizione musivan,!® deriva anch’esso  dall’educazione  retorica,
corrispondendo alla prassi della parafrasi, anzi della metafrasi, ossia la resa di un
modello in una forma espressiva diversa (ad esempio in prosa anziché in
poesia), finanche la sua traduzione da un genere letterario ad un altro (ad
esempio dall’epos al giambo), proprio come si nota qua, dove nei versi
giambici!! si trovano echi da melica, epica, elegia. Questo procedimento di
metafrasi si potrebbe anche chiamare petomoinoiG!? tenendo in particolare

conto i numerosi esempi di ‘variazioni’ o ‘trasformazioni’ di uno stesso luogo

8. Questa recusatio di Gregorio segnalava Hawkins 1939, 39, rinviando peraltro ad una
precedente segnalazione di Terzaghi nelle prime cure degli Inni (Synesii Cyrenensis hymni metrici, in
«Atti della R. Accademia di Napoli», 1915). Per altre recusationes in poeti cristiani come Giovenco,
Paolino di Nola, Sedulio, vd. Costanza 1988.

9. L’incertezza fra il modello di Anacreonte e degli Anacreontea ¢ riconosciuta da Miiller
2010, 95.

10. Vd. Del Grande 1963.

11. Gli anacreontici sono sentiti come giambici: Baldi 2012, 43.

12. Sull’operazione di ‘parafrasi’ ed i termini tecnici per indicarla vd. Zucker 2011; per il suo
uso nella produzione poetica tardo-antica vd. Agosti 2013, 371-373. L’esempio piu antico, e pit
noto, di metapoiesis ¢ costituito dalla riforma di un’affermazione elegiaca suggerita da Solone a
Mimnermo: a Mimnermo, che in un’elegia simposiale si augurava di morire a sessant’anni (fr. 11.
2 G.-P. éénxovtaé poipa kixol Bavdtov), Solone, in una occasione simposiale certo diversa,
con una criptica apostofe 7# absentia proponeva di spostare 'eta per quell’augurio ad ottant’anni
(fr. 26 G.-P. AM\ €l pot kv viv #u nelogol, £&ele todto, / punde péyap’, t oed Adov
gneppoodumy, / kol petamoinoov, Aryvactddn, Gde & deder / “Oydmroviadm poipo kixot
Bavdrov™).
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omerico o demostenico nel trattato intitolato appunto Rielaborazioni
(Metomomoelc) — a noi giunto solo in epitome — del retore Sopatro, forse di
pieno V secolo.’® E naturalmente conviene richiamare la ben nota prassi
parafrastica che dette origine, gia dal IV secolo, alla poesia biblica cristiana,
anche prescindendo dalle notizie sulla gigantesca operazione di metafrasi che
sarebbe stata compiuta dagli Apollinari di Laodicea, padre e figlio, per dar vita
ad un progetto culturale cristiano alternativo al pagano, traducendo I’Antico
Testamento in versi ed il Nuovo Testamento in forma dialogical.

E superfluo ripercorrere analiticamente i /e similes ampiamente segnalati
dagli studiosi in questi versi;'5 conviene piuttosto considerare i confronti piu
probanti relativi alla poesia di Saffo e di Anacreonte o degli Anacreontea, ossia

alle tradizioni poetiche esplicitamente richiamate da Sinesio ai vv. 2-3.

a. Di Saffo sono riconosciuti piu echi. Al v. 1 Tapostrofe allo strumento
musicale richiama il fr. 118 V. &yt 81 xéAv 8l T por Aéye T/ povdeooa T 8¢
ylveo 116, Poi, ai vv. 20-46, la Priamel delle scelte di vita mostra forte affinita
con Pinizio di una celebre ode saffica, fr. 16.1-4 o]i pév inmiov otpdtov ol
8¢ nécdwv / ol 8¢ vdov @als' &xni] yav péhou[vlav / Eluuevor kdAhiotov,
gyw 8¢ knv' 81- / 1o T1¢ Epatar. E dalla stessa ode proviene poi il nesso dei
vv. 27-28 mapa kovpalg / duapdypacty mpocdrov (~ fr. 16.16-17 1d]g
<ik>g Bodhoipav Epatdv te Bapa / kdpdpoyxpo Adumpov Idnv npocdnw).
Inoltre Paggettivazione del v. 6 GmoAoig ... vOu@oig ha riscontro diffuso nei
resti saffici, frr. 81b.1 dndAonct xéporv, 82a dmdiag Mupivvag, 126 dmdiag
gratpag, 96.13-14 kdmod' dv-/ Opvoka; al v. 7 depodiciov yeldooig ricalca

la éunctura di Sapph. fr. 31.5 yelaicag ipépoev.

13. Vd. i resti delle petomomioelg in Gléckner 1910; per opera e I'autore ora Maggiorini
2012, spec. pp. 21-23.

14. Le discusse notizie sugli Apollinari sono fornite da Soct. Schol., hist. eccl. 3. 16. 1-5 ¢
Sozom., bist. eccl. 5. 18. Sulla poesia parafrastica cristiana vd. Agosti 2001 ed anche Agosti 2013,
371-373.

15. I contributi successivi di Terzaghi 1921 e 1939, Hawkins 1939, Del Grande 1963, Placco
1979, Gruber—Strohm 1991, Seng 1996, Broggini 1998, Medda 2008.

16. Ma si veda la ricchissima raccolta di Apostrofi a strumenti musicali presentata da De

Martino 1996, 1082-1090.
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b. Pitt complesso sembra il riflesso della tradizione poetica che fa capo ad
Anacreonte, puttosto labile per quel che riguarda la dizione ed invece
tangibile a livello tematico. Cosi al v. 9: nel nesso moAvnpdroicw fPoic, che
pure ha un precedente in H. Hymn. 5.225 molvfipatog #ifn, il sostantivo 1ipn
richiama un motivo stabile nella tradizione anacreontica (An. frr. 30. 1-2 P.
gpacpinv... & fipnv, 50. 3 yapieooa. ... fifn, 74.2 drecag &' Hipnv, Anacreont.
53.2 mdpeotv HPa). Ai vv. 24-25, £tépe &' dyadpo yaitn / katogyévn
tevdvtov, ¢ toccato il motivo della chioma, fra i piu frequenti nella
tradizione anacreontica, dove la chioma figura ora come dote orgogliosa per
gli efebi ora come mancanza lamentata dai vecchi (An. fr. 69 P. dnékeipog &
amoAfic kéung dumpov &vlog, Anacreont. 7. 3-5 Aofov Ecomtpov dOpet /
KOpag pev ovkét oboag, / Wikov 8¢ ogv pétonov, 9.17 otéupa t0dT0
yaitng, 17. 1-8 Tpdee pot Bdabvilov obtw / tov €raipov o Siddoke: /
Mrapdg képac moincov, / 1o pév &vdobev pehoivac,/ to &' &g dxpov
nudocog / Ehkag &' Elevdépoug pot / mhokdpov droxta cuviels / dpeg og
0é oot keloBor, 18. 12-13 amolag &' Foswoe yoitog / podakoTdTo
Khadiok@; anche 33. 21-22 éx 8¢ yaitng / arédAiPov Vypov U8wp). Al v. 26
con TOAMOLUVOG sembra ripreso, in accezione chiaramente negativa, un

epiteto ambiguamente usato da Anacreonte per un’etera.!”

Problematica invece ¢ parsa la menzione del canto della spensierata ma
sobria cicala ai vv. 45-46, kKA0g kai TétTyog @dav / dpdoov dpbplav mdvrtoc:!s
l'accenno, del tutto lusinghiero, richiama I'elogio dellinsetto che compare in

Anacreont. 34:

Moxapilopév og, tétnig, / Gte devdpéov &n' dxpav / dAynv Spdoov
’ \ 174 b ’ \ ’ bl ~ ’ e /
TENOKAOG / Pacthevg Onmg aeidetc. / (5) oo yap 0Tt Keva mavta, / 0modca

Brémeic &v dypols / Tromboat @épovoty dhat. / oV 8¢ peidean yewpydv, /

17. An. fr. 101 P., da Eust., comm. I/. 1329. 34 (Suet., 7. roc@. p. 51 T.) 0 Avakpémv Thv
ToadTNV 00 TAVL 6POJPAC, GALG TEplEcKEPPEVMS, Tavdooioy Mveldice kol Aewpdpov kol
nolObuvov (Posservazione si deve a Seng 1996, 296).

18. Vd. ad esempio le perplessita di Gruber—Strohm 1991, p. 235, con la proposta di
trasporre 1 vv. 45-46 dopo il v. 129 (dopo il v. 49 li trasponeva Keydell 1956).
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and undevédg Tt Prdmtev: / (10) ob 8¢ tipog Bpotoioty, / BEpeog yAvKDG
wpoeNTNG. / eréovot uév oe Modoar, / eiréet 8¢ doifog avtde, / Ayvpnv
' E8wkev ofunv- / (15) 10 8¢ yfipag ob og teipet. / coeé, ynyevie, gikvpuve,

/ radic, avopdoopke’ / oyedov &l Bgolg Spotoc.!?

A mio avviso pero Sinesio stravolge, ma solo parzialmente, il valore che la
cicala aveva nella poesia anacreontica in due direzioni: perché linsetto, che in
quella tradizione poteva essere emblema del poeta edonista, diviene modello di
esistenza parca, dedicata solo alla poesia, in quanto si nutre di sola rugiada, ¢
magari anche modello di poesia profetica,” perché l'invito ad ascoltare il suo
canto anticipa, quasi prepara, I'attenzione verso i suoni numinosi che guidano al

canto nuovo della seconda parte dell’inno (vv. 47-51):

"18¢ pot Podot vevpai
axédevoto Kol TiC Opea
nepl T duol pe motdTar.

Ti mot' dpo tééetai pot (50)
uérog 6 Béorerog Mdig;

«Ecco, mi stridon da sé stesse le corde, una voce numinosa echeggia come
volando a me tutt’intorno. Qual mai canto mi partorira (50) i divino
travaglior».

19. Per Anacreont. 34 vd. Dihle 1967; Brioso Sanchez 1970; Rosenmeyer 1992, pp. 201-202;
Lambin 2002, pp. 280-283; Zotou 2014, pp. 183-189; Miiller 2014, pp.260-266.

20. Sinesio potrebbe aver presente tanto il mito della cicala esposto nel Fedro platonico
(258¢-259d) quanto il suo simbolismo poetico nel prologo degli Ai#ia callimachei, fr. 1. 29-35
Pf./Mass. éVi 101G yoip Geidopev of Aydv nxov / (30) téttryoc, 0]6pvov &' ovk dpiincay Svav.
/ Bnpi piv o,vatéev maveikehov dykicarto / dAhog, éyld &' emv ovA[a]yds, 6 mrepderc, / G
ndvt06, Yo yiipag va 3pdoov v piv deidm / mpdrio.v &k ding népog eidap dwv, / (35) avbi
1,0 §' LEKudboylL, 6 pot Bdpog Sooov Eneott, visto che ai vv. 33-36 associa sophia, semplicita di
vita e vecchiaia, proprio come Callimaco (ma si ricordera, con Wilamowitz 1941, 169, n. 4, che la
cicala rappresentava il poeta stesso gia in Archiloco, fr. 223 W.). Non si puoé nemmeno escludere,
con Hawkins 1939, 67, che Sinesio conosca una interpretazione cristiana del canto della cicala
come inno a Dio, testimoniata in Clem. Alex., profr. 1. 1 e Diosc. Aphrod., frr. 5. 15-16 ¢ 7. 5-7
Heitsch; sembrano invece meno significativi i confronti con Gregorio di Nazianzo, ché in de
bumana natnra (carm. 1. 2. 14) 5-7 O1 & ano dévdpwv / otbopegheis, Ayvpol, fiekiow eirot, /
téttryeg hahoyedvieg Shov katepdveov dAoog le cicale sono elementi del /cus amoenns di chiara
derivazione platonica, e in or. 28. 24 sono soltanto una delle meraviglie del creato, riflesso del
disegno divino.
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La tradizione anacreontica sembra peraltro ben presente per il motivo della
recusatio.”' Metapoiesis e recusatio sono infatti, fin dalle origini, caratteristiche
peculiari della poesia anacreontica, pronta a contestare polemicamente opinioni
¢ valori stabiliti, in questo davvero poesia ‘giambica’ cosi, nel solco di
Archiloco contestatore di ricchezze e potere attraverso il carpentiere Carone (fr.
19 W.2), Anacreonte si dichiarava a sua volta disinteressato a ricchezze e regni
(fr. 16/361 P.),22 seguito da vicino da Anacreont. 8, in cui la recusatio si dispiega

con la Priamel:

0% pot péhet T Mhyeo / 10d Tapdlov dvaktog, / 008’ eihé md pe CArog, /
003¢ OOV Topdvvors. / (5) §uol péher uwopoisty / kataPpéyety vrhvny, /
gpot péler pddotoy / xatactépe kapnva: / 0 ofuepov puéhet pot, / (10)
70 8” adiprov Tig oidev; / O odv &1’ B3 Eot, / kal mive kol kbBeve / Kai

onévde 1 Avaiw, / un vodoog fiv Tic EA0n / (15) Aéyn oe undé mivew.”

Procedimento analogo si osserva in Anacreont. 26, che pare a sua volta riflettere
Pode saffica del fr. 16: X0 pév Aéyeic ta OfPne, / 0 & ad Ppuydv dutde, / Eyod
& &pag aldoers. / ovy tnmog drecév pe, / (5) 00 neldg, ovyl VAES, / 6TPaTOS
3¢ kouvog GAAog / am’ dppdtov pe PoAdmv.2*+ Particolarmente interessante,
poi, a confronto con linno sinesiano, ¢ la forma dell’Anacreont. 23 W., che

sarebbe rivolta €l¢ K1Bdpav, secondo la didascalia nella tradizione manoscritta:

O Myew Atpetdag, / 0éhw 8¢ Kddpov ddetv, / 6 Bdppitog 8¢ yopdaig /
Eporta podvov Nyel. / (5) finewyo vedpa mpamy / xai v AMpnv dracav: /
Kayod pgv Ndov &ovg / Hpaxhéove, Mopn 8¢ / Epotag dvtepdvet. / (10)

yaipotte Aowmodv iy, / fipoec: | Adpn ydp / pdvovg Epmtac §der.”

21. Vd. Rosenmeyer 1992, 96-106.

22. Una precoce variazione, ¢ noto, presenta il coro di vecchi tebani nel terzo stasimo
dell’Eracle euripideo, rigettando ogni ricchezza a favore della giovinezza (Eur., Here. 642-648).

23. Sull’ Anacreont. 8 vd. Rosenmeyer 1992,159-160; Lambin 2002, 169-170; Zotou 2014, 57-
61; Miller 2014, 196-198.

24. Per U Anacreont. 26 vd. Rosenmeyer 1992, 166-168; Lambin 2002, 215; Zotou 2014, 155-
157; Muller 2014, 221-223.

25. Pet I'Anacreont. 23 vd. Rosenmeyer 1992, 97; Lambin 2002, 213-214; Zotou 2014, 144-
146, Muller 2014, 134-135.
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Infine, la stessa combinazione dei modelli costituiti da Saffo e Anacreonte,
con laggiunta di Pindaro, s’incontra esplicitamente teorizzata come miscela
poetica simposiale, adatta perfino alla triade divina di Dioniso, Afrodite ed
Eros, in Anacreont. 20: ‘HévpeAng Avakpéov, / ndoueing 8¢ Zomewn: /
[Mwvdapcov ' &t pot péhog / ovykepdoog Tig &yyxéot. / (5) ta tpio TadTd pot
dokel / kol Atdvuoog MGV / kol TTagin AMmapdypoog / kadtog "Epog av
EKTIIETY. 20

La principale originalita stilistica presentata da Sinesio rispetto a questa
tradizione poetica sta poi nella semplice adozione di una veste linguistica
inusitata: I'inno ¢ una abnorme composizione anacreontica?’ ma nella lingua

dorica, quasi un ossimoro concettuale e poetico.?

c. Ma Sinesio sembra avere anche un ulteriore modello poetico in
Gregorio di Nazianzo, modello peraltro anche dottrinario.?? L’influenza di
Gregorio qui si osserva solo in parte per il precedente di poesia anacreontica,
il carme in emiambi Ala propria anima (carm. 2. 1. 88), in apparenza come in
una sorta di diatriba indirizzato nella prima parte alla yoyf (vv. 1-8 Ti cot
0élerg yevécOor; / yoynv &uny épotd. / Ti cot uéy’, i t wkpov / tdv
nwiov Bpotoioy;, / (htel pdvov Tt Aapmpov, / kol dwcouev mpoddung. /
®éreig ta Ihyed oot / 100 Avdiov yevéshay, / ...) e nella seconda al proprio
corpo (76-81 b &°, eimé poi, kdkwotov / @ copkiov dvoddec, / émel
cuveldynv cot, / ©| deondtic poyeipo, / 1t oot Béleic yevéobar, / mpog 1o
nvonv kpateichar), in realta un soliloquio (176-177 OVt® pev adTog avTd /
TGS TG 60pAV halnioey). Gregorio con questa composizione si inseriva nella
tradizione del genere solo per rifiutare ogni desiderio di beni materiali ed

affermare la superiorita spirituale.’

26. Sull’Anacr. 20 vd. Rosenmeyer 1992, 138; Lambin 2002, 177-178; per il riflesso in
confronto con Sinesio Seng 1996, 312.

27. Per di piu cantata secondo Wilamowitz 1941, 171.

28. La facies dorica nella raccolta di Anacreontea ¢ del tutto limitata, vd. Sens 2014, 104-107.

29. Per linfluenza dell’opera di Gregorio di Nazianzo nella poesia di Sinesio vd. ora
Criscuolo 2010.

30. Sulle anacreontiche di Gregorio vd. Crimi 1996.
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Ma forse ancora piu istruttiva era la recusatio che Gregorio inseriva

nell’elegiaco carme Su/ silenzio guaresimale (Carm. 2. 1. 34a) 69-92:

"Opyavdv gl O¢oio, kol edkpéktolg peréesov / (70) “Yuvov dvaktt oépm, Td
o drotpopdel. / Médmm §' od Tpoiny, odk ebmhoov oid Tig Apyd, / 00dE GvOG
Kke@oAny, od Tolvv Hpaxiéa, / 00 yhic edpéa kbkha Snwg teldysoo dpnpev, /
obdk adyag MBdxwv, od dpduov ovpaviwv: / (75) 006 Té0wV pékre paviny, kol
KéAhog prifav, / olot Abpn palakdv kpovet' dmd mpotépmv. / Méimm &'
Dypédovia Oeov uéyav, MOE Qoewviic / €l &v dysipopdvng Adpyiy Eufg
Tpiddoc, / Gyyehkdv e xop®dv peydrovg Epmyéag Vuvoug / (80) mAnciov
gotadtwv, €€ Omog dvtiBétov / kdopov 0’ appovinv, kol kpeicoove Thg
napeovong, / v dokéw, mdviov &ig &v éneryopévav / kol Xpiotod mabimv
Khéog dpBitov, oig p’ €0éwasy, / avpouénv popeiy odpavin kepdoac. / (85)
Méhrnw pi&w gurv. OV yap eatov Epyov &tdxOny / Epyov, drwng TAéxOny Bvntog
gnovpoviorg. / Méhnw &8 dvOpdmoiot Ogod vouov, doca ¢ kdopov / Epypota,
kol PovAdg, kol téhog dppotépwv: / Sepa Ta pev kevdng oot Ppeci, TdV &’
and ke / (90) @edyne, kol tpouéne Apap Emepxduevov. / Téoomv yAdooay

Exw, k10dpnv- epdlecd’, iephiec, / i T mapakpéén Ektpomov dppoving.

Qui Gregorio, attraverso la struttura oppositiva della recusatio, non solo
delimitava con chiarezza i temi poetici cristiani da affrontare, ma definiva se
stesso «strumento musicale di Dio» (69 Gpyavév gl Ogo10), e per questo la
sua lingua «una cetra» (91 yAdooav £xo, kibdpnv).32

Sinesio con la sua anacreontica cristiana si inserisce pero a sua volta nella
tradizione della poesia anacreontica in modo originale, anche rispetto al
possibile modello del Nazianzeno, con le sue ripetute apostrofi alla propria

anima ed al proprio corpo (i 6ot 0éAerg yevéoBay; 1, 64, 80). Perché — non mi

31. Per questa recusatio vd. Costanza 1988 e Agosti 2009, 317-318. Sulla poetica e sullo stile
di Gregorio mi limito a rinviare a Costanza 1984; Demoen 1993; Simelidis 2009, 24-46.

32. Allo stesso modo in carm. 2. 1. 38. 50 GALG W Exgig buvomdrov kiBdpnv. Cfr. or. 12.1
"Opyavév gl Belov, dpyavov Aoyikov, Spyavov kKaAd texvitn 1@ [vedpatt appoldpevov kol
Kpovduevov; or. 43.67.3 kal vaog Oeod ylvopon dextikde, kai Spyovov kpovduevov Tlveduart...
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sembra che sia stato notato finora — I'inizio dell’inno sinesiano, con I'apostrofe
tivolta alla @Opury€, potrebbe essere una variazione di un Salmo davidico,
Psalp. 56. 9 = 107. 3 Rahlfs £&Eeyépnti, wakmplov kol kiBdpo:
éEeyepioopat dpHpov. In questo Salmo, del resto, i due strumenti apostrofati,
psalterion e kithara, in ambito cristiano erano interpretati allegoricamente: se
distinti, venivano spiegati rispettivamente come Yoy e 6OUO, 0 come VOOG e
yuN; quando invece erano ritenuti una coppia endiadica, venivano interpretati
semplicemente in riferimento allo stesso salmista, come un ‘se stesso’ del
profeta.3? In ogni caso, la contiguita fra questa poesia innodica ed i Salmi sara

stata evidente sia per Sinesio sia per il suo pubblico.3

X ok ok

Alla fine del Dione (§ 18) Sinesio descriveva la mimesi praticata sotto forma

di /usus, di agonistica assimilazione ad un modello:

33. Per la prima interpretazione vd. da un lato Euseb., comm. ps. 23. 513. 15ss. M. Eo’
domep &mi B0poig Eotdrog, émotpépetar O IlpogrAtng, kal dieyeiper avtdg Eavtdv émi Thv
Saxoviav thg mpoenteiog ... TV pev yoxny d 100 wodmpiov, v 8¢ kibdpav 31 T0d
oopatog oivittépuevog, 1329. 16ss. yoAtipov 88 10¢ doopdtoug Kai Aoykag The woyfig
duvduelc, 0¢ 6N mapoockevdlmv €ic v tod Ilvedpatog vmodoydv enotv- ‘E&eyépOntt,
wadtiplov kol KiBdpa (ed anche Athan., exp. ps. 27. 260. 51ss. M. "E&eyépbntt, 1 86&a pov.
Abkav £owtod 10 mvedpa TO mpognTikdv @notv. E&eyépbnti, woaAtiplov kol xi0dpa.
Yoltiiplov pév v yoxiv enot, kibdpav 8¢ 10 odpa kakel), dallaltro Orig. (?), f. ps. 1-150, ad
5. 107. 3 Tob vod pév oopPordv éott 1o waltipiov, tig 8¢ yoxhig N KiBdpa. Kol vodg pev
éyelpetar dmoBdAlov dyvolav, yoyn 8¢ kaxiav. Per linterpretazione endiadica [Jo. Chrys.], n
5. 101-107, 55. 672. 72 M. Porthiplov koi kidpav Eantdv 6 npogritng koAel. Theod., nterpr.
2s.80. 1293. 14 ss. M. ‘Eavt® Aowmov €ykeledeton tov Belov Buvov vefivar d6&av 8¢ oikelav
TNV TPOENTIKNY YdpLv KoAET avTOv 8¢ Wadthiplov, kal Kifdpav, g Spyavov yeyevnuévov tod
IMvebpatog. 80. 1749. 40 Woktmiprov kol kibdpav Eavtdv O mpoeRng kahel. Interpretazioni
diverse alternative (il Signore, i pastori, il popolo) presentava Clem. Al, strom. 6. 11. 88. 3-5, nel
sottolineare Plimportanza delleducazione musicale: € & dv 1@ wolpwdd KiBdpa
dMnyopoovpévn katd pév 10 mpdTov onpawvdpevov & kdplog, xoto 8¢ 10 Sedtepov ol
TPoceXDG KPOVOVTEG TAG WLXAG VIO povonyétn @ kupie. kv 6 omidpevog Aéyntor Aadg
K0dpa, kot énimvolav Tod Adyov kai kot énfyvocwy 100 0g0d S0&dlwv povGIKDG
£Eaovetal, Kpovdpevog elg oty T Adym. AdBoig 8 av koi AAL®MG LOVGIKNY GuUEOVIaY TRV
EkKANGLooTIKNY VOHOL Kol TpoenTt@dv Opod Kai Grootérov cOv Kol @ edoyyedim v te
vroBePnrviav, T kad’ EKaoToV TPOEHTNY KATO TOG HETUTNONGEIS TAOV TPOCHONTMV GLVMSIaY.

34, Wilamowitz 1941, 170 affermava: «Nach ihrem Vortrage sollten solche Gedichte bei
den Christen yoaApof heiBlen.
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«Per concludere, non mi vanterd con nessun altro, ma diro a te la verita.
Spesso io non voglio neanche attender la chiusa di un libro per ricavarne
qualcosa di buono, ma fisso gli occhi e mi commisuro con lo scrittore, non
lasciando perder nessun momento, ma tenendo dietro all’occasione; cosi
vado inserendo, ricavandolo dalla mia riflessione quasi che continuassi nella
lettura, ci6 che mi pare dovrebb’essere il séguito, e quindi confronto cio che
ho detto con cio che sta scritto. So che piu volte ho colpito proprio nello
stesso senso e nella stessa parola dello scrittore. Altra volta ho mirato bene al
concetto, ma c’era qualcosa di discrepante nella dizione, pur sempre,
peraltro, ottimamente adattantesi al tono dell’opera. Oppure, il pensiero era
diverso, ma comunque conveniente all’autore del libro, il quale, se lo avesse
preso in considerazione, non lo avrebbe ripudiato. So altresi che mi son
trovato una volta a sedere in circolo con altri; avevo in mano un libro dei piu
nobili e degni; mi si chiese di leggerlo in modo che tutti sentissero e io feci
cosi: 1a dove sembrava conveniente, aggiungevo qualcosa di titrovato da me,
non, per il dio del discorso, essendomi a cid preparato, ma tal quale
accogliendo ci6 che mi sopraggiungeva alla mente e alla lingua. Si levo un
grande applauso, scoppio un battimani: volevano lodare 'vomo che aveva
composto il libro, e in parte non minima a causa proprio di quelle aggiunte!
... Cosi, dio ha fatto della mia anima un delicato impasto (ékpayeiov) di cera
capace di riprodurre le note distintive della lingua e dei caratteri. Se poi avessi
anche rivolto la mia attenzione a esercitarmi sui libri non corretti, la natura
m’avrebbe fornito anche per codesto tentativo la relativa capacita. Coloro le
cui orecchie han risonato a lungo del suono di flauti, un’eco li accompagna
anche quando la musica sia cessata e rimangono in preda di quelle melodie
per tutto un tempo. lo spesso ho imitato, in stile tragico, la tragedia, ho
gareggiato in lazzi con la commedia per adattarmi alla fatica di ciascun
autore. Mi avresti potuto dire contemporaneo ora di Cratino e di Cratete, ora
di Difilo e Filemone. Non c’¢ forma di prosa ritmica (prlopetpiag)® o di
poesia verso la quale io non mi rivolga per tentare la prova, e rifacendo
intiere opere in altre consimili e confrontandomi con piccoli pezzi; ma per
quanto svariate sieno le caratteristiche degli stili, e distinte notevolmente fra
loro, in ciascuna delle mie imitazioni dovra pur sempre risonare anche una
nota personale, cosi come la corda piu alta, nell’attendere la cadenza nuova,
risona essa stessa della melodia suscitatay.

Antonio Garzya metteva in guardia dal sopravvalutare queste compiaciute
dichiarazioni sinesiane di bravura mimetica;* eppure non conviene neanche
svalutarle.’” Per questo ¢ opportuno notare che, al’opposto, nella parte iniziale

dell’lnmo IX Sinesio sembra talora praticare una forma di mimesi pil

35. Questo hapax legomenon sinesiano, opportunamente difeso da Garzya, si puo intendere
diversamente, come «espressione in versi», con Baldi 2012, 59.

36. Garzya 1989, 712, n. 107.

37. Riprendo ancora un’osservazione di Baldi 2012, 59, n. 39.
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dissimulata, anzi quasi di Kontrastimitation,® una mimesi che stravolge il contesto
dell’ipotesto, smentendone cosi pit pienamente il senso, nello stesso momento
in cui riprendendolo mostra di riconoscerne il prestigio nell’ambito di una
cultura evidentemente condivisa dal pubblico.?

Annoto soltanto un ultimo esempio di questa mimesi tutt’altro che pacifica
o connivente con gli ipotesti, anzi ‘ironica’ verso di essi. La dizione dei vv. 2-3,
petd Tnfov Gowddv, / petd AsoBlav te poAmdv, in realtd evoca una nota
espressione proverbiale, petd Aéoplov Gowddv (da Cratino, fr. 263 K.-A.), che
indicava una metaforica ‘seconda posizione’ sul podio — una seconda posizione
scontata in caso di presenza in gara di poeti di Lesbo —, proprio nello stesso
momento in cui enuncia il superamento della tradizione poetica di matrice
anche lesbia: la proverbiale insuperabilita dei poeti di Lesbo viene allusa solo

per essere in realta smentita.*

X ok ok

I vv. 71-75 presentano una nuova apostrofe alla phorminx:

Méve pot, Opaoceio eOpurys,
péve, unde eaive dMpoig
TEAETAC GvOPYLdoTOIG.

101, xai Ta vépBe pdver

0. 8' dvo otyd kaAvmrot. (75)

«T’arresta, ti prego, lira ardita, t’arresta, non disvelare i misteri al volgo
dei non iniziati. Canta, si, le cose di quaggiu, le superne ricopra il silenzio.

38. Agosti 2010, 317, che a proposito della recusatio in Gregorio di Nazianzo riprende la
definizione proposta per una parte dell’epica cristiana da Thraede 1962, coll. 1039-1041.

39. Particolari declinazioni della mimesi in Sinesio illustrano qui Giuseppe Zanetto e
Giuseppe Lozza, mostrando rispettivamente casi di imitazione dellipotesto, compreso il contesto
originale, e processi di risemantizzazione di modelli antichi.

40. Seng 1996, 311-312 nota opportunamente la distorsione: «Die Bedeutung von petd ist
in diesem neuen Zusammenhang in ihr Gegenteil verkehrt. Nicht etwas Zweitrangiges soll auf
das Unitibertreffliche folgen, sondern vielmehr etwas Erhabeneres auf das, was ihm gegentiber
nur von geringerem Wert sein kann. Mit dieser kihnen Umwertung eréffnet Synesios
prononciert sein poetisches Programmy; perché la poesia erotica evocata di Anacreonte e Saffo
«ist als Gegenbild zum Hymnus des Synesios gebraucht».
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Anche il rinnovato invito allo strumento musicale, ma per fermarsi prima
di cantare le realta supreme, che bisogna evitare di rivelare ai profani, sembra
rientrare nei zgpoi della melica.*! Quel che piu importa notare ¢ perd che con
questa apostrofe alla lira, un’esortazione programmatica, Sinesio delimita
I'immediato tema di canto, un argomento ‘terreno’, ossia I'azione del vodg (il
Figlio). Cosi, anziché delimitare il proprio pubblico, escludendone i profani, i
pagani — come credo che si ripeta per dare piena efficacia allo scrupolo del
riserbo di matrice iniziatica*’—, Sinesio mostra di rivolgersi sia ai cristiani (gli
iniziati) sia ai pagani (I non iniziati): un doppio pubblico, come si osserva anche
in altri poeti tardoantichi.* O dovremmo credere che Sinesio congedi ora i non
iniziati, dando avvio ad una nuova fase dell'inno, pur nello stesso metro, solo

per un pubblico riservator#

41. Si rinvia ad esempi della lirica corale come Pind., P. 10. 50 k@mov cxdoov, ed anche a
Hor., carm. 3.3. 10-72 quo, Musa, tendis? desine pervicax | referre sermones deorum et | magna modis tennare
parvis (rinvio ancora a De Martino 1996). Hawkins 1939, 110 annota anche un’apostrofe a se
stesso da Greg. Naz. de humana natura (carm. 1. 2. 14) 124-126 “Iotaco. Ildvta @god debdtepa.
Eike Moyw. / Od 8¢ pe poyidlog tedéev Oede. “Epmalv ¢dfic / Totopar fpetépng todt
OMyoppeving.

42. Cost ad es. Seng 1996, 337-338; ma vd. Baldi 2012, 39.

43. Agosti 2010, 327.

44. Nella poesia proto-bizantina, com’e noto, prologhi diversi, in metro diverso e con una
diversa destinazione, avviano facilmente corpora poetici: cosi il Ciclo di Agazia, addirittura
preceduto da tre prologhi distinti, in trimetri giambici, esametri, distici elegiaci (A. P. 4, 3. 1-46,
47-133, 134-143), o la Descrizione di S. Sofia di Paolo Silenziatio, preceduta da due prologhi
giambici (vv. 1-80 e 81-134).
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Nopog e Appoyd: una proposta interpretativa per gli incipit
degli Inni 6 ¢ 7

Idalgo Baldi

Gli inni 6-8 del corpus poetico sinesiano, com’e noto, si differenziano dal
resto delle composizioni superstiti per una serie di caratteristiche del tutto
peculiari che, nel corso del tempo, non hanno mancato di suscitare I'interesse e
l'attenzione di gran parte degli studiosi.

Tra gli elementi senza dubbio piu innovativi spicca 'impiego di una misura
metrica assai rara, gli gpokrota,' ‘riportati in vita’ da Sinesio per dar corso a un
nuovo programma poetico, come pare di poter desumere dai brevi, ma
pregnanti accenni dell’autore stesso nei versi di queste composizioni.

Sono, in particolare, gli neipit dell’inno 6 e del successivo a meritare una
disamina piu approfondita, dal momento che vi si trovano, a mio parere, delle
vere e proprie dichiarazioni programmatiche:

[p&dtog véuov dpduov

émi ool, pdxap, duppote,

yéve kddue mapbévov,

Incod Zolvpnte,

VEOTy£GV GPUOYOIS

kpé&au kiBdpag pitove. (6, 1-6)

«lo per primo ho trovato un nomos per te, beato, immortale, glorioso Figlio
della vergine, Gesu di Gerusalemme, per pizzicare le corde della cetra con
armonie connesse in modo NUOvo».

Y70 ddprov apuoyov
Ehepavtodétov pitov
6tdom AMyvpov Sna

émi oo, pdxap, dufporte,

1. Sulla natura e il significato del metro impiegato da Sinesio mi sia consentito rimandare a
1. Baldi, G/ Inni di Sinesio di Cirene. VVicende testuali di un corpus tardoantico, Berlin-Boston 2012, 116-
124.
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ydve kddyue mapbévov. (7, 1-5)

«Secondo l'armonia dorica fisserd? la voce sonora delle corde intarsiate
d’avorio, per te, beato, immortale, glorioso Figlio della vergine».

L’importanza di questi versi non ¢ sfuggita a un nutrito gruppo di interpreti
siniesiani, dei quali si riassumono brevemente qui di seguito le posizioni. I
Christ, nella breve dissertazione introduttiva anteposta al testo degli Inni
stampato nella Anthologia Graeca Carminum Christianorum, titeneva che il primo di
questi due testi volesse trasmettere la persuasione dell’autore di essere il ‘primo’
ad aver creato e composto carmi in gloria di Cristo;? su questa scia, qualche
decennio piu tardi, Weyman sostenne addirittura che Sinesio dava qui inizio a
un nuovo libro consacrato all'innografia cristologica.* Terzaghi, nel rigettare
I'interpretazione di Christ, insostenibile a suo dire perché non era possibile che
Sinesio avesse ignorato la poesia cristiana di Gregorio Nazianzeno, spostava
l'accento sugli aspetti formali di questi inni, scrivendo nel suo commento che
egli principem novos numeros ad cantum aptandos |...| invenisse:® sarebbe I'apokroton in
altre parole a costituire 'autentica novita di questi carmi, tesi questa sostenuta
poi anche da Lacombrade, Seng e in parte anche da Schmitt.® Bregman, invece,
vi ravvisava il momento di distacco dai precedenti contenuti filosofici pagani
per intraprendere un percorso forse non completamente ortodosso, ma in cui
fosse inglobato lo ‘scandaloso’, secondo la prospettiva filosofica neoplatonica,
evento dell’Incarnazione;” Vollenweider, infine, vi leggeva la scelta del poeta di
cantare Cristo «in dorisch-archaischer Weise, wie er es auch in den Prooemien
von Hymnus 7 und 9 ausdrickt.®

2. Sul significato di {oTnp in questo contesto cft. infra, pp. 193-194.

3. Cfr. W. Christ, M. Paranikas (eds.), Anthologia Graeca carminum Christianorum, 1eipzig 1871,
x: Ipse in exordio hymni septimi primum se cantilenam lesu Solymitano, praeclarissimo virginis filio, panxisse
Gloriatur.

4. Cfr. C. Weyman, Analecta sacra et profana, in M. Jansen (ed.), Festgabe zum 7. September 1910
Hermann Granert zur Vollendung des 60. Lebensjabres gewidmet von seinen Schiilern, Freiburg 1910, 2-4.
La tesi di Weyman non ¢ ovviamente sostenibile, soprattutto in relazione al contenuto non
puramente cristologico di questi inni; tuttavia, I'idea che i vv. iniziali dell'inno sesto demarchino il
passaggio a una innografia formalmente diversa dalla precedente non ¢ del tutto fuori luogo,
come si vedra pill avanti.

5. Cfr. N. Terzaghi (ed.), Synesii Cyrenensis Hymni et Opuscola, 1. Hymni, Romae 1939, 246.

6. Cfr. Ch. Lacombrade, Synésios de Cyréne, hellene et chrétien, Paris 1951, 286; 1d., (ed.),
Synésios de Cyrene, 1. Hymmes, Paris 1978, 24, 85; H. Seng, Untersuchungen zum 1V okabular und ur
Metrik in den Hymmen des Synesios, Frankfurt am Main 1996, 307; T. Schmitt, Die Bekehrung des
Synesios von Kyrene. Politik und Philosophie, Hof und Provinz als Handlungsrdume eines
Aristokraten bis zu seiner Wahl zum Metropoliten von Ptolemais, Miinchen-Leipzig 2001, 363.

7. Ctr. J. Bregman, Synesius of Cyrene. Philosopher-Bishop, Berkeley-Los Angeles-London 1982,
100-101.

8. Cfr. S. Vollenweider, Neuplatonische und christliche Theologie bei Synesios von Kyrene, Géttingen
1985, p. 151. Mi pare tuttavia che I'interpretazione di vOpog nel senso proposto dallo studioso sia



Noépog e Appoys 193

A me pare che, oltre all’aspetto tecnico-formale, Sinesio qui insista su
elementi che solo sporadicamente hanno ricevuto la necessaria attenzione. In
particolare, trovo rilevante non solo il ricorso a immagini di canto e di
esecuzione particolarmente concrete, come non si ritrovano altrove negli Innz,
ma anche 'impiego di un lessico quanto mai preciso pertinente agli aspetti
tecnico-pragmatici delle performances musicali. 1l nostro poeta, del resto, lascia
trasparire nei suoi scritti notevole dimestichezza anche con gli elementi piu
tecnici dell’esecuzione e della produzione musicale, basti pensare alle ultime
righe del Dzon (18, 5) in cui interviene una metafora musicale per chiarire in
cosa consista un’imitazione letteraria non pedissequa ma personalizzata da
un’inconfondibile ‘nota’ d’autore:

"Ev ékdotn tdV ppiosnv mpoonyelv dvdykn kol todpodv idov, domep 1y
VrdTn xopdn TOV PLOUOV adT pévovsa tapaBopPel kKivoupuéve T@ pélet.

«In ciascuna delle mie imitazioni ¢ necessario che riecheggi anche la mia
propria nota personale, come la corda hypate vibra in risonanza alla melodia
suscitata, mantenendo lei stessa il ritmo (stabilito)».

Oppute si pensi all'immagine, evocata nel De insommniis (2, 3) delle corde di
una lira che vibrano in precisi rapporti matematici di risonanza secondo leggi
armoniche immutabili, cosi come nell’'universo si possono rintracciare rapporti
di ovyyévela tra le varie parti che lo compongono:

e/, € \ e A / 9 A 9 9 / A b / 9 \ A
Qomep 0 TV VATV YNAAG OV THV TTAP OVTNAY, TNV EXOYS00V, GALD TNV
gmrpitny kol ™v viTny ékiveoey.

«Come colui che pizzica la hypate non fa vibrare la corda seguente, ’epogdoa,
ma Vepitrita e la neter.

Sinesio mostra, dunque, di saper padroneggiare con perizia precise
conoscenze tecniche e un linguaggio, anche non di immediata comprensione
per il lettore antico e moderno,’ che, come vedremo, di queste conoscenze

del tutto insostenibile, come pure il richiamo a Dion. Chrys. 1, 1 (Pool mote AleEdvipe @
Bactrel tov adintny Twdbeov 10 mpdTov dmdeikvipevov avrfcol kot tov keivov tpdmov
pdho umeipog kol Lovotkde 0b podakdv abinua [...] GAX adtdv olpor oV Spbiov, OV Tig
Abnvag émikaiovpevov vopov), che, semmai, va nella direzione dell’esegesi che propongo #nfia,
dacché il nomos Orthios in alcune fonti ¢ connesso proptio con i nomoi terpandrei. La questione ¢
discussa in A. Gostoli (ed.), Terpander. Veterum testimonia collegit fragmenta edidit A. G., Romae
1990, xvii-xxii).

9. Mi paiono significative le parole iniziali del lungo scolio dedicato da Niceforo Gregora
proprio a questo passo del De insomniis (PG 149, 543a-546a), in cui si riconosce la necessita di
chiarire qualche aspetto della scienza degli armonici: Tabdto ék Katatoufg tod appovikod
Kovévog einmron mopaderypotikde. Ael odv ékeifev Npag GpEapévoug dvartiéat kol Tadta
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lascia traccia, o per meglio dire, un*eco’ anche nei versi iniziali dei carmi poco
fa citati.

In primo luogo risulta di estrema rilevanza luso in Aymn. 6, 1 di vopog
come cifra distintiva del tipo di poesia composto da Sinesio. In senso
strettamente tecnico, VOQOG va riferito a precisi motivi melodici musicali, fruibili
soprattutto nel campo degli inni rituali, che, a partire dalla loro prima
sistematizzazione operata da Terpandro nel VII sec. a.C., nel corso dei secoli
avevano conosciuto un’estrema varieta di realizzazioni, in relazione non solo
all’occasione rituale o sociale (e dunque ai contenuti) in cui venivano adoperati,
ma anche, ad esempio, a seconda dello strumento impiegato nell’esecuzione,
cosicché nelle fonti antiche i vOpot ricevono denominazioni derivate di volta in
volta dal loro presunto inventore, dalla cerimonia pubblica o privata che
richiedeva il loro impiego, dalla loro struttura interna e cosi via.! Nell’accezione
non specialistica, invece, - ¢ il caso prevalente delle occorrenze del termine in
poesia - vOpog indica pit genericamente una melodia «with a definite identity or
character»,'! ma non legata, ¢ bene sottolinearlo, a uno dei #omoi ‘canonici’.
Nell’'uno e nell’altro caso si tratta evidentemente di usica composta secondo
determinati criteri nella quale incanalare contenuti dalla natura piuttosto
variabile. Nel nostro caso, difficilmente si potra congetturare il ricorso da parte
di Sinesio alla prima forma di vOHOG, un genere sempre pill raramente
frequentato dall’eta classica in poi,'> ma nondimeno non si potra negare un
inequivocabile riferimento ad aspetti ‘melodici’ di queste composizioni. Del
resto, stando a quanto si legge negli seholia ad Aristofane, Eq. 9 (8, 17-18
Mervyn Jones, lemma ripreso anche in S#id. 2 117, p. 500, 31 Adler: Nopot 8¢
KaAoDvton ot €ig Hgodg Vuvor)!3 e inoltre ancora in Swid. N 478 (477, 14-15

npOG caerivelay TdV &viuyyavoviov Eveka. Gregora stesso era notevolmente interessato alla
musica, come risulta dalla sua attivita scoliastica agli Harmonica di Claudio Tolomeo, della cui
redazione bizantina ¢ considerato responsabile. Cfr. 1. Diring (ed.), Die Harmonielehre des Klandios
Ptolemaios. Porphyrios Kommentar zur Harmonielebre des Ptolomaios, New York 1980, Ixxviii-lxxxiii.

10. Cfr. M. L. West, Stesichorus, in «Class. Quart.» 21 (1971) 302-314, 310; A. J. Neubecker,
Altgriechische Musik. Eine Einfiibrung, Darmstadt 1977, 44-46; Gostoli, p. ¢it., xvi ss.; M. L. West,
Apncient Greek Music, Oxford 1992, 215-217.

11. Ctr. West, Ancient Greek Music, cit., 215 e n. 61, ma anche Gostoli, gp. ¢/t., xxii e n. 81.

12. Cfr. Neubecker, gp. ct., p. 46. Faccio notare, tuttavia, che Dione Cassio (77, 13, 7
Dindorf, ripreso poi in Suid. M 668, 367, 11-12 Adler: T® te Mecopidetl 1@ 100g KiBupmducodg
vépovg ypdyavty) e Eusebio di Cesarea (tradotto da Girolamo in Chron. 284 F. 22-24, 202 Helm:
Mesomedes Cretensis citharodicorum carminum musicus poeta cognoscitur; e ripreso anche da Sincello, Ec/.
Chron. 662, 429, 3 Mosshammer) attribuiscono a Mesomede la composizione di nomoi citarodici.
Inoltre, i cataloghi dei vincitori ai Mouseia di Thespiae e un’iscrizione dell’eta dei Severi
proveniente da Smirne documentano la pratica dell’attivita citarodica ancora nei primi secoli della
nostra era. Su tutti questi dati si veda S. Lanna, Mesomede Inno a ®Yo1g. Introduzione, testo critico,
traduzione e commento, Tesi di Dottorato (a. a. 2010/2011), Roma 2011, 1-3, 19-21 e n. 130.

13. Lo scolio al v. 9 dei Cavalieri ¢ piu esteso (8, 14-9. 3 Mervyn Jones) e chiarisce, in realta,
il significato del termine Euvavlia (nel testo aristofaneo, infatti, il personaggio di Nicia dice a
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Adler: Népog: 6 kibapmdikog tpoémog the pehmdiag, apuovioy &xov taktmv'
Kol pOuov opiopévov), gli hymn. 6-8 di Sinesio sembrano proprio avere tutte
le caratteristiche per essere definiti proprio come vopot (ben inteso nella sua
. . . . . e / 4
seconda accezione): essi sono rivolti al dio (6, 10-11 dpvioopev [...] Bedv) per
il quale, si tenga sempre presente, il VOUOG ¢ stato espressamente concepito (6,
2-4 e 7, 4-5) e, fatto ancor piu decisivo, sono indubbiamente intonati secondo
¢ ’ 4 . . € \ /. ¢ ’ .
una appovio TokTN, vale a dire la dorica (7,1 vo Awprov appoyav). Credo sia
proprio questa indicazione, infatti, a sgombrare il campo da dubbi circa
Peffettivo significato da attribuire ad Gppoyd!s, che in greco non ha mai il
significato moderno di ‘armonia’, ma vale, in prima istanza, come ‘intonazione
di uno strumento’ la precisazione A®PLOV, infatti, indica 'adozione di una scala
tonale, quella dorica, appunto, non intercambiabile o confondibile con altre,
caratterizzata da una determinata sequenza di intervalli (ovvero toni e semitoni),
che ne definivano il peculiare ehos.'® Dunque, non solo riferimento alla lingua

Demostene: 8£0pd vov mtpdoeh®, Tvo EuvovAiiav xkhadcwpev OOAOUmOL VOpov), mentre
aggiunge solo incidentalmente le stringate notizie sulla natura di vOpov, prima di passare a dare
qualche essenziale informazione su Olimpo, il compositore frigio considerato I'inventore della
musica per aulo. Gostoli, gp. ¢t., xxii, n. 81 ritiene, forse perd sulla base della prima parte dello
scolio, (O 8¢ "Ohopmog [...] Eypaye 8¢ adAnticodg kai OpnyNTiKovg vOpoLe, non recuperata dal
lessico bizantino), che in Swida vOpog vada inteso nel suo senso strettamente tecnico, senso che a
me non pare di ravvisare nelle parole dello scoliasta.

14. T testo di Adler offre bV per Takthv, che ¢ lezione del solo Parisinus 2623 (G).
Propendo, con Gostoli, gp. cit., 28-29 e 109-110, per la variante minoritaria ToxTAV, oltre che in
base al senso anche per la consonanza con [Plut.], De mus. 1133b-c (Ev yap 10ig vopoig kdotm
Siempovv v oikeiov Tdow), testo di cui si parlera nfia, p. 193. Com’¢ noto, lo scambio Kk /v &
frequentissimo nella minuscola antica.

15. H. Seng, op. ait., 307 e n. 64, ventila lipotesi che Gppoyd stia per Vemmass (ipotesi che
diventa certezza in Schmitt 2001, 361), ma se tale lettura puo trovare appoggio nell’aggettivo
veomoyng (6, 5), in quanto «deutlich gehért das Metrum zum Neuartigen des Gedichts», &
decisamente messa in crisi proprio da A®plog, visto che non esiste nessuna misura metrica che
nelle fonti antiche riceva appellativo di * dorica’ (di dwpikol otixot parla W. J. W. Koster,
Traité de métrique grecque suivi d’nn précis de métrique Latine, Leyde 1966, pp. 120-121, in riferimento,
perd, a misure giambiche nelle quali, contrariamente alla norma, si trova un piede spondaico in
sede pari. La definizione data da Koster rimane, comunque, sconosciuta a metticologi antichi e
studiosi moderni).

«

16. Cfr. eg Aristid. Quint., De mus. 1, 8, 15, 8-11 Winnington-Ingram: ITapa pévtot toig
TOAOTC [...] ékaketto [...] 0 88 10 macdv dppovia, & kai mowikov kot £180¢ dvopacidV
TETUYNAKEL; in altre parole viene chiamata armonia la successione dei suoni in un’ottava; le
differenti armonie sono individuate dalla nota di partenza della scala (15, 13: TO & 4nd pésov
ordng ddplov) e dalla sequenza di toni e semitoni (15, 17-19: "Ex tfig 1@v épe&iic ¢0Gyymv
drolovdiag thv thig Gppoviag mowdtnta povepdy yevésbor cvpBaivel). E questo il significato
principale del termine dall’epoca ellenistica in poi; pitt anticamente ebbe uno spazio semantico
piu esteso su cui cfr. G. Comotti, La musica greca, citato dal saggio introduttivo a Plutarco di R.
Ballerio (ed.), La musica, Milano 2000, xv-xvi e xxxvi-xxxvii. Sulla teoria metrica antica relativa alle
scale musicali e alle tonalita cfr. Neubecker, gp. ct., 93-118; West, Ancient Greek Music, cit., 160-
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‘dorica’ adottata per i suoi carmi (preferenza del resto gia proclamata in hymn. 9,
5)7, ma in questo caso anche scelta dell’intonazione su cui accordare la propria
K10dpa, un aspetto tecnico cui rimanda, peraltro, proprio I'impiego del termine
appoyd in luogo del piu diffuso dppovia, che pure Sinesio utilizza altrove nel
corpus innodico (ct. hymm. 1, 341 e 8, 37). Come sottolinea dottamente Seng!s,
infatti, nei due passi appena menzionati appovia assolve piuttosto la funzione
di zerminus technicus filosofico designante la ‘simpatia’ tra le varie parti del cosmo
e in particolare delle sfere celesti (tema su cui Sinesio ritorna diffusamente
anche nei capitoli iniziali del De insommiis)'?, in riferimento alla musica da esse
prodotta:

Yol 810 TdvTov
{oTnot yopovg

pdrepa evoig 335
[.]

¢k 8¢ Loav

£1po0dyymv 340

piav Gppoviav

189; sulla harmonia dorica in particolare cfr. Neubecker, gp. cit., pp. 105 ss.; West, Ancient Greek
Mousie, cit., 174-175, 179-180.

17. Ctr. M. M. Hawkins, Der Erste Hymnus des Synesius von Kirene. Text und Kommentar,
Miinchen 1939, 36-38 e Baldi, op. cit., 32-33.

18. Cfr. Seng, op. cit., 220-221.

19. Cfr. in particolare De insomn. 2, 2-3 (2, 3: Kol otwv &v avtd [sel xdopo] pépn pépeot
npoohyopo. kol poydueve, kol TAC otdoswg avTdV €lg v Tod movtog Opdvoiav
cLpEevovene, Gomep 1 AOpo. cheTna POGYY®V E6TIV AVTIPAOVOVY TE KOl GUUPOVOV" TO & &
avtikelpévov &, appovia kol Adpag kal kdopov, su cui cfr. D. Susanetti, Sinesio di Cirene: I sogni.
Introduzione, tradugione e commento, Bari 1992, 103-104), evidentemente permeato dalle dottrine
pitagoriche, ma anche De prov. 1, 11, 4. Per una panoramica sui significati e Pimpiego di Gppovio
in questo senso, rimando per brevita al denso ma ottimo contributo di J. Pépin, Harmonie der
Sphdren, in Reallexikon fiir Antike und Christentnm X111, Stuttgart 1986, 593-618. A tal proposito, mi
sembra inoltre degno di menzione il parallelo istituibile con un altro testo poetico, ovvero
[O1ph.], bymn. 34, 16-23, rivolto ad Apollo, in cui il dio ¢ rappresentato nell’atto di temperare le
stagioni e di amministrare le sorti degli uomini grazie al suono delle corde della sua cetra,
accordata proprio secondo l'armonia dorica: [...] oV 8¢ mdvta mérov kiBdpn ToAVKPEKTE /
appétes, 6te pev vedme &mt téppoata Paivav, / Edote & ad® dmding, mote ddpov eic
Sidkoopov / mavta méhov Kipvag kpivelg Prodpéupovo @dra, / apuovin kepdoag maykdouov
avdpdot poipav, / piéag xewpdvog 0épede T loov dueotépoioty, / gig mdrag yeudva, 04pog
vedroug doxpivag, / ddplov gl Eapog molvnpdrov dprov dvBog («Tutta la sfera celeste tu
accordi con la cetra sonora, talora andando al limite della corda pit corta, talora invece della piu
lunga, talora secondo il modo dorico accordando tutta la sfera celeste distingui le specie viventi,
con l'armonia contemperando per gli uomini il destino universale, mischiando ugual misura
d’inverno e d’estate per gli uni e per gli altri, distinguendo nelle corde piu lunghe Pinverno, nelle
corde piu corte lestate, nel dorico il fiore fresco della primavera molto amabile»: trad. di G.
Ricciardelli in Ead., (ed.), Inni Orfici, Milano 2000, 97). Su questi versi cft. Ricciardelli, op. 2., 371-
372.
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opdowvov dyst. (1, 333-342)

«A te, attraverso ogni suo elemento, la natura madre istituisce cori [...], dalla
dissonanza delle voci degli esseri viventi compone un’armonia all’'unisono».

AiOnp 8¢ yehdooag,

600G Gppoviag moThp,

¢ émtaTdvou AMopog
8KepdooaTO HOVGIKAY
gmvikiov ¢ péhoc. (8, 36-40)

«’etere, savio padre dell’armonia, sorridendo, dalla lira dalle sette note
tempero la musica per un canto di vittoriax.

Ora, se Sinesio in hymn. 6,5 e 7, 1, due passi deputati ad annunciare forme
e motivi inediti, adotta appoyd al posto di appovie, non sembra azzardato
pensare che egli si riferisca a qualcosa di piu preciso, dal momento che, come
ricorda West, il termine indica propriamente «the physical process of tuning»?0,
e quindi, in questo contesto, 'adozione della ‘chiave’ musicale dorica.

Quest’ultima, poi, godeva di un indubbio prestigio consacrato da secoli di
tradizione artistica e letteraria: gli scoli a Pind., O/ 1, 26, 26, 19-21 Drachmann
(= Pind. fr. 67 Machler) assicurano che secondo il grande poeta lirico essa era la
pitt solenne fra tutte (ITept 8¢ TG Awpiott appoviag gipntat &v Todow St
Adprov péhog oepvitatdv €otv)2l; in pitt occasioni Platone la esalta come
l'unica armonia veramente greca, quella in cui si realizza 'accordo tra le parole e
le opere di un uomo saggio (Lach. 188d: Mot Sokel povoikdg 6 Totodtog eivar,
appoviav koAliotnv npupoopévoc, [...] dtexvde dopioti [...] Mmep pdéwvn
‘EMnvikn €otv appovio)?? o come particolarmente adatta al coraggio e al
valore di un uomo in guerra (Resp. 399a-b: [...] Thv appoviav, §| &v e Torepuki
npd&el 6vtog avdpeiov kol &v mdon Praie Epyacia mpendviog Gv puioarto
0Bdyyoug te Kol Tpoowdiag)?; Eraclide Pontico, citato da Ateneo (14, 624d),

20. Cfr. eg. Ptol., Harm. 3,1, p. 84, 17-20 Diiring, in cui si spiega il processo di accordatura
di uno strumento a corde con lausilio di ‘ ponticelli (Hoyddia): Metagepopévav @V
payadiov glg dAlov yévoug i tévou tdémovg, nppocpévov otat kal TodTo kol T0. FAAa TdvTo,
Kato TOV adTOV TpéToV, S10 TO TV TPV ApUoyNV icotdvoug mdAv &v Tolg To01g pikeot
t00¢ pO4yyoug kadiotdvew. Cfr. West, Ancient Greek Musis, cit., 189.

21. Cft. su questo frammento 1. Rutherford, Pindar's Paeans. A Reading of the Fragments with a
Survey of the Genre, Oxford 2001, 80. Stesso concetto presso Aristosseno, fr. II 3, 45,9-10 Kaiser
(= fr. 82 Wehrli; in [Plut.], De zus. 1136f: TToAd 10 oepvév éott év Tfi Aopioti).

22. Cfr. C. Emlyn-Jones (ed.), Plato, Laches, Bristol 1996, 86-87.

23. Cfr. M. Vegetti (ed.), Platone, La repubblica, 2. Libri 2 ¢ 3, Napoli 1998, 374 ss.
Analogamente si esprime Aristotele in Po/. 1342b 12 (Ilepi Tfig dwpilotl Tavieg OpoAoyodow Mg
oTacIeTdTnG obong kol pdiioto oG &xovong Gvdpeiov).
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la considera espressione di coraggio e generosita, priva di futili abbellimenti e
lodevolmente semplice (H pév odv Adprog dppovia 10 dvpddeg éupaivet
KOl TO UEYOAOTPETES KOl 00 Stakexvpévoy ovd hapdv, GALL ckuOp®TOV Kai
6@odpov, ovte 8¢ mokilov obte moldTpomov)? e Aristide Quintiliano la stima
la piu profonda e la piu adatta a un carattere virile (De mus. 2, 14, 81, 18-19
Winnington-Ingram: T@v 1pdmev toivov 6 pév Adprog Bapitatog kot dppevt
npénwv 10g1).2> Del resto lo stesso Sinesio, nella sua autorappresentazione in
De providentia 1, 18, 1-2, non faceva mistero della sua preferenza accordata al
modo dorico, proprio in virta del particolare BO0¢ connesso con questa
appovio (Hide tov tpdmov 1oV Adplov, dv pbvov deto xopeiv Pdpog fiBovg
Kol AEEEMCQ):

00 v 8&épepev €ig 10 TARBOG, GAN &l Tig Av dkon Adywv dppévav
Evvigioo kol yopyarilesOar pév ook dveyopévn, Evvietpnuévn 8¢ &ml v
Kopdioy kT

«Non divulgava (s¢/ le sue composizioni) alla massa, ma se c’era un
ascoltatore disposto a comprendere concetti virili e a non tollerare d’essere
futilmente solleticato, ma pronto a farsi compenetrare dritto dentro il
cuore...».

A tal proposito, le parole del De providentia appena ricordate permettono di
richiamare un importante passo della lettera 148, nella quale Sinesio descrive
all’amico Olimpio 1 semplici svaghi e occupazioni tipici della vita campestre del
Sud della Cirenaica, tra i quali appunto anche le pratiche musicali, uniche nel
loro genere, a detta del nostro filosofo, e ispirate alla poesia bucolica di un certo
Agemaco.?¢ I canti prodotti dalla semplice ispirazione pastorale sono descritti in
modo particolarmente consonante al passo or ora letto, ma anche alle
testimonianze di Sesto Empirico e Aristide Quintiliano relative allarmonia’
dorica, tanto che, se anche non vi si specifica secondo quale modo essi fossero
composti, le analogie sono tali da far pensare proptio al dorico,?” dal momento
che Sinesio dichiara il tipo di musica diffuso tra i suoi connazionali conforme
addirittura al modello educativo prospettato da Platone nella Repubblica (399a-c),

24. Cfr. le note al passo in questione di L. Canfora (ed.), Ateneo, I Deipnosofisti: i dotti a
banchetto, prima traduzione italiana commentata su progetto di L. Canfora, introduzione di C.
Jacob, Libro XI1” tradotto e commentato da L. Citelli, Roma 2001, 1611-1612.

25. Sull’equivalenza semantica tra TpdnoG e appovia cfr. Neubecker, op. ci#, 107-108 e West,
Abncient Greek Must, cit., 188 e n. 103.

26. Forse un poeta locale, su cui questa sarebbe 'unica testimonianza, cfr. A. Garzya, D.
Roques (eds.), Synésios de Cyrene, 2-3. Correspondance, Paris 2000, 417, n. 26. Cf. pero in questo
volume il contributo di G. Burzacchini.

27. Cft. anche A. M. V. Pizzone, Sinesio ¢ la ‘sacra ancora’ di Omero. Intertestualita e modelli tra
retorica e filosofia, Milano 20006, 87.
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dove, com’¢ noto, le uniche armonie ‘ammesse’ risultano significativamente
solo la dorica e la frigia:?

Hyiv [...] oty Aygpoymtailc Mopidv Tt motpevikov MTov Kol adTdGKEVOV,
ebenudv e kol dppev Emede, ovk dvd&lov Tovg &v Th TIhdtwvog ToAeL
no1dag &xtpéperv. Q¢ od Avyileton toDTo 0088 dpetnv Exel MANEHOVHS
nprdcdor, T 8¢ AnAd OV Yopddv cvpBaivovcty ol Tpocddovtes: oV yap
énitiBevron tpuedooig dmobéoeotv kth. (Epist. 148,112-119)

«Noi seguaci di Agemaco abbiamo una piccola lira pastorale, alla buona e di
semplice fattura, adatta alla lode e adeguatamente virile, non indegna di
educare i fanciulli nella citta di Platone. Poiché essa non modula né possiede
la proprieta di essere accordata secondo tutti i toni, coloro che vi cantano si
adattano alla semplicita delle sue corde: essi, infatti, non si applicano a temi
voluttuosi...».

La piccola lira dei pastori cirenaici (AM0ptov), ma si pud intendere
metonimicamente la loro musica, ¢ semplice e senza fronzoli, ovvero, secondo
le parole di Eraclide Pontico, olte mowkikov olite mohbtpomov, virile (Gppev sia
in Sinesio che in Aristide Quintiliano), e non adatta ad argomenti voluttuosi, in
altre parole 008" apdv, aika okvOpemdv (Eraclide Pontico) e Bapd (Aristide
Quintiliano). Ebbene, queste connotazioni, concordemente attribuite dalle fonti
allappovia dorica, nel testo epistolare ne portano con sé un’altra che manifesta
una sorprendente concordanza ancora una volta con le dichiarazioni sinesiane
relative alle caratteristiche del suo vopog. La semplicita dei canti della tradizione
libica — costituiti soprattutto da suppliche a Dio, ricorda Sinesio? — ¢
particolarmente apprezzabile, infatti, in quanto quella musica o0 Avyiletau,

28. AM\G kvduvedet oot dopioti Aginesbat kol epuyloti, con queste parole Glaucone nel
terzo libro della Repubblica individua le uniche appoviot confacenti ai severi requisiti imposti da
Socrate. Sinesio stesso sembra conformarsi pienamente al pensiero platonico divisando di
prendere in considerazione solo queste due trale * armonie’ | cfr. Enc. calv. 4.6: Ayoviodpot To1g
npdypact, pdvov &l T yAGTING TOV TOVOV Gmd TG Srahééeng elg émotpoenv pebapudcoryt,
and Awplov, pacty, &t Opoyov. Si tenga presente, comunque, che Pespressione G0 Awpiov
éni OpOylov era considerata proverbiale, cfr. Nonn., Dion. 12, 149, su cui F. Vian (ed.), Nonnos de
Panopolis, Les Dionysiaques, 5. Chants XI-XIII, Paris 1995, 194, e Suid. A 1461, 136, 2-9 Adler, che
cita proprio il passo sinesiano. Si noti qui la connessione tra Awptog e il termine SudAeErc, che nei
retoti della tarda antichita indica, molto significativamente, un * discorso filosofico’ . Cosi nel
Glossary of Rbetorical Terms dell’edizione Loeb di Filostrato ed Eunapio, 568-569; cfr. anche J.
Lamoureux, N. Aujoulat (eds.), Synésios de Cyréne, 4. Opuscules I, Paris 2004, 55, n. 38: il modo
dorico risulta, dunque, particolarmente adatto, secondo Sinesio, a contenuti impegnativi, quali, in
parte almeno, quelli di Aymn. 6 e 8. Si tenga presente anche I'importanza attribuita a questo
aspetto dal diadoco neoplatonico Proclo, come testimonia uno scolio a lui attribuito relativo al
passo platonico qui chiamato in causa (sch. Plat., Resp. 399a Green, cfr. infra n. 40).

29. Cfr. Ep. 148, 127-128: O08¢v 8¢ Goov edyal Tveg. Si ricordi che questo ¢ proprio il
caso di hymmn. 7.
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‘non modula’, vale a dire ¢ caratterizzata da una melodia nella quale, ad
esempio, la tonalita non viene trasportata in un’altra ma rimane fissa. La natura
della modulazione, espediente compositivo generalmente indicato dal termine
HeTAPOAN,3 cosa esattamente gli antichi intendessero con questo termine e le
modalita con cui veniva impiegata, sono questioni complesse che non mette
conto di affrontare qui?' bastl tuttavia sapere che essa, introdotta nella tecnica
musicale a partire dal V sec. a.C. con le innovazioni diffuse dagli esponenti della
New music?, aveva preso sempre pit piede ed era, verosimilmente, ancora
praticata al tempo di Sinesio,* almeno stando alle parole dell’epistola 148, in cui
il riferimento alla modulazione nasce certo dal desiderio di contrapporre una
pratica musicale scevra di futili impreziosimenti a una moda piu sofisticata
evidentemente ancora diffusa. Anche I'autore dello scritto pseudo-plutarcheo
De musica, ad esempio, sembra lamentare la deviazione delle composizioni
musicali dalla semplicita del costume antico proprio a causa della modulazione:

To & Shov ” pév xato Tépravdpov kibapmdio [...] movieldg GrAf Tig
ovoa dteTéher 0b yap SRV 1O Tokady obteg motsiohat Tag Kibapodiag Og
vV 0088 petapépev Tag appoviag kol todg pudpods &v yap toig vopolg
éxdoto detipovy v oikelav tdow. AW kol Tovtny Enwvopiay eixov:
vépot yap mpoonyopeddncov, énedn ovk EEfv mopaphivon 10 kad Exactov
VEVOIGEVOV £180C THG Tdoemg. (1113b-c)3

«In generale, la citarodia al tempo di Terpandro rimase del tutto semplice:
infatti non era permesso in passato comporre canti citarodici come si fa ora
né modulare armonie e ritmi. Nei zooz, infatti, si manteneva per ciascuno la
tensione caratteristica (s delle corde, ovvero lintonazione); per questo
motivo ricevettero tale appellativo: vennero infatti chiamati #omoi perché non
era lecito trasgredire il modo di accordatura regolato per norma per ciascuno
di essi».

L’amhdtng propria dei nomoi antichi (e, si ricordi, anche del tanto
apprezzato AOplOvV pastorale cirenaico), dunque, consisteva nell’assenza di

30. Cfr. Aristid. Quint., De mus. 1, 11, 22, 11-12 Winnington-Ingram: MetofoAn 8¢ éotv
Molwolg Tod VIOKEWEVOL GLGTANATOG Kol ToD THG POVAG XUPUKTAPOG. Vi erano quattro tipi
fondamentali di modulazione, ovvero kutd yévog (di genere), kotd cOotnua (di scala), Kotd
pbmov o évov (di modo), kot RBOC o pelomotloy (di carattere), cfr. Cleonid., Hamm. 13-14,
204-207 Jan.

31. Sul termine cfr. Neubecker, gp. cit., 112; piu in generale sulla modulazione Cfr. W.
Vetter, Metabole, in RE 15.2 (Halbband 30), Stuttgart 1932, 1313-1316, ¢ West, Greek Ancient
Music, cit., 194-196.

32. Particolarmente illuminante West, Greek Ancient Music, cit., 356-372.

33. Un riferimento esplicito si trova proprio in Ene. calv. 4, 6 (cfr. supra, n. 28). Cfr. West,
Greek Ancient Music, cit., 382-385.

34. Su questo brano cfr. Gostoli, p. «it., 101-103.
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modulazione (UETOEEPEY TG GPHOVING)S, una peculiarita cui  Sinesio
conforma anche il suo nomos: esso, infatti, avra una Gppoviav toxtiv, per
riprendere le parole di Suida, dorica e non modulata al pari della consuetudine
musicale antica, in quanto, egli afferma in hywn. 7, 2, 61do® Aryvpav dma,
espressione che probabilmente sinora non ¢ stata ben compresa. Tutte le
traduzioni moderne, infatti, connettono la forma verbale Totnut all’idea del
‘sollevare’, intendendo il passo come lespressione da parte di Sinesio del
proposito di innalzare, appunto, canti al Figlio con la ‘voce sonora™® della
propria cetra. Tuttavia si noti che per esprimere questo concetto negli Inni si
trova impiegato, con molta piti pregnanza direi, solo il verbo Gvdy® (cf. hymn.
1, 27-28 oot [...] / Buvoug avdym, 724-725 avdyetv 0cime / vogpodg Buvoug; 2,
58-59 Thew 8¢ Mrtag / avdyotev €udg; 7, 47 Vuvovg avdyeswy didov; 8, 27
Buvoug Gvdyels matpt), che per altro poteva essere inserito in hymn. 7, 2 senza
danno alcuno alla struttura metrica del verso. In questo caso, invece, credo che
il significato sia notevolmente diverso, e vada stabilito tenendo in particolar
conto il contesto di questo inepit: il riferimento alla Adprog appoyd fa, infatti,
pensare piuttosto a una sfumatura tecnica del verbo. Ebbene, negli scritti dei
musicologi antichi foTnut si trova impiegato, ad esempio, per indicare lo
stazionamento della voce su una nota (cf. eg Aristox., Hamz. 13, 18, 10-11 Da
Rios: TO pév £otdvor v @oVIV 10 Hévew €ml WaG Tdoemg £0TL), oppure per
distinguere, in un accordo di quarta, ovvero un tetracordo secondo la
nomenclatura antica, le note ‘esterne’ dell’accordo stesso (la piu bassa e la piu
alta) che sono appunto £0T®TES (0 anche dkivnTon? ‘fisse’, ‘non mobil’, di
contro a quelle interne all’accordo che invece possono variare (KwvoOpevot,
0epduevol)38 permettendo proprio la modulazione, come chiarisce il seguente
passo di Porfirio tratto dal suo commento agli Harmmonica di Claudio Tolomeo:

Todv pév dkpov dbo @Bdyymv pevéviov, tva thpdol 10 mpokeiugvov
odpgpmvov &v émrpito Aoy, map fiv aitiov kakodow odtovg Eotdrag,
TV 88 petald 8o xwvovpévov, o moidowv dvicovg Tag TAV vidg
e06yyov Omepoyds, kol dnlovot todg Adyovg v Tolc TV YEVAV
petaPorois, ™G Amd ypoduatog gl svapudviov i dwotovikdv (In harm. 12,
pp. 135.30-136.4 Diiring)

35. Critico nei confronti della modulazione anche Platone in Regp. 397b-d.

36. Argutam vocem in tunm honorem tollam (Terzaghi); «Levero il suono armonioso» (Dell’Era);
«Je ferai monter le chant mélodieux» (Lacombrade); «Levero il limpido suono» (Garzya); «Will ich
die helle Stimme erheben» (Gruber-Strohm).

37. Cfr. anche la sintetica definizione in Alyp., Isag. 4, 368, 9-10 Jan: ‘Ect®dre puév odv
Aéyovtat, 811 &v Toig TOV YevdV S1apopais 00 HETOMITTOVGLY.

38. Cfr. Neubecker, gp. cit., 99-100.
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«LLe due note esterne non variano, per conservare I'accordo in questione in
un rapporto epitrito (s¢/. di quarta), motivo per cui esse sono chiamate
“fisse”, variano invece le due centrali per rendere dissimili le altezze delle
note interne, ossia i rapporti nelle modulazioni di genere, come ad esempio
nel passaggio dal sistema cromatico a enarmonico o diatonico.

Dunque, da questi testi sembra di poter inferire un rapporto di sinonimia
tra ToTnt (intransitivo) e péve, talché credo che in otdow (transitivo) di hymn.
7, 2 sia ravvisabile un medesimo significato tecnico (forse obliterato dal
poeticissimo nesso Ayvopdv Oma): 'uso di vOMOG per circoscrivere entro
determinate caratteristiche il tipo di canto cui si da avvio, la precisa indicazione
del tipo di accordatura (e dunque di scala) per la composizione della melodia, la
particolareggiata lode espressa nell’ep. 148 per lo strumento che non modula, mi
pare siano tutti elementi che possono confermare il dotto richiamo di questo
verso alla trattatistica musicologica antica, cosicché esso debba essere tradotto
press’a poco «manterro fissa la tonalita della voce sonora», ovvero 'armonia, e
dunque, «non modulerod il mio canto».40

Ebbene, se il percorso fin qui svolto risulta plausibile, esso sembra
indirizzare verso la conclusione che Sinesio abbia composto gli inni 6-8 perché
fossero realmente cantati al suono della cetra e che lo abbia
programmaticamente dichiarato con parole che, alla luce degli elementi qui
forniti, ne lasciano chiara testimonianza.

39. Si ricorda che la modulazione * di genere’ cui qui fa riferimento Potfirio ¢ solo una
delle quattro possibili nella pratica musicale antica, cfr. s#pra, n. 30.

40. A tal proposito, non ¢ forse fuori luogo ricordare uno scolio alla Repubblica platonica
attribuito a Proclo (s¢h. Plat. Resp. 399a Green: ‘O ITpdkhog gnol tnv pév Adprov appoviav gig
noudelov EEapKelV MG KATAGTNUATIKNY, cf. supra, n. 28), dove I'appovia dorica ¢ caratterizzata da
un ﬁ@oc, KOTAGTNUOTIKOV, ossia «stabilen. Sull’ethos proprio dei vari modi musicali cf. West, Greek
Auncient Music, cit., 246-253.



Cosmologia e retorica negli Inz: di Sinesio:
I'immagine della choreia astrale

Maria Carmen De Vita

In un saggio del 1984, FEugenio Corsini definiva eminentemente
‘teologica’ la poesia di Sinesio, individuando come temi dominanti degli Inn: il
mistero della generazione divina nel rapporto fra le tre persone della Trinita e la
preoccupazione esistenziale della salvezza, espressa dallo slancio dell’anima del
poeta di sfuggire al «latrato vorace» della materia.! Una simile definizione, senza
dubbio corretta, va tuttavia integrata con l'osservazione che esiste un altro
motivo-chiave della poesia sinesiana che si sovrappone a quello teologico
completandolo: I'ampio respiro cosmologico, che si manifesta — oltre che nella
celebrazione del sublime atto creatore che produce tutto l'universo — nella
descrizione estatica della danza armoniosa degli astri e di tutto quanto il creato
intorno al Figlio-demiurgo, dispensatore di beni al mondo per volonta del Padre,
Monade suprema.?

Da un passo dello scritto A Peonio sul dono apprendiamo che Sinesio
attribuiva un’importanza cruciale allo studio degli astri e del cosmo nel cursus
filosofico, presentando I'astronomia non soltanto come una scienza dotata in sé
e per sé di alta dignita, ma anche come «un tramite verso lineffabile teologia»
(mopBpelov tiig amoppritov Beokoylag) giacche il moto del beato corpo del cielo,
ossia il suo oggetto di studio principale, non ¢ altro che un’«imitazione

1. Ctf. Syn., hymmn. 9, 109; Corsini 1984, 365 e 375. Le edizioni delle opere di Sinesio utilizzate in
questo saggio sono quelle di Lacombrade 1978 (per gli Inni); Terzaghi 1944 (per gli Opuscoli); Garzya-
Roques 2000 (per le Epistole). Le traduzioni sono quelle di Garzya 1989.

2. Cf. Syn., bymn. 2, 220 ss. Deti tre assi portanti del neoplatonismo sinesiano (ossia, la trattazione
dell’Unita Triplice del divino, la celebrazione delllntelletto demiurgico e della sua azione nel cosmo e

Pesposizione delle vicende legate all’anima) ¢ senza dubbio il secondo che riceve maggiore sviluppo
negli Innz; cf. Baldi 2012, 60.
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dellintelletto».> E probabile che una simile osservazione rifletta quello che doveva
essere un zer pedagogico consolidato nelle scuole neoplatoniche tardoantiche,
ove lastronomia e in generale le discipline matematiche erano considerate
propedeutiche alla scienza piu elevata, la metafisica-teologia;* del resto, che gli
interessi ~ matematico-astronomici  fossero  preponderanti nel tipo  di
insegnamento filosofico impartito da Ipazia ai suoi allievi, ¢ un dato ormai
chiaramente riconosciuto dagli studiosi.?

In questo mio contributo mi propongo di analizzare in una prospettiva
culturale ampia, filosofica e retorica, alcune delle immagini cosmiche e astrali
presenti negli Innz di Sinesio: in particolare, mi soffermero sul fgpos della danza
degli astri, per dimostrare come I'immagine, proprio in Sinesio, assuma un certo
rilievo anche metaletterario, fino ad elevare la stessa attivita poetica dell’autore al
rango di mimesis terrena dell’eterno movimento — al tempo stesso danzante, cio¢
ritmicamente regolato, e ascensionale — dei pianeti e del creato. Non prenderd in
considerazione, in questa sede, la fortuna della metafora negli autori cristiani dei
secoli I-III, che pure ricorrono ad essa con una certa frequenza;® per ragioni di
brevita, limitero il mio esame ai soli possibili modelli pagani, retorici e filosofici,
delle composizioni di Sinesio.

1. 1/ modello platonico e le variazioni retoriche

L’associazione fra i movimenti regolari dei pianeti, i suoni e i movimenti
di una danza (xopelo) costituisce senz’altro un #gpos antichissimo, le cui origini
sono riconducibili alla speculazione dei primi pitagorici e il cui impiego in
ambito letterario risulta bene attestato in eta classica, soprattutto nella
produzione tragica.” Un posto assolutamente centrale, nella storia della tradizione
di questimmagine, ¢ occupato perd dagli scritti platonici; in particolare, dal noto

3. Cf. Syn., don. 4, 310d, 137-138; Lozza 2012, 70.

4. Nei Prolegomena Philosophiae di Ammonio (VI secolo), riconducibili all’insegnamento praticato
nelle scuole neoplatoniche di Alessandria, la filosofia ¢ divisa in due branche principali, la teoretica e la
pratica: la filosofia teoretica comprende a sua volta discipline come la teologia, la matematica e la
fisica, con la matematica che svolge un ruolo di mediazione e dal punto di vista ontologico e da quello
pedagogico; la matematica ¢ a sua volta suddivisa in geometria, astronomia, musica e aritmetica. La
filosofia pratica, infine, ¢ ripartita in etica, economia e politica: cf. Wildberg 1990. Per una
suddivisione analoga, cf. Alcin., didasc. 3,153, 25-154, 9 (Whittaker—Louis 1990).

5. Cf. Bregman 1982, 20-21; Ronchey 2010, 149-153, 162-163, 273-274.

6. A tal proposito, rinvio a Miller 1986, 264-273, 344-413.

7. Cf. Soph., Ant. 1146-1151 (Dawe 1996); Eur., Ion 1074-1089; E/. 465-469 (Murray 1904). Per
cio che concerne la dottrina pitagorica dell’armonia astrale, rinvio a Riedweg 2007, 145-148.
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passo del Timeo (40c), ove, dopo aver contrapposto l'unico movimento
regolare del cerchio dell'identico, che caratterizza il cielo delle stelle fisse, al
movimento diviso del cerchio del diverso, che implica ben sette traiettorie
circolari concentriche, corrispondenti alle orbite dei sette pianeti, 'autore rinuncia a
descrivere in dettaglio le peculiarita e le irregolarita di queste ultime:

«Le danze di questi astri (xopelog 8¢ TovTOV ADTAOV), poi, e iloro reciproci incontti,
gli arretramenti e gli avanzamenti rispettivi delle loro traiettorie circolari, e
quali fra gli dei, nelle loro congiunzioni, si accostino gli uni agli altri e
quanti invece si trovino in posizioni opposte [...] parlare di tutto cio, senza
averne sotto gli occhi le immagini, sarebbe un’inutile fatica».?

La rappresentazione dei movimenti astrali come ‘danze’ in tutto paragonabili
a quelle armonicamente regolate dei coreuti ¢ presente poi anche nel celebre
passo del Fedro (246e-247a) ov’e descritta la successione ordinata e scandita degli
dei che si volgono intorno a Zeus, grande condottiero in cielo:? i riferimenti
astronomici sono dissimulati nel tessuto mitico della narrazione, ma ¢ indubbio
che gli dei che vi sono menzionati (Zeus, Estia, Ares) abbiano perduto i
propri connotati antropomorfici per essere elevati al rango di divinita astrali. E
che la divina intelligenza degli astri — che ¢ tutt'uno con la loro bellezza e
bonta — possa essere dimostrata soprattutto dall’armonia dei movimenti, ¢ un
argomento ripreso infine dall’autore dell’Epinomide, un altro scritto platonico (o
pseudoplatonico) destinato ad esercitare una certa influenza nella tarda antichita:

«[...] si deve riconoscere come dotato d’intelligenza appunto cio che sempre
agisce secondo le stesse regole, nello stesso modo, per gli stessi motivi, e che
tale ¢ la natura degli astri, bellissima alla vista e che in evoluzioni e danze corali,
piu belle e magnifiche di tutti i cori, porta a compimento cio di cui hanno
bisogno tutti gli esseri viventi».!?

Dopo Platone 'immagine della danza astrale gode di un’enorme fortuna, di
cui si colgono gli echi, oltre che in ambiente filosofico-astronomico, anche in
ambiente retorico-letterario: se, infatti, da una parte, il motivo acquista una nuova
energia e vitalita nella visione simpatetica del cosmo che ¢ propria della prima

8. Cf. anche Tim. 47a-b (Burnet 1901-1907); per la traduzione e il commento a questo brano
rinvio a Fronterotta 2003, 224-225, n. 147.

9. E stato sottolineato Iimpiego da parte di Platone di un verbo (¢miotpéew) tipico del lessico
coregico; cf. D’Alfonso 1993-1994, 454.

10. Plat., epin. 982¢; per la traduzione rinvio a Adorno 1953.
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filosofia ellenistica, in patticolare stoica, che tanti elementi — ¢ stato dimostrato —
accoglie dalla cosmologia platonica,'! anche figure di Populirphilosophen, pin
facilmente inquadrabili nell’ambito della retorica che non in quello della
filosofia, sanno farla propria, rendendola quasi un ciiché per 1 lettori colt, in
realta, di volta in volta rinnovandola, in funzione delle loro esigenze
comunicazionali.'> Cosi, nelle orazioni di Dione Crisostomo la danza degli dei-
pianeti ¢ manifestazione dell’ordine dell’universo, che ¢ gerarchicamente strutturato,
sotto la supervisione di una mente suprema, ed ¢ pietra di paragone e
modello ideale di ogni stato terreno; nella dialexis 41 di Massimo di Tiro
diventa metafora dell’azione provvidenziale svolta da Zeus, che ¢ sia corifeo delle
rivoluzioni astrali sia dispensatore (corego) di beni agli uomini;'* essa ispira
petfino Poperetta semiseria di Luciano di Samosata Ilept Opynoemc, ove le
movenze armoniche di sfere, stelle e pianeti sono prova della danza della prima
divinita, Eros.15

Al di 1a delle differenze di destinazione e di tono delle singole opere, cio che
risulta chiaro dalle molteplici occorrenze della danza astrale ¢ lo specificarsi
dell’immagine in senso teologico come danza dei pianeti-dei subordinati ad un dio
sommo; quest’ultimo ¢ indicato dagli autori, alla maniera stoica, come un #ous-
logos (¢ il caso di Dione), oppure alla maniera platonica, come Zeus-demiurgo
(¢ il caso di Massimo di Tiro). Si tratta di una trasformazione che ha senz’altro
precise motivazioni di ordine filosofico — e allinflusso platonico e stoico sulla
tradizione retorica va aggiunto quello del trattato pseudoaristotelico De Mundo's —

11. La celebrazione della peydin coppmvia degli astri, veicolata in special modo dall’Epinomide
platonico, assume un particolare rilievo nell’ambito della cosmologia e della teologia stoiche,
costituendo la base della cosiddetta teologia astrale, oltre che di una visione artistica del mondo
governato da una perfetta intelligenza ordinatrice. Cf. Alesse 2012, 221-225. Per l'influenza della
cosmologia del Tznzeo sulla fisica stoica, cf. da ultimo Powers 2013.

12. Si definisce solitamente come Popularphilosophie quella cultura filosofica “semplificata” e
“vyolgarizzata” che si afferma all’epoca della Seconda Sofistica (I-II secolo) soprattutto in ambito
retorico-letterario: essa, propria di retori e intellettuali di medio livello (gli Halbphilosophen o
pepaidenmenoi), ¢ veicolata da repertori e manuali scolastici e privilegia alcune tematiche ricorrenti:
Penoteismo, la demonologia, il fato; cf. Anderson 1989; Moreschini 1994.

13. Cf. in particolare Dion Chrys., or. 12, 34 (Cohoon—Lamar Crosby 1932-1951); or. 36, 22; or.
40, 38-39; Desideri 1978, 320-322.

14. Cf. Max. Tyr., or. 41, 1 (Koniaris 1995); Trapp 1997, 324, nn. 8-10.

15. Cf. Luc., saltat. 7 (Harmon 1913-1921).

16. Nel De mundo i movimenti degli astri sono la prova dell’esistenza di un ordine cosmico
finalisticamente orientato verso un solo principio: «[’armonia unica che scaturisce da tutti i corpi
che insieme producono armoniosi concenti e intrecciano danze per il cielo deriva da un solo
principio e tende ad un solo fine, e per questo ha fatto dare all’universo, e con proprieta di
significato, il nome di cosmo, ossia di ordine e non di disordine. [...] Infatti al segnale dato dall’alto, da



Cosmologia e retorica negli Inni di Sinesio 207

ma alla quale non ¢ estranea la tendenza, bene attestata, all’enoteismo che
caratterizza la religiosita filosofica nella prima eta imperiale.!”

Lo stesso tipo di religiosita, inoltre, si riflette anche nella tradizione retorica
degli inni in prosa che, secondo un’ipotesi avanzata di recente, accanto ai modelli
poetici  tradizionali potrebbero aver esercitato una certa influenza sulle
composizioni sinesiane: e cio sia a livello linguistico-stilistico, sia a livello pin
propriamente metaforico.!® La danza degli astri ricompare infatti — a rimarcare la
centralita cosmologico-teologica della divinita suprema, quella solare — nell’inno ad
Apollo Sminteo, che conclude il secondo trattato Iept Emdektik®v di Menandro
retore;!? e la si rittova nell'inno A Zeus di Elio Aristide, dove il sole e la stessa
tigura di Apollo sono dipendenti da Zeus e con lui quasi interscambiabili:

«E il movimento incessante del sole al di sopra della terra e al di sotto della terra
¢ un ordine che Zeus ha dato al sole perché tutto il mondo fosse illuminato: le
evoluzioni della luna e le danze di tutti gli astri sono una disposizione di Zeus
(ceMvng dpdpot kai yopelot Tdviov otpov Adg 6TV S1AKOGHOC)». 2

E che sia Zeus, anziché Apollo a presiedere al movimento del sole non ¢ un
clemento che fa difficolta allo spirito religioso dell'innografo; giacche in un altro
passo dell'inno si specifica che le varie divinita tradizionali — i primis Apollo — non
sono altro che espressioni o emanazioni di Zeus, conformemente, ancora una
volta, allideologia stoica che nelle divinita tradizionali riconosceva altrettanti
aspetti della divinita suprema:?!

«[...] tutte le specie di déi possiedono ciascuna un’emanazione della potenza
di Zeus, padre di tutte le cose (Gmopponyv thg Aw¢ t0d TAVTIOV TOTPOS

colui che propriamente si potrebbe chiamare cotifeo, si muovono gli astri eternamente e tutto quanto
il cielo (mund. 399a, [Lorimer 1933]; per la traduzione rinvio a Reale—Bos 1995)».

17. Sullopportunita di usare il termine enoteismo in luogo di monoteismo perché «su un’unica
divinita finiscono per convergere tutte le prerogative [...] e simboli di divinita piu o meno
analoghe [...]», cf. Sanzi 2003, 30; Belayche 2010; Goeken 2012, 261.

18. Cf. Roques 2007, 342-351.

19. Cf. in particolare Men. Rhet., 2, 446, 1-2 (Russell-Wilson 1981); per tutto I'inno cf. le nn. di
commento in Russell-Wilson 1981, 351-361.

20. Aristid., or. 43, 24 (Keil 1898).

21. Cf. Diog. Laert., 7, 47 (Long 1966). Sulla conformita di Elio Aristide agli insegnamenti
della teologia stoica nella concezione di un dio supremo superiore al destino e che governa
Puniverso, cf. Goeken 2012, 258 ¢ 263; Dillon 19962, 210.
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duvdpemcg) e sono tutte sospese a lui davvero alla maniera della catena di Omero
[.]»2
S

Il passo aristideo, con Paccenno alla metafora plotiniana e neoplatonica
dell’emanazione, sembra quasi anticipate un motivo che trovera ampio sviluppo
in un altro inno in prosa, cronologicamente piu vicino ai tempi di Sinesio: I'inno
A Helios re di Giuliano Imperatore, ove le varie divinita del pantheon tradizionale
sono del pari presentate come emanazioni o duvdpelg dell’essenza unica di
Helios-Zeus; questi assume il compito gia proprio del demiurgo platonico, del
coordinamento e dell’armonizzazione dei movimenti regolati degli altri pianeti, a
loro volta associati a divinita:

«F evidente infatti che i pianeti, danzando in cerchio intorno a lui (ept oMTOV
Y0pedOVTES), mantengono, come misura del loro moto, un’armonia tra questo
dio e le loro posizioni, cosi che il cielo nella sua interezza, che si adatta a lui
in ogni sua patte, ¢ tipieno di déi che procedono da Helios».??

Ho ritenuto opportuno soffermarmi sugli esempi di Elio Aristide e di
Giuliano perché, pur considerando le differenze nella fisionomia culturale dei
singoli autori (Aristide ¢ un retore-filosofo che degli spunti filosofici si serve come
un arricchimento dei suoi inni, il cui valore resta eminentemente retotico-
letterario; Giuliano ¢, si puo dire, un filosofo-retore, profondamente appassionato
di filosofia neoplatonica e utilizza la retorica come uno strumento petr espotrre
contenuti metafisici complessi) i loro inni in prosa condividono, a mio avviso,
una caratteristica peculiare: sono entrambi concepiti anzitutto come rendimenti di
lode (Opvetv) alle divinita supreme che reggono il cosmo e la vita degli uomini,
e mantengono, pur nella loro ostentata letterarieta, la dimensione pragmatico-
performativa dell’atto religioso.2* Alla pari, cioe, di un’offerta liturgica o di un
sacrificio rituale sono presentati come segni tangibili di ringraziamento per un
beneficio ottenuto, oppure come pegno votivo destinato a propiziare ’elargizione di

22. Aristid., or. 43, 15. Sulla fortuna neoplatonica dell'immagine, cf. Lévéque 1959, 61-75.

23. Tul., or. 11, 146d (Lacombrade 1964); per la traduzione dell’inno .4 Helios rinvio a Fontaine—
Prato—Marcone 1987).

24. Cio conformemente alla definizione piu diffusa di Uuvog quale canto di lode alla
divinita che, a partire dai testi platonici (resp. 10, 607a; /g 3, 700b) trova ampia accoglienza nella
retorica d’eta imperiale; per i riferimenti testuali, cf. Pernot 1993, 216 e n. 502; 217 e n. 503; Goeken
2012, 37-38. Sulla concezione platonica di inno, cf. ancora Velardi 1991; sulle differenze fra inno in
prosa e inno in versi cf. Pernot 2007.
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un bene superiore ad un individuo (il retore appunto) che per loro tramite rivendica
con la divinita un rapporto speciale.

Questa dimensione ¢ in realta intrinseca alla struttura stessa dell’inno — in
prosa o in poesia — che in quanto «ito patlato» ¢ per definizione un genere
borderline fra pratica religiosa ¢ meditazione filosofica;?> ma acquista nuovo valore
alla luce della concezione onnicomprensiva e sacrale della paideia (retorico-
filosofica) greca che comincia ad affermarsi proprio con le opere in prosa degli
autori della Seconda Sofistica;?0 e permane anche negli In#i di Sinesio, ov’e
espressa, appunto, ricorrendo alla metafora della danza.

2. Plotino, Proclo ¢ le variazioni filosofiche

Prima di esaminare in dettaglio le occorrenze della danza cosmica negli
Inni sinesiani occorre aprire una parentesi sulla fortuna della metafora in
ambito neoplatonico, ossia nel milien filosofico che Sinesio considerava a sé piu
vicino; del resto, proprio in merito a questimmagine, sono stati gia riscontrati
dagli studiosi evidenti affinita fra gli Inn del vescovo di Cirene e alcuni brani
presenti negli scritti dei neoplatonici pit famosi (in particolare Plotino e
Proclo).?” Vale la pena, dunque, di recuperare questi parallelismi, al fine di cogliere
con maggiore esattezza tutti 1 possibili significati veicolati dalla metafora nei testi
sinesiani.

Sia Plotino sia Proclo ricorrono con frequenza allimmagine della yopeia, e non
soloin ambito astronomico, per descrivere, platonicamente, la regolarita e 'ordine
dei movimenti astrali; anche le relazioni fra i principi supremi completamente
trascendenti del loro sistema metafisico sono presentate come diverse e
superiori forme di danza. Cosi, per quanto riguarda i primo aspetto, Plotino,
nell’affrontare il tema della provvidenza divina e dell'influsso degli astri sulla vita del
cosmo, illustra la varieta ordinata del movimento celeste, unico ma fonte di diversi

25. Cf. Rudhardt 19922, 7. Sulla tradizione poetica dell’inno come strumento per esptimere
gratitudine, cf. Pernot 1993, 285 e n.179.

26. B stato osservato che la concezione aristidea della retotica come «voie alternative ou
paralléle a la philosophie» che trova la sua migliore espressione nell’inno in prosa, anticipa sotto certi
aspetti la visione giulianea di Ellenismo: un patrimonio culturale-religioso costitutivo dell’identita
ellenica, basato sull’'unione inscindibile di Adyot (filosofico-retorici) e di igpd 0e®v e polemicamente
contrapposto al cristianesimo; cf. Goeken 2012, 317; Iul, ¢ Gal. fr. 55, 15-21 (Masaracchia 1990); ep.
61c, 422a (Bidez 1924).

27. Cf. Miller 1986, 333-343; Di Pasquale Barbanti 1994, 93 e n. 27. Sulla forte presenza di
metafore neoplatoniche negli Iz sinesiani, cf. anche Di Pasquale Barbanti 2008, 413-433.
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movimenti parziali (con relativi riflessi nel mondo terreno)?® paragonandolo
proptio ad «un’unica danza in un coro variopinto (olov piav Spynowv &v mowkiin
x0opeig)».2? Se, poi, I'universo appare come un singolo essere vivente,3’ ne consegue
che puo essere rappresentato anche come un singolo danzatore, che si esprime in
una varieta di movenze armonicamente coordinate:

«Ma anche le parti di colui che danza (td puépn tod THv Jpynow mopexopévov),
necessariamente, non potrebbero restare sempre allo stesso modo in ogni figura:
delle membra del corpo che segue la danza e si incurva, una parte ¢ premuta
mentre l'altra si rilascia, quella si affatica mentre questa prende fiato quando
muta la configurazione della danza. L’intenzione del danzatore ¢ rivolta ad altro,
ma le sue membra sono affette secondo le esigenze della danza, servono la danza
e insieme la realizzano compiutamente [...] colui che danza non ha scelto di fare
questo per nessuna ragione, tuttavia mentre danza, nel movimento dell’intero
corpo, ogni parte assume la posizione necessaria. In questo modo, dunque,
bisogna dire che anche gli astri in cielo fanno, e a volte anche segnalano cio che
fanno [...]»3!

Altrove, poi, Plotino ribadisce che I'immagine non ¢ solo metaforica,
ma ¢ piuttosto la descrizione esatta della realta attuale del cosmo:

«[...] 1a sua vita si svolge secondo un principio razionale, sempre in accordo con
se stessa, priva del caso, ma espressione di una sola armonia e di un solo ordine;
[...] anche le configurazioni astrali seguono un principio razionale, e i singoli
astri si muovono secondo leggi numeriche, come le parti danzanti di un essere
vivente (T xopgvovta {Hov pépn) |[...]».32

28. Alla natura del movimento celeste sono dedicati i trattati 2, 2, 14 Su/ movimento crcolare e 2, 1,
40 Sul mondo. Plotino respinge ivi la tesi aristotelica secondo cui il moto circolare degli astri
andrebbe associato al corpo (etere) di cui essi sono composti e lo giustifica con il tipo di causalita
che su di essi esercita 'anima del mondo; cf. Linguiti 2003.

29. Cf. Plot. 4, 4, 33, 7-8 (Henry—Schwyzer 1964-1982).

30. Cf. Plot. 4, 4, 35, 8.

31. Plot. 4, 4, 33, 11-26 (per la traduzione rinvio a Canaglia—Guidelli-Linguiti-Moriani, Torino
1992-1997). 1l brano fa parte del trattato Su/ fato dove Plotino critica le tesi deterministiche degli
astrologi pur riconoscendo ad essi una certa capacita di individuare il significato degli astri in un
cosmo ‘simpateticamente’ coeso: se vale I'equivalenza fra il cosmo e il danzatore, nello stesso modo in
cui un esperto potra comprendere, osservando alcune parti del corpo del danzatore, quale posizione
sta assumendo il resto del suo corpo, cosi 'astrologo potra intuire, a partire dalla configurazione
assunta da una parte del cosmo, i movimenti che hanno luogo nel resto di esso, come avviene nel
movimento di un unico animale.

32. Plot. 4, 4, 35, 10-14.
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Non ¢ questa la sede per approfondire I'interpretazione plotiniana del tema
della causalita astrale,®® o la sua visione della liberta umana e della provvidenza
divina, che persistono pur allinterno di un Aosmos unificato in  virta della
ovumdfela fra le parti costituenti:* va piuttosto sottolineata la fertilita speculativa
della metafora che, originariamente limitata alle danze visibili degli astri,
conosce nelle Ennead; anche una significativa applicazione a realta di ordine
sovrasensibile. Ad esempio, il movimento della terza ipostasi, I’Anima del
mondo, intorno al Nodg & descritto come una danza in cerchio che avviene
nell’immota, imperturbabile serenita della contemplazione pura® e che puo essere
imitata, almeno parzialmente, dalle anime particolari; anzi, ¢ nella perpetua
tensione intellettiva, nella danza verso i principi superiori che si realizza, nella misura
del possibile, la relazione umana con il divino:

«Noi siamo sempre intorno all’'Uno [...], ma non sempre siamo rivolti all’'Uno.
Quando noi guardiamo "Uno, allora i ¢ per noi “il termine e il riposo’* e non
cantiamo piu senza accordo, noi che danziamo realmente intorno all’'Uno una
danza in cui siamo posseduti dal dio (t0 pn dnddew yopevovow Jving mept
b A ’ b/4 . 5 . .
avtov yopelav €vleov). E in questa danza l'anima vede la fonte della vita, la
fonte dell’intelletto, il principio dell’essere, la causa del bene, la radice
dell’animax.’”

Quest’ultimo motivo poi trova uno sviluppo pit ampio nelle opere di Proclo;
qui, in un orizzonte spirituale che ¢ diverso da quello plotiniano, e che mette in
rilievo la teurgia e non piu la speculazione filosofica come principale strumento

33. La critica plotiniana agli astrologi puo essere analizzata alla luce di una distinzione, latente
nelle Enneadi, fra bard astrology (la convinzione che siano gli astri a determinare gli eventi) e sof? astrology
@ riconoscimento agli astri di una capacita esclusivamente di tipo simbolico-rappresentativo);
obiettivo del filosofo ¢ quello di insistere sul carattere parziale della causazione astrale per
salvaguardare sia la liberta umana, sia il ruolo assunto da altre cause di ordine fisico (diverse dalle
stelle); cf. Adamson 2008.

34. Sulla concezione plotinianadella cupmddera, cf. Gurtler 1984.

35. Cf. Plot,, 1, 8, 2, 23-25. Grazie poi alla «suprema tangenza metafisica» tra le ipostasi, la
danza intorno al Nous diventa anche, per 'anima, un modo per volgere lo sguardo al Primo Principio;
cf. Gatti 1996, 96.

36. Plat., resp., 7, 532e.

37. Plot. 6, 9, 8, 41-9, 2: la metafora della ‘danza interiore’ rappresenta il movimento di
conversione (§motpo@n) all’'Uno che coincide con leliminazione di tutto cio che ¢ estraneo all’anima

(Gpele Tdvto: 3, 17, 38) e che rappresenta una delle piut vistose novita della speculazione plotiniana: cf.
Gatti 1996, 217.
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di elevazione verso le realta soprasensibili, 'immagine della danza ritorna in
riferimento alla parte piu alta dell’anima, I'«uno» o il «fiore»?® Si tratta di una
sorta di facolta iperrazionale che ¢ presente in tutti gli uomini come immagine
dell’Uno e costituisce come 'organo dell’ascesa teurgica:

«[...] elevandoci al di sopra di tutto cio che di intelligibile ¢ in noi stessi [...] per
venire a contatto con lui solo e danzare intorno a lui (va éketvo uéve
ovyyevdpedo kol ketvo mepryopedomuev)».s

Poiché poi, da un punto di vista piu generale, I'Uno-Bene ¢ il perno
strutturale intorno a cui ruotano non solo le anime individuali, ma tutti gli esseri,
di ogni ordine e grado, ¢ agevole comprendere come nel sistema procliano la
metafora della yopela venga ad acquistare una dimensione cosmica ed universale
ancora pill accentuata rispetto a quanto osservato in Plotino:

. . \ 9 \ / /
«[...] tutti danzano intorno ad esso (mePL AVTO TAVTO YOPEVEL) e da un lato con
travaglio riescono, per cosi dire, anche a presagitlo, dall’altro ne hanno un
desiderio incessante e continuo».4’

Tutte le realta di ordine inferiore — viene detto in questo punto chiave della
Teologia Platonica — ‘danzano’ intorno a quelle di ordine superiore in una yopeia
metafisica che coincide con il processo eterno di Tpdodoc-Emotpoen da e verso i
principi divini#! E la riprova di cid ¢ fornita in un’opera come il Commento al
Timeo, ove il discorso fisico-cosmologico diventa immediatamente un discorso

38. Proclo distingue I'v tig Wuyfig dal vodg, come la parte piti alta o anche il «fiore» dellintelletto (N
axpdng [...], ©0 dvBog 10D vod), lequivalente a livello psichico di cid che I'Uno ¢ in ambito cosmico.
Esso consente di realizzare la pitt  alta forma di contemplazione, la &vooig con le enadi divine o con lo
stesso Uno assoluto; cf. Procl., theol. Plat. 1, 3, 15, 1-6 (Saffrey—Westerink 1968-1997); Beierwaltes
1990, 397-411 e, per l'uso del termine dvBog in riferimento all'intelletto, or. Chald. (in avanti = OC),
frr. 1 ¢ 49 (Des Places 19892). Per lulteriore distinzione procliana fra il «Fiore dellIntelletto» della
Teologia Platonica e il «Fiore dell’Animay degli Excerpta chaldaica, cf. Abbate 2008, 165-183 con tutti i
riferimenti testuali.

39. Procl., in Parm. 6, 1072, 9-12 (Steel 2007-2009); il medesimo verbo mepyyoped® ricorre anche
in in Parm. 3, 808, 5-7; theol. Plat. 1, 3,16, 20-21. Cf. Miller 1986, 502-503.

40. Procl., #heol. Plar. 1, 22, 102, 17-20 (trad. Abbate 2005). La danza coinvolge anche le anime
intorno agli intelligibili (#heol. Plar. 3, 16, 19-27) e i corpi intorno alle anime (ibid. 4, 5, 21, 2-5); la
conoscenza stessa nasce come movimento circolare intorno all’essere che ne costituisce 'oggetto
(ébid. 4, 13, 43, 20-23). Cf. Moutsopoulos 2004,182.

41. Sul sistema procliano di causazione, che prevede una successione ‘circolare’ di tre momenti
(novi delleffetto nella causa; mpodog dalla causa e il ritorno o émotpo@n ad essa), cf. Procl., elem.
theol. 35, 38, 9-10 (Dodds 19632); Gersh 1973, 49 ss.
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teologico sulle divinita che presiedono alla costituzione del cosmo e orientano
l'azione del demiurgo o sono da lui coordinate; perfino il tempo, immagine
mobile dell’eternita secondo la celebre definizione platonica (T7z. 37d), diventa
Intelletto danzante, ossia un’entita divina, custode e garante degli esseri encosmici,
dipendente da entita superiori (il demiurgo, eternita)*? e da essi procedente in un
movimento di natura circolare, o meglio, elicoidale.** Da questa realta invisibile
superiore ¢ poi distinto il tempo visibile e apparente, scandito dalle rivoluzioni degli
astri;* questi ultimi ruotano intorno al loro corifeo, il Sole, la cui luce ¢
dotata di una natura intellettiva e anagogica:

«l Sole, una volta apparso, ha sbalordito (6£6mAn&ev) i pianeti e tutti vogliono
danzare intorno a lui (mdvteg mepl Eketvov xopevew £06hovaot) e ricolmarsi della
sualuce, e cosiquestonostro cosmotisulta bello e di forma simile al sole».*

«Gli astri, vestiti dei tuoi raggi sempre vivi, con perenni e instancabili danze (vw
GAKTOIoL Kol dkapdTolg xopeiong) mandano sempre sulla terra gocce feconde
di vitar.46

La posizione di preminenza che Proclo attribuisce al Sole nelle danze
planetarie e la virtt speciale, ipercosmica ed encosmica della sua luce sono
giustificate dalla relazione stretta che lega questo pianeta al divino principio
demiurgico*” e rispecchiano il rilievo fortissimo — di tipo astronomico-metafisico,

42. La natura del tempo ¢ simultaneamente ipercosmica ed encosmica nel sistema procliano,
immobile e mobile, perché da una parte, in quanto intelletto per essenza, ¢ identico a sé, dunque
immobilmente stabilito nell’eternita (zz Tim. 111, 27, 4-5 Diehl); dall’altra ¢ “mobile” e “danzante” in
virtu degli esseri che di lui partecipano (i Tim. 111, 31, 28-31), principio e causa dei loro movimenti;
cf. Beierwaltes 1990, 182-183. Sulle speculazioni neoplatoniche relative al tempo cf. ancora zufra, n. 68.

43. Si tratta di un movimento comprensivo, che in sé racchiude sia quello rettilineo sia quello
circolare (cf. 7z Tim. 111, 20, 25-21, 5). Si esplica come un ritorno periodico al punto di partenza che
coinvolge anime, nature e corpi; cf. zn Tim. 111, 28, 15-29. E in virtu della rivoluzione temporale si
accentua la somiglianza del Mondo al Modello Intelligibile (zz Tim. 111, 28, 28-30).

44. Sulla distinzione fra il tempo apparente Knov e il tempo-causa che esiste ka6’ avtd, cf. Procl,
in Tim. 111,26, 20ss.

45. Procl., theol. Plat. 6,12, 63, 7-10.

46. Procl., hymmn. 1,8-10 (Vogt 1957); per la traduzione rinvio a Giordano 1957.

47. Piu esattamente, nella concezione procliana, il sole ¢ catatterizzato da una «doppia
processione» (dutth mpdodoc, theol. Plat. 6,12, 62, 25-63) dal Nous demiurgico. Ad un livello piu basso,
infatti, la generazione del sole ¢ affine a quella degli altri corpi celesti; per quanto riguarda tuttavia la
sua luce, il demiurgo «non I’ha ricavata da un sostrato materiale, ma ¢ egli stesso che I'ha prodotta da
sé» e «’ha presentata agli esseti encosmici come simbolo delle potenze intellettive (cOpuBorov TV
VOEPAV 00GIOV)»; cf. theol. Plat. 6, 12, 63, 1-6. Essa ¢ propriamente «luce noerica» (VOEPOV PAC),
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ma anche spirituale-anagogico — che i Sole e le immagini solari rivestono
allinterno del sistema caldaico.*® Tutto cid, come vedremo, non rimane senza
influssi sulla tradizione retorica che riflette lo stesso milien filosofico entro cui si
inseriscono le opere procliane (si pensi soprattutto agli squarci cosmologici
dell’inno A Helios re di Giuliano); ma sopravvive anche allinterno di un contesto
completamente diverso com’e quello cristianizzato degli Innz di Sinesio, che alla
simbologia solare (interpretata secondo categorie neoplatoniche) fanno ticorso in
alcuni punti significativi della celebrazione delle lodi del Figlio-demiurgo.

3. Alenne precisazioni

Tirando ora le somme da questa breve rassegna di variazioni retorico-
filosofiche sul tema della yopelo astrale & possibile individuare alcuni principali
significati — non reciprocamente escludentisi — veicolati dall’immagine nei testi
degli autori pagani di eta imperiale e tardoantica:

— in primo luogo (¢ linterpretazione stoica che permane anche negli autori
neoplatonici), Iidea di una sinergia, di una corrispondenza armonica fra gli esseri
viventi nel cielo e nell'universo che ¢ prova dell’esistenza di un ordine
provvidenziale;

—in secondo luogo (¢ l'interpretazione che acquista importanza soprattutto nei

testi degli autori neoplatonici), Porientamento centripeto di questa danza verso un
Principio sovraessenziale nel quale la varieta e la molteplicita insite nella nozione di
xopeia si dissolvono nella visione estatica e immobile di un’Unita trascendente;
— in terzo luogo laffermazione della centralita (bene evidente sia nella tradizione
retorica, sia in quella filosofica dei secoli 1I-V) del Sole come ‘corifeo’ della
danza astrale, associato alla divinita suprema quale sua rappresentazione o
emanazione visibile.

Per lindividuo, infine, che assiste alla yopeia astrale, si apre la possibilita di
essere parte non passiva, ma attiva di tale spettacolo, imitandone lordine e
I’armonia nella propria realta sociale e politica (come sembra suggerire il caso di
Dione Crisostomo), oppure, a livello individuale, rendendosi artefice di un
progressivo perfezionamento delle proprie capacita mistico-contemplative, fino a

che ha la sua origine nell’'Uno-Bene e presiede alla generazione dei corpi e all’elevazione delle anime; cf.
theol. Plat. 2,7, 48, 9-14; 6, 12, 61, 7, 15; in Tim. 111, 80, 31-83, 17; hymn. 1, 1 (mop0g vogpod Bacthedq).
Cf. Van Den Berg 2001, 152-155.

48. Secondo Pinterpretazione proposta da Lewy 20113, 138-139, all’interno del sistema caldaico il
sole ¢ il reggitore del mondo etereo, intermedio fra quello empireo e ctonio (cf. OC, fr. 73) e gode di
una posizione astronomica e metafisica assolutamente centrale.
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raggiungere la dimensione intelligibile propria degli esseri divini (¢ i caso dei
neoplatonici) e a condividere il loro slancio unificante verso il Principio del Tutto.

Bisogna ora verificare in quali modalita i1 vari significati dell'immagine siano
presenti negli Inn di Sinesio, trasposti in un linguaggio che ¢ insieme poetico e
filosofico e rinnovati alla luce di una nuova sensibilita, quale ¢ quella di un raffinato
umanista neoplatonico® fra IV e V secolo.

4. Danza degli astri e danza di parole negli Inni di Sinesio

E ben noto il celebre passo del Dione sinesiano ove 'autore, nel commentare
il significato dei rapporti fra Socrate e Aspasia nell’epitaffio del Menesseno
platonico, specifica che fra retorica, poesia e filosofia esiste un legame strettissimo:

«Se uno abbia compreso il senso di codesti rapporti fra Aspasia e Socrate a
proposito dell’eros, non dubitera che la filosofia, dopo aver ficcato il viso
nei piu alti misteri, sapra riconoscere ovunque e apprezzare il bello, lodera
anche la retorica, si occupera volentieri anche della poesia (Kol pnTopiknV
énawvéoetal, kol domacing kol TomTikig avOEEetar)».5

E che la filosofia sinesiana, da interpretare — ¢ stato osservato’! — come
un’originale forma di mediazione fra cristianesimo e neoplatonismo pagano, non
priva di punti di contatto con la cosmologia e¢ la teosofia caldaiche, vada

49. Per questa espressione, cf. Sirinelli 1989, 140.

50. Syn., Dio 15, 59a, 272 (la traduzione dei testi sinesiani, qui e zfra, ¢ di Garzya 1989). In
tutto il Dione la difesa dell’attivita letteraria ¢ condotta sul doppio versante di retorica e poesia,
entrambe giudicate «conoscenza intelligibile a livelli inferiori» (Dio 8, 47¢, 253), che possono sia offrire
una forma di sollievo all’anima del filosofo, incapace di rimanere perennemente in uno stato di pura
contemplazione delle realta piu elevate, sia costituire una sorta di esercizio propedeutico, di
preparazione alla filosofia vera e propria (7bid. 11, 53a-54a, 262-264). «Che valutare o comporre uno
sctitto, di prosa o di poesia, non cade fuori dall’attivita della ragione; né si potrebbero ritenere giochi
insignificanti quelli del polire e rifinire la dizione, del ricercare e ben disporre 'argomento centrale, del
riconoscere da sé la disposizione altrui» (2bid. 8, 47c-d, 253). L’autore percio ammette la possibilita che
si possa essere contemporaneamente «aquile» (cio¢ portati alla speculazione pura) e «cigni» (cio¢ dotati
di sensibilita estetica, letteraria), giacche all'uvomo il dio concesse «di eccellere nella parola e di
possedere la filosofia» (ibid. 11, 54b, 264). Cf. Roques 2006, 253-254; Baldi 2012, 34-35. 1l nesso
strettissimo fra filosofia e poesia ¢ ribadito nell’ep. 1, 1-3, dove esse appaiono condividere lo stesso
venerabile tempio; cf. anche Lozza 2012, 64; Sirinelli 1989, 140-141.

51. Non affronto qui le delicate questioni della conversione di Sinesio e della natura del
cristianesimo da lui professato, per cui rimando a Di Pasquale Barbanti 1994, 197-206; Tanaseanu-
Dobler 2008, 155-286. Per un breve confronto, infine, fra la teologia di Sinesio e quella dei grandi
scrittori cristiani del IV secolo, cf. Criscuolo 2012.
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ricercata anzitutto negli Imni, ¢ un dato di fatto ormai pacificamente
riconosciuto dagli studiosi.’> Sono del pari numerosi gli studi dedicati ai possibili
modelli poetici degli Innz>? quasi del tutto trascurata, invece, come notava D.
Roques in un saggio recente, ¢ la dimensione retorica di queste composizioni
che — osservava lo studioso — meriterebbe di essere presa in considerazione alla
pari del loro contenuto filosofico o spirituale.>*

Ora, ritengo che proprio la metafora della yopeio astrale costituisca un
esempio di intersezione di modelli poetici, retorici e filosofici all'interno degli

52. E nota la difficolta di attribuire a Sinesio un sistema filosofico-teologico vero e proprio e di
individuarne i possibili modelli, soprattutto considerando Iindeterminatezza di immagini ed
espressioni presenti negli Inni. Gli studiosi hanno evidenziato le numerose affinita, linguistiche e
concettuali, fra le composizioni poetiche sinesiane e gli Oracoli Caldaics; cf. Theiler 1942; Des  Places
19892, 35-41; Seng 1996, 119-170; Tanaseanu-Débler 2008, 213-224 e 229-253. Pertanto, secondo la
nota ipotesi formulata da Hadot 1993, 406-419 (sulla base di una serie di puntuali riscontri con alcuni
testi di Mario Vittorino), Sinesio avrebbe elaborato la sua concezione della Trinita sulla scia di
un’esegesi neoplatonica (probabilmente porfiriana) dei Principi Supremi caldaici. Interpretata in
questo senso, la rappresentazione che si evince dagli Iz €, piuttosto schematicamente, la seguente: dal
Padre, intelligenza delle intelligenze antetiore all’essere (hymn. 2, 231; hymmn. 1, 152) procede — in un
movimento di manifestazione che corrisponde al desidetio del Padre di effondersi e di espandersi e
non da comunque luogo ad una distinzione numerica di tre realta — una seconda realta ipostatica,
rappresentata ora come un’entitd femminile (udtnp, yvotd, Buydnp: hymn. 2, 101), ora come Spirito
Santo (mvoud: hymn. 2, 98). Quest'ultimo viene elevato, in maniera piuttosto originale, da Terza a
Seconda Persona della Trinita e svolge una funzione sovrapponibile parzialmente a quella del Figlio-
Nous e parzialmente invece a quella del potere femminile (SOvopuc) che negli Orac/i agisce come
intermediario fra il Padre e I'lntelletto paterno (cf. Hadot 1993; Lilla 1997, 177). 1l frutto delle
‘doglie’ della Madre-Spirito Santo ¢ infine il Figlio o /ygos, a sua volta definito come nous e
corrispondente sia al TaTpkdg vodg degli Orawoli sia al terzo membro della triade porfiriana (il nous
pienamente sviluppato la cui funzione ¢ la noesis), sia, secondo altre interpretazioni, all’Anima del
Mondo; cf. Lilla 1997, 179; D1 Pasquale Barbanti 1994, 122; Di Pasquale Barbanti 2007, 429. Sembra
comunque che Sinesio faccia un uso piuttosto libero e creativo dei concetti neoplatonici: la totale
uguaglianza delle ipostasi che ¢ il perno della sua concezione del divino non puo essere equiparata
né alla concezione monistica di Porfirio, né alla teoria emanazionistica di Plotino (cf. Seng 1996, 185-
190; Dimitrov 2008, 161). Vd. anche in questo volume il contributo di U. Criscuolo.

53. Sulla presenza in Sinesio di complesse dinamiche intertestuali che implicano un costante
riferimento a modelli antichi e meno antichi, cf. Pizzone 2006. Fra i vari studi dedicati ai singoli Inni
segnalo qui in modo particolare Criscuolo 1991 e Criscuolo 2012 (dedicati ai possibili rapporti degli
Inni sinesiani con i carmina arcana di Gregorio di Nazianzo); Broggini 1999 (ancora sull’zncipit dell’Inno 9,
di cui vengono individuati i modelli letterari e filosofici); Lanna 2009 (sugli Inni 3 e 5, che in alcune
scelte lessicali rivelano Iinflusso degli inni del poeta adrianeo Mesomede); Lozza 2012 (sull’lnno 5
di cui vengono esplorate le variazioni in rapporto al modello dell’inno omerico); Barkhuizen 1993
(sull’luno 8 quale epinicio cristologico). Cf., in particolare sull’hymn. 9, i contributi in questo volume di
O. Vox e 1. Baldi.

54. Cf. Roques 2007, 301-370, 349.
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Inni sinesiani; e che, dato il rilievo da essa assunto nel corpus, sia presentata
dall’autore come un’immagine metaletteraria della propria attivita poetica e
filosofica, anch’essa una forma di ‘danza’ verbale-intellettiva intorno e vetso il
Figlio centro di tutto il creato.

Ma procediamo con ordine. Sulle occorrenze dei termini xopdg, xoped®,
Aperopedo, avtixopebd® negli Inni si ¢ gia soffermato H. Seng in un lavoro
analitico dedicato ai termini chiave del vocabolario filosofico utilizzato da Sinesio
nelle sue composizioni poetiche.” Seng illustra i precedenti letterari del’immagine
e ne rileva anche le occorrenze allinterno della tradizione giudaico-cristiana
(ovvero, 1 riferimenti a cori angelici).’® Queste ultime sono senz’altro presenti
alla memoria poetica di Sinesio, che menziona le yopelon Gyyehwal sia in hymn. 4,
18, sia in hymn. 9, 92, a rimarcare la supremazia del Figlio sulle gerarchie
degli esseri incorporei. Al fini del nostro discorso risultano pero piu interessanti le
versioni prettamente  astronomico-cosmologiche dellimmagine, che, presenti
anche negli Inni 2 e 8, ricevono particolare enfasi in alcuni passi dell'lwno 1 e
nell’zncpit dell’lnno 5:

«Canta di nuovo, mio cuore, con gli inni dell’alba il dio che ha dato la luce
all’aurora, ha dato alla notte gli astri, schiera danzante intorno all’'universo
(repcocpiay yopeiow)».57

«Te celebrano, o beato, gli intelletti astrali (voeg Gotépior), guide dell’universo
con il loro sguardo raggiante, intorno alle quali danza il corpo glotioso (00g Tépt
KAEWOV GO0 YOPEVEL)».58

In entrambi i casi il ‘tu’ invocato dal poeta ¢ il Figlio quale «gloriosa
sapienza demiurgica», mediatore fra il Padre e Puniverso degli esseri sensibili che in
coro, dalla caligine della materia alla beatitudine degli astri, si muovono a
celebratlo. 1 riferimenti astronomici (i pianeti, il corpo glotioso, cioe¢ il cielo delle
stelle fisse) sono immediatamente teologizzati in ossequio alla credenza — tipica
della religiosita filosofica antica — nella divinita degli astri che proprio in epoca
neoplatonica si arricchisce di notevole spessore filosofico, conformemente ad

55. Cf. Seng 1996, 272, 222-225; Seng 1999.

56. Cf. Seng 1996, 223, n. 242.

57. Syn., hymn. 5, 3-8; cf. anche 37-40: «[...] fa risplendere le luci mirabili delle essenze beate
donde procede per insediarsi ormai nell’universo il coro d’immortali reggitori (xopdg GpOitev
avdxtmv)». Questi versi bene illustrano la creazione delle idee dopo il processo trinitario, per cui cf.
anche hymm. 1, 270-271.

58. Syn., bymmn. 1, 272-277; cf. anche hymn. 2, 158-159; 8, 35.
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una visione gerarchizzata e spiritualizzata del mondo sopralunare:® giacche, nel
sistema metafisico neoplatonico, gli astri sono il riflesso corporeo e visibile di
entita invisibili, di natura divina o, a meglio dire, intellettiva, a loro volta gravitanti
intorno a principi superiori. E, a conferma che le immagini sinesiane vadano
rapportate a questo orizzonte di pensiero concorre il fatto che, nei versi
immediatamente successivi a quelli, gia citati, dell’fnzo 1 si accenni rapidamente ad
una scala discendente di esseti incorporei (divinita orbitali ed extraorbitali, angeli,
eroi) designati con l'impiego di termini tecnici del linguaggio filosofico, sia
neoplatonico (particolarmente giamblicheo) sia caldaico.

Cio che ¢ pero piu significativo nei versi dell’lnno 1 ¢ il fatto che alla visione
dei cori astrali e delle gerarchie incorporee segua immediatamente, nei vv. 278-319,
quella del coro degli esseri che dal Figlio traggono vita e sostentamento e —
specifica Sinesio — sono legati da reciproca interdipendenza (vv. 326-328): anzi
— si afferma nei vv. 333-338 — & «la materna natura che istituisce cori (foTnot
XOpoVG patepa QUo1S) facendo ricorso a tutti i suoi artistici prodotti con i loro
coloti, le loro funzioni».

A questo punto, va sottolineato che la visione del ‘coro’ degli esseri legati da
corrispondenze  reciproche richiama la teoria plotiniano-neoplatonica della
ovundfela esistente nelluniverso, ricordata anche in alcuni passi paralleli del De
providentia e del De insomnits, ove il simpatetico rapporto fra le parti del cosmo e,
soprattutto, fra gli esseri del cielo (i movimenti degli astri, i voli degli uccelli) e le
creature terrestri giustifica la possibilita di decifrare i1 corso degli eventi e di
prevedere il futuro;! bisogna tuttavia precisare che con la successiva

59 La divinita del corpo astrale ¢ gia dottrina platonica; cf. Plat., /g 12, 950d; Tim. 92c; resp. 8,
546b. Ma ¢ nel De mysteriis giamblicheo (1, 19, 57, 4-61, 5) che viene teorizzata nella maniera piu
esplicita la relazione esistente fra gli dei visibili o deéi astrali e i loro modelli intelligibili: questi ultimi
preesistono, in modo separato e trascendente, ai corpi visibili degli deéi, tuttavia sono ad essi uniti da
un comune legame che ha le sue radici nella supremazia universale dell’Uno. Tale speculazione
presuppone probabilmente la distinzione fra anime e corpi degli astri, anch’essa di origine
platonica e aristotelica; cf. /g 10, 898e-899b; epin. 982a-983c, 988d-¢; Arist., cael. 289a (Moraux 1965).

60. Nei vv. 270-299 di hymn. 1 Sinesio espone una gerarchia di esseri (da quelli incorporei a
quelli dotati di corpi pneumatici e a quelli dotati di corpi materiali), distinguendo gli esseri intellettivi
dagli intelletti astrali, dalle divinita orbitali ed extraorbitali e dagli angeli, eroi, anime; cf. anche hymn. 2,
175-178 e hymn. 5, 39, 53-55 (ove fanno la loro comparsa i démoni); prov. 19, 80, 6-82, 5; insomn. 10,
163, 19-165, 17; ¢p. 41, 60, 4-6; ep. 43, 77, 19-78, 4. Sono presenti vistose affinita con la classificazione
giamblichea dei kpeittova yévn (arcangeli—angeli-demoni—arconti—eroi—anime), presente in myst. 1,
8, 14 € 2, 10, 95, 4; occorre segnalare, infine, I'impiego di termini quali koopoyol, Lovoiot e dlwvor, che
rinviano alle divinita astrali di on. Cald., rispettivamente corrispondenti alle stelle fisse (Biovo) e ai
pianed ({ovoioy: cf. Seng 1996, 144-149 ¢ 2009, 67-69 ¢ 118-123.

61. Cf. Syn., prov. 2, 7, 127b, 128: «Dobbiamo considerare l'universo come un tutto unico
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immagine della Natura organizzatrice o istitutrice di cori lorizzonte di
riferimento sinesiano non ¢ piu, in senso stretto, quello filosofico. Il coro
terrestre non ¢ infatti negplatonico more una copia detetiore di quello celeste —
connotato cio¢ in senso inferiore dal punto di vista ontologico — ma, lungi
dallessere semplicemente la «feccia delluniverso (tphya Tav KOGHOL)»,2 ne
appare una sorta di atricchimento o un completamento, in virtu della sua dedalica
varieta e ricchezza: possiamo ipotizzare che Sinesio abbia effettuato una fusione
fra la versione filosofico-astronomica e quella retorico-letteraria della yopelo
cosmica, associando all’enumerazione degli esseri danzanti intorno al Figlio una
reminiscenza delle descrizioni poetiche e retoriche della natura divinizzata,
artefice delle ‘danze visibili’ degli esseri naturali.63

Altrove, poi, da una prospettiva diversa, non ¢ piu la natura, ma proprio il
Figlio-Intelletto ad essere rappresentato in un movimento danzante: non solo
come guida del movimento instancabile degli astri e del corso inesauribile del
tempo (bymn. 2, 155 ss.) ma anche come animatore e vivificatore della natura
morttale (hymmn. 4,20-23):

« grazie a te che la sfera che non invecchia svolge la sua orbita instancabile; &
sotto la tua guida che l’ebdomade dei pianeti, con la vigorosa rotazione
dell’immensa cavita, danza dal canto suo in corrispondenza della sfera (EBSopAG
dotpwv Gvtryopeley); [...] tu infatti, percorrendo da parte a parte la cavita

compiuto nelle sue parti e immaginarlo armoniosamente animato dallo stesso moto e soffio: cosi
esso potra serbare la sua unita e noi potremo rappresentare le sue parti in reciproco simpatetico
rapportoy; cf. anche insomn. 2, 147, 19-20: «Saggio ¢ solo colui che conosce la parentela che stringe le
patti del cosmo: egli puo inferire 'una cosa dall’altra, avendo nelle cose presenti come dei pegni
delle lontane |[...|». La sympatheia sinesiana — ¢ stato osservato — serve all’autore «come un tentativo di
razionalizzare l'universo e le leggi positive che lo reggono» (cf. Lamoureux—Aujoulat 2004, 86),
dimostrando, nel contesto del De providentia, 1a possibilita per gli eventi passati di ripetersi in un ciclo
di eterno titorno e, per cio che concetne il De znsomniis, legittimando l'utilita delle pratiche
divinatorie. Cf. Tanaseanu-Dobler 2013, 163. Tutto cio non ¢ privo di contatti con la speculazione
plotiniana e con le precedenti  teorizzazioni stoiche; cf. Susanetti 1992, 95-100.

62. Cf. Syn., hymn. 1, 321; Mactr., somn. Scp. 1, 14, 15 (Armisen—Marchetti 2003): rerum faecem.
Sul retroterra neoplatonico dell’espressione, cf. Theiler 1942, 285; Corsini 1984, 371.

63. Si ¢ accennato alle precedenti descrizioni del ‘coro’ della natura in Dione Crisostomo e in
Massimo di Tiro; per la presenza della stessa immagine nella tradizione poetica antica e tardoantica
(dai tragici fino alle Dionisiache di Nonno, passando per Lucrezio e gli Inni orfici), cf. Miller 1986,
153-297. Sulluso in Sinesio del termine QUG come wox media, con un probabile richiamo alla
tradizione giudaica e cristiana, cf. Vollenweider 1985, 181 e n. 26.



220 Maria Carmen De Vita

celeste (60 yap GueiBémv kHTog 0vpaviov), assicuri ininterrotta la continuita del
corso dei secoli (§ppov aldvmv EAvtov cuVEKELS)».o4

Nel brano ¢ probabilmente attuata un’estensione alla figura del Figlio di quella
sorta di movimento metafisico-astronomico ipostatizzato che nel sistema caldaico ¢
proptio dell’entitd divina denominata Aidv: subordinata al Principio suptemo,
essa ¢ forse da intendere come la misura trascendente del tempo ed ¢
rappresentata come un sole ipercosmico, teletarco del mondo empireo,%5 che in
un turbine vorticoso mette in movimento le idee® e conferisce loro la capacita di
essere pensate.”” Sappiamo che presso i neoplatonici questa entita era entrata in
relazione parziale con lidea di eternitdi (ai®V),® considerata come una
caratteristica essenziale della dimensione intelligibile, contrapposta sia al tempo
fisico proprio delle specie naturali e sensibili, sia alla temporalita intellettiva,
anteriore alla rivoluzione dei cieli e strettamente associata all’azione ordinatrice del
demiurgo.®” E con ogni probabilita, sotto Iinflusso del sistema caldaico, in alcuni

64. Syn., hymn. 2, 155-159 e 165-168. Sul figlio come intelletto astrale, cf. anche hymn. 5, 14-21:
«[...] sopra all'ottava rotazione delle orbite portatrici di stelle una corrente priva di costellazioni,
trascinando con movimento retrogrado le sfere avviluppate nel suo seno, danza attorno al grande
Intelletto, che i confini dell’universo-re protegge sotto le ali canute».

65. Cf. OC, frr. 73, 83, 85; Majercik 1989, 11-12 e 174. In realta, la esatta definizione della natura
di Aldv ¢ problematica, essendo questa entita assente negli Oracula: essa compare solo in successive
teorizzazioni neoplatoniche che presuppongono la classe, postgiamblichea, degli dei intelligibili-
intellettivi. Cf. Seng 2011.

66. Cf. in particolare OC, frr. 12, 59 e soprattutto 49: duce generata dal padre: perché solo
Alon, attingendo in abbondanza al fiore dell’intuire, puo cogliere nous paterno dalla forza del padre,
e donare nous a tutte le scaturigini, e ai principi e con turbine continuo fatli vorticare e permanere in
eterno (TOTPOYEVES PAOG" TOMD Yap névog £k Tatpdg GAKNG / Spewdpevog voou dvBog Exel TO voelv
ToTpIkov vodv / <kai véov> &viiddval mdoong mnyaiq te kal apyois / kol Swvelv aiel te pévey
G6kv® 6TPo@aiLyyy»: trad. Tonelli 1995).

67. 11 testo ¢ incerto: la lezione kol véov in OC, fr. 49, 3 & congettura di Kroll 19622 (27, n. 1)
accolta con riserva dagli editori successivi.

68. A giudizio di Lewy 20113 (99-104, 401-409, spec. 101) Aidv caldeo potrebbe essere inteso
come «the primal measure of all time» (101), una sorta di Xpdvog trascendente; cf. anche OC, frr.
37, 14 ypbdvov dkun el84 xpdvov xpdvog. In realtd, ¢ opinione che ci si riferisca a due entita
divine distinte: Alwv, duce generata dal Padre» (fr. 49) e Xpdvog, definito dxotuntog (fr. 37) e
amépovtog (fr. 39); cf. Dodds 1961, 263-273; Majercik 1989, 14-15.

69. Le speculazioni relative ai rapporti fra tempo ed eternita sono fra i prodotti piu
affascinanti del pensiero neoplatonico. Se Plotino (3, 7, 4), partendo dalla nota definizione
platonica del tempo come immagine mobile dell’eternita (Tin. 37d), aveva considerato ’eternita come
inerente alla vita dellintelligibile (Nous), un tutto intero che non ammette distinzioni, e il tempo come
estensione (81d67001C) della vita dell’anima, con Giamblico e i postgiamblichei la dottrina si
complica: all’eternita intelligibile si aggiunge un tempo intellettivo quale prima immagine dell’eternita
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passi enigmatici del Commento al Timeo, Proclo sembra trattare anche il tempo
intellettivo come un’entita onorata dai teurghi, conferendogli — ¢ stato
osservato — alcuni attributi del’Aidv caldaico: il potere immenso e infinito, il
movimento circolare, il governo sulla zona dell’empireo, sulle stelle fisse, il sole ¢ la
luna.”

Che Sinesio fosse al corrente di queste speculazioni e anche delle frequenti
oscillazioni terminologiche e semantiche da esse implicate ¢ provato dai ripetuti
accenni, all'interno degli Inz, alla realta metafisica di Al@v, associata ora al Padre,
ora al Figlio, ora considerata isolatamente, ora in contrapposizione a Xpovog;’! ai
fini del nostro discorso, cio che conta ¢ che il riferimento implicito al’Aldv
ipercosmico conferisca ulteriore enfasi alla celebrazione dell’azione cosmologica
del Figlio, che non solo — come si chiarisce nei versi appena citati, «corre
circolarmente» (QuEOlV) intorno alla cavitd celeste cosi come Aidv «volteggiar
(dwvely), 2 intorno allempiteo — ma anche, alla pari della divinita caldaica,
usufruisce di una rappresentazione di tipo solare. Egli & sole intellettivo (vogpdc),

e modello delle categorie temporali inferiori, cio¢ il tempo psichico e quello naturale; cf. Tambl., 7z
Tim. fr. 64, 3-8, 10-11 (Dillon 1973). Si tratta di una soluzione interpretativa che assimila il rapporto
fra eternita e tempo a quello fra Vivente-in-sé e cosmo sensibile e che nasce dal sovrapporsi di due
modelli di causalitd (modello-immagine e Tépag-Gnepov). Cf. Taormina 1999, 57-95.

70. Cf. Procl., in Tim. 111, 20, 22-29; 43, 11ss. A giudizio di Lewy 20113 (103, nn. 152, 154)
Proclo potrebbe qui far riferimento ad un’unica entitd caldaica, Xpévog-Aimv; a riprova di cio, lo
studioso cita i vv. 67-69 dell’Inno 8 di Sinesio dove le forme del tempo (Uessere vecchio e giovane)
sono attribuite ad Al@v. Va sottolineato perod che nel v. 63 dello stesso inno si menziona Xpowg come
distinto da Aidv e che «giovane» e «vecchio» sembrano costituire una parafrasi poetica di dyfpaog (v.
67). Cf. Seng 1996, 201-202; Majercik 1989, 209,213.

71. Inhymn. 1, 252 ai@voydvog ¢ il Figlio, ma in bymn. 1, 161-162 aimvotdkog, e aimvipiog, & il
Padre (cf. anche hymn. 6, 12). Sullopposizione tempo/eternita, cf. hymmn. 1, 245-250 e hymn. 8, 70. Per
quanto riguarda poi uso delle formulazioni al plurale, riferite ora al Padre (ai®vog ol@v: bymn. 5, 67,
ndtnp aldvov: hymn. 2, 71) ora al Figlio (ndtnp aidvov: hymn. 1, 267; Pdtog aidvov: hymn. 1, 408 e
dpdpog aidvav: hymn. 2, 167) cf. Seng 1996, 199-202. Proclo (elem. theol. 54) accenna all’esistenza di
diverse eternita immanenti partecipanti e ‘misurate’ da un’entita trascendente; questa dottrina potrebbe
risalire a Giamblico, che, come si chiarisce in un passo del commento procliano al Timeo (111, 4, 33 ss.),
definendo il tempo la prima delle immagini dell’eternita riconosce nel mondo noetico diversi gradi di
partecipazione ad ai®v.

72. Cf. OC, fr. 49: kol dwelv aiel e pévewv GOkve otpo@dliyyt e supra, n. 65. Le varie
traduzioni insistono sull’accezione transitiva di dwvém (Tonelli 1995, 75: «farli vorticare»; des Places
19892, 79: des faire tournoyer»; Seng: «les faire [...] éternellement tourner»; Majercik 1989, 49: «to

whirl them about»). Tuttavia ¢ possibile osservare che il verbo ¢ usato intransitivamente: cf. Lewy
20113,100, n. 143.
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«modello di tutto cio che ¢ sensibile (tomog aioONT@V)», da cui va distinto il secondo
sole che ordina il mondo visibile.”

E ¢ dipiv. I raggi di Aidv, negli Ornawli, hanno anche una fondamentale
funzione di mediazione intracosmica, poiché funzionano da tramite fra il Padre e
le idee mettendo queste ultime in movimento all’interno dell'universo;” anche da
questo punto di vista si puo stabilire un’analogia con la raffigurazione sinesiana
del Figlio: egli ¢ il «seme del Padre (matpOg omépua)», dato «agli universi come
principio perché, tratte dalle entita intellettive venissero fino ai cotpi le forme (o€
yap Gpyav yevétag £3mwke kOGO KOTAYEW €K VOEP@DYV COUACL HOPPAC)»;T
soprattutto — questa ¢ 'immagine che ci interessa particolarmente — ¢ colui che
«danza intorno alla natura mortale (60 8¢ kol @OoV EOTAV ApPLYOPEVELS)»
ricongiungendo «alla sorgente cio che ha sprigionato, liberando i mortali dalla
necessita della morte (Bvatovg &k Bavdrov MV avdykag)».”s

In versi come questi 'immagine della danza ¢ usata in una maniera leggermente
diversa dai casi precedenti: non indica la dinamica discendente della processione
dal Principio, né lazione di misurazione degli astri e del tempo terreno
effettuata da entita superiori di natura intellettiva;’” piuttosto, il contesto in
cui ¢ inserita richiama per grandi linee la concezione — anche questa
neoplatonica — della demiurgia come estensione ai corpi di forme via via parziali e
differenziate a loro volta dipendenti da forme superiori di natura divina e
intellettiva. F probabile che si trattasse di una teoria piuttosto diffusa in ambienti
neoplatonici, soprattutto postgiamblichei, come dimostra, del resto, un passo
dell’inno A Helios re di Giuliano Imperatore in cui si celebra il potere demiurgico
e mediatore della divinita solare:

73. Cf. Syn., hymn. 2, 211-222. 11 testo sinesiano ¢ di non lievi intendimento; cf. Gruber—Strohm

1991, 192; Seng 1996, 138-139.
74. L’espressione G0kve oTpo@dhyyt potrebbe accomunare le Idee alle Iynges (dxoito

oTpodAryyL, fr. 87), entita divine che hanno la funzione di connettere le varie parti del cosmos; cf. OG

frr. 78 €79; Majercik 1989,9-10.

75. Ct. Syn., bymn. 4, 13-15.

76. Cf. Syn., hymn. 4, 20-23.

77. La distinzione fra diversi livelli di idee (trascendenti/immanenti) risale gia al
medioplatonismo (cf. Alcin., Didasc. 4, 155, 34-35; Ferrari 2005) e si arricchisce di ulteriori
articolazioni  presso i neoplatonici (cf. Linguiti, 2005, 256-261; Gersh 2009, 120-121). A Giamblico,
poi, va attribuita in particolare la divinizzazione delle forme, la loro associazione alle diverse TAEgLG
divine, piu o meno differenziate, a seconda del loro inferiore o superiore livello di trascendenza

(cf. Lecerf 2012).
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«Risultera chiaro che le forme dotate di intelletto, che circondano il grande
Helios [...] soccorrono le forme connesse alla materia (T Tepl VANV €l0n
BonOettan)™®, che satebbero incapaci di esistere e di sussistere per sé, senza
Paiuto che il dio fornisce loro, ponendole in contatto con la sostanza (Tapa,
gketvov mpog TV odoiav cuvepyodueva)».”

In Sinesio, certo, non ¢ presente alcun riferimento ad una gerarchia di piani
ideali che sembra implicito, invece, nel passo giulianeo;® in ogni caso, ¢ indubbio
che entrambe le realta divine (il Figlio-demiurgo e il Sole-demiurgo) condividano
una medesima attivita di mediazione delle forme dalle entita intellettive alle realta
sensibili. In pit, entrambe esercitano sulle anime umane una medesima funzione
catartica ed elevante, che produce come risultato la liberazione dai vincoli del
corporeo; e in questo caso I'analogia con I'inno A4 Helios si fa piu chiara:

«Da lui [s¢l. Helios] prendiamo origine e da lui siamo nutriti. Questi due suoi
doni divini e i benefici che concede alle anime, liberandole dal corpo e
elevandole alle sostanze che sono apparentate al dio (GmoAdev adTag Tod
cduaToC, £lta Emavdywy &m Tdg T0d Beod cuyyevel odotac) [...] tutto questo
sia celebrato degnamente da altri».8!

Le affinita speculative fra Sinesio e Giuliano sono senz’altro comprensibili,
data la comune appartenenza dei due autori al wilen intellettuale del neoplatonismo
postplotiniano e il loro comune rapportarsi al #gpos di Cristo-1erus Sol, ormai
consolidato nella letteratura e nelliconografia cristiane della loro epoca.’? Ma,
parallelamente, non si puo fare a meno di sottolineare anche la forte matrice
retorica dell’inno giulianeo, ove la descrizione delle duvdueig di Helios & effettuata
tramite immagini che esulano dalla meccanicita astratta di un trattato filosofico;

78. Sull’interscambiabilita dei termini popgf ed €160 per indicare le forme connesse alla materia, cf.
Atist., metaph. Z.8, 1033b5-6 (Ross 1924): «& chiaro dunque che la forma (10 S{EOQ) — o quale che sia la
denominazione che si deve dare alla forma che ¢ immanente al sensibile (§v @ aic®nT® poperv) non
diviene[...]» trad. di Reale 2004.

79. Cf. Tul,, or. 11, 140d-141a.

80. Mi permetto di rinviare, a tal proposito, a De Vita 2013, 69-70.

81. Cf. Tul, or. 11, 152a-b. Per le affinita fra il quadro cosmologico proposto da Sinesio e la
teologia solare giulianea, cf. Bregman 1982, 121-122.

82. Sono note le contaminazioni fra il cristianesimo e la religiosita solare verificatesi in
epoca tardoantica: dalla  sovrapposizione della nativita di Cristo al dies natalis Solis Invicti (25
dicembre), alla celebrazione di Cristo/Lagos come ‘nuovo sole’, ‘sole di salvezza’, ‘sole di veritd’, alla

trasposizione in campo cristiano di vari elementi ~ dell’iconografia solare pagana. Cf. 1.’Orange 1974-
1975; Wallraff 2001.
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di conseguenza, non si puo escludere che su tale testo (e anche su quello
sinesiano) abbiano esercitato un certo influsso anche le precedenti descrizioni
poetico-retoriche del Sole quale corifeo della danza dei pianeti e aflfer ego  della
divinita suprema, piuttosto diffuse, come abbiamo visto, fin dall’epoca imperiale
e medioplatonica.

Ma laddove ¢ riconoscibile nel nostro autore un ulteriore richiamo alla
tradizione retorica ¢ nella presentazione della propria attivita poetica come una
danza che completa e imita, a livello terreno e umano, la danza eterna degli astri e
del cosmo intorno ai Principi divini. Il concetto ¢ chiaramente espresso in hymmn.
1, 187-190, in un contesto riferito al Padre, Monade delle Monadi, le cui lodi
restano inattingibili ad un intelletto non iniziato:

«intelletto  iniziato tutto questo e altro di te puo predicare, danzando
. . . . / \ / ’ \ \ 4 \
intorno al tuo abisso ineffabile (uVoTOg 8¢ vOOG T TE KOl TO Aéyel, Pubov
dppNTOV GUPLYOPEDWVY)».83

E trova la sua formulazione pitu chiara nella chiusa dell'lnno 5, che ¢
forse il testo piu significativo della poesia cosmologica sinesiana rivolta alla
celebrazione del Figlio, «sapienza artefice dell'universo (Go@io. KOGLOTEXVITIG)»:84

«[...] tieni lontane dalla mia vita le cure che affliggono il cuore, affinche
Paccecamento della terra non mi appesantisca lala della mente (10 voD
ntépopa). Possa io, invece, levando libera I’ala, muover la danza intorno ai
misteri ineffabili della tua generazione (Gvetov 8¢ Tapodv aipmv mepl odg Spyia.
BrdoTtag Ta mavdppnta xopedow)».85

Pit volte, nel commento a questi versi, ¢ stata sottolineata la ripresa
sinesiana della nota immagine platonica dell’anima alata, ricorrente del resto anche
in bymn. 2, 285 e bhymn. 3, 67;3¢ parimenti ¢ stata segnalata la presenza di una
probabile reminiscenza plotiniana, nella visione dell’anima che danza intorno
allineffabile — proptrio come lipostasi della yuyn, o almeno la sua parte non
discesa, all'interno delle Enneadi, ¢ animata da una tensione danzante ad elevarsi

83. OC, fr. 18: matpucov Pubdv. Cf. Seng 1996, 305.

84. Syn., hymn.5, De 8, 53 (10 dprotoTéKVaY VEOV).

85. Syn., hymn. 5, 85-90; cf. anche hymmn. 9, 128-134: «Orst, anima mia, bevi alla sorgente del
bene; supplica il Padre e sali verso di lui, e non attardarti, lascia alla terra cio ch’e della terra, e tosto,
unita al Padre, dio in Dio moverai alla danza (00 &v 0e® x0opedGE)».

86. Sulla fortuna del noto mito del Fedro in eta medio platonica e neoplatonica, cf. Criscuolo 2004.
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verso le ipostasi supetioti, il Nodg e 'Uno.#” Ma non si puo sottovalutare che
I'immagine della danza ¢ presente, come abbiamo visto, un po’ in vari Inni di
Sinesio ad indicare non solo un movimento prettamente astronomico (quello
degli astri) ma anche un processo cosmologico-metafisico di compartecipazione al
divino, visto sia da un’ottica per cosi dire ascendente (dagli esseri naturali ai
Principi), sia da un’ottica discendente (dai Principi al cosmo); ¢ forte dunque
la tentazione di riconoscere nei versi appena citati la proiezione poetico-letteraria
di questo processo metafisico, una sorta di metafora, insomma, della propria
poesia-filosofia, che da ‘danza di parole’ diventa un modo per partecipare alla
danza degli esseri, per entrare in contatto con le gerarchie intelligibili e con lo
stesso Figlio, Intelletto danzante. Sappiamo che Iimpiego di metafore
cosmologiche per caratterizzare lattivita di composizione dei testi poetici e
filosofico-letterari era piuttosto diffusa in ambito neoplatonico, soprattutto in sede
esegetica, dal momento che, come attestano i manuali in uso nelle scuole
postgiamblichee, gli stessi dialoghi platonici sottoposti all’attenzione dei discenti
erano paragonati, ciascuno, ad un KOGHOG magnificamente ordinato in tutte le sue
parti;® ¢ una koopomotia katd Adyovs? era stata definita da Proclo la speciale
attivita letteraria ispirata dalle Muse, quelle stesse Muse che — come si legge
in un passo significativo del Commento alla Repubblica — erano considerate in
grado di suscitare nel poeta ispirato una danza corale intorno al divino.”

Ora, possiamo affermare che Sinesio — pur restando lontano dalla
valenza teurgica che il filosofo Licio attribuisce ai suoi inni’' — offre una

87. Per tutti i riferimenti, cf. Di Pasquale Barbanti 1994, 93, n. 27 e¢ 121, n. 152.

88. Sull’analogia fra i macrocosmo-universo e il microcosmo dei dialoghi che ¢ a
fondamento della teoria letteraria dell’ultimo platonismo e determina continue proiezioni del
discorso poetico e letterario su un piano fisico e metafisico, cf. Prokg., 16, 3-7, ed. Westerink—
Trouillard 1990; Procl., in remp. 1, 5, 19-25 Kroll; in Alk. 1, 10, 4-5 (Segonds 1985-1986); Coulter 1976,
95-130.

89. Cf. Procl., zn Tine. 1,9, 17.

90. Cf. Procl., in remp. 1, 181 (ktvnoig &vBeog kai xopeio mept 10 Belov dtputog). Proclo dedica
un’ampia sezione della VI dissertazione del Commento alla Repubblica all’esposizione della teoria dei tre
tipi di poesia: ispirata, didattica e mimetica; cf. zz Remp. 1, 177, 7-196, 13. Sulla poesia ispirata si
sofferma in particolare in I, 178, 10-179, 3, presentandola come espressione di verita metafisiche e
teologiche nella forma di allegorie mitiche. Lispirazione ¢ un tipo di conoscenza sovra-razionale,
analoga all’esperienza mistica, per quanto di livello inferiore rispetto all’muio  mystica vera e propria:
cf. Sheppard 1980, 171-182.

91. E tipica del neoplatonismo tardoantico una teologizzazione dell’attivita filosofica che porta a
vedere progressivamente nel filosofo una sorta di ierofante (cf. Procl,, theol. Plat. 1, 1, 6, 7) e
nella sua attivita «une pricre et une liturgie continuelle» (cf. Saffrey 1996). In questo contesto si
giustificano sia Pinterpretazione di alcuni dialoghi platonici (ad esempio, il Timeo e il Parmenide), come
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trasposizione originale di questa teoria di una poesia ‘cosmologica’ e mistica:
un’attivita letterario-filosofica, che viene presentata come il riflesso umano e
terreno di un’armonia cosmica, le cui origini sono sovrasensibili, intellettive e divine;
una  meditazione orante, soprattutto, che diventa anche strumento di
perfezionamento spirituale e di ascesa a Dio.%2 In questa luce vanno interpretati i
passi in cui il poeta chiede esplicitamente di essere unito alle schiere beate che
citcondano il Padre cantando inni intellettivi: la propria attivita poetica viene
sublimata non solo in virtt dell’eccellenza del proprio oggetto («il santo
travaglio senza corruzione di una sapienza promanante da Dio», che si oppone
alle futilita amorose del «canto di Teo» e della «ira di Lesbo»)”® ma anche perché
eleva immediatamente il poeta in una dimensione superiore, quella degli esseri
intellettivi danzanti dal Padre e verso di lui.%

E tutto cio, a ben vedere, affonda le sue radici in una tradizione letteraria che ¢
anteriore all’epoca neoplatonica, seppure unita ad essa da forti analogie che non
sono a tutt’oggl state adeguatamente messe in luce dagli studiosi: mi riferisco alla
tradizione piu volte citata degli inni in prosa, soprattutto quelli di Elio Aristide,
nei quali — in una zona di continue sovrapposizioni tra filosofia e retorica —
compare un’analoga concezione dell’attivita letteraria come mistica ispirata che

veri e propri ‘inni’ agli déi sia la composizione di inni in versi, di carattere religioso, da parte di un
filosofo di scuola come Proclo. Questi ultimi testi, pur nella presenza di alcune evidenti affinita
con gli Inni sinesiani, se ne differenziano nettamente per la finalita magico-teurgica che presiede
alla loto composizione: sono infatti indirizzati a divinita dei livelli ontologici infetioti che possono
coadiuvare I'anima dell’orante nell’ascesa fino al livello intelligibile-intellettivo. Cf. Van Den Berg
2001, 31-33, 110-111; Tanaseanu-Débler 2013, 254-255.

92. Per Sinesio si potrebbe tutt’al pit patlare di una «purely intellectual theurgy»; cf. Bregman
1982, 92. Anche nell’inno A Helzos di Proclo la celebrazione dell’armonia effusa dal dio in tutto il cosmo
diventa &lk@Vv — immagine e proiezione cosmica — dell’armonia che I'autore richiede per la propria
anima; cf. Procl,, hymn. 1, 4; Van Den Berg 2001, 137. Sui passi paralleli Proclo-Sinesio, cf. Seng 1996,
272, n. 444,

93. Cf. Syn., bymn. 9, 1-19. Per il significato programmatico di questo zipit, che segna il
momento di rifondazione della lirica sinesiana, cf. Baldi 2012, 46-64 e, per una diversa
interpretazione, Seng 1996, 301.

94. Cf. Syn., hymn. 1,720-725; 2, 51-59; 5, 40-43; 7, 46-47; 8, 24-27; 9, 120-121. L’instaurazione
di un rapporto personale e privato con il divino ¢ la cifra caratterizzante degli Inni di Sinesio ed ¢
anche lelemento che piu avvicina le composizioni poetiche dell’autore, documento di un
«cheminement solitaire et intérieur vers Diewr, agli ‘esercizi spirituali’ praticati dai neoplatonici del
tempo (cf. Sirinelli 1989, 139). Non diversa ¢ I'opinione di Tanaseanu-Débler 2013, 174, che — pur
ribadendo P'impostazione cosmologica dell’inno sinesiano («it is an offering to God, a part of the
universal hymn sung by the cosmos»), ne sottolinea anche il carattere solipsistico e meditativo, da
ricondurre al «theurgic framework of the Oracles’anagogy».
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permette di imitare la divinita e di realizzare con lei la Opoimoic Aristide
infatti paragona i suoi inni ad altrettanti doni votivi (Gvadnpata)’ che hanno la
stessa  dignita dei riti religiosi e mettono in scena una sorta di relazione
privilegiata dell’oratore-filosofo con gli dei;?7 allo stesso modo Giuliano, due secoli
piu tardi, definisce il suo inno un «bel sacrificio» che gli consentira di ottenere dal
dio sommo una sapienza perfetta (TeEdelotépov EPOVNOWY);?% alla  dimensione
liturgico-religiosa di  queste metafore Sinesio aggiunge una dimensione
cosmologica scegliendo I'immagine della danza che lo unisce agli altri esseri e al
tempo stesso lo eleva verso la conoscenza del misteri ineffabili del Padre. Ma in
tutti e tre gli autori non sembra esserci differenza sostanziale fra I'attivita letteraria
(poetico, retorica) e la filosofia in virta dell’apertura al divino che ¢ veicolata dai
logoi ispirati: il che ci permette di ipotizzare che anche la tradizione cosiddetta
‘minore’ degli inni in prosa possa aver almeno parzialmente condizionato la
concezione sinesiana di una poesia cosmologica, dotata di una funzione
celebrativa e, al tempo stesso, contemplativa ed auto-elevante, non troppo
lontana, insomma, nella sua dimensione religioso-filosofica, dai riti degli antichi
teologi che — secondo quanto attesta Macrobio in un passo del Commento al
Somminum  Scipionis — nei loro inni in onore degli dei applicarono si i metri, ma solo
per imitare, a mezzo di strofe e antistrofe, la pluralita dei movimenti del cielo.”

95. B nota la fortuna, nella tradizione platonica, del celebre passo del Teeteto che attribuisce al
filosofo il compito di realizzate nella misura del possibile I’assimilazione al dio (Theaer. 176b),
quest’ultimo di volta in volta identificato con un dio celeste o con un’entita intelligibile (soprattutto in
epoca medioplatonica, per cui cf. Dillon 19962, 43s., 122s., 188, 299-303, 409; Baltzly 2004) oppure con
il mondo superiore delle ipostasi trascendenti (soprattutto in Plotino: 1 2, 6, 2s.; 7, 25-27; 1, 6, 9, 33s.;
cf. Vasiliu 2012, 105-147). E stato ipotizzato che la concezione aristidea della retorica (equiparata in
dignita alla filosofia) e in particolare dell’inno in prosa quale ‘esercizio spirituale’ risenta dell’influsso
di queste speculazioni; cf. Goeken 2012, 313-319; sui punti di contatto fra la cultura della Seconda
Sofistica e quella della Tarda Antichita, cf., piti in generale, Pernot 2006-2007.

96. Cf. Aristid., or. 42, 7; e anche or. 43, 1; or. 45, 6 (3dp0); 0. 45,9 (iepein).

97. Cf. Goeken 2012, 44 e 308 ss.

98. Cf. Iul., or. 11, 158a-b: «Penso dunque di non aver scritto questo discorso invano, dal
momento che il precetto “Offri un sacrificio agli déi immortali nella misura dei tuoi poteri” (Hes.,
Op. 330) si riferisce non solo ai sacrifici, ma anche alle lodi che rivolgiamo agli déi. Per la terza volta,
dunque, prego Helios [...] di accordarmi una vita virtuosa, una pit  perfetta sapienza e un’intelligenza
divina».

99. Cf. Mact., somn. Scip. 2, 3, 5: «Anche in questi inni in onore degli déi i metri erano applicati per
strofe e antistrofe, a versi cantati, con la strofe che celebrava il movimento diretto del cielo delle
stelle fisse e lantistrofe la varieta dei movimenti retrogradi dei corpi erranti: da questi due
movimenti ebbe inizio nella natura il primo inno consacrato alla Divinita (trad. Ramelli-Neri
2007)».
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Configurazione linguistica e conformazione letteraria nelle
lettere di Sinesio

Giuseppina Matino

Le lettere di Sinesio sono rappresentative di un sistema di
comunicazione e di convenzioni sociali che le tendono documento della
societa, del territorio e della storia locale e nello stesso tempo espressione
dell’arte epistolare della Tarda Antichita. Gli anni della loro redazione furono
cruciali per I'affermazione e la determinazione di una tipologia epistolare, di cui
il Nostro fu uno dei piu importanti teorizzatori. L’elemento particolarmente
interessante per la nostra indagine e da cui partiremo ¢ la constatazione,
confermata dagli studi e dai dibattiti sulla cronologia delle lettere, che
Pepistolario sinesiano ¢ una Gebrauchscorrespondenz, strutturata secondo precise
regole artistiche e formulata in una lingua corrispondente al carattere letterario.!

Nel corpus sinesiano ¢ stata individuata da studi recenti® una particolare
organizzazione, che riflette lo schema delle Enneadi di Plotino; si nega I'idea di
una silloge approssimativamente strutturata,” pur confermandone il carattere
squisitamente letterario; la raccolta offre non solo nell’organizzazione ma anche
nella strutturazione delle singole lettere uno specifico exemplum letterario, al
quale si adegua intenzionalmente un impianto linguistico, che tiene conto e
dell’oggetto della lettera, come in altra sede dimostrato,* e della mimesi

1. Cf. A. Cameron-]. Long, Barbarians and Politics at the Court of Arcadius, Berkeley-Los
Angeles-Oxford 1993; M. Hose, Synesios und seine Briefe. Versuch der Analyse eines literarischen
Entwurfs, «Wirz. Jahrb. fir die Altertumswissenschafty 27, 2003, 125-141, in part. 129; D.
Roques, Etudes sur la Correspondance de Synésios de Cyréne, Bruxelles 1989; 1d., Synésios de Cyréne et la
Cyrénaigne dn Bas-Empire, Paris 1987; T. Schmitt, Die Bekehrung des Synesios von Kyrene: Politik und
Philosophie, Hof und Proving als Handlungsriume eines Aristokraten bis zu seiner Wabl zum Metropoliten von
Prolemais, Mianchen 2001 e da ultimo H. Harich-Schwatzbauet, Zum Werkcharakter der Briefe des
Synesios von Kyrene, in H. Seng-L. M. Hoffmann (eds.), Synesios von Kyrene. Politik - Literatur —
Phitosophie, Turnhout 2012, 96-109.

2. Cf. Hose, Synesios und seine Briefe, cit.; Harich-Schwarzbauer, cit., in part. 99.

3. Cf. A. Garzya (a c. di), Opere di Sinesio di Cirene Epistole Operette Inni, Torino 1989, 59-61; A.
Garzya, D. Roques (eds.), Synésios de Cyrene, 11-111, Correspondance (I 11 = Garzya-Roques) Paris
2000, I, XT.

4. Cf. G. Matino, Lingua e pubblico nel Tardo Antico. Ricerche sul greco letterario dei secoli IV-
VI, Napoli 1986, 80-97.
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letteraria, imprescindibile punto di partenza per ’elaborazione di ogni prodotto
letterario tardoantico.

Fondamentale nell’esame della struttura della corrispondenza sinesiana ¢
lattenta considerazione della sua lingua. Ad essa Wilhelm Fritz> dedico nel 1898
un’approfondita monografia, che si inseriva nel solco dei contemporanei studi
sul’Atticismo  di ~ Wilhelm  Schmid.® Egli dimostra con un’ampia
documentazione, nonostante la mancanza all’epoca di un’edizione critica
affidabile delle epistole, alla quale egli pitt volte fa riferimento, la notevole
fluidita linguistica del testo trasmesso dai codici. Nell’apparato critico della sua
magistrale edizione, fondata «su una quindicina di testimoni ... tutti anteriori
alla fase della tradizione del testo caratterizzata dall’attivita dei filosofi fioriti
sotto Andronico II»,” Antonio Garzya ha messo in evidenza come i numerosi
manoscritti, che tramandano Pepistolatio, abbiano la tendenza, caratterizzante la
trasmissione di molti testi tardoantichi, di alternare le varianti linguistiche
inerenti lottativo, le preposizioni, il congiuntivo, forme grammaticali molto
influenzate dall’evoluzione della lingua greca. Tale constatazione si affianca alla
rilevazione nell’epistolario di varianti d’autore, almeno relativamente alla
composizione di alcune lettere.” La conformazione linguistica e letteraria delle
epistole sinesiane, le quali costituirono sia per la struttura della raccolta sia per
I'impiego della mimest letteraria sia per la forma linguistica adottata un manuale
epistolare di notevole successo nell’eta bizantina,!© offre, pertanto, la possibilita
di indagare in un campo di notevole interesse: la intersecazione e la
stratificazione dei fenomeni di innovazione e conservazione, siano essi
intenzionalmente e consapevolmente adottati dall’autore oppure provocati
dallintervento di un raccoglitore/editore successivo ché «l testo delle Epistole
sinesiane ¢ stato manipolato in tutti i modi»,!! soprattutto perché esso a partire
dall’eta medievale fu oggetto di uso scolastico.

5. Die Briefe des Bischofs Synesius von Kyrene. Ein Beitrag zur Geschichte des Attizismus im IV.
und V. Jahrhundert, Leipzig 1898; per gli studi del Fritz sulla tradizione manoscritta delle epistole
di Sinesio cf. A. Garzya, Per ['edizione delle epistole di Sinesio. 1. 2, «Bollettino Comitato edizione
nazionale dei Classici Greci e Latini», n. s. 6 (1958), 29-39, in part. 29-34.

6. Der Atticismus in seinen Hanptvertretern von Dionysins von Halikarnass bis auf den zmeiten
Philostratos, 1-1V, Stuttgart 1887-1897 (rist. 1964).

7. Ct. Opere, cit., 63.

8. Cf. G. Matino, Tendenze linguistiche nella tradizione del testo delle Oragioni di Temistio,
«Kowaovion 9/2, 1985, 131-140; Ead., Due lettere di Alcifrone (epp. 1, 2; 2, 1 Benner Fobes)», in R.
Grisolia-G. Matino (a c. di), Arte della parola e parole della scienza. Tecniche della comunicazione
letteraria nel mondo antico, Napoli 2014, 151 — 162.

9. Ct. A. Garzya, Per ledizione delle Epistole di Sinesio. 6. 1/ codice Patmiaco 706, in Storia e
interpretazione di testi bizantini (VR, CS 28), London 1974, XXVI; 1d., Sinesio e Andronico, in 1d.,
Percorsi e tramiti di cultura, Napoli 1997, 199-207.

10. Cf. D. Roques, Lecteurs de Synésios, de Byzance a nos_jours (VI - XXI¢ s.), in H. Seng - M.
Hoffmann, Synesios von Kyrene, cit., 276-387.

11. A. Garzya, Per ['edizione delle epistole di Sinesio. 4, «Rdc. Acc. Lincei» 13 (1958), 200-215, in
part. 202 (=S7oria ¢ interpretagione, cit., XXIII).
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La presenza della suddetta alternanza documenta, inoltre, la
consapevolezza gia da parte degli antichi editori della difficolta di interpretare
un testo, il quale, pur nell’'ambito dell’osservanza dell’atticismo, rivela una
caratterizzazione linguistica non uniforme. Questa connotazione, adottata in
alcuni casi come mezzo di comunicazione letteraria ed affiancata da un’attenta
stilizzazione retorica e dalla mimest letteraria, ci proponiamo di dimostrare con
gli esempi che seguiranno.

Iniziamo dall’esame di alcune lettere che descrivono linterno della
Cirenaica con le sue terrazze e il suo rilievo orografico (106, 114, 148). Le tre
lettere rappresentano tre modi diversi di rimodulazione di un #gpos letterario, il
locus  amoenns. la forma stilistica e la mimesi letteraria influiscono sulla
descrizione dei luoghi, la quale a volte si presenta come pura invenzione
letteraria, e sulla narrazione degli eventi, talora ammantati di un velo retorico,
che ne cela leffettiva corrispondenza reale. 11 colorito letterario, pero, non deve
ingannare il lettore’? ché dietro agli artifizi retorici o ai fiori artistici, la
rappresentazione dei luoghi e la narrazione dei fatti sono precise e
corrispondenti alla realta.!? Le lettere forniscono interessanti informazioni non
solo sull’entroterra cirenaico, sull’agricoltura e I'apicultura ma anche sugli eventi
storici e sulla societa del tempo. Retorica e realta'* si affiancano e si completano
nel solco di una prassi letteraria propria dell’eta tardoantica, che si adegua ad
una norma fondamentale dell’epistola, la deconcretizzazione, secondo la felice
definizione di Gustav Karlsson.!> Con le suddette tre lettere ¢ in rapporto di
relazione la 92, breve biglietto che illumina sul significato della dypotkia e della
vita di campagna per Sinesio. L’amore per essa significa amore per la verita, per
una vita incentrata sulla purezza morale e sullintegrita di azione.!® La
descrizione idilliaca dei luoghi campestri nelle tre epistole rappresenta non solo
la rimodulazione di un #pos letterario e, nello stesso tempo, la rappresentazione
della realta libica, ma rispecchia anche l'ideale di vita dell’autore, il quale nella
campagna, nei suoi piaceri e nei suoi ozi riconosce il proprio modello di vita,
rispondente al pensiero neoplatonico che tanto impronta il suo cristianesimo.
Le quattro lettere sono databili!” tra ottobre/novembre del 402 e marzo/aprile
del 405; in particolare le epistole 92, 106 e 148 sono riferibili al mese di
novembre del 402, mentre la 114 ¢ di marzo/aprile del 405. Tutte sono
pertanto antecedenti alle incursioni barbariche ed agli avvenimenti che
sconvolsero ed addolorarono Sinesio (la guerra nelle pianure cirenaiche,
Ielezione a vescovo e la morte dei figli). La campagna dopo la primavera del
405 non ¢ piu il paesaggio idilliaco che egli descrive nelle lettere in esame. Nella

12. Cf. Garzya-Roques, I, XXXI.

13. Cf. Roques, Synésios de Cyréne et la Cyrénaigue, cit.

14. Cf. A. Garzya, Retorica ¢ realta nella poesia tardoantica, in 1d., 1/ mandarino e il quotidiano. Saggi
sulla letteratura tardoantica e bizantina, Napoli 1983, 73-112.

15. Idéologie et cérémonial dans I'épistolographie byzantine, Uppsala 19622,

16. Cf. Garzya-Roques I, LXXXVII ss.

17. Cf. Roques, Etudes sur la Correspondence, cit., 248-251.
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133 del maggio 405 egli cosi scrive «La codardia dei comandanti ha consegnato
la nostra terra ai nemici senza colpo ferire; siamo in vita solo quanti riescimmo
a raggiungere qualche fortezza, quelli catturati in pianura sono stati sgozzati
come vittime sacrificali».!8

L’impianto letterario ¢ particolarmente ricco nell’epistola 148 soprattutto
per il riecheggiamento sia dell’orazione 7 Euboico di Dione Crisostomo sia
dell’Ervico di Filostrato.! In generale ¢ I'idillio teocriteo ad essere rimodellato,
nel solco della prosa letteraria di tipo bucolico di Alcifrone e Longo; esso ¢
rievocato, relativamente alle lettere oggetto della presente analisi, per la 106
nella descrizione del giardino di Evopzio e per la 114 nella struttura letteraria,
una &kepaotg in forma di comparazione antitetica tra vita della campagna e vita
sul litorale, riformulazione del #gpos della contrapposizione tra vita della citta e
vita della campagna®. Il rispetto di 7gpoi propriamente epistolari ¢ riconoscibile
per la 148 anche nell’allusione all’ddokeoyia (¢p. 148, 293, 29 Garzya-Roques 11
avéyov toivov ddoreoyovong £moToliG: «devi percid sopportare una lettera
loquace»), cio¢ all’eccessiva lunghezza dello scritto, non conforme alla norma
epistolare della brevita, e nella chiusa finale (ibid., 298, 152s. &yévov Bpayd Tt
d1a Thg £moTolAG ned MUV T yvoun: «Questa lettera ti ha permesso di stare
un po’ con noi in spirito») riecheggiante il spos della lettera sostituto pit o
meno temporaneo della vita in comune.?!

Alla salda impostazione retorica, che pur cela una precisa corrispondenza
con la realta cirenaica, corrisponde una lingua atticista ma non avulsa dalla
societa contemporanea.?? Per rispondere alle esigenze letterarie e nello stesso
tempo comunicative delle lettere Sinesio intenzionalmente opera una
gradazione linguistica, spesso non compresa ¢/o travisata dai copisti e/o dai
suol primi interpreti. L’intenzionale variazione linguistica, talvolta ottenuta
anche in maniera contrastiva tra parole di differente livello stilistico, ¢
tinalizzata ad aumentare la lettura simpatetica della epistola. Nelle lettere 74,
101 e 105 Sinesio parla, infatti, di una loro lettura pubblica nei 6éatpa, ed in
particolare dell’esistenza a Cirene di un awditorium, il Panellenio, un vero e
proprio cenacolo culturale.?? E, inoltre accertato che lautore aveva I’abitudine
di conservare in una specie di raccolta privata la sua produzione probabilmente
non ancora edita, lettere, discorsi pubblici, provvedimenti legislativi.2* L’insieme
di tali considerazioni, unitamente alla constatazione della particolare

18. Tutte le traduzioni sono di Garzya, Opere, cit.

19. Cf. Garzya, Opere, cit., 356; A. M. V. Pizzone, Sinesio ¢ la “sacra ancora” di Omero.
Intertestualita e modelli tra retorica e filosofia, Milano 2006, 80; Garzya-Roques, 11, 416. Si veda
anche nel presente volume il contributo di G. Burzacchini.

20. Cf. Garzya-Roques, 11 373.

21. Al riguardo si veda nel presente volume la relazione di A. Iovine, «Teorie
epistolografiche in Sinesion.

22. Cf. Matino, Lingna e pubblico, cit., 80-97.

23.74,197, 3s; 101, 224, 6s, 226, 72s; 105, 238, 62s.; cf. Garzya-Roques, 11 329, 357s.

24. Cf. Garzya-Roques, I, CXXXI.
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configurazione della contemporanea lingua letteraria greca, divisa tra atticismo e
‘colloquialismo’, contribuisce a rafforzare I'idea di mutevolezza, che caratterizza
il dettato delle opere di Sinesio. L’analisi linguistica che segue tenta di
dimostrare in alcune lettere una volontaria ricerca di mediazione tra letterarieta
ed espressione sincera dei sentimenti. Cosi come intento letterario e
rappresentazione reale si intersecano nell’elaborazione di un prodotto, che
spesso travalica il genere epistolare,?® atticismi, colloquialismi, hapax legomena e
parole rare si incrociano, creando un singolare tessuto linguistico, oggetto di
grande interesse gia da parte della lessicografia bizantina.?¢ Iniziamo dall’esame
del lessico.

114, 248, 1:

3 7 194 \ 3 ’ ~ S A 3 ¢ ~ \ \
Eito Oavpdlerg Sotig tovg avyumdelc dokodviag oik@v €l pryoiq kol 1o
alpo E€gmovipeucag;.

«E ti meravigli se, dimorando in una contrada arida come codesta di Ficunte,
intirizzisci dal freddo e ti intossichi il sanguer».

Con un’interrogativa diretta che adombra il #pos epistolare del dialogo a
distanza si apre la lettera-dono?” 114, indirizzata al fratello Evopzio. L’epistola,
incentrata sul luogo comune del contrasto tra campagna e citta, ¢ nettamente
divisa in due parti, 'una incentrata sulla perniciosita della contrada abitata dal
fratello, Daltra sulla salubre pianura cirenaica. La prima ¢ introdotta
dall’avverbio esclamativo gita, volto ad accentuare il sentimento di sorpresa e
meraviglia, espresso da Sinesio nell’immaginario colloquio col fratello, che abita
in una regione arida, descritta nel prosieguo della narrazione nei suoi aspetti
negativi per la salute e per la mente, ben nota ai suoi tempi per le febbri che
affliggevano gli abitanti.? Pur partendo dal rispetto di una norma epistolare, la
lettera come colloquio tra assenti, Sinesio si collega subito alla realta, dando
precise coordinate geografiche (localizzazione della dimora a Ficunte) e
significando la perniciosa collocazione della zona con adyudONG, aggettivo che
in Erodoto (1, 142, 2) ed in Teofrasto (HP 8, 1, 6) caratterizza specificamente
aridita di alcune regioni.?® La frase introduttiva si conclude con Iespressione
10 aipa éemovipeucag, nella quale il verbo ékmovnpedm ¢ attestato solo in
questo luogo.30 TTovnpedopon nel significato di «essere in cattive condizioni di
salute» occorre in Ippocrate; il passaggio alla forma attiva e Daggiunta

25. Cf. Cf. Garzya-Roques, I, LIV ss., LXVI.

26. Ct. Garzya, Per l'edizione delle epistole di Sinesio. 4, cit., 202; Opere, cit., 61.

27. Cf. Katlsson, cit.,112.

28. Cf. Garzya-Roques, 11, 373.

29. Sulla descrizione realistica della baia di Ficunte cf. Garzya-Roques, 11, 374.

30. Ct. Thesanrns Linguae Grecae (= TLG) (32.2000) della Irvine University (California), s.2.
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pleonastica della preposizione in ékmovnpedo rientrano nei fenomeni propri
dell’evoluzione della lingua greca di eta postclassica.3! L’espressione puo
pertanto essere classificata come un ‘colloquialismo’ volto ad accentuare 'ideale
conversazione tra due fratelli, uno preoccupato per la salute dell’altro. Anche la
seconda parte della lettera inizia con un avverbio, év0adi; lopposizione con la
prima ¢ sottolineata dalla particella avversativa 8.

114, 248, 11:
"Ev0adi 8¢ otov pév éotv vmeddely §&vBpov oxidy.
«Qui, invece, puoi ripararti sotto ’ombra di un albero.

Segue la descrizione idilliaca della campagna intorno a Cirene, ricca di
richiami letterari, che lo stesso autore collega agli idilli teocritei (@gokpiTov yap
Oe); essa ricorre altresi, seppur vatiata, nell’epistola 148.

114, 248, 15-17:

IMowiion 62 xoi dpvibov Gdai kai dvBdwv xpotai kol Aeipdvog Oduvor, Ta
pgv yeopytac Epya, 10 8¢ @doeme ddpa, mavta £0ddN, yhig Vytovodong
yopot.

«Vi sono anche uccelli cinguettanti, fiori di vari colori, cespugli di prato, qui
opere agricole li vegetazione spontanea, tutto una fragranza, aromi di una
terra sanay.

148, 295, 74-77:

Koi piv oty Npiv kol mopvo méppoto Kol tpokto dkpodpdmv 1o pév
Auepo, t0 8¢ dypua, mdvto &yyopia, yAg dpiotng yopol, kol knpio
peMTT®V Kol ydla &€ aiy®dv.

«Abbiamo pure focacce di frumento e frutti commestibili, parte selvatici
parte coltivati, tutti locali, impregnati dei succhi di quest’ottima terra; anche
favi di api e latte di capra».

In ambedue i passi alla rimodulazione del lcus amoenns corrisponde ’elogio
sincero di un territorio fecondo, ricco di doni della natura e reso ancora piu
produttivo dal lavoro dell’'uomo. Significativa ¢, ai fini della nostra indagine,

31. Cf. LSP, s.v; A. N. Jannaris, An Historical Greek Grammar Chiefly of the Attic Dialect as
Weritten and Spoken from Classical Antiquity down to the Present Time (Oxford 1897 fotor. 1968) §§
1484s; G. N. Hatzidakis, Ednleitung in die nengriechische Grammatik, Leipzig 1892, 194-200.
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Pomissione effettuata da alcuni codici®? che trasmettono la lettera 148 della
formula yA¢ Gpiotng yvpot, che, variata, ¢ attestata in maniera unanime nella
114 (yAg Oywouvovong yvpoi). La sua eliminazione in cinque degli otto
manoscritti, che trasmettono la lettera, comporta una interessante
differenziazione nella caratterizzazione della x®po cirenaica: la perdita della
genericita formulare a vantaggio di una maggiore e specifica caratterizzazione.
Si potrebbe pertanto pensare ad un’intenzionale intervento dell’autore e/o del
raccoglitore, volto a rielaborare il testo in senso pit 0 meno letterario.

Lautore, infatti, opera una costante intermediazione tra mimesi letteratia
ed effettiva corrispondenza alla realta descritta e rivolge particolare attenzione
al corredo lessicale.

43,59, 67-70:

9 92 T 7 14 ’ ’ / 12 ’ \ 13
AMEv o yap Tig npapte Plo dikag 51600¢, oU® TAVL TPOGTETNKOG EXEL
kol mpooilficov 10 mdboc, GAN’, ¢ v eimol Tig, ApTiRaPng ovco Yuyn
tdyoto TAdveTo.

«Se uno, invece, ha gia scontato in vita la pena dei suoi peccati, non ha piu
appiccicata addosso per sempre quella corruzione, ma la sua anima ¢, per
cosi dire, tinta di fresco e si lava assai rapidamente».

Il passo fa parte di un contesto improntato al Fedone, al Gorgia ed alla
Repubblica di Platone.® L’introduzione, preceduta dalla formula &g Gv &{mot 11,
di dptiBagnc, conio sinesiano,? ha il fine, a mio avviso, di ristabilire all'interno
della meditazione filosofica, fino a quel momento sviluppata, la situazione
concreta, alla quale si fa riferimento nella lettera, 'accusa del crimine contro
Pamico Giovanni.3s

11 confronto con la vita reale si impone sulla conformazione letteraria delle
epistole quando sono toccati aspetti della vita quotidiana della Pentapoli.
Rispettando una delle regole fondamentali dell’epistolografia, la cagnveia,
Sinesio adopera, laddove necessario, un lessico rispondente all’effettivo
contesto storico, anche se cio puo comportare talora una contrapposizione
rispetto al livello stilistico del prodotto letterario.

43, 62, 143-146:

32. yfig dpiotng yopoi Av 4 [=MP]: om. A U L V Va (le sigle dei manoscritti si riferiscono a
quelle date da Garzya-Roques).

33. Phaed., 113e-114a; Gorg. 525e-526b; Resp. 10, 615¢-616a.

34. Cf. TLG, s. ».

35. Sulle lettere a Giovanni, cf. K. Luchner ez akii (Hrsgg.), Synesios von Kyrene, Polis-
Freundschaft-Jenseitsstrafen. Briefe an und iiber Johannes, Tibingen 2010.
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OV yap 31, kpdtiote T®V Myeudvav, épeig S1dtt ypaeny &lg ToOpEaveg
00deig dnnvéykato, Tapd 10010 ot del momjcacOol T un S16 tdong ATy
Bacdvov, petidvro kol Onpdpevov v dAideiov. ‘O SwaPefonuévog
Erdrohog 0vtdg ot “Exelg tOv dvdpas xpd @ ohpartt.

«O degnissimo fra i magistrati — dirai -, non per il fatto che nessuno ha
addotto contro di me una pubblica accusa, tu sei esentato dal dovere di
ricorrere a ogni indagine inquisitoria per ricercare e raggiungere la verita.
Ecco lo Spatalo del quale tanto si patla. I.'uomo ¢ nelle tue mani, sottoponilo
a tortura»

Allimmagine improntata al lessico platonico (Onpmpevov TV GA0gLLY)36
sono affiancati due termini tecnici, uno di ambito politico, iyep@v, al posto di
dikaotng per indicare la funzione di amministratore della giustizia delegata al
governatore principale nel territorio cirenaico,?” laltro, Bdcavoc, inerente al
diritto classico, che prevedeva la tortura per i delitti contro lo Stato e per quelli
capitali.’

43, 63, 155-161:

Tov yap oM Zrdralov todtov od defoel Tpueav, GG kol defioetal Kol
KPEUNGETOL Kol TM TASLPO Sropuyficetar dewol yap éhéyEon npocnoincty
ol Bacaviotol, kal tveg avtolg Svuxéc elowv éEgupnuévol, GLALOYIGUGOV
gmotnuovik@®v  Eyovieg Svvauy do0’8 T Gv Ekelvav  kpotolviov
Gvagavi, 1001’ ¥otv avtod TdAnéc.

«Codesto Spatalo non dovra uscirne con poco: lo si leghera e lo si appendera,
gli si spezzeranno le costole. I torturatori sono abilissimi nel mettere a nudo
le simulazioni; hanno escogitato delle unghie di ferro che hanno la forza di
sillogismi scientifici, si che tutto cio che sia rivelato sotto la loro presa altro
non ¢ se non la pura verita.

Paronomasia, isocolo e omeoteleuto (3¢0MoeTon Kol KPEUNGETOUL KO TO
nhevpw dopvynoetar) collaborano con I'impiego del duale (to Thevp®) e del
verbo Tpv@av, che sin dall’antichita caratterizza un genere di vita voluttuoso,
femmineo, ad attenuare il contenuto fin troppo realistico del passo inerente alle
potenziali torture da infliggere a Spatalo.

Di contro, nella lettera 42 decreto di scomunica del governatore civile
della Pentapoli Andronico, in maniera cruda ed esplicita Sinesio elenca i mezzi

36. Ct.Gargya-Rogues, 11, cit., 150, n. 41.

37. Cf. Roques, Synésios de Cyrene et la Cyrénaigue, cit., 187-189.

38. Cf. Polis-Freundschafl-Jenseitsstrafen, cit., 72. La traduzione di Roques ¢ «tous les moyens de
torturey.

39. Sulle due redazioni di questa lettera cf. Garzya, Sinesio ¢ Andronico, cit.; 1d., Per l'edizione
delle epistole di Sinesio. 6. I/ codice Patmiaco 706, cit.
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coercitivi adottati dai torturatori in applicazione di una legge, databile
probabilmente al 349, De curialibus puniendis, conservata nel Codice Teodosiano 12,
1, 39. 85.

42, 54, 9-13;

dromo kohaotnplov kal yévm kol oyfpota mpAOTOS €lg TNV YXWpav
glogveykdv, e 8¢ eimelv, xai pdvog ypnoduevoc, daxtvAndpav kol
nodooTpdPny kol meosthpov kol  Ppwvorofido kol @tdypav Kol
YEMOGTPOPIOV.

«Introdusse per la prima volta nel paese inauditi generi e forme di tortura (e
volesse il cielo che si potesse dire che sia stato solo lui ad usatli...) parlo degli
strumenti per girare il pollice, storcere i piedi, comprimere le membra,
stringere il naso, deformare le orecchie e le labbrax.

L’impiego di termini tecnici inerenti gli strumenti di tortura, alcuni dei quali
occorrenti solo in Sinesio (pvolaBida, yelhootpderov, dtdypav), si affianca
intenzionalmente all’esagerazione retorica della loro introduzione da parte di
Andronico* al fine di comunicare sentimenti di orrore e coinvolgere i
lettori/uditori nella condanna del governatore.

Due dei suddetti termini, SaxtoAnOpa kol T0d0oTPdPn, sono menzionati
anche nella lettera 79 al vescovo Anastasio, sempre in riferimento alla loro
introduzione per opera di Andronico tra le forme di tortura (rr. 9s). Qui pero
l'attenzione ¢ rivolta non tanto alle malefatte di Andronico in tema di giustizia
penale quanto alle sue vessazioni in campo amministrativo e tributario.

79,201,2 — 17:

Apyel yop map iy O Bepovikedg AvEpovikog «Gmogpdg dvOpmmoc»
nodopvaioy Exov kol yvouny kol yAdtrov. ‘Og el pév éuod kotappovel,
npdypa 008év: AN aloyvveshol pot Sokel kol ta Oglo Tipufcar «olTmg
dpdoocel th xeeaAfi OV ovpavdv.y ... Aswdg yap Gvip Vmobécelg
gEevplokev th 1€ £owtod kol TH 10D Odavtog pvcel Tpemodooag, Ov &ml
AV deop®dv Svta toig drotioeoty £taéev 100 oTpatioTiKod Ypuoiov Tod
KoAoLUEVOD TIPOVIKOD Kol GLVAYE Ta adAovoia.

«Abbiamo come governatore Andronico di Berenice un «nefasto uomo», scel-
lerato di mente e di lingua. Se fa scarso conto di me, poco importa, ma mi pare
che si vergogni financo di portare riverenza alle cose divine. «A tal punto per-

cuote il cielo co capoy. ... E' abilissimo nel trovare pretesti degni di lui e del suo

40. Si veda, Garzya-Roques, 11, 333, n. 9.
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accolito Toante che da carceriere che era si fece esattore del cosiddetto
aurum tironicum, aggiungendovi poi i tributi per la cortex.

L’epistola si apre con due riferimenti letterari*!; seguono esplicite menzioni
di due tributi particolarmente vessatori nei confronti dei cittadini della
Pentapoli. I vocaboli impiegati sono attestati solo in Sinesio;*? il primo (toD
OTPATIOTIKOD YXPLGiov ToD KOAOUEVOL TIP@VIKOD) si riferisce al ypLOOG TOV
TPOVOV, un tributo versato da alcuni funzionari, senatori e proprietati,
utilizzato per arruolare barbari nell’esercito. Il secondo (T avlavoler) allaurum
coronarium oppure, secondo Denis Roques, esso indica il controllo fiscale sulle
proprieta della corona,® normalmente devoluto al procurator rei privatae. Sono
quindi definizioni, probabilmente legate al territorio, che Sinesio introduce in
una cornice squisitamente erudita. Ad esse fanno seguito, infatti, un probabile
adattamento di un verso tragico (18 £¢’® katd edAo kai dpovg aikilecOar),+
la formula kowol cvpeopad, evocativa di una serie di mali che stanno per
abbattersi, attestata anche nell’epistola 41, 55s, 806; il ricordo di Omero, I/. 9,
378, Esiodo, gp. 6; Euripide, Tro. 612s; Heraclid. 613s% (tr. 31s).

Dotte risonanze ed abbellimenti retorici si combinano intenzionalmente
non solo con un lessico gradualmente differenziato ma anche con fenomeni
sintattici di vatio tipo, che delineano nel testo trasmesso dai codici una
particolare configurazione linguistica. Si intrecciano elementi di innovazione e
di conservazione, i quali non trovano sempre piena e lineare attestazione nei
manoscritti*. Particolarmente sottoposto a fluttuazione ¢ 'impiego dei modi, in
particolare in relazione al rapporto tra indicativo, congiuntivo ed ottativo, che
appaiono soggetti, anche a causa dell’itacismo, ad un’evoluzione di natura non
sempre chiaramente identificabile.#’” Ci si chiede, cioe, se essa possa risalire
all’autore, che opero in occasione di una probabile revisione della raccolta ai fini
della sua pubblicazione, o sia invece attribuibile esclusivamente alla tradizione
manoscritta.

41. Eupoli, fr. 332 Kassel-Austin; Luc., Psexdolog. 32; fr. com. adesp. 531 Kock, ricordato
anche nell’ep. 41: cf. Garzya-Roques, 1, 138, n. 96; 11, 333, n. 6.

42. Cf. C. Du Fresne du Cange, Glossarium ad scriptores mediae et infimae graecitatis (1-11, Lyon
1688, fotorist. Graz 1958); E. Kriaras, A&fico i peocuwvikne FEAAnvikiG Onu@ddovs
ypauuareiac 1100—1669, Tessalonichi 1977; TLG, s.vv.

43. Cf. Garzya-Roques, 11, 334, nn. 11 e 12.

44. Cf. ibid., 334 n. 14.

45. Cf. ibid., 334 nn. 18, 19, 23.

46. Per il particolare lavorio editoriale al quale fu sottoposto il testo delle epistole da parte
dei filologi bizantini cf. Garzya, Per [edizione ... 1. 2, cit., in particolare 34 e ss.; Id., Per ledizione
delle epistole di Sinesio. 4. Contributo alle edizioni bizantine, (Rdc. Acc. Lincei», Cl. sc. mot. st. e filol, s.
VIIL, 13 (1958 = 1d., Storia e interpretazione, cit., XXIII), 200-215, in particolare p. 209s.; 1d., Opere,
cit., 62.

47. Cf. ]J. Lamoureux, N. Aujoulat (eds.), Synésios de Cyréne, IN, Opuscules, 1, Paris 2004,
LXXXIV ss.
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96, 219, 7- 220, 2:

Téwc 8¢, donep € i por tdv Ndéwv cvvenentdkel, Ekovooduny &v cot
T mdviov @Tdtn pol ke@oAf, obtw kol TdV dvoyepdv &g of
nopaméune Ty dxony a cuvdyfold te kol & Tt dhvaio, Tpdg TV Sunv
oo £Egtdoog o Tpdypa, elonyioaio yvouny & Tt pe dencot motely.

«Intanto, come, se mi fosse accaduto qualcosa di gradito, te lo avrei
comunicato, essendomi tu il pitt caro dei miei amici, cosi voglio metterti a
parte delle mie angustie, affinché tu ne sia compartecipe e, se ti sia possibile,
esprima un’opinione sul da fare dopo aver dettagliatamente vagliato la
questione in rapporto alla mia indole».

Wilhelm Fritz* nota nella prima protasi la presenza del piuccheperfetto
indicativo ovvementwkel invece dell’ottativo. I manoscritti concordemente
trasmettono lindicativo, presentando solo un’oscillazione, inerente la presenza
dellaumento, tra cvumentokel del Patmiaco e ovveumentdker di CILG
rispetto agli altri codici® L’incertezza linguistica a proposito dell’ottativo ¢
confermata nella lingua di Sinesio anche in altre occorrenze.

52,70, 9-12:

e b4 o k3 ’ ¢ ’ ’ B ’ I3 \
&

Q¢ €otiv nbog avoikelov Vmowlg Twvi, KOV €l cLUVEOUOTOL TOALOL

papTLPoiey, 008V avtolc ¥otar mAdov eic miotv. Otov €l Tig ETaupriceng

Sivkot 1ov Alavta, yéAmg av €in thotic.

«Se un uomo ha un comportamento estraneo a ogni sospetto, anche se
cospirino in molti a testimoniargli contro, non per questo strapperanno
maggior consenso. Cosi, se uno accusasse Aiace di impudicizia, si coprirebbe
di ridicolo.

Accanto all’'unanime ottativo HOpTUPOTEV, trasmesso nella prima ipotetica, i
manoscritti divergono in merito al secondo ottativo SidKkot, che i codici
Athonita Ivr. 137 e Vaticano greco 1376 riportano all'indicativo (S1Kev),
laddove il Vaticano greco 1125 corregge col congiuntivo (S1dkn) il precedente
indicativo trasmesso.% €l con congiuntivo, gia in Omero e nella poesia, diventa
raro nella prosa classica ma ¢ particolarmente frequente in Luciano e di esso
occorrono esempi anche in Filostrato;3! la sua occorrenza nelle lettere di Sinesio
sarebbe rientrata per il copista del Vaticano greco 1125 nell’ambito della lingua

48. Die Briefe, cit., 127.

49. Cf. A. Garzya (ed.), Synesii Cyrenenesis Epistolae, Romae 1979, 163.

50. Cf. Synesii Cyrenenesis Epistolae, cit., 92.

51. Cf. R. Kihner- B. Gerth, Ausfiihrliche Grammatik der griechischen Sprache, 11 2, Satzlebre,
Hannover 1983, 474 n. 1; Schmid, Der Atticismus, cit., 1, 244; TV, 85, 620.
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atticista del Cirenaico. Cosi nell’esempio che segue quasi tutti i manoscritti sono
concordi nel riportare il congiuntivo invece dell’ottativo.

66, 176, 83-87:

DoV gyévero Kupnvaiog ¥t nodoudtepoc, 6 100 vewtépov 0gldc te kol
Op@VLHOG, TA pev dAka Omotov v yévorto naidevpa tod Xpiotod, Ta 8¢
£l¢ 10 dpyewv kol dpxecOon Dopparedtepog pGALOV T VOIUADTEPOC.

«Questo Filone di Cirene era il piu anziano, zio e omonimo del piu giovane,
un uomo per altro ossequiente ai dettami di Cristo, ma in fatto di comandare
e di obbedire piuttosto audace che ligio alla legge».

Al posto dell’atteso ottativo, trasmesso da 4 (= MP), la maggior parte dei
manoscritti rappresentati da x riporta il congiuntivo yévntau.

L’indifferenza nell’impiego dei modi caratterizza anche la trasmissione del
De regno e del De providentia, confermando una tendenza che potrebbe risalire
allo stesso Sinesio.

De regno 16, 17 B =V 2, 114 Lamoureux-Aujoulat:

Ei 8¢ domep &v ThH xad O mowiia yevopevog 6 Adyog dprihoyxdpnoey,
vépor tva poilpav £avtod kol th mdion tdv Bacinéov, elte dypouciov
~ k] / 9/ /7 / ~ N b /
KoADUEV avtny, ette  Atotnto  Povdecbs, KoADG GV GAANAOUG

avtimapekdvovTo molvtédeio Kol eDTELELQ.

«Se tuttavia il mio discorso, cosi come s’¢ volentieri soffermato sulla varieta
dei vostri apparati, dovesse conceder parte di sé anche a quella dei sovrani
antichi — che chiameremmo piuttosto rusticita o, se volete, semplicita -,
sarebbe come se bellamente si contrapponesse la suntuosita e la parsimoniay.

Il congiuntivo KGA®UEY ¢ quasi unanimamente riportato dai manoscritti e
ripristinato nell’edizione critica di Nicola Terzaghi rispetto a kaAodpev dei
codici genericamente denominati deteriores dallo studioso,? attestato nelle
edizioni di Péteau, Krabinger e Turnebe.

Ibid. 11, 11C =V 2, 102 Lamoureux-Aujoulat:

Ovto yop kol toi¢ Toppwdev Epactog v €in kol yévorto av dyadols svxm
teb&achot piiag PactMkic.

52. N. Terzaghi (ed.), Synesii Cyrenensis, Opuscula, Romae 1944, 3.
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«Costi, anche chi gli stia lontano potra amatlo e i buoni avranno Iaspirazione
di ottenerne 'amicizia».

Tutti i codici trasmettono il congiuntivo M, che & corretto in el 1 dalla
seconda mano del Vat. Gr. 91 e dall’Atonita Iviron 137.

De providentia 2,7, 127 B = VI 3, 157 Lamoureux-Aujoulat:
TI&G yop v Ev dow, &l pn ot phoet suvnpTnuéva;

«E come potrebbero queste costituire un’unita se non fossero naturalmente
connesser».

La tradizione manoscritta ¢ qui divisa tra congiuntivo OGW e ottativo
glev, riportato dai codici denominati deferiores da Nicola Terzaghi e dalla
seconda mano del Vat. Gr. 91.53

Per la reggenza di gm¢ i manoscritti riportano in linea generale, cosi
come nelle epp. 5 e 96, il regolare congiuntivo con @v per indicare I'eventuale
realizzazione nel futuro di un’azione.5

5,13,177 - 182, 1:

‘Hyels 8¢ énewdn tiic puitdmg nydueda yic, tepiefdilopey domep
uyoyov ovoav untépo --- dVo £Efic dmueivavreg Muépag, €og v
apopplon™ 10 Téhayoc.

«Come toccammo 'amatissima terraferma, ’abbracciavamo quasi
fosse nostra madre in carne e ossa --- Attendemmo cosi per due giorni che
il mare si calmasse».

96, 220, 13-16:

Nov yap &yo méppwdev olto Swameipdupor 100 TpdyuoTog Og
EBSopov Hdn pfva yevouevog &v T® Sev®d HOKPAV Gmodnud TdV
GvBpdmmv map’olc iepdoopar 0g Gv AxpipdS Omotdy moté Eott THY
@UoV KOTAVOHGW.

«Per il momento cerco di mantenere la cosa a distanza. Sono gia stato
per sei mesi in questo disagio, vivendo lontano dalla citta nella quale saro

53. Cf. N. Terzaghi (ed.), Synesii Cyrenensis, cit., 128.

54. Cf. Kihner - Gerth, Ausfiibrliche Grammatik, cit., 446-453.

55. U, come risulta dall’apparato dell’ed. Garzya (Synesii Cyrenensis Epistolae) attesta
dpoppicOar.
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vescovo. Aspetto di rendermi esattamente conto della natura del mio
compiton.

Una situazione particolare si manifesta invece nella lettera 43 a Giovanni,
nella quale puo essere ipotizzata un’attestazione di £®G con congiuntivo senza
b
av.

43, 63, 171-174:

Kol oidev 11, €1 kol toxoig pév dvaitidg oot kai kabapdg @ 0ed, pite
npdEag pnte PBovievoag Epyov EEdyictov, GAM MUY ye TOiG AvOpdmolg
ot kabapoc, Eog Gv drordyntog nc.

«lLa dea sa pure che, ammesso tu sia innocente nella tua coscienza, e puro di
fronte a Dio per non aver commesso né ordito quell’atto esecrando, non lo
sarai presso di noi, prima che ti sia difeso formalmente».

Tutti i manoscritti collegano la particella dv al seguente dmordyntog si da
formare il termine Gvoamoldyntoc. Fa eccezione Va, il quale riporta Gv
Gvomoldyntog, termine che occorre a partire da Polibio, & frequente nel NT e
nella letteratura patristica ed assume in Dionigi di Alicarnasso (7, 46, 4)% il
significato tecnico di «colui che non si difende in tribunale», perfettamente
consono al contesto della lettera sinesiana. La presenza della congiunzione
temporale senza la particella ipotetica ¢ segnalata anche da Fritz.5” La mancanza
di dv in una temporale ¢ gid attestata, come messo precedentemente in
evidenza, nella tradizione manoscritta della lettera 148. Nel passo in esame tale
particolarita sintattica si affianca ad un termine ampiamente attestato in eta
postclassica (Gvamordyntoq). I omissione della particella e I'occorrenza di un
termine pit ‘moderno’ creano un contrasto stilistico, che ben si addice alla parte
finale di questa lettera, che da una parte risente in maniera accentuata di
richiami espliciti a Platone, dall’altra offre dal punto di vista lessicale, come
precedentemente accennato, 'introduzione di termini tecnici e/o pit ‘moderni’.

Nella lettera 79 la tradizione manoscritta in rapporto alla reggenza della
temporale offre un’ulteriore differenziazione.

79, 204, 76-80:

Kol ol Mpéveg éxheicOnoav, doa ye dn Odag Suvvowy, &g adtodg
gkmiedoog Odon xal Tpog Avdpdvikov &Eevéykm 10 dndppntov.

56. Ct. LS’ G. W. H. Lampe, A Patristic Greek Lexicon, Oxford 1969; TLG, s.».
57. Die Briefe, cit., 126.
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«A quanto giura Toante, furono chiusi i porti finché egli, salpato prima, non
avesse riferito il segreto a Andronicon.

Tre (AvCIU) dei codici, che trasmettono la lettera (AAvCIULVVaMPG),
riportano lindicativo futuro @Odoetl al posto del congiuntivo® per indicare
un’azione attesa nel passato ed in dipendenza da un tempo storico. Fritz?
afferma a buon diritto «ich kann mir eine solche Verbindung nicht von Synesius
beabsichtigt denken». L’intervento esterno all’autore nella trasmissione del testo
¢ qui evidente e confermato dalla presenza in tutti i manoscritti del successivo
g€evéykn. Se nella lettera 148 si puo pensare ad un’oscillazione intenzionale,
dovuta o non all’autore, tra due forme di diverso livello stilistico, nella lettera in
esame l'occorrenza di pOdoet al posto di eOdon documenta soltanto una fase
interessante della trasmissione del testo dell’epistolario, sottoposto ad una
volgarizzazione estranea al Cirenaico.

L’occorrenza alternativa dei due modi ¢, quindi, una caratteristica sia degli
opuscoli, sia delle lettere, ben messa in evidenza dalla magistrale edizione di
Antonio Garzya che risponde pienamente alla necessita espressa dalle parole di
Fritz: «Es moge gentigen, fir kinftige Kollationen auf diesen punkt
hingewiesen zu haben».®

L’intento di alternare una lingua piu artificiosa, espressione di una
intenzionale letterarieta, ed un’altra piu ‘colloquiale’ volta ad una maggiore
comunicazione ¢ esplicitamente affermata da Sinesio.

5,10, 102-104:

"Edet ydp pot kal @reypovéviov dvopdtmv tvo pn T peydio koo
LK POTPETEGTEPOV SINYACOLAL.

«Ho dovuto ricorrere a termini cosi pomposi per non esporre in maniera
troppo triviale questa grande sciagura».

E espressa qui la consapevolezza di aver adottato nella descrizione della
tempesta che aveva travolto la nave durante la navigazione verso Alessandria un
registro linguistico non consono ai dettami dello ‘stile alto’. Ben diverse le
affermazioni che seguono.

66,174, 11-14
Myoug SieEelbav émirndeiovg el dpyoipesiov glg 10 kol meloon xai, €l

7 ’ / A A9 / /
Tpoywpoin, fracacHot TpoBEchHar TNV mEPL EMGKOTOV GKEYIV.

58. Tranne G che riporta £wg dv pbdon (cf. Garzya, Synesii Cyrenensis Epistolae, cit., 142).
59. Die Briefe, cit.,125 e ss.
60. Ibid., 103.
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«Poi pronunciai un discorso adatto ad un’elezione nella speranza di
convincerli o, se necessario, di forzarli a prendere una decisione a proposito
del vescovon.

Nel riferire a Teofilo gli eventi connessi ad un viaggio pastorale a Palebisca
ed Idrace, Sinesio tenta di giustificare I'insuccesso della sua missione; egli ha
fatto di tutto per convincere la popolazione all’elezione del vescovo gradito al
patriarca ma il suo discorso, redatto con tutti i mezzi persuasivi a sua
disposizione, non ha ottenuto lo scopo prefissato.

148, 293, 24-27:

AMSmwg N coploTikny  drelpokoriov  oindfic 10 €meEellely TV
Snyoplov GAdv 1@ Smynpatt Mxicta yap 7T0lg Gypodiaitol Mulv
npocildvel To eiidTipov mdboc.

«Non credere che sia per vanita sofistica se mi soffermo a descrivere il sale
locale; fra gente rustica come noi non alberga senso di vanagloria».

La co@ioTikn amepokalio,st che potrebbe essere rimproverata a Sinesio
come violazione di una delle regole principali del genere epistolare, la mancata
deconcretizzazione, ¢ giustificata dalla Gypowkia,®? dall’amore per la verita,
norma precipua della sua condotta di vita. L’autore dichiara quindi apertamente
la sua indipendenza dal genere epistolare e ne trae le conseguenze soprattutto
dal punto di vista lessicale, alternando vocaboli della lingua ‘colloquiale’ a
termini della tradizione classica e a coni personali. L’opposizione tra i due
differenti modi di comunicare un messaggio, lartificiosita inespressiva,
corrispondente ad un insincero modo di relazionarsi, e la sincera espressione

61. In piu luoghi ma soprattutto nel Dzone Sinesio condanna 'ampollosita del sofista, il suo
distacco dalla realtd e la sua eccessiva attenzione alle esigenze dell’uditorio si da diventare O
d0Dhog 0 dnpdotog o schiavo della follax: cf. Dio 12, 552 = IV 1, 172 Lamoureux-Aujoulat. Cf.
A. Garzya, Synesios’ Dion als Zeugnis des Kampfes um die Bildung im 4. Jabrbundert nach Christus, «Jahrb.
d. Osterr. Byzy 22 (1973) 1-14 (Storia e interpretazione, cit., 11, e trad. it. I/ Dione di Sinesio nel quadro
del dibattito culturale del IV secolo d. C., Riv. fil. cl» 100 [1972] 32-35); D. Roques, Synésios de Cyréne et
la rhétorigne, in E. Amato (éd.), Approches de la Troisieme Sophistique. Hommages a ]. Schamp, Bruxelles
20006, 244-272.

62. 11 termine ¢ usato da Sinesio in un breve biglietto (gp. 92) indirizzato al fratello per
indicare la rusticita del suo carattere, che lo porta a patlare fin troppo schietto; ¢ impiegato nel De
regno (2, 2 B =V 2, 86 Lamoureux—Aujoulat; 16, 17 B = V 2, 114 Lamoureux-Aujoulat,) per
mettere in evidenza la liberta di parola, la sincerita che caratterizza la sua allocuzione; nel de
insommizs (18, 113 B = VI 3, 135 Lamoureux-Aujoulat) per intendere la «rude formazione, la
severita della sua condotta di vita; nel Dione (10, 52 C = IV 1, 168 Lamoureux-Aujoulat,
Gmodobvat v dypowkiov) per alludere alla dimissione delle vesti mondane da parte degli
iniziandi ai misteri. Su quest’ultima definizione cf. Garzya, Opere, 692, n. 63.
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del proprio pensiero, € messa in evidenza nel passo in esame dall'impiego di un
vocabolo che compare per la prima volta a partire da Sinesio dypodioutog.s3

Particolarmente significativa della intenzionale stratigrafia linguistica
adottata da Sinesio nelle sue opere ¢ l'affermazione nel trattato Su/ sognz; in essa
chiaro ¢ il riferimento al costante lavoro di semplificazione del gonfio e
lussureggiante linguaggio atticista al fine di avvicinare il dettato delle sue opere
alle concrete necessita di comunicazione.

De insomniis 14, 148 B = IV 1 297 Lamoureux-Aujoulat

9 \ \ \ \ ’ 7’ \ \ ~
Epot on Oapo kot cvyypdupota ovveEeipyooBal. Kot yap vodv
notpémicey kol AEw dviippooey kal 0 uev Sidypaye, 10 8¢ dvieionyaysy.
"Hén 8¢ mote kal v OAnv Kotackevny The YA®TING LAopavodcdy T Kol
eleypatvovoay dvoudtov kawvdtnt, (Hhe thg ékedlov, the dpyaiag
2 7 € \ \ ~ / \ / b /’ \ \ 7
A10100¢, M o€ S Beod vovBetnoaca, TO LEV TL EITOVTOC, TO O€ Tl £0TLV
gindvrog, 10 8¢ detEovrog Oxbovg tvag dmoieaivey Eumepukdtag Thg
yAdtng, Eraviyoyév 1e £¢ 10 cdPpov kai 10 010DV Ekdracev.

«A me spesso lo stato di sogno ha prestato aiuto nella composizione dei miei
libri: vi predispose la mente, rifini la dizione, taglio qualcosa, sostitui
qualcos’altro. Spesso anche ridusse alla giusta misura, biasimandone la
tumidezza, tutto il mio impianto linguistico lussureggiante e rigonfio per
I'impiego di termini inconsueti, dovuto al desiderio di imitare 'attico antico
che ci ¢ estraneo, e cio fece sotto qualche consiglio di un dio, il quale ora
osserva lui qualcosa, ora spiega il significato di qualcos’altro, ora mi mostra le
disformita insite nella lingua che vadano eliminate».

Le dichiarazioni di Sinesio, riscontrabili in pit luoghi delle sue
composizioni,®* sul rispetto dell’antica moudeio e sullimportanza della retorica al
fine di veicolare il messaggio della filosofia si affiancano alle affermazioni,
anch’esse molteplici e consoni ad un rappresentante della cosiddetta Terza
Sofistica,® in merito alla necessita di un’elaborazione del dettato, rispondente
sia alla coQvewD sia ai canoni del bello stile. Alla poliedricita delle sue opere,
alla versatilita del suo pensiero filosofico e religioso corrisponde una forma
linguistica altrettanto versatile ed originale, come egli stesso mette in rilievo.%

La conformazione letteraria dell’epistolario sinesiano vede affiancati brevi
biglietti, lunghe lettere programmatiche (¢p. 105), allocuzioni (¢p. 41), decreti
operativi (ep. 42), Ex@poolg (ep. 5), probabilmente coordinati secondo
un’intenzionale schema organizzativo. Ad essa corrisponde una particolare

63. Anche nel De regno 24,27 B =V 2, 132 Lamoureux—Aujoulat. Cf. TLG, s.2.

64. Cf. Roques, Synésios et la rhétorique, cit., in part. 260.

65. Ct. L. Petnot, La rhétorigue dans I'Antiguité, Paris 2000, 271.

66. Dio 11, 53 D = V 1 p. 170 Lamoureux—Aujoulat ; 11, 54 B = V 1, 172 Lamoureux -
Aujoulat; 12, 56 A = V 1, 174 Lamoureux - Aujoulat; ¢p. 154 (302, 19 — 30 Garzya-Roques II).
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configurazione linguistica, la quale, pur rispondendo ai criteri propri del genere
epistolare, chiarezza e linearita di espressione, ed ai dettami del bello stile¢”
intreccia, soprattutto nel lessico, fenomeni innovativi e conservativi tali da
influenzare anche la tradizione manoscritta. Essa riporta, particolarmente
riguardo alla sintassi, le alternanze, le incertezze dei copisti e/o degli editori o
forse, in alcuni casi, le intenzionali scelte innovative dell’autore.

67. Ct. Roques, Synésios et la rhétorigue, cit., in part. 255 e 269.
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Anna Tiziana Drago

E merito di Guglielmo Cavallo aver mostrato con solidi argomenti che la
rarefazione della presenza di testi classici verificatasi nel corso del III secolo
lascio spazio, a partire dal IV secolo, alla riattivazione — in Oriente ma anche
nell’Occidente tardoromano — di una serie di meccanismi di recupero della
tradizione letteraria del passato, attraverso modi e canali privilegiati che
consentirono la trasmissione dei testi classici dalla tarda antichita sino al
medioevo bizantino.!

Lo stesso studioso fa luce su un quadro di estrema complessita.

E infatti, al di la della funzione svolta in questo senso dalla biblioteca
imperiale di Costantinopoli, indirizzata alla pura salvaguardia materiale dei testi,
un altro canale di recupero e conservazione — questa volta non scevro da intenti
di ordine selettivo e filologico — ¢ costituito dalle scuole tardo-antiche, su cui
pure risulta alquanto rarefatta la documentazione sulla concreta attivita di
recupero svolta: la scuola fondata da Teodosio 1I nel 425, dove ancora nel VI
secolo fu chiamato a insegnare Giovanni Lido, ma anche quelle di Antiochia,
Gaza, Berito, Alessandria, Atene.

Non mancarono, tuttavia, canali ulteriori di trasmissione del patrimonio
letterario del passato, tutt’altro che organizzati e sistematici, che facevano capo
alle élites colte: si tratta delle biblioteche private (note al Temistio della quarta
orazione), di cui fornisce una testimonianza esemplare Sinesio di Cirene nel
Dione (15, 59D).2 Sinesio afferma di possedere libri non emendati ma rimasti

* Questo saggio costituisce un “dittico” con I’articolo comparso in «Vetera Christianorumy»
53 (2016, in corso di stampa), dedicato alle forme di memoria comica nelle epistole di Sinesio. La
prima parte del testo riprende e sviluppa quanto scritto in quella sede.

1. G. Cavallo, Dalla parte del libro. Storie di trasmissione dei classici, Urbino 2002, 57 (prima
pubblicazione in Societd romana e impero tardoantico, IN, Tradigione dei classici, trasformazioni della cultnra,
a c. di A. Giardina, Roma-Bari 1986, 83-172 e 246-271), cui si rinvia per ulteriore bibliografia.

2. Cito questa e le altre opere di Sinesio (ad eccezione delle Epistole, su cui vd. nota 9) da A.
Garzya, Sinesio di Cirene. Opere. Epistole, Operette, Inni, Torino 1989.
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quali usciti dalla «prima mano» per «caso» o per «arte» (16, 60A), la cui lettura
richiede «una mente che sovrintenda alla vista» (17, 61A-B); non esclude,
peraltro, che possa essere opportuno un lavoro di risanamento testuale, seppure
ammette di essere stato oggetto di critica per i suoi addpBwta ... Bifiia (18,
62B). Questa testimonianza viene generalmente interpretata, a partire da Naber
e da Treu,’ come la prova che «quanto si consetvava in mani private doveva
essere generalmente costituito da libri/testi di vatia estrazione e indole, in
forme spesso disorganiche e confuse: libri pit 0 meno antichi e trascrizioni
recenti, corpuscula in vario modo articolati di qualche opera o manoscritti di
singoli testi, recensioni corrette o controllate e copie pitt 0 meno inquinate da
errori e fraintendimenti».*

E tuttavia, al di la dei processi e dei meccanismi di trasmissione dei testi
greci, non andra trascurata ’analisi dell’atteggiamento dei cristiani nei confronti
della cultura classica, se ¢ vero che nel IV secolo la crisi dei eurvicula scolastici
tradizionali e dei ‘monumenti pubblici’ dell’ellenismo ¢ fortemente avvertita da
parte cristiana (penso soprattutto a Libanio, Sinesio e Gregorio di Nissa):> la
pratica degli autori del passato e il possesso degli strumenti della cultura
tradizionale imprimeva evidentemente negli eredi di quella tradizione un
privilegio di casta cui difficilmente si intendeva rinunciare.® Né pare che i
cristiani «abbiano inciso in maniera determinante su meccanismi di selezione
(censura?) e trasmissione dei testi».”

Se questo ¢ i quadro di riferimento generale, assai complesso, che
inquadra e Dattivita letteraria di Sinesio e la storia della tradizione dei testi
classici, resta, tuttavia, da verificarne in concreto tutta la portata, almeno per le
aree testuali scelte come campionatura. Tenendo presente che, di fronte a
tradizioni testuali fortemente ‘destabilizzate’, non testa che lo udicinm da
esercitare, caso per caso, sul piano della concreta pratica filologica.

In questa sede, mi concentrerod sulle forme di densita letteraria teatrale
(tragica) in Sinesio e passero in rassegna lepistolario, dal momento che la
presenza degli autori di teatro (tragici e comici, maggiori, minori e adespoti) nel

3. Vd. S.A. Naber, Ad Synesii epistulas, <Mnemosyne» n.s. 22 (1894), 94-95 e K. Treu, Synesios
von Kyrene. Ein Kommentar 3u seinem Dion, Berlin 1958, 119-120.

4. Cavallo, cit., 81.

5. Vd,, tra i numerosi titoli sull’argomento, M.L. Clarke, Higher Education in the Ancient World,
London 1971, 119-129; M. Simonetti, Cristianesimo antico e cultura greca, Roma 1983, 69-96; L.D.
Reynolds-N.G. Wilson, Seribes and Scholars. A Guide to the Trasmissione of Greek and Latin Literature,
Oxford 19913, 8-12 (trad. it. Copisti ¢ filologi. La tradizione dei classici dall’antichita al rinascimento,
Padova 19873, 48-50) e N.G. Wilson, Tradizione classica e antori cristiani nel 1V-17 secolo, «Civilta
classica e cristiana» 6 (1985), 137-153.

6. Vd. A. Garzya, Retori pagani ¢ imperatori cristiani e retori cristiani in scuole profane in Mondo classico
e cristianesimo, Roma 1982, 72-74 (rist. in Id., I/ mandarino e il quotidiano. Saggi sulla letteratura
tardoantica e bizantina, Napoli 1983, 149-167).

7. Ancora Cavallo, cit., 161.
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corpus delle 156 epistole pervenuteci ¢ un’eredita letteraria ancora in attesa di
una indagine sistematica e di una valutazione adeguata.?

Dalla ricognizione completa che ho fatto delle citazioni tragiche presenti
nelle epistole di Sinesio,® il dato piu vistoso che si impone all’analisi ¢ la
presenza del tutto episodica di Eschilo. Si tratta complessivamente di soli due
casi.

Il primo ricorre nella lettera 130 indirizzata a Simplicio, figura di rilievo
nell’amministrazione militare della Pars Orientis che nel 405 occupo la funzione
di magister militum praesentalis alla corte di Costantinopoli;!? ¢ una epistola scritta
nel momento drammatico di un’incursione nemica durante la seconda guerra
barbarica: Sinesio, che rievoca al destinatario gli anni giovanili e la gioiosa
attivita venatoria,!! ha memoria, alle rr. 33-4 (Kol 6TEVOpEV pepvnuévol «ipng
T’ éketvng vod T’ éketvov Kol pevdvy), di una unctura dei Persiani (v. 285: 1@V
AONVAV O oTéve pepvnpévod) e fa seguire la citazione da un verso dei Demi
di Eupoli (fr. 99, 48 K.-A.): 1ipng T’éketvng vod T’ Ekeivov kol @pevdv («&
gemendo che richiamiamo ora alla memoria “quei giovani anni, quello spirito,
quei pensieri”»), che si ritrova in Giuliano (Misop. 339d).'2 11 contesto dei
Persiani ¢ quello della sezione commatica fra il messaggero e il coro e la zunctura
rievocata da Sinesio ¢ pronunciata dal messaggero, che introduce il tema del
lamento e quello della memoria dolorosa degli eventi di guerra, alcuni dei
Leitmotive della tragedia eschilea (gli stessi motivi, ripercorsi da Atossa al v. 295,
tornano successivamente con grande enfasi al v. 824).13 La minaccia dei barbari
che premono ai confini della Cirenaica attiva evidentemente il ricordo letterario
del piu grande conflitto con i barbari che la Grecia ricordi: quello delle guerre

8. La raccolta (che si tratti dell’opera integra o — come ¢ forse piu probabile — di una
selezione editoriale non risalente all’autore) ci ¢ conservata da 261 codici databili tra '’XT e il XIX
secolo, probabilmente dipendenti da un archetipo comune: vd. Garzya, Sinesio, cit., 62-63.

9. Cito le lettere dall’edizione di A. Garzya, D. Roques, Synesius Cyrenensis. Correspondance.
Texte établi par Antonio Garzya; traduit et commenté par Denis Roques, 11 (Leztres 1-63), Paris
2000; 111 (Lettres 64-156), Paris 2003; la traduzione delle epistole ¢ di Garzya, Sinesio, cit.

10. Vd. Roques, cit., IT, 119-120 n. 2.

11. Nel trattato su I sogni (14), Sinesio indica il binomio studio-caccia come caratterizzante la
sua esistenza.

12. Sull’originaria presenza della topica inconciliabilita tra vigore giovanile e saggezza servile
in un frammento di Cratino (71 K.-A.) e per una discussione sul rapporto col passo eupolideo
rinvio a M. Telo, Eupolidis. Demi, Firenze 2007, 422-426.

13. Non va, peraltro, trascurato che il tema ricorre anche in Erodoto (5, 105, 2 ¢ 6, 94, 1),
secondo cui, quando Dario apprese la notizia della caduta di Sardi da parte degli Ateniesi,
raccomando a un servo di ripetere tre volte prima di pranzo, a memento, una sorta di litania:
Aéomnota, péuveo @V Abnvaiov. Ma, come ¢ ovvio, nella tragedia eschilea il motivo ha altre
implicazioni: vd. A.F. Garvie, Aeschylus. Persae, Oxford 2009, 157.
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persiane (anche se, ovviamente, la focalizzazione in Sinesio torna ad essere
quella degli abitanti dell’Impero, sia pure la provincia dell’Impero).

Il secondo caso ¢ fornito dall’epistola 148, indirizzata ad Olimpio,
compagno di studi ad Alessandria presso la neoplatonica Ipazia e destinatario di
altre lettere dell’epistolatio. '* Sinesio scrive dalla sua proprieta situata
nell’esttemo sud della Cirenaica e I'impianto letterario dell’epistola risente
evidentemente dellidillio euboico (o 7) di Dione Crisostomo, autore
particolarmente caro a Sinesio, per cui il luogo — la Pentapoli del Basso-Impero
— viene descritto come /ocus amoenus lontano dagli affanni dell’amministrazione
imperiale e della vita cittadina e i suoi abitanti come rustici ignari delle asprezze
della storia, delle vie del mare, delle sue risorse e dei suoi cibi:!® alle rr. 145-46
(Bevov OpilAcot Tpdypoot kol Tdpov &v Aunydvolg €0PELV), con mite ironia
Sinesio scrive che i buoni pastori che abitano il luogo, convinti come sono che
a regnare sia ancora Agamennone (nome regio per eccellenza), «nominano
anche un suo amico, Odisseo, calvo ma abilissimo nel trattare gli affari e nel
districarsi in mezzo alle difficolta».

11 periodo richiama un verso del Prometeo eschileo, in cui Kratos mette in
guardia Efesto sull’abilita ‘sofistica’ di Prometeo «nel trovare una via di scampo
anche in situazioni disperate» (v. 59: 8ewO0G yap €OPEWV KAE Aunydvov
nOpoV)». 16 La ripresa, che riproduce il significato di dewdg come “abile”,
“rimarchevole,!” appare piuttosto puntuale; senonché I'espressione ossimorica
€€ aunydveov mdpov (eVpelv) 18 compare di frequente, nella letteratura greca
conservata, nella sua valenza proverbiale, dai Cavalier: di Aristofane (vv. 758-59)
a Dionisio di Alicarnasso (74. 7, 36, Th. 5) a Giovanni Crisostomo (sac. 1, 4).

La presenza di Eschilo nell’epistolario si esaurisce qui. Questo dato ¢
peraltro un’ulteriore conferma della disatfezione di cui soffre il tragediografo in
questo periodo, a partire dai complessi meccanismi della sua trasmissione: la

14. Vd. Roques, cit., 111, 350, n. 2.

15. Cfr. Roques, cit., 111, 416, n. 17; analoga la descrizione della Cirenaica come luogo idillico
presente nell’epistola 114 Garzya-Roques, indirizzata al fratello Evopzio. Sull’ep. 148, vd. in
questo volume il fine commento di G. Burzacchini.

16. L’ingegnosa astuzia di Prometeo, di cui fa esperienza lo stesso Zeus, ¢ una reminiscenza
esiodea (Th. 535 sgg.), presente anche negli Usce/i di Aristofane (v. 686) e nel Prometeo di Luciano
(14): vd. M. Griffith, Aeschylus. Promethens Bound, Cambridge 1983, 3 con note.

17. Su questo particolare significato del termine vd. Soph. Anz. 332 e il commento di G.
Muller, Antigone, Erliutert und mit einer Einleitung versehen, Heidelberg 1967, 89-90.

18. Che P’espressione sia ossimorica si evince chiaramente da una glossa esichiana, secondo
cui dpiyavov: dropov e dunque dpog = unyovn: vd. Hsch. o Latte (Guniyoavov: dmopov, Tpog
OV pnyavnyv ook EoTtv EDPELV).
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prematura scomparsa dalla scena (cosi come Sofocle) in eta assai antica, il
rinnovato slancio in eta antoniana o nei suoi dintorni (¢ il II secolo, che
documenta resti di venticinque papiri, i momento privilegiato della
sopravvivenza di Eschilo)!? sino alla sua successiva marginale presenza nella
tradizione tecnico-retorica.2’

Modesta ¢ nell’epistolario la presenza di Sofocle, confinata alla memoria di
alcune zunctnrae: & il caso di 10 mpdypa €pydlecOon, attestata al v. 267
dell’Antigone e riusata da Sinesio alle rr. 17-8 dell’epistola 96 a Olimpio
(épydoopat t0 Tpaypa), e di (v €dewv, probabilmente desunta dal v. 418 del
Filottete e presente nella r. 64 della celebre epistola 5 al fratello Evopzio ((Av
yap £3ev).

Ancora al fratello Evopzio (impegnato in un viaggio in nave alla volta di
Alessandria) ¢ indirizzata, nella lettera 89, Iespressione idiomatica €& ovpiag
TAEW (cfr. r. 7: & 0Oplag TAéNG), che ricorre nell’ Aiace, dove il nesso compare
insieme a Tpéyewv (v. 1083: €& odplwv dpapodoav), e diviene in seguito
proverbiale: cfr. Luc. Lex. 15; Liban. Ep. 178 Foérster; Apostol. 7, 56 = CPG 2,
408.

Piu interessante ¢ forse il caso della memoria puntuale di un trimetro
dell’ Azace (il v. 1046) nella gia citata epistola 5 al fratello: motelv mapetye 1@
BéLovTL voutihwv («si lasciava calpestare da ogni marinaio che ne avesse
voglia», 1. 93). Nel contesto sofocleo, la frase emerge all'interno del violento
scontro tra Menelao e Teucro, deciso a dare sepoltura al cadavere di Aiace
nonostante Pesplicito divieto di Agamennone: Menelao esprime cosi 'auspicio
che Tlarroganza di Teucro, impavido solo a parole, possa risolversi in una
umiliazione, icasticamente rappresentata dal capitano che si lascia calpestare da
qualunque marinaio ne abbia voglia. La proiezione metaforica di Menelao
diviene nell’epistola I'evento calamitoso di una tempesta reale che funesto lo
spostamento per nave di Sinesio, documentato nell’ottobre del 407, da
Alessandria alla  Pentapoli: 2! ¢ il meccanismo (ben noto ai lettori

19. Vd. M. Fernandez Galiano, Les papyrus d’Eschyle, in Proceedings of the 1X* International
Congress of Papyrology, Oslo 1961, 81-133; A. Wartelle, Histoire du texte d’Eschyle dans l'antiquité, Patis
1971, 309-3306; Cavallo, cit., 85-87.

20. Su questo vd. C. Castelli, Eschilo, Sofocle, Euripide nella tradizione tecnico- retorica, «Aevumy» 64
(1990) 33-45 e, diffusamente, Bad., Mijrnp copiordv. La tragedia nei trattati greci di retorica, Milano
2000. E oltretutto significativa la presenza di un gruppo di papiri contenenti drammi diversi
(dunque da riferire a rotoli diversi), ma vergati tutti da una stessa mano: si ¢ con ogni probabilita
di fronte a «un programma editoriale relativo soltanto ad un determinato gruppo di tragedie che
si vollero leggere, studiare, conservare (ma nei limiti in cui esse erano reperibili) nel II secolo ad
Ossirinco, ambito dal quale sono originari i frammenti stessi» (Cavallo, cit., 86).

21. Vd. Roques, cit., 11, 92-93, nn. 1-2.
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dell’epistolografia greca fittizia di eta imperiale e successiva) del ‘prendere alla
lettera’ lo spessore convenzionale acquisito di una metafora;?? non a caso, pero,
Sinesio sceglie un momento della tragedia in cui fondante ¢ il tema
dell’atteggiamento da tenere nei confronti della legge: nella visione di Menelao il
conflitto tra legge di guerra e imperativo morale ¢ destinato a sgonfiarsi nel piu
totale adeguamento agli eventi; nell’epistola, ¢ la stretta osservanza dei testi sacri
a imporre al timoniere giudeo una pausa da ogni attivita (dunque anche la guida
della nave) e la pia completa passivita. E perd interessante che il rapporto di
Sinesio con la tragedia di Sofocle possa essere stato mediato da un luogo del
Teeteto platonico (191a; e Platone ¢ uno degli autori piu citati da Sinesio)?, in cui
I'analisi del conflitto delle interpretazioni suggerisce a Socrate la parafrasi del
trimetro dell’ Aiace: TomewoOévtec olpat @ Ady® TaPEEOHEV MG VONTIAVTES
nately € kol xpicOat 1 dv Podintar.

Il rapporto con la tragedia sembra piuttosto privilegiare, come era forse
prevedibile, Euripide.

Nell’epistola 126, indirizzata al non altrimenti conosciuto Asclepiodoto,
Sinesio, dolente per la morte del figlio, pone in epigrafe, senza menzionarne
lautore, un celebre aforisma del Belerofonte (fr. 300 Kn.: Ofpot. Ti §’ofpoy,
Bvntd tov memdvBapev, «Ohimé, perché, ohimé? mortale ¢ la nostra
sofferenza»),?* la cui riconosciuta notorieta ¢ facile desumere dalla sua presenza
nei Moralia di Plutarco (475 C) e in Diogene Laerzio (4, 26), nonché dalla sua
persistenza nella tradizione lessicografica (S#d. 0 101 Adler). Non ¢ un caso che
Sinesio presenti se stesso come novello Bellerofonte: nella piece omonima, il
tragediografo presenta un eroe assai distante dal giovane, temerario guerriero
che agiva nella Stenebea, ma un vomo provato nel corpo e nello spirito, in preda
alla disillusione, colpito dalla perdita dei propri figli.2>

22. Su questo meccanismo vd. A.T. Drago, Aristeneto. Lettere d'amore, introduzione, testo,
traduzione e commento, Lecce 2007, 358.

23. Vd. Roques, cit., 11, 98, n. 32.

24. Sulle possibili collocazioni del frammento, dopo la caduta dell’eroe, come intendono F.
Jouan-H. Van Looy, Euwripide. Fragments. 11¢ partie (Bellérophon-Protésialas), Paris 2000, 34, ovvero
prima, cosi come ritengono C. Collard-M.]. Cropp-K.H. Lee, Selected Fragmentary Plays, 1,
Warminster 1995, 109, vd. R. Kannicht, Tragicornm Graecorum Fragmenta, vol. 5. 1: Euripides,
Gottingen 2004, 361.

25. Gia nell’I/zade (6, 203) ¢ ricordata I'uccisione del figlio di Bellerofonte, Glauco, da parte di
Ares. B difficile valutare quale spazio occupasse la vicenda della morte del figlio dell’eroe nel
Bellerofonte eutipideo: un frammento della tragedia (il 291 Kn.), si apre con un’invocazione a un
Toig, ed ¢ interpretato da Jouan-Van Looy, cit., 13 come tivolto da Bellerofonte al figlio Glauco;
il riuso di un frammento di questa tragedia da parte di Sinesio, proprio nell’epistola in cui piange
la morte del figlio, potrebbe fornire supporto a questa ipotesi, ma, ovviamente, in contesti cosi
frammentari occorre usare ogni cautela prima di azzardare ipotesi di ricostruzione.
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E, comunque, significativo che la maggior parte dei frammenti del
Bellerofonte euripideo siano conservati da moralisti antichi e da autori cristiani (lo
Pseudo-Giustino, Teofilo, Sinesio). Come gia sembro a Barigazzi, questi autori
trovarono nel Belkerofonte una riserva inesauribile di citazioni sui temi etici
tradizionali.?6

Non andra tuttavia taciuto che i concetto per cui la sofferenza e la
sconfitta sono condizioni connaturate alla natura umana, gia attestato in Solone
(fr. 14 W.2), si connota come eminentemente tragico sin da Eschilo (Pers. 7006,
Cho. 1018-19) e Sofocle (Aj. 127-33)?7, riadattato in seguito alle modalita
sentenziose della tragedia euripidea (He/ 464, HE 1227-1228, Hipp. 834-35, Ion
969, Med. 1017-18, 1314, frr. 262, 418, 454, 648, 1075, 1 Kn.).

Esplicitamente come proverbiale viene presentata la citazione attestata
nell’epistola 101, indirizzata all’lamico Pilemene, dedito all’attivita forense:
kdopel — pnotv — av Ehayeg Zndptav («Adorna? — dice il proverbio — la Sparta
che ti tocco in sorten, r. 33): Pespressione, che invita ad accontentarsi e ad
assecondare il destino, risuona nelle parole di Peleo nell’Andromaca di Euripide
(v. 582) come indice del risentimento ateniese per l'influenza esercitata da
Sparta sul mondo greco e ricorre altresi nel Telfo (fr. 723 Kn.), nel discorso
rivolto da Agamennone a Menelao; ma, dato il radicamento idiomatico
dell’espressione citata come proverbiale da Plutarco (mor. 472e¢, 602b) e
Cicerone (Az. 4, 6, 2 e cfr. 1, 20, 3) e poi attestata anche in autori dell’eta dei
Paleologi e negli Adagia di Erasmo (1401), della derivazione precipuamente
euripidea dell’espressione, ¢ prudente dubitare.?

Nella lettera 11, indirizzata ai sacerdoti, I'espressione 0 Blog apimwtog (r. 17)
indica che «non esiste vita degna di essere vissuta» al di fuori dell’ozzum
filosofico e letterario; il detto, che ha gia conosciuto una fortuna comica nel
Piuto di Aristofane (v. 969), tradisce certo la patina curipidea della dizione
ossimorica: la zunctura ¢ infatti attestata nell’Ippolito (v. 821)%0 ed ¢ riusata come
proverbio in Cicerone (Sen. 6: 0 memapolpacpévos “Blog apiotod”).

Analogo tenore proverbiale ¢ riconoscibile in un’espressione contenuta nel
sermone pronunciato da Sinesio a Tolemaide sull’gffzire Andronico: si tratta
dell’epistola 41, dove si legge 00y dmag dravta dOvatatl («non tutti possono

26. A. Barigazzi, I/ Faetonte ¢ 7/ Bellerofonte di Euripide in un passo di Plutarco, «<Prometheus»
16 (1990), 107-108.

27. Sul motivo in Sofocle vd. A. F. Gatvie, Sophocles. Ajax, edited with Introduction,
Translation and Commentary, Warminster 1998, 136.

28. Sul significato del verbo, che oscilla tra «onora» e «governa», cfr. cfr. Roques, cit., 111,
335,n. 19.

29. 11 proverbio ¢ peraltro attestato in molti luoghi: vd. R. Kannicht, Tragicorum Graecorum
Fragmenta, vol. 5. 2: Euripides, G6ttingen 2004, 702-723.

30. Sulla caratura euripidea di questo genere di espressioni ossimoriche vd. P. Totaro,
Euripide senza nons (Aristofane, Acarnesi 398-400a), «Annali della Facolta di Lettere e filosofia
dell’Universita degli Studi di Bati» 37-38 (1994-1995) 289-294.
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tuttow, r. 335); il concetto ¢ espresso al v. 106 del Reso nella predica di Enea a
Ettore, ma ¢ facile rilevare il debito del discorso di Enea da quello di
Polidamante a Ettore nell’I/iade (13, 729; e cfr. anche I/. 4, 320 e Od. 8, 167-68),
in cui ¢ attestato il motivo della non sommabilita delle virtu (una piu violenta
affermazione dell’idea da patte di Diomede ad Agamennone ¢ in I/zade 9, 37-9).
Lo stesso motivo compare peraltro nei lirici, dalla silloge teognidea (902 W.2) a
Simonide (fr. 542, 1-3 Davies)?!, in un anonimo epigramma dell’Antologia
Palatina (12, 96, 1-2) e conosce, in seguito, una traduzione latina in Virgilio (ec/.
8, 63: non omnia possumus ommnes;)>> queste attestazioni segnalano, dunque, una
espressivita consolidata del motivo: rendono pertanto la marca tragica —
eventualmente euripidea — del concetto meno significativa e scoraggiano
ipotesi di una dipendenza esclusiva.

In un’altra lettera, Pepistola 138, Sinesio riporta un detto delfico che
rapporta la nozione di koldv alla soddisfazione di un desiderio, per cui @ilov
HEV 10 KaAOV, KOAOV 8& 0 a0Td («amabile ¢ il bello e bello amabiley, r. 23); il
motivo, piu volte presente nelle Baccanti di Euripide (vv. 881 e 901: 81t KaAdv
oihov aiel, «cio che piace & sempre caroy), & contraddetto nel secondo stasimo
dell’Oreste, in cui il coro, dopo aver preso le distanze dal principio perché si ¢
oltrepassato un limite invalicabile — quello dell’uccisione della madre —,
sentenzia (v. 819) che 10 KaAOV 00 KOGV («quell’atto bello non ¢ belloy);33
ancora una volta, perd, non mancano attestazioni del principio in Teognide (v.
17), Platone (Lys. 216¢c) e in ambito paremiografico (Macar. 8, 41 = CPG 2,
219) a suggerire la presenza di un #gpos consolidato.

Questa dunque la presenza di Euripide accertabile nell’epistolario.
Appaiono chiare le modalita del recupero: in alcuni casi si registra la ripresa
letterale di espressioni, frasi, interi periodi, citati verbatim o con qualche lieve
modifica, determinata da esigenze sintattico-grammaticali o ritmiche; in altri,
Sinesio sembra prediligere un gioco di modellizzazione per ¢/iché espressivi, per
cui Pautorita del tragediografo viene evocata come momento di amplificazione
e di diffusione di #poi e lessico consolidati. Le ragioni della predilezione di
Euripide sugli altri tragediografi accomunano, d’altra parte, Sinesio a
epistolografi come Basilio di Cesarea e Gregorio di Nazianzo, ma anche
Libanio* e Procopio di Gaza®: la natura sentenziosa e il generico moralismo

31. Sul motivo nella litica vd. B. Gentili, Poesia e pubblico nella Grecia antica, Bari 1983, 85 ss.

32.Vd. R. Tosl, Dictionnaire des sentences latines et grecques, Grenoble 2010, 1134-1136.

33. Vd. V. Di Benedetto, Euripide. e Baccants, introduzione, traduzione e note, Milano 2004,
415-416.

34. Sul rapporto tra Libanio e i tragici vd. U. Criscuolo, Aspetti della mimesi in 1ibanio. 1 tragici e
Platone, in La mimesi bizantina. Atti della gnarta Giornata di studi bizantini (Milano 16-17 maggio 1996),
Napoli 1998, 24, e 1d., Mimesi tragica in Libanio, «Revue des études tardo-antiques» 4 (2014-2015)
Suppl. 3, 229-242).
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delle tragedie di Euripide sono ricche di spunti e riflessioni universali e risultano
dunque particolarmente gradite al genere epistolografico.’

Resta, tuttavia, estremamente problematico stabilire con esattezza quale
tipo di conoscenza avesse Sinesio dell’opera euripidea: come si ¢ gia accennato,
occorre tener conto dei meccanismi di trasmissione dei testi teatrali tra antichita
tarda e medioevo bizantino.

E certa la divaricazione originaria nei meccanismi di continuita tra Euripide
da una parte, Eschilo e Sofocle dall’altra: mentre Euripide risulta essere stato
rappresentato fino all’eta imperiale inoltrata, Eschilo e Sofocle scompaiono
dalla scena in eta assai antica. Di qui discende la piu alta frequenza di frammenti
euripidei in eta anteriore al II secolo d.C. (ben 36 testimoni di contro alle 4
testimonianze di Eschilo e ai frustuli derivanti da 6 rotoli per Sofocle); e
dunque, per Euripide, data la pluralita dei modelli a monte, il processo di
contaminazione iniziato gia in etd antica, nonché lingovernabile messe di
varianti, innestatisi di volta in volta sulla tradizione-cardine delle sette tragedie
‘istituzionali’.

Né va trascurata la possibilita che le opere dei tre tragici maggiori
circolassero aggregate in corpora o corpuscula’’ sebbene 1 materiali superstiti non
consentano di constatare modi e consistenza di questo fenomeno.

Altrove, nell’epistolario, ricorrono trimetri di sapore tragico di provenienza
difficilmente identificabile.

E il caso della piu volte citata epistola 5 al fratello, che si rivela una lettera

perfettamente in linea con la ‘maniera’ e lo stile tipici di Sinesio: una tarsia
clegante di citazioni letterariec (molte delle quali teatrali), che evidenzia un
raffinato labor limae e conduce a un risultato di alto prestigio formale. In questo
caso, i racconto (certo anche letterario e di sapore romanzesco) di un
periglioso viaggio per mare e la temeraria decisione di proseguire nonostante le
difficolta ¢ la cornice della citazione, alle rr. 10-2, di un trimetro tragico

adespoto (fr. 564f Kn.-Sn.) di sentore sentenzioso: AAG T® "Emiunet — paot

35. Sulla predilezione di Procopio per Eutipide vd. G. Matino, Lessico e immagini teatrali in
Procgpio di Gaza, in Approches de la Troisieme Sophistique. Hommage a Jacques Schamp. Edité par E.
Amato avec la collaboration de A. Roduit et M. Steinriick, Bruxelles 2006, 494.

36. Vd. M.A. Calvet-Sébasti, La rencontre de I'épistolier et du poéte tragique dans les correspondances
grecques des IV*-17 siéeles, in Epistulae antiquae 11. Actes du I collogue International “Le genre épistolaire
antique et ses prolongements enropéens” (Université Frangois-Rabelais, Tours, 28-30 septembre 2000), édités
par L. Nadjo-E. Gavoille, Louvain-Paris 2002, 303-304; sulla fortuna di Euripide a Bisanzio vd.
F. Conca, «Euripide a Bisanziow, in At del X1 ¢ XVT Congresso internazionale di studi sul dramma
antico (Stracusa 1995 ¢ 1997), a cura di C. Barone, Padova 2002, 43-61.

37. Vd. in proposito le osservazioni di Cavallo, cit., 107-120.
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— «10 p&v péev odk Ny, 1 88 petapéhety dviive («Ma di Epimeteo si dice
che “previdenza non ne aveva, pentimenti si’”»).38

Ancora una reminiscenza di sapore tragico ¢ nell’epistola 43, dedicata a una
controversia giudiziaria, nella menzione della dea Dike che «vede comunque e
sa la verita» (r. 166 TO p&v GAnOEg 154 Te kal oidev 1 Afkm), data la capacita
dellocchio della dea di penetrare ovunque: Tdviwg 6 S0 TAVIOV HK®V
0BoAOG 10D 0D (’occhio della dea che ovunque penetray, 2,2. 166-7).

L’espressione, che ¢ ovviamente parallela a quella di «Dio che tutto vede,
¢ di paternita incerta. Estremamente complessa la tradizione di un verso
sull’occhio di Dike e la sua straordinaria capacita visiva: &otv Alkng 0pOaApdg,
0¢ 10 v’ 6p@. Tale verso, collocato tra i frammenti tragici adespoti da Nauck
(ora da Kannicht-Snell: ¢ il fr. *421), ¢ tradito da Plutarco (mor. 1124f), ma
anche come Monostico di Menandro (225 Pern., cfr. Plb. 23, 10, 3) ed ¢
compreso in un ampio frammento comico che le fonti attribuiscono a Difilo
ovvero a Filemone (Diph. fr. 136, 5 K.-A. = Philem. 246, 5 Kock). Il motivo
dell’occhio di Dike, registrato dalla paremiografia (Apost. 6, 8 = CPG 2, 360;
Sud. & 1096 Ad.) e presente gia in Solone (fr. 3, 14-6 G.-P.2), ricorre in alcuni
passi tragici (Soph. fr. 12 R.;2 Eut. Ba. 882-90, E/ 771, frr. 255, 3-5, **555 Kn.;
Dionys.Trag. fr. 5 Sn.; Trag. Adesp. fr. 655, 19-20 Kn.-Sn.) ¢ in un epigramma
anonimo dell’Antologia Palatina (7, 357, 2).40

Al termine di questa rassegna, mi pare di poter dire che questo lavoro
di ricognizione, lungi dall’essere esaustivo, suggerisce la necessita di un’indagine
da iniziare volta a ricostruire il background letterario (e in particolare la densita
teatrale) delle epistole. Se infatti risulta evidente, per ragioni organiche alla
natura e alle intenzioni della forma epistolare cosi com’¢ impiegata dall’autore, il
regesto di debiti (lessico, fgpoi, convenzioni attinti al grande serbatoio della
tradizione letteraria greca) che ¢ possibile compilare (in alcuni casi integrare)
secondo il solito sistema della Kreuzung der Gattungen, occorrerebbe indagare lo
schema compositivo organico di ogni singola epistola e riconoscere la
motivazione intenzionale che orienta la straordinaria varieta di modelli,

38. Del «malaccorto» Epimeteo («colui che pensa dopo»: vd. G. Arrighetti, Esiodo. Opere,
Torino 1998, 349), parla Esiodo nella Teggonia (v. 511), giustificando nelle Opere tale
caratterizzazione con la scarsa attenzione prestata da Epimeteo ai suggerimenti del fratello
Prometeo di non accettare il dono di Pandora (vv. 84-9).

39. 1l nesso oidev N Afien ricorre anche nell’epistola 52 al fratello (r. 3).

40. Sul motivo vd. Roques, cit., II, 150-151, n. 48; Tosi, cit., 672-673 e M. Noussia-Fantuzzi,
Solon the Athenian, the Poetic Fragments, Leiden-Boston 2010, 240-241.
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discernere in senso gerarchico le diverse forme di allusivita, riassorbire il
riconoscimento sporadico delle singole fonti in un impianto interpretativo piu
potente. In questa situazione, allo studioso di Sinesio, di fronte alla mole
dell’epistolario, alla ricchezza dei modelli e alle vie tortuose delle tradizioni
testuali degli autori antichi, non resta davvero che essere S€vOG EVPETV KAE
aunydvmv Tépov.






Tracce di teorie epistolografiche in Sinesio*

Assunta lovine

IV e il V sec. d.C. segnano una tappa decisiva per la configurazione del
genere epistolare. Alla grande diffusione della lettera in tale periodo
s’accompagna una nuova attenzione per le caratteristiche formali e stilistiche del
genere; listanza normativa, oltre a dar luogo a una trattatistica retorica
specifica,! si riversa nella stessa prassi epistolare: le epp. 51-54 Gallay di
Gregorio di Nazianzo, breve saggio di ars epistolandi, ce ne offrono un esempio.
Nell’epistolario sinesiano non vi sono lettere dedicate ex professo alla riflessione
metaletteraria; ciononostante, come risultera da alcuni esempi, egli non solo fu
ben consapevole dell’esistenza, almeno sul piano della pratica condivisa, di
alcune basilari regole di composizione, ma con le sue lettere contribui
sensibilmente alla rielaborazione della dottrina epistolografica antica.?

Un’esigenza avvertita sin dagli albori del genere ¢ quella della cuvtopia,
dovuta alla funzione eminentemente pratica della lettera. Se l'autore del De
elocutione ¢ categorico al riguardo? le fonti piu tarde mostrano una certa
flessibilita: Gregorio di Nazianzo e Ps. Libanio precisano che la lunghezza della
lettera deve essere commisurata alla xpelo, ossia al bisogno imposto

* Solo quando questa comunicazione era gia stata redatta, ho potuto leggere I'importante
saggio di H. Harich-Schwarzbauer, Zum Werkcharakter der Briefe des Synesios von Kyrene, in H. Seng-
L. M. Hoffmann, Synesios von Kyrene. Politik-Literatur-Philosophie, Brepols 2013, 96-109, dove
s’insiste sull’epistolario sinesiano come una azvre di complessa costruzione letteraria. La studiosa
raggiunge efficacemente il suo intento; a questo stesso tendono, benché per altra strada, le
ossetvazioni che in avanti si producono.

1. Di IV/V sec. ¢ il trattato pseudolibaniano "Emictolpaior xapoktipes, su cui cf. V.
Weichert (ed.), Demetrii et Libanii qui feruntur TYTIOI EIIIETOAIKOI e EIIIETOAIMAIOI
XAPAKTHPEZ, Lipsiae 1910, XXIX.

2. Garzya 19972, 192-193.

3. Cf. Demetr., eloc. 228: 10 8¢ péyebog cvveotdAdm g dmotolic, domep xai 1 AEEiC. al
3¢ dyov poxpai, ki mpoottt katd TV Epunvelav dykwdéotepar, od po v GANOsiov
gmotohal yévowto dv, AL cuyypdupota, O xaipetv Exovta npocysypoppévov, kabdrep tod
IMAdtovoc moAhai kai 1| ®ovikvdidov.
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dall’argomento di cui si tratta.* L’estensione variabile, per quanto mediamente
contenuta, delle lettere di Sinesio ¢ gia di per sé conferma del valore relativo da
lui attribuito alla norma della brevitas. Egli, nondimeno, allude ad altri fattori che
incidono sul pétpov émotohkdv; fra questi, la maggiore o minore intimita
dello scrivente con il latore, cui spettava fra laltro il compito di integrare
oralmente il messaggio.> Quanto piu questi fosse stato al corrente dei fatti da
riferire, tanto meno sarebbe stato necessario dilungarvisi per iscritto, di qui una
formula che si ripete nell’esordio di due lettere (¢pp. 55, 1-2 e 84, 1-2: piikog
EMOTOMAG Gvokeldtnta kotnyopel 100 dtakopifovtog: «Una lettera lunga
mostra che il porgitore non ¢ dei nostri intimi»).°

Il ruolo decisivo del ypoppatopdépog per la corretta e completa
trasmissione del messaggio ¢ implicito nella definizione, gia impiegata da
Basilio,” del latore come «lettera viventey; cf. ¢p. 85:

863e€0 peta. thg Euydyov kol TV dyvxov Emetoliy, petd tod Hovpactod
Tepovtiov tadta ta ypdppata, voue 10 mhéov 1 T ypein tod mTpoceimely
oe yevlpevo. Ot yap mpels ovldpev Th mepl 600 pvAun, pupiov
$MGTOADV HOKPD peYoAopmviTEPOV O veavickog Bv diynoarto.

«Accogli in una con la lettera vivente quella inanimata, coll’ammirevole
Geronzio, voglio dire, queste mie righe. Le ho scritte piu per un’abitudine
che per il bisogno di rivolgerti la parola. Noi siamo legati costantemente al
tuo ricordo e il giovinetto potra dirtelo piu eloquentemente di migliaia di
letteren.

Talora ¢ la lettera stessa a essere percepita come essere animato, cosa che
fornisce una giustificazione di natura psicologica a eventuali deroghe alla norma
della brevitas; cosl, in ep. 5, 297-301 Sinesio si scusa per essersi dilungato piu del
dovuto sottolineando come intrattenersi per lettera offra un piacere pari a

4. Cf. Greg. Naz., ¢p. 51, 2 Gallay (ot 8¢ pétpov 1@V émotoddv, N ypeio” kol olte
popdTepa ypomtéov, ov ) moAAd To mpdypata, obte pikpoloyntéov, ¥vOa modAd) e [Lib.],
char. ep., 35, 14 Foerster (kal 00 ndvtog 10 TA00g kabdrep koxiov dTipdlew koldv, Ak del
Kai Tvag émoToAdg dropnkivey &v kap®, Tpog TV drortodoay ypeiav).

5. Cf. Gorce 1925, 214, ¢ Mc Guire 1960, 185. 11 ypaupato@dpog, inoltre, veniva messo a
parte di fatti che per ragioni di prudenza era meglio non affidare a uno scritto: cf. Syn., ¢pp. 69 e
119 (sul tema, cf. Karlsson 1962, 17).

6. La traduzione delle lettere di Sinesio ¢, qui e zifra, di A. Garzya.

7. Cf. Basil,, ¢. 205, 5-12 Courtonne: Spmg kol MUV avtolg npénov glvar kpivovteg Sid
to100TOV TPocpdéyyecbal o, 1OV duvapévov Soa Sragedysl 10 ypduuo TapEontdv Pading
avaminp@oat kol olovel GvTEmotoAic Epyiyon yevéshot téd te ypdpovit kol 1@ dexopuévo. 11
latore, sottolineava Gorce 1925, 240, & considerato un personaggio sacrosanto: «ce n’ est plus
1" esclave: ¢’ est le frére, ' ami, le confident. Il est auréolé d’ un charme tout mystique. [...] Qui
le voit, croit voir réellement ’ami absent».
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quello di conversare in praesentia, offrendo la lettera &v dmovoig copdTOV
eavtoctoy The Tapovsiog:s

\ > \ 5 ’ \ ) \ A ’ ~ k3 ses ~
kol oda pev gkrtelvag v &motolyv 1od petplov peilov, dANdomep 10D
ovvelval oot kot Tpdoemnov, oUtm Kkai T0d ypdeew dniictog Exmv, duo 68
o0d¢ Ehmicog £t oot SodéEecOan, vOv Emedn £EGv, Epupopoduoi.

«So bene di averla tirata a lungo pit del normale per una lettera, ma, come non mi
sazio di stare con te di persona, cosi ¢ quando ti scrivo; e poi, non potendo forse
sperare di patlarti un’altra volta, mi lascio trasportate, ora che mi ¢ concesso, dal
piacere epistolarey.

Sull’estensione della lettera puo altresi influire un fenomeno legato al
costume, vale a dire il progressivo affermarsi in eta tardoantica di una norma di
buona educazione che invitava a non abusare dell’altrui tempo nella
conversazione orale o scritta.” Anche a questo Sinesio allude in ¢p. 142, 13-15:
310 ovvéoteho THG &moToMic TO pAkoc Tva pn mévoc N mAelov
avaywvmokovtt mhéova («Percio ho ridotto la lunghezza della presente, per non
darti piu peso facendoti legger di piuw).

Alcune lettere sinesiane si distinguono per la loro estrema concisione.
Sebbene il carattere gnomico che le contraddistingue abbia fatto pensare a
estratti di lettere pit ampie, non si pud escludere che questi brevi biglietti siano
in sé compiuti. FEp. 63 (ypAicBor el 1ol t@V dvvat®dv @kioug, 0V
katoypiodon) ed ¢p. 64 (un oltel peydha va pun dvotv Bdtepov i TvyYdveVy
Mmfic A un Toyydvev Avaf), dal sapore sentenzioso e dalla spiccata coloritura
retorica (una paronomasia nel primo caso, antitesi, paronomasia ed
omeoteleuto nel secondo), possono considerarsi esempi paradigmatici di quella
attitudine al Aak@viCew, ossia all’espressione tanto concisa quanto mirata ed
efficace, che Gregorio di Nazianzo considerava particolarmente confacente alla
dizione epistolare; cf. ¢p. 54 Gallay:

10 Aoxoviley ov tod16 dotv, Smep ofet, dAlyac cvAlaBag ypdeety, GALA
nepl miglotov OMyac. obtwg &yw kai Bpayxvroydtatov “Ounpov Adyw kol
oAV TOV Avtipoxov. Td¢; tolc Tpdyuoct kpivav 0 pfikog, GAA 0D Tolg
YPALUAGLY.

«Laconizzare non ¢ quel che tu credi, lo scrivere poche sillabe, ma scriverne
poche su argomenti di gran rilievo. E cosi anch’io dico Omero un maestro

8. Cf. ¢p. 138, 6-7.
9. Garzya 1985, 125-126; Celentano 1990, 249.
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della brachilogia e prolisso Antimaco. E perché mai? Giudicando la
lunghezza in base ai contenuti, non al numero delle lettere».!

Alla tipologia dell’epistola laconica si puo ascrivere ep. 77, in cui il dato
circostanziale — lincontro con Andronico — s’innesta su un esordio teso
solenne da un’eco eschilea (Cogph. 319: 6kdT® PGOG AVTIHOPOV):

9 b / / b4 \ ~ \ \ ’ b \ /7 /
oVK €0€hel mePIUEVELY AAANA TO OAG Kol TO GKOTOG, OAAL VOU® QUGENDG
4 ~ ~ ~
avtimeptiototar.  &mavelddvteg Gmd the ofic moumfc  Avdpdvikov
KoteldPopeyv.

«La luce e la tenebra rifuggono dall’ attendersi a vicenda, ma si volgono
all’ incontrario per legge di natura. Al ritorno dall’ aver accompagnato te ci
siamo imbattuti in Andronico.

Accanto alle considerazioni concernenti il pétpov, le fonti epistolografiche
forniscono indicazioni piu specificamente stilistiche. Demetrio prescriveva per
la lettera una mescolanza di due stili: il piano e lelegante.!! Gregorio di
Nazianzo e Ps. Libanio raccomandavano di impiegare alcuni accorgimenti che
conferissero al discorso xdp1g.!2

Quali prerogative richiedesse all’epistola Sinesio possiamo dedutlo, oltre
che dalle sue stesse lettere, anche, indirettamente, dalle lodi riservate a quelle dei
suoi corrispondenti. Cosi, nella breve ¢p. 9 egli rileva i pregi della lettera festale

di Teofilo (5-8):

¢ § ye Thteg katanepeOeig Adyog kol noe tag mdelg kol dvnoe, TO pev
T peyéder Tdv vonudtwv, 10 88 tdv dvopdtov Th xdpirt.

«Quella (ie. lettera pasquale) che hai inviata quest’anno ¢ stata insieme di
diletto e di giovamento alle nostre citta e per la grazia del linguaggio e per la
nobilta dei concettix.

11 Adyog di Teofilo ¢ apprezzato in quanto mirabile sintesi di contenuto e
forma; ¢ significativo che nell’elogiare la qualita letteraria dell’epistola Sinesio
stesso sfoggi alcuni preziosismi stilistici: nel giro di poche righe si susseguono
una paronomasia (ﬁcs/c’évscs), un’espressione con zsocolon, assonanza e chiasmo
(t0 pev 1@ peyéher @V vonudtwv, 10 8¢ TV Ovopdtov TH xdpuy) e un

10. Su ¢p. 54 Gallay di Gregorio, cf. Iovine 2014.

11. Demetr., eloc. 235: kabOhov 8¢ pepiydw N émotodn kota v Epunveiav ék dvoiv
XOPAKTAPOLY TOVTOWV, TOD T€ Xapievtog Kai ToD ioyvod.

12. Cf. infra.
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chiasmo semantico, giacché il verbo noe si lega a xdpig mentre Hveoe richiama
il sintagma péyebog Tdv vonudtmv.!3

In ¢p. 98 indirizzata ad Olimpio, condiscepolo di Ipazia, Sinesio ringrazia il
destinatario per un favore ricevuto e al contempo ne elogia le «charmantes
lettres» (Roques); cf. 1-3 e 5-10:

TG ofel pue Suydvra tolc Ndlotaig dmotolals dvietvyxnkévor, tepl molo 88
uépn 1AV EMGTOAGV 0VYL Tdon Savivon T woyh; [...] kol £oig yap
TekoDvdov eb émoincag, Mudc étiuncoac, kol £p'oig obte ypdeov TG,
génptiicn covtod kol memoinkag eivor covc, mapdoov TAV  yopol
gpyopévav Bvieg ovk émtyvdokopev Ty G&lav, SutAfl TiudpEVOL, Kol Td
peyé0el TV ypoagopévov Kol Th omoudhi TdV yevouivay.

«Con quale animo pensi che io, che tanto ne ero assetato, abbia letto la tua
carissima lettera? Su quali passi non ho effuso tutto il mio cuorer [...]
Nell’aver preso a cuore il caso di Secondo hai reso un onore a noi e
nell’onorar lui scrivendo cosi ci hai legati a te, ci hai fatti cosa tua. Noi siamo
fra la gente umile e non ci riconosciamo degni del doppio onore che ci fai
con le cose impegnative che ci hai scritte e con lo zelo dei tuoi interventi.

Nel passo riportato, accanto all’espressione 1{diotat EmotoAat, va rilevato
I'uso di un verbo pregnante quale ¢ €€aptdm; esso vuol dire propriamente
«legaren, «attaccare» e in senso traslato designa, fra Ialtro, lo speciale legame che
si puo instaurare fra due o piu soggetti. Come dimostra il parallelismo dei due
wla iniziali del passo tiportato (Kol '0iG ... étiumoag e kol 'l ... TIHAC),
tale * legame’ deriva dal concorso di atti e parole:'* beneficando Secondo,
Olimpio, per la proprieta transitiva, ha reso onore a Sinesio stesso, ma ad

13. Notevole & anche lesordio della lettera: nell’espressione PabVd oe yiipog kol Amapov
nepiueivetey, si coglie un intreccio di reminiscenze poetiche: I'impiego di Pafig in riferimento
all’ etd ¢ in Aristofane, ##b. 514 (ma cf. anche zesp. 216), mentre in Leonida di Taranto, Eunapio
e Gregorio di Nazianzo si trovano auguri di longevita analoghi a quello formulato da Sinesio (cf.
Leon., AP 7, 163; Eunap., ». Soph. 4, 2, 6; Greg. Naz., AP 8, 106; cf. inoltre Sinesio, Catast. 2, 290,
1 Terz.); Mmopdv yRpag, poi, & sintagma omerico (cf. Od. 4, 210; 11, 136; 19, 368; I'espressione &
ripresa da Pind., New. 7, 146 e, piu tardi, da Greg. Naz., AP 8, 13). In proposito, cf. Roques 2000,
1L, 110, n. 3, e Garzya 1989, 94, n. 2.

14. Un uso affine di £€aptdo ¢ in ¢p. 20, cuototikn, vale a dire commendatizia indirizzata a
Diogene, cugino di Sinesio, in favore di un terzo, Ammonio. Per sollecitare la premura del
destinatario verso Ammonio, Sinesio ricorda quanto i propti genitori fossero legati al cugino di
questi, il defunto Teodoro, cf. 1-4: ¢ ¥11 meptiiv 6 poxapitng eddmpog, kowdg Pév M
andvtov IMevianoMt®dv TpdEevoc, d1pepdving 8¢ Tovg NUETEPOLS yovéag ERpTNTO Th 1€ &G
dnavto omovdfi kol T ThS YAdTINg gdotopie kol ydpitt («Il beato Teodoro fu durante tutta la
sua vita come un pubblico ospite per ogni Pentapolitano, ma specialmente avvinse a sé i miei
genitori con la premura dimostrata in ogni occasione e con leleganza e il fascino della sua
conversazioney).
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avvincere 'amico a sé (£EnpTHom) non sono stati solo i fatti bensi anche le cose
scritte, ossia la sua lettera (0UT® ypAp®V).!5 Se i primi instaurano un vincolo di
gratitudine, leffetto che sortiscono le parole ¢ pit complesso ed ¢ connesso
con la speciale accezione che é€aptdo detiene nel lessico filosofico, a partire
dallo Ione di Platone,!® in riferimento al potere fascinatorio della parola. Le
parole legano in virtd della loro capacita ammaliatrice: una conferma che
Sinesio sfrutti consapevolmente la polisemia del verbo ¢ offerta da ep. 146 a
Erculiano, in cui la Jaus epistulae acceptae ta leva sull’attrazione magnetica che la
lettera, alla stregua di un incantesimo (tuy&), esercita sull’anima,!” Ipostatizzata
nell’immagine allegorica delle Sirene; cf. 15 ss.:

’ o 5 ’ 3 A~ 3 ~ A 5 A~ ¢ /7 e 4 7
i 00V Gmodéovotv eivar Teipfiveg al @V cdv EmeTtoAdv ndoval, DO’ WV
gyo 10 dupp0g doeig Shoc ‘Epkoviiavod yéyova;

«Orbene, in che cosa sono da meno delle Sirene i piaceri che vengon dalle
tue lettere, le quali scacciano dalla mia mente ogni piu grave pensiero e fanno
di me in tutto e per tutto un possesso di Erculiano?».

Il frequente ricorrere di termini come NdVG, NdoVNA, xdp1G nei giudizi sulle
epistole altrui risponde all’idea che la lettera debba essere apportatrice di diletto,
glacché, come Sinesio precisa altrove, ¢ proprio della letteratura appagare il
bisogno di piacere e di dolcezza insito nell’animo umano per impedire che esso
si volga a meno nobili oggetti.!® Coerentemente con questa concezione, il

15. Cio ¢ confermato da 9-10, in cui i due concetti ritornano in posizione chiastica rispetto al
periodo precedente: @ peyéfel 1@V ypagopévev kol Th omovdii T@v yevouévev. Per la
compresenza di meriti concreti e pregi intellettuali queste due righe di lode sul defunto Teodoro
trovano riscontro nella topica dell’encomio quale caratterizza anche il T0n0¢ &ykmpuactikdg (cf.
[Lib.], ex. sp. 46,19 - 47,17 W. in part. 47, 8-9). Essa, accanto alle Tpd&gig riconosce I'importanza
della Toudeia, ossia delle qualita intellettuali dell’elogiato (cf. Pernot 1986, 36), il che riflette, come
osservato da Garzya 1968, 316-317, la vivacita intellettuale della societa di quest’epoca e
I'importanza che presso di essa assume la concezione della cultura come ideale di vita.

16. Cf. Plat., Ion 533¢: oUto 8¢ kol 1y Modoo &vBéovg pev motel avt, dwa 8¢ tdv évhémv
ToUTOV GOV évbovctaldviov oppabog Eaptdtal Analoga pregnanza ha dvaptde in ep. 146,
7-8, su cui cf. Pizzone 20006, 26.

17. Cf. p. 146, 6-9: Gp'odv dyaddv pot peydhov aitiog 6 davpdstoc “Epkovitavic, obtm
mv Eunv yoxnv avaptoag éavtod kail katofipdoag tod erocopiag dEidpatog; («Mi ha forse
procurato ’ammirevole Erculiano vantaggi avvincendo la mia anima a lui e facendola discendere
dalle altezze della filosofiar»). Su questa lettera e, in generale, sullo scambio epistolare di Sinesio
con Erculiano, si veda Pizzone 2006, 23ss.

18. Cf. Syn., Dio. 6, 21-27: dyomntov yap &xovid mov mAnciov dmovedoar Kol
dpociwoactol Th yoyikii cvotdoet deopévn yhvkvBopiag, pn méppm mEcelv, unde Kot
ndoav (Root ™y owkiMav Thg doemwg 6 yap 0e0g v Ndoviv mepdvny Ernoinoe ThH yoyd, oU
¢ Gvéxetar Ty Tpocedpeiov 10D cdpaTog. To1dTov 0dV 1O &v Adyolg kdAhog od Badiveta
npog YAnv, ovde EuPamtiCer Tov vodv toig Eoydrong duvdpeotv, dAla Sidwowv dvavedoor
Svdhayiotov, kai €lg ovoiov dvadpopeiv («Dobbiamo accontentarci di avere nelle nostre
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Cirenense dichiara pit volte programmaticamente il proprio impegno
nell’affinare il linguaggio e nel dare veste piu gradevole ai propri pensieri.!
Questa ricerca di Ndovh informa molte delle sue lettere, ispirate al principio
della xdp1g, il che pone il nostro autore in linea con la teoria epistolografica. Si
veda ancora Greg. Naz., ep. 51, 5 Gallay:

tpitov 80Tl TOV EmoTOA®V, M Ydpig TavTMV 88 @UAdEopev, & phte
ToVTAmact Enpa Kol Gyapiota ypdgolpey Kol GKaAAOTIoTo, GKOGUNTA Kol
axdpnra, O M Aéystar, olov 81 YvoUMY Kol TopoldY Kol dro@dsypdtmy
gxtéc. ¥ 88 okoppdtov kol aiviypdtov, oig 6 Adyoc kotaylvkaiveral,
unte Mav todrolg @ovoiuedo kotaypdpevor 0 pev yap dypoikov, 10 &
dninctov.

«Terza dote della lettera ¢ la graziosita. Questa noi la garantiremo se non
scriviamo in modo del tutto asciutto e sgraziato, disadorno, inelegante,
sregolato, non curato, come suol dirsi; voglio dire che non si deve fare a
meno di sentenze, proverbi e apoftegmi, e ancora di arguzie e di enigmi, tutti
elementi questi che rendono dolce il discorso; purtuttavia non bisogna
sembrare di farne uso esagerato, poiché nell’'un caso ci comportiamo da
rustici, nell’altro da insanziabili».2

Espressioni proverbiali, aneddoti, brevi pbOot e citazioni frequenti
nell’epistolario sinesiano sono dunque conformi all’usus scribendi epistolare; un
particolare spazio ¢ concesso nelle lettere al giocoso, il yelotov, che ¢ la

vicinanze un luogo dove dirigerci per venire incontro alla condizione della nostra anima
bisognosa di dolcezza, per non cadere lontano, per non vivere assecondando tutta la multiformita
della nostra natura. Percio dio ha fatto della gioia un appiglio per 'anima, a mezzo del quale essa
possa sorreggere la presenza del corpo. Tale ¢ appunto la bellezza delle lettere: esse non si
abbassano sino alla materia, non immergono lo spirito nelle facolta piti basse, ma concedono di
sollevarsi nel piu breve tempo e di risalire all’essenza).

19. Cf. ¢p. 154, 10-11: vépw Tva. oxoAnv €k tod Blov 1@ kal ™y yAdttav kadipachor kal
mv yvopunv ndio yevéoou («lo dedico una parte del mio ozio a render piu fine la mia lingua e il
mio pensiero piu gradevoley).

20. In termini simili si esprime 1’autore degli "Emictolpoior xapaktipeg; cf. 35, 4-8 F.:
mAnpwost 8¢ Vv &lg SmoToAAS xdpw ioTopidv Te Kol pdbwv pvAun kol moaladv
GUYYPOUUAT®OV KOl TaPOLU®dY E06TOXOV Kol @locdeov doypdtav ypficls, o péviot ye
TNV SAEKTIKAG TpocakTéov («In pit, conferira gradevolezza alle lettere il racconto di storie
e miti nonché la citazione di opere antiche, di proverbi ben mirati e massime filosofiche; tuttavia,
non bisogna portarle avanti in modo dialettico»). Massime morali, proverbi, apoftegmi ed enigmi
sono tutti aspetti dell’ommatus retotico; essi rientrano tra le «espressioni brillanti» (Gotela) che
conferiscono eleganza e urbanita all’eloquio menzionate nella Reforica di Aristotele, cf. 1410 b 6
ss.
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tendenza a vivacizzare il discorso con arguzie e «motteggi», gli oKOUUOTO,
insomma, menzionati da Gregorio.?!

Epistole pressoché interamente concepite come divertissements letterati,
come la celebre epistola odeporica (gp. 5), denotano la consapevolezza che la
noudid possa all’occorrenza costituire il contenuto specifico della lettera. Ma la
verve di Sinesio si esercita al meglio i dove egli tratteggia espressionistici ritratti
di personaggi singolari o tipi umani, ossia in quella che Roques definisce la
«comédie synésienne».?

A titolo d’esempio si consideri ¢p. 127, con la quale Sinesio informa
Evopzio della nomina ad Augustale di Egitto di Eutalio di Laodicea; 'intera
lettera ¢ dedicata alla descrizione di questa figura dai trascorsi non propriamente
lodevoli. Sin dall’zmepif, con la menzione di un epigramma satirico sui
Laodicesi,?® lo scritto si attesta su un tono ironico-parodistico; di Eutalio,
conformemente con lintento di deformazione comica, viene fornito il
soprannome (10 éndvopov), BaAlavtdv, ossia «borseggiatorer; segue il
racconto dell’episodio all’origine del curioso epiteto: Eutalio, inviso a Rufino
per le malversazioni compiute in qualita di governatore della Lidia e costretto a
pagare una multa, riusci a farla franca ricorrendo a un espediente degno di un
Bavpotonowdg lo scambio della borsa. BaAhovtdv ¢ assimilabile a un
personaggio da commedia o, per restare in ambito epistolare, ad alcuni fra i piu
scaltri parassiti dai nomi patlanti delle lettere di Alcifrone.?*

Se non mancano lettere in cui Sinesio protesta con veemenza contro
funzionari disonesti,?> il tono prevalente in questo caso ¢ ilare e scherzoso;
conformi a un registro comico-caricaturale sono le stesse scelte lessicali: Eutalio
merita Pappellativo di Z{ovog, gia impiegato in commedia (cf. Aristoph., Ach.
391), e riservato da Sinesio a soggetti che si distinguono per la loro furbizia (cf.
epp. 50, 14 e 121, 30).26 Reminiscenza comica ¢ A0A{oTEPOG a 36, che richiama

21. Nella Rerrica Aristotele attribuisce a Gorgia il merito di aver riconosciuto I'efficacia del
yelolov nel discorso e accenna a una distinzione tra differenti €{6n yelolwv (#her. 1419 b 3-7). In
eth. Nic. 1128 2 9 ss., poi, egli distingue tra gli uomini faceti (ol g0tpdmehor), che sanno ricorrere
allo scherzo con tatto e moderazione, e i buffoni (01 BwpoAdyo), che, invece, vi eccedono. Tale
distinzione ha un’eco nel De elocutione dove gli okdppata, «battute lepider, annoverati fra le
xdpireg del discorso (Dem., eloc. 128) sono distinti dalle «beffe», espressione di Aowopia, di
villania, che sono invece bandite (zbid. 172).

22. Cf. Roques 2000, 11, LXXI ss.

23. L’epigramma (AP, app. 5, 47 Cougny) ¢ menzionato per la prima volta da Sinesio e non ¢
escluso che sia opera sua (cf. Roques 2000, 111, 382, n. 3).

24. Cf. Alciph. 3, 1; 10; 11; 17.

25. P. es. il governatore Ceriale in ¢p. 130 e, soprattutto, il governatore Andronico, oggetto di
lunghe requisitorie in epp. 41 e 42.

26. Per I'uso proverbiale dell’immagine di Sisifo, cf. D. A. Tsitimbas, Sprichwirter und
sprichwortliche Redensarten bei den Epistolographen der zweiten Sophistike Alkiphron-Cl. Aelianus, Diss.
Miunchen. 1936, 12-13.
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Pespressione Tpuydvog Aahiotepog di Men., fr. 39 K.A., passata a proverbio (cf.
Alciphr. 2, 26, 2).

La conclusione della vicenda ¢ paradossale: I'astuzia e Iabilita dimostrate
da Eutalio gli procurano una tale popolarita da far si che egli sia ammirato
«come un benefattore dei Romani» (Gomep e0epy£tng Popaionv).”

La moudid trova in Sinesio piena legittimita letteraria: in un’epistola a
Pilemene egli rivendica il diritto di «scherzare su soggetti che si prestano allo
scherzo».?® D’altra parte, uno dei tratti distintivi dell’epistolario sinesiano ¢
Palternanza di toni.?? La necessita di alternare mailewv e omovddlew si
configura, nell’opera di Sinesio, come espressione di un programma culturale in
cui trovano spazio forme di sapere differenti, nella fattispecie speculazione
filosofica ed esercizio della retorica;® la capacita che egli mostra di
padroneggiare diversi registri stilistici ed espressivi ¢ dunque conforme alla
vastita dei suol interessi e alla eterogeneita del suo apprendistato retorico-
letterario.? Nell’epistolario, tuttavia, la dialettica serio-faceto scandisce il
naturale alternarsi nella vita quotidiana di momenti lieti ed eventi drammatici,
che Sinesio ripercorre adattando il tono ai temi di volta in volta trattati.??

La vita di Sinesio fu segnata da alcuni gravi dispiaceri, 7z primis 1 lutti che
funestarono la sua famiglia e di cui le lettere recano testimonianza. Ora,
Iespressione del dolore nell’epistolografia sia pagana che cristiana ¢ soggetta al

27. La citazione a 29 di [Theocr.] 7, 92: kKak T00T0V AdQVIC TOPA TOWEGL TPAOTOG EYEVTO,
sortisce un effetto parodico e parodico-iperbolico ¢ il paragone delle borse scambiate da Eutalio
con le cavalle di Eumelo che Omero defini «uguali di pelo e d’eta, con il dorso esattamente alla
stessa altezza» (IL 2, 765: Stpiyag oléteac, otagdin &ml védtov dloag). Per I’uso ironico della
citazione, cf. Pizzone 2006, 112, n. 47.

28. Cf. ¢p. 74, 4-5: €l 8¢ undev pavelton onovdaiov, EEeott dMmov mailew td malyvia («Se
poi non dovesse sembrarti una cosa seria, sappi che ¢ pur lecito trattar con leggerezza témi
leggeri»).

29. Cf. Roques 2000, II, LXTI-LXIII.

30. Cf. Brancacci 1985, 158.

31. Cf. Dio 18, 26-28: &y® on Bopa kol tpoay®diog &retpayddnco, kol Koumdiog
gmotopdAopat PG OV mévov Ekdotov tod ypdwavtog (do spesso ho imitato, in stile
tragico, la tragedia, ho gareggiato in lazzi con la commedia per adattarmi alla fatica di ciascun
autorey).

32. Cio6 in ottemperanza al criterio del Tpémov che nella lettera, per statuto atta ad accogliere
i contenuti piu disparati, trova uno speciale campo di applicazione Per tale ragione la lettera
figurava fra i mpoyvpuvdopoto scolastici. Un esempio dell’attenzione di Sinesio per il mpémov &
offerto da ep. 5, che costituisce un caso paradigmatico di pi&ig di registri espressivi e generi
letterari; nel narrare un avventuroso viaggio per mare egli avverte che la tragicita degli eventi ha
reso necessario uno scarto di stile; cf. 102-103: &3¢t ydp pot kol @reypovéviov dvopdtmv o
pn Ta peydAo Kokd pukponpenéotepov dmynowopor («Ho dovuto ricorrere a termini cosi
pomposi per non esporre in maniera troppo triviale questa grande sciagura»). D’altra parte,
Pizzone 2006, 111, nota come in questa stessa lettera Sinesio trasgredisca volutamente, a fini
parodici, la norma del npénov allorquando il timoniere Amaranto annuncia, in termini aulici che
stridono con 'umilta del personaggio, la morte imminente.
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controllo della retorica e della topica e Sinesio stesso non ne ¢ immune;
significativa in proposito ¢p. 126, con la quale egli informa il destinatario della
morte prematura del terzo dei suoi figli; cf. 1-6:

ofpot. i 8’ ofpor; Bvntd tor mendvOapev. O Tpitog ye kai Aowwdg ofyeTar TOV
viédwv. GAAA 16 ye 8Sypo 10 TEpl ToD Pndev eivor TdV odK £ MUtV dyadov
N \ b4 92 \ ’ ~ \ ’ \ 3 ’ \ \
N KokoOv €Tl map’gpol omletat, paAlov 6¢ TaAot pHev Nv padnua, vovi 8¢
yéyove 8y woxfic yyeyvuvoaopuévng Toig TepIoTacEstY

«“Ohimé, perché, ohimé? Mortale ¢ la nostra sofferenza”. Se n’¢ andato il
terzo dei miei figli, l'ultimo che mi rimaneva. Conservo tuttavia la
convinzione che non si possa descrivere né come bene né come male una
cosa che non dipenda da noi. Anzi, questa che prima era una nozione astratta
¢ divenuta ora la convinzione di un’anima messa alla prova dalle esperienze».

La morte ¢ considerata secondo wuna prospettiva eminentemente
speculativa: nel dare il triste annuncio ad Asclepiodoto, Sinesio assume
l'atteggiamento del saggio stoico che si sforza di dominare razionalmente il
dolore, anzi, da esso trae una conferma delle proprie convinzioni filosofiche; la
citazione tragica dell’zneipit (oipot. i 8’ ofpot; Bvntd tot nendvapev = Eur., fr.
300 Kn. dal Be/ferofonte) riconduce la sofferenza a una legge di natura evocando
al contempo un preciso retroterra retorico-filosofico: linsistenza sulla natura
umana della morte ¢, infatti, un tema consolatorio tradizionale® che rientra
nella topica del Adyog mapopvOnticds.3+

33. Il motivo s’incontra, fra altro, nella Consolatio ad Apolloninm attribuita a Plutarco, un testo
fondamentale per la configurazione del genere consolatorio; cf. 103f—104a: Kkpdtiotov &M mpog
dAvmiav edppakov 6 Adyog kai 1y S1a TodTov TapacKeLT TPOS TAcag TAg TOD Plov petaPforde.
xPN Yap 00 uévov £autov gidévar Bvntov dva v evotv, GALG Kol Tt Ovntd cdyrkinpdg ot
Blo kol mpdypaot podlog, pedotapévolg mpog todvavtiov. Che tale argomento fosse
tradizionale ¢ ticonosciuto dagli antichi stessi: cf. Cic., fa. 5, 16, 2.

34. Sul Adyog mopapvdnticde, cf. Men. Rhet. 414, 2-4: xai pilocogficat 8¢ &rl TodTolg ovk
amepdxorov kabdrov mept pdoeng avBponivng, Tt 10 Ogtov Katékpive TOV AvOpdOTOVY TOV
Odvatov, kol 611 Tépog Eotiv dnacty GvOpmdmoig tod Plov 6 Bdvatoc, kol Ot fipweg kol Oedv
n0ideg 00 S1éeuyov. In proposito, cf. Tovine 2012, 96-97. La citazione euripidea costituisce una
spia in tal senso; il frammento, infatti, ¢ echeggiato da Plut., de trang. an. 17, 475c e Diog. Laert. 4,
26. Lepistola mopopwdntikn & codificata nei THmot mictodkol; fra i temi consolatori presenti
nell’exemplum di Ps. Demetrio Falereo vi ¢ I'azione lenitiva del tempo cui si unisce quella della
ragione che interviene a rendere il dolore accettabile (cf. [Dem.], form. ¢p. émictacar yap 8t 10
pEMoV xpdve Koveiely og T0DTo 6 Adyog eDOPESTEPOV MOGEL), motivi accennati entrambi da
Sinesio in caly. enc. 2, 1-4: tadT dpa moTVIOENY, Kol IKPOV 00dEV émevéovv mepl Thg
cvppopds. émel 88 & te yxpdvog adTv cuvvnbeotépav émoince, kai O Adyoc GviElGIOV
koteEaviotn 10d ndBoue, 1O 88 kutd pkpdv dretiotato, idn S0 Tadto Pdev NV kol avéeepov
(«cosi mi andavo lamentando, al pensiero che non fosse cosa da poco la mia disgrazia. Quando
pero il tempo me la rese abitudinaria e la ragione, immischiandosi a sua volta della cosa, insorse
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In altre circostanze, tuttavia, Sinesio non mostra lo stesso autocontrollo ma
ammette la propria debolezza e la propria incapacita di seguire i dettami della
filosofia: in epp. 41 e 79, ambedue lettere di denuncia contro i soprusi del
governatore Andronico, egli riconosce d’essere stato a un passo dal togliersi la
vita per il dispiacere dovuto alla perdita dei figli: a impedirgli di compiere tale
gesto estremo in quelle circostanze, afferma Sinesio, non ¢ stato il Adyog, bensi
Pessere subentrato al dolore privato un nuovo dolore, cf. ¢p. 79, 100-108:

o¢ &nedn pol ovvéneoev dmoPorelv tdV mondlov 0 @iltatov, Kov
g&fyoyov Euontov kpotndeig vmd Tod mdovg (oicha yop STt OfiRdC el
nepl 10010 TP 10D SEovtog), VOV 8¢ 00 Aoyoud tod mdbovg dkpdrnoa,
AN Avdpdvikog vtimepiiyoys Kol Tpog Tals KOG cuUQopals TOV vodv
Eew émoinoe. xal yeydvact pot cvpgopal mopopvdiol T@v copeopdv,
TPOG £0TAC EAkovoon kol Td0el Tdhog xkpovovoat, Opyn cvpuyng Admn
mv émi 1® Tadio Mmnv.

«Al punto che, se dopo linfelice perdita del piu caro dei miei figli, per la
quale, sopraffatto dal dolore, mi sarei potuto anche suicidare (sai bene che di
fronte alla sventura sono fin troppo debole), riescii comunque a dominare i
miei sentimenti, cio non fu per uno sforzo razionale, ma perché Andronico
mi fece cambiar verso e volger la mente alle calamita pubbliche. Cosi
conforto alle mie disgrazie mi sono state altre disgrazie, che attitandomi a sé
hanno scacciato dolore con dolore; cosi alla tristezza per il figlioletto morto
ha tenuto dietro una tristezza commista a collera».

Il gpos consolatorio del Aoywopdg come ancora di salvezza contro la
sopraffazione del dolore appare qui rovesciato: in base a una sorta di principio
omeopatico, Sinesio antepone il male pubblico alla sofferenza privata. In una
simile accorata confessione della propria fragilita I'epistola sinesiana raggiunge
punte di toccante autenticita rivelandosi una vera e propria €IK®V Yoyfig.

Sul piano dell’elocuzione, la sofferenza si riflette in una tendenza
allamplificazione patetica. Interrogative retoriche,> anafore, iperboli,
asindeti,®® assecondano l'empito emotivo cui lo scrivente, per sua stessa
ammissione, si lascia talvolta andare; si veda ¢p. 130, 23-28, che rievoca i danni
prodotti dalle incursioni berbere in Cirenaica:

contro il mio sentimento facendolo un poco smorzare, allora anch’io divenni piu arrendevole e
mi ripresi»).

35. Sullinterrogazione come espediente patetico, cf. s#b/. 18; [Hermog.], . peb. dew. 10;
Aps., rhet. 10, 13.

36. Per lanafora nel discorso patetico si veda ancora subl. 21, 1, e, in generale, per le
ripetizioni come espediente adatto a chi parla in preda alla passione, cf. Arist., rber. 1408b 11-12.

37. Per l'iperbole come mezzo di amplificazione patetica, cf. Men. Rhet. 413, 21-23 R.W.

38. Sull’asindeto come figura dell’amplificatio, ct. Aristot. rbet. 1413 b 34 e subl. 19.
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eed TAC vedmrtog fv dmoloAékopev: @ed TOV KapndV ov¢ pdtnv
NAnicapev. éonelpopey 1@ nodepie mupl. tolc mMeloov MUAY O TAOLTEV
év Bookfuacy nv, &v dyshofoug kopnirot, v tnmoic gopfdor mdvra
olxetan mavta EAdatar. aicOdvopat yryvopevog Vo t0d ndbovg Ekpopoc,
4L cvyyvadon.

«Ohime, la gioventu che abbiamo perdutal Oh, raccolti sperati invano!
Abbiamo seminato per il fuoco nemico. Per i piu fra noi la ricchezza era nel
bestiame, nelle mandrie, nei cavalli allevati sui prati: ora tutto ¢ perduto, &
stato portato vial Mi accorgo che mi lascio trasportare dall’angoscia, scusami,
ti pregow.

Nella tipologia epistolare la lettera puo essere accostata al THmog
oxethMooTikdg codificato da Ps. Libanio, in cui lo scrivente esprime sofferenza
ed afflizione.?* La denominazione di questo TOm0G rinvia al lessico grammaticale
e retorico: in grammatica oxgtAopol sono le interiezioni esprimenti
dispiacere, come @ed* che troviamo nella nostra lettera, mentre in retorica lo
oyethMoopdg ¢ fra i pépn dell’ énitloyog dellorazione; si tratta della parte
finalizzata, nella fattispecie, a suscitare Eheoc® negli ascoltatori e quindi di uno
dei momenti piu patetici del discorso, sicché anche le lettere di questo genere
sono caratterizzate da un’accentuata tendenza alla drammatizzazione.
Nell’epistola in questione, il pathos ¢ affidato alla tropica:* a 22 anafora, parison e
omeoteleuto; a 25-27 asindeto; a 26 lespressione ndvta ofxetal, mdvta
EMlata presenta anafora, asindeto, omeoteleuto.

Dello stesso genere ¢ ¢p. 89 a Evopzio; Sinesio descrive la sua difficile
situazione sia sul versante pubblico che nella vita privata; degna di nota ¢
lapertura (1-2):

I3 \ 5 ’ 3 0 e 7 b3 / \ \
téwc udv émpdrtopev ev. ei0donep pedpatog dvOvmevexdévtoc, kai T
Kowd te Aumel Kol Ta (St

39. Cf. [Lib.], char. ¢p. 31, 11-13 F: oxethootikn dU ¢ oxeTMdlovtéc T kol ddupdpevol
eawvopedo.

40. Cf. Dion. Thr. 1, 1, 77, 18 Uhlig.

41. Cf. Ernest, s.0.: pars orationt, qua conquerimur, et commoli sumus ex ininria vel adversa fortuna. In
ambito latino corrispondente di oxethMacpdg & conguestio - che Cicerone (inv. 1, 98) annovera fra
le tre parti costituenti la conclusio del discorso - ovvero conmiseratio (cf. rhet. ad Her. 2, 30, 47).

42. Aristot., rbet. 1419 b 10 ss., sosteneva che I’émihoyog di un discorso dovesse essere
composto da quattro sezioni con specifiche finalita: 1) suscitare nell’ascoltatore una disposizione
favorevole nei nostri confronti e contraria all’avversario; 2) amplificare e attenuare; 3) suscitare
reazioni emotive nell’ascoltatore (i mdOn, fra cui appunto 1’¥Ae0Q); 4) ricapitolare. Uno schema
tripartito da Apsine, rhet. 384, 12 ss. Spengel; cf. anche Cic., 7. 1, 106.

43. Cf. Roques 2000, 111, 322, n. 7.
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«Sin qui siamo vissuti bene. Poi, ¢ stato come un abbattersi su di me d’ una
valanga di avversita, le vicende pubbliche e le private mi affliggonon.

11 ricordo della passata felicita per sottolineare il rovescio della sorte ¢ uno
dei /oci prescritti dalla teoria retorica per suscitate compassione* e discende
dall’idea, radicata nel pensiero greco, che il mutare della fortuna renda piu
acerbo il dolore.#5 Anche in questo caso la ricercata drammatizzazione ¢
ottenuta mediante le figure retoriche: a 2 troviamo antitesi e zeugma con il
verbo Avméwm posto al centro in posizione enfatica; una parisosi e un altro
zeugma a 5-6 (OG 8¢ @ y& ovotpatedoopon pecdopévov, ovk £ O
npooev&opan). Nella chiusa, poi, I’augurio di buona salute al fratello ¢ condotto
attraverso la metafora della buona navigazione (7: 6V 8¢ €av €€ ovplog TAéNC)
che, oltre ad essere proverbiale,% richiama limmagine iniziale (1-2: domep
pevpatog avhvmeveyBEvtoc) conferendo alla lettera una struttura ad anello.

Fra le figure retoriche, come si vede, prevalgono parisa, isocola, antitheta,
homoiotelenta, funzionali alla simmetria e al parallelismo dei periodi. In cio
Sinesio sembrerebbe disattendere la * normativa’  epistolare, giacché proptio

queste figure vengono bandite dall’epistola da Gregorio di Nazianzo; cf. ¢p. 51,
6:

\ \ / / bl 7 / \ / 9 b /
tpomag 0¢ mapadeopedo pév, OAlyas O€, Kol TaVTAG OVK OVOLGYUVTOUG.
Gvtifeta 8¢ kol mdpioa kai icdkwla T01g coPloTalc dmopplyouey: &l 88

N

nov kol mopaAdfoipey, ¢ katomailovieg uddlov todto momjcopev f
omovddloves.

«Ammetteremo le figurae, ma poche e che non siano impudenti. Antitesi,
simmetrie ¢ membri paralleli li bandiremo lasciandoli ai sofisti; se in qualche
caso dovessimo adottarli lo faremo pitt a mo’ di scherno che prendendoci sul
serion. ¥

Invero, non mancano anche in Sinesio strali all’indirizzo dei sofisti, cui egli
contesta l'essere schiavi del giudizio dell’uditorio, ossessionati dal

44. Ct. Cic., inv. 1, 107; part. or. 57; rhet. ad Her. 31, 50.

45. E.g Eur., Tro. 639-640.

46. Cf. Soph., A:. 1083; Lib., ¢p. 178 Forster; CPG 11 408; in proposito, Roques 2000, III,
342, n. 8.

47. 1l rifiuto dei yopyieia oxpoza & conforme alla ioyvdtng che ¢ la cifra stilistica richiesta
alla lettera; ancorché Gregotio paia categorico al riguardo, in realta i procedimenti retorici fanno
parte dell’abito mentale dell’epoca da cui Gregorio stesso non ¢ esente; la sua notazione va
inscritta piuttosto nello specifico delle critiche che egli non lesina ai cultori di una retorica
esibizionistica, tanto ricca di espedienti per colpire gli ascoltatori quanto povera di contenuti, o,
peggio ancora, demagogica, mistificatoria ed eretica.
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conseguimento del successo e inclini ad asservire la GARBg10 alla 36E0.4 Ove ne
avverta il rischio, Sinesio si premura di prendere le distanze dagli espedienti
sofistici; un esempio ¢ ¢p. 148 in cui, dopo una digressione erudita sulla qualita
di sale prodotta nel sud della Cirenaica, egli aggiunge (24-27):

G 8rwg pn  copooTiKNY  dmeipokoAiov oindfic 0 Smefelbelv TRV
gmyoplov GAdv 1@ Smyhpatt Wxicta yap Toig Gypodiaitolg Muiv
npocildvel T0 eildtipov mdboc.

«Non credere che sia per vanita sofistica se mi soffermo a descrivere il sale
locale; fra gente rustica come noi non alberga il senso di vanagloriax.

Alla guhotipia dei sofisti, Sinesio replica con una professio humilitatis, che fa
leva sulla metafora, tradizionale, delldypowio. come garanzia di onesti e
morigeratezza.¥ Ma Gypowkio denota altresi, in un’accezione culturale, una
forma di ostinata e irrazionalistica chiusura verso la moudeia che Sinesio biasima
aspramente; nell’ambito di una concezione unitaria del sapere, che coniughi
filosofia e retorica, egli auspica un atteggiamento equidistante al contempo dal
rifiuto totale della retorica e dal culto, proprio dei sofisti mestieranti, della Wyikn
pntopeio.s In ep. 154, scritta per accompagnare I'invio ad Ipazia del Dione, del
De insomniis e del De dono, sottoposti al giudizio della filosofa, Sinesio coglie
P'occasione per difendersi dall’accusa mossagli da alcuni detrattori di concedere
troppo alla cura formale; cf. ¢p. 154, 2-8:

48. Di tali retori Sinesio offre un espressionistico titratto in Dione 12 (ma vd. anche lo
scambio epistolare con Pilemene, dedito alla pratica forense, e in particolare ep. 101, 51-59).

49. Cf. Dover 1974, 113. Anche questo ¢ un punto di contatto con Gregorio che, dovendo
difendersi dall’accusa di asocialita e di rusticita, mostra come questi presunti difetti siano in realta
da ascriversi alla sua indole incline alla meditazione e aliena a ogni forma di esibizionismo; cosi, in
¢p. 114, egli replica al bonario rimprovero di un amico (114, 1: neldN pot TV clOTNV £yKarelg
kol TV dypouclav, & Adhe kol GoTké, Gépe oot Sopvforoyicw pdlov odk Hovoov)
raccontando un pdOog avente a protagonisti da una parte le socievoli rondini, che vendono il loro
canto a buon mercato rischiando di riuscire per gli uomini perfino esasperanti, dall’altra i cigni,
che riservano la loro melodia soltanto a coloro che la ricercano e sono in grado di apprezzarla. La
suggestiva immagine del cigno che intona il proprio canto lontano dal consesso umano, librando
le ali al soffio dello zefiro (gp. 114, 4), ¢ assimilabile a quella del poeta/retore del Dione di Sinesio,
che umile e fiero al contempo dichiara di «cantare da solo» (Dio 12, 47-50): &ym 8¢ én énavtod
yap 8w, kal taiode Tolg KvmapitTolg mPpooddm, Vdwp 8¢ Toutl Ol Sidrrov dpduov ov
pepeTpnuévov, o0de mpdg Kheylddpav tapievdpevov, & Tic av kal VEnpEINg pelayoyrion
dnpdorog (lo invece canto per me solo, mi rivolgo a questi miei cipressi, mentre I’acqua di qui
corre il suo rapido corso, senza che lo si misuri e regoli con la clessidra, come potrebbe
soppesatlo un pubblico impiegato a cio addetto).

50. Cf. Dio. 4, 25 ss cf. Brancacci 1985, 160 ss. e, in part. 165. Cf., inoltre, Garzya 1985, 223-
241.
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Kol yop t@v &v Agvkoig &vior tpifwot kal OV &v eawolg ¥pocdv pe
Topavopslv eig priocopiav, émofovta kdAhovg &v AéEeot kol PuOLOD Kol
nepl ‘Opfpov Tt Ayew dEwodvia kol mepl tdV &v toilg pnropelong
oynudtov O¢ oM OV PIAdcopov wcoddyov eivar TPooTHKew Kol pdva
nepiepydlesdon to Sonpdvia Tpdypoto.

«Alcuni, sia di coloro che indossano il mantello bianco sia di coloro che
indossano il nero hanno affermato che io non ho tenuto fede alla filosofia
per aver ricercato la bellezza e I’armonia dello stile e per aver detto qualcosa
di Omero e delle figure retoriche. Essi pretendono che il filosofo debba
odiare la letteratura e occuparsi solo delle cose divine».

La fiducia nel Adyog come mezzo di comprensione razionale della realta e
come fondamentale strumento educativo si riflette nell'importanza riconosciuta
al possesso di una solida cultura e alla capacita di padroneggiare la parola in
tutte le sue forme. Sinesio puo cosi rivendicare la dignita del labor limae come
esercizio delle facolta razionali finalizzato alla conquista di una lingua che sia
capace di esprimere adeguatamente il pensiero.5! L’elaborazione retorica, lungi
dall’essere fine a se stessa, ¢ sempre strettamente funzionale a un intento
comunicativo; essa non costituisce un vincolo, un limite alla liberta di parola,
bensi un’ineguagliabile occasione di ampliamento delle potenzialita espressive.

51. Cf. Dio. 8, 24-27: xai yap 10 Kplvar kol cuvOeivor Adyov 7 moinotv, ovk ¥ vod- kai
10 MEw kobfipal Te kol dmoouidedoat, kai TO kepdhatov dEgupelv te kol Tdéat, kol ETépov
TaEAVTOG aOTOV Emtyvdval, TG TadTa Kol domovdaota mafyvia; («Ché valutare o comporre
uno scritto, di prosa o di poesia, non cade fuori dall’attivita della ragione; né si potrebbero ritener
giuochi insignificanti quelli del polire e rifinire la dizione, del ricercare e ben disporre 'argomento
centrale, del riconoscere da sé la disposizione altrui»).
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CONCILUSIONI

1. GIULIO MASSIMILLA

Il Convegno ha inteso offrire un’occasione per discutere i vari aspetti
dell’opera di Sinesio di Cirene attraverso differenti chiavi di ricerca.

L’intervento introduttivo di Ugo Criscuolo (Un cristiano difficile: Sinesio di
Cirene) ha impostato un tema essenziale del Convegno, cio¢ il carattere
multiforme e problematico della figura intellettuale di Sinesio. In lui si ravvisa
un continuo bilanciamento fra platonismo cristiano e cristianesimo platonico.
Se da un lato egli era gia cristiano all’epoca della sua missione
costantinopolitana, dall’altro sino alla fine fu restio ad accogliere la dottrina
della resurrezione della carne nella sua accezione vulgata. L’elemento essenziale
che, secondo Sinesio, accomuna i cristiani e i pagani ¢ l'esemplarita della
madela, che induce a respingere i OpvAlodpeva ddypata (Epist. 105).

Proprio sulla centralita della moudeia si & soffermato Juan Antonio Lépez
Férez (E/ léxico de la edncacion en Sinesio), che ha proposto un’accurata analisi dei
passi sinesiani nei quali vengono utilizzati vocaboli imparentati con S1340K®,
nodoymyde, Tondelo-moudevm, pavidve.

Claudio Moreschini (Ia dottrina del pnenma in Sinesio e la sua ripresa in Marstlio
Ficino) ha rivolto la sua attenzione alla concezione del mvedpo nel Tlgpi
évonviov di Sinesio e nelle opere di Marsilio Ficino. Secondo Sinesio, il avedpoa
¢ materialmente una guaina che racchiude I’anima, difendendola dal contatto
diretto con il corpo: quando I'anima risale verso le sfere celesti, porta con sé il
nvebua (se questo ¢ timasto puro) e lo restituisce alle sfere celesti, o altrimenti
(se si & insozzato) lo lascia sulla terra sotto forma di €ldwAov. Invece nella
Theologia Platonica di Matsilio Ficino il mvedpo/spiritus ¢ considerato qualcosa di
immateriale e viene concepito come il veicolo attraverso il quale ’anima ha
raggiunto la terra e la lascera dopo il Giudizio Universale. La ripresa della
dottrina del mvebpa nella Theolsgia Platonica non presuppone ancora una
conoscenza diretta di Sinesio, che affiora solo in successive opere di Marsilio
Ficino e culmina nella traduzione del ITepi évomviov.

Gabriele Burzacchini (IVita quotidiana ¢ memoria letteraria nell’Epistola 148
Garzya-Rogues di Sinesio) ha sviluppato una lettura critica dell’Epistola in
questione, che rielabora I'antico ideale di una vita autosufficiente ed ¢ ricca di
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richiami ai classici (Omero, Erodoto, Platone fra gli altri). Soprattutto nella
chiusa Sinesio intreccia, non senza ironia, i riferimenti all’attualita con i ricordi
letterari.

L’intervento di Giuseppe Zanetto (Le citazioni dei classici nelle Epistole di
Sinesio) ha messo in luce I'apporto fornito dalle Epistole sinesiane alla nostra
conoscenza di vari passi dei poeti arcaici, quali Saffo, Alceo, Teognide e Solone.
Sono soprattutto notevoli i riferimenti ad Archiloco, fra i quali spicca la
citazione del celebre fr. 2 W. (¢v dopi pév pot pala kth.).

Giuseppe Lozza (Tracce plutarchee in Sinesio) ha rilevato che l'interesse di
Sinesio per Plutarco dovette fondarsi su un senso di affinita sia spirituale sia
sociale. Sinesio, pur non citando mai Plutarco per nome, si richiamo spesso alle
sue opere, con una particolare predilezione per i Moralia. Riprese plutarchee si
ravvisano nelle Epistole e soprattutto negli Atydmtior Adyot (ovvero Ilept
npovoiag). Molto fruttuosa si rivela la comparazione tra quest’ultimo scritto e il
De Iside et Osiride di Plutarco, dalla quale emergono non solo consonanze, ma
anche significative differenze.

Proprio sugli Atydmtiot Adyot si ¢ incentrato lintervento di Helmut Seng
(Ungleiche Herkunft ungleicher Seelen. Philosophische Reminisgenzen in De providentia
1, 7). Nell'introduzione all’opera Sinesio si rifa a Platone, a Empedocle ¢ alla
tradizione caldaica, con specifica attenzione per 'esegesi degli oracoli. 1l suo
impiego dei motivi filosofici si rivela libero e creativo.

Onofrio Vox (S#//Inno IX di Sinesiv) ha proposto una lettura critica
dell’Inno in questione, che ha valore programmatico e funge da introduzione
allintera raccolta. Nei vv. 1-51 Sinesio esprime la sua intenzione di
intraprendere una composizione poetica di nuovo tipo. Specificamente nei vv.
1-15 egli dichiara di volere superare la poesia di stampo anacreontico e lesbio,
in favore della poesia dorica: cosi facendo, Sinesio mette in atto il procedimento
retorico della petdepaotc, che qui assume l'aspetto di una petomoinoic. Con
una vena di ironia, questa presa di posizione produce di fatto un ossimoro, in
quanto I'lnne IX si presenta come una lunga Anacreontica in dialetto dorico.

Sugli Inni si ¢ concentrato pure Idalgo Baldi (Nduog e Apuoyd: nna proposta
interpretativa per gli incipit degli Inni 6 e 7), che ha preso in esame il lessico
musicale impiegato da Sinesio all'inizio dei due carmi in questione, anche alla
luce del confronto con I'Epistola 148. 1.uso del verbo otdow nel v. 3 dell’Inno 7
suggerisce che gli Inni 6,7 e 8 venissero cantati.

Gli Inni sono stati anche 'oggetto dell'intervento di Maria Carmen De Vita
(Cosmologia e retorica negli Inni di Sinesio: l'immagine della choreia astrale). La poesia
sinesiana ha un carattere non solo religioso, ma anche cosmologico. In questo
senso ha particolare rilievo I'immagine della danza degli astri, nella quale si
intersecano letteratura, filosofia e retorica. In ambito filosofico, vi si riconosce
soprattutto I'influsso del pitagorismo, del platonismo e del neoplatonismo.

Giuseppina Matino (Configurazione linguistica e conformazione letteraria nelle
lettere di Sinesio) ha ravvisato nelle Epistole sinesiane la doppia natura di prodotti
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letterari e di documenti storici. Le lettere sono caratterizzate da una spiccata
fluidita linguistica ed espressiva, in bilico fra innovazione e conservazione, che ¢
stata ulteriormente acuita dalle incertezze dei successivi editori e antologisti.
Resta comunque assodato I'intento sinesiano di contemperare, anche per questa
via, ]a mimesi letteraria con la colloquialita.

Muovendosi ancora nell’ambito delle Epistole, Anna Tiziana Drago (Forme
di memoria letteraria e strategie allusive in Sinesio) ha proposto un sondaggio sui
riferimenti al dramma classico in esse riconoscibili. Le Epistole contengono sia
citazioni piu o meno fedeli sia semplici richiami a passi tragici, talora veicolati
da fonti intermedie o interpretabili piuttosto come riecheggiamenti di c/iché
letterari. Il tragediografo prevalente ¢ Euripide, ma non mancano Eschilo,
Sofocle e alcuni trimetri adespoti.

Infine anche Assunta lovine (Tracce di teorie epistolografiche in Sinesio) ha
rivolto la sua attenzione alle Epistole sinesiane, per verificare quale concreta
realizzazione vi trovino caratteri quali la cuvtopio, la xdpig, la ypeia, 'mdovn, la
noudid, lo oxeTAMaoOG e la necessaria elaborazione retorica.

In sintesi, la varieta e la ricchezza delle tematiche affrontate e degli
approcci di ricerca adottati negli interventi di questo Convegno hanno reso
piena giustizia al carattere composito della personalita culturale di Sinesio, che
si muove tra letteratura e religione, tra filosofia e retorica.

2. MARIO LAMAGNA

Il puntuale esame delle relazioni condotto da Giulio Massimilla mi
consente un po’ di liberta in questo bilancio, e favorisce 'enucleazione di alcuni
spunti tematici che sono emersi con particolare forza in queste due giornate di
lavori. Alla luce dei contributi proposti, infatti, mi sembra che la figura di
Sinesio risalti come straordinario mediatore culturale del suo tempo, e che in
ambiti diversi il nostro autore si contraddistingua per un approccio globale, in
cui religione, filosofia, letteratura e retorica forniscono tutte insieme e in
un’ottica multidisciplinare le risposte alle sfide proposte da un’eta difficile e
ricca di cambiamenti.

Consideriamo in primo luogo la prospettiva religiosa: qui il confronto fra
fede cristiana e impianto filosofico improntato al neoplatonismo ¢
particolarmente fecondo, e se per alcuni temi il sapiente neoplatonico sembra
dominare, come a proposito della dottrina del pneuma-veicolo dell’anima, per
la quale Claudio Moreschini ha ben messo in risalto il contributo sinesiano al
pensiero di Marsilio Ficino, da vescovo e da cristiano Sinesio si trova a
confrontarsi con dibattiti scottanti tutt’altro che conclusi ai suoi tempi. La
relazione di Ugo Criscuolo coglie bene i debiti che la teologia sinesiana contrae
nei confronti di Porfirio e dell’origenismo, e 'urgenza di questioni di materia
cristologica (la resurrezione corporale del Cristo, la natura trinitaria di Dio), che
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fanno del nostro vescovo una personalita complessa e in ultima analisi non
riducibile alla formuletta per cui egli sarebbe poco piu che un filosofo prestato
alla carriera ecclesiastica. Naturalmente, per alcune complesse questioni
dottrinarie ¢ la lunga tradizione neoplatonica che gli consente di fornire risposte
plausibili, come Giuseppe Lozza, in uno studio che dimostra la presenza a
pieno titolo di Plutarco nel mondo culturale sinesiano, ha evidenziato a
proposito dell’origine divina del male: il male puo fornire un suo contributo al
lavoro della Provvidenza, e daltra parte chi lo compie lo sceglie
volontariamente, finendo per scagionare completamente la divinita. 1l
confronto con Plutarco, che si fonda invece sulla demonologia di Senocrate e
rifiuta la possibilita che siano gli dei a dare il male agli uomini, chiarisce I'entita
del cammino percorso dal neoplatonismo cristiano.

Anche 'importanza del ruolo politico di Sinesio ¢ apparsa con evidenza.
Molte delle pagine del suo epistolatio, citate in tutti i contributi, fanno
riferimento a una situazione sociale difficile: Cirene € vessata da carestie,
incursioni di barbari predatori e da esattori delle imposte che sollecitano tributi
a cui ¢ impossibile far fronte. Il lavoro di Helmut Seng sui Discorsi Egigi ci
mostra come, anche in questo caso, motivi filosofici antichi, recuperati
dall’opera di Empedocle, di Platone e dagli Oracoli Caldaici, siano riutilizzati in
modo libero e creativo, e rispondano a intenti strettamente politici in origine
estranei ad essi: Osiride ¢ presentato come modello di buon sovrano, alfer ego
del prefetto del pretorio Aureliano, e Sinesio pone qui in risalto 'urgenza di una
riduzione della pressione fiscale sotto la finzione del romanzo.

Sul versante piu propriamente letterario, possiamo riconoscere al Cireneo
un’importante funzione di cerniera. Egli si erge a custode della tradizione
culturale antica presso i suoi contemporanei, come ha qui efficacemente
dimostrato Gabriele Burzacchini. La sua analisi dell’epistola 148 ci mostra come
Sinesio vagheggi la societa rurale come luogo di attuazione dell’eta dell’oro,
attingendo al vaticinio di Tiresia ad Odisseo nell’Odissea. Ma la citazione
dell’opera poetica si attualizza nell’esperienza concreta dell’'uvomo che vive nel
Tardoantico: alla profezia di Tiresia, per cui Odisseo avrebbe finito per
incontrare uomini ignari di navigazione, Sinesio puo aggiungere il ricordo di
una sua esperienza di vita, la meraviglia di vedere il mare per la prima volta.
L’impiego nell’epistolario di versi tratti da Omero, Saffo, Alceo, Archiloco, qui
affrontato da Giuseppe Zanetto, ci rimanda non solo alla capacita di riusare
versi antichi in situazioni nuove, ma anche, grazie alla conoscenza del contesto
in cui quei versi furono in origine pronunciati, e che lascia supporre ancora una
lettura diretta della poesia lirica, al recupero della Stmmung originale dei
frammenti. Antico e moderno dialogano insieme nelle lettere del vescovo, forse
in un momento culturale particolarmente favorevole al recupero del classico. 11
debito dell’epistolario sinesiano nei confronti della tragedia, e significativamente
det Persiani di Eschilo, che ben si prestavano a una ripresa in chiave antibarbara,
¢ stato posto felicemente in risalto dall'intervento di Tiziana Drago.
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La peculiarita e la ricchezza del connubio fra antico e moderno emerge
bene anche negli studi di carattere pitu spiccatamente linguistico: I'analisi della
lingua di Sinesio proposta da Giuseppina Matino dimostra la capacita del
Cireneo di mediare costantemente fra un registro linguistico alto, ispirato da
Platone, ed espressioni contemporanee, che ottengono leffetto di abbassare 1
toni dello stile. Il lessico adoperato da Sinesio risulta cosi, come acutamente
osservato dalla Matino, frutto di intermediazione fra 'esperienza letteraria degli
studi e la situazione concreta in cui la sua prosa si sviluppa, dando origine a
forme varie ed elaborate. Un bell’esempio di cosa questo possa voler dire in un
ambito semantico definito, quello del lessico dell’educazione, ¢ fornito dal
capillare lavoro di Juan Antonio Lopez Férez, dove il vescovo dimostra grande
abilita nella scelta dei termini, capacita di rinnovarne la semantica e di creare egli
stesso neoformazioni (0T0d18doKOMAL, dNUOSIBACKAOS, NUTAIBELTOC).

I lavori dedicati agli Inn rivelano anche in Sinesio il gusto tipicamente
tardoantico per il meticciato delle forme poetiche, per la Kreugung der Gattungen:
se Maria Carmen De Vita puo identificare nell’inno 1 un motivo, quello della
danza degli astri, di chiara ispirazione neoplatonica all'interno di un testo che
vuole essere religioso, deve riconoscervi una finalita di arricchimento di valore
quasi retorico. Idalgo Baldi, che nel lessico degli znepit degli inni 6 e 7 riconosce
I'allusione camuffata e metapoetica a competenze tecniche proprie del canto,
ipotizza che gli Inni sinesiani fossero stati in realta scritti per il canto. Infine
Onofrio Vox, che si concentra sull’'inno 9, presenta quello che ¢ forse I'esempio
piu chiaro di mediazione fra antico e moderno. Nel distaccarsi da modelli piu
frivoli come Anacreonte e Saffo, per abbracciare una forma di poesia piu
severa, Sinesio non rifiuta del tutto la poesia leggera antica, come fa, per
esempio, Gregorio Nazianzeno, ma imita i modelli rifiutati nel cantarli con uno
scopo differente, e ottiene accenti nuovi ponendoli in relazione fra loro. Anche
in questa operazione, ovviamente, poesia e retorica collaborano I'una accanto
all’altra, e 'una e ’altra si nutrono della formazione filosofica.

Per tutti questi motivi, non saprei concludere meglio che con una citazione
dallo stesso Sinesio, presentata nel bel lavoro di Assunta Iovine. Alla ricerca di
modelli prescrittivi nelle Epistole, 1a Iovine riconosce nei toni delle lettere del
vescovo di Cirene un’affascinante mescolanza di serieta e giocosita, di futile e di
filosofico, con la retorica che sostiene ed evidenzia i momenti in cui il serio
prende il sopravvento. La presenza massiccia di tropi ribalta, ancora una volta,
il modello antigorgiano di Gregorio Nazianzeno, e mette fianco a fianco la
filosofica fiducia nel Logos e la dignita della ripulitura retorica del testo. Come
Sinesio scrive alla maestra Ipazia a proposito di alcuni suoi detrattori
nell’epistola 154, essi «hanno affermato che io non ho tenuto fede alla filosofia
per aver ricercato la bellezza e Parmonia dello stile e per aver detto qualcosa di
Omero e delle figure retoriche. Essi pretendono che il filosofo debba odiare la
letteratura e occuparsi solo delle cose divine». E il rifiuto di tale pretesa che fa
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del nostro autore il ponte capace di mettere in comunicazione fra loro ambiti
culturali diversi in tempi tanto difficili.



BIBLIOGRAFIA"

A. EDIZIONI E TRADUZIONI DEI TESTI SINESIANI
Edizioni

Synesins, Opera omnia, Patrologia Graeca, 66. Ed. J. B. Migne, Patisiis 1864.

Epistolographi Graeci. Recensuit R. Hercher, Parisiis 1873 (rist. Amsterdam 1965).

Synesii Cyrenensis Hymmni et Opuscula. N. Terzaghi recensuit, I-II, Romae 1939-1944
(19492).

Synésios de Cyréne, Hymmnes. Texte établi et traduit par Chr. Lacombrade, Paris 1978.

Synesii Cyrenensis Epistolae. A. Garzya recensuit, Roma 1979.

Opere di Sinesio di Cirene. Epistole, Operette, Inni. A c. di A. Garzya, Torino 1989.

Synesios von Kyrene, Hymnen, Eigeleitet, ibersetzt und kommentiert von J. Gruber-H.
Strohm, Heidelberg 1991.

Synésios de Cyréne, Correspondance, 11 (Lettres 1-LXIIT)-IIT (Lettres LXIV-CLVI). Texte
établi par A. Garzya, traduit et commenté par D. Roques, Paris 2000.

Synésios de Cyréne, Opuscules. Texte établi par J. Lamoureux, traduit et commenté par N.
Aujoulat, I-I1I, Paris 2004-2008.

Synesios von Kyrene, Agyptische Erzdhlungen oder Uber die 1 orsehung. Herausgegeben von M.
H., eingeleitet, ibersetzt und mit interpretierenden Essays versehen von M. Hose-
W. Bernard-F. Feder-M. Schuol, Tiibingen 2012.

Traduzioni e commenti

The Letters of Synesins of Cyrene. Translation into English with Introduction and Notes by
A. Fitzgerald, London 1926.

Nicolosi, S., I/ De Providentia di Sinesio di Cirene. Studio critico e traduzione, Padova
1959.

Sinesio di Cirene, Inni. Introduzione, traduzione e note di A. Dell’Era, Roma 1968.

Sinesio di Cirene, I sogni. Introduzione, traduzione e commento di D. Susanetti, Bari 1992.

Sinesio de Cirene, Cartas, introduccion, traduccién y notas de F. A. Garcia Romero,
Madrid 1995.

B. STUDI

Abbate, M., I/ divino tra wunita e molteplicita. Saggio sulla Teologia Platonica di Procl,
Alessandtia 2008.

* A cura di Valentina Caruso.



288 Bibliografia

Adamson, P., Phtinus on Astrology, «Oxford Studies in Ancient Philosophy» 34 (2008)
265-291.

Agosti, G., L'epica biblica greca nell'eta tardoantica. Autori e lettori nel IV e 1 secolo, in F. Stella
(ed.), Az del Congresso Internazionale “La Scrittura infinita: Bibbia e poesia in eta medievale
e umanistica” (Firenze, 25-28 giugno 1997), Firenze 2001, 67-104.

Agosti, G., Cristianizzazione della poesia greca e dialogo interculturale, «Cristianesimo nella
Storia» 31 (2009) 313-335.

Agosti, G., Greek Poerry, in S. F. Johnson (ed.), The Oxford Handbook of Late Antiquity,
Oxford 2013, 361-404.

Alesse, F., L'Epinomide ¢ / Sta, in F. Alesse-F. Ferrari-M. C. Dalfino (a c. di),
Epinomide: studi sull'opera e sulla sua ricezione, Napoli 2012, 201-233.

Allen, M. J. B., Marsilio Ficino and the Phaedran Charioteer, Berkeley-Los Angeles 1981.

Allen, M. J. B., The Platonism of Marsilio Ficino. A Study of his Phaedrus Commentary, Its
Sources and Genres, Berkeley-Los Angeles-London 1984.

Allen, M. J. B., Icastes. Marsilio Ficino’s Interpretation of Plato’s Sophist, Berkeley-Los Angeles
Oxford 1989.

Allen, P.-Neil, B. (eds.), Crisis Management in Late Antiquity (410-590 CE): A Survey of the
Evidence from Episcopal Letters, Leiden-Boston 2013.

Aloni, A., Le Muse di Archiloco, Copenhagen 1981.

Aloni, A. (a c. di), Saffo, Frammenti, Firenze 1997.

Anderson, G., The Pepaideumenos in Action: Sophists and their Outlook in the Early Empire,
in «Aufstieg und Niedergang der rémischen Welt» 11 33.1, Berlin-New York 1989,
79-208.

Arnould, D., Archiloque et le vin d’Ismaros (Fr. 2 Diehl = 2 West = 7 Lasserre-Bonnard,
«Revue de Philologie» 54 (1980) 284-294.

Arrighetti, G. (a c. di), Esiodo, Opere, Torino 1998.

Asmus, J. R., Synesius und Dio Chrysostomus, Byzantinische Zeitschrift» 9 (1900) 85-151.

Aujoulat, N., Les avatars de la phantasia dans le traité des songes de Synésios de Cyréne 1,
«Kowaovio» 7/2 (1983) 157-177.

Aujoulat, N., Les avatars de la phantasia dans le traité des songes de Synésios de Cyrene. 11,
«Kowovio» 8/1 (1984) 33-55.

Aujoulat, N., Le néo-platonisme alexandrin. Hiérocles d’Alexandrie, Leiden 1986.

Baldi, 1., Ordine o disordine negli Inni di Sinesio?, in Seng-Hoffmann, Synesios von Kyrene cit.,
144-163.

Baldi, 1., G/ inni di Sinesio di Cirene. Vicende testuali di un corpus tardoantico, Berlin-Boston
2012.

Baltzly, D., The Virtues and Becoming Like God: Alcinous to Proclus, «Oxford Studies in
Ancient Philosophy» 26 (2004) 297-321.

Banev, K., Theophilus of Alexandreia and the First Origenist Controversy. Rhetoric and Power,
Oxford 2015.

Barigazzi, A., I/ Faetonte e i/ Bellerofonte di Eunripide in un passo di Plutarco, «<Prometheus»
16 (1990) 107-108.

Barkhuizen, J. H., Synesins of Cyrene, Hymn. 8: A Perspective on His Poetic Art, in J. Den
Boeft-A. Hilhorst (eds.), Early Christian Poetry. A Collection of Essays, Leiden-New
York-Kéln 1993, 263-271.

Barnes, T. D., Synesius in Constantinople, «Greek Roman and Byzantine Studies» 27 (1986)
93-112.



Bibliografia 289

Barnes, T. D., When did Synesius become Bishop of Ptolemais?, «Greek Roman and Byzantine
Studies» 27 (1986) 325-329.

Baudy, G., Die Wiederkebr des Typhon. Katastrophen-Topoi in nachjulianischer Rhbetorik und
Annalistik: Zu literarischen Reflexen des 21. Juli 365 nC., «Jahrbuch fir Antike und
Christentum» 32 (1995) 47-82.

Beatrice, P. F., Un oracle antichrétien chez Arnobe, in Mémorial Dom Jean Gribomont, Roma
1988, 107-129.

Becker, ., La resurrezione dei morti nel cristianesimo primitivo, Brescia 1991.

Beierwaltes, W., Proclo. I fondamenti della sua metafisica. Trad. it. di N. Scotti, introd. di G.
Reale, Milano 1988 (1990%) (ed. orig.: Proklos: Grundzuge seiner Metaphysik, Frankfurt
am Main 1965).

Beierwaltes, W., Sulla storia della problematica della preghiera filosofica, in 1d., Proclo. 1
Jondamenti della sua metafisica, cit., 421-425.

Belayche, N., Deus deum ... summorum maximus (Apuleius): Ritnal Expressions of
Distinction in the Divine World in the Imperial Period, in S. Mitchell-P. Van Nuffelen
(eds.), One God. Pagan Monotheism in the Roman Empire, Cambridge 2010, 141-166.

Bos, A. P., Aristotelian’ and Platonic’ Dualism in Hellenistic and Early Christian Philosophy and
in Gnosticism, «Vigiliae Christianae» 56 (2002) 273-291.

Brancacci, A., RHETORIKE PHILOSOPHQOUSA. Dione Crisostomo nella cultura antica e
bigantina, Napoli 1985.

Bregman, |., Synesius of Cyrene. Philosopher-Bishop, Berkeley-Los Angeles-London 1982.

Bregman, J., Synesius, the Hermetica and Gnosis, in Wallis-Bregman (eds.), Negplatonism and
Gnosticism, Albany 1992, 85-98.

Brioso Sanchez, M., Estoicos y Anacrednticas, «Emerita» 38 (1970) 311-324.

Broggini, M., Sinesio di Cirene, Inno 9, 1-15: una proposta di eseges, «Acme» 52 (1998) 213-
220.

Browning, R. B., Homer in Byzantinm, «Viator» 8 (1975) 15-33 (=1d., Studies on Byzantine
History, Literatur and Edncation, London 1977 [VR], XVII).

Burzacchini, G., Citazioni dotte come espediente retorico nell’'Epistola 130 Gargya-Rogues di
Sinesio, in U. Criscuolo (a c. di), La retorica greca fra tardo antico ed eta bizantina: idee ¢
Jforme, Napoli 2012 (Atti del Convegno Internazionale, Napoli 27-29 ottobre 2011),
157-168.

Caltabiano, M., Litterarum lumen: ambienti culturali e libri tra il 4. e il 5. secolo, Roma 1996.

Calvet-Sébasti, M. A., La rencontre de épistolier et du poéte tragique dans les correspondances
grecques des IV°-1" siécles, in L. Nadjo-E. Gavoille (edd.) Epistulae antiquae 11
Louvain-Paris 2002 (Actes du II colloque International e genre épistolaire antique et
ses prolongements européens, Université Frangois-Rabelais, Tours, 28-30 septembre
2000), 298-309.

Cameron, A.-Long, J., with a contribution by L. Sherry Barbarians and Politics at the Court
of Arcadins, Berkeley-Los Angeles-Oxford 1993.

Canfora, L. (ed.), Ateneo, I Deipnosofisti: i dotti a banchetto. Introd. di C. Jacob, Libro XIV,
tradotto e commentato da L. Citelli, Roma 2001.

Casadio, V., Note al/’Etymologicum Genuinum, «Museum Criticum» 10-12 (1975-1977)
307-311.

Castelli, C., Eschilo, Sofocle, Euripide nella tradizione tecnico-retorica, «Aevumy» 64 (1990) 33-45.

Castelli, C., MATNP 6OQOTOV. La tragedia nei trattati greci di retorica, Milano 2000.

Cavalcanti, E., Alune annotazioni su Sinesio di Cirene, «Rivista di storia e letteratura
religiosa» 5 (1969) 122-133.



290 Bibliografia

Cavallo, G., Dalla parte del libro. Storie di trasmissione dei classici, Urbino 2002 (gia in
Tradizione dei classici. Trasformazioni della cultura, in A. Giardina [a c. di], Societa romana
e impero tardoantico, IN, Tradizione dei classici, trasformazioni della cultura, Roma-Bari
1986, 83-172, con note a 246-271).

Celentano, M. S., L’epistola laconica: dalla concisione esemplare all’esignita iperbolica, in A.
Pennacini (a c. di), Retorica della comunicazione nelle letterature classiche, Bologna 1990,
109-129.

Chaqwick, H., Orgen, Celsus and the Resurrection of the Body, «Harvard Theological Review»
41 (1948) 83-102.

Christ, W.-Paranikas, M. (eds.), Anthologia Graeca carminum Christianorum, Leipzig 1871.

Clark, E. A., The Origenist Controversy. The Cultural Construction of an Early Christian Debate,
Princeton 1992.

Clarke, M. L., Higher Education in the Ancient World, London 1971.

Collard, C.-Cropp, M. J.-Lee, K. H. (edd.), Euripides, Selected Fragmentary Plays, 1,
Warminster 1995.

Comotti, G., La musica greca, in R. Balletio (ed.), Plutarco, La musica, Milano 2000, I-LXI.
Conca, F., Euripide a Bisanzio, in C. Barone (a c. di), A# del X1 ¢ XV Congresso
internazionale di studi sul dramma antico (Siracusa 1995 ¢ 1997), Padova 2002, 43-61.
Copenhaver, B. P., Tamblichus, Synesins and the Chaldean Oracles in Marsilio Ficino’s De vita
libri tres: Hermetic Magic or Neoplatonic Magic?, in J. Hankins-]. Monfasani-Fr. Purnell
Jr. (edd.), Supplementum Festivum. Studies in Honor of Paul Oskar Kiristeller,

Binghamton-New York 1987, 441-455.

Corsini, E., Ideologia e retorica negli Inni di Sinesio, in La poesia tardoantica: tra retorica, teologia
¢ politica, Messina 1984, 351-377.

Costanza, S., La scelta della vita nel carme 1, 2, 10 di Gregorio di Naziango. La Priamel dei
valori e delle professioni e il tgpos GANOL p&v - &y® 8¢, in E. Livrea-G. A. Privitera (a c.
di) Studi in onore di Anthos Ardizzoni, 1, Roma 1978, 223-280.

Costanza, S., Gregorio di Nagianzo e lattivita letteraria, in Lirica greca da Archiloco a Elitis.
Studi in onore di Filippo Maria Pontani, Padova 1984, 219-242.

Costanza, S., Antitesi tra poesia mitologica e filosofica ¢ poesia teologica della verita nei poeti
eristiant, in 1d. (a c. di), Poesia epica greca e latina, Soveria Mannelli 1988, 207-223.
Coulter, J. A., The Literary Microcosm: Theories of Interpretation of the later Neoplatonists,

Leiden 1976.

Courcelle, P., Les sages de Porphyre et les ‘viri novi’ d’Arnobe, «Revue des Etudes Latines» 31
(1953) 257-271.

Crawford, W. S., Synesins the Hellene, London 1901.

Crimi, C. U., Le anacreontee di Gregorio Nazianzeno: tra metrica e tradizione manoscritta, in F.
Conca (a c. di), Bygantina Mediolanensia, Soveria Mannelli 1996 (Atd del V
Congresso Nazionale di Studi Bizantini), 117-125.

Criscuolo, U., S#//Inno sesto di Sinesio di Cirene, «Bollettino della Badia Greca di
Grottaferrata» n. s. 44 (1991) 45-53.

Criscuolo, U., Aspetti della mimesi in Libanio. I tragici e Platone, in F. Conca-R. Maisano (a c.
di), La mimesi bizantina, Napoli 1998 (Atti della quarta Giornata di studi bizantini,
Milano 16-17 maggio 1996), 11-39.

Criscuolo, U., Esegesi della ‘biga’ di Fedro 246a ss. fra medio e negplatonismo, in G.
Abbamonte-F. Conti Bizzarro-L. Spina (a c. di), L'ultima parola. L’analisi dei testi:
teorie e pratiche nell'antichita greca e latina, Napoli 2004, 85-104.



Bibliografia 291

Criscuolo, U., Interferenze fra neoplatonismo e teologia cristiana nel Tardoantico, in 1. Gualandri-
F. Conca-R. Passarella (a c. di), Nuwovo ¢ antico nella cultura greco-latina di IV"-1/1 secolo,
Milano 2005, pp. 17-46.

Criscuolo, U., Marginalia Synesiana: g// Hymni ¢ ; Carmina arcana di Gregorio di Nagianzo,
in «Paideia» 65 (2010), 381-392.

Criscuolo, U., Sinesio di Cirene fra neoplatonismo e teologia patristica, in Seng-Hoffmann,
Synesios von Kyrene, cit., 164-182.

Criscuolo, U., Sinesio ¢ i Opvlhovpevo 8éypata, in A. Gostoli-R. Velardi (a c. di),
Mythologein. Mito e forme di discorso nel mondo antico. Studi in onore di Giovanni Cerri, Pisa-
Roma 2014, 371-377.

Criscuolo, U., Mimesi tragica in Libanio, «Revue des études tardo-antiques» 4 (2014-2015)
Suppl. 3, 229-242.

Crouzel, H., Les critigues adresseés par Méthode d’Obympe et ses contemporains a la doctrine
origénienne du corpus resuscité, «Gregotianumy 53 (1972) 679-716.

Culianu, 1. P., Psychanodia 1. A Survey of the Evidence Concerning the Ascension of the Soul and
I#s Relevance, Leiden 1983.

Couliano, I. P., Fros et magie a la Renaissance, Paris 1984.

Cvetkovic, V., From Adamantius to Centanr. St Methodins of Olympus’ Critique of Origen, in S.
Kaczmarek-H. Pietras-A. Dziadowiec (edd.), Origeniana Decima. Origen as Writer,
Leuven 2011, 791-802.

D’Alfonso, F., La yopelo, astrale in un passo del Fedro platonico, «Helikon» 33-34 (1993-
1994) 453-457.

D’Ancona Costa, C., “To bring back the divine in us to the divine in the all”. Vita Plotini 2, 26-
27 once again», in Th. Kobusch, M. Exler et alii (edd.), Metaphysik und Religion. Zur
Signatur des spatantiken Denkens, Minchen-Leipzig 2002 (Akten des Internationalen
Kongtesses vom 13.—17. Mirz 2001 in Wirzburg), 517-565.

Davis, St., The Early Coptic Papacy: the Egyptian Church and 1ts Leadership in Late Antiquity,
Cairo-New York 2004.

Davison, J. A., Archilochus fr. 2 Diebl, «Classical Review» 74 (1960) 1-4.

De Martino, F.-Vox, O. (a c. di), Lirica greca, 1-111, Bari 1996.

De Vita, M. C., ‘Generare nella bellezza’: lestetica del processo deminrgico in Giamblico e in
Ginliano Imperatore, «KKowavias 37 (2013) 61-78.

Declerck, J., Téophite d’Alexcandrie contre Origene: nonveaus fragments de Epistula Synodalis
Prima (CPG 2595), «Byzantion» 54 (1984) 495-507.

Del Grande, C., Composizione musiva in Sinesio, «Byzantion» 33 (1963) 317-323.

Delatte, A., Le cycéon, brenvage rituel des mystéres d’Elensis, Paris 1955.

Demandt, A., rec. a Schmitt, Dze Bekeburung, cit., «Byzantinische Zeitschrift» 97 (2004)
250-252.

Demoen, K., The Attitude Towards Greek Poetry in the 1 erse of Gregory Nagiangen, in den
Boeft-Hilhorst, Early Christian Poetry. A Collection of Essays, cit. s.v. Barkhuizen, J.H.,
235-252.

Desideri, P., Dione di Prusa: un intellettnale greco nell impero romano, Messina-Firenze 1978.

Di Benedetto, V. (a c. di), Euripide. Le Baccanti, Milano 2004.

Di Pasquale Barbanti, M., Filosofia e cultura in Sinesio di Cirene, Firenze 1994.

Di Pasquale Barbanti, M., Ochema-pnenma e phantasia nel neoplatonismo. Aspetti psicologici e
prospettive religiose, Catania 1998.

Di Pasquale Barbanti, M., Elementi neoplatonici nella dottrina trinitaria di Sinesio di Cirene:
Inni IT ¢ IX, in Motivi e forme della poesia cristiana antica tra Scrittnra e tradizione classica,



292 Bibliografia

Roma 2008 (XXXVI Incontro degli studiosi dell’antichita cristiana, Roma 3-5
maggio 20006), 413-433.

Dihle, A., The Poem on the Cicada, «<Harvard Studies in Classical Philology» 71 (1967) 107-
113.

Dillon, J., The Middle Platonists. A Study of Platonism 80 B.C. to A.D. 220, London 19962
(19771

Dimitrov, D.Y., Sinesius of Cyrene and the Christian Neoplatonism: Patterns of Religions and
Cultural Symbiosis, in M. El-Abbadi-O. Fathallah (eds.), What Happened to the Ancient
Library of Alexandria?, Leiden 2008, 149-170.

Dodds, E. R., New Light on the Chaldean Oracles, «Harvard Theological Review» 54 (1961)
263-273.

Dodds, E. R. (ed.), Proclus, The Elements of Theology, Oxford 19632.

Dérrie, H., Emanation. Ein unphilosophisches Wort im spdtantiken Denken, in 1d., Platonica
minora, Minchen 1976, 70-88.

Dérrie, H., Die Epiphanias-Predigt des Gregor wvon Nagianz (hom. 39) und  ibre
geistesgeschichtliche Bedentungy in 1d., Platonica minora, cit., 137-153.

Dérrie, H., Porphyrios als Mittler zwischen Plotin und Angustin, in 1d., Platonica minora, cit.,
454-473.

Dérrie, H., Une exégese négplatoniciemme du prologue de I'Evangile selon saint Jean (Amélius chez;
Eusébe, Prép. Ev. 11, 19, 1-4), in 1d., Platonica minora, cit., 491-507.

Dorrie, H., Was ist “spétantiker Platonismus? Uberlegungen ur Grenzziehung pischen
Platonismus und Christentum, in 1d., Platonica minora, cit., 508-523.

Dérrie, H.-Baltes, M., Der Platonismus im 2. und 3. Jabrbundert nach Christus, Baustein 73-
100: Text, Ubersetzung, Kommentar, Stuttgart-Bad Cannstatt 1993.

Dover, K.J., Greek Popular Morality in the Time of Plato and Aristotle, Oxford 1974.

Drago, A. T. (a c. di), Aristeneto, Lettere d’amore, Lecce 2007.

Druon, H., Ezude sur la vie et les anvres de Synésios, évéque de Ptolémais, dans la Cyrénaigue, aun
commencement du 1" siecle, Paris 1859.

Daring, 1. (ed.), Die Harmonielehre des Klaudios Ptolemaios. Porphyrios Kommentar zur
Harmonielebre des Ptolomaios, New York 1980.

Drzielska, M., Hypatia of Alexandria (trad. ingl.), Cambridge, Mass.-London 1996.

van Eijk, T. H. C., La résurrection des morts chez, les Péres apostoliques, Paris 1974.

Emlyn-Jones, C. (ed.), Plato, Laches, Bristol 1996.

Evangeliou, Chr., Plotinus’ Anti-Gnostic Polemic and Porphyry’s Against the Christians, in
Wallis-Bregman, Neoplatonism and Gnosticism, cit., 11-128.

Evieux, P., Isidore de Péluse, <Recherches des Sciences Religieuses» 64 (1976) 331-340.

Fernandez Galiano, M., Les papyrus d’Eschyle, in Proceedings of the IX" International Congress
of Papyrology, Oslo 1961, 81-133.

Ferrari, F., Dottrina delle idee nel medioplatonismo, in F. Fronterotta-W. Leszl (eds.),
Eidos-Idea. Platone, Aristotele ¢ la tradigione platonica, Sankt Augustin 2005, 233-247.

Follinger, S., Aggression und Adaption: Zur Rolle philosophischer Theorien in Arnobins’
apologetischer Argumentation, in T. Fuhrer-M. Erler in Zusammenarbeit mit K.
Schlapbach (Eds.), Zur Regeption der bellenistischen Philosophie in der Spitantike,
Stuttgart 1999, 13-31.

Fritz, W., Die Briefe des Bischofs Synesios von Kyrene. Ein Beitrag zur Geschichte des Attizismus
im IV und V. Jabrbundert, Leipzig 1898 (rist. Stuttgart 1982).

Fronterotta, F. (a c. di), Platone, Tinreo, Milano 2003.

Garvie, A. F. (ed.), Sophocles, Ajax, Warminster 1998.



Bibliografia 293

Garvie, A. F. (ed.), Aeschylus, Persae, Oxford 2009.

Garzya, A., Una variazione archilochea in Sinesio, «Maia» 10 (1958) 66-71.

Garzya, A., Per [edizione delle epistole di Sinesio. 1. 2, «Bollettino del Comitato per la
preparazione dell’Edizione nazionale dei Classici Greci e Latini» n. s. 6 (1958) 29-
39.

Garzya, A., Per ledizione delle epistole di Sinesio. 4, «Rendiconti della Accademia dei Lincei»
13 (1958) 200-215 (=1d., Storia e interpretazione di testi bizantini, London 1974 [VR],
XXIII).

Garzya, A., Studi sulla lirica greca da Alemane al primo Impero, Messina-Firenze 1963.

Garzya, A., Per ['edizione delle Epistole di Sinesio. 6. 11 codice Patmiaco 706, in Miscellanea critica
... Teubner, 1, Leipzig 1964, 91-96 (=1d., Storia e interpretazione di testi bizantini, cit.,

Garzya, A., Ideali e conflitti di cultura alla fine del mondo antico, «Maia» n. s. 20 (1968) 301-
320.

Garzya, A., Synesios’ Dion als Zeugnis des Kampfes um die Bildung im 4. Jabrbundert nach
Christus, «Jahtbuch der Osterreichischen Byzantinistik» 22 (1973) 1-14 (= 1d., Storia
¢ interpretagione di testi bizantini, cit., 1I). Trad. it. I/ Dione di Sinesio nel quadro del
dibattito culturale del IV secolo d. C., «Rivista di Filologia e di Istruzione classica» 100
(1972) 32-35.

Garzya, A., Retori pagani e imperatori cristiani, e retori cristiani in scuole profane, in Mondo classico
e cristianesimo, Roma 1982, 65-74 (= 1d., I/ mandarino e il guotidiano, cit., 149-167).
Garzya, A., 1/ mandarino ¢ il quotidiano. Saggi sulla letteratura tardoantica e bizantina, Napoli

1983.

Garzya, A., Retorica e realta nella poesia tardoantica, in 1d., I/ mandarino e il quotidiano, cit., 73-
112.

Garzya, A., Ai margini del negplatonismo: Sinesio di Cirene, in 1d., 1/ mandarino e il gquotidiano,
cit., 221-241.

Garzya, A., Sinesio ¢ Andronico, in Hestiasis. Studi di tarda antichita offerti a S. Calderone, 1,
Messina 1988, pp. 93-103 (= in 1d., Percorsi e tramiti di cultura, cit., 199-207).

Garzya, A., Percorsi ¢ tramiti di cultura. Saggi sulla civilta letteraria tardo antica e bizantina
con una giunta sulla tradizione degli studi classici, Napoli 1997.

Garzya, A., Una testimonianza fra due mondi: Sinesio di Cirene, in 1d., Percorsi e tramiti di
cultura, cit., 179-188.

Garzya, A., Osservazgioni sull'epistola 140 di Sinesio, in 1d., Percorsi e tramiti di cultura, cit., 189-
197.

Garzya, A., Sinesio ¢ la chiesa cirenaica, in 1d., Percorsi e tramiti di cultura, cit., 209-217.

Gatti, M.L., Plotino ¢ la metafisica della contemplazione, Milano 1996.

Gentili, B., Interpretazione di Archiloco fr. 2 D. = 7 L.-P., «Rivista di Filologia e di
Istruzione Classica» 93 (1965) 129-134.

Gentili, B., Nota ad Archiloco, P.Col. 7511; fr. 2 Tard., 2 West, «Quaderni Urbinati di
Cultura Classica» 21 (1976) 17-21.

Gentili, B., Poesia e pubblico nella Grecia antica, Bari 1983.

Gerest, R.-C., Als die Christen noch nicht in der Kirche heiraten, in J. Martin-B. Quint (Hrsgg.),
Christentum und antike Gesellschaft, Darmstadt 1990, 209-240 (trad. dall’originale
francese: Quand les Chrétiens ne se mariaient pas a I'Eglise, Lumiére et vie» 16, 1967, 3-
32).

Gersh, S., KINHSIS AKINHTOS. A Study of Spiritual Motion in the Philosophy of Proclus,
Leiden 1973.



294 Bibliografia

Gersh, S., Da Giamblico a Eriugena: origini e sviluppi della tradizione psendo-dionisiana.
Edizione italiana a c. di M. Leone e C. Helmig (ed. originale: From lamblichus
to Eriugena: an Investigation of the Prebistory and Ewvolution of the Pseudo-Dionysian
Tradition, Leiden 1978), Bari 2009.

Geudtner, O., Die Seelenlehre der Chaldaischen Orakeln, Meisenheim 1971,

Gigli Piccardi, D., Su/ fr. 37 degli Oracoli Caldaici, «Prometheus» 12 (1986) 267-281.

Glockner, S., Aus Sopatros Metapoieseis, «Rheinisches Museum fiir Philologie» 65 (1910),
504-514.

Goeken, | ., Aelins Aristide et la rhétorique de I'hymne en prose, Turnhout 2012.

Gorce, D., Les voyages, I'bospitalité et le port des lettres dans le monde chrétien des IV et 1 siécles,
Paris 1925.

Gostoli, A., (ed.), Terpander, Romae 1990.

Griffith, M. (ed.), Aeschylus, Prometheus Bound, Cambridge 1983.

Griffiths, J. G., Plutarch’s De Iside et Osiride, Cambridge 1970.

Gritti, E., La @ANTAZIA photiniana tra illuminazione intellettiva e impassibilita dell'anima, in
R. Chiaradonna (ed.), Studi sull’anima in Plotino, Napoli 2005, pp. 251-274.

Gurtler, G. M., Sympathy in Plotinus, dnternational Philosophical Quarterly» 24 (1984)
395-406.

Haas, J. C., Late Roman Alexandria: Social Structure and Intercommunal Conflict in the Entrepot
of the East, Diss., University of Michigan, 1988.

Hadot, L., Athenian and Alexandrian Neoplatonism and the Harmonization of Aristotle and Plato
(trad. ingl.), Leiden 2015.

Hadot, P., Porphyre et Victorinus, 1-11, Paris 1968 (trad. it. Porfirio e Vittorino, a c. di G.
Girgenti, presentazione di G. Reale, Milano 1993).

Hadot, P.,“Porphyre et Victorinus”. Questions et hypothese, in M. Tardieu, Recherches sur la
Sformation de 'Apocalypse de Zostrien et les sources de Marius Victorinus, Bures-sur-Yvette
1996, 115-125.

Hagl, W., Arcadius Apis Imperator. Synesios von Kyrene und sein Beitrag zum Herrscherideal der
Spatantike, Stuttgart 1997.

Hankins, J., Ficino, Avicenna and the occulte Powers of the rational Soul, in F. Meroi (ed.), La
magia nell' Europa moderna. Tra antica sapienza ¢ filosofia naturale, Firenze 2007 (Atti del
Convegno Firenze 2-4 ottobre 2003), 35-52.

Hansen, G. C., Barathron, «<Byzantinische Zeitschrift» 92, (1999), 466-467.

Harich-Schwarzbauer, H., rec. a Schmitt, Die Bekehurung, cit. s. v. Schmitt, «Gnomon» 78
(20006) 401-408.

Harich-Schwarzbauer, H., Zum Werkcharakter der Briefe des Synesios von Kyrene, in Seng-
Hoftmann, Synesios von Kyrene, cit., 96-1009.

Harries, J., Law and Empire in Late Antiquity, Cambridge 1999.

Hatzidakis, G. N., Einleitung in die nengriechische Grammatik, Leipzig 1892.

Hawkins, M. M. (ed.), Der erste Hymnus des Synesius von Kyrene, Miinchen 1939.

Hofftmann, E., Platonismus und Mystik inr Altertum, «Sitzungsberichte der Heidelberger
Akademie der Wissenschaften», phil. hist. kl., 1934-1935.

Hoffmann, L. M., Die Lebenswelt des Synesios von Kyrene — Ein historischer Uberblick, in Seng-
Hoffmann, Synesios von Kyrene, cit., 35-65.

Hoffmann, Ph., @dog et 10706 le fragment 51 (v. 3) des Places (p. 28 Kroll) des Oracles
Chaldaiques selon Proclus et Simplicius (Corollarium de loco), in Lecerf-Saudelli-Seng,
Oracles chaldaigues, cit., 101-152.



Bibliografia 295

Hollis, A. S., Callimachus: Light from later Antiquity, in F. Montanari-L. Lehnus (edd.),
Callimagque, Geneve 2002, 35-57.

Hose, M., Synesios wund seine Briefe: Versuch der Analyse eines literarischen Entwurfs,
«Wirzburger Jahrbiicher fir die Altertumswissenschaft» 27 (2003) 125-141.

Hose, M. et alii (Hrsgg.), Agyptische Erziiblungen oder Uber die 1V orsehung, Tiibingen 2012.

lovine, A., Specimina epistolari consolatori, in Criscuolo, La retorica greca fra tardo antico ed eta
bizantina, cit. s.v. Burzacchini, G., 271-295.

Tovine, A., Epistolografia e specimina epistolari tardoantichi, in AANV., Dalla civilta classica
all’nmanesimo, Studi dei Dottori di Ricerca del Dipartimento di Studi Umanistici,
Napoli 2014, 105-145.

Tovine, A., Sul pérpov EmiotoAikdv di Gregorio di Nazianzo, Kowavio» 38 (2014) 249-
264.

von lIvanka, E., Plato Christianus, Einsiedeln 1964 (trad. it. a c. di E. Peroli, con
presentazione di G. Reale e introd. di W. Beierwaltes, Platonismo cristiano. Recegione ¢
trasformazione del Platonismo nella Patristica, Milano 1992).

Jannaris, A. N., An Historical Greek Grammar Chiefly of the Attic Dialect as Written and
Spoken from Classical Antiquity down to the Present Time, Oxford 1897 (fotor. 1968).

Jones, A. H. M.-Martindale, J. R.-Mottis, J., The Prosopography of the Later Roman Empire, 1,
Cambridge 1971.

Jouan, F.-Van Looy, H. (edd.), Euripide. Fragments, 11¢ partie (Bellérophon-Protésilas), Paris
2000.

Junod, E., Basile de Cesarée et Grégoire de Nagianze sont-ils les compilatenrs de la Philocalie
d’Origéne? Réexcamen de la lettre 115 de Grégoires, in Mémorial Dom Jean Gribomont, cit. s.v.
Beatrice, P.F., 349-360.

Kannicht, R., Tragicorum Graecorum Fragmenta, V' 1-2: Enripides, G6ttingen 2004.

Karlsson, G., Idéologie et cérémonial dans I'épistolographie byzantine: textes du Xe siécle analysés et
commentés, Uppsala 1962.

Kennedy, G. A., Greek Rhetoric Under Christian Emperors, rist. Eugen 2008 (Princeton
19831).

Keydell, R., Zu den Hymnen des Synesios, <Hermes» 84 (1956) 151-162.

Koster, W. J. W., Traité de métrique grecque suivi d’nn précis de métrique Latine, Leyde 1966.

Kiristeller, P. O. (ed.), Supplementum Ficinianum, Firenze 1937.

Kiristeller, P. O., Marsilio Ficino and his Work after five Hundred Years, in G. C. Garfagnini
(ed.), Marsilio Ficino e il ritorno di Platone, Firenze 1986, pp. 15-196.

Kroll, G., De oraculis Chaldaicis, Breslau 1894 (Hildesheim 19622).

Kihner, R.-Gerth, B., Ausfiibrliche Grammatik der griechischen Sprache, 11 2, Satzlebre,
Hannover 1983.

L’Orange, H.P., Lux acterna: /Jadoragione della luce nell'arte tardoantica e altomedievale», «Atti
della Pontificia Accademia Romana di Archeologia». Rendiconti 47 (1974-1975)
191-202.

Lacombrade, Chr., Synésios de Cyrene, hellene et chrétien, Paris 1951.

Lacombrade, Chr., s. ». Hypatia, in Reallexikon fiir Antike und Christenturm XV1 (1994) 956-
967.

Lacombrade, Chr., Hypatie, Synésios et le patriarcat alexandrin, «Byzantion» 71 (2001) 404-
421 (ed. postuma a cura di N. Aujoulat).

Lambin, G., Anacréon: fragments et imitations, Rennes 2002,

Lanna, S., Sinesio e Mesomede: continuita di ritmi, significanti e significati tra religiosita orfico-
pagana e neoplatonico-cristiana, «Seminari Romani di Cultura Greca» 12 (2009) 95-113.



296 Bibliografia

Lanna, S., Mesomede, Inno a ®Vc1c. Introduzione, testo critico, traduzione e commento
(Tesi di Dottorato a.a. 2010/2011), Roma 2011.

Lasserre, F., Archilogue Frg. 2 West, «Grazer Beitrige» 8 (1979) 49-56.

Lazzati, G., Teofilo di Alessandria, Milano 1936.

Lecerf, A., Iamblichus and Julian’s “Third Demiurge”: A Proposition, in E. Afonasin-]. M.
Dillon-]. Finamore (eds.), lamblichus and the Foundations of Late Platonism, Leiden
2012, 177-201.

Lecerf, A.-Saudelli, L.-Seng, H. (edd.), Oracles chaldaiques, fragments et philosopbie,
Heidelberg 2014.

Léveque, P., Aurea catena Homeri: une étude sur I'allegorie grecque, Paris 1959.

Lewy, H., Chaldaean Oracles and Thenrgy. Mysticism Magic and Platonism in the Later Roman
Empire. Troisiéme édition par M. Tardieu avec un supplément Les Oracles
chaldaignes 1891-2011, Paris 20113 (Le Caire 1956, Paris 19782).

Liebeschuetz, J. H. W. G., Why did Synesius become Bishop of Ptolemais?, «Byzantion» 56
(1986) 180-195 (= in 1d., From Diocletian to the Arab Conguest. Change in the Late
Roman Empire, London 1990, XVI [VR]).

Liebeschuetz, J. H. W. G., The Identity of Typhos in Synesius De Prouidentia, «Latomus»
46/2 (1987) 419-431.

Liebeschiietz, J. H. W. G., Barbarians and Bishops: Army, Church and State in the Age of
Arcadins and Chrysostom, Oxford 1990.

Lilla, S., Negplatonic Hypostases and Christian Trinity, in M. Joyal (ed.), Studies in Plato
and the  Platonic Tradition. Essays Presented to John Whittaker, Aldershot-
Brookfield USA-Singapore-Sidney 1997, 127-189.

Linguiti, A., I/ cielo di Plotino, in M. Bonazzi-F. Trabattoni (a c. di), Platone ¢ la tradizione
platonica. Studi di filosofia antica, Milano 2003, 251-264.

Linguiti, A., Dottrina delle idee nel neoplatonismo, in Fronterotta-Leszl (edd.), Ezdos-Idea.
Platone, Aristotele e la tradizione platonica, cit. s.v. Ferrari, F., 247-261.

Livrea, E., Nuovi frammenti della Telegonia, «Zeitschrift fiir Papyrologie und Epigraphik»
122 (1998) 1-5.

Lozza, G., L'Inno V di Sinesio: un esempio tardoantico di poesia filosofica, «Acme» 98 (2012)
63-73.

Luchner, K.-Bleckmann, B.-Feldmeier, R.-G6rgemanns, H.-Ritter, A. M.-Tanaseanu-
Débler, 1. (Hrsgg.), Synesios von Kyrene, Polis-Freundschafi-Jenseitsstrafen. Briefe an und
iber Johannes, Tibingen 2010.

Luna, C.-Segonds, A. P. (edd.), Proclus, Commentaire sur le Parménide de Platon. 111 2,
livre 111, Paris 2011.

Maggiorini, D. (a c. di), Sopatro, Demostene ¢ la corona di Alessandro (Diairesis zetematon,
VIIIL 205. 5-220.10 Walg), Alessandria 2012.

Majercik, R. (ed.), The Chaldaean Oracles, Leiden 1989.

Marrou, H. L, La ‘comersion’ de Synésios, Revue des Etudes Grecques» 65 (1952) 474-
484.

Marrou, H. 1., Synesius of Cyrene and Alexandrian Neoplatonism, in A. Momigliano (ed.), The
Conflict between Paganism and Christianity in the Fourth Century, Oxford 1963, 126-150.

Martindale, ]. R., The Prosopography of the Later Roman Empire, 11, A. D. 395 - 527, Partes
395-527, Cambridge 1980.

Matino, G., Tendenze linguistiche nella tradizione del testo delle Oragioni di Temistio, <Kowwvim
9/2 (1985) 131-140.



Bibliografia 297

Matino, G., Lingua e pubblico nel Tardo Antico. Ricerche sul greco letterario dei secoli IV-
VI, Napoli 1986.

Matino, G., Lessico e immagini teatrali in Procopio di Gaza, in E. Amato avec la
collaboration de A. Roduit-M. Steinriick (edd.), Approches de la Troisiéme S ophistique.
Hommage a Jacques Schamp, Bruxelles 20006, 482-494.

Matino, G., Due lettere di Alcifrone (epp. 1, 2; 2, 1 Benner Fobes), in R. Grisolia-G. Matino
(a c. di), Arte della parola e parole della scienza. Tecniche della comunicazione letteraria
nel mondo antico, Napoli 2014, 151-162.

Mec Guire, M. R. P., Letters and Letter Carriers in Christian Antiquity, <T'he Classical World»
56/3 (1960) 148-153, 184-185 e 199-200.

Medda, E., Una reminiscenza eschilea: il canto “akelenstos” di Sinesio (Aesch. Ag. 795-79, Syn.
Hymn. 9.47-49)», «Lexis» 26, (2008), 313-317.

Miller, J., Measures of Wisdom. The Cosmic Dance in Classical and Christian Antiquity,
Toronto-Buffalo-London 1986.

Moreschini, C., Aspetti della cultura filosofica negli ambienti della Seconda Sofistica, in
«Aufstieg und Niedergang der Romischen Welt» 1T 36. 7, Berlin-New York 1994,
5101-5133.

Moreschini, C., Poesia e teologia nei Carmina Arcana di Gregorio di Nazianzo, in U.
Criscuolo-R. Maisano (a c. di), Synodia. Studia humanitatis Antonio Garzya ... oblata,
Napoli 1997, 727-740.

Morteschini, C., Storia della filosofia patristica, Brescia 2004.

Morteschini, C., I Padri Cappadoci. Stotia, letteratura, teologia, Roma 2008.

Morteschini, C., Hermes Christianus. The Intermingling of Hermetic Piety and Christian
Thought, Turnhout 2011.

Morteschini, C., Per i/ Nachleben degl/i Oracula Chaldaica: Ermzia Alessandrino, Michele Psello
¢ Francesco Zorzs, in Lecerf-Saudelli-Seng, Oracles chaldaigues, cit., 231-251.

Morteschini, C., Francesco Zorgi e la pia philosophia: alune ricerche sulle fonti, in «Bruniana &
Campanelliana» 20 (2014) 97-113.

Morteschini, C., Dal pneuma ermetico allo Spirito cristiano, in «Studi Classici e Orientali» 61
(2015) 451-460.

Motta, A., L'anima alata di Platone ¢ la sua missione soteriologica: esegesi neoplatoniche del Fedro,
«Kowaviar 37 (2013), 43-69.

Moutsopoulos, E. A., Les dienx dansent chez Proclus, dernos» 17 (2004) 179-185.

Muller, A., Die Carmina Anacreontea und Anakreon: ein literarisches Generationenverhdltnis,
Tibingen 2010.

Miller, G. (ed.), Sophokles, Antigone, Heidelberg 1967.

Naber, S. A., Ad Synesii Epistulas, <Mnemosyne» 22 (1894) 93-124.

Neubecker, A. J., Alsgriechische Musik. Eine Einfubrung, Darmstadt 1977.

Nicolosi, A., La frustrazione del guerriero in armi, ovvero il simposio negato (Archil. Fr. 2 W?),
«Prometheus» 31 (2005) 35-40.

Nock, A. D., Conversion. The Old and Nesw in Religion from Alexander the Great to Augustine of
Hippo, Oxftord 1933 (LLa conversione. Societa e religione nel mondo antico, trad. it. di M.
Carpitella, Bari-Roma 1985).

Norden, E., Die Geburt des Kindes, Leipzig 1924.

Noussia-Fantuzzi, M., Solon the Athenian, the Poetic Fragments, 1eiden-Boston 2010.

O’Leary, ]. S., Christianisme et philosophie chez; Origéne, Paris 2011.

Oden, Th. C., Early Libyan Christianity: Uncovering a North African Tradition, Downers
Grove 2011.



298 Bibliografia

Patterson, L. G., Methodius of Olympus. Divinity Sovereignty, Hunman Freedom and Life in Christ,
Washington DC 1997.

Pépin, J., Harmonie der Sphdren, in Reallexikon fiir Antike und Christentum 13 (1986) 593-
618.

Pépin, J., La derniére parole de Plotin, in L. Brisson et alii (edd.), Porphyre, La vie de Plotin, 11.
FEtudes d’introduction. Texte grec et traduction francaise, Paris 1992, 355-383.

Pernot, L., Les topoi de léloge chez Ménandros le Rhétenr, Revue des Etudes Grecques» 99
(1986) 33-53.

Pernot, L., La rhétorique de ['éloge dans le monde gréco-romain, 1, Histoire ef technigue, Paris 1993.

Pernot, L., La rhétorigue dans I'Antiguité, Paris 2000.

Pernot, L., Seconda Sofistica ¢ Tarda Antichita, in U. Criscuolo (a c. di), Forme della cultnra
nella  tarda antichita, Kowavio» 30-31 (2006-2007) (Atti del VI Convegno
dell’Associazione di Studi Tardoantichi, Napoli e S. Maria Capua Vetere, 29
settembre-2 ottobre 2003), 7-18.

Pernot, L., Hymmne en vers ou hymne en prose? 1. usage de la prose dans I'hymnographie grecque, in Y.
Lehmann et alii (edd.), L’Hymne antique et son public, Turnhout 2007, 169-188.

Peroli, E., 1/ platonismo ¢ I'antropologia filosofica di Gregorio di Nissa, con particolare riferimento
agli influssi di Platone, Plotino e Porfirio, Milano 1993.

Perotti, P. A., Archiloco fr. 2 D., «Giornale Italiano di Filologia» 16 (1985) 223-231.

Pfligersdorffer, G., Der Schicksalsweg der Menschenseele nach Synesios und nach dem jungen
Aungustinus, «Grazer Beitrige» 5 (1976) 147-179.

Piepenbrink, K., Selbsterstandnis und Selbstdarstellung des Synesios von Kyrene als Bischof, in
Seng-Hoffmann, Synesios von Kyrene, cit., 73-95.

Pizzone, A. M.V., Simboli di regalita nel De providentia di Sinesio di Cirene: taxis e eukosmia.
I, «Prometheus» 27 (2001) 73-92.

Pizzone, A. M. V., Simboli di regalita nel De providentia di Sinesio di Cirene: taxis e enkosmia.
II», «Prometheus» 27 (2001) 175-186.

Pizzone, A. M. V., Sinesio ¢ la ‘sacra ancora’ di Omero. Intertestualita e modelli tra retorica e
filosofia, Milano 2006.

Pizzone, A., Christliche und Heidnische Triume: versteckte Polemik in Synesios, De insomniis,
in Seng-Hoftmann, Synesius of Kyrene, cit., 247-275.

Placco, G., Appunti sulla tradizione classica negli Inni di Sinesio. L'inno IX Tergagh, «Annali
della Facolta di Lettere e Filosofia della Universita di Macerata» 12 (1979) 243-260.

des Places, B., La matiére dans le Platonisme moyen. Surtout chez Numénins et dans les Oracles
chaldaigues, in Zetesis. Album amicorum door vrienden en collega’s aangeboden aan E. de
Strycker, Antwerpen 1973, 215-223 (= 1d,, Etudes Platoniciennes, 1929-1979, Leiden
1981, 285-293).

des Places, B. (ed.), Oracles Chaldaiques, avec nn choixc de commentaires anciens, Paris 19892
(1971'; Troisieme tirage revue et corrigé par A.-P. Segonds, 1996%).

Pouderon, B., Apologetica. Encore sur l'authenticité dn De resurrectione d’Athénagore,
«Recherches de science religieuse» 67 (1993) 23-40; 68 (1994) 19-38; 69 (1995)
194-201; 70 (1996) 244-279.

Powers, N., Plato’s Deminrge as Precursor to the Stoic Providential God, «The Classical
Quarterly» 63 (2013) 713-722.

Prinzivalli, E., Magister Ecclesiae. I/ dibattito su Origene fra il I1I e il IV secolo, Roma 2002.

Prinzivalli, E., Per una storia dei conflitti intorno all'eredita di Origene fra I1I e IV secolo, in Ad
contemplandam Sapientiam. Studi ... in memoria di Sandro Ieanza, Soveria Mannelli
2004, 571-592.



Bibliografia 299

Race, W. H., The Classical Priamel from Homer to Boethius, Leiden 1982.

Ramos Jurado, E. A., Paideia griega y fe cristiana en Sinesio de Cirene, «Habis» 23 (1992) 247-
201.

Rankin, D., Athenagoras Philosopher and Theologian, Farnham 2009.

Rapp, C., Holy Bishops in Late Antiquity: The Nature of Christian Leadership in an Age of
Transition, Berkeley 2005.

Reynolds, L. D.-Wilson, N. G., Sezbes and Scholars. A Guide to the Transmission of Greek
and Latin Literature, Oxford 19913 (trad. it. Copisti e filologi. La tradizione dei classici
dall'antichita al rinascimento, Padova 19873).

Ricciardelli, G. (ed.), Inni Orfici, Milano 2000.

Riedweg, Chr., Mysterienterminologie bei Platon, Philon und Klemens von Alexandrien, Betlin-
New York 1987.

Riedweg, Chr.., Pitagora. Vita, dottrina e influenga, Milano 2007 (ed. originale: Pythagoras.
Leben, 1.ehre, Nachwirkung, Munchen 2002).

Ronchey, S., Ipazia. La vera storia, Milano 2010.

Roques, D., Synésios de Cyréne et la Cyrénaique dn Bas-Empire, Paris 1987.

Roques, D., Etudes sur la correspondance de Synésios de Cyréne, Bruxelles 1989.

Roques, D., Les religions de la Cyrénaigue tardive et protobyzantine (IV éme-1 1léme s.), «Atti
della Accademia Pontaniana» n. s. 52 (2003) 97-137.

Roques, D., Les Hymnes de Synésios de Cyrene: chronologie, rhétorique ef réalité, in Lehmann et
alii, I hymne antigue et son public, cit. s.v. Pernot, L., Hymmne, 301-370.

Roques, D., Lectenrs de Synésios, de Byzance a nos jounrs (VI - XXT' s.), in Seng-Hoffmann,
Synesios von Kyrene, cit., 276-387.

Roques, D., Synésios de Cyréne et la rhétorigue, in Amato, Approches de la Troisicme
Sophistigne, cit., 244-272.

Rosenmeyer, P. A., The Poetics of Imitation: Anacreon and the Anacreontic Tradition,
Cambridge 1992.

Rudhardt, J., Notions fondamentales de la pensée religiense et actes constitutifs du culte dans la Gréce
classique, Paris 19922 (Geneve 19581).

Russell, D. A.-Wilson, N. G. (eds.), Menander Rhetor, Oxford 1981.

Russell, N., Thegphilus of Alexandria, London-New York 2007.

Rutherford, 1., Pindar’s Paeans. A Reading of the Fragments with a Survey of the Genre, Oxford
2001.

Saffrey, H. D., Nouveanx Oracles chaldaigues dans les scholies dn Paris. Gr. 1853, «Revue de
Philologie» 43 (1969) 59-72.

Saffrey, H. D., La Théurgie comme phénomene culturel chez les Neoplatoniciens, «Iowwvia» 8
(1984) 161-171.

Saffrey, H. D., Les débuts de la théologie comme science (III-V'T siécle), «Revue des Sciences
Philosophiques et Théologiques» 80 (1996) 201-220 (= Id., Le néoplatonisme aprés
Plotin, Paris 2000, 218-238).

Sanzi, E., I culti orientali nellimpero romano. Un’antologia di fonti, Cosenza 2003.

Saudelli, L., Un dit d’Héraclite dans le traité Sur les Songes de Synésios de Cyréne, in Seng-
Hoffmann, Synesios von Kyrene, cit., 231-246.

Saudelli, L., Monde, abime, corps : le fragment 163 des Places (p. 62 Kroll) des Oracles chaldaiques,
in Lecerf-Saudelli-Seng, Oracles chaldaiques, cit., 47-60.

Schibli, H. S., Hierocles of Alexandria, Oxford 2002.

Schmid, U., Dze Priamel der Werte im Griechischen von Homer bis Panlus, Wiesbaden 1964.



300 Bibliografia

Schmid, W., Der Atticismus in seinen Hauptvertretern von Dionysins von Halikarnass bis anf den
zweiten Philostratos, I-1V, Stuttgart 1887-1897 (rist. 1964).

Schmitt, T., Die Bekehurung des Synesios von Kyrene. Politik und Philosophie, Hof und
Provinz als Handlungsriume eines Aristokraten bis zu seiner Wahl zum
Metropoliten von Ptolemais, Miinchen-Leipzig 2001.

Seeck, O., Studien zu Synesios, «Philologus» 52 (1893) 442-483.

Seng, H., Untersuchungen zum Vokabular und zur Metrik in den Hymnen des Synesios,
Frankfurt a. M. 1996.

Seng, H., Reden vom Unsagbaren: die Hymnen des Synesios von Kyrene, in P. Buhler-T. Fabiny
(edd.), Interpretation of Texts, Sacred and Secular, Zirich-Budapest 1999, 237-253.
Seng, H., Auf dem Weg nach Konstantinopel: Die gescheiterte zmeite Reise des Synesios in die
Hauptstadt, in P. Cavallero-D. Frenkel-R. Buzén (edd.), Koronis. Homenaje a Carlos

Ronchi March en sus ochenta afios, Buenos Aires 2003, 305-314.

Seng, H., rec. a Schmitt, Dze Bekeburung, cit., «Gymnasiumy» 110 (2003) 290-293.

Seng, H., Seele und Kosmos bei Macrobius, in B. Feichtinger-S. Lake-H. Seng (edd.), Karper
und Seele. Aspekte spatantiker Anthropologie, Miinchen-Leipzig 20006, 115-141.

Seng, H., Der Kirper des Theurgen, in Pagani ¢ cristiani alla ricerca della salvezza (secoli I-111),
Roma 2006 (Institutum Patristicum “Augustinianum”), 849-860.

Seng, H., KOEMATI'OI, AZQNOI, ZQNAIOL. Drei Begriffe chaldaceischer Kosmologie und ibr
Fortleben. Heidelberg 2009.

Seng, H., Un livre sacré de I'Antiquité tardive: les Oracles chaldaiques, «Annuaire — Ecole
Pratique des Hautes Etudes (EPHE), Section des sciences religieuses» 118 (2011)
117-124.

Seng, H., Auowpong: Facetten einer chaldacischen 1 okabel, in H. Seng-M. Tardieu (edd.),
Die Chaldaeischen Orakel. Kontext — Interpretation — Rezeption, Heidelberg 2011,
193-208.

Seng, H., An den Haaren herbeigezogen. Sophistiche Argumentation im Encomium calvitii, in
Seng-Hoffmann, Synesios von Kyrene, cit., 125-143.

Seng, H., Un livre sacré de ' Antiguité tardive: Ies Oracles Chaldaiques, Paris 2015.

Seng, H., Iotpoyevig OAN. Aw sujet du dualisme dans les Oracles Chaldaignes. in F. Jourdan
(ed.), H. Seng, Tatpoyevng YAN. Aw sujet du dualisme dans les Oracles Chaldaignes in F.
Jourdan (ed.), Dualisme. Séminaire dans le cadre du Projet LABEX RESMED
(Centre Lenain de Tillemont / Centre Léon Robin - Paris IV), 2015.

Seng, H.-Hoffmann, L. M. (Hrsgg..), Synesios von Kyrene. Politif — Literatur — Philosophie,
Turnhout 2012.

Sens, A., Dialect in the Anacreontea, in M. Baumbach-N. Diummler (ed.), Imitate Anacreon!
Mimesis, Poiesis and the Poetic Inspiration in the “Carmina Anacreontea™, Berlin 2014, 97-
112.

Sfameni Gasparro, G., Origene ¢ la tradizione origeniana in Occidente, Roma 1998,

Stameni Gasparro, G., La terminologia misterica nel linguaggio della rivelazione in Origene, in C.
Moreschini-G. Menestrina (a c. di), Lingna e teologia nel cristianesimo greco, Brescia
1999, 125-181.

Shaw, G., Thenrgy and the Soul. The Neaplatonism of lamblichus, University Park (PA) 1995.

Sheppard, A. D. R., Studies on the 5" and 6¢ Essays of Proclus’ Commentary on the
Republic, Gottingen 1980.

Simelidis, Ch., Selected Poems of Gregory of Nazianzus: 1.2.17; 11.1.10, 19.32: A Critical
Edition with Introduction and Commentary, Gottingen 2009.

Simonetti, M., La ¢risi ariana nel guarto secolo, Roma 1975.



Bibliografia 301

Simonetti, M., Cristianesino antico e cultura greca, Roma 1983.

Siniossoglou, N., Plato and Theodoret: The Christian Appropriation of Platonic Philosophy and
the Hellenic Intellectual Resistance, Cambridge 2011.

Sirinelli, J., La crise de conscience d’un néoplatonicien, in Mélanges offerts au Doyen Pitti-Ferrand,
Paris 1989, 133-147.

Smith, A., Porphyry’s Place in Neoplatonic Tradition. A Study in Postplotinian Neoplatonism, The
Hague 1974.

Smolak, K., Die Hymnen des Synesios und die lateinische Westen, in Seng-Hoffmann, Synesios
von Kyrene, cit., 420-438.

Svoronos, J. N., Ulsse chez les Arcadiens et la Télégonie d’Eugammon, a propos des types
monétaires de la ville de Mantinée, «Gazette Archéologique» 13 (1888) 256-280.

Tambrun, B., Marsile Ficin et le Commentaire de Pléthon sur les Oracles chaldaigues,
«Accademia» 1 (1999) 9-48.

Tambrun, B., Ficin, Gémiste Pléthon et la doctrine de Zoroastre, in S. Gentile-St. Toussaint
(edd.), Marsilio Ficino. Fonti, Testi, Fortuna, Roma 2006 (Atti del Convegno
internazionale: Firenze, 1-3 ottobre 1999), 121-143.

Tambrun-Krasker, B. (ed.), Oracles Chaldaignes. Recension de Georges Gémiste Pléthon,
Athens-Paris-Bruxelles 1995.

Tanaseanu-Doébler, 1., Konversion zur Philosophie in der Spatantike. Kaiser Julian und Synesios
von Kyrene, Stuttgart 2008.

Tanaseanu-Débler, 1., Synesios und die Thenrgie, in Seng-Hoffmann, Synesios von Kyrene, cit.,
201-230.

Tanaseanu-Débler, 1., Theurgy in Late Antiquity: The Invention of a Ritual Tradition,
Gottingen 2013.

Tanner, N. P. (ed.), Decrees of the Ecumenical Councils, 1, London-Washington 1990.

Taormina D. P., Jamblique: critigne de Plotin et de Porphyre: quatre études, Paris 1999.

Tardieu, M., Concordance, in Lewy, Chaldaean Oracles and Thenrgy, cit., 679-691.

Tardieu, M., L oracle de la pierre mnonziris, in Seng-Tardieu, Die Chaldaeischen Orakel, cit. s.v.
Seng, H., A powpang 93-108.

Telo, M. (a c. di), Eupolidis Demi, Firenze 2007.

Terzaghi, N., La scelta della vita, «Studi Italiani di Filologia Classica» n. s. 1 (=22) (1920)
364-400 (= in 1d., Studia Graeca et Latina, Torino 1963, 253-290).

Terzaghi, N., Studi sugli Inni di Sinesio. Capitolo 1. Reminiscenze classiche, «Rivista Indo-
Greca-Italica di Filologia, Lingua, Antichita» 5, (1921), 1-15.

Theiler, W., Die chaldiischen Orakel und die Hymnen des Synesios, Halle 1942 (= in Id.,
Forschungen zum Neuplatonismus, Berlin 1966, 252-301).

Thraede, K., Epos, in «Rivista di archeologia cristiana» 5 (1962), 983-1042.

Tommasi, C. O., «Ascensiony, in Encyclopedia of Religion, 1, Detroit, etc. 20052, pp. 618-
625.

Tosi, R., Dictionnaire des sentences latines et grecques, Grenoble 2010 (versione aggiornata e
accresciuta del Digionario delle sentenze latine e greche, Milano 1991, piu volte
ristampato).

Totaro, P., Euripide senza nons (Aristofane, Acarnesi 398-400a), «Annali della Facolta di
Lettere e filosofia dell’Universita degli Studi di Bari» 37-38 (1994-1995) 289-294.

Toussaint, St., Ficno’s Orphic Magic or Jewish Astrology and Oriental Philosophy? A Note on
spiritus, the Three books on Life, Ibn Tufayl and Ibn Zarza, «Accademiax» 2 (2000) 19-31.

Toussaint, St., Sensus naturae. Jean Pic, le vébicule de I'dme et I'équivoque de la magie naturelle,
in Meroti, La magia nell Enropa moderna, cit. s.v. Hankins, J., 107-145.



302 Bibliografia

Toussaint, St., Zoroaster and the Flying Egg, in St. Clucas-P. J. Forshaw-V. Rees (eds.),
Lans Platonici Philosophi. Marsilio Ficino and his Influence, Leiden-Boston 2011, 105-
115.

Trapp, M. B. (ed.), Maxinus of Tyre, The Philosophical Orations, Oxford 1997.

Treu, K., Synesios von Kyrene. Ein Kommentar u seinem Dion, Berlin 1958.

Tsitimbas, D. A., Sprichwirter und sprichwirtliche Redensarten bei den Epistolographen der zweiten
Sophistik Alkiphron-Cl. Aelianus, Diss. Minchen 1936.

Uberweg, F., Gundriss der Geschichte der Philosgphie, 1, ed. K. Praechter, Basel 1953.

Van Den Berg, R. M. (ed.), Proclus’ Hynmns, Leiden-Boston-Koln 2001.

Vanhaelen, M., Ficino’s Commentary on St Paul’s First Epistle to the Romans (1497): An
Antisavonarolan Reading of Vision and Prophecy», in J. Hankins-F. Meroi, The Rebirth of
Platonic Theology. (Proceedings of a conference held at The Harvard University
Center etc.), Firenze 2013, 205-233.

Vasiliu, A., Inzages de soi dans I'antiquité tardive, Paris 2012.

Vegetti, M. (ed.), Platone, La repubblica, 11, Libri 2 ¢ 3, Napoli 1998.

Velardi, R., Le origini dell’inno in prosa tra 1" e IV secolo a. C. Menandro Retore e Platone,
«Annali dell'Istituto Universitario Orientale di Napoli», Sezione Filologico-
Letteraria 13 (1991) 205-231.

Ventrella, G., Le prétendu éloge de la chevelure de Dion de Pruse: auvre de pure rbétorique ou
déclaration de foi philosophigue?, «Philologus» 157/2 (2013) 263-282.

Vetter, W., Metabole, in Real-Enzyklopddie der classichen Artetumswissenschaft XV, 2, 1313-
1316.

Vian, F. (ed.), Nonnos de Panopolis, Les Dionysiagues, V', Chants XI-XIII, Paris 1995.

Vogel, C. J. de, Platonism and Christianity: A Mere Antagonism or a Profound Common Ground,
«Vigiliae Christianae» 39 (1985) 1-62.

Vollenweider, S., Neuplatonische und christliche Theologie bei Synesios von Kyrene, Gottingen
1985.

Vollenweider, S., “Ein Mittleres’ zwischen Vater und Sobn”. Zur Bedentung des neuplatonikers
Porphyrios fiir die Hymnen des Synesios, in Seng-Hoffmann, Synesios von Kyrene, cit.,
183-200.

Virtheim, J., De Eugammonis Cyrenaei Telegonia, dMnemosyne» 29 (1901) 23-58.

Wagner, K., Theophilus of Alexandria and the Episcopal Ordination of Synesins of Cyrene,
«Phronema» 29 (2014) 129-174.

Walker, D. P., The Astral Body in Renaissance Medicine, «Journal of the Warburg and
Courtauld Institutes» 21 (1958) 119-133.

Wallis, R. T., Negplatonism, London 1972.

Wallis, R. T.-Bregman, J. (eds.), Negplatonism and Gnosticism, Albany 1992.

Wallraff, M., Constantine’s Devotion to the Sun after 324, «Studia Patristica» 34 (2001) 265-267.

Wartelle, A., Histoire du texcte d’Eschyle dans 'antiquité, Paris 1971.

Watts, E. J., City and School in Late Antique Athens and Alexandria, Berkeley-Los Angeles-
London 2008 (2006").

Weichert, V., Demetrii et Libanii  qui  fermntnr  TYIIOL EIIZTOAIKOI  ef
EIIIZETOAIMAIOI XAPAKTHPEZ, Lipsiae 1910.

West, M. L., Stesichorus, <The Classical Quarterly» 21 (1971) 302-314.

West, M. L., Studies in Greek Elegy and Iambus, Berlin-New York 1974.

West, M. L., Iambi et Elegi Graeci ante Alexandrum Cantati (editio altera aucta atque
emendata), I, Oxford 1989.

West, M. L., Ancient Greek Music, Oxford 1992.



Bibliografia 303

Weyman, C., Analecta sacra et profana, in M. Jansen (Hrsg.), Festgabe zum 7. Septentber 1910
Hermann Grauert zur Vollendung des 60. Lebensjabres gewidmet von seinen Schiilern,
Freiburg 1910, 2-4.

White, C., Christian Friendship in the Fourth Century, Cambridge 1992.

von Wilamowitz-Moellendorff, UL, Die Hymnen des Proklos und Synesios, «Sitzungberichte
der Berliner Akademie der Wissenschaften» 14 (1907) 272-295 (= in Id., Kleine
Schriften, 11, Berlin 1941, 163-191).

von Wilamowitz-Moellendorff, Ul., Die KaBappotl des Empedokles, «Sitzungsberichte der
Preussischen Akademie der Wissenschaften» 27 (1929) 626-661 (= in 1d., Kleine
Schriften, 1, Betlin 1935, 473-521).

Wildberg, C., Three Neoplatonic Introductions to Philosophy: Ammonins, David and Elias,
«Hermathena» 149 (1990) 33-51.

Wilson, N. G., Tradizione classica e antori cristiani nel I17-1" secolo, «Civilta classica e
cristiana» 6 (1985) 137-153.

Wright, W.C., Glossary of Rbhetorical Terms, in 1d. (ed.), Philostratus, Lives of Sophists;
Eunapins, Lives of Sophists, Cambridge, MA, 1921, 567-575.

Zambon, M., I/ significato filosofico della dottrina dell OXHMA dell'anima, in Chiaradonna,
Studi sull’ anima in Plotino, cit. s.v. Gritti, E., 305-335.

Zeegers-Vander Vorst, N., La paternité athénagorienne du De resurrectione, «Revue d’histoire
ecclésiastique» 87 (1992) 333-374.

Zotou, A., Carmina Anacreontea 1-34: ein Kommentar, Betlin-Bostin 2014,

Zucker, A., Qu'est-ce qu’'une paraphrasis? L'enfance grecque de la paraphrase, «Rursus» 6 (2011)
(Online since 16 February 2011).

Zuntz, G., Griechische philosophische Hymnen, aus dem Nachlass herausg. von H. Cancik
und L. Kippel, Tubingen 2005.




<<
  /ASCII85EncodePages false
  /AllowTransparency false
  /AutoPositionEPSFiles true
  /AutoRotatePages /All
  /Binding /Left
  /CalGrayProfile (Dot Gain 20%)
  /CalRGBProfile (sRGB IEC61966-2.1)
  /CalCMYKProfile (U.S. Web Coated \050SWOP\051 v2)
  /sRGBProfile (sRGB IEC61966-2.1)
  /CannotEmbedFontPolicy /Warning
  /CompatibilityLevel 1.4
  /CompressObjects /Tags
  /CompressPages true
  /ConvertImagesToIndexed true
  /PassThroughJPEGImages true
  /CreateJobTicket false
  /DefaultRenderingIntent /Default
  /DetectBlends true
  /DetectCurves 0.0000
  /ColorConversionStrategy /sRGB
  /DoThumbnails false
  /EmbedAllFonts true
  /EmbedOpenType false
  /ParseICCProfilesInComments true
  /EmbedJobOptions true
  /DSCReportingLevel 0
  /EmitDSCWarnings false
  /EndPage -1
  /ImageMemory 1048576
  /LockDistillerParams false
  /MaxSubsetPct 100
  /Optimize true
  /OPM 1
  /ParseDSCComments true
  /ParseDSCCommentsForDocInfo true
  /PreserveCopyPage true
  /PreserveDICMYKValues true
  /PreserveEPSInfo true
  /PreserveFlatness false
  /PreserveHalftoneInfo false
  /PreserveOPIComments false
  /PreserveOverprintSettings true
  /StartPage 1
  /SubsetFonts true
  /TransferFunctionInfo /Apply
  /UCRandBGInfo /Preserve
  /UsePrologue false
  /ColorSettingsFile ()
  /AlwaysEmbed [ true
  ]
  /NeverEmbed [ true
  ]
  /AntiAliasColorImages false
  /CropColorImages false
  /ColorImageMinResolution 300
  /ColorImageMinResolutionPolicy /OK
  /DownsampleColorImages false
  /ColorImageDownsampleType /Bicubic
  /ColorImageResolution 300
  /ColorImageDepth -1
  /ColorImageMinDownsampleDepth 1
  /ColorImageDownsampleThreshold 1.50000
  /EncodeColorImages false
  /ColorImageFilter /DCTEncode
  /AutoFilterColorImages true
  /ColorImageAutoFilterStrategy /JPEG
  /ColorACSImageDict <<
    /QFactor 0.15
    /HSamples [1 1 1 1] /VSamples [1 1 1 1]
  >>
  /ColorImageDict <<
    /QFactor 0.15
    /HSamples [1 1 1 1] /VSamples [1 1 1 1]
  >>
  /JPEG2000ColorACSImageDict <<
    /TileWidth 256
    /TileHeight 256
    /Quality 30
  >>
  /JPEG2000ColorImageDict <<
    /TileWidth 256
    /TileHeight 256
    /Quality 30
  >>
  /AntiAliasGrayImages false
  /CropGrayImages false
  /GrayImageMinResolution 300
  /GrayImageMinResolutionPolicy /OK
  /DownsampleGrayImages false
  /GrayImageDownsampleType /Bicubic
  /GrayImageResolution 300
  /GrayImageDepth -1
  /GrayImageMinDownsampleDepth 2
  /GrayImageDownsampleThreshold 1.50000
  /EncodeGrayImages false
  /GrayImageFilter /DCTEncode
  /AutoFilterGrayImages true
  /GrayImageAutoFilterStrategy /JPEG
  /GrayACSImageDict <<
    /QFactor 0.15
    /HSamples [1 1 1 1] /VSamples [1 1 1 1]
  >>
  /GrayImageDict <<
    /QFactor 0.15
    /HSamples [1 1 1 1] /VSamples [1 1 1 1]
  >>
  /JPEG2000GrayACSImageDict <<
    /TileWidth 256
    /TileHeight 256
    /Quality 30
  >>
  /JPEG2000GrayImageDict <<
    /TileWidth 256
    /TileHeight 256
    /Quality 30
  >>
  /AntiAliasMonoImages false
  /CropMonoImages false
  /MonoImageMinResolution 1200
  /MonoImageMinResolutionPolicy /OK
  /DownsampleMonoImages false
  /MonoImageDownsampleType /Bicubic
  /MonoImageResolution 1200
  /MonoImageDepth -1
  /MonoImageDownsampleThreshold 1.50000
  /EncodeMonoImages false
  /MonoImageFilter /CCITTFaxEncode
  /MonoImageDict <<
    /K -1
  >>
  /AllowPSXObjects false
  /CheckCompliance [
    /None
  ]
  /PDFX1aCheck false
  /PDFX3Check false
  /PDFXCompliantPDFOnly false
  /PDFXNoTrimBoxError true
  /PDFXTrimBoxToMediaBoxOffset [
    0.00000
    0.00000
    0.00000
    0.00000
  ]
  /PDFXSetBleedBoxToMediaBox true
  /PDFXBleedBoxToTrimBoxOffset [
    0.00000
    0.00000
    0.00000
    0.00000
  ]
  /PDFXOutputIntentProfile (None)
  /PDFXOutputConditionIdentifier ()
  /PDFXOutputCondition ()
  /PDFXRegistryName ()
  /PDFXTrapped /False

  /CreateJDFFile false
  /Description <<
    /ENU ([Based on 'interno_universalbook'] [Based on 'interno_universalbook'] [Based on 'interno_universalbook'] [Based on '[High Quality Print]'] Use these settings to create Adobe PDF documents for quality printing on desktop printers and proofers.  Created PDF documents can be opened with Acrobat and Adobe Reader 5.0 and later.)
  >>
  /Namespace [
    (Adobe)
    (Common)
    (1.0)
  ]
  /OtherNamespaces [
    <<
      /AsReaderSpreads false
      /CropImagesToFrames true
      /ErrorControl /WarnAndContinue
      /FlattenerIgnoreSpreadOverrides false
      /IncludeGuidesGrids false
      /IncludeNonPrinting false
      /IncludeSlug true
      /Namespace [
        (Adobe)
        (InDesign)
        (4.0)
      ]
      /OmitPlacedBitmaps false
      /OmitPlacedEPS false
      /OmitPlacedPDF false
      /SimulateOverprint /Legacy
    >>
    <<
      /AddBleedMarks false
      /AddColorBars false
      /AddCropMarks false
      /AddPageInfo false
      /AddRegMarks false
      /BleedOffset [
        0
        0
        0
        0
      ]
      /ConvertColors /NoConversion
      /DestinationProfileName ()
      /DestinationProfileSelector /NA
      /Downsample16BitImages true
      /FlattenerPreset <<
        /PresetSelector /MediumResolution
      >>
      /FormElements false
      /GenerateStructure true
      /IncludeBookmarks false
      /IncludeHyperlinks false
      /IncludeInteractive false
      /IncludeLayers false
      /IncludeProfiles true
      /MarksOffset 6
      /MarksWeight 0.250000
      /MultimediaHandling /UseObjectSettings
      /Namespace [
        (Adobe)
        (CreativeSuite)
        (2.0)
      ]
      /PDFXOutputIntentProfileSelector /NA
      /PageMarksFile /RomanDefault
      /PreserveEditing true
      /UntaggedCMYKHandling /LeaveUntagged
      /UntaggedRGBHandling /LeaveUntagged
      /UseDocumentBleed true
    >>
    <<
      /AllowImageBreaks true
      /AllowTableBreaks true
      /ExpandPage false
      /HonorBaseURL true
      /HonorRolloverEffect false
      /IgnoreHTMLPageBreaks false
      /IncludeHeaderFooter false
      /MarginOffset [
        0
        0
        0
        0
      ]
      /MetadataAuthor ()
      /MetadataKeywords ()
      /MetadataSubject ()
      /MetadataTitle ()
      /MetricPageSize [
        0
        0
      ]
      /MetricUnit /inch
      /MobileCompatible 0
      /Namespace [
        (Adobe)
        (GoLive)
        (8.0)
      ]
      /OpenZoomToHTMLFontSize false
      /PageOrientation /Portrait
      /RemoveBackground false
      /ShrinkContent true
      /TreatColorsAs /MainMonitorColors
      /UseEmbeddedProfiles false
      /UseHTMLTitleAsMetadata true
    >>
  ]
>> setdistillerparams
<<
  /HWResolution [2400 2400]
  /PageSize [612.000 792.000]
>> setpagedevice


