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MISCELLANEA DI STUDI IN ONORE DI
ALBERTO PINCHERLE






Caro Pincherle,

Un aspetto singolare di questa raccolta di scritti che disce-
poli colleghi amici ti offrono al compiersi del quarantesimo
anno del tuo insegnamento & offerto dall’assenza, tra i molti e
svariati lavori che essa comprende, proprio dei contributi di
noi tre che siamo stati — e lo rammentiamo con vivo compia-
cimento — i suoi primi iniziatori. Diversi motivi, che sarebbe
lungo e ozioso esporre, hanno impedito ciascuno di noi di pre-
parare tempestivamente qualcosa che non fosse, come avviene
talora in simili circostanze, tirato fuori dalle scorie e dai detriti
della fucina ma avesse consistenza e significato degni di te. Non
vogliamo indagare — se per superbia o per umilta non saprem-
mo dire — se e quanto il volume abbia perduto di valore in
xegmto alla na:lm carenza: sappiamo, e ne sentiamo molto rin-

e , che a te essa dispiacera quasi

quanto dixpiacc a noi.

Ma vogli dirti — o pi li dire ai lettori
di questa raccolta, poiché di dirlo a te non c’é bisogno — che
in nessuna maniera la mancanza dei nostri scritti & sintomo di
meno caldo affetto, di meno alta stima da parte di noi tre che,
tra tutti coloro che ti fanno festa, ti siamo e ci sentiamo in un
modo o in un dltro i pi vicini a te, chi per colleganza accade-
mica, chi per affinita o prossimita d’interessi scientifici, chi fi-
nalmente per Uantichita di un’amicizia che risale quasi all’inizio
dei tuoi studi e fa si che talvolta tu abbia la benevolenza d’in-
titolarti scolaro di taluno c}:e quasi mezzo secolo fa ba avuto la
fortuna di averti assiduo e intelli freq di g
dei suoi corsi semitistici.

In questo tuo interesse per argomenti di studio soltanto
marginali alla tua specialitd, in questo tuo desiderio quasi an-
sioso di oltrepassare i limiti di questa non gia per capriccio di-
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bensi per i la piit pi e per assegnarle
posto e funzione precisi nell’umveﬂalzta del divenire storico
risiede, a chi ben guardi, il carattere tipico della tua figura di
scienziato e di maestro. Ne hai dato prova fin dai primordi della
tua carriera di studioso, quando, gia laureato in legge con una
tesi su un argomento di storia del diritto ecclesiastico sostenuta
davanti a quell’insigne storico, oltre che giurista, che fu Fran-
cesco Scaduto, passasti poi alla facolta di Lettere acquistandovi
completa preparazione filologica e storica e divenendo uno dei
pitx devoti e pii brillanti discepoli — soltanto scrupoli forse
eccessivi ci trattengono dal conferirti il primato nell’'una e nel-
Valtra qualita — di colui al quale dovevi poi succedere sulla
cattedra di Storia del Cristianesimo: Ernesto Buonazutt

Quanto tu debba all’i e dalla f di
quello stupendo maestro lo hai ripetutamente dxcbiam/o con una
riconoscenza reverente e affettuosa la quale peraltro non ti ha
impedito di giudicare con libera critica la sua opera tanto di sto-
rico quanto di apostolo; cosi come Uinfluenza che indubbia-
mente egli ha avuta sulla formazione della tua personalita scien-
tifica non ha impedito a questa di assumere figura del tutto in-
dipendente e notevolmente diversa da quella buonaiutiana: non
:allamo, com ’e ovwo, per I e:clu.vzone di ogni interferenza di

i e di aspirazioni rif ici nel rigore
dell’ indagine storica, ma anche per una maggior valutazione e
un uso pin esteso e costante del metodo filologico e della ri-
cerca monografica: discussione di varianti testuali, esame di
consuetudini sintattiche e lessicali di singoli scrittori, nuove at-
tribuzioni di scritti e nuove proposte di soluzione di problemi
ici, cui s’informano nu; i tuoi scritti, conferiscono
all'intera tua produzione carattere di severita e di soliditd.

Se nel tuo primo lavoro impegnativo, concepito durante un
anno di perfezionamento trascorso presso I'Universitd di Har-
vard subito dopo la laurea in lettere, gli Oracoli sibillini giudaici,
sembravi accentrare il tuo interesse sull'ambiente periferico al
Cristianesimo, ben presto prendevi a oggetto precipuo del tuo
lavoro il quarto secolo, quel periodo della storia del Cristiane-
simo pieno quanto nessun altro di eventi capitali tanto nelle
relazioni coll’esterno quanto nello sviluppo interno; e su esso sa-
resti ritornato ripetutamente, e fino a tempi recenti, con una
serie di importanti ricerche che da un lato illustrano le relazioni
tra I'Impero romano e il Cristianesimo prossimo alla vittoria
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e il Papato in via di affermare la propria autorita (valicando in
su e in gitt i confini cronologici del quarto secolo), dall’altro
scrutano a fondo la situazione della Chiesa d’Africa durante la
crisi prodotta dal donatismo, recando nuova luce su varie figure
di primo piano di quel movimento religioso-sociale e sfociando,
naturalmente, nella grande figura di Sant’ Agostino, al quale hai
dedicato un volume che segna la piena maturitd del tuo inge-
gno e, per quanto sia signorilmente :provwslo di note, rivela
la , la profondita e lori, 2 dell’indagine.

Nel successivo _wlluppa delle tue insigni doti di storico
della religione, e ancor piit intensamente dopo aver assunto U'in-
carico dell'insegnamento di Storia del Cristianesimo nell’Uni-
versitd di Roma, un altro periodo di quella storia, d’importanza
non meno capitale, ba attratto la tua attenzione (e si vorrebbe
specificare meglio: il tuo amore) mantenendosi poi centrale at-
traverso la tua intera vita di studioso: quella della riforma pro-
testante e specials del suo pi Lutero: un’atten-
zione e un amore che non sono senza relazione con quelli che
avevi rivolti ad Agostino. Anche qui, fedele a una norma di se-
rietd e a un’aspirazione alla precisazione puntuale dei fatti, bai
fatto precedere alla sintesi definitiva una serie di monografie di
carattere filologico e storico: « La prima messa di Lutero » e
« Graziano e Lutero », pubblicati a molti anni di distanza 'uno
dall’altro, sono insuperati modelli del genere. E se la sintesi,
desiderata, annunciata, aspettata, non & ancora arrivata, non &
venuta meno la speranza di poter averla tra breve, ed & asso-
luta la certezza che essa segnera un momento decisivo della sto-
riografia della Riforma.

Che Cristianesimo africano e Riforma (comprendendo in
questa anche la Controriforma, cui hai dedicato alcuni studi non
numerosi né lunghi ma originali e sostanziosi e che poi, insieme
colla Riforma, hai esposta magistralmente in un sommario che
& anche un programma nel Handbuch der Weltgeschichte di
Randa) non esauriscano I'ambito della tua curiosita amorosa-
mente desta lo mostrano con evidenza gli articoli sparsi in ri-
viste, le numerosissime recensioni di ogni sorta di opere rela-
tive alla storia del Cristianesimo dalle origini ai nostri giorni, e
anche alla storia delle religioni e alla storia senza specificazioni,
sempre esattamente informatrici, non di rado criticamente emen-
datrici e integratrici, che hai dissentii con irabile ala-
crita e continuita sopra tutto nella rivista di Buonaiuti, Ricer-
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che Religiose, e in quella di De Lollis, La Cultura; lo mostrano
anche le moltissime voci, brevi, lunghe e lunghissime, tutte in-
formate al tuo inconfondibile stile sostanziato di lucida espo-
sizione e di giudizio equilibrato, che portano la tua sigla nel-
VEnciclopedia Italiana, e senza portarla lasciano facilmente in-
dovinare I'autore nel Dizionario Enciclopedico Italiano.
Questa tua prolungata, intensa e produttiva partecipazione
nei lavori dell'Istituto dell’Enciclopedia Italiana, non limitata
dlla_composizione di voci, ma esercitatasi su vasta scala prima
nella p ione poi nella revisione di iale altrui, ha
assorbito durante molti anni una parte cospicua della tua ope-
rositd. E da domandarsi — e tu stesso ti sei posto piit volte la
domanda, non senza qualche ombra di rimpianto e di sconfor-
to — se essa per caso non sia stata di ostacolo alla piena espli-
cazione della tua magnifica capacita creatrice; o se invece Uin-
cremento che bai fornito alla cultura generale — che nessun
dltro sarebbe stato in grado di dare al pari di te — non com-
pensi il mancato acquisto di qualche altra opera originale. Qua-
lunque sia la risposta da darsi a siffatti dubbi (ma & poi pos-
sibile una risposta che non sia arbitraria e incerta?) rimane in-
contestabile il fatto che sono rari i casi nei quali & consentito
adeguare la vita all'arte, e che per lo pitr & Uarte quella che ¢
costretta ad adeguarsi alla vita. Nessuno lo sa meglio di te, caro
Alberto, di te che, tolto al tuo insegnamento in Italia, sei stato
condotto a passare alquanti anni come insegnante all’estero in
ambiente e in circostanze tutt'altro che favorevoli alla libera
esplicazione dell'attivita scientifica. Ma nemmeno nel remoto
Perii & venuta meno la tua straordinaria attitudine ad appun-
tare lo sguardo sicuro su questioni storiche tuttora da chiarire,
a esporne i dati, a suggerire soluzioni attraenti: gia alcune pa-
gine di quella tua raccolta di saggi Cristianesimo antico e mo-
derno che & appena un esiguo campione della tua produzione
mostravano con quanto zelo e quanta cura ti fossi informato del
piav difficile e pitr drammatico problema insorto dal conflitto
tra morale cristiana e interessi iali durante lo sf
delle sterminate regioni americane dischiuse alla conquista spa-
gnola. E questo pmblcma oma quello del trattamento degli

i indigeni, e, li e per risolverlo, l'al-
tra pitx generale dell’eguaglianza dz tutti glz esseri umani davantt
a Dio, problemi nei quali si wvallano motivi politici sociali

economici da una parte e teologici ed etici dall’altra e si scon-
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trano due della religione, sono stati da te
presentati ed esaminati nei loro termini colla solita analisi pe-
netrante, discussi esaurientemente colla solita limpida compiu-
tezza nelle dense pagine che hai premesse alla tua traduzione
parziale della Apologética Historia del domenicano Bartolomé
de las Casas. Con che hai tra Udltro mostrato che un’autentica
e integrale storia del Cristianesimo non si chiude nei confini
dell’Europa né investe soltanto creature di pelle bianca.

Restituito ormai da molti anni alla patria liberata e alla
tua cattedra, assunto poi a degno successore, nell’Universita di
Roma, del tuo indi; i maestro B iuti, per molti anni
attivo e intelligente promotore, nel Belgio, della diffusione della
cultura italiana, hai dunque ampia ragione di compiacenza nel
guardare addietro al lungo periodo del tuo insegnamento e alla
tua produzione scientifica. L'uno e Udltra sono stati fecondi di
frutti preziosi, e il ricordo dell’uno e Uefficacia dell’altra rimar-
ranno anche dopo che tu avrai varcato il limite assegnato alla
vita umana. Ma prima che tu raggiunga quell'insopprimibile li-
mite — e che cio avvenga in un futuro il pitt lontano che sia
possibile te lo auguriamo con affetto filiale e fraterno noi tutti,
discepoli colleghi amici — molti e molto importanti contributi
aspettano ancora gli studi di storia del Cristianesimo sia dalla
tua persistente energia giovanile, della quale & magnifica mani-
festazione tra Udltro il fervore col quale promuovi e dirigi 'azio-
ne sindacale dei prof i universitari, sia dalla fede che serbi
intatta e ardente negli ideali congiunti e concordi del progresso
della scienza e dell’elevazione dello spirito umano.

Angelo Brelich
Giorgio Levi Della Vida
Sabatino Moscati
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I

A Eraclito '« oscuro » la tradizione attribuisce (fr. 52
Diels) la sentenza suggestiva sul Deus ludens: alow moic ot
TalGwy, megoeiny maubds 1 Baouhnin, « il tempo & fanciullo che
gioca, e varia di continuo il suo gioco; regno di un fanciullo ».
Il mondo sotto la signoria di un autorevolissimo puer, la cui
essenza sovrana & quella di giocare, spostando assiduamente i
termini, i « pezzi » del gioco. Che cosa pensare della nota era-
clitda: intuizione isolata o immagine con una sua storia, una
storia religiosa?

Che alla teologia ufficiale — ma anche alla jerologia costi-
tuita — manchi tuttora un capitolo sul gioco di Dio, questo
& noto. Gli accenni dati in sede fenomenologica da G. Van der
Leeuw sono appena un lucido richiamo '. E se da parte degli
storici della cultura P'attenzione non & stata scarsa — pensiamo
naturalmente all’Homo ludens di J. Huizinga e al capitolo su
Jeu et Sacré ne PHomme et le sacré di R. Caillois > — Pinda-
gine pili propriamente religiosa ci appare rara e piuttosto super-
ficiale, come nel saggio sullo Spielende Gott che figura nello
Spielende Mensch di H. Rahner *. Dio che gioca, gli Dei che
giocano, il gioco divino nella sua autonomia figurativa, non
emerge a rivendicare i propri diritti. D’altra parte, il tema della
«festa » su cui ha scritto pagine cosi suggestive K. Kerenyi
implica una dimensione religiosa differente. E proprio ad una
diversa immagine sacra risponde il Deus ludens, con problemi
teologici ed esigenze descrittive storicamente proprie.

U In Phinomenologie der Religion, Tubingen, Moh, 1933, prg. 8.3 ¢ 532
2 Rispettivamente pubblicati dal Tjeenk Willink di Faarlem nel 1938
(ediz. ital. Torino, Einaudi, 1946) e dal Gallimard di Parigi nel 1939.
$ Sonderdruck aus EranosJarbuch 1948, Rhein Verlag, Zirich, 1949,
pp. 17-31.
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In questo senso, il gioco di Dio conviene che sia inteso
esattamente quale figura a sé, come nota teologica autonoma
rispetto al pur legittimo interessamento della sponda umana e
mondana. E facile infatti far slittare il discorso sul piano della
recezione e della interpretazione « secolare » del gioco divino,
chiamando in causa il variare delle cose contingenti, 'oscuro e
difficile movimento del mondo, I’orditura dei casi e delle sorti;
& facile cio¢ riportarsi al Deus ludens attraverso I'ermeneutica
della pazzia almeno apparente della vicenda cosmica e storica
per imputare al Logos divino questo carattere dell’arbi-
trio ludico: yopele yép &v xbxhe Mdyog 6 delog, « danza in circolo
il logos divino », osserva Filone in un passo assai noto del Quod
Deus sit immutabilis (175-176), « quel logos che i piu chia-
mano fortuna e che, sempre scorrendo per le citta e le nazioni
e le contrade, va distribuendo agli uni le cose altrui e a tutti
le cose di tutti, alternando e cangiando di caso in caso la so-
stanza dell'unica medesima cosa » *. Su questa linea, c’¢ tutta
una tradizione letteraria de fato e de fortuna, fino a Boezio e
a Dante, che consuona col discorso filoniano: la miriade degli
eventi terrestri ed umani agitati dall’alternanza inintelligibile
delle sorti e, sopra di essa, la sapienza in ultima analisi arbi-
traria di Dio, il suo placitum perenne che diviene cosi sino-
nimo di ludus °. ?

Ma non & proprio questo, appunto, il senso pilt riposto,
e diremmo anche piti autentico, del Deus ludens. Ci ritorna
insistente all’orecchio la lezione veterotestamentaria del libro
dei Proverbi (VII. 22 ss.) e insieme quella classica di certi
dialoghi platonici, in ispecie le Leggi (644 d, 803 c). Senza
dubbio il parallelo & molto discutibile dal punto di vista del
contenuto teologico, perché il Deus ludens in orbe terrarum
biblico e il ¥eé¢ platonico per cui I'uomo & Feol v mariyviov pe-
pnxevnuévov hanno poco in comune, l'uno essendo entita divina
liberamente giocosa sul mondo nel momento creativo di questo,

4 Xopele yép v xUuhp Myog & deloc, By ol okl Ty dvipdmusy
évopdousy woymy: elre del phwy xowa méheis xal Edvn xai ybpos i
@y Ehowe xol maEoL Th mhvewy Emvéue, ypdvors altd uévev dh-
Mevrwy i o EndoTo..

5 Nella letteratura sterminata de fato o de fortuna, ci sembra che ci venga
incontro G. Dumézil, Servius et la Fortune, Paris, Presses Universitaires de
France, 1943.
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Paltro, soggetto sovrano tanto da assumere I'uomo quale pro-
prio trastullo. Evidentemente si tratta di due forme ludiche
nella loro sostanza diverse. Tuttavia, un tratto implicito delle
due figure & comune. E tale simpatia non consiste tanto nel-
Panaloga implicazione del gioco del dio biblico o degli dei pla-
tonici nell’ambito terrestre ed umano (questo fare i conti, ciod
verificare la qualitd ludica propria, con I'empiria delle cose e
delle creature, allineerebbe la lezione veterotestamentaria e clas-
sica sul filo sopra accennato), quanto nell’idea profondamente,
univocamente teologica del ludus biblico e platonico. E una
qualita essenziale della Sapienza, del Figlio stesso di Dio, di
esprimere tutta la propria liberta, il proprio arbitrio nel com-
piacimento dell’opera della creazione e, perciod, di ludere in orbe
terrarum. Cosi I'immagine & anch’essa orientata a dare una ver-
sione della natura del divino nel senso stretto e diretto dell’im-
pegno teologico: essendo I'uomo un trastullo in mano divina, la
beatitudine « naturale » di Dio si definisce in questo essere li-
beramente felice, in questo fruire della felicita libera rappre-
sentata dal trastullarsi — waiZew — con gli uomini .

Non sono ciot opere ad extra che in apparenza o in via
occasionale, quelle che Dio avvia e compie, eternamente, crean-
do il mondo o intrattenendosi con i suoi abitanti; ma attivita
che rivela la sua interiorita, il suo essere dinanzi a se stesso, la
traduzione dell’intatta e intangibile felicita del suo stato: la
liberta, e la felicita dell’essere liberi; e, immagine di questa
gioia indicibile, il gioco. Non a caso Huizinga, nel primo capi-
tolo del suo studio”, si richiamava a questa qualita esemplare
delle due testimonianze, classica e biblica, eterogenee ma con-
sonanti nella quasi identica intuizione teologica; certo, tale da
suggerire e quasi imporre uno stile di vita, un ideale spirituale,
il criterio addirittura della santita se, giusta la sentenza plato-
nica, il partito migliore che si delinea & quello di avviare e per-
seguire un regime di vita improntato ad un assiduo e costante
clima giocoso, modellato sull’archetipo del comportamento di-
vino; ma, appunto, non & plausibile una linea mimetica senza

611 parallelo biblico-platonico, anche sotto 'aspetto dei suoi innegabili
contrasti, sembra essere sfuggito alla critica, Tuttavia J. Huizinga nel lavoro
sopra ncurda(o (p. 262 dell’ediz. ital.) si sofferma a notare I'analogia e I'affi-
nita spirituale delle due testimonianze.

Ediz. ital,, pp. 3748
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presupporre, platonicamente e biblicamente, un esemplare da
imitare. In altri termini, il gioco degli uomini & religiosamente
fondato sul gioco di Dio.

Non sembra che la sentenza biblica e quella platonica ab-
biano prevalso nella tradizione teologica occidentale ®. La linea
seguita & stata piuttosto quella filoniana. Tanto i neo-platonici
quanto — se cosi possiamo definirli — i neo-veterotestamen-
tari (ciog i cristiani), inclinavano ad accentuare il motivo della
liberta, della misteriosa sapienza divina versatilmente, quasi
anarchicamente attiva nella sua presenza sul mondo e nel mon-
do. Le Enneadi plotiniane (III. 2.15) insistevano volentieri
sulla carica polivalente della vita, « operatrice instancabile » di
« creazione » continua: viv 8 moAM) oloe &v @ mavti Lwh
Tovto Tovel %ol mwowxtMher &v @ Liiv xal odx Gvéyetoan pd
Towoloe del xahd xal edeldfi {&vta matyvio...; come nel De

principiis (1. 4. 4) o meglio ancora nel commento iz Jobannem
(1. 9), Origene, patlando della oogie, costituita da Dio quale
« principio delle sue vie operatrici », &ox? 886v adtol g Eoyo
abod, la celebrava oggetto della gioia del Padre « compiacentesi
della sua multivalente, spirituale bellezza », &veuppouvépevog <@
molumouthp vonT®d xddhe adriic.

Variazioni teologiche, certo, non estranee al discorso an-
tico, ma non in linea con esso. La tradizione, ripetiamo, & piut-
tosto filoniana. Lo vediamo da accenti non tanto fuggitivi di
Proclo nel commento in Timaeum e di Gregorio di Nazianzo nei
suoi Carmina. Proclo, come & noto, faceva sua la tesi del de-
miurgo ludico nella sua opera di ordinamento del cosmo:
&hhou Tov Snuoupydy &v T xoopovpyelv Tailew elphxacty (II.
101), mentre il Nazianzeno affidava al dettato poetico I'imma-
gine del Logos giocoso nelle sue molteplici forme ed ordinatore
ad libitum del mondo nella sua intierezza: mailer yép Aéyog
almie v elfeol mavtodamolon - xpvée, G Edéler, xbopov bhov
Evdo xal Evde (1. 2. 2.). Nel che era, appunto, la continuazione
dell’interpretazione filoniana, magari intensificata presso Proclo,
che in altri passi del commento al Timeo concretava il mailew

8 Scarsa comunque lattenzione dei critici a questo tema_teologico. Anche
le pur interessanti pagine del saggio citato di H. Rahner costituiscono pilt una
raccolta ordinata di testi che un vero ¢ proprio tentativo di delineare una
tradizione.
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del demiurgo nella pitt forte espressione del riso degli dei, di
tutti gli dei: yeM@ 8¢ ¥xoovog <@v dedv, e quel riso & largo-
mento che conferisce I'essere sostanziale alle cose che sono nel
mondo e infonde la forza a cid che giace serrato nei ceppi della
schiavitli: 6 8 yélwg altiv YméoTacty Sidwol Tolg Evxooplog
xad SVvapuy dvtidnoy Tolg Seauolg (III. 147); e quel riso & un
Télwg dofeaoc, un riso inestinguibile, provvidenziale per le cose
del mondo... xel ©® yéhwTL medvoLay ToLolvTar THMY Evxoopiny
(III. 169).

Difficile sfuggire all'idea che questa tarda teologia antica
— sia essa pagana o cristiana — veda il ludus divino quale
animazione della vita del mondo, che finisca ciog a valersi del
ludus come di una figura utile a sostenere o a giustificare una
cosmologia. E, nonostante tutto, una cosmologia obbligata, pro-
pria di una religione immedesimata in una meccanica dell’uni-
verso senza pitt un filo genuino dello spirito dell’arbitrio. Qui
la perdita della lezione originaria si fa penosamente sentire. E
un po’ triste vedere Proclo, lettore e interprete di Platone, stra-
niarsi dal messaggio del maestro fmo al punto di usufruire
della distinzione, accad fra it attendibile e non
attendibile, per configurare in quest’ultima il motivo dei matyvie
xohodpeve. v (in Timaeum 1. 39); come delusiva appare
la meditazione del pur profondo Massimo il Confessore, quando
nel Liber de ambiguis (261-62), discutendo i luoghi difficili
di Dionigi I'Areopagita e di Gregorio di Nazianzo pone sul
piano dell’ambiguita la nozione stessa di walyviov, e cerca
di spiegare il matyviov gregoriano con la pwete: divina dichia-
rata da Paolo nella I* ai Corinti, ma assimilandola all’écdéveia
umana e intendendola, nonostante ogni sforzo, sulla linea del
deficit necessario all’ermeneutica teologica.

Ora, nessun dubbio sulla naturale limitatezza della rispon-
denza del discorso umano rispetto al divino e ai suoi attributi
— per usare le stesse parole di Massimo il Confessore, ob
oupBaive. mhmote t& deiow Toig Gvdpwrnivolg — ma altro & con-
fessare L'impotenza del discorso teologico nella sua capacita di
resa dell'oggetto sublime, e altro ¢ dubitare dello strumento
stesso chiamato comunque all’ufficio, come fanno Massimo e
Proclo. Nella teologia del Deus ludens, almeno cosi come re-
sulta allusivamente delineato nel libro dei Proverbi e nelle
Leggi platoniche, il gioco non & tanto I'immagine-simbolo utile
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alla virth rappresentativa umana per dire qualcosa di Dio, quanto
la medesima definizione gerarchicamente ultima e significativa-
mente determinatrice dell’essenza della divinita. La tradizione
teologica occidentale non se la sentiva di battere questa strada,
di essere fedele a questa intuizione, e indulgeva ad una teoria
accomodatizia che & difficile riconoscere in tono con la pagina
iniziale. Solo qualche rara eccezione, che non fa storia, con-
ferma quella pagina: la meditazione aspra del monaco ortodosso
che descriveva la vita ascetica e ne disegnava la traiettoria ideale
sollecitandone Pesito nell’identificazione dell’assoluta serietd con
la liberta spirituale del gioco; o I'accenno dall’autore della Nube
dell’ignoranza (cap. 46) che ravvisava nell’abbandono al gioco
il segno migliore dell’amicizia fra I'anima e Dio’.

1T

Ma ad individuare e ad apprezzare il tema del Deus ludens
non si arriva per la via della sola tradizione teologica. Conviene
affidarsi al pit complesso, e pi significativo, quadro offerto
dalla storia religiosa, in quanto il ludus divino possa esser ve-
duto, piti che dalla sponda umana — ciot la partecipazione
realizzata liturgicamente dai fedeli — dalla parte divina, ossia
il gioco come comportamento divino, immagine riconosciuta o
iivendicata all’iniziativa del dio *.

Con cid, escludiamo un tipo d’intervento dall’alto nel senso
tradizionale del deus ex machina, nonostante che tale abban-
dono possa apparire atto non del tutto pacifico "'. E insistiamo
piuttosto su di una critica della complessa esperienza misterica.
Infatti, se & vero che il ludus sacer & o si risolve sempre in un

9 C% tuttavia una diversa tradizione ermencutica della sentenza plato-
nica circa I'iomo « trastullo in mano degli Dei». Come giustamente nota
Huizinga, op. cit., ediz. ital, p. 262 n., «le parole di Platone, riprese molte
volte in seguito, ebbero un senso oscuro in Lutero: “tutte le creature sono
larve e maschere di Dio, ediz. di Erlangen XI, p. 105 ».

10 Cfr. G. Van der Leeuw, op. cit., prg. 53.2: «ogni culto & un dramma;
la potenza & concentrata, la potenza ne & respinta; o, nella terminologia della
religione della volontd: Do viene all'uomo, ¢ T'uomo si avvicina a Dio. 11
sioco sucro (sacer Judus) rappresenta il processo di questo incontro .

1 Le indicazioni utili in questo senso ci vengono dagli studi di Max
Pohlenz, specialmente Die griechische Tragidie, Gottingen, Vandenhoeck und
Ruprecht, 1954, I, pp. 433437,
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mistero, non si pud affermare con eguale sicurezza che in ogni
ludus cosi concepito e, letteralmente, « giocato », sia possibile
ravvisare i tratti dell’iniziativa divina, tanto da intravedere il
profilo anche nascosto del Deus ludens. Tutto sta nel vedere
se e come nella storia narrata e, pitt ancora, rappresentata, del
dio, & reperibile una sua anche indiretta iniziativa, e tale ini-
ziativa & caratterizzata, anche in modo incidentale, da una com-
ponente giocosa. Sappiamo che tutte queste storie — emergano
esse dalla tradizione dionisiaco-orfica o da quella eleusina, o
vengano dagli ambiti medioorientali quali il siriano o il mesopo-
tamico o Iegiziano — sono tipologicamente riferibili ad una
vicenda di vita di morte e di resurrezione, facendo centro sulla
« passione » del Dio. Ora, sarebbe assurdo pensare ad un mo-
vimento impersonale, meccanico di queste vicende, ad una li-
turgia priva di una spinta d’avvio, ad una iniziazione senza
iniziatore; come, d’altra parte, & plausibile 'ipotesi che, ove una
storia misterica implichi una liturgia, la vicenda misterica in
quanto tale con le sue alternanze interiori insinui una naturale
nota Iud.ica ﬂ.

Certo, se le testimonianze misteriche le si considerano dal
punto di vista dell'iniziativa del Dio sommo, poco o punto spa-
zio ludico sembra che rimanga. La tradizione dionisiaco-orfica
non da eccessivo risalto a Zeus, appena chiamato in causa come
restauratore di giustizia dopo I'uccisione di Zagreus nel celebre
passo delle Dionisiache di Nonno panopolitano (v. 169 ss.), o
come iniziatore che porta la santita nel frammento 475 della
perduta tragedia euripidea I Cretesi; e analogamente, nella tra-
dizione eleusina, la figura di Zeus ha poco spicco, comparendo
quale semplice autorita conciliatrice nella contesa. Meno che
mai, poi, nelle altre tradizioni misteriche: in quella egiziana di
Osiride, ove Kronos non interviene affatto nella storia del fi-
glio, almeno a stare alla testimonianza fondamentale di Plutarco
col suo De Iside et Osiride, o in quella siriana di Adone non

2 Non in sede generale di fenomenologia misterica, ma nelP'ambito par-
ticolare dellesperienza cristiana, I'elemento ludico della liturgia & stato colto
nella sua singolare rilevanza: Vom Geist der Liturgie @ il titolo di un saggio
di Romano Guardini (Fr. in Br., Herder, 1922, ediz, ital. Brescia, Morcelliana,
1930) nel quale il V cap. & dedicato appunto alla Lizurgia come gioco. Tvi la
distinzione fra «scopo» e «senso» (la liturgia non ha uno scopo, ma un
senso) fa inclinare il secondo termine verso una caratterizzazione ludica della
dimensione liturgica (op. cit., p. 73 ss. della 3% ediz. ital.).
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proposto né garantito da alcun auctor tanto nel celebre idillio
di Teocrito quanto nell’accenno dato dalla Lisistrata aristofa-
nesca; e nemmeno in quella mitriaca, che, come & noto, nella
sua figura classica, propria del sistema mazdeo-babilonese, vede
Mithra far capo a quello Zervan Akarana, al tempo infinito,
Aldv o Saeculum la cui natura, eterna e celeste, giusta la sen-
tenza di Giamblico riportata da Proclo, sembra sfuggire a qua-
lunque indeterminatezza di carattere ludico *

Eppure, & bene su questo sfondo d’onnipotenza divina che
si disegna il gioco sacro, che vede come protagonista il dio de-
stinato alla passione e, con lui, coinvolti nel medesimo dramma,
gli avversari che spingono il loro odio u#sque ad effusionem san-
guinis e, sulla scia della vicenda, gli iniziati impegnantisi nella
essenziale ripetizione mimetica del dramma medesimo. Zagreo
adolescente & dedito al gioco — x@vog xal pépBog xad Talyvie
noqumeolyvue pijhe te xpvoea xoké mop’ ‘EomeplSuwy Myupiveny —
dice Clemente (Protreptico 2.17.2), puerilibus ludicris occu-
patus conferma Arnobio (Adv. nationes 5.19), quando i Ti-
tani gli si fanno addosso, ma con una aggressione alla sua volta
inficiata di elementi ludici, perché gli strumenti del rituale or-
fico, fra i quali lo specchio, valgono a trarre in inganno Za-
greo, a inludere lui che alla sua volta, mutando pitt volte di
aspetto, cerca di inludere i suoi persecutori, cosi come procede
il racconto delle Dionisiache. Né tanto diversamente le cose
procedono in terra egiziana, nei misteri osiriani descritti dal
De Iside et Osiride plutarchéo (cap. XIII), quando all’azione
benefica del dio, istitutore di un’amabile vita associata nel senso
giocoso affidato al canto e alla musica — Noyw pet’ Q8fig xal
Téong povowxile — corrisponde P'orditura dell’inganno da parte
del malvagio Tifone, anch’egli inteso a inludere il fratello prepa-
rando un’arca dalle misure adatte alla figura di Osiride, indi-
cendo un convito e promettendo l'arca in dono a quegli cui
Parca si attagliera perfet : dal 86hov & all’dmoo-
xéodou peté T e al 8u8bvau 8@pov da parte di Tifone, all’2ri
oV ToTapdy EEeveyxely e pedeival ... elg v ddhaooay 1'Osiride
destinato ormai alla passione totale.

5 Difficile dunque, se non_addirittura _impossibile, trovare un'affinit
fra laliv greco, o meglio eraclitto, e lalv della teologia mitriaca, Cir.
N. Tuxch, Le rcligons mistriosofiche del mondo_antico, Roma, Libreria di
Scienze e Lettere, 1923, p. 181.
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In certi casi, effettivamente questa vicenda alternata di
vita e di morte & sensibile e apprezzabile nel clima di una litur-
gia cui non @& estraneo il tema ludico. Il quale magari mala-
mente & dato di intravedere in alcune forme misteriche orien-
tali, ad esempio quelle ugaritiche, se & vero che le scoperte di
Ras Shamra ci hanno procurato un dramma completo, benché
liturgicamente piuttosto povero . Ma & abbastanza evidente in
terra egiziana, anche a prescindere dall’ancora discussa liturgia
recata da quel papiro magico intriso di ermetismo e sensibile
ad influssi mitriaci che il Dieterich pubblicd nel 1903. Non ha
forse senso esatto e diretto di gioco, s’intende di gioco dram-
matico, la parte che la madre di Osiride, Nowet, si vede asse-
gnata nella liturgia prescritta dai testi delle Piramidi (ed. Sethe
206), quella ciot di « sostituire » il dio morto e rinascente, si
da partecipare dell'uno e dell’altro momento in perfetta assimi-
lazione della vicenda esemplare del santo? Come, analogamente,
la festa di Osiride, la si segua nella grande iscrizione del tempio
di Denderah o nella variante del racconto plutarchéo del De
Iside et Osiride, assomiglia sempre pil1 ad un gioco, quando
la virtl metamorfica delle ali tese di Iside sopra il corpo dello
sposo, o l'acqua dolce attinta dal vaso aureo ed effusa sulle
spoglie di Osiride, esaltano la finctio alla risoluzione gioiosa
dell’ayventura, nell'improvviso clamore degli iniziati dinanzi al
miracolo del dio ritrovato, xpavyh Tév Tapdvinv hg edpnuévou
700 'Ogip8og (cap. XXXIX).

C’¢ ludus divino, evidentemente, quando, anche ex silentio
oltre che per verba, insorge o riaffiora Diniziativa del dio per
quelle vie che Eschilo nelle Supplici dice « desuete ed oscure »,
e con una virth di provocazione che implica una vicenda di
partecipazione agli accoliti e agli iniziati. Se insistiamo sulle te-

timoni ex parte homiy 1 — o ril —
pagine altissime, come le invocazioni al Dio o alla Dea, fra cui
(quasi inutile ricordarla) quella apuleiana dell’XI libro delle
M fosi; ma difficil individueremo I'implicito senso
ludico. Maoay fuépay =i edopooivn xotédefos, « ogni gior-

14 Nonostante il parere contratio di G. Van der Leeuw, op. cit., prg. 53,2
nota 5. Ma su tutta la questione cfr. il dotto studio di C. Virolleaud, in Syria
8 (1951), pp. 22-56, 163179 € 30 (1953), pp. 187-195.
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no tu hai fissato per la gioia » — dice il papiro di Ossirinco
(XI, 1380 Grenfell-Hunt). Ma si rimane appunto incerti fra
la predeterminazione divina che sembra, in quanto tale, esclu-
dere il motivo assolutamente libero del gioco, e I’essenza di
questo che & propria della gioia, e soprattutto della gioia co-
smica.

L’apertura del Dio si ravvisa direttamente, allora, quando
la liturgia introduce elementi rituali che danno in modo aperto
il segno dell’avvio, dell’inserimento attivo nella vicenda rituale:
ad esempio nel momento culminante del dramma eleusino, quan-
do lo jerofante, letteralmente, fa palesi le cose sacre nel senso
che il rito si empirizza al colpo di fyeiov (ricordato dal cele-
bre frammento 36 di Apollodoro), che da inizio alla corsa sa-
cra, alla ricerca della dea perduta. Da quell’istante, tutti i misti
entrano, come allo scattare di una convenzione o regola ludica,
nel vivo del dramma; tutti sono fatti, come Demetra And
(in Demetran 47), ricercatori senza pace fino al ritrovamento
della divinita scomparsa; tutti inseguono &yéhacou (ibid. 200),
senza riso, quell’ombra divina che, restituita, rendera alla sua
volta la gioia di essere e di vivere, pey’8MBiog (ibid. 485),
poiché la metrica dell’esperienza drammatica esige che il gioco
si apra e si chiuda e si riapra ancora in una vicenda non inter-
rompibile, ciclica.

E forse ancor meglio iniziativa divina appare quando la
liturgia, magari attraverso le formule, rivela I'anima umana og-
getto, destinataria della grazia divina, della non facile, ambagica
e vicissitudinaria grazia divina. ESpfiocec 8 ’Aldao Sbuwv ér
GpLoTEPR XPMVNY ... « tu troverai a sinistra della casa di Ade
una fonte... ». Non a caso rinveniamo, nella tradizione miste-
rica pilt prossima a noi, cio¢ nella tradizione orfica, un itine-
rario ludico, un gioco col suo pericolo e con le sue splendide
chances, quello che I'esile laminetta (Larm. Peteliae) fa traspa-
rire dalle sue indicazioni e dalle sue formule. Si tratta, una
volta appressatisi alla casa di Ade, di ravvisare il luogo, con-
trassegnato da una fonte e da un cipresso bianco. Questa fede
mistica sa di favola, e come ogni favola ha le sue esigenze, le
regole di comportamento rituale: guai ad avvicinarsi a quella
fonte; P'altra piuttosto, quella che riceve 'acqua fresca dal lago
di Mnemosyne, & quella buona, datrice di divino liquore. Ma
anche qui, non si procede senza prima aver dichiarato ai guar-
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diani incorruttibili la parola d’ordine che & la stessa confes-
sione di fede *. Una volta bevuta I'acqua divina, il gioco fini-
sce, poiché la santitd & ottenuta per sempre: xed 7ot ¥mevt’
&\hovar ped’ fetesowy dvéEeis. Il ludus ha come esito una si-
gnoria senza fine, qualcosa di simile al « regno eterno ».

I

E probabile poi che il /udus divino si faccia piti evidente
nel mistero cristiano. La continuazione formale della linea lu-
dica consente che liniziativa divina, emergendo da una teo-
logia dell’infinito amore, traduca la nota della xépig VmepBéh-
hovoa nella figura di un gioco divino pilt marcato ancora. Non
solo, ma il dato ormai pacifico del fatto cristiano come historia
salutis implica che la linea « evangelica » (o « kerigmatica »)
nella quale la teofania si rivendica come tale, altro non sia che
la storia stessa di Dio e, mimeticamente, quella umana, affi-
data alla sequenza alternata dei momenti della passione, della
morte e della resurrezione. La Formgeschichtliche Methode ci
ha dato, al di 1a dellindagine specifica, questo resultato '

Ora, questa sequenza, con qualche cautela, possiamo chia-
marla ludica. Il mistero cristiano & la fenomenologia della sal-
vezza, in quanto figure transitorie ma essenziali di tale feno-
menologia siano l'offerta della salute e la sua recezione, la so-
spensione provvisoria di essa e la sua restitutio — se in tali
momenti possiamo tipizzare il triduo della morte del Cristo e
della sua assenza dal mondo e la resurrezione — la chiamata alla
xowwvie perfetta nella cena, con tutta lesperienza religiosa
in quanto esperienza liturgica, e I'ulteriore continuazione, in
questo clima di communio, delle dimensioni ludiche.

15 Meglio che nella confessione di fede misterica, nel « simbolo » cristiano
appare Pelemento ludico. Nelle Origines du culte chrétien (Paris, Thoin, 1889,
p. 289 s5.) L. Duchesne ha messo in evidenza, in una col valore iniziatico del
simbolo, la qualita di regola formale onde accedere alla Chiesa: la recitazione
del simbolo, affidata tanto allelemento che chiede di entrare nella Chiesa
quanto alla parte ricevente, ne fa intendere l'uso come di « parola dPordine »,
chiave rettorica uile ¢ ansi necessaria al perfesionamento delliniazione.

0 & un lavoro di uno dei rappresentanti pit cospicui della
Farmge:cbxr/}lll:/:e Schule, G. Bertram, Topera significativa in proposito: Die
Jesu und der Chy Gttingen, 1922.
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Se guardiamo le cose a distanza riavvicinata, non sara dif-
ficile trovare la figurazione esemplare del mistero cristiano e
delle sue interne note ludiche nella vicenda tipica del Cristo
Per quanto paradossale possa apparire, & nell'umanita stessa del
Cristo, prima ancora che in quella degli uomini, che Dio ludit.
L'oblazione del Figlio & certo, nell’ortodossia cristiana, I'atto
iniziale della grazia, e il momento del battesimo & segnato in-
fatti dall’effusione dello Spirito: ma Despressione con cui il
Padre palesa la sua intentio caratterizza il dono con una confes-
sione di compiacimento che & qualcosa di pit e di diverso
dalla gioia: oltéc domwv & Gibg pou & &yamntée, dv § ed8bxmoa,
« questi & il figlio mio diletto nel quale io mi compiacqui » *
Lev8oxeiv, anzi I'ebSoxfioar indica non solo il compiacimento
dell’altissimo Iniziatore, ma la perfetta liberta in atto ab aeterno
della Sua iniziativa che qui si definisce in modo puntuale ma
che & destinata a farsi linea, ciod svolgimento e storia del mi-
stero . Infatti la vicenda di salute procede verso la resurre-
zione attraverso la passione e la morte. E la storia dell’edSo-
#ficoaw del Padre, del farsi della sua volontd, piuttosto che di
quella del Figlio. E iniziativa divina quella che fa passare la
vicenda cristiana dagli osanna dell'ingresso in Gerusalemme al-
Paporia gia cruenta della notte di Gethsémani e all’infamia della
croce; e che apre quella parentesi di tempo sacro, in sé e per sé
radicalmente negativa ma risolubile positivamente nella storia
globalmente intesa, segnata dai tre giorni del sepolcro terrestre.

Quadro ludico, questo, che si riflette nella dolorosa e gau-
diosa insieme coscienza del Cristo nei capitoli del IV evangelo,
quando l'alternanza confessata del modicum, et jam non vide-
bitis... et iterum modicum, et videbitis (XVI. 16), della veri-
fica empirica e della nascente esigenza della fede, sembra con-
cretare le regole del /udus nel comportamento del primo ed
esemplare deuteroagonista, il Figlio, dinanzi al protagonista Pa-

1 Gli seritti pur ragguardevoli sul «mistero » cristiano (K. Primm in
Ztschr. fur kath. Theol., 1937, pp. 391425 ¢ 1939, pp. 207-225 e 350-359,
O. Casel in Jabrb. fiir Liturg. Wiss., 1941, pp. 269-305) rimangono estranei
a questa tematica particolare.

18 M. 111, 17. Passo parallelo in Me. I,

19 Fbunge. & un sotisto, non un p:rfctto, indica latto compiuto senza
diretto riferimento alla situszione attuale, puntuale ed assoluto dunque ¢ con-
forme alla mens divina. La del
& affidata non allespressione verbale ma a tutta la storia di salute.
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dre. Alternanze che, drammaticamente, ossia ludicamente, ac-
quistano peso e colore dagli intervalli. Questi, da un punto di
vista psicologico, prendono il nome di dolore, di delusione, d’at-
tesa; ma in termini religiosi rispondono al motivo essenziale
della « tentazione ». E non ricordiamo tanto quella diabolica
operata nel deserto, quanto l'altra, gid «allusa» in Gethse-
mani con la richiesta pur fuggevole dell’allontanamento del ca-
lice, e puntualizzata nella voce tragica cur dereliquisti me. 11
Cristianesimo conosce e tiene per essenziale questo momento
dell’abbandono di Dio, della notte senza Dio sulla quale si esem-
plera la notte oscura dei mistici moderni. Ma non s’intenderebbe
la medesi alita del se non facesse parte di
una vicenda pitt ampia di pieni e di vuoti, nella quale ravvisiamo
limmagine cristiana del ludus divino ™,

Daltra parte — non c’@ bisogno di insistere — tutta la
historia salutis cristiana altro non & che la stessa liturgia, il me-
desimo svolgimento ludico della salvezza non puntuale, ma
drammatica. Vale la pena infatti lasciare un po’ da parte la li-
nea dell’ermeneutica teologico-giuridica legata alle nozioni del
pretium, della redemptio come riscatto letterale e del bonum
pretiosum dell’anima quale tesoro impagabile se non pel tra-
mite di quel riscatto divino. L’evento cristiano certamente si
pud « rendere » su questo piano razionale, di tecnica giuridica,
ma tale trascrizione ha senza dubbio i suoi limiti. La qualita

2 11 motivo della tentazione, o meglio della prova — melpagig — si presta
quale filo conduttore ludico della biografia del Cristo. I momenti pit impor-
tanti della vita di Gesu sono segnati dal crisma della prova. La difficile pagina
della triplice tentazione del Maligno (M. 1V e Le. IV) cosi come lofferta
del calice ¢ Pincertezza del Macstro nella notte di Gethsemani — Pater, si
possibile est, transeat a me calex iste (Mt. XXVI) — sono la punta pit alta,
perché direttamente avanzata da Dio, della prova, cio® la prova suprema. Ora,
il movimento della tentazione & per sua natura una dimensione ludica, 11 gioco
si verifica nellalternativa delle scelte, nella polivalenza delle decision, tecni-
camente nello stare alle regole di una partita somma, di importanza letteral-
mente capitale: nellepisodio della tentazione satanica, valgono le ripetute « con-
dizioni » espresse dal «se», el - el vidg € oD Deob; nellepisodio di Gethst-
mani, ancor piti fortemente dalla rinnovata condizione del «se» congiunto
con Pidea della possibilitd: el Buvoreéy tomuw.

11 discorso verte in ultima analisi sul tessuto ludico che antecede ed ac-
compagna — vero « preludio » — Levento del sactificio. E qui era nel giusto
una vena dellantica ermeneutica cristiana, quando- allineava il sacificio del
Cristo su quello di Isacco (Genesi XXII): non reale, ma sacralmente rilevante
nella intenzionalitd tanto divina quanto abramica, prefigurazione esemplare
dello spirito di obbedienza definito nel fiat voluntas tua.
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« preziosa » della vicenda incentrata sull’equazione mistero-sa-
cramento — giusta lintuizione di certe vene tutt’altro che inci-
dentali della patristica greca — implica, accanto alla dimensione
del valore, quella del gioco che esige, per esser tale, un com-
plesso di regole e Posservanza scrupolosa, « religiosa » delle
medesime, la prima delle quali & il consenso pregiudiziale sulla
posta, che rappresenta I'argomento della partita aperta da Dio
e raccolta, volenti o nolenti, da tutti gli uomini: e I'oblazione
infinita del Padre nella persona del Figlio, non pud avere cor-
rispondenza adeguata che con quellinfinito dell'uomo che &
P’anima; I'una e Paltra sospinti e consorziati nell’unica vicenda
che sinteticamente & il gioco di Dio. Certo, non ¢’¢ gioco se non
c’& pericolo: e il xehd¢ ulvBuvog cristiano passa su questo filo
esile che segna il discrimine fra salute e perdizione, fra la vit-
toria col vincitore del mondo e della morte e la perdita di que-
sta vita e dell’altra, fra Possequio al ludus divino e il sottrarsi
ad esso nella negazione o nell'indifferenza, che finiscono peral-
tro con lessere anche esse una parte, possibile, del perenne
ludus di Dio. In questo senso dovremmo leggere — o meglio
rileggere — certe pagine fondamentali della tradizione patri-
stica greca, in particolare quella serie di testimonianze che fanno
capo all’er ica di Massimo il Conf (pensi agli
Ambigua redatti sui discorsi di Gregorio di Nazianzo e ai Com-
mentaria sullo Pseudo Dionigi) o alla medesima, splendida
Mpystagogia che non a caso & l'unico organico tentativo di illu-
strazione « simbolica » della liturgia, e anche per tale suo carat-
tere ricchissimo di implicazioni ludiche *.

In effetti, la tradizione biblica aveva alla sua base un’intui-
zione profonda di questo gioco, pur non arrivando a confessare
apertamente la qualita ludica dell’apertura del divino sull'uma-
no. L’idea di patto, la Suadtiun greca e il testamentum latino,
ripropongono la qualificazione giuridica del rapporto, ma smar-
riscono tale nota se riportate al discorso originario, veterotesta-
mentario del berith, che a detta del Quell e del Behm, eruditi
dissertatori della voce Suedfixn nel repertorio del Kittel %, sem-

21 Implicazioni ludiche di una « teologia cosmica », cosl come appare dallo
studio di U. Von Balthasar, Ziirich, 1941.
2 Aadipen, in Theol. Wort. zum NT. 11, pp. 106-137.
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bra poter insinuare un senso dell’accordo cui non rimane estra-
neo il tema della convenzione in quanto assunzione non solo
di diritti e di obblighi bilaterali, ma anche di regole, ciod di
convenzioni normative del comportamento, qualcosa dunque di
assai vicino alle convenzioni ludiche.

Su questa base conviene intendere certe pagine dell’Antico
Testamento, e piti che quella del Genesi XXI — ove & narrato
quel pur autentico momento ludico divino che & il « tentato »
sacrificio di Abramo — quelle esemplari del libro di Giobbe,
specie se rivedute attraverso il commento suggestivo di Hein-
rich Junker %,

Non c’¢ neppur bisogno di ricordare come una delle pilt
alte testimonianze della Bibbia, il libro di Giobbe appunto, pren-
da l'avvio da una scommessa, continui sul filo di questa prova
sull’'uomo fra Dio e Satana, si chiuda col suggello della partita
esaurita in virth della riemergente fede di Giobbe. A nessun’al-
tra occasione religiosa, meglio che a questa, si attaglia la sen-
tenza platonica dell’'uvomo malyviov <@y detiv; e infatti, tutto
il libro della miseria umana, della sua tentazione e della sua
resistenza, della sua caduta fino alla bestemmia radicale e del
suo recupero completo, altro non & che lalternanza tipica di
un ludus divino.

Ora, vien fatto di osservare che il mistero cristiano non si
differenzia quasi per nulla dagli altri misteri (indubitabile la
sua conformita alla metrica abituale delle vicende drammati-
che), se non per questo argomento pregiudiziale, proprio della
tradizione biblica, cio¢ del ludus cosmico e — in obiecto —
antropologico, significato dal libro di Giobbe. Giobbe e la sua
avventura non sono tanto una prefigurazione di momenti cri-
stiani successivi — come & caro a tutto un tipo di apologetica —
quanto la condizione necessaria e sufficiente perché il mistero
cristiano acquisti un carattere ludico eccezionalmente profondo
e significatorio.

Le misure del ludus — da un punto di vista tipologico —
sono quelle espresse in alcune battute del celebre libro: numquid
considerasti servum meum Job, quod non sit ei similis in terra,
vir simplex et rectus, ac timens Deum, et recedens a malo....
Extende paululum manum tuam... pellem pro pelle, et cuncta

3 Jobs Leid, Streit und Sieg, Fr. in Br., Herder, 1948,
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quae habet homo dabit pro anima sua... alioquin mitte manum
tuam, et tange os eius et carnem; et tunc videbis quod in faciem
benedicat tibi... - Ecce in manu tua est....

Forse, dopo queste note, molte riserve vengono da fare sul
modo con cui leggere la sentenza liviana *: ludorum primum
initium procurandis religionibus datum. Se un senso potra es-
sere riconosciuto a questo accenno di ricerca, lo si potra fer-
mare ipotizzando nel ludus divino una figura religiosa di pro-
fonda significazione teologica e di non marginale valore sto-
riografico.

MAURILIO ADRIANT

VAL 3.



DIE KINDERTAUFE IM NEUEN TESTAMENT

Seit Karl Barth vor mehr als 20 Jahren seine Schrift iiber
« die kirchliche Lehre von der Taufe » versffentlichte, ist die
Debatte iiber die sog. Kindertaufe nicht abgerissen. Sogenannte
Kindertaufe deshalb, weil der Angriff Barths und nach ihm
vieler anderer ja gar nicht gegen die Kindertaufe geht. Gegen
die Taufe von Kindern im Alter von einigen Jahren, nach
Erlangung wenigstens eines gewissen Verstindnisses, haben sie
alle nichts einzuwenden. Was sie bestreiten, ist die Taufe des
neugeborenen Kindes, die Sduglingstaufe. Nur wenn man be-
grifflich scharf zwischen Siuglingstaufe und Kindertaufe schei-
det, wird iiberhaupt klar, wovon man spricht und woriiber
man sich streitet. Die Debatte iiber die Thesen Karl Barths
wurde zuniichst mit systematisch-theologischen und praktisch-
kirchlichen Argumenten gefithrt, schlug dann aber bald auf das
exegetische und das historische Gebiet hiniiber. Obwohl ich
selbst mehrfach in diese Debatte verwickelt gewesen bin — oder
vielleicht auch, weil ich mehrfach in diese Debatte verwickelt
gewesen bin — gedenke ich hier, so weit es irgend moglich ist,
nicht auf sie Bezug zu nehmen. Die einzige Bitte, die ich in
diesem Zusammenhang vorzutragen habe, ist die, dass die
Kenntnis meines Standpunktes im ganzen und meiner Argu-
mentation im einzelnen aus dem entnommen werden méchte,
was ich selbst zum Thema gedruckt vorgetragen habe und nicht
Verdffentlichungen, die dagegen erschienen sind. Wenn ich
selbst darin weder mich noch meinen Standpunkt noch meine
Argumentation einigermassen vollstindig wiedererkennen kann,
wie soll es dem Aussenstehenden gehen?

Mit Riicksicht darauf heisst das Thema auch « Die Kinder-
taufe im Neuen Testament » — trotz der Bedenken, die gegen
den Ausdruck bestehen. Es soll einmal danach gefragt werden,
und zwar ausschliesslich unter historisch-exegetischem Gesichts-
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punkt: was erfahren wir aus dem Neuen Testament iiber Kinder
im Bereich der christlichen Gemeinde, bzw. ihrer Vorstufe, der
sich um die Botschaft Jesu sammelnden Gemeinschaft der Gliu-
bigen? Je nachdem welches Resultat sich daraus ergibt, werden
wit nach den Siuglingen und den Kleinstkindern unter ihnen
und schliesslich nach der Taufe beider fragen. Jedoch bedarf
es vorher noch einer allgemeinen Bemerkung, die umso notiger
ist, je sicherer jemand in seinen Aussagen iiber Details der
Taufpraxis der Frithzeit ist. Wir wissen von der Taufe des
Johannes, wir wissen, dass Jesus mit ihr getauft worden ist.
Ebenso kann mit Sicherheit angenommen werden, dass eine
Reihe der Jiinger und Anhinger Jesu die Taufe des Johannes
empfangen haben. Aber nirgendwo wird in den synoptischen
Evangelien berichtet, dass Jesus oder seine Jiinger getauft
hitten. Nirgendwo lesen wir einen Bericht iiber eine Taufe oder
etwas dariiber, dass die Taufe Bedingung fiir den Eintritt in
die Nachfolge Jesu sei; der Anruf Jesu macht zum Jiinger, seine
Predigt erweckt neue Gliubige. Wenn wir im Johannesevan-
gelium 3,22 die Feststellung finden, Jesus habe getauft, und
zwar viele, so wird diese Aussage durch die von 4,1 aufgehoben,
dass nicht Jesus selbst getauft habe, sondern seine Jiinger und
durch das Faktum, dass im Johannesevangelium ebenso wenig
ein Bericht iiber Taufen Jesu oder der Jiinger zu finden ist
wie bei den Synoptikern. Erst die Urgemeinde hat die Taufe
als Aufnahmebedingung in die Gemeinde mit Sicherheit gekannt
und geiibt. Nicht nur die Apostelgeschichte berichtet davon,
sondern auch die Briefe des Paulus setzen sie voraus. Allerdings
wird sie nie in den Paulusbriefen zum eigentlichen Thema,
ebenso wie Paulus die Spendung der Taufe als fiir sein Amt
sekundiir angesehen hat: « Christus hat mich nicht gesandt zu
taufen, sondern das Evangelium zu verkiindigen » (1. Kor.
1,17

Eine Gruppe von Aussagen des Neuen Testaments konnen
wir vielleicht mit wenigen Sitzen vorweg behandeln. Ich meine
die sogenannten « Oikos »-Stellen, in denen gesagt wird, dass
jemand und « sein ganzes Haus » getauft wurde. Fiinf Berichte
sind es, die hier besonders in Betracht kommen. Sie sind in der
letzten Zeit viel und manchmal mit Scharfsinn diskutiert wor-
den. Ein linker Fliigel hat sich herausgebildet, der meint, man
konne bei allen fiinf Berichten davon ausgehen, dass bei diesen
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Taufen Kinder oder gar Siuglinge mit Sicherheit nicht einbe-
zogen wurden, weil es sie in diesem “Oikos” nicht gab. Eine
mittlere Gruppe ging nicht ganz so weit. Ein rechter Fligel
meinte zunichst, sie mit zwi der Sicherheit einschli zZu
konnen. Aber selbst Jeremias, einer der exponiertesten Ver-
treter dieses rechten Fliigels (« rechts » ist hier lokal gemeint),
hat zuletzt erklirt: « Genug! In keinem einzigen Fall sagt uns
— leider! — das NT. Genaueres iiber die Zusammensetzung
eines der sich dem christlichen Glauben anschliessenden
“Hauser” » (Nochmals: Die Anfinge der Kindertaufe, Miin-
chen 1962, S. 12). Wenn man dazu nimmt, dass niemand meht
— Jeremias eingeschlossen — von einer « oikos-Formel »
spricht, die automatisch Kinder mitumfasse, ja besonders auf
Kinder gerichtet sei, so brauchen wir hier wohl von den “Héu-
sern” nicht weiter zu sprechen. “oikos” ist neutral, es kann
Kinder einschliessen — aber das setzt voraus, dass welche im
Hause vorhanden sind, und das gerade steht in Frage.

Bleiben wir bei den Kindern, die im Neuen Testament
wirklich vorkommen. Allerdings ist die Ausbeute erstaunlich
mager, wenn wir nach Kindern im Bereich der sich um Jesus
sammelnden Glidubigen und der christlichen Gemeinden fragen.
Jesus vergleicht die Menschen seiner Zeit mit Kindern, die auf
der Agora sitzen und ihre Spiele spielen (Matth. 10,16 = Luk.
7,32). Paulus spricht davon, dass er den Korinthern wie Kin-
dern die christliche Lehre als Milch und nicht als feste Speise
gereicht habe (1. Kor. 3,1f). Er ermahnt sie, sich nicht im
Verstehen sondern in Bezug auf das Bose wie kleine Kinder
zu verhalten (1. Kor. 3,1) u.a.m. Gott hat Christus Kinder
gegeben, sagt der Hebriderbrief (2,13f), oft wird im Neuen
Testament von Kindern der Verheissung, des Zorns usw. ge-
sprochen, aber das ist entweder blosser Vergleich oder direkt an
Erwachsene gerichtet. Joh. 21,5 spricht der Auferstandene die
Jiinger als mawdtoe an, Paulus gebraucht Gal. 4,19 die Anrede
wéxve, der 1. Johannesbrief verwendet vor allem <exvia, aber
auch mudte: als Anrede (im ganzen neun Mal, wer meint 1. Joh.
2,12-14 sei von richtigen Kindern die Rede, befindet sich im
Irrtum). In allen Fillen handelt es sich nicht um konkrete
Kinder im christlichen Bereich. Bei der Speisung der 4.000 und
der 5.000 sind offensxchr_hch auch Kinder mit ihren Miittern
dabeig: 4 nach Matthius; Lukas und Markus
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wissen nur von Minnern zu berichten. Aber diese Kinder wird
man ebenso zogern, zur Gemeinde zu rechnen, wie die Kinder,
die Jesus nach der Tempelreinigung ihr Hosianna zurufen
(Matth. 21,16). Worte Jesu wie die Matth. 10,37 par und
Mark. 10,29f par, dass man um seinetwillen auch Familie und
Kinder aufzugeben bereit sein miisse, helfen uns bei unserer
Suche nicht weiter. Das gilt auch fiir eine ganze Reihe von
Perikopen in den Evangelien, von denen wir eine solche Hilfe
beinahe automatisch erwarten. Der sog. reiche Jiingling in
Mark. 10,17-22 par ist im Text ganz ohne Altersangabe, man
wird noch nicht mal mit Sicherheit sagen kdnnen, ob er ein
junger Mann war. Die Perikope von der Sadduzierfrage Mark.
12,19 redet zwar immer wieder von Kindern, aber nur von
solchen, die nicht geboren werden. Der Jiingling von Nain
Luk. 7,11-17 ist eben ein Jiingling (veavioxoc) und kein Kind
mehr, abgesehen davon, dass er reines Objekt ist, iiber seine
wie seiner Mutter Haltung zu Jesus wird kein Wort gesagt.
Anders scheint es nur bei drei Berichten: der Heilung bzw.
Erweckung des Sohnes des Hauptmanns von Kapernaum, der
Tochter der Syrophonizierin und der Tochter des Jairus. In
allen drei Fillen wird vom Glauben des Vaters bzw. der Mutter
gesprochen, dem Glauben doch unumstritten daran, dass Jesus
die erbetene Wundertat vollbringen konne. Aber ob der Sohn
des Hauptmanns von Kapernaum nicht eigentlich ein Knecht
war (8o0hog Luk. 7,2.10), ist noch sehr die Frage. Die Tochter
der Syrophonizierin (duydtpwov nur Mark. 7,25 und 7,30
moublov, sonst duydrne) ist altersmissig nicht sicher als Kind
festlegbar - duydrpuov ist im Sprachgebrauch der Koine, welche
die Verkleinerungsformen liebt, nicht mehr als duyédne und
altersmissig neutral. Und selbst die Tochter des Jairus, von
der doch Mark. 5,42 und Luk. 8,42 gesagt wird, dass sie
12 bzw. etwa 12 Jahre alt war, befindet sich nach rabbinischer
Vorstellung damit am Rande des Kindesalters. Nur bis zum
Alter von 11 Jahren und 1 Tag ist ein Midchen als Kind
anzusehen, von 12 bis 12 1/2 Jahren ist es eine Jungfrau
(na®ra), von etwa 12 1/2 Jahren an gilt es als heiratsfihig
(Strack-Billerbeck II, 10). Aber selbst wenn sie und die beiden
anderen Geheilten Kinder gewesen sein sollten, bleibt doch
die Frage, ob wir uns mit den eben besprochenen Berichten im
Bereich der (spiteren) christlichen Gemeinde befinden und ob
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die Berichte iiberhaupt in diese Richtung hin interpretiert wet-
den diirfen. Dass von einer Taufe aller drei nichts verlautet,
versteht sich, wird doch in allen drei Wunderberichten nichts
iiber die Haltung derer gesagt, an denen das Wunder geschicht,
geschweige denn iiber ihren Glauben vor und nach dem Wun-
derereignis.

Damit sind wir am Ende unserer Suche nach christlichen
Kindern in der Friihzeit des Christentums. Dass ich die in
Bethlehem ermordeten Kinder nicht genannt habe, wird hoffent-
lich niemand veriibeln, dass die Berichte der Evangelien iiber
Geburt und Kindheit Johannes des Tiufers und Jesu hier nicht
in Betracht kommen, versteht sich. Jedenfalls haben wir ent-
weder gar keine von den von uns gesuchten Kindern getroffen,
oder wenn man optimistisch sein will, eines oder zwei, aber
auch diese waren in ihrer Personlichkeit und in ihren Lebensum-
stinden nicht konkret fassbar. Damit soll nun nicht gesagt sein,
dass es in den christlichen Familien der Frithzeit keine Kinder
gegeben habe. Aber nur ganz gelegentlich und beildufig horen
wir von ihnen. Apg. 21,21 spricht von Kindern der Juden-
christen in der Diaspora, 1. Kor. 7,14 — worauf wir noch
besonders eingehen miissen — #ussert sich Paulus iiber die
Kinder in christlich- heidnischen Mischehen. Aber nur Apg. 21,5
begegnen uns diese Kinder wirklich. Bei der Abreise aus Tyrus
werden Paulus und seine Begleiter von der ganzen Gemeinde
zum Schiff geleitet obv yuvarkl xab téxvorg.

Das einzige Mal, wo uns Kinder aus christlichen Familien
in einer Erzihlung 1 leibhaftig reten, da tun
sie es als Schemen, beiliufig neben ihren Miittern erwihnt.
Das ist charakteristisch. Kinder in christlichen Familien spielen
im Neuen Testament in der Frithzeit absolut keine Rolle. Es
wird von ihnen nicht berichtet, sie werden nicht einmal an-
geredet, nur nebenbei werden sie erwihnt. Erst in der spiteren
Zeit #ndert sich das. Der Kolosserbrief und der Epheserbrief
machen den Anfang damit. Im Kolosserbrief geschieht das noch
zogernd: 3,20f heisst es, die Kinder sollten ihren Eltern ge-
horchen und die Viter sollten sie nicht durch Strenge scheu
machen. Der Epheserbrief baut darauf auf und fiigt 6,1-4 eine
theologische Begriindung hinzu, wie die Mahnung an die Viter,
die Kinder in der Zucht und Vermahnung des Herrn aufzu-
ziehen. Erst in den Pastoralbriefen zeigt sich ein vollig anderes
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Bild als sonst in den Schriften des Neuen Testaments. Das
erkléirt sich zum Teil aus dem Charakter der Pastoralbriefe als
Gemeindeordnung, ist ganz zu verstehen aber nur aus der
spiten Entstehung dieser Briefe, wie ein Blick in die Aposto-
lischen Viter bestitigt. In den Pastoralbriefen ist fiir die kirch-
lichen Amtstriiger aller Stufen als eine der Voraussetzungen
fiir ihr Amt jedenfalls gefordert, dass sie ihre Kinder in Zucht
halten und gut fiir sie sorgen (1. Tim. 3,4.12; Tit. 1,6). Die
Witwen sollen sich der eigenen Kinder oder Enkel (1. Tim.
5,4) wie der Kindererziehung als solcher besonders annehmen
(1. Tim. 5,10). Jiingere Witwen werden direkt angewiesen,
zu heiraten und Kinder zu gebiren (1. Tim. 5,14), wie Frauen
ihr Heil iiberhaupt darin finden, Kinder zur Welt zu bringen,
vorausgesetzt, dass diese Kinder (oder die Frauen) in Sittsam-
keit an Glaube, Liebe und Heiligung festhalten (1. Tim. 2,15).
In der Zeit der Pastoralbriefe findet das Kind in der christlichen
Familie anscheinend eine ganz andere Beachtung als in der Ge-
meinde der Frithzeit, wenigstens soweit uns die literarischen
Zeugnisse ein Urteil erlauben.

Allerdings gibt es nun eine — bisher nicht besprochene —-
Gruppe von Zeugnissen, die damit zwar nicht im Widerspruch
stehen, es aber doch auf entscheidende Weise erginzen. Als
erstes Zeugnis ist Matth. 21,15 wichtig. Als die Kinder Jesus
nach der Tempelreinigung ihr “Hosianna dem Sohne Davids”
zurufen, werden die Hohenpriester und die Schriftgelehrten
unwillig. Aber Jesus antwortet ihnen mit dem Psalmenwort:
« Aus dem Munde der Unmiindigen vnriwv und Siuglinge
Ihalévrwy hast du Lob zubereitet ». Hier scheint den wfimuou
eine besondere Stellung zugewiesen, heisst es doch ganz #hnlich
Matth. 11,25 = Luk. 10,21: dass von Gott den Weisen und
Klugen die Erkenntnis der Botschaft Jesu verborgen, den
v aber offenbart sei. Zwei bei allen Synoptikern begegnende
Perikopen geben weitere Auskunft: die iiber den Rangstreit
der Jiinger (Mark. 9,33-37 par) und die iiber die Segnung
der Kinder (Mark. 10, 13-16 par). Beim Rangstreit der
Jiinger stellt Jesus ein Kind (moudiov) in die Mitte (bei
Markus heisst es 9,36 zusitzlich, dass er es in die Arme ge-
schlossen habe) und erkldrt, wer eines dieser Kinder in seinem
Namen aufnehme, nehme ihn auf. Das will zunichst noch nichts
Entscheidendes bedeuten, denn Matth. 10,40 wird etwa das
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Gleiche von den Jiingern gesagt. Aber bei Matthius ist die
Perikope durch den Zusatz erweitert (18,3f): Wenn ihr nicht
umkehrt und werdet wie die Kinder (t¢ 7& moudler) werdet
ihr nicht in die Baculeln @y odpoviv kommen. Und es wird
noch hinzugefiigt, dass der Grdsste hier der sei, der sich wie
dieses Kind demiitige, und dadurch der Aussage etwas von
ihrer Absolutheit genommen. Aber bei der Segnung der Kinder
heisst es mit aller Klarheit und Direktheit von den mawla: v
Yo TowdTwy oty N Baouhele Tiv odpaviv (so bei Matth.
19,14; Mark. 10,14 und Luk. 18,16 wandeln ab: Bactlelo
700 deol). Und weiter wird bei Markus und Lukas erklirt (fiir
Matthius tritt moglicherweise 18,3 dafiir ein), daf nur der in die
Baoukele eingehen kinne, der sie ¢¢ maudlov annehme. Natiirlich
ist zu beriicksichtigen, dass es heisst: T6v Towdtwy, tg Tardloy
und nicht direkt von « Kind » geredet wird. Aber es wird ja zu
Erwachsenen gesprochen, so ist keine andere Redeform als die
des Vergleiches mdglich und das Kind gibt in jedem Fall das
tertium comparationis ab. Den Kindern — dass es Kleinkinder
sind, hebt Lukas noch dadurch hervor, dass er 18,15 mousla
durch Beéon ersetzt — bzw. denen, die so sind wie sie — wird
bei den Synoptikern der Heilsbesitz jedenfalls ohne Einschrin-
kung zugesprochen, die Handauflegung ist ausserdem nicht
Voraussetzung fiir die Aussage, sondern folgt ihr hinterher.
Wie die Kirche des 2. Jahrhunderts sie verstanden hat, zeigt
eine ganze Rexhe o Zeugnissen, dass auch die der Entstehung

der Evang ichzeitige Gemeinde sie so verstanden hat,
scheint mir sicher. Dass fiir Jesus selbst die vnmétne oder das
Ov éavtéy die Vor g fiir seine Aussage war, ist

eine andere Sache. Dass fiir das Ereignis selbst ebenso wie fiir
den Bericht der Synoptiker die Kinder- oder gar die Sduglings-
taufe eingeschlossen oder vorausgesetzt sei, ist zu beweisen
jedenfalls unméglich, wie die bisherigen Bemiihungen darum
deutlich gezeigt haben.

Vor den Bericht der Synoptiker fithrt uns noch die Aussage
des Paulus in 1. Kor. 7,14 iiber die Kinder: viv 8¢ éyué 2omw.
Paulus spricht hier von Kindern aus Ehen zwischen Christen
und Heiden, dass fiir Kinder aus rein christlichen Ehen das
Gleiche, und zwar wenn moglich noch in verstirktem Masse
gilt, versteht sich. Dass fiir die Aussage, die Kinder seien &yu,
ihre Taufe nicht Voraussetzung ist, versteht sich ebenfalls.
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Paulus deutet das nicht einmal an. Angesichts des fortdauernden
heidnischen Bekenntnisses des einen Ehepartners, welches die
Zustimmung zur Aufnahme der Kinder durch die Taufe in den
Gemeindebestand durchaus nicht immer als gegeben erscheinen
ldsst, miisste er davon reden, wenn das Getauftsein Vorausset-
zung fiir die éywc—FEigenschaft wire. Aber was mein Paulus,
wenn er die Kinder aus christlich-heidnischen Mischehen (und
dementsprechend auch die Kinder aus rein christlichen Ehen)
als éyw bezeichnet? Eine Fiille von Deutungen ist von den
Exegeten versucht worden. Einer von ihnen erklirt, wie mir
scheint mit Recht, es werde « die Verlegenheit der Exegeten
gegeniiber der Frage des Heiligkeitsverstindnisses in 1. Kor.
7,14 nicht selten in den verschwimmenden Formulierungen
deutlich, mit denen sie die Aussagen umschreiben ». Ich mochte
zu den bisherigen Versuchen einen neuen hinzufiigen und
vorschlagen: beim Wortlaut zu bleiben und den Gebrauch und
die Bedeutung von éytog und éyiéew in den Korintherbriefen
anzusehen. Beschrinkt man sich auf sie, ist die Gefahr
der Unschirfe vermieden. Denn aus dem Gebrauch der
Worte in den beiden Briefen muf sich ergeben, wie die
Gemeinde sie verstand. &ywiGew begegnet im 1. Kor. vier-
mal (im 2. Kor. gar nicht), ausserdem nur noch Rém. 15,16
(fywaopévn & mveduasy éyly), Eph. 5,26 und dreimal in den
Pastoralbriefen. 1. Kor. 1,2 spricht von den fywaouévo &v
Xopwot® 'Inool als Parallele zu dem unmittelbar nachfolgenden
xdnToig drylow, 1. Kor. 6,11 erklirt, dass zwar einige der Ge-
meindeglieder zu der Kategorie der 6,9f aufgezihlten schweren
Siinder gehort haben, sie seien aber durch den Namen Christi
und den Geist Gottes abgewaschen, geheiligt, gerecht gemacht.
Die beiden anderen Stellen sind die unseres Textes 7,14, in dem
erklirt wird, dass der ungliubige Mann durch eine christliche
Frau, die ungldubige Frau durch einen christlichen Mann gehei-
ligt ist. éytog begegnet in den Korintherbriefen sehr viel hiufi-
ger: im 1. Kor. zwolfmal, im 2. Kor. achtmal. Vier von
diesen zwanzig Stellen konnen gleich ausgeschieden werden,
weil hier vom heiligen Geist die Rede ist, zwei weitere, weil sie
vom heiligen Kuss der Christen sprechen. Von den verbleiben-
den vierzehn Stellen ist eine, 1. Kor. 7,34, allgemeinen Charak-
ters: die unverheiratete Frau und die Jungfrau sorgen dafiir,
dass sie heilig seien an Leib und Geist. Alle anderen dreizehn
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Stellen haben dieselbe Bedeutung, sie reden von den Christen
selbst. Immer éyiou als Synonym fiir die Christen gebraucht:
L. Kor. 1,2 spricht von den ®Mwoic dylow, 3,17 davon, dass
das Haus Gottes heilig sei oitwég &ome dueic, 6,1 macht Paulus
es einigen Gemeindegliedern zum Vorwurf, dass sie bei Streitig-
keiten ihr Urteil nicht bei den éytou holen etc. Auch im 2. Kor.
ist das Bild nicht anders: 1,1 griissen Paulus und Timotheus die
éxxhnoto in Korinth obv woig &ytow néow, 8,4 und 9,1 sprechen
von der Kollekte el wolg éytovg etc.

Wenn man dieses Stellenmaterial voll in Betracht zieht,
bleibt doch wohl keine andere Moglichkeit, als die Aussage
in 1. Kor. 7,14, dass die Kinder dyw seien, sehr viel priziser
und massiver aufzufassen, als das gewdhnlich geschieht. Natiir-
lich zogert man, zu iibersetzen: nun aber sind sie Christen,
gehoren sie zur Gemeinde. Aber ich sehe eigentlich keinen
Ausweg, als hier die Zugehtrigkeit — und zwar die uneinge-
schrinkte Zugehorigkeit — der Kinder aus den von Paulus
behandelten Ehen zum christlichen Heiligkeitsbereich ausge-
sprochen zu finden. Wenn dem so wire, wiirde natiitlich auch
die zweimalige Aussage des fiylaotor iiber den ungliubigen
Ehegatten ausserordentlich an Stirke gewinnen. Er hat durch
den Eintritt des anderen Ehepartners in den christlichen Heilig-
keitsbereich, dadurch, dass dieser &ytog geworden ist, Anteil
daran bekommen, er ist geheiligt worden — ohne allerdings
schon dyiog zu sein, was jedoch als Ziel vor ihm liegt. Denn
Paulus sieht, was man stirker beriicksichtigen muss, als es oft
geschieht, das Ziel der Ehe doch in der Rettung des nichtchristli-
chen Eheteils, 7,16. Wenn er die Scheidung will, soll der andere
ihn jedoch gehen lassen, denn damit ist klar, dass eine endgiil-
tige Rettung aussichtslos ist. g

Ehe wir weitere Folgerungen ziehen, wird es zweckmissig
sein, die Aussagen der Zeit nach Paulus ins Auge zu fassen,
welche in der Nachfolge der Aussage des Paulus wie der vorhin
diskutierten Synoptikerstellen zu stehen scheinen. Was finden
wir hier an Nachrichten iiber die Stellung und Wertung der
Kleinkinder? Der 1. Petrusbrief ist der ilteste in Betracht kom-
mende Text. Hier werden 2,2 die eben geborenen Kinder
(épvyévwnra Bpéom) den Christen als Vorbild dargestellt, die
aufgefordert werden, ihre Siinden abzulegen und so wie sie nach
der geistigen unverfilschten Milch zu verlangen. Im Barna-
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basbrief heisst es 6,11, dass Christus die Christen in der Ver-
gebung der Siinden erneuere, so als ob sie zum zweiten Mal
geboren wiirden. Fiir sie gilt jetzt dg moudlwy Exew v duyhy.
Der Hirte des Hermas erklirt, dass die kleinen Kinder (viimo)
die Schlechtigkeit nicht kennen, welche das Leben der Menschen
zerstort (27; Mand. II, 1). Zu den verschiedenen Bildern,
mit welchen hier der Zustand der Kirche versinnbildlicht wird,
gehort das von den 12 Bergen (78, Sim. IX, 1). Von einem
hohen Berg in Arkadien sicht Hermas eine grosse Ebene und
rings um sie herum zw&dlf Berge, von denen jeder ein anderes
Aussehen hat. Der erste ist ganz schwarz, der zweite ganz kahl
ohne Pflanzenwuchs, der dritte voller Disteln usw. Der zehnte
Berg ist mit hohen Biumen bewachsen, in ihrem Schatten
lagern viele Schafe, auf dem elften Berg stehen fruchttragende
Biume, der zwolfte schliesslich ist ganz weiss, sein Anblick
stimmt frohlich, denn- er ist edmpeméorarov. Ausfithrlich werden
dann die einzelnen Berge gedeutet. Zum ersten gehorten die
abtriinnigen Christen, die Gottesldsterer, zum zweiten die
Heuchler und Lehrer der Schlechtigkeit usw. (96, Sim. IX, 19).
So geht es weiter. Der zehnte Berg versinnbildlicht die Bischofe
und die Christen, welche anderen immer ihre Unterstiitzung
zuteil werden liessen (104, Sim. IX, 27), und der elfte die
Mirtyrer (105, Sim. IX, 28). Mit dem zwdlften Berg sind die
Christen gemeint, welche noch hoher stehen als die Mirtyrer.
Sie sind ¢ vimue Beéon, wie die unschuldigen neugeborenen
Kinder, in deren Herz keine Schlechtigkeit aufsteigt und die nie
erkannt haben, was Schlechtigkeit ist. Sie sind immer & vnmué-
w7 geblieben (196,1; Sim. IX, 29,1) und werden sogleich
in das Reich Gottes eingehen, weil sie alle Tage ihres Lebens
& vnmuétnre zugebracht haben (106,2; Sim. IX, 29,2). Her-
mas und alle Christen werden ermahnt, es ihnen gleichzutun
und zu werden 6 té Bpéon. Denn alle Boéon ¥v8okd éotu Tapd
76 ded xal wpdva map’ adtd (106,3; Sim. IX, 29,3). Das ist
etwa um das Jahr 150 geschrieben und an Eindeutigkeit der
Aussage wohl nicht zu iibertreffen. Bei den Apologeten horen
wir von Aristides, dass die Christen, wenn ein Kleinstkind
(vfimov) stitbt, Gott besonders danken, 8t &vappérnroy
&nfiMev (Pap. Brit. Mus. 2486, Milne S. 76). Athenagoras
erkliirt in de resurrectione mortuorum 14 schliesslich, dass ganz
kleine Kinder bei der Auferstehung nicht gerichtet werden.

3
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Damit sind wir bereits in der Zeit um 180, der Ring wird
geschlossen von Tertullian, der um 200 in seiner Schrift de
baptismo (18,5) dagegen polemisiert, dass die Siuglinge zur
Taufe gebracht werden, welche die innocens aetas nicht ndtig
habe.

Auch nachher noch ist man der Meinung, dass Siuglinge
und Kleinstkinder keine eigene, faktische Siindenschuld auf
sich geladen haben, aber sie haben von Geburt, von ihren Eltern
her, Unreinheit an sich. Wo man so denkt, fordert man die
Taufe der Siuglinge, wie wir es mit aller Bestimmtheit bei
Cyprian um 250 in Nordafrika horen. Schon um 200 scheint
die Siuglingstaufe in Nordafrika sich auszubreiten; was Ter-
tullian gegen sie vorbringt, klingt ganz nach einem Kampf gegen
Nicht-Aufhaltbares. Origenes erkirt zwar, die Siuglingstaufe
sei apostolische Tradition. Aber das Beispiel Nordafrikas wie
das der Kirchenordnung Hippolyts in Rom — beide mit Ori-
genes gleichzeitig — zeigen uns, dass das nicht der Fall ist.
Niemand sonst behauptet die apostolische Tradition der Sdug-
lingstaufe, vielmehr weisen alle Nachrichten, die wir sonst
besitzen, in die entgegengesetzte Richtung. Denn iiberall da,
wo wir Taufliturgien oder Anweisungen fiir die Spendung der
Taufe haben, schliessen diese Siuglinge und Kleinstkinder
beinahe automatisch aus. Es ist ja auch bezeichnend, dass die
Taufliturgie auf den Erwachsenen zugeschnitten ist — oder
entgegenkommender formuliert: auf jemanden, der selbst Rede
und Antwort stehen und selbst handeln kann, also mindestens
cine gewisse Reihe von Lebensjahren hinter sich gebracht hat.
Siuglinge sind hier nur mit Hilfe des Instituts der Paten unter-
zubringen. Die Kirchenordnung Hippolyts baut sie ein — da-
mals werden eben schon Siuglinge getauft —, setzt aber ebenso
voraus, dass Kinder da sind, die selbst antworten konnen. Und
das diirfte dem Normalzustand entsprochen haben.

Im dritten Jahrhundert begegnet uns zum ersten Mal li-
terarisch fassbar die Forderung der Siuglingstaufe, das ist ein
nur durch neue Funde zu widerlegendes Faktum. Sie kann
kirchliche Vorschrift werden, wie es nach Cyprians Ausserung
fiir Nordafrika scheint, sie kann die seltene Ausnahme sein,
wie im syrischen Kirchengebiet, wo man noch im vierten
Jahrhundert die Auffassung von der Siindlosigkeit der Kinder
mit Nachdruck vertritt. Sehr lange hat die Siuglingstaufe ge-
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braucht, bis sie sich endgiiltig und vollstindig in der Kirche
durchsetzte. Augustin, der dann Entscheidendes dafiir getan
hat, ist ein Beispiel dafiir. Seine Mutter ist iiberzeugte Christin,
der heidnische Vater legt ihr nichts in den Weg. Unmittelbar
nach seiner Geburt (iam inde ab utero matris meae) wurde
er «mit dem Zeichen des Kreuzes gesegnet und mit seinem
Salz gereinigt », d.h. in den Stand der Katechumenen aufgenom-
men, nicht jedoch getauft. Als er wenige Jahre spiter schwer
erkrankt, werden alle Vorbereitungen zur Taufe getroffen (das
ist charakteristisch, wie die Inschriften oft genug zeigen: bei
Todesgefahr erfolgte die Nottaufe). Aber die Krankheit geht
vorbei, die Taufe wird aufgeschoben (alles in Conf. I, 11), sie
erfolgt schliesslich erst im Alter von 32 Jahren. Selbst in der
Mitte des vierten Jahrhunderts ist die Siuglingstaufe zwar
iiberall zu finden, aber keineswegs die Regel. Dass Gregor von
Nazianz, weitberithmter Theologe und Bischof von Konstanti-
nopel, 381 offiziell (Or. 40,48) den Ratschlag geben kann, die
Kinder im Alter von etwa 3 Jahren zu taufen, zeigt den da-
maligen Stand der Dinge. In diesem Alter, sagt Gregor, seien
die Kinder nicht nur in der Lage, die Tauffragen selbst zu
beantworten, sondern auch das Christentum bis zu einem gewis-
sen Grade zu verstehen. All das ist nur erklirbar unter der
Voraussetzung, dass die Kirche der Frithzeit die Kinder eben
nicht, mindestens nicht bei der Geburt taufte.

Damit das bisher gezeichnete Bild vollstindig werde, ist
noch von einer Voraussetzung sprechen, von der noch iiber-
haupt nicht die Rede gewesen ist, obwohl ihr grundlegende
Bedeutung zukommt, nimlich von der Naherwartung der Frith-
zeit. Erst durch die Naherwartung bekommt die Vorstellung
von der Siindlosigkeit der Kleinstkinder die, wenn man sich
so ausdriicken kann, « taufverhindernde » Wirkung. Nur wenn
die Baculeia Tob deod entweder schon da ist oder tiglich,
ja stiindlich anbrechen kann, braucht man die siindlosen Kleinst-
kinder nicht zu taufen, weil sie direkt ins Reich Gottes ein-
gehen. Je mehr diese Naherwartung nachlisst oder gar zwei-
felhaft wird, umso fragwiirdiger wird die Taufunterlassung
bei den Neugeborenen. Auch wenn die Naherwartung uner-
schiittert ist, erhebt sich die Frage nach der Notwendigkeit der
Taufe der Kinder, sobald diese Kinder lter werden und die
urspriingliche Reinheit verloren geht. Dass man demgegeniiber
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nicht blind war, zeigt uns das Beispiel Tertullians, der in seiner
Schrift de anima ausfiihrliche Betrachtungen dariiber angestellt
hat und sogar den Zeitpunkt dafiir berechnet hat, nimlich den
Beginn der Pubertit. Das erste, was man tat, als die Kinder in
christlichen Ehen heranwuchsen, ohne dass die Parusie sie
direkt aus dem bisher siindlosen Leben in das Reich Gottes
hinwegnahm, war, dass man der Unterrichtung dieser Kinder
verstirkte Aufmerksamkeit schenkte und so, etwas wie einen
Katechumenenunterricht auch fiir sie einrichtete. Die Pastoral-
briefe gehoren in diese Epoche ebenso wie der 1. Klemensbrief,
der Barnabasbrief, der Polykarpbrief u.a.m., die uns alle zeigen,
wie frith die Gemeinde um einen geordneten Unterricht fiir
ihre Kinder besorgt war. Irgendwann taufte man dann die heran-
gewachsenen Kinder, die sich je linger je mehr dem sich ausbil-
denden Stand der Katachumenen anglichen. Je mehr nun die
Naherwartung nachliess und von dem Augenblick an, wo die
Ut von der Siindlosigkeit des neugeborenen Kindes
aufzuhdren begann, ist dem Prinzip nach die Forderung nach
der Siuglingstaufe da, die Anfiinge einer solchen Praxis werden
dann nicht mehr lange auf sich haben warten lassen.

‘Wann das vor sich ging, ist schwer zu sagen. Um 170/160
kann man vielleicht den Anfang der Entwicklung zur Siuglings-
taufe hin ansetzen. Dass sie aus der Kindertaufe hervorgeht,
ist nach dem Vorgetragenen besonders zu begriinden wohl
nicht ndtig. Wann diese Kindertaufe beginnt, dariiber sind eben-
falls nur Hypothesen miglich, weil die Quellen schweigen.
Vielleicht kann man bis an den Anfang des 2. Jahrhunderts
zuriickgehen. Natiirlich muss man dabei beriicksichtigen, dass
die Entwicklung in den verschiedenen Kirchengebieten in beiden
Fillen durchaus nicht uniform war, sie vollzog sich sicher auf
verschiedene Art und Weise und mit verschiedener Schnellig-
keit. Mindestens in Afrika scheint die Siuglingstaufe um 200
nicht mehr in den ersten Anfingen zu stehen, das ist das ein-
zige, was sich mit Sicherheit sagen ldsst.

Aber, und mit dieser Frage mochte ich schliessen: was
bedeutet es fiir unsere Taufpraxis heute, wenn es mit der Ent-
wicklung der Siuglings- und der Kindertaufe in der Frithzeit
so steht, wie hier dargestellt? Sind danach die im Recht, welche
die Taufe der Kinder bei der Geburt ablehnen und sie auf
einen spiteren Zeitpunkt verschieben? Ich wiirde diese Fol-
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gerung so nicht ziehen, sondern meinen, dass man, wenn man
in der Frage der Kindertaufe schriftgemiss handeln will, sich
nicht an die neutestamentliche Taufpraxis, sondern an die

liche Tauflehre hli muss. Und danach
wire, denken wir an die Aussage des Paulus von der Verfallen-
heit der Menschen an die Siinde von Adam an, die einzig mog-
liche Losung die Taufe des Kindes unmittelbar nach der
Geburt. Das Argument dafiir hat schon Cyprian formuliert: quod
neminem putamus a gratia consequenda inpediendum esse (ep.
64,5,1). Die Taufpraxis der Friihkirche kann von uns nicht
iibernommen werden, denn wir verfiigen nicht iiber deren Vor-
aussetzungen: Jesus rief in Vollmacht in die Nachfolge, ohne
zu taufen. Die Urgemeinde taufte Erwachsene, bei der Hand-
auflegung kam als Geistausweis das Zungenreden auf den
Getauften. Damals und spiter verzichtete man auf die Taufe
der Kinder, denn man erwartete die Wiederkunft des Herrn in
unmittelbarer Nihe und meinte, die siindlosen Kinder wiirden
direkt in sein Reich eingehen. In dem Augenblick, wo diese Vor-
aussetzungen nicht mehr bestanden, ging man im Prinzip zur
Siuglingstaufe iiber, die dann im Laufe der Zeit auch zur all-
gemeinen Praxis wurde. Wir stehen nicht nur in dieser Tra-
dition, sondern sie entspricht auch genau unserer Situation.
Wer die Siuglingstaufe ablehnt, kann damit fiir sich nicht
unmittelbaren Anschluss an die Schrift behaupten. Denn er will
die Praxis ihrer Zeit iibernehmen, ohne doch ihre Vorausset-
zungen zu besitzen '.

KurT ALAND

1 Bei dem vorliegenden Beitrag handelt es sich um die deutsche Zusam-
menfassung eines in der Society for Historical Theology in Oxford englisch
gehaltenen Vortrages. Dabei war es verstindlicherweise in den meisten Fillen
nur miglich, die Resultate mit kurzer Begrindung vorzutragen. Eine ausfibrli-
chere Darstellung und mit g der erfolgt in
der Studie: Die Stellung der Kinder in den frithen christlichen Gemeinden —
und ihre Taufe, welche in der Reihe « Theologische Existenz heute» (Verlag
Kaiser, Miinchen) erscheint.




IL CARDINALATO IN UNA DECRETALE
DI INNOCENZO III

Negli ultimi anni si & parlato da pitt parti della rilevanza
dottrinale del cardinalato nel medioevo occidentale, si sono an-
che formulate alcune ipotesi e avviata qualche indagine su mo-
menti particolari . In verita i punti sui quali approfondire la
ricerca sono ancora molto numerosi e tali da consentire di met-
tere in luce posizioni e tesi di notevole significato. Anzi talora
sembra affacciarsi la possibilita di intravvedere una vera e pro-
pria continuita dottrinale lungo tutto il basso medioevo in una
certa giustificazione teologica del cardinalato stesso situandolo
su un piano, per cosl dire, costituzionale, attinente ciod alla
struttura e alle funzioni permanenti e supreme di governo della
chiesa. A questo proposito, proprio nei secoli tra I'’XI e il XV
si & parlato a pits riprese di ius divinum del cardinalato. A lun-
go cid & parso agli studiosi moderni una singolarita medioevale
priva di reale significato e percid anche di interesse 2. Qualche
indagine in questa direzione ha dato invece I'impressione di
essere di fronte ad un fenomeno indubbiamente singolare ma
per questo non privo di interesse, ricco anzi di sfondi sug-
gestivi .

1 Si vedano soprattutto i saggi di Y.M.J. Conor, Notes sur le destin de
Vidée de collegialité épiscopale en Occident au moyen-ige (VIIe-XVIe siecles)
in «La Collegialité épiscopale. Histoire et théologie» (Unam Sanctam, 52),
Paris 1965, pp. 98-129. Nello stesso volume si veda anche il contributo di G,
Matviex, La collegialité épiscopale selon quelques théologiens de la papauté,
pp. 183-221.

2 L'unico che mostrd un certo interesse in questa direzione fu J.B. Sic-
MULLER che peraltro non vi dedicd che una mezza dozzina di pagine del suo
Die Thitigkeit und Stellung der Cardinile bis Papst Bonifaz VIII. historisch-
canonistisch untersucht und dargestellt, Freiburg 1896, Tl FeINE nella sua clas-
sica Kirchliche Rechtgeschichte non vi dedica che un cenno (Weimar 21954,
p. 411).

38i tratta ancora di sondaggi molto parziali e spesso incompleti come
quelli di M. Garcta MiraLLES, El Cardenalato de institucion divina y el episco-
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E evidente che i punti di maggior interesse sono costituiti
dai momenti nei quali si & tentato di ricollegare il cardinalato ai
testi fondamentali della rivelazione cristiana onde accreditarne
un'istituzione divina. In questa prospettiva vi sono alcuni do-
cumenti ufficiali del magistero pontificio che presentano un inte-
resse tutto speciale proprio perché sono al riparo dal sospetto
di essere frutto di pretese oligarchiche dello stesso collegio car-
dinalizio o strumento di correnti dottrinali avverse ai privilegi
primaziali del vescovo di Roma.

Gia nei primissimi anni del XIII secolo un grande papa,
Innocenzo III, aveva occasione di mettere a fuoco il proprio
pensiero sulla maggiore importanza dei cardinali romani rispetto
ai vescovi e arcivescovi delle varie parti della cristianita. Infatti
alla fine del 1201, rivolgendosi al clero di Ravenna, che era
diviso nella scelta del nuovo arcivescovo e propendeva in parte
per un cardinale romano, Innocenzo scriveva: « Consideravimus
vero, quod eiusdem cardinalis praesentia utilior sit non solum
Romanae, sed etiam ecclesiae generali, [tam] apud apostolicam
sedem, quam ecclesiam Ravennatem, et quod maioris meriti sit
in huiusmodi necessitatis articulo praeire in sanctae terrae sub-
sidium exercitui Tesu Christi, quam suscipere pondus pastoralis

icii. Unde non immerito praeferentes speciali utilitati commu-
nem et minori maiorem, praedictum cardinalem postulationi
vestrae non duximus concedendum » *. Il papa dunque motivava

pado en el problema dela sucesién apostdlica segin Juan de Torquemada in
«XVI Semana Espafiola de Teologia », Madrid 1957, pp. 249-274; di J. LECLER,
Pars corporis papae... Le sacré collége dans Pecclésiologie médiévale in « L’hom-
me devant Dieu, Mélanges offerts au pére Henri De Lubac ». I, Du Moyen Age
au siécle des lumierés, Paris 1964, pp. 183-198 e il mio Le origini della dot-
trina sullo ius divinum del cardinalato (1053-1087) in « Reformata Reforman-
da. Festgabe fiir Hubert Jedin zum 17. Juni 1965 », hrsg. E. Iserloh u. K.
Repgen, I, Miinster i.W. 1965, pp. 39-58. Per il successivo periodo della fine
del XV sec. e dellinizio del XVI si veda il saggio di H. JEbIN, Analekten zur
Reformtitigkeit der Pipste Julius’ III. und Pauls IV. in «Romische Quar-
talschrift » 42 (1934), pp. 305-332 e 43 (1935) pp. 87-156; la seconda parte
dell’articolo & ora riprodotta in H. Jebw, Kirche des Glaubens - Kirche der
Geschichte. Ausgewiblte Augsitze und Vortrige. 11 Konzil und Kirchenreform,
Freiburg 1966, pp. 118-147.

4 Potthast 1546; questo testo & poi passato nel Corpus iuris canonici: c. 3
X I 5 (Friedberg 2,44); cfr. B. Tierney, Foundations of the conciliar Theory.
The contribution of the Medieval Canonists from Gratian to the Great Schism,
Cambridge 1955, p. 95. E interessante notare che in questa medesima lettera si
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il rifiuto di consentire la designazione ad arcivescovo di Raven-
na di un cardinale romano con il principio che questi come tale
& di maggior utilitd non tanto per la chiesa romana quanto per
quella universale.

Questa lettura, peraltro univocamente suggerita dal testo
della decretale, trova conferma nel commento a questo passo
dell’Hostiensis, uno dei pilt autorevoli e lucidi decretalisti del
XIII secolo e uno dei maggiori canonisti di tutto il medioevo.
Egli, infatti, a proposito delle parole ecclesiae generali scrive:
«quae unica est, ut not. infra de ¢ransl. episcopi inter corporalia
super verbo fortius [1 7 2]. Et nota hic quod cardinales commu-
nem impendunt solicitudinem pro statu ecclesiae generalis, sicut
et papa, quod dic, ut not. supra in salutatione proemi super
verbo servus. Et sic publica seu communis utilitas praefertur
privatae » °. Non pud non colpire come ai cardinali sia attribuita
e riconosciuta una partecipazione alla communis sollicitudo per
Pintera chiesa universale in stretta e diretta analogia con la fun-
zione del papa e con una chiara distinzione dalla funzione dei
vescovi, a proposito dei quali anche I'Ostiense parla abitual-
mente di sollicitudo ma in partem parziale, ciod relativa ad una
porzione della chiesa universale °.

E significativo che in un testo di ordinaria amministrazione
e privo di esplicite intenzioni dottrinali, Innocenzo III — an-
cora alle soglie del suo pontificato — abbia trovato naturale
affermare con tanta chiarezza e fermezza la speciale condizione,
non solo pratica ma teologico-istituzionale, dei cardinali rispetto
alla chiesa generale e al pontefice romano.

fa_riferimento ai cardinali come « membra capitis ». Allo stesso argomento &
fatto cenno nella successiva lettera all’arcivescovo di Ravenna, ma in termini
pitr gener nostri. . tituli Sanctae Praxedis
presbyteri cardinalis, quia eum magis ccclesiae Romanae quam ecclesiae Raven-
natensi dileximus... » (Ep. V, 6 = PL 214, 955). Poco dopo appunto questo
Soffrido, cardinale di S. Prassede, fu effettivamente fatto legato per la crociata
(Ep. V, 17 = PL 214, 979-980).

Qualche tempo dopo Innocenzo III respinge una designazione, avvenuta
in circostanze analoghe, di un altro cardinale romano ad arcivescovo di Amalfi,
adducendo come ragione principale « quia nolebamus eodem cardinale, utpote
tam magno membro ecclesiac Romanac carere... » (Ep. V, 106 = PL 214, 1104).

5 Henrici de Segusio cardinalis Hostiensis iur. utr. monarchac celeberrimi,
In primum Decretalium librun: Commentaria..., Venetiis 1581, 1 5 4t b,

¢ Sulla prevalenza di questa accezione nell'uso teologico trad ,
veda J. Ruviire, In partem sollicitudinis. Evolution d'une formule pontificale
in «Revue des sciences religieuses » 5 (1925) 210-231.
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Tale atteggi d’altronde preludeva ad una presa di
posizione ben pilt impegnativa da parte dello stesso Innocenzo
a favore del cardinalato. Alla fine del 1202 in risposta ad una
supplica il papa formulava la famosa decretale « Per venera-
bilem », che conteneva un passo di carattere dottrinale nel quale
si faceva risalire Distituzione del cardinalato direttamente al-
I’Antico Testamento, riconoscendo nei cardinali i successori de-
gli anziani che Mos¢ aveva preso come consiglieri. Il passo in-
teressante suona cosl: « ...quia sicut in Deuteronomio [17,
8-12] continetur: ’Si difficile et ambiguum apud te judicium
esse perspexeris, inter i et inem, causam et cau-
sam, lepram et #on lepram, et iudicium inter portas tuas verba
videris variari, surge et adscende ad locum, quem elegerit Do-
minus Deus tuus, venies ad sacerdotes Levitici generis, et ad
iudicem, qui fuerit illo tempore, quaeresque ad eis, qui indica-
bunt tibi iudicii veritatem, et facies quaecumque dixerint qui
praesunt loco, quem elegerit Dominus, sequerisque eorum sen-
tentiam nec declinabis ad dexteram vel ad sinistram. Qui autem
superbierit, nolens obedire sacerdotis imperio, qui eo tempore
ministrat Domino Deo tuo, decreto iudicis morietur, et auferes
malum de Israel.” Sane quum Deuteronomium lex secunda in-
terpretetur, ex vi vocabuli comprobatur [in hoc], ut quod ibi
decernitur in novo testamento debeat observari. Locus enim,
quem elegit Dominus, apostolica sedes esse cognoscitur sic, quod
eam Dominus in se ipso [e] lapide angulari [Eph. 2,20] fun-
davit. Quum enim Petrus urbem fugiens exivisset, volens eum
Dominus ad locum, quem elegerat, revocare, interrogatus ab
eo: 'Domine, quo vadis?’ respondit: "Venio Romam iterum cru-
cifigi’, quod intelligens pro se dictum, ad locum ipsum protinus
est reversus. Sunt autem sacerdotes Levitici generis fratres
nostri, qui nobis iure Levitico in executione sacerdotalis officii
coadiutores exsistunt. Is vero super eos sacerdos sive iudex
exsistit, cui Dominus inquit in Petro ’Quodcunque ligaveris
super terram, erit ligatum et in coelis, et quodcunque solveris
super terram erit solutum et in coelis’ [Mt. 16,19]. Eius vi-
carius, qui est sacerdos in aeternum secundum ordinem Mel-
chisedech [Heb. 7,17] constitutus a Deo iudex vivorum et
mortuorum [Act. 10,42] » 7,

7 Ep. V, 128 (= PL 214, 1132:1133); Potthast 1794; il testo & passato
poi nel Corpus iuris canonici: c. 13 X IV 17 (Friedberg 2, 716).
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Questa decretale & stata sistemati in-
vocata sia dai canonisti e teologi antichi che dagli storici mo-
derni come uno dei testi decisivi per fissare il pensiero del papa
sui rapporti tra chiesa e stato. In questa prospettiva le discus-
sioni si susseguono inintetrotte dai decretalisti alla Glossa or-
dinaria sino ai recenti lavori del Maccarrone, del Tierney e del
Watt . E importante rendersi conto di questa costante prospet-
tiva di lettura e di discussione per spiegare il motivo per cui
la « Per Venerabilem » non ha goduto di una vasta fortuna ec-
clesiologica, come pure il passo ora ricordato avrebbe meritato.

Giustamente Maccarrone ha ricordato che lo stesso passo
del Deuteronomio era giad stato usato in una discussione ana-
loga da Incmaro di Reims®, cid peraltro non avrebbe dovuto
indurre ad una lettura troppo univoca. Infatti, ferma restando
la destinazione della decretale, del passo richiamato e della cita-
zione biblica ad affermare il potere in questioni di legittima-
zione della suprema autoritd ecclesiastica, non pud non essere
interessante sottolineare anche quale fosse l'immagine che di
tale autoritd Innocenzo III si faceva. Il papa inserisce ciod nella
sua lettera 'ampia citazione dell’Antico Testamento per mettere
in evidenza 'ammonizione a rimettersi al giudizio dei sacerdoti
leviti e del giudice pro tempore, ma, perché il senso della cita-
zione non rimanesse oscuro o incerto, gli aggiunge subito che
P'Antico deve essere interpretato con il Nuovo Testamento e
presenta cosl la sua esegesi. Il « locus, quem elegerit Dominus
Deus » ¢ la sede apostolica; a Roma il Signore stesso ha voluto
vincolare Pietro e Innocenzo lo ricorda con la leggenda del Quo
vadis? Infine i « sacerdotes levitici generis » sono i fratelli del

8 & interessante che la Glossa ordinaria concentri tutta la sua attenzione
sull’aspetto politico del testo; tra gli studi moderni il pit significativo & quello
di M. MaccArronE, Chiesa e Stato nella dottrina di Papa Innocenzo IIT (Late-
ranum VI, 34), Roma 1940, che dedica varie pagine attente e precise all’inqua-
dramento storico ¢ al commento della decretale; una rassegna puntuale & of-
ferta da B. Trerney, « Tria quippe distinguit iudicia... », A note on Innocent
IIT's Decretal Per Venerabilem in «Speculum » 37 (1962), pp. 48-59, succes-
sivamente va segnalato il lavoro di J.A. Watr, The Theory of papal Monarchy
in the thirteenth Century. The contribution of the Canonists, London 1965,
che dedica parecchie pagine alla decretale innocenziana, sempre secondo un
interesse politico. Una rapida utilizzazione del passo centrale della Per Venera-
bilem: in vista dei problemi del cardinalato fu fatto da JB, SiemOLLER, Die
Thitigkeit und Stellung der Cardinile bis Papst Bonifaz VIIL. historisch-caro-
nistisch untersucht und dargestellt, Freiburg 1896, pp. 212:213.
9 De divortio Lotharii regi ct Tetbergae reginae, PL 125, 756-757.
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successore di Pietro, « qui nobis iure levitico in executione
sacerdotalis officii coadiutores existunt ». Sopra di loro & po-
sto, « sacerdos sive iudex », il successore di Pietro, a propo-
sito del quale & richiamato il passo classico di Matteo 16,19
relativo al potere delle chiavi. Il papa, ancora, & vicario di Colui
che &, secondo il Salmista ripreso da Paolo, sacerdote in eterno,
e, secondo Pietro, il giudice dei vivi e dei morti.

Termina cosi il nucleo dottrinalmente pitt impegnato e pitt
significativo della decretale, quello in cui il redattore ha delibe-
ratamente concentrato le tesi maggiori attraverso un sapiente
intreccio di Antico e Nuovo Testamento, i cui passi si coordi-
nano e si illuminano efficacemente . Tutto lo sviluppo succes-
sivo del documento sara sostanzialmente dipendente dalle tesi
qui affermate.

Non ¢ difficile vedere che questo testo contiene un’enun-
ciazione dottrinale a proposito della struttura del potere supre-
mo della chiesa "', Indubbiamente essa non & 'oggetto primario
del documento, ma vi gioca peraltro un ruolo non trascurabile,
tant’¢ vero che il papa non ha ritenuto superfluo dedicare espres-
samente una proposizione a ciascuno dei tre punti maggiori del
passo veterotestamentario: il luogo, i sacerdoti levitici, il giu-
dice. L’esegesi proposta quanto al luogo risulta la pitt fragile,
tant’? vero che si regge su una leggenda. Quella relativa al
«sacerdos sive iudex » & la meglio suffragata, probabilmente
anche in vista del fatto che qui si sarebbero appuntate le con-
testazioni degli avversari. Infine, v'¢ interpretazione del passo
sui sacerdoti levitici a proposito del quale si & manifestata spes-

10 . Ullman ha proposto nel Convegno di Spoleto del 1962 uno studio
sulla derivazione dalla Bibbia dei principi del governo ccclesiastico nel Me-
dicevo (The Bible and the Principles of Government in the Middle ages in
«La Bibbia nell’Alto Medioevo », Spoleto 1963, pp. 181-227) senza perd toc-
care Putilizzazione di questo passo né, in genere, di quelli attinenti al rap-
porto tra papa e cardinali (per le contestazioni rivolte a tale relazione in sede
di discussione si vedano le pp. 331-336 del medesimo volume). Gid risulta sin-
golare anche in rapporto allinteresse mostrato dallo stesso studioso per tali
rapporti, cf. W. Ullmann, The Growth of papal Government in the Middle
Ages. A study in_the ideological relation of clerical to lay power, London
21962, pp. 319-325.

1A proposito di un‘altra decretale di Innocenzo 111 W. Ullmann ha
pulto, giustamente di uns connessions ssenile e il tra teologi ¢ giv
of Innocent III's
Pl e v entiies d'hnstoxre S ansaite diiess’ 3
Gabriel Le Bras», I, Paris 1965, p. 738.
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so una completa indifferenza critica, forse perché la loro iden-
tificazione non risultava direttamente incidente sull’immagine
dei rapporti tra potere ecclesiastico e potere civile proposta da
Innocenzo. Talora sembra persino che in tale indifferenza abbia
giocato un certo ruolo linconsapevole proiezione di tesi dottri-
nali molto successive su un testo del XIII secolo .

I sacerdoti levitici sono dunque, secondo Innocenzo III,
presenti anche nella struttura ecclesiale del nuovo patto come
uno dei fattori essenziali per determinare la fisionomia fonda-
mentale della suprema autoritad della chiesa. Peraltro il ponte-
fice non ne fa, come si & visto, un’identificazione nominativa,
probabilmente perché essa risultava, ‘a lui come ai suoi con-
temporanei, ovvia. Chi sono dunque i « fratres » del papa?
Innocenzo stesso precisa che sono coloro che in forza del di-
ritto levitico coadiuvano il papa «in executione sacerdotalis
officii ».

Sembra difficile non riconoscere in costoro i cardinali ro-
mani, quelli stessi che Innocenzo aveva indicato come « mem-
bra capitis », « magna membra ecclesiae romanae » e ai quali
aveva affidato i processi informativi relativi alle elezioni epi-
scopali ®, costituendoli in una posizione nettamente superiore
a quella dei vescovi stessi. Per sé, secondo la tradizione, erano
appunto i vescovi i fratelli del pontefice romano, ma & molto
chiaro che a cavallo tra il XII e il XIII secolo non erano pilt
essi i « coadiutores in executione sacerdotalis officii » del papa.

12 E significativo che T'ottima storia de II pensiero politico medievale di
RW. e AJ. CARLYLE (ed. it. a cura di Luigi Firpo, Bari 1956, I 542) compia
un’inescusabile errore scrivendo che secondo Innocenzo III «il papa occupa
il posto dei sacerdoti della legge mosaica ». D'altronde cid dipende chiaramente
dall'aver concentrato esclusivamente I'interesse sulla parte della decretale de-
dicata alla in tant’® vero che il testo,
diligentemente riportato in nota, omette proprio il tratto successivo alla cita-
zione della lettera agli Efesini, ciod D'esegesi relativa al papa ¢ ai sacerdotes
levitici! B probabile che si debba ad una suggestione analoga e all'influsso di
questa pagina quanto ha scritto pil tardi il Maccarrone: «ai sacerdoti levitici
corrisponde il papa...», Chiesa e Stato... p. 122. W. Movrror, Die Decretale
«Per Venerabilem » von Innocenz II1. und ibre Stellung in ffentl. Rechte
der Kirche, Miinster 1876, non dedicava che poche righe (p. 51) a questo pro-
blema limitandosi ad_affermare, un po’ affrettatamente, che in luogo dei
sacerdoti levitici vi & il senato della chiesa romana, il cui potere perd non de-
riva pitt dalla nasciia ma dal papa.

13 Ep. 11, 111 dell’11.VIL1199 al Vescovo neo-cletto di Piacenza
214, 665-666); Potthast 777.

= PL
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Questa funzione, tuttora in atto e oggetto del massimo riguardo,
sino al punto da essere fatta risalire al volere di Dio manife-
stato nell’Antico Testamento, era esercitata appunto dai cardi-
nali in modo sempre pilt esclusivo e geloso.

Un commento molto autorevole e attento di questi passi
& quello formulato anche in questo caso dall'Ostiense nel suo
« Apparatus » . Secondo il canonista di Susa « fratres nostri »
significa: « ergo omnes episcopi, infra de crimine fals. quam
gravi [V 20 6], qui et vocati sunt in partem sollicitudinis,
supra de usu pallium ad honorem [1 8 4]. Cardinales tamen
continue ei assistunt, de quorum consilio procedit supra de
postulat. praelat. bonae i [1 5 3] supra de electio. in Genesi
in f1 [1655] et cap. ecclesia. ii in fi. [I 6 571 et de ipsis hoc
pecialiter est intelligendum, sed de aliis g liter ». In que-
sta prima proposizione il commento prende le mosse, secondo un
metodo abituale all’Ostiense, dall’accezione tradizionale e pilt
antica del testo commentato: fratelli del vescovo di Roma sono
tutti i vescovi in quanto « vocati in partem sollicitudinis ». A
suffragare questi due punti sono richiamati due passi delle me-
desime decretali. Pud essere interessante osservare che l'unica
caratteristica dei vescovi che viene richiamata per qualificarne
il rapporto col papa & quella relativa alla loro funzione rispetto
al governo della chiesa; non vi & invece alcun cenno alla co-
mune consacrazione episcopale o alla discendenza degli apo-
stoli. Come si vedra, 'Ostiene procede simmetricamente anche
per qualificare il rapporto dei cardinali col papa. Anzx egh con-
trappone proprio la partecipazione in partem sollicitudinis dei
vescovi al governo della chiesa alla permanente assistenza che i
cardinali prestano al romano pontefice, il cui governo risulta
dalla coniugazione della sua volonta col loro consiglio. Anche
per questa interpretazione si fa rinvio a tre altri luoghi delle
decretali.

La conclusione che I'Ostiense ricava da tali elementi &
che i vescovi vengono chiamati fratelli del papa in un senso
generico, mentre per i cardinali la stessa qualifica ha un senso
specifico, pilt proprio e pregnante . E in questa direzione egli

14 IV 17, 13; uso sempre edizione di Venezia del 1581 [ed. anast. Torino
1965] nella quale i passi che qui interessano sono alla
15 Un altro passo del medesimo commento alle Decretali giova a compren-
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insiste nel seguito del commento, argomentando che « inter car-
dinales quippe et papam tanta est unio, ut sibi ad invicem
omnia communicare deceat ». Questa reciproca intimita istitu-

zionale & vista dall'Ostiense come sostanziaimente diversa dal
rapporto di « vocatio in partem sollicitudinis » dei vescovi col
papa e infatti egli tenta di sottolinearne la natura specifica ri-
chiamando I'esempio del rapporto tra il vescovo e il capitolo
cattedrale in quanto & caratterizzato da una comunione mag-
giore (maior communio) di quello tra il vescovo stesso e le
altre chiese della sua diocesi. Anzi, incalza il commentatore,
« multo magis et multo excellentius maior est unio inter papam
et collegium Romanae ecclesiae » che non quella di qualsiasi
altro patriarca col suo capitolo. A questo punto I'Ostiense si
allontana decisamente dal testo della decretale e sviluppa in
modo autonomo, per cosi dire, anche se non indipendente, il
suo discorso sui cardinali .

dere il significato di specialiter nel linguaggio canonistico, Infatti I'Ostiense
nelle prime righe della sua opera usa proprio tale avverbio per qualificare il
modo pit pregnante del papa di essere vescovo rispetto a tutti gli altri:
«Omnes suntepiscopi, licet vocentur archiepiscopi, primates vel patriarchae
et omnes sunt loco Apostolorum XXI di. in novo et infra de sacra unctione
ca. unico § quia vero ver. per frontis. Unde et episcopus Christi vicarius dicitur
XXXIIL q. V <. mulier ii, sed papa specialiter per excellentiam dicitur cpiscopus,
quia supra omnes est, ut IX q. IIT cuncta ct c. per principalem et praccipuus
ac principalis est vicarius Jesu Christi » (p. 3 v ).
¢ Infatti il commento continua riprendendo il confronto del rapporto papa
cardinali con quello patriarca-sinodo. A questo proposito 'Ostiense sottolinea
— con trasparente riferimento alla prassi dei grandi Patriarchi dell'Oriente —
come « Patriarcha sine consilio fratrum non debet ardua expedire » per aggiun-
gere subito che «multo fortius ergo decet papam consilia fratrum suorum re-
quirere: nam et firmius est iudicium, quod a pluribus quaeritur ». L'analogia
col rapporto vescovo-capitolo & cosl nettamente superata dal canonista che
mostra di cogliere in tutto il suo spessore la singolarita del rapporto tra il papa
e i cardinali, che raggiunge un grado di comunione reciproca persino maggiore
di quello che esiste tra i patriarchi e il loro sinodo. Tutto questo significa
— conclude il commento — Ia decretale quando afferma che i cardinali « in
? dotalis officii sibi coadi existunt ». A questo punto
I'Ostiense trova opportuno insistere sulle conseguenze di tale situazione istitu-
zionale con lo scopo di far cogliere in tutta la sua portata il testo di Innocenzo,
E percid aggiunge anzitutto « et dicti sunt cardinales a cardine, quasi cum papa
mundum regentes », i i al significato abi attribuito dagli
scrittori_ ecclesiastici a cardinalis negli ultimi secoli [cfr. ad esempio in questo
senso il testo di DEuspeDIT da me discusso in questa prospettiva in Le origini
della dottrina sullo Tus divinum..., p. 56]. Proprio in base a questa comunione
nel governo il cardinale di Susa ritiene che il testo della Per Venerabilem abbia
usato a ragion veduta « non iudicabis in singulari, sed iudicabitis in plurali, ut
non solum papa, sed et cardinales includerentur etiam in expressione plenitu-
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Per questo autorevolissimo decretalista non vi sono dun-
que dubbi sull’identificazione dei « fratres papae » del testo
innocenziano, si tratta dei cardinali. D’altronde questa identi
cazione non doveva presentare particolare difficoltd né susci-
tare opposizioni se & divenuta poi abituale, sino al punto da
costituire un argomento ricorrente in coloro che trattano l'ar-
gomento del cardinalato. A questo proposito & interessante ri-
cordare, tra gli altri, Pierre d’Ailly nella seconda parte del De
ecclesiae, concilii generalis, Romani pontificis et cardinalium
auctoritate ', Eugenio IV nella bolla Non mediocri dolore ™ e.
infine, il Torquemada nella Summa de ecclesia®. Tutti sono

dinis potestatis ». Questo & il corollario pid impegnativo che I'Ostiense ricava
da tutto questo testo e del quale appare profondamente co: o, al punto da
ripeterlo nuovamente alla fine di tutto il commento alla decretale (p. 40 rb).

«In populo Israél, cui succedit populus christianus, Deus institut quo-
dammodo regem, licet non cum plena potestate ut patet in Moise et Josue
et corum successoribus, qui toti illi populo pracerant, ut patet Num. XXVIL
et Judicum 1L Licet autem in eis esset regimen regale, in quantum unus prin-
v:lpahtex pracerat omnibus, erat tamen aliquid de aristocratia, in quantum sub
illo duo. seniores ut patet 1. Er
B allquld de d in duo de omni
populo et ab omni populo, ut nbxdern dxmur sic etiam manifeste videtur, quod
esset optimum regimen ecclesiae si sub uno papa eligerentur plures de omni
et ab omni provincia et tales deberent esse cardinales, qui cum papa et sub eo
ecclesiam regerent et usum plenitudinis potestatis temperarent. Et hoc notari
videtur in can. Per Venerabilem extra. Qui filii sunt legitimi, in 6. Sunt autem
sacerdotes gravis etc. Ad idem facit quod cardinales sunt pars corporis papae
et eius coadiutores... », Opera Gersonii, ed. E. Du Pin, II Parisiis 1706,
c. 946 B-C. Non & senza interesse notare che la parte centrale di queste righe
di d’Ailly era stata ripresa alla lettera dal Tractatus de potestate regia et papali
di Giovanni da Parigi (ed. J. Leclercq, Paris 1942, p. 237, 3-5).

18 « Quippe etsi huius dignitatis nomen quod modo in usu est, ab initio
primitivae Ecclesiae non ita expressum fuit, officium tamen ipsum a B. Petro,
eiusque successoribus institutum evidenter invenies. Imo, ut inquit Innocentius
TII ex veteri testamento iussu Dei traxit originem, asserit enim id quod Deut.
17. dicitur, ut pro difficultate, et ambiguitate iudicii accedatur ad sacerdotes
levitici generis, et iudicem, qui fuerit illo tempore, et obediatur ipsorum iudi-
cio, qui praesunt loco, quem Dominus elegerit, de summo Pontifice intelligen-
dum esse, et fratribus eius, idest SRE. (hrdmahbus, qui ei iure Levitico in

officii dis xistunt. Itaque et ab exordio Ec-

clesiae, sicut et hodie, summis Pontificibus in regenda gubernandaque univer-
sali Ecclesia assistebant », Bullarium Romanum, 1 Luxemburgi 1727, p. 332.
Torquemada respinge una delle obiezioni avanzate contro L'origine di-

wina del cardinalato, secondo la quale tutti i ministeri ecclesiastici furono isti-
tuiti in figura nellAntico Testamento e pienamente realizzati nel Nuovo. Secon-
do lui infatti « figura status dominorum cardinalium praccessit in antiquo testa-
mento tam in senioribus illis quos Moyses dux populi Dei elegisse legitur
secum in adiutorium regiminis populi Israél,de quibus Exo. 18 et in sacerdo-
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concordi nel rifarsi alla Per Venerabilem come ad uno dei testi
pilt autorevoli nei quali I'istituzione del cardinalato & fatta risa-
lire all’Antico Testamento.

E ora possibile passare ad un altro aspetto di questo te-
sto per vedere in quale misura esso rappresenti una novita dot-
trinale, se non assoluta, almeno rispetto alla tradizione prece-
dente relativa al cardinalato. L’aspetto di maggior rilievo, da
questo punto di vista, riguarda, senza dubbio, la connessione
tra PAntico Testamento e listituto stesso del cardinalato ro-
mano. In realtd gia nella seconda meta dell’XI secolo si era
iniziata I'operazione di identificazione delle fonti scritturistiche
del cardinalato proprio in connessione con la sua rapida evolu-
zione verso una fisionomia e funzioni del tutto nuove rispetto
a quelle avute a Roma negli ultimi secoli del primo millennio
cristiano. Nel medesimo ambiente, quello dei promotori della
riforma della chiesa poi indicati come « gregoriani », maturaro-
no congiuntamente sia le sostanziali modificazioni strutturali che
la nuova impostazione dottrinale. In ispecie si pose molto pre-
sto il problema di indicare le fonti bibliche di questa realta e
vi provvidero convenientemente una serie di scritti di Umberto
da Silvacandida e soprattutto di Pier Damiani e di Deusdedit.
11 santo monaco di Fonte Avellana applica ripetutamente ai car-
dinali-vescovi alcuni passi del profeta Zaccaria (3,9 e 4,2) e del-
P’Apocalisse (1,20) e Deusdedit scrive che « sacerdotes et le-
vitae summi pontificis cardinales dicuntur »

In questa occasione dunque si affermava lorigine divina
del cardinalato, in un modo limitato ed embrionale da parte di
Pier Damiani, le cui preferenze vanno ad un’esegesi di tipo mi-
stico e che riferisce i passi ricordati solo ai cardinali-vescovi,
con maggiore ampiezza nel testo del Deusdedit. Questi infatti
non solo parla di cardinales in genere — riferendosi ciog, quanto
meno, non solo ai cardinali-vescovi, ma anche ai cardinali-pre-

tibus levitici generis, de quibus habetur Deut. 17 ubi dicitur: «Si difficile
et ad iudicem etc.», quem textum Innocentius 3 in concilio generali pracsi-
dens ad propositum sic exponit, sicut habetur extra, qui filii sint legitimi in ca.
Per Venerabilem, ita dicens: « Sane... coadiutores existunt », haec ibi. Ex quibus
evidenter apparet statum et dignitatem dominorum cardinalium in antiquo testa-
mento fuisse evidenter representatum », Summa de ecclesia, Venetiis 1561,
pp. 94v-95r.

2 Per un’analisi di questi scritti mi sia consentito rinviare al mio Le ori-
gini della dottrina sullo Tus divinum..., soprattutto pp. 50-54.
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ti —, ma afferma che essi sono i sacerdoti e leviti del papa. Non
si pud pensare che sia stato identale per Deusdedit appli

ai cardinali proprio un 1 io tipi vetero -
tario usando un’espressione tratta molto probabilmente da Isaia
(66,21) e comunque sorprendentemente vicina al « sacerdotes
levitici generis » del passo del Deuteronomio usato poi da In-
nocenzo III. Il cardinale gregoriano fa dunque un’affermazione
di contenuto tecnico e di valore dottrinale indubbi, realizzando
una specificazione ecclesiologica delle indicazioni pit vaghe e ge-
nerali contenute nei testi di Damiani.

Innocenzo III e la sua cancelleria avevano presenti questi
precedenti quando redigevano il testo della Per Venerabilem?
Non intendo affrontare qui tale questione e d’altronde essa dif-
ficilmente pud proporsi in questi termini. Maggiori frutti po-
trd dare una ricerca sull’uso di far risalire i cardinali ad un mo-
dello biblico negli scrittori del XII secolo. Un caso, non privo
di significato data la personalita dell’autore, & costituito — ad
esempio — dalla lettera di Bernardo ai cardinali-vescovi della
chiesa romana scritta nel 1140, nella quale i destinatari sono
equiparati ad Aronne e Hur, secondo il testo dell’Esodo (24,
14) %, e dal passo del De consideratione in cui il grande mo-
naco ricorda ad Eugenio IIT che nella scelta dei cardinali il
papa deve seguire I'esempio della scelta degli anziani da parte
di Mose, secondo la narrazione del libro dei Numeri (11,
16-17) 2

Appare dunque storicamente fondato ritenere che gli esten-
sori della Per Venerabilem come avevano sott'occhio i prece-
denti relativi alla competenza ecclesiastica in materia di legitti-
mazioni e, piti in generale, di rapporti con lautorita politica,
cosi non ignoravano le occasioni nelle quali nei due secoli pre-
cedenti si era indicato nell’Antico Testamento il modello del
cardinalato. Soprattutto si pud credere che essi avessero pre-

21« Nulli dubium, quin ad vos specialiter spectat tollere scandala de regno
Dei, surgentes succidere pinas, sedare querelas, Sic enim praecepit Moyses cum
montem subiit: Habetis etc. (Exod. 24,14). Illum loquor Moysen, qui venit
per aquam, et non in aqua et sanguine, Et ideo plus quam Moyses, quia in
sanguine venit. Et quoniam pro Hur et Aaron stat zelus et auctoritas Romanae
ecclesiae super populum Dei, ad ipsam merito referimus, non quaestiones, sed
laesiones fidei et iniurias Christi... », Ep. 188 (= PL 182, 352 A-353 A).

2 1.1V c. 4,9 (= PL 182, 778 AC; ed. J. LeclerqHLM. Rochais, 111
Romae 1963, p. 456, 2-5).

4
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sente una linea dottrinale sufficientemente costante ed accredi-
tata che usava abitualmente rifarsi alla Bibbia per identificare
Porigine del cardinalato e per qualificarne i rapporti col papa
e con la chiesa universale.

Sembra cosi possibile dire che il passo dottrinale della de-
cretale di Innocenzo III relativo alla configurazione della supre-
ma autorita nella chiesa e al cardinalato si ispira ad una dot-
trina comune in quel momento nella chiesa d’occidente. Peraltro
appare a prima vista che la Per Venerabilem non si limita ad
una semplice ripetizione, per quanto autorevole, di una dottrina
nota, ma, piuttosto, in coerenza con essa ne da una formulazione
pilt completa e organica, almeno per quanto riguarda il cardi-
nalato. Infatti, come si & visto, non solo si parla dei cardinali
come dei « sacerdotes levitici generis fratres nostri», ma si
aggiunge a questa una proposizione di notevole peso, fissando
che essi « nobis iure levitico in executione sacerdotalis officii
coadiutores existunt ».

E poco pitt di una riga, ma densa di contenuto ecclesiolo-
gico che occorre ora cercare di mettere in luce. Anzitutto Inno-
cenzo ITI fissa Lorigine del cardinalato, delle sue funzioni e dei
suoi poteri con la espressione « iure levitico ». Non si tratta
dunque pitt di analogie, di rinvii spirituali o di riminiscenze
bibliche, ma di un preciso riferimento al sacerdozio levitico, una
delle strutture maggiori e permanenti del popolo ebraico nel re-
gime dell’antico patto. L'uso del sostantivo ius implica un pro-
posito di stabilire un rapporto diretto, preciso e formale di con-
tinuitd tra i cardinali romani e il medesimo sacerdozio levitico.
Cid induce a ritenere che fosse sottesa ad una siffatta formula-
zione la convinzione che Desistenza e il potere dei cardinali ri-
salissero direttamente alla volonta divina manifestata nell’An-
tico Testamento ( = sacerdozio levitico), confermata e perfezio-
nata nel Nuovo (= cardinalato romano). E pure interessante
che P’accento cada sulla funzione dei cardinali piuttosto che sulla
loro esistenza considerata per sé. Questa impostazione & effetto
e causa ad un tempo di un’emergenza dei problemi relativi alla
cosiddetta giurisdizione, rispetto a quelli propri della realta sa-
cramentale.

Un altro aspetto centrale del testo innocenziano & costituito
dal costante riferimento al papa delle proposizioni reative ai car-
dinali. Essi sono indicati come sacerdoti levitici, ma ad un
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tempo come « fratres nostri », ed & rispetto al successore di
Pietro che i cardinali esercitano la loro funzione di congoverno
della Chiesa universale. Sembra che queste brevi frasi tanto
dense non lascino alcun spazio per un’esistenza a sé del cardi-
nalato, non riferita ciod al sommo pontefice. Anzi, linciso iure
levitico ¢ situato ad un punto tale della frase da coprire col
richiamo alla volonta divina sia Distituzione che l'attribuzione
del potere e, infine, il rapporto organico con il papa di modo
che tutti questi fattori risultino indissolubilmente connessi e tutti
parimenti costitutivi e percid iali per Desi del cardi-
nalato. Il rapporto di solidarieta col papa & ribadito nella frase
successiva che richiama la superiorita del successore di Pietro sui
cardinali stessi e la conforta con una serie di tre citazioni
bibliche.

E interessante che né I’ né i successivi ¢
tori abbiano ritenuto che le varie proposizioni risultassero tra
di loro contraddittorie, malgrado una affermasse la derivazione
del cardinalato dalla volonta divina, un’altra stabilisse uno stret-
to e abituale concorso dei cardinali col papa nel governo della
chiesa e una terza richiamasse la soggezione dei cardinali ri-
spetto al papa. Un ampliamento della ricerca, qui deliberata-
mente circoscritta a pochissimi testi, potrd forse indicare in
quale misura affermazioni dottrinali come queste trovassero la
loro composizione non solo nell’equilibrio dinamico di forze esi-
stente al vertice della chiesa medioevale, ma anche in una co-
scienza dell’originaria complessita istituzionale della suprema
autorita della chiesa derivante dall’analoga complessita’ sostan-
ziale del fatto ecclesiale.

Per concludere questa breve enucleazione degli elementi
relativi al cardinalato contenuti nella Per Venerabilem basta or-
mai sottolineare quanto riguarda il tipo di rapporto che lega i
cardinali al papa e 'ambito nel quale questa collaborazione si
esercita. Sin dal testo del Deuteronomio balza evidente che I'au-
toritd di cui si parla & un organo complesso, costituito ad un
tempo da un collegio (= sacerdotes) e da una singola persona
(= iudex). L’organo resta perd unitario ed unico, come sotto-
lineano i verbi al plurale che esprimono la sua attivita (indica-
bunt, dixerint, praesunt e, pit avanti, iudicabitis). Unita sot-
tolineata dalla qualifica dei cardinali come co-adiutores del papa,
parola che cumula due successivi prefissi di relazione (cum e
ad), entrambi destinati a rafforzare e maggiorare il significato
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della radice (iuvo), gia di per sé espressiva di un rapporto di
aiuto verso qualcuno rispetto a qualcosa.

Esptimendo dunque un rapporto di concorso dei cardinali
rispetto al papa, la decretale indica anche I'ambito di tale con-
corso: '« executio sacerdotalis officii ». A prima vista questa
formulazione potrebbe far pensare ad una limitazione alle fun-
zioni liturgiche, oggetto proprio della assistenza dei cardinali
al vescovo di Roma negli ultimi secoli del primo millennio cri-
stiano. In realtd non solo sappiamo che tale forma era storica-
mente superata da almeno due secoli, ma & anche evidente che
un’interpretazione restrittiva in tal senso renderebbe incompren-
sibile tutta la decretale, deliberatamente dedicata ad un proble-
ma di governo. D’altronde un chiarimento decisivo & ricavabile
dal contesto stesso della Per Venerabilem. Gia il brano del
D »mio qui citato accostava sullo stesso piano i sacer-
dotes e 1o iudex e indicava che entrambi esercitavano funzioni
di governo (iudicare e praeesse) e la successiva esegesi inno-
cenziana rinforzava 'equivalenza tra sacerdozio e governo usando
un’espressione di formale equiparazione: « sacerdos sive iudex ».
Sembra dunque possibile concludere che I'ambito in cui si eser-
cita il concorso dei cardinali col papa riguarda globalmente tutto
Tarco delle funzioni ecclesiastiche, d’altronde in coerenza con
Paccezione molto lata che in quel secolo veniva data corren-
temente a sacerdos e sacerdotalis.

GIUSEPPE ALBERIGO



S. CARLO BORROMEO E LA RIFORMA CATTOLICA

11 Concilio di Trento ha dato il suo nome a quel moto di
rinnovamento che ha investito spirito, strutture, opere del cat-
tolicesimo e ch’¢ variamente chiamato « controriforma », « re-
staurazione cattolica », « riforma cattolica ». Questo moto pre-
senta aspetti molteplici, incidenze e tempi differenti nei vari
paesi; e questo primariamente in virti dei decreti ascetico-di-
sciplinari del Concilio Tridentino, ispirati dal vivo senso delle
funzioni e delle esigenze pastorali di vescovi e parroci.

Codesti decreti rappresentavano, da un lato, il punto di
artivo del movimento della riforma ascetica personale e di quello
— strettamente connesso —, delle diverse « Osservanze » mo-
nastiche che, organizzativamente, si erano ad un certo momento
concretizzati nei nuovi Ordini e nelle nuove Congregazioni di
chierici regolari (Teatini, Somaschi, Barnabiti, Gesuiti, Cappuc-
cini, e simili), nonché in nuove congregazioni femminili con
nuovo ardito programma (come le Angeliche della Torelli e le
Orsoline di Angela Merici); dall’altro essi rappresentavano il
punto di partenza dell’applicazione autoritativa alla Chiesa tutta
della riforma ascetico-disciplinare, gia avviata in cerchie ristret-
te e di particolare iniziativa '.

Carlo Borromeo — che quattro secoli fa prendeva perso-
nale possesso dell’archidiocesi milanese —, di questi decreti era
stato deciso fautore da Roma, quale cardinale nepote di Papa
Pio IV Medici, al Concilio di Trento, nella sua ultima trava-
gliata fase 1561-63: e della loro integrale applicazione nella
lettera e nello spirito si mostrera zelatore senza compromessi,

1 Mi si consenta di rinviare per questa impostazione a M. Bendiscioli, La
Riforma Cattolica, Roma, Universale Studium, 1958 e, per una documenta-
zione essenziale a Riforma Cattolica, antologia di documenti, a cura di M. Ben-
discioli e M. Marcocchi, Roma, Universale Studium, «Testi e Documenti »,
1963, specialmente ai capp. rispettivamente VI e IL.
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nella profonda convinzione che questo apparteneva ai suoi do-
veri di vescovo, quali glieli avevano rivelati le cerchie di rifor-
ma romane da lui frequentate e che avevano operato in lui la
« conversione » ascetica e che, inducendolo a farsi consacrare
prete e vescovo, lo faranno da semplice amministratore aposto-
lico dell’archidiocesi milanese, suo pastore nella pienezza cari-
smatica di poteri e di funzioni? .

La situazione della chiesa milanese presentava molteplici
aspetti bisognosi di riforma, carenze di spirito e di pratica reli-
giosa, abusi in persone ed istituzioni, elusione di leggi ecclesia-
stiche, ma offriva pure gia in atto anche forze di rinnovazione
religioso-ascetica che saranno organicamente valorizzate per la
grande opera rinnovatrice ’. Il giovane arcivescovo vi insetiva
la sua azione di riforma col costante richiamo ai decreti triden-
tini ed al loro intento pastorale, nonché in stretto collegamento
colle direttive del Papato, il quale, dopo molteplici riluttanze,
con Pio V Ghislieri, Gregorio XIII Boncompagni, Sisto V Pe-
retti, aveva deci assunto la direzi del movimento,
impegnandovi congregazioni romane al centro e Nunzi alla pe-
riferia della Chiesa universale.

Cogli strumenti « tridentini » dei sinodi provinciali e dio-
cesani, colle visite pastorali, dapprima di suoi vicari, poi perso-

2 Sulla « conversione » del Borromeo vedi L. Pastor, Storia dei Papi dalla
fine del Medioevo, . it., Roma 1903 e sgg., vol. VII (Pio IV), pp. 9293 e
P. Paschini, Il primo soggiorno romano di S. Carlo Borromeo, Torino 1935.
Per Dinflusso significativo di testi stoici (Epitteto, Seneca) sulla « conver-
sione » ascetica del giovane Borromeo a Roma da considerare la testimonianza
i G. B, Possevino in « Discorsi della vita et attioni di C.B. .. », Roma 1591,
pD. 3940 ed il commento di A. Paredi in S. Carlo e gli studi del Clero,
«Scuola cattolica », XCIII (1965), p. 393; per 'opera del Borromeo al Conci-
lio di Trento H. Jedin, Krisis und Wendepunkt des Trienter Konzils 1562463,
Die neuentdeckte Gebeimberichte des Bischofs Gualterio von Viterbo an den
Bl Karl Borromius, Wiitzburg 1941, che integra J. Susta, Die Romische Kurie
und das Konzil von Trient unter Pius IV, Vienna 1904-14, vol. IV, p. 455.
3 Vedi il lavoro fondamentale di F. Chabod, Per la storia religiosa dello
Stato di Milano durante il dominio di Carlo V, Roma 1962, 11 ediz. a cura di
E. Sestan (vedi anche le recensioni allo Chabod di M. Bendiscioli in « Arch.
Stor. Lombardo », N.Sa. VI (1941), pp. 206221 e di A. Casadei in « Rivista
storica italiana », anno LVIII (1941), pp. 4275, 171:196). Dello stesso Chabod
vedi anche Milano nelleta di Carlo V, in Storia di Milano, vol. IX, pp. 4-508.
Vedi inoltre E. Cattanco, Istituzioni ecclesiastiche milancsi in Storia di Mi-
lano, vol. IX, cit.,, pp. 509-730 e C. Marcora sui vescovi milancsi precedenti
a S. Carlo, in Memorie Storiche della diocesi di Milano, anno I e sgg.
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nali, Carlo Borromeo dava avvio alla sua riforma autoritativa
della chiesa milanese *.

L’impegno maggiore e piti immediato dell’arcivescovo era
volto a reprimere gli abusi nel clero in cura d’anime, a rad-
drizzarne il comportamento in tutte le attivita di sua pertinenza:
amministrazione dei sacramenti, tenuta della chiesa e della sua
suppellettile, contegno personale, cura e destinazione del bene-
ficio e dei redditi della chiesa, istruzione propria ed altrui. Nei
decreti sinodali come nelle istruzioni dell’arcivescovo I'obbligo
della residenza viene cosi sancito colla perdita delle rendite in
caso di assenza; penitenze e multe reprimono la trascuratezza
e lindecorosita del comportamento (e ci fu una battaglia contro
barbe e baffi, oltreché per I'abito clericale di prescrizione!);
ugualmente sono colpiti gli errori nella celebrazione della messa,
la mancanza di pulizia e di decoro nella chiesa e sugli altari;
e, in misura non minore, sono punite 'avarizia in occasione
di funerali o di altre prestazioni pastorali, e la stessa incuria o
mala amministrazione dei beni della parrocchia. La ignoranza
vien corretta coll’obbligo di procurarsi, e di studiare, determi-
nati libri di catechismo, di teologia morale, ovverossia casi-
stica, di liturgia, di spiritualita e di edificazione, anche come
ausilio alla predicazione reimposta ai parroci dai decreti tri-
dentini, col sottoporre i parroci a frequente controllo da parte
dei vicari foranei e col farli partecipare a numerose congrega-
zioni di studio. Pure la cura dello stato delle anime (nascite,
morti, matrimoni, comunioni pasquali) era imposta con norme
particolareggiate, coll’aiuto di formulari, e accompagnata da se-
vere sanzioni per gli inadempienti. Pei disordini pitt gravi
— come l’esercizio di attivita proibite dai canoni, il portar ar-
mi, la scostumatezza —, erano stabilite, sia in foro interno che
in foro esterno, ciod pubblicamente, pene non meno gravi che
per il concubinato: arrivavano al carcere. Un sistematico con-
trollo a diverse istanze ne integrava efficacia: in prima istanza
dei vicari foranei (a loro volta controllati da informatori segreti,

4 Le fonti in Acta Ecclesise Mediolanensis, ed. A. Ratti, Milano 1899,
voll. II e III. Vedi anche M. Bendiscioli, La Bolla «In Coena Domini» e la
sua pubblicazione a Milano nel 1568, in « Arch. Stor. Lombardo», LIV
(1927), pp. 381-389. Un quadro d'insieme in R. Mols Saint Charles Borromée,
pionnier de la moderne pastorale, in «Nouvelle Revue Théologique », anno
LXXXIX (1957), pp. 600-622, 715-747.
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laici ed ecclesiastici); quindi di « visitatori » con autorita e po-
teri particolari; infine dello stesso arcivescovo in visita pasto-
rale; questa costituiva un minutissimo controllo di persone, cose,
istituzioni delle parrocchie, e gli atti di visite siffatte, che ci
sono pervenuti, rappresentano al vivo realtd ed ideali della
chiesa milanese sotto il governo del Borromeo .

Un altro settore del clero secolare milanese era nel con-
tempo investito dalle misure riformatrici dell’arcivescovo: quel-
lo delle collegiate di canonici, ch’erano una die-
cina in cittd e ben cinquanta nella diocesi. Qui gli abusi mag-
giori erano la vita mondana dei prebendati, la frequente loro
giovane eta, il rinvio dell’assunzione degli Ordini Sacri (non
pochi si limitavano alla tonsura!), la trascuranza d’ogni cura
d’anime: molte delle prebende canonicali erano di nomina pon-
tificia o regio-ducale o di privati patroni, sottratte in ogni caso
all’Arcivescovo, e, di diritto o di fatto, appannaggio di deter-
minate famiglie patrizie; per talune di esse, ad es. per quelle
del capitolo del Duomo, era esplicitamente richiesta la nobilta
dei natali. A rimedio il Borromeo emand nuove disposizioni
sull’organizzazione e lattivita delle collegiate; esse, che richie-
devano anche per P'assegnazione delle loro prebende I'osservanza
delle condizioni previste per ogni nomina ecclesiastica, proibi-
vano ogni fitto di beni delle collegiate a loro prebendati, anche
per interposta persona, ovvero a parenti; disciplinavano la di-
stribuzione delle rendite comuni, esigendo la presenza quoti-
diana al coro, la partecipazione alle riunioni capitolari, I'effet-
tivo esercizio delle funzioni proprie dell’Ordine Sacro ricevuto,
oltre alla semplice presenza all'ufficio corale; inoltre esigevano
da essi il comportamento da chierici, 'uso dell’abito ecclesia-
stico, tutti sottomettendo alla visita dell'Ordinario ed alle sue

5 Vedi il Libretto dei ricordi al popolo della citta di Milano, in «Acta
Ecc. Mediolanensis », cit,, vol. 1L, cc. 644-671; la sua riedizione ampliata
dopo la peste del 1576 col titolo Memoriale dell’Arcivescovo al suo diletto
popolo, nello stesso volume cc. 710-824 ed ora con una introduzione di G. Te-
stori col titolo Memoriale ai Milanesi, Milano 1965. Degli atti di visita di
S. Carlo rappresentativi quelli della visita a Bergamo, Atti della visita aposto-
lica di S. Carlo Borromeo a Bergamo (1565) a cura di A.G. Roncalli e P. Forni,
due volumi in cinque tomi, Firenze 1936-1958 (Fontes Ambrosiani XITI
XVII). Vedi anche per numerose pievi della diocesi milancse gli clenchi delle
fonti in numerosi articoli pubblicati nella gid citata rivista «Memorie sto-
riche della Diocesi di Milano», 1954 ¢ sgg.
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sanzioni per le trasgressioni riscontrate. Tutto questo costituiva
una riforma piuttosto radicale, specie per molti canonici senza
gli Ordini maggiori, che si consideravano dei beneficiari senza
oneri e senza controlli al di fuori del Capitolo: cid spiega come
i membri di queste collegiate, coi loro parentati, costituissero
vivaci centri di resistenza al Borromeo in nome dei privilegi tra-
dizionali di esenzione dall’autoritd dell’arcivescovo ®.

Questi non poteva farsi grandi illusioni sull’efficacia delle
sue leggi e delle sue sanzioni per la riforma in profondita di
tante consuetudini inveterate. Percid nello spirito del Conci-
lio tridentino, pensava subito alla formazione pil accurata e
completa del futuro clero, che combinasse le sue esigenze cul-
turali professionali con quelle ascetiche, al fine di ottenerne
zelanti pastori d’anime. Cid avveniva colla creazione di scuole-
convitto per gli aspiranti al sacerdozio, vale a dire colla crea-
zione dei seminari”. Il primo nucleo fin dal 1565 fu co-
stituito da trentaquattro chierici con quattordici padri Gesuiti
come insegnanti e superiori, a cui s’aggiunsero cento chierici
esterni, tutti provveduti di vitto e vestito dall’arcivescovo, in
una casa di 14 locali a S. Vito al Carrobbio; il seminario si
trasferl poi in una casa degli Umiliati a porta Orientale, otte-
nendo infine una propria sede grandiosa nell’edificio che ne
portd definitivamente il nome. Gia nel 1572 il seminario prin-
cipale era affiancato da un altro, detto della Canonica, con un
insegnamento pili elementare, ed altri seminari eran costituiti
nella diocesi per il clero destinato alle parrocchie montane (a
Somasca, a Celana, a Inverigo). Fin dal 1569 S. Carlo aveva
tracciato uno schema di regole, significativo per la combinazione
degli studi sacri e profani che vi & fatta, e per I'ideale ascetico
del Borromeo. Da principio, come s’¢ accennato, egli aveva af-

¢ Elenco e titoli delle prebende al sinodo diocesano del dicembre 1583
(IX della serie) in Acta Ecc. Mediolaniensis, cit., vol. 1I, cc. 993-1015. Per il
punto di vista dellarcivescovo vedi Giussani-Oltrocchi, De vita et rebus gestis
Sancti Caroli Borromei etc., Mediolani MDCCLI, vol. II, cc. 20-25, e quello
dei canonici nellintroduzione al terzo volume di L. Serrano, Correspondencia
diplomatica entre Espaiia y la S. Sede durante el pontificado de S. Pio V,
Madrid Roma, 1914 ¢ sgg. (un_riassunto nella recensione al Serrano di
M. Bendiscioli in A.S.L., anno LIV, 1927, pp. 424-30).

7 Vedi gli « Ordini per governare gli figlioli in seminario » in Acta Ecc,
Mediolanensis, cit., vol. II, cc. 12701285, 1l decreto istituente la tassa sui
benefici per il seminario del 21 gennaio 1565, ibi. cc. 1260-66.
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fidato la formazione del suo clero ai Gesuiti; non tardava perd
a trasferirla a sacerdoti secolari diocesani per una duplice dif-
fidenza nei riguardi dei religiosi che era venuta maturando nella
sua esperienza pastorale: perché essi si rivelavano legati nel-
lobbedienza pilt ai loro superiori che all’Ordinario e perché
meno familiarizzati colla realta del mondo in cui avrebbero do-
vuto agire i futuri curati.

La repressione degli abusi — che caratterizza la riforma
del Borromeo, — investiva anche i disordini che si presentavano
nei conventi maschili e femminili, invero spesso ingranditi
¢ generalizzati dalla compiacenza maliziosa per lo scandalo ch’®
di tutti tempi ®. Scandalismo che si applicava primariamente ai
conventi di monache. Milano aveva molti monasteri femminili,
di benedettine, di agostiniane, di clarisse francescane, di ci-
stercensi, di domenicane, di terziarie dei grandi Ordini mendi
canti. Destinati originariamente alla preghiera ed alla mortifi-
cazione, dotati di grandi beni da quanti si ripromettevano la
salvezza dell’anima dalla intercessione di vergini penitenti presso
il Giudice divino, da tempo era sopravvenuta in essi una miti-
gazione della regola, in particolare una riduzione del distacco
dal mondo, colla ammissione di piti frequenti e liberi rapporti
con parenti e conoscenti, coll'introduzione di pratiche, se non
del tutto mondane, certo non conformi alle esigenze ascetiche
dell’istituzione monastica. Codesto commercio col mondo arri-
vava talvolta all’interferenza neppur dissimulata di laici di fuori
nella vita dei monasteri, in occasione di elezioni di badesse o
priore, di decisioni dei capitoli sull’ammissione di aspiranti alla
vita claustrale, di delibere sull’affitto di fondi o case di pro-
prietd del monastero, sulla concessione di esenzioni dalla regola
all'una o all’altra monaca. In tal modo i parentadi facevan sen-
tire la loro potenza anche nei conventi.

Altro aspetto di crisi di codesti monasteri era la diminu-

8 1 decreti del primo concilio provinciale sulla clausura ecclesiastica in
Acta Ecc. Mediolanensis, cit., vol. T, col 139 e sgg. Sulla ripresa dopo la
riforma el M Bendiscitl a A. Gagliardi, Compen-
dio di_perfezione cristiana, Firenze 1952, cap. 1 «La letteratura divota nel
secolo XVI », p. 9 € sgg., € M. Petrocchi, Pagine sulla letteratura religiosa lom-
barda del 500, Napoli 1956. Dello stesso Petrocchi vedi anche L'estasi nelle
mistiche italiane della Riforma Cattolica, Napoli 1958 e la prolusione I grandi
spirituali. italiani del "400 e ’500 in « Annali fac. lett. e filos. Universitd di
Perugia » 196263, p. 98 sgg.
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zione delle novizie, colla conseguente sproporzione tra I'am-
piezza dei monasteri e Ientitd del loro patrimonio, da un lato,
ed il numero delle religiose dall’altro, persistendo I'uso di col-
locare in convento le figlie di famiglia che non potevano essere
accasate senza grave sacrificio del patrimonio familiare. Cosl
taluni monasteri, e dei pitt ricchi, erano divenuti — pitt che luo-
ghi di penitenza e di preghiera —, pensionati per ztelle for-
zate, a cui doveva esser resa il meno gravosa possibile la ri-
nunzia alla vita nel mondo; monasteri del genere eran finiti per
diy luoghi di conversazione pettegola, non senza como-
dita e distinzioni simili a quelle godute nella casa paterna, ed
in ogni caso pit fatti per lo sfaccendare ozioso che per un lavoro
impegnato spirituale o materiale.

Di fronte a questo stato di cose fin dal 1565 il vicario del
Borromeo aveva intimato l'applicazione delle norme del Con-
cilio tridentino circa la riforma dei conventi, esigendo tra I'al-
tro la collocazione nei parlatori di tutti i conventi di clausura
delle famose grate, costituite da due inferriate fisse con ma-
glie non superiori ad un pollice e da una lamiera mobile con
piccoli fori, che praticamente doveva impedire ai colloquenti
di guardarsi. Molti conventi respinsero I'ordine, rivendicando
la propria esenzione e mettendo in movimento tutte le loro ade-
renze; ne scaturl per I’Arcivescovo una lunga « battaglia per
le grate » fatta di agitazioni, pressioni, ricorsi giuridici, che il
Borromeo vinse solo in virth dei poteri ottenuti di delegato
papale e del deciso appoggio di Papi come Pio V Ghislieri e
Gregorio XIII Boncompagni. Alla restaurazione della clausura
con grata segul — come riforma in profondita — il ravviva-
mento delle attivita specificamente monastiche (preghiera co-
rale, ma soprattutto orazione mentale, letture divote, esercizi
spirituali) — in ciascun convento secondo le caratteristiche e
le specifiche tradizioni — non senza avviamenti ad un’azione
educativa per il laicato femminile.

Tale riforma venne dal Borromeo e dai suoi collaboratori
attuata coll’inserzione nei conventi asceticamente fiacchi di reli-
giose zelanti dello stesso ordine (ma in qualche caso anche di
ordine diverso affine) quali riformatrici; col trasferimento di
monache riottose o litigiose in altri monasteri; colla unione e
fusione di comunita scarse di elementi, fiacche o povere, con
altre pitt fervorose; assegnando i conventi rimasti vuoti ad al-
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cune delle congregazioni nuove quali le Orsoline o le Cappuc-
cine, od a vecchie riformate, come le Carmelitane. Eppure an-
che dopo questa riforma di Carlo Borromeo poté succedere il
caso di Virginia de Leyva, la « monaca di Monza » del romanzo
manzoniano!

Abusi in parte analoghi, in parte diversi, si presentavano
nel 1565 pure nei conventi maschili®. In contrasto col voto di
poverta c’erano in taluni di essi celle lussuose o comunque co-
mode; molti religiosi tenevano come propri oggetti o danaro,
ovvero amministravano beni personali; la sottomissione ai su-
periori era condizionata assai spesso alla simpatia; rivalita e
contrasti talora clamorosi dividevano non solo conventi della
stessa famiglia monastica, ma gruppi nel seno di singoli con-
venti, che si costituivano in fazione quando c’erano da eleg-
gere i superiori. Facile era ottenere la licenza di risiedere fuori
convento; i laici frequentavano i monasteri coinvolgendoli spesso
negli intrighi e nei partiti di fuori. Ammissione e formazione
dei novizi erano insufficientemente curate. Occasione di scan-
dali, e comunque oggetto di maligne mormorazioni, era la di-
mestichezza dei religiosi coi monasteri femminili della stessa
famiglia (di francescani con clarisse e simili), dei quali i primi
avevano per consuetudine la direzione spirituale, I'alta sovrin-
tendenza e, talora, la stessa amministrazione. Le visite dei su-
periori erano poco efficaci per la preoccupazione di non gettar
ombre sull’Ordine, ma spesso per la pressione di intercessori
potenti a favore di chi avrebbe dovuto essere punito. Monasteri
vetusti e famosi, per il diminuir delle vocazioni, erano ridotti
a pochi elementi, inducendo a contestare la legittimita di vi-
stosi patrimoni in mano di si pochi monaci, inoltre non piit in
condizioni di provvedere alle attivita tradizionali dei conventi.
Per questo diversi tra i monasteri piti famosi e pitt ricchi risul-
tavano dati in « commenda », cioé affidati ad un amministra-
tore che ne godeva le entrate come 'abate o il priore, senza

9 Vedi il prospetto statistico della Chiesa Milanese allegato fuori testo
al vol. IIT degli Acta Ecc. Mediolanensis, cit., pp. 1149 e sgg. riprodotto in
St. di Milano, vol. X; per le vicende delle singole case vedi C. Orsenigo Vita di
S. Carlo Borromeo, 111 ed., Milano 1929, vol. I, pp. 139 e sgg. ed anche le
note di A. Sala, Vita di S. Carlo Borromeo ecc., Milano 1858, pp. 256-421.
Per i particolari della vicenda degli Umiliati vedi Giussani-Oltrocchi, cit.,
vol. II, p. 14 ¢ 27.
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averne gli obblighi di residenza e di governo. (Ed il Borromeo
stesso aveva in commenda diverse abbazie!)

Anche la riforma borromaica dei conventi maschili aveva
preso le mosse dalla restaurazione della clausura, sia pur senza
le grate di quella femminile, aveva fatto ricorso largamente al
trasferimento dei frati riottosi, all’inserzione di elementi fer-
vorosi e zelanti nelle comunita fiacche, alla nomina dall’alto
di superiori in luogo di quelli eletti dalle comunita, giudicati
fiacchi o meno degni, alla destituzione di superiori, trascurati
o troppo tolleranti. Anche nei monasteri maschili si era appli-
cata la concentrazione dei frati in un numero minore di con-
venti; ai renitenti alle nuove norme erano state applicate dure
punizioni: fino al carcere pei singoli religiosi; fino alla soppres-
sione delle singole case o addirittura dellintiero corpo mona-
stico, per le comunita. Ed il caso piti clamoroso era stato quello
dell’Ordine degli Umiliati, dopo che un membro dell’Ordine
— di cui il Borromeo era cardinale protettore —, aveva spa-
rato un’archibugiata all’arcivescovo alla fine del 1569. Meno di
due anni dopo gli Umiliati furono soppressi da Pio V, col
motivo della loro irriducibilita alla riforma e dell’attentato sacri-
lego al loro riformatore: ed i loro beni cospicui assegnati al
Borromeo per la loro destinazione a fini religiosi: i Gesuiti ave-
vano cosi avuto Brera, i Barnabiti il Carrobiolo di Monza; beni
e rendite erano state poi applicate, oltreché ai seminari, al Col-
legio Borromeo di Pavia.

Anche coi frati I'arcivescovo di Milano aveva dovuto agire
con poteri speciali come protettore di ordini religiosi, ovvero
come delegato apostolico per superare i privilegi di esenzione
dall’Ordinario. Era riuscito anzi ad unire i due rami dei fran-
cescani osservanti, quello degli amadei e quello dei clareni, ed
a reinserirli nel corpo dei frati minori osservanti. E pure coi
frati gli era riuscita la tattica di isolare i riottosi da aderenti e
fautori nel clero e nel laicato in alto ed in basso, e di ridurli
cosi all’obbedienza.

2. Lintento dichiarato e perseguito dal nuovo arcivescovo
era dunque Dapplicazi dei decreti disciplinari del Concilio
tridentino (residenza, cura d’anime effettiva, predicazione orto-
dossa, clausura ed ascesi secondo le particolari regole pei reli-
giosi e le monache) e I'attuazione delle istituzioni ecclesiasti-
che raccomandate dal Concilio per il buon governo pastorale
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(visite pastorali, sinodi diocesani e provinciali, seminari). E
questo, in via primaria, colla esortazione, coll’organizzazione,
coll’esempio; ma senza affatto rinunziare ai mezzi coercitivi che
al vescovo erano stati nuovamente riconosciuti come di perti-
nenza della sua autoritd giurisdizionale: senza rinunziare ciod
alle punizioni ed ammende da infliggersi dai superiori ecclesia-
stici non solo al clero, ma anche ai laici.

In funzione di questo l'arcivescovo, gia iniziato al governo
spirituale e temporale a Roma sotto Pio IV, non tardava, con
richiamo a tali poteri giurisdizionali, a contestare diritti acqui-
siti tutte le volte che apparissero in contrasto colle esigenze e le
attribuzioni dell’autorita arcivescovile, e — sull’esempio dei
principi pitt illuminati dell’epoca, diffidando degli elementi lo-
cali legati ad interessi di famiglia e di ceto — valorizzava, come
immediati collaboratori, persone di fuori; riattivava i tribunali
ecclesiastici con tutte le loro pertinenze, polizia e carceri giudi-
ziatie comprese, in vista delle pene da infliggere ai contravven-
tori delle disposizioni ecclesiastiche; dava inoltre una interpre-
tazione estensiva alla sua giurisdizione, facendovi rientrare le
opere pie, le scuole, il riposo festivo, i reati contro il matrimo-
nio e simili materie dette dai giuristi « miste ». Gli abusi avver-
titi e repressi nel popolo erano: il mancare alla Messa della
domenica nella propria parrocchia; la trascuranza della confes-
sione e comunione pasquale presso il proprio curato (che do-
veva rilasciarne dichiarazione), il non astenersi dalle carni nei
venerdi, nella quaresima, nelle vi ; il comportamento mon-
dano in chiesa o durante le processioni religiose, la celebrazione
chiassosa, profana, licenziosa delle feste patronali, I'ubbriachez-
za, la frenesia nel gioco alle carte o ai dadi, la litigiosita e lo
spitito di vendetta, la poca sorveglianza dei figli e dei dipen-
denti, i peccati carnali, incesti, fornicazioni, adultéri a causa
della promiscuita dei giacigli, su su fino al concubinato, quale
pubblico peccato, le pratiche magiche, superstiziose e sacrile-
ghe ™. Per tali abusi erano previste sanzioni sia in foro interno,
da parte ciod del confessore, con tutta la severitd degli antichi
canoni penitenziali, che in foro esterno, con pene che dall’am-

a

1 Un quadro generale in M. Bendiscioli, Politica, Amministrazione ¢ Re-
ligione nell'etd dei Borromei, in Storia di Milano, vol. X, Milano 1957,
pp. 194-199. Per le disposizioni del Borromeo Acta Ece. Mediolanensis, cit..
in partic. vol. II, cc. 1113-17, 132527, 1329-1330, 1337.
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menda potevano giungere fino alla scomunica, all'interdetto ed
al carcere. Abusi larcivescovo avvertiva anche nei librai che
eludevano il controllo sulla moralita ed ortodossia dei libri da
parte dell'Inquisitore; nei maestri di scuola, nel comportamento
dei medici, nei rapporti dei cristiani cogli Ebrei, nel maneggio
dei prestiti od « usure », commisurati sempre alle disposizioni
canoniche ed a quelle tridentine; nei riguardi del ceto ricco
e nobile, quali abusi da eliminare, erano considerate le interfe-
renze nell’ inistrazione di beni ecclesiastici, le affittanze di
favore di beni rustici e di immobili cittadini, i prestiti ottenuti
da monasteri, I’elusione degli oneri nei riguardi delle chiese
da parte dei patroni laici, e simili; e s’aggiungeva la frequenza
del ricorso al duello, lo spirito di sopraffazione.

Erano tutte pratiche e consuetudini in contrasto — prima
ancora che con lettera e spirito della legge ecclesiastica — colle
esigenze della morale cristiana, colla reverenza ‘dovuta alle cose
e persone sacre: ed esse erano da combattere innanzi tutto con
un’opera di istruzione sui doveri del cristiano, con pressanti
esortazioni ad abbandonarle alla luce dei grandi motivi del-
Petica; motivi che permeeranno il « libretto dei ricordi del po-
polo» o « Memoriale », diffuso da Carlo Borromeo special-
mente dopo la peste del 1576. Ma non doveva essere trascu-
rata la maniera forte, la valorizzazione del braccio secolare, es-
sendo parecchi di questi abusi repressi anche dalla legge dello
Stato: di uno Stato per di pitt come quello milanese, che aveva
come sovrano un Filippo II di Spagna, deciso promotore della
riforma ascetico-disciplinare tridentina.

Allo scopo di illuminare il popolo sulle esigenze d’una vita
cristiana, oltreché sulla sua fede, larcivescovo promoveva lo
sviluppo delle « scuole o compagnie della dottrina cristiana »,
chleran state fondate a Milano due decenni avanti nel 1539 da
uno zelante sacerdote sotto il nome significativo, prima di
« Compagnia della Reformatione Christiana » e poi di « Com-
pagnia della vita christiana », col compito di aiutare il curato
nell’istruzione religiosa del popolo, fanciulli e pit anziani. Nella
riforma organizzativa promossa dal Borromeo gli « scolari » era-
no distribuiti in varie classi secondo le loro capacita intellettuali;
ed in esse dei laici, col ruolo di « assistenti » o « ripetitori »,
dovevano spiegare nella maniera piti adatta alla comprensione
della classe quello che il curato dall’alto del pulpito aveva espo-
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sto a tutti i fedeli nella domenica precedente. Nelle compagnie
c’erano mansioni molteplici: i « priori » per il buon ordine e
Posservanza delle prescrizioni; i « cancellieri », per la tenuta
degli elenchi dei membri e dei verbali delle riunioni; i « mae-
stri », particolarmente incaricati dell’insegnamento; e non man-
cavano i « silenzieri », che dovevano assicurare la disciplina
e l'attenzione durante le lezioni ed i « pescatori », incaricati di
rintracciare per le strade gli scolari svagati o indolenti e solle-
citarli ad entrare nelle aule "'. Una funzione educativa indiretta
per il popolo avevano anche le Compagnie del SS. Sacramento,
oltre quella primaria controriformistica di inculcare nei fedeli la
credenza e reverenza al Corpo di Cristo presente nell’ostia con-
sacrata contro le negazioni zuingliano-calviniste della vicina
Svizera: quella di offrirgli nell’ambito della chiesa uno sfogo
al bisogno di feste e di pompe, al desiderio di distinguersi in
qualche modo dagli altri. Colla loro partecipazione in robboni
scarlatti alle processioni del Corpus Domini, all’accompagna-
mento del Viatico agli infermi, col loro privilegio di portar bal-
dacchino, colle loro precedenze e distinzioni nelle cerimonie reli-
giose i « confratelli del SS. Sacramento » ed i loro familiari
attuavano travestimenti festosi che in sede mondana, quali ma-
schere carnevalesche, eran condannate come occasioni di peccato.

Anche per la classe dirigente laica il Borromeo aveva pen-
sato ben presto — in combinazione con quelle tradizionali delle
scuole di umanitd e di cultura superiore — ad istituzioni di
formazione ascetico-religiosa, analoghe a quelle dei seminari per
il clero, anzi sostanzialmente sul modello di codesti convitti per
la formazione ascetico-professionale dei candidati al sacerdozio,
a loro volta ispirati dalle tradizioni del noviziato degli ordini
religiosi.

Questo interesse religioso-riformistico alle istituzioni cul-
turali ed educative si presenta invero anche nel Borromeo for-
temente combinato colle tradizioni — non rinnegate —, del me-
cenatismo rinascimentale e col vivo senso della casata familiare
da illustrare, legandolo a fondazioni destinate a perpetuarne
il nome nel tempo.

1 Le regole della « Compagnia e delle scuole per la dottrina cristiana »
in volgare in Acta Ecc. Med., cit., vol. III, cc. 145-260. Per le origini vedi
A. Tamborini, Le Compagnie ¢ le scuole della dottrina cristiana, Milano 1939.
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Alle origini infatti del collegio Borromeo, di cui stiamo per
parlare — come del resto di quello progettato a poca distanza
di tempo da Pio V Ghislieri —, & innegabile la preoccupazione
mecenatesca dei grandi della Chiesa di favorire la cultura, non
disgiunta da quella di dar lustro alla propria famiglia, che ve-
diamo in tante istituzioni dell’epoca, denominate da principi
della Chiesa; perd essa lascia emergere qui in primo piano l'in-
tento religioso-ascetico di assicurare, assieme alla loro prepara-
zione culturale e professionale, una severa formazione religiosa
e morale a giovani intellettualmente dotati della classe dirigente
di allora, i nobili, in reazione ai costumi rilassati del gaio Rina-
scimento. L’esempio di Roma papale col « Collegio Romano »
dei Gesuiti e con quello « germanico » e dei « nobili » pure di-
retto dai Gesuiti (che di essi si serviranno poi in tutta I'Europa
per formare nello spirito della rinnovazione cattolica la gio-
ventll delle classi superiori) ha avuto certamente la sua parte
nell’iniziativa pavese di Carlo Borromeo. E non & da escludere
neppure una partecipazione diretta di papa Pio IV Medici, lo
zio dell’arcivescovo di Milano, al progetto del collegio. La pri-
ma menzione di esso & infatti in un documento di Pio IV del
1561 che riguarda diverse istituzioni di cultura milanesi colla
motivazione generica e consueta dei « frutti, utili alla repubblica
tutta e salutari alle anime, che provengono dagli studi lette-
rari » e che appoggia i collegi di scolari fondati specialmente
nelle universita da qualche cardinale di S.R. Chiesa perché ri-
cevano opportunamente aiuti nei loro studi. Non va tuttavia
trascurato all’origine del collegio Borromeo di Pavia un motivo
pitt particolare, ma assai significativo, di esperienza personale;
motivo che il primo biografo del Borromeo, il Giussani, a lui
assai vicino, pone addirittura in primo piano e che il Maiocchi
ha confermato alla luce del carteggio di Carlo Borromeo stu-
dente di legge all'universitd pavese; l'impressione penosa che
sul giovane aveva fatto la vita degli studenti nella citta: la « pro-
tervia giovanile che sotto il nome di studi vi si dispiegava »;
limpedimento che adolescenti dotati trovavano nella poverta a
frequentare lo studio pavese; la « divagandi licentia per cui
molti di essi, finiti gli studi, si riportavano in patria pitt vizi
che virtli e gloria ».

Di qui I'accentuazione della disciplina nelle costituzioni del
collegio (che saranno redatte pit tardi, ma su diretti suggeri-
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menti dell’arcivescovo asceta, dal Moneta); esse anche per lo
sviluppo delle pratiche di pieta (Messa quotidiana, recita del-
Tufficio) e degli esercizi ascetici (meditazione ed esame di co-
scienza quotidiani) lo fanno oggi apparire pitt vicino ad un
seminario di chierici che ad un collegio di giovani destinati alla
vita del mondo. Si aggiungeva l'obbligo d’una talare coll’inse-
gna borromaica dell’ Humilitas, la direzione ecclesiastica, pur nel-
la precipua dipendenza da un patrono della famiglia Borromeo.
Draltra parte non pochi beni ecclesiastici, gia in commenda o di
monasteri soppressi, erano confluiti, assieme a beni di casa Bor-
romeo, nel vistoso patrimonio del Collegio. Alla esigenza mece-
natesca rispondeva precipuamente la grandiosita dell’edificio .

E nella prospettiva generale della Riforma cattolica merita
ricordare I'analogia, per non dire la gara, delle due istituzioni
universitarie pavesi della rinnovazione cattolica; esse hanno in-
fatti simili la programmazione ideale, le basi finanziarie ed il
patrimonio, la monumentalita della sede, l'organizzazione della
comunitd studentesca e gli statuti, la messa in atto dell'Istitu-
zione. Il cardinale Borromeo aveva invero cercato, nel 1566,
senza esito, di assorbire liniziativa di Pio V offrendo di acco-
gliere nel proprio collegio gli studenti dell’Alessandrino per cui
il Ghislieri lo progettava; ma il Papa di Lepanto era stato
meno largo di autorizzazioni a trasferire rendite ecclesiastiche
al collegio Borromeo di quanto si era mostrato Pio IV Medici,
valendosi anzi del precedente per dotare il proprio di beni e di
enti ecclesiastici soppressi, quali I'Ordine degli Umiliati. I1 col-
legio Borromeo entrera cosi in piena funzione nella sede monu-
mentale solo nel 1581 con dieci allievi tra cui il cugino Fede-
rico, destinato a continuare col suo stesso spirito la sua opera
rinnovatrice nella chiesa milanese mentre il collegio Ghislieri
si apriva fin dal 1567.

12 Cfr. per il Collegio Borromeo di Pavia Constitutiones Almi Collegii Bor-
romaci Ticini, quas de mente . Caroli Borromaei... L. Moneta scripsit appro-
barunt S.P. Sixtus V. et Paulus V anno 1587 et 1610, Mediolani, 1652, inoltre
M. Bendiscioli, I collegi e universita in Discipline e maestri dell'Ateneo
Pavese, Pavia 1961, pp. 360 e sgg.; M. Marcocchi, 1! Collegio Borromeo nel
quadro della Riforma di S. Carlo in I Quattro secoli del Collegio Borromeo
di Pavia, 1961, pp. 39-55, G. Vismara, Le Costituzioni del Collegio da Carlo
a Federico Borromeo, ib. pp. 57-109; anche D. Maselli, Borromeo e Ghislieri
al loro nascere, in « Annuario del Collegio Ghislieri », 1952:55, Pavia 1955,
pp. 6165,
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Ed a Milano Carlo Borromeo creava una istituzione ana-
loga a quella pavese nel collegio dei Nobili, quello
che pit tardi prender il nome di collegio Longone, lasciandone
invero il compimento ®, come quello del collegio elvetico per
clero e laicato delle valli svizzere dell’archidiocesi, al cugino
e successore Federico.

Nel contempo egli dava tutto il suo appoggio, sempre ai
fini della formazione religioso-culturale della classe dirigente
milanese e lombarda, al collegio dei Gesuiti insediato a Brera,
nella sede gia degli Umiliati *.

3. L’attivita riformatrice milanese di Catlo Borromeo nei
riguardi specialmente dei laici, persone ed istituzioni, riceve
luce particolare dalle resistenze che ha incontrato nei singoli,
specie dei ceti dirigenti, ma soprattutto nelle autorita dello Stato
milanese, che rivendicavano alla propria competenza la repres-
sione degli abusi nei laici, anche perché contemplata pure, per
certi aspetti, da leggi penali dello Stato. Codesta resistenza sotto
veste di difesa della regia giurisdizione, in realtd, intendeva re-
spingere in loco quella riforma dei laici, specie dei Principi, che
gia al Concilio di Trento aveva trovato forti opposizioni, ridu-
cendo il progetto di decreto per essa preparato al carattere pit
modesto di esortazione senza sanzioni punitive. Colla proibi-
zione che il Concilio Tridentino aveva fatto del cumolo dei
benefici, dei diritti di regresso, accesso, aspettativa ai benefi
maggiori (che in pratica ne assicuravano lereditarietd in deter-
minate famiglie), della concessione di prebende a minorenni, e
di canonicati a chi non voleva assumere gli ordini sacri ed eser-
citare I'ufficio annesso, — con tali proibizioni veniva tuttavia
colpito il sistema con cui il ceto socialmente e politicamente do-
minante anche nel milanese si era assicurati i benefici piit cospicui
quali sinecure. Ma per riguardo al Papa Pio IV milanese — e
forse nella speranza che si sarebbero ottenute eccezioni — alla
promulgazione dei decreti tridentini nel Ducato di Milano non

1 Per il collegio dei nobili vedi M. Bendiscioli in Storia di Milano, cit.,
vol. X, p. 451, nonché A. Rimoldi, Le istituzioni culturali di S.CB. in Attua-
lita della_pastorale di S.C., Milano 1965; gli statuti del collegio «della Ma-
donna dei nobili » in Acta Ecc. Med., 111, 1286-90.

1 Per il collegio dei Gesuiti di Brera, Bendisciol, cit., p. 455, il Rimoldi,
cit, nonché pei carattri delleducazione S, Schroeteler, Die Erciebung in den
J des XVI , Freiburg 1940,
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era stata fatta obbiezione dal Senato, ch’era la magistratura mila-
nese pilt gelosa tutrice della giurisdizione statale e dei privi-
legi del Ducato in materia ecclesiastica (placet, exequatur, eco-
nomato ducale-apostolico pei benefici vacanti); anzi, all'inizio,
secondo le disposizioni di Filippo II, si era dato appoggio alla
riforma degli abusi ecclesiastici, ch’era stata avviata dal vicario
Ormaneto per incarico dell’arcivescovo, trattenuto a Roma dal
Pontefice.

Le obbiezioni perd non tardavano a farsi sentire diretta-
mente presso la S. Sede, che doveva confermatli, nei riguardi
di taluni decreti del I Concilio provinciale (1565): e ciog circa
la richiesta approvazione vescovile dei maestri privati, circa la
chiusura senza eccezioni delle botteghe nei giorni festivi, circa
T'obbligo imposto ai fedeli di provvedere del necessario i loro
curati, a proposito della proibizione dell’elogio funebre ai fune-
rali, e pure della proibizione della dimora di maschi e femmine
insieme negli ospedali; infine quasi tutte le disposizioni circa
le usure erano denunziate come illegittime in linea di diritto.

Ma I’allarme delle magistrature milanesi si faceva pit acuto,
e Popposizione pit intransigente e risoluta, quando nel dicem-
bre 1566 I'arcivescovo organizzava una propria familia armata,
cio¢ una propria polizia, e la usava, non soltanto contro i chie-
rici trasgressori delle disposizioni ecclesiastiche, ma pure con-
tro i laici. Il capitano di giustizia non esitava ad intimare al
bargello dell’arcivescovo ed ai suoi fanti di astenersi dall’ese-
guire catture di laici: il che significava paralizzare lo strumento
esecutivo del tribunale arcivescovile nei suoi procedimenti con-
tro i violatori di prescrizioni canoniche, soprattutto contro i
concubinari. Al monitorio dell’arcivescovo, autorita laica si
dichiarava disposta a far ritirare dal capitano di giustizia linti-
mazione, dietro perd impegno della Curia di non fare esecuzioni
colla famiglia armata né contro laici né contro ecclesiastici pei
loro beni patrimoniali senza intervento del cosiddetto « braccio
secolare », cioé degli organi statali.

Nei riguardi delle catture arcivescovili di laici, infatti, il
Senato insisteva nel chiedere d’essere informato delle cause e
delle persone per cui era chiesto il braccio secolare: e si trattava
in genere di concubinari impenitenti ed adulteri, nonché di mi-
sure con riflessi economici (contro usure e contratti vietati da
decreti tridentini) che toccavano precipuamente il ceto nobile o,
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comunque, possldente Per riconoscere l'autorita giurisdizionale
rivendi dall’arcivescovo, il Senato, appoggiato da Madrid,
esigeva che il Borromeo la dimostrasse fondata su una consue-
tudine ininterrotta: cosa questa che egli non poteva fare, per-
ché — durante il periodo dei vescovi di casa d’Este, non resi-
denti, — l'autorita laica aveva potuto trarre a sé molte cause
spettanti, secondo il diritto comune di allora, al tribunale eccle-
siastico, specie in materia civile.

Nel disaccordo si artivava, nel luglio 1567, addirittura al-
Parresto su ordine del capitano di giustizia, del bargello arcive-
scovile — che aveva catturato un concubinatio di Gallarate —,
alla sua pubblica punizione come portatore di armi proibite a
tre tratti di corda, seguita dall’intimazione di abbandonare il
paese, pena la galera. A tale arresto ed a tale punizione del suo
bargello seguiva, da parte dell’arcivescovo, la citazione del capi-
tano di giustizia cogli esecutori del suo ordine dinanzi al suo
tribunale e la loro scomunica per mancata presentazione, men-
tre gli stessi senatori erano citati. E solo i ricorsi di ambe le
parti a Madrid e Roma ed il trasferimento della vertenza in pitt
alta sede evitava a Milano scontri piti clamorosi. Le esecuzioni
contro i laici — per il Borromeo parte non secondaria della ri-
forma degli abusi — rimanevano perd sospese e la resistenza in
clero e laici alle misure innovatrici del Borromeo trovava nuovi
argomenti e sostegni *

Ad aggravarla sopravveniva I'anno dopo, nel 1568, la pub-
blicazione a Milano della bolla i# Coena Domini a difesa della
giurisdizione ecclesiastica: essa colpiva d’anatema comportamenti
in cui potevano rientrare quelli dei senatori milanesi, che s’erano
rifiutati di presentarsi a Roma secondo lintimazione loro fatta.
Ma piti che questo aveva preoccupato le maggiori autorita mila-

15 Vedi M. Bendiscioli, Liinizio della lotta giurisdizionale a Milano tra
Larcivescovo Carlo Borromeo e il. Senato milanese (1566-1568), in « ASL.»,
anno LIII, 1926, pp. 241-462. Per il periodo successivo G. Catalano, Con-
troversie Giurisdiziondli fra Chiesa ¢ Stato nell'eta di Gregorio XIII e Fi-
lippo II, Palermo 1955, estratto dagli « Atti dell’Accademia di Scienze, Let-
tere ¢ Arti di Palermo», seric 1V, vol. XIV, 195455, pp. 11 ¢ sgg. Per
Paspetto giuridico vedi anche L. Prosdocimi, I/ diritto_ecclesiastico dello Stato
di Milano dallinizio della signoria Viscontea al periodo Tridentino, Milano
1941, pp. 283 e sgg. Vedi inoltre L. Bulferetti, Documenti di Storia Lombarda
dei secoli XVI e XVII negli archivi di Spagna in « ASL.», serie VIII, an-
no V (1954:55), pp. 319-70. Per il punto di vista spagnolo vedi L. Serrano
Correspondencia diplomatica, cit., Roma e Madrid 1914, e sgg.
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nesi (governatore, gran cancelliere e senato) I’anatema minac-
ciato « a quanti — diceva testualmente la bolla — in terris suis
nova pedagia seu gabellas imponunt vel prohibitas exigunt »
(«a quanti nelle loro terre imponessero nuovi pedaggi o ga-
belle ovvero ne esigessero di proibite »).

Anche a Milano, come negli altri domint spagnoli d'Italia,
specie a Napoli e Palermo, questa dei dazi e delle gabelle era
materia incandescente.

11 condannare pertanto dal pulpito, dinanzi alla densa folla
accorsa in Duomo per la festa grande, la imposizione di nuovi
dazi e Pesazione di quelli « proibiti » poteva facilmente costi-
tuire un incentivo alla resistenza contro il sistema fiscale vi-
gente ed i suoi organi esecutivi.

11 governatore aveva preso, appena possibile, contatto col-
Tarcivescovo, prospettandogli gli inconvenienti che potevano de-
rivare dalla divulgazione della bolla e chiedendo il suo inter-
vento per sopire le speranze della gente di esser sollevata « da
qualche gravezza da questa bolla », non senza offrire, per spez-
zare una possibile solidarieta tra clero e popolino, « qualche
provvisione alla esenzione del clero ». Carlo Borromeo non
aveva avuto difficoltd a riconoscere che il popolo aveva inter-
pretato la bolla « un poco pilt a favor suo di quel che era vera-
mente » ed a rassicurare il governatore che non avrebbe man-
cato, se qualcuno gliene avesse fatto parola, di dirgli il suo pa-
rere « che questa bolla non levava le gravezze affatto », anche
nel caso che fossero dei confessori a consultarlo.

Cosa importante, poiché molti ufficiali preposti alle gabelle
si facevano uno scrupolo di coscienza a riscuoterle ed erano molti
quelli che intendevano la proibizione « troppo largamente » .
Era cosl in qualche modo appena placata questa tempesta nei
difficili rapporti tra I'arcivescovo e le autoritd civili, che se ne
scatenava un’altra per I'appoggio dato dal governatore ai cano-
nici di S. Maria della Scala rivendicanti 'esenzione dalla giu-
risdizione del primo, per la loro soggezione al patronato regio:
Cera stata addirittura una zuffa tra gli accompagnatori del car-
dinale in visita canonica ed i fautori dei canonici vocianti « Spa-
gna! Spagna! », dinnanzi alle porte sbarrate della chiesa: e que-

16 Per la documentazione vedi M. Bendiscioli, La Bolla «in Coena Do-
mini» ecc., cit. in « ASL.», anno LIV (1927), pp. 386 e sgg.
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sto con scomunica contro larcivescovo quale presunto viola-
tore di un privilegio pontificio, e controscomunica ed interdetto
arcivescovile contro i canonici, S. Maria della Scala e loro fau-
tori: cose tutte che riportavano in primo piano a Roma ed a
Madrid le controversie suscitate dallo zelo riformatore del Bor-
romeo; da quelle vecchie della « familia armata » arcivescovile
a quelle pit recenti dell'ingerenza dell’Arcivescovo nell’ammi-
nistrazione degli ospedali e delle opere pie, nonché della rior-
ganizzazione delle scuole della dottrina cristiana, sospettate di
trame antigovernative.

Per alcuni anni la stretta alleanza tra Pio V e Filippo IT
nella lega antiturca, coronata dalla vittoria di Lepanto, aveva so-
pito le controversie giurisdizionali sia al centro che alla perife-
ria. Esse si riaprivano a Milano nel 1573 quando il nuovo go-
vernatore, il grande di Spagna don Luigi Requesens, commen-
dator maggiore di Castiglia, presto irritato dal procedere indi-
pendente dell’arcivescovo nelle materie contestate, comunicava
a quest’ultimo di avere istruzioni da Madrid di non permettere
che le curie vescovili procedessero contra laicos, di non consen-
tire all’arcivescovo pitt di cinque sbirri, e senza autorizzazione
a portar armi proibite. Il Borromeo, alla pubblica notifica del-
Pintimazione, rispondeva, dapprima, colla citazione dinanzi al suo
tribunale di governatore e gran cancelliere quali violatori della
liberta ecclesiastica e, in seguito, addirittura colla loro scomu-
nica. Tl Requesens come contromisura, tra Ialtro, faceva circon-
dare da soldati il palazzo arcivescovile ed occupare la rocca
d’Arona, proprietd feudale del Borromeo; disponeva, con una
grida, che le confraternite laiche non potessero tenere le loro
riunioni se non alla presenza di un « assistente regio » nomi-
nato dal governatore e che nelle processioni i confratelli doves-
sero andare a volto scoperto e non incapucciati, come era con-
suetudine. Nonostante queste misure e la diffusione di libelli
diffamatori nei riguardi del Borromeo, questi non era rimasto
né intimidito né isolato: anzi molta parte della popolazione ave-
va preso sul serio la scomunica: diversi nobili si erano rifiutati
di accompagnare il governatore, a fatica si era trovato qualche
prete che celebrasse la Messa alla sua presenza, il cittadino co-
mune non si scopriva pi al suo passaggio.

Il nuovo papa Gregorio XIII non aveva perd adottato,
come nel 1567 Pio V, la linea di intransigenza dell’arcivescovo
per riguardo soprattutto alle vivaci proteste del Re di Spagna:
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aveva pertanto disposto che al Requesens, trasferito al governo
delle Fiandre in fermento, ed agli altri scomunicati, venisse con-
cessa Passoluzione.

Il Borromeo riluttd dapprima; e, alle sollecitazioni ro-
mane, non seppe reprimere il suo rammarico per I'arrendevo-
lezza della Curia, scongiurando in una lettera personale al Papa
del 5 ottobre 1573 di non lasciar « oscurare le sue tante mani-
feste raggioni da qualsi voglia potenza o rispetto... » 7.

La peste del 1576 aveva poi accentuato la concezione asce-
tico-rigoristica di Carlo Borromeo, inducendolo ad imporre nuo-
ve misure disciplinari, come la separazione nelle chiese tra
uomini e donne mediante un assito, 'aumento dei peccati la
cui assoluzione era riservata all’arcivescovo, la chiusura delle
porte laterali del Duomo, la imposizione a tutti della messa in
rito ambrosiano, la pubblicazione di nuovi provvedimenti di
riforma suggeriti da un visitatore apostolico fatto venire da
Roma. Tutto questo aveva ridestato le sopite divergenze giuri-
sdizionali, che non cessavan di essere materia attuale, in colle-
gamento con quelle analoghe di Napoli e Sicilia, nelle trattative
diplomatiche tra Roma e Madrid, coll’assistenza di delegazioni
delle parti e I'impostazione di formule di compromesso, invero
tenacemente respinte. E cid ingrossava a Milano la fronda anti-
borromaica, alimentata dall’avversione alle sue riforme che nel
1580 aveva visto I'aperta resistenza del decurione Pier Antonio
Donato, rapp del Re nell” inistrazione dell’Ospe-
dale maggiore, a lasciar controllare al vicario arcivescovile la
contabilita dell’istituzione; e cid con relativa scomunica, clamo-
rosa contestazione della medesima e controscomunica, come per
la visita a S. Maria della Scala nel 1569.

Dopo essersi recato a Roma per difendere di persona presso
il pontefice la sua opera, il Borromeo allo stesso fine inviava
a Madrid da Filippo II in missione segreta, Carlo Bascape, il
generale dei Barnabiti futuro vescovo di Novara, tramite il con-
fessore del sovrano. Il Bascape impostava la difesa dell’arcivesco-
vo come caso di coscienza, sulla sua premi; preocc i
di ubbidire agli imperativi della sua coscienza pastorale — ch’era-
no di salvaguardare i diritti della sua chiesa, di eliminare quanto
poteva essere occasione di peccato per il popolo, di sradicare

17 Tn Sala, Documenti, pitt sotto cit., vol. III, p. 527.
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gli abusi che potevano nuocere al bene delle anime. Argomenti
questi a cui era particolarmente sensibile il sovrano spagnolo,
fautore di una concezione ascetica della vita, oltreché geloso
conservatore della fede cattolica. L’impressione tuttavia, da un
lato, di eccesso di zelo nelle riforme (ad es. nella proibizione
delle danze e dei giochi nei giorni festivi, nella separazione di
uomini e donne nelle chiese); dall’altro di eccessiva intransi-
genza colle pubbliche autoritd, specie nel procedere con cen-
sure e punizioni, anziché usare I'ammonizione caritatevole, ri-
maneva tanto nel confessore, quanto, su evidente relazione di
quest’ultimo, nel sovrano. Nella lettera di congedo al Bascape del
24 ottobre 1580 Filippo 1T esprlmeva infatti complacxmento per
lo zelo dell’arcivescovo, e gli assicurava di aver dato d i
ai suoi ministri che fossero eliminati gli scandali prodotti dalle
bestemmie, dai giochi e da altri pubblici disordini; a proposito
degli altri inconvenienti lamentati si riservava di decidere se re-
primerli o tollerarli nello stato presente delle cose; ma significa-
tivamente raccomandava anche di « usare prudenza e modera-
zione » nella repressione degli abusi, potendone nascere altri-
menti complicazioni che avrebbero potuto turbare gli spiriti;
« per ottenere dagli uomini il bene — scriveva il re — occorre
impiegare mezzi conformi alla loro natura, rimedi adatti, e non
misure contrarie allo scopo che ci si propone » . L’opposizione
alle riforme borromaiche perd in tal modo perdeva 'appoggio
di Madrid; e queste potevano procedere coll’appoggio delle pub-
bliche autorita. Il sovrano di Madrid s’era convinto che il Bor-
romeo era un sostegno dello Stato milanese, che egli, restau-
rando sentimento religioso e disciplina ecclesiastica nei sudditi
milanesi, ne avrebbe assicurato la fedeltd meglio che un corpo
di soldati. Ed in loco la sua fama di santita, la sua vita ascetica,
contribuivano a piegare gli animi alla sua volonta riformatrice
onnipresente col controllo, coll’esortazione, colla correzione.

4. Nella lettera del sovrano spagnolo si trovavano avvertiti

18 La lettera di Filippo I1 in A. Sala, Documenti concernenti la vita e le
gesta di S. Carlo Borromeo, Milano 1857, vol. 11, pp. 7094, Cfr, Bascapé, De
Vita et rebus gestis Caroli, Arch. Mediolani, 1. V, c. 11 (nella nuova ediz. lat.-
italiana, Milano 1965, p. 510 sgg.) pure parzialmente in Storia di Milano, cit.,
p. 253, Vedi anche P. Prodi, 5. Carlo Borromeo e le trattative tra Grego-
rio X111 e Filippo II sulla giurisdizione ecclesiastica, in « Rivista di Storia della
Chicsa in Tralia », anno XI (1957), pp. 195-241.
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gia da un contemporaneo — che per altro condivideva le sue
esigenze religioso-chiesastiche —, i limiti storici della conce-
zione riformatrice del Borromeo. Anche dalla sua formazione
giuridico-canonistica l'arcivescovo di Milano era portato a pen-
sare la sua azione pastorale in termini di norme coattive e di
repressioni punitive. In cid invero si moveva sulla scia dei de-
creti tridentini: questi infatti in sede dommatica avevano for-
mulato pitt anatemi di errori che delineazioni della dottrina da
credere, ed in sede di riforma degli abusi avevano tradotto il
fondamentale richiamo alla cura d’anime — quale elemento
primario e senso degli uffici ecclesiastici — in una molteplicita
di prescrizioni dettagliate pei singoli uffici ed enti, accompa-
gnate da proibizioni di istituti e pratiche correnti, e da sanzioni
punitive (dalle multe e dalla sottrazione dei frutti, alla sospen-
sione dall’ufficio, fino al carcere), seguendo il complicato si-
stema del diritto canonico di allora. Inoltre proprio un decreto
del Concilio tridentino aveva riaffermato nell’ufficio pastorale
del vescovo pure la sua dimensione giurisdizionale, cogli an-
nessi compiti ed organi legislativi, giudiziari, esecutivi.

Ed il Borromeo aveva preso alla lettera questo concetto
della auctoritas vescovile, non senza subconscie sollecitazioni
della sua origine e formazione principesca, e, sotto I'influsso pure
dell’esperienza romana di governo, aveva organizzato la sua Cu-
ria con forme e strutture che imitavano quello dello Stato. Con-
cepita inoltre la riforma tridentina degli abusi come restaura-
zione della disciplina ecclesiastica rilassatasi negli ultimi secoli,
Popera rinnovatrice non poteva non ispirarsi ai principi ed alle
direttive dei grandi Papi e Vescovi dei secoli XI-XIII, d’un
Gregorio VII, d’'un Pier Damiani, d’un Innocenzo III; non
poteva non vedere la propria efficacia che in un rafforzamento
dell’organismo ecclesiastico. Organismo che s’era indebolito per
il venir meno dell’osservanza rigorosa delle leggi ecclesiastiche,
ordinate in sistema dai canonisti, e, peggio, per la loro elusione
sostanziale coll’acquiescenza sempre piti larga alle dispense e
col riconoscimento giuridico di consuetudini ultra-trentennali,
anche se in contrasto con spirito e lettera di disposizioni ca-
noniche.

Occorreva pertanto riaffermare solennemente queste leggi
e magari inasprirle: in tal modo il Concilio tridentino aveva eli-
minato abusi correnti quali il cumulo dei benefici, la non resi-
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denza, le commende e simili. E non aveva preso in considera-
zione solo gli abusi della Curia e del clero, ma tutte le inve-
terate abitudini che erano in contrasto con lo spirito della Chiesa
e colle esigenze della vita cristiana; quindi anche le ingerenze
di laici e principi nella Chiesa.

Ed il Borromeo a Milano aveva trovato un complesso di
limitazioni dell’autorita vescovile per trascuranze di predeces-
sori e per usurpazioni tollerate, e ad esse aveva ritenuto di dover
reagire appunto coi mezzi e coi termini dei decreti tridentini,
ch’erano ormai parti del diritto canonico, quindi del diritto co-
mune universalmente riconosciuto.

Di qui I'impegno nel reprimere le consuetudini che, com-
misurate alle nuove leggi tridentine, risultavano « abusi », de-
viazioni dalla regola e dall’'uso legittimo di beni ed uffici eccle-
siastici; di qui Loril > giuridico-discipli del governo
ecclesiastico, per cui la cosa piti importante era la regola fissata
o riconosciuta dall’autorita legittima e la sua scrupolosa osser-
vanza come comandamento di Dio e dei superiori, per cui la tra-
sgressione di regole siffatte importava pene adeguate, non sol-
tanto spirituali, da irrogarsi inesorabilmente dal superiore, sotto
pena a sua volta di gravame, in caso di trascuratezza; per cui
nessun aspetto e nessuna manifestazione della vita, specie del
clero secolare, ma in modo particolare di frati e monache, po-
teva esser lasciato senza minuta e casistica regolamentazione.
Di qui il controllo sistematico dell’'ortodossia di clero e fedeli,
la sorveglianza dell’azione degli eretici forestieri, la prosecu-
zione dei sospetti. Di qui la riorganizzazione d’una polizia ve-
scovile ed il riattamento delle carceri .

E tuttavia unilaterale presentare Carlo Borromeo sotto que-
sto unico aspetto, come si amd fare in non pochi scritti dotti e
di divulgazione, specie in occasione del centenario della morte,
lo scorso secolo, caratterizzando S. Carlo ad es. come « il santo
di ferro » secondo I'espressione di un certo Outchtmoskoy, la
cui conferenza venne diffusa nel 1885 da una « lega popolare
anticlericale » non meglio definita .

1 Per questa valutazione vedi M. Bendiscioli, La riforma cattolica, cit.,
p. 111 e sgg. e R. Mols, Saint Charles Borromée ecc., cit. in « Nouvelle Revue
Theologique », cit.

2 A" Oucthtomskoy, S. Carlo, il santo di ferro, Milano 1885.
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Certo & che altri pastori ugualmente zelanti — perd pit
sulla linea di quella che al Concilio di Trento era stata la cor-
rente della teologia umanistica d’un Seripando e d’un Pole —,
ponevano in primo piano I'esortazione ricorrendo solo in via
eccezionale alle punizioni. Proprio un collega del Borromeo, con
lui in attiva corrispondenza pastorale fondata sulla mutua stima,
il cardinale Paleotti di Bologna non taceva allo zelante arcive-
scovo di Milano i suoi moniti ad usare metodi meno duri, a
preferire I'opera di persuasione alla censura. E la biografia del-
Parcivescovo di Bologna scritta da Paolo Prodi e che attende
il compimento, ¢ destinata ad integrare il volto della rinnova-
zione cattolica, troppo dominata finora dalla figura di S. Carlo
Borromeo. Nel Paleotti ¢’& infatti il preannunzio di un metodo
pastorale impostato sulla mitezza, che avra il suo modello nel
Vescovo di Ginevra calvinista in esilio, S. Francesco di Sales .
E che queste tutto un orier Ppilt consono alla
sua intima natura nella prassi della Chiesa ¢ significativamente
rivelato dalla impostazione che al governo pastorale vien dando
ai nostri giorni il Concilio Vaticano II.

5. Con questi limiti, che sono i limiti dell’epoca sua,
Carlo Borromeo mantiene un significato ed una posizione di
primo piano nel- vasto e complesso movimento della riforma
cattolica post-tridentina. Nella severa pratica ascetica personale,
nella destinazione delle proprie rendite, familiari ed ecclesiasti-
che, al sollievo dei poveri, a pie istituzioni, al decoro del culto
ed alla restaurazione di chiese, nella cura pastorale con la pre-
dicazione, colle visite alle parrocchie, ai monasteri, alle colle-
giate, nel promovimento della formazione ascetica culturale-pro-
fessionale del clero, nel favore dato a tutte le forze di edifica-
zione, nello zelo per la tutela dell’archidiocesi da infiltrazioni
protestantiche, nell’abilita ad impegnare forze pastorali e poli-
tiche nella azione di riforma interna e di riconquista spirituale
dei fedeli gia nell’orbita delle chiese zuingliane o calviniste; nella

21 Vedi M. Bendiscioli, La Riforma cattolica, cit., pp. 115 ¢ sgg. e P. Prodi,
1L Card. G. Paleotti (1522-1597), Roma 1959, di cui ¢ imminente l'uscita del
1T volume, Su un aspetto particolare lo stesso P. Prodi in Lineamenti dell'or-
ganizzazione diocesana in Bologna durante Uepiscopato del card. G. Paleotti
(1566-1597) iin. Problemi di vita religiosa in Italia nel 500, Atti del Convegno
di Storia della Chiesa in Italia (Bologna, 26 settembre 1958), Padova 1960,
pp. 323394
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devozione alla sede romana, nella ripulsa di ogni compromesso
con le forze e tendenze dominanti e di ogni servile acquiescenza
ai potenti; in tutto questo S. Carlo Borromeo ha veramente co-
stituito per vescovi di pitt generazioni il modello del pastore.
Bgli ha inoltre fornito nei decreti dei suoi sinodi provinciali e
diocesani, coll’autoritd della sua persona e col prestigio della
sua archidiocesi, concreti e illuminati esempi del modo in cui
le disposizioni tridentine potevano applicarsi alle situazioni lo-
cali. Le edizioni degli atti di concili e sinodi milanesi, in unione
con quelle degli editti e delle istruzioni varie dell’arcivescovo
— in fama, gid in vita, di santita —, furono ben presto ricer-
cate da altri vescovi desiderosi di dare applicazione alle nor-
me tridentine; esse, colla loro diffusione, segnarono anche i
progressi della riforma interna della Chiesa, improntando dello
spirito ascetico-disciplinare del Borromeo vaste regioni di qua e
al di 1 delle Alpi. Ed ha certo base, anche se non pud essere
presa in senso troppo esclusivo, la diffusa affermazione che la
riforma tridentina & arrivata fin dove s’ fatto sentire linflusso
della legislazione sinodale borromaica.

Ed anche il culto del Borromeo rapidamente diffusosi dopo
la sua beatificazione nel 1609, con la costruzione di chiese sotto
il suo nome, & certo connessa alla fama del suo patrocinio in
occasione di pestilenze; ma esso ha voluto soprattutto esaltare
sugli altari il campione della riforma cattolica, I'esponente del
cattolicesimo rinnovato nella pratica eroica delle opere di ascesi
e di carita, nell’'ossequio all’autorita religiosa, nell’integrita della
fede. Queste chiese dedicate a S. Carlo di qua, ma soprattutto
al di 1a delle Alpi, fino al Nord, da Vienna a Monaco, dalle
Fiandre alla Polonia, testimoniano che Carlo Borromeo non &
solo milanese, ma una pietra d’angolo della Chiesa universale
moderna.

Mar1o BENDISCIOLT
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Se v’¢ un personaggio nella storia dello gnosticismo, che
a prima vista non sembri partecipare dell’ethos fortemente tra-
gico proprio di molti corifei di questa corrente religiosa, questi
& Basilide. Il trattato basilidiano addotto da Ippolito ', per quan-
to non sia da far risalire al maestro, & significativo sotto questo
rispetto: la situazione finale delle cose, quando le tre « filia-
litd » avranno raggiunto la loro destinazione, ciod il loro
luogo naturale, che & anche la loro pace, sara di immensa
quiete: e tale sard anche per gli arconti, sui quali provviden-
zialmente sard calata una pacificante agndsia, che li rendera
tranquilli del loro stato. Ma la quiete non sara solo la caratte-
ristica della fine, bensi anche del procedimento che portera
a questa: a differenza di tutti gli altri arconti dello gnosticismo,
fortemente tragici e passabilmente diabolici, gli arconti del trat-
tato basilidiano, e particolarmente i loro rispettivi figli, sono
singolarmente docili e ben disposti: e, invece di ostacolare
Lascensus dell’elemento divino, come fanno regolarmente e co-
stitutivamente gli altri arconti dello gnosticismo, essi lo faci-
litano e lo rendono possibile. Inoltre, anche il quadro generale
della cosmologia del trattato basilidiano, tutta centrata su una
teoria delle sostanze divine (le « filialita »), destinate a rag-
glungete attraverso un processo lungo ma in sostanza tranquillo
e pacifico lo stato finale (a sviluppare, si direbbe, il meccani-
smo evolutivo insito nella loro physis, all’origine implicita nella
primordiale panspermia), suona notevolmente armonistico, ri
cheggiando in questo molto pit il monismo armonistico degli
orfici (con il loro uovo primordiale e il loro Phanes pullulante
di vita) che non il dualismo drammatico delle sostanze e degli
esseri contrapposti e violentemente mescolati della cosmogonia

! Ref. VII, 20-27.
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persiana (o meglio di una sua transcrizione gnostica), cui pure
Basilide, come ci risulta dalla testimonianza degli Acta Archelai,
fece sicuramente riferimento.

In questo, del resto, la tradizione basilidiana, quale &
espressa nel trattato riferito da Ippolito, si muove nella linea
della speculazione ofitica, notevolmente armonistica nella sua
cosmologia, seppure sempre caratterizzata dal dramma duali-
stico di una commistione violenta di sostanze: che & appunto
Paspetto che nel trattato basilidiano presso Ippolito rimane pilt
in ombra. Se volessimo cercare un analogo a questa attenua-
zione armonistica della vicenda dualistica della commistione ori-
ginaria delle sostanze e al modo, il meno violento possibile,
per risolverla, dovremmo cercare in Bardesane, sia per vari
aspetti relativi alla sua dottrina, alla sua psicologia e alla sua
personalita, sia per il suo sottofondo storico-religioso e cultu-
rale (ivi compreso il riferimento all’Iran). In realta, sembra
che Basilide (come Bardesane) abbia attinto all’Iran, o pitt
in genere alle religioni orientali, con animo ben diverso da Mani,
corifeo della gnosi combattiva e della separazione violenta delle
sostanze (per quanto con metodi non cruenti come quelli dei
Magi).

Se poi si passa dal trattato basilidiano a Basilide stesso,
quale ci risulta, oltreché dagli Acta sopra menzionati, anche e
soprattutto dalle testimonianze di Clemente Alessandrino, tro-
viamo confermata la nostra impressione. L'etica basilidiana, con
quella di Isidoro, anche senza che accreditiamo loro la succes-
siva tradizione libertina, ci pare riallacciarsi alla nota dottrina
della complessita dell’anima e della pluralita dei suoi « spiriti »
(di cui si veda piu oltre). Il noto passo isidoriano (ap. Clem.
Strom. 111, 1, 2) circa Iinterpretazione di I Cor. 7, 9 e latteg-
giamento, anzi gli atteggiamenti da tenere verso la concupiscen-
za, ha il suo fond nell’ar; i pure isidotiana
(ib. II, 113,4-114,1), secondo cui chi & convinto « che I’anima
non & tutta d’un pezzo » (wmovopepric), e che le passioni ven-
gono dalla violenza delle « appendici » concresciute, come so-
stanze, sull’anima, sa che deve padroneggiare, con il suo
hoyiotixdy, linferiore nostra costituzione (xtiowg) % donde la
nota casistica isidoriana.

2 11 Buonaiuti, che, come il de Faye, propende in assoluto ad attribuire a
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Ma il punto fondamentale della questione, e di tutta l'eti-
ca-metafisica basilidiana ®, ci viene chiarito dal noto testo circa
il martirio.

E il testo del XXIII libro degli Exegetika, riferito da Cle-
mente, sopra la sofferenza e la Provvidenza, e in particolare le
parole: « e se alcuno completamente immune di colpa sia tratto
al patire, caso veramente raro, né pur questi soffrira a norma
del divisamento del potere costituito, ma soffrird come & solita
soffrire l'etd infantile, che pur sembrava non aver mai pec-
cato »... « ...cosi colui che dico immune di colpa, se lo veda
soffrire, pur se di nulla che sia male possa ritenersi autore,
lo dird malvagio, per la volonta di mal fare. Perché tutto mi
farete dire fuorché la Provvidenza (76 mpovoolv) sia cattiva » *.
Al che segue laffermazione: « un uomo, chiunque tu voglia
nominare, sempre & uomo, mentre Dio & giusto »: frase che con
ogni verosimiglianza si riferisce, sia pure per paradosso, alla
persona di Gesli®.

Basilide ¢ Iidoro un'etica cristana, intende nel senso contrario a quello che
ci pare il glusto quando_traduce: «Se avrai lasciato.. supporre che lanima
non & semplice..., tutti gli scellerati avranno buon pretesto... » (Frammenti gro-
RR R 1575, To67) Qoo B0 2l e cics et 1
Buonaiuti (p. 69 ¢ n. 1) vi apporta emendamento &réxou (« astieniti »; cosi
anche Grant, lc) al testo ricevuto (&veéxou, « tieniti per riparo»; e cita
Lévéxov, «sopporta», di Epifanio). Opposta a quella del Buonaiuti & la tra-
duzione e interpretazione di H. Leisegang, La gnose, tr. fr., Paris 1951, p. 145 s.
La nostra opinione, come diciamo nel testo, & che la posizione di Basilide
¢ Isidoro fosse pit complessa, fondata appunto sulla loro interpretazione del
principio dualistico della pluralita dei principii in seno allanima. E cio spiega
anche, ci pare, gli sviluppi libertini cui fa steimento Tppoito nel rstato per-
duto (e gia Irenco, in rapporto ai seguaci di
SRR e e e e e
a vicenda.
4 Strom. 1V, 12,81,1-83,1. Trad. Buonaiuti, op. cit., p. 48
P e e e e
della dottrina di Basilide. Se questa fosse tale, non avrebbe bisogno di cercare
nel peccato personale L'origine di ogni sofferenza, e non mostrerebbe di pre-
scindere cosi totalmente dal concetto della Passione di Cristo come valore deci-
sivo e come esemplare. (E in questo il Basilide dei frammenti ¢ in pieno ac-
cordo con il Basilide di Trenco, che rifiuta il Crocifisso). Vero & che Basilide
era docetista: il che, appunto, ce lo mostra legato ai presupposti anche ontolo-
gici dello gnosticismo; senza contare che Marcione, pur docetista €, a modo
suo, gnostico, fece ben grande conto della Passione, 11 de Faye vede nei con-
cett i Balide slla colpa ¢ Ia puniione gl « clementi di una dotiina dell
G t , Paris 1925, p. 48 ss.), ma confessa
candldameme che «ils ne nous apprennent pas le dle que nos gnostiques assi-
gnaient & Jésus Christ dans la rédemption », pur ritenendo provato che essi
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7 I p posto di questa ione basilidiana dell’bamar-
' tétikon, che & stata tramandata a proposito del martirio, ma che
in realtd concerne il dolore in quanto tale, & in evidente con-
nessione (non di effetto, ma di causa) con la dottrina della
metensomatosi, che Basilide, a differenza di altri gnostici, fece
espressamente sua: e una metensomatosi nel senso pieno del
termine, concernendo essa il transito anche attraverso forme
animali. E evidente la connessione tra i due ordini di idee: la
« provvidenza » di cui si parla nel frammento precedente si
esprime in una serie di azioni e di reazioni — le sofferenze —,
che sono concatenate in una maniera non difforme da quella
che ¢ la tecnica (non dico i presupposti teologici) del karma.
Ogni sofferenza & causata da un peccato; tra le due cose, c’&
connessione attuale, effettuale e meccanica® Il che dimostra
chiaramente Dinciso sopra citato: «né pur questi soffrird a
norma del divisamento del potere costituito ».

Ma il riferimento comparativo alla dottrina del karma (o
ad altra nella sostanza consimile) & confermato in maniera de-
cisiva dalla psicologia basilidiana. Scrive ancora Clemente: « I
seguaci di Basilide sono soliti chiamare le passioni “appendici”
[mpooapthuata], ritenendoli spiriti per essenza [mvelportd
... xat’ obolav], aggiunti all’anima razionale a causa di un
turbamento e diuna confusione iniziali»
[mpoonpTnpéver fi hoywedi Yuxfi xatd Twe Thpayov xal
cbhyyvowy dpxtxfv]’ Quinon si tratta semplicemente,

gli facessero la parte principale. A torto il de Faye (p. 52) afferma che la
«condanna » del martirio attribuita da Ippolito (nel trattato perduto) a Basi-
lide & un fraintendimento: infatti, Basilide interpreta il martiio come
punizione dovuta, sia pure (e cid & importante) in relazione a una pilt generale
teoria del dolore ¢ della x6Aaoig (v. infra, n. 6), ¢ solo come argomentazione
«al limite » (ma si tenga conto anche del contesto docetistico, gid in s¢ non
favorevole allidea_cristiana_del martirio, come gia appare dalle argomenta-
X zioni docetiste attribuite da Irenco ai basilidiani  dalla loro teoria del Cirenco
crocifisso).
t- ¢ T che pud spicgare, meglio che il ricorso a un rigorismo, la_dottrina
basilidiana secondo cui Dio non perdona le colpe deliberate. La sofferenza &
catarsi e punizione (#8Mo@is), e proprio nel senso in cui %$hagi & usata, nello
gnosticismo, in relazione al tema del peccato « previo »: cir. infra n. 7. Dio
come mepudyw, cosl come la sua provvidenza, sono da vedere in questo con-

testo, anche se, , non senza al Dio del C
7 Buonaiuti, 0p. cit, p. 62 (spaziatura nostra). Clem. Strom. 17, 20, 112,1.
Si noti il v & la solita maniera vaga (gnostica, ma gia platonica e orfica)
di alludere all'incidente o colpa dei primordii del cosmo stesso: cfr. U. Bianchi,
Péché originel et péché antécédent, in «Rev. de Ihist. des religions », 1966.
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come afferma il Buonaiuti, di una « concezione cosmica accre-
ditata nei primi secoli del cristianesimo tra le persone colte »,
applicata alla psicologia (le passioni impresse nell'anima dai
varii cerchi astrali in occasione del descensus, e lasciate da que-
sta in occasione del suo ascensus). Si tratta anche di questo,
certo, nel quadro di una cosmologia che fu anche quella degli
gnostici, i quali le dettero particolare sviluppo e importanza in
rapporto alla loro soteriologia anticosmica e anti-arcontica *; ma
si tratta anche di una specifica utilizzazione di questa dottrina
in funzione di una visione tutta basilidiana del male e del suo
perché. Cid & dimostrato dalla trattazione stessa di Isidoro, fi-
glio di Basilide, sull’anima avventizia, agglutinata, o « concre-
sciuta », come ben traduce il Buonaiuti (mepl mpooguote buxfic)?,
che & una « natura (x<low) inferiore ». Nonostante le pit vi-
cine assonanze platoniche di questa formulazione *, le connes-
sioni generali della speculazione basilidiana con la dottrina del
karma sono chiare: si tratta di quella concezione per cui sul-
I’anima (o, nel Buddismo, senza questa, ma in assoluto) si rag-
grumano i frutti del karma, di quel karma che la speculazione
upanishadica (della quale sono note le assonanze con aspetti
fondamentali dello gnosticismo) vede in funzione negativa, ciod
non piti, come nella speculazione brahmanica, in rapporto ai
meriti conseguiti con I'azione sacrificale, ma in rapporto ai de-
meriti conseguiti, anzi « accumulati », con l'azione simpliciter,
che & Pazione sempre dannosa causata dal desiderio di vivere
in questo mondo di illusione e di morte: ora, si osservi che
Isidoro parla della o delle « violenze delle appendici » dell’ani-
ma (dunque essenzialmente di accrezioni « agenti »), e che nel
testo degli Acta Archelai un sentimento analogo, la brama (gia

§ Cfr. anche Valentino, ap. Clem. Strom. II, 20, 114,1. Queste « appendici »
hanno molto di simile a quelle «nature» (qoeic)istinti che a loro volta,
sempre secondo i basilidiani, mpocemuplovrar allanima, e che hanno caratteri
teriomorfici il che & un luogo comune della psicologia dualistica gnostica, ma,
fuori dello gnosticismo, si ritrova gia nella mitologia demiurgica ¢, a modo suo,
gid dualistica di Prometeo (cfr. la nota ode oraziana I,16 sullorigine leonina
delliranell’anima umana), oltreché naturalmente, come osserva de Faye, nel
dualismo platonico (Rep. X, 611 C:612 A; Fedro, 251 B; cfr. su cid H. Jonas,
The Grostic Religion?, Boston 1963, p. 159 ss, che osserva come Platone usi
i per queste acciezioni dellanima il termine mpo0QuEly o GuipUET.
9 Clem. Strom. 11, 20, 113,3.
1 Cfr. n. 8, in fine.
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accennata da Isidoro in relazione alle operazioni dell’anima in-
feriore), si sviluppa nella luce e nelle tenebre e causa la mesco-
lanza, in cui consiste il male, che & appropriazione indebita ¢
disordine.

Non si tratta naturalmente di affermare una pura e sem-
plice dipendenza di Basilide da speculazioni orientali, al di la
di quella Persia alla quale pure egli fece chiaro e deferente ri-
ferimento; si tratta anche di questo, nel senso della ricerca dei
tramiti possibili (Alessandria?) per cui concezioni indiane ab-
biano potuto giungere fino a lui; ma si tratta, ancora di pit,
da un punto di vista storico-religioso pit vasto, di tener conto
di quei presupposti comuni che potevano spingere i saggi in-
diani e un dottore gnostico a speculazioni in questo molto af-
fini. Tanto pitt che tutto il tono della speculazione basilidiana
(se teniamo per autentica in questo punto la testimonianza del
trattato citato da Ippolito) si serve di uno stile espressivo non
Jontano dal tono di quella speculazione cosmosofica, che, fino
in Estremo Oriente, si riallaccia, trascendendole sulla base delle
nuove dottrine, a vecchie cosmologie di tinta schiettamente mi-
tica: come nel caso di qualche dottrina taoista (e il Taoismo &
anch’esso caratterizzato dal quietismo dell’« ogni cosa e ognuno
al suo posto »), che insegna come, ai primordii, gli elementi
vengano disponendosi secondo il rispettivo grado di finezza nei
diversi livelli dell’'Universo. Il che, trasferito sul piano della
pneumatologia gnostica, & quanto dice il trattato basilidiano
stesso; e l'immagine della panspermia rientra nello stesso qua-
dro. Si pensi anche, per la comparazione di queste cosmogonie
e metafisiche estremo-orientali (indiane e taoiste) con Basilide,
a quella « teologia negativa » (ma che veramente & qui un genus
tutto specifico rispetto a qualunque teologia cristiana) che spin-
ge Basilide a dare all’archeé Pattributo di « Inesistente ».

Lo hamartétikon basilidiano, con il concetto delle passioni
come escrescenze sostanziali aggregate all’anima, e, come osser-
va Clemente, quasi costituenti una seconda anima (e si noti che
i basilidiani — e gia Basilide — sostanzializzavano anche la
fede, una fede per natura, uown)", si riallaccia al concetto ti-

11 Clem. Strom. 11, 3, 10,1, cfr. V, 1, 3,2. Di questa fede per natura e per
elezione (#xhoy), come intesa dai basilidiani, si vede qui una precisa analogia
con la « gnosi » in quanto facoltd sostanziale che ha per oggetto e per presup-
posto il conoscere le cose divine per connaturalita sostanziale dello gnostico
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picamente gnostico (e gia orfico e platonico) del peccato « pre-
vio ». Vero & che nel frammento basilidiano sul martirio I'an-
tecedenza del peccato non & fatta risalire direttamente (come
del resto non lo & in Platone e negli orfici) agli inizii della
cosmogonia e al livello della metafisica (cioé non viene imme-
diatamente riattaccata alla infelice mescolanza originaria della
luce e delle tenebre, prima causa del male), ma viene fatta ri-
salire anzitutto a una serie di esperienze umane colpevoli nelle
vite precedenti, ovvero, pilt sottilmente, a quel « peccato vir-
tuale » che & lo hamartétikon. Ma & vero anche che la metenso-
matosi (come gia in Platone e nell’orfismo), e lo stesso « pec-
cato virtuale », non fanno che mediare (e, in Basilide, raziona-
lizzare e spiegare, per evitare offesa alla « provvidenza ») quel
peccato « previo » o « antecedente » in senso assoluto che ¢ nel
Basilide degli Acta la primordiale mescolanza, causata dalla bra-
ma (e dalla reciproca conoscenza)®, o, nel trattato basilidiano
analizzato da Ippolito, la non ancora realizzata separazione e li-
berazione dell’elemento divino (le tre « filialita »), che si avra
con il raggiungimento della loro sede naturale, che & la loro
quiete . Ma gia il Basilide dei frammenti lo dice esplicitamente:
la causa delle passioni-« appendici » furono un « turbamento e
una confusione iniziali »: espressione in cui & implicita, con tutta
la teoria del « peccato previo », anche la cosmologia esplicitata
nel passo degli Acta Archelai e nel trattato.

Ora, proprio qui risiede, ci pare, la tragicitd di Basilide:
quella che ha spinto i Padri a vedere in Basilide I'esasperazione
della tematica dell’wnde malum, o la « divinizzazione del dia-
volo », che vale certo per ogni gnostico, anzi per ogni dualista,

con Poggetto della sua conoscenza: e infatti Clemente soggiunge subito la con-
cezione valentiniana: ThY ... TloTLY oG ATAOK ... TV, obToic BE THY YViowW
ole, QUoEL Tlopévalc ... per i basilidiani si & salvi per fede «naturale» e
per elezione, per i valentiani, simpliciter «per natura »: il che si riduce allo
stesso determinismo naturale (Quotxd) dvdyxn: ibid., 11,1); cfr. ap. Strom. V,
1,3,2: secondo Basilide gL <ig by Deby Enlowotay ... Tvde xal gboeL TuoToD
xai, Exhextol dvvog. Questo sostanzializzare la fede e la gnosi @ quindi qual-
cosa di pitt specifico di quanto pensi il de Faye, che ci vede solo un residuo
‘mitologico (0p. cit., p.

12 Acta Archel. Si noti anche che Pinopportunita della conoscenza, da parte
di chi & inferiore, & un tratto caratteristico delletica-metafisica taoista.

13 Per questo, ci pare errata e causa di fraintendimento Palternativa posta
dal de Faye, op. cit., pp. 43 e 4041 (note), se il dualismo di Basilide sia me-
tafisico o etico.
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ma che & tanto pitt sottile e specifica, in quanto si esprime con
accentuazioni che chiameremmo « quietistiche » (nonostante lo
stile combattivo dell’etica isidoriana in Strom. 11, 113,4 cit.):
il concetto della determinatezza delle rispettive sorti, che va ri-
conosciuta e rispettata, I'intangibilita di una « provvidenza » co-
me quella sopra analizzata (nonostante che essa sia messa in
moto dai peccati personali), e, nel trattato, e implicitamente
negli Acta Arch., il ritorno di tutto e di ciascuno al suo luogo.
Non & peregrino osservare che alcune di queste motivazioni o
tonalitd dovevano riemergere, con altri presupposti e soluzioni,
nello gnosticismo medievale, ma anche in certe assonanze dua-
listiche della tradizione riformata e giansenistica: ben lungi certo
dal karma, e anche dallo hamartétikon e dall’anima « concre-
sciuta », ma non senza analogie, se non altro di animus, nel
campo dei concetti relativi al peccato, alle passioni, alla giusti-
ficazione, all’etica ™, al « dono della fede conseguente alla spe-
ranza di ciascuno » (ap. Clem., II, 3, 10, 3) ®.

Uso BrancHr

14 Lindifferenza degli atti, nella test. di Ireneo. Si ricordi del resto
anche Simone, sec. Ireneo (I, 23,4): Secundum enim ipsius gratiam salvari ho-
mines, sed non secundum operas iustas. Nec enim esse naturdliter operationes
iustas, sed e accidenti etc. Tl che certo contrasta foto caelo, sotto questo rispetto,
con la dottrina tipo karma: ma bisogna ricordare che queste operationes iustae
ex accidenti sono quemadmodum posuerunt, qui mundum fecerunt, angeli per
bmuxmodt Ppraecepta in servitutem deducentes homines, il che ci riporta non a

Paolo, ma al deudew v BukBohov di cui Clemente nella sua polemica con
de.

Bas

a qui bisogna evitare un facile fraintendimento. Quando i seguact di
Basilide parlano di una fede «indipendentemente da dimostrazione », cid va
inteso sempre in relazione alla fede sostanziale, Quouxt, la « fede-gnosi » di cui
sopra, nota 11.



LA POLEMICA DI CLEMENTE ALESSANDRINO
CONTRO GLI GNOSTICI LIBERTINI
NEL III LIBRO DEGLI « STROMATI »

I. Il III libro degli Stromati di Clemente d’Alessandria
& consacrato, come si sa, ai problemi del matrimonio e della
morale sessuale. Solo indirettamente, tuttavia, questo libro pud
esser definito il primo trattato cristiano de matrimonio giac-
ché esso &, primamente ed essenzialmente, un trattato polemico
contro gli Gnostici che assume per confutarli un « argomento
di prova », cio¢ appunto il matrimonio ', Rispetto a questa real-
ta precisa gli Gnostici si comportano, secondo Clemente, in due
modi opposti e contradditori, egualmente assurdi e radicali, ma
che in realta hanno una sola e identica origine. L’ascesi estrema
degli encratiti o la immoralita libertina e incontinente dei disso-
luti non sono infatti che due aspetti di un identico atteggia-
mento di fondo che Clemente si sforza, lungo tutto il IIT degli
Stromati, di chiarire e confutare. Ma Clemente non ha voluto so-
lo scegliere, riferendosi al matrimonio, un esempio pitt clamoroso
degli altri, in cui gli Gnostici avrebbero svelato I'insufficienza
o l’erroneita delle loro posizioni. Conformemente al piano degli
Stromati deve essergli sembrato che, da una parte, le dottrine
gnostiche sul matrimonio (e il loro cosi frequente farvi, in un
modo o nell’altro, riferimento) costituissero ormai un problema
di dimensioni troppo notevoli per non meritare di essere diret-
tamente e a fondo esaminato; dall’altro le posizioni estreme (e
contradditorie) al riguardo reclamavano per loro un esame assai
dettagliato, venendo messa in gioco, per causa loro, quella

10, piti esattamente, il yéyiog, che non & sempre solo il matrimonio:
almeno nell’uso che ne facevano gli Gnostici (e altri contemporanei con loro).
E gid sta qui, in questa non stretta univocitd del valore del termine, una fon-
damentale differenza fra Clemente ed i suoi avversari libertini, anche se questa
differenza nel IIT degli Stromati non appare in modo evidente.



LA POLEMICA DI CLEMENTE ALESSANDRINO 87

ascesi senza la quale lideale caro a Clemente del « vero gno-
stico » rischiava di venir radicalmente compromesso. Resta co-
mungque che il problema del yéuog appare nel III Stroma come
il terreno di confronto fra posizioni gnostiche e « canone » (di
giusta misura) a cui Clemente si vanta di tener fermo.

Che l'eresia, da Clemente e, prima di lui, da Ireneo ed
altri, identificata puramente e semplicemente con la Gnosi, con-
tenesse due esiti possibili sul piano morale, encratismo e disso-
lutezza, e non conoscesse la via intermedia della moralita « sana »
e « consapevole », come Clemente la chiama, era in effetti con-
vinzione teologica ben anteriore all’Alessandrino. Gia Ireneo
(Adv. haer., 1, 28,2 = 1, 26 Harv., p. 221) aveva, brevemente
ma chiaramente, mostrato di condividere una simile convinzion=
la quale, con ogni probabilita, era gia in lui il riflesso di una
opinione comune nella Grande Chiesa. Non staremo qui ad
csaminare quei casi che nello stesso III Stroma (e altrove, in
altre parti dell'opera sua) sembrano quasi, per la loro partico-
larita, obbligare il nostro autore ad andar oltre uno schema teo-
logico cosi rigido e precostituito >. E non ci soffermeremo nem-
meno su un altro fatto: che ciog, non ostante tutto, questo sche-
ma, pur con una certa parte di arbitrio classificatorio, appare
sempre rispondente a una idea teologica seria, fondata su dram-
matiche situazioni di fatto, e non scade, come avverra non di
rado nelle catalogazioni eresiologiche posteriori, a moralismo
aprioristico gratuito: la veritd di questa considerazione appa-
rird in effetti, se non mi inganno, da quanto si dira in parte qui
di seguito.

Resta comunque il fatto essenziale che tutto il III libro
degli Stromati ¢ strutturato, con rigorosa fedelta, su un assunto
teologico come quello prima enunciato e che Clemente esplici-
tamente dichiara per proprio conto’. La stessa composizione

2B il caso ad es. dei Valentiniani che, pur combattuti da_Clemente,
hanno per lui, e a ragione, costituito un problema a sé: ved. Strom., 111, 1,1,1,
ed. Stihlin, 11, p. 195, 3-4; 4,29,3, p. 209,26-28 (a cui va aggiunto il caso
della lettera di Valentino ad Agatopoda la cui dottrina Clemente accetta sen-
Zaltro come positiva a quanto pate: ivi, 7,59,3, p. 223,12-16). Ma & anche
il caso dei Basilidiani pitt antichi rispetto a quelli, diciamo, della seconda
generazione, i quali si ritengono autorizzati ad eccessi che i loro capostipiti
non avrebbero consentito: ivi, 1,3,3, p. 196,17-21. Si veda avanti su questa
questione.

3 Strom., 111, 5,40,12, p. 214,7-13:

i Yép Tou dBugdpns LAY
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letteraria dello scritto* & di conseguenza impostata su un con-
tinuo passaggio dall’esame e dalla denuncia di un estremismo
all’esame ed alla confutazione dell’estremismo opposto, giustap-
ponendo esempio di un genere ad esempio del genere opposto
e solo nella seconda parte del libro giungendo a stabilire una
distinzione definitiva fra i due atteggiamenti, senza per altro
cessare dal far ricorso, se pur meno sistematicamente, al prin-
cipio di contrapposizione (che di per sé vale anche come confu-
tazione) con rimandi e riferimenti alla situazione opposta, mai
perduta di vista.

In una sorta di inventario (di cui solo la prima parte &
sino ad ora pubblicata) destinato a ricavare dal IIT degli Stro-
mati le notizie che Clemente ci fornisce sugli Encratiti® ho cer-
cato di chiarire in quali modi si potesse arrivare a distinguere,
nel fitto tessuto del discorso di Clemente, quelle che erano le
informazioni precise ricavabili sul rigorismo encratita. Vorrei
qui ora, pitt brevemente e senza pensare di esaurire 'argomento
(che solo potrd essere pienamente affrontato attraverso ad un
commento sistematico ¢ completo del III Stroma), fornire al-
cune indicazioni e stabilire alcuni punti di riferimento, per cid
che concerne gli Gnostici di opposta tendenza, cioé quelli mo-
ralmente dissoluti, i cui atteggiamenti sono appunto ricordati
e aspramente criticati da Clemente specificamente in rapporto
al matrimonio, anche se questa materia sembra, nel complesso,
esser gia stata raccolta, inventariata e catalogata negli studi mag-

Bibdionouaw, 1) b bréprovov {Boson Eyxphreiay Bk Suggebelas Kol gika-
mexnueatvig xazayyéhoua .

4 La composizione letteraria del TI1 Stroma non & stata, a mia conoscenza
almeno, oggetto sino ad ora di una ricerca che tenga comparativamente conto
della composizione degli altri libri della stessa opera. Nel suo recente e impor-
tante lavoro A. Méhat, Etude sur les ‘Stromates’ de Clément d'Aléxandric
(« Patistica Sotbonensia » 7), Patis 1966, che ha dedicato molta attenzione alla
composizione di altri libri degli Stromati, & piuttosto sommario a proposito del
UL libro, Vedasi tuttavia a pp. 37, 247, tc. Sulla composizione di questo
libro in funzione delle idee teologiche che lo dominano ho cercato in sintesi
di esprimere alcuni punti di vista nella mia memoria sotto citata in « Atti d.
Accad. d. Scienze » di Torino, pp. 538-549. Alcune cose riprendo e integro
ora in questa nota.

5 La tradizione sull'encratisino. 11, La ione di_ Cle-
mente di Alessandria in « Atti della Accademia delle Scienze di Torino », XCVI
(1961-62), pp. 537-664. 11 sommario del 111 Stroma presentato dal Méhat,
0p. cit., p. 277 sg, & troppo generico ¢ non distinguc con la dovita esattezza
e precisione le varie parti allinterno del libro.
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giori ¢, meglio che non quella relativa agli Encratiti. L’esame
che segue varra tuttavia, se non mi inganno, a ricavare un qua-
dro di informazioni piti complete e piu sistematiche, sempre
utili a tenersi presente anche per una valutazione globale della
informazione clementina, a rinnovare la nostra fiducia nelle in-
dicazioni che da lui ci provengono, a precisare alcune linee gene-
rali ed, insieme, alcune informazioni particolari sino a qui, a
quanto mi pare, non del tutto esattamente considerate.

II. E indispensabile innanzi tutto richiamare quale & lo
sviluppo delle ar ioni che si susseguono nel IIT degli
Stromati, dallinizio (Strom. I, 1,1,1; II, p. 195, 3 sgg.
STAHLIN) al v capitolo (II1,5,40,1-2, p. 214, 7 sgg.) e dal cap. v

¢ Naturalmente non & la prima volta che il IIT Stroma viene fatto oggetto
di ricerche soprattutto considerandolo come fonte per la storia della Gnosi e,
in particolare, della Gnosi libertina. Mi limito qui a segnalare alcuni di questi
studi precedenti, che hanno particolare importanza anche per la presente ri-
cerca. Innanzi tutto ITntrod. allediz. di Irenco di W. Wigan Harvey, I, Can-
tabrigiae 1857, pp. LXV sgg., LXXV-LXXVIII (sui Cm‘pvxraz!anli, XCCX (su
Basilide). Quindi: A. Hilgenfeld, Die des

urkundlich dargestellt, Leipzig 1884, Panalisi pit sistematica sino ad ora con-
dotta; ved. pp. 215-230 (su Basilide), 402408 (sui Carpocraziani), 408411 (sui
Nicolaiti), 552.553 (Antitatti e Prodico); A. von Harnack, Geschichte der al-
christlichen Literatur bis Eusebius, 1/1, Leipzig 1893 (II ed. con aggiunte di
K. Aland, ivi, 1958), pp. 157161 (su Basilide), 161-162 (Carpocraziani), 165
(Cainiti), 166 sg. (« gnostici »), etc; C. Schmidt, Plotins Stellung zum Gnosti-
cismus und_kirchlichen Christentun! (« Texte und Untersuch. », XX NF VI, 1),
Leipzig 1901 (una delle analisi pitr accurate: pp. 51-57); R. Lichtenhan, Die
Offenbarung im Gnosticismus, Gottingen 1901, pp. 19-23 (Basilidiani), 161 sg.
(Carpocrate), 165 (Cainiti), 166 sg. (Antitatti); W. Bousset, Hauptprobleme
der Gnosis, Gottingen 1907, opera che nonostante interesse per il tentativo
generale di sintesi che propone conticne un’analisi non molto precisa dei.testi
di Clemente: ved. tuttavia pp. 286 sg. (Carpocraziani), 103 sgg. (Nicolaiti),
329 sg. (Basilide) e passint (ved. PIndice finale, essendo le analisi disseminate
lungo il corso del libro e non raccolte in modo sistematico); E. Buonaiuti, Lo
Grosticismo. Stotia di antiche lotte religiose, Roma 1907, pp. 140 sgg., 147
sg., 149-155 (in pratica considera solo Basilidiani e Carpoctaziani); E. de Faye,
Grostigues et Gnosticisme. Etude chritique des documents du Gnosticisme
chrétien aux Ile ct Illc sitcles, Paris 1925, I ed., pp. 39-56 (su Basilide),
413.438 (Gnostici licenziosi); H. Leiscgang, Die Gnosis, Leipzig 1941, 111 ed.
(trad. francese con aggiunte, Paris 1951), pp. 196256 (su Basilide e Basilidiani,
con amplissimo sviluppo; trad. franc., pp. 136-175), 257270 (Corpocraziani,
trad. franc., pp. 176-184); H. Jonas, Gnosis und spitantiker Geist, Gottingen
1954, 11 ed,, I, pp. 233238 ¢ passim (anche in questa poderosa monografia
Panalisi non & tuttavia se non occasionale ¢ non sempre del tutto soddisfa-
cente); H. Chadwick nella Introduz. ¢ nelle note che accompagnano la traduz.
inglese del TIT degli Stromati nel vol. complessivo Alexandrian Christianity a
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in poi. Allinizio del v cap. Clemente fa una dichiarazione pro-
grammatica che & di notevole importanza e che servira a divi-
dere per cosi dire in due parti le sue argomentazioni. Il senso
della sua dichiarazione & il seguente: vi sono molte « forme »
di « deforme » eresia; elencandole I'una dopo I'altra si sarebbe
costretti a confutarle singolarmente, ad allungare eccessivamen-
te la trattazione, a dover rinnovare il senso di vergogna che esse
suscitano. Per uscire da questa difficolta non c’¢ che ripartire
le varie eresie in due schiere (téypota), giacché la materia da
confutare e la confutazione relativa si prestano bene al caso.
Le eresie infatti « o insegnano a vivere secondo un principio di
indifferenza (&8wpbpws) o, dando negli acuti, procla-
mano la continenza (&yxphvewa) nel senso dell’empieta
e dell’avversione odiosa [al Creatore] » . Insomma, mentre pri-
ma del cap. v Clemente ha citato esempi delle comrsstarm ma-
if ioni dell’eresia, nominati dicandole, e fornen-
do qualche notizia propriamente « eresiologica » a riguardo di
esse, dal cap. v in poi egli procede a una vera e propria confu-
tazione che — almeno nelle intenzioni dell’autore — dovrebbe
riguardare essenzialmente i concetti di fondo tanto di una sin-
gola manifestazione ereticale, quanto di pitt manifestazioni af
fini, ma senza pitt tener conto delle particolarita specifiche del-
P'una o dell’altra eresia, valendo per tutte in genere la divisione
in « libertini » ed « encratiti » da lui prima stabilita.
In realta se questa divisione stabilita da Clemente &, nelle
sue grandi linee, chiara e, dal suo particolar punto di vista, si
rivela anche utile e tale da semplificare il discorso, essa offre

cura di JEL. OultonH. Chadwick (« The Library of Christian Classics » II),
London 1954, pp. 15-33, 40-92; RM. Grant, Grosticism and Early Christia-
nity, New York 1959, pp. 95 sg., 103 sg; R. Mc L. Wilson, The Guostic Pro-
blem, London 1964, 11 ed., pp. 123128 ¢ passim (sui Basilidiani); Méhat, op.
cit., soprattutto pp. 398420 (e, in modo del tutto speciale, p. 402 sg., 404406,
407). Una utilizzazione esemplare di tutto Clemente (e quindi anche del IIT
Stroma) ai fini della documentazione relativa agli Evangeli gnostici & poi quella
di H.Ch. Puech, nei NT Apokr., III ediz. sotto citata. Il Puech ha anche qui
confermato di essere il pitt sicuro dominatore di tutta la intricatissima materia
delle informazioni gnostiche. Avvertiamo che queste note bibliografiche si
limitano a quelle opere in cui sembra sia stato condotto un esame rinnovato
delle informazioni precise di Clemente Alessandrino e non sono quindi una
bibliografia sugli eretici licenziosi in genere o su punti specifici riguardanti
queste figure. Alcuni altri studi di questo altro genere saranno richiamati nelle
note seguenti.
7 E il testo prima riportato alla nota 3.
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invece allo storico dell’eresia antica lo svantaggio di fargli per-
dere di vista con esattezza a quale corrente o gruppo ereticale
il nostro autore si riferisca in un caso o nell’altro: ed & solo a
prezzo di una lettura molto attenta di questa seconda parte del
testo e di una analisi minuta che cerchi di distinguere, fin dove
& possibile, elemento da elemento entro il complesso del discorso
confutatorio continuato, che il III degli Slramalz pud mettere
in mostra tutta la ricchezza di i ioni e di dc

di cui & portatore, della quale rischieremmo altrimenti di non
renderci conto.

Proprio per questo sembra necessario percid procedere in-
nanzi tutto a stabilire un inventario analitico che indichi limiti
e divisioni precise all’interno del discorso continuato del IIT li-
bro degli Stromati. L'inventario che segue & completo (e con
numerazione progressiva) per tutto il IIT degli Stromati e potra
eventualmente servire anche per altri lavori futuri su questo
ed altri argomenti ® trattati in esso da Clemente: naturalmente
indico qui ora, con qualche maggiore ampiezza, solo il conte-
nuto delle parti che riguardano gli eretici libertini.

[11. (Strom., 111, 1,1,1-4,3, pp. 195,3-197, 15 St.). Dopo
un cenno alle idee valentiniane, si espone I'esegesi basilidiana di
Mt., x1x, 11 sg. e di Cor., vi1, 9: a proposito di quest’ultimo
passo & citato un tratto delle Etiche di Isidoro. Spunti di con-
futazione della dissolutezza basilidiana (con riferimento a II Cor.,
x1, 13;15). Interpretazione di Clemente (o comunque condi-
visa da Clemente) di I Cor., vi1, 9 (« se uno arde etc. », inteso
come concessione delle seconde nozze).

[2]. (Strom., 111, 2,5,1-11,2, pp. 197,16-200,27). II co-
munismo sessuale di Carpocrate e di Epifane. Notizie biografi-
che sui due; passi dello scritto La giustizia del secondo e con-
futazione delle idee libertine carpocraziane, condotta essenzial-
mente sulla base di vari testi scritturali. Comportamento liber-
tino di questi e di altri eretici affini.

[3]. (Strom., 111, 3,12,1-4,25 4, pp. 200,28-207,17). Con-
tro i Marcioniti. 3

[41. (Strom., 111, 4,25,5-26,3, pp. 207,17-208,9). I1 det

& La numerazione adottata nel cit. art,, in «Atti d. Accad. d. Scienze »,
essendo questo dedicato esclusivamente allo studio delle informazioni relative
agli Encratiti, cominciava con Strom., I11, 6,45,1 sgg., p. 217,2 sgg. La nu-
merazione attuale sostituisce pertanto quella parziale allora adottata.
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to extracanonico di Nicolao sul doversi disprezzare la carne: I'in-
terpretazione esatta (secondo Clemente) e linterpretazione degli
eretici che si richiamavano alla sua autoritd. Il detto extraca-
nonico di Mattia e linterpretazione dissoluta datane da alcuni.

[5]. (Strom., 111, 4,27,1-28,6, pp. 208,10-209,16). Il
« comunismo sessuale » al modo del culto dell’Afrodite pande-
mia e Dinterpretazione dissoluta del logion di Geslt « da a chiun-
que ti chiede » (M¢., v, 42; Le., v1, 30). Sdegnata confutazione
di Clemente.

[6]. (Strom., 111, 4,29,1-33,5, pp. 209,9-211,7). Opi-
nione di « questi eretici » * derivata da un apoctifo non nomi-
nato predicante l'unita originaria del tutto e successiva proces-
sione del reale; applicazione che da costoro se ne fa al campo
della morale sessuale. Analogia di tali idee con quelle degli ere-
tici Prodiciani (che si proclamavano da sé « gli gnostici »). Con-
futazione di Clemente sulla base dei testi scritturistici (vetero
e neotestamentari) e di argomenti di convenienza e di coerenza.

[7]. (Strom., 111, 4,34,1-2, p. 211,8-15). Altre posizioni
di eretici dissoluti non nominati (&AMot...puapol xai odtudovol)
che ritengono 'uvomo composto di diverse « potenze », alcune
superiori attive sino all’ombelico, altre inferiori, al di sotto di
esso, da cui deriva Distinto irresistibile all’accoppiamento. Cle-
mente ricorda che essi si oppongono a quanto detto in Lc., X1,
40 (testo interpretato da Clemente in senso allegorico).

[8]. (Strom., 111, 4,34,3-39,3, pp. 211,16-214,6). Idee
di altri Gnostici dissoluti chiamati da Clemente « Antitatti »
(Avtitéxtar), che si fondano sul principio di « opposizione »
(cioé comportarsi moralmente sempre in modo opposto
a quanto stabilito dalle prescrizioni veterotestamentarie). Con-
futazione di Clemente sulla base delle conseguenze assurde a
cui si arriverebbe in base a tale principio. Modo di procedere
di questi eretici sulla base della « distorsione » o lettura e inte-
grazione arbitraria di certi testi profetici.

[91. (Strom., 111, 5,40,1-2, p. 214,7-13). Enunciazione
generale di Clemente (gia qui prima ricordata) e divisione delle
eresie in due schiere opposte.

[101. (Strom., 111, 5,40,3-44,5, pp. 214,13-216,19). Con-

9 «Questi eretici » di cui ora si parla e quelli della « comunanza» ses-
suale sono le stesse persone. Vedasi avanti p. 118 n. 71.
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tro gli eretici dissoluti. La « liberta » invocata da essi in senso
dissoluto, pud anche intendersi in senso continente. La liberta
secondo I’Apostolo (testo di Gal., V, 13 nellinterpretazione
gnostica dissoluta ed in quella che invece & legittima). 11 prin-
cipio di indifferenza nel vivere e la critica che ne fa
Clemente. Indifferenza morale e « gnosi » come inconciliabili.
Definizioni della « vera » gnosi e della « vera » liberta.

[11]. (Strom., 111, 6,45,1-53,5, pp- 218,21-221,5). Con-
tro gli Encratiti.

[12]. (Strom., 111, 6,54,1-56,3, pp- 221,6-222,13). Sulla
« giustizia » come « comunanza » dei Carpocraziani e confuta-
zione di essa. Il testo di Mz., v, 42 nellinterpretazione libertina
ed in quella autentica, che contiene invece un invito alla carita,
non alla dissolutezza. (Sul tema della carita-elemosina Clemente
elenca vari altri testi antico e neotestamentari e presenta una
serie di variazioni sul tema ricchezza e poverta).

[13]. (Strom., 111, 7,57,1-60,4, pp. 222,14-224,9). A pro-
posito degli Encratiti e della vera idea di #yxpérea.

[14]. (Strom., 111, 8,61,1-62,3, pp. 224,10-31). Ancora
contro I'&8uxpopler (ciod contro i dissoluti che predicano
Pésuopspws Ciiv): il testo da essi allegato, cioe Rom., V1, 14,
spiegato da Clemente con il versetto immediatamente seguente
e con altri testi di Paolo.

[151. (Strom., 111, 9,63,1-10,70,4, pp- 225,1-228,6). Con-
tro gli Encratiti.

[16]. (Strom., 111, 11,71,1-78,5, pp- 228,7-231,15). Nuo-
ve considerazioni generali di Clemente e introduzione della
« prova dottrinale » contro I'encratismo (ma di fatto valida an-
che contro le opposte manifestazioni ereticali). Il matrimonio
in vista della sola procreazione, cosl come & presentato dall’An-
tica Legge, & contro la concupiscenza e la dissolutezza; altri
passi vetero e neotestamentari, che non sono contro il matri-
monio, ma contro i dissoluti. Testi di Paolo e di Pietro, non
contro gli sposati, ma i dissoluti. Unico Dio annunciato da Leg-
ge, profeti, evangelo. Lunga serie di considerazioni suggerite
dallepistola ai Romani di Paolo, che si prestano tanto ad una
confutazione degli Encratiti quanto degli Gnostici dissoluti
(Rom., v, 7; 17-23; vi11, 5-15).

[171. (Strom., 1II, 12,79,1-86,1, pp. 231,16-235,27).
Contro gli Encratiti. Passi del cap. vt della I ai Corinti nell’ese-
gesi di Taziano e di altri.
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[18]. (Strom., 111, 12,86,2-90,5, pp. 235,27-238,8). An-
cora contro gli Encratiti.

[19]. (Strom., 111, 13,91,1-95,3, pp. 238,9-240,11). Con-
tro Giulio Cassiano.

[20]. (Strom., 111, 15,96,1-16,101,5, pp. 240,12-243,7).
Contro gli Encratiti (di massima ancora contro Giulio Cassiano).

[21]. (Strom., 111, 17,102,1-104,5, pp. 243,8-244,20).
Contro I'esito docetistico di un certo encratismo.

[22]. (Strom., 111, 18,105,1-110,2, pp. 244,21-247,11).
Conclusioni riassuntive sulla « bestemmia », per cui si arriva o
alla continenza estrema o alla dissolutezza sfrenata. Vari testi
scritturali particolarmente contro i libertini (ma un testo contro
gli uni permette di avanzare considerazioni a riguardo anche de-
gli altri) ™.

III. Senza star qui a ripetere considerazioni generali gia
fatte altrove " sulla disposizione e ripartizione della materia in
funzione delle idee che orientano la confutazione a cui Clemente
attende, osserviamo, limitatamente agli eretici gnostici di ten-
denza libertina, che:

a) Gli eretici dissoluti nominativamente indicati sono i
Basilidiani [sez. 1]; i Carpocraziani [nn. 2;12]; i pretenden-
tisi Nicolaiti [n. 41; i Prodiciani autodefinentisi « gnostici »
[n. 6];

b) Indicati non nominativamente, ma in funzione della dot-
trina che seguivano: quelli che si richiamavano ad una inter-
pretazione libertina del detto extra-canonico di Mattia [n. 41;
gli eretici « impuri e spregevoli » che concepiscono 'vomo quale
fattura di diverse e opposte potenze [n. 71;

¢) Stanno a sé i cosiddetti « Antitatti » [n. 81, termine che
& propriamente un appellativo « esterno », designazione artifi-

1 B questo uno dei tratti in cui, pur avendo stabilito una distinzione
precisa fra gruppi opposti di avversari (¢, in questa sezione, occupandosi degli
Encratiti), Clemente ricorda che un medesimo testo scritturistico vale, per
opposte ragioni, anche per gli eretici di opposta tendenza: ved. ad es.: 11, 11,
73,4, p. 229,1114; ivi, 78,1, p. 230,28-29; ivi, 78,4, p. 231,10 sgg. Anzi,
questa polivalenza di significati poteva creare, e creera di fatto, vari imbarazzi
a Clemente, che dovrd, qui e I, correre ai ripari e precisar bene che questo
testo non giustifica gid lestremismo degli uni, ma condanna il lassismo degli
altri.

1 Nel cit. art., in «Atti Accad. Sc. Torino », pp. 576:579, 582-587.
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ciale applicata o dai Cristiani o da Clemente stesso (“xowe elvar
Tég yuvaixoag @Ewoliow”). Oltre a precise e interessanti notizie
biografiche su Carpocrate e su Epifane ed a dati assai signifi-
cativi dal punto di vista della storia delle religioni riguardanti la
celebrazione mensile * del genetliaco del divino fanciullo Epi-
fane, Clemente utilizza largamente, citandone per disteso vari
passi, il trattato La giustizia di quest’ultimo — o messo sotto
il nome di quest’ultimo ®. Inoltre, pilt avanti nel corso del
111 Stroma (nella sez. n. [12], secondo la numerazione prima

2 L questione dovra essere riveduta da vicino nel Commento al IIL
degli Stromati a cui attendiamo per la Collezione « Sources Chrétiennes ». Sugli
sviluppi pitt recenti di tutta la controversia basti qui rimandare, dopo il lavoro
di W. Hartke, Uber und Feste, insbesondere das W
Berlin 1956, alla messa a punto complessiva della questione, con indicazione
di altra recente bibliografia, di A. Strobel, Jabrespunks-Spekulation und. friib-
christliches Festjabr in « Theol. Literaturzeit. » LXXVI (1962), cc. 183-194.
13 Sulla veridicita storica delle informazioni fornite da Clemente intorno
a Carpocrate e soprattutto ad Epifane furono sollevate numerose obbiezioni,
in particolare proprio per cid che concerne il culto del «divino fanciullo » Epi-
fane. Le obbiezioni sono cominciate partendo dalla osservazione che Clemente
avrebbe male interpretato Iespressione che si ritrova in Ireneo come riferita
a Colorbaso (adv. baer., I, 11,3 =1, 5, p. 102 sg. Harv.: &\dog 8 mic
Empavig Bubhoxahes adtiv [testo greco in Philos, VI, 38] «alius vero
quidam, qui et clarus est magister ipsorum etc. ») e ne avrebbe dedotto lesi-
stenza di un personaggio Epifane. La controversia critica pid antica ¢ riesposta
dallo Harvey nella sua ed. di Irenco, I, p. LXVIII sg. e 102 sg, n. 2. Se-
condo G. Volkmar, Uber die Haretiker Epiphanes und Adrianus in «Mo-
natschr. des wissenschaft. Vereins in Zirich» I (1856), pp. 276-282, lerrore
di Clemente starebbe nellaver preso per nome di persona il nome della festa
del novilunio a Samo di Cefallenia, che in alcune tradizioni era detto émuviic.
Per RA. Lipsius, Zur Quellenkritik: des Epipbanios, Wien 1865, p. 161, Ia
tesi del Volkmar va corretta nel senso che sarcbbe bensi esistito un eretico
alessandrino di nome Epifane, autore anche dello scritto La giustizia, ma questi
non avrebbe mulla a che vedere con la divinita lunare di Cefallenia. Su una
linea negativa a riguardo dei dati forniti da Clemente si sono mantenuti in
seguito GRS. Mead, Fragments of a Faith forgotten, London-Benares 1900,
pp. 233:236; W. Schultz, Dokumente der Gnosis, Jena 1910, pp. LXVILXIX;
H. Leisegnang, Die Gnosis, cit., pp. 257-261 (trad. fr., pp. 176-180) e recen-
temente H, Kraft, Gab es einen Gnostiker Karpokrates? in « Theol. Zeitschr. »
VIII (1952), pp. 434-443. Ma a questa tendenza aveva gid reagito con vivacita
lo Hilgenfeld, Ketzergesch, cit., pp. 397-408 e soprattutto p. 402 sg; € poi
H. Liborom, Die i Grosis. U zur Geschichte
und Anschauungswel eines spiitgnostischen [?] Systems (« Stud. z, Religions-
wissensch. », 3), Leipzig 1938, pp. 11-18, 19 sg.; e ora H. Chadwick nella cit.
Introd. alla trad. inglese, pp. 2629 (che compara anche il caso di Epifane
con quello contemporaneo del giovane Antinoo_divinizzato). Vedasi anche il
breve ma eccellente articolo di E. Peterson, Carpocrate e Carpocraziani in
« Enciclopedia Cattolica », I1I, c. 939 sg.; ivi, un cenno alla divinizzazione di
Epifane nel senso della « divinizzazione » operata dalla filosofia che rende
« immortali » i saggi.
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proposta), I'idea di « giustizia » come « comunanza » (o, meglio,
come comune fruizione di beni, contro le discriminazioni e limi-
tazioni poste dalle « leggi » — e dalla « Legge » per eccellenza,
quella mosaica) & oggetto di specifica trattazione e confutazione
da parte di Clemente. E certo, innanzi tutto, che ogni volta che
Clemente parla di xowwvie. nel senso di « comunanza dei sessi »
egli ha essenzialmente presente il caso dei Carpocraziani, anche
se talora non li nomina esplicitamente. Questo dato permette
di recuperare come si vedra a vantaggio della nostra informa-
zione su questa corrente ereticale dati e indicazioni sino a qui
non considerati. Inoltre non & difficile cercar di spiegare la
ragione (o alcune delle ragioni) per cui Clemente, occupandosi
di eretici libertini, dedichi molta della sua attenzione ai Carpo-
craziani. La ragione fondamentale, oltre al fatto di possedere su
di essi una informazione di prima mano piti ampia che non su
di altri, mi sembra risiedere nel fatto che la dottrina comuni-
stica di costoro poteva (ed era di fatto) da qualcuno interpre-
tata come una applicazione o uno sviluppo di idee platoniche.
Ora non bisogna dimenticare, innanzi tutto, il significato che
nella « utilizzazione cristiana » della filosofia tentata e proposta
da Clemente, hanno per lui Platone e cid che al nome di Platone
egli riconduce . Piu specialmente poi se « Pitagorici » e « Pla-
tonici » sono indicati nel III Stroma da Clemente come antece-
denti di un certo atteggiamento di sfiducia verso la generazione
e la vita terrena “, egli non esita tuttavia a distinguere chiara-
mente Platone dal radicalismo marcionita e a mostrare come
anzi sia arbitrario — addirittura ingrato e stolto'® — preten-
dere di far dire a Platone cose che non ha mai dette e vedere
in lui un precorritore del disprezzo e dell'odio verso il « co-

1 Su Clemente d’Alessandria e Platone si veda J. Meifort, Der Plato-
nismus bei Clemens A zur Phil. und
ihe Gesch, » 17). Tibingen 19285 P, Camelot, Clément. dAlexandie. et Fati
lisation de la philosophie grecque, in « Recherches de Science Religicuse » XXI
(1931), pp. 541-569, specialmente pp. 545-547; R. Arwou, Platonisme des
Peres, in «Dict. de Théol. Catholique» XIL, 2 (1935), soprattutto cc. 2304-
2306, 2324, 2340, 2366 sq.; 2382 e passim; A.C. Outler, The « Platonisme »
of Clement of Alexandria in « The Journal of Religion» XX (1940), pp. 217-
240, soprattutto pp. 222-236.

15 Cfr. Strom., 111, 3,12,1 sgg., p. 200,28 sgg.; ivi, 16,3 sgg, p. 203,

5 sag.
16 Strom., 1I1, 3,21,2, p. 205,15: “..bxoplotwe te xol Gpadide
eDpivon ™.
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smo » — e quindi verso il Creatore — propri dell’Encratismo
in genere e di quello marcionita in particolare. Cosl, e a pilt
forte ragione, le simpatie platoniche di Clemente sono provo-
cate (ed egli reagisce con sdegno) dalla pretesa dei Carpocraziani
di ricondurre alla Repubblica di Platone il comunismo delle
donne da essi sostenuto 7. E che non si tratti solo del pericolo
eventualmente determinato da una analogia possibile fra idee
platoniche ed idee carpocraziane la quale dovrebbe essere dimo-
strata insussistente @ priori, prescindendo da connessioni con-
cretamente esistite, ma invece di un preciso ricollegarsi che i
Carpocraziani facevano a Platone, ci & testimoniato in tal caso
dal fatto che l'istruzione del « divino fanciullo » Epifane, autore
o presunto autore del Iepl Suxavootvng, fu dal padre suo per-
sonalmente curata nel senso della « paideia » greca e « delle
dottrine di Platone » (xal 7& IIMdTwvoe) ™,

Sempre in via generale occorre ricordare che Clemente,
come ha cura nel ITI Stroma di precisare il significato cristiano
di cid che & yéuos, e di che cosa significhi e comporti il yapeiv
etc. — ¢ mentre ne rivendica il valore contro I'encratismo
estremo, non manca di denunciare I'uso e I'abuso che di tali
espressioni fanno gli eretici di opposta tendenza ¥ — cosi, a pro-
posito dei Carpocraziani, ha cura di avvertirci come il loro « co-
munismo », nel senso di comunita di beni d’ogni genere, si
estenda alla « comunita sessuale » e cosl determini per essi, nel
senso di xowwvie puotut, una possibile assimilazione sincre-
tistica (cosi almeno Clemente sembra pretendere) al culto assai
diffuso dell’Afrodite Pandemos *. Siamo bene, anche per questa

17 Strom., 111, 2,10,2, p. 200,16 sgg.

8 Strom,, 111, 1,5,3, p. 197,25.28. Come ha rilevato esattamente il
Peterson nel cit. art., Carpocrate e Carpocraziani nell'« Encicl. Cateol. » il con-
cetto di giustizia di Epifane pud essere considerato « un tentativo di fare pro-
paganda per la gnosi antinomistica di Carpocrate sotto la veste di uno pseudo-
platonismo ».

9 E il caso ad es. dellinterpretazione che di I Cor, VII, 9 (duewov
yopficas A mupododes) davano i Basilidiani, Strom., 111, 1,2, 1, p. 195,17 sgs.
Presso di essi, nelle Eriche di Isidoto almeno (Strom., 111, 1,2,5, p. 196, 1-11),
~yapeiv & inteso prima di tutto come dmooTepporTiZewy (% T e TUp dmoomep
woeioae ). Un senso analogo (senza naturalmente le implicazioni teologico-
fisiche che il verbo Youeiv ha presso costoro) si ha ad es. in Lucian., dial.
meretr., 11, 1 (281); ¢ ved. anche Dial. deor., VI, 3 (217).

'R difficile dire se qui vi sia solo una pura eco letteraria del passo
platonico di Symp., 180 D-181 C relativo alla celebre distinzione fra *Agpodizn
TlévBnpog e *Aopodlen Obpavia (cfr. anche Xenoph., Symp., VIIL, 9), oppure
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via, in quell’atmosfera di Gnosi sincretistica che sembra esser sta-
ta, per vari aspetti, una delle caratteristiche, anche se non certo
T'unica, della Gnosi libertina. Questa poi sembra esser stata ap-
punto in genere — se si pud tener fermo ai due opposti orien-
tamenti assunti dalla Gnosi postmenandrea e postsimoniana in-
dicatici da Ireneo (scuola di Antiochia e scuola di Alessan-
dria®) —, caratteristica appunto dell’ambiente gnostico ales-
sandrino 2,

Per completare il quadro dell’informazione clementina a
riguardo dell’eresia carpocraziana va ricordato un fatto, abba-
stanza eccezionale rispetto al modo abituale tenuto da Clemente,
il quale, particolarmente in questo libro degli Stromati, si li-
mita a considerare gli esiti morali dell’eresia: in tal caso, ciod,
ed & una ulteriore prova dell’importanza e vastita del fenomeno
almeno agli occhi di Clemente, egli ritiene di dover fare espli-
cita menzione dell’opinione di fondo che motiverebbe cosi idea
che essi si fanno della xowwvix libertina, come le conseguenze

se riferendosi all’ *Agpodirn Mévnuog egli alluda a culti orgiastici a cui da-
vano luogo le feste dei Carpocraziani o a qualcosa di ancor pit preciso in
senso sincretistico. Sul culto dell’Afrodite Pandemos ved. M. Nilsson, Geschich-
te der grieschischen_ Religion, Miinchen 19391950, T, p. 493 sg; ¢ per leta
ellenistica, II, pp. 71, 314. Non bisogna dimenticare che Clemente Alessan-
dino & il primo Padre della Chiesa che ci abbia informato (in Protr., 11, 14,
12, I, p. 12, 1813, 2 Stihl) dei misteri di Afrodite e che il disgusto provo.
cato in lui da questi fatti pud esser divenuto tanto pit forte quando lo ve.
deva manifestarsi, con singolari affinitd, presso gente che si voleva cristiana,
Quanto al senso sacro (e, in certo senso addirittura « sacramentale », come
BuoTeioy in senso cllenistico) dell’amplesso (coni i dovisi Lori-
gine misteriosa della vita ved. un famoso passo dell’Asclepio 22 (Nock-Festu-
gidre, II, pp. 322,10323,7): «hoc... percipito, quod ex dominio illo totius
naturae deo hoc sit cunctis in aeternum procreandi inventum tributumaque
mysterium, cui summa caritas, lactitia, hilaritas, cupiditas amorque divinus in-
natus est... etc. etc. » (si veda tutto il brano: esso esprimeva ben idee che gia
di per sé erano fatte per provocare sufficientemente il disgusto di uomini come
Clemente, tanto pid quando egli ne coglieva il senso che vi davano certi gno-
stici sincretisti: e non si dimentichi che I’Asclepio in trad. copta figura nella
biblioteca gnostica di Nag:Hammadi, n. XI, 46 Puech: e il codice che lo con-
tiene sembra essere stato il pil letto di tutta la raccolta; Pucch, art. cit. nei
Copties Studies in hon. of W.E. Crum, p. 108, sotto citato). A proposito del-
I'“*Agpoditng wuoThpiov” nella religiosita sincretistica ellenistica ved. nota
180 e testi riportati nel Commento ad loc. cit. dell’Asclepio di A.J. Festugiere.

2 Tren,, adv. baer., 1, 24,12; 37 (= 1, 18 1, 19 Harv., pp. 196-203).

2 Carpocrate era sicuramente alessandrino (Strom., I11, 2,5,2, p. 197,20
e lo conferma anche il nome che & egizio), anche se sembra aver svolto atti-
vitd gnostica fuori di Alessandria. Ma anche in Alessandria non dovevano
mancare settatori della sua dottrina,
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etiche della stessa. Clemente cioé ricorda [n. 6 = Strom., III,
4,29, 1, p. 209, 21-26] I'inizio dell’apocrifo (non sa dire se da
essi fabbricato o soltanto utilizzato) %, che doveva essere, a SUO
avviso, il testo fondamentale della setta® e che spiegherebbe
anche in che senso la Gnosi carpocraziana sia la « Gnosi mona-
dica » per eccellenza ®. E poi di singolare importanza un cenno
polemico, sia pur brevissimo, che Clemente fa circa il rapporto
esistente fra una concezione etico-cosmologica, come quella im-
plicata dal trattato suddetto (o ricavata da esso dai settari car-
pocraziani) e la « profezia » %,

3 Strom,, IV, 29,12, p. 209,1726: “eie avmol <iic Bibhou ouyypn-
e ....elTe EANoL TeprTuybvTes XTh

2 Secondo C. Schmidt, Plotins Stellung zum Gnosticismus und kirchlichen
Christentum, cit., p. 54 si trattercbbe dellinizio di una Apocalisse gnostica; a
me pare, anche se testa naturalmente una supposizione, che possa trattarsi di
uno dei tanti scritti cosmogonici gnostici, che possono anche aver forma di
«rivelazioni »: del resto nella gnosi quasi tutto & « rivelazione ». Ora questo
testo & stato ottimamente commentato dal p. A. Orbe, Hacia la primera teolo-
gia_de la procesion del Verbo. Estudios Valentinianos, 1, 1 (« Anal. Greg, »,
XCIX), Romae 1958, pp. 328-332. 11 p. Orbe ritiene (p. 328 e n. 24), che Cle-
mente d’Alessandria, mentre in sostanza si disinteresserebbe dell'origine del-
I'apocrifo, non sarebbe poi da_prendere troppo alla lettera quando accenna
alla indole non-valentiniana dello scritto. Egli nota altrest (p. 329) che qui
Clemente d’Alessandri irebbe di un errore di iva: lo scritto in
sé sarebbe suscettibile di una interpretazione, nel suo genere, anche benevola
quale Clemente stesso sembra disposto a concedere alle xowwvias degli eoni
valentiniani. Ma Clemente dice appunto: «se infatti anche costoro come i Va-
Lentiniani (ExlBevro) le i iche, forse qualcuno
potrebbe anche accogliere la loro concezione... » (Strom., 111, 4,29, 3, p. 209,
26.28). Se & vero che Clemente non si pronuncia sullorigine dello scritto, cgh
sa tuttavia positivamente che di una teoria del genere si prevalevano, nel caso
concreto, settari_gnostici dissoluti. Ma nel contesto pia ampio, letto attenta-
mente, si vede bene che quando Clemente patla, qui e prima, di xowwvic,
allude alla interpretazione che di essa davano i Carpocraziani: & contro di essi
che egli polemizza. Non ¢’ nessun argomento per affermare che il collega-
mento fra la concezione libertina della xowiwvie e Papocrifo di cui & riportato
un passo, sia stabilito_artificialmente (e arbitrariamente) da Clemente Ales-
sandrino. L'insieme anzi prova il contrario: il testo, quale che ne fosse l'ori-
gine, era utilizzato dai settari gnostici dissoluti di cui sta parlando ed era,
comunque, da essi_ interpretato in senso dissoluto.

3 Ci si ricordi di quanto Clemente ha detto in Strom, 111, 2,5,3, p. 197,
26 sg.: “UEmobvne] . xabnyfioao ... tiig povaduedic yviboets ™.

= Strom., 111, 4,29,3, p. 209,28:29: “Gcupuuniis 5¢ Y6pewe xowwviay
el mpognrelay dylay Gvéyeiy ... . Come nota esattamente il p. Orbe, op. cit.,
P. 329 e n. 27, I'idea espressa dall'apocrifo citato da Clemente era che fra il
Dio supremo e la sua émimveie (che egli traduce senz’altro con « ispirazione
profetica» o addirittura con «santa profezia ») fosse avvenuto un commercio
che i settari criticati i come io carnale. Cid corrispond
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Avendo accertato, sia per I'ampiezza di trattazione loro de-
dicata, sia per l'accuratezza ed il vigore della confutazione con-
tro di loro diretta, la posizione centrale che, agli occhi di Cle-
mente, ha il gruppo dei settari Carpocraziani nel complesso del-
Peresia gnostica libertina, possiamo dire qualcosa dei settari
Basilidiani, di cui Clemente fa cenno per primi, nella serie delle
informazioni che egli ha raccolto a riguardo degli orientamenti
gnostici relativi al yéuog. Notiamo innanzi tutto che, nell’ordine,
i Basilidiani precedono i Carpocraziani: e cid corrisponde a una
precedenza cronologica che ci &, d’altra parte, ricordata anche
dal catalogo di Ireneo, adv. haer., I, 24, 3-7 (= I, 19, 1-4
Harv., p. 198-203) = i Basilidiani; I, 25, 1-6 (= I, 20, 1-4
HARV., pp. 204-210) = i Carpocraziani. Anche a proposito dei
Basilidiani ripetiamo che non & nostra intenzione commentare
punto per punto le singole informazioni sull’etica basilidiana
(cosa per cui si rimanda al Commento continuato del III de-
gli Stromati), ma precisare il valore generale delle considera-
zioni fatte da Clemente a riguardo della setta in relazione al
Yépoc e, insieme, inventariare, per cosi dire, la documentazione
a loro riguardo ricavabile dal libro in esame. Da tal punto di
vista si pud osservare che se la menzione dei Basilidiani precede
quella dei Carpocraziani, essa & tuttavia introdotta a seguito di
un cenno, in senso antitetico, fatto dei Valentiniani (cronologi-
camente posteriori), in quanto per loro conto favorevoli alle
nozze (edopeotodvton yapw): i Valentiniani vedevano infatti
nelle nozze un riflesso o immagine delle « coppie delle divine
prolazioni superiori » 7. I Basilidiani invece, dice Clemente,

rebbe all’idea gnostica che la Madre di Gesd sia lo Spirito Santo (si pud icor-
dare per tutti il testo dell'Evang. sec. gli Ebrei ap. E. Hennecke-W. Schee-
melcher, NT Apokryphen, 1 Tibingen 19598 p. 107 sg., nn. 1-3;A. de Santos
Otero, Los Evangelios Apocrifos, Madrid 1956, p. 37 spg., nn. 5, 6, 16, 28, 41).
Credo’tuttavia che, proprio per questo fatto, i settari dissoluti qui criticati da
Clzmen(:, deducessero per se stessi che la pwoTin xowwvie: intesa nel senso
o) chlessi (Strom., 111, 4,27,1:2, p. 208,

0 15) fosse da intendersi essa stessa come « autentica profezia » ad imitazione,
naturalmente, della xowawvis. o oupmhwi) intervenuts nella sfera superiore.
Strom., 111, 1, 1, 1, p. 195, 3-4. Ed & quanto conferma la simbologia
nuziale sviluppatissima ad ¢s. in uno scritto come 'Evangelo di Filippo. Ved.
R. Mc L. Wilson, The Gospel of Philip, London 1962, p. 18 sg. e commento
ai logia nn. (numeraz. Schenke) 26, 31 (particol. importante), 6061, 6668, 73,
7680, 82:83, 87, 95, 102103, 122, 125.127. Ma gid per i Marcosiani Irenco
aveva denunciato le conseguenze libidinose di tali posizioni (adov. haer., 1,
2.3 =1, 14, p. 183, Harv.) dicendo “xal Tvevporwixdy Yoy QharouTwW
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sono contrari al Yépog: ma in che senso? Seguendo anche qui
un suo abituale modo di procedere Clemente va subito all’ese-
gesi di un famoso testo evangelico, vero locus classicus degli
oppositori al matrimonio, ciot Matteo x1x, 11-12 3, Basilide del
resto si prestava in modo particolare ad essere qualificato in
base a una specifica esegesi, in quanto sappiamo che aveva (for-
se per primo in seno al Cristianesimo antico e sulla evidente
traccia proprio di una tradizione alessandrina) composto una
vastissima opera esegetica in XXIV libri®, specificamente, a
quanto pare, sull’Evangelo (o sulle Tradizioni?) di Mattia (o
di Matteo?) ®, ma con ogni probabilita non solo su queste; e
sappiamo del resto che tale genere esegetico, posto, a quanto
sembra, sotto il nome di personaggi o misteriosi o fantastici,
era una caratteristica della sua scuola e dei suoi adepti *.

Per cid che riguarda qui le attestazioni del IIT libro degli
Stromati bastera semplicemente limitarsi a rilevare:

a) quanto all’esegesi di M., xix, 11-12, i Basilidiani divi-
devano gli eunuchi innanzi tutto in due categorie, di nascita

clvan 5 O oebedy ywbpevoy Kl ThY SpobTT Ty BV ouluYiy XTh.

3 Sull'esegesi antica di questo passo vedasi W. Bauer, Marth. 19, 12 und
die alten Christen in NT Studien Georg Heinrici dargebracht, Leiprig 1914,
pp. 235244; su Basilide p. 236 sg. (tale studio dovrebbe ora nel complesso
essere ripreso ed integrato).

 Eus., hist. eccles,, 1V, 7,7.

% Hippol., Refut., VII, 20, 1, p. 196,13-14 WendL Se il testo di Mz,
XIX, 11 sg. non ha paralleli sinottici ed a Mz, VI, 6 rimanda sicuramente il
detto basilidiano ricordato da Epifanio (Panar., XXIV, 5,2, p. 262,8-10 Holl)
% tuttavia da tener presente che Iesegesi della parabola del ricco e del po-
vero (che secondo Ia testimonianza degli Acta Archelai, LXVIL, 5, p. 96,17 sg.
Beeson era contenuta nel XIIT trattato di Basilide), rimanda obbligatoriamente
a Le, XVI, 1931, Questi "EEnynmund: di Basilide quindi o crano fondati su
una sorta di armonia (o centone) evangelico (Zahn, Buonaiuti) o riguardavano
le Tradizioni di Mattia (sulle quali vedasi H. Ch. Puech apud Hennecke-
Schneemelcher, NT Ap., T11 ed., vol. I, p. 224 sga; € ivi, p. 226), le quali, a
Joro volta, potevano contenere logia che la tradizione canonica conosceva ta-
Jora solo come propri o dell'uno o dell’altro evangelo. Sull Evangelo di Basilide
ved, egualmente Puech, in op. cit., 1, p. 257 sg.

3t Per altro il titolo "EEnynTuek poteva essere riferito ad una raccolta
di ‘spiegazioni di testi titenuti sacri; ora ad es. discorsi come quelli del Sal-
vatore riferiti da Mattia (secondo la testimonianza di Ippolito) o detti di
profeti e altri personaggi misteriori (Eus,, bist. ecdles., IV, 7,7 mpoprizag
Bt towtp évopdoos Bopxabbiy xod Baguip”; Clem. Alex, Strom., VI,
6,53,2, p. 438,19-20: 'TolBwpos .. Baothelfou vide dua xal pabnehc &
3 mptr <@y <09 Teophtoy Tlapytp 'EENYNTU®DY x7h) potevano essere
cgualmente oggetto di esegesi da parte di Basilide nellopera esegetica sua
complessiva.
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(quelli ciog che, a loro avviso, avevano un « temperamento na-
turale », una o¥yxpagug, che li allontanava dalla donna) #, e di
<« necessitd » sopravvenuta in seguito. Gli uni e gli altri, in un
certo senso, eunuchi di necessita. Erano poi di « necessitd » suc-
cessiva alla nascita quelli che, a loro volta, potevano essetlo o
di « necessita esterna » (castrati dagli uomini) o di necessita in-
terna, psicologica, vanagloriosi ciod per mostra di continenza che
li facesse apparire tali all'esterno e, quindi, apprezzare dagli
uomini: « asceti teatrali » come i Basilidiani Ii definivano *. N¢

2 11 termine oUyxpacic non & mai usato da Clemente ed era sicu-
ramente un termine tecnico del linguaggio basilidiano, Esso derivava, nella
accezione qui riferita, da testi e dottrine medico-astrologiche ¢ insieme al ter.
mine oUyxplows (col quale & usato promiscuamente), sta ad indicare il con.
temperamento degli umori e linfluenza astrale che agisce su di essi fino a
combinarli in un certo modo: ved. ad es. Prolom., Tetrabibl, I, 3 (p. 10) e,
ivi, T, 2 (p. 8: dove oUyxpionc & corretto in oVyxpasic dal Camerarius). S
tratta quindi di una categoria piti ampia di quelli che per gli Ebrei erano i
sarisé bammd (eunuchi di calore - del sole o di febbri: FLL. Strack-P. Biller.
beck, Komm. z. NT aus Talmud und Midrasch, 1, Miinchen 1922, p. 805 sg.),
inglobando nel complesso quelli che per temperamento non sentivano attra,
zione per la donna. Si noti che una escgesi analoga al testo di Mz, XIX, 12
verrd data anche da Origene, in M., XV, 4, p. 357,19 sgg. Klosterm, e cui
gli cunuchi ¢ xouMag wnTpég sono genericamente gli dpyol mpde dppodlota.

2 11 testo a questo punto (Strom,, 111, 1,1,3, p. 195, 11) pud fare diffi.
coltd. A. Hilgenfeld, Ketzergesch. d. Urchrist. etc., cit., p. 216, ha proposto
di espungere tutto il passo, da “ol 8¢ xverymuivor X oUIQOPAY .. 7 o
“yeyévaoy e’ dvéyxny dovendosi tali parole, a suo avviso, considerare
come « interpellantis vel corrigentis alicuius »: i Basilidiani cioé non avrebbero
nemmeno_considerato lapossibilitd di eunuchi divenuti tali per disgrazia, e
percid eunuchi non volontari, Si pud anche ammettere che il testo cosl diventi
chiato: ma si perde completamente il senso vero di quanto i Basilidiani vole-
vano affermare. Dello stesso avviso & il Chadwick nella sua vers, cit, del 11
Stroma, p. 40, per cui il periodo & da espungere come nota marginale, in
quanto_ verrebbe a falsare il senso della argomentazione dei Basilidiani, se-
condo i quali «eunuco» dovrebbe sempre, nci.tre casi, intendersi figutata.
mente e non in senso letterale, ciod come « celibe ». Secondo lo Stihlin appar.
ad loc. il testo andrebbe integrato come segue: “of 5% & dvéyime (o)
&xeivou ol Beatpurol downtal” ciod: «quelli che sono cunuchi di mecessith
non sono gli eunuchi teatrali »: ciod i disgraziati che sono divenuti eunuchi
per un‘accidentale necessitd, non sono gli eunuchi teatrali » (ma non si vede
bene in questo caso che senso sarebbe secondo Lo Stihlin da attribuirsi allespres.
sione Oeaccpuxol. downral ¢ il pensicro riuscirebbe piuttosto contorto). 11 testo,
anche se non facile, ci pare vada mantenuto tal quale, con qualche integrazione
che non ne cambi tuttavia il senso, come ad es. ha proposto L. Friichtel nei
Suppl. alla ristampa anastatica di Clemente, p. 527, per cui il senso completo
del periodo dovrebbe esprimersi press'a poco cost: <y 8¢ & dvéywng of
Uty Excivor ol Beartp. 40% ... of 5% ExvetumuévoL XoTE CUUQOPRY TR
(ma anche tali integrazioni non sono di per sé obbligatorie). La caratteristica di
Ocatpuds doxniic si riferisce con tutta probabilita a quella « ficta continen-
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quelli di nascita né quelli di necessita sopravvenuta dopo la na-
scita erano eunuchi « razionali ». Questo punto si accorda per-
fettamente con quanto sappiamo circa il « razionalismo » reli-
gioso dei Basilidiani *.

b) Pit difficile da comprendere, almeno a tutta prima, l'in-
terpretazione di M¢., x1x, 12 « eunuchi per il regno dei Cieli »,
ciot degli unici eunuchi non di necessitd. Riservando una pitt
ampia discussione al Commento ad locum, pare qui che, sempre
dal punto di vista della « ragione », in questo caso della « ra-
gionevolezza » facente tutt'uno con l'utilitd e la praticita, i Ba-
silidiani pensassero che gli « eunuchi per il Regno dei cieli »
fossero coloro che rifiutavano il matrimonio per timore dei ne-
gozi secolari, che allontanavano appunto dal poter pensare al
Regno *.

tia» che aliri gnostici concorrenti, quali ad es. Saurniliani ed Encratiti
e per cui « » molti (Iren., adv. bacr.,
1, 24,2 =1, 18, p. 198, Harv.).

3 Basti pensare alla Cristologia basilidiana quale ci & esposta da Irenco
(adv. haer, 1, 24,4 =1, 19,2, p. 200, Harv.: «Innatum autem et innomi-
natum patrem misisse primogenitum Nun suum, et hunc esse qui dicitur
Christus... quoniam enim virtus incorporalis erat et Nus innati Patris, transfi-
guratum quemadmodum vellet, ...cum teneri non posset, et invisibilis esset
omnibus »); allo sfuggire del Cristo atraverso_all insidic ¢ sostiuirs a Iui
di Simone Cireneo, di cui egli a sua volta prese Vaspetto «...et stantem irri-
sisse eos »; al rifiuto di confessare il Crocifisso; alla salvezza riservata allani-
ma e la dissoluzione del corpo (ivi, I, 24,5 =1, 19,3, p. 201), al disprezzo
ed uso indifferente degli idolotiti, alla loro conoscenza di tutti ed al non
essere essi conosciuti da alcuno («et sicut filium mcogmtum omnibus esse,
sic et ipsos a nemine oportere cognosci; sed cum sciant ipsi omnes, et per
omnes transeant, ipsos omnibus invisibiles et incognitos esse: tu enim; aiunt,
omnes cognosce, te autem nemo cognoscat ») etc. etc. E, secondo le informa-
zioni dateci da Clemente Alessandrino (Strom., IV, 12,82,2, II, p. 294,
15:27; ivi, 24,83,2 sgg., p. 316,14 sgg.), la sua dottrina sul martirio, la sua
dottrina del perdono dei peccati, e, ancora, la sua dottrina della « fede come
intelligenza (vénoic) », come «essenza» e non come « possibilia» (Strom.,
V, 1,3,2, p. 327,1925), volendo anche prescindere dalle informazioni della
Refutatio messa sotto il nome di Ippolito (VII, 2027, p. 195,19 sgg., Wend.)
che presentano il pensiero di Basilide secondo gli schemi aristotelici.

5 A prima vista questa interpretazione degli « cunuchi per il regno dei
cili » farcbbe pensare niente pid che ad una delle tante 865 diffuse nel
pensieroclassico, che le nozze e la in vista dei
fastidi che procuravano (ved. ad es. la serie delle «sentenze negative» regi-
strate da Stobeo, Anthol., IV, cc. XII, 2, XXIV, 2, ed. Hense, IV, 1, pp. 513
sgg, 608 sgg.). £ vero che queste 888y ricompariranno ity tardi negli scritti
sulla verginitd per allontanare e sconsigliare il matrimonio: qui il caso  tut-
tavia diverso. E si chiarisce meglio con I'esegesi basilidiana del testo di Paolo
I Cor., VI, 9, ispirata all'idea di mantenere I'unione essenziale (= dell’anima)
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¢) A rinforzo di questa interpretazione si aggiunga quanto
i Basilidiani dicevano circa I'esegesi di I Cor., vi1, 9 (« & meglio
sposare che ardere») da cui si ricava che il « fuoco »
fisico che si pud accendere nei singoli & una realta che non deve
turbare la serenita spirituale superiore; anzi & una realta a cui &
inutile opporre una resistenza che allontani dalla « speranza » *.
L'unica realta che conti & quella dell’anima che potremmo dire
« spirituale » (per distinguerla dalle anime « additizie » ') che
deve tendere all’'essenziale e sottrarsi alla costrizione di cid
che dovrebbe imprigionarla e comprometterla *. Le ferree leggi
di natura si evitano lasciandole al loro gioco, non opponendovisi:
& qui che prendono sviluppo le considerazioni svolte nelle Etiche
di Isidoro ed anche il cerimoniale confortatorio (una sorta di
consolamentum « sui generis » si sarebbe tentati di dire) da
riservarsi al giovane, al povero, all’ipersensibile (o anche solo al

con Dio e non scadere dalla speranza, non dando importanza al corpo ed ai

3% Strom., 111, 1,1,2,1, p. 195,17 sgg. Vedasi prima quanto detto a
p. 97 n. 19,
37 Era questo il titolo dell'opera di Isidoro figlio di Basilide Tep} mpoo-
Quotie Yuxiig Clem. Alex., Strom., 11, 20,113, 3, p. 174,22.
Secondo i Basilidiani (ed altri cretici) le parole del'apostolo, I Cor.,
VII, 9, avrebbero un significato concessivo da cui risulta che il Yo & il
modo per sfogare il «fuoco» interiore. Mentre presso gli Encratiti (ad es.
Taziano, secondo Clem. Alex., Strom., 111, 12,81,2, p. 232, 24-29) questo deve
intendersi come una concessione ad deterrendum, per altri, come ad esempio i
Basilidiani, cid deve intendersi nel senso di non annettere importanza sostan-
ziale a quanto avviene nella sfera corporea. Di qui i suggerimenti pratici con-
tenuti nelle Etiche di Isidoro. Osserviamo qui che per una esatta comprensione
del primo di questi consigli occorre innanzi tutto fissare bene il senso del
testo. 11 significato della sentenza dellapostolo starebbe in questo: per evitare
che sia lanima a cadere nel fuoco occorre evitare la tensione continua (vuxtbe
ol fpsépac) e il timore di scadere dalla continenza; Panima infatti che viene
a porsi in una posizione di resistenza ostinata (Tipds Y&p T8 GVTEXEW Yevouin
duxn) si divide dalla speranza (allusione qui al I Cor,, VIL, 3234 ed alla con-
dizione per cui pepuvey = pepifeaton; il Frichtel, App., cif., p. 527: integre-
rebbe: l'anima si divide (allontanandosiz éxveemouévn) dalla speranza). Con-
tinua_quindi la citaz. di Tsidoro: “&vTéx 0y TolvuY .. paxling Yovaukbe
%), Due cose da chiarire: il valore &veéyou, e Pallusione contenuta nel
Pespressione paxien yuv. In quest’ultima ¢ stata infatti ravvisata un'allu-
sione intenzionale a Prov., XXI, 19: « meglio abitare nel deserto, che con una
donna rissosa (jaxigtou), linguacciuta e collerica » (cosi sec. i LXX: pitt breve
e alquanto diverso I'cbr.). La citazione fa pensare dunque che nel testo di Tsi-
doro ci si riferisse alla presenza di una donna almeno sgradevole... 11 verbo:
ha creato qualche difficoltd, sia perché prima vi & un esplicito consiglio a
rion éveéxew, sia perché non si comprende bene cosa possa intendersi esat-
tamente con il dire “éveéxov paxiung yovaixde ”. Epifanio del resto legge
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debole) ¥; di qui anche le motivazioni etiche ultime che, ispi-
randosi ad una 86€a riguardante le émBupion (che aveva, a sua
volta, una lunga storia, da Aristotele ad Epicuro a Cicerone etc:),
veniva ripresa dai Basilidiani, adattandola al loro punto di
vista .

Laspetto interessante del caso dei Basilidiani & per noi
rappresentato dal fatto che una originaria ostilita al matrimonio,
considerato puramente come commercio sessuale (yopely; &mo-

dvéxou (sopporta); lo Hilgenfel, Ketzergesch. d. Urchr, cit., p. 216 sg., pro-
pone la corr. dméxou (astienti), correzione accettata da P. Hendrix, De alexan-
drijsche baeresiarch Basilides (Diss.), Amsterdam 1926, p. 87 sg. (che non
solo accetta dméyou, ma, € non si comprende per quale ragione, invece del
testo di Clemente si fonda sul testo dato da Epifanio, che & chiatamente, in
certi punti, un rimaneggiamento esplicativo) ¢ dal Chadwick, trad. cit., p. 41
(che Ia crede tuttavia, ivi, n. 4, lez. testimoniata da Epifanio). A mio avviso
solo Ia lez. dvréyou da un senso soddisfacente; e ciod: non dovrai resistere
(évréxew), ma anzi attaccarti, aggrapparti (senso di Gvéyous, che del resto
¢ il solo che regga il genitivo; attivo vuole invece il dativo); ¢ a cosa? Ad
una donna sia pur ripugnante quale la paxiun Yuvi, la quale del resto non
ha che valore strumentale, La donna rissosa non dovrd servire che a spegnere
il « fuoco »  quindi, liberato da questo, il fedele potra « pregare con coscienza
pura» e non essere «separato dalla grazia di Dio». Correggendo invece in
«sopporta » 0 «astienti» si perde il senso della frase; la quale sta dunque
nel bisticcio fra il valore attivo e il medio dello stesso verbo («non resistere,
ma insistere » potrebbe cercar di rendersi approssimativamente in italiano).
Vengono poi le considerazioni successive: se la preghiera disinteressata (ebya-
ptowia) scade a supplica, ¢ non per star diritto, ma per non scadere, allora
Yémgov. Si potrebbe percid dire che il Y&og & come un secondo grado del
Yoqueiy, ciod uno stato costante da adottarsi, quando la situazione non
si tisolve col semplice &moomepportilewy.

® Strom., 111, 1,2,4, p. 196,56. Sul significato di xatwoeptic in Cle-
mente (come xot. el ouvouslow che riecheggia forse il testo di Isidoro o la
sua fonte) ved. Strom., VIL, 6,33, 4, 111, p. 25,19 e anche ivi; I, 18,106, 2,
b. 245,9 (xaxageeeic, dxparseic xl.). Inoltre s, in G.W.H. Lampe, A Po-
tristic Greek Lexicon, Oxford 1964. Tutto quanto detto in questo passo di
Clemente merita un commento particolarmente accurato, qui impossibile a farsi.

 Per Pesatta comprensione di questo passo occorre rifarsi al contesto il
gencrale di Erb. Nicom., 111, 1109 30-1114b29 relativo al principio di «re-
sponsabilitd » nell’agire umano (problema che ha interessato del resto_diretta-
mente i Basilidiani; ved. Ia confutaz. di Clemente in Strom., I, 20,112, 1-114,
2, p. 174,6:30: passo importantissimo!); i rapporti dei Basilidiani con gli Ari-
stotelici erano gid stati segnalati (sia pur vedendoli dal suo particolar punto di
vista polemico) dall’Elenchos ippolitco VII, 24,1 (qui perd piuttosto per i
rapporti generali anima-corpo). Nel seguito del passo Aristotele viene a par-
late delle virth morali, fra cui la temperanza e di qui, ex contrario, dell'intem-
peranza (EN., 111, 11154 fine). Aristotele stabilisce a questo punto la di-
stinzione fra appetiti comuni e particolari (aggiunti); di essi alcuni sono natu-
rali e comuni, gli altri naturali ma particolari, soggettivi (e aggiunge: «per
cid che riguarda gli appetiti naturali, pochi sbagliano e in un solo senso, per
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omeppasifew) portava a considerare con indifferenza assoluta
ogni comportamento fisico relativo a cid che non era anima,
anzianima essenziale e spirituale® e apriva
cosl, nei settari successivi, la via ad una teoria della morale e
ad una pratica morale che a Clemente apparivano ripugnanti e
mostruose, ricongiungendosi di fatto con le posizioni dei Carpo-
craziani. Eppure questa progressiva differenziazione intervenuta
fra scolarchi basilidiani e settari successivi, doveva essere fatto
verificatosi in epoca non troppo antecedente, se Clemente, ri-

o piit.. appetito naturale & infatti solo il riempirsi del necessario... »). Di qui
prese indubbiamente lo spunto Epicuro per una approfondita e personale di-
stinzione ulteriore delle émdutlan, in cui un punto, quello della trattazione dei
piaceri venerei mediante la distinzione pi sottile introdottavi, interessa la for-
tuna della 86E« che riappare nei Basilidiani. La trattazione sommaria, ma pre-
cisa data da Epicuro & nella Epist. ad Menccoeum 121-128 (Epicuro, Opere,
od. e trad. di G. Arrighetti, Totino 1960, p. 110 sg). Lo schema sembra in
Epicuro essere il seguente: 1) appetiti naturali e necessari (ad es. il cibo); 2)
naturali non necessari (ad es.: piaceri venerei); 3) né naturali né necessari
(quelli di questo cibo piuttosto che di quello, di questo piacere venerco piut-
tosto che di quello: lesemplificazione dei tre casi & quella offerta dallo scolio
ad Aristotele, Eth, Nich,, 111, 13, 1118 b, £. 48" Ald. = H. Usener, Epicurea,
Leipzig 1887, p. 295, n. 456, ripresa in Comm. Anon. in Aristot. Eth. Nich.,
ed. Heyduck, Comm. in Arist. Graeca XX, Berlin 1892, p. 171 sg.). Vedasi an-
cora Cicer., de finib., 1, 15,45; 1L, 9,26; Tuscul., V, 33,93.94: si notino le
parole di Cicerone « nam et obscacnas voluptates, de quibus multa ab illis
habetur oratio, facilis, communis, in medio sitas esse dicunt, easque si natura
requirat, non genere aut loco aut ordine, sed forma, actate, figura metiendas
putant, ab iisque abstinere minime esse difficile, si aut valetudo aut officium
aut fama postulet, omninoque genus hoc voluptatum optabile esse, si non obsit,
prodesse nunquam », Nelle Etiche di Isidoro lo schema predetto riappare: solo
che non si parla specificamente delle émfupior ma_dell’ &vOpwmsTns. Consi-
derando dunque la situazione dell'uomo, al grado pitt basso sono le cose della
natura ¢ della necessita (vestire, mangiare etc.), al di sopra le cose della na-
tura umana, ma non propriamente della necessith (i Gopodior) a cui si
pud rinunciare e, s giungono a premere fino a porre in stato di necessitd,
darvi sfogo senza farvi conto (émogmepuorvigew, Yopeiv) € con cid I dvéyxn
viene superata; al di sopra ancora cid che non era né naturale né necessario,
perfettamente gratuito (dopo di grazia essenziale, possiamo dire, I « salvezza »)
come elezione connaturale al mondo superiore, ipercosmica, «degna di colui
che la fa essere qualcosa di prossimo (a s€) » (cosl traduco, con qualche appros-
simazione, per non dover entrare nella discussione approfondita del tormentato
passo di Strom., V, 1,3,2, p. 327,21-22). Mi sono soffermato alquanto su
alcuni aspetti di questo passo delle Etiche di Isidoro sia perché non mi pare
che lo si sia sempre inteso rettamente, sia per mostrare, da un esempio fra
tanti, Ia ricchezza di sfumature di queste posizioni e l'utilita d'un commento.

i ricordi In significativa affermazione di Irenco, 1, 24, 5 (= 1, 19,3,
p. 201, Harv. di cui particolarmente per questo passo accetto il testo): « animae
autem corum soli esse salutem ». Accanto all'anima razionale i Basilidiani rico-
noscevano del resto la presenza di anima (o anime) avventizie (ed a questo
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facendosi ai testi di Basilide e dei primi basilidiani, poteva ai
successori rinfacciare la degenerazione della dottrina primitiva e
le presenti « aberrazioni » e deviazioni . Ora questo fatto & as-
sai interessante anche dal punto di vista delle considerazioni che
Clemente si propone di svolgere nella sua confutazione della
Gnosi, libertina o encratitica che fosse. Riferendosi al caso dei
Basilidiani — ostili alle nozze per ascetismo spirituale e dive-
nuti dissoluti moralmente — era anche data la riprova storica,
di fatto, della validita dell’assunto teologico, che la Grande
Chiesa aveva gid fatto proprio. Le deficienze di una concreta
antropologia cristiana — per esprimersi in termini moderni —
non potevano portare — & questo I'essenziale del pensiero di
Clemente —, che a soluzioni disastrose, per cui le deduzioni
ascetiche valevano, in sé e per sé, quelle libertine e viceversa.
Dal punto di vista poi della constatazione storica obiettiva noi
sappiamo d’altra parte che, in effetti, tendenze gnostiche asce-
tiche passarono poi a forme antiascetiche e che all'interno di una
stessa tendenza convissero di fatto, ispirandosi a principi affini,
posizioni, dal punto di vista del comportamento morale, assai
diverse per non dire opposte.

Inoltre il rapporto esistente fra settari Basilidiani-e Basi-
lidiani diciamo cosi della prima generazione (per cui si pud
dire che, secondo Clemente, « ip itori delle loro
opinioni » avrebbero ad essi concesso di fare cid che fanno:

problema sempre Isidoro aveva dedicato un trattato Tlepl mpocuots Yuxic
ved. Strom., 11, 20,113, 3, p. 174,2L: e il passo riportato da Clemente sarcbbe
sicuramente da studiare per una i jone di tipo sincretistico-razionalisti
filosofeggiante della dottrina dei due spiriti di origine giudaica). Ma il proble-
ma della «dualiti » o addirittura della « pluralita» delle anime sarebbe esso
pure tutto da riprendere: questo problema, fondamentale per la dottrina del-
I'Enctatismo, ha avuto anche una sua importanza non insignificante per la dot-
trina della Gnosi libertina come ancora per la filosofia religiosa ellenistico-
sincretistica (ved. ad cs. un testo come IambL, de mysteriis, VIIL, 6; e nella
Pistis Sopbia il problema del rapporto fra Jux ed &veiupov mvedue nn. 111
(282), p. 182,21 sgg., SchmidtTill, 131 (332)-133 (352), pp. 217-228, Sc.T.: e
per quest’ultimo, ancora abbondantemente nel Pap. Berol. Copto 8502 (ed.
W. Till, Berlin 1955, ved. Index) e nell’ Apokryphon Iohanis (ed. M. Krause-
P. Labib, Wiesbaden 1962, Index s.v.). Sulla scia della rivalutazione in senso
positivo di Basilide si & posto decisamente G. Quispel, L'homme gnostique
(La doctrine de Basilide) in «Eranos-Jahrbuch » XVI (1948), pp. 89-139, che
proseguendo e approfondendo quanto gia detto dal Leisegang, Grosis etc., cit.,
b. 254 sgg. (trad. fr., p. 174 sg.), vede in Basilide un mistico nel quadro dei
Platonismo.
@ Strom., 111, 1,3,3, p. 196,1721.
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Strom., 111, 1, 3,3, p. 196,17-21), permette di dedurre una
sorta di legge propria dell’eresia. Clemente sembra indicare con
cid lesistenza di un dinamismo o, se si vuole, di una fatalith
insita nell’eresia di tendere cioé a un radicalismo sempre pidt
accentuato. Da un lato I'ascetismo encratitico tende al docetismo,
mentre il distacco dall’ascesi e anzi, prima ancora, un ascetismo
che non tenga conto che dell’anima e disprezzi il matrimonio e
la provvidenzialita della diversificazione dei sessi, conduce alla
dissolutezza estrema, al credersi « salvi di natura » (per via del-
Pidentificazione della #atura con Vanima) e, in fine, al ritenere
di « poter anche peccare per via della perfezione connaturata » *
propria della Gnosi libertina. Di questa legge del progressivo
radicalizzarsi dell’eresia Clemente dard esempi, se non mi in-
ganno, anche nella confutazione della morale gnostica in altri
passi del ITT degli Stromati: ma siamo qui su un piano esclusi-
vamente di principi a cui la realtd di fatto non ha sempre cor-
risposto, anzi si & dimostrata talora contraria.

Se ora ricordiamo quanto da una parte Clemente ci dice a
riguardo dei Carpocraziani; se teniamo presente dall’altra tutta
Pinformazione che egli possiede a riguardo dei Basilidiani (di
prima mano e abbondante), si pud capire perché nel IIT Stroma,
dal punto di vista che egli prende a considerare, e contraria-
mente a cid che & sembrato agli storici moderni della Gnosi dal
loro punto di vista, i Carpocraziani siano, complessivamente, per
Clemente piti importanti dei Basilidiani. Questi ultimi nelle loro
posizioni otiginarie hanno ancora, pur con il disprezzo per cid
che non & « razionale » e volontario, una certa loro ascesi « di
necessitd » * e, comunque, una certa severita morale. I Carpo-
craziani invece rappresentano la dissoluzione morale in uno sta-
dio pit avanzato e per Clemente piti disastroso: sono dunque
avversari piti temibili; il loro immoralismo pilt sistematico, pilt
teoricamente consapevole, abbraccia posizioni che ogni Gnosi
libertina tendera piti 0 meno coerentemente ad assumere. Erano
insomma per Clemente un « caso » in se stessi, ma anche un
esempio per altri. Dalla precisa indicazione e dal puntuale rife-
rimento si va cosl, per questa via e mettendosi dal punto di vista

8% G fvow xbvwy Eovoloy xal ol duoptey Sk Ty e
Xebrmsa”, loc. cit.

# Non dimentichiamo che Clemente li considera come ostili al matrimonio
e, originariamente, rientranti nella categoria degli « asceti » estremisti.
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di Clemente d’Alessandria, verso la fenomenologia generale
della Gnosi dissoluta a cui &, in complesso, riservata dal nostro
autore ampia confutazione in lunghi tratti del III Stroma dal
capitolo v in poi. Ed & un’altra ragione del perché la trattazione
di Clemente, da questo punto in avanti, almeno per la Gnosi li-
bertina (mentre & assai diverso il caso della Gnosi encratitica),
si fa cosl povera di riferimenti puntuali e quelli che esistono
acquistano di precisione solo se strettamente riferiti alle espli-
cite indicazioni contenute nei capp. I-1v.

V. Si & detto prima che fra gli eretici libertini Clemente ri-
corda quelli che si richiamano al « detto » di Nicolao (da essi
inteso in senso immoralistico = n. [4]) e quelli che si richia-
mano al detto di Mattia [ivi]. Queste due indicazioni hanno va-
lore di incisi puntuali, giacché nel contesto pilt generale si parla
ancora sempre dei Carpocraziani. E mia convinzione che questi
due riferimenti a due precise posizioni o idee ereticali (che Cle-
mente sa essere di diversa origine e sul conto dei cui settatori
ha indubbiamente informazioni pit ampie di quanto in quel passo
non denunci #), contino nel discorso di Clemente e siano essen-
zialmente fatti da lui, in quanto egli li riferisce alle precedenti

ioni di Gnosi dissoluta, Basilidiana e soprattutto Car-
pocraziana, e si possano da noi e documentariamente e storica-
mente utilizzare in quanto si tenga ben presente la ragione con-
testuale che li sostiene € li dichiara. Vediamo in effetti il testo
da vicino *:

Abbiamo dunque ricordato anche liniqua comunanza delle donne
sostenuta da Carpocrate: ma quando ci siamo soffermati sul detto di
Nicolao # abbiamo dimenticato un fatto. Costui, a quanto si dice, aveva
una moglie veramente bella. Dopo ’Ascensione del Salvatore, al rimpro-

% Per i Nicolaiti basta ricordate le notizie nel I degli Stromati sotto di-
scusse; per le Tradizioni di Mattia gli altri tre passi (considerando anche quel-
Io di Strom., IV, 6,35,2) citati da Clemente, su cui discussione ¢ commento
a cura di H.Ch. Puech in Hennecke-Schneemelcher, NT 4p., cit., I, pp. 224-228.
Sui Nicolaiti resta_fondamentale la raccolta delle testimonianze curata da G.
Wohlenberg, in « Neue kirchliche Zeitschrift » VI (1895), pp. 923-961. Vedasi
ancora (con integrazioni) IExcursus di E. Lohmeyer al suo Comm. all’Apoca-
lisse (Hand, z. NT di H. Lietzmann-G. Botnkamm, 16), II ed,, Tiibingen 1953,
p. 31. Sul detto cit. ved. pure Puech, in Henneck I
NT Apokr., B, p. 226.

% Strom., 111, 4,25,5-26,2, p. 216,17-208,5.

7 una riprova, se nel caso presente ce ne fosse bisogno, che la compo-
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vero di gelosia rivoltogli dagli Apostoli, prese la moglie, la condusse in
pubblico e diede a chi voleva il permesso di sposarsela. Ora essi sosten-
gono che questo modo di fare & una conseguenza pratica della sentenza
per cui «si deve disprezzare la carne » ed, a loro volta, sulla linea di
questo fatto e di questo detto, quanti seguono la sua (= del suo nome)
eresia, in modo sciagurato e irresponsabile, si danno a una sfrenata
fornicazione.

1

Anche qui non mi prop di e punt
né P'episodio in sé né il problema della sua origine e nemmeno
la validita o meno del tentativo fatto da Clemente di interpre-
tare il fatto e il detto citati nel senso di un rifiuto di ogni gelo-
sia e nel senso di una severa continenza (il « disprezzare la car-
ne »). Per Clemente (che si distacca cosi dalla tradizione che
rimontava a un preciso testo dell’Apocalisse, II, 6 accettato da
autorevolissimi testimoni della Grande Chiesa, come si vedra 48
si deve solo notare che quanto riguardava Nicolao in questo caso
si poneva come qualcosa di « successivo all’Ascensione », ciod
di definitivo e risolutorio (donde anche la possibilita di un di-
stacco dalla moglie e di un severo ascetismo anch’esso defini-
tivo: e lo comprovano in ogni caso gli esempi delle sue figlie
« invecchiate vergini » e del figlio « rimasto incorrotto », ciog
vergine). E Porigine dell’episodio deve con ogni probabilita
ricondursi alle tradizioni degli ambienti cristiani d’Asia Minore,
quelli stessi da cui erano uscite le informazioni e i detti di cui
Papia aveva fatto cosi grande caso e uso ed abuso, tanto da
esser poi sbrigativamente giudicato da Eusebio (bist. eccles.,

sizione del III Stroma & successiva a quella del II, niel quale a 20,18, 3-4,
p. 177,26, & citato il detto a cui qui si fa allusione.

 Questo fatto, che ciod Clemente non sembri tener qui conto, non fosse
che per chiarirlo, del dato esplicito di Apoc., I1, 6; 15 & certo alquanto sin-
golare ed a tutta prima non facilmente spiegabile. Forse Clemente o non aveva
alcuna prova che la tradizione comunemente accolta da altri (e dallo stesso
Irenco) fosse fondata (e in effetti I'Apocalisse non parla di un Nicolao né
tanto meno accenna al diacono Nicolao di Act., VI, 15) o forse per ragioni
polemiche — per non avvalorare cio? in alcun modo la pretesa di « antichita »
e di «autorita » dei settari Nicolaiti — preferiva stabilire una netta distin-
zione fra Nicolao e quelli che si richiamavano a lui. Dato il fatto che Clemente
2, per altro, un testimone autorevole dell'autorita e canonicita dell’Apocalisse
(Paed., 11, 10,108,3; 12,119,1, I, p. 222,7 sgg; 228,10 sgg.) si pud de-
durre che egli ritenesse gia esistente allepoca della redazione dellApocalisse
questa setta, ma che cid non bastasse a convincerlo della reale dipendenza dei
Nicolaiti da Nicolao diacono, trattandosi invece di gente che aveva solo com-
preso male quanto quegli aveva detto.
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111, 39, 11-13) nel modo che si sa; quelle stesse che Clemente
aveva conosciuto e ricordava con severo riserbo ® (forse pro-
prio per non esporsi al letteralismo per lui inaccettabile in cui
era finito il presbiterato di quelle regioni) e con cui sara di
uovo & contatto in tempi successivi della sua vita, quando po-

izzera contro i Giudai i (ciod i Quartodeci i) a pro-
posito della Pasqua ®. Ma di tutto cid in altra sede.

Qui mi limito a ricordare che nel passo del libro I degli
Stromati, a cui esplicitamente qui Clemente rimanda, era detto
che « coloro che seguono la sentenza di Nicolao » si accordavano
con L'opinione di quello « gnostico » (uno che definiva anzi se
stesso « gnostico ») per cui il piacere sessuale deve combattersi
con l'uso del piacere sessuale (‘8w <fig xpfioews .... Tfic HBoviig
H8evii wéxeobar”™: dove I'N8ovii & qui senz’altro il piacere ve-
nereo). Gia in quel passo erano dunque distinti due gruppi, an-
che se in pratica le loro posizioni e le conseguenze morali de-
dotte da esse erano le medesime: uno, quello di coloro che,
per via dell’opinione suddetta, facevano propria in fondo la po-
sizione cinica di un Aristippo *, I'altro quello di coloro che si
richiamavano all’autorita di Nicolao ed al suo detto sul di-
sprezzo della carne. Dal testo di Strom., 111, 4, 25, 7 prima
riportato (e con riferimento all’altro di Strom., 11, 20, 118, 3),
mi sembra che possano essere dunque presi in considerazione
alcuni elementi in modo particolare:

a) Settari che si autodefinivano « Gnostici » ed erano dis-
soluti;

# Basti pensare alle affermazioni, in parte riecheggianti un topos letterario,
in parti rispondenti a una intima convinzione dell’autore, che si leggono nel T
cap. del I Stroma.

% Framm, del Tlepl o9 Iidoye e del Kaviy txndnowoominds 1) mode
<obg *TovSodtoveas in ed. dello Stihlin, 111, pp. 216219, Sulla cronologia di
questi due scritti ved. P. Nautin, Lettres et écrivains chrétiens des Ile ef Ille
siécles, Paris 1961, pp. 138-141 (e prima p. 131: ma questa cronologia che
sposta di molto la data della morte di Clemente mi lascia perplesso); ultima-
mente ved. Ia cronologia proposta dal Méhat, op. cit., pp. 47-54.

51 Si riferisce alla 885 aristippea, che nella sua formulazione teoretica
suona:  wparvel fiovile ol O dmeybiievas, EAN6 xpuevos Uy, ph Ta-
pexgepbiievog Bt (hoTiep Yikp xerd Vg xal rmou oby, 6 p) XpONEVE, EAN ©
petdywy 8mo. othetan ” (Stob., Anthol., ed. Wach-Hense, 111, p. 439, 15-18).
La forma episodico-aneddotica della sentenza si ha nel detto riguardante Laide
Vetera (fxw [Aoidal, &h)’ obx Exopa) su cui ved. oltre alla citaz. di Cle-
mente, Diog. Laett., it. phil,, 11, 76, sentenza ripetuta poi innumerevoli volte.
Altri testi (e discussione relativa) in G. Giannantoni, I Cirenaici, Firenze s.d.
[ma 1958], p. 50 e n. 4; 181 appar., 191, 193, 247, 253, 255-257.
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b) Analogia di questi con i Cinici;

c) Settari che si richiamavano a Nicolao;

d) Settari che facevano proprio il detto di Mattia.

Vediamo ora se da tale schema sia possibile arrivare ad
una ulteriore classificazione, tenendo presenti le altre notizie
dateci da Clemente e gli sparsi rimandi a gruppi ereticali precisi
in nostro possesso.

Innanzi tutto il caso di quei settari che si autodefinivano
« Gnostici ». A parte le grosse difficoltd che pone il problema
in sé dell’appellativo « gnostico » (nel senso di definizione da
parte di « altri », estranei al movimento, oppure di autodefini-
zione da parte dei settari stessi) ?, che sarebbe questione da

52 E, come si sa, I'oggetto dcllz commvﬂsm fra A v. Hamack ed RA.
T ipsins(cleliprimeo, Zunl: der Geschi s G Leiprig
1873 e in «Zeit. f. hist. Theol. », XL, 1874, pp. 143 226; del secondo Die
Quellen der iltesten Ketzergeschichte, LclpzAg 1875) a cui, per il caso speci-
fico dei Carpocraziani, ma con considerazioni anche di ordine generale (a favore
della posizione dello Harnack), si deve aggiungere Iart. di R.P, Casey, The
study of Gnosticismus in « Journ. of Theol. Studies », XXXVI, 1935, pp. 45-60.
Sull’argomento ved. ancora lart. di F. Torm, Das Wort yvwotixés in « Zeit.
£. NT Wiss », XXXV, 1936, pp. 70-75. La questione & sinteticamente riassunta
da FMM. Sagnard, La Grose valentinienne et le témoignage de S. Irénée,
Paris 1947, p. 81 sg, n. 1; ved. ancora HEW. Turner, The pattern of
Christian truth, London 1954, p. 102 sempre per il caso dei Carpocraziani.
TImpossibile qui, nel breve spazio di una nota, prendere posizione per una
delle varie tesi o, meglio, per un riesame di tutta la questione. Noterd solo

e, limi i alle iologiche che Treneo e
Clemente (e quelli che dipendono da loro), sembra che il solo Clemente Ales-
sandrino indichi come nutcdefmcnnsx «gncsucn i Prodiciani; Ireneo invece
riferisce It ai G i (I, 25,6 =1, 20,4, Harv.,
p. 210; come si dird Ireneo non parla di Prodico). Sulla questione dei rapporti
Carpocraziani-Prodiciani timandiamo a pilt avanti: notiamo tuttavia che due
echi si possono ricordare di questo appellativo riconosciuto come proprio dei
Carpocraziani: uno 2 il testo di Eus,, bist. eccles., IV, 7, 9 che dipende sicu-
ramente da Irenco per sua esplicita indicazione; l'altro & il testo, anteriore
forse a Ireneo (?), di Celso ap. Orig, ¢. Cels.,, V, 61, p. 64, 2627 Koetsch.
“¥otwoav 8 Tweg %ol émoryyeAMbuevol evar Tvwomuxol. ”. Quanto  ai
Blilosonboumensi | da a6l fu' derivese lndivama! indicssione pidfvolte tipe:
tuta che « Gnostici » sarebbe stato autoappellativo dei Naasseni (V, 2, p. 77, 4,
Windl; V, 6,4; 11,11, p. 104,4, W.) ¢’ tuttavia un passo che, pur nella
sua genericitd, non giova certo di conferma ad una identificazione pura e sem-
plice degli « Gnostici » con i Naasseni, ed &, se non sbaglio, VII, 35, 1, p. 222, 4
dove il detto “&x =fic T@v Ivworudv xal Knpivlou xal 'E8iwvog ..
oxoMic ™ sembra ben difficilmente riferibile ai Naasseni, ma invece pit ov-
viamente o a una categoria generale o forse agli stessi Carpocraziani. Tutta
la questione & poi naturalmente complicata in modo notevole da Epifanio che,
probabilmente per fedelta alle sue fonti, riferisce il termine ora ai Carpocra-
ziani (Panar., XXVII, 6,8, p. 310,10 sgg., sembra in dipendenza da Ireneo),
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riesaminare, rileviamo che, a quanto Clemente ci dice, « Gno-
stici » si autodefinivano i Prodiciani ®. In Strom., 11, 20, 117,5
(II, p. 176, 22 sgg.), come si & visto, Clemente dice di aver in-
contrato un « autodefinentesi gnostico », che era un libertino
e sentenziava sulla vittoria del piacere venereo mediante il pia-
cere venereo. Un altro « autodefinentesi gnostico » conosciuto
da Clemente e che dava una sua interpretazione personale del
logion di Ges secondo Matteo, v, 28, era egli pure, come Cle-
mente attesta, un libertino *. Da parte sua Clemente conosce poi
ancora con esattezza una eresia che prendeva il nome da Pro-
dico®, i cui settari si vantavano di possedere i libri segreti di
Zoroastro® e che sostenevano doversi rigettare la preghie-

ora ai discepoli di Valentino (XXVII, 1, p. 301, 1 sg.; XXXI, 36,5, p. 438, 14;
XXXI, 1,1, p. 382,18: anche qui, con ogni probabilitd seguendo Irenco e
dando un senso preciso ¢ definito all'espressione di adv. haer., 1, 11,5 = I,
5,3, Harv,, p. 107: “ Uy tehelay tekeudbrepor pavidow bvree, %ol Yvwourisy
YvwoTidTepoL ), ai Nicolaiti (XXV, 7,2, p. 274,18; e ancora ivi, 2,1,
p. 268,19; XXVI, 1,1, p. 275,2) e, infine, lo usa come nome collettivo di pitt
eretici gnostici insieme (XXXI, 1,5, p. 383,13 sg). Lasciamo da parte la
questione dell'appellativo « gnostici » in Plotino a cui si fara cenno in seguito.

S Strom., 111, 4,30,1, p. 209,30 sg.: “ol d&md Tpodlxov YevBuovipitag
YvwoToode os aiTols dvayopelovees™; e pit avanti, ivi, 31,5, p. 210,
1819: “Bebv dyvwxévar wévor Aéyousw” e cid anche verché, come
era_detto nel seguito del passo precedente, “viobs by pUoEL 7ol methTo
000 Méyovreg avtols ™.

S Strom., IV, 18,114,2116,1, p. 298,23-299, 14.

5 Ol(re ) it i e Gl T 16 10316, \TIT;
p. 73,10 s

% Ved. J. BidezF. Cumont, Les Mages hellénisés, Paris 1938, T, p. 250 s
(e discussione sul testo di Clemente per stabilire se si tratti di Zoroastro o
non piuttosto di Pitagora, come pensava il Windisch: il testo a sé preso &
suscettibile anche di quest'altra interpretazione, ivi, I, p. 155 sg; brevemente
aveva trattato della questione anche il Bousset, Hauptprobleme, cit., p. 108,
n. 1). Questo testo & anche uno dei punti d'appoggio della tesi sviluppata da
C. Schmidt, Plotins Stellung etc., cit., p. 52 sgg. ¢ specialmente p. 57 sg., che
riconosce nei Prodiciani gli « gnostici » di_ Plotino. Donde la_ grande impor.
tanza che lo Schmidt attribuiva ai Prodiciani, anche se in seguito il loro nome
dové scomparire molto presto. La questione per altro dell'identificazione degli
«Gnostici » citati da Plotino & tuttora aperta, perché fra gli scritti di Nag-
Hammadi non & solo stata scoperta una Apocalisse di Zostriano (cod: IX, 3%
della numer. di H. Ch. Pucch, in Coptic Studies in bonor of W.E. Crum,
Washington 1950, p. 107 sg. = VIII, 1, della numer. di M. Krause in

«Mitteil. d. deutsch. archacol. Instituts. Abeil. Kairo », XVIII, 1962, p. 127
sg.), che ricorda una delle Apocalissi citate da Porphyr., vita Plot., 16 (p. 21,6,
H:nry Schwyzer), ma anche uno scritto dal titolo "AlNeyevhe Ulrawog (V, 24,
Puech = XI, 3, Krause), contenente verisimilmente due Apocalissi di Allo-

genes e di Messos, anch'esse ricordate da Porfirio (loc. cit.), di_ provenienza
gnostico sethiana, come ha mostrato H. Ch. Puech, art. cit. (negli Studies in

8
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ra ¥, cid che, sempre secondo Clemente, li avvicinava ai Cirenaici.
Notiamo dunque che riavvicinando i due passi di Strom., 1I,
20, 118, 1 sgg. e Strom., IV, 7, 41, 2 sg. si ricava che cera
un gruppo di eretici gnostici, di cui si solevano riconoscere ana-
logie con i Cinici; che di questo gruppo in un altro passo & detto
che si trattava di Prodiciani ®; che le opinioni di costoro erano
in pratica condivise da altri settari che si richiamavano al nome
ed all’autorita del diacono Nicolao. Si viene dunque ad avere
una successione di questo genere:

a) Settari autodefinentisi « gnostici » = Prodiciani;

b) Settari affini ai Cinici = Prodiciani;

c) Settari affini ai Prodiciani = Nicolaiti.

Se confrontiamo questi dati con quanto si pud, con molta
maggior evidenza immediata, ricavare dalla maggiore fonte ere-
siologica rimastaci anteriore a Clemente, cio¢ Ireneo, si rica-
vano elementi in parte concordanti, in parte discordanti, ma
che non sono tuttavia inconciliabili con quelli che Clemente ci
fornisce.

Ireneo non conosce eretici chiamati Prodiciani; di Gnostici
che si autodefinissero tali indica i Carpocraziani ®, a proposito
di questi ci fa sapere che trattavasi di gente che si abbandonava

honor of W.E. Crum, pp. 126134, soprattutto p. 131 sg.) Dello stesso Puech,
che da lunghissima data si occupa con perseveranza del problema dell'identi-
ficazione degli « Gnostici » di Plotino, ved. anche Particolo precedentemente
apparso Fragments retrouvés de PApocalypse d’Allogéne in Mélanges F. Cu-
mont, Bruxelles 1936, pp. 935962; e successivamente il mirabile intervento
alle riunioni annuali della « Fondation Hardt», Entretiens sur I'Antiquité
Classique V, Les sources de Plotin, Vandceuvres-Gendve (2129 agosto 1957),
Geneve 1960, n. IV, Plotin et les Gnostiques, pp. 161-190: assai importante
anche Ia discussione seguita.

57 Contro gli é alodnud ndvte dvavpoivteg xod whte Pomtlopam
Wit ebyapuoie. XedlEvoL, CuxopEYTOIVTES UG YPupds ™ quasi che queste
non insegnassero a pregare, e contro i ragionamenti “ v &leToUvTwy Tdg
elyde ” polemizzera ampiamente Origene nel de oratione, 5,1-6,5, p. 308, 18-
315,26, Koetsch, Tu e Cels NIL13, b 142, 89, Kivisi accennatal mododl
pensare in proposito dei Peripatetici; ma lallusione vela la realtd di eretici
cristiani, come & ben evidentemente nel passo cit. del de oratione.

3 Strom., 111, 4,30, 1 (p. 209,29-31): <owalte, xal of &md Hpc&Lmu
YeuBuovipwe  YVwoTixole Gl obtols dveryopeloveeg BoypaTilouoty 7
Strom., 11, 20,118, 3 (p. 17,2 sgg.): “ otodou 8% xal of ghowovree tavrove
Nuxohbep Emeafa xh. 7.

# TIren,, adv. baer,, I, 25,6 (= I, 20,4, Harv., p. 210): «Gnosticos se
autem vocant ».
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alla piti grande licenza morale ® e che questa licenza aveva una
sua ragion d’essere metafisica nella frustrazione a cui obbligato-
riamente dovevano essere sottoposti il corpo e le realtd corpo-

¢ !, Ireneo conosce anch’egli il paragone fra Gnostici liber-
tini e cinici® e, se interpreto esattamente le indicazioni non
esplicite in questo senso da lui fornite, Ii riferisce proprio ai
Carpocraziani: rileva infatti pitt volte la caratteristica dell’« in-
differentismo morale » ® di vari Gnostici libertini e rimanda in

@ Tren,, adv. baer., 1, 25,3 (= 1, 20,2, Hatv., p. 207): «...vitam quidem
luxusioram... »; ivi, 4 id.): «et in tantum insania effraenati sunt, uti et
omnia quaecumque sunt irreligiosa et impia, in potestate habere et operari se
dicant... ». Che la loro condotta e le loro idee costituiscano, come dice Cle-
mente, “ A peyloTn xotl 00 vouaTos ... Bhasonuia * (Strom., 111, 2,5,1,
p. 197,17-18) viene confermato dalle parole di Irenco (I, 25,3 = I, 20,2,
Harv., p. 206 sg.): «qui et ipsi ad detractionem divini ecclesiae nominis ([elg
Suaborv Tob Belov iig Exxhnolag dvéuacog]; divini nominis et Ecclesiae
Erasm.; Stier.), quemadmodum et gentes, a Satana praemissi sunt, uti secundum
alium et alium modum, quae sunt illorum audientes homines, et putantes
omnes nos tales esse, avertant aures suas a pra:como veritatis, aut videntes
quae sunt illorum, omnes nos nullo neque
in doctrina, neque in moribus, neque in quoudxana ety (abbiame
riferito di tal passo importante la versione latina, essendo il testo greco riferito
da Epifanio meno sicuro!

61 Vedasi! quanto, Trenco; T, 25,4 (=1 T, 20,2, Harvi, p. 207 58) dice
diffusamente su queste « operazioni » e sul significato che ha presso di e
I trasmigrazione delle anime («et utique secundum transmigrationes in cor-
pora oportere in omni vita, et in omni actu fieri animas etc.»).

@ Iren, II, 14,5 (= II, 18,4, Harv, p. 296): «ipsam autem edu-
liorum et reli i i et quod putent
a nemine in totum posse coi i propter i Ticet
vel operentur, a Cynicis posscdemn! cum sint cum eis eiusdem testamenti »;
ivi, 11, 32,2 (= 1I, 49,1, Harv., p. 373): «qui quidem Epicuri philosophiam,
et Cynicorum  indifferentiam aemu. wntes, Tesum magistrum gloriantur... ».
escluso che Ireneo nel primo passo parli dei Marcosiani (dei quali si parla cer-
tamente, pur senza nominarli, poco dopo « quod autem velint in numeros
transferre universum hoc..», ivi, 14,6 = 18,5, Harv,, p. 296 sg): Lallusione
potrebbe perd riguardare anche i Basilidiani. Nel secondo passo citato & impor-
tante il riavvicinamento Epicurei-Cinici: i primi sono nella tradizione, accanto
ai Peripatetici, coloro che rifiutano la preghiera. E a questo atteggiamento fa
riferimento Ireneo quando dice dei Carpocraziani adv. haer., 1, 25,5 = 1, 20,3,
Harv., p. 210: “&u mlovews vép xod bydmng oileobaoy: té 88 houmd
&bipopa. Bvta xTh.”. Ora il rifiuto della preghiera era da Clemente rico-
nosciuto come atteggiamento proprio dei Prodiciani: una ragione di pitt quindi
per mostrare Ia stretta affinita fra Prodiciani e Carpocraziani e, comunque, la
valutazione dei Prodiciani in riferimento all'eresia carpocraziana stabilito da
Clemente. E del resto ben possibile che o i Prodiciani non fossero se non un
gruppo affine o derivato dai Corpocraziani o si servissero dei loro scritti e
condividessero aspetti della dottrina di- quelli.

6 Sul principio di «indifferenza » negli Gnostici secondo Ireneo ved.
adv. haer,, 1, 6,3 (= 1, 1,12, Harv,, I, p. 55): i Valentiniani (che per questo
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almeno due casi ai Carpocraziani e, in altri, a Carpocraziani e
Basilidiani insieme. Ireneo conosce anche, ma in modo che si
direbbe assai sommario, i Nicolaiti *, da lui riconnessi autenti-
camente al diacono Nicolao (cosa invece rifiutata da Clemente):
Punico spunto significativo a loro riguardo stando alla breve
notizia di Ireneo &, dal nostro punto di vista, I'informazione
che «indiscrete vivunt», evidente calco letterale del-
I“&8iapbpwe Liiv™.

Ci muoviamo dunque in un ambito in cui, in mezzo a no-
tizie di fondo aventi notevoli tratti comuni, si rilevano, da Ire-
neo e da Clemente, particolaritd indipendenti, ma spesso com-
plementari, a riguardo della Gnosi libertina. Nella successione
eresiologica proposta da Ireneo, che fa capo a Simon Mago
(I, 23, 1 sgg. = I, 16, 1 sgg. Harv., pp. 190 sgg.), eretici
« libertini » appaiono progressivamente i « mystici sacerdotes »
settatori simoniani che « libidinose quidem vivunt » (I, 23,4 =
I, 16, 3, p. 194 sg. Harv.) ®, i Basilidiani (I, 24, 3 sgg. = I,
19,1 sgg. Harv. p. 198 sg.), i Carpocraziani (I, 25, 1 sgg. = I,
20, 1 sgg., pp. 204 sgg. Harv.), i Nicolaiti (I, 26, 3 = I, 23,
p. 214 Harv.), e, in fine, i Cainiti (I, 31, 1-2 = I, 28, 9, p. 241

naturalmente dipendono da tendenze precedenti “ eiwhbMulo. (&)Bupbpwe
Lindifferenter] éoblovar”; 1, 24,5 (= 1, 193 Hm., . 201): i Basilidiani
« ... habere autem et i et universae
Libidinis »; I, 25,5 (= I, 20,3, Harv., p. zm) “xg . dound dSubpope
Byrecr ... qUBEvde | QUTEL XaxoD, Smépyovroe; T, 28,2 , 26,2, Harv.,
p. 221): «a Basilide et Carpocrate occasiones accipientes indifferentes coitus
et multas nuptias induxerunt et negligentiam ipsorum quae sunt idolothyta ad

manducandum »; II, 14,5 (= I, 14,4, Harv., D 296), eretici non nominati,
ma sicuramente i Carpocraziani (e forse anche i Basilidiani): «ipsam autem
eduliorum et » 11, 32,2

(= I149,1, Harv., p. 373): anche qui non nominati, ma (e ved. nota prece-
dente) con ogni probabilita i Carpocraziani: « qui quidem Epicuri philosophiam
et Cynicorum indiffrentiam aemulanies
& Iren, ado. haer., 1, 26,3 (= 1, 23, Harv,, p. 214). Ireneo crede come
i & detto al collegamento diretto fra costoro ed il diacono Nicolao ed i Nico-
Laiti dell’Apoc., 11, 6; 15. Cosi Ippolito (Philos., VII, 36). Vedasi prima alla
p. 110 e n. 48
& Oltre al fatto che «libidinose vivunt» si deve aggiungere, sempre se-
condo Trenco, che essi “ paryelag Emvehoton mxi mmw; olhvpa e %ol
dydryyia xah wob ey ovorg e
< mphooay ol gamvm » (ivi, loc. cit.). Qm it
quegli gnostici compresi nella Siaoxh da Simon Mago in poi, lasciando a
parte le filiazioni dissolute (o considerate tali) derivate dalla tradizione valen-
tiniana (su cui ad es. I, 6,34 = I, 1,12, Harv., p. 56 sg; I, 13,3-4 = L, 7,24,
Harv,, p. 118 sgg., etc.).
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sg. Harv.). Notiamo infatti, confrontando le due Suxdoxai ere-
ticali, in Ireneo ed in Clemente, che questi pur conoscendo I’esi-
stenza dei Simoniani (e dando anzi, a loro riguardo, particolari
assai preziosi e ignoti ad Ireneo) ® non si sofferma su di essi
per cid che attiene alle dottrine relative al yéuog ed alla mo-
rale sessuale. Quanto a Basilidiani, Carpocraziani e Nicolaiti
Pordine di successione & lo stesso in Clemente ed in Ireneo.
Clemente, dopo i Nicolaiti, fa cenno a settari che si richiama-
vano al detto di Mattia [n. 4], nei quali ultimi, in altro passo
degli Stromati ¥, egli sembra riconoscere in genere eretici Valen-
tiniani, Marcioniti e (forse soprattutto) Basilidiani, che face-
vano propria una speciale tradizione e forse, da essa, prende-
vano nome piti preciso. Ireneo da parte sua o non conosceva i
Prodiciani (abbiam detto che non li nomina) o li faceva sem-
plicemente rientrare nel gruppo dei Carpocraziani. Clemente
invece, informato su questi ultimi in modo non solamente « ere-
siologico », li rapporta bensi ai Carpocraziani, ma tende anche
puntualmente a distinguerli da essi, forse intravvedendovi un
ulteriore irrigidimento settario dell’eresia carpocraziana.

VI. Vediamo adesso cosa specificamente Clemente ci dica
dei Prodiciani ®. E innanzi tutto osserviamo che essi non solo
sono nominati subito dopo coloro che interpretavano, ricon-
ducendola alla « profezia » (allo Spirito Santo e, insieme, al dono
profetico), l'idea della « gnosi monadica » nel senso di una « co-
munione di violenza carnale »® — e dire « comunione » signi-
fica qui, per antonomasia, riferirsi come si & piti volte detto ai

% Nulla dice Irenco circa il comportamento morale di altri settari a suo
avviso nati dall'eresia Valentiniana di cui ci parla in adv. haer., I, 29,1 sgg.
(= 1, 27,1 sgg., Harv,, p. 221 sgg.) e ciot i Barbelognostici e quegli altri
erttid («alii ») di cui si parla in I, 30, 1 sgg. = I, 28,1 sgg., Harv., p. 226 sgg.

7 Vedasi ad es. Strom., 11, 11,52,2, p. 141,9-10; VII, 17,108,2, III,
p. 76 29:30.

& Strom., VII, 17,108, 1 (IH 76,20-22: “=@v 8 a!péo'imv ab pdv
&md évéua‘ruq TpogeyopelovTa, 6g 'ﬁ bmd OWJ\EWLWU ol Mopxiwvog xal
Bugieifos, %8y AV Maz0lou abydoL mpoodhyeodal
86&av”. Non & chiaro se solo i Baslhdmm si rxchmmasscm al nome di
Mattia oppure anche gli altri eretici ivi not

6 Lanalisi pilt attenta delle mfoxmmom dl Clemente riguardo ai Prodi-
ciani @ stata sino ad ora quella di C. Schmidt, Plotins Stellung etc., cit., p. 49
sgg., analisi resa necessaria nel caso in questione dal fatto che, come si é detto,
lo Schmidt identificava nei Prodiciani gli Gnostici di Plotino e di Porfirio.
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Carpocraziani ® —, ma sono detti altresi condividere idee in
tutto analoghe a quelle di costoro. Mentre i Carpocraziani pro-
clamano la « mistica comunione » ™ al modo del culto dell’Afro-
dite Pand i Prodiciani procl se stessi « gnostici » e
« figli per natura del Primo Dio, e abusando di nobilta e li-
berta ™ vivono come vogliono — e la loro & una volonta di
ricerca del piacere (venereo) —, convinti di non essere soggetti
a nessun altro”, come ‘signori del sabato’™ e al di sopra di

™ Strom, 111, 4, 29, 330, 1, p. 209, 2831, Il collegamento fra gli uni c
gli altri si rivela dal nesso stabilito con le parole “7oradra xal of
&mb Tpobirnou .. SoyporsiZovaw ™.

7 La “gopuiriic Y8pews wowovie ™ (I, 4,29,3, p. 209,27) di chi in-
terpretava in modo dissoluto il testo apocrifo prima ricordato, richiama
UévuBpitovtee xal v évéuam ™ di coloro che iy MévBnuoy
"AgpodlTny x0tvwviay puourly dvayopelovow " e che I'*dppobioiny
ouumhoxiy  xouvwviay &oebide xexhixaow ™ (ivi, 4,27,13, p. 208,
10-15): quelli insomma che proclamavano “v Suaioctviy 7ol Oeod xo
vovlay T elvay et (o8TTog .. Sixctootv) Yip & it dvapuiveta:
) xowétng ™. (Strom., 111, 2,6,1,4, p. 198,1; 15). Ciod appunto i Carpo-
craziani. Vedasi ancora Strom., 111, 6,54,1, p. 221,67 “# 8¢ Koproxpérous
Bukanootvn xal v i lomg abt ThY drohaToY HETOVTY Howviay *.
Lo stretto collegamento fra Prodiciani e Carpocraziani era gia stato dedotto
dal testo di Clemente da Teodoreto, hacr. fab. comp., 1, 6 (PG, LXXXIII,
352D-353 B): ma Teodoreto ha anche in modo arbitrario trasferito ai Prodi.
ciani cose che, se si legge esattamente il testo di Clemente, non possono che
tiguardare i Carpocraziani. Cosl ad es. quelli che vy TIdvBniiov "Agpobizny
xowvvlary puoTIY dvodtouawy ” sono, nel testo di Clemente, sicuramente i
Carpocraziani, non i Prodiciani. Ribadiamo dunque ancora una volia il gia
detto (e che permette, se non sbaglio, di semplificare e ordinare Ia lettura — ¢
Pinterpretazione — di varie parti del III Stroma): sempre che in questo libro
si parla di %owwvie in senso dissoluto il riferimento & fatto ai Carpocraziani.
Ora Linsistenza — e la ripugnanza — di Clemente si spiegano in quanto que-
sto uso libertino della xowtwvia offendeva il suo senso ascetico e « gnostico »
(nel senso di vero gnostico clementino) che egli dava alla espressione in que-
stione, quale « comunione con le realta incorruttibili ». Si pensi alla bellissima
espressione di Clemente (Strom., 1V, 6,27,2, p. 260, 10-11): “0éAnpc .... To0
800 Enlyviaoig <00 Beod, fimig 0Tl xowowlo: Gpdapolas .

7 Strom., 11, 4,30,1, p. 209,32: “ xaxayedyevo 5 Tf ehyevelg xol
i éhevbela Loow G Bodhovea.. ™. Questa idea di « libertas» unita alla
superiorita essenziale era da Ireneo ricordata come propria dei Simoniani, in-
sieme al loro disprezzo delle profezie veterotestamentarie, I, 23,3 = I, 16,2,
Harv,, p. 193: “8b uh gpovellew abeidv [scil. <@y mpognedv &md
TV xoopomauy dyyéhwy Eumvevoléviy] tole ele oy Tipwva xal Thy
‘E)Mvny memoteuxbtac, Bodhovron dg ENevbépove: xotd ydp Thy abrod
[scil. Zipuavoc] xbpw otieobou airvobe ghoxoust™. Ma si veda anche quan-
to detto da Irenco sui Marcosiani I, 13,6 (= I, 7,5, p. 123 sg,, Harv.).

B 11 “xparnbiivas Um’ odBevde vevouixéres * fa pensare al detto di Ari
stippo (ved. prima a n. 51) citato da Clemente (Strom., 11, 20, 118, 2, p. 177,
12) per mostrare, come si disse, I'analogia fra i Cinici e lo Gnostico che pro
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ogni schiatta (d’uomini), figli regali: ora, dicono, per il Re la
legge non & scritta ». A questa indicazione precisa segue la con-
futazione di Clemente, fatta sulla base di testi biblici, antico
e nec ari, ed aggi dovi il rinforzo di un argomento
polemico valido altrove contro eretici di opposta tendenza ™
Questi eretici si qualificano in sostanza per Clemente in ra-
gione della loro pretesa all’edyévee ed alla éhevleplar, la seconda
discendente come conseguenza necessaria dalla prima, che & per-
tanto dagli stessi vantata come la loro qualith essenziale. B ad
essi del resto che Clemente indubbiamente allude ancora alle-
gando il passo di Rom., viir, 15, facendo seguito ai versetti
immediatamente precedenti dello stesso capitolo della stessa epi-
stola, opposti in modo piti generico ai @uAndévols, termine che
di per sé gia richiama il “Liow i Bobhovear, Bobhovian 8
@MBévie” dei Prodiciani. Clemente dice infatti che I'apostolo
parla contro la « nobilta e la liberta spregevolmente introdotta
dagli eretici che si vantano della dissolutezza » (Strom., III,
11,78,4, 11, p. 231, 9-11). Esattamente dunque i Prodiciani.
Ma siamo qui anche di fronte ad uno dei frequenti casi in cui
lindicazione precisa fornita da Clemente su un gruppo settario
ha per lui valore in quanto gli permette di introdurre un pilt
ampio discorso su tutta una categoria ereticale, che la singola
setta sta a rappresentare: e immediatamente, anche in questo
caso, come gia altre volte si & rilevato, il discorso, eresiologica-
mente interessante in sé, perde di precisione per quanto attiene
ai riferimenti puntuali che qui stiamo ricercando. Per cid che
attiene poi alla sentenza prodiciana sui « figli regali » di Re
supremo che pertanto &, lui e i suoi figli, al di sopra di ogni
legge, sembra indubbio che si tratti di una utilizzazione da parte
gnostica (di una Gnosi aggiungiamo a tendenza marcatamente
sincretista quale abbiamo gia visto essere la Gnosi Carpocra-

clamava doversi far poco conto (disprezzare ¢, insieme, usare) il piacere con
il piacete, Una prova di pil, se non mi inganno, che quel Yewaiog YVwoTxbe
incontrato da Clemente che diceva di essere uno « gnostico » (e che in quella
setta era un’autoritd!) doveva essere un Prodici

s S e Mt XII, 8 ¢ parr. Ma si
deve tener conto pure del logion attestato da D a Le,, VI, 5 su cui J. Jere-
mias, Unbekannte Jesusworte (di cui cito la trad. it,, Brescia 1965, pp. 83-87),
che tra Laltro lo riiene autentico.

5 Ad es. contro i Marcioniti, Strom, 11, 3,12,3, p. 201,5 sgg.

% Sirom., 111, 11,78,4, p. 231, 18. Si veda anche ivi, 8,16,2, p. 224,

15-18, con citazione di Rorz., VI, 14-15.
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ziana) di una 86E« che raccoglieva echi al grande dibattito sul
véuog e la gloie (e gli dypagow véuou) che ha travagliato a lungo
il pensiero greco ” e insieme, e ancor pid, il concetto — inteso
nella sua interpretazione ellenistica — di vépog Baorhete, che
¢ insieme parallelo e complementare con quello del « re-filo-
sofo », e che & alla radice a sua volta dell’idea di véog Euduyog ™,
Clemente d’altra parte, citando varie sentenze e soprattutto il Pla-
tone delle Leggi, aveva utilizzato ai suoi fini gli spunti classici
e tradizionali su la « legge », la « regalita », sul “véuog Eubuyoe”
con il risalire fino al celebre frammento pindarico (frg. 169
Schroeder = 49 Puech) . Non si dimentichi d’altra parte che
gli eretici libertini per eccellenza, i Carpocraziani, avevano pro-
posto una interpretazione gnostico-comunistica di idee platoni-
che, contro le quali, come gia abbiamo visto, Clemente era in-
sorto, sia come cristiano sia come difensore di Platone. Se non
mi inganno cid & una prova ulteriore che anche dedicando ai
Prodiciani un cenno preciso, e riferendo la loro 8¢Ea per la si-
nistra ambiguitd della sua interpretazione ®, idealmente Cle-

7 Sul Néuog ypagog ved. la memoria di R. Hirzel avente appunto que-
sto titolo in « Abhandl. d. sichsisch. Gesellschaft d. Wissensch.; phil-philol.
Classe, XX (1900), pp. 1 sgg. Per il contrasto, soprattutto al momento e in con-
seguenza_della Sofistica, fra @oig e véwog cfr. Eur, frg. 920 (A. Nauck,
Tragic. Graec. Fragm., Lipsiae 1889, p. 638 sg.); e di qui idea dellarbitraricts
(a seguito della convenzionalita) delle leggi: Antiph., fr. 44 (H. Dicls, Fragns.
d. Vorsokr., 115, p. 346 sg. e, ivi, commento essenziale). Per questo periodo in
genere vedasi da ultimo T. Heinimann, Nomos und Physis (« Schw. Betr.r.
Altertumswiss. » 1), Basel 1965. Sul contrasto @ioic-véos e la sua concili
zione nel pensiero Platonico ved. W.C. Green, Moira. Fate, Good and Evil in
Greek thought, Cambrige (Mass) 1944.

™ Bastino qui alcuni testi particolarmente espressivi: sul rapporto rega-
lita-legge ved. ps-Plato, Minos, 317 AC; Dio Chrysost., Or., T11, 43, ed. Arnim,
I, p. 41,10 (6 8¢ vbuog Baouhéwg Séyua); sulle qualita « regali» del filosofo,
visibile apparizione del Dio nel mondo, véjiog ufuxos Muson, Relig., p. 37, 2
sgg. Hense; Philo, Vita Mosis, 11, 4 ed. C-W., IV, p. 201,56 (per Filone
ved. W. Richardson, The Philonic Patriarchs as Népiog Eduxoq in «Studia
Patristica» «Texte u. Untersuch., Betlin 1957, 1, pp. 515.525). Particolar-
mente significativo, come condensazione dei vari Iuoghi comuni in materia, il
passo di Max. Tyr., Diss., XIL, 5 (VI, 5, Hobein), che rinuncio a riportare
per_intero, perché troppo ampio. Per il vépiog nell'Ellenismo ved, la sezione
n. 3 della voce véog nel Theol. Worterbuch z. NT di R. Kittel (dovuta a H.
Kleinknecht), Stuttgart 1942, IV, pp. 1025-1028.

 Ved. M. Gigante, Nomos Basileus, Napoli 1956: il cap. VIT (p. 108 sg.:
troppo breve) & dedicato al framm. pindarico in Clemente, 11 Gigante non co-
nosce Part, del Kleinknecht che avrebbe potuto essergli utile.

# «Byguhet ... éiiog dypagos ™. Nell'interpretazione che vi davano i Pro-
diciani questo detto valeva contro le leggi ¢, soprattutto, contro la Legge per
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mente ha sempre presente parlando di costoro il caso assai pilt
complesso e storicamente anche di maggmr peso delleresia car-
pocraziana: e sono, cosci i temi
ed i problemi posti da quest’ultima che guidano Clemente nella
confutazione degli eretici libertini in genere, ma anche lo por-
tano ad indicare, di vari di questi, allorché gli capita di farne
cenno preciso (e queste precisazioni sono sempre fatte per ag-
giungere qualche particolare, magari non essenziale, ma signifi-
cativo in base a cui i nuovi eretici si differenziano dai primi o
radicalizzano le posizioni precedenti o conferiscono all’insieme
una nota o sconosciuta o non prima rilevata), idee e posizioni
che si riconnettevano perd nell’insieme direttamente (o che Cle-
mente riteneva direttamente si riconnettessero) alle posizioni ap-
punto dei Carpocraziani.

VII. Abbiamo gia detto che ai Prodiciani seguono, nel-
Ielencazione di Clemente, certi eretici « impuri e spregevoli »
non nominativamente indicati [n. 7] che consideravano 'uomo
composto da potenze diverse, opposte anzi, pitt divine le une,
attive fino all'ombelico, inferiori le altre, attive al di sotto di
questo, dalle quali dipendeva quindi in ultima istanza e senza
responsabilita da parte dell'vomo Pistinto insopprimibile all’ac-

eccellenza, quella mosaico-veterotestamentaria. Questa &, come quelle, scritta,
ciod inferiore, destinata alla massa (come per gli antichi & inferiore ¢ secon-
dario quanto & scritto rispetto a cid che & di viva voce, non scritto: se ne
vedano echi nello stesso Clemente nel cap. I del I libro degli Stromati e si
aggiunga il significativo passo di Stron., VI, 7,61, 13, p. 462,18-30). Cid che
& non-scritto & anche iservato, cosi come appunto erano le « tradizioni » degli
gnostici. Quanto al Dio supremo egli & Baouhels nel senso autentico (e con
lui partecipano della sua regalith i suoi figli autentici, quelli della sua
stessa natura): la legge & Egli stesso, connaturata con Lui, con la sua
natura divina (ved. in Plot., Enn., VI, 8,9 sulla condizione dell'Uno Baghets
supremo rispetto agli altri esseri; sulle realtd «vicine» al re supremo che
sono « pit regali» Enn., V, 2,3; ¢ a proposito di quegli che gli & pid vicino,
— erede legittimo — derivato direttamente da Lui, rispetto a tutti gli altri,
ivi, V, 2,12). Avendo citato questi testi di Plotino, che servono in certo
senso a meglio intendere questa idea della supremazia assoluta, ricordiamo per
altro come sia Plotino, sia, dietro di lui, Porfirio (vita Plotini, c. 16), abbiano
conosciuto e combattuto Gnostici che si volevano “ & Oelag gigewg fixoveag
(Bnn., 11, 9,15, p. 246,24, H.S.): ad essi, che disprezzavano «la bellezza di
quaggit », si rinfacciava di non disprezzare affatto quella bellezza che & «nei
fanciulli e nelle donne si... da cadere nella dissolutezza » (ivi, 17, p. 250, 27-29).
Anche di qui lo Schmidt, trovando una singolare concordanza con quanto detto
da Clemente a proposito dei Prodiciani, si & confermato nell'idea che gli « Gno-
stici » di Plotino fossero appunto i Prodiciani.
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coppiamento. Dopo aver ricordato a costoro che anche le parti
superiori del corpo, la bocca ad esempio, servono a taluni come
membra di ripugnante impudicizia, Clemente contrappone loro
due sentenze: una la parola di Cristo ai Farisei (Lc., X1, 40) che
Clemente trasceglie, trasferendone e adattandone il senso ai suoi
fini polemici *, per mostrare che I'uomo nella sua totalita &
opera di un Dio unico; l'altra, una massima riecheggiante un
testo platonico ®, anche se indubbiamente risentita attraverso
tutta una tradizione e adattata ad un preciso intento polemico,
per mostrare il carattere puramente strumentale del corpo ri-
spetto alla personalita dell'uomo e, quindi, la responsabilita glo-
bale dellindividuo rispetto alle azioni da Iui compiute.

E stato notato da tempo ®, che la notizia sulla divisione
dell’uomo in due sfere opposte di influenza, risalenti a due op-
posti principi creatori, & ripresa tal quale ed espressa anzi in
termini abbastanza affini, da Epifanio nella sua notizia sui Se-
veriani dove & detto appunto:

...e dell’'uomo una meta & di Dio, un’altra meta & del diavolo. Sostiene
in effetti che dall'ombelico in su le membra sono opera della potenza
di Dio, dallombelico in gitt opera della potenza malvagia. Per questo
tutto cid che attiene al piacere, allistinto, alla concupiscenza deriva
dall'ombelico e da cid che sta sotto ad esso (Panar., XLV, 2, 23, 1I,
p. 200, 16-23 Holl).

Sembrerebbe dunque a tutta prima evidente che gli ere-
tici ricordati, ma non nominativamente indicati da Clemente,
siano da identificarsi con i Severiani. Si pone tuttavia al riguardo
un problema assai delicato e di non facile risoluzione. Non c’2

8 Strom, 111, 3,4,34,2, p. 211, 11-14. Liinterpretazione allegorica che
Clemente da di Le., XI, 40 si ricava indirettamente dal fatto che questi eretici
«impuri e di nessun conto» sostenendo lidea della composizione (del corpo)
dell'uomo per opera di potenze diverse (e quindi negando Lunicita dell'atto di
creazione dell'iomo da parte di Dio, secondo Gen., 1, 26; II, 7) mostrano di
opporsi cosi anche a Cristo, che parlando contro i Farisei dell’iomo « esterno »
(ciod alludendo alle realtd materiali, fisiche, generative del corpo) e dell'omo
interno (quelle spirituali ed intellettive) come di una realtd unica e inscindi-
bile, veniva con cid a riconoscere Iunita della creatura umana e, quindi, Iuni-
cit del Creatore.

2 Riecheggiamento del passo del Phileb., 35 C (rilevato dallo Stihlin, app.
ad loc.).

 Se non mi inganno il rilievo & stato fatto dallo Schmid, Plotins Stellung
etc, cit., p. 55, n. 7; & stato registrato dallo Stihlin, ed. di Clemente ad loc. e
tipreso, da ultimo, dal Chadwick in nota (p. 55, n. 89) alla sua trad. cit. del
TII Stroma.
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dubbio innanzi tutto che questi eretici cui Clemente non da un
nome, pur riferendone le opinioni, sono per lui eretici libertini:
lo confermano gli appellativi usati (meol; odtidavol) ed il fatto
che, nel contesto di Clemente, essi trovino posto in una serie
di indicazioni eresiologiche tutte riguardanti, per questa parte
[nn. 4-81, la Gnosi dissoluta. Inoltre il punto essenziale della
loro dottrina sul yéuog stava, per Clemente, nella deduzione
(implicita, ma abbastanza trasparente dalla confutazione che egli
brevissimamente fa di loro) che proprio per essere le parti infe-
riori dell’'uvomo opera di potenze inferiori e malvage, I'impulso
alla ouvovsia risulterebbe tanto irresistibile, quanto moralmente
irrilevante.

Per contro i Severiani recensiti da Epifanio sono netta-
mente eretici encratiti ¥, come del resto & confermato dall’auto-
rita indiscutibile (e indipendente nelle sue informazioni) di Eu-
sebio da Cesarea ®. La stessa dottrina della composizione del-
Tuomo ad opera d1 potenze diverse nei Severiani di Epifanio &
condizionata da una visione cosmica e determina un comporta-
mento morale iperascetico. Del resto, per quante confusioni ed
arbitrarie trasposizioni e manipolazioni Epifanio abbia fatto su-
bire alle eresie di cui parla, soprattutto a quelle di cui parla solo
o prevalentemente per informazione libresca o indiretta, in que-
sto caso dei Severiani egli ha provveduto ad onestamente infor-
matci con notevole prudenza che I'opinione suddetta non era
esclusiva dei Severiani, ma comune a piu altre etesie *. Con
questa ultima affermazione Epifanio si riferiva senza dubbio a
un tema diffuso in correnti ereticali o per noi sconosciute o

s Epiphan,, Panar., XLV, 2, 13, p. 200, 16:24, Holl. Secondo i Severiani
recensiti da Epifanio esisteva un Dio supremo buono, mentre il diavolo era
figlio del Grande Arconte, Taldabaoth o Sabaoth (ciot il Dio degli Ebrei). Da
questi era nato appunto il serpente (8pic), ciod il demoniaco serpente tenta-
tore, il diavolo. Questi, disceso dallalto, si era unito con la terra come con
una donna: da questo rapporto cra nata la vite, i cui frutti (e quindi il rica-
vato di questi, il vino) erano realta malvage. Percid i Severiani si astenevano
dal ber vino e dichiaravano la donna opera di Satana: donde il loro encra-
tismo.

s Euseh., bist. eccles., IV, 29,1 sgg. (Eusebio fa dipendere i Severiani
da Taziano, almeno in un certo modo); sui Severiani le sue notizie sono ri-
prese da Hieron,, de wir. ill,, 29; e Theodor., bacr. fabul. comp., 1, 21, (PG,
LXXXVII, 372B).

% Epiphan,, Paar., loc. cit., p. 200,23:24: ©.40M& xal of 8aw
alpéoeie <odto [ciod la precisa notizia della composizione bipartita dell'vomo]
Epaoay ehvon .
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forse anche probabilmente conosciute, ma per le quali non ci &
pervenuta notizia d’una opinione del genere . Solo per epoca
successiva e per eresie le quali non sembra che in alcun modo
possano essersi manifestate gia ai tempi di Clemente, i cataloghi
degli eresiologi registrano una concezione puntualmente simile
a quella tanto dei libertini « impuri e spregevoli » di Clemente,
quanto dei Severiani di Epifanio: quella ciot dei Paterniani (o
Venustiani) *; opinione di cui ancora in epoca assai piti tarda

& Per la tradizione anteriore a Clemente (e forse anche ad Epifanio) non
si saprebbero indicare riferimenti precisi a una concezione esattamente rispon-
dente a quella degli eretici purpol xal oimdavol di Clemente da una parte o
dei Severiani di Epifanio dall’altra. Al pid spunti di antropologia dualistica,
da cui una concezione come la suddetta potrebbe eventualmente discendere.
Vediamo alcuni spunti. Da Tren., adv. haer., 1, 5,1 (= I, 1,9, p. 42, Harv.)
tutta la concezione della formazione del Demiurgo nei Valentiniani con la
presenza di sostanze «destre» (<i3V .. 8poovoiiwy abTd, TouTEoTL T3V UNiAY)
e delle «sinistre » (<Gv x o0 mélous xal Tiig GWng): donde la formazione
dell'uomo, sia il materile (I, 5,5, = I, 1,10, p. 49 sg, Harv.) sia il pneuma-
tico (I, 61 =1, 11, p. 51 sg., Harv.). Per cid che riguarda Lantropologia Sa-
turniliana (due generi di uomini, fatture sl di angeli, ma non come due parti
dello stesso uomo) ved. Iren., I, 24,1 (= 1, 18,p. 197 sg., Harv.). Cosi per
quegli gnostici in cui si sogliono riconoscere gli Ofiti adv. haer, T, 30,6
(=1, 28, p. 232, Harv.). Ma il trasferirsi dellattenzione dai vari generi
di vomini ai diversi generi di influenze attive sull'uomo (dalla
creazione in poi) sembra essersi manifestato presso gli eresiologi ed i pole-
misti antignostici, se non mi inganno, forse solo pit tardi e in una fase pit
avanzata delle loro riflessioni. E, sempre se non mi inganno, & con l'atten-
zione portata specialmente sul problema della came (in vista della sua resur-
rezione) che, accanto alla polemica contro i diversi generi di uomini, i & posto
anche maggior attenzione alla realtd unitaria del composto umano. Ved. ad es.
Tertull, de resurr. mortuor., V, 2 (CC., II, 926). Lamico dr. P. Siniscalco
ha atirato la mia attenzione su un passo dell’Asclepio, 7 (ed. Nock-Festugiére,
II, p. 304): «solum enim animal homo duplex est...» (pud aggiungersi, pit
completo e dettagliato, un altro passo, ivi, 22, p. 323 sg.: «deus pater et do-
minus cum post deos homines efficerct ex parte corruptione mundi et ex di-
vina pari lance conponderans, vitia contigit mundi corporibus commixta rc-
manere... »). Tuttavia Iantropologia «duplice» di questi testi non pud disi
propriamente derivare da un duplice, opposto, intervento al momento della
formazione del corpo dell'uomo. Aggiungerei tuttavia qui un altro testo di
tradizione « ermetica» (considerato fra i « dubbi» dagli editori recenti del
Corp. Herm., prima citati), cioé un passo riportato da Lyd., de mens., IV, 64,
p. 116,17 sg, Wiinsch, relativo alla formazione del corpo di Afrodite, che
non & senza qualche interesse (“"Evev ‘Epwiic &v i Kooponoilq <& pév
o bogby Hppeva <iic "Agpobling, Th 8 per’ ovvy Ofikea: mopBiSwow’
80ev Tlapguhor xal mhywve Exovoay drlumoay *Apodlzny moté.”. Tale
passo_poteva ben rispondere a una concezione non lontana da quella di cui
qui si parla, pensando al valore negativo riconosciuto alla donna dai Severiani.

La testimonianza essenziale ci viene da s. Agostino, de haeres., 85 (PL,
XLII, 46): «Paterniani inferiores partes humani corporis non a deo, sed a
diabolo factas opinantur, et omnium ex illis partibus flagitiorum licentiam tri-
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non & impossibile ritrovar tracce ¥. Siamo dunque di fronte ad
una concezione che, in sé considerata, pud intendersi come poli-
valente o, meglio, ambivalente, di cui Clemente ha (o ha pen-
sato di avere) di fronte a sé gia la deduzione libertina, della qua-

buentes inpurissime vivunt. hos ctiam Venustianos quidem vocant ». Agostino
era particolarmente interessato alla dottrina di costoro, perché ad un certo
momento, per Vinterpretazione da lui data delle parole di Paolo, Rom., VII,
21 sgg., li venne rinfacciato da Giuliano di Eclano di condividere le idee di
costoro, Donde Ia fremente replica di Agostino (contra Iulian. pelag., V), 7,26;
PL XLIV, 800): «sed Paterniani, inquis, iidemque Venustiani hacretici simi-
les Manichacis, dicunt a lumbis usque ad pedes diabolum fecisse corpus ho-
minis, superiores vero partes deum velut supra basem aliquam collocasse: ad-
duntque nihil ab hominis studio requiri, quam ut anima quam in stomacho et
capite habitare dicunt, munda servetur: pubem vero si omnium flagitiorum
sordibus oblinatur, aiunt ad suam non pertinere curam. ita semper, inquis, ut
ipsi libidini turpiter serviant, titulum el propriae potestatis affigunt. cuius co-
gnatione sententie posuisse me in libro meo asseris: “arbitrio verecundantium
Velabatur, quod non arbitrio volentium movebatur; et quod non serviens vo-
luntati, suo iure corpus libido succendat”. numquid ideo vim veritatis cffu-
gere poters, quia nobis calumniando importas socios falsitatis? quod ego enim
in libro meo posui, cui cedere utinam quam resistere maluisses, longe distat
ab istis Paternianis seu Venustianis. cgo enim secundum catholicam fidem,
totum hominem, totam scilicet animam totumque corpus eius deo summo et
vero tribuo creatori: diabolum autem dico humanam vel aliquid eius non
creasse, sed vitiasse naturam; contraque ipsam diabolicam plagam, quae dei
opitulatione sananda est, donec ab ea penitus liberemur, nobis esse pugnan-
dum: nec animam qua corpus vivit, universam mundam, quando in hac vita
mundus homo est, posse servari, si concupiscentiae carnis ad flagitia perpe-
tranda et quacque immunda consenserit. quantum ergo pertinet ad istam ca-
Jumniam tuam, numquid habes adversus ista quae dicas? quod si parum est,
ecce damno et anathematizo ea quae janos seu janos sentire
dixisti; addo etiam Manichacos, utrosque cum caeteris haereticis exsecror,
damno, anathematizo, detestor. quid quaeris amplius? exue te calumnils, viribus
luctare, non fraude. responde unde sit, cui nisi repugnetur, nulla castitas custo-
ditur, non est certe natura atque sustantia, secundum Venustianos et Mani-
chacos: si nec vitium naturae est quid est? exsurgit, opprimo; renititur, re-
fraeno; repugnat, expungo, in tota anima et in toto corpore conditorem habeo
pacis deum: quis in me seminavit hoc bellum? Solve, apostole, quaestionem
atque responde: “per unum hominem peccatum intravit in mundo et per pec:
catum mors™... ». Sul primo di questi passi ha richiamato la mia attenzione il
prof. H. Ch. Puech, a cui debbo un vivo ringraziamento, anche per le consi-
derazioni di carattere metodologico con cui ha accompagnato la sua risposta, e
che, come sempre, sono state assai utili ed illuminanti per me (alcune indice-
sioni e considerazioni, che il Puech penserebbe a quanto mi ha fatto sapere
di tiprendere, si trovano nella discussione seguita al suo rapporto alla « Fon-
dation Hardt » su Les sources de Plotin, cit, p. 186 sg). Sui Paterniani (0
Venustiani) si deve aggiungere ancora la notizia contenuta nel Praedestinatus,
1, 85 (PL, LIII, 616 B), che nella prima parte riproduce la notizia di Agostino,
¢ aggiunge in pid una i i i i

(se vera), che ci riporta alla seconda meta del IV secolo: «hos (Paternianos)
dum Damasus episcopus detectos in scelere, huiusmodi de his in relatione sua
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le invece, presso i Severiani di Epifanio, si constata per contro
con certezza Desito encratitico. Essendo per noi impossibile pro-
porre per questa idea cosi come Clemente ce la riferisce un
nome a cui con sicurezza Clemente la riconnettesse (e forse, al li-
mite, non sarebbe nemmeno impossibile che un nome di settari
essa non lo avesse nemmeno per Clemente, che poteva parlare
dellidea in sé e per sé, come conosciuta presso alcuni: anche se
a cio fa difficolta il passaggio “evredlev &Mk Tivig xivndévree”
che presuppone in genere gruppi precisi, ciod prima i Prodi-
ciani, poi altri settari diversi ancora, come si vedra), si pud per
questo punto, almeno provvisoriamente, concludere che: 1) o
Clemente aveva semplicemente notizia di questa teoria, com-
portante obbligatoriamente presupposti metafisici plessi,
quali si ritroveranno poi presso i Severiani, ed esaminandola in
se stessa riteneva che le sue conseguenze morali non potessero
che essere di tipo libertino, cosi che egli ha senz’altro pensato
di classificare coloro che la condividevano nella serie di quanti
predicavano I'éBiupéewe Civ (ma una difficolta potrebbe ravvi-
sarsi tuttavia a questa soluzione nel fatto che o0 & ydpw
Sptyeabon ouvouslac™ & posto direttamente a carico dei settari:

ad Valentinianum maiorem scripsit, dicens “scire volumus pictatem vestram,
Venustianos in scelere turpissimo detectos ab apostolica sede esse damnatos”.
quorum etiam confessiones simul direxit. contra hos postea lex specialis cgressa
est, ut ubicumque essent reperti, vindice gladio agerentur ». In Isidor., Ety-
molog.,, VIIL, 5,58, i Paterniani sono fatti derivare da uno sconosciuto Pa-
terno. La notizia & ripetuta da Honor. Augustod., lib. de haer., 74 (PL, CLXXIL,
239 A).

¥ La proposizione appare presso cretici medievali: ed es. il vescovo ca-
taro Filippo di Desenzano (inizi del sec. XIIT) pensava che «nec homo nec
mulier a cingulo infra potest peccare » (test. citata da A. Borst, Die Katharer
[« Schrift. der MGH » 121, Stuttgart 1953, p. 179, n. 19, che mi & stata corte-
semente segnalata dal prof. H.Ch. Puech). E si noti che, come il Borst ricorda a
p. 122, i Catari vivevano nella pi severa continenza morale. II caso & quindi
interessante, da un punto di vista fenomenologico, della presenza di una con-
cezione simile presso eretici di tendenza iperascetica, ma che pud assumere
tutt'altro significato presso eretici libertini o sostenitori del principio di indif.
ferenza. Ved. ancora nell'Hystoria Albigensis di Pietro di Vaux-Cernay (ed. P.
GuébinE. Lyon, Paris 1926, I, p. 17) «non credimus autem silendum quod
et quidam haeretici dicebant quod nullus peccare poterat ab umbilico et infe-
rius »; Ps-Ranieri Sacconi, Summa de Catharis et Pauperibus de Lugduno (in
Maxima Bibl. Vett. Patrum, XXV, Lugduni 1677, p. 266): « Runcarii in magna
parte concordant cum Patrinis, nisi quod dicunt quod 4 cingulo deorsum non
committitur mortale peccatum ». La stessa sentenza presso un gruppo di eretici
alsaziani bruclati nel 1212 (ved. ed. cit. dellHystoria Albigensis, 1, p. 17 appar.).
Con questi ultimi esempi siamo fuori del Catarismo.
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e in queste precisazioni e distinzioni, come si & visto, Clemente
& molto attento); 2) oppure egli aveva presente un preciso rag-
gruppamento ereticale, che non ha ritenuto di dover nominati-
vamente indicare (e sulla tendenza a non nominare in certi casi
gli avversari ci sono in Clemente vari casi, cosi come ce ne sono
altri invece di atteggiamento opposto *), raggruppamento il qua-
le condivideva, allinterno di un pitt complesso sistema, una
antropologia come quella di cui qui si parla e che in essi, come
gia abbiamo pitt volte detto, a differenza di come avverra per
i Severiani, concludeva con posizioni morali di gnosi libertina.

VIII. Occorre, terminando queste osservazioni che hanno
inteso essere solo un inventario, dire ancora qualcosa di quei
misteriosi « Antitatti », di cui Clemente & Punico® a parlarci.

Certi altri individui, che chiamiamo anche « Antitatti », sostengono
che il Dio dell'universo (8 eb¢ 6 v hwv) & per natura (@UoeL) nostro
padre e che tutto quanto egli ha fatto & cosa buona; uno perd di quelli
nati da lui semind in pit la zizzania (Mz., xmr, 25), generando la natura
delle cose malvage: e di queste ci ha rivestiti contrapponendoci al Padre.
Proprio per questo noi, a nostra volta, ci opponiamo a lui per vendicare
il Padre e facciamo tutto il contrario di quella che & la volonta del se-
condo. Ora siccome & lui quello che ha detto « non commettere adul-
terio» (Exod., xx, 13) ebbene noi, dicono, commetteremo adulterio per
distruggere il suo comandamento (Strozr., 111, 14, 34, 3, p. 211, 16 sgg.).

Osserviamo innanzi tutto che questa notizia & solo apparen-
temente generica. Siamo infatti nell’ambito di una gnosi di tipo
« monarchico »; che vi & connaturalita fra il Padre dell’universo
e i suoi « figli di natura »; che il Primo Dio e Padre & pure,
in un certo senso almeno, creatore e creatore buono; che sono

9 Vedasi a questo proposito le osservazioni del Méhat, op. cit., p. 44, . 15.

31 Lunico che ci dia notizie su di lui & dopo Clemente, Teodoreto, haer.
fabul. comp., 1, 16 (PG, LXXXIIL, 368 CD), ma la sua notizia dipende total-
mente da Clemente (a sola aggiunta ot <&v wéyoy dyvewotov Beby, e avrol
Ayovar, mevépn. olxsiov Gvéualov” & un luogo comune eresiologico che
non_ aggiunge nulla). Non comprendo quindi come il Méhat, op. cit., p. 402
sg, n. 38, possa ritenere che Teodoreto ci dia informazioni che non derivano
da Clemente ¢ domandarsi: «non avra forse ritrovato la sua fonte? ». Ma
Teodoreto nella epistola dedicatoria a Sporacio, premessa al Compendio (PG,
LXXXIIL, 340B), ha ben detto chiaro quali erano le sue fonti, cio2 le opere
degli serittori ¢ degli eresiologi antichi da cui ha pazientemente raccolto quanto
si trovava in esse sparsamente indicato (“xal <t pv omopdbny Exclvoic
cuyyeypabve Kod T6Ew owifow, Tk 8t Bl mhdtous elonuéve ouveé-
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citate due precise esegesi, quella del passo di M¢., xu1, 25 (pa-
rabola del seminatore) e quella del precetto mosaico di Esodo,
xx, 13. Inoltre i mali « seminati » da una creatura inferiore ge-
nerata dal Padre (un secondo Dio o comunque una potenza in-
feriore, intromessasi nel processo creativo-generativo per mezzo
delle sue funzioni demiurgiche e da identificarsi con colui che
diede i comandamenti della Legge) « rivestono » (termine signi-
ficativamente gnostico) 'uomo (o forse, pitt propriamente, la sua
anima elasua essenziale natura); solo liberandosi,
con un atto di volonta contraria e negatrice di cid che fa corpo
con 'azione negativa del secondo principio, ciod rifiutando i
suoi comandamenti, si recupera, con la volonta del Primo, la
connaturalita con lui e si fa vendetta a suo favore. A un certo
temperamento astratto del radicalismo dualistico %, se si bada
esclusivamente ai principi, corrisponde poi, nel nostro caso, un
radicalismo ancora piti accentuato sul piano delle conclusioni,
in ogni caso sul piano delle conclusioni morali, quelle che, nel
11T degli Stromati, hanno essenzialmente interesse per Clemente.
E la cosa ha in sé, si noti, una sua logica: una gnosi mona-
dica in questo settore pud essere radicale quanto e pitt di una
gnosi dualistica essendo obbligata, se di tendenza radicale, a vio-
lente « espulsioni » di quanto all’interno delle linee del sistema
unitario costituisce « blocco » per ristabilire la situazione origi-
naria. Era il caso di Epifane e dei Carpocraziani, per stare agli
esempi di Clemente, e di Colorbaso e di altri settatori valenti-
niani, per ricordare casi citati da Ireneo (adv. haer., I, 11,3
I, 5 Harv.,, pp. 102 sgg.). Il «mito» &, nel caso di questi
come di altri settari, appena accennato o, meglio, presupposto
nel III degli Stromati, mentre invece esso trova ampia esposi-
zione in altri che sono propriamente eresiologi, quali Ire-
neo, I’Elenchos attribuito ad Ippolito, Epifanio etc. etc.

1w &6 ). Fonti diverse da quelle da noi conosciute non possono dunque
pensarsi che per i casi di autori perduti, ma non per tutto cid che troviamo in
Treneo, Clemente (2 il caso degli Antitatti), Origene etc, etc. La totale dipen-
denza di Teodoreto da Clemente era per questo passo gid stata segnalata esplic
citamente da L. Friichtel, Clemens Alexandrinus und Theodoretos von Kyrrbos
in « Philol. Wochenschr. », LIX, 1939, c. 766.

%2 Del resto sul problema del « dualismo originatio », sicuramente proprio
dei Manichei, come poi di certi eretici medievali, e sul « dualismo secondario »
vedasi ormai Ia Junga, esattissima messa a punto del p. A. Orbe, Hacia la pri-
mera_teologia de la_procesion del Verbo, cit., (Estud. Valent., /1) tutto il
cap. 11 della parte I (¢ Monismo o Dualismo inicial ?), pp. 203-285.
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Se perd si fa attenzione (ed & proprio cid che nel caso di
questi Antitatti non si & sino ad ora sempre fatto **) si pud osser-
vare che I’esame delle posizioni degli Antitatti non si limita nel
111 degli Stromati alle poche righe prima citate, ma continua
per tutto il lungo brano seguente che va da Strom., 111, 4,35,1
a 39,3 (pp. 211,15-214,6). Le indicazioni sono qui pilt che al-
tro indirette, deducibili dalla confutazione di Clemente, ma co-
munque esistono e non sono, se non mi inganno, irrilevanti.
Vediamo anche qui da vicino quanto Clemente sostiene.

La sua ar, azione si incentra ialmente su due
argomenti: il primo (35,1-37,5, pp. 212,24-213,11), partendo
dalla domanda se esista o no realmente cid che & male, per via
di una serie di logiche deduzioni tende a mostrare che la risolu-
zione degli Antitatti di rispondere con atti malvagi a prescri-
zioni in sé buone, quale che ne sia l'origine, porta a contrad-
dizioni assurde e rovina la causa stessa dei settari; il secondo
(38,1-39,3, pp. 213, 12-214,6) riguarda I'uso arbitrario fatto
dagli Antitatti di certi testi profetici e i criteri di utilizzazione
dei testi dei profeti stessi. Non intendo, ancora una volta, pro-
spettare qui i vari problemi che questo lungo sviluppo pole-
mico contiene, alcuni dei quali tra laltro di importanza non
trascurabile per una comprensione pilt profonda ad esempio del
metodo dialettico di Clemente. Limito il mio esame proponen-
domi di rilevare solo i dati precisi che illuminano in qualche
modo la posizione dei settari confutati. Si ricava che: 1) essi
sostengono di obbedire al solo Salvatore, Cristo (II1I, 4,36,1-2,
p. 212,12 sgg.), e di attenersi ai suoi comandamenti (e percid
Clemente li invita a dare una spiegazione coerente, dal loro
punto di vista, di certi logia evangelici); 2) la loro opposizione
& una opposizione al « Demiurgo » (ITL, 4,374, p. 213, 6 sg.:
dvtitaoobpevol ... b gote, @ Snpovpy®); il Dio Padre & « il
Buono » (8 &yabéc); 3) tutta la loro condotta morale & disso-
luta (& il senso di tutto il brano; ad abundantiam vedasi 111,
4, 34, 4, p. 213, 7: “=& 8¢ buowa Taic Topvaig xail Tolg pouxols
nlwxbrec”; 4) essi utilizzavano arbitrariamente testi profetici,
come anche altri facevano (questi «altri» a cui rimanda il

% Una considerevole eccezione & tuttavia rappresentata dal documentato
art. di [F.J.] Alnthony], in W. SmithH. Wace, A Dictionary of Christian
Biography etc., London 1877, I, p. 124.

9
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“n ot obro.

" di 38,1, p. 213,12 sono i Carpocraziani nomi-
nati prima, III, 4,29,3, p. 209,28 sg. ai quali era rinfacciato di
oopxdic .. UBpewg xowwviay el mpoonTelav dylav &véryew
#t\"); 5) questa utilizzazione, nel caso almeno da Clemente
specificamente ricordato, mirava a dare una interpretazione fon-
damentalmente letteralistica, materiale anzi (2 edBelag), di cose
dette invece in senso allegorico (MEeig ... xat’éhMyopiov elpn-
uévag); 6) le interpretazioni di testi profetici erano non siste-
matiche, ma per scelta e, quindi, con la costituzione di raccolte
di testimonianze ad hoc: per Clemente naturalmente si trattava
di scelte e di ar: izzazioni arbitrarie (ouy 0 £¢ xoxbic);
7) la specifica esegesi di Mel., 111, 15 che comporta insieme, da
parte degli Antitatti, una variante che & giudicata da Clemente
arbitraria aggiunta al testo biblico (o, almeno, al testo cost
come Clemente lo conosceva e come & anche a noi noto dalla
versione dei LXX, ciot invece di “dvtéornoay 06" essi leggevano
“4v. 7% &vau8et @) *; 8) lidentificazione che questi ere-
tici facevano idealmente di se stessi con coloro che, secondo le
proteste levate dagli Israeliti contro Iahwe (Mal., 11, 15), si
erano « rivoltati » e dovevano a cid la loro salvezza; 9) il par-
ticolare modo di questi eretici di leggere — s’intende con let-
tura ad alta voce — le Scritture in modo da dare, per via di
spostamenti magari minimi di accenti e interpunzioni, signifi-
cati diversi al dettato biblico.

Questo insieme di informazioni, anche se non tutte di
eguale valore — ed anche se alcune tali da poter essere, in sé
e per s, riferite genericamente ad atteggiamenti comuni alla
Gnosi libertina o della Gnosi in genere, stanno tuttavia ad indi-
care chiaramente che qui Clemente ha a che fare con un rag-
gruppamento ereticale preciso e non con una categoria artifi-
cialmente immaginata dalla fantasia o dalla convenienza dell’ere-
siologo. Si aggiunga che la puntuale confutazione che Clemente
fa degli Antitatti per cid che attiene all'uso dei testi profetici
— contrapponendo alla interpretazione data dagli Antitatti di
Mal., 111, 15 il testo di Terem., x11, 1 (perché gli empi siano fe-

% Forse il termine deriva da un adattamento di Dan., (LXX), VIII, 23,
per Pidentificazione di Tahwe con il Bothel dvoudi inteso come re escato.
logico del giudizio (il Dio buono invece non giudica!).
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lici), quale altro esempio di ém&fwnue fra gli uomini e Dio —
aggiunge conferma a quanto prima rilevato.

La domanda che ci si pone & se, partendo da queste nota-
zioni di Clemente, sia possibile una identificazione o, quanto
meno, una pit precisa delimitazione dell’ambito ereticale entro
cui si muovevano gli eretici licenziosi detti « Antitatti ». A mio
avviso si tratta, in questo caso, di domanda pienamente legitti-
ma, giacché, oltre al resto, degli « Antitatti » non & riferita solo
una opinione (come poteva se mai essere il caso dei settari « im-
puri e di nessun conto » di cui prima si & detto), ma sono pun-
tualmente indicate varie caratteristiche: cid significa che Cle-
mente aveva di fronte a sé un gruppo ereticale ai suoi occhi
ben preciso. La stessa domanda, del resto, altri se 1’2 gia posta.
Ma né Pidentificazione con i Prodiciani, sostenuta da qualcuno *,
né, meno che mai, quella da altri recentemente avanzata con i
Marcioniti %, possono ragionevolmente e fondatamente soste-
nersi, nemmeno immaginando, per quest’ultima proposta, che
si tratti di una invenzione eresiologica per porre sotto Iinse-
gna dell’« opposizione » marcionita (&vvrdooopar come verbo
tecnico del Marcionismo) la gratuita conseguenza di una immo-
ralitd tanto supp come obbli ia per un eresiol quan-
to poi nel caso dei Marcioniti non attestata positivamente da
nessuno testimonianza eresiologica precisa 7. Mi pare che anche
qui occorra tener presente quanto si & gid prima ripetute volte
osservato per varie eresie libertine: che ciod tutte queste ma-
nifestazioni di Gnosi, cosi come Clemente le presenta (ed anche
se si pud ammettere che la sua informazione a loro riguardo non
sia sempre di eguale valore), sono da lui positivamente o ideal-

%5 Hilgenfeld, Kezmge::h., cit,, p. 552 sg.: ma Clemente dice esplicita-
mente (Stmm 111, 4,34,34, p. le 16-23), dopo aver parlato degli eretici
“ puapol wod ou‘:L&u.voL 2 Cu1 si & gia detto, che si trattava di «altri». E
non '@ nessun elemento che permetta Pidentificazione con i Prodiciani nomi-
nati e prima.
% Cosi L. Cerfaux, Antitakten in Reallexik. f. Ant. u. Christ., 1, 1950, c.
476 sg. La cosa & inaccettabile per una ragione molto semplice
Marcioniti erano di tendenza rigorosamente ascetica, mentre gli Antitatti erano
considerati_da Clemente eretici libertini. Impossibile quindi che cgli abbia
pensato ad una loro identificazione con i prlml La cosa del resto era gid
stata esclusa dallo Hllgenfeld Ketzergescl 552 (che a p. 327, nn. 547-548
e 549, n. 912, aveva gia raccolto i testi di Clememc relativi all’uso tecnico di
vmishoopn proprio dei Marcioniti).
7 Questo a riguardo di quanto affermato dal Méhat, op. ci., p. 402, n. 38.
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mente riferite al fenomeno di eresia gnostica licenziosa secondo
lui pilt cospicuo e rappresentativo, ciod i Carpocraziani. Se ora
consideriamo la tradizione eresiologica quale troviamo sistema-
tizzata in Ireneo, vediamo che fra gli gnostici libertini egli, dopo
Basilidiani, Carpocraziani, Nicolaiti, elenca Barbelognostici, al-
tri eretici che noi riconosciamo come Ofiti e, in fine, Cainiti **.
Le notizie di Ireneo sui Cainiti sono, pur nella loro brevita,
estremamente importanti: ed Epifanio, che doveva essere sul
loro conto meglio informato di quanto si possa a tutta prima
credere, poiché sul loro conto aggiunge notizie sue proprie di
origine per noi sconosciuta ®, riprende prima le notizie di Tre-
neo: ed & per questa via che noi conosciamo anche la dizione ori-
ginale di quella straordinaria formula che gli adepti Cainiti pro-
nunciavano per proclamare piti ancora che la forza liberatrice
del sesso, la loro « sfida », fatta di feroce e spietata volonta di
rivolta a riguardo delle tradizioni e forse contro la stessa na-
tura, alle « potenze angeliche », affrontate su quello che si pen-
sava fosse il loro stesso terreno e aggredite e rovesciate nelle
loro stesse prerogative ™. Ora Ireneo stesso ha riavvicinato Cai-
niti e Carpocraziani dicendo: « nec enim aliter salvari eos [scil.
Cainitas] nisi per omnia eant, quemadmodum et Carpocrates
dixit » . 11 riavvicinamento pud essere, a sé preso, casuale o,

% La notizia sui Cainiti in Iren., ado. baer., 1, 31,1 (= I, 28,9, Harv.,
P. 241 sg.). La parte del greco che ci & conservata si deve in parte a Teodoreto,
baer. fab. comp., 1, 15 (PG, LXXXVII, 386 BC) e in parte ad Epifanio,
Parar., XXXVIIL, 1,1 sgg. (p. 62,1571, 21, Holl). Sui Cainiti ved. oltre alla
bibl. citata HLJ. Schoeps, Aus friibchristlicher Zeir, Tiibingen 1950, in com-
plesso il cap. XI (Grostischer Nibilismus) e specialmente pp. 260265,

® A confronto di quella di Irenco, la notizia di Epifanio sui Cainiti & di
notevole estensione, e contiene vari elementi in pii.

10 €O Seivo Yyyehs, xovoxpdpes cou T Epyov: h Beive Eovoln,
TpdvTw oou T Teakw * Epiph., Panar., cit., 2,2, (= Tren,, loc. cit, L.
32,2=1, 28,9, p. 242, Harv.: «o tu angele, abutor opere tuo, o tu illa
potestas perficio tuam operationem »).

1 Tren,, ado. haer., 1, 31,1 (= 1, 28, p. 242, Harv.), notizia che & ripresa
da Epifanio, Panar., cit., 1, 6, p. 64,13, Poco olire Epifanio (ivi, 2,3, p. 64,
14-15) considera collettivamente loro progenitori « Grostici », Nicolao, Valen.
tino e Carpocrate. Tertull,, de praescr. heret., 33,10 (C.C., I, 214,26 s5.) dice:
«sunt et nunc alii Nicolaitae, Caina hacresis dicitur »: dove & interessante
quel «nunc» che rinvia ad una recenzioritd di questa manifestazione creticale:
ved. le considerazioni da noi fatte subito dopo. Sui Cainiti ancora in Tert,, de
bapt., 1,2 (CC,, 1, p. 277), che sembra aver trovato proptio nell'opposizione
ai. Cainiti (« nuper conversata istic quaedam da Caina haeresi vipera venenatis-
sima doctrina sua plerosque rapuit inprimis baptismum destruens ») la ragione




LA POLEMICA DI CLEMENTE ALESSANDRINO 133
almeno, insufficil prob Alcune altre
non debbono tuttavia essere trascurate, per quanto tenui esse
siano. Tanto in Ireneo, quanto in Clemente, I'« opposizione »,
la rivolta, dei Cainiti in Ireneo, degli « Antitatti » in Clemente,
sono considerate come la prova ultima e piit radicale, non solo
nel tempo ma nelle sue conseguenze estreme, di cosa pud inge-
nerare la Gnosi. Ireneo dice infatti che i Cainiti finiscono in
tali eccessi (« in tales... operationes ») che ¢’ da vergognarsi
a parlarne (« quas ne nominare quidem fas est »); Clemente,
dopo la notizia-confutazione degli Antitatti, dice di averne a
sufficienza dei vari eretici nominativamente indicati e di voler
venire ormai a una ripattizione sommaria, sia per non dover
tirare pitt in lungo il suo elenco sia per non doversi « vergo-
gnare » procedendo a un esame pilt dettagliato. Un medesimo
sentimento, un medesimo modo di reagire alla fine, in un caso
e nell’altro, delle 8uaBoxat ereticali, per vari tratti profondamente
affini nell’ordine delle successioni, difficilmente pud essere ca-
suale, pur tenendo conto del diverso modo di esprimerlo e ma-
nifestarlo; e sarebbe strano che, riconducendoci qui oltre il sen-
tire particolare dell'uno e dell’altro autore, non si incontrasse
un sentimento generale comune ed un identico riferimento pur
diversamente formulato ad una stessa realta. Voglio dire con
cid che la parabola ereticale, segnatamente per la Gnosi liber-
tina, doveva alla fine del II secolo considerarsi dalla Grande
Chiesa giunta ormai al suo massimo grado di esasperazione con
gente tipo appunto i Cainiti. E vero che se si ammette I'identi-
ficazione Cainiti-Antitatti, per la quale io propenderei, ci si pud
domandare come mai nel IIT degli Stromati Clemente parli di
«coloro che noi chiamiamo Antitatti », mentre fa, in
altro libro degli Stromati (VII, 16, 108, 2, III, p. 76, 27), in
quel singolare e del tutto artificiale catalogo eresiologico '* sul-

1

di por mano al trattato; ivi anche il paragone con serpenti ¢ vipere, che non
& solo retorico, ma rimanda_probabilmente anche ad un elemento di dottrina
dei Caini (il Serpente come istigatore della « rivolta », tema che si trova anche
altrove nella gnosi antinomistica). Ved. anche ps.Ter., ado. omn. haer., 11, 56
(CC., I, p. 1404).

12 Vi sono elencati nellordine, fuori di ogni preoccupazione cronologic
ma con criteri puramente classificatori, Valentiniani, Marcioniti e Basilidiani
(dal nome del fondatore); i Perati = émd témov; i Frigi (Montanisti) = émd
¥vouc; gli Encratiti = &b dvepyelac; i Doceti e gli Ematiti = 6md Soyudmuy
{Buoibvrey; i Cainiti e gli Ofiani (Ofitl) = &md robboewy xal Gv wem-
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Lorigine delle diverse eresie (che egli contrappone all'wnita di
fede e di nome della Grande Chiesa) il nome dei Kowaviorad.
L’obbiezione perd non ¢ in sé decisiva sia perché questo ultimo
elenco (redatto per rispondere a fini particolari) non contempla
nomi di eresie che Clemente invece nomina altrove, sia perché
di alcuni espressamente nominati in quella sede fa altrove allu-
sione senza nominarli. Del resto lo stesso nome di « Cainiti »,
come di altri il cui nome & derivato dalle loro attivita e mani-
fetazioni di vita (ad esempio gli Encratiti) o dalle loro dottrine
(ad esempio i Doceti) o da temi fondamentali o dalle figure
ideali o mitiche in cui i settari si riconoscevano (e Clemente
cita appunto Cainiti ed Ofiani od Ofiti) pud benissimo essere
stato all’origine un nome artificiale. Clemente infatti nel passo
di Strom., VII, 16,108,2 sembra non escludere una cosa del
genere, anzi quasi lasciarla intendere; e Ireneo, nella notizia che
do spunto dalla indicazione di Teod (haer. fab.
comp. 1, 15) si & andata chiamando dei Cainiti, non pronuncia
nemmeno questo preciso appellativo, ma in propri termini af-
ferma che « altri poi dicono che Caino viene dall’alto, dalla po-
tenza suprema pitt alta » (adv. haer., I, 31, 1 = 1, 28 Harv.,
p- 241: e il testo della versione latina & sicuramente autentico,
confermato come & dalla analoga notizia di Epifanio, Panar.,
xxxut, 1,1 p. 62,16 Holl). Epifanio poi ci attesta espressamen-
te a proposito di questa gente che « alcuni sono chiamati Cai-
niti » '*. Si tratta ciot di designazione data da altri e gia si &
visto come Epifanio, che segue, anzi riporta in parte i dati di
Ireneo, sul conto dei Cainiti abbia in suo possesso informazioni
originali. Anche nel nostro caso dunque « Cainiti » pud ben es-
sere un appellativo dato dall’esterno, piti preciso di Antitatti,
in quanto questo attribuito si riferisce artificialmente ad un pun-
to preciso delle loro convinzioni, mentre l'altro riguarda lat-
teggiamento pratico complessivo da esse derivato.
Certamente la proposta di riconoscere negli Antitatti i
Cainiti &, e resta, in sostanza una ipotesi. Ma se si riconosce,
€ questo mi pare indubitabile, un certo schema eresiologico ec-

wiixeow; gli Eutuchiti derivati dai Simoniani = per cid che praticarono e
che ardirono al di Ia dei progenitori.

103 < Koiavol wwve évopdZovran ", Piti aderente ancora al testo di Treneo,
Theodor., haer. fab. comp., I, 15 (PG, LXXXVIIL, 36B): “#\hovg 8t ode
Koivobs voudova ”, d
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clesiastico tenuto presente tanto da Ireneo quanto da Clemente,
anche in mezzo all’elencazione per « casi antitetici » adottata da
quest’ultimo, tale ipotesi potra non sembrare del tutto azzar-
data, Quale maggior « opposizione », quale maggior « rivolta »
infatti di quella di coloro che riconoscevano come propri proge-
nitori tutti i « rivoltosi » della storia sacra, da Caino in poi '®,
tutti coloro insomma che secondo la dottrina ebraica non avreb-
bero mai avuto parte al mondo futuro, tutti coloro la cui opera
era culminata nel tradimento di Giuda, in cui riconoscevano il
segno, positivo per eccellenza, di aver provocato la rivelazione
definitiva « per quem et terrena et coelestia omnia dissoluta
dicunt » *?

A conclusione di questo lungo e faticoso inventario si pud
brevemente concludere che, se il IIT degli Stromati & gia stato
ampiamente utilizzato dagli storici dello Gnosticismo, esso si
rivela tuttavia ad una analisi accurata ancora ricco di notizie

104 Tren., adv. haer., 1, 31,2 (= 1, 28,9, Harv,, p. 242) ci informa che
essi «confectionem afferunt _huiusmodi, Tudae evangelium illud vocantes ».
SullEvangelo di Giuda ved. Puech in Hennecke-Schneemelcher, NT Apok., 1,
b. 228 sg. Nella notizia di Irenco (riprodotta come si & detto da Teodoreto
che ci ha conservato in pratica il testo greco) si pud osservare che la serie
degli oppositori comprende nell'ordine, Caino, Esati, Core (Qorah), i Sodomiti
ete. Anche Epifanio, Panar., XXXVIII, 1,2, p. 63,1:2, da lo stesso ordine, ma
poche righe dopo (ivi, 3) lo dispone secondo L'ordine della cronologia sacra.
Gi si pud domandare se l'aver premesso Core, cugino di Mosé e capo della
rivolta contro di lui ed Aronne (Num., XXVI, 9 sgg.) e poi per intervento di
Tahwe precipitato nella voragine, ai Sodomiti (Gen., XVIII, 10XIX, 28) non
abbia un qualche significato. Si trattava forse di un ordine di gradi e di pre-
cedenze in fatto di grandezza e di «decisione» nella rivolta? E appena del
resto il caso di ricordare che tanto Caino, quanto Core quanto ancora la
sorte dei Sodomiti erano espressamente richiamati (con il caso di Balaam) nel-
Pepistola di Giuda, v. 7, 11, per indicare la sorte riservata a quei libertini che
PN s L ALV O VT LY k¥ PLE TN TA &OETOTTLY... 8B GG .
BhoooniolaLy” (v. 8), empi “ iy o0 Oeol AUEY XdprTo BeTamOE-
e ele Goéhyetay xeb oy pévoy Beombrny xal xdpiov UGV Tnoodv
Xpuody, &pvodyievor” (v. 4). Quale che sia la data che si vuol proporre per
Vep. di Giuda, ¢ quali che siano gli eretici a cui si fa riferimento nel testo,
non & impossibile che gid in essi fosse presente qualche tema relativo alla
«rivolta , che, in epoca successiva, apparira picnamente dispiegata nei Cainiti;
come pure non & da escludere che i Cainiti volessero di proposito rivendicare
come propri antenati non solo i «rivoltosi» in genere dell’AT, ma proprio
coloro a cui la propaganda e lomiletica della Grande Chiesa (e Lep. di Giuda
% verisimilmente una omelia cristiana di ambiente giudeo-llenistico!) riman-
dava come agli_ esempi pid famosi di castighi terribili comminati da Dio sui
vari trasgressori ¢ rivoltosi.

Iren., adv. haer., I, 31,1 (= 1,28,9, p. 242, Harv.).
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suscettibili di meglio precisare le nostre conoscenze su questo
fondamentale argomento della storia cristiana antica. Cosi mi
era gia parso per gli Encratiti; cosi &, se non mi inganno, sia
pure in minor misura, anche per gli Gnostici libertini. E preve-
dere per questo libro un commento continuato e veramente ap-
profondito e scientifico & anche ripromettersi appunto di recare
altri contributi da aggiungersi alla documentazione che gia al-
tri ha in proposito pazientemente raccolta '®,

FraNco BoLciant

195 Se fosse veramente provato che la Suadoy ereticale fra Treneo e Cle-
mente procede secondo un reale parallelismo, accettata che fosse I'identifica-
zione Antitatti = Cainiti, i si potrebbe allora domandare se anche quegli
eretici « spregevoli e impuri » non nominati di cui prima si & discorso, non

in ragione del i iologico, ricevere anch'essi un nome.
Potrebbe infatti — ma si badi che si tratta in tal caso di una ipotesi fondata
gid su un'altra ipotesi, che avanziamo senza assolutamente nessun altro valore
che di semplice indicazione — trattarsi di quegli eretici anch'essi non nomi-
nati, che i sogliono dalla tradizione eresiologica successiva (e sulla base d
contenuto della notizia di Ireneo) identificare, e con ragione, con gli Ofi
A loro riguardo Irenco ci informa (I, 30,15 = I, 28,8, Harv., p. 241) che
«quidam enim ipsam Sophiam serpentem factam dicunt: quapropter et con-
trariam extitisse factori Adae, et agnitionem hominibus immisisse, et propter
hoc dictum serpentem omnium sapientiorem. sed et propter positionem
intestinorum nostrorum per quae esca infertur, €0 quod talem
figuram habeant, ostendentem absconsam generatricem ser
pentis figurae substantiam in nobis». Vi & forse qui un qual-
che rapporto con la dottrina delle « part inferiori » del corpo a cui Clemente
si & prima riferito nel passo di Stronr., 111, 4,34, 1 (IL, p. 21,8 sgg.) gid a
lungo discusso? Quanto poi ad un riavvicinamento fra Antitatti ed Ofiti (fa-
cendo rientrare la dottrina dei primi in quella dei secondi) esso era stato pro-
posto, senza giustificazioni esplicite nel cit. art. Antitactae dello Anthony in
Dict. of Christ. Biography, 1, p. 124.
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Gli studi teologici pitt recenti — secondo una constata-
zione unanime e consolante — stanno riprendendo il metodo
che era proprio dei primi secoli della storia cristiana ma che
poi si era parzialmente smatrito per lasciare il posto ad un’ela-
borazione a carattere prevalentemente polemico e controversi-
stico; adesso invece & di nuovo viva l'investigazione del conte-
nuto della Sacra Scrittura e linteresse di ogni ricerca & incen-
trato sulla storia della salvezza, cio¢ sul grande disegno divino
svolgentesi nei secoli secondo un piano organico. Al posto di
un’apologetica astratta, mirante quasi solo a dimostrare la bonta
delle dottrine insegnate dalla Chiesa, si tende oggi a rientrare
nella migliore tradizione culturale cristiana, che & quella di dare
un’impostazione pil storica e meno speculativa ai problemi, pre-
sentando tutta la teologia come un racconto cosmico racchiu-
dente molte tappe, dalla creazione al ritorno finale mediante
'opera centrale del Cristo redentore.

Ovviamente il punto decisivo di tale storia della salvezza
& quello compreso tra la scomparsa di Gest e la parusia, ed esso
altro non & che il tempo della Chiesa e dell’instaurazione del
Regno di Dio in terra; & anche il momento in cui gli uomini
vengono progressivamente elevati alla dignita di figli di Dio,
ma, con loro, tutto quanto il creato acquista una dignita nuova,
e lintero mondo stotico naturale partecipa della gloria divina.
Tale rivalutezione della realta & tipica della nostra epoca con-
temporanea, ma in siffatto atteggiamento non si prescinde
— come forse & avvenuto in altri periodi storici — dallinser-
zione del reale nel soprannaturale e nella storia della salvezza;
tutto, anzi, & visto e considerato in funzione cristocentrica, tutto
rientra nella visione religiosa, escatologica, di un mondo che
avanza verso la salvezza totale, e, cosi facendo, si nobilita attuan-
do le immense possibilita insite nella natura creata.
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Come ognun vede facilmente, il nucleo del problema sta
nel rapporto tra storia e salvezza, tra tempo e eterno, tra cielo
e terra, tra le capacitd umane e l'aiuto o la grazia divina; intorno
alla questione si angustiano spiriti eletti, di confessioni e prepa-
razioni differenti ma tutti forniti di larga erudizione e cultura
nonché di viva sensibilita per le esigenze del proprio ambiente.
Un esempio pud offritlo il libro di Auguste Luneau, L’histoire
de salut chez les Péres de I'Eglise, che nella conclusione rico-
nosce come i Padri sapessero che la storia & un grande dramma
in cui lottano Dio e Satana, il bene e il male, e ritenessero che
il peccato e le colpe avessero una funzione storica servendo a
provocare atti di virth e venendo piegati a maggior gloria di
Dio; nondimeno — continua ’Autore — essi non ammette-
vano un effettivo progresso nella storia, un accrescimento di
valori sia perché erano convinti dell’imminente fine dei tempi,
sia perché davano alla storia uno scopo metaempirico, estraneo
ad essa.

Con altre parole ed un po’ crudemente potremmo dire
che essi non riuscirono a fare la difficile saldatura tra storia
della salvezza e tempo storico anche se si diffusero nel fissare
epoche storiche nel processo secolare umano cercando in ciascuna
di esse un significato positivo al di 1 del turbinio delle vicende
e, soprattutto, anche se rimasero fermi intorno al principio dot-
trinale che la venuta del Cristo aveva provocato un rinnovamento
totale e segnato un punto fermo dal quale nessuno avrebbe mai
pilt potuto prescindere. E quasi superfluo aggiungere che meta
del testo del Luneau & dedicato a sant’Agostino, ma il fatto
resta altamente significativo come indice della ripresa del filone
teologico agostiniano, pilt soprannaturalistico, cristologico, fervi-
do d’entusiasmo e tutto pervaso di amore divino; l'altro indi-
rizzo indicato all’inizio di questa nota — che, ovviamente, non
vogliamo giudi limitandoci ad evidenziarne Ia fi ja —
&, al contrario, pill sistematico, naturalistico e meno sensibile
alla problematica storica.

A sant’Agostino si rifa anche il Prini quando scrive: « I'in-
serzione della storia della salvezza nella storia del genere uma-
no, operata da sant’Agostino, ha aperto per il pensiero teolo-
gico moderno gravi problemi di fondo: in che rapporto sta
Pevento della salvezza di fronte alla storia universale? quale
importanza ha avuto e continua ad avere il fatto che la Chiesa




TEOPOIEST E STORIA DELLA SALVEZZA 139

ha assunto le strutture e le forme delle civilta storiche? ». Dopo
avere citato il Lowith, il Barth, Urs von Balthasar, 'autore con-
chiude: « Dio si serve dello sviluppo storico generale come di
un veicolo semovente, in ascesa, per raggiungere fini totalmente
diversi, ossia I'elemento profano della storia universale nel suo
complesso assume la funzione di mediazione o strumentalita ai
fini dell’educazione divina del genere umano ».

Concetti e formule molto affini si ritrovano anche nel
Fabro, che ha scritto tra Ialtro: « Per il cristiano la storia si
profila come tensione e penetrazione in atto di tempo e di eter-
nitd; I'unica storia che ha consistenza per la coscienza cristiana
¢ la storia della salvezza, che Dio ha preordinato in Cristo negli
arcani disegni della sua misericordia; essa offrird all'iomo il
ricupero di tutti i valori perché si fonda sopra una speranza di
salvezza sicura. Il tempo non & negativo, ma la dimensione ef-
fettiva della liberta umana di fronte a Dio, quella in cui si dibat-
tono le possibilita positive e negative rispetto alla stessa eter-
nitd; ecco perché & chiamato, in linguaggio cristiano, il tempo
opportuno, o, con parola greca, il kairos, momento decisivo.
Ogni uomo ha il suo kairos, che pone I'esigenza della decisione
della sua scelta di fronte a Dio, conferendo al divenire storico
una dimensione sovramondana e soprastorica ».

Senza volere scadere in richiami troppo attuali, non si pud
tacere, tuttavia, che lo stesso Concilio ecumenico Vaticano 10t
ha avvertito I'urgenza e la necessita di dire qualcosa intorno a
questo punto, non volendo, da un lato, ripetere anacronistica-
mente condanne di civiltd nate e cresciute fuori di qualsiasi
influenza cristiana, e, dall’altro, dovendo giustificare la presenza
e la funzione di una chiesa in un mondo tanto ricco di capacitd
e di realizzazioni ma rivolto pitt al profano che al sacro. In altri
termini, la domanda basilare era questa: ¢’z ancora posto per
la salvezza in una concezione globale della vita fondata sulla
fiducia di sé, che & tipica delluomo moderno, oppure la storia
stessa postula con le sue manifestazioni un punto fermo che la
trascenda, la salvi e illumini? Il famoso « schema 13 » non &,
in definitiva, che una lunga analisi di quel dilemma con le nota-
zioni che rivelano le diversita di atteggiamenti dei Padri conci-
liari, Lansia di chiarezza e, soprattutto, enorme difficolta del-
Passunto che assemblea si era prefisso. Se e come lo abbia
risolto non tocca a noi dirlo, essendo sufficiente per uno stu-
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dioso di storia avere colto un segno dei tempi identico in sedi
diverse, quello del bisogno di conciliare la storia umana con la
salvezza iperumana, il dono con la conquista.

ok ok

Ma impostata rapidamente nei termini sopradetti la que-
stione del rapporto tra tempo storico e storia salutare, ecco sor-
gere una domanda abbastanza pertinente ed interessante: pud
esistere una relazione tra tale « visione del mondo » ed un altro
grande principio dottrinale cristiano, una delle idee-madri di
quella religione e della sua concezione della vita, la teopoiesi?

A suo tempo mi sono occupato a lungo della teopoiesi
né ora ho da modificare od aggi nulla alle conclusil
raggiunte; caso mai, posso constatare con soddisfazione che in
vent'anni il tema ha camminato, alcuni preziosi contributi di
dettaglio si sono aggiunti alla produzione gia esistente e, so-
prattutto, che ci si & familiarizzati con quel concetto e lo si &
ormai introdotto senza timori o falsi pudori nella cultura pitt
corrente. Rimane, invece, la domanda di cui si diceva, la quale
assume una nuova importanza ed un pili preciso significato pro-
prio dalla rinata attenzione rivolta oggigiorno dagli studiosi
alla storia della salvezza come criterio teologico interpretativo
corrente.

Riassumendo per sommi capi i fondamenti biblici e gli
sviluppi dei primi secoli intorno a quell’argomento, & per lo
meno indispensabile ricordare che il Cristianesimo si presentd
nella sua stessa essenza come circolazione del divino e dell'umano
e come la rivelazione dei legami che uniscono cielo e terra in
un reciproco scambio. Poiché il Cristo era, per definizione, il
Dio incarnato, la domanda principale che s'imponeva a chiun-
que riflettesse su questo fatto eccezionale era: «cur Deus
homo? ». Il che equivaleva a chiedere se I'Incarnazione doveva
essere consid come una c del peccato o se costi-
tuiva il centro dell'universo ab aeterno e rientrava nei primi-
tivi disegni divini. Le diverse risposte date nel corso dell’ela-
borazione del pensiero cristiano interessano ora di meno della
questione in se stessa, dato che I'« enantropesis » del Dio Sal-
vatore ¢ la condizi liminare indispensabile per la teopoiesi
dell’'uvomo redento; la Buona Novella consisteva, infatti, nella
rivelazione del mistero concernente la elevazione dell’umanita
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alla pienezza della vita in Dio, nell'annunzio di una seconda
nascita o rigenerazione, nella concessione della potesta di di-
ventare « figli di Dio ».

Le varianti della dottrina successiva — pur nell’unita so-
stanziale dell’ortodossia — spiegano in maniere differenti i di-
versi aspetti del tema; per di pili mancava ancora la precisione
del linguaggio, né era stata ancora fissata con esattezza la con-
dizione naturale dell'vomo nei confronti della sua posizione pri-
vilegiata (in altre parole, era spesso indicato come un « fine
naturale » quello che piti tardi sard ritenuto invece il frutto
del dono gratuito della bonta divina, della rivelazione). Di con-
seguenza, anche la funzione del Cristo andava chiarita meglio
per fare capire che solamente la sua opera redentrice poteva rista-
bilire 'uomo nella condizione originaria e ridargli quel di pit di
cui Dio lo aveva arricchito creandolo. La storia delle relazioni
divino-umane rimase pertanto fissata in tre tappe: I« insti-
tutio », che aveva elevato 'vomo al di sopra di se stesso me-
diante un atto di pura generositd di Dio; la « destitutio », che
aveva rotto il primitivo equilibrio con gravi e dolorose conse-
guenze per tutta 'umanita ma che era il prodotto della libera
volonta dell'uomo al quale era stato pili caro I'amore di sé che
I’amore per Dio; infine la « restitutio », attuata nei modi e con
le forme che ormai abbiamo gid pitt volte indicato (sacrificio
redentore del Cristo, teopoiesi dell'uomo, ecc.).

L’elaborazione della dottrina fu ognora ispirata dai testi
sacri, ma risenti anche in maniera evidente I'influenza della filo-
sofia greca; con molta erudizi ma non sistemati si
componevano trattati ad hoc, in cui la convinzione della vita
divinizzata del cristiano era una veritd universalmente ammessa
e la funzione divinizzatrice del Cristo era posta in evidenza per
fronteggiare le eresie e per fare notare che il Padre salvava
I'uomo solo per mezzo del Figlio nello Spirito Santo. L’Incar-
nazione diveniva la « conditio sine qua non » (ma parimenti era
quella sufficiente) per la partecipazione dell'umanita alla vita
divina e la deificazione era stimata il termine della salvezza, il
vero destino dell’'uomo. Come ognuno pud facilmente avvertire,
cid che rimaneva posto in ombra in tale sintesi era la Reden-
zione come tale, sia perché i pensatori greci cristiani dei primi
secoli giudicavano pitt importante e significativa I'unione delle
due nature (divina ed umana) che I'azione satisfatoria del Cri-
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sto con la sua Passione, sia perché essi ritenevano che il Verbo
si sarebbe incarnato anche senza il peccato del primo, uomo,
non potendo avere nelle sue azioni un fine utilitaristico (il van-
taggio che ne ricava I'vomo essendo salvato merce la morte di
Cristo) ma solamente la gloria di Dio stesso (e I'Incarnazione
appariva appunto come il prodotto del Suo amore infinito, rien-
trava quindi bene nella grandiosita dei piani provvidenziali e
storici di Dio).

Quanto siamo andati esponendo ha trovato una formula
riassuntiva nel linguaggio tecnico della teologia cristiana: teoria
fisica della soteriologia (& il contatto delle due nature — divina
e umana — nella persona di Cristo che produce la salvezza) e
la divinizzazione del cristiano risulta, in tale concezione, il pro-
cesso fisico del ritorno alla condizione antecedente al peccato
per potere poi continuare e completare I'opera divina. Tale teo-
ria fu cara a sant’Atanasio ed a san Gregorio di Nissa, e talune
espressioni di quest’ultimo sembrano anticipare concetti che
furono esposti molti secoli pitt tardi dai Protestanti; ma in
realtd quei pensatori giunsero a simili dottrine per influenza
platonica, avendo applicato I'idea-tipo alla natura umana vista
unitariamente per spiegare la solidarieta di tutti gli uomini pri-
ma nella colpa e poi nella salvazione del Cristo. Invece altri
dissero che solamente con la sofferenza della Passione il Cristo
pagd il conto aperto con il peccato e chiesero, di conseguenza,
agli uomini di riprodurre i tratti del Cristo, di morire per risu-
scitare; esagerando, qualcuno poté arrivare a dire che I'uvomo
era divenuto con il peccato una proprietd del demonio e che
doveva essergli sottratto con un vero e proprio scambio,

Prescindendo dai dettagli, si potrebbe sintetizzare tutto
quanto osservando che la teoria fisica guarda soprattutto allo
« status », Paltra all'« actus »; la prima fa notare che con I'In-
carnazione & gia raggiunto il nuovo modo d’essere e che la con-
dizione di essere redenti ormai c’¢, invece la seconda insiste
sul contributo, sul lavoro svolto, sul pagamento sborsato e via
di seguito, che sono tutte cose implicanti un decorso, una serie
di azioni prima di portare al risultato finale. In Occidente I'ac-
cento fu posto, infatti, sulla riconciliazione e venne ribadito con
calore che il compito dell'nomo era quello di prolungare I'opera
espiatrice del Cristo, anche mediante attivitd benefiche e con la
reversibilita dei meriti; la mentalitd latina & pil pratica e va
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alla ricerca di applicazioni morali, e finanche le due liturgie
__ orientale e occidentale — mostrano una differenza di « tono »
essendo quella piit rivolta all’adorazione, alla pura offerta, e
questa pit fervida di fremiti appassionati, pilt sentimentale e
realistica.

ok x

Ferme restando le differenze di elaborazione e dindirizzo
or ora indicate, & nondimeno indubitabile il fatto che, nell’an-
tico pensiero cristiano sulla teopoiesi, ogni qualvolta venisse
trattato quel tema l'accento si posava sul capovolgimento verifi-
catosi con la nuova vita portata dal Cristo e quello che a tutti
stava piu a cuore di sottolineare era la innovazione che si era
prodotta con la divinizzazione dell’uomo redento e fatto simile
a Dio mediante la grazia. Invece Podierna insistenza sulla storia
della salvezza e sulla posizione di essa nel complesso del tempo
storico guarda, ovviamente, con maggiore cura e problematicita
al cammino da percorrere, al contributo dell’'uomo, a quel tanto
di valori che si creano nel corso delle generazioni ¢ della loro
azione storica temporale.

Si tratta di due aspetti inconciliabili ovvero di due ele-
menti complementari? di due angoli visuali dai quali si parte
per osservare una stessa realtd oppure di due realtd in radice
differenti, una delle quali solamente va scelta con esclusione
dellaltra? Nella teopoiesi cid che conta & appunto la somi-
glianza con Dio, ossia non vi & nulla di storico inteso nel signi-
ficato di quello che diviene, che resta ancora da fare; nella sto-
ria della salvezza non soltanto vengono evidenziati Pacquisto ed
il progresso i fieri ma soprattutto & sempre presente il con-
cetto che rimane tuttora implicita la possibilita di perdere ancora
la partita, di ricadere nel peccato. L'una & la perfezione quieta,
Paltra & lotta e rischio.

Ogni epoca ha il suo linguaggio, ogni cultura le sue for-
mule, quindi bisogna fare senzaltro larga parte a tali modi
espressivi ed a una precisa « forma mentis ». Perd, nell’alterna-
tiva ora impostata, timane qualcosa di pit profondo ed impe-
gnativo; i teologi moderni — indipendentemente dalle loro con-
vinzioni religiose personali, sulle quali (come & naturale) non &
lecito elevare dubbi o porre quesiti di validita ed intensitd —
tendono a demitizzare tutto il patrimonio tradizionale della fede



144 PAOLO BREZZT

e vogliono sentire come qualcosa del tutto proprio e personale
quanto in altri tempi era accettato come un dato oggettivo ed
a se stante.

Non possiamo ora aprire un discorso sopra un tema tanto
attuale e controverso, né prendere posizione in una materia
delicata ed urgente; tuttavia nessuno potra negare che la critica
razionalistica non & passata invano e che la crisi della coscienza
cristiana europea verificatasi tra la meta del secolo XVIII e la
fine del XIX non pud essere superata con un « non luogo a
procedere » o mettendo una pietra sul passato, quasi non fosse
avvenuto nulla di decisivo. Perd giustamente & stato fatto osser-
vare da qualche studioso che c’2 stata bensi una distruzione,
ma c’¢ pure stata la ricostruzione del mito, o — per dire la
stessa cosa con altre parole — & avvenuto che, dopo avere ne-
gata ogni caratteristica soprannaturale al Cristianesimo ed averlo
ridotto a puro fatto storico, I'esigenza insuperabile della fede
religiosa, che & nell'uomo, ha fatto riconoscere quel « quid »
che, malgrado ogni critica, resisteva e si salvava, facendo di quel
fenomeno un « unicum », un « ktema es aei ».

Altri ha detto che, come & in atto indubbiamente una dis-
sacralizzazione, ciod una perdita del senso misterioso che una
volta avvolgeva qualsiasi azione od istituzione umana, cosi c’&
pure la ricerca di una sacralitd del profano, una riconquista del
numinoso, che trascende le pitt superbe conquiste dello spirito
umano o sta al di Ia del limite delle pitt scientifiche ed agno-
stiche spiegazioni del reale.

Ecco dunque dove ci ha portato I'analisi dell’alternativa:
teopoiesi — storia della salvezza. Piti che di due diversi si-
stemi teologici si tratta, forse, di due maniere d’intendere lo
stesso processo tipico del Cristianesimo dal peccato alla reden-
zione, dalla morte alla vita, dalla terra al cielo. La teopoiesi
vede Cristo come il perno stabile, immoto, dell’edificio; la sto-
ria della salvezza vede I'uvomo come Iartefice concreto, volitivo,
della nuova realtd; I'una crede con tranquilla certezza nel dato
rivelato, l'altra ha una speranza non priva di angoscie in quello
che verra. Fuori di ogni preoccupazione polemica od apologe-
tica, & da constatare che il « farsi dio » fu sempre un’ambizione
umana, la meta dei suoi sforzi, perché vi & nell’'umanita
un’« ubris », un desiderio di superare i limiti, che deve essere
ben diretto ma che non pud essere soffocato.
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Se & vero che « ai mortali si addicono pensieri mortali »,
& anche vero che in essi brilla una fiamma, che — per quanto
impedita — si rialza sempre e tende verso I'alto; essa & indice
di una connaturaliti con Dio che non pud trovare il suo appa-
gamento se da parte di Dio c’¢ indifferenza verso I'umanita
o desiderio di nemesi. La partecipazione all’essenza divina ha
luogo solo quando viene offerto gratuitamente un principio di
vita che rende simili a Dio, ma, dopo che il primo passo & stato
compiuto da Dio — né potrebbe essere diversamente —, oc-
cotre, per chiudere il ciclo, che un secondo passo venga com-
piuto dall'uomo con un suo sforzo personale e meritorio. Avere
avuto la somiglianza divina non basta, necessitando fare pro-
pria quella linfa, appropriarsene con un’azione attenta e co-
stante per consolidare la deificazione che si era compiuta un po’
estrinsecamente. 11 Cristianesimo non rinuncia alla vita, non rin-
nega nulla di cid che & bello e buono in natura o nella storia;
nella pienezza dell’azione, nell’'umanesimo integrale trova il suo
appagamento colui che & stato creato « capax Dei ».

Paoro Brezzi



IN MARGINE A UNA TRADUZIONE
DELL’IN IOANNEM DI ORIGENE

L'edizione critica dell'In Ioannem curata da E. Preuschen
per la collezione « Die griech. christl. Schriftsteller der ersten
drei Jahthunderte » (Origenes Werke, t. IV, Leipzig 1903)
suscitd fin dal suo primo apparire molte riserve. Negative in-
fatti, sebbene abbastanza moderate nel tono, furono le recen-
sioni tanto di E. Klostermann (in « Gétting. Gelehrte Anzei-
gen », 166, 1904, pp. 265-282) quanto di Fr. A. Winter (in
« Berliner philol. Wochenschrift », 25, 1905, pp. 527-528), che
misero in discussione in molti punti soprattutto il lavoro di
emendamento del testo operato dall’editore. In modo affatto ra-
dicale P. Koetschau, dopo una prima recensione piuttosto dura
anche nel tono (in « Theol. Literaturzeitung », 24, 1904,
pp- 657-661), mise in discussione il fondamento stesso dell’edi-
zione in un importante lavoro d’insieme, i Beitrige zur Textkri-
tik von Origenes’ Johannescommentar (in « Texte und Unter-
suchungen... », n. F. XII 2, Leipzig 1905, pp. 1-76), che rivela
gia fin dal titolo, nonché dalla sua ampiezza, I'insoddisfazione
per l'edizione curata da Preuschen. Koetschau infatti non si li-
mita nei Beitrige a interventi su punti particolari del testo ma
mette innanzi una pesante riserva sulla lettura dei manoscritti
fatta dall’editore, in particolare del Monacensis 191 (= M) che
costituisce la base dell’edizione, facendone per conto suo una
nuova lettura che si discosta in molti punti da quella di Preu-
schen, con il risultato di metterne in forse o addirittura di ren-
derne inutilizzabile in molti punti 'apparato critico per il lavoro
di scelta e di congettura. Con una simile premessa, & evidente
che questo studioso non poteva trovare soddisfacente neanche il
lavoro fatto dall’editore per migliorare il testo del commento
origeniano; occorre dire, anzi, che i suoi numerosissimi interventi
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non riescono sempre a celare una tal quale animosita e certe
inopportune puntate polemiche.

Orbene, poiché la traduzione di recente ultimata del Coms-
mento al vangelo di Giovanni mi ha posto sovente nell’occa-
sione di dover prendere posizione su parecchi dei punti contro-
versi, mi son trovato cosi nella necessita di confrontare tra loro
le soluzioni proposte e vagliarne la bonta ai fini di una migliore
comprensione del testo. Ho creduto, quindi, opportuno racco-
gliere le osservazioni fatte in proposito, allo scopo non soltanto
di giustificare le scelte fatte ma anche di portare, senza troppo
pretendere, qualche contributo alla chiarificazione della contro-
versia, nel senso soprattutto di vedere quanto di valido ¢’¢ nelle
critiche degli avversari dell’edizione e nei loro suggerimenti di
correzione '. Inutile dire che lascio impregiudicata la questione
della lettura dei manoscritti, non avendo affrontato personal-
mente tale aspetto ed essendo, quindi, privo di elementi di giu-
dizio adeguati, anche se non va taciuto che la lettura fatta da
Koetschau si presenta, all’apparenza, piti organica e convincente.
Sotto questo aspetto mi limiterd, quindi, a segnalare i punti
dove la lettura fatta da Koetschau comporta cambiamenti di un
certo rilievo nella comprensione del testo *: p. 49, 15 wpoxelpeva
Pr.; onuauwvépeva M; p. 84 App. 22 + xaib tayiwn, che non &
della 2* o della 3* mano, come dice Pr., ma della 1* mano; p. 88,
34 méoog Pr.; méotog M; p. 102, 32 o mepl Pr.; Gomepel V
(=Venetus Marc. 43); p. 267, 30 molhoxoU <fic yeoofic o
“’Emépoe ... Pr.; molhaxol tfic yeaofic xetvou 6... M; p. 279,
5 of pdv vép &v xpbes wod K6 ... Pr.; ol pdv yép &v xpben xai
8oty wal x6mw ... M; p. 377, 6 ol Pr.; &v M; p. 461, 33 sg.
émep tav olitwg *** dobpeda Pr.; émep 2y obtwe (¥)ym Eodpeda
M; ecc.

Uno degli aspetti piu criticati dell’edizione di Preuschen,
come & noto, & costituito dalla raccolta di frammenti esegetici re-
lativi al vangelo di Giovanni che Ieditore colloca nella seconda
parte del volume sotto il nome di Origene: confusioni ed errori di

! Le correzioni di Fr. A. Winter sono per lo piti di carattere grammaticale
¢ en tocsan in gente punt molo important del st ¢ ho ceduto oppor
tuno, quindi, Ia dove esse
coincidono con S Klostermann e di Koetschau

2 Lindicazione dei passi & fatta secondo Ledizione di Preuschen: il primo
numero indica la pagina; il secondo, la linea.
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attribuzione sono qui stati rilevati un po’ da ogni parte®. Per
quanto riguarda, in particolare, il gruppo di frammenti orige-
niani provenienti dal Cod. Monacensis 208 (nn. CX-CXL,
pp. 564-574 dell’ed. di Preuschen), la lettura del manoscritto
fatta da O. Stiihlin ha messo in evidenza parecchi errori mate-
riali e imprecisioni di lettura. Ne riporto i principali, cosi come
li riferisce Koetschau, pp. 72-73: p. 565, 1 é\awvew, éw Pr.;
Ehavovoa. M; p. 567, 13 olx alodnridg Pr.; odpavéy &t dvewydta
obx alodntie M; 568, 11 (il frammento origeniano comince-
rebbe, in realtd, gia un paio di righe prima, omesse da Preu-
schen); p. 568, 27 Bacuhebovrog, be 8t dmd w0l témov Pr.; Baot-
Aelovtog, 8te &t dmd v Baoihevopdvwy, Ste 8 dmd Tol témou
M; p. 568, 28 Alyimvou Pr.; Abyolatou M; p. 572, 13 (il fram-
mento continuerebbe ancora per circa tre righe omesse dall’edi-
tore), ecc
Gia si & accennato all’aspro giudizio negativo formulato da
Koetschau sui tentativi fatti dall’editore, con I'aiuto di illustri
revisori, come P. Wendland (e in qualche caso anche di Wila-
mowitz) per sanare i molti guasti arrecati dal tempo e dalle
varie vicende al testo del commento origeniano. Occorre ora
aggxungere che Koetschau riprende per conto suo, quasi com-
il lavoro di d giungendo a risultati che
il pitt delle volte divergono foto caelo da quelli dell’editore e
dei suoi collaboratori. Un esame comparato di questi risultati
fa pendere indubbiamente la bilancia in favore delle congetture
di Koetschau, a cui il lungo lavoro di editore delle opere di Ori-
gene (Contra Celsum, De oratione, De Principiis, in GCS, Ori-
genes Werke, I-11, V, Leipzig 1899 e 1913) da una familiarita
incomparabile con il testo origeniano. Il che non esclude tut-
tavia che qua e 1a anche i suoi interventi siano discutibili e le
sue congetture lascino insoddisfatti, ora per una non completa
armonizzazione con il contesto, ora per un tal quale eccesso di
sottigliezza (si direbbe quasi, d’ingegnosita e di bravura).
Persuasive sono, in generale, le correzioni fatte partendo
dalla nuova e, verosimilmente, migliore lettura del Mon. 191,

3 A questo riguardo, si vedano in particolare R. Devreesse, Notes sur les
chaines grecques de saint Jean, in «Revue biblique», 36, 1927, pp. 192215,
in particolare pp. 203-208; e J. Reuss, Matthius-, Markus- und Jobannes:
Katenen..., «Neutest. Abhandl. », XVIII, 45, Minster i.W. 1941, pp. 173,
193, 202:203.
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oppure quelle che ripristinano la lezione manoscritta contro ar-
bitrarie correzioni dell’editore. Ecco le pit significative: p. 12, 4
Paggiunta di (olg) & inutile, basta mettere una virgola dopo
£pdaxdow e il periodo & in ordine (la stessa osservazione era
gia stata fatta da Klostermann); p. 21, 25-26, la lettura di M
fatta da Koet. da alla frase, indicata come lacunosa dall’editore,
un senso plausibile; p. 39, 2-3, la correzione 8ve (=) Tfig T@Y
dyythov EEovalag gaivetar di Koet., pur rispettando maggior-
mente il testo, chiarifica le cose in modo piti soddisfacente di
quella proposta dall’editore; p. 66, 11 avwév Pr.; la lezione
esatta & perd bt proposta da Koet. (ma gid Delarue aveva
fatto questa correzione); p. 68, 6 mept M; mopd We. Pr.; ma la
correzione non & necessaria; 68, 4 Sui wob M; &k w0 We. Pr.;
8 adtol Koet.; p. 77, 4 &\hov Méyou M; Tawvlov Méyovog
We.; &Mhoxol Méyovrog Pr.; &lhayod Aeyopévou Koet.; p. 76, 5
peté M; xavéd We. Pr.; ma la correzione non & necessaria, anzi
altera il senso; p. 84, 4 Yméyew T dywvilovtau: Pr. ritiene cor-
rotto il testo e propone di leggere Budlovron ma il testo & rite-
nuto a buon diritto regolare sia da Klost. che da Koet.; p. 120, 6
b mpootépevog te Ty M; pA mpoouépevog To Ty corr. Pr. ma
senza alcuna ragione; p. 140, 30 elg obtw Bpaxbenra M; elg
[ottw] Beaxbrata corr. We. seguito da Pr.; molto piti proba-
bile e pit rispettosa del testo la correzione di Koet. el (ot )ad-
v Bpoxbtnte; p. 146, 4 x8v oD évdg UmodripaTog: 1) xal obTwg
Suvartév Pr.; Koet. legge, pitt correttamente, x8v tob évég modii-
patog A xal oltwg ..; p. 154, 34 sg. &MV pév xexhmxbTwy
[ xexomuandtoov V1, tév 8¢ padntiv adted deprlévrwy, dptog fiv
Sxelvov Lwruubrepog Tole THY mortepey xhnpovopdoy Bué Thy
Tehedtnte et [ < in V] émolaBely e I M.
Preuschen, uniformandosi al Venetus, ha scritto xexomo-
xévwv e ha espunto 8¢i. Koet. invece propone di correggere, pilt
plausibilmente, la lezione di M rispettivamente in xexpnxétwy
e in B0 p. 175, 89 moMhols TV .. mempoyudvolg (8E) xod
elpnuévorg We. Pr.; ... mempoypévwy [88] xal elonuévwy Koet.;
p. 189, 14 mpophitee & lezione certamente errata e Pr. avrebbe
senz’altro dovuto introdurre nel testo la correzione Tpogn da lui
avanzata dubitativamente nell’apparato; p. 190, 17-18: la cor-
rezione del periodo proposta da Koet. & semplice e convincente,
fondata com’® su valide ragioni paleografiche: mepl <fic (&v)
Kagoapvaody elpnuéve fuiv év toic mpd tovtwy [&v]18ueteBfi(c),
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A mhnotov.;..; p. 203, 20-21 ... wiic [mepi] dylwy ele dyyéhoug
petaforiic We. Pr.; <fic mopa(888ou) t6v dylwv petaBolic
Koet. (in accordo anche con Stihlin); p. 211, 22: Koet., con
felice congettura, ritiene che o0 &hevev espunto da We. rappre-
senti la correzione, precedentemente scritta in margine, dell’er-
rato & te Eeyev accolto da Pr. e propone quindi di leggere 8¢
xol ol padntal of Eleyev .. pvnedfioovtar; p. 232, 5 evdewa
M; &8 (?) We. Pr.; &v8elv Koet.; p. 275, 13-14 olov elvon
Tway Swyeiton M; olav elvar  Thv altlav  Pr.; (8pov) elvai
wwo Brooke; Koet. accetta la correzione di Br. correggendo inol-
tre il precedente woltoug in olitwg; p. 291, 8 xad T Tepl Tolg
dipxovtag Pr.; tuttavia se la lezione di M & mapéd, come sostiene
Koet., il testo & comprensibile (dando alla preposizione un valore
causale); p. 341, 13 dx ¥vuxev dverpfida 86Eew Pr.; ... &v elpfiodon
86k Koet. e Klost.; p. 393, 17 xatk <iic eiyfic M; xavd
vy edxfiv We. Pr.; xai whv  eyhv Koet,; p. 396, 32-33 xal
TepLea TG Ye oltog [+ 8 V] dxhog davpdoon obtw M; oftog &
Sxhog  Edadpacey 8t We. Pr.; (wou)olrog bxlog daupdboon
(&v 87u) Koet.; 416, 5 elc &(v xal &v ad)7® yeviiowvton Pr.;
da una migliore lettura di M, Koet. giunge a una correzione pit
persuasiva elg &(v, xod o )70 yewfioovrar ...; p. 474, 33 nal érel
M; xai ¥t We. Pr.; ma questa correzione altera il senso
della frase.

La difesa della tradizione manoscritta e le correzioni fatte
da Koet. in base a questa sono da ritenere probabili anche a
p. 141, 31 sgg.; p. 243, 7 (D'integrazione (et) di Pr. & inutile);
p. 271, 27 (¥7v ... évv M; &xe ... 8te Pr., ma la correzione non &
necessaria); p. 307, 13 (wévtog M; méviov Pr. e tutti gli altri
editori, ma senza sufficienti ragioni); p. 393, 18 (4} el M; (xad)
&l Pr., anche qui senza motivo); p. 388, 9 sgg. (non c¢’¢ alcuna
ragione di espungere I'énel iniziale e, quindi, di mettere il punto
fermo dinanzi a <adva della linea 12, come fa Pr., perché si
tratta, invero, di un unico periodo, la cui principale & intro-
dotta appunto da <adta); ecc.

Qua e la, tuttavia, Koetschau si & lasciato prender la mano
da questo intento di difesa a oltranza della lezione manoscritta
ed & giunto, talora, a conclusioni discutibili e anche inaccetta-
bili. Per esempio:

p. 82, 28 el ph) 8k ToUto Méyetar ww(?) elvan pid play
oxotiay, &AN fitou ... 8o, 4 xal ... mohhat M, Pr. La correzione
proposta da Koet., Myetar (& ad)t® (ciod in Dio) elvou ...
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farebbe dire al testo un’assurdita, che cio¢ in Dio non c’¢ una
sola tenebra ma o due o molte, il che non era certo nelle in-
tenzioni né di Origene né di Koet. Occorre leggere @ eivan
(in senso causale), correggendo in questo modo quello che &
forse un errore di stampa di Pr.

p. 82, 33 b o tomwy 70D xéopov & dyrog M. Preuschen,
seguendo Brooke, espunge giustamente 7o) xéopov. Ha torto,
quindi, Koet. nel difendere la lezione di M, che & certamente
da considerare come una dittografia della precedente citazione
di Mz. 5, 14 « Voi siete la luce del mondo ». Nel nostro passo
perd non & in questione la citazione di Matt. ma Pespressione
di 1 Jo. 1, 5: «Dio & luce e in lui non ¢’¢ neppure una tene-
bra », Queste parole, osserva Origene, non si possono applicare
neppure al santo di cui pure Cristo dice: « voi siete la luce del
mondo ».

p. 178, 26 &v B T el dyp®d M, Pr.; la correzione
mMhiper el proposta da Koet. ha bensi il pregio di essere ade-
rente alla lezione manoscritta, ma non risolve nulla.

p.215,3 & Toig T dywwiopévolg elg wov vadv M, Pr. La
cotrezione &owptopévoe proposta da Koet. & altrettanto ade-
rente al testo manoscritto quanto inconcludente. Ben altrimenti
brillante e risolutiva, la correzione Totg &' ywvio proposta da
W. Forster, Von Valentin zu Herakleon, p. 14, n. 1.

p. 257, 16 motob M; Ehaiou We. Pr.; la difesa della lezione
manoscritta fatta da Koet. non & persuasiva.

p. 279, 4 oxomés M; némog Pr. Anche in questo caso la
difesa della lezione di M fatta da Koet. non & per nulla convincen-
te, perché il contesto non richiede affatto oxoméc, bensi xbmog
come conseguenza delle parole di Gesii: « voi siete sottentrati
nella loro fatica (%émog) ».

Notevole & poi, sotto tutti gli aspetti, il lavoro compiuto
da Koet. per la correzione del testo. Egli dimostra innanzitutto,
con buone ragioni, la presenza di alcune glosse: p. 183, 4
([fi depamelee]); p. 302, 28 ([T adrii MeEe ypfitar mepl Gv-
Dpthmou %l wuplou] ), ma soprattutto di parecchie lacune. Alcune
delle integrazioni da lui proposte, pur non mutando sostanzial-
mente il senso del testo, ne eliminano certe durezze, quando non
addirittura errori materiali, inconciliabili con il carattere rego-
lare e corretto del dettato origeniano. Cosi, p. 73, 14 &
cuvidpey Ty yevopdvy dv T Myw Cwihv, v elndvta M, Pr.;
... (8vza) wdv elmbvra Koet.; p. 82, 4 wdv Méyov <iig oxotlog
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tybvtwy M, Pr.; (t6v) .. é&xévrwy Koet.; p. 194, 14 &v wg
i adtil M, Pr.; & w& (xal) i ... Koet.; p. 195, 29 <& mpé-
Bate xal mepiotephe M, Pr.;..xol (wég) mepuotepbhe Koet.;
p. 212, 6 bte @uwbuevée onov mss. Pr.; oawdépevos (’Inoodc)
onou Koet.; p. 227, 18 gaowy xexopeopévor Pr.; oaowy (xal) ...
Koet.; p. 197, 19 t@v tpamelutdv * * * p) $Bpewe xatnyopfican
mss. Pr.; ... tév tpanelitiv (mMides) ... Koet.; p. 277, 9 tva
ywefioar Suvnddow voficar M, Pr.; ... Suvmddor (xal) vofioan
Koet.; p. 289, 20 yevéuevoy Tiov memvpupiévioy Behv M, Pr.;
<o (waid B ) T6v memvpwpévy ... Koet.; p. 307, 11 v 6 Sixatog
mpétTn M, Pr.; Gv (8v) & 8ixonog Koet.; p. 315, 34 8t xpeit-
Toug eloly iy Yuxdv énl tadtng tfig Suaxoviag Tetayupévor
mss. Pr.; Dintegrazione (o) énl tadwng .... & richiesta, oltre che
da ragioni di carattere grammaticale, anche dal fatto che prima
non si parla affatto di costoro che sono preposti a questo mini-
stero; p. 341, 1 xowé wév wémov Pr.; (&) xovvé wov témov Koet.;
p. 445, 10 ob8tv fiztov yeyovévar xate 15 pnwdv dxovotéov M;
Yéyove (xal) xevd v pndy, dxovatéov We. Pr.; yéyove (xai)
xote T pnTdv (xal) éxouotéov Koet.; p. 472, 28 sgg. émel &
nexodappévog M, Pr.; &mel (oOv) 6 ... Koet. che, inoltre, sosti-
tuisce giustamente con una virgola il punto messo da Pr. dinanzi
a hextéov della linea 31 (come gia anche Klost.); p. 461, 19
88wy Luf) dotvmss. Pr.; 8'(Gv) Shwv Koet.; p. 479, 17 vuvi
8¢ of 'Tovaiou mss., Pr.; wuvi (érel) of Koet. (analogamente
anche Klost.); ecc.

Altre integrazioni di lacune poi risolvono situazioni parti-
colarmente critiche del testo evitando, con felici ritocchi quasi
impercettibili, interventi piti pesanti sulla lezione manoscritta.
Cosl, ad esempio: p. 117, 11 &vdpwmotepag M; (ém )avdpwro-
Tépos Huet; &vonotépae We. Pr.; évdpwn(ux )wrépag Koet.;
p. 205, 6 €l Suvazdy T g M, Pr.; el Suvatdy (étép)we Koet.;
p. 217, 19 mpdg 7o Gig mvedpatos ypoupmbtwy {ntficar M, Pr.;
G Tvelpatog (Bvtog) yeauudtwy Koet.; p. 145, 16 €l ph dpa
g épei, énl 76 ... Pr., che segna una crux dinanzi al testo che
segue; la correzione di Koet. &l p) &pa Tig épet, (S 78) ént 76 ...
rende il testo accettabile cosi com’®; p. 174, 1 sgg. (il lunghis-
simo periodo origeniano & certamente da leggere secondo la ri-
costruzione e I'interpunzione suggerite da Koet.); p. 340, 8-9
o {nrolveg dmoxveivan, &mel & dedg obx &moxTivwuTta ... mss. Pr.;
ol Enrolow &moxveival (T, dvdpwmov {nrolow &moxteivar),
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¢mel ... Koet.; p. 348, 4-5 olg yewd & 8uéBolog 4 mouel Pr.; ol
Yewid (vew@) 6 ... Koet.; p. 455, 32-33 ob iy buyh o8t =i
Yuydi, GANo08E Tol mvedpaTog, &M 6 mvepett Pr.; mhig
(novdr) 7o mpoxetpeve: ..., GANovBE (md) Tl mvelpaTtog Koet.;
p. 480, 9 sgg. &xodonre T xal pd) dmboTnTe &md xuplov "t &v T
ofuepov finéog Emayyélhetar adt®, dEuwoavt M, Pr.; questo
testo, cosi com’® dato dall’editore, & incomprensibile. Assai per-
suasiva la restaurazione fattane da Koet.: ...“ &xolomnze ", noid
“ M &mbornre amd xvplov (v Taie orpepov Tuépong 1) &
otipepov fudoa " (Jos. 22, 92). "Emayyélheton (obv) i dEui-
gavt ... Koet.; ecc.

Ovviamente, non tutte le integrazioni proposte da Koet-
schau si presentano cosi felici e, soprattutto, cosi necessarie da
poter esser accolte senz’altro. Alcune, anzi, alterano notevol-
mente il senso delle frasi in cui sono inserite e sono in con-
trasto con il contesto. Cosl:

p. 82, 13 mowv @, b7u Tt g yvhoews mss., Pr.; Koet.
propone di leggere (8fov) &t 6 ..., ma Dintegrazione non sol-
tanto & inutile ma dannosa perché aggiunge un concetto che
non & quello richiesto da cio che precede. Se un intervento
proptio si volesse fare sul testo (comprensibile cosi com’®) sa-
rebbe forse di espungere 8t che non pare cosl necessario.

p. 92, 34 sgg. w@v Buk peoitou xal doxiepne xel Tapu-
sMhTou xai T EmoTnuovixdc mss., Pr. che propone di correggere
la corruttela da Iui indicata in émoTnuéves, ma non si vede il
motivo di tale correzione né di quella proposta da We. émotérn
uévp. Koet. infatti difende con ragione la lezione manoscitta,
ma scopre per conto suo una lacuna in precedenza che propone
di integrare cosi: (muoTindc) xal EmoTnuovixds, che & concetto
estraneo al contesto.

p. 130, 8-11: il testo pubblicato da Pr. & corretto e com-
prensibile, mentre la ricostruzione che ne tenta Koet. costituisce
una grave deformazione.

p. 310, 27 Ehebdepo ob yivovrow mss., Pr.; lintegrazione di
Koet. (molhol) ob yivovtar & un’inutile pedanteria.

p. 338, 27 wupiwy = émou ... Pr. Il testo dell’editore & leg-
gibilissimo, anche senza lintegrazione xvelw (& ©® Témep) émou
proposta da Koet.

p. 363, 30 perd molAd tyyiveton Pr. Non ¢’& né motivo né
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fondamento per Iintegrazione peté molhé (médn) proposta da
Koet.

p. 374, 10 of piv olv &xdpol eloovrar tu Aéyovteg adtdv
Saupbvioy Exewy, Mpelg 8t adt®d medduedo ghoxovti “ Eydy Sou-
péviov obx Exw ™ (Jo. 8, 49). Questo & il testo dato da Pr. che
evidentemente cosi legge nei suoi mss., mentre Koet. legge in M
toovrow te. Da questa lettura egli deduce lintegrazione ( Suaxoxop-
Tuod )roovron che & completamente fuori strada per due ragioni:
perché il passo Act. 5, 37 a cui Koet. rinvia non ha nulla a che
vedere con questo luogo origeniano, e perché il contesto non
contiene la benché minima allusione a una pena subita da co-
loro che accusano Gesu di avere un demonio. La discussione
precedente verte piuttosto sul fatto se i Giudei rivolgessero tale
accusa a Gest sulla base di tradizioni segrete relative ai demoni
e al loro capo Beelzebul. Origene, pur essendo convinto di cio,
come risulta anche da altri passi del Commento (cfr. per es. XIX
15 § 93), tronca qui la sua &ienoig con le parole sopra riferite,
che contengono una certa quale insofferenza e che si possono pa-
rafrasare cosl: quanto ai nemici, sapranno loro [che cosa inten-
dono] quando accusano Gest di avere un demonio; quanto a
noi... E pertanto il testo dato da Pr. (che esso rappresenti o no
la lezione manoscritta: anche Delarue, del resto, leggeva eloovron )
& quello che maggiormente rispetta il senso del contesto. Se
proprio di lacuna si deve parlare, essa sarebbe piuttosto da ri-
cercare in un verbo caduto dinanzi a Myovtec, press’a poco cosi:
eloovron Tt (Imovoolowy) Myovses ..., in virth di quanto Origene
dice poco prima: 8Yvatar 8 xai S Thv mepl Tov BeeAleBovk
Ymévoray adtiv elpfiodar “XU Sapdviov Exelg .

D. 443, 21-22 ovx &Ei5 bty Exew BadiTepoy o mapt
Ymd eV ToMM@Y vevonuévov. L’integrazione proposta da Koet.
Badirepoy ol (m irtepov ) sarebbe necessaria se il testo non
fosse regolare e se la combinazione dei due aggettivi fosse cor-
rente nel Commento mentre I'unico esempio & quello citato da
Koet. di p. 331, 16.

Un discorso particolare merita il lavoro vero e proprio di
congettura svolto da Koetschau relativamente ai passi del Com-
mento gravemente compromessi dalla tradizione manoscritta:
qui, al giudizio molto severo dato sugli sforzi congiunti dell’edi-
tore e dei suoi collaboratori per sanare i loci desperati, non cor-
rispondono sempre da parte di Koet. migliori interventi e risul-
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tati pitt plausibili. Vorrei raccogliere qui una non numerosa se-
rie di esempi, in cui le congetture di Koet. o non hanno svilup-
pato fino in fondo una pur felice intuizione iniziale oppure si
sono spinte in una direzione, a mio parere, non giusta.

p. 173, 30 sgg. 1 mpooufipevog Té Téooapa elvon dlndic
altiy odx v Tolg owpetuoic yapoxtiipow M. Nella frase
manca un verbo di modo finito, che Pr. integra: elvan (#pel ©°)
&\dée ... Forse & pitt completa Pintegrazione di Koet. elvat
(8T dpet ©0) dMndéc ..., ma allora egli avrebbe dovuto anche
assumere come valida la correzione proposta dubitativamente da
Pr. per la frase precedente: &moorfigeton 6 %vpobv g &N
[63mdoe mss.] <t eboyyEMeL ..

p. 77, 23 sgg. ‘Howxhéov 78 “8 yéyove &v adt® Lwh fiv”
Eelhngey dvtl ol “év adtd ” el Tolg dvdptymoug Tolg TVEU-
paTuxols ... Koetschau propone di emendare el in (7ud)eic, per
ragioni grammaticali, in quanto il verbo &xhapBévw si trova in
Origene costruito soltanto con il doppio accusativo oppure con
PPaccusativo pitt il genitivo retto da &vi (che &, appunto, il no-
stro caso, essendo Paccusativo rappresentato dall’espressione

“8 yéyove ... 7, seguito da vzl 700 ...). In tal modo I'espressione
elg Tobg &vi’pwmug nvsup.zuwoug vxene a esser sospesa gramma-
tical Ma se le ar, i di Koet. sono valide da un

punto di vista grammaticale, la sua correzione costituisce perd
una grave incomprensione del testo, perché gli farebbe dire:
Eracleone ha inteso I'espressione « cid che fu fatto in lui era
vita », ponendo gli uomini pneumatici in luogo di « in lui ».
Questo non ha alcun senso: I'equivalenza infatti, come sottoli-
nea Origene subito dopo, & fra Logos e uomini pneumatici. In
altre parole, invece che «in lui» (scil. nel Logos) Eracleone
intendeva « negli uomini pneumatici »: « cid che & stato fatto
negli uomini pneumatici era vita ». E pertanto, se si vogliono
far valere le ragioni grammaticali addotte da Koet., occorrerebbe
integrare cosi: vl 700 “ év adt® * (Tudele) ¢ elg Tolg avdp. wv.”
Per I'equivalenza év=¢ic in queste formule, cfr. Orbe, Est. val.,
II 366-67.

p. 224, 1 sgg. %ol T ompela moTedovowy obx elg aVTOV ...
L’evidente lacuna & integrata da Pr. con ompeia (dewpolow xai)
ToT..., mentre We. propone (x«té) ompeie. Senza dubbio pit
felice Pemendamento di Koet. xai ( émel dewpolivreg té) onpeie ...
Siccome perd la caduta delle parole integrate da lui & da spiegare
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con tutta probabilita per influsso della citazione di Jo. 2, 23
che precede immediatamente, Iintegrazione va completata cosi:
nod (Emel dewpolvteg adtol TR) ONUE ...

p. 266, 28-31. Il testo & parso corrotto sia a We. e a Pr.,
che a Koet., i quali tutti hanno proposto vari emendamen
xab yop &Siavéntov Aulv eaivetar pd mepl Evdg avtév [scil.
"Inoodv] &v zolrowg miow SahapBévew depiopod, Erelmep xorve
Tolg &mhoborepoy Exdexopévoug &hndic Aéyovow EmimMiEel Tolg
vadnTaie, vopilovow, g olovtar, petd Tetphuevov Epxeodol Tov
depopéy ... We., seguito da Pr., corregge: (t8) &hndie [Aé-
yovow] émmhiiger Toig padnrais ... Dando invece, evidentemen-
te, un’interpretazione totalmente diversa del passo, Koet. pro-
pone queste correzioni: (g obx) &lndig héyovow (EmmMicoes)
Tolg padntale, vopilouow g (olov Te) petd TETPAUEVOV ...
A mio parere, tutto questo lavorio filologico & inutile, perché
parte da una incomprensione del testo, il quale & invece corretto
e comprensibile cosi com’e. 11 senso & questo: Origene polemiz-
za contro coloro che non vogliono accettare linterpretazione al-
legorica delle parole di Gesi: « Non dite voi: ‘ancora quattro
mesi e poi viene la mietitura’ »? (Io. 4, 35); se non si accet-
ta linterpretazione allegorica, Geslt verrebbe a rimproverare i
discepoli di dire una cosa vera quando ritengono (secondo i se-
guaci dellinterpretazione letterale) che la mietitura avra luogo
tra quattro mesi (ma Origene ha gia dimostrato in precedenza
che cid non poteva essere perché le parole di Gesu furono pro-
nunziate proprio durante o addirittura alla fine della mietitura).

p. 296, 11 sgg. Omd vép pévwv TV TowUTWY TaeATNET-
oewv nol tEetdoewy T thg Buodvoug edpficer xatd Boaxh Tolg
x0pmols iV mévwy, Tiv v bakpolg edhoyiay Aéyousav “ Tolg
xapmode TiY movwy oou ghyegar” (Ps. 127, 2). Pr. che indica
la corruttela propone la correzione dubitativa Toic Bucévoig e
riporta quella di We. 1) Béoavos. Koet. invece propone di correg-
gere (6 mounohuevog éxpuBeic) Tole Bachvoue. Tutte queste
cortezioni, come si pud vedere, partono dal presupposto che sia
corretto e da accettare il verbo edpricel, mentre la citazione del
Ps. 127 che ¢ in seconda persona suggerisce di correggere
edpriges in edprioew(c), per cui, al fine di rendere il testo intelli-
gibile, & sufficiente leggere: (peve) wég Baobvou evphioer(c).

. 296, 2526 diyowv [mepl] T onusiov Myeta b ToD
el &v Toltole © mepdundoetan p@dy TEY dpoevixdy ... (Gen
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17,10). Con felice intuizione Koet. ha visto in mept, espunto da
We. seguito da Pr., il resto della parola caduta Tep{ Top) e
propone di leggere: iiyouy mepu( Topdic) omueiov Aéyeraw. Oc-
cotre perd sviluppare ulteriormente la correzione di Koet. e
leggere: 1 YoUv meputopt omuelov MeyeTan ...

p. 315, 7 sgg. tm B xaxd Gvexeropnubmos MSYous .
touoxov T Tév #8nhov &v Beehlefoul ... ExBadhewy Té Sowpdvio.
La correzione di We. proposta dall’editore nell’apparato non ri-
solve nulla; Klostermann propone: paoxéy (Twva, 8fikov, elmep
<bv wbpLov Eheyov)dv B..; Koet., con maggior rispetto del con-
testo propone: EQaoxov (Tihov éx ol 871 Epaonov )év B... Forse
perd si poteva tener conto, in misura anche maggiore, delle ra-
gioni paleografiche, supponendo ’omoioteleuto in fine di riga e,
quindi, la caduta di altri elementi necessari per la regolarita del
dettato e del senso, leggendo pitt o meno in questo modo:
toaoxdy (Twa, Sfikov x 70D &Tu TV *Ingotv Epaoxov) &v B ...

p. 323, 24 sgg. &Mha xab inl wfie vomriig xataBhoews Tiic
buxfic ... xad vontiig dvaBboewe adtiic tmiothioog ody, GmAGG
edprioeig Suopophy Emimhelov (olv) vomrie T xovaBavousiv
vofoewe. Questo, il testo pubblicato da Pr., in cui la correzione
(oOv) non ha alcuna efficacia risolutiva, cosl come a nulla serve
la correzione proposta da Koet. émimheiov (énl T@v) vontid, che
non risolve affatto le difficoltd, ma anzi ne crea di nuove per
Pinsostenibile nesso stabilito tra (#ml w@v) e il verbo vorioetc.
E cid & tanto pitt vero se si accetta la correzione ol YONETEIG
evptoeie proposta dallo stesso Koet. per la frase precedente. Ma
sia che si accetti, per la frase precedente, la lezione manoscritta
sia che si adotti la correzione di Koet., I'ultima frase non pud
avere che un senso limitativo e di contrapposizione rispetto a
quanto precede (la contrapposizione era gia stata sottolineata
da Brooke che corregge émumheiov (8¢), mentre a un senso limi-
tativo accenna la correzione {yép) di V). Si potrebbe, quindi,
leggere: .00 xahemil edprioeic Suapophy, (el xal) émumhelov
(z@v) vomridg xerrefarvousy vofigewg [scil. Srapopdv].

p. 473, 12 sgg. ywiboxy olv <o Totten & vide, At B
ywhoxew abtéy, dvii peyiotw Gyed® %ol T émolov évol éml
zehelowy yv@ow ... La correzione étouudlov proposta da We. &
respinta da Koet. che crede di far meglio con questo emenda-
mento: xal émotov [scil. &yodév] &v (& )ou émi... Ma émotov,
non essendo un_ relativo, non pud reggere questa impossibile
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frase e per di pilt dovrebbe esser concordato con il precedente
4yad®. La soluzione della difficolta & da cercare nella direzione
indicata dalla congettura di We., alla cui correzione si possono
forse preferire termini come (mavéyovri), (&5nyodvat) ...

p. 20, 26 €l vép dpxh g petaBhoeic totu xal 6800 xaid
wixous, “ oyt 8t 8800 dyadiie T mouely i Slwona 7, ¥ty elbé-
vou, el mioa 688 dyadn, mide dpyhv piv Exer T8 oLl ... Bt
accogliendo un suggerimento di Wilamowitz, corregge oz
eifévon 8tu mioe ... Ha perd certamente ragione Koet. nel di-
fendere la lezione i della tradizione manoscritta; egli vorrebbe
tuttavia correggere né in xadwc, il che non & legittimo, per-
ché la proposizione interrogativa verrebbe a mancare della sua
naturale introduzione. Occorre pertanto conservare cosi com’d
la lezione manoscritta.

p. 127, 14-20. La correzione proposta da Koet. si fonda
su una falsa interpretazione del testo. Cid che Origene vuol sot-
tolineare qui non & il carattere « intelligibile » della preghiera
quanto piuttosto Iintensitd della preghiera intelligibile: il testo
di Pr. &, quindi, corretto.

P. 259, 26-31. Questo passo & messo da Pr. (cfr. Introd.
p. LXXXIX sgg.) a fondamento della sua ipotesi sul modo in
cui Origene avrebbe citato la Scrittura durante la dettatura del-
le sue opere: egli avrebbe cioé semplicemente accennato ai vari
passi, lasciando poi ai suoi segretari il compito di andarli a ri-
trovare per completarli. Koetschau respinge risolutamente que-
sta ipotesi (con maggior moderazione di tono ma altrettanto
fermamente e con buoni argomenti la respinge anche Kloster-
mann): a questo scopo non era perd necessaria la ricostruzione
del testo che egli propone e che non @ affatto convincente.

p. 179, 19 xal wepl whomng ... mss., Pr. La correzione %ot
mepl mooéTnTog & fondata su una falsa interpretazione del testo.

p. 196, 12 xai ‘elxde 88  [6 el olovtar, M] éotl & vo-
plopate T@Y cwpaTu®dy  Exdvtwy  Tole Xopaxtiipas TUmOUG
wuyxdvovte éxxexbodar. Questo, il testo pubblicato da Pr. che
accetta la correzione eixéc 8¢ di We. Con maggior probabilita
e fedelta alla lezione del M, Koet. corregge xail &(pa) &l olév
¢ tomw ... Quanto a vopwopdrwy Koet. propone di leggere il
compendio v che si trova nel M come se fosse vopodetiw, il che
¢ insostenibile a motivo delle parole che seguono subito dopo
wh w00 deol Eyévrwy Tolg xapaxtiipas, le quali non si possono
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riferire a persone ma soltanto a cose. Meglio avrebbe fatto, quin-
di, Pr. a eliminare dal testo I'insostenibile vopioudzwv (che vi
reca un’incomprensibile tautologia) e inserirvi la congettura
véuwy, da lui avanzata timidamente nell’apparato, tanto piti che
gia Huet (cosa non rilevata dall’editore) aveva fatto questa
correzione, assolutamente valida.

p. 209, 5 sgg. ol cwpatiol xai Toig alodnToic pikou Boxob-
oty pou viv Sut Tev TouSaiwy Smholoda, oitives émi Tolg omd
700 "Inool &mehawvopévous, ooty “ olxov Eumoplou ” Tov olxov
700 matpde, Gyavaxtolvreg [mpdyiM ] o7 adiv
voug émantolow onueiov ... Questo, il testo dato da Pr., che ac-
cetta da We. il suggerimento di espungere mpéymaow, con il
risultato di rendere il periodo affatto inintelligibile. D’altra par-
te, la correzione proposta da Koet. &yavoxtolvies mphyuoow
I abtol  mepuemopévoie, (che egli interpreta: « indignati per
le azioni compiute da Gesi») & inaccettabile sia grammaticalmen-
te e sia per il significato. Per conto mio, il testo & corretto e
comprensibile cost com’?, senza interventi di sorta; soprattutto
occotre conservare Tpéyloow, a cui si riferiscono i vari participi
della frase: &mehavvopévols, movolowy, e che non
indica le azioni compiute da Gesl, bensi le « realta » che Gestt
ha cacciato dal tempio perché facevano della casa di Dio una
casa di commercio, mentre da loro, cioé dai Giudei, esse erano
tenute in gran conto...

p. 228, 17 w& Gvusbpeve %ol evploneadon Soxolvra vor-
o, La correzione proposta da Koet. ebrpeniodan’ Soxolvra
non ha alcuna ragion d’essere: la polemica di Origene si rivolge
qui infatti contro la speculazione gnostica la cui caratteristica
era appunto quella di rovare sempre la spiegazione anche dei
misteri pitt profondi.

p. 296, 18-19 molhoxod 8 & onuela ywple AV TEPATWY
+ {8nte, v Tpémov xal vOv .. Il verbo, i8nre, indicato come
corrotto dall’editore, & evidentemente una dittografia deri-
vata dalla citazione di Jo. 4, 48 che ricorre subito prima:
2w ) onueio xal tépota I8nre. Inutile, quindi, la correzione
elonran di Koet.: la proposizione non ha bisogno di verbo,
perché & retta ancora da Myetar che inizia il periodo alla linea
17. Bene avrebbe fatto, quindi, Ieditore a espungere semplice-
mente D'inutile t8nze.

p. 328, 23 %ol énel tapdEar &y Twva T& TowdTa, ouvévTa
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pév, ud &xpuBolvra 8¢ ... Questo il testo di Pr., che ha creduto
bene di accogliere la correzione ouvévta di We. in luogo di
ouvdévta del M; la correzione perd non & felice perché rende
assurda la contrapposizione contenuta nell’espressione origenia-
na: com’® possibile infatti comprendere a fondo (ocuvévtal)
senza esaminare con cura? Origene invece vuol dire che le con-
siderazioni che sta facendo potrebbero turbare chi le ponesse
soltanto senza perd approfondirle. La lezione manoscritta, quin-
di, va benissimo e non & necessaria neppure la correzione di
Koet. ouv(T)dévro,

p. 394, 31 sgg. La correzione elg odpavév [elg ov, M]
accolta da tutti gli editori & anche I'unica suggerita dal contesto.
L’aggiunta di (&v) proposta da We. rende il testo comprensibile
e Pr. avrebbe potuto sopprimere la crux. Inaccettabile invece,
sia dal punto di vista grammaticale sia per il senso, la correzione
di Koet. elg (8v &v fi) xodfjxov.

p. 397, 26 sgg. Xpuotde guvij ueybhy elmn xpavyboog @
peté dmodavely T xprioavte pév, odx SEkwe 8¢, xal Sk Tolto
Seopdvey i ‘Inool xpowyfic, o © AdLope, Setpo #Ew ”. La cor-
ruttela xpfioavte & variamente emendata: xnpdEavte V; dxol-
gays L h; wwhgavre Brooke; vofigavey Koet. Il con-
testo obbliga a considerare come unica correzione plausibile
quella di Lommatzsch, perché da un senso allinsistenza di Ori-
gene sulla necessita della « voce forte », del « grido ».

p. 398, 15-25. 1l passo & giudicato molto corrotto da We.,
che perd si limita a sottolineare I'incongruenza della costruzione
del periodo. A sua volta Pr. si accontenta di segnalare la corrut-
tela e di riportare il giudizio del suo collaboratore, pubblicando
un testo affatto incomprensibile. Koetschau, venendo meno qui
al suo criterio costante dell’adesione a tutti i costi alla tradizione
manoscritta, propone una ricostruzione del passo che presup-
pone molte lacune e corruttele, ma che non costituisce, in fin
dei conti, una soluzione accettabile delle difficolta, perché le sue
aggiunte paiono troppo arbitrarie e le correzioni non si armoniz-
zano con il senso del contesto. A mio giudizio, il passo non &
cosi corrotto com’¢ stato giudicato e si pud render leggibile con
lievi ritocchi, suggeriti dal contesto: elx’ émel ph pévov Lijoar
avtdy [scil. Adlapov] BeBovdntar & "Inoole xal &v @ pvnpele
pévew, éml e EEw wol pvnuetov olitog ENdLY 8éSeton, xading
mpoelpnTan, Tiic Cwiic xal 16 EEednludévon &md 7ol pvnpeiov
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un Sdvaadar, Soov S8etar, Méyel Tolg Suvapévolg YmmpetThoacday
abt® & ‘Inoole “ Moate adtdy xol dgete adtdy \'mdzyzw ” vo-
pilw Btu pd ouy pév TR mepl & poQTig peTd TO
MuepTnévan Moy Exu 88 drovidy xow adtov Buoly, 75 xortéxeoday
adtol Tde thig Yuxfic mopeutuxdie xal Spaotinde xal dewpnTi
nég Suvdipels, & Towltog EEfMIey dmd ol pvnuelov. La prima
cosa che salta agli occhi, nonostante la punteggiatura arbitraria
dell’editore, & che il brano si distingue nettamente in due parti,
di cui la prima giunge fino a Yméyew, dopo cui occorre mettere
un punto. Questa prima parte & quella che maggiormente si pre-
senta in disordine: la difficoltd perd non consiste tanto nel fatto
che p pévov non abbia, come afferma We., la sua contrapposi-
zione, perché cid non & affatto necessario in modo assoluto. Il
senso potrebbe esser questo: risuscitando Lazzaro (o il pecca-
tore), Gest non intendeva che riacquistasse semplicemente la
vita e continuasse a rimanere nel sepolcro... Tale affermazione
¢ la conseguenza di quanto Origene ha detto poco prima, com-
mentando il racconto della risurrezione di Lazzaro, in cui egli
distingueva vari momenti: dapprima il morto rivive, in virtl
della voce forte di Gesi che lo chiama, ma la sua vita & inerte,
puro modo di essere senza possibilita di agire (non pud neppu-
re uscire dal sepolcro), fintanto che & ancora inceppato dalle
bende mortuarie, simboli dei vincoli dei peccati. La frase che
stiamo esaminando riassume appunto le considerazioni prece-
denti, alle quali del resto fa esplicito riferimento. Se cid & vero,
nella frase manca un elemento su cui Origene si & fermato con
insistenza in' precedenza, vale a dire i vincoli del peccato: una
lacuna nella frase, del resto, & indicata senza possibilita di dub-
bio da xai @ Eeleludévon, dinanzi a cui dev’essere caduto il
primo dei due elementi indicati alle linee 9-10. Si pud quindi
tentare di ricostruire cosi questa prima parte: elra mel ph) pévoy
Ciioar adtdv BeBollnran & ‘Inoole xal &v 6 pynuelw uévew, ént
(8t) o ¥Ew tol pvmpetov olitog EMIb Sé8etan, xadix mpoelpnTaL,
e Lwiig (T® pndénw dmokeholodow t6v Tfig dpaptiog Seopiv)
%ol T EEednhudévan &md Tob pvnpelov pun(8t) Sivaodan, Méye ...
La seconda parte contiene un’interpretazione pitt esplicita del
fatto qui accennato: secondo 'opinione di Origene, questo esser
tornati alla vita di grazia senza la possibilita di operare secondo
essa significa un’adesione, un assenso al proposito di convertirsi
ancora troppo deboli per poter informare di sé le facolta dell’in-

1



162 EUGENIO CORSINI

dividuo: si tratta insomma, secondo quella che & la posizione
costante di Origene in armonia con i dettami dell’etica stoica, di
un assenso (ouyxatédeoig) ancora privo della sua qualita essen-
ziale che & la stabilita, BeBatbétng (&woviv!). E chiaro allora che
in questa seconda parte I'unica incongruenza nel testo & costi-
tuita da pf che non soltanto si oppone a quello che ¢ il senso
ovvio della frase ma toglie ogni ragion d’essere alla contrappo-
sizione evidente dei primi due membri, sottolineata da pév ... 8.
Si pud quindi leggere con buona probabilita: Nouilw (8t) 8w
[uh] ovyxaradéuevos pdv @ Tepl EmoTpopfic ... AMdyw, Etu 8t
&Toviy xat’ adTdv Buody, ... & Towoltog EETMDEY &md ToU pvmuetou.

p. 398, 34-35 tawe nal ol Seopol Emupépeadon T Svope ...
La correzione proposta da Koet. ¥t ¢épeador & un non senso.

p. 399, 27-33 toplornu olv pnmote tv @ elpnxévan adtdy
[scil. 'Inootv] owvfi peydhn xpovydoavie “ Adlage, Selpo
EEw ” (N yép peyddn ouvh) xal 1) xpauyn odx 8v &témng Aéyouto
Eunvudvon odtéy) xed - 80  [xol el Sel, M] Sdvacdar dmoprh-
voodar dv To0Te pahhov memhnpdodar T6 ¢ mopevopar tvar EEumvi-
ow adtéy”, fimep &v T® viic exfic Tol vied dxoloavtog TéV
Tatépe memornxévar Ty Aalbpov Yuyy émaveldelv ... Questo,
il testo pubblicato da Pr. che evidentemente lo trova corretto e
comprensibile cosi com’¢, mentre non lo & affatto, perché certo
non basta la correzione #8n dell’editore a risolvere le non
poche difficolta di questo passo. Intanto, & certamente da acco-
gliere la correzione del termine dxovoavtog in dxovoavra pro-
posta da Koet., perché questo participio si riferisce evidente-
mente a v matépe. Quanto all’incoerenza sintattica di questo
periodo (Zplownue olv prmote ... Sdvacdor &mogrivasda), Koet.
propone questo emendamento: ... Eumvixévon adTdv (xaded-
Sovta  SUvartan Gmogalvesdar &v tolTw ... E questa cor-
rezione si presenta come molto piu risolutiva e plausibilc, ma
non & del tutto convincente. Intanto, non c’& dubbio che
Stvaodaw non si deve toccare perché fa ancora parte della pro-
posizione parentetica, che senza di esso rimarrebbe sospesa:
o () Y&p peYédn guwvi .. odx v &témwg Méyouto EEumvuxévern
abtdv 8Yvaodar). Quanto a el 8¢i, non si pud né trasformare nel-
Pinutile #8n di Pr. né assorbire nel pleonastico xedebovra
di Koet.: esso & andato, evidentemente, fuori posto e basterd
ricollocarlo dinanzi a &mogrivacdar, per ricostruire la struttura
interrogativa del periodo: goloTnu olv pfimote ... el 8¢l &mogri-
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vaodar. Proporrei, quindi, di leggere press’a poco in questo
modo: #plotnu olv pAnote &v 16 elonxévan adtdy ewvi peyddn
xpavyboavto: “ Adlape, Selpo ¥Ew ™ (1) yép peyddn ouwvh xol
) xpowy) obx &rémusg Myouto ety [xod] Bivaodas)
el 8¢l dmogrivacdaol év todte pEAlov meminpGiodal T6 ... fimep &v
)

p. 436, 1 %l mpde 7 heholodaw .... La correzione 4 mpdc
7% ... di Koet. altera in modo inaccettabile il senso della frase.
p. 445, 26 €avt® & certo da correggere, per ragioni gram-
maticali, in éav7olc, come propone Koet. Viceversa, la correzio-
ne di xai &ylwy obrw della linea successiva, in i &ylwy obtw ..
& insostenibile, perché non si tratta di precetti diversi ma dello
stesso precetto.

p. 450, 11-13 xal #xove 7ol “iva muoteinte ” g loov
Suwvapévou @ “iva T moTedmte dvepyfite " mopopévovteg TR
Totedey xal pndeplay doopudv mede To petatideodan toyovrec.
11 testo & evidentemente corrotto e la corruttela riguarda proprio
muotednTe, come giustamente ha indicato Peditore, il quale ha
fatto bene a non accettare ’emendamento tva =fi nlovel Tpooe-
dfjre proposto da We. Viceversa Koet. ritiene che la corruttela
riguardi évepyfive, per cui propone la correzione: tva moTeinTe
¢vepy®dg te mapapévovtec ..., che non soddisfa né sotto I'aspetto
grammaticale né per quanto riguarda il senso. La discussione
fatta qui da Origene in questo cap. 15 del libro XXVIII, in
relazione con le parole di Gesii: « Ve lo dico fin d’ora, prima
che accada, affinché crediate... » (Io. 13, 19), tende a sot-
tolineare, in polemica implicita contro il predestinazionismo gno-
stico, I'apporto umano nell’atto di fede. « Affinché crediate... »
equivale per Origene a dire: « Affinché realizziate la vostra fe-
de, perseverando e non prendendo occasione per allontanarve-
ne... ». La correzione pit plausibile mi sembra, quindi, quella
di considerare tva T motelnte come corrotto per influsso della
citazione giovannea che precede immediatamente e cambiarlo in
v muotedewy évepyfite, mopapévovTes ...

p. 474, 29-30 pa 8t mbdev “ &md 86kme” omot, xal mol
“elg 88Eav ” ... Koet. propone invece di leggere... xal wédev
“elg 86Eav ”, ma le ragioni addotte per questa correzione sono
totalmente infondate. Origene vuole indicare da una parte la
provenienza (médev=&mnd 86Enc) della vita soprannaturale e dal-
P’altra il suo tendere verso una direzione (mot=¢tlg 86Eav). Nul-
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la da cambiare, quindi, nel testo della tradizione manoscritta,
seguito a ragione dall’editore.

Meno ambiziose e di carattere piti particolare, le osserva-
zioni fatte all’edizione di Preuschen da Klostermann; esse costi-
tuiscono perd in generale un’acquisizione valida e definitiva per
la critica testuale del Commento a Giovanni. Sono da segnalare
in particolare, oltre ai casi gid accennati, i seguenti punti: p. 25,
13 (adt@v, corr. adt®); p. 30, 32 (add. eworfipes); p. 84, 19
(favrole, corr. avtolg); p. 90, 22 (Zayaplag “pvium ”, corr.
Zaxaplag “ pviun (xuplov) 7); p. 112, 18 (obtw, corr. oltoL);
p. 127, 13-14 (... Bodv v i Quvii “Méyovrog ... Pr.; &v 16 ” guvi)
Myovtog); p. 145, 2 (&voypdoey, corr. (8) &vaypdoe, la stes-
sa correzione anche in Winter); p. 156, 26 (Zubp, corr. Zuv);
p. 227, 16 (... dpeybpevor adriic dmd ol Uypol Npiv émlelmovrog,
Pr.; dpeybpevor abriig, (#i motol), ypod. ... Klost.); p. 382,36
(... 00 &v eidel, corr. ol &v eldog); p. 420, 23 (xal yfiv &vuSpov
adT@V YAV ..., corr. xal (Thv) &wwdpov...); p. 443, 8 (padnTdy,
corr. padnuérwy), ecc. Inaccettabili mi sembrano invece alcune
altre correzioni: p. 18, 7 (dawpdLovowy, Pr.; deonilovowy, Klost. );
p. 32, 19 (¥7u wdv évdowmov gdaver, Pr.; étu (éml) tév dvdp.
Klost.); p. 25,13 (pewdvrwy w0V &ylwy, Pr.; pewbvioy tiv
&vdpwrwy, Klost.); p. 475, 17 sgg. Molto incerto rimango circa
la correzione proposta da Klost. a p. 8, 2: (cuwn@v) (ma, evi-
dentemente, intendendo cwwnév) in luogo di eimév di Pr.

A conclusione di questa nota vorrei segnalare ancora al-
cuni punti non completamente soddisfacenti del testo origenia-
no pubblicato da Preuschen e sfuggiti all’attenta analisi di Koet.
e, salvo due casi, anche di Klostermann.

p. 41, 2-6. La frase principale manca, grammati
di soggetto, come gia aveva notato We., che aveva proposto, in
una congettura non accolta da Pr., di leggere (6) BAénwv. Forse
si potrebbe correggere, alla linea 6: odx &\ho Tu(g) edpfioer ...

p. 228, 30 sg. ofov *** iy 7ol &lhopdvoy, g oo,
elvaw Ty altviov Lwfiv. Lintegrazione di Pr. & questa: ofov(el
&oxtv) Thv ol éhhopévoy (U8at)ég gnay ... dove & certamen-
te da respingere &px1yv, che va sostituito con (7elev)tiv, come
gid aveva supposto Klost., ma & da accettare la seconda parte
della correzione perché la lezione manoscritta (difesa da Klost.)
non & grammaticalmente cotretta, oltre che priva di senso.

p. 244, 19 moM@v molhé& mepl deol dmopmyopévwy ol
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Tig obotag adTol, thoTe Tivig pév elpnxévan xal alTov cupaTIic
QUoEwg AemTopepols wol 4 Twbg 88 e , %al
&g [corr. We.; &Mhovg, mss.,] Unép éxeiva odotoug mpeoBele
#et Suvépies ... E difficile comprendere per quali ragioni We. si
sia indotto a correggere l'esattissimo &Ahlovg in &\hng e perché
Pr. abbia introdotto con tanta convinzione questa correzione nel
testo. La citazione di Resp. 509 b (che ritorna anche altrove in
Origene: cfr. Contr. Cels. VI 64: II 135, 4-5) ci fa certi che
qui autore allude alla dottrina medioplatonica e poi soprat-
tutto neoplatonica della trascendenza di Dio sulla odoie. Accan-
to alle due dottrine filosofiche classiche della corporeita e incor-
poreita di Dio, Origene accenna anche a quest’altra teoria dinan-
zi alla quale egli rimase in atteggiamento incerto fino alla fine.
Occorre, quindi, ripristinare la lezione manoscritta e leggere
cosli: ... Twég 8¢ dowpdtou, xal &hhovg Unepéxewa. ovalag ..

p. 256, 5 sgg. i udv olv Zapapeitic altoupévn muelv S
16y Emamoptioewy adtiig olovel *** & Sk tév althoavrar olte
Yép elxev Solvon @ ‘Inool &Eiov adtod mépe. Pr. indica la la-
cuna ma non la sua estensione, limitandosi a riportare lintegra-
zione congetturale di We. ofovel (adth émotiodn) & whv
althoavta, che perd non si armonizza con il senso del con-
testo: la frase che segue infatti & la spiegazione di quanto do-
veva esser contenuto nella lacuna. Le parole: « ella infatti non
aveva da offrire a Gesti una bevanda degna di lui » lasciano in-
tendere che la Samaritana da una parte desiderava offrire da
bere a Gesti, ma aveva espresso la sua esitazione a farlo « a mo-
tivo di colui che gliel’aveva domandato ». Si potrebbe, quindi,
tentare di integrare in questo modo: ofovel (muely Solvar pév
#Bovheto dmnmbper) 8t Sl v alrhoavta. La continuazione della
frase infatti non soltanto da ragione dell’esitazione della Samari-
tana, ma aggiunge che questa intenzione buona (8p¢€ar) della
donna di dargli da bere era per Gestt motivo sufficiente per con-
cederle i suoi benefici.

Poche linee oltre, la frase lacunosa: ¥mpenev 18 ... &md g
Tapapeinifog & cosl integrata congetturalmente dall’editore:
(otie) Empemev (Tpoghv Aafeiv) @mé ... E evidente perd dal
senso del contesto che lintegrazione non coglie nel segno e che
occorrerebbe integrare press’a poco in questo modo: Empemev
150 ( Bpmpedivon) &mb

p. 258, 5-6 ol8t Toig &md TV HowTHTWY TeEQETAL, 0USE
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mogbtng Teop@dv N adth mdow &pxel. II parallelismo di que-
ste due frasi e soprattutto la ripresa del parallelismo piti avanti,
alle linee 9-10 (&AN’ 008k ) moudTng ... Ny el dppdler oo ..)
suggerisce di correggere 7olc in (&b )7olc.

p. 322, 20 sgg. Il testo & compromesso da una corruttela
(el &8y xal <& éxdorou Epya T olov eima ...) e da una la-
cuna (.6 Exwv TV &ydmny To0 deol * * *). Nel primo caso
Pr. crede di risolvere la difficolta con la correzione congetturale:
... pya olovel ma(paoratixd ), il cui significato rimane peraltro
alquanto sibillino. Meglio forse leggere: €in 88y xai té Exdotou
Epyo ofovel o padetéov) ... (per costruzioni di questo tipo, cfr.
pp- 186, 8; 188, 30). Per la lacuna Pr. suggerisce I'integrazione
(&% t@v évw Eotiv), che non & in sé e per sé improbabile, in
quanto la discussione del cap. precedente si svolge appunto sul
tema « essere dal mondo », « essere dall’alto ». In questo pas-
so perd Origene considera in particolare e raffronta le opere di
chi & del mondo e di chi & dall’alto, tenendo conto di quella che
si potrebbe chiamare la radice delle opere, cio¢ I'amore per Dio
e l'amore per il mondo. Quindi, l'integrazione piti probabile
(come del resto suggerisce anche la citazione di 1 Jo. 2, 15) &
questa: 8 Exwv Ty &ydmny Tob deol (odx &yamd Tdv xdopov),
la cui caduta & probabilmente da spiegare con la ripetizione del-
la frase nella linea successiva.

p. 470, 27 €l 8¢ 7@ dovdte to0 "Inool SoEdlovtog Tév dedy,
76 7€ ... (Col. 2, 15), xal w8 ... (Col. 1, 20). Preuschen non ac-
coglie la correzione &v 8¢ @ davére ... degli altri editori; ma
T'unico risultato da lui ottenuto & di rendere il periodo incom-
piuto tanto nella struttura quanto nel senso.

p. 476, 24 sgg. nal <hyxa T Gomep Eomwv petaBalelv dx
Bovkou ‘Imoot: Sobhou 8¢ fioav of padntal mpd Tob elvar Texvic,
6 8filov &x 700 ... (Jo. 13, 13), %al 700 ... (Jo. 13, 16), dva-
Yeypauprévo Tpd <00 ... (Jo. 13, 33) émotrioeig 8¢ el & Solhog
Tpbtepoy pedntig yivetan, elra texviov, elva &dehode XpioTol
%0l vidg o0 deob. Il periodo, cosi come lo riporta leditore, &
sintatticamente insostenibile, né basta a sanare alcunché la cor-
rezione di tomep in Gorepel proposta da We. L’integrazione pro-
posta da Klost.: xai wéye domep oty peraBaleiv (éx Texviov
00 'Ingod, elg &Belpdv, olitwg el padnthy petafoleiv) éx Sol-
hou ... & certamente risolutiva, ma non spiega paleograficamente
come si sia potuta produtre una lacuna cosi ampia e poi anti-
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cipa fuori luogo un elemento che formerd l'oggetto della di-

ussione impostata successi da Origene (se ciot il servo
possa trasformarsi in discepolo). Quindi, se ci si vuol muovere
nella direzione indicata da Klost., occorre per lo meno semplifi-
care in questo modo: ... domep Eomv pevafalelv (Ex Texviou
"Inod, obtwe oty peveBokeiv) éx Sobhov 'Ingod .., che per-
mette di pensare alla caduta di una linea intera, per omoiote-
leuto. Ma & piti probabile ancora che la corruttela risieda in
Gomep, e che di qui siano derivati vari tentativi di correzione
che hanno finito con lo spezzare in tanti tronconi quello che era
un periodo unico con la sua principale introdotta da émoToes.
Correggendo leggermente e cambiando l'interpunzione, si pud
forse leggere in questo modo: xai wéxe einep ErTwy peTaBalely
éx Sovhov "Inaod (Sothou 8¢ figav of padmral mpd wob elvan Texvio,
63 8Thov x 0D ..., %ol 70D ..., BvayeYpaLévoy Tpd Tol.., ), EmoTh-
oewg [88] el & Solhog ...

Queste, a titolo esemplificativo, alcune considerazioni sul
testo del Commento al vangelo di Giovanni di Origene, su cui
sard opportuno ritornare ancora perché il suo stato attuale &
ben lungi dall’esser soddisfacente ed esso costituisce veramente,
come giustamente osserva Klostermann (/. cit., p. 275), uno
dei testi greci pitt difficili *.

Eucenio CORSINI

4 Credo di far cosa utile riepilogando in un prospetto i passi via via di
scussi in questa nota, disponendoli secondo ordine delle pagine delledizione
di Preuschen ¢ aggiungendo Pindicazione dei libri e dei capitoli (i numeri tra
parentesi indicano i capitoli nella suddivisione della Patrologia graeca, 1z dove
non coincide con quella di Preuschen).
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Prospetto dei passi discussi

8, 2:I 4 (6) 209, 5 sgg. X 35 (20)
12, 4:17 (9) 211, 21 :X 37.(21)
18,97 I 25(13) 212, 6:X 37 (21)

20, 26:1 16 215, 3:X 38 (22)

21, 25-26:1 17 217, 19 :X 40 (24)

25, 13:1 20 (22) 224, 1 sgg. : X 44 (28)
30, 32:1 25 (24) 227, 16 :XI1I 2

32, 19:1 26 (24) 228, 17 :XIII 2
39,23:1 31 (34) 228, 30 sgg. : XIII 3

41, 2-6 :1 32 (36) 232, 5 :XII1 7

49, 14 :1 38 (42) 243, 7 :XIIT 18

66, 11 :1I 11 (6) 244, 19 sgg. :XII

68, 4 :11 12 (6) 256, 5 e XIII 32 (31)
73, 14 :1I 16 (10) 2751 2 (31)
76, 5:11 18 (12) 258, 56 XIII 33

77, 4 :11 20 (14) 259, 26-31 :XIII 34

77, 23 sgg. :1I 21 (15) 266, 28-31 :XIII 40
82,13 : IIgZS (20) 267, 30 :XIII 42

82, 28 :1I 25 (20) 271, 27 :XIII 45

82, 33 :1I 25 (20) 275, 13-14 :XIII 48 (46)
84, 4 :1I 26 (21) 277, 9 :XII1 50 (49)
84, 19 :1I 27 (22) 279, 4 :XIII 50 (49)
88, 34 :1I 31 (25) 279, 5 :XIII 50 (49)
90, 22 :1I 33 (27) 289, 20 :XIII 58 (57)
92, 34 sgg. :11 34 (28) 291, 8 :XIIT 59 (58)
102, 32:V 3 296, 11 sgg. : XIII 63
112, 18: VI 5 (2) 296, 18-19 : XIII 63 (64)
117, 11 : VI 8 (5) 296, 25-26 :XIII 63 (64)
120, 6 : VI 11 (7) 302, 28 :XIX 4 (1)

127, 13-14 : VI 18 (10)
127, 1420 VI 18 (10)
20

=8

0, 3 0 (15
145, 2 o4 36 (20)
145, 16 : VI 36 (20)
146, 4 : VI 37 (21)

154, 34 sg.: VI 45 (26)
156, 26 : VI 47 (27)
173, 30 sgg. :X 3

174, 1 sgg.:X 4 (3)
175, 89X 5 (4)

393 18 :XXVIII 4

19:X 25 (16) 394, 31 sgg. :XXVIII 5
203, 20-21 :X 30 (18) 396, 32-33 :XXVIII 6 (5)
205, 6:X 31 (18) 397, 26 sgg. :XXVIII 7 (6)
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398, 15-25 : XXVIII 7 (6)
398, 34-35 : XXVIII 8 (7)
399, 27-33 :XXVIII 9 (8)
416, 5 :XXVIII 21 (16)
420, 23 :XXVIII 24 (19)
436, 1 :XXXII 7 (6)
443, 8 : XXXII 10 (7)
443, 21-22 : XXXII 11 (7)
10: 2 (7)

72613 XXII 12 (7)
450 11-13 :XXXII 15 (9)
455, 32-33 :XXXII 18 (11)
461, 19 :XXXII 20 (13)

461

470,

472,

473, 12 s

474,
474,

476,
479,

33 :XXXII 20 (13)

27 :XXXII 25 (17)

28 = SXXXIT 27 (17)
XXII 28 (18)

20,30 XKXIL 29 (18)

33 :XXXII 29 (18)

24 sgg. : XXXII 30 (19)

17 :XXXII 32 (19)

9 sgg. : XXXII 32 (19)

. CXII




GREGOIRE LE GRAND A L’ECOLE DE JUVENAL

Le degré de culture profane de Grégoire le Grand et son
attitude a I'égard de cette culture ont donné lieu 2 bien des
controverses: on a vu en lui tantot un fin lettré, tantét un
contempteur de la culture'. Ce probléme est d’autant plus dé-
licat & résoudre que Grégoire posséde un haut degré d’origina-
lité et s’abstient, a 'ordinaire, de mentionner ses sources, sur-
tout ses sources profanes ’.

Jrai cru pouvoir montrer ailleurs que sa doctrine de la
reuerberatio — cette sorte de choc en retour qui frappe d’éblouis-
sement le contemplatif au moment ot il croyait apercevoir la
divinité — remonte 4 Philon d’Alexandrie i travers saint Au-
gustin ®. Dom Delforge a suggéré, de son coté, que Grégoire,

! Un état récent de la question et une riche bibliographie se trouvent
chez P. Riché, Education et culture dans VOccident barbare (VIeVIIIe sio-
cles), Paris 1962, pp. 187-200. Voir mes comptes rendus de cet ouvrage dans
Bibliothéque de IEcole des Chartes, t. CXX, 1962, pp. 213217 et Revue des
études anciennes, t. LXV, 1963, pp. 127-132. Voir aussi N. Scivoletto, I linmiti
dell’« Ars grammatica » in Gregorio Magno, dans Giornale italiano di filologia,
t. XVIL, 1964, pp. 210-238.

2 Selon Riché, op. cit., p. 189, ses seules citations explicites d’auteurs
profanes sont Epist. 1, 33, p. 47, 10: «Vt tibi aliquid saccularis auctoris
loquar: “Cum amicis omnia tractanda sunt, sed prius de ipsis” » (Séndque,
Epist. 111, 2, éd. Préchac, p. 8: «Tu uero omnia cum amico delibera, sed
de ipso prius »); Moralia in Iob IX, 11, P.L., t. LXXYV, 865 (sur le verset 9):
«Nequaquam sermo ueritatis uanas Hesiodi, Arati et Callimachi fabulas sequi-
tur, ut Arcturum nominans extremam stellarum septem caudam Vrsae suspi-
cetur ». Grégoire ne connait sirement ces trois auteurs grecs qui travers des
exégites de Job.

3 P. Courcelle, Les « Confessions » de s. Augustin dans la tradition lit-
téraire, antécédents et postérité, Patis 1963, p. 54 et n. 2. Aux textes allé-
gués, ajouter Moralia in lob IX, 48, P.L., t. LXXV, 884 D: «Moris quippe
est aquilac ut irreuerberata acie radios solis aspiciat; sed cum refectionis indi-
gentia urgetur, eamdem oculorum aciem, quam radiis solis infixerat, ad res-
pectum cadaueris inclinat... Sic uidelicet, sic antiqui patres fuerunt »; XVI,




GREGOIRE LE GRAND A L’ECOLE DE JUVENAL 171

pour décrire dans ses Dialogues la « vision » de saint Benoit,
s’est inspiré des images du « Songe de Scipion » sur I'dme*.
D’autre part, dom Weber a relevé chez Grégoire quelques
expressions proverbiales et de courtes sentences issues de Ci-

céron, Virgile ou Séneque

®. Peu de chose, au total.

Aux sources déja décelées, je voudrais ajouter ici un nom

nouveau: celui de Juvénal.

JuvENaL, Sat. VIII, 30, éd. La-
briolle, p. 103:

..Quis enim generosum dixerit

hunc qui

indignus genere et praeclaro No-

MINE tantum

insignis? Nanum cuiusdam Atlan-

ta VOCAMUS,

Aethiopem cycnum, prauam extor-

tamque puellam

canibus pigris SCABIE-

QUE uetusta

Europen;

GRrEGOIRE, Epist. ad Narsem 1, 6,
éd. P. Ewald et L. M. Hartmann,
dans MG.H., Epist., t. T, p. 8, 6:

Quod uero causac et NOMINIS
similitudinem faciendo per scripta
uestra clausulas declamationesque
formatis, certe, frater karissime,
SIMIAM LEONEM vOCAS, quod eo
modo uos agere conspicimus, quo
SCABIOSOS saepe catulos, PARDOS
uel TIGRES vocamus. Ego enim,
bone uir, quasi filios perdidi, quia
per terrenas curas recta opera amisi.

NOMEN erit PARDUS, TIGRIS, LEO,

38, P.L, t. LXXV, 1140 C
cordis_oculum; sed. ipsa Tuminis a
reducimus »; In Ezech. 1, 4, 2, P.L., t. LXXVI, 815 C: « Aquila ad sublimia
euolat et irreuerberatis oculis solis radiis intendit »; 11, 1, 17, P.L., t. LXXVI,
947 B: « Mortalitatis suae pondere reuerberatus ad ima relabitur et quibus-
dam poenae suae uinculis ligatus tenetur»; II, 2, 3, P.L., t. LXXVI, 950 B:
« Tentationis suae pondere reuerberatur ad semetipsam (anima), quatenus ten-
tatio aggraet, ne contemplatio inflet »; II, 5, 11, P.L,, t. LXXVI, 991 D:
«Conantes atque tendentes quiddam iam de inuisibili natura conspicere cu-
pimus, lassamur, reuerberamur, repellimur ».

4+ Th, Delforge, «Songe de Scipion» et vision de s. Benoit, dans Revue
Bénédictine, t. LXIX, 1959, p. 351-354. Je montre dans mon article La
vision cosmique de saint Benoit (dans Revue des études augustiniennes,
t. XIIT, 1967, pp. 97-117) que Grégoire a surtout en mémoire le commentaire
de Macrobe sur le Songe de Scipion, ainsi que la préface des Quaestiones na-
turales de Sénéque.

5 Qutre la citation de Séndque, ci-dessus, n. 2, cf. L. Weber, Hauptfragen
der Maralthealag:: Gregors des Grossen, Frelburg in der Schweiz 1947, p. 57,
n. 7, et 66, citant Grégoire, Epist. V, 37, 322, 12: «O tempora, o
mores » (Cicéron, Verr. 11, 4, 25, 56; Pro Dezamm XI 31); X1, 4, t. I1, p. 313,
24: « Auri sacua famis » (cf. Virgile, Aen. 111, 57).

Ajouter Grégoire, Epist. 111, 65, t. I, p. 226: « Fuerunt quidam ueteres
philosophorum qui in duobus corporibus wunam animam dicerent, non af-
fectu jungentes duos, sed unam in duobus animae substantiam partientes »
(Aristote, ap. Diogéne Laérce, Vitae, V, 1, 20, éd. Cobet (Didot), p. 115, 31:
*Epwndele Tt tom glhos, Eon* ple Guyd Bl ctuasw évouoion. Pseudo-

«Ad occidentem imus cum sublevatum in Deo
. o A 5
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siquid adhuc est

quod fremat in terris uiolentius;

ergo cauebis

et metues ne tu sic Creticus aut

Camerinus.
Sat. X, 190, p. 131: . Epist. ad Theoctistam 1, 5, p. 6, 42:
Sed quam continuis et quants " Ecce serenissimus domnus impe-
longa senectus  rator fieri sTMIAM LEONEM iussit.
plena malis! Deformem et taetrum  E¢ quidem pro iussione illius voca-
)L ow ante omnia uultum  rr 1go potest, fieri autem leo non
dissimilemque sui, deformem pro  potest. Vnde necesse est, ut omnes
3 cute pellem  cyulpas ac neglegentias meas non
pendentisque genas et talis aspice  mihi, sed suae pietati deputet, qui
TUgaS  yirtutis ministerium infirmo com-

quales, umbriferos ubi pandit Tha- micie.

braca saltus,

in uetula scalpit iam mater sim1a

bucca.

Dans une Lettre aujourd’hui perdue, le comte Narsés com-
plimentait Grégoire, en octobre 590, de son élévation au tréne
pontifical par 'empereur Maurice. Selon la phraséologie de
I’époque, il le saluait comme leonem, cest-a-dire 4 la fois com-
me un /ion et comme un second Léon le Grand. Grégoire, dans
sa réponse, déplore que cette charge le détourne de la vie con-
templative vers les soucis terrestres, et proteste humblement
que Narses I'a qualifié a tort leonem. A la méme date®,
dans sa Lettre 3 Theoctista, sceur de I'empereur Maurice, il se

Quintilien, Declamatio XV, 6: « Amicitia plurimorum corporum unus ani-
mus »; Minucius Felix, Octauius, 1, 3, éd, Beaujeu, Paris 1964, p. 1: «Cre-
dcres unam mentem in duobus esse diuisam »; Augustin, Conf. 1V, 6, 11, 29,

74: «Unam _fuisse animam _in duobus mrparxbu: »; Isidore de Séville,
Scnl II1, 28, 3, P.L, t. LXXXIII, 702 B: «Antiqui dixerunt de socictate
duorum, unam esse animan in duobus corporibus propter uim scilicet amoris »;
Pierre le Vénérable, Epist. 11, 22, P.L., t. CLXXXIX, 236 D: « Iuxta id quod
dictum a quodam legitur, non duobus corporibus duae, sed una utrique
corpori uideretur inesse anima »).

Grégoire, Epist. IX, 230, t. II, p. 226, 15: «Personam illius scio, sed
domum nescio» me rappelle Virgile, Aen. VIIT, 114: «Qui genus, unde
domo? »; cf. Paulin de Nole, Epist. ad Alypium XXIV, 4, CS.E.L., t. XXXIV,
1, p. 76, 1: «Specialiter autem a te peto, quoniam me inmerentem et inopi-
nantem magno tui amore complesti, ut pro hac historia temporum referas mihi
omnem tuac sanctitatis historiam, ut “qui genus, unde” sis “domo” (Aen.
VIII, 114) tanto uocatus a Domino... edisseras ».

6 Les éditeurs, p. 7, 19, supposent la Lettre I, 6 antérieure 3 I, 5. A mon
sens, ces deux Lettres ont été rédigées et expédides de pair.
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dit trop faible pour étre qualifié leonem et pour assumer di-
gnement la charge que lempereur lui met sur les épaules. Ici
et 1a il précise qu’il est en réalité non un lion, mais simia, c’est-a-
dire un singe ou une guenon. Cette bizarre déclaration ne
s'éclaire, 2 mon avis, que par référence littéraire aux Satires
de Juvénal.

Que signifie, d’abord, le singe par rapport au lion? Notre
premier mouvement serait de 'entendre au sens de « péle imi-
tateur » de Léon le Grand. Mais simia, au sens proverbial,
signifie normalement, dans I’Antiquité latine, un étre laid au
physique ou au moral . Dans le passage de la Satire X, Juvénal
Papplique 2 la laideur des vieillards ridés *. Dans la Satire VIII
il compare le faux noble aux étres de bas étage que 'on décore
par dérision de #oms pompeux (NOMINIS = NOMINE; VOCA-
MUs = vocamus): tel nain est appelé Atlas’; tel chien ga-
leux (SCABIOSOS saepe catulos® = canibus pigris SCABIEQUE
uetusta) est dénommé léopard, tigre, lion (LEONEM ... PARDOS
uel TIGRES = PARDUS, TIGRIS, LEO). Ce paralltle entre Gré-
goire et Juvénal me parait incontestable.

Fort des lecons de Juvénal, Grégoire montre donc plaisam-

7 A. Otto, Die §; und. ortli der Romer,
2¢ éd.,, Hildesheim 1962, p. 323 5. w: simia; M.C. Sutphen, A Collection of
Latin Proverbs, Baltimore 1902, p. 374, s. u.: simia.

& Fautil croire que Grégoire quinquagénaire se juge trop dgé ou trop
usé pour cette lourde charge? Cf. ses déclarations Epist. L1Ila, p. 357, 18:
«Multa quippe annorum iam curricula deuoluuntur, quod crebris uiscerum
doloribus crucior, horis momentisque omnibus fracta stomachi uirtute lassesco,
lentis quidem, sed tamen continuis febribus anhelo »; Hor. in euang. XXII,
1, P.L, t. LXXVI, 1174 C: «Fractus longa molestia stomachus diu me chari-
tati uestrae de lectionis cuangelicae expositione loqui prohibuit ». Je croirais
plus volontiers qu'il fait allusion, par humilité, 2 une insuffisance morale.
11 parait moins probable qu'il songe 3 une Fable sur le lion et le singe, comme
celle du fabuliste francais La Fontaine (X, 5).

9 La légende d’Atlas est fort bien connue de Grégoire, Epist. ad Leandrum,
V, 534, p. 356, 17 (2 propos de Job IX, 13): «De tanto uiro quis nesciat,
quod nequaquam uanas poetarum fabulas sequitur, ut mundi molem subuchi
Giganteo sudore suspicetur ».

19 Catulos désigne de petits chiens, et non de petits chats comme traduisait
E. Caspar, Geschichte des Papstums, t. 11, Berlin 1933, p, 377: «Der Kaiser
hatte in seinem den 1L
cinen zweiten Leo (d. Gr.) begriisst ». « Wahtlich », erwiderte Gregor dem
befreundeten comes, «da nennst Du einen Affen einen Lowen, wie wir bis-
weilen tun, wenn wir tiudige Karzen Pardel oder Tiger nennen. Licber Mann,
ich bin wie einer, der Sohne verloren hat, weil ich durch weltliche Sorgen der
guten Werke verlustig gegangen bin ».
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ment a Narseés que son compliment est pure déclamation (decla-
mationesque formatis). Loin de lagréer, il refuse ce faux titre
de lion qui avait fait I'objet des railleries de Juvénal. Au com-
pliment littéraire de Narsés il réplique de fagon littéraire. I1
montre par 12 qu'il a fort bien retenu, vers la cinquantaine, les
lecons du grammaticus "'. Car ce passage fournissait un exemple-
type d’antiphrase, comme nous le prouve Isidore de Séville .
Mais Grégoire ne dépend nullement de ce chapitre d’Isidore.
11 sait par cceur de larges morceaux de Juvénal. L’on ne devra
donc plus hésiter a dire qu'il posstde la culture littéraire profane
des Romains. il la dissimule a L'ordinaire, il sait aussi en
faire usage quand il veut, avec beaucoup d’humour. Moraliste
dans 'ame, il se met du c6té du satirique contre le déclama-
teur, et se rabaisse soi-méme par humilité, comme s’il était un
vilain personnage.
PrERRE COURCELLE

11 1] songe probablement au contexte du méme passage de Juvénal sur la
fausse noblesse, lorsqu'il éerit dans ses Dialogi 11, 23, éd. U. Moricca, Roma
1924, p. 114, 13, & propos de deux religieuses « nobiliori genere exortae » qui
traitaient un serviteur « incautis sacpe sermonibus »: « Solet nobilitas generis
parere ignobilitatem mentis ». Cette sententia tappelle celle de Juvénal, Sa
VIII, 20: «Nobilitas sola est atque unica uirtus »; cf. v. 24: « Prima mihi
debes animi bona» 31: «indignus genere »; 4345: « Vos humiles, inquis, ...
ast ego Cecropid

% Tsidore de Séville, Origines 1, 37, 24, &, Lindsay (sur lantiphrase):
«Hoc tropo et nani Athlantes (Juvénal, Sar. VIII, 32) et cacci uidentes et
anlgo Aethiopes argentei (Jérome, Epist. XL, 2) appellantur ».



LA DIVERSITE DES TYPES DE CHRISTIANISME
DANS L’EGLISE PRIMITIVE

Les trot: étapes décisives dans Uélimination des tendances
légalistes par le judéo-ch i

La maniére habituelle de présenter Ihistoire et la théologie
du christianisme primitif est beaucoup trop simpliste. Il n’y a
pas d’'un c6té le judéo-christianisme palestinien, de 'autre c6té
le pagano-christianisme paulinien. La théorie de I'Ecole dite de
Tubingue du 19° siecle a enfermé, sous linfluence de la phi-
losophie de Hegel, toute histoire dans le schéma thése-anti-
these-syntheése et I'a appliqué 2 Ihistoire des origines chrétien-
nes: judéochristianisme - paganochristianisme - réconciliation
des deux tendances dans le catholicisme. Bien que cette con-
ception ait été abandonnée en principe, elle continue a se faire
sentir dans les exposés de histoire de I'Eglise primitive.

En réalité, il y a, a Dintérieur méme de la communauté
palestinienne des tendances beaucoup plus diverses, et cette
diversité a donné lieu 2 des tensions et des tiraillements. Les
courants les plus originaux et les plus hardis, ceux-1a précisé-
ment qui représentent et développent le point de vue de Jésus
lui-méme 2 I’égard de la loi et du temple ont été éliminés
progressivement par le judéo-christianisme dominant des pre-
miers temps de Eglise. En se durcissant de plus en plus par
Pélimination de ces tendances les plus vitales du christianisme
naissant, le judéo-christianisme s’est, en fait, détaché de la source
qui a donné son impulsion a la propagation de I’évangile. Ainsi
précisément en se raidissant, en affirmant son autorité et en
triomphant sur toute opposition au cadre traditionnel, le judéo-
christianisme, paradoxalement, a fini par devenir une secte.

En méme temps, ce processus prouve que I'Eglise primi-
tive n’a pas été I'Eglise idéale et parfaitement unie («un seul
coeur et une seule 4me », Actes 4, 32) pour laquelle on la
fait passer géneralement. En réalité, I'unité de I'Eglise n’a pas
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existé au début, et les trois étapes décisives, témoins de Pintran-
sigeance judéo-chrétienne que nous étudierons, mettent en évi-
dence I’absence de solidarité au sein de la premitre commu-
nauté. Cette Eglise de Jérusalem qui d’une part a été le lieu
des premieres manifestations de cet élément d’unité qu’est le
Saint-Esprit, Actes chap. 2 ss., a été également le lieu de dis-
cussions tragiques. L’Eglise terrestre n’a jamais été une Eglise
parfaite.

Les trois étapes que nous distinguons sont: I’élimination
des « hellénistes » de Jérusalem, Actes 6-8; l’élimination de
Jacques fils de Zébédée et de Pierre, Actes 12; enfin l'arres-
tation de I'apétre Paul a Jérusalem, Actes 21, qui aboutit a
son martyre (1. Clément 5). Dans les trois cas, des chrétiens
ont été persécutés par les Juifs 2 cause de leur opposition au
temple ou 2 la loi. Dans les trois cas, les judéo-chrétiens non
seulement n’ont pas été atteints par la persécution, mais sem-
blent s’étre désolidarisés, pour ne pas dire plus, de leurs fréres.

Le livre des Actes tout en les minimisant, conformément a
sa tendance a réconcilier les points de vue opposés, a laissé sub-
sister les traces de ses sources qui nous permettent de deviner
la profondeur des divergences.

Ce triple manque de solidarité a son origine d’une part
dans le légalisme étroit du groupe judéo-chrétien représenté par
Jacques frére de Jésus, d’autre part dans la hardiesse de la
polémique du groupe d’Etienne et des autres hellénistes contre
le culte du temple et toute limitation locale du culte; dans
l'universalisme de Pierre, partagé sans doute par Jacques fils
de Zébédée (pas a confondre avec Jacques frére de Jésus);
enfin dans l'antilégalisme de Paul.

La diversité des tendances régnant dans la premiere com-
munauté chrétienne provient de la diversité des tendances ré-
gnant au sein du judaisme palestinien de la méme époque et lui
correspond exactement. De méme qu’il est faux de considérer le
judaisme palestinien comme une unité a coté du judaisme de la
diaspora, de méme il est faux d’opposer simplement le judéo-chris-
tianisme de la Palestine au pagano-christianisme de la dispersion.
En réalité, le judaisme palestinien de I’époque de Jésus ne com-
prend pas seulement les Pharisiens et les Sadducéens, comme
on I'a pensé trop souvent, mais des groupes non-conformistes,
plus ou moins ésotériques, dont on a soupgonné I’existence de-
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puis longtemps !, mais dont I'importance apparait beaucoup plus
grande depuis les découvertes de Qumran. De méme sur le
plan du christianisme primitif, la communauté jérusalémite, des
la premiere heure, a donc réuni des tendances et méme des
groupes fort divers.

Les divergences que nous constatons, par exemple, entre le
type synoptique et le type johannique de christianisme ont été
expliquées jusqu’a présent trop rapidement par le schéma courant
trop simpliste: judéochristianisme - paganochristianisme. Nous
avons réagi, dans tous nos travaux consacrés a I’évangile johan-
nique, contre cette manidre de voir. Nous avons insisté sur le
rapport entre la théologie johannique et la théologie du groupe
jérusalémite d’Etienne, en relevant certains points que toutes
les deux ont en commun avec la pensée de la secte de Qumran,
et nous avons rattaché a ce type de christianisme aussi I'Epitre
aux Hébreux.

Cependant la communauté primitive n’a pas seulement
réuni le groupe des douze et celui d’Etienne, mais a lintérieur
méme du groupe de douze il doit y avoir eu des divergences
assez profondes, comme le prouve ce qui est arrivé au moment
du martyre de Jacques, fils de Zébédée, et de larrestation de
Pierre.

Nous ne pouvons pas, dans le cadre de cet article, retracer
en détail les circonstances historiques dans lesquelles le groupe
des Hellénistes, ensuite Pierre, et enfin Paul ont été plus ou
moins abandonnés A leurs persécuteurs par les judéo-chrétiens
stricts. Nous espérons le faire dans un futur livre. Ici, nous
tenons 2 faire ressortir le mouvement général qui nous parait
propre a présenter Ihistoire des origines chrétiennes sous un
jour nouveau.

1. Il est admis, aujourd’hui par la grande majorité des
ctitiques que le groupe d’Etienne (les «hellénistes » de Palestine)
a été infiniment plus important que le livre des Actes ne le
fait croire lorsqu'il réduit son réle au « service de table » >. En
réalité, les sept sont le pendant des douze tout en leur étant

1O Cullmann. Le probléme littéraire et bistorique du roman pseudo-
clémentin. Etude sur le rapport entre le gnosticisme et le judéo-christianisme.
Paris 1930.

12
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subordonnés. Au moment de l'arrestation d’Etienne, les douze
ne s'étaient pas solidarisés avec lui et avaient, sans doute,
rejeté méme ses idées si audacieuses sur le vrai culte et le
temple de Jérusalem. Etienne et les siens n’allaient-ils pas jusqu’a
mettre la fabrication du veau d’or sur le méme plan que la
construction du temple de Jérusalem par le roi Salomon (Actes
7, 41-50)? Ne condamnaient-ls pas toute localisation de la
présence divine comme une infidélité 2 I'égard de la révé-
lation de Dieu 2 travers I'histoire du salut dont les grandes
étapes se placent en dehors méme de tout lieu «saint »*?
Le discours d’Etienne (Actes 7, 2-53), tout en ayant subi I'in-
fluence de la rédaction de Luc, laisse transparaitre encore assez
clairement la hardiesse de cette théologie inspirée en derniere
analyse par lattitude de Jésus lui-méme 2 I'égard du temple.

Mais surtout Luc a laissé subsister heureusement la notice
d’Actes 8, 1, qui nous apprend quapres le martyre d’Etienne,
ses partisans ont dd quitter Jérusalem alors que les douze pou-
vaient y rester. Cette courte notice est fort éloquente. Elle
prouve que les douze n’avaient pas été solidaires des membres
persécutés de leur communauté. La suite du livre des Actes
nous raconte comment les hellénistes ont alors préché I'évan-
gile en Samarie, ce pays semi-juif semi-paien qui, d’une autre
maniére il est vrai, rejetait lui aussi le culte du temple de Jéru-
salem *. Mais 2 ce propos encore, le manque de solidarité éclate:
les chefs de IEglise de Jérusalem sont méfiants 2 I'egard de la
mission accomplie par ces vaillants prédicateurs de I'évangile.
1ls envoient deux des leurs en Samarie pour contrdler leur oeuvre
et pour « légaliser » pour ainsi dire la conversion des Samari-
tains gagnés par la mission des hellénistes (Actes 8, 14 ss.).
De méme, par la suite, les émissaires des judéo-chrétiens s'intro-

duisent partout o, avant eux, les hellénistes ont travaillé *.

2 M. Simon. St. Stephen and the Hellenists in the primitive Church,
Londres, New York 1958.

3 B. Reicke. Glaube und Leben der Urgemeinde, Zurich 1957, p. 129 ss.

4 O, Cullmann. La Samaric et les origines de la mission chrétienne. Qui
sont les 8\hou de Jean 4, 38 (Annuaire de IEcole pratique des Hautes-
Etudes, Patis 1953).

5 Cest ainsi que Philippe arrive le premier dans les villes de la cote
jusqu'a Chsarée, Actes 8, 40; Pierre s'y rend ensuite, Actes 9, 32 ss. Plus
tard, les hellénistes dispersés préchent évangile 2 Antioche, Actes 11, 19
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Nous nous sommes efforcé de montrer ailleurs ¢ que I'injus-
tice faite par les judéo-chrétiens au groupe des hellenistes dont le
mérite pour la propagation du christianisme ne saurait été exa-
géré, a été relevée expressément dans I'évangile johannique
(chap. 4, 38%) dont lauteur défend d’ailleurs les mémes idées
qu’Etienne sur le culte « en esprit et en vérité », sur la vraie
adoration qui ne se fait ni sur le mont Garizim ni dans le temple
de Jérusalem. Le quatri¢me évangéliste doit avoir été proche de
ce groupe.

2. Au moment du martyre d’Etienne et des événements
qui s’ensuivirent, Pierre était encore présent dans la commu-
nauté de Jérusalem qu’il avait présidée pendant les premiers
jours. Mais déja Jacques, frére de Jésus, trés attaché au légalisme
le plus strict, semble avoir joué un réle de chef a c6té de Pierre.
Son autorité, due d’une part aux liens de parenté avec Jésus,
d’autre part 2 sa conversion, conséquence d’une apparition du
Ressuscité qu’il a vue (1 Cor. 15, 7), est un fait incontestable
bien que nous ne sachions pas exactement comment, d&s avant
larrestation de Pierre, elle s’est imposée d’abord i c6té de
celle de Pierre, et plus tard probablement contre elle. En tout
cas, nous savons que le point de vue de Pierre a été trés proche
de celui de Paul. Il a été partisan de I'universalisme de I’évangile
comme Paul, et théologiquement il semble avoir attribué le
méme réle que Paul a la mort du Christ. Nous croyons I'avoir
montré dans notre livre sur S. Pierre”.

Longtemps, on s’est mépris sur le rapport entre Pierre et
Paul. On les a considérés comme les deux antagonistes A cause
de lincident d’Antioche (Gal. 2, 11 ss.). En réalité, Paul
certifie dans cette circonstance a Pierre expressément qu'il a
comme lui une théologie universaliste. Ce qu’il Iui reproche,
c’est son inconséquence, sa faiblesse, la peur qu’il a des gens
venus « de la part de Jacques ».

Barnabas, Pémissaire de la communauté de Jérusalem, sy rend ensuite, Actes
1

5 «Diautres ont travaillé, Vous étes entrés dans leur travail ».

¢ La Samarie... (article cité plus haut, note 4),

7 S. Pierre. Disciple - Apotre - Martyr. Neuchitel, Paris, 1952, pp. 57 s5.;
voi aussi La Christologie du Nouveau Testament, Neuchitel, Paris, 1959,
p. 66 s5.
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Clest surtout la persécution d’Hérode Agrippa (Actes 12,
1 ss.) qui ne laisse plus aucun doute sur la divergence qui
séparait non point Pierre et Paul, mais Pierre et Jacques frére
de Jésus. La encore les historiens subissent beaucoup trop I'in-
fluence du schéma judéochristianisme - paganochristianisme.
Surtout la tendance ultérieure des judéo-chrétiens a accaparer
Pierre comme garant de leur étroitesse (voir les Pseudo-Clé-
mentines) a obscurci I'image réelle que nous devons nous faire
de sa personne et de sa prédication.

Jacques fils de Zébédée semble avoir partagé, a linterieur
du groupe des douze, les idées de Pierre. Il est frappant que
Luc, dans Actes 12, 2 soit tellement bref en ce qui concerne
le martyre de Jacques. Il n’y consacre que six mots! Il s’agit
pourtant du tout premier martyre de l'un des douze apotres.

La tendance de Luc 2 présenter les premiers chrétiens
comme parfaitement unis n'y est-elle pas, une fois de plus, pour
quelque chose dans la brieveté vraiment étonnante de cette no-
tice? Cette bridveté n’est-elle pas inspirée par le désir de passer
sous silence la divergence existant entre l'attitude de Jacques
fils de Zébédée et de Pierre d’une part et celle de Jacques frere
de Jésus et des autres apbtres d’autre part?

En effet, Jacques et Pierre seuls sont persécutés. Jacques
est mis & mort, et Pierre, aprés sa délivrance, doit quitter Jéru-
salem, et il abandonne la direction de la communauté a Jacques
frére de Jésus et aux autres apétres.

Si le livre de Actes laisse, a cet endroit, tant de questions
ouvertes °, c’est sans doute parce qu'il ne veut pas entrer trop
dans les détails de ces événements oti, une fois de plus, la soli-
darité A 'égard des persécuteurs n’a pas joué parmi les chrétiens.

3. Le conflit entre Paul et les représentants du judéo-chris-
tianisme étroit est connu. Toute l'activité missionaire de I'apotre
est remplie par la lutte qu’il a dii mener contre le sabotage
des émissaires de ce parti qui le suivaient partout et ne recu-
laient devant Iemploi d’aucune arme: contestation de son droit
a l'apostolat et calomnies personnelles. La encore, le livre des
Actes cherche & minimiser les faits qui pourtant permettent
de deviner qu’il y avait conflit. Mais dans ce cas nous pouvons

8 Voir aussi le fameux verset 17: «il se rendit dans un autre endroit ».
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étre plus affirmatifs. Car nous avons 2 notre disposition les
épitres de Paul lui-méme, et en les confrontant avec le livre des
Actes, nous pouvons constater 2 la fois la tendance mentionnée
de Luc et le gravité réelle du conflit. Cela nous permet de
tirer du récit des Actes sur l'arrestation et le proces de Paul
(Actes chap. 21 ss.) des renseignements historiques qui résis-
tent & Pexamen critique.

Il se confirmera ainsi que, pour la troisieme fois, la persé-
cution s’est abattue sur I'une des plus fortes personalités du
christianisme primitif sans que les dirigeants judéo-chrétiens dont
Pétroitesse, entre-temps, s'est affirmée de plus en plus, ne soient
intervenus en sa faveur.

On patle beaucoup du proces de Jésus. Les circonstances
du proces de Paul ont été étudiées beaucoup moins®. Afin de
comprendre ce qui s’est passé a Jérusalem lors du dernier
séjour de Paul dans cette ville, il faut partir de ce qu’il nous
dit lui-méme du but de ce séjour. Nous connaissons I'impor-
tance que la collecte pour la communauté de Jérusalem a eue
pour I'apétre depuis qu’au concile dit des apdtres il avait été
décidé que les deux missions, judéo-chrétienne et pagano-chré-
tienne, travailleraient chacune de son coté, mais qu’une collecte
2 organiser par les Eglises pagano-chrétiennes en faveur de la
communauté de Jérusalem formerait le lien entre les deux. Ce
n’était pas simplement une oeuvre charitable, mais un signe de
Vunité, le pendant de limpét que les Juifs de la Diaspora
devaient payer chaque année pour le temple de Jérusalem afin
d’affirmer ainsi I'unité de tous les Juifs.

Dans Rom. 15, 25 ss., Paul nous dit qu’il se rend a Jéru-
salem pour remettre le fruit de cette collecte a I'Eglise de cette
ville. Mais généralement on ne préte pas assez attention a la
crainte que l'apdtre exprime en méme temps a cet endroit:
crainte que la collecte ne puisse étre refusée par les dirigeants
de I'Eglise a4 Jérusalem. Il demande méme aux chrétiens de
Rome de prier pourque les Jérusalémites acceptent la collecte
qu’il va leur offrir, et cela en méme temps qu'il les exhorte a
prier pour sa délivrance des persécuteurs juifs qui sont a Jéru-
salem. Il compte donc, en principe, avec la possibilité que la
collecte ne soit pas acceptée. Etant donné son caractére de

9 Voir cependant M. Goguel. La naissance du christianisme, Pais 1946,
p. 530 ss.
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marque de ['unité, cela signifierait la rupture de I'Eglise de
Jérusalem avec Paul et son oeuvre missionnaire.

La collecte a-t-elle été acceptée par I'Eglise de Jérusalem?
Nous I'ignorons. Peut-étre I'apdtre a-t-il été arrété avant que
Daffaire piit étre discutée. Quoi qu’il en soit, les précautions
que prennent Paul et les siens en se rendant d’abord, a Césarée,
auprés de I« hélléniste » Philippe (Actes 21, 8) qui avait été
membre de la communauté primitive, ensuite, a Jérusalem, en-
core aupres d’un hélléniste, Mnason de Chypre (Actes 21, 16),
nous permettent de deviner combien la tension était grande.
L’acte prophétique accompli & Cesarée par Agabus se liant les
pieds et les mains avec la ceinture de Paul pour annoncer
Parrestation de P'apdtre a Jérusalem, pourrait avoir son fonde-
ment également dans la crainte que du c6té des judéo-chrétiens
de Jérusalem I'apdtre n’efit A espérer aucun secours. D’aprés
le livre des Actes (chap. 21, 18 ss.), ce serait Jacques lui-méme
qui aurait rendu Paul attentif & I'extréme méfiance, pour ne
pas dire L'hostilité ouverte, régnant dans la communauté (il est
question de « myriades de croyants zélateurs de la loi » v. 20)
4 son égard. Il lui conseille, afin de vaincre cette hostilité, de
faire un voeu de naziréen pour prouver son attachement a la
loi que les judéo-chrétiens lui reprochent de vouloir abolir. L’ac-
complissement de ce voeu exigeait que Paul se rendit au temple
pour la purification et les offrandes. Il fut reconnu par les juifs
d’Asie, et ce fut le signal pour une émeute générale contre
I’homme qui « répand partout un enseignement contre le peuple,
la loi et ce lieu (le temple) ». Le motif juridique de I'accusation
mentionnait I'introduction d’un incirconcis dans le temple par
Paul. Nous n’avons pas & examiner ici le bienfondé de cette
accusation qui a donné lieu a larrestation de Paul. En tous
cas, elle a déclenché toute I’action engagée contre lui.

On a deja émis Ihypothése que les adversaires judéo-
chrétiens, en faisant entrer Paul dans le temple, I'auraient attiré
dans un guet-apens. Quoi qu’il en soit, il est certain que les
chrétiens de Jérusalem, une fois de plus, n’ont absolument rien
fait pour venir en aide a leur frére arrété par les juifs, ce qui,
grace a leur fidélité absolue a I'égard de la loi et du temple,
leur efit été pourtant possible.

Sur les événements qui ont abouti directement au martyre
de Paul, nous n’avons qu’une seule source: la premicre épitre
de Clément, la méme qui nous renseigne aussi sur la mort de
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Pierre. Nous n’allons pas exposer ici, une fois de plus, les
arguments que nous avons développés dans notre livre sur
S. Pierre  pour prouver que, d’aprés ce témoignage précieux
et non équivoque, Paul et Pierre ont été tués par les Romains
2 la suite d’une jalousie entre fréres qui a régné parmi les chré-
tiens de Rome; non point jalousie, naturellement, entre Pierre
et Paul, mais jalousie d’un groupe judéo-chrétien contre les deux.
Cette jalousie qui certainement a été a Poeuvre déja au moment
de élimination de Pierre au profit de Jacques, frere de Jésus,
et au moment de l'arrestation de Paul a Jérusalem, a eu des
conséquences particuliement graves 2 Rome. Clément qui écrit
sa lettre de Rome aux chrétiens désunis de Corinthe pour les
exhorter 2 la paix leur rappelle que, toujours, la jalousie entre
fréres a entrainé les pires malheurs et la plupart du temps méme
la mort. Il leur cite d’abord des exemples de I’Ancien Testa-
ment depuis la jalousie de Cain contre Abel, et ensuite il fait
allusion a ce qui s’est passé de son temps, environ trente ans
auparavant, dans sa propre communauté. En effet, lorsqu’il
dit que Pierre est devenu victime d’une « injuste jalousie » et
que Paul « par Deffet de la jalousie, a montré le prix de la pa-
tience », il est plus que probable que cela se rapporte a des évé-
nements qui se sont déroulés a Rome, car précisément dans
Iépitre aux Philippiens que Paul écrit comme prisonnier, selon
Thypothese la plus vraisemblable, 2 Rome, il dit que certains y
« préchent le Christ dans un esprit d’envie et de discorde... ils
pensent rendre ainsi ma captivité plus pénible ». La discorde
entre chrétiens a favorisé 2 Rome l'intervention des Romains
contre le deux grands apdtres. Voila pourquoi Clément qui
rappelle ces souvenirs douloureux aux chrétiens de Corinthe
divisés par des dissensions, leur dit aux chap. 47: « votre folie...
vous crée A vous-mémes un péril ».

Dans le cas du martyre de Pierre et de Paul, il semble y
avoir eu plus que manque de solidarité. Tout porte a croire
que, en présence du danger de la persécution, il y a méme eu
dénonciation de chrétiens par des chrétiens ce qui est d’ailleurs
confirmé par d’autres textes (Tacite, Annales XV, 14; voir
aussi Matth. 24, 10).

Les événements antérieurs qui se sont passés & Jérusalem

10 Voir I'ouvrage cité plus haut.
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méme et que nous avons étudiés dans ce travail, au moment de
Parrestation de Pierre (Actes 12) et de celle de Paul (Actes
21), jettent une lumitre nouvelle aussi sur le passage de 1.
Clément 5. La jalousie dont Clément dit que Pietre et Paul ont
subi les conséquences, tout en se rapportant surtout 4 celle qui a
séparé les chrétiens de Rome, semble englober aussi celle de la
communauté de Jérusalem d’ou elle est sortie.

Ainsi toute I'histoire des origines chrétiennes est dominée
d’une part par les manifestations du Saint Esprit qui a inspiré
Pamour des premiers fideles et 'étonnante diffusion de I'évan-
gile, d’autre part par des discussions regrettables qui ont facilité
les persécutions des chrétiens par les juifs et les Romains.

Mais le triomphe du judéo-christianisme sur ceux qui defen-
daient I'évangile de Jésus: Etienne, Pierre, Paul, n’a été qu’appa-
rent. Comme si souvent dans histoire du christianisme, le bien
est sorti du mal. Chacune des trois étapes caractérisées par la
persécution d'un groupe de chrétiens par les juifs (ou les Ro-
mains) et par le manque de solidarité chrétienne qulelle révéle
marque en méme temps un grand progrés dans I'expansion du
christianisme. La persécution d’Etienne est & Torigine méme de
la mission chrétienne. Les « hellénistes » expulsés de Jérusalem
sont devenus les initiateurs de toute mission en se rendant en
Samarie (Actes 8, 4 ss. et Jean 4, 31 ss.), premier pays n’appar-
tenant pas 2 la communauté juive 2 qui I'évangile fut préché.
La persécution qui a chassé Pierre de Jérusalem a eu pour
conséquence son activité a4 Antioche et ailleurs. L’arrestation
de Paul 2 Jérusalem coincide avec le déplacement définitif du
centre de gravité de la chrétienté, de Jérusalem vers d’autres
centres.

Le judéo-christianisme, en éliminant I'une aprés l'autre tou-
tes les tendances libres du christianisme authentique, s'est &limi-
né en réalité lui-méme, par sa victoire apparente, loin des grands
courants du christianisme auxquels avenir appartiendra et qui
remontent aux groupes persécutés dont nous avons parlé. Par
Pisolement méme dans lequel il s’est retranché, le judéo-chris-
tianisme sera exposé a I'infiltration d’idées gnostiques que nous
trouvons dans les Pseudo-Clémentines. C'est qu’il ne sera plus
protégé par la résistance que le christianisme authentique oppo-
sera ailleurs au syncrétisme.

Oscar CULLMANN



LA TYPOLOGIE BIBLIQUE
DE GREGOIRE DE NYSSE

L’ceuvre de Grégoire de Nysse comporte des formes d’exé-
gese trés différentes. Ses traités sur la création du monde et
sur celle de ’homme relévent de I'exégese littérale et s’effor-
cent de montrer l'ordre suivi par le récit de la Genése. La pre-
mitre partie de la Vie de Moise releve de 'exégese haggadique
et cherche dans le législateur juif un modéle de la vertu. On
rencontre fréquemment chez lui un allégorisme moral inspiré
de Philon et d’Origéne, comme dans la seconde partie de la
Vie de Moise et le Commentaire sur le Cantique. Mais dans les
Sermons et partiellement dans d’autres traités, Grégoire est
un témoin de la typologie traditionnelle, qui fait partie de la
catéchese de I'Eglise. Il donne a cette typologie certains déve-
loppements propres. C'est ce que nous voudrions montrer,
en prenant deux exemples.

ok ok

Le Sermon Sur le baptéme du Christ contient une liste
remarquable de figures du baptéme. Ces figures sont introduites
par une importante déclaration de principe. « Je remarque que
la grice du baptéme non seulement a été annoncée par I'Evan-
gile aprés la Passion, mais qu’avant I'Incarnation du Seigneur,
DEcriture ancienne a préfiguré partout (mpoetimwoe) I'image
de notre régénération, n’en présentant par la forme de facon
manifeste, mais suggérant par des symboles (aiviypaot) la
philanthropie du Seigneur. Et comme I’agneau était annoncé
2 Pavance et la croix prophétisée a 'avance, ainsi le baptéme était
signifié en actions et en paroles (mpaxtudds xed hoyuédg) »
(XLVI, 588 B). Ce texte est remarquable par sa précision.
Il marque d’abord qu’avec la passion, le baptéme est un des
principaux lieux figuratifs. Et il est de fait que Grégoire nous
donne surtout des figures de ces deux réalités. Et en second
lieu il distingue clairement les TVmou qui sont les événements
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figuratifs, qui seuls nous intéressent ici, et les Aéyou, qui sont
les prophéties proprement dites.

Grégoire commence par un groupe de figures emprunté
3 la vie des patriarches. La premicre est la source que I'ange
fait jaillic dans le désert en faveur d’Agar. Origene rappelle
que Saint Paul a allégorisé Agar dans DEpitre aux Galates
(588 B). Le manque d’eau dans Poutre d’Agar montre que
«la Synagogue n’avait pas suffisance de vie, elle qui vivait
dans les figures (wdmov) de la fontaine éternelle » (588 C).
Quant 2 leau donnée par I'Ange, « vois en elle une figure
chargée de mystére (pwoTixds Timog): des Porigine par une eau
vive, qui n’existait pas auparavant, mais qui fut donnée par I'an-
ge, le salut a été promis 2 celui qui périssait » (588 C). le méme
symbolisme baptismal se trouve chez Grégoire d’Elvire (Tract.
3). La source commune doit étre Origéne %

Par ailleurs, « quand le serviteur &’Abraham fut envoyé
pour chercher une épouse 2 Isaac, il trouva Rébecca pres d’un
puits. Les noces, qui devaient produire la race du Christ, eurent
leur principe et leur premiére alliance prés de I'eau. Plus encore
Tsaac lui-méme, quand il dirigeait ses troupeaux, creusait partout
dans le désert des puits, que les étrangers cherchaient a com-
bler, en figure des impies de I'avenir qui chercheraient 2 em-
pécher et a obstruer la grice du baptéme en s'opposant 2 la
vérité. Mais les martyrs et les prétres en triomphent, en creu-
sant des puits, et le don du baptéme a inondé tout l'univers »
(588 D - 589 A). Les mariages des patriarches, les puits de la
Genése, sont déja un lieu du sens spirituel dans le judaisme,
comme en témoignent Philon et les textes de Qumran’ Le
Document de Damas voit dans les puits le symbole de la Loi.
Crest sans doute aussi le sens du puits de Jacob dans Jobh., 4, 6
Mais ces épisodes étaient susceptibles d’interprétations diverses.
Philon les avait interprétés de la sagesse (Somn., 1, 6; Ebr.,
112). Origéne avait longuement parlé des puits, y montrant le
sens caché des Ecritures (Hom. Gen., X, 2). Grégoire y voit
une figure du baptéme. 11 reste donc dans une ligne typologi-
que. Toutefois cette typologie des puits de la Genese ne faisait

1 Origtne (Ho. Gen., VIL, 5) voit aussi dans loutre d’Agar la Loi et
ses insuffisances. p
2 Voir A. Jaubert, «La symbolique du puits de Jacob », L'homme devant
Dieu (M@l de Lubac) I, Paris, 1963, pp. 63-73.
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pas partie de I'exégese baptismale la plus courante. Il y a sans
doute ici une influence d’Origéne, qui interpréte aussi les puits
comme symbole baptismal, en particulier le puits auprés duquel
Isaac rencontre Rébecca et les puits creusés par Isaac’.

Lhistoire de Jacob présente aussi des figures du baptéme.
La premitre est 2 nouveau celle du puits « pres duquel il ren-
contra Rachel, quand il venait pour I'épouser. Une pierre était
posée sur le puits, un grand nombre de bergers cherchaient a la
déplacer en unissant leurs forces pour s’y abreuver, ainsi que
leurs troupeaux. Jacob seul déplace la pierre et abreuve les
troupeaux de sa fiancée. La chose, je pense, est symbole
(atveypa) et ombre du futur. Qui est en effet la pierre placée
sur le puits, sinon le Christ lui-méme, dont Isaie a dit: Je
mettrai comme fondement 4 Sion une pierre précieuse, illustre,
€lue (Is., 28, 16), et Daniel: Une pierre a été taillée sans la
main de Phomme (Dan., 2, 34), c’est-d-dire le Christ est né
sans l'intervention de I'homme? De méme en effet que clest
une chose inouie et étonnante qu’une pierre détachée du rocher
sans tailleur de pierre et sans outils de carrier, ainsi c’est un
miracle transcendant (&réxewe) que de voir une naissance d’une
vierge » (XLVI, 589 A).

Le symbole de la pierre figure du Christ remonte au Nou-
veau Testament, en ce qui concerne Is., 28, 16*. Justin s’est
étendu fréquemment sur ce théme et mentionne Dan., 2, 34
(Dial., LXX, 1; LXXVI, 1). Mais Grégoire étend ce symbo-
lisme 2 notre passage. Il continue en passant a la figure du
puits: « La pierre posée sur ce puits était le Christ au sens
spirituel, qui cachait dans la profondeur et le mystere le bain
de la régénération, ayant besoin d’un long temps, comme d’une
longue corde, pour étre manifesté. Personne ne déplaga la pierre
sinon Israél, c’est-a-dire P'esprit qui voit Dieu®. Bien plus il
puise P'eau et abreuve les brebis de Rachel, c’est-a-dire qu’ayant
révélé le mystere caché, il donne leau vive au troupeau de
PEglise » (589 A-B). Ceci vient d’'Origene (Hom. Gen., X, 5).

3 Hom. Gen., X, 5 «Les serviteurs d’Isaac qui sont les Apétres, se sont
répandus sur toute la surface de la terre, Iis ont creusé des puits, baptisant
toutes les nations » (Hon. Gen., XII, 3).

4 Voir Sacramentum futuri, 210211,

s Etymologic traditionnelle, qui est déja chez Philon. Voir également
XLVI, 393 C.
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A cet épisode de Dhistoire de Jacob Grégoire en ajoute
un autre, celui des trois baguettes d’amandier, de peuplier et
de platane (Gen., 30, 37): « Crest & partir du moment ol les
trois baguettes furent placées pres de D'abreuvoir que Laban,
le polythéiste, devint pauvre et Jacob riche et possédant de
nombreux agneaux. Qu'on voie allégoriquement en Laban le
diable, en Jacob le Christ. En effet, apres le baptéme, le Christ
s'est emparé de tout le troupeau de Satan et lui-méme s'est
enrichi » (590 C). L'épisode était un lieu typologique tradi-
tionnel ¢, Mais Grégoire lui donne un sens baptismal. Par ail-
leurs le symbolisme trinitaire des trois baguettes rentre bien
dans sa manire.

Cet ensemble est unique dans la patristique. La symbo-
lique baptismale de ces épisodes ne fait pas partie en effet de
la catéchese commune du baptéme. On ne la trouve dans au-
cune catéchése mystagogique. L’intérét porté aux épisodes ou
il est question de puits releve de la tradition alexandrine de
Philon et d’Origéne. Mais les puits sont pour eux symboles de
attestation de leur interprétation baptismale. Origéne doit étre
ici le témoin d’une tradition catéchetique alexandrine. Clest
cette tradition que Grégoire regoit ici a travers lui et étend
peut-étre a des thémes nouveaux.

Ce mélange de tradition et de liberté reparait dans les fi-
gures du baptéme empruntées P’histoire de Moise. La dépo-
sition de lenfant Moise sur le Nil est une figure du baptéme:
« Le grand Moise, enfant beau et gracieux, étant tombé sous le
coup d’une décision cruelle du Pharaon, fut placé dans une
caisse. 11 fallait en effet figurativement (wvmxéde) que la Loi
soit dans une arche. I1 fut placé prés de I'eau. La Loi en effet
est voisine de la grace, ainsi que les purifications quotidiennes
des Hébreux qui un peu plus tard devaient étre rejetées dans
I’ombre par le baptéme parfait et admirable » (XLVI, 589 CD).
Je n’ai retrouvé que chez Origéne cette interprétation baptis-
male de Moise au bord du Nil".

6 Pour Justin (Dial., LXXXVI, 2), les baguettes figurent la croix. Pour
Trénée (Adv. haer, IV, 21, 3) les brebis tachetées sont les églises des Gentils.
Voir aussi Grégoire de Nysse, Contr. Apoll., XLV, 1125 A.

7 Hom. Ex., II, 4. On remarquera que dans la Vie de Moise Grégoire
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Par contre pour la traversée de la Mer Rouge, Grégoire
présente la typologie sacramentaire commune qui y voit une
figure du baptéme . Le théme revient plusieurs fois chez lui.
Dans le Sermon sur le baptéme du Christ, il écrit: « Comme
Paul I'a pensé, la traversée de la Mer Rouge par le peuple est
aussi une annonce de la bonne nouvelle du salut par 'eau.
Le peuple a passé et le roi d’Egypte a été submergé avec son
armée. Par ces actions, le mystere était prophétisé. En effet
maintenant aussi, quand le peuple vient 2 la régénération de
Teau, en fuyant IEgyptien, le péché funeste, lui-méme est dé-
livré et sauvé et le diable avec ses serviteurs, les esprits de
malice, est accablé de tristesse et anéanti, comprenant que le
salut des hommes est sa propre perte » (XLVI, 589 D - 592 A).
Ceci est l'expression de la typologie catéchétique pour qui
Pharaon est le démon, poursuivant le catéchumene jusquau
fond de la piscine baptismale et qui le voit alors lui échapper
(Voir aussi XLIV, 361 C - 364 A; 813 A-B) °.

Apres le cycle de Moise, nous rencontrons celui de Josué.
La traversée du Jourdain par Josué est figure du baptéme:
« Le peuple Juif n’est entré en possession de la terre promise
qu’aprés que, sous la conduite de Josué et sous son gouverne-
ment, il efit traversé le Jourdain. I est clair que Josué, dressant
les douze pierres dans le Jourdain préfigurait les douze apotres,
ministres du baptéme » (XLVI, 592 A). Grégoire a repris ce
théme ailleurs: « Imite Josué, fils de Nun. Porte I’Evangile,
comme lui Iarche. Laisse le désert, c’est-d-dire le péché. Tra-
verse le Jourdain. Toutes ces choses sont notre figure. Toutes
sont des préfigurations des réalités qui se manifestent mainte-
nant » (XLVI, 421 A). Nous avons ici une typologie baptis-
male antique, qui est un des aspects de la typologie du Jour-
dain . Elle avait été spécialement développée par Origene.
Plus particuli¢rement les douze pierres dressées dans le Jour-
dain sont une figure traditionnelle des douze apdtres ministres
du baptéme ".

donne de P'épisode une interprétation allégorique toute différente, qui le référe
2 la vie morale,

8 Bible et Liturgie, pp. 97-119.

9 On trouvera dans XLVI, 393 CD, une exégése allégorique, ob l'eau
figure Pagitation du péché.

10 Voir Sacramentum futuri, 233-246; Bible et Liturgie, 139144,

1 Voir Tertullien, Ado. Marc., 1V, 13.
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Avec la typologie d’Elie nous abordons un dernier do-
maine. Déa dans le Traité de la Virginité, traitant de la hag-
gada d’Elie, Grégoire remarquait que la vie de celui-ci peut
par ailleurs signifier quelque chose figurativement (8 atviypa-
<o¢) (XLVI, 349 B). De ces figures, une a un sens baptismal,
celle du sacrifice ’Elie (I Reg., 18, 22): « Ce sacrifice admi-
rable et qui surpasse toute intelligence, quest-l autre chose
quune prophétie en action (mpoxTunii wpopnveler) de la foi
au Pere, au Fils et au Saint-Esprit et de la rédemption »
(XLVI, 592 A). Grégoire rapporte alors les principaux traits
de épisode. Elie persécuté demande 2 ce qu'un jugement in-
tervienne entre ses persécuteurs et lui. Le sacrifice des prétres
de Baal ne présente aucun signe. Elie 4 son tour en prépare un.
11 fait verser trois fois de I'eau sur la victime. Le feu du ciel
descend et la consume.

Grégoire commente ainsi le passage: « Par I Elie prophé-
tisait a lavance le sacrement du baptéme (whv puoTaywyley
700 Bamrloperos) qui devait avoir lieu plus tard. Le feu descen-
dit sur Peau répandue trois fois, afin de démontrer que la olt
est Peau sacramentelle, la aussi est Esprit, vivifiant, ardent,
enflammé, qui consume les impies et illumine les fideles »
(XLVI, 592 D). Grégoire est revenu ailleurs sur cette figure:
« Le sacerdoce de Basile imite les énigmes (alviypare) du sa-
cerdoce d’Elie attirant le feu du ciel sur les tepovpylog par la tri-
ple invocation dans la parole de la foi » (XLVI, 805 C). Cette
figure est commune. On la trouve chez Sévérien de Gabala
(XXXI, 428 D), chez Ambroise (De Sacram., 11, 11). Elle
est mentionnée dans les prieres de consécration de I'eau bap-
tismale dans plusieurs liturgies orientales “.

Au cycle d’Elie, on peut rattacher celui d’Elisée. Il com-
porte plusieurs figures baptismales, selon la tradition. Grégoire
n'en retient qu'une, le bain de Naaman dans le Jourdain: « A
son tour Elisée, disciple d’Elie, quand Naaman le Syrien, ma-
lade de la Iepre, vint vers lui en suppliant, le lava dans le
Jourdain et le purifia de sa maladie, suggerant a 'avance claire-
ment Davenir et par I'usage général de I'eau et par limmersion
méme dans le fleuve. En effet, seul entre les fleuves, le Jour-

12 Voir Bible et Liturgie, pp. 144-147; P. Lundberg, La typologie baptis-
wmale dans VEglise ancienne, pp. 29-33.
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dain a requ les prémices de la sanctification et de la consécra-
tion et A partir de sa propre région, comme d’une source, il a
répandu dans le monde entier la grice du baptéme » (XLVI,
592 D. Voir XLIV, 228 A). Ici encore nous sommes en pré-
sence d’une figure traditionnelle du baptéme *.

Cet ensemble appelle quelques remarques. Nous y ren-
controns des figures du baptéme qui font partie de la caté-
chése commune, comme la traversée de la Mer Rouge et le
miracle d’Elie. Mais il est remarquable que certaines figures
traditionnelles sont absentes, comme le déluge ou la hache
d’Elisée dans le Jourdain. Le trait le plus frappant est que la
plupart des figures mentionnées se rattachent a Origéne, soit
quil en soit I'auteur, comme pour les puits des patriarches ou
Moise au bord du Nil, soit qu’elles lui soient spécialement cheres
comme la traversée du Jourdain par Josué ou le bain de Naaman
dans le Jourdain. L’intérét de cette constatation est qu’elle mon-
tre que non seulement Grégoire dépend d’Origene dans son al-
légorisme spirituel, comme il le dit dans son introduction aux
Homélies sur le Cantique, mais qu’il se rattache aussi par lui
4 la tradition alexandrine dans sa typologie baptismale.

ok ok

Nous allons arriver 4 une constatation analogue en pre-
nant un autre exemple non dans la typologie sacramentaire, mais
dans la typologie christologique. Plusieurs personnages sont
présentés par Grégoire comme figure du Christ. Cest le cas
d’Isaac (XLVI, 601 CD), de Josué (XLIV, 372 A), de Sa-
lomon (XLIV, 808 A-B), d’Elie (XLV, 1177 C-D). Deux
personnages tiennent toutefois sous cet aspect une particuliere
importance dans son ceuvre, celui de Moise et celui de David.
Jrai étudié la typologie grégorienne de Moise dans mon intro-
duction 2 la Vie de Moise (pp. X-XVIII). Je n’y reviendrai
donc pas ici. Par contre Grégoire présente de trés curieuses
interprétations typologiques de David, qui n’ont pas été re-
levées jusqu’ici. C’est a elles que je m’intéresserai.

Le cycle de David n'est pas trés représenté a date an-
cienne. Grégoire voit en David une figure du Christ. Il pré-
sente dans son Traité sur les titres des Psaumes, deux passages

B Voir Bible et Liturgie, pp. 151-155.
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curieux o, & 'occasion d’allusions qui se trouvent dans les
épigraphes des Psaumes 111 et LVIIL, il développe la typolo-
gie de deux épisodes du Livre des Rois % Le premier est I'histoi-
re d’Absalon suspendu par sa chevelure 2 un arbre et percé de
trois fleches: « La signification spirituelle de I'épisode est bien
claire. Quel est ce bois auquel la chevelure du péché a été
clouée — ce que I'apbtre nomme chirographe de nos péchés,
quand il dit qu’il I'a fait disparaitre en le clouant 2 la croix
(Col., 2, 14), cest-a-dire au bois? Et quelles sont les trois
fleches, qui percent au milieu le cceur de 'ennemi et qui causent
la mort du dernier ennemi? Pour que le sens de ces fleches
nous soit connu, nous nous tournerons vers la prophétie d’Isaie
qui fait dire au Seigneur: Il m’a établi comme une fleche élue
et il m’a placé dans un carquois (Is., 49, 2) » (XLIV, 546 C-D).

La typologie d’Absalon, figure du démon cloué 2 la croix
et percé par les trois fleches est dans la ligne d’'Origéne. Com-
mentant le méme Psaume, celui-ci, apres avoir montré en David
la figure du Christ, écrit: « Certains disent qu’Absalon est le
diable. Méliton D'Asiate dit qu’il est la figure du diable se
dressant contre la royauté du Christ, mais il ne s'étend pas
davantage » (XII, 1117 D - 1120 A). Nous avons donc 1a une
antique typologie, comparable 2 celle Jd’Hippolyte montrant en
Goliath la figure du diable. Grégoire continue: « Donc cette
fleche est la parole vivante du Seigneur, plus aigiie que toute
épée 2 deux tranchants (Hébr., 4, 12). Or la parole est
le Christ: par ce titre nous apprenons a connaitre celui qui
oint, celui qui est oint et celui qui est Ponction. Si l'un de
ceux-ci manque, le nom du Christ s’évanouit. Ce nom donc,
quand il est placé dans notre carquois, Clest-a-dire lorsque par
Ia foi il vient dans ’ame (car I'Ame est le carquois de la pa-
role), devient alors destructeur de celui qui nous poursuit et
qui est anéanti sur le bois » (548 A).

Ici Cest la typologie de la fleche et du glaive qui apparais-
sent. Ce sont aussi des figures traditionnelles du Christ. On
retrouve ailleurs le symbole de la fléche dans Grégoire (XLIV,
852 A-B). Il s'appuie sur le méme texte d'Issie. De méme
Pimage de Pépée vient aussi d'Isdie (49, 2). Elle a été reprise

14 «David préfigure (mpovumol) symboliquement notre salut» (XLIV,
560 D).
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par UEpitre aux Hébreux. Ce qui apparait comme grégorien
ici, c’est de retrouver ces figures dans I'épisode d’Absalon: On
ne trouve pas avant lui de commentaire de I'épisode en ce sens.
Mais il peut s’étre trouvé dans les écrits perdus d’Hippolyte ou
d'Origene. Par ailleurs 'accent mis sur les trois fléches rap-
pelle les trois baguettes de Jacob et marque une préoccupation
trinitaire postérieure a4 Nicée. De méme l'interprétation trini-
taire du vocabulaire de I'onction est grégorienne.

Nous rencontrons une typologie parallele pour le Psaume
LVIIL. Elle présente un ensemble remarquable. Le texte ici
vaut d’étre traduit: « La signification (8évor) des symboles
(adviypdrwy) est parfaitement claire, ainsi que le sens de la
suite (é&xohoudic.) de Ihistoire. Par David, cest celui qui est
issu de David qui est signifié: loint (xpwdelc) désigne le
Christ. La cithare est instrument humain; le chant qu’elle pro-
duit, la parole qui nous est manifestée par celui qui sest fait
chair *, dont P'ceuvre est de détruire l'agitation des démons,
afin qu’ils ne soient plus les dieux des nations. Mais ce roi qui
a les démons en lui, lorsque les esprits cedent au chant de celui
qui a accordé Pinstrument pour cela, frappe celui-ci avec sa
lance (la lance est un bois armé d’un fer), mais a sa place c’est
la muraille qui regoit la lance. Par muraille nous entendons la
demeure terrestre, c’est-d-dire le corps, dans lequel nous voyons
le bois et le fer de la croix. Mais David, l'oint et le roi,
échappe 2 la passion. La divinité en effet n’est pas concernée
par la croix et les clous ».

« Ne nous étonnons pas d’entendre parler ensuite de Mel-
chol, la fille de Saiil, mariée a David. Nous savons en effet que
Dieu n’a pas fait la mort, mais que le Pére de la mort est le
roi du péché, qui sest privé de la vie. Clest par la jalousie
du diable que la mort est venue (Sap., 2, 24). La mort a régné
&’Adam 2 la Loi (Rom., 5, 14). Mais I'apétre ne veut plus
qu’elle régne dans notre corps mortel (Roz., 6, 12). Celui qui a
fait pour tous l'expérience de la mort vient dans la maison de la
fille de celui qui figure Saiil et non son nom est Melchol. Ce nom
signifie royauté, parce jusqu’alors le péché régne sur la nature.
Une fois 13, lui-méme sort par la fenétre. Or la fenétre signifie

15 Voir Clement, Protrep., I, 5, 3; Hilaire, Tract. Psalm., Prol,, P.L. IX,
237 BC.

13
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le retour & la lumidre de celui qui s’est manifesté & ceux qui
sont assis dans les téndbres et 2 I'ombre de la mort. On voit
sur le lit son cénotaphe. L’ange ne dit-il pas 4 ceux qui cher-
chaient le Seigneur dans le sépulcre: Pourquoi cherchez-vous
un vivant parmi les morts? Il n’est pas ici, il est ressuscité (Lc.,
24, 5). Voici le lieu ot il était déposé (Mc., 16, 6). Ceux qui
cherchaient le Seigneur virent le sépulcre ot il était enseveli vide
du corps qu'ils cherchaient. Seuls s’y trouvaient les vétements
funéraires. Nous voyons donc que le cénotaphe sur le lit de
David désigne la résurrection du Seigneur du sépulcre, par
laquelle le vrai éloignement (&rovpomiopbs) de la mort est
opéré ».

« La muraille transpercée, ot nous voyons le corps, n’ayant
pas de sang, pour que ne soit pas passé sous silence la plus im-
portante des choses qui ont un sens mystérieux, je veux dire le
sang, celui-ci se trouve dans le cénotaphe. Seul en effet dans
les viscéres le foie est source et officine du sang. Sans Il il
est impossible d’en constituer la substance. Si donc le sang
vient du foie et que le foie est dans le cénotaphe, le sang lui
non plus ne manque pas 4 Lexpulsion de la mort de la nature
humaine. L'espéce de I'animal 2 qui on a pris le foie est citée
dans les sacrifices de propitiation pour les péchés. Et ce n’est
pas tout, mais clest également de cette espece qu'on fait usage
pour la Pique; et Moise dit qu'il faut que cet animal soit fait
propitiation pour le péché du peuple d’une double manire:
deux boucs étant tirés au sort, I'un est sacrifié 2 Dieu, l'autre
est chassé dans le désert pour le péché. A cause de toutes ces
choses, c’est de cet animal que le foie a été choisi pour désigner
le sang, par lequel I'éloignement de la mort loin de ceux qui
étalient mortellement malades a été opéré, par la résurrection des
morts de Notre Seigneur, que signifie le cénotaphe » (XLIV,
601 A - 604 B).

Ici nous sommes en pleine symbolique typologique. On
remarquera les &léments de base: David figure du Christ est un
élément traditionnel; ra cithare pour désigner la nature humaine
du Christ rappelle Clément d’Alexandrie (Protr., I, 5, 3); la
lance, fer et bois, est la Croix; la sortie de chez Melchol est
la sortie des enfers; le cénotaphe suggére toute une théologie
du tombeau vide; le symbolisme du foie releve de la physiologie
(XLIV, 245 B); celui du bouc renvoie aux rituels des sacri-
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fices (Num., 7, 16; Ex., 12, 5; Lev. 16,15) tout ceci est a
la fois compliqué dans la forme et solide dans le fonds.
Mais le trait le plus caractéristique est le dédoublement
de David, figure de la divinité, et de la muraille, figure de
Phumanité. Or nous avons un cas analogue chez Grégoire a
propos du sacrifice d’Isaac: « Le Pére n’épargnant pas Isaac,
son fils bien-aimé (Ro., 8, 32) et le Fils unique devenant
offrande et victime et le chevreau immolé 2 sa place nous mon-
trent dans cette histoire la figure (uvotpiov) de la vraie reli-
gion. Le chevreau est suspendu au bois, accroché par les cornes,
le fils unique porte sur lui le bois de I’holocauste. Tu le vois,
celui qui porte I'univers par la parole et la puissance, c’est le
méme aussi qui porte le fardeau de nos bois et qui est suspendu
au bois, portant comme Dieu et porté comme agneau, 'Esprit-
Saint ayant séparé figurativement (7umx@c) le grand mystére
entre les deux, le fils unique et I'agneau qui apparait a ses
cbtés, afin que dans I'agneau soit manifesté le mystere de la
mort et dans I'unique la vie qui n’est pas interrompue par la
mort » (XLVI, 601 C-D).

Les éléments de cette typologie d’Isaac remontent au Nou-
veau Testament (Hébr., 11, 19). Elle avait déja été élaborée
avec Méliton (Otto, IX, 416-417) et Irénée (Adv. haer., 1V,
5, 4). Mais le trait caractéristique de cette typologie est le
contraste entre Isaac qui représente la divinité immortelle et
le chevreau qui représente ’humanité mortelle. Or ce traite se
trouve pour la premicre fois chez Origene (Hom. Gen., VIII,
9) . L’analogie avec le dédoublement de David, figure de la
divinité immortelle, et de la muraille, figure de la nature mor-
telle est évidente. Nous sommes donc en droit de penser qu’ici
également Grégoire dépend d’Origéne. Nous n’avons que des
fragments des commentaires que celui-ci avait écrit sur les
Psaumes et sur les Livres des Rois. Il n’est donc pas étonnant
que la typologie en question ne se retrouve pas chez lui .

Mais il y a une autre remarque a faire. Nous avons noté
2 propos de I'épisode d’Absalon qu’Origéne, qui en connait la

16 Voir F. Nicolasch, Das Lamm als Christussymbol in den Schriften der
Vitern, Vienne, 1963, pp. 41:46.

7 Théodoret présente la comparaison du cénotaphe de I Reg, 19, 16 et
du mmbcau vide dans son prologue du commentaire sur Ps. 58 (P.G., 80,
1303 B). Origene doit étre la sotrce commune.
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symbolique christologique, renvoyait 2 Méliton. A propos de la
symbolique d’Isaac, nous étions également renvoyés a Méliton.
Dans les deux cas, il s'agit d’une typologie de la Passion. I
semble donc que nous soyons ici en présence d’une filiére typo-
logique, dont Méliton parait le plus ancien représentant, qui,
de Méliton a passé d’une part 2 Irénée ™ et 2 Hippolyte ”, d'une
autre 4 Origéne ®, d’une troisi¢me 4 Tertullien® et qui se rat-
tache au mystére pascal, comme ce que nous avions vu d’abord
se rattachait au mystére baptismal. Cette filiere n’est pas carac-
téristique d’Origéne, qui insiste davantage sur 'allégorie morale
et sur l'anagogie mystique. Mais il en est un témoin. Et il I'a
étendue a des épisodes nouveaux. C’est ce que nous avons
constaté pour les figures du baptéme. C'est aussi ce qui nous
apparait pour I'épisode de David et de Saiil. La remarque que
ceci nous améne a faire en conclusion est que, méme 1a ot il
présente une typologie sacramentelle ou christologique, c’est
souvent 2 travers Origéne que Grégoire en est I'héritier.

JeaN DANIELOU

18 Vour A. Benoit, Saint Irénée, Introduction & Vétude de sa théologie,
pp. 1718 et CR., RSR 49 (1961) pp. 581-584.

1 Voir P, Nautin, Le dossier d’Hippolyte et de Méliton, Paris, 1953.

 Voir J. Danielou, « Figure et événement chez Méliton », dans Neotesta-
mentica et Patristica (Freundesgabe Oscar Cullmann), pp. 290-292.

2 Voir RS R, 49 (1961), p. 594.



SUR UN TITRE DE SATAN CHEZ TERTULLIEN :
DIABOLVS INTERPOLATOR

Comme celle de ses prédécesseurs les apologistes grecs du
second siecle, la démonologie de Tertullien trouve son unité
dans la conception néo-testamentaire de Satan « pere du men-
songe ». Tertullien fait par trois fois référence précise a ce
verset johannique'; en particulier 2 travers la formule com-
posite qui donne au diable le titre de « menteur des Lorigine ».
On la retrouve, 4 deux ans d’intervalle environ, dans le traité
Sur la couronne et le Contre Praxéas®. « Rival de Dieu » et
« Dieu de ce monde », le diable « a rempli en effet tout le sie-
cle du mensonge de sa divinité » °. Les formes de cette action
mensongére sont analysées par Tertullien aussi bien dans le
coeur humain que dans l'usage souvent perverti que ’homme
a fait de la Création, et sous les diverses especes de lidolatrie
et du paganisme. C’est pourquoi 'on a pu, avec la juste inten-
tion de mettre en valeur chez Tertullien cette sorte de « phé-

1 Tob. 844. Trois allusions au verset chez Tertullien — du moins 2 se
fier a lindex biblique du Corpus Christianorum, 3 Iédition duquel, sauf excep-
tion explicite, nous emprunterons les citations de Tertullien —: an. 16,7; cor.

78; Prax. 13. Sur limportance de cette référence johannique chez les apolo-
gistes grecs du IId. siecle: Heintich Wey, Die Funktionen der bosen Geister
bei den griechi I des zweiten nach Christus, Diss.
de Ziirich, Wintetthur 1957, p. 177.

2 Cor. 788: «diabolus... a primordio mendax », et comm. de notre éd.,
Pais 1966, p. 102. Prax. 1,3: «Sed enim ipse potius a primordio mendax est ».
La formule est un raccourci du verset johannique, ot le diable est dit, en fait,
« homicide des Torigine » avant d’étre appelé « pere du mensonge »: cf. Vulg.
Tob. 844: «Vos ex patre diabolo estis... ille homicida erat ab initio... cum
loquitur mendacium, ex propriis loquitur, quia mendax est et pater eius ». La
variante de la Vetus latina (cf. t. 3, p. 431 Sabatier) est pour nous négligeable.

3 Le titre de «Dei aemulus» est fréquent chez Tertullien (cf. réf. C.C.
¢ 11, p. 1513): il correspond a la notion de « 89vaqug Gviidea » chez Athéna-
gore. La définition globale de P'action satanique que nous citons est celle de
Tads. Marc. 5,179: «diabolus quem... deum acui huius agnoscemus. Tta enim
totum sacculum mendacio diuinitatis impleuit », que rappelle justement A.
&'Ales, La théologie de Tertullien, Paris 1905, p. 158.
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noménologie » de I'action concréte de Satan, organiser sa dé-
monologie autour de deux pdles: I'action du démon dans la
cité paienne, et la lutte contre Satan dans la cité chrétienne *.

En mettant ainsi I'accent sur le caractere inductif et prati-
que de la démarche de Tertullien, on souligne avec bonheur une
différence de point de vue par laquelle son attitude se distingue
de celle de ses prédécesseurs grecs. Des I’Apologeticum appa-
rait ce sens des réalités concrétes, des expériences de la vie
quotidienne, individuelle et collective, qui est la marque d’'un
esprit romain: celui d’'un homme qui a écrit le célebre « Seneca
saepe noster »°. Mais une telle attention, constamment renou-
velée a travers les traités, a la diversité des faits et des activités
humaines, ne doit pas amener a sous-estimer le constant effort
théologique poursuivi par Tertullien en vue de ressaisir I'unité
ontologique de I'action démoniaque: la nature du trouble pro-
fond qu'elle introduit dans la Création et dans son économie di-
vine ¢, Cet effort d’unité se traduit, chez un écrivain qui a le
gotit et le sens de la formule, par un certain nombre de titres
de Satan, que I'on voir revenir a plusieurs reprises au long de
Pceuvre. Tels sont en particulier ces noms d’agent dont on sait
plus généralement le développement notable dans la langue de
Tertullien”. I en est un qui, plus quaemulus ou adulterator,

4 Ce sont les titres des deux parties de Iérude que consacre 3 la démo-
nologie de Tertullien J. Daniélou, art. Démon, 11, Dans la littérature ecclé-
siastique jusqu’a Origene, 4, Démon, baptéme ct martyre chez Tertullien, dans
D. Spi., t. 111, fasc. XVIILXIX, Paris 1964, c. 174182, Exposé plus court,
mais peut-étre micux équilibré dans le sens dune synthése plus théorique,
dans A. d’Als, op. cit., pp. 157-162.

5 Tert. an. 20,1. Cette sympathie de Tertullien pour Séndque ne seexplique
pas seulement pour des motifs apologétiques. Elle a sans doute aussi des raisons
esthétiques, comme nous essayerons bientdt de le montrer dans une autre
étude. Elle procéde enfin, et cela nous importe davantage ici, d'une affinité
deesprit dans les démarches mémes de la réflexion, qui s'éléve inductivement
de T'observation du concret aux idées. Les apologistes grecs (cf. H. Wey, passim)
éraient plus spéculatifs.

Par une sorte de mimétisme qui a procédé naturellement d'une connais-
sance approfondie des textes de Tertullien, A. d’Als, 0p. cit., p. 158, présente,
lui aussi, une série de paronymes qui cernent par diverses images cctte action
démoniaque. On y lit en effct: imposture, caricature, masque, contrefagon,
dénaturer, copier. Les apologistes grecs ont analysé également la « Vertiuschung
gottlicher’ Macht » par Satan, mais surtout dans le domaine particulier de la
magie t de I théurge cf. . ex I teminclogie de Tatien (H. Wey, p. 193):

arti illusions,
o i v par Joseph Schmidt, Commentatio de nominum uerba-
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attire Dattention du lecteur par sa rareté. Tertullien est en effet
le premier écrivain latin qui, dans Détat actuel de nos connais-
sances, ait usé du nom d’agent interpolator, en consacrant a
Satan cinq des six emplois du mot que nous lisons dans son
ceuvre®. Ce titre singulier n'a peut-étre pas assez retenu jus-
qu'ici Pattention de ceux qui se sont intéressés a la théologie
ou 4 la langue théologique de Tertullien. On y a vu implicite-
ment une sorte de synonyme oratoire d’aemulus, sans prendre
suffisamment garde 2 la richesse complexe du développement
sémantique dont le mot reste prégnant. S'il n’est pas attesté
avant Tertullien, nous avons en effet la possibilité de suivre de
pres le développement des autres représentants de cette famille
— interpolus, interpolis, interpolare — A travers des textes
plus anciens, dont les premiers appartiennent aux ceuvres de
Plaute. Un élargissement analogue est requis 2 lintérieur de
Peeuvre de Tertullien, ot sont attestés plusieurs emplois d’ir-
terpolare et un d’interpolatio. Cette double enquéte, horizon-
tale et verticale, intéricure et extérieure 2 l'ceuvre, doit nous
permettre de mieux déterminer la nuance exacte dun titre de
Satan dont il semble que nous n’ayons aucun équivalent
exact dans la langue des apologistes grecs °. Elle nous permettra
de déterminer dans quelle mesure ce nom d’agent, avec sa va-
leur spécifique de « christianisme indirect », demeure, ou non,
fidele a Péventail des sens assumés antétieurement par les mots
de la méme famille. Elle, nous amenera ainsi 4 jeter quelque
Jumidre sur ces valeurs sémantiques anciennes, mais aussi et
surtout sur les valeurs figurées et imagées que ce titre introduit
au cceur de la démonologie de Tertullien.

lium in ~tor et -trix desinentium apud Tertullianum ui et copia, Progr. d'Erlan-
gen, 1878.

& Notre enquéte a été rendue possible par la publication récente de toute
Ia famille de mots e théme interpol- dans le Thesaurus linguae latinae, vol. VIL,
1, fasc. XV, Lipsiae 1964, col. 2243-2245. Nous ne sommes pas, pour autant,
toujours daccord avec le rédacteur de larticle interpolo sur la répartition des
citations sous le sens premier: cf. inf. p. 81 et n. 38.

9 Du moins & nous fier aux relevés commentés de Francis X. Gokey, The
Terminology for the Devil and Evil Spirits in the Apostolic Fathers (Patristic
Studies, vol. XCIIT), The Catholic University of America, Washington 1961
(aucun composé en fieta- ou en Tpoo- que lon puisse rapprocher de notre
theme).
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* ok ok

Présentons d’abord les cing textes de base: ceux dans les-
quels le mot interpolator apparait comme un titre de Satan.
Comme pour les séries ultérieures de textes que nous serons
amenés A étudier, nous le ferons en suivant, dans la mesure du
possible, 'ordre chronologique “.

Clest en 198 que le mot apparait pour la premiere fois,
dans le second volet du triptyque apologétique de Tertullien.
Car s'il est encore absent de 'Ad nationes, il se trouve, dans
des emplois distincts, des I'Apologeticum ", on lit dans le De
testimonio animae: « Satan... que nous appelons ange du mal,
artisan de toute erreur, falsificateur de tout le siécle » . Cette
premiére litanie de Satan précéde -un rappel du réle du démon
dans la faute originelle de ’'homme et ses conséquences funestes
pour le genre humain. Le tricolon qui la compose n’est point
pure r¢ d oratoire. Sa p ion suit en quelque sorte
la carriere de Satan, telle qu elle s’était transmise dans ce que
Pon pourrait appeler la vulgate de la démonologie chrétienne.
De la perversion de ’ange déchu, elle passe a son activité mal-
faisante, en insistant sur son aspect intellectuel, puis en généra-
lisant cette activité a tout le domaine de la Création, « falsifiée »
au point de devenir le « siécle », le monde de péché sur lequel
régne le « Prince de ce monde » . La mention, immédiatement
ultérieure, de la faute originelle éclaire donc ici ce troisiéme
titre démoniaque. Elle en explicite, en quelque sorte, la signi-
fication prégnante.

Quelques années plus tard (entre 198 et 206), cette adul-
tération de la Création est analysée avec beaucoup de détail sur
un cas particulier: celui Des spectacles, dans le traité qui porte

10 Selon la chronologie ralsonnée et prudente donnée la fin de la these
de René Braun, « Deus Ci r le octri-
nal de Terlullrm, Paris, PUF 1962, Excursus i Ln :hmnologAe d:s ouvra-
ges dc Tertullien, pp. 563-5

Mms non _appliqué a Samn en personne: apol. 46,18 et 47,3, érudiés

inf. p.
2 zm 32: «Satanam... quem nos dicimus malitiae angelum, totius erro-
is artificem, totius saeculi interpolatorem, per quem homo a primordio circum-
uentus, ut pracceptum Dei excederet, et propterea in mortem datus exinde
totum genus de suo semine infectum suae etiam damnationis traducem fecit ».

13 Sur la notion de siécle, et le titre scripturaire de Prince de ce monde,
of. chez Tertullien pud. 8,7 et 99, et apol. 243,
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ce nom. Les deux emplois semblables que Tertullien y fait du
mot interpolator se trouvent dans un contexte qui aide A en
préciser, par ressemblance et différence, le contenu théologique.
Le mot y apparait d’abord 2 la fin d’un développement théo-
rique sur la perversion de la nature créée, au second chapitre
du traité. Le titre de « falsificateur » s’y trouve au terme d’une
série, comme la culmination d’une analyse ou, face a la bonté
de la Création mise initialement par Dieu au service de I’hom-
me, Dactivité néfaste de Satan se caractérise par les idées de
rivalité, d’altération, de bouleversement total (de perversion),
de corruption. C'est alors que le mot apparait, dans des couples
antithétiques qui en définissent mieux le champ sémantique:
« 11y a bien de la distance entre la corruption et I'intégrité, car
il y en a bien entre celui qui établit et celui qui falsifie » *
Dans I'appréciation d’un tel couple, la tiche nous est facilitée
par les analyses récentes qui ont déterminé les nuances d’insti-
tutor désignant le Dieu Créateur ®. Ce dernier mot n’apparait,
avant Tertullien, que dans une inscription de Capoue ot il s’agit
de «faire construire officiellement » de nouveaux batiments
publics. Dans ces conditions, il nous parait difficile, si prudent
que lon veuille demeurer a I'égard des theses anciennes sur la
couleur juridique de la langue de Tertullien, de ne pas trouver
au mot des relents « institutionnels » et certaine consonance
avec les acceptions de I'anglais « establishment » **. Ceci parait
trouver un indice de confirmation 2 la fois dans plusieurs em-
plois du mot en d’autres textes de Tertullien, et dans le filon
d’imagerie juridique que nous serons amenés a reconnaitre bien-

1 Spect. 2,7: «Multum interest inter corruptclam et integritatem, quia
multum est inter institutorem et interpolatorem ». E. Castorina, dans son éd.
commentée (Firenze 1961), traduit « interpolatorem » par: « corruttore ». Clest
une équivalence approximative ct un concept trop général: les images sous-
jacentes aux paronymes « interpolare », « corrumpere », « adulterare » sont bien
distinctes; elles entrainent dans les sens figurés des différences conceptuelles
précises.

15 Celles de René Braun, « Deus christianorum », pp. 390-396.

16 11 nous semble que Pon ne peut avec R. Braun, toujours en garde (2
notre avis excessivement) contre les nuances juridiques, considérer qu'« insti-
tuere », au moment ol Tertullien va Lutiliser dans son vocabulaire de la Créa-
tion, était un «mot de la langue ordinaire, sans doute ». Les inscriptions qu'il
cite (ib. p. 391 et n. 1) incitent a considérer que le mot pouvait avoir au moins
un sens dans la langue officiclle. De méme pour le
magistrat capouan, « institutori nouorum ac renouatori_operum publicorum »
(C.LL. X, 3857, cité ib. p. 393, suite de n. 5 de la p. 392)
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6t A travers un emploi particulier et fréquent du verbe interpola-
re dans son ceuvre . La seconde mention du titre d’interpolator
dans la conclusion de ce méme chapitre du traité Des Spectacles
n’apporte aucun élément nouveau. Tertullien n’y fait en effet
que ramasser en quelques formules denses ses analyses anté-
rieures: il est ainsi amené & dénoncer encore une fois la violence
faite 2 la créature humaine par « I'ange falsificateur et rival » ™.

Vers 204, Tertullien s’attaque 2 un autre domaine concret
de Pactivité satanique: celui des artifices de la coquetterie fé-
minine. Fards et maquillages, mais aussi teintures des étoffes,
sont condamnés en vertu d’une antithése analogue entre « Dieu,
auteur de la nature » et «le diable,... falsificateur de la na-
ture » . A premitre vue, si on la détache sur I'apport des textes
précédents, il semblerait quune telle formule, avec son antithese
théologique et abstraite, ne fasse que refléter la doctrine déja ex-
posée dans les traités antérieurs. Il n'en est plus de méme si
nous nous reportons 4 la définition ancienne du mot interpolare
qui nous a été conservée par le grammairien africain Nonius
Marcellus: « Interpolare, c’est introduire, interposer et feindre
une forme nouvelle 2 partir d’une ancienne... c’est un terme
tiré de la langue technique des teinturiers: en retapant soigneu-
sement n’importe quel vieil habit, ils le transforment en lui
donnant pour ainsi dire I'apparence d’un neuf » *. Nous aurons

17 Autant la réaction de la thise de R. Braun sur ce point nous parait
e plus souvent saine dans le vocabulaire théologique proprement dit (cf. dail-
leurs la critique serrée présentée des 1906 par le Prof. Dr. iuris Schlossmann,
Tertullian im Lichte der Jurisprudenz, dans ZKG, t. 27, 1906, pp. 251275 et
407430, sur le prétendu caractére juridique du vocabulaire trinitaire de T.),
autant il nous semble qu'il faut éviter en des domaines moins particuliers les
écueils opposés du pan-juridisme et de Ihypercritique. Le « tout ou rien » carac-
téristique du tempérament de Tertullien ne devrait pas s'imposer en 'occurrence
2 ses exégdtes. Et tout mest pas périmé ni récusable dans les bréves observa-
tions de P. de Labriolle, Tertullien jurisconsulte, dans la NRHD, t. 30, 1906,
pp. 5:27.

1 Spect. 2,12: «cum ipsum hominem... illa uis interpolatoris et acmula-
toris angeli ab initio de integritate deiecerit ». Les deux déterminants résument
les deux données iti de la tradition logi qui forment les
deux parties de létude de H. Wey (citée sup. n. 1): «le péché originel des
esprits mauvais » (la jalousie de Satan «anti-dieu»), et leur « fonction aprés
la faute originelle » (la « falsification »).

19 Cult, fem. 18,23: «Non ergo natura optima sunt ista, quac a Deo non
sunt, auctore naturae. Sic a diabolo esse intelleguntur, ab interpolatore naturae.
aemuli sint necesse est, quae Dei non sunt ». Antithése analogue 2 celle entre
« institutor » et « interpolator » en spect. 2,7 (sup. n. 14).

2 Nonius, p. 34,1: «Interpolare est immittere et interponere et nouam
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P’occasion de revenir sur la valeur péjorative que, deés I'origine,
4 notre avis, ce terme technique a souvent prise. Contentons-
nous, pour linstant, de constater la curieuse coincidence entre
cette valeur premiére du verbe et I'emploi figuré du nom d’agent
correspondant, dans un contexte ot Tertullien dénonce les vé-
tements « adultérés par des couleurs iniques » *. Ce nom d’agent
est-il apparu dans un tel contexte par simple réminiscence d’une
formule coutumiére, et de contenu purement théologique et
abstrait? Est-ce de la part de l'auteur un simple « tic stylisti-
que »? Ou, au contraire, Tertullien I'a-t-il préféré ici a adul-
terator parce que I'image i la fois la plus concréte, et sans
doute la plus ancienne, de linterpolatio se trouvait ici parti-
culitrement appropriée au contexte: parce qu’elle suggérait adé-
quatement I'image de Satan incarné dans ces teinturiers et ces
couturiers tentateurs de la femme carthaginoise? On peut au
moins, provisoitement, se poser la question sans y répondre
encore.

Un cinquidme et dernier texte nous met en présence d’une
christianisation plus compléte du mot, dans le traité De Pdme,
qu'il convient de placer entre 208 et 212. Clest en effet dans
une courte paraphrase de la Parabole du bon grain et de I'ivraie
que le titre y est appliqué au semeur nocturne de la mauvaise
herbe: « ne va pas craindre d’attribuer la propriété d’une secon-
de nature, postérieure et adultérée, a celui dont tu lis (dans
IEvangile) quil a semé de livraie par dessus (le blé) et fal-
sifié de nuit la moisson de froment » 2. Comme dans le second

formam ex uetere fingere (suit une citation de Cic. Verr. 2,1,158: cf. inf
n. 41)... et est tractum ab arte fullonia, qui poliendo diligenter uetera quacque
quasi in nouam speciem mutant (suit la citation de Plaut. Most. 262, inf. n. 41,
sur le « ravalement » du visage d’une courtisane  sa toilette). Les citations de
Gicéron et de Plaute, prenant le verbe en un sens figuré, mais encore trés
proche, par son image, de cette valeur matériclle ancienne, sont toutes deux
péjoratives: qu'on le note au passage.
2 Un peu plus haut dans le méme ch.: cult. fem. 8,
uestium honor iustus de adulterio colorum iniustorum? ».
2. Anim. 16,7: «uos ex diabolo patre estis, ne timeas et illi proprietatem
naturae allcnus adscribere, posterioris et adulterac, quem legis auenarum super-
segetis ». On notera
que le mot mlerpolalm ket aorle R TN e e
latinae ont souvent lu ce verset (ct que Dom P. Sabatier a édité): « superse-
minauit zizaniam inter triticum » (t. 3, p. 79 Sabatier, et note ad loc.). Autre
allusion a cette parabole de Matth. 13,25, en adu. Prax. 1,6, mais sans désigna-
tion du « falsificateur »: « Fruticauerant auenae Praxeanae hic quoque super-

: «Quis est cnim
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de nos textes, la notion de falsification fait ici jeu avec celle
d’adultération. Mais deux connotations nouvelles apparaissent.
Tout d’abord, cette référence précise a une Parabole évangéli-
que traditionnellement appliquée aux hérétiques engage toute
une série d’associations d’idées dont les usages du verbe inter-
polare vont nous permettre de retrouver plus précisément la
trace chez Tertullien. Ensuite, le contenu de la Parabole sug-
gere que Tertullien se représente essentiellement la falsification
sous la forme d’un mélange pervers d’éléments mauvais 2 des
éléments bons. Ainsi, en donnant au titre démoniaque d’inter-
polator la consécration d’une référence a I'imagerie des Para-
boles évangéliques, ce dernier texte jette aussi une lumitre sur
les autres emplois des mots de la méme famille dans le reste
de I'ceuvre.

%%

Propres ou figurés, ces emplois se caractérisent tous par
leur qualité concréte. On ferait en effet fausse route en cher-
chant 2 expliquer d’abord abstraitement, 2 partir du titre sata-
nique, les passages de 'Apologétique et du traité Sur la pres-
cription des hérétiques dans lesquels, symétriquement pour
ainsi dire, la philosophe est appelé « falsificateur de la vérité »,
et la sagesse humaine « falsificatrice de la vérité » ®. Les deux
textes sont 'expression ramassée d’un lieu commun ancien dans
le genre apologétique: celui du larcin des philosophes grecs.
Selon cette idée, qui remonte, avant le christianisme, aux con-
testations entre le judaisme helléniste et la culture grecque, les
philosophes de I'Hellade auraient emprunté une grande partie
de leurs idées a la Révélation mosaique *. Une telle tradition

seminatae, dormientibus multis in simplicitate doctrinac ». On y retrouve Iap-
plication de la parabole aux hérétiques semeurs de « graine du diable », comme
dans praescr. 31,1; elle est trés ancienne et se trouve déja dans Ignat. ad Trall.
6,1; Tren. adu. haer. 4,403; Clem. Alex. exc. 53,1: cf. F. X. Gokey, The Ter-
minology... p. 77; et H. Wey, Die Funktionen..., p. 179 ct n. 548.

B Apol. 46,18: « Adeo quid simile philosophus et christianus... et rerum
acdificator et destructor, et interpolator et integrator veritatis, furator eius ct
custos? »; et ib. 47,3: «(philosophi)... si quid in sanctis offenderunt digestis
pro instituto curiositatis, ad propria opera uerterunt, neque satis credentes
diuina esse quo minus interpolarent, neque satis intellegentes... »; cf. le comm.
de Waltzing sur ces deux chapitres.

2 Ce theme, déja important dans Iapologétique grecque, est @ replacer
dans le cadre général de laffrontement entre les communautés juives de la
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se trouve plus précisément exprimée, 2 peu de distance de
notre premidre citation, dans I'Apologétique. La forme qu'elle
y prend permet de saisir plus concrétement comment Tertul-
lien se représentait cette « falsification » de la Révélation ju-
déo-chrétienne par la philosophie antique: « tout ce que les
philosophes ont trouvé dans les saintes Ecritures, qui fat su-
sceptible de satisfaire leur curiosité, ils Iont assimilé et traduit
dans leurs propres ceuvres, sans croire suffisamment au caractére
divin des Ecritures pour s’interdire de les falsifier, et sans les
comprendre suffisamment... » *. Devant un tel emploi, nous
sommes aussitét tentés de penser 2 un sens 2 la fois concret
et technique, demeuré bien vivant dans le calque frangais du
mot latin: Tertullien envisagerait-l les écrits des philosophes
grecs comme autant de « textes interpolés » des Ecritures? De
fait, I'idée d’'un « mélange » corrupteur n’est pas étrangére au
contexte immédiat du chapitre ®. Un peu plus loin, I'image se
précise davantage: « Rien d’é a ce que les philosopt
aient détourné ’Ancien Testament », & ce que le Nouveau Tes-
tament lui-méme, ils I'aient « adultéré par leurs dogmes pour en
faire des sentences philosophiques » 7. Tandis que, dans le dé-
but de cette phrase, la valeur péjorative d’interuertere fait jeu
avec celle qu'avait plus haut interpolare, son ensemble précise
le processus de la falsification: détournement et adultération.
On est ainsi amené au bord d’une sorte de jugement pénal au
figuré: les philosophes se sont rendus coupables de ce que nous
appelons le délit de « faux et usage de faux ».

Selon la logique d’un rapprochement qui inspira & Tertul-
lien sa formule fameuse sur « les philosophes patriarches des
hérétiques », on passe naturellement de cet emploi du mot con-
tre les philosophes 2 son application a tous les hérétiques falsi-
ficateurs des Ecritures. D’abord dans le traité De la prescription

diaspora et la civilisation grecque dont elles avaient adopté la langue et, au
moins en partie, la culture. Il trouve ici son expression 2 la fois la plus claire
et la plus courte dans le titre de « furator ejus (ueritatis) » décoché aux philo-
sophes par Tertullien dans le premier des deux textes cités n. préc.
‘exte sup. n.

«in incertum miscuerunt etiam quod inuenerant certum ».

: «Nec mitum si uetus instrumentum ingenia philosophorum
interuerterunt: ex horum semine ctiam nostram hanc nouiciolam  paraturam
wiri quidam suis opinionibus ad philosophicas sententias et de
una uia obliquos multos et inexplicabiles tramites exciderunt ».
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des hérétiques, vers 198-206. Tertullien n’y oppose pas seule-
ment aux hérétiques intégrité des Ecritures « avant que vous
ne les eussiez falsifiées ». Il précise d’une maniere matérielle
les procédés d’une telle falsification: soustraction, addition,
changement #, L’analyse évoque pour nous la corruption des
textes antiques par les copistes... Mais en fait, il s’agit ici de
corruption délibérée, et d’« introduire un stylet adultére dans
les Ecritures ». Une telle maniére de faire a trouvé son repré-
sentant le plus scandaleux et le plus radical en la personne de
Marcion: ce n’est plus « au stylet », mais « au sabre », qu’il a
travaillé pour mener 2 bien « son massacre des Ecritures » *

De tels procédés sont 2 nouveau stigmatisés par le méme
mot & quatre reprises, dans les derniers livres du Contre Mar-
cion. La premiére phrase du livre IV prend lallure d’une mise
en accusation de Marcion comme d’un faussaire: « Nous en
appelons désormais, de toute la pensée et de tout le dossier
de limpie et sacrilége Marcion, a son Evangile méme, qu'il a
fait sien en le falsifiant » ®. Cette procédure figurée de prouo-
catio marque bien la couleur imagée de cette attaque: elle amor-
ce un réquisitoire contre un faussaire, dont tout I'appareil de
défense (paratura) repose sur un instrumentum scandaleuse-
ment maquillé *'. Et Tertullien revient sur le détail des imputa-

3 Praescr. 3845: «Quid de proprio intulimus ut aliquid contrarium ei
et in scripturis deprehensum detractione uel adiectione uel transmutatione reme-
diaremus? Quod sumus, hoc sunt seripturae ab initio suo. Ex illis sumus, ante-
quam nihil aliter fuit quam sumus; quid denique fuit antequam a uobis inter-

: «tam incredibile est sapienti cuique ut nos adulterum
stilum intulisse uideamur scripturis qui sumus et primi et ex ipsis, quam illos
non intulisse qui sunt et posteri et aduersi»; ct ib. sq. 9: «Marcion enim
exerte et palam machaera, non stilo usu est, quoniam ad materiam suam caedem
scripturarum confecit .

3 Adu. Marc. 41,1: «Omnem sententiam et omnem paraturam impii
atque sacrilegi Marcionis ad ipsum iam euangelium eius prouocamus, quod inter-
polando suum fecit ».

Braun, « Deus christianorum », p. 468, constate « lemploi de para-
tura comme synonyme dinstrumentum appliqué aux livres saints». 11 pense
(ib. n. 4) que, dans notre texte, le mot désigne « Pappareil scripturaire » de
Marcion, opposé a sententia désignant «la doctrine, le systeme ». Mais il a
d'autre part reconnu (p. 463) la valeur juridique usuell: d'instrumentum au
sens de « pidce écrite faisant foi», et Iemploi de ce mot (p. 467) « dans des
locutions qui fleurent le forum et nous suggérent en quelque sorte les débats
dun procés » — parmi lesquelles il cite (ib. n. 2) «ad instrmentum prouo-
cate » (adu. Herm. 19,1; ou resurr. 33,1) —. Comment, d&s lors, ne pas sentir,
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tions impliquées sous une telle accusation d’ensemble. Le livre V
va recourir par trois fois aux termes interpolatio ou interpolare
pour dénoncer la falsification de I'Ecriture, la falsification du
titre d’une prétendue épitre de Paul « aux habitants de Laodi-
cée », la falsification du nombre méme de ces épitres . Ter-
tullien vise ainsi la manipulation désinvolte des textes sacrés
par Ihérésiarque, en particulier celle des Epitres de saint Paul.
De I’Apologétique 2 la fin de son dernier livre Contre Marcion,
le souci de dénoncer la corruption systématique du texte des
Ecritures judéo-chrétiennes par les philosophes et les héréti-
ques apparait ainsi comme une hantise de la polémique de Ter-
tullien contre les philosophes, contre Praxéas, contre Marcion.
Limage d’'un texte perfidement altéré par les manigances
des faussaires semble ainsi premitre et dernitre dans l'idée
quiil se fait de linterpolatio. Elle est liée dans sa sensibilité
religieuse 2 I'indignation devant un délit de lese-Ecriture.
Mais cette perspective 4 la fois littérale et judiciaire n’est
pas, cependant, la forme la plus concrte de sa conception de la
« falsification ». Nous avons été amenés, par un texte Sur la
toilette des femmes, A entrevoir une représentation encore plus
pittoresque de L'activité du diabolus interpolator. Avec elle,
nous sommes au cceur de la misogynie de Tertullien, et de sa
verve satirique contre la coquetterie « sophistiquée » des Car-
thaginoises. Non seulement, comme nous I'avons vu, il s’attaque
A Dart « falsificateur » des teinturiers 2 la mode. Mais, en deux
autres passages, le méme mot reparait pour condamner I'abus
— ou simplement I'usage — des teintures capillaires et des
fards. Les unes, pour réparer du temps I'irréparable outrage,
ont soin de se teindre pour dissimuler leurs cheveux grison-
nants. Ainsi, commente l'auteur en une formule dont le rac-
courci un peu obscur a parfois déconcerté, « falsifie-t-on une
occasion de sérieux » . Les autres, non contentes d’interroger

3 travers cet «exorde » du livee IV du Contre Marcion, la vigueur d'une mé-
taphore judiciaire, filée de « sententiam » par « paraturam » & « prouocamus »?
2 Adu. Marc. 532 «ita jum, non interpolati
scripturac qua Christum Creatoris effingerent, sed retentione veteris discipli-
nac...»; 5,17,1: «epistolam istam ad Ephesios habemus emissam, non ad Lao-
dicenos; sed Marcion et titulum aliquando interpolare gestit... »; 5,21,1: « Adfec-

tauit, opinor, etiam numerum epistolarum interpolare ».
5 Cult. fem. 2,63 «adulescentia, in qua deliquimus, suspiratur, occasio
grauitatis interpolatur ». R. Braun, Note sur Tertullien, De cultu feminarum,
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leur miroir, d’adoucir leur teint par des lotions, de veiller au
moindre détail de leur habillement, « falsifient leur visage avec
du fard » *. Quil s’agisse de vétements teints, de chevelures
teintes ou de visages fardés, le méme verbe sert dans les trois
cas a dénoncer sur le méme ton mordant les artifices de la
beauté féminine. Aux yeux de Tertullien, les armes de la co-
quetterie sont contre nature, et les fins visées par ces trois
moyens sont également inavouables. Tout cela n’est que « fal-
sification ».

W ok x

Devant une telle diversité d’emplois, tous péjoratifs, d’in-
terpolare et de ses dérivés nominaux, le probleme se pose de
mesurer en chacun d’eux le degré d’originalité de Tertullien.
Au lieu de procéder, comme nous I'avons fait en étudiant et
classant les divers emplois intérieurs a son ceuvre, du titre de
Satan aux acceptions les plus concrétes, C’est un ordre inverse
que nous dicte le texte grammatical de Nonius Marcellus dont
nous avons fait état.

11 semble, en effet, nous suggérer avec beaucoup de pro-
babilité que cette famille de mots appartient d’abord 2 la ter-
minologie trés concréte d’un corps de métiers: celui des fullones,
teinturiers et marchands ou revendeurs d’habits *, Les recher-
ches étymologiques des modernes vont dans le méme sens. Rat-

11, 6, 4, Histoire d'un texte obscur, dans SEJG, t. 7, 1955, p. 36, traduit lar-
gement: «On altére la vieillesse, olt I'occasion nous est donnée détre sérieux »;
en fait, Texpression de Tertullien, tres elliptique, pourrait étre glosée: «On
falsifie (ces cheveux blancs qui nous sont) une occasion de sérieux ». La bra-
chylogic ne retire rien 2 la valeur exacte dinerpolare qui est, une fois de plus,
celle de « falsifier »: la teinture des cheveux (2 la poudre d'acacia, si Lon accep-
te la correction ingénieuse de la phrase suivante par R. Braun, /6. 5q.) est mise
sur le méme plan que la teinture des éroffes en diverses couleurs.

34 Virg. uel. 12,2: «Tam et consilium formae a speculo petunt et faciem
morosiorem lauacro macerant, forsitan ct aliquo eam medicamine interpolant,
pallium extrinsecus iactant, calceum stipant multiformem... ». On rapprochera
les textes de la Mostellaria: cf. inf. n. 41 4.

3 Texte fondamental cité sup. n. 20. Il est confirmé par la définition
dinterpolus, dans Tsid. orig. 19,2223, et surtout par le texte de Marcien, citant
les jurisconsultes Labéon et Trébatius, ce qui nous reporte au Ier siecle avant
notre &re: cf. Digeste, 18,145: « Labeo libro posteriorum scribit, si uestimenta
interpola quis pro nouis emerit, Trebatio placere ita emptori praestandum qu
interest, si ignorans interpola emerit ». Cf. aussi chez Fronton, p. 161 N.: «ut
uestem interpolem a sincera discernat ».
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taché A une racine *pel signifiant battre ou frapper, le verbe
aurait désigné primitivement l'action de « faire subir un net-
toyage 2 un vétement usagé pour le remettre a neuf », de le
réparer, de le restaurer. Il est probable qu’« on apprétait I'étof-
fe en la frappant » *. Un mot francais répond bien, par sa valeur
d’argot de métier tout autant que par ses nuances péjoratives
et par son image premitre, & de telles opérations: c’est celui
de « retaper » . Que ce sens: premier ait été souvent péjora-
tif, la définition de Nonius Marcellus le suggérait déja assez
nettement. De la notion de « fiction » (fingere) a celle d’« une
sorte d’apparence de neuf », on y trouve déja, a état de sug-
gestion et pour ainsi dire de tentation diffuse, la notion de
tromperie sur la marchandise. Que ce pas ait été sans doute assez
vite franchi, nous en avons plusieurs preuves indirectes en di-
vers emplois que les rédacteurs du Thesaurus ont curieusement
considérés comme « neutres ou mélioratifs » *

Bien qu’il ne soit pas parmi les plus anciens, nous ferons
d’abord état d’un texte du juriste Ulpien qui précise assez
clairement les suggestions du texte de Nonius. Il s’agit d’'une
mise en garde contre les procédés de certains trafiquants
qui « maquignonnent de vieux esclaves et les vendent pour
des nouveaux » *. Ce sens technique, susceptible de nuances

% Nous citons la recherche éymologique de J. Vendryss, Latin polire et
interpolare, dans Donum natalicium Schrijnen, Nijmegen Utrecht 1929, pp. 702-
704, Attentif a dégager justement la valeur technique ancienne du theme
interpol-, il ne met pas Vaccent sur la prédominance non moins ancienne de la
nuance péjorative attachée 3 cette famille de mots. D'od la classification du
rédacteur du cf. inf. n. 38.

57 Cest lui qu'adopte avec justesse A. Ernout, dans ses traductions des
passages de Plaute et Pline que nous éwudions inf,

s Th. L. L, VIL, 1, £. XV, 1964, . 2244, 125 sq.: «in neutram uel bo-
nam partem, i.q. reficere, renouate ». En fait, des sept exemples, de Plaute
Tertullien, groupés par le rédacteur sous cette rubrique, seul le dernier, con-
cernant I'« interpolatio » du crépi avec de la « terre de Chio », n'est pas nette-
ment péjoratif; il n'en est pas de méme pour les six autres exemples, comme
nous sllons essayer de le monter.

9 Commentaire d’'Ulpien (contemporain de Tertullien) sur Iédic des édie
les curules concernant les tromperies sur la marchandise dans les ventes des-
claves: «Ne ueterator pro nouicio uencat... ne emprores a uenditoribus circum-
ueniantur ». Et Ulpien ajoute (Digeste, L3 « Quia igitur uenaliciarii
sciunt facile decurri ad dcirco i
i R S IR S SR e
a le prix de nous montrer Pactualité de la pratique de I« interpolatio » comme

14
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péjoratives, explique les trois emplois de mots de cette famille
que lon trouve dans les comédies de Plaute. Terreur de Sosie,
dans I’Amphitryon, au moment ou il craint de sortir fort en-
dommagé d’une rclée: « Cet homme-la va me retaper et me
refaire 2 neuf la physionomie... » ®. Mais plus intéressantes sont
encore, pour leur valeur péjorative comme pour la source des
emplois de Tertullien dans ses attaques contre la coquetterie
des femmes, deux vers de la Mostellaria. Cité par Nonius 2
Pappui de sa définition technique du mot, le premier peint les
reproches de Scapha 4 sa maitresse, qui n’en finit point de se
farder: « Tu veux retaper avec de la peinture neuve un ouvrage
aussi charmant? » En Doccurrence, Plaute semble jouer sur la
technique ancienne du « retapage » des fullones, et peut-étre
davantage sur le sens également concret, mais dérivé, que nous
atteste Cicéron dans les Verrines, 3 propos de Verres collec-
tionneur de tableaux et de sa manie de la « restauration » abu-
sive des ceuvres d’art *'. Que intention péjorative soit certaine,
on le voit bien en poursuivant la lecture de la Mostellaria. Une
douzaine de vers plus loin, on trouve en effet dans la bouche
du méme personnage un portrait peu flatté des vieilles coquet-
tes ridicules: « Ces misérables vieilles qui ne font que se pom-
ponner de parfums pour se retaper, ces petites vieilles tout
édentées qui dissimulent sous le fard leurs défauts physi-

un délit commercial courant, au moment ol Tertullien crée le titre de « diabo-
Jus interpolator ». Cette valeur du mot est voisine de emploi de Tert. aninr.
282, sur lequel cf. inf. fin n. 54.

"0 Plaut, Amp. 317: «1llic homo me interpolabit meumque os finget de-
0., » A, Ernout traduit équivalemment: « I va me retaper comme un foulon
et me refaire la figure & neuf ». Sans doute lintention de tromper n'estlle pas
ici inhérente @ cet usage figuré; néanmoins, cette métaphore pleine de saveur
populaire sharmonise ici avec les sentiments de défiance et de terreur de Sosie
face & Mercure. Le mot mlest pas affectivement indifférent, ni, a fortiori,
favorable.

4t Plaut, Most. 262: «Noua pictura interpolare uis opus lepidissimum? ».
Le texte est en consonance exacte avec Iemploi figuré du mot pour désigner
les retouches indiscrétes apportées aux tableaux de maitres par Verrés collec-
tionneur, dans Cic. Verr. 2,1,158: «referendo in tabulas quod gestum non
esset, tollendo quod esset, et semper aliquid demendo, mutando, interpolan-
do... ». Nous avions fait ce rapprochement lotsque nous avons constaté qu'il
éuit déja esquissé par Passociation des deux passages dans la définition de No-
nius (sup. . 20). A. Ernout pousse en ce sens dans sa traduction: «La bonne
idée de vouloir retaper par une couche de peinture le plus beau des chefs
dceuyre! ».
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ques... » . Nous sommes ici trés prés des sarcasmes de Tertul-
lien contre les jeunes femmes de Carthage, a tel point que 'on
pourrait se demander si ses textes sur linterpolatio féminine
ne gardent pas 2 la fois des souvenirs du sens propre et ,surtout,
de ce sens figuré, entré dans la langue comique 2 la faveur des
scénes satiriques dirigées contre la coquetterie.

En fait de textes « neutres ou mélioratifs », y a-t-il mieux
a trouver? Quand Cicéron se complait & raconter a son frére
Quintus comment il a mis de son cbté les rieurs du sénat, en
déclarant que rien ne s’opposait a ce que l'on laissit le petit
roi de Commagéne « retaper chaque année sa toge prétexte »,
une telle image demeure entachée d’une valeur nettement pé-
jorative: ce roitelet oriental voulait se faire aussi imposant
qu'un magistrat romain, en continuant a se parer d’insignes
naguére conférés par César *. Est-il dit que toute nuance péjora-
tive soit méme a exclure des textes d’apparence plus stricte-
ment technique de I'Histoire naturelle de Pline I’Ancien. Qu’il
s’agisse de « raccommoder » des objets de vannerie, ou d’« allon-
ger » le lait de chaux des stucateurs, nous sommes encore devant
des acceptions proches de l'artisanat des fullones: il s’agit bien
de réparer et de remettre en état — mais sans que ces opérations
excluent les nuances assez péjoratives de nos verbes «rapetasser »
ou « replatrer » . Il est encore plus inquiétant de retrouver le

2 Plaut. Most. 274 sq.: « istae ucteres, quae se unguentis unctitant, inter-
poles, uetulae, edentulae, quac uitia corporis fuco occulunt ». L'idée figurée de
«tromper sur la marchandise » est d’autant plus probablement présente ici
quil S'agit toujours de lentretien entre la future courtisane et sa servante, Ces
«vicilles heaulmitres » avant la lettre sont donc, sinon de vieilles prostituées,
des coquettes défraichies qui veulent abuser d'éventuels galants. On rejoint
ainsi un sens analogue 3 celui des « maquignons desclaves » visés par le texte
d'Ulpien (sup. n. 39).

8 Cic. ep. ad Quintum, 11, 10, 3 (132 Constans = 133 Tymell), du 12
Févtier 54: «Quod wult (rex) renouari honores cosdem, quo minus togam
practextam quotannis interpolet decernendum nihil censeo ». st laisser en-
tendre que ce petit souverain veut en imposer a scs sujets et & Ses Tivaux en
se faisant passer mensongdrement pour ce quiil m'est pas: ou Lon retrouve
Pimage de « tromperie sur la marchandise ».

 Plin. nat. 19,29 «est sparti natura interpolis, rursusque quam libeat
uetustum nouo miscetur; #b. 33,94: «eadem (terra Chia) lacte diluta tectoriorum
albaria interpolantur » (ne S'agiraitil pas d'un procédé peu honnéte de la part
des plitriers ou des stucateurs?). On ajoutera la notice sur la fabrication de
succédané de papier de luxe & pastir de papier ordinaire par atelier de Fan-
nius, ib. 13,75: « (chartam) Fanni officina tenuatam curiosa interpolatione prin-
cipalem fecit e plebeia »: ici méme, sagissait-l d'abaisser le prix de revient du
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méme mot dans une autre page, sur la manufacture de I'encens:
le régne du chapardage de ce produit de luxe dans les ateliers
d’Alexandrie y est opposé 2 I'honnéteté sans défaillance des
Sabéens qui cultivent I'arbre a encens. Dans un tel contexte,
faut-l traduire « tura interpolantur » par «on travaille P'en-
cens »? ou bien, au sens ou I'on applique ce verbe francais 2
Ia falsification des vins, ne faut-l pas y lire aussi la nuance de:
« on trafique I'encens » *? En tout cas, des que P'on passe 2 un
sens figuré, les emplois de Pline ne font plus exception a la va-
leur péjorative du verbe. C'est toute sa défiance de la médecine
qui s’exprime envers « cet art si souvent retapé » qui « vatie en-
core tous les jours », a mesure que « nous sommes entrainés
par le vent du charlatanisme de Grece » *.

Si ces emplois dérivés directement du sens premier remon-
tent ainsi bien avant Tertullien, faut-il lui attribuer tout le
mérite de Papplication de cette famille de mots, et particulie-
rement du verbe et de ses dérivés, 2 la falsification des docu-
ments scripturaires? Il est vrai que nous ne possédons malheu-
reusement plus de textes juridiques ou administratifs dans les-
quels de tels emplois nous soient attestés avant Tertullien. Pour-
tant, deux ordres d’observations militent en faveur d’un em-
ploi figuré spécialisé antérieur a ceux de Tertullien. D’abord,
le fait que tous ces emplois de Tertullien n’apparaissent que
dans des ceuvres polémiques dirigées contre les paiens ou contre
les hérétiques. Outre les remarques suggérées, comme nous Ta-
vons vu, par le contexte souvent « judiciaire » de tels textes, il
convient de faire état, ici, de la manitre trés particulitre dont
Tertullien utilise souvent le témoignage de Vinstrumentum scrip-
turaire. Pour prendre un exemple précis, et justement étranger

papier de luse, ou de vendre au prix fort un pscudo-papier de luxe « trafiqué »,
qui revenait au prix du papier ordinaire dont il était issu?

45 Plin. mat. 12,59: « Alexandriae, ubi tura interpolantur »; A. Ernout tra-
duit (coll. Budé): «ob Ton travaille Tencens », tandis que le dictionnaire de
Freund, prenant un parti trés proche du ndtre, propose de traduire «obt Lon
sophistique I'encens ».

% Nous traduisons littéralement, 13 ot A. Ernout, patiant pour I'élégance,
traduit «si souvent remanié »; cf. Plin. nat. 29,11: « mutatur ars medicorum
cotidie totiens interpolis et geniorum Gracciae flatu inpellimur ». Cet excmple
montre que Pline IAncien restait trés sensible 2 la valeur péjorative du théme
interpol-, au moins dans ses emplois figurés. Mais on a vu qu'il y a licu de se
Gemander si une nuance péjorative, plus ou moins forte et nette selon les cas,
e serait pas inhérente méme aux emplois les plus techniques du verbe « inter-
polare » chez cet auteur.
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aux textes en question, il n’est que d’examiner I’argumentation
sur la tradition, dans le premier tiers du De corona, pour noter
comment I"Ecriture y est considérée A plusieurs reprises comme
un texte qui « fait foi » et dont il importe de respecter la lit-
tera . Et méme s'il est vrai que Tertullien est souvent entrainé
sur un tel terrain de discussion par les adversaires auxquels il
répond, il n’en reste pas moins qu’il se bat volontiers sur ce
terrain, et tend souvent 4 présenter I'Ecriture comme un code
avec la lettre duquel on ne transige pas. Qu’une telle attitude ait
été nécessaire, face 2 des hérétiques qui maltraitaient le texte de
PEcriture avec une désinvolture impudente, qu’elle ait été dan-
gereuse et quelle ait provoqué une sorte de glissement de plus
en plus grave, d’une spiritualité authentique 2 un rigorisme pu-
rement moral et d’une étroitesse croissante, ceci he nous concerne
point ici.

Mais en dehors de cette fiction plus ou moins nette de
débat judiciaire sur des pidces a conviction, qui caractérise les
ceuvres ol nous avons étudié les emplois d’interpolare au sens
de « falsifier un instrument de preuve », il faut tenir compte
d’un second ordre d’indices. Trois textes tardifs et #on-chré-
tiens, mais aussi tous trois de caractére plus ou moins directe-
ment juridique, attestent un sens trés voisin. Falsification d’une
lettre en vue de perdre un haut fonctionnaire sous Constan-
ce I ®. Falsification des livrets de tirage au sort des juges, et
cela 4 propos d’un commentaire des Verrines — donc des insti-
tutions judiciaires d’époque républicaine — ®. Enfin, la me-
sure spécialement prise par Théodose en vue d’éviter la falsifi-
cation des constitutions par la multiplication officielle des exem-
plaires *. Ces trois passages portent des témoignages conver-

4 Cf. notre éd. commentée du traité, passim, et son Introduction, p. 26.
% Amm. 15,5,22, découverte de la falsification par Florentius: « contem-
plans diligentius scripta... animaduertit..., priore textu interpolato, longe alia
quam dictarat Siluanus ex libidine consarcinatae falsitatis adscripta ». La fabri-
cation de ce « faux» est décrite en détail un peu plus haut: ib. 1554: «et
peniculo serie litterarum abstersa, solaque incolumi relicta subscriptione, alter
multum a uero illo dissonans superscribitur textus ». On pense aux manipula-
nons des Ecritures par Marcion.
s.-Ascon. Verr. p. 216,14: « subiectos iudices esse... et interpolatos li-
bel.lcs sortitionis iudicum ».

50 Cod. Theod. gest. in sen. 5: «ne interpolentur constituta, plures codi-
ces fiant ». Dans ces trois exemples, il est extrémement peu probable que nous
ayons a faire 4 la descendance de l'emploi figuré du mot chez Tertullien 2
propos de IEcriture « falsifiée » par les hérétiques. Il s'agit en effet de textes
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gents. Ils invitent 2 voir dans cette série d’emplois d’interpo-
lare chez Tertullien application 4 la Loi, ancienne et nouvelle,
d'un emploi technique figuré qui appartenait peut-étre d’abord
2 la langue du drot et du barreau ™.

PR

Clest a partir de ces valeurs concrétes figurées qu'il con-
vient de bien se représenter les harmoniques imagées incluses
dans le titre, apparemment abstrait et vague, du diabolus inter-
polator. A travers ce titre, le « pere du mensonge » prend tour
3 tour les traits de Dartisan retors qui fait du neuf avec du
vieux et cherche  vendre une marchandise « retapée » au prix
d'une neuve, et ceux du faussaire qui falsifie un document pour
tromper et perdre son adversaire en justice. Qu'il s'agisse du
visage des mondaines ou des copies des Saintes Ecritures trafi-
quées par les hérétiques, clest de part et d’autre le méme « ma-
quillage ». Sous le visage des unes et des autres apparait & Ter-
tullien la face du Falsificateur et du Trompeur par excellence .

L’image en est doublement romaine, A travers une tradition
comique et une tradition juridique. Fidele a Pobservation sati-

de caractére purement profane: Lun, historique, concerne un « usage de faux»
2 des fins criminelles; lautre, ical, est d'un de Cicéron,
% méme si Ton ne peut exclure Uhypothdse quil ait emprunté ici un vocable
fardif pour désigner une falsification de documents publics 3 Iépoque cicéro-
nienne, il teste que ce terme concerne 4 nouveau la falsification d'un docu-
ment érit; enfin, le dernier texte releve de la langue de chancelleric, et donc
Pune tradition lice a la langue technique de I'administration et du droit public.

St Sans doute demeure-til troublant que nous n'ayons réuni que deux em-
plois de mots de la famille dinterpolare dans le Digeste, et quil sagisse dans
Tos doux cas de « tromperie sur la marchandise » ct non du délit de « fawx>
conccmant des textes. De toute manitre, le passage du sens « commercial »
au sens « graphique » de la falsification passe évid par ificati
des lignes et des couleurs des tableau, telle que la décrit le texte de Cicéron
Gité sup. n. 41. On y remarquera en effet, matériellement, des opérations d'ad-
ditions, ons et dont la est strictement pa-
calltle & celle des actes répréhensibles quen d'autres termes Tertullien attribue
aux hérétiques sut le texte de PEeriture: cf. texte cité sup. n. 28. Comme les
Thaquignons descaves et les marchands Phabits, les hérétiques donnent du
neuf pour de Pancien, et du faux pour du vrai.

5 Nous avons rendu « interpolare » par « maquignonner » & propos des
trafiquants desclaves visés par Ulpien. Par une curieuse rencontre, clest sous
Fapparence d'un maquignon campagnard que Georges Bemanos fait apparaitic
Satan au caré de Lumbres, dans son roman Sous le soleil de Satan: cf. Bernanos,
usres. romanesques, Coll. de La Pléiade, Paris, NRF., 1961, pp. 168169
et 185.
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rique de la vie quotidienne et des petits métiers artisanaux, elle
Pest aussi a la chronique des tribunaux et au gofit romain pour
la problématique judiciaire. Sur ces deux points, elle reflete
aussi la personnalité de Tertullien, observateur de la vie cartha-
ginoise, des portiques au forum et de la vie privée a la vie pu-
blique. C’est a travers cette bigarrure de la vie de société qu’il
s’applique a « discerner les esprits », et dénonce ici et 1a Pinspi-
ration funeste du méme Falsificateur. Peut-étre y a-t-il encore
une raison plus curieusement personnelle a4 son usage sin-
gulier de la famille de mots liée & interpolare: I'attrait quont
exercé sur lui, A travers toute son ceuvre, les problémes vesti-
mentaires. Sans entreprendre ici une enquéte d’ensemble, rap-
pelons seulement qu'il est a la fois I'exégete De la couronne,
De la toilette des femmes et, surtout, Du pallium, — la plus
énigmatique et sans doute la derniére de ses ceuvres — *. Com-
ment, & un homme qui s’est ainsi débattu toute sa vie contre
les tentations du maquillage et du déguisement, Satan ne serait-il
pas apparu sous les espéces du « retapeur » de la Création di-
vine, de la vérité, de la nature, du « monde »: diabolus in-
terpolator?

Les harmoniques littéraires d’un tel titre n’ont pas seule-
ment Pintérét de nous éclairer sur le sens précis du mot, avant
et aprés Tertullien — dont les usages feront loi dans les lettres
latines chrétiennes *. Par le détour de I'imagination de Tertul-
lien, elles nous renseignent aussi sur les catégories mémes de
sa pensée théologique. Elles nous précisent comment, en dépit
de lattention considérable qu’il accorde au démon et a son

5 Mais aussi une ceuvre sérieuse, et révélatrice, plus qu'on ne I'a pensé
communément, de la personnalité profonde de Tertullien, ainsi que tentera de
le montrer une étude prochaine de J.-Cl. Fredouille.

5t Pour cette descendance des divers emplois d'interpolare que nous avons
tenté de caractériser chez Tertullien, cf. réf. ad loc. dans le Th. L. L. Notre
sujet précis nous interdisait également de préter attention au sens d'interpolare
— interrompre, presque exclusivement représenté dans le latin tardif, et tout
A fait étranger a Tertullien. Il est en effet illégitime de classer sous ce sens le
passage sur la teinture des chevelures féminines, en cult. fem. 2,63, olt le mot
conserve son sens habituel de « falsifier », comme nous I'avons montré sup.
p. 79 et n. 33. Le rédacteur de Particle du Th. L. L. a dailleurs trahi son
embarras devant sa propre interprétation en laissant entendre (2 tort) que la
lecon authentique y pourmait étre. « prauitatis » ct non « grauitatis ». Enfin,
nous avons omis L'emploi d’anim. 28,2, ol « corpulentiam interpolasse » dési-
gne la pseudo-résurrection mensongire de Pythagore.




216 JACQUES FONTAINE

action, il ne tombe jamais dans un dualisme, méme implicite:
Satan est un contrefacteur et non un Créateur, il fausse la vé-
1ité et la nature par dépit de ne pas les avoir créées. En revan-
che, une telle vision imagée de l'action satanique est profon-
Jément liée aux catégories de la pensée philosophique encore
accessible 2 Tertullien. Elle implique un jugement négatif sur
la valeur de Dimitation et du changement, jugement inspiré a
la fois du mépris platonicien pour la piymoi et de la vision
stoicienne d’un temps ol tout se dégrade 2 partir de la pureté
originelle. Une telle obsession de la falsification satanique uni-
verselle se trouve ainsi tributaire d’un pessimisme plus antique
que chrétien. Il n’est pas étonnant, ds lors, que, de la parabole
de Pivraie, elle retienne laction du « superseminator et inter-
polator » plus que celle du Semeur *.

JAacQUEs FONTAINE

53 Nous tenons A remercier, cn terminant cette étude, notre étudiante Ma-
demoisclle Sabine Vasseur, dont le mémoire d'étude supérieures sur Démons
et paganisme d'aprés Tertullien (Paris 1966) a suscité la présente recherche (en
particulier par son ch. IX sur «La nature et son falsificateur »); ainsi que no-
tre collégue et ami Pierre Petitmengin, Bibliothécaire de IEcole Normale Su-
péricure, qui a facilité notre travail en matidre de bibliographic « démonolo-
gique ». Nous n’avons malheureusement pu consulter le travail d'Othmar Tlas-
cal, Die Di b I es zweiten_ ] derts und ibr
geistesgeschichtlicher Hintergrund, Diss. de Vienne 1956.




L'« EPREUVE DE LA CROIX » DANS LE DROIT
DE LA MONARCHIE FRANQUE

On connait la place importante que les ordalies ou épreuves
judiciaires occupaient parmi les moyens de preuve en usage
devant les tribunaux dans la monarchie franque. C'étaient des
actes qu'au cours d’un proces, I'accusé accomplissait afin d’obte-
nir que Dieu fasse apparaitre son innocence ou que les deux
parties accomplissaient afin d’amener Dieu & révéler qui avait
le bon droit pour lui. Ces épreuves judiciaires étaient donc
tenues pour jugements de Dieu: iudicium Dei, parfois simple-
ment iudicium. Les droits en vigueur dans la monarchie franque
ont connu parmi les épreuves ou ordalies unilatérales, I'ordalie
par Peau bouillante, I'ordalie par le fer rouge, I'ordalie par 'eau
froide, l'ordalie par le sort et comme épreuve ou ordalie bila-
térale, le duel judiciaire '. Ces ordalies étaient toutes d’origine
paienne et la plupart d’entre elles avaient été des opérations
magiques; on les avait superficiellement christianisées .

Cependant il a existé dans le droit franc, une ordalie bila-
térale qui n’avait pas cette origine: c’est I'épreuve de la croix.
A la différence des autres ordalies dont I'usage est attesté par
des textes deés I’époque mérovingienne *, on ne la rencontre que

1 On se reportera aux grands traités de H. Brunner et C. von Schwerin,
Deutsche Rechtsgeschichte, 11, 2 éd., Munich & Leipzig 1928, pp. 537-560;
R. Schroder et E. von Kiinszbetg, Lebrbuch der deutschen Rechtsgeschichte,
7e &d., Berlin & Leipzig 1932, pp. 397-399; H. Conrad, Deutsche Rechtsge-
schichte, T, 2e éd., Karlsruhe, pp. 147-148. Des exposés poussés plus loin sont
procurés par: F. Patetta, Le ordalie, Turin 1890; W. Miiller-Bergstrom, art.
Gottesurteil (Ordal), dans' H. Baechthold-Stiubli, Handwirterbuch des deut-
schen Aberglaubens, 11, Betlin & Leipzig 1930-31, col. 994-1064; C. Leitmaier,
Die Kirche wnd dic Gottesurteile, Vienne 1533 A. Exler, Der Ursprung der
Paideuma. 11, 1941; H. Nottarp,
Gwemnz:md:m, Micic 19565 EL Gathof, Tl areduadato s dros
franc, dans La preuve, 1I, Bruxelles 1965 (Recucils de la Société Jean Bodin,
XVID); J. Gaudemet, Les ordalies au moyen dge, dans le méme volume.
2Voir en particulier: Nottarp, op. cit., pp. 8386; E. Kaufmann, Die
Erfolgshaftung, Franclort sM. 1958, pp. 4353.
Sauf peuttre Lordalic de Leau froide.




218 FRANGOIS L. GANSHOF

sous les Carolingiens. Elle est désignée par une série d'ex-
pressions fort voisines les unes des autres: (1) exire ad crucem,
(2) ad crucem ad iudicium Dei adstare, (3) ad Dei iudicium
ad crucem exire et stare, (4) stare ad crucem, (5) stare ad
iudicium crucis, (6) cruce decertare, (7) cruce contendere,
(8) iudicium crucis, (9) iudicium ad crucem, (10) crucis iudi-
cium, (11) ad crucem examinari, (12) examinatio crucis. Ces
expressions apparaissent dans des capitulaires, dans les canons
d’un concile, dans des actes de la pratique*. Dans chacune
delles la croix constitue I'élément essentiel.

Deux textes, tous deux actes de la pratique, nous montrent
comment était pratiquée I'épreuve de la croix.

Le premier est un diplome de Charlemagne déliveé apres
un jugement rendu en 775 par le tribunal du Palais, siégeant
3 Diiren: un placitum °. L'évéque de Paris Herchenrad accusait
I’abbé de Saint-Denis Fulrad de détenir contrairement au droit
le petit monastére de Plaisir ¢ et revendiquait celui-ci; Fulrad
niait. Les deux parties présentérent des actes écrits de donation
justifiant leurs droits; mais c’étaient des chartes privées qui ne
faisaient point pleine foi. Aussi le tribunal, présidé par Charle-
magne lui-méme, décida-til par un jugement interlocutoire,
de recourir « aux mystéres divins » et ordonna-t-il que « immé-
diatement le nommé Adelramnus pour Saint-Denis et I'abbé
Fulrad, le nommé Corellus pour Notre-Dame, Saint-Etienne,
Saint-Germain et I’évéque Herchenrad, sortiraient et se tien-

4 (1) Decretum Vermeriense, c. 17, A. Boretius, Capitularia Regum Fran-
corum (MG., ind0), 1, n° 16 (758-768); (2) Formulac Salicac Bignonianac,
n° 13, K. Zeumer, Formulae Merowingici et Karolini Aevi (MG., in-4°),
pp. 232233 (ca. 774); (3) Diplomata Karolinorum, 1, éd. E. Miihlbacher
(MG, in4%), no 102 (775); (4) Capitulaire de Herstal, c. 10, Boretius, I,
ne 20 (779); (5) Synode bavarois tenu a Salzburg, c. 46, Ibid., n° 112 (800) =
Concilia acvi carolini, 1, éd. A, Werminghoff (MG., in4°), n° 24 A, pp. 212-
213; (6) et (7) Capitulare Legi Ribuariae additum, c. 4 & 7, Boretius, I, n° 41
(803); (8) Divisio Regnorum, c. 14, Tbid., no 45 (806); (9) Fragment d’un
capitulaire pour la Saxe, c. 5, Ibid, n° 70 (fin du rigne de Charlemagne ou
début du régne de Louis le Pieux); (10) et (11) Capitula legi addita, 1%
texte, c. 1, 2¢ texte c. 1, Ibid., n° 134 & 135 (816); (12) Capitulare ecclesias-
ticum, c. 27, Ibid., n° 138 (818-819).

s’ Mishlbacher, Diplomata Karolinorum, I, n° 102 (original). Diiren (Ré-
publique fédérale allemande; «Land Nordrhein-Westfalen », « Regierungsbe-
zitk » AixlaChapelle, cheflieu de «Kreis ») était un palatium_carolingien.

¢ France; d4 Seine-ct-Oise, i Versailles, canton
Versailles-Ouest.
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draient 2 la croix pour le jugement de Dieu » 7. Celui-ci eut lieu
dans la chapelle du Palais, tandis qu’un prétre y célébrait. « Et
dans cette heure méme, la divine main droite de Dieu proté-
geant la justice, Dieu tout puissant fit connaitre son jugement,
savoir que Corellus, ’homme de I’évéque Herchenrad, au cours
du jugement de Dieu a la croix, se mit 2 trembler et fut con-
vaincu » °. Suivent I'aveu de I'évéque et le jugement définitif *
en faveur de Saint-Denis.

Le second texte est une notice de jugement réduite & I'état
de formule; elle date des environs de 774 . Devant le mallus,
ca d. le tribunal de comté, d'un pagus dans le Nord de la
Gaule, un individu en accuse un autre de détenir une terre con-
trairement au droit et revendique celle<i. Le tribunal présidé
par le « viguier » (vicarius) du comte, décide par un jugement
interlocutoire qu’aprés quarante-deux nuits, les parties « de-
vront se tenir 4 la croix pour le jugement de Dieu ». En exé-
cution de ce jugement, & Pexpiration du délai, 'épreuve est
subie et I'accusé « s’est 2 la croix, effondré » . Suit le juge-
ment définitif .

..ad divina mystheria Christi misericordia conspirante, sicut longa
consuetudo exposcet et ipse volumptarie consenserunt, iobemus emanare iudi-
cium ... ut recto trbamite ad Dei iudicium ad crucem eorum homenis bis nomi-
nibus Adelramno de parte Sancti Dionisii vel Folrato abbate et Corello de parte
Sancte Marie vel Sancti Stephani et Sancti Germani vel Herchenrado episcopo
exire adque stare deberint.

8 et in capella nostra recensenda missa Harnuldo presbitero visi fuerunt
stetisse et ea hora protegente devina dextera Dei, Deus omnipotens suum
iustum iudicium declaravit ut homo memmorato Herchenrado episcopo no-
mine Corellus ad ipso Dei iudiciurs ad ipsa crucem trephidus et convictus
aparuit.

9 Le jugement définitif inclut la relation du iudicium Dei: ... ut dum ipse
memmoratus homo Sancti Dionisii vel Folrado abbate nomine Adelramnus iam
dicto homine Sancti Marie vel Sancti Stephani seu Sancti Germani nec non
et Herchenrado episcopo nomine Corello ad ipso Dei iudicio ad crucem ibidem
convicuit et ipse Corellus ibiders ad ipso Dei iudicio trepidus et convictus
apparuit.

10 Formulae Salicae Bignonianae, n® 13, Zeumer, pp. 232-233.

1 Sed taliter ei fuit iudicatum in ipso placito .. ut ad crucem ad iudi-
cium Dei pro ipsa terra in noctis 42 in ipsa placita pro boc deberent adstare .
Sed venientes ad ipso placito, sicut eis fuit iudicatum ... ad ipso iudicio vel ad
ipsa cruce visi fuerunt stetisse. Sed ipso illi omine, qui ipsa terra proprisit,
ad ipso iudicio vel ad ipsa cruce eum convincuit: sed ipsi ille in ipso placito
ad ipsa cruce visus fuit cadisset. Sed dum bac causa sic fuit inventa quod
ipsi illi, qui ad ipso iudicio vel ad ipsa cruce cadisset solidos tantos ei transsol-
vere deberet ... et de ipsa terra ipso illo legibus revestire deberet...

12 Cette formule est reprise quasi-littéralement dans les Formulae Salicae
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Dans le premier texte les parties, lors de I’accomplisse-
ment de Pordalie sont représentées par des champions, sans
doute parce qu'elles sont des églises importantes et des ecclé-
siastiques de haut rang. L’épreuve a lieu sans désemparer dans
la chapelle du Palais, tandis qu’un prétre dit la messe. Dans le
second texte, il semble bien que les parties accomplissent elles-
mémes Lordalie. L’épreuve a lieu aprés un délai, ce qui est
conforme 2 la procédure au mallus et c’est devant le tribunal,
en son lieu d’audience qu'elle parait avoir été accomplie. Ce
sont 1a des différences qui ne touchent pas I'essence de I'épreuve.

Qu'il s'agisse du tribunal du Palais ou du mallus, cette
épreuve est bien un jugement de Dieu, un iudicium Dei. On 'y
insiste dans le dipléme royal comme dans la notice de jugement.
A Tendroit ol I'épreuve était accomplie — chapelle du Palais
ou lieu d’audience — il devait y avoir une croix, peut-étre une
croix de bois qu'on y dressait, mais plus probablement une croix
processionnelle fixée sur une hampe: c’est vers cette croix que
se rendent ceux qui sont soumis A 'épreuve (ad crucem exire),
Cest pres delle qu'ils doivent se tenir (ad crucem stare ou
adstare). Le témoignage de nos deux chartes est confirmé par
celui dautres sources: exire ad crucem, stare ad crucem, stare
ad iudicium crucis, iudicium ad crucem, ad crucem examinari®.
On doit admettre, nous parait-il, que les deux parties ou leurs
« champions » se tenaient face  la croix, tenant leurs bras en
croix, Aprés quelque temps I'un d’eux commengait & trembler:
trephidus ou trepidus apparuit ™. Ceci I'empéchait de tenir les
bras a Phorizontale; bient6t il devait les laisser tomber. Il arri-
vait qu'il s’effondrét: ad ipsa cruce visus fuit cadisset et ad ipsa
cruce cadisset ®. Dieu, croyait-on, avait tenu sa main protectrice

Merkelianae, 1 42, Zeumer, p. 257. Le délai 'y est que de 22 nuits et Péchec
subi par une des parties y est indiqué par les mots ad ipsum iudicium visus
fuisse cadisse. Ces différences sont sans importance pour notre sujet.

Voir n. 4, n% 1, 4, 5, 9, 11.

1 Voir n. 8 et 9.

15 Voir n. 11. Tl sagit d'un effondrement aussi bien au sens abstrait qu'au
sens concret du mot. H. Fischer, Die offene Kreuzhaltung im Rechtsritudl,
dans Festschrift Arthur Steinwenter, Graz 1958, p. 50, pense que les causes
de Leffondrement étaient moins physiques que psychiques. Nous sommes
porté 4 croire le contraire, surtout quand I'épreuve érait pratiquée par des
champions; mais T'action combinée de causes des deux ordres, est parfaite-
ment admissible.
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au dessus de la partie qui avait le bon droit pour elle®. La
partie qui succombait était convaincue d’avoir soutenu, comme
plaignant ou comme accusé, une cause injuste.

Clest A peu prs tout ce que 'on connait de I'ordalie par
la croix sous son aspect matériel 7.

Que sait-on de ses origines? Il n’est question de l'ordalie
par la croix dans aucune des leges. Ceci permet d’admettre
qulelle était vraisemblablement étrangére aux divers droits cou-
tumiers « nationaux » en vigueur dans le Regnum Francorum ™.
On invoque en 775 4 son endroit une ancienne coutume (longa
consuetudo). Mais cette ancienne coutume peut viser le recours
2 un jugement de Dieu en général aussi bien que le recours 2
Tordalie par la croix ®. Et d’ailleurs, eu égard a ce que l'on
connait de la mentalité de I’époque, le caractére ancien d’une
coutume n’impliquait pas nécessairement dans la réalité, un trés
grand nombre d’années. Le plus ancien texte ol il est question
de notre ordalie est un édit (decretum) de Pépin III, publié
2 Verberie et qu'il faut probablement dater de 758-768 *. La

16 Voir n. 8. La doctrine admet que les parties ou leurs représentants se
tenaient L'un en face de Pautre devant une croix et les bras en croix (il suffic
de renvoyer A Brunner-von Schwerin, op. cit., 11, 2e éd., p. 559). Les textes
cités p. 108, attestent explicitement la présence de la croix. Par contre, ainsi
qu'a bien voulu nous le faire observer, M. M. Villey, professeur a la faculté
de droit de Paris, I'attitude « cruciforme » des parties ou de leurs représentants
nest pas attestée explicitement; mais elle nous paralt impliquée par les
textes auxquels nous venons de faire allusion ct plus encore par ceux qui
relatent I'échec physique de Pune des partics ou de son représentant (p. 110 et
n. 14 et 15).

17 Fischer, op. cit., p. 47, n. 10, fait observer justement que c'est L'aspect
de Thistoire du iudicium crucis sur lequel les sources nous informent le moins;
leurs rédacteurs admettaient, sans doute avec raison, que ceux qui devaient
consulter leurs textes savaient 4 quoi s'en teni

18 L'adverbe « «vraisemblablement » se justifie par le fait que les leges
éerites ne couvraient quune partie de chacun des droits coutumiers nationaux.

1 Voir plus haut, n. 7.

2 Decretum Vermeriense, <. 17, Boretius, I, n° 16, C. De Clercq, La législa-
tion religicuse franque de Clovis & Charlemagne, Louvain & Paris 1936,
pp. 140-142, estime qu'il ne s’agit pas d’un édit royal, mais d’un document
préparatoire 4 la ditte de Compigne de 757, dont les délibérations sont & la
base du Decretum Compendiense (Boretius, I, n° 15). Si Pon admet — quod
non — la manidre de voir du savant auteur, c'est de 757 ou de peu avant,
que date le plus ancien témoignage concernant I'épreuve de la croix. Verberie,
France, département Oise, arrondissement Senlis, canton Pont-Saint-Masence.
Compitgne, France, Oise, cheflicu d i V. et C.
éuient des palatia. royaux.
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forme sous laquelle le recours a cette ordalie est prescrite
(exeant inde ad crucem) nous engage a penser qu’a ce moment,
celle-ci était déja bien connue comme moyen de preuve; des
détails complémentaires étaient inutiles.

Des lors nous croyons légitime de situer I'origine de notre
ordalie sous les premiers Carolingiens: Pépin III, roi, entre
751 et 758, les maires du palais Carloman I (741-747) et Pé-
pin III (741-751), peut-étre Charles Martel, maire du palais,
entre 719 et 741. L’épreuve de la croix put étre créée par un
édit aujourd’hui perdu. Elle peut aussi avoir été une création
de la jurisprudence du tribunal du maire du palais ou, au début
du régne de Pépin III, de la jurisprudence du tribunal du Palais;
elle aurait dans ce cas, été adoptée ensuite per la jurisprudence
d’autres tribunaux, notamment par celle du zzallus *. Son carac-
tére chrétien permet de supposer qu’elle a été imaginée par des
ecclésiastiques. On songe a des « clercs » de I'entourage du maire
du palais ou du roi, peut-étre méme 2 des moines: les contacts
entre les premiers Carolingiens et les moi issi ires an-
glais sont bien connus 2. Il est, dailleurs, caractéristique que le
premier texte ott I'on rencontre I'épreuve de la croix, releve du
droit du mariage, qui intéressait au premier chef les autorités
et les juridictions ecclésiastiques.

Rien ne permet de faire remonter plus haut les origines de
lordalie par la croix.

Le contraire a été soutenu récemment par Mr. H. Fischer *
Ses vues peuvent se résumer comme suit: « L’épreuve de la
croix est probabl née du regl charismatique de con-
flits par I'évéque. Les parties étaient invitées par lui 2 se placer
Tune en face de lautre et de prier Dieu de faire triompher
dans leur ame, la volonté de faire connaitre la vérité sur I'égois-
me et le mensonge. Leur attitude était vraisemblablement celle

21 Nous avons eu Foccasion de dire ailleurs que nous ne tenions pas le
«Volksrecht » et le «Konigstecht» pour deux cntités différentes en leur
essence et dont lune métait appliquée que par le allus, Pautre que par le
roi en son tribunal ou A lintervention de ses agents.

2 Linspiration ecclésiastique de cette ordalie parait également vraisem-
blable 3 M. J. Gaudemet, professeur a la faculté de droit de Paris. 11 est
rassurant de se trouver sur ce point, d'accord avec un excellent connaisseur
de Phistoire des ordalies. Patetta, op. cit., p. 205, croyait & une origine monas-
dique de Tordalie par la croix.

2 Op. cit., principalement aux pp. 46-49.
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de Porant; cependant les bras n’étaient point levés verticale-
ment, ainsi que le voulait l'usage, ni étendus en avant, mais
tenus en croix. Bien qu’on n’ait de témoignages de ce réglement
charismatique de conflits dans 'episcopalis audientia, que pour
des siécles fort antérieurs, on peut admettre que cette pratique
a influencé lexercice de la juridiction, au moins en matitre
ecclésiastique, dans la monarchie franque sous les Mérovingiens.
De plus on peut faire valoir que les moines irlandais, qui ont
A cette époque, joué un réle capital dans la vie religieuse de la
monarchie franque, pratiquaient une forme particuli¢re d’auto-
chitiment: ils s’imposaient de prier en tenant les bras en croix
et en s'efforcant de conserver cette position aussi longtemps
que ce leur était physiquement possible »*,

L’érudition dont fait preuve notre savant collégue autri-
chien, inspire une sincére estime. Nous ne croyons pas cepen-
dant pouvoir retenir quelque élément valable dans son exposé.
Un bond avoué au dessus de plusieurs siecles et une accumula-
tion d’hypothéses nous semblent inconciliables avec une rigou-
reuse méthode en histoire du droit. Et quant aux pratiques ascé-
tiques de moines irlandais, nous pensons qu’il existe entre elles
et une ordalie, un abime au dessus duquel on ne saurait tenter
de jeter un pont sans quelque témérité.

11 nous faut a présent rechercher dans quels domaines I'or-
dalie par la croix était le plus fréquemment appliquée.

Le plus ancien texte, le Decretum Vermeriense a trait en
ordre principal au droit du mariage et ceci est vrai pour son
¢. 17, qui nous intéresse Z. I vise le cas ol une femme accusait
son mari de n’avoir pas consommé le mariage et ou le mari le
niait; il est décrété que les parties seront soumises & I'épreuve
de la croix et que si la femme I'emporte, le mariage sera dissous
et la femme libre de se remarier *. Le droit antérieur voulait
que si le mari niait, il fat cru sur sa déclaration 7.

Le iudicium crucis est encore attesté par un autre texte,

2 G. Schniirer, Kirche und Kultur im Mittelalter, 1, 2e éd., Paderborn
1927, p. 221.

% Voir n. 20.

% Si qua mulier se reclamaverit quod vir suus numquam cum ea mansisset
exeant inde ad crucem; et si verum fuerit, separentur, et illa faciat quod vult.

2 Decretum Compendiense, c. 20. Voir plus haut, n. 20.
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postérieur au premier, comme moyen de preuve 2 utiliser dans
des affaires ayant trait au mariage. Un synode bavarois qui sié-
gea en 800 2 Salzburg sous la présidence de Tarchevéque Arn,
en prescrit I'usage dans son canon 46 *. Le cas visé est encore
une fois la non-consommation du mariage; mais ici I'une des
parties prétend que cette non-consommation est causée par le
défaut ou par la faute de Iautre. Le cas visé est celui olt I'époux
et I'épouse ne sont pas d’accord au sujet de la consommation
du mariage. Sans doute I'une des parties se propose-t-elle d’in-
voquer cette non-consommation pour obtenir finalement I'an-
nulation du mariage et I'autre partie est-elle décidée 2 s’y op-
poser. Le synode distingue deux éventualités. Dans la premiere,
le mari déclare n’avoir pas consommé le mariage. On ne nous
dit pas s'il attribue cette déficience 2 sa faute volontaire ou
involontaire ou 4 la faute volontaire ou involontaire de I'épou-
se®; mais la femme conteste l'affirmation du mari: elle nie la
non-consommation du mariage. Le différend sera tranché par
Iépreuve de la croix; elle établira s'il y a eu ou non consom-
mation du mariage. Le mari aura le droit de se faire remplacer
3 Pépreuve par un « champion » féminin. Dans la seconde éven-
tualité, la femme nie que le mari ait consommé le mariage,
tandis que celui-ci prétend l'avoir consommé. On ne nous dit
toujours pas si en cas de non-consommation la cause en est
volontaire ou involontaire, ni 2 qui elle serait imputable. Mais
il semble que le mari porte une accusation contre sa femme 2.
soit de l'avoir accusé injustement de déficience, soit d’avoir
contrarié ses efforts. Il n’y aura cette fois pas lieu & ordalie

2 Statuta FErisi i is ia, Boretius I, n° 112
et Werminghoff, I, no 24 A, pp. 212-213: Si altercatio horta fuerit inter virum
et feminam de coniugali copulatione, ut inter se negent de carnali commixtione,
decrevit sancta synodus, ut si vir negaverit eam fecisse ad uxorem, ut stet
cum illa ad iudicium crucis; aut si ipse noluerit, inquirat aliam feminam quae
cum illa stet; et si vir eamdem copulationem dicit super eam et illa negaverit,
tum ipsa feming purget se secundum legem. Le texte est trds difficile 2 com-
prendre.

2 La non-consommation involontaire du fait de 'homme est évidemment
causée par son impui la ion involontaire du fait de la
femme a naturellement pour cause une mauvaise conformation de ses organes
sexuell

3 Ceci nous parait impliqué par les mots purget se secundum legem; ils
impliquent que la femme se justifie d'une accusation.
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par la croix, mais la femme pourra se justifier en usant des
moyens de preuve de son droit national *'.

Les deux chartes que nous avons étudiées pour nous ren-
dre compte de la maniere dont il était matériellement procédé
2 lordalie par la croix #, montrent que celle-ci était utilisée
dans des proces relatifs a la propriété immobiliere *. Ces docu-
ments — on se le rappellera — datent des premicres années
du régne de Charlemagne et 'un d’eux invoque, sans doute a
propos de I'épreuve qui nous intéresse, une longa consuetudo;
nous pouvons donc faire remonter le recours au iudicium crucis
en matiére de propriété immobilitre certainement au régne de
Pépin III. D’autre part le fait que le second des documents,
c.a d. la notice de jugement devant le mallus, a été inséré dans
deux recueils de formules, destinés a la pratique judiciaire et
extra-judiciaire * suggére que ce recours n’avait rien d’excep-
tionnel.

L'usage du iudicium crucis a été sensiblement étendu par
la législation de Charlemagne.

En 779 celui-ci par larticle 10 du capitulaire de Herstal
arréta des dispositions réprimant le parjure, particulierement,
nous parait-il, quand il s’agissait d’un faux serment purgatoire.
Le moyen de preuve prescrit était I'épreuve de la croix. Si le
plaignant I'emportait, I'accusé devait étre condamné 2 la perte
de la main; si c’était I'accusé, le plaignant devait étre condamné
a lui payer son wergeld. Mais P'ordalie par la croix n’était pas
prescrite si le serment contesté avait été prété dans un proces
pouvant entrainer une condamnation a mort ou concernant le
statut I’homme libre; dans ces deux cas, les moyens de preuve
du droit « national » de I'accusé devaient étre utilisés *. Ni les

31 Ce droit était normalement le droit bavarois et le moyen de preuve
était probablement le serment purgatoire avec co-jureurs.

32 Voir plus haut, pp. 108-109 et n. 5, 10 & 12

3 Ces procés n'ont pas encore perdu leur caractére de procds répressifs.

3 Les titres sous lesquels la notice figure dans les Formulae Salicae
Bignonianae et dans les Formulae Salicae Merkelianae, respectivement Noticia
de cruce evindicata et Tudicio evindicato de cruce, méritent eux aussi de retenir
T'attention.

35 Capitulare Haristallense, Boretius, 1, n° 20: De eo qui periurium
fecerit, nullam redemptionem, nisi manum perdat. Quod si accusator conten-
dere voluerit de ipso periurio, stent ad crucem; et si iurator vicerit, legem
suam accusator emendet. Haec vero de minoribus causis observandum; de
maioribus vero rebus aut de statu ingenuitatis secundum legem custodiant.

15
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dispositions ultérieures relatives a la répression du parjure, ni
les actes de la pratique ne nous informent au sujet de I'appli-
cation effective des dispositions de 779.

Lors de la revision des droits « nationaux » en vigueur
dans la monarchie franque, prescrite en 802 et réalisée tres frag-
mentairement et imparfaitement, fut publié en 803, un capitu-
laire revisant la Loi Ripuaire. A cette occasion I'ordalie par la
croix fut introduite dans cette loi. L’article réprimant le vol de
troupeau * fut modifié par larticle 4 du capitulaire, en ce sens
que si le plaignant n’acceptait pas que I'accusé se justifidt par
un serment purgatoire prété avec douze co-jureurs, les parties
livreraient le duel judiciaire ou se soumettraient a I'ordalie par
la croix 7. Larticle réglant lintertiatio, c d. la procédure a
suivre quand on trouvait entre les mains d’'un autre, 'objet
que Pon vous avait volé* subit, lui aussi, une modification,
contenue dans article 7 du capitulaire: si la personne chez qui
Lobjet avait été trouvé, indiquait celle dont elle prétendait le
tenir et que celle-ci comparaissait, mais refusait de reprendre
T'objet ¥, ces deux personnes devraient livrer le duel judiciaire
ou se soumettre i 'ordalie par la croix *

Un capitulaire pour la Saxe, dont la collection d’Ansegise
nous a conservé un fragment et qui parait dater des dernitres
années du régne de Charlemagne ou peut-étre du début du régne
de Louis le Pieux, intéresse également le sujet . Un de ses
articles prévoit le cas ot quelqu’un sans étre pris en flagrant

Ly Rxbkarm, 19 (18). De Sonesti, 1, éd. F. Beyerle et R. Buchner
(MG, in-4°), p.

el Cﬂyrtularc Lngt Ribuariae additum, Boretius, 1, n° 41: Item in eodem
capitulo. De soniste aut sexcentos solidos conponat aut cum duodecim iuret
aut, si ille qui causam quaerit duodecim hominum sacramentum recipere
noluerit, aut cruce, aut scuto et fuste contra eum decertet. L'article modifié
portait dans le texte de la Lex Ribuaria dont se servaient les rédacteurs du
capuulmre‘ le n® XII (voir l'article 3 du capuulau:i

Lex Ribuaria, 37 (33). De intertiare, 3, p.

 Ce refus signifiait qu'elle prétendait navoir ]am:us détenu l'objet.

# Capitulare Legi Ribuariae additum (voir n. 37): XXXV Cap. Si auctor
venerit et rem interciatam recipere rennuerit, campo vel cruce contendatur.

41 Capitula Karoli apud Ansegisum servata, Boretius, I, n° 70, seconde
partie. Chez Ansegise l'article qui nous intéresse et le suivant constituent les
articles 34 et 35 du second appendice, Boretius, I, p. 449. L'éditeur estimait
que le capitulaire auquel appanenalem = articles, devait étre localisé dans
le temps aux environs de 810 ou de
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délit #, était arrété par un Saxon et accusé par celui-ci de lui
avoir fait tort. Le plaignant pouvait tenter de fournir la preuve
de sa plainte par le duel judiciaire ou par I'épreuve de la croix:
mais il n’y était pas tenu et s'il n’offrait pas de le faire, I'ac-
cusé 'l était un homme libre, pouvait se justifier par un ser-
ment purgatoire avec des co-jureurs *.

Nous ne possédons pas d’actes de la pratique permettant
de savoir dans quelle mesure les dispositions des deux capitu-
laires cités en dernier lieu se sont traduits dans la pratique.

Charlemagne a méme prescrit I'usage de Dépreuve de la
croix dans un conflit extrajudiciaire, relevant d’aprés nos concep-
tions modernes, du droit des gens. Quand en 806, il régla sa
succession, il s’effora d’éviter que des conflits sanglants puis-
sent aprés sa mort se produire entre ses fils; ceux-ci allaient,
en effet, se trouver tous trois 4 la téte d’états souverains. Dans
ce but, il ordonna que tous les différends qui pourraient se
produire en matidre de limites devraient étre réglés sur la base
d'une enquéte; au cas ot celle-ci se révelerait impossible, il y
aurait lieu de procéder au iudicium crucis, afin que 'on con-
naisse « la volonté de Dieu et la vérité ». Le recours au duel
judiciaire était exclu®. On sait que la Divisio Regnorum ne
recut jamais d’exécution par suite du déces des deux fils ainés
de Pempereur.

Charlemagne parait avoir éprouvé une préférence pour L'or-
dalie par la croix. Ennemi de la violence, il voyait dans cette
ordalie, comme dans le duel judiciaire, une lutte entre les par-
ties, mais une lutte moins brutale que le duel judiciaire *. Il

# 1 peut étre utile de rappeler que dans le droit franc et dans la plupart
des droits germaniques, L'arrestation aprés poursuite, de quelqu’un qui portait
Tobjet volé ou un autre objet appartenant au plaignant, était tenue pour une
arrestation en flagrant délit.

8 Article 5: Si dliquis Saxo hominem comprehenderit absque furto aut
absque sua propria aliqua re, dicens quod illi habeat damnum factum, et hoc
contendere voluerit, in iudicio aut in campo aut ad crucem licentiam babeat;
si vero bzu‘ noluerit, cum suis iuratoribus ipse liber homo se idioniare faciat..
o Regnorum, c. 14, Boretius, I, n° 45: Si causa vel intentio sive
commumm talis inter partes propter terminos aut confinia regnorum orta
fuerit, quae hominum testimonio declarari vel definiri non possit, tunc volumus
ut ad declarationem rei dubiae iudicio crucis Dei voluntas et rerum veritas
inquiratur, nec unquam pro tali causa cuiuslibet generis pugna vel campus
ad exmmanamm iudicetur.

4 Des expressions comme aut cruce, aut scuto et fuste contra eum decertet
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croyait fermement 2 Defficacité des ordalies et il ne doutait pas
qu'elles fussent vraiment des jugements de Dieu *.

Lépreuve de la croix fut introduite en Italie. Nous le sa-
vons pour ce qui concerne son emploi en cas d'accusation de
parjure ¥, Il est permis de penser que ce fut également le cas
pour d’autres éventualités oti I'on avait recours a cette ordalie
dans le Regnum Francorum proprement dit. Nous savons aussi
qu’en Italie, le roi Pépin décréta que les personnes soupgonnées
de fausse déposition sous serment lors d’une enquéte, pour-
raient étre astreintes  livrer le duel judiciaire ou a subir I'épreu-
ve de la croix®. Bien que cette disposition n’apparaisse que
dans un capitulaire « italien », on peut tenir pour vraisemblable
que la régle a pu exister dans le Regnum Francorum et étre
introduite en Italie.

Les premitres années du régne de Louis le Pieux n’ont
pas vu se produire de changement dans l'attitude du pouvoir
2 I’égard de I'épreuve de la croix. Le recours a celle-ci fut méme
étendu 2 un cas nouveau. En 816 par un capitulaire destiné a
modifier ou A compléter la Loi Salique ou plus probablement
toutes les lois « nationales », lempereur fit de la preuve testi-
moniale, jusque 13 unilatérale, un moyen de preuve bilatéral;
en d’autres mots il décréta que lorsqu’une des parties avait été
autorisée 2 produire des témoins et les avait produits, I'autre
partie aurait le droit de produire les siens. Il fallait dés lors
compter avec la contradiction entre les témoignages. Si celle-ci
se révélait insurmontable, le capitulaire décidait qu’au cas ot

(voit n. 37), campo vel cruce contendatur (voir n. 40), contendere... in iudicio
aut in campo aut ad crucem (voir n. 43), soulignent le caractére de lutte, com-
mun aux deux épreuves. E. Chénon, Histoire générale du droit frangais public
et privé, 1, Paris 1926, p. 260, a trés justement fait observer que le iudicium
crucis était en somme un duel judiciaire dénué de brutalité.

% 11 prescrivait méme 2 ses sujets de partager cette fol. Capitulare Aquis-
granense de 809, c. 20, Boretius, I, n® 62: Ut omnes iuditium Dei credant
absque dubitatione.

4 Le capitulaire de Herstal (voir plus haut, p. 115 et n. 35) fut d'ap-
plication en Italie; voir nos Recherches sur les Capitulaires, Patis 1958, p. 17.
La disposition relative 3 la répression du parjure, figure dans la forma longo-
bardica, cA d. dans un texte glosé rédigé en Italie et inséré dans une compila-
tion composée vers 830 par un nommé Lupus.

. ut postea ad campum vel ad crucem iudicetur, ut ipsa veritas aut
periurium fiant declarata...; Pippini Italiae regis capitulare, c. 4, Boretius, I.
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les parties seraient des laiques, on choisirait un témoin dans
chaque groupe et que ces deux « champions » livreraient le duel
judiciaire. Au cas ot les parties seraient des églises ou des clercs,
les « champions » seraient soumis a l'ordalie par la croix; il
devrait en aller de méme si les témoins étaient physiquement
ou moralement inaptes au combat ¥

Mais des 818 ou 819, Louis le Pieux, qui éprouvait peut-
étre une certaine méfiance a I'égard des prétendus jugements de
Dieu, interdit 'épreuve de la croix ®. Il le fit pour des motifs
religieux: « il ne fallait pas que la Croix, glorifiée par la passion
du Christ fiit exposée au mépris par impudence de n’importe
qui » ¥, Peut-étre quelque personne ayant échoué a I’épreuve,
avait-elle créé du scandale par des gestes ou des paroles. Peut-
étre un scandale plus grand encore, était-il né du fait qu'un
individu notoirement coupable avait eu plus de vigueur qu’un
innocent et avait triomphé de Iui? Nous sommes tenté de mettre
les scrupules religieux qui ont amené Louis le Pieux 2 interdire
le iudicium crucis, en rapport avec Dintensité accrue que la
vénération de la Croix a connue sous son régne *

9 Capitula legi addita, c. 1, Boretius, 1, n° 134: ... Quod si ambae partes
festium ita_inter se d:::emermz ut. nullatenus una pars dlteri cedere velit,
eligantur duo ex ipsis, id est ex utraque parte unus, qui cum scutis et fustibus
in campo decertent, utra pars falsitatem, utra veritatem sequatur ... Et in seculari
quidem causa buiuscemodi testium diversitas campo comprobetur; in ecclesias-
ticis autem negotiis crucis iudicio rei veritas inquiratur. Hoc et de timidis
adque inbecillibus sive infirmis qui pugnare non valent, ut nullatenus propter
hoc iustitias suas careant, censuimus faciendi. Un second texte de ce capitulaire
(n® 135) contient une disposition analogue.

5 T1 devait également interdire en 829, Pordalie par Ieau froide; Capitu-
lare missorum Wormatiense, c. 12, Boretius-Krause, Capitularia, 11, n° 192.

S\ Capitulare ecclesiasticum, c. 27, Boretius, I, n® 138: Sanccitum est ut
nullus deinceps quamlibet examinationem crucis facere praesumat, ne quae
Christi passione glorificata est, cuiuslibet temeritate contemptui habeatur.

52 Nous devons a des suggestions de nos collégues et amis M. G. Le Bras
et M. J.F. Lemarignier, respectivement doyen honoraire de la faculté de droit
de Paris et professeur 2 cette faculté, le rapprochement qui vient d'étre fait
entre le culte de la Croix et les destinées du mdtcmm crucis. Voici parmi
dautres, quelques témoignages de l'intensification de la vénération de la Croix
sous le régne de Louis le Pieux et méme chez un des fmmhers de Tempereur.
(1) Le petit traité De adoranda cruce, d’Eginhard, de peu avant 836 (éd.
K. Hampe, MG. in4°, Epistolae, V, p. 146-149). (2) La lettre ot Loup de
Ferrieres, & qui le traité était dédié, en fait D'éloge, en 836 (éd. L. Levillain,
I, Paris 1927, n° 3, p. 38 = éd. E. Dimmler, Epistolae VI, n° 4, p. 15).
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L’interdiction fut absolue et générale *. Elle fut obéie %
On ne trouve apres 817-818 plus de trace de l'ordalie par la
croix®. Elle n’appartenait pas aux droits coutumiers « natio-
naux » et elle ne s’était pas ancrée dans la conscience juridique

(3) Le Liber de laudibus Sanctae Crucis, de Hraban Maur, dont une édition
fut dédiée a Louis le Pieux sans doute en 831 ou quelques années plus tard
(éd. Migne, Patrologia Latina, CVIL, col. 133-264). (4) Le petit arc de triomphe
d'Eginhard, dont un dessin a éié retrouvé par le Comte B. de Montesquiou
Fésensac, L'arc de triomphe d’Eginbardus, Cahiers archéologiques 1V, 1949
et Larc de triomphe d'Eginbard, dans Karolingische und Ottonische Kunst,
BadenBaden 1957. J.K. Steppe, Het voormalig schrijn van Eginbard in de
Sint-Servaaskerk te Maastricht, Gentse Bijdragen XVI, 1955-56, nous parait
avoir montré que cet objet d'orfevrerie religieuse était inspiré par le culte de
la Croix.

53 Aussi fallut-il arréter d’autres dispositions pour les cas ol le capitulaire
de 816 prévoyait le recours & I'épreuve de la croix (voir plus haut, n. 49).
Ce fut fait par le c. 10 des Capitula legibus addenda de 818-819, Boretius, I,
n® 139 (faute d'impression: 136).

54 Fischer, op. cit., p. 50, en doute. Il cite comme une application — ex-
trajudiciaire — du indicium crucis postéricure 2 819, un incident datable de
835.838 rapporté par la Vita S. Liobae de Rodolphe de Fulda (éd. G. Waitz,

$S. XV, pp. 126-127). Le corps d’un nouveauné avait été trouvé dans
un étang proche du monastre de Bischofsheim. On prétendit méchamment
qu'une religieuse inconnue, appartenant A cette sainte maison, avait été séduite
et avait noyé I'enfant né de ses amours. L’abbesse voulant savoir ce qu'il en
était, fit prier sa communauté les bras en croix pour obtenir de Dieu qu'il
révélar qui éuait la coupable. Les pritres furent exaucées. Une pauvresse du
voisinage, étrangére 3 la communauté et qui n’avait naturellement pas pris
part aux pieux exercices de celle<i vint se dénoncer. On ne retrouve dans ce
récit de «miracle » aucun des éléments essentiels de l'ordalic par la croix:
il n'y a pas, se tenant auprds de la croix, un plaignant et un accusé ou leurs
« champions ». On ne saurait voir ici une ordalie, ni singulitrement un iudi-
cium _ crucis.

55 Sans doute la Regni divisio de 831 (Boretius-Krause, II, n° 194) — qui
ne fut point appliquée — prévoit-elle en son article 10, le recours au iudicium
crucis pour régler les différends en matitre de limites; mais, comme 'ont bien
vu Brunner et von Schwerin (0p. cit., 11, p. 560, n. 115), C'est I une reprise
quasilittérale et irréfléche de la Divisio de 806 (voir plus haut, p. 117 et
n. 44), reprise dont les rédacteurs et les scribes du moyen 4ge sont coutumiers.
Fischer, op. cit., p. 52, n. 115, pense au contraire que les termes employés
(ut ad declaratione rei dubiae vexillo crucis Dei voluntas et rerum veritas in-
quiratur) permettent d'y voir un iudicium crucis, dans lequel un étendard
portant une croix aurait remplacé la croix interdite en 818-819. Il se référe sur
ce point & C. Erdmann, Die Entstebung des Kreuzugsgedankens, Stuttgart
1935, p. 30 & suiv. Or le regretté Erdmann montrait au contraire dans ce
passage de son livre, que vexillum crucis navait d’autre signification que
crux! L'interprétation de notre savant collégue ne tient pas. Peut-étre linter-
diction futelle moins rigoureusement observée en Italie; voir plus haut
n. 47 et 48, ainsi que Fischer, op. cit., n. 94 et p. 51.
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des populations. Son existence dans le droit de la monarchie
franque n’a duré qu’environ un siecle .

Frangors L. GANSHOF

5% Nous avons 2 deux reprises, traité verbalement du sujet: le 22 juin
1963, 4 la Koninklijke Vlaamse Academie voor Wetenschappen, Letteren en
Schone Kunsten van Belgié, Klasse der Letteren, A Bruselles; le 19 mars 1966
4 la Société d'histoire du droit, 3 Paris. Notre travail a largement bénéficié
des observations qui ont été faites aprés notre exposé. Nous avons indiqué la
portée de quelques unes d’entre elles dans les notes.




UNA FONTE IMPORTANTE
PER LA STORIA DI DAVID LAZZARETTI
E DEL SUO MOVIMENTO

Mi muove a dedicare a questo argomento il mio contributo
un ricordo legato al primo incontro con Alberto Pincherle
professore nel Collegio Nazareno. Egli vi insegnava italiano e
storia e del suo insegnamento storico, che verteva sulle antiche
civiltd orientali (un insegnamento sciolto dalle nozioni del li-
bro di testo e impartito con un’ampiezza e un carattere diversi
da quelli di un corso ginnasiale) mi & restata la passione per
quelle lontane etd e per quei favolosi popoli. Dellitaliano, in-
vece, mi rimasero impresse certe note poste a commento di
qualche tema, nel quale lo scolaro echeggiava ingenuamente mo-
tivi retorici del tempo e che il professore Pincherle annotava
con liberi e coraggiosi moniti sulla fraternita dei popoli, avver-
timenti dei quali solo piti tardi fui in grado di capire tutta la
veritd, nei giorni tragici della guerra. Ora in quegli anni il
preside Pietrobono aveva fatto adottare la pascoliana antologia
« Sul limitare », nella quale figuravano dei larghi passi del-
Popera di Barzellotti sul Lazzaretti. Erano soprattutto le pa-
gine della discesa dal Monte Labro il 18 agosto 1878, con la
tragica conclusione alle porte di Arcidosso, che infiammavano
allora la mia fantasia. Ai tempi della prima giovinezza ri-
sale percid il mio interesse per il misterioso « profeta » del-
I’Amiata, interesse che allora era soprattutto emotivo e senti-
mentale (ma vi era anche il richiamo escatologico dell’avvento
del Regno) e che pit tardi divenne desiderio di conoscenza
storica.

La fonte, che vorrei presentare, & I'inedito racconto del
padre Giovanni Battista Polverini. Dei due oratoriani di Gra-
doli, che salirono sul Monte Labro e si posero al seguito del
Lazzaretti, il Polverini rappresenta nella tradizione dei seguaci
di David il transfuga, che lascid il « profeta » nel momento fi-
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nale della sua predicazione. Sottoposto per quattro mesi del-
Pestate del 1878 alle investigazioni del S. Uffizio, il Polverini
si sostenne a lungo nelle sue idee finché, mostratigli gli inter-
rogatori del Lazzaretti e la sua ritrattazione, si arrese e si ri-
tird per sempre dal movimento. L’altro, Filippo Imperiuzzi,
anche dopo la morte di David e la dura repressione, che segui,
con la carcerazione e il processo di Siena e la materiale distru-
zione dell’eremo sul Monte Labro, restd con gli ultimi lazzaret-
tisti, rifiutando ogni riconciliazione con la Chiesa.

Queste memorie del Polverini recano un contributo note-
vole alla conoscenza del movimento del Lazzaretti e meraviglia
che siano state cosi a lungo ignorate !, come & stata trascurata
ogni ricerca su di lui, e non solo dai fedeli superstiti (lo stesso
Imperiuzzi ne parla pochissimo), ma anche di coloro che hanno
studiato la vicenda con spirito critico. Il Lazzareschi cita qual-
che frase di una breve relazione del Polverini?, pubblicata dal-
I'Imperiuzzi nel suo volume*, e per il resto ben poco aggiunge
a quanto ne aveva gia scritto il Barzellotti. Anche i pit recenti
studiosi del Lazzaretti non hanno posta attenzione al Polverini
e spesso mancano di ogni informazione su di lui *, mentre il suo
ruolo vicino al profeta di Monte Labro non fu di poco conto,
e quella che egli chiama la sua « missione » ci aiuta a meglio

1 11 Manoscritto, acquistato nel 1963 dal Musco centrale del Risorgimento
di Roma (Busta 913/44), porta il titolo: «Io, e Montelabaro; ossia la Storia
del misterioso David Lazzaretti sorto nel 1868, scomparso tragicamente dalla
scena nel 1878 ». Il volume in quarto (un libro mastro di fabbricazione inglese)
si compone di 199 carte e reca nell'antiporta un ritratto del Lazzaretti e il
titolo del racconto e nell'ultimo foglio la partecipazione di morte del Polverini,
deceduto a Gradoli il 4 luglio 1927. Era nato in questa stessa cittadina, sita
nelle vicinanze del lago di Bolsena, il 10 giugno 1837. Annotazioni in margine
ad alcuni fogli ci indicano la data di composizione delle diverse parti dellopera,
iniziata il 18 gennaio 1913 e condotta a termine, dopo molte interruzioni, il
21 febbraio 1915. La pit significativa di queste interruzioni & dovuta alla per-
dita del manoscritto nell’agosto 1914 e alla sua ricomparsa nel gennaio 1915.
La narrazione & suddivisa in centonovanta brevi capitoli.

2 E. Lazzarescui, David Lazzaretti, il messia dell’Amiata, Brescia 1945,
pp. 99-102.

3 F. Impertuzz, Storia di David Lazzaretti, profeta di Arcidosso, Siena
1905, pp. 243-249. Dice il Polverini (Ms. cit., c. 78a) che questa relazione gli
fu «carpita » dall’ex confratello.

4 Sorprende, ad esempio, che il Moscato (Riforma religiosa e riforme so-
ciali nel movimento millenarista di David Lazzaretti, in A. Moscato e M. No-
VELLA PrEriNy, Rivolta religiosa nelle campagne, Roma 1965, p. 51) ponga in
Sabina il primo incontro dei due oratoriani con David.
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collocare il movimento lazzarettista nella storia religiosa del
tempo.

11 motivo che spinge il Polverini a scrivere le sue memorie
a oltre un ventennio dai fatti & proptio quello di difendere non
tanto la sua persona dagli attacchi, che gli venivano da opposte
direzione, dagli avversari e dai seguaci di David, quanto la pu-
rezza e la genuinita della sua chiamata, il valore, ciog, squisita-
mente religioso ed ispirato dell’appello, che gli ha fatto salire
lerta del Monte Labro, mentre della prontezza e della gene-
rosita della sua risposta, che gli costd tante pene e tanti sacri-
fici, egli rivendica ancora il merito 3.

Gli anni trascorsi dopo la tragica morte di David e la
dispersione della piccola chiesa del Monte Labro, dalla quale
aveva fatto parte negli otto anni fondamentali della sua storia,
separandosene solo quattro mesi prima, non gli hanno fatto per-
dere la vivezza del ricordo della sua « missione », che ha segnato
per sempre di dolore, ma anche di orgoglio la sua lunga vita.
Qualche volta pud non aver pilt presente la successione crono-
logica dei singoli episodi ¢, ma ¢ sempre in grado di ricostruirli
con vivace immediatezza. Del resto dal 1878 in poi, come egli
spesso ci ricorda, non ha mai smesso di raccogliere documenti,
cercando anche di dar forma di narrazione distesa al materiale
raccolto e ai primi suoi appunti’. La comparsa dei libri del
Barzellotti* e dell'Imperiuzzi non che fargli lasciare a mezzo
'opera intrapresa gli dava nuova lena e l'impulso a concludere.
Del primo egli lamenta il sottinteso razionalistico, che spunta

5 «Questa storia intitolata io e Montelabaro, & la difesa necessaria al
mio carattere sacerdotale, alla mia integrita, sapendomi non solo innocente e
puro, immacolato in questa condotta Missione, ma carico di meriti per Iubbi-
dienza e I'adempimento della chiamata di Dio, senza risparmio di sorta, ai sacri-
fici, in parte gid descritti, fatti con la stessa abnegazione degli eroi della Fede
dogni specie » (Ms. cit., c. 155a).

§ Egli ne avverte in pitt luoghi onestamente il lettore, dicendo che « Non
& pit facile dopo 36 anni , che finl la tragedia Lazzarettistica, ridare a tante
cose intrecciate, Lordine e la chiarezza » (Ms. cit., c. 93a

7 «E perd dal primo momento mi proposi la storia, che quasi tutta per
8 anni passata per le mie mani, feci, a memoria fresca, un certo appunto, per
appoggio al mio lavoro con la veduta di stenderlo meglio a tempo, 11 bozzo
restd cost qualche anno. Quindi tornai a capo, sollecitando quanto pia potei,
smaniando di vederla alla luce » (Ms. cit., c. 155 a).

® G. Barzerrortt, David Lezaretti di Arcidosso detto il santo, i suoi
seguaci e la sua leggenda, Bologna, 1885; cdizione definitiva con il titolo:
Monte Amiata e il suo profeta David Lazzaretti, Milano, 1910,



?

UNA FONTE IMPORTANTE PER LA STORIA DI DAVID LAZZARETTI 235

fuori « in un certo tono di derisione » appena dissimulato (che
trova attenuato, con beneficio dell’esattezza storica, nella seconda
edizione), mentre dell’Imperiuzzi non pud non lodare la copia
delle notizie e la loro sostanziale esattezza’, ma ne rileva « un
certo subiettismo inspi dalla sua convinzione », che si ma-
nifesta nel tono mordace e aggressivo.

La stesura definitiva delle memorie &, quindi, successiva
agli scritti del Barzellotti e dell'Tmperiuzzi, ma la traccia del
lavoro, era, a suo dire, da molto tempo fissata. Egli afferma
ripetutamente di aver riunito una documentazione estesa (« con-
servo pitt di duemila pagine di scritti ») una gran parte della
quale doveva risalire agli anni della sua missione a Monte La-
bro, anche se lamenti di non essere riuscito a ricuperare quel
che aveva lasciato lassli, quando, sceso a Roma per rintracciare
il Lazzaretti, fini anch’egli nelle mani del S. Uffizio. Sul monte,
dove aveva fatto anche 'amanuense del profeta, aveva per suo
conto copiato manoscritti di David e lettere di lui ai fratelli
ed ai seguaci (specie dei periodi di soggiorno in Francia) e di
queste alcune sono inserite nelle memorie *, insieme con altre
lettere di mons. Alessandro Del Magno, gia decano della S. Rota,
con il quale il Polverini fu a lungo in contatto. Tutto questo
materiale, e la lunga elaborazione, che egli ne andava facendo,
dovette destare qualche sospetto in chi dubitava ancora della
sincerita del suo ravvedimento e l'asserita sottrazione del mano-
scritto delle memorie ne sarebbe la prova !

9 Fra sul punto di terminare il suo racconto, quando, egli scrive, gli ca-
pitd, «a caso» lo scritto del suo antico confratello: «un bel volume; ma cre-
devo non avesse tanti appunti precisi: segnatamente i fatti della Sabina » (Ms.
cit., c. 155 ). Quando si basa sulle informazioni avute « non dice mai falsitd »
almeno per quel che riguarda la realtd dei fatti, ma diverso & quando queste
fonti dirette gli vengono meno, perché quando si avanza col suo prende anche
fAschl per fiaschi » (Ms. cit., c. 78a).

«Molte sono le lettere di David, ed una certa parte, un decimo forse,
ne serbo, un trenta o quaranta di cui mi piace qui trascriverne qualcuna» (Ms.
cit., 106a). Gli sarebbero passate per le mani anche lettere del Lazzaretti a
Don Bosco (ibidem, c. 108 b), che, come & noto, ebbe occasione di conoscerlo a
Torino all’epoca del suo primo incontro con il Du Vachat. Forse conservava
anche qualche lettera originale, perché di una molto importante a Vincenzo
Torrioni nel momento critico dell’esperimento comunitario della Societa delle
famiglie cristiane, scrive che il carattere & dellTmperiuzzi: « poiché David fa-
ticava assai colla penna, ed era mancante di punteggiatura,  di ortografia, con
una callgrafia piccola  difficile» (Ms ai, <. 142a).

«Fro qui al cap. 150 quando un atto di curiositd di qualche perso-
naggio portd lo smarrimento o meglio il trafugo. Ho nel dispiacere passato 5 o
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La narrazione dei fatti, ricavata da questa documentazione,
non si distacca sostanzialmente dalle altre gia note; ma su qual-
che punto particolare offre precisazioni di rilievo, anche se di
taluna delle pitt importanti affermazioni ameremmo essere
pilt sicuri, come, ad esempio quando parla dei tentativi di David
di avvicinare gli Ebrei, durante un soggiorno romano prece-
dente la condanna ™, o del misterioso viaggio sui monti Cimini
alla ricerca di un tesoro, all’indomani del processo di Perugia .
Altre notizie sono meglio fondate, perché sviluppano i rapidi
accenni, che si trovano nelle opere del Barzellotti ¢ dell’Impe-
riuzzi. Cosi per quel che riguarda la visita fatta dal Polverini
ai fedeli della Sabina, sui quali ci vengono dati ragguagli pre-
cisi, che comprovano la diffusione della predicazione di David
in un ambiente particolare, lontano dall’Amiata e vicino a Ro-
ma, in una situazione sociale e religiosa assai diversa da quella
delle origini del movimento. Anche sul dissidio tra David e
Peremita tedesco Ignazio Micus, venuto proprio dalla Sabina
al suo seguito, il Polverini ci parla a lungo, chiarendo la osti-
lita del Micus alle iniziative prese dal Lazzaretti in Francia e
all’affitto della tenuta del Bacinello, alle falde dell’Amiata, im-
prudentemente deciso dal profeta . Di fra Ignazio il Polverini
era un ammiratore e amico (lodandone assai la severita dell’im-
pegno religioso) e condivideva le sue preoccupazioni nel vedere
David compromesso in vicende troppo mondane. L’Imperiuz-
zi, invece, presenta questo dissidio come una ribellione infelice
e astiosa e dice che la sua morte fu una giusta punizione, che
David aveva predetta ™. Anche i contatti mantenuti dal Pol-
verini con I'Imperiuzzi dopo la sottomissione, contatti non solo
epistolari, ma anche di persona, sono, a quel che credo, ignorati.
11 Polverini afferma di essere stato a Siena e di averlo incon-
trato (« per convincerlo a sottomettersi ») e di aver consultato
manoscritti inediti del filippino ribelle *,

6 mesi, quando, non 5o se a caso, 0 a bello studio, mi i fece rinvenite il libro »
(Ms. cit., c. 155b).

12 Ms. cit., cc. 164 ¢ 165a.

13 Ms. cit., 140b. 1l Polverini, che evidentemente ricorda il romanzo di
Dumas, suppone che in carcere il Lazzaretti avesse avuto da qualche detenuto
notizie di un tesoro nascosto. In realta la tradizione popolare del Viterbese &
ricca di leggendari e favolosi tesori seppelliti nelle grotte del Cimino.

% Ms. cit., ¢. 145 a.

15 F. IMPERIUZZI, 0p. cit., pp. 322-324.

16 Ms. cit., cc. 156a e b.
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1 capitoli delle Memorie sul processo davanti al S. Uffi-
zio sono, naturalmente, particolarmente interessanti, anche se
il Polverini ci narra solo gli avvenimenti esteriori dell’arresto,
mentre andava alla ricerca di David, e della sua detenzione nel
convento dei francescani irlandesi a S. Isidoro. Certo si rimane
con il desiderio di saperne molto di pili, perché questo & il
punto centrale della sua vicenda, e non sembra che a impedirgli
di parlare fosse lo scrupolo di rispettare il segreto, perché ri-
pete pitt volte la promessa di farne argomento di un racconto
particolare, del quale preannunzia anche il titolo: « Le carezze
del S. Ufficio ». Ma pur con questa riserva, quel che egli dice
& importante e del tutto nuovo, ove si ricordi il rapido accenno
del Barzellotti: « Il Polverini andd a Roma e si sottomise an-
che lui » 7. 11 Polverini difende strenuamente il suo compor-
tamento davanti al tribunale, affermando da una parte la sua
fedelta sostanziale alla Chiesa, pur lamentando le sottili insidie
degli inquisitori, e dall’altra ribadendo di non aver ceduto se
non dopo aver letto non solo la ritrattazione autografa di David,
ma anche i processi verbali dei suoi interrogatori. Questo egli
ripete con molta energia rimproverando all'Imperiuzzi di essersi
lasciato trascinare dal risentimento: « Quando parla del fatto
mio, che defezionai da David, lo tradii e mille altre cose, sono
ispirate dalla rabbia, e perd tirate nel falso in parte, quando
sostanzialmente tutto ho sognato che tradire David, come me-
glio vedremo, se mi verra fatto di poterlo scrivere » *.

Ma linteresse maggiore delle memorie del Polverini sta
nel racconto della origine della sua « missione », che egli non
considera un episodio personale, ma solo I'eco, uno fra tanti, di
un appello spirituale che si fa sentire in quegli anni in molte
coscienze e che ha una vasta risonanza. Sotto questo aspetto
mi sembra che la testimonianza del Polverini vada raccolta e va-
gliata per una rivalutazione delle origini, della natura e della
fortuna del movimento lazzarettista, il quale non pud essere
ristretto ambientalmente all’aspetto pitt recente di una tradi-
zione mistica amiatina, come in pratica aveva fatto il Barzel-
lotti e come sembra accettare anche il Lazzareschi e neppure

17 G. BARZELLOTTL, 0. cit., p. 240.

18 Ms. cit., c. 141b. In un altro punto scrive che I'Imperiuzzi o non ri-
corda bene i fatti «o meglio sobillato dalla rabia verso il suo compagno tra-
volge la bisogna e colpi mena da cieco» (ibider, c. 156 a).
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come un fenomeno utile per una ricerca « sperimentale » delle
origini di una fede religiosa, una « espetienza rara » sul sorgere
e levolversi di un movimento ‘spirituale, sulla « embriologia
dei fenomeni religiosi », che il Renan avrebbe voluto suscitare
artificialmente in Africa o in Asia, quasi una prova di labora-
torio a conferma della sua interpretazione del Cristianesimo pri-
mitivo ¥. Allo stesso modo non si pud ridurre il movimento
religioso del Lazzaretti a episodio della fame di terra dei con-
tadini italiani, a «uno dei tentativi pitt decisi — sia pure su
scala geograficamente limitata — di sovvertire tutte le strutture
sociali tradizionali » *, da compararsi, sia pure cautamente, con
«le pilt recenti indagini sui messianismi di societa in stato di
oppressione » *', come, sviluppando i rapidi accenni del Gram-
sci® si & fatto pili recentemente ®, con gli stessi argomenti,
prodotti dall’accusa nel processo, che segul alla strage di Ar-
cidosso.

Qual’d, invece, la interpretazione che il Polverini di del
movimento lazzarettista e della sua adesione? Egli dice di es-
sere arrivato al sacerdozio attraverso una vocazione sincera,
profondamente avvertita, ma non immediatamente seguita, per-
ché tormentata dal drammatico monito della pochezza del nu-
mero degli eletti. T suoi primi anni di sacerdozio sono compresi
tra la proclamazione del regno d’Italia e la caduta del potere

19 Si veda la lettera di Renan al Barzellotti, nella quale il suo libro & de-
finito «un document infiniment précieux de I'histoire critique des religions »
(G. Barzeriorti, op. cit,, p. X). Alle stesse preoccupazioni soggiace Emil
Rasmussen (En Kristus fra vore dage, Kobenhavn 1904).

2 A. Moscato, op. cit., p. 34. Tl Moscato non si nasconde perd Parbitra-
tietd di una interpretazione cosl restrittiva e riconosce pitt oltre che la visuale
di David era «profondamente religiosa », volendo «adeguare il mondo ai
princlpi cristiani » (ibiden, p. 56).

21 A, Moscato, op. cit., p. 29.

2 A. Gramscy, 11 Risorgimento, Torino, 1949, pp. 199-203. Nella stessa
prospettiva & scritta Uopera di E.J. Honssawn, I ribelli. Forme primitive di
rivolta_sociale, Torino, 1966.

 Osserva giustamente il Moscato, che «I'accusa pilt insistente », rivolta
al Lazzaretti, « quella di appartenere all'Internazionale socialista, appare addi-
tittura grottesca », ritenendo improbabile anche «una pur limitata influenza
diretta di propaganda socialista » (A. MoSCATO, op. cit., p. 75). Ma sorprende
poi leggere che il profeta fu condannato dal S. Uffizio non solo « per le sue
aspirazioni a una profonda riforma della Chiesa », ma anche « per le sue con-
cezioni oramai chiaramente repubblicane e egualitaric », laddove il Polverini
addita tra i fondamentali atti di accusa «La mia lotta con Dio» del Lazza-
retti, nel quale la sua divinizzazione & oramai affermata senza reticenze.
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temporale, gli anni della travolgente tempesta, che distruggera
non solo le ultime vestigia di uno Stato ecclesiastico, ma anche
una concezione della Chiesa, come istituzione privilegiata e pro-
tetta. In questa atmosfera di sbigottimento nel vedere trasfor
mata e avvilita la Chiesa, anche il Polverini matura la convin-
zione che la catastrofe precorra il compiersi dei tempi e lav-
vento del Regno e va anch’egli ansiosamente, come altri suoi
contemporanei, alla ricerca dei segni premonitori e si interroga
sulle sue personali responsabilita di fronte al grande evento,
sulla parte, che vi dovra prendere, sulla sua « missione », per
usare la parola che di continuo ha sulle labbra e sulla penna.
Egli & dotato di un temperamento ardente, generoso e impul-
sivo, non si risparmia e anzi pretende il primo posto 1a dove
ribolle pitt aspra la lotta . E, al tempo stesso, & cupido di tutto
cid che & misterioso e prodigioso® e coglie volentieri questi
aspetti negli episodi della sua vita. Le sue memorie contengono
lunghi racconti di suoi avventurosi viaggi da Gradoli al Monte
Labro e di non meno perigliosi ritorni, di affannose corse not-
turne per dirupi e boscaglie, di guadi insidiosi, di contrasti
intorno a lui tra le forze infernali, che gli tendono agguati, e
quelle celesti, che lo salvano.

Su questo fertile terreno cadono le « rivelazioni » di una
sua penitente, che gli annuncia la parte che proprio lui, il ca-
nonico Giovanni Battista Polverini, avra in una suprema difesa
della Chiesa, con le armi in pugno e a fianco dello stesso pon-
tefice, sulle soglie del Vaticano. Da questo momento comincia
Pattesa di un segno, che gli mostri linizio della sua missione e
quando sull’orizzonte del suo paese compare improvviso il pro-
feta dell’Amiata, preceduto dal misterioso ritrovamento su un
altare del « Risveglio dei popoli » lazzarettiano, David trovera
un uomo aduso a scrutare in cielo I'annunzio di una meravi-
gliosa aurora, un uomo che ha divorato le pretese profezie di
S. Francesco di Paola (un libro che circola molto in questi an-

2 (Tutto il mio animo, che lo sento guerriero, era intento alla battaglia
chera il mio cibo e vita» (Ms. cit., c. 183b).

2 A Monte Labro la sua immaginazione e la sua creduli o spingeranno
a chiedere a David se le ossa e le armi trovate nella grotta ai piedi della Torre
davidica possano essere di Most! E David « diede a intendere leggermente es-
sere quello Moisé » e lo convincera che era stato portato lassi dagli angeli ¢
«riservato pel gran Mistero per la fine del mondo» (Ms. cit., c. 5la e b).
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ni), un uomo, che attende il Gran Monarca per mettersi co-
raggiosamente al suo seguito e che lo ha cercato ovunque, ab-
beverandosi a ogni fonte, che potesse appagare la sua sete di
prodigi.

Il mondo, che si scopre attraverso le vicende della sua
ricerca, & vasto. Al di la delle mura dell’oratorio filippino di
Gradoli, che pure alberga altri spiriti, che attendono la rivela-
zione di nuovi cieli e di nuove terre, vi sono molti in Italia e
fuori che partecipano delle stesse attese. Non per nulla un gior-
nale cattolico del tempo porta il titolo « La tromba apocalit-
tica ». L’incontro con il Lazzaretti a Gradoli ¢, dunque prece-
duto e accompagnato da voci e da echi pitt remoti. A David il
Polverini giunge dopo aver percorso tante vie e dopo aver scru-
tato tanti segni, ma tutti convergono verso di lui e tutto in lui
si chiarisce e si spiega. Mons. Alessandro Del Magno, gia decano
della Rota gli scrive del « volume in foglio di due trecento pa-
gine », che egli ha scritto sotto dettatura mirabile e nel quale
si contiene una riforma della Chiesa « con leggi cosi precise,
che si rimaneva attratti, nuove e ben disposte ed utili », che
lo stesso Pio IX avrebbe trovato opportuna e da accogliere, se
i tempi non fossero stati prematuri. Queste rivelazioni, colli-
mando con quelle di David, gli confermano I'ispirazione supe-
riore: « m’incoraggia a credere, quando ne avessi dubbio, men-
tre ero tanto sicuro, che se m’insorgeva qualche dubbio, lo
ritenevo delitto » *. Le sorelle Isacco profetizzano da un paese
del Comasco la rovina totale del Vaticano, « ridotto dalle mine
e dalla dinamite in una macerie di sassi, ed il Papa sotto, per-
ché non vorra fuggire da Roma, e che 'ora di tutte le cose era
prossima, mentre Dio guardava questa citta coll’occhio di So-
doma e Gomorra » ?". Suor Maria Gregoria, una monaca fran-
cese, & anch’essa in attesa del Gran Monarca, che S. Anna le

% Alessandro del Magno al Polverini. Genova, 12 ottobre 1873, Ms. cit.,
cc. 143144,

27 Ms. cit., ¢. 50b. Il Polverini racconta di essere venuto a Roma per
supplicare Pio IX di uscire in tempo dal Vaticano per rifugiarsi sul M. Labro.
«Povera Chiesa», diceva David, « Povera Chiesa salvata dal diluvio qui nel
monte, come Larca del diluvio che inondd tutta Ia terra » (ibidemn, c. 93 a); ma
per lui, come per David, «Pio IX era un caparbio, womo riprovevole, fino a
dichiararlo la rovina di tutte le cose, deplorando Ia finale di lui sotto i sassi
del Vaticano, convenendo coi vaticini di quelle sorelle Isacco». In altra parte
parla di un eguale passo tentato direttamente e con pari risultato da Angelina
Isacco (Ms. cit., c. 90 b).
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ha preannunciato e scende in Italia per ricercarlo e trova an-
che lei David. Perfino il vescovo di Montefiascone, alla cui giu-
risdizione il Polverini & soggetto, gli confida una profezia, che
annuncia « tempi burrascosi per la Chiesa e che egli, il Bo-
vieri, sara Papa, col nome di Giovanni »*. Papa riformatore e
salvatore della Chiesa sogna di divenire anche il vescovo cap-
puccino Carli, che per breve tempo & attratto nell’orbita di
David, al quale si & avvicinato per trovar conferma delle pro-
fezie che lo riguardano. Oltre questi uomini, che rivestono di-
gnitd nella Chiesa e attendono l'imminente annuncio del Re-
gno, le memorie del Polverini ci mostrano un vasto prorom-
pere di esperienze misticheggianti entro e fuori i confini del laz-
zarettismo. I contadini di Montorio Romano e dei paesi vicini
hanno visto David nel suo eremo di S. Angelo e avendo visto i
prodigi di lui non si sorprendono nel vedere una stella posarsi
sulla casa ove abita il Polverini®. Due giovani di Gradoli con-
temporaneamente vedranno in sogno due cavalieri solcare il
cielo e menare grande strage con le loro falci, salvando David e
il Polverini . « Visioni e rivelazioni sull’ira di Dio, e simili
affluivano », dice il Polverini, e il cielo si incendiava di bagliori
misteriosi « tral bello di quelle aurore ci si sentiva del minac-
cioso e terribile, che pareva il cielo incendiato a colori, e mi di-
ceva la mia Penitente santa, che in visioni gid aveva veduto
quei sprazzi di fuoco piovuti a castigo del mondo » *'.

11 movimento lazzarettista deve essere visto nel quadro pitt
vasto delle aspettative messianiche, ridestatesi in un’epoca di
grandi sconvolgimenti e di crisi profonde. Questi aspetti della
storia religiosa dell’ottocento italiano, somiglianti ad altri con-
simili dell’ultimo settecento, vanno, dunque tenuti presenti per
restituire alla piccola chiesa del M. Labro la sua giusta propor-
zione e la sua fisionomia pilt genuina e le memorie del Polverini
stimolano a portare avanti I'indagine.

L’attesa degli ultimi tempi, le speranze millenaristiche, non
sono dunque ristrette all’esperienza lazzarettista, ma animano
correnti sotterranee che precedono, accompagnano e sopravvi-
vono al profeta dell’Amiata. Sopravviveranno pure nell’animo

B Ms. cit., cc. 92a ¢ 94b.
» Ms. cit., c. 97 b.
0 Ms. cit., c. 162.
3 Ms. cit., c. 9a.
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sconvolto del Polverini, anche quando dovra constatare il tra-
monto definitivo della sua « missione » e di quella di David
e ne ricercherd una giustificazione (cercando di stemperare la
sua responsabilitd in una piu larga convergenza di aspettative
e di consensi) e una spiegazione in armonia con la sua origi-
naria interpretazione del particolare momento storico, che gli
era toccato di vivere: « E falso David? No. E vero? No. Che
dunque? Qual via di mezzo in un argomento cornuto? Io che
sono deplorevole vittima e dopo il David, forse la prima, per
tanta credenza, ho sempre gemuto, smaniato, per la risoluzione
del problema. Sono inesplicabili le cose che passano prodigiose
per le mani di David in faccia al mondo e quelle subiettive che
tanto mi hanno ingannato, da essere impossibile ogni umana
forza a rimuovermi. Ubbidii alla Chiesa per dovere, senza re-
plica, ma la smania di sciogliere tante cose mi ha sempre ful-
minato e I’amarezza si accresceva nel non sapere trovare la
chiave, che fece sparire la tragica fine del Profeta senza che
potesse profferire parola... Chi dunque non lo giudica impo-
store? Eppure a un si reciso giudizio non saprei adattarmi. Io
bene addentro (dird) a tutte le cose, e che fino all’'ultimo cre-
detti il Messo di Dio, non altrimenti che Cristo Duce e Giudice,
non potendo scontrare in lui ombra d’impostura, non oso dirlo
tale sebbene francamente lo dichiaro falso ». 2. Non vera, ciog,
la sua missione e il ruolo assunto, ma non per consapevole im-
postura. E quale spiegazione dare allora agli eventi straordi-
nari, che hanno accompagnato la sua avventura: « si strepitosi,
e romantici avvenimenti come si spiegano? Certo non cosi bene:
quantunque & mia opinione, ch’essendo prossima la fine del
mondo, e stando scritto nell’Evangelo che sorgeranno Cristi e
Pseudo-Cristi, doveva sorgere questo Cristo, sia pure fosse un
povero illuso, come lo giudicd la Chiesa e come lo ritengo an-
ch’io » *. Questa interpretazione di David come di uno Pseudo-
Cristo degli ultimi tempi non comporta, secondo il Polverini, un
giudizio spregiativo, poiché a poco a poco e insensibilmente
torna a dare alla vicenda umana del profeta di Monte Labro un
significato provvidenziale: « Povero David tirato dentro la tre-
menda missione, che misteriosa e divina annunzia al mondo » *.

32 Ms. cit., c. 78b.
3 Ms, cit,, c. 198b.
3 M. cit.,, c. 54.
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Per quali altre vie un uomo schietto, franco e incapace di men-
zogna e d’inganno come lui avrebbe potuto arrogarsi un tale
compito? La risposta, per il Polverini, non pud essere che un
imperscrutabile volere divino: « Io credo che questa Missione,
condotta per dieci anni sotto forme si tremende, doveva com-
piersi, sotto espresso volere di Dio per fini a sé, per quanto
riservati, altrettanto non difficile ad interpretarli. La fine del
mondo si avvicinava... » *. David serviva, dunque, un disegno
soprannaturale, era in qualche modo « un Messo da Dio, al-
meno se non per la Missione sedicente, certo per qualche alto
fine di Dio...»*. La difesa della buona fede di David lo fa uscire
in parole roventi: « No: David non era impostore, come senza
cognizione, il mondo tutto blatera, e la stessa Chiesa, che m’im-
pone una ritrattazione che comincia: Sedotto dalla perfida con-
dotta di... Che perfida! Che falsa! sia pure illuso, e lo ammetto,
ed ora fermamente lo credo; ma riprovo voi Chiesisti, che per-
fidi agite col manto della Religione, voi custodi, voi arbitri!...
o non vi & riuscito di giudicare meno peggio di David, o voi
Chiesisti procedete troppo mondanamente e le vostre carezze al
S. Uffizio sono quelle del gatto, quando stende le unghie » .

Questa difesa ad oltranza della sinceritd di David & anche
la difesa della sincerita della sua risposta a una chiamata, da lui
accolta come soprannaturale, ed & una difesa della limpidezza
della sua coscienza. Questa & la conclusione positiva, per lui, di
questo lungo e travagliato riesame della sua opera a fianco del
Lazzaretti, al quale non pud impedirsi qualche volta di ripen-
sare con la nostalgia viva di una esperienza religiosa eccezionale,
comunque la si voglia giudicare. La figura del profeta campeg-
gia ancora nei suoi ricordi: « David li faceva stare tutti in cer-
chio e loro avrebbe parlato. I suoi veementi ed eloquenti di-
scorsi erano un incanto non solo; ma svolgevano a tutti la ma-
teria dei loro desideri, scopriva difetti, rannodava cose analo-
ghe da rimaner colpiti e soddisfatti: tutti avevano inteso la sua
e cid non ostante, niuno capiva la parte dell’altro, ma solo la
sua » *, Il ritratto, che egli traccia a tanti anni di distanza spicca
nella solitudine della montagna, tracciato con rapide, ma vi-

3 Ms. cit., c. 160a.
% Ms. cit., c. 110a.
31 Ibidem.

3 Ms. cit., c. 117b.
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vide « la sua bella fisi ia, la sua nobilta d’animo
impareggiabile... un linguaggio facile, semplice, chiaro che si
riscontrava nell’Evangelo, nell’istesso tempo dotto, affilato, pe-
netrante come una spada a due tagli, innamorato solo di Dio,
nel disprezzo del mondo, e di cid che pud lusingare il senso.
Gli tenevo dietro, con tutta la gran turba, ed acclamato per
mille prove, credetti infallibile tanta missione; congiunta alla
Chiesa, e vagheggiavo per lui in Dio, quel trionfo universale,
che avrebbe la Chiesa riportato nel ridurre miracolosamente il
mondo all’« unum ovile et unus pastor. »* Se poi dalla con-
templazione della singolare figura del profeta passa a parlare
dei seguaci, anche quel senso di colpa, che non lo lascia mai
nel riandare ai suoi errori, scompare ed egli pud abbandonarsi
liberamente alla piena dei ricordi: « Quando confessavo questa
povera gente della Societd provavo una vera tenerezza e con-
solazione, in sentire da tutti la retta coscienza, che io mi vergo-
gnavo della mia; non v'era quasi mai materia di assoluzione in
nessuno, tanti agnelli, che pria erano lupi, bestemmie, ruba-
menti, ed ogni sorta di reitd: tutto era scomparso; regnava
Pamore, la pace, la Fede, la Religione, tanto che vedevo inve-
rata la profezia di S. Francesco di Paola che (i santi crociferi)
si sarebbero mutati di male in bene, di ribelli di Dio, in fede-
lissimi ed ardentissimi al servizio di Dio »*.

La mitezza del popolo incontrato sul monte & 'estremo ri-
cordo nel quale il vecchio Polverini si rifugia a conforto del
fallimento della sua missione.

Virrorio E. GIUNTELLA

® Ms. cit, c. 108a.
0 Ms. cit., c. 114,



LES ETRES INTERMEDIAIRES
DANS LE JUDAISME TARDIF

Le sujet de ma conférence doit étre compris dans le con-
texte de la discussion actuelle sur les origines du gnosticisme.
Cest pourquoi je ne donnerai pas une configuration complete,
ni des étres intermédiaires ni du judaisme tardif, et je me con-
tenterai de f 1 aspects seull au sujet des
idées qui se trouveront a la fois dans ce judaisme et dans le
gnosticisme.

Jlessaierai de résister a la tentation d’expliquer le gnosti-
cisme comme un développement. Le développement, c’est une
hypothese-trés valable, méme précieuse, sans doute, mais une
hypothése qui doit suivre les faits de I'histoire, et non pas les
anticiper. II nous faut regarder, contempler, méditer ces faits
avant d’étre capables de les assimiler les uns aux autres. Qu’est-
ce que la situation religieuse du judaisme tardif? Pourquoi la
multiplication des étres intermédiaires? Pourquoi la découverte
(pour ainsi dire) d’étres intermédiaires mais mauvais? Avant
de répondre & ces questions, il faut décrire la situation,

1. La Sagesse et les anges

A. La Sagesse

Létre intermédiaire le plus important dans le judaisme
tardif est sans doute la Sagesse. Sans elle, on peut dire qu’il
aurait été trés difficile aux spéculations de Philon, de St. Paul,
de St. Jean, et des gnostiques d’étre développées. On trouvait
en elle I'occasion de penser a un principe en relation avec lequel
on pouvait méditer de fagon mythologique ou de fagon philo-
sophique ou des deux a la fois. En général, la fagon philonienne
et chrétienne est plus philosophique, et la fagon apocalyptique
et gnostique plus mythologique; mais nous trouvons souvent un
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mélange des deux. Dans le judaisme tardif une place prépondé-
rante est souvent occupée par la Sagesse personnifiée de Dieu.
Nous la rencontrons comme ’assistante de Dieu dans la création,
dans Proverbes 8, peut-étre dans Job 28, et Sirach 24 et 51,
et aussi dans le « livre apocalyptique de la sagesse » attribué a
Salomon. Dans les Proverbes elle est décrite come créée par
Dieu, comme « le commencement de ses voies »; d’aprés le Li-
vre de la Sagesse (7, 15) elle émane de lui. Ce qu'on a dit a
son sujet est trés proche de ce qu'on a dit de la Loi. Dans le
livre de Deutérorome (30, 14) c’est le commandement de Dieu
qui est trés proche des hommes; dans Sirach (51, 26) la Sages-
se, et dans Baruch (3, 29) la compréhension !. D’ordinaire les
rabbins essayaient d’éviter des interprétations mythologiques de
la nature de la Sagesse. Selon Proverbes (9, 1) elle édifia sa
maison sur sept colonnes. Quelles colonnes? Selon les rabbins
elles sont les sept livres de la Loi (il faut compter les Nombres
comme trois livres!) ou les sept jours de la création, ou les sept
pays du monde? Selon I'exégése juive qu'on trouve dans les
Homeélies clémentines, ces colonnes sont les trois patriarches
avec en plus Adam, Hénoch, Noah, et Moise *.

Mais dans la littérature apocalyptique et dans arridre-fond
de la pensée de Philon il y a plus de mythologie. Dans le pre-
mier livie ’Hénoch (42) nous trovons que la vraie demeure
de la Sagesse est au ciel avec les anges; quand elle a quitté ces
lieux pour demeurer avec les fils des hommes, elle ne trouvait
pas une demeure; donc elle est retournée au ciel. Méme dans le
livre des Proverbes (3, 18) elle est appelée « arbre de vie »;
sans doute ce texte a permis 2 Philon de lidentifier au jardin
d’Eden (Leg. all. 1, 64-65). Les spéculations de Philon cepen-
dant vont plus loin. Selon lui elle était la mére et la nourrice du
monde. Comme le Logos était le fils de Dieu, elle était sa fille.
Enfin, Philon pouvait dire que Dieu était le pere, la Sagesse la
mere, et le monde leur « seul et bien-aimé fils » (Ebr. 30) .

! Pour P'apdtre Paul (Rom. 10, 8), cest le verbe de la foi.

2 Cir. L. Guvzpere, The Legends of the Jews V. (Philadelphia, 1925),
p. 12, n. 8 A. WinscuE, Der Midrasch Mischle (Leipzig 1885), p. 24; J.H.
GREENSTONE, Proverbs (Philadelphia 1950), p. 90.

3 Clém. bom. 18, 14; cfr. G. Bostaom, Proverbiastudien (Lund 1935),
p.5.
4 Cfr. H. Leiseoanc dans Pavry-Wissowa, Realencyclopidie der classi-
schen Altertumswissenschaft TII A, pp. 1032:1033.
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Il semble qu'il n’y ait point de raison de penser que les
exégetes juifs ont interprété le role de la Sagesse de manitre
gnostique. Mais la methode d’exégese rabbinique a des procédés
en commun avec celle des gnostique. Nous avons déja vu que
les exégetes rabbiniques ont parlé des sept colonnes. Les exége-
tes gnostiques, étonnés par le fait que dans Proverbes 9, le nom
de la Sagesse est donné au pluriel (chakmoth), découvrirent
non seulement une Sagesse céleste mais aussi une Achamoth qui
serait tombée du ciel, et enfin sept pouvoirs dérivés d’elle °. De
plus, le gnostique Justin a enseigné que le paradis (Eden) était
la femme d’Elohim, quoique pour lui Achamoth n’était que le
deuxiéme « ange maternel » produit par Eden . Il semble qu’une
exégese de ce type faite sur le texte du livre des Proverbes con-
tinue dans I’Evangile de Philippe, ol nous trouvons que le mot
Echamoth est différent d’Echmoth. Selon « Philippe », Echa-
moth est la Sagesse, mais Echmoth est la Sagesse du mort (avec
une allusion au mot hébreu maweth) ou « la petite Sagesse ».
Cette spéculation est, semble-t-il, d’origine juive. En tout cas
elle est fondée sur ’Ancien Testament en hébreu, quoique le
judaisme qui apparait ici, s’il apparait, soit certainement heté-
rodoxe.

B. Les anges

Dans le livie d’'Hénoch (premier siécle avant Jésus-Christ)
nous trouvons déja une prolifération, un peu confuse, des anges.
En premier lieu, il y en a quatre qui se tiennent prés du tréne
de Dieu: Michaél, Ouriel, Raphaél, et Gabriel (Hén. 9, 1).
Dans la section que nous appelons les « Similitudes », la situa-
tion est un peu différente. Michaél est compatissant et miséri-
cordieux; Raphaél guérit les maladies des hommes; Gabriel a
tous les pouvoirs; Phanuel (qui prend la place d’Ouriel) pré-
side 2 la repentance pour I'espoir de ceux qui vont hériter la vie
éternelle (40, 9). Ces quatre archanges sont inclus dans une
liste des sept « anges des pouvoirs » dans Hénoch 20. On arrive
au numéro sept par I'addition de Ragouel (un nom propre dans

5 Irénée, Adv. haer. 1, 5, 2 (p. 44 Harvey).
¢ Hippolyte, Réf. 5, 26, 4.
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Tobie 3, 7), Sariel (nommé dans le libre de guerre de Qumran,
9, 16), et Iérémiel (un archange dans 2 Esdras 4, 36).

Ily a aussi des anges mauvais qui ont été séduits par leur
désir des filles des hommes (Gen. 6, 1-4) et sont tombés du
ciel et se sont €loignés de Dieu. Ces anges sont nommés dans le
sixi¢me chapitre du livre d’Hénoch; en nombre ils sont 21 (dans
le texte grec) ou 19 (dans le texte éthiopique). Nous n’avons
pas besoin d’en reproduire la liste, il suffit de dire que leur chef
se nomme Sémiazes, et que parmi eux nous trouvons les noms
de deux prophetes de I'Ancien Testament, Daniel et Hézékiel.
La découverte est intéressante parce que plus tard les gnostiques
ont enseigné que l'inspiration des prophétes a été dérivée de
quelques anges.

C’est un fait bien connu que dans le judaisme tardif on se
préoccupe des noms et du nombre des anges jusqu’d un point
presque inconcevable. En fait, les écrivains chrétiens ont dit
quelquefois que les juifs prétent le culte aux anges. Le fait que
cette pratique a été attaquée dans les écrits rabbiniques suggere
qu'elle était réelle, au moins aux frontidres du judaisme. Ori-
gene dit que c’est une « violation du judaisme » 7. Nous ne pou-
vons pas en tirer 'argument que c’est ici que nous trouvons le
commencement du gnosticisme, car dans ’Apologie Premitre de
Justin — écrivain évidemment orthodoxe — nous rencontrons
les anges, nommés comme objets du culte, entre le Fils de Dieu
et IEsprit prophétique (Apol. 6, 2).

En général, non seulement dans le judaisme mais aussi dans
le christianisme les anges sont considérés comme de bons mi-
nistres de Dieu, quoique I'apétre Paul parle d'un « ange de
Satan » (2 Cor. 12, 7) ou de Satan se déguisant comme un
ange de lumiere (11, 14). Cest dans les parties les plus apo-
calyptiques du Nouveau Testament que nous trouvons les anges
déchus (Jude 6; Révélation passim ).

Ce n’est que dans les textes les plus intéressés A ce sujet
que nous pouvons trouver des spéculations détaillées sur des
anges mauvais. Dans le deuxieme livre des Oracles sibyllins (2,
214-15), il y a deux listes de noms des anges éternels du Dieu
immortel, ceux qui emportent les Ames des hommes jusqu’au
jugement dernier. L’une de ces listes donne les noms ordinaires:

7 Contre Celse 5, 8; cfr. W. Lucken, Michael (Géttingen 1898), p. 5.
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Michaél, Gabriel, Raphaél, et Outiel. Dans l'autre liste les noms
des cinq anges déchus (nous les connaissons du livre d’Hénoch)
ont été substitués. A ce qu'il parait, un interpolateur dualiste les
a placés ici. Ce proces de substitution reflete le proces par lequel
les anges ont été « démonisés » pendant que la pensée apocalyp-
tique devenait de plus en plus dualiste, comme nous le verrons
quand nous regarderons le livre des Jubilés.

C. Le chef des anges mauvais

Dans I'Ancien Testament, nous trouvons un personnage
qui s’appelle (le) Satan. C’est manifestemment un étre sans vi-
sage, sans lignes, car « satan » n’est pas un nom individuel ou
personnel; « satan » veut dire seulement « adversaire ». Clest
lui que nous rencontrons dans les livres de Job et Zacharie, et
dans quelques passages isolés. Ce Satan n’est point un adversaire
d’espece dualiste, un grand adversaire de Dieu. Au contraire, il
est seulement un adversaire de ’homme; le bon Dieu lui donne
sa permission pour tenter Job. Il est strictement subordonné a
Dieu. Mais dans la spéculation du judaisme tardif on commence
a penser au sujet de l'origine du mal et de Satan. Nest-ce pas
vrai qu'on le trouve dans Ihistoire de la création? Quelle origi-
ne doit-on donner au serpent mystérieux du troisi¢tme chapitre
de la Génese? Et on pensait aux mots qui enseignaient que le
serpent a été la plus sagace des créatures *. Pourquoi? Et d’ott
venait ce serpent et sa sagesse?

11 semble que quand le pouvoir de Satan est représenté
comme cosmique, et quand il devient un adversaire — ou I’Ad-
versaire — de Dieu « par nature », nous sommes au dela des
frontieres de la pensée de I’Ancien Testament; nous sommes
dans le monde des apocalypses et dans le judaisme tardif.
S. Paul, pour prendre un exemple, est influencé par le mouvement
apocalyptique quand il parle de Satan comme « le Dieu de cet
age » (2 Cor. 4, 4). Mais « Pange de Satan » (2 Cor. 12, 7-9)
lui a été donné conforme au plan de Dieu, et finalement pour
les chrétiens il n’y a qu'un seul Dieu (1 Cor. 8, 6, etc.). Le
« prince de ce monde » dans I'Evangile de S. Jean est vaincu

8 Génese 3, 1; cfr. TaTien, Orat. 7 (p. 5, ligne 24 Schwartz).
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par le Christ. Dans les évangiles synoptiques nous trouvons la
méme situation.

Dans I’Ancien Testament et dans la littérature apocryphe
on trouve aussi le nom Béliar ou Bélial. Les hommes de Qumran
croyaient que les fils d’'Israel étaient sous la domination de Bé-
liar (Manuel de Discipline), et qu’on doit les appeller « fils de
Béliar » (Jub. 15, 33; voir 1 Sam. 2, 12). Moise prie Dieu,
« Que Pesprit de Béliar ne régne pas sur eux » (Jub. 1, 20).
Béliar, dont le nom veut dire tout simplement « mal » (Dalman
57a) est opposé dans 2 Corinthiens 6, 14-15 a Dieu et associé a
ce qui est contraire a la loi. Les versets 2 Cor. 6, 14-7, 1 sont
qumraniens en pensée et peut-étre aussi en dérivation®. Aussi
dans les Testaments des Douze Patriarches on trouve Béliar pres-
que partout. Dans I'Ascension d’Isaie on trouve qu’il est le
grand Archon, roi du monde; il dira, « Moi je suis Dieu et avant
moi il n’y a eu personne », et les gens diront, « Il est Dieu; et
il n’y a personne hors de lui ». Mais avec tout cela il n’est pas
dit que Béliar prenait part a la création du monde. La pensée
apocalyptique juive admettait que le monde est maintenant mau-
vais. Elle ne pouvait pas considérer qu’il était mauvais d’origine.

Un autre nom que nous rencontrons est celui d’un ange
qu'on appelle le destructeur (Exod. 12, 23), ha-mashchith. 11
est mentionné par S. Paul dans 1 Corinthiens 10, 10, et a
Qumran on trouve qu’il est nommé Mastéma. Dans le Livre des
Jubilés il est le chef des esprits opposés a Dieu. Il encourage
lidolatrie et le meurtre; il envoit des oiseaux pour manger les
grains que les hommes sément. Plus important, il demande a
Dieu qu’Abraham sacrifie son fils Isaac; il attaque Moise; il aide
les magiciens égyptiens et pousse I'armée égyptienne a suivre
les Israélites, et il endurcit les cceurs des égyptiens.

Mastéma est figuré dans un contexte liturgique. Pendant
que les Israélites mangeaient le repas pascal, Mastéma était pri-
sonnier des anges bons; apres cela il fut libre de les attaquer
avec les Egyptiens.

Une fois de plus, cependant, Mastéma n’est pas un créateur.
Comme le satan de ’Ancien Testament (avec lequel il est iden-

9 J.A. Frrzmve, Catholic Biblical Quarterly 23 (1961), pp. 271280,
0E, ie ap i A (Giessen

1900).
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tifié dans les Actes de Philippe) il est subordonné a Dieu, qui
lui donne la permission d’agir contre les hommes.

Meéme dans le livre apocryphe d’Adam, que Preuschen ap-
pelait « apocryphe-gnostique » *°, I'ceuvre satanique de Satan se
trouve placée apres la création. « Quand le Seigneur Dieu eut
créé le ciel et la terre, pour la premitre fois il fit les archanges
pour servir sa déité. Le mauvais Sadael et Béliar, chefs de I'ar-
mée satanique et plus grands que tous les anges et archanges,
louaient Dieu. Mais I'impur Satan ne voulait pas que Dieu fut
doué. II s’enorgueillit et voulait que son tréne fut élevé comme
celui de Dieu » ". La chute se trouve aprés la création du ciel
et de la terre.

Mais dans les spéculations au sujet des anges il n’est pas
seulement dit que les anges furent séduits par les filles des hom-
mes, mais aussi que les anges, ayant recu le pouvoir d’adminis-
trer le monde, en ont fait mauvais usage. Cette idée est exprimée
dans la littérature apocalyptique ? et méme dans le Nouveau
Testament. Dans I'épitre de Jude (vs. 6) nous lisons que le
Seigneur « a tenu dans des chaines éternelles dans les ténebres,
pour le jugement du grand jour, les anges qui ne tenaient pas a
leur ordre originel, mais qui ont abandonné I’habitation qui leur
¢tait propre ». Il est possible que P'auteur pensait ici  la forni-
cation des anges; mais il a pu penser aussi a une chute avant la
création des hommes. Dans les fragments du judéo-chrétien Pa-
pias nous lisons que Dieu a donné & quelques anges la domina-
tion sur la création; il leur a commandé de bien la régir; mais
enfin il n'aboutit pas favorablement » . Les cas des filles des
hommes? Peut-étre; mais on peut penser aussi que les anges
voulaient agir  part de Dieu, voulaient régner par eux-mémes.

En tout cas, dans la gnose nous trouvons que les anges qui
ont créé le monde ont mal administré ce monde parce que cha-
cun désirait la primauté . C’est enfin la conception gnostique.
Peut-on donc dire qu’elle est juive? Il me semble qu’on ne peut
pas dire cela tout court. Il faut donner une explication un peu
plus nuancée. Les ingrédients de la pensée gnostique sont la plu-
part juifs, mais dans la gnose on trouve ces ingrédients, pour

U Ibid., p. 27,
2] Henod\ 60, 1221; 75; 80; Jub.

13 Frag. 4 Funk-Bihlmeyer (Migne, o0 ms 325CD).
14 Trénée, Adv. haer. 1, 23, 3 (p. 193).



252 ROBERT M. GRANT

ainsi dire, transposés. Pour considérer I'analogie cuisiniére que
suggdre le mot « ingrédient »: il fallait que les gnostiques pren-
nent les motifs juifs et leurs appliquent la force thermique —
Pattitude gnostique dualiste envers Dieu, le monde, et eux-
mémes — pour que nous trouvions le mets gnostique.

Cest a dire enfin que le judaisme, méme hétérodoxe, n’est
pas le gnosticisme et que le gnosticisme n’est pas le judaisme.
Plus encore: méme si quelques gnostiques ont été juifs d’origi-
ne, ils ont abandonné leur judaisme quand ils sont devenus gnos-
tiques. Clest la question de conversion. Quand I’apdtre Paul
devint apbtre de Jésus-Christ, pas plus shaliach du grand-prétre,
il continua de penser en bon éléve des rabbins. Il faut admettre
que sa pensée est, au fond, juive a origine. Mais maintenant
elle est autre chose. Précisément plusieurs gnostiques continue-
rent de faire ainsi usage des idées spéculatives qu’ils ont deri-
vées du judaisme; mais leur pensée ne peut pas étre appelée
juive.

Je crois qu'ils ont rencontré ces idées avant qu'ils ne soient
devenus gnostiques, parce qu’il est difficile de croire que, en
gnostiques, ils auraient donné toute cette importance aux livres
de I’Ancien Testament ou des apocalypses. Ceci aussi aurait été
possible. Mais il me semble que la pensée gnostique s’explique
si on la regarde comme une transposition d’idées auxquelles les
gnostiques donnaient une autorité difficile a expliquer s'ils ne
les avaient pas reconnues au commencement.

II. La création du monde

Si nous cherchons les sources de I'idée d’un mauvais créa-
teur, spécialement d’un mauvais créateur angélique (comme
nous le trouvons dans la littérature gnostique), il faut 'admet-
tre; nous ne la trouvons pas dans le documents qui nous sont
venus des premiers siecles. Quoique nous trouvions sans doute
des anges mauvais dans la littérature apocalyptique juive, ils ne
sont jamais décrits comme mauvais d’origine. Ils ont péché et
sont tombés comme ’homme lui-méme. Et plusieurs écrits rab-
biniques ont rejeté I'idée qu’il y ait des anges mauvais. Le juif
Tryphon, dans sa discussion avec I'apologiste chrétien Justin,
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dit qu'il est blasphématoire de dire que les anges ont péché et
sont devenus apostats de Dieu (Dial. 79). De plus, les écrivains
juifs se préoccupent souvent de souligner que les anges, bons
ou mauvais, n’avaient rien a faire avec la création du monde.
Dans le livre des Jubilés (2, 2) il est dit que le premier jour
Dieu a fait les cieux et la terre et les eaux et tous les esprits qui
lui rendent hommage — les divers genres des anges. Dans quel-
ques autres écrits juifs la création des anges est soigneusement
mise au deuxiéme jour et non pas au premier. Méme si nous
nous tournons vers la littérature judéo-chrétienne du deuxiéme
siecle, dans le Pasteur d’Hermas (Vis. 3, 4, 1) nous trouvons
«les anges créés au premier jour, auxquels le Seigneur donna
toute sa création, pour I'augmenter et I'édifier et pour dominer
toute la création ». Evidemment, dans la tradition que I'auteur
a rapporté on a « angelisé » ce qui a été dit au sujet de ’'homme
dans Génese (1, 28); mais la création a été créée avant les
anges — qui en tout cas sont des serviteurs du Dieu unique. On
pourrait mentionner Clément d’Alexandrie. Il sait beaucoup au
sujet des sept anges d’abord créés et une fois il les identifie avec
les sept cieux (Ecl. proph. 51, 1); mais ici il donne I'exégese du
Psaume 18 (19), 2: « Les cieux proclament la gloire de Dieu ».
Peut-étre a-t-il en vue la tradition fondée sur Iob 38, 7: a la
création « les astres du matin chantaient ensemble, et tous les
fils de Dieu exultaient par joie ». Certainement tout cela n’a
rien A voir avec le gnosticisme. C'est l'attitude orthodoxe juive
— et chrétienne.

11 est vraiment impossible de trouver dans la littérature
juive quelque preuve qui favorise I'idée que le monde a été créé
par des pouvoirs angéliques ou par leur proprie moyen. Sans
doute, Philon nous enseigne que 'Ame irrationnelle de I’'homme,
et son corps, ont €été faits par les anges . Justin décrit les doc-
trines juives quand il dit que les mots « Faisons I’homme »
(Gen. 1, 26) ont été adressés par Dieu (1) 2 lui-méme, en mé-
ditation, ou (2) aux éléments (stoicheia), C'est-3-dire 2 la terre
et aux autres éléments d’ott (nous le savons) I’homme vint a
Pexistence, ou (3) aux anges, parce que le corps humain est la
creation des anges. Pour défendre la troisiéme position, dit Jus-
tin, on allégue les mots de Génese 3, 22: « Voici, 'homme est

15 H.A. WoLrsoN, Philo T (Cambridge, Mass., 1947), p. 387.
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devenu comme un de nous » *. Des idées semblables 2 celles-ci
sont exprimées dans les écrits apocalyptiques et dans la gnose .

Mais, dire que les anges ont participé a la création de
I’homme, ce n’est pas la méme chose que dire qu'ils ont pris
part a la création du monde, ou (ce qui est plus important)
qu'ils 'ont créé. Les mots de Génése 1, 26 pouvaient mener 2
la conclusion qu’ils ont pris part a la création du monde, mais
Ihistoire hébraique de la création ne dit pas que quelqu’un ait
crée l'univers — si ce n’est Dieu. Quoique dans le livre des
Jubilés quelques actions de Dieu soient transferées 2 Mastéma,
la création n’est pas parmi elles. Si nous cherchons une secte
juive selon laquelle un ange ait créé le monde, il semble que
nous en trouverions une seule — celle des mystérieux Magariya.
Ils ont référé des textes anthropomorphiques de I’Ancien Tes-
tament 2 cet ange créateur. Le professeur Norman Golb a étu-
dié la notice de Qirgisani (dixiéme siecle) a leur sujet, et il a
conclu qu’ils étaient « des gnostiques juifs de caractére ascéti-
que, qui ont vécu en Egypte pendant les premiers siecles de
I'ére présente, et qui ont eu acces aux écrits ou idées philonien-
nes **. Malheureusement pour ceux qui désirent trouver une gno-
se judaique, ce que Qirgisani dit au sujet de leur doctrine de la
lune montre qu’ils n’ont pas pu étre des gnostiques. « Ils affir-
ment que toutes choses ont du étre créées complétes et parfai-
tes; ainsi quand les corps célestes ont été créés, ils ont di étre
complets et parfaits. Donc, puisque le premier mois de la créa-
tion commengait par une pleine lune, tous les mois lunaires
subséquents doivent commencer quand la lune est pleine » ¥.
Des spéculations calendriques comme celles-ci sont fréquentes
dans les écrits apocalyptiques, en particulier ceux de Qumran.
Mais si tout a été créé complet et parfait, I'ange créateur devait
lui-méme étre complet et parfait; il n’était pas mauvais. Nous
trouvons dans les Magariya (1) la possibilité pour ’hétérodoxie
juive qu’un ange ait créé le monde, mais aussi (2) l'impossibi-
lité pour la pensée juive qu'il soit mauvais.

Mais — quand nous trouvons Mastéma si évidemment actif
dans le réle de Dieu, quand nous trouvons les anges créant ce

16 Justi, Dial. 62, 2:3.

17 E. g, selon Saturninus (2 voir n. 21).

18 N. Gous, Journal of the American Oriental Society 80 (1960), 347 ff.
19 Ibid., pp. 348-349.



LES BTRES INTERMEDIAIRES 255

qui est imparfait dans I’homme, quand nous trouvons que Béliar
disait, « Moi je suis Dieu », — nous nous demandons ’il n’est
pas possible qu’aux limites du judaisme, ou plutét un tout petit
peu au dela des limites, il y ait eu des spéculations 2 ce sujet-la.

III. Les étres intermédiaires dans le judaisme
et dans le gnosticisme

Certainement — il faut admettre — dans les systemes
gnostiques les plus anciens il y a des éléments dérivés non seule-
ment du judaisme mais aussi d’autres milieux religieux. Si on
prend les Simoniens de St. Irénée, on trouve parmi eux une doc-
trine qui est un mélange d’idées. Du Pouvoir supréme dériva
I’Ennoia, qui ressemble 2 la Sagesse du livre des Proverbes. Par
son intermédiaire il a fait les anges qui, a leur tour, ont créé ce
monde. Ils ont fait prisonniére I'Ennoia — parce qu'ils ne vou-
laient pas étre considérés comme les fils de quelqu’un — et ils
ont mal administré le monde, parce que chacun a désiré la pri-
mauté ®. N’est-ce pas ici une perversion de I'histoire de la créa-
tion dans le livre de Gengse?

De plus, il y a le systéme de Saturninus, dans lequel nous
rencontrons le Pére inconnu qui a fait les anges, les archanges,
les pouvoirs et les souverainetés. Sept parmi les anges ont fait
le monde et aussi ’homme; et Saturninus cite Genese (1, 26).
Un de ces anges qui ont fait le monde est le dieu des Juifs; op-
posé aux sept, et spécialement au dieu des Juifs, il y a Satan,
qui instaura le mariage et la reproduction *'.

Ce curieux mélange d’idées n’est point juif; mais les idées
elles-mémes sont juives d’origine. Si on va un peu plus loin dans
le livre d’Irénée, on trouve les mystérieux Cainites, et je vou-
drais souligner que leur doctrine peut s’expliquer si on veut lire
I’Ancien Testament de facon gnostique. Les Cainites nomment
créateur du ciel et de la tetre, « hystera » 2. Pourquoi cette ap-
pellation? Dans le livre de I'Exode on trouve un texte dans le-

 Irénée, Adv. baer. 1, 23, 23 (pp. 191-193); Menander, ibid., 1, 23, 4
(195).
21 Ipid,, 1, 24, 12 (pp. 196-198).
2 Jpid., 1, 31,1 (p. 242).



256 ROBERT M. GRANT

quel Jahveh se nomme « Jahveh, Jahveh, el rachum » — le Dieu
miséricordieux . Mais pour un gnostique, constamment préoc-
cupé des mots plus que de leur sens, le mot rechem se trouve-
rait en relation avec Jahveh et les matrices de la maison d’Abi-
mélech (Gen. 20, 18), de Léah (Gen. 29, 31), et de Rachel
(Gen. 30, 22). Si ce que j’ai dit est juste, les spéculations des
Cainites étaient plus que rabbiniques. Elles sont fondées sur un
littéralisme trés forcé.

Ces exemples invitent & penser que, bien qu’il soit impos-
sible de réjoindre le gnosticisme par la voie du judaisme tardif,
si I'on procéde en avant a travers le judaisme tardif et I'on re-
vient en arriere du gnosticisme primitif, au moins pour certai-
nes formes de celui-ci, on se sent forcé vers Ihypothese qu'il y
ait eu un point ol les deux se sofent rencontrés. Dans un hymne
enseigné a Abraham par un ange, dans I'’Apocalypse d’Abrabam
(Chapitre 17), on trouve les mots du livre de ’Exode en quel-
que sorte transposés. « Eli — ceci veut dire, mon Dieu — D'éter-
nel, le puissant, Sabaoth le saint, le tres glorieux El, El, El, El,
Jaoél! ». Il est assez évident que nous trouvons ici des spécula-
tions sur les noms mystérieux de Dieu; mais il faut dire que
dans ce livre le dernier nom, Jaogl, est aussi et ordinairement le
nom d’un ange — un ange bon, un ange qui s’appelle « un pou-
voir 2 cause du Nom ineffable qui demeure en moi » (ch. 10).
Mais si on pouvait diviser Dieu (si on peut dire), on pourrait
aussi marcher vers la Gnose. Peut-étre les Cainites ont entendu
les mots dans quelques discussions rabbiniques dans lesquelles
on parlait de Dieu comme le Rachum *. On ne peut rien affir-
mer avec certitude.

Enfin, il y a un document dans lequel des spéculations jui-
ves et des spéculations gnostiques sont mélangées. Clest le livre
de Baruch écrit par un certain Justin — qui n’est pas I’apolo-
giste chrétien. Nous trouvons ici deux principes nommés Elohim
et Eden (il ne faut pas mentionner Priape, qui n’a aucun réle
dans Ihistoire gnostique). Aprés I'union d’Elohim avec Eden
(qui est aussi nommée Israél — motif juif), Eden donne la vie
A vingt-quatre anges, identifiés aux arbres du jardin d’Eden *.

2 Exode 34, 6; cfr. J. Sciarserr, Biblica 38 (1957), pp. 130-150.

2 A, MarmorsTEIN, The Old Rabbinic Doctrine of God T (London 1927),
pp. 101-102.

> Pour vingt-quatre cr. les douze de Rev. 22, 5 (Ezech, 47, 12).
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Douze de ces anges étaient « paternels »; ils ressemblaient
a leur pere Elohim. Le manuscrit d’Hippolyte, d’ott nous déri-
vons notre connaissance de ces événements, ne contient malheu-
reusement que les noms de cing: Michaél, Amen, Baruch, Ga-
briel et Essadaios. Michaél et Gabriel — nous les connaissons.
Amen est nommé « le commencement de la création de Dieu »
dans le livre de Révélation (3, 14), et dans Isaie 65, 16 on
trouve ce que nous appellons « le Dieu de la vérité » — en
hébreu, Elobim d’Amen . Selon St. Irénée, Baruch est le nom
en hébreu de Dieu ¥; sans doute, comme écrivain gnostique, il
méconnaissait la formule liturgique « Baruch Elohim ». Essa-
daios, enfin, doit étre El Schaddai, un nom de Dieu dans I’Ancien
Testament.

Les douze anges « maternels » sont également intéressants.
Ils semblent dériver des noms juifs des pouvoirs hostiles a Dieu.
Babel et Bel représentent le pouvoir chaldéen hostile a Dieu; le
nom Bel suggere le nom Bélias, une forme variante de Béliar
que nous trouvons dans I’Apocryphon de Jean . Bélias, 2 son
tour, suggére Satan et aussi Saél, probablement identique a Se-
miel ou Sammagl, selon I'Ascension d’Isdie un ange mauvais
qui suit Béliar. Dans un systéme judéo-gnostique nous pensons
rencontrer Achamoth et Adonaios (Adonai), et nous les rencon-
trons ici, avec Naas, le serpent dans le jardin d’Eden. Voici huit
des douze noms.

Les quatres qui restent sont plus difficiles a expliquer. Ce
sont Kauithan, Pharaoth, Karkaménos, et Lathen. Mais si nous
NOUSs SOUVENons que nNous sommes sur un terrain occupé par une
forme d’exégese trés litterale, nous pourrions chercher ces noms
dans I’Ancien Testament et parmi les arbres du jardin. Kauithan
est peut-étre vraiment Leviathan, 2 moins que Lathen ne soit
pas cet animal monstrueux. C'est quand nous considérons les
noms de Pharaoth et de Karkaménos que nous trouvons quelque
raison dans ce choix gnostique. Selon I'exégese allégorique d’Ori-
gene, le prince des Tyriens dans Ezéchiel 28 est un ange; il faut
noter qu’il a été précisément dans le jardin de Dieu (Ezech. 28,

2 Cfr. les « Amen » de Pistis Sophia; aussi H PooNoN, Inscriptions man-
daites dex coupes de Khouabir (Paris 1898), p.
énée, Adv haer 2, 24, 2 (p. 336).
» w TiL, D Srlm/:@n des k Pap
8502 (Teste und Untersuchumgon 60, Berln 1959, p. 40, ngnes 1815,

17



258 ROBERT M. GRANT

13) ®. Plus précisement encore, selon Ezéchiel 31, 8-9, les ar-
bres dans le jardin de Dieu ont envie de I'arbre auquel Pharaoth
est comparé. Le nom de Pharaoth, donc, est choisi a cause d’une
exégese élaborée et allégorique — de I’Ancien Testament. Nous
pourrions dire la méme chose au sujet du nom Karkaménos, qui
semble venir du mot hébreu karkum (« safran ») — un fruit
dans le jardin du Cantique des Cantiques (4, 14).

1V. Conclusion

Nous avons vu que pour les Juifs méme dans le monde
greco-romain le créateur est toujours un créateur bon, qui a créé
un monde en principe bon. Il I'a fait par lintermédiaire de sa
Sagesse ou, selon Philon, par I'intermédiaire de son Logos, inter-
médiaires qui sont bons parce quils dérivent de Dieu qui est
bon. L’ange créateur des Magariya est bon. Si on parle des anges
et des archanges, ceux-ci sont créés bons — bons mais sujets
aux passions ou a P'orgueil. Si on dit que maintenant il y a des
anges mauvais, on explique le mal de ces anges de fagon morale.
Ils ont péché, et par consequent sont devenus mauvais. Clest 2
dire que, parmi les Juifs, le monde spirituel est consideré d’un
point de vue profondément optimiste. C'est le bon Dieu qui I'a
créé; Cest le bon Dieu qui (pour les écrivains apocalyptiques )
finalement le recréera.

Mais des spéculations au sujet des mauvais anges et le leur
chef. Satan ou Béliar ou Mastéma (on pourrait mentionner aussi
Sammaél et Naas, etc.), se son multipliées surtout dans les con-
flits entre les sectes et dans les conflits des Juifs avec le pouvoir
romain, auquel on a identifié quelquefois Béliar, et le pouvoir
satanique est presque €levé A celui de Dieu méme. Le motif opti-
miste est en tension avec un motif pessimiste et dualiste.

Dans quelques écrits apocalyptiques on trouve une révision
de Phistoire de I'Ancien Testament. Ce qui dans I’Ancien Testa-
ment se dit au sujet de Dieu est consideré comme dit de son ad-
versaire, spécialement ce qui est dit au sujet des tentations de

? Origene, De princ. 1, 5, 4 (pp. 73-75 Koetschau).
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’homme. Lexégése par laquelle on trouvait I'adversaire presque
partout est littérale et rabbinique, et nous croyons que cette
exégese a donné aux gnostiques l'occasion de trouver leurs gno-
ses dans ’Ancien Testament.

Quoique dans la plupart des écrits juifs nous trouvons lat-
titude que nous appelons optimiste, il nous faut noter aussi que
les rabbins des premiers siécles ont fait mention des « minim »,
hérétiques qui ont rejeté I'unité de Dieu et ont souvent parlé de
«deux pouvoirs ». Dans ce milieu d’hérésie on trouvera 'occa-
sion de la gnose . Il faut dire que si la gnose est en quelque
sorte juive elle n’est point dérivée du judaisme « normalisé »;
elle fait usage des motifs juifs, de fagon juive, mais elle n’est pas
précisément juive. Quelques nouvelles idées sont entrées dans
la pensée juive et 'ont déformée.

Ces nouveautés peuvent s’expliquer historiquement, je le
maintiens, en relation aux événements tragiques autour de la
double chute de Jérusalem, dans les deux premiers siecles de
notre &re, quand on commengait 2 douter de la bonté de la pro-
vidence, et méme de Dieu. Elles peuvent s’expliquer aussi en re-
lation A Dhistoire des idées si on pense a Iinfluence du dualisme,
non seulement grec mais aussi oriental. Il nous faut nous souve-
nir que la gnose a accepté le principe syncrétiste. Toutes sortes
de motifs ont été combinés. Il me semble que les gnostiques,
ont créé leur configuration du monde spirituel par une transpo-
sition des idées juives au sujet des étres intermédiaires. Clest
pourquoi nous y trouvons la Sagesse et les anges mauvais, et
enfin la création du monde par les anges. Ce n’est pas que ce
dernier motif soit juif, mais il est établi sur la fondation d’idées
juives, dans ’Ancien Testament et dans la littérature apoca-
lyptique.

RoBERT M. GRANT

* R. Travers Herrorn, Christianity in Talmud and Midrash (London
1903), pp. 204-206, 239-246, 255-266, 275-276, 285:301.



LA MORT SALUTAIRE
DU PHARAON SELON ORIGENE

La Philocalie nous a conservé un grand passage du Com-
mentaire d’Origéne sur I’Exode ol 'auteur traite du difficile
probleme de '« endurcissement » du cceur du Pharaon: ce texte
fut choisi par les philocalistes pour illustrer la doctrine origé-
nienne du libre-arbitre, au méme titre que le chapitre du Traité
des Principes consacté 2 ce sujet et que le long extrait du Com-
mentaire sur I'Epitre aux Romains essayant de concilier prédes-
tination ou prescience divine et liberté humaine. L'« endurcis-
sement » du cceur du Pharaon pose en effet un probleme ana-
logue: si IEcriture dit que « le Seigneur endurcit le cceur du
Pharaon » et qu'en conséquence « celui-ci ne voulut pas laisser
repartir » les Hébreux (Ex. 10, 27), ot est sa responsabilité '?

En fait il s’agit pour Origéne d’un probleme d’exégese:
parce qu'ils prennent ce texte au sens littéral, certains refusent
de laccepter car il est contraire & une saine conception de
Dieu; d’autres I'acceptent mais se résignent 2 dire que « Dieu
accorde sa pitié a qui il veut, endurcit qui il veut » (Rzz. 9, 18)
sans aucune raison, en quelque sorte au hasard, naté édmoxhi)-
pwow; d’autres encore, — les Gnostiques —, voient dans ce
texte une preuve de la méchanceté du « Démiurge » et disent
qu’il existe un « autre » Dieu, révélé par Jésus, un Dieu bon 25

1 Philocalie d'Origne, ch. 27, pp. 242255 Robinson.

2 Les premiers lecteurs sont appelés des « incroyants » (p. 242, 8), ce qui
signifie qu'ils ne croient pas a PAncien Testament. Les dewxitmes et les troi-
siemes sont appelés des «soi-disant croyants» (p. 242, 15-16) et se subdivisent en
Chrétiens trop simples et en Gnostiques (p. 242, 17 s.: of iév ., p. 242, 26 s.:
ol 5¢..). L'association de Rm. 9,18 au probleme du Pharaon s retrouve dans
le grand texte parallele du Traité des Principes 111 6-13 = Philocalie ch. 21
p. 158165 Robinson. Voir en particulier p. 158, 1617 et p. 165, 1617. Ori-
séne réfute linterprétation gnostique d’Exode 1027 sur deux points: ils se
trompent A la fois par leur doctrine des « natures » (le Pharaon serait d'une
nature déterminée au mal) et par leur doctrine de Dieu (le Démiurge «juste »
serait & distinguer du Dieu «bon »).
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Apres avoir classé méthodiquement ces divers types d’interpré-
tation erronée, Origene affirme qu’en ce texte, comme en tout
autre texte des Ecritures, il est possible de retrouver les signes
des attributs du seul Dieu, a la fois juste, bon et sage, si I'on
sait atteindre le sens « caché »: tout ce qui nous rapporte les
interventions de Dieu auprés des hommes, méme ses menaces,
sa colere, ses actes de chatiment, tout pourra se rapporter 4 son
« économie » bienfaisante a notre égard et cela est vrai égale-
ment dans le cas du Pharaon. Tout a été fait pour son bien;
mais comment le prouver lorsqu’il est écrit que « le Seigneur
endurcit son cceur »?

Une comparaison permettrait d’éliminer la difficulté en
enlevant au verbe «il endurcit » son sens actif. Origne ne
néglige pas d’employer cette comparaison en d’autres passages:
Paction de Dieu est comparable a celle du soleil ou de la pluie
qui produit divers effets, selon la diversité des terrains sur les-
quels elle tombe, sans étre pour cela responsable de ces effets;
Dieu agit sur tous les hommes « d’une seule action », W@
dvepyelq, mais lorsque ces interventions tombent sur le Pha-
raon qui est un étre « de boue » elles ont pour effet son endur-
cissement; la boue, d’elle-méme, « s’endurcit » sous leffet du
soleil >. Les mémes actes de Dieu (les prodiges accomplis en
Egypte, les injonctions, les menaces) ont produit des effets dif-
férents sur le Pharaon et sur d’autres Egyptiens, plus dociles,
qui se sont convertis et ont suivi le peuple Hébreu dans son
départ *. Le Pharaon est lui-méme responsable de son endurcisse-
ment. Il aurait pu céder.

Mais le souci qu’a Origéne de trouver un sens acceptable
au moindre mot de la Bible, sous la forme méme ou il le lit,
le pousse a interpréter autrement l'expression « le Seigneur
endurcit le cceur du Pharaon »: il faut montrer que le Seigneur
a rendu le Pharaon de plus en plus dur pour le bien de celui-ci.
La comparaison est empruntée 2 la médecine: pour guérir cer-
tains malades, le médecin provoque des abces qui « tirent »

3 Voir Traité des Principes 111 9-10 = Philocalie pp. 160-161 et Frag-
ment sur le Cantique cité a la suite du Commentaire sur VExode = Philo-
calie p. 255-256.

4 Le peuple  érfpunvos ™ (Ex. 12,38), parti avec les Hébreux, est donné
comme exemple de docilité  Paction de Dieu a la fois ici, p. 247, 17:20, et
dans le Traité des Principes 11T 10, p. 161, 12-13.
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le mal 2 la surface et finalement l'expulsent. Le médecin sem-
ble rendre le malade de plus en plus malade: en fait il le sauve.
De méme Dieu, en « endurcissant » le cceur du Pharaon, pro-
voque la manifestation 4 I'extérieur d'un mal jusque la caché;
il le révele, a la fois pour que le pécheur en prenne dégofit et
se guérisse plus stirement et aussi pour que le mal se trouve en
quelque sorte expulsé °. Comment cela, et en quoi cette théra-
peutique vise-t-elle au salut du Pharaon? Quelques lignes le
précisent:

«Les événements racontés... d’'une facon plus secréte et
plus profonde visent peut-étre aussi a lutilité du Pharaon lui-
méme: il ne cache plus son poison, il ne garde plus son état;
il tire ce venin et le mene 2 la surface; peut-étre, en agissant,
Pexpulse-t-il de telle sorte qu’aprés avoir accompli toutes les
excroissances du mal qui était en lui il n’a plus quun arbre
producteur de mal sans forces, peut-étre méme 2 la fin dessé-
ché, lorsque le Pharaon est englouti, (englouti) non pas comme
on pourrait le penser pour étre complétement anéanti mais pour
étre allégé aprés avoir rejeté ses péchés et, peut-étre, pour
descendre en paix dans le schéol, apres une telle guerre de
P4ame » ©.

Ce texte appelle, me semble-t-il, les remarques suivantes:

1. Origene cherche un sens a la mort du Pharaon qui soit
favorable au Pharaon, puisqu’elle est envoyée par Dieu. L'« en-
gloutissement » du Pharaon, terme de son endurcissement, doit
avoir son « utilité ». Le méme tour grammatical (érl et le da-
tif) revient quatre fois en ces quelques lignes pour souligner
la finalité des interventions de Dieu en faveur du peuple hé-
breu et aussi en faveur du Pharaon. L’idée est reprise dans
le paragraphe suivant: «il a été utile pour le Pharaon,
ouugpépoy ... T Papadd, que son ceeur soit endurci; et tout ce
qui est raconté a eu lieu en sa faveur, Umép adrol, y compris
son engloutissement » .

2. Cependant Origene est conscient que cette « utilité »
n’est pas évidente et qu'elle n’est pas traditionnellement recon-

5 Méme comparaison, avec le médecin, ici, pp. 245-247 et dans le Traité
des Principes 111 12, pp. 163-164. Voir encore pp. 251-252.

7 P. 248, 2-5.
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nue: cinq fois il introduit son interprétation en I’accompagnant
d’un « peut-étre » (wéxe), habituel chez lui pour atténuer une
hypothése neuve, hasardeuse. Il n’en reste pas moins qu’il a
imaginé ’heureuse solution que I'on va voir.

3. Le vocabulaire médical est largement repris dans ce
texte: le mal du Pharaon était un « poison » (iég) intérieur,
qu'il a fallu « tirer » en surface pour qu’il soit expulsé. (Cest
le Pharaon lui-méme, en ce texte, qui est dit opérer une telle
expulsion: les participes qui la décrivent se rapportent a lui:
E\xovty xal .. &yovee). A force de réaliser, a extérieur, des
« excroissances » (&xBpdopata), le mal intérieur s’épuisera. Il
est curieux de lire chez Origéne une formule que ne désapprou-
veraient pas certains médecins modernes: son 8ué 7ol mpdTTELy
&xMew évoque la libération qui résulte du passage a l'acte.
En agissant, le Pharaon libére et expulse le mal qu’il avait en
lui. Le plus redoutable, aux yeux d’Origene, serait donc de gar-
der en soi, « cachée dans les profondeurs de 'ime », comme il
dit ailleurs ®, une source productrice de mal. Mieux vaut en
accomplir (émitelelv) toutes les possibilités pour I'épuiser. Cu-
rieuse thérapeutique, a la vérité, qui ne vaut chez Origéne que
parce que Dieu lui-méme dirige cette production du mal a
Pextérieur.

4. La source intérieure du mal s’épuisera «a la fin »
(ént 7éher), lorsque le Pharaon sera englouti: I’engloutisse-
ment est 4 la fois le chitiment supréme envoyé par Dieu pour
punir le Pharaon et le reméde supréme, le terme de la théra-
peutique divine. En effet, la mort du Pharaon dans les eaux
de la Mer Rouge est présentée en termes de salut auxquels
nous accorderons maintenant toute notre attention.

5. Lengloutissement du Pharaon ne vise pas a sa destruc-
tion complete (odx ...énl T® movteldde &moléobar): une for-
mule analogue se lit dans le Traité des Principes (Dieu con-
duit le Pharaon par des voies que lui seul connait, et par 'en-
gloutissement « en lequel ne se termine pas I’économie con-
cernant le Pharaon car, lorsqu’il fut englouti, il ne fut pas dis-
sous », o0 Y&p émel xaremovtiln &velifn) ° et correspond sans

8 P, 251, 25-26.
9 P, 165, 1213, Le corps du Pharaon est englouti; son me subsiste.
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doute a I'idée que « Dieu dirige les 4mes non pas en vue des
quelque cinquante ans de notre vie ici-bas mais en vue du
temps infini » *

6. Il existe une finalité  cet engloutissement (&t @ ...),
4 savoir que le Pharaon «aprés avoir rejeté les péchés soit
allégé », ... amobakévra & Gpaptiuate xovpuobfivar. Les deux
verbes employés, &moBéhhew et xoupileobar, ne sont pas équi-
voques: ils correspondent au vocabulaire baptismal, dans la
typologie du passage de la Mer Rouge. Habituellement les Chré-
tiens disent que le Pharaon a été englouti, « submergé »
(9mofBevxtog) dans les eaux de la Mer Rouge, qu'il symbolise
le Mal et que chaque chrétien, en vivant 4 son tour la traversée
de la Mer Rouge, laisse le Pharaon (= le mal) mort, noyé
dans les eaux du baptéme; seul le baptisé « remonte », purifié
du mal, « allégé » "'. Il est remarquable que ce vocabulaire soit
employé ici pour le Pharaon lui-méme, en tant qu’il fut une
personne, un pécheur, soumis comme tous les autres a la thé-
rapeutique divine. Il n’est pas le symbole du mal en soi; il
remonte lui-méme des eaux, allégé, ayant rejeté ses péchés. Il
faut évidemment tenir compte du caractére hypothétique du
passage (7éxa), considérer aussi que le rejet des péchés
(&moBéAhew) suppose une sorte d’ultime mouvement de re-
pentir chez le Pharaon: I'i i ble reste d
que la mort infligée par Dieu au Pharaon dans les eaux de la
Mer Rouge a revétu aux yeux d’Origéne la valeur d’un traite-
ment salutaire, I'analogue du baptéme des Chrétiens. Une con-
firmation de cette fagon de voir nous est donnée par les pages
qui suivent.

7. La mort du Pharaon entre dans la série des exemples

10 P, 164, 79.

11 Ce vocabulaire baptismal mériterait une étude. Consulter, par exemple,
Paticle xougZew dans A Patristic Greek Lexicon (Lampe). Il est notable
que les dews mots employés par s Chréiiens pour commenier e passage
de Ia Mer Rouge, étre « submergé» (5 ) ou «allégé» ( )
appartiennent tous deux au mythe du Phédre de Platon (248 a 8, 249 a 8).
Llimage est en cffet identique: les ames du Phédre tombent ct sont « sub-
mergées » dans les eaux de la matitre ou au contraire, si elles sont capables
de suivre le cortége des dieux, elles remontent, rendues légéres par leurs ailes.
Le Chrétien «noie » le péché dans les caux et il remonte luiméme, allégé
par la grice.
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donnés par I’Ancien Testament de chatiments salutaires: Dieu
« visite » ceux qu'il veut corriger et leur inflige un traitement sé-
vére afin qu'ils se convertissent. Sa « visite » (émoxom) est
souvent identique 2 un chtiment mais il est certain quun
bienfait en résulte pour le pécheur. Le Pharaon est expressé-
ment donné par Origéne comme I'exemple d’un pécheur qui
mérita le chitiment « non pas en vain ni pour son mal », o0
phTny ... pndE nl 1@ 8lw xoxd . Origéne cite alors I'exem-
ple de la mort que David, « imitateur de Dieu », ordonna a
Salomon d’infliger 2 Joab 2 cause de ses péchés. Les mots que
David ajouta en donnant son ordre (1 Rg. 2, 6) sont cités par
Origene avec une variante importante, la suppression d’une
négation, que ne connaissent pas les manuscrits et sur laquelle
repose son interprétation. Cette interprétation, il est vrai, est
donnée comme provenant de « ’Hébreu » *: Origéne est pro-
bablement ici le témoin d’une tradition judéo-chrétienne, qu’il
adopte. David dit: « Et tu feras descendre sa blancheur en paix
dans le schéol ». L’Hébreu explique: « il est évident qu'il dor-
mira en paix parce qu’il a été chatié (8w o0 xohaobijvar aivov
¢v elpfivy xowumBroeadan ), Pépreuve et le chitiment n’étant plus
dus par lui, puisqu’il a déja payé ici-bas alors qu’il s’en allait
d’ici » . On reconnait le vocabulaire juridique lié a I’1mage de
I‘ém.uxcmn divine: toute faute mérite un paiement qui sera ré-
clamé au jour du réglement des comptes, qui est réclamé des a
présent lors de I'¢mioxorh) punitive de Dieu. Le paiement de la
dette libére le pécheur qui peut des lors « descendre en paix
dans le schéol ». Lorsque Salomon tue Joab i cause de ses
péchés, il exécute un ordre divin: la mort qu’il donne sera prise

12 Voir le dossier réuni par Origtne autour du verbe émoxémvesdas
au § 6 p. 248. Le chitiment du Pharaon, signe de la bienfaisance de Dieu
a son égard, cst donné comme un exemple illustrant le principe de 2 Mace
612 5. p. 248, 7 5. (ot se trouvent les mots cités ci-dessus).

3 G xal & Bfieatos Huiv dmiiyyed, p. 249, 2627.

1 O Exu dperhopdvng abnid Buohvoy xal xohdoews, Biik w5 Evteddev
1ion dmadngévor abTdv pevd ThY vveldev malhayhy, p. 249, 28-30.
Je donne & pevd:, construit avec Uaccusatif, le sens de «en méme temps que »,
sens qu'il a déjd quelques lignes plus haut (p. 249, 19), ob il est dit que «le
Pharaon lui aussi est chitié perd 7o Eoxdmpivdar abwod why mpsm,
Torsque son ceeur est endurci». Le verbe dmohopbévew, employé ne
fagon absolue, correspond trés exactement & lidée de payer une pénahté i
pour ses péchés, d'expier. Voir par exemple Hom. in Jer. 16,5.

H
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comme salaire des péchés et Joab pourra « descendre en paix
dans le schéol » ©.

Ce passage n’est pas unique dans I'ceuvre d’Origéne et
d’ailleurs les exemples de Joab et du Pharaon ne sont pas les
seuls a supposer la doctrine de la mort purificatrice. Ici méme,
Origene cite la mort d’Ananias et de Saphira tués par la parole
de Pierre (Actes 5, 4) pour leur propre bien: ils quitte-
ront le corps « purifiés par la mort soudaine et inattendue »,
xexafoppévoue @ alovibiy Oavdrtw xal mapd mposBoxiav ...
Et dans un autre texte qui leur est consacré Origéne précise
encore: « Ils étaient dignes de payer ici-bas leur péché de vol,
2 la suite de la visite divine, afin quils quittent cette vie
purifiés, ayant recu le chatiment par la correction qui leur sur-
vint en leur mort » . « Dignes », Ananias et Saphira I'étaient
parce qu'ils avaient payé une partie de leur offrande aux apo-
tres. « Dignes », précise Origéne, parce que recevoir la mort
comme salaire ici-bas des péchés est un effet de I'tmoxor) di-
vine, un signe de faveur. Tout le commentaire d’Origéne situe
la mort du Pharaon dans les signes de I'¢mioxont divine, celle-ci
s’exprimant 4 I'égard du pécheur entété par le chatiment su-
préme, la mort. Mais cette mort est un bien, puisqu’elle vient
de Dieu et permet au pécheur de partir libéré de sa dette, pu-
rifié, allégé. Le comble de Il'infortune pour un pécheur est
d’étre abandonné de Dieu. Clest ne pas étre abandonné que
recevoir — supréme thérapeutique — une mort purificatrice *

8. L’idée que la mort des pécheurs leur est salutaire lors-

15 Le texte unanime des manuscrits dit au contraire: « Et tu ne le feras
pas descendre en paix dans le schéol », ce qui est une menace, au lieu d’étre
une promesse de libération. Origéne transmet ici un texte qui ne vaut que par
la glose qui I'accompagne. Cette variante permet d’éliminer des paroles sévres
de David toute trace de méchanceté.

16 P. 250, 22-23.

17 gEou ... 700 &x Delog Emoxoriic dmohabelv tvtaido o fAuaptnué
vov ... v, xadaptytepor  dmadhoyGowy &md wob Plov, Twendéviee Th
dmzwnmian aroig Toudedoey év xowvid dovét ... Com. in Matt. XV, 15.
On remarquera l'identité des Evrebdey Wi et Bl
tvtaida.

18 Le dossier d'Origéne sur les marques de I#moxomt) divine occupe
les § 6 et 7 du Commentaire sur 'Exode dans la Philocalie, pp. 248-249 Ro-
binson. Sur I'abandon redoutable du pécheur, voir aussi Traité des Principes 1L
11 p. 162, 23 s. Robinson. Origéne développe I'idée, trés biblique, qu'il est
bon pour le pécheur de recevoir la correction de Dieu. Malheur 2 celui que
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quelle est envoyée par Dieu a titre de chitiment pour leurs
péchés permet a I'exégete d’interpréter a honneur de Dieu les
mentions bibliques de sa « colére », de ses « menaces », de sa
« vengeance », du « feu destructeur » etc. Elle fait partie de
Papologétique juive et s’explique aussi en milieu « judéo-chré-
tien » face aux objections gnostiques qui atteignaient le Dieu
de P’Ancien Testament. Tout peut étre ainsi rattaché 2 la péda-
gogie divine, 2 son « économie » visant au salut du pécheur.
Tout prend une valeur positive: le feu destructeur, la mort,
tout vient d’un Dieu bon qui utilise cette ultime méthode pour
sauver I'dme, sinon le corps, des hommes. Dans le dossier d’ar-
guments qu’apporte Origéne figurent aussi, on I'a vu, des exem-
ples empruntés au Nouveau Testament. Le point final, avant
le retour au cas du Pharaon, est donné par la Premitre Epitre
aux Corinthiens 5, 5: « Qu'il soit livré a Satan pour la ruine
de la chair, afin que D’esprit soit sauvé au jour du Seigneur » .
Mais en milieu chrétien la mort « de la chair », qui peut assurer
le salut « de 'esprit », est une mort spirituelle: c’est le renon-
cement au péché, la conversion. Le pécheur doit contribuer par
sa mortification 2 la remise de sa peine. Celle-ci ne lui est pas
acquise automati par Deffet quasimagique d’un acte
matériel subi. Puisqu’il est libre et responsable, c’est lui-méme
qui meurt au péché, volontairement. Commentant une parole
d'Isaie (22, 14) qui donne « la mort » comme remise des pé-
chés, Clément d’Alexandrie précise bien qu’il ne s’agit pas de
n’importe quelle mort mais d’'une mort « de salut »», une mort
spirituelle *. Celui qui est purifié de ses péchés dans les eaux
du baptéme est d’abord mort a lui-méme, volontairement, dans
ces eaux. Il y contribue par son repentir.

La mort du Pharaon n’entre pas dans la catégorie de la
mort au péché, de la mort « spirituelle », mais bien dans la
catégorie biblique des morts salutaires parce qu’elles sont en-
voyées par Dieu 2 titre de chatiment dés ici-bas. Avec beaucoup
de subtilité Origéne (reprenant sans doute quelque exégese
juive) justifie ainsi la parole du Lévitique 24, 15 « Tout hom-

Dieu abandonne  son péché: il ne le connaitra pas et tombera dans Iorgueil
comme Satan. La «visite » du Seigneur, c'est le chatiment, la wtwple; mais
Clest aussi la pédagogie divine, la providence.

1P 251, 9s.

2 Paed. 11 82,
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me qui maudit son Dieu recevra le péché. Celui qui nomme le
nom du Seigneur mourra ». La deuxi¢me faute étant moins
grave que la premitre, le second pécheur mérite d’étre con-
damné a mort, ce qui est mieux que de vivre en gardant son
péché, car au jour du jugement celui-ci méritera un chatiment
éternel. « Absolvitur ergo peccatum per poenam mortis nec s
perest aliquid quod pro hoc crimine judicii dies et poena aeterni
ignis inveniat » *'. Et dans le Commentaire de U'Epitre aux Ro-
mains, a propos du « salaire du péché » qui est «la mort »
(Rm. 6, 23), si Origéne interpréte bien celle-ci de la mort spi-
rituelle, il n’en cite pas moins des exemples de I’Ancien Testa-
ment ot il s’agit de morts envoyées par Dieu: la mort qui est
donnée par Dieu est telle qu’elle confére la vie. Rien de mau-
vais n’est donné par celui qui est bon, méme si c’est pénible.
Celui qui meurt de cette mort est justifié du péché 2

Il se peut que le Pharaon ait mérité de Dieu ce traite-
ment de faveur: mourir dans les eaux de la Mer Rouge, d’une
mort qui est une mort au péché, comme dans le baptéme chré-
tien. Nul ne peut dire qu’il n’a pas mérité cette supréme théra-
peutique. Si son corps de chair a été noyé, « peut-étre » lui-
méme, 'ame destinée a Pimmortalité, est-il « remonté », allégé,
pour dormir en paix, ayant expié ses péchés. Une telle inter-
prétation de la mort du Pharaon, appuyée sur I'exégese juive
des morts envoyées par Dieu, correspond parfaitement a I'opti-
misme sans faille d’Origéne: le Dieu bon ne peut vouloir que
le salut du pécheur.

MARGUERITE HARL

2 Hom. in Lev. 144.

2 Com. in Ep. ad Rom. v e PG XIV col. 1068. On reconnaitra, en
1069 A, une citation de Rom.
épapriae, dont il importerait e enaste Vi et Origene.
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1. Ogni pur modesto giurista ben sa quale caterva di que-
stioni si celi dietro quella disposizione in apparenza cosi sem-
plice dell’art. 100 del codice di procedura civile: « Per pro-
porre una domanda o per contraddire alla stessa & necessario
avervi interesse »; ed un’altra ancor pit fitta serie di dubbi si
prospetta allorché ci si avvicina al tema della giustizia ammi-
nistrativa, ed alla tripartizione: diritto subiettivo, interesse le-
gittimo, interesse semplice; con la ulteriore distinzione intro-
dotta dalla giurisprudenza in seno al secondo termine tra inte-
resse p le, ed interesse sc iale al rispetto della nor-
ma; e con quella dottrinale tra diritto affievolito ed interesse
legittimo.

Non & qui il caso di entrare in questa selva. Bastera ricor-
dare che interesse all’attuazione di una norma di legge, ad op-
porsi alla sua disapplicazione, non pud essere che interesse alla
difesa di un bene, di cui si abbia la titolarita (in esclusivita, o
in comunione od a pari titolo di altri), o che si sia riconosciuti
dalla legge abilitati a difendere in rappresentanza di altri, che
pud anche essere la massa dei cittadini (azione popolare). La
garanzia che ci di la legge di conservarci questo bene potra es-
sere pilt intensa, come & nel caso del diritto subiettivo, o pilt
attenuata, come quando non si abbia che un interesse legitti-
mo: mentre essa manca di fronte all'interesse semplice.

Ma quali sono questi beni protetti dalla legge? altrettanto
semplice pud essere la risposta manualistica — quelli rispetto
ai quali ci sia una norma che li riconosca ed in pari tempo ne
attribuisca la titolarita ad un determinato soggetto —, quanto
arduo esaminare caso per caso se questo riconoscimento ci sia
o meno. E nei maggiori giuristi dell'inizio del secolo che hanno
toccato I'argomento, come Vacchelli e Cammeo, sentiamo lo
sforzo di indicare almeno una direttiva; e cosi troviamo men-
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zionata la consuetudine di rispettare certi beni, la rispondenza
del loro rispetto al sistema generale secondo cui nella organiz-
zazione della societd attuale si trovano favorite o limitate le
liberta dei singoli, il richiamo alla storia.

Va da sé che i dubbi si prospettano soltanto nei casi limite:
abbiamo tutto il settore sul quale si assiede veramente a suo
agio il diritto, quello dei rapporti patrimoniali, in cui i dubbi
non sorgono: il proprietario, il possessore, il titolare di un di-
ritto di credito sono in una posizione che non da luogo a que-
stioni. Ancora terreno abbastanza sicuro ¢ il diritto di famiglia,
dove, del resto, il legislatore ha dato disposizioni sufficientemen-
te precise; su chi sia titolare di una pretesa ad essere ricono-
sciuto come figlio, o a disconoscere un figlio, far valere un’azio-
ne di opposizione al matrimonio, a chiedere ne sia dichiarata la
nullita, la legge ci da risposte adeguate. Ed ancora lo stesso
pud dirsi quanto al diritto successorio.

E rispetto ad ipotesi che meno di frequente si presentano
al giudice, che sorgono pilt spesso le questioni sulla esistenza
di un interesse legittimo. Dove c’¢ il diritto e dove il capriccio?
Quegli che agisce perché nel film sia mutato il cognome di un
personaggio, perché ¢ il suo cognome, anche se quel personag-
gio non compia nella vicenda del film nulla di riprovevole e
quel cognome sia molto diffuso, difende un bene riconosciutogli
dalla legge? difendeva un tal bene quella Congregazione reli-
giosa che domandd fosse tolta da un film la battuta in cui due
monachine s’indicavano come appartenenti ad essa, se pure le
monachine fossero garbatissime, si limitassero a chiedere dove
si trovasse una certa strada, il film non fosse immorale, la pre-
senza delle due comparse non avesse niente di strano ne po-
tesse indurre al riso? difende un bene riconosciutogli quegli
che chiede il sequestro di un libro perché assume essere ripro-
dotto inesattamente un episodio in cui compare un suo qua-
drizio?

Ed a quale norma ci si poteva rifare per stabilire dove fosse
il diritto tutelato dal legislatore in due controversie che ricordo:
la sorella che si opponeva al fratello che voleva trasportare le
spoglie della mamma in una tomba ch’era si di famiglia, ma ove
riposava anche la salma di uno scomunicato; il contrasto tra la
figlia adottiva che voleva la chiave della cappella dove riposava
il padre che I'aveva molto amata ed istituita erede universale,
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per pregare ed ornare di fiori quella tomba, ed il fratello del
morto, che negava l'accesso alla cappella di famiglia alla
estranea?

Sono questi i casi eleganti, che pilt possono interessare i
giudici e gli annotatori di sentenze.

E si fa in genere appello all’interesse morale. Nessun dub-
bio che né il nostro, né, credo, altri legislatori sia a tal punto ma-
terialista da non considerare che gl'interessi patrimoniali (se
pure la protezione di questi interessi sia il suo vero terreno,
quello su cui gli & dato realmente assicurare una difesa, conse-
guire i fini voluti), ma il termine copre le aree piu diverse e
trova le soluzioni che, almeno al profano, paiono pilt sconcer-
tanti. Ho agito in materia patrimoniale: un’azione di rivendica
o di riconoscimento di un credito; e la mia domanda & stata
accolta; peraltro la sentenza che riconosce il mio diritto parla
di un mio contegno equivoco, o, peggio, contiene apprezzamenti
nettamente sfavorevoli a me; dice ad esempio che gl'interessi che
pretesi dal mio debitore, pure non raggiungendo una misura
tale da poter venire dichiarati usurari, erano estremamente alti,
pitt della misura corrente, che i patti che avevo fatto erano ben
duri. Quale interesse morale piti comprensibile del mio, di ve-
dere riformata una sentenza che per tutta la vita mi potra es-
sere opposta da chi mi sia malevolo, da avversari di ogni specie?
Eppure la giurisprudenza, incline a largheggiare in certi ambiti
d’interessi morali, cosi a molto concedere al c.d. « diritto alla
riservatezza », mi nega qui linteresse ad appellare o ricorrere,
giacché la mia domanda & stata accolta.

La dottrina della interpretazione della legge che scorge
come fine della funzione interpretativa un costante adegua-
mento delle leggi esistenti alla coscienza sociale del Paese, pud
utilmente considerare la giurisprudenza in tema di riconosci-
mento o disconoscimento di singoli interessi non patrimoniali,
per vedere come si atteggi questa coscienza collettiva chiamata
a valutare dati interessi.

2. Gia nella seconda meta del secolo scorso si sente parlare
in dottrina ed in giurisprudenza di protezione deglinteressi re-
ligiosi dei fedeli.

Nella pitt gran parte dei casi si trattava d’interessi patri-
moniali (esigere una prestazione destinata a scopo di culto,
rispetto a cui non c’era un determinato ente o titolare di uffi-
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cio che potesse affermarsene creditore); in qualche ipotesi, pe-
raltro, I'elemento patrimoniale mancava (si pensi alla opposi-
zione a che venga rimossa da una facciata o da un chiosco inne-
stato in un fabbricato in un angolo di via, una immagine sacra
venerata dai fedeli). Per legittimare I’azione promossa dal par-
roco o dal vescovo, sebbene non si fosse di fronte ad un diritto
od interesse del beneficio, si parlava anche di azione in rap-
presentanza (organica, si sarebbe dovuto aggiungere) dei fe-
deli, per far valere un loro interesse.

Ma Pidea di una rappresentanza dei fedeli & da escludere
come estranea a concetti basilari della Chiesa, in cui il potere
viene dall’alto; e si tratta invece di vedere se debba ammettersi,
come generalmente oggi si ammette, che il titolare di dati uffici
ecclesiastici sia per cid solo legittimato a difendere interessi di
natura religiosa che concernono particolarmente la cerchia alla
quale egli presiede.

In fatto sono inseparabili le due questioni, se certi inte-
ressi trovino una protezione nel diritto, e se vi sia un titolare
che possa difenderli: un interesse che nessuno possa tutelare
non sarebbe che un’ombra. Peraltro il primo aspetto che si &
logicamente tratti a considerare quante volte si sente parlare di
un interesse che sarebbe leso vuoi da un privato vuoi dall’Am-
ministrazione, ¢ quello se questo interesse copra un bene che il
legislatore giudichi degno di protezione.

Siamo appunto a quell’apprezzamento della coscienza col-
lettiva, che porta poi anche a fare predominare in un Paese
l'una o Daltra corrente politica. Sicché in tempi di accentuato
laicismo si sara propensi a negare riconoscimento ad interessi
religiosi, mentre ora si tende ad allargare sempre piut I’ambito
di interessi di tale natura che vengono protetti.

3. Rappresenta ormai un relitto storico la questione che
pure si agitd tra noi, e che aveva una base concreta nella legge
delle guarentige, il cui art. 17 suonava « La cognizione degli
effetti giuridici » cosi degli atti in materia spirituale e discipli-
nare che di ogni altro atto delle autorita ecclesiastiche, « appar-
tiene alla giurisdizione civile », quella se fosse possibile al fe-
dele ricorrere al giudice civile contro un atto dell’autorita ec-
clesiastica che gl'infliggesse una sanzione, o gli negasse un
diritto.

Tutta la tradizione giurisdizionalista era per affermativa;
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le leggi penali vigenti alla unificazione in una parte d’Italia con-
templavano anche un reato del sacerdote consistente nell’inde-
bito rifiuto dei sacramenti.

Oggi non si dubita che in seno ad ogni confessione gli
organi di questa sono sovrani nell’ammettere o negare ad ogni
appartenente uffici religiosi, partecipazioni cultuali, matrimoni
o suffragi, ed altresi nel ritenere che un dato soggetto debba
essere escluso dalla comunitd; con il limite peraltro che nes-
suna confessione, nemmeno la cattolica, ha il potere di appl
care misure che limitino la liberta personale o consistano in san-
zioni patrimoniali (di applicarle coercitivamente; il fedele pud
accettare spontaneamente ogni sanzione ) ; e, soggiungiamo — ma
qui entriamo in un terreno dove non mancano contrasti e su
questo punto in un notissimo processo di pochi anni or sono
& scorso molto inchiostro —, neppure pud lautoritd ecclesia-
stica operare in modo da ledere I'onore e la fama dei cittadini.

4. Non sono perd queste le questioni piti brucianti che
evoca il termine d’interessi religiosi, bensi quelle relative allo
ius condendum, che non & necessariamente formazione di nuove
leggi, ma pud anche essere consolidamento di soluzioni giuri-
sprudenziali, allorché si tratti di vedere in cosa precisamente
consista I'interesse di natura religiosa da tutelare, e quale peso
abbia allorché venga in contrasto con altri interessi.

L’idea della protezione dellinteresse religioso sorge in con-
trapposizione a tendenze politiche, quali oggi dominanti nei
Paesi comunisti, caratterizzate dal disprezzo, o comunque dal
disconoscimento di ogni valore positivo all’elemento religioso,
e sorge come aspirazione ad un completamento della protezione
dell’individuo.

Ci sono dei beni che non gli possono venire sottratti;
per restare alla fattispecie in cui il termine pitt facilmente ri-
corre: se c’¢ stato un lascito per la celebrazione di messe, si
vuole che questo lascito sia soddisfatto (cioé non soltanto che
i fedeli possano assistere alle messe, ma che si abbia quel frutto
spirituale che per il credente nasce dalla celebrazione); se nello
statuto di un ospedale o di un ospizio di vecchi & stabilito che
tra il personale ci debba essere un cappellano, si vuole che gli
amministratori siano costretti a nominarlo, che cio¢ i ricove-
rati abbiano il beneficio di questo cappellano. C’& un interesse
a cid, e deve rinvenirsi chi possa farlo valere.

18
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Da questo punto di partenza, si hanno peraltro vari svi-
luppi che meritano di essere considerati: alcuni anche per la
loro pericolosita.

11 primo, riscontrabile negli scrittori di diritto ecclesiastico
in materia, & dato dalle affermazioni: il bisogno religioso non
& soddisfatto da manifestazioni individuali, ma trova il suo ap-
pagamento nella vita religiosa, che & vita di gruppo, nella con-
fessione organizzata; la tutela va quindi data non tanto all’in-
dividuo quanto alla confessione, non all'individuo direttamente,
ma per il tramite della confessione.

L affermazione pud essere esatta, ma non assoluta; non
& vero che non vi siano bisogni religiosi che non possano essere
soddisfatti direttamente. Per restare ad un esempio gid fatto:
se venga rimossa l'edicola con 'immagine sacra che stava su un
canto di strada, & ben concepibile che sia riconosciuto un inte-
resse ad insorgere alle donne che la sera si radunavano dinanzi
a questa a recitare il rosario, anche se il parroco od il vescovo
siano assenzienti alla rimozione: niente vieta che si riconosca
Pinteresse di una sola di quelle donne. Se il vescovo pattuisce
con il ricovero di vecchi la rinuncia al cappellano imposto dallo
statuto, purché ’Amministrazione dia una certa somma per il
seminario o per la costruzione di una nuova chiesa, & possibile
che il vescovo provveda opportunamente all’interesse della sua
diocesi, anteponendo un bisogno pit vitale ad uno meno im-
portante, ma & sacrificato linteresse dei ricoverati.

11 pericolo dell’affermazione consiste in questo disconosci-
mento del singolo per non vedere che il gruppo; nel negargli la
protezione di quei beni che pure avrebbero potuto essergli as-
sicurati indipendentemente dagli organi della confessione reli-
giosa, e senza che autoritd statali dovessero comunque imporre
a questi un fare od un non fare: per tutto rimettere al gruppo.
Avremmo cio¢ degli interessi che in via generale sarebbero giu-
ridicamente rilevanti, che fanno capo a singoli, e di cui tutta-
via, pure in assenza di una norma, il diritto statale sposterebbe
la titolarita, trasportandola dall’interessato agli organi della con-
fessione religiosa.

11 punto di arrivo & di dare la massima autorita a questi
organi, di fare scomparire il singolo per non scorgere pitt che
la confessione.

Questo pud ravvisarsi non solo allorché si tratti di difese
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giurisdizionali, ma anche di liberi comportamenti dell’Ammi-
nistrazione.

Si ammettono nei cimiteri reparti per le confessioni; si
parte cio¢ dal presupposto che anche nella morte permanga una
distinzione degli uomini secondo la loro religione, che sia sod-
disfare un desiderio di un appartenente ad una confessione farlo
riposare accanto ai suoi correligionari; che pur discendenti ed
eredi del morto condividano un tale desiderio.

Ad esso potrebbe darsi soddisfazione in due modi: stabi-
lendo, senza alcuna intesa con organi confessionali, che quel re-
parto cimiteriale servira per la sepoltura di quanti o nelle loro
ultime volonta abbiano manifestato il desiderio di esservi inu-
mati, od abbiano ad esservi accolti su istanza dei congiunti; od
invece attraverso una convenzione con un organo confessionale.

11 seguire I'uno o I'altro dei due modi pud portare a con-
seguenze diverse.

Un esempio: v'¢ una confessione nelle cui originarie re-
gole non sono ammessi nei cimiteri busti o ritratti od in genere
immagini; la regola & generalmente abbandonata; nella pit gran
parte dei reparti cimiteriali di questa confessione si scorgono
statue e busti; ma in qualche citta gli organi della comunita non
permettono immagini. Chi non vorrebbe sottostare al divieto
non pud fare inumare i suoi in quel reparto, posto ch’esso &
stato dato in concessione all'organo confessionale, che vi ha
pieno impero.

Altrove se la confessione abbia la concessione pud limi-
tarne l'uso a chi abbia tenuto una certa condotta religiosa, od
abbia celebrato nozze religiose, o sia in regola con il pagamento
di contributi.

Alla protezione dell'interesse religioso del singolo che de-
siderava riposare tra i suoi correligionari, si & contrapposta la
protezione dell’interesse religioso della comunita.

Volendolo o meno, lo Stato ha finito di prestare una spe-
cie di braccio secolare ad organi confessionali, quasi sempre ai
danni di « modernisti », che forse, proprio discostandosi dalla
tradizione, davano segno di pili intensa vita religiosa.

E si & finito di applicare un modello che rispetto alla reli-
gione cattolica aveva un senso, perché li il potere viene dal-
Palto, ¢’¢ a capo un vicario di Cristo infallibile, ¢ una pro-
messa divina alla Chiesa, si da una potesta di magistero, a strut-
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ture religiose in cui non c’¢ nulla di questo, niente che corri-
sponda al sacerdote, all'investito di un potere carismatico.

5. Ho accennato al punto che fece scorrere tanto inchio-
stro durante il processo al vescovo di Prato: fino a dove il ri-
spetto all'autonomia della confessione, ai poteri disciplinari dei
suoi organi, possa giungere, se possa pervenire a sacrificare il
diritto del cittadino a non essere diffamato o vilipeso, esposto
al pubblico disprezzo.

Non sto qui a ripetere quanto ho scritto altre volte in pro-
posito, perché la difesa che fu fatta del potere del Vescovo
poggiava principalmente su punti diversi dalla protezione del-
Pinteresse religioso: sulla interpretazione di disposizioni con-
cordatarie. Tuttavia v'¢ certamente una stretta connessione tra
quella soluzione ed il considerare Iinteresse religioso come in-
teresse del gruppo organizzato e non del singolo.

T invece a considerare I'affermazione di una posizione par-
ticolare che verrebbe fatta dal nostro diritto all'interesse reli-
gioso, che avrebbe assicurata una protezione superiore a quella
degli altri interessi; ed ai contrasti che possono manifestarsi
tra questo ed altri interessi.

La prima affermazione ha a corollario che tra i cittadini
quelli che muovono secondo direttive religiose, che vivono in-
quadrati in organizzazioni religiose, hanno diritto ad una parti-
colare protezione, non delle loro persone, ma dei loro sentimen-
ti, di quanto possa occorrere per realizzarli, della salvaguardia
che debbono ricevere da ogni offesa, protezione di cui non si
da la corrispondente per gli altri cittadini. E poiché non pud
pensarsi una norma di ordinamento giuridico senza una ratio,
questa non pud essere se non quella che nessun valore morale
non religioso possa pareggiare quelli religiosi, che, allorché si
tratti di dare valutazioni etiche, I'nomo religioso va posto un
gradino pitt in alto del non religioso: bene quindi in caso di
separazione di coniugi, si affidera la prole al genitore religioso.

La particolare pericolosita consiste peraltro a mio avviso
in quella protezione del sentimento intesa come sanzione sta-
tale contro cid che lo possa offendere: che scivola facilmente
nel diniego della liberta di critica, in sede filosofica o storica.
E dispiace non tanto in sé, quanto per la differenza che pone
tra dottrine religiose, protette, ed altri insegnamenti, scientifici
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o storici, altri sistemi — filantropici, teosofici, ecc. — non
egualmente protetti.

Va da sé che chi scrive queste righe non ha alcuna indul-
genza né per i bestemmiatori, né per chi non sa discutere e
criticare senza offendere chi si trovi nel campo opposto; ed
ostile ai reati di vilipendio, quale ne sia 'oggetto, non gli di-
spiacerebbe una qualche sanzione contravvenzionale per chi nei
suoi scritti o nei suoi discorsi sprezzantemente tacci di inferio-
rita intellettuale o morale chi segua certe dottrine, certo ordine
di convincimenti, che non sia stramberia individuale, ma che
abbia un suo posto nella storia delle idee, anche se molti lo con-
trassegnino poi con un numero negativo.

Non lo persuade che si possa irridere e dileggiare nel modo
pitt volgare sistemi ideologici cui pure uomini puri, benefici,
di valore, hanno ancorato la loro vita, cui ispirano ogni atto, e
non una dottrina religiosa; meno che mai, va da sé, che il vili-
pendio sia punito solo se abbia ad oggetto una determinata con-
fessione religiosa.

Se d’altronde D’interesse religioso ha una protezione supe-
riore a quella che spetta ad altri interessi, nel campo della vita
associata avra la prevalenza su altri interessi pubblici (quindi
se siano a fronte due iniziative benefiche concorrenti, ma I'una
ispirata a mera filantropia, l'altra che appartenga a quella che
si suol chiamare beneficenza confessionale, occorrera dare la
preferenza alla seconda; e saranno da ostacolare iniziative cul-
turali che possano contrastare al sentimento religioso) ! ed in
quello della vita privata su altri degli interessi che si ricono-
scono inerenti ad ogni uomo. Bene nel caso dell’affidamento
della prole minorenne all’'uno od all’altro dei due genitori se-

1 Si danno pure casi di contrasto sul terreno legislativo. Noto quello di
legislazioni che prevedono che la separazione tra coniugi dopo un certo numero
i anni o si trasformi in divorzio o dia comunque ad un coniuge il diritto di
chiedee il divorzio; & qui un apprezzamento da parte del legislatore dell'inte-
resse generale, che viene a contrastare con linteresse dei. cattolici, cui il divorzio
& inibito, e che, dove la legislazione disponga in tal senso, avranno pertanto
riluttanza a servirsi dellistituto della separazione, il ricorso al quale, d'altronde,
in molti casi appare indispensabile.

Da un giornale confessionale elvetico apprendo anche di un contrasto ivi
determinatosi, tra Ia legislazione di aleuni Cantoni, che per evitare sofferenze
ai quadruped destinati alla macellazione impone che essi siano storditl prima
di venire uccisi, ed il precetto rituale di una confessione che esige il dissangua-
mento dell’animale, che sembra essere ostacolato od impedito dallo stordimento
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parati, si dara la preferenza a quello che dia garanzie di carat-
tere religioso, anche se I'altro prevalesse per capacita culturale
e pareggiasse, od anche di qualche po’ superasse, per doti di
carattere e per prove date di vita morale.

Ci sara altresi un criterio per risolvere conflitti la cui so-
luzione non & prevista dalle nostre leggi.

Rammento quello sorto tra una famiglia che essendosi con-
vertita al cattolicesimo da altra confessi intendeva portare i
suoi morti nella tomba che si era costruita nel cimitero gene-
rale, togliendoli dal reparto confessionale. Opposizione della
comunita che aveva in concessione quel reparto e le cui regole
non consentono la rimozi di cadaveri; i cc a
che quei morti rimangano nel reparto della confessione cui ap-
partennero, interesse religioso che avrebbe un portatore nella
comunitd e che si opporrebbe vittoriosamente all'interesse fa-
miliare dei figli di deporre nella tomba di famiglia i corpi dei
genitori %,

Allorché si assume la preminenza di un interesse occorre
accettare tutte le conseguenze del principio affermato.

6. Considerato l'interesse religioso non piti come una for-
ma di proiezione della personalita dei singoli da tutelare, bensi
come D'interesse pubblico facente sl capo a societd particolari i
cui organi hanno titolo ad esigerne la protezione, ma che as-
surge ad un vero bisogno della collettivitd nazionale, la conse-
guenza @ altresi che lo Stato deve soddisfarlo.

E poiché la particolare natura di questo bisogno non con-
sente il soddisfacimento diretto (lo Stato pud costruire strade
e ferrovie, pud costruire acquedotti ed avere a suoi organi uf-
fici d’igiene ed ufficiali sanitari, ma non pud officiare tempii ed
avere ministri di culto che traggano da lui i loro poteri), lo
Stato deve fornire alle comunita religiose i mezzi economici,
stipendiare i ministri di culto, non limitarsi a fare riservare nei
piani regolatori le aree per la costruzione di tempii, ma fornire
alle confessioni il danaro per la costruzione, che dovra peraltro
essere conforme ai modelli approvati dagli organi confessionali.

E cosi ancora si pone in rilievo la differenza tra strutture
ideologiche (partiti politici, movimenti su un fondo politico,

2 In tema di contrasto sul rito funerario cfr. Trib. Ariano Irpino, 7 luglio
1964, Giur. ital., 1965, 11, 150, con la mia nota Diritto a disporre dei funerali.
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ma che non sboccano in un partito, correnti filosofiche che arieg-
giano spunti religiosi, come altre generazioni conobbero, atti-
vita filantropiche) che non assurgano ad una religione, e con-
fessioni religiose comunque organizzate.

La diversita di trattamento appare piti notevole se si tratti
di confessioni nella cui attivitd non & agevole tracciare una netta
linea divisoria che separi dalla politica (e si comprende: nello
Stato moderno, nello Stato con pluralita di orientamenti e di
partiti, una confessione religiosa pud ben ritenere che certi par-
titi sovvertano quelli che per lei sono principi morali, e quindi
esorti i fedeli ad osteggiarli). D’altronde ogni coscienza libe-
rale si ribella all’idea di uno Stato che pone limiti all’attivita
di magistero delle confessioni religiose, che viene a dire — ol-
tre questi limiti comincia un ambito che non ¢ pitt il vostro e
che vi ¢ inibito —; ogni coscienza liberale — ma quante ne
rimangono? — si rende conto che la legislazione piti rispon-
dente a quel canone del liberalismo sarebbe la eguale protezione
data, in quanto possa occorrere, ad ogni interesse, ad ogni forma
di attivita non economica, sia essa religiosa, politica, ascrivibile
a categorie che non si possano fare rientrare né nel genus della
religione né in quello della economia.

7. A questo punto il lettore giurista — ma forse ogni let-
tore non potra non chiedersi quale sia in realtd il diritto
positivo italiano, se esso suffraghi o meno la tesi da me oppu-
gnata, di un interesse religioso preminente delle confessioni,
che possa contrapporsi e paralizzare quello dei singoli.

Dovrei qui ripetere cose pilt volte dette, e non & questo
il luogo.

Soggiungo tuttavia che quella domanda presuppone uno
schema non valido, una legge staccata si dal legislatore che I'ha
emanata, nel senso che questi non poteva presupporre tutte le
ipotesi in cui la norma avrebbe dovuto venire applicata, ma
sempre volonta (volonta di legge, si dice) che resta ferma nel
tempo.

Ora se ¢’& materia in cui questo schema scolastico non &
valido, & proprio la nostra. Se c’¢ ambito in cui il diritto posi-
tivo si forma attraverso un prevalere di giurisprudenza e di dot-
trina, che non & gia il frutto di un sempre ulteriore approfon-
dimento di una norma, ma di forze politiche in contrasto, &
proprio questo.
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Forze politiche (nella piti larga estensione del termine)
che non hanno gia in mente questioni astratte, bensl punti di
arrivo concreti: punti che possono anche essere tali, che mai
passarono per la mente al legislatore da cui si prende le mosse
(se pur questo, delle conclusioni impensabili, si addica forse
meglio ad altri capitoli del diritto ecclesiastico, che non a que-
sto della tutela degl’interessi religiosi, che & piuttosto materia
di casus rariores).

8. Per poco che si rifletta, ci si accorge che la diversita di
punti di vista che qui accenno, &, sol che si guardino contro
Iuce le fini elaborazioni dei giuristi, il protrarsi di due conce-
zioni che sono a fronte inconciliabili da circa due secoli (non
sto a vedere se questo loro aspetto bisecolare non sia poi altro
che una nuova facies di un’antitesi molto pilt antica).

Con Pilluminismo e con le sue attuazioni rivoluzionarie che
si consolidano nei regimi liberali, viene alla ribalta un solo ordi-
namento giuridico, quello statale, ed i precetti degli ordinamenti
religiosi restano affidati al dominio delle coscienze.

Nell’ordinamento statale due soli sono i termini essen-
ziali, lo Stato ed i singoli cittadini. Naturalmente non svani-
scono gli enti territoriali né la molteplicita delle persone giu-
ridiche, ma s’insistera nel concetto che la loro soggettivita & fit-
tizia, concessione revocabile dello Stato, che comunque il po-
tere che venga loro accordato non & che una delega statale; non
ci sono che magistrature statali, cui il cittadino pud sempre ri-
correre per la protezione contro questi enti. Tutti i cittadini
sono eguali davanti allo Stato, che non domanda loro se e quale
fede religiosa abbiano; peraltro lo Stato non assicura loro sol-
tanto la si e le condi 1 i per la vita ed il
suo sviluppo, ma protegge anche beni non materiali. Nessuno
Stato pud essere agnostico al punto da non scegliere tra cid che
pud essere degno di tutela e cid che tutela non merita; uno
Stato di assoluto agnosticismo non potrebbe redigere un codice
penale.

In questo ci sono disposizioni che tutelano non solo i beni
ideali strettamente inerenti alla persona, quali I'onore e la buona
fama, ma anche quell’aria pulita che ogni persona sana desidera
respirare; quelle che colpiscano le oscenita in luogo pubblico,
sono proprio a tutela di quell’atmosfera respirabile. In quest’or-
dine d’idee, sempre a protezione dellindividuo, sempre avendo
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come termine il cittadino, anche norme come la punizione della
bestemmia, se congegnate appunto in modo da imporre un mi-
nimo di rispetto verbale (ognuno libero di pensare quel che
crede) verso ogni sistema religioso o politico, verso ogni filo-
sofia, possono essere opportune; e non & a discutere sulla pu-
nizione di atti violenti contro persone o cose, mentre sarebbe
anche accettabile un’aggravante se venissero posti in essere in
odio ad una organizzazione religiosa o politica.

Di fronte a tale concezione c’& I'altra, che contrappone allo
Stato le societa particolari, diaframmi attraverso cui lo Stato cot-
risponde con i cittadini (la Restaurazione esalterd queste so-
cietd particolari, vincoli naturali, non artificiosi come le circo-
scrizioni statali; dird che in seno ad esse si elabora il vero di-
ritto popolare, nato dalla coscienza delle regioni, dei ceti, non
dalle escogitazioni dei giuristi; i sacrifici di cui lo Stato abbi-
sogna deve chiederli agli ordinamenti particolari; bene nelle
assemblee anteriori alla Rivoluzione il monarca chiedeva ai no-
bili, al clero, alle citta, ai mercanti, le somme in danaro di cui
abbisognava, il numero di uomini occorrente per le sue armate).

Tra queste societa particolari, preminenti sono le confes-
sioni religiose; in un Paese cattolico la Chiesa non pud peraltro
dirsi societd particolare; essa ha diritti immediati, anteriori e
superiori a quelli dello Stato.

Nel nostro ambito la concezione liberale era quella che vo-
leva assicurare al cittadino la sua piena liberta religiosa; la
punta giacobina era il volerlo garantire anche di fronte alla con-
fessione religiosa: con disposizioni ch’erano arma di guerra di
fronte ad una Chiesa che si opponeva al movimento di unifica-
zione e non riconosceva la legittimitd del nuovo Stato, arma
che si spuntd ben presto, e che poco fu usata. Il legittimo e
naturale sviluppo di questa liberta era la protezione del citta-
dino anche di fronte a chi volesse offenderlo per la sua qualita
di credente; ed era possibile arrivare (con prudenza, purché
non fosse limitata la liberta di propaganda e di discussione di
ciascuno) a quell’adozione di sanzioni contra li contro
la pubblica offesa ad opinioni di gruppo.

La concezione contrapposta non pud essere che quella che
vede invece solo portatore dell’interesse religioso il gruppo or-
ganizzato, ed il singolo protetto indirettamente, attraverso il
gruppo; con un riconoscimento del potere disciplinare di que-
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sto di fronte agli appartenenti, potere che potra anche giungere,
come si affermd nel processo del vescovo di Prato, a prevalere
sulla difesa della propria fama da parte del cittadino; con un
riconoscimento della legge della confessione (come pure si so-
stenne in quel processo, a proposito della indelebilita del bat-
tesimo) che possa giungere a prevalere sulla norma dello Stato,
alla cui stregua ogni uomo & sempre libero di mutare i suoi
convincimenti.

La concezione delle societa particolari consente anche di
accantonare il principio di eguaglianza. Ogni societd ha la sua
organizzazione, le sue leggi; nell'ancien régime la disciplina del
Pordine nobiliare era diversa da quella del clero, ed entrambe
da quella delle corporazioni dei mercanti. Se lo Stato da alla
Chiesa piti che ad altre confessioni, non offende la legge di egua-
glianza; non fa che prendere atto di cid, che nei secoli si & for-
mato un diritto della Chiesa completo, che abbraccia vastissimi
settori, che ha una ricchezza d’istituti, quali ordinamenti di al-
tre confessioni neppure cc che pud darsi leghi gli
appartenenti pitt che non vincolino gli ordinamenti di alcun’al-
tra confessione.

9. Alla caduta del fascismo, di un regime che aveva per
motto « tutto per lo Stato, tutto dentro lo Stato, niente contro
lo Stato », era umana una reazione. Ad un regime in cui la piena
capacita politica era da ultimo assicurata soltanto all’iscritto al
partito, era naturale subentrasse una reazione che accentuasse
la difesa della liberta dell’individuo di seguire ogni opinione.

Premevano peraltro grandi forze, che I'eta liberale aveva
ignorato; accanto alla Chiesa, ora non pitt ostile, i partiti ed i
sindacati.

Nello schieramento antifascista mancd radicalmente chi si
rifacesse alla originaria tradizione illuminista e poi liberale, del-
lo Stato che se non frantuma, tiene a bada, non riconosce che
in quanto libere associazioni, cui si rimane vincolati solo per
spontanea adesione, le cerchie minori; parla direttamente ai cit-
tadini, tutti eguali, tutti con paritd di diritti, tutti egualmente
tutelati contro qualsiasi soggetto, abbiano o meno adottato un
contrassegno religioso o politico. Un tale Stato non poteva es-
sere che uno Stato forte, non per severita di sanzioni, ma per
la capacita di fare applicare le sue norme, le sue direttive di
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vita; tanto pilt forte quanto pitt potenti fossero le organizza-
zioni in grado di contrastare a tale supremazia dello Stato.

Questa parte del pensiero politico risorgimentale non trovd
alcuno ad accoglierla.

Se qualcuno scrivera la storia del pensiero politico italiano
nel nostro secolo, dovra pure prendere atto di questo vuoto;
notare una certa deficienza critica, anche nei maggiori, per cui
furono accolti come presupposti dell’azione politica certi postu-
lati non dimostrabili; come in politica estera quello che in una
nuova guerra mondiale I'Ttalia non avrebbe avuto rispettata
una sua neutralitd, cosi, nel desiderare una nuova organizza-
zione dello Stato, il presupposto che il potere esecutivo sia quel
che per i teologi giansenisti era la massa dannata, I'elemento
intrinsecamente cattivo, che occorra in ogni modo frenare, limi-
tare, sottoporre a controlli.

Sono riflessioni che paiono remote dal tema dell’interesse
religioso e della sua tutela; ma dottrine e soluzioni giuridiche
hanno una loro logica, collegamenti, origini, che si riportano ad
una concezione politica; ed il modo di enucleare I'interesse reli-
gioso, e quindi di avvisare alla sua protezione, non pud sepa-
rarsi dal modo di concepire e, meglio ancora, di sentire lo State

ArtUrO C. JEMOLO



BASILIO DI CESAREA INSEGNO’ RETORICA?

Nel 1959 il Benedettino Dom J. Gribomont che, soprattutto
per lo studio della tradizione manoscritta delle opere ascetiche
di Basilio?, si pone oggi fra i maggiori conoscitori del grande
Cappadoce, proponeva la identificazione di Eustazio filosofo cui
@ indirizzata la prima lettera dell’epistolario basiliano con Eusta-
zio, Vescovo di Sebaste nell’Armenia romana?, del quale & nota
la storia del rapporto con Basilio passato dalla devozione del
discepolo alla aperta e piena rottura. A lui altre lettere sono
indirizzate nell'epistolario basiliano *. La identificazione sembra
offrire buone prove per poter essere accettata. Tuttavia non
mi pare si possa passare sotto silenzio che il problema vero non
consiste nel dimostrare — cosa assai facile anche solo in rife-
rimento ai testi citati dal Gribomont * — che il titolo di « filo-
sofo » dato ad Eustazio si pud intendere — e in questo caso
si dovrebbe intendere — nel senso di « monaco », ma che tale
titolo gli possa essere dato quando Eustazio stesso & Vescovo.
La questione non nasce tanto dall'intestazione della lettera per
la quale la tradizione manoscritta & reticente *, ma dal fatto che
nel contesto della lettera 1 con quel titolo & chiamato Eustazio ©.
Anche a prescindere dalle altre due lettere da Basilio indiriz-
zate ad Eustazio, per le quali Iintestazione (émoxémy oe-

1 J. Gribomont, Histoire du texte des Ascétiques de saint Basile (Biblio-
théque du Muséon, 32), Louvain, 1953.

2 J, Gribomont, Eustathe le Philosophe et les voyages du jeunc Basile de
Césarée in RHE, LIII (1959), pp. 115-124.

3 Le lettere 79 e 119. La 223 segna la rottura con Eustazio divenuto
accusatore di Basilio con il pretesto dei suoi rapporti, testimoniati da uno
scambio di corrispondenza, con Apollinare.

4 Art. cit,, p. 117 n. 2.

5 Art. cit, p. 117 n. 1.

6 obu Eyew ouveivar < guhoobow Tpds Alyumtlovs dmdpavri. Ep. 1,23
(Courtonne, p. 4).
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Buorelag) & giunta in tradizione manoscritta non unanime’,
sarebbe strano e fortemente improbabile che la stessa persona,
quando & Vescovo venisse chiamata con I'appellativo di « filo-
sofo » da intendere con il significato di « monaco », pur te-
nendo conto che la lettera & scritta, come si sa, nel momento
della pitt immediata influenza della scuola da poco lasciata.
A meno che — e il problema allora si pone nella sua vera
natura e nella sua totalita — questo fatto non debba signifi-
care che la lettera & da porre in periodo precedente I'episcopato
di Eustazio e vada presa come punto di partenza per una revi-
sione della cronologia Eustaziana.

Il Gribomont si pone la questione per il titolo con cui
Basilio piti avanti, nel contesto della lettera, saluta il desti-
natario: § hoyiétng oou (1.38) « Faut il exclure notre Eustathe,
ou reporter la lettre avant son élévation a I'épiscopat? »°. La
risposta fondata sulla incertezza di Basilio nell’uso dei titoli
e sul tono letterario della lettera, & negativa. Ma se la questione
& vista in congiunzione per i titoli @uMéoogog e Aoyiérng
si pud davvero pensare che Basilio si prendesse la liberta di
usarli nei confronti di un Vescovo? Il Gribomont e nell’articolo
che pilt ci interessa e nella voce « Eustathe de Sebaste » del
Dictionnaire de Spiritualité® parla di Eustazio « évéque de Sé-
baste en Armenie romaine dés avant 356 »; la lettera in que-
stione secondo la cronologia Garnier-Maran " accettata dal Cour-
tonne ", sarebbe scritta nel 357. Occorrerebbe vedere se la iden-
tificazione operata dal Gribomont e, per mio conto, fondata non
costringa a riesaminare la connessa cronologia e non conduca a
spostare o la data dell’inizio dell’episcopato di Eustazio o la
data della lettera .

Si potrebbe trattare di piccoli spostamenti e forse di en-
trambe le date nel senso di posticipare quella di inizio dell’epi-

7 Per la lettera 79 Dintestazione émoxéme oefaotelag & omessa in
VPBMC; per la 119 PMB hanno elotodle ‘moxémp mentre L da
% b

8 Art. cit., p. 119 e n. 4.

9 Vol. IV, 2, 1708-1712.

1 PG, 32, 219.

1 Ed. cit. p. 3.

12 11 Loofs (Eustathius von Sebaste und die Chronologie der Basilius-
Bricfe, Halle a. S., 1898), il cui studio rimane il pit importante su Eustazio,
non parla della lettera in questione.
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scopato di Eustazio e di anticipare, se necessario, quella di
stesura della lettera cosi che questa cada avanti I'episcopato di
quello. Nella impossibilita di avere, allo stato dei documenti
noti, elementi decisivi ® per fissare date precise, se la identifi-
cazione operata dal Gribomont & esatta — come a me pare —
da questa si deve partire e ritenendo sommamente improbabile,
come si disse, I'appellativo di « filosofo », sia pure nel senso
di monaco, rivolto a un Vescovo che come tale sia conosciuto
da Basilio, si dovrebbe appunto come prima conclusione de-
durre che la prima lettera di Basilio & antecedente I'episcopato
di Eustazio. Poiché peraltro la cronologia basiliana non per-
mette di anticiparla di molto sul 357 essa potrebbe significare
che Eustazio divenne Vescovo di Sebaste sul finire del 356 o
nei primi mesi del 357 e che la lettera precede anche di pochis-
simo I'inizio di tale episcopato , quanto basta perché Basilio
possa rivolgersi ad Eustazio chiamandolo filosofo e non Vescovo.
Tra l'altro si dovrebbe tenere presente che la lettera &
scritta probabilmente da Alessandria: cosi i Maurini, cosi il
Courtonne. Ancora qui il Gribomont dissente e ritiene la let-
tera scritta da Cesarea in base all'espressione: “viv éml <fic
avtiig yweog Sudyovtt 7 (1.35) ciod « ora che vivi nella mede-
sima terra » (si intende: nella quale io vivo) *. E il testo del
Courtonne ed & la sua traduzione (maintenant que tu vis dans
le méme pays que moi). Ma & testo sicuro? Il Garnier dai
ss. LCH (1°m) aveva letto énl tfic matpidoc e tradotto:
nunc postremo cum in patria verseris. In nota, dopo aver detto
quali mss. giustificassero la lezione, aveva aggiunto: « Codex
Anglicanus (si tratta di un Bodleianus le cui lezioni gli aveva
trasmesso il Wolf) * &rl <fic abfic matplSoc, in eadem patria.
Editi et alii mss. énl <fig abtfic motptSos xipag in eadem regione,

B Dati sicuri sull'inizio dellepiscopato di Eustazio non li abbiamo; egli
compare come Vescovo sicuramente al Concilio di Ancira del marzo 358: che
cosa vieta di pensarlo Vescovo nel 3577

1 La lettera & scritta in autunno; infatti Basilio dice esplicitamente che
se il suo male non s'attenua non potrd raggiungere Eustazio neppure nell'in-
vemno: al (pootpod. Gpptaotian), b wh w0 e houmod peteubresan Yévowo,
U8 xarwdk oy xeusdver T Moyl cou cwveodueda. (Courtonne p. 4,
36:38).

15 Art. cit.,, p. 116 n.

16 Si veda in: D. Amand Essai d'une bistoire critique des éditions gene-
rales grecques et grecolatines de S. Basile de Cesarée in Revue Bénédictine,
LVI (1944-45), p. 127.
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id est, cum in eadem regione verseris, nec iam locum ex loco
mutes. Codex Anglicanus, in quo perspicuum est vocem matpi8og
assutam fuisse, dat coniiciendi copiam scripsisse Basilium éni
<fi¢ abtfic supplendo xtpag: in nonnullis autem libris ad-
ditum fuisse xWpag, in aliis vero, cum in margine scriptum
esset motplboc, ut indicaretur quo in loco moraretur Eusta-
thius, hanc vocem in contextum migrasse. Caeterum hanc
coniecturam praeferre nolui antiquissimis codicibus. » ", T mss.
della famiglia A in maggioranza (PMB non V') nel titolo danno
la lettera scritta ad Antiochia **: anche se la notizia non si giu-
stifica, si deve peraltro constatare una certa convinzione nel-
Pantichita che la lettera sia scritta fuori da Cesarea: in tal caso
Alessandria ¢ la sede probabile. E si badi che, accettando la
osservazione avanzata dal Gribomont per distinguere, nel viag-
gio di Basilio in visita agli asceterii, la tappa nell’alto Egitto
dalla tappa in Alessandria *, qui & dove di fatto, secondo I'esatta
lettura del testo, Basilio si & fermato e dove la malattia lo ha
costretto a prolungare il soggiorno. In Alessandria egli avrebbe
ricevuto la lettera di Eustazio, da Alessandria gli scriverebbe
quella che & per noi la prima delle sue lettere: Eustazio & ora
in patria (lezione B) o, secondo altra lezione (A), nella terra
stessa di Basilio che invece & trattenuto ad Alessandria. Se cost
fosse i limiti cronologici dei quali avanti si parlava potrebbero
avere una spiegazione pili chiara. Se Basilio ¢ rientrato da Atene
a Cesarea nel 355, se vi & rimasto un anno scolastico (per cosi
dire) iniziando la esperienza di retore, poi ha compiuto il viag-
gio agli asceterii, la tappa ad Alessandria pud essere dell’au-
tunno avanzato del 356 in un momento in cui Eustazio potrebbe
non essere ancora Vescovo. Una simile ipotesi pud apparire
fondata?

Ho detto che la identificazione operata dal Gribomont mi
sembra esatta; aggiungo che tra le prove da lui portate si pud
sottolineare quella emergente dall’analisi accurata del testo o,
meglio, dello sviluppo del pensiero che il testo ci presenta. Esso
esclude che si possa trattare di un filosofo pagano, come il Tille-

17 PG. 32,221 B e n. 51.
18 Vedi: Courtonne, p. 3.
¥ Art. cit., p. 116 n. 3.
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mont * e, dopo di lui, il Maran e i moderni intendono. Collo-
cate, infatti, le espressioni di sapore piti squisitamente classico,
come giustamente fa il Gribomont, nel momento della vita di
Basilio in cui egli, fresco di studi, & naturalmente portato a
usare i mezzi espressivi appresi nella scuola, non si pud non
vedere come il giovane scrittore riconosca nelle lettere ricevute
da Eustazio il punto di partenza per una interpretazione cri-
stiana, in luce di Provvidenza divina, dei fatti che erano stati
ed erano per lui motivo di tanta pena. Che un pagano fosse
suscitatore di cosl vivo senso cristiano non pare possibile. Unen-
do questo motivo alla nota influenza esercitata da Eustazio sulla
famiglia di Basilio e su Basilio stesso sembra provata e soddi-
sfacente la identificazione proposta. Essa, perd, apre un pro-
blema, oltre quello che gia si & richiamato e che solo in parte
& stato visto dal Gribomont: questa volta si tratta di problema
che pilt direttamente investe la ricostruzione della biografia
basiliana.

11 Gribomont ritiene che la sua scoperta obblighi « a recti-
fier une petite erreur de sa (di Basilio) biographie tradition-
nelle » #, L’errore sarebbe quello di introdurre tra il ritorno
da Atene e l'inizio della vita ascetica un periodo di esercizio
della professione di retore. Questo periodo non & invenzione di
ici; essi ne fondavano I'esistenza non solamente sulla testi-
monianza di Gregorio di Nazianzo, come avrebbero fatto il
Tillemont e il Maran, ma su quella di Basilio in persona e su
quella che offre la Vita Macrinae del Nisseno che il Gribomont *
interpreta come riferibile al tempo del soggiorno in Atene. Sup-
poniamo vera I'ipotesi che Basilio, rientrato in fretta da Atene
unicamente per il desiderio di seguire in qualche modo Eustazio
nella sua vita di asceta, compiuto il viaggio di... inseguimento
descritto nella lettera 1, si sia ritirato ad Annesi dando inizio
alla sua esperienza monastica. Se le parole che si leggono nella
lettera 223 di rimpianto per il tempo speso in cose vane e ciod
per la giovinezza occupata ad apprendere con inutile fatica le
discipline di una sapienza lontana da Dio, possono riferirsi

2 Lenain de Tillemont, Mémoires pour servir a histoire ecclésiastique,
t. IX, Paris, 1714, pp. 20 e 25.

2 Art. ‘cit:, D121

2 Art. cit., p. 121 n. 3.
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esclusivamente agli anni spesi a Costantinopoli e ad Atene?,
come si interpreta cid che il Vescovo di Cesarea scrive nel 375
ai primati di Neocesarea? Appellandosi alla perfetta conoscenza
che gli anziani hanno di lui, tale per cui egli li chiamerebbe
come testimoni a proprio favore se da altri si trovasse ad essere
accusato calunniosamente, chiede che ciascuno di loro richiami
alla memoria gli antichi fatti e ciot quando la citta lo chiamava
ad assumere I'educazione dei giovani a mezzo di una ambasceria
di ottimati *, E possibile pensare che questo avvenisse ad Ate-
ne? No certo. E ipotizzabile la collocazione di questa ambasce-
ria al rientro di Basilio in Cesarea dalla scuola senza che egli
avesse dato prova della sua capacity di insegnante educatore?
La cosa non & impossibile, ma estremamente difficile, mentre
appare comprensibile se, seguendo la tradizionale notizia di una
sua carriera retorica iniziata con fortuna secondo le testimo-
nianze ricordate, si rende plausibile il diffondersi della sua
fama nella cittad di Neocesarea che doveva essere ben disposta,
per i rapporti avuti con la sua famiglia e con lui, verso il gio-
vane e brillante retore. A confermare una ipotesi del genere,
che sembra per sé del tutto plausibile, stanno anche le parole
del Nazianzeno, non quelle sole citate dal Gribomont che si
leggono all’inizio del par. XXV del discorso in lode di Basilio
e che esprimono un giudizio morale a posteriori sulle prime
esperienze seguite alla scuola ®, ma quelle che di poco tengono
loro dietro nelle quali sono ricordati i momenti immediatamente
successivi al rientro da Atene: un periodo in Cesarea e i viaggi
non estranei al proposito della vita ascetica *.

B eyt mordy xobvov meovovehbons i porabtm, xel mieav
B8y iy fuawsol vebmta vaguvisag i paoionovie v elrov
mpooBlatelBuy T vodile Ty padnudrey Tig mapk ToU deod (Uapov-

delong ooglas... P.G. 32, 824 A.
2 xol viv 4E® adtiy Exaotov tiv mukmiy Exelvwv dvapvnodivay

bre Exadel udv e 1 méhig Eml Ty Ty viey impéheiay, weoBeia 5

non_appartenente, come vorrebbe il Trencker, l rango senatoriale. Si vedas

B. Trencker, Politische und Studien zu

Munich 1961; 5. Gice, Basde. étatal senatess? i, REE, LX (1965) i 444,
3 g S0y Emavioqiey, ik T wbowe xal < TAR Yapchyevel

xal &oov v <y moMMGY médov dgooubadu (of Y& GUvol Ye elyopey

Dearmpuniie, ouBmbencunidg), vhxiota dyevbuedo HuEv adtiv.. PG. 36,

529 C.
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Se per Basilio non & eliminabile un periodo di iniziale
fortunata professione retorica & esso componibile, sul piano
storico, a differenza di quanto pensa Dom Gribomont, con il
contenuto della lettera in questione? Sembra che la risposta
debba essere positiva a condizione che la interpretazione della
lettera 1 permetta di sentire il valore di certe espressioni nel
Joro legame psicologico con l'entusiasmo per Eustazio pilt che
come manifestazione di precisi rapporti cronologici tra i fatti in
questione. Il Maran parlando della lettera per la quale non
sospettava la identificazione felicemente operata da Dom Gri-
bomont, con vera finezza interpretativa scriveva che i fatti in
essa esposti « ab eo (Basilio) peracute finguntur nec proinde
nimirum stricte accipi debent. Nam quod se Athenis discessisse
ait, ut philosophum videret, urbanissima est amici desiderii
significatio, non quod aliud discedendi consilium non habu-
erit. » 7. B introdurre una spiegazione retorico-psicologica del
testo: essa non tende a distruggerne ogni valore storico ma
rapporta tale valore alla situazione psicologica nella quale i fatti
sono riveduti ed espressi. Teniamo presente che il periodo di
inizio di professione retorica di Basilio a Cesarea, dopo il ri-
torno da Atene, potrebbe calcolarsi in un anno (scolastico) suf-
ficiente a provare, da una parte, la sua capacita e quindi a farlo
desiderare da Neocesarea che doveva seguire non senza interesse
i passi del giovane sofista ad essa legato da vari rapporti per-
sonali e di famiglia , dall’altra a rendere a lui pitt concreta I'im-
magine di Eustazio sulla cui scia si erano dati alla « filosofia »
ciod a vita monastica la madre, la sorella Macrina e il fratello
Nettario. Quella immagine diventava cosi il motivo immediato
del rinnovarsi in lui, con maggiore vigore dopo le prime espe-
rienze di vita mondana, del desiderio di darsi egli pure alla vita
ascetica.

In altre parole: la 1° lettera per essere rettamente intesa
va letta nella luce dello stato d’animo che, sia pure con qualche
accrescimento retorico, troviamo descritto nella lettera 223 %.

tnest) ye fude obx elxe, Tav dvarxadwy UrolapBdvous, xel ol &m
axomod i moxeyiévng prhosoplas. P.G. 36, 529 C.
7 PG, 29, XV A.

3 Le espressioni ricorrenti nelle lettere 210 e 223 sopra ricordate ne
sono_prova.
2 iy oMY Ypbvov TipooavaMdoES T MaTTNTL .. (si veda nota 26)
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Si tratta di una certa « conversione » e I'entusiasmo del « con-
vertito » cerca nel passato la spiegazione del presente o almeno
qualche riferimento che spieghi in linea di continuita cid che,
a distanza, pud sembrare rottura. A tale entusiasmo si dovra
se, appunto sul piano psicologico, senza calcoli cronologici esatti,
ma con esatta concatenazione di fatti che al convertito paiono
significativi, Basilio sard portato a riunire momenti cronologi-
camente non susseguenti e ad esprimerli come strettamente le-
gati e quasi compresenti in forza di una loro interiore conca-
tenazione non, ripeto, di una necessariamente stretta succes-
sione cronologica.

Cosl, dal momento in cui una pit chiara conoscenza di
Eustazio ne ingrandisce agli occhi del giovane Basilio la esem-
plarita ascetica e la rende fascinosa, la presenza di Eustazio con
la sua forte personalita e non solo la conoscenza che di lui aveva
potuto avere per sentito dire, diventa causa dell’ideale « filo-
sofico » ciod ascetico che con I'amico Gregorio aveva accarez-
zato ad Atene. Percid Basilio pud scrivere con fervore spirituale:
£Y0 xatélmoy tag 'Adfvag xath ehuny g ofic uhoconlag
UmepiBioy wiov éxet ¥, E pud descrivere il viaggio verso Cesarea e la
delusione di non avervi trovato lui “6 péya 8pehoc” con compia-
ciuto calore retorico, tutto nutrito di ricordi e di espressivita
derivati dalla scuola. Lo stesso lungo viaggio che pud essere
nato, in un certo senso, sotto lo stimolo della conoscenza di
Eustazio e del suo genere di vita ascetica, ma dovuto proba-
bilmente anche all’intenzione precisa di confrontare questo con
quello vissuto nei molti altri asceterii visitati, diventa, nella tra-
sposizione psicologica nascente dall’entusiasmo, favorita dalla
malattia che frustra il desiderio di giungere alla meta e infine
accresciuta dalla lettera giunta da parte di Eustazio a renderne
pilt viva la presenza, un viaggio fatto solo in cerca di lui. Se
si tiene conto di quel senso di «iinoig retorica che domina
un po’ tutta la lettera, dandole un valore espressivo peraltro
cosi simpatico in forza del quale solo la lettera di Eustazio

Eneibt) ot Gomep &£ Ymvou Budéws Slavaotds, GnéBhee pdv mpds T

davpacdy gise e dhndelag wo) Edayyerlov, xoweidov Bt T dyonooy

=fic Goglas T@v &pydvTv o) alidvos TobToU TEY XTHRYOVREVEY, ToNMi

iy Bheawiy pou Loty dmoxdabons, nixéuny Sodiives pou xeryaywylay

s mv clooywyfy <y Soypdswy g eboefelas, P.G. 32, 824 AB.
. 1, 12 (Courtonne, p. 3).
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avrebbe condotto Basilio dalla tentazione di pensare tutto in
termini di un i ! inistico alla visione
della vita in luce di Provvidenza, appare che la chiave per vera-
mente intendere la lettera &, ripetiamo, quella retorico-psicolo-
gica non quella strettamente storica. Il che non vuol dire
destituirla di ogni fondamento storico ma rendere i fatti nella
luce in cui apparvero a Basilio nel momento in cui scriveva la
sua lettera.

, se non sbaglio, il modo pili corretto per intenderne il
vero valore. Cosi a2 Dom Gribomont restera il merito della iden-
tificazione del suo destinatario, ma non ci sara bisogno di sop-
primere dalla biografia basiliana un momento che sembra bene
fondato nei documenti.

GrusepPPE Lazzatr



ARTA L’EXALTEE

A propos de Pinscription des daivas

L'Tran antique nous est essentiellement connu par deux
séries de documents qui refletent deux aspects fort différents
de cette civilisation. Ce sont d’une part les textes avestiques,
compilation tardive (le terme Avesta est une adaptation parsie
du pehlevi upastak « texte de base, texte fondamental ») de
morceaux de dates diverses dont les plus anciens (VII® s. av.
J-C. ?), les Gathas, renferment I'enseignement versifié de Za-
rathustra; on sait comment ce réformateur (connu en Occident
sous la forme hellénisée Zoroastre ), préoccupé de considérations
morales et de justice sociale, a greffé sa prédication sur les
mythes du polythéisme indo-européen: accordant au vieux dieu
Mazdah une place prédominante, il a construit un systéme de
type monothéiste; en fait, il s’agissait surtout d’un code a I'éthi-
que rigoureuse et ce n’est que longtemps plus tard, sous les
Sassannides (dés le III° s. de notre &re) que le zoroastrisme,
devenu religion d’état, composera avec le sitcle et se pliera
aux régles compliquées d’un culte formaliste.

L’autre aspect de I'Iran ancien nous est révélé par les
inscriptions des souverains Achéménides: cette dynastie, a la-
quelle le régne de Cyrus le Grand conféra un éclat particulier,
montra, dans I’administration du vaste empire qu’elle avait sou-
mis a ses lois — de la mer Egée aux frontieres de I'Inde, de la
Caspienne 2 I'Egypte — un sens remarquable de I'organisation
tout en témoignant d’un réel désir de respecter les nationalités
fort diverses qui le composaient. Tolérance aussi a I'égard des
convictions religieuses; il apparait en tout cas que les Aché-
ménides ont tout ignoré de la réforme zarathutrienne ou du
moins que, s’ils Pont connue, ils ne se sont nullement souciés
de mettre en pratique les prescriptions du prophete. A leur
mort, les rois sont ensevelis dans des tombeaux somptueux aux
inscriptions solennelles: c’est dire que leurs cadavres souillent
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Ia terre, contrevenant ainsi & l'un des plus rigides principes de
pureté imposés par le réformateur. Nous savons par le témoi-
gnage d’Hérodote (I, 131-132), que nous n’avons aucune raison
de mettre en doute, que les Perses offraient des sacrifices san-
glants, autre pratique réprouvée par les zarathustriens. Si les
grands rois invoquent I'aide d’Ahura Mazda, le plus grand des
dieux (qui joue un role parallele a celui de Zeus dans le pan-
théon grec), ils y joignent parfois également «et tous les
dieux »; dans une inscription d’Artaxerxes, Mithra et Anahita
sont invoqués a coté d’Ahura Mazda et sur le méme plan que
lui. Aucune allusion non plus, chez les Achéménides, a la liba-
tion sacrificielle du haoma (breuvage enivrant qui est I'équiva-
lent du soma védique), a I'importance du culte du feu, 2 la
lutte entre le Bien et le Mal — cette lutte, placée par Zara-
thugtra sur le plan moral, deviendra dans la suite le principe
d’une théologie dualiste qui sera reprise par Mani dans la gnose
chrétienne — ni, de fagon générale, 2 aucune de ces prescrip-
tions de pureté morale si chéres au prophete. Enfin, lorsqu’on
songe au prestige dont ont joui dans la tradition ancienne et
médiévale ces souverains qui avaient représenté quelque chose
de si neuf et de si grand dans L'histoire de I'Iran, on doit se
dire que, s’ils s'étaient convertis 2 la foi réformée, les textes
avestiques et leurs commentaires n’auraient pas manqué d’en
faire mention et d’utiliser un argument aussi puissant de pro-
pagande; méme sous les Sassanides qui ont été les initiateurs
d’une vigoureuse réaction nationaliste, rien de tel n’a été écrit.

Bref, la question semble tranchée ou du moins semblait
Iétre lorsque, 4 la suite d’une trouvaille faite en 1935 a Per-
sépolis par la mission américaine de fouilles, tout fut remis en
cause. Il s’agit de la découverte, dans l'aile Est du palais, des
tablettes de fondation enfouies lors de la construction; ainsi
qu'il est de regle pour les inscriptions achéménides, le texte est
trilingue: vieux-perse (c’est la version dont nous nous occupons
ici), accadien et élamite; le texte perse ! est en deux exemplaires
(dont un est incomplet) entre lesquels on ne releve que trois
légeres variantes orthographiques. Encadré d’une part par une

1 Lédition la plus commode est celle quen a donnée R.C. Kent, Old
Persian, 2e éd., New Haven 1953, pp. 150-152. L'inscription y figure sous
e sigle X Ph.
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invocation a la divinité et la présentation du souverain, Xerxes,
qui I'a fait graver, d’autre part par une formule finale qui ap-
pelle & nouveau I'aide divine, le corps de I'inscription se com-
pose de deux parties: une liste des provinces de I'empire et
le récit d’une rébellion qui a été matée dans une province.
Laffaire est présentée comme suit (lignes 35-41):

Et parmi ces pays [déetivs ci-dessus], il y en avait ok auparavant les
daivas étaient adorés. Ensuite par la grice d’Abura Mazda, moi [Xerxes]
j'ai rasé ce repaire de daivas et j'ai fait cette proclamation: « Que Uon
X lus les daivas! ». La o auparavant les daivas étaient adorés,
i adoré Abura Mazda...

Or Clest la premiére fois que le mot daiva apparait dans
un texte vieux-perse; certes, son interprétation ne fait pas dif-
ficulté: il est le correspondant, sous la forme attendue, du ter-
me avestique daéva-; on sait que c’est 1a, formé sur la racine
*dey- « briller » (il s’agit plus précisément de la clarté du jour)
au moyen du suffixe -w-, un vieux nom indo-européen dési-
gnant la divinité: sous la forme du théme I *deiw-, c’est Iéty-
mon du sanskrit devih, du lituanien dévas, du latin deus (vieux
latin deiuos), etc. tandis que le theme IT *dyew- (sur lequel
est formé aussi le nom du « jour »: sk. dyadb, lat. diés) est &
Porigine du grec Zeis comme du latin: génitif Touis (vieux
lat. Diouis).

La singularité de Diranien, c’est que le terme daéva-, au
lieu de désigner les dieux, s’applique au contraire aux démons,
puissances hostiles au dieux comme aux hommes. Comment
s’est opérée cette dégradation de sens? Cest que le mot a eu
2 subir la concurrence d’autres termes qui se sont implantés
pour désigner la divinité: en avestique c’est yazata-, cest-a-dire
«létre vénéré, adoré », en perse baga- qui, comme le bogii
slave, est le dieu en tant que « partageur, distributeur de biens »
(cf. sk. bhigah «lot, prospérité »). Des lors, le terme daéva-
ne s’est plus appliqué qu’a des dieux subsistant en marge des
cultes officiels, d’ot sa signification défavorable; la prédication
de Zarathustra a encore aggravé cette connotation: le prophete
avait en effet élevé Mazdah au rang privilégié du dieu su-
préme et lavait entouré d'une cour de «saints immor-
tels » (amarata sponta) qui, recouvrant en partie d’anciens
dieux, sont essentiellement congus comme des entités morales,
le principal de ces personnages étant arta- (forme avestique:



296 MAURICE LEROY

afa-) « le droit, la vérité, la justice »; c’est ainsi que les autres
vieux dieux populaires, les daévas, ont été rejetés au nombre
des puissances mauvaises et leur cohorte a acquis une sinistre
réputation.

On comprend dés lors comment I'apparition du mot daiva
dans un texte vieux-perse a fait penser aux conceptions zoroas-
triennes et comment on a tout d’abord conclu, un peu hative-
ment, que les Achéménides avaient pu étre eux aussi des fi-
deles de la religion réformée; d’oit le titre « L'inscription des
daivas » sous lequel ce texte de Xerxes est généralement connu
ce qui,  tout prendre, est assez injuste car I'inscription contient
d’autres précisions intéressantes, notamment en ce qui concerne
les provinces de I'empire dont la liste est beaucoup plus riche
que celle que nous connaissions jusqu’alors.

En réalité, il n’est pas de bonne méthode d’induire de
ces quelques lignes des considérations qui vont a I’encontre
du faisceau d’arguments dont nous avons rappelé ci-dessus les
principaux. Le terme daiva est, on I'a vu, un vieux mot du
vocabulaire iranien; il a été utilisé par Zarathustra dans un sens
particulier mais non créé par lui dans un but bien déterminé;
dés lors, il n’y a rien d’étonnant qu’il soit, dans un autre do-
maine de la tradition iranienne, utilisé dans une acception dif-
férente. On a voulu reconnaitre dans ces daivas des dieux étran-
gers (babyloniens, égyptiens, grecs?) mais outre qu'une telle
interprétation contreviendrait A la tolérance religieuse qui a été
la politique constante des Achéménides, on se d le pour-
quoi ces dieux ne seraient pas nommément cités dans le texte.
Il est plus vraisemblable de voir ici le reflet d’une querelle
intérieure qui, sous des apparences religieuses, pouvait recou-
vrir des oppositions politiques.

On sait comment la vie religieuse était, dans I'Tran occi-
dental, dominée par les Mages qui paraissent avoir été les mem-
bres d’'une tribu meéde, d’'un groupement de familles auquel,
selon une coutume que l'on retrouve dans de nombreuses so-
ciétés, étaient dévolues en privilége les fonctions sacerdotales;
il semble en tout cas que tous les prétres aient été des Mages *.
Que ceux-ci, jaloux de leurs prérogatives et imbus de leur fana-
tisme, aient inspiré au Roi une action contre I'un ou lautre

2 Cf. E. Benveniste, Les Mages dans IAncien Iran, Paris, 1938.
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groupe iranien qui se permettait d’adorer 4 sa maniére et sans
leur concours certains dieux du vieux panthéon iranien et qui,
ce faisant, s’écartait vraisemblablement de la théologie officielle
dont ils s’affirmaient les défenseurs, quoi de plus naturel? Que
ces dieux « para-officiels » dont on voulait bannir le culte aient
été désignés du terme méprisant de daivas, quoi de plus normal
encore puisque cette connotation péjorative remonte, nous
l'avons vu, aux plus anciennes traditions de la communauté
iranienne?

Quoi qu’il en soit, c’est a linterprétation d’un passage
controversé de cette fameuse inscription de Xerxes que nous
voudrions en venir. Dans le fragment dont nous avons donné
plus haut la traduction, nous avons omis les deux derniers mots
qui se présentent dans le texte vieux-perse comme suit:

y L@ U RS e A

c’est-a-dire en translittération:
ar*'t*'ada br*'zm'n™iy

Le premier mot, artd-¢a (quon pourrait aussi lire rta-
c-a-d. avec « 7 voyelle ») ne fait pas difficulté (nous verrons
cependant plus loin certains irani: ont compliqué
les données): il s’agit de la déesse Arta dont la forme avesti-
que est ASa- (aSa- «le droit, la vérité, la justice » recouvre
exactement le sanskrit 7fa- « ordre cosmique »); dans les Ga-
thas, Asa est la divinité la plus proche d’Abura Mazdah, celle
qui lui sert de ministre immédiat; mais, contrairement a ce que
semblerait indiquer le nom — personnification d’une vertu
morale — nous n’avons pas ici affaire 3 une création du pro-
phete mais bien a une notion pré-zoroastrienne, qui fait partie
du vieux fonds indo-iranien (déja vers 1400 on a des noms
propres composés ot Arte- figure au premier terme: Artamanya
dans les lettres d’Amarna; Artama et ArtaSuvara sont des noms
de rois de Mitanni); dans notre texte, le mot® est a Iinstru-
mental sociatif: « j’ai adoré Ahura Mazda avec Arta ».

3 Jusqud la découverte de X Ph, le mot m'était connu en vieux-perse
que comme premier terme de composés: arta-xiaga «au régne conforme A la
loi », arta-vardiya « qui pratique le bien »; un peu plus loin dans Vinscription,
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La lecture du second mot est ambigué: étant donné que
la voyelle bréve 4 (en indo-iranien, @ représente 2 la fois les
trois timbres e, o et @ de indo-européen) n’est pas notée (sauf
A Dinitiale), on peut interpréter le début en barzm-, brazm ou
brzam- tandis que la finale se lit -niy ou niya; Iexplication la
plus simple a été donnée par le premier éditeur Ernst Herz-
feld*; brza-maniy est un composé A second terme -mani-
«esprit » (cf. en vieux-perse méme ardu-mani-§ «a Desprit
prompt », haxa-mani-§ — nom de Pancétre éponyme des Aché-
ménides: la transcription grecque est "Ayouévng — « & Pesprit
amical »); on y trouve au premier terme l'adjectif « haut, élé-
vé » correspondant au nom iranien de la « hauteur »: sanskrit
brban-, avestique borazan-, attesté aussi en vieux-perse mais
uniquement sous la forme de l'instrumental adverbial bar$na
«en hauteur ». Le composé, theme en -i-, est a l'instrumental
et doit se lire (I'écriture cunéiforme ne permet pas de faire
la distinction entre 7 et 7) brza-mani; on n'a pas d’autre exem-
ple dans les textes vieux-perses d'instrumental d’un theme en
-~ mais on sait qu’en indo-iranien la désinence en -i- apparait
pour ce cas & coté de celle en -iya (ainsi avest. afi, védique
wimi A coté de ¢amya) °.

°  On traduira donc comme suit ce membre de phrase: « jai
adoré Ahura Mazda avec Arta a Pesprit exalté ».

Malgré son évidence, cette interprétation n’a pas rencon-
tré la faveur des commentateurs qui se sont penchés sur ce
probléme. On a objecté que, dans I'Avesta, 'épithéte constante
de Afa est vabista- mais le formalisme religieux est différent
de part et d’autre; I'emploi, apres Taccusatif a(h)wuramazdam,

revient par deux fois I'adjectif artdvan- « propre A Arta» qui a également son
correspondant dans 'Avesta: afavan-.

4 Clest dans le New York Times du 9 février 1936 qu'il a signalé pour
la premitre fois la découverte de linscription et en a donné la traduction avec
un bref ire; mais dans ses ische Inschriften (Berlin 1938,
pp. 116-118) il renoncait A cette interprétation!

5 La forme [nip)if[tiyal, quon lisait dans la premidre édition (1950) de
Kent, Old Persian, pp. 61 et 193, était une restitution conjecturale et sans
valeur; elle a été 2 juste titre supprimée de la 2de éd. de 1953 (cf. p. 193).

 H. Reichelt, Awestisches Elementarbuch, Heidelberg 1909, pp. 172 et
193; L. Renou, Grammaire de la langue védique, Lyon 1952, p. 221. On
notera que les textes €lamite et accadien, qui transcrivent le mot au lieu de
le traduire (él. pirracmanniya, acc. birazammanni: Herzfeld, Altpers. Inschr.,
p. 33), ne nous élairent ni sur son interprétation ni sur la lecture de sa finale.
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de arta a instrumental correspond a un usage bien connu de
I’Avesta pour unir deux noms divins ’ mais on a considéré com-
me irréguliere I'adjonction de -¢a: or cette particule peut avoir
ici la valeur — explétive du point de vue de la construction * —
de « aussi, encore, en outre » °.

Les solutions variées qu’on a imaginées offrent toutes,
quelle que soit leur ingéniosité, I'inconvénient soit de forcer
le sens des mots soit de proposer des corrections au texte: ainsi
artada représenterait un composé *arta-hatan- « qui suit Arta »,
brazmaniy un nom divin (?) au duel ou — c’est la lecture
brazmaniya — un adjectif au nominatif, etc.; on en trouvera
Pénumération dans le manuel récent de Brandenstein et Mayrho-
fer " et aussi dans larticle que J. Duchesne-Guillemin a con-
sacré 2 cette question

L'intérét de cette derniére étude est que I'auteur présente
4 son tour une nouvelle interprétation: il suggére de voir dans
artata Vinstrumental adverbial d’un mot *artafic- signifiant « fa-
cing Arta »: il s’agirait d’une suffixation en -afic- bien connue
par le sanskrit ou elle sert essentiellement a batir des dérivés
— avec la signification « se dirigeant vers » — 2 partir de pré-
verbes, prépositions ou adverbes (dpa / dpafic-, visu [ visvafic-),
parfois aussi a partir de noms (ddhara- | adhardiic-) . Mais
si la formation est attestée en avestique (zaray- / zairyank-),
elle ne Iest pas en vieux-perse; sans doute, M. Duchesne-Guil-
lemin invoque-t-il, pour appuyer sa restitution, le parallele vé-

7 Reichelt, Awestisches Elementarbuch, p. 238.

& Chr. Bartholomae, Altiranisches Worterbuch, 2e éd., Betlin 1961, col.
574; pour indien, cf. par exemple L. Renou, Grammaire sanscrite, Paris 1930,
p. 515.

9 Mon Collégue L. Rocher, que je tiens a remercier, me signale dans le
Veda une coordination semblable par ca d’un accusatif (danam) avec un instru-
mental (majmand): sa bi sma danam invati vasinam ca majmana «il [ = Agni]
réclame le don et (avec) une abondance de biens » (RV, 1, 128, 5 cd).

10 W. Brandenstein et M. Mayrhofer, Handbuch des Altpersischen, Wies-
baden 1964, p. 111. Voir en dernier lieu la note — que me signale M. Du-
chesne Guillemin — de W. Hinz dans la mehnf: der Deutschen Morgen-
Iand;:cl:en Gesellschaft, t. CXV (1965), p.

. Duchesne-Guillemin, Old Peman Ar/aca Brazmaniy dans Bulletin
of lbc School of Oriental and African Studies, t. XXV (1962), pp. 336-337.

12 (J. Wackernagel-) Alb Debrunner, Altindische Grammatik, t. 11, 2,

Gattingen, 1954, pp. 152-155.
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dique devdic-: or, C’est malheureusement un hapax sur inter-
prétation duquel on peut hésiter *

En ce qui concerne le sens, on aurait dans le mot vieux-
perse une allusion a L'orientation de I'officiant au moment du
culte: les prétres mazdéens, évitant le Nord qui serait (pour
autant que la comparaison avec 'Inde soit ici valable) * le c6té
funeste des dagvas, se tourneraient « vers Arta », ce qui signi-
fierait, en vertu de l'opposition zarathustrienne dragvant- [
a$avant-, « vers le Sud ». En conséquence, la traduction de la
phrase controversée devient: « (I worshipped Auramazda) facing
arta-ward during the rite ».

Outre que M. Duchesne-Guillemin, aprés avoir défendu
sur ce point des positions contradictoires ®, semble admettre,
sans toutefois le dire nettement, le zoroastrisme des Achémé-
nides, son interprétation de artald mous parait forcée et ne
trouve aucun appui dans la tradition vieux-perse; I'objection la
plus grave est qu'elle fait appel 4 un mot non attesté et formé
selon un procédé de dérivation inconnu, jusqu'ici du moins,
de la langue des inscriptions Achéménides; nous ne voyons pas
non plus la justification de la traduction de brazmaniy par « dut-
ing the rite »; Lauteur nous propose d’y voir un locatif com-
parable pour emploi au « locative of the (accompanying) cir-

», mais i le sens de «rite » '*?

Concluons: il nous a toujours paru qu'une régle d’or de
Pinterprétation philologique est le respect du texte, ce qui im-
plique une répulsion raisonnée pour les corrections arbitraires
et pour le recours 4 des formes restituées. Nous croyons que,
dans le cas qui nous occupe, il faut en revenir a I'explication

1 Debrunner, L. c., p. 155, place un point d'interrogation aprés la traduc-
tion «den Gottern zugewande »; cf. Duchesne-Guillemin, L. ¢., p.

18 7. Duchesne Guillemin, Mietres iraniennes dans Hommages o Georges
Dumézil, Bruselles, 1960, p. 98.

15 Dans son récent volume La religion de Ulran ancien, Paris 1962, M. Du-
chesne-Guillemin éerit (p. 165): « Ayant moiméme plaidé successivement,
quelques années dintervalle, pour et contre le zoroastrisme de Darius... ».

16 A noter que dans son live sur La religion de VIran ancien que nous
venons de citer, M. Duchesne-Guillemin, reproduisant (p. 69) le passage de
Pinscription de Xerxés concernant les daivas, a omis de traduire arfaéd brza-
maniy!
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premiére de Herzfeld: elle est la plus simple, conforme a la
tradition religieuse de I'Iran occidental et ne se heurte 2 aucune
objection grammaticale sérieuse; de plus, linterprétation de
brzamaniy comme un composé répond bien au vieil usage indo-
européen des appellations solennelles.

MAaurICE LEROY



AMICIZIA SPIRITUALE ED AZIONE PASTORALE
NELLA GERMANIA DEL SEC. XII:
ILDEGARDE DI BINGEN, ELISABETTA ED ECBERTO DI
SCHONAU CONTRO L’ERESIA CATARA

La personalita di Ecberto di Schonau & ben nota, anzi
addirittura sopravalutata, come ebbi occasione di far notare, un
paio d’anni fa, agli studiosi della storia religiosa ed, in special
modo, dell’eresia nella Germania del sec. XII; altrettanto nota
& lamicizia spirituale che legd Ildegarde di Bingen ed Elisa-
betta di Schdnau, materna e trepida nell’'una, rispettosa, devota,
umile nell’altra. Quello che, invece, & del tutto sfuggito agli stu-
diosi, anche perché non era stato tenuto sufficientemente conto
di alcuni dati cronologici, oggi chiariti in maniera definitiva, &
Pinfluenza che le due donne ebbero nell’indurre Ecberto a scri-
vere i suoi Sermones contra Katharos, ed, in genere, a combat-
tere I'eresia ',

E un’influenza che vale la pena di porre in luce, anche
perché contribuisce ad offrire ancor meglio una pezza d’appog-

! Su Ildegarde di Bingen, oltre al libro, ormai classico, di H. Le
scitlrz, Das allegorische Weltbid der heiligen Hildegard von Bingen, Leipzig-
Berlin 1930, mi limito a ricordare Dinteressante monografia di B. WiDNER,
Heilsordnung und Zeitgescheben in der Mystik Hildegards von Bingen, Basel
und Stuttgart 1955; non abbiamo invece lavori altrettanto ampi per Elisabetta
di Schinau, per cui siamo costretti a rinviare all'ormai invecchiato F.W E.
Row, Die Visionen und Briefe der bl. Elisabeth sowie die Schriften Eckbert
und Emecho von Schinau, Brinn 1884 ¢ agli studi di K. Kostex, Elisabeth
von Schinau, Werk und Wirkung im Spiegel der mittelalterlichen bhandschrift-
licken Uberlieferung in « Archiy fiir mittelrheinische Kirchengeschichte », 3
(1951), pp. 243315, e id., Das visionire Werk Elisabeths von Schinau in
«Archiv », cit., 4 (1952), pp. 79-119, entrambi attenti pidt ai problemi relativi
al testo delle rivelazioni di Elisabetta ed alla loro sistemazione in un corpo uni-
tario che non al loro contenuto. Allo stesso Kaster dobbiamo anche le biografie
di Elisabetta e di suo fratello Ecberto nella Neue deutsche Biographie, sub voce.
Questo contributo & strettamente legato all’altro mio su Ecberto di Schinau
e Peresia catara in Germania alla metd del secolo XII, in Arte e Storia.
Studi in onore di Lionello Vincenti, Torino 1965, di cui & completamento.
Quanto ai Catari ed alla loro cresia basterd rinviare a A. Borsr, Die Katharer,
Stuttgart 1953 ed al mio volume Leresia del male, Napoli 1963.
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gio ad un elemento di discussione e ad un problema che si va
facendo sempre piti imperioso ed interessante per gli studiosi
del sec. XIT, quello ciod dellimportanza, che, in tutti i campi,
ma specialmente in quello religioso, vi venne assumendo la
donna, né solo fra gli eretici, come indurrebbe a credere il la-
voro assai interessante ed impegnativo di Gottfried Koch sulla
Frauenfrage und Ketzertum®.

Gli antefatti della vicenda, che qui vogliamo ricordare,
sono ben noti: ci limiteremo percid a ripeterli nelle linee pitt
essenziali.

Apparsa tra il 1144 ed il 1145 in Renania, come ci infor-
ma la lettera di Evervino di Steinfeld °, 'eresia catara, pur dopo
violente repressioni, era continuata a serpeggiare, indisturbata,
se persino Ecberto di Schonau, che dagli eretici era stato avvici-
nato mentre era canonico a Bonn, s’era limitato a polemizzare
con loro verbalmente, senza preoccuparsi d’una pili attenta e
precisa indagine, contentandosi di quello che pit o meno era
venuto a sapere *.

Nel luglio del 1163, perd, a Colonia, un episodio impres-
sionante aveva suscitato una tale preoccupata attenzione, che
per decenni ne restd vivo il ricordo, inducendo gli spiriti pitt
attenti e pensosi a correre ai ripari.

Un gruppo di eretici, venuti dalle Fiandre, che si dissero
Piphles — erano cinque tra cui una ragazza —, tradotti in giu-
dizio, avevano intrepidamente confessato la loro fede. Condan-
nati al rogo gli uomini, la ragazza, risparmiata alla morte, forse
per pieta, forse nella speranza di ottenerne la conversione, era
stata perd condotta, il giorno dell’esecuzione, 5 agosto, al luogo
del supplizio. Quando le fiamme furono ben alte, la giovane
s’era svincolata dai suoi guardiani e s’era gettata nel fuoco.

Questo episodio, anche e proprio in forza dei suoi aspetti
drammatici, aveva mostrato come ’eresia sapesse spostarsi, da
un luogo all’altro, come potesse abilmente nascondersi, ma so-
prattutto aveva messo in luce quale terribile forza d’attrazione
potesse avere per i suoi seguaci, se una fanciulla a cui sorri-

2 G. Koc, Frauenfrage und Ketzertum im Mittelalter, Berlin 1962.

3 Sulla lettera di Evervino di Steinfield a s. Bernatdo e sui primi Catari
di Germania mi permetto di citare i mici Studi sulle eresie del sec. XII, Roma
1953, pp. 89-109.

4 Di cid parlo nellart. gid cit. Echerto di Schonau e Veresia catara in
Germania.
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deva la vita, aveva preferito sacrificarsi, piuttosto che rinun-
ciare alla sua fede®.

Prima dell’esecuzione capitale, mentre era ancora pendente
il giudizio, la notizia della scoperta di questi eretici s’era gia
diffusa in tutta la Renania ed era giunta a Bingen, al monastero
di S. Roberto, ad ispirare una visione ad Ildegarde, che 1a vi-
veva, circondata da tempo di devota ammirazione e di religioso
stupore.

La visione, se non fra le pit belle, certo fra le piti piene
d’ardore e di zelo evangelico, ci ¢ fissata, nei suoi elementi cro-
nologici, dalla stessa Ildegarde con ogni esattezza: ha avuto
luogo nel luglio del 1163, prima del terribile episodio del rogo,
di cui infatti non ¢’& alcun cenno®.

Tldegarde si pone subito su di un piano accesamente apo-
calittico, se attribuisce la sua rivelazione ai « ventiquattro se-
niori » dell’Apocalisse, che circondano il trono del Signore.

Le loro parole, espresse in un linguaggio pieno di accenni
e simboli, dove la fantasia creatrice di Ildegarde forma imma-
gini in cui si intrecciano echeggiamenti giovannei e paolini, sono
prima di tutto una dura rampogna per coloro che voglion porre
Pingiustizia al posto della giustizia, che dicon di reggere i po-
poli e non li reggono, che fingono santitd e bonta, mentre son
di cattivi costumi, colpevoli di ipocrisia, fautori di scismi.

Per cid, continua la visione, I'antico leone, Satana, che sa
ben profittare d’ogni occasione a lui favorevole, ruggisce spe-
rando di trascinare a perdizione le anime.

Ma non potra riuscirgli perché contro di lui & deciso a scen-

5 Anche per questo cpisodio e per le fonti relative si veda Darticolo gid
cit. su Echerto di Schonat... pp. 316318,

6 La visione di Ildegarde & in J.B. Prtra, Analecta Sanctae Hildegardis
opera in Anlecta Sacra, VIII, Montecassino 1882, pp. 384351 Quanto
alla datazione il Pitra, editore di queste opere di Iidegarde, nell'op. cit., a
p. 348 e n. 3, discutendo la data che ci danno i manoseritti, avanza Lipotesi
che la visione possa essere posticipata di dieci anni ciod al 1173 «ob seriem
harum epistolarum », in base ciod al posto che la visione occupa nelle opere
di Tidegarde. Ma la data del luglio 1163 va mantenuta al di 1z d'ogni dubbio:
ad Tldegarde, come vedremo, rispose Elisabetta, che morl il 18 giugno 1164.
Va inoltre osservato che il luglio 1163, e possiamo precisare, negli ultimi giorni
del mese, concorda perfettamente con tutti gli altri numerosissimi dati crono-
logici che i vengono dlle cronache contemporance, per cui mi limito a rin-
viare al gid cit., Ecberto di Schina..., loc. cit., ove do altre indicazioni biblio-
grafiche relative. La data del luglio viene confermata anche dal fatto che la
visione non parla del rogo inflitto agli eretici, arsi infatti il 5 agosto.
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dere in campo il Cristo in tutta la sua potenza, descritta con
Pimponente fantasmagoria dell’Apocalisse: il « gladius ex utraque
parte acutus », il « bilibres tritici et hordei », la « tuba » che,
suonata dal quarto angelo, oscura la terza parte del sole e della
luna, del giorno e della notte.

Fidando in Cristo si potra certo legare il collo del leone
satanico ed imbrigliarlo perché non anticipi le profetizzate pet-
secuzioni della Chiesa, che da molto e molto tempo & vessata
da ogni avversita.

Qui la visione viene allargandosi ad un contrasto cosmico
fra bene e male, rappresentato come lo scontro tra venti con-
trari che danno luogo ad una furiosa tempesta.

Quattro venti, spiranti dai quattro punti cardinali, por-
tano il male: in un simbolismo, non sempre limpidissimo, ap-
prendiamo che da oriente spira la corruzione dei costumi, dal-
Poccidente la bestemmia, e la dimenticanza di Dio, dal mezzo-
giorno un gruppo vizi odiosi, dal settentrione lincitamento al
male che viene dal « serpente tortuoso », aggiuntosi agli altri
malanni. In direzione opposta soffiano i buoni; e riescono a reg--
gere la tempesta.

Scende allora in appoggio ai suoi I'« antiquus draco contra
sanctos in iracundia » e minaccia, ma invano, perché a Dio non
potra resistere sino alla fine, non potra vincerlo.

In questo sfondo grandioso di lotta vien collocato 'ammo-
nimento solenne dei ventiquattro « seniori » che si rivolgono ai
popoli avvertendoli di tenersi lontani da coloro che son come
i Sadducei, quelli che « Baal Deum nominant et iustum Deum
non cognoscunt ». Da costoro i fedeli han da temere ogni peri-
colo perché « similes cancro sunt, qui ante et retro incedit, et
similes scorpionibus » che con le loro code infuocate nascosta-
mente pungono e uccidono i buoni col veleno terribile della
crudele negazione della vera fede.

In tal modo, senza nominare i Catari, senza scendere a
particolari sulle loro credenze, la visione d’Tldegarde & pur
riuscita a dare una determinazione della loro situazione in seno
alla comunita cristiana, a segnarli con alcuni marchi d’infamia;
«il cancer » e lo « scorpio », che, gia noti, diverranno poi in
seguito addirittura ossessionanti per la frequenza con cui saran-
no adoperati in ogni occasione, dalla piti solenne condanna al-
Paccenno pitt banale.

20
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Dopo queste indicazioni generiche, eppur pit che suffi-
cienti ad identificare gli eretici come un gruppo a sé, condan-
nato alla maledizione per 'appoggio che da loro Satana, la
velazione aggiunge altri particolari, ancora una volta pieni di
simboli.

I Catari son simili a grandi uccelli che buttan via le loro
proprie uova, perché son velenose: si comportano in questo mo-
do, possiamo chiarir noi, perché hanno rifiutato, come velenosa,
la loro fede originaria, quella cattolica, che pur a loro dovrebbe
esser cara, come ad un uccello le sue uova.

Costoro — e la determinazione si fa qui pilt calzante, pur
nella sua apparente mancanza di precise affermazioni dottrina-
1li — negano « prima principia » e cio¢ che Dio abbia creato
ogni cosa e che abbia voluto il permanere della vita con la ri-
produzione e la crescita degli esseri viventi: si coglie qui, con
acume, l'odio alla vita proprio del Catarismo, anche se sfug-
ge, ma fu fatto comune nel XII secolo, il sottinteso, fonda-
mentale dualismo.

Né si manca di notare il rifiuto della fede cattolica nella
incarnazione del Verbo: & una dottrina dei Catari, che fece
molta impressione sui contemporanei, e che fece loro attribuire
il nome di Ariani”. E vengono percid accusati d’esser peggiori
degli Ebrei, che hanno almeno la fede nel Cristo, sia pur
venturo ®.

E son la « bestia » d’inferno; e son le sue viscera, piene
d’ogni iniquitd, di ogni colpa e di ogni peccato. Questi eretici
sono infine, il serpente antico, il tentatore di sempre, contro il
quale bisogna che i popoli ascoltino la voce di colui « qui erat
et qui est et qui venturus est », di Cristo, cio¢, quale si espri-
me attraverso le parole dei sacerdoti che osservano la sua giu-
stizia.

7 Per questo nome attribuito ai Catari si veda il mio articolo, Una desi-
gnasionedelleresia Catara: Ariana_beresis, in « Bullettino_dellTstiruto Sto-
rico per il Medio Evo e Archivio Muratoriano », 68 (1956), pp. 233-246.

8 Prrra, op. cit., p. 350; «Hi sunt vobis pejores Judaeis, qui caccos ocu-
los modo habent ad videndam igneam formam, qua in sancta Divinitate nunc
homo splendet, qui tamen post longum tempus acstimabunt se videre fustum,
quousque Deus illum igneo flagello percusserit, in quem considerabant ». Va
poi sottolineato che non era accusa trascurabile quella di essere « pejores Ju-
dacis » in quella Renania del XII secolo che non molti anni prima, al tempo
della seconda crociata, aveva visto selvagge scene d’antisemitismo, contro cui
aveva protestato la patte pit responsabile ¢ colta del clero della regione.
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Solo cosi potranno sfuggire alla tentazione seduttrice, che
li attende al varco.

Con questi_eretici, percid, non si debbono aver rapporti;
bisogna espellerli dal consorzio dei fedeli, polemizzare con loro
in aspre e dure parole, metterli in fuga dai loro nascondigli.
Altrimenti su tutti cadra I'anatema di Dio e nessuno avra pace;
né i maestri ed i sacerdoti, i re, i duchi ed i principi saran day-
vero tali sinché daranno ricettacolo a questi eretici. « Le vostre
citta ed i vostri villaggi saran distrutti, saran saccheggiati da
questi uomini criminosi i vostri poderi, se rimarranno fra voi ».
Cosi terribilmente avverte la visione, che si conclude con un’esal-
tazione della onnipotenza divina.

E mentre termina questo pauroso balenio di simboli e
di minacce, un ultimo ayvertimento ammonisce di diffonder la
visione perché tutti possano difendersi dalle diaboliche arti de-
gli eretici e non permettano ch’essi possano insinuarsi tra i veri
fedeli. Ildegarde stanca, debole tanto da non potersi regger in
piedi, obbedisce.

Non abbiamo la possibilita di sapere, con esattezza, quale
eco abbia trovato la visione di Ildegarde; certo dovette esserci
e notevole, se i monaci di S. Martino di Magonza le si rivol-
gono, come a colei che nel dono della illuminazione divina rie-
sce ad agire mirabilmente pel bene di molti. Hanno saputo
— essi dicono — che ha scritto sui Catari secondo quanto ha
visto « in visione secretorum Dei » e chiedono, allora, rispetto-
samente il testo della visione, perché possan sapere cid che le
ha fatto conoscere il suo sposo, Gest: °.

Non sappiamo se una richiesta simile abbia rivolto ad II-
degarde anche la sua amica Elisabetta di Schonau o se Tldegarde
stessa, che per lei provava un senso di materna protezione, le
abbia ‘spontaneamente fatto conoscere cid che le era stato ri-
velato .

9 Questa lettera, assai interessante come indice della fama in cui era Iide-
garde, & in JB. Prrra, Analecta Sacra, VIIL, gia cit., pp. 347-348.

0 Senza voler qui approfondit il problema dellamicizia spirituale fra Tide-
garde ed Elisabetta, su cui ci proponiamo di ritornare, ci limiteremo qui ad
osservare che Ildegarde ha per la sua amica, di cui conosce la sensibilita deli-
catissima e tesa fino all'esasperazione, un senso di trepidante affetto, di tene-
rezza materna, di cui Lespressione pii alta &, senza dubbio, la splendida lettera,
fatta conoscere da H. Owmtont, Notice du ms. Nouv. Acq. Lat, 763 de la Biblio-
théque Nationdle..., V, in « Notices et extraits des Manuscrits. », 38 (1903),
pp. 367-369. La lettera, alla p. 369, & tutta una csaltazione della virth della
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La reazione di Elisabetta & immediata e diretta e si tra-
duce subito in una lettera ad Ildegarde, visione anche questa,
profezia ed esortazione, pitt modesta nel tono, meno accesa e
vibrante nel simbolismo, meno tagliente e dura nei particolari,
priva tuttavia di quell’afflato cosmico, che toglie ogni rischio
di banalita alla rivelazione della monaca di Bingen, anche quan-
do s’abbandona alle costruzioni piti barocche della sua rigogliosa
fantasia "',

Elisabetta, che pur aveva nel fratello Ecberto un consi-
gliere ed un confidente d’alto livello culturale, uno, anzi, certa-
mente dotato di qualche esperienza del mondo cataro, riconosce
incondizionatamente alla sua amica una forza di iniziativa, una
capacita nel cogliere gli aspetti fondamentali del mondo con-
temporaneo, quale non c’era I'uguale.

« Tldegarde — le scrive — tu sei veramente quello che dice
il tuo nome [cioé secondo un etimologia, solo in parte esatta,
stimolo della fortezza], perché il pungolo di Dio opera in te
con fortezza mirabile nell’edificazione della sua Chiesa ». Solo
da lui, nel torpore e nellinerzia generale, pud venire un ri-
medio che salvi i fedeli: la vigna del Signore infatti — e la
vigna nellinterpretazione corrente dell’epoca era la Chiesa —
non ha chi la coltivi e va in rovina; « caput ecclesie languit, et
membra eius mortua sunt », perché ognuno pensa ai suoi inte-
ressi e cerca il proprio comodo. Mancando del suo capo — pie-
tra di fondamento gettata in un pozzo arido — tutta la Chiesa
di Dio @ arida e fredda nell’amor di Dio.

Questo aveva previsto Elisabetta — e le circostanze hanno
chiatito e risvegliato il ricordo — in una sua visione, ove gli
erano apparsi dei serpenti velenosi, desiderosi di fare a brani
segretamente la Chiesa di Dio: sono proprio i Catati, che ingan-
nano di nascosto la Chiesa.

moderazione e dellequilibrio ed un'esortazione a praticarla. Su questa lettera
ha attirato Pattenzione il KosTer, Das visionire Werk..., p. 97, n. 0.

1t La rivelazione di Elisabetta & in F.W.E. Rom, Die Visionen..., gid cit,
pp. 7478. Quanto alla data della rivelazione stessa va collocata nella tarda
estate o nellautunno del 1163, subito dopo quella di Tdegarde, se badiamo al
fatto che vari mesi occorsero al fratello di Elisabetta, Ecberto, per comporre
i suoi Sermones contra Catharos, gid terminati qualche tempo prima del 18
givgno 1164, data della morte di Elisabetta, come risulta dalla lettera dello
stesso Ecberto all'abate Reinhard di Steinhausen in cui si ricorda Elisabetta
Viva e i Sermones come opera gid terminata. Cfr. il mio articolo, Ecberto di
Schinau..., gid cit., alla p. 325.
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Quegli eretici che Ildegarde aveva visto come un incubo
diabolico da dissipare, come un gruppo satanico da isolare e
distruggere, sono qui chiaramente nominati ed indicati con una
caratteristica che ritorna con decisa insistenza sempre a pro-
posito della Renania: la loro precisa consapevole volonta d’oc-
cultarsi.

Diversamente infatti dalla Francia meridionale e dall’Italia,
ove gli eretici d’ogni tipo poterono indisturbati ed a lungo pro-
fessare la loro fede, si da tranquillamente prender parte
a pubblici dibattiti e tenere, addirittura, con qualche cautela,
dei veri e propri concili ereticali, in Germania, gia fin dal se-
colo XI, gli eretici avevano incontrato la pilt decisa ostilitd della
popolazione ed erano stati percid costretti subito a nascondersi.

Su questo tema del pericolo occulto degli eretici Elisabetta
insiste da principio e, poi, pitt volte nella sua lettera; & il mo-
tivo principale per cui avverte che bisogna darsi da fare: « Ulu-
late, pastores, et clamate, aspergite vos cinere et penitemini, et
nolite locum dare diabolo, quia circuit rugiens quasi leo, querens
quem devoret ». E un primo richiamo preciso alla visione di II-
degarde, a cui subito un altro si aggiunge, quando savverte
che i fedeli, nella loro indocilita, non ascoltano la voce di Dio
né quella dei santi « qui dant voces suas cotidie ante thronum...
dicentes: Domine, rex eterne glorie, in tua dicione cuncta sunt
posita et non est qui possit tue resistere voluntati; vindica san-
guinem nostrum, quia calcat nos terra contaminationibus suis ».

una tragica constatazione — osserva ancora Elisabetta —
perché 'uvomo pud salvarsi soltanto facendo penitenza; solo in
tal caso l'antico serpente — affiora qui un altro gruppo di ri-
chiami alla visione dell’amica di Bingen — potra precipitare, si
che fuoriescano le sue viscera, costituite dagli omicidi, dagli
adulteri, dai rapinatori, ed infine dai malaugurati Catari, pilt
abominevoli d’ogni creatura che lanciano in lingue di zolfo pa-
role infiammate, contaminano la terra, ripetono nella loro per-
versita la crocifissione di Cristo.

Li sorregge infatti una follia diabolica, negando I'opera
creatrice di Dio, P’incarnazione e la redenzione di Gesu Cristo.

Contro di loro deve insorgere il clero: e specialmente co-
loro che son letterati, devono percorrere attentamente i Libri
del Nuovo Testamento, ricordarsi delle loro parole, ricavarne
i frutti che possan servire a combattere gli eretici.

Spunto originale di Elisabetta, questo richiamo al Nuovo
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Testamento (che corrisponde puntualmente al fatto che gli ere-
tici se ne servivano abilmente per sostenere le loro idee — &
constatazione concorde di tutti quanti sono entrati in contatto
con loro —) ed ai letterati, doveva servire da stimolo pel suo
dotto fratello.

Solo cosi sarebbe stato possibile — continua ancora Elisa-
betta — scoprire questi eretici imitando il Cristo e non Satana,
senza fare come quei prelati che si muovono nascostamente co-
me ladri e briganti, celano le loro opere malvage, per non esser
biasimati dagli altri e non hanno il coraggio di affrontare tutte
le eresie perché si vedrebbero rinfacciate nei dibattiti le loro
azioni colpevoli.

Nella conclusione Elisabetta, rij do alla sua visione [a
dove aveva parlato di parole fiammanti e lingue sulfuree, la com-
pleta osservando che i termini a lei ispirati ben si potevano riferi-
re all’eresia. Lo zolfo infatti & di tal natura che brucia senza fiam-
ma alta, ma « sub quadam obscuritate ardet in amaritudine »
ed & appunto come le eresie che bruciano i cuori dei fedeli e
li fanno esitare nella fede.

Scritta in vivace immediatezza ed aderenza alla visione di
Tldegarde, priva di spunti teologici di qualche significato e ri-
lievo, tutta rivolta a scopi concreti di natura pastorale, la let-
tera di Elisabetta sembra esser frutto esclusivo della sua capa-
citd del suo zelo pastorale e libera d’ogni influsso culturale di
suo fratello Ecberto. Ne da conferma qualche particolare, come
P'accenno « ad Kataros istos », che fa pensare ad una reazione
diretta e precisa alle sollecitazioni di Ildegarde e la esortazione
ai letterati, perché combattano I'eresia esortazione che difficil-
mente si riesce ad ammettere come suggerimento dello stesso
Ecberto.

Espressione d’una concordia di sentimenti e di intenzioni,
la visione di Ildegarde e la lettera di Elisabetta, nella loro va-
rietd, non vanno davvero sottovalutate nel loro significato d’im-
portanza eccezionale nella storia religiosa tedesca ed, insieme,
di testimonianza di primo piano per la considerazione della donna
nel secolo XIT *.

22 11 problema della donna e della sua considerazione nel Medio Evo non
& ancora stato studiato con tutta Lattenzione che merita; ci limitiamo percid
ad indicare il solo Koci, Frauenfrage und Ketzertum, gia cit.
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Muta e sfuggente per secoli — la terribile Brunechilde, le
sorelle e le figlie di Carlo Magno e Roswitha di Gandersheim
sono le eccezioni, che confermano la regola — la donna & ve-
nuta acquistando tra il secolo XI e XII un rilievo mai prima
conosciuto.

Le veniva, in parte, dalla tradizione germanica di rispetto
per la donna, testimone delle virta guerriere dei loro uomini,
sacerdotesse e profetesse, come ci dice gia Tacito, se di origine
e cultura germanica sono alcune delle donne che gia nell’alto
Medio Evo ebbero importanza e rilievo: da Adelaide impera-
trice a Matilde di Canossa; a questo senso germanico di rispetto,
che, a parte, superava la condizione di inferiorita giuridica, s’af-
fiancd la reverenza cristiana per Maria, madre del Redentore,
contribuendo cosi ad elevare ancora il grado di considerazione
della donna.

Si potrebbe anzi precisare che esse vengono acquistando
peso e significato non tanto nella vita politica dove erano di
ostacolo alla loro affermazione, come gia s’¢ detto, i limiti im-
posti duramente dalla tradizione e dalla legge — una Matilde
di Canossa & ancor sempre un’eccezione —, ma specialmente
in quello religioso, quando i grandi movimenti popolari mossero
vasti strati di folla,

Qui, a prescindere dalla sola consacrazione sacerdotale, la
donna venne acquistando un’influenza diretta, precisa, spesso
eccezionale, meritandosi riconoscimenti incontrastati, rispetto ed
attenzione, in tutti i gradi della scala sociale.

Senza poterci prolungare su di un problema che, da solo,
meriterebbe la piti grande attenzione, ci sia permesso ora ap-
pena di ricordare come i riformatori o i fondatori di grandi
ordini religiosi rivolgano sempre pili, man mano che si scende
dopo il Mille, la loro attenzione e la loro cura alla santifica-
zione ed alla perfezione cristiana della donna. E prima il feno-
meno dei monasteri doppi, poi dei grandi ordini religiosi fem-
minili: non & casuale, ad esempio, che S. Bernardo che vogliamo
qui ricordare sotto il profilo di rinnovatore dei Cistercensi ab-
bia diffuso e sostenuto il culto della Madonna ed insieme se-
guito con attenzione lo sforzo femminile di elevazione e di ten-
sione verso una pilt alta vita religiosa, come testimonia il fatto
dell’appoggio da lui dato ai monasteri femminili del suo ordine
cisterciense. E non & neppure casuale, per ritornare ad Ilde-
garde di Bingen e ad Elisabetta di Schonau, che proprio S. Ber-
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nardo abbia professato — egli, cosi severo, intransigente ed
addirittura sospettoso nella difesa d’ogni valore cristiano —
per Ildegarde il piti profondo ed incondizionato rispetto anche
di fronte alla sua posizione cosl singolare di messaggera di vi-
sioni e profezie.

Si riesce, allora, a comprendere agevolmente come i mo-
naci di S. Martino di Magonza — lo abbiam gia detto — si
sian rivolti a lei ed abbiamo, fra I'altro, assicurato che, comun-
que, saranno felici di sapere qualunque cosa il suo sposo Geslt
vorra rivelarle .

Se al rispetto per Ildegarde, aggiungiamo I'affetto pro-
fondo e reverente, il trepido senso di protezione che Ecberto
di Schonau aveva per sua sorella Elisabetta si comprende fa-
cilmente la reazione ch'egli ebbe alla notizia della rinnovata
presenza dei Catari in Renania ed ai rimproveri rivolti agli
uomini di cultura, ai litterati, perché non intervenivano con
tutto il peso della loro competenza e della loro dottrina contro
questi eretici cosi pericolosi.

Ecberto, del resto, ne conosceva bene I'abilita di propa-
ganda ed il potere di attrazione anche perché, proprio quando
era ancora canonico a Bonn, com’egli stesso ci dice, era stato
ayvicinato appunto dai Catari che, con molta cautela, senza
rivelargli nulla di veramente essenziale, avevano cercato di ot-
tenerne il consenso od, almeno, una qualche benevolenza. &
certo che non erano stati denunciati o pubblicamente colpiti,
se Ecberto con un altro canonico tenne con loro discussioni,
vide forse dei loro riti — almeno quello del consolamentum, di
cui ci parla esplicitamente, anche se non bene ne capi il senso
e la portata — e frequentd le adunanze, di cui ci dice, con un
tono che sembra quello del testimone oculare, che eran segrete
ed in luoghi ben chiusi e protetti *.

Eppure non aveva ritenuto di dover scrivere su di loro:
riteneva forse sufficiente quel che di loro aveva detto S. Ber-
nardo, nei suoi Sermones super Cantica Canticorum? Non cosi,
comunque, era sembrato ad Ildegarde o ad Elisabetta, scon-
volta ed impaurita dal drammatico succedersi degli avveni-

13 Per questa lettera si veda quanto abbiamo gia detto alla n. 9.
14 Sui rapporti di Ecberto coi Catari si veda quanto ho gid detto nel mio
articolo Ecberto di Schinau..., gia cit.
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menti dell’agosto del 1163, e che aveva percid sollecitato i
litterati, tra i quali includeva, certo, suo fratello.

Ecberto sentl, allora, inevitabile, il dovere di intervenire;
ed in un tempo relativamente breve, nel volger di pochi mesi,
tra la rivelazione di Elisabetta e la morte di lei, pubblicava i suoi
Sermones adversus Catbaros, in cui condensa tutta la sua espe-
rienza personale dei rapporti con gli eretici e tutta la sua pre-
parazione culturale. Proprio la rapidita di composizione, in
un’opera relativamente lunga, ricca di citazioni bibliche e sor-
retta da una solida conoscenza dell’opera antimanichea di S. Ago-
stino, spiega le indubbie sue lacune e manchevolezze, la ristret-
tezza dell'informazione, spesso soltanto approssimativa.

Eppure, dall’intreccio di esperienze, di esigenze religiose e
di affetti, che qui abbiamo delineato, risulta un quadro pit
umano e pitt vivo d’una attivita spirituale e, insieme, pastorale
di indubbia importanza e di indiscutibile peso storico.

Non certo il rogo di Colonia o, pit tardi, quello di Ma-
gonza riuscirono ad arrestare il progresso dell’eresia e, in so-
stanza, ad ottenerne la scomparsa, evitando la formazione d’una
gerarchia e d’una organizzazione ecclesiastica ereticale, quale si
costitul in Francia meridionale od in Italia; i Catari, nonostante
ogni sforzo, non riuscirono ad inserirsi nella vita religiosa della
Germania, proprio per il risveglio di fede e di attivitad pasto-
rale, che Ildegarde ed Elisabetta riuscirono a suscitare, per le
energie sopite, che poterono ridestare.

Voce ed espressione di questo risveglio, Ecberto & anche
la testimonianza pit alta e significativa di quell’amicizia spiri-
tuale cristiana, che esaltava il suo contemporaneo Elredo di
Rievaulx, e, insieme, dello zelo pastorale, che evitd alla Germa-
nia, in gran parte, la drammatica esperienza dell’eresia.

Raour MANSELLI



IL KERYGMA PETROU

Uno s(udlo deztagllato sul Kerygmﬂ Petmu ¢ stato gia dato
dal Dobsct in
sintesi, alcuni probleml del Kcrygma offrendo Ia traduzione te-
desca del testo e I'ultima bibliografia.

Il Dobschiitz, affrontata la questione degli scritti pseudo-
petrini, contestava al Dodwell * T'origine giudeo cristiana del-
Pautore del Kerygma, condividendo la tesi del Kleuker * su di
un possibile autore pagano cristiano. Lo Schleiermacher * com-
pletava Pipotesi anteriore affermando che i pochi frammenti
della cosiddetta « Predica di Pietro » erano uno scritto apo-
crifo, il cui autore pagano cristiano apparteneva all’ambiente
alessandrino.

Questi frammenti ci sono giunti attraverso gli Stromata di
Clemente Alessandrino °; non manca qualche esplicito richiamo
a brani del Kerygma nelle Eclogae Propheticae e in Origene ®.

Un primo tentativo di collezionare i frammenti di cui ci

UE. Dobscutinz, Das Kerygma Petri kritisch untersucht (TU XI, 1),
Leipzig 1893.

E. Hi -W. S i pokryphen, I,
Tiibingen 1964, pp. 58-63.

3 H. Dovweww, Dissertationes in Irenaeum, Oxonii 1689, p. 440 e sgg.

4 JF. Kieuker, Apocryphen des N.T., Amburg 1798, p. 267 sgg.

S F. ScHLERMACHER, Die Wette und Licke in « Theologischen Zeit-
schrift » (1819), p. 144.

6 CLemENs ALEX., Stromata, 1, 29,182; T1, 15,68; VI, 5,3941; VI, 543;
VI, 648; VI, 7,58; VI, 15,128. PG VIILIX; 3¢ ed. di Otio Stahlin riedita da
Ludwig Friichtel, Berlin 1960.

7 Cuemens Arex., Eclogae propheticae, 58, PG IX, 698 sgg; Orto
StitLiN, Clemens Alex., t. 11, Leipzig 1909, o 137.155.

8 OwiceNes, Comm. in Evang. Jo., XIII,
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occupiamo ¢ stato fatto dal Grabe . A Hilgenfeld * spetta perd
il merito di aver collezionato e ordinato i frammenti corredan-
doli di interessanti note. I1 Dobschiitz completava lo studio rag-
gruppando i frammenti sparsi nell’opera di Clemente, secondo
un certo ordine logico da lui seguito.

Un breve commento al Kfjpuype Iétpov con alcuni fram-
menti e con la rispettiva traduzione ci hanno dato Harnack ™,
Hennecke e Bardenhewer ; quest’ultimo si richiama esplici-
tamente allo studio del Dobschiitz.

Diversi studiosi della apologetica cristiana del II secolo
hanno fatto rientrare nel loro discorso il Kerygma: Seeberg ,
Hennecke ¥, Geffcken ' hanno considerato i frammenti, di cui
ci occupiamo, prevalentemente nel loro rapporto con I’Apologia
di Aristide: Geffcken e Marrou” hanno sottolineato anche il
rapporto tra il Kerygma e I’Ad Diognetum.

Anche il Puech * raffronta il Kerygma e 'Apologia di Ari-
stide presentando interessanti osservazioni su Strom. I, 29,182;
VI, 5,39; VI, 5,41; VI, 7,58, di cui dovremo riparlare. Quispel
e Grant  sottolineano la presenza del Kerygma nell’Ad Autoli-
cum (1,14) di Teofilo. II Pellegrino® da la traduzione italiana
di alcuni frammenti del nostro scritto, soffermandosi partico-
larmente sui passi dedicati alla polemica antiidolatrica e anti-
giudaica. Altri frammenti, accompagnati da un breve commento,
sono stati tradotti dall’Omodeo .

° J.E. GraBuus, Spicilegium Patrum, Oxonii 1698, I, p. 55 sgg.

10 A. HiLGenrELd, Novum Testamentum extra canonem receptum, IV, 28
ed., Lipsiac 1884, pp. 51.65.

HARNACK, Geschichte der altchristlichen Litteratur, 1, Leipzig 1893,

Pp. 2528,

12 E. Hennecke, Neutestamentliche Apokryphen, 11 B., Tibingen 1924,
pp. 143.145.

13 O. BARDENHEWER, Geschichte der altkirchlichen Litteratur, T, Freiburg
1913, pp. 547-550.

14 R. SeeBERG, Die Apologie der Aristides (Forsch. z. Gesch. d. ntl. Kanons,
V, 2), 1893, pp. 216-220.

15 E. Hennecke, Die Apologie des Aristides, TU, TV, 3, Leipzig 1893.

16 J. GEFrcKEN, Zwei Griechische Apologeten, Leipzig 1907, p. XXXIIL.

17 A Diognéte, comm. ed. trad. di H.I. Marrou, Paris 1965, 22 ed. SChr.

18 A. PukcH, Les Apologistes grecs du II sidcle de notre ére, Paris 1912,
Pp. 3245.

Y G. QuispEL-R.M. Grant, Note on the Petrine Apocrypha in « Vigiliae
Christianae », VI, Amsterdam 1952, pp. 31-32.

2 M. PELLEGRINO, Studi su Uantica apologetica, Roma 1947, pp. 5-8; Gli
Apologeti greci del 11 secolo, Roma 1947, pp. 20-23.

20 A, OMODEO, Saggi sul cristianesimo antico, Napoli 1958, pp. 587-593.
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In questo studio daremo I'edizione del Klostermann #; nel-
I'apparato critico figureranno le varianti del codex Laurentinus,
delle edizioni del Potter, Grabe, Hilgenfeld, Stihlin, Sylburg e
Dobschiitz: manterremo perd il raggruppamento dei frammenti

stabilito dal Dobschiitz.

Seritti attribuiti a Pietro e riferimenti al Kerygma

Eusebio #, oltre alle due lettere di Pietro, che si riscon-
trano nella Sacra Scrittura, nomina i seguenti scritti pseudo-
petrini: gli Atti, il Vangelo detto « secondo Pietro », il Kerygma,
P’Apocalisse. Commenta Eusebio: « Sappiamo che questi libri
non sono mai stati trasmessi tra i libri cattolici e che nessuno
scrittore ecclesiastico, né antico né moderno, si & servito come
testimonianza di qualcuno di essi ». Avremo modo di constatare
che laffermazione di Eusebio, su questo punto, lascia a de-
siderare.

Oltre a questi scritti sono state attribuite a Pietro venti
omelie *: esse lierebbero i sermoni missionari di Pietro
ripresi e inviati da Clemente di Roma a Giacomo, vescovo di
Gerusalemme. Tali scritti non hanno nulla in comune con il
Kerygma Petrou *

In Girolamo™® troviamo citato come scritto petrino il
Tudicium Petri, menzionato nuovamente solo da Rufino #. II
Grabe ha formulato I'ipotesi che il Iudicium Petri di Rufino
altro non fosse che la Praedicatio Petri, il cui titolo sarebbe
stato modificato da una errata lettura. Cosi xppa. sarebbe stato

2E K Reste des Petrus iums, Der Petrus
und des Kerygma Petri, Apocrypha T, Berlin 1933,

2 Eusesius, H.E., 111, 3,2,

2 Cremens Rom,, PG I: ci troviamo di fronte a dei frammenti del vasto
romanzo detto pseudo-clementino. Su_questopera segnaliamo, fra tanti, gli
studi di O. CuLLMANN, Le probléme littéraire et historique du roman pseudo-
clémentin, Paris 1930 ¢ A. Puca, Quelques observations sur les écrits pseudo-
clémentins, RSRUS 10, 1930, pp. 40-46.

3 G. Srecker, Die Kerygmata Petrou, riprende e chiaisce definitiva-
mente ladifferenza tra le due opere, in E. Henweoks-W. SCHNEEMELGHER,
Neut. Apok., 11 B., ingen 1964, p. 63 sgg.

% Hugronvmus, De viris llustribus, 1, ed. Richardson, TU XIV, I, Leip-
zig 1896.

2 Rurmus, Commentarius in Symb. Apostol, c. 38, PG XXI, p. 374,
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letto xpluo (giudizio) invece di *fpuype (annuncio). Ma, co-
me ha notato il Dobschiitz *, I'ipotesi non regge perché in Gi-
rolamo, che nomina il Iudxcmm Petri prima di Rufino, & anche
ricordato, accanto al Iudicium, il Kerygma. E anche da sottoli-
neare che Eusebio non nomina tale opera; da qui & nata, fra
le varie ipotesi, quella che farebbe del Iudicium Petri un’opera
latina, sconosciuta in oriente.

Clemente Alessandrino (fonte principale per la conoscenza
del nostro testo) parla ripetutamente dello scritto intitolato
Tlétpou xfpuype e lo adopera, pur non pronunciandosi esplici-
tamente circa ['autoritd e I'origine, come se si trattasse di una
fonte degna di fede per conoscere insegnamento di Pietro”.
Da Origene * apprendiamo che gia lo gnostico Eracleone si era
servito del ITézpov x1ipuype: in uno scritto che a noi perd non &
giunto. Forse quanto Origene riporta & solo un sunto del testo
citato da Eracleone. Comunque il suo atteggiamento nei con-
fronti del Kerygma non & cosi benevolo come quello di Cle-
mente. Origene nel De principiis® considera tale scritto, che
chiama ITézpou Si8aoxahio come un’operetta apocrifa, pur lascian-
do aperta la via a un nuovo esame del testo e alla possibilita
di giudicarlo un’opera mista.

11 riferimento alla SuSaoxahio Métpou appare anche in Gre-
gorio Nazianzeno ®, interpretata da alcuni proprio come la
« Predicazione di Pietro ».

Abbiamo gia visto come I’Apologia di Aristide, pur non
citando espressamente il Kerygma, sia ad esso molto simile.
Hennecke ® mostra come in una ventina di passi dell’Apologia
siano ben presenti non solo il pensiero ma le stesse espres-
sioni del Kerygma. Si pud formulare I'ipotesi di un testo x, a
noi sconosciuto, a cui sia il Kerygma che I’Apologia di Aristide

2 DoscHUTZ, 0p. cit., pp.

 DoBscHTZ, op. cit., p. a hn tilevato che Clem. Aless. cita il Kerygma
sette volte con il titolo completo ¢ si richiama a questo scritto altre otto volte.
11 paragone che fa il Dobschiitz tra le citazioni del Kerygma e quelle della
I Petri, in Clem. Aless., lo portano a sottolineare che di uguale stima dovevano
godere le due opere presso Clemente.

% ORIGENES, 0p. cit.

31 OriGENES, De principiis, pracf. 8, Leipzig 1913, pp. 14-15.

2 Grecortus Naz., Ep. 20, PG XXXVII, 53; Or. 17, c. 5, PG XXXV, 971.

3 HENNECKE, op. cit., pp. 161,
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si sarebbero rifatti. Ma non avendo conoscenza di tale festo X,
& solo con il Kerygma che ci & possibile, dal raffronto, ricavare
le evidenti analogie.

Anche nell’Ad Diognetum * e in Teofilo® & presente il
testo del Kerygma Petrou. Servendoci di Lattanzio *, che cosi
si esprime « Sed et futura illis aperuit omnia: quae Petrus et
Paulus Romae praedicaverunt et ea praedicatio in memoriam
scripta permansit », possiamo solo formulare lipotesi della
conoscenza di una predicazione petrina affidata alla tradizione
extra-canonica.

Gli autori e i passi citati testimoniano una diffusione, se
pur limitata, del Kerygma Petrou e mostrano come il giudizio di
Eusebio non sia esatto.

# Ad Diognetum, 11, 7; 11, 23; I11, 4; pp. 95, 106, 107, 110, 111, 131,
202 comm. Marrou.

35 Turornnus, Ad Autolicum, 1, 14, Paris 1948 SChr.

3 Lactantius, Divinae institutiones, 1V, 21, 2, CSEL (19), p. 367.
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Frammenti del Kerygma Petrou

(testo e traduzione)

Sigle dei testi dellapparato:

L = codex Laurentinus V 3
Po = Potter
Gr = Grabe

Hlgid = Hilgenfeld
St = Stihlin
Sy = Sylburg
Dob = Dobschiitz

Kl = Klostermann
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Krpuype Tlétpou

I

a) Strom, T 29, 182, Ev 8 i Iévpou xmebypars ebpous dy
“vbuov xal Méyov™ !, 7év xplov mpooayopevbpevoy

b) Strom. IT 15, 68,2: & Ilétpog &v T xmpdypoast “vépov
%ol Méyov’ =dv xlpiov mpoceimev

I

a) Strom. VI 5, 39,2-3: Ilétpog &v T xmplypaty Méyew
Ywwoxete obv étu elg Oedg domuy, B¢ Goydv Thv-
Twv ? émolnoey, xal Téhovg EEovoiay Exwy
nod
6 &bportog B¢ h mévto Spd, dxdpnos B¢ té
ThvTta ywpel, Gvemdene ol T& whvto émibletan
xal 8 ov EoTiv: dxarmdAnmrog, dévaoe?, Godaproc,
amolntog 8¢ T mhvta Emoinoey Moyw Suvhuens
abTob
~fig yvworidic * dpxfic |, Toutéott ol vioD.

b) Strom. VI 7, 58: Elg yop @ évte totiv & Oebe, &
dpxhv TBV &mévrwyv Enolnoey,
iy oy mpwidyovov vidy & Ilétpos yphoet,
ouvels dxpuBidg o “bv dpxf) émoinoev & fedg Tdv
olpavdv xal Thv Yiv”.

U Edl. proph. 58: “Népog xal Aéyoc® abede & cwrip Mye
<, G Tétpos & xmplypart.

2 mhvewy corr, in whvra L3

3 ddvaog Higfd. dévvarrog Po.

4 tiic_yvworiic] i Yvworudi Gr.

S tpyiis Kl. ypagfic Po. St. Dob. ypagii Gr.
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I frammenti del Kerygma Petrou *

a) Strom. I, 29, 182,3: Nel K.P. troviamo che il Signore &

proclamato « legge e parola » .

b) Strom. II, 15,68,2: Pietro nel K. ha chiamato il Signore

« legge e parola ».

II

a) Strom. VI, 5,39,2-3: Pietro nel K. dice: « Riconoscete dun-

b

que che ¢’2 un solo Dio, che ha operato I'inizio
di tutte le cose® e ha potere della fine; linvi-
sibile che tutto vede? lincontenibile che con-
tiene tutto, colui che non ha bisogno di nulla
e di cui tutte le cose hanno bisogno e per la cui
opera esistono; immenso, eterno*, incorruttibi-
le®, non fatto che tutte le cose ha fatto con la
parola della sua potenza ® [principio ’ gnostico],
cio¢ il Figlio ».

) Strom. VI, 7,58,1: « poiché realmente unico & il Dio che
ha operato I'inizio di tutte le cose nellatto di
proferire il Figlio unigenito », [scrive Pietro,
il quale ha capito esattamente (cosa significhi):
«in principio Iddio ha fatto il cielo e la terra»®.]

* Per il termine xiouypo: cfr. G. Frieorica, Art. xfipuk in ThWb III,

p. 682. Per l'uso patristico di xfjpuype cfr. G.W.H. Lampe, A Patristic Greek
Lexicon, Oxford 1961-64, pp. 751-752.

1 Ecl. proph. 58: « Legge e parola » viene chiamato il Salvatore, come fa

Pietro ncl K. P.G. IX, col. 728.
2

39.

3 11 Mm 9,5; 1 Tim.

4 Dan. 6,26; Gen. 21 33 om. 16,26.
s Rom. 1,23; I P.

¢ Hebr. 1,3,

7 Apoc. 3,14.

8 Gen. 1,1.
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a) Strom. VI,

MARIA GRAZIA MARA
III

5,39,4;40: elta émupéper toltoy Tov Bedv oéfeale
ph xetd Tovg “EAMVOS ... §tu dyvoly gepbuevol
xal pd) émotépevor Tov fedv

g Nuel xatd Y yv&ow Thy Telelay

Gv! ESwxev adtolg Eouslay ele ypfiow poppw-
oavteg, EOho xal MOoug, xahxdv xol oldnpov,
Xpuodv xad pyvpov, Tiig UAng? adtdv xal ypi-
oewg (émhaBépevor)’, Té Solla fic YmépEewe
bvaothoavtes offovtar xal & ESwxev avtoig elg
Bedaw & Oedg, (Ta) meTewd Tob dépog xal Tig
Oohboong Té vnxte xod Thic Yiig T fometd [xal
7&] Onple odv xtiveol TetpambSos ToD dypol,
Yk Te xal pls, allolpoug Te xal xUvae xod
mbhxoue: xal & I8 Bptpate Beotoic * Buara
Oovory xal vexpd vexpole mpooépovtes g Oeoic
Gxoprotolot 76 06 Sl TolTwy dovolpevor adTdy
elvau.

Orig. in Ev. Jo., tom. XIII, 17: oépew, tg Métpou SibbEavroc,

ph 8elv xab’ YEAAnVag mpooxu-
vely, 7& tfic VAng mpdypata &mo-
Seyouévoug xal hatpedovrtag El-
MAotg xal AilBoug:

v

a) Strom. VI, 5, 41,2-3: &moioer médw G8¢ mwg wnst "TouSatoug

o¢Beale: xal yép éxelvor pévou olbuevor Tdv Oedv
Y obx énloTovron, hatped Gyyéhorg
xod Goxoyyélows, pmvl xol celfvy. xad v pd)
oeMivn ovi, odBBatov olx dyouot T Aeybuevov

1 &y Po, Dob. KL v L.

2 g Gngl

~fic Bouhdis Higfd.

3 Emhabéuevor St.

4 Bpovolg L.
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I

a) Strom. VI, 5,39,4;40: Poi aggiunge: « questo Iddio vene-
ratelo non come i Greci... perché si lasciano por-
tare dall’ignoranza e non hanno esperienza di
Dio (come noi, per conoscenza perfetta); ado-
rano le cose su cui egli aveva dato ad essi potere
per i loro usi, modellando pezzi di legno e pietre,
bronzo e ferro, oro e argento (che sono della
loro medesima materia e di loro uso) e innal-
zando cid che sta a servizio della loro esistenza;
e cid che Iddio ha dato loro in cibo — uccelli
dellaria e pesci del mare e bestie della terra e
belve assieme ai quadrupedi dei campi, faine e
topi, e gatti e cani e scimmie, e insomma tutto
quello che essi hanno in cibo — lo immolano in
sacrificio ai propri alimenti; e quando essi of-
frono cadaveri ai cadaveri come a delle divinita
si dimostrano ingrati verso Dio e con tutto cid
negano che egli esiste.

Orig. in Ev. Jo., tom. XIII, 17: ..... egli (Eracleone) riporta, dal-
Pinsegnamento di Pietro, che non bisogna ado-
rare come i Greci, i quali accolgono e venerano
gli oggetti materiali, di legno o di pietra...

v

a) Strom. VI, 5,41,2-3: ... poi aggiunge ancora: « neppure ado-
ratelo come i Giudei; infatti essi, credendo di
essere i soli a conoscere veramente Dio, non sono
saggi, dal momento che rendono culto agli an-
geli e agli arcangeli, alla ricorrenza dei mesi e
alla luna. E se non spunta la luna non celebrano
il cosiddetto primo sabato, né celebrano la neo-
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Orig. in Ev.

a) Strom. VI,

Strom. VI, 5,

MARIA GRAZIA MARA

Tp&dTOY, 0U8E veopmvioy &youowy olite dlupa otite
fopTiy olite peydAny fuépoy.

Jo. tom. XIII, 17: pdhte xatd ‘Tou-
Satovg céBery 7o Oeiov, émelimep
xal adtol pévor oldpmevor Emi-
craclar 0edv &yvooloiy adTdv
Motpedovreg &yyéhoug xal umvi
xal celnNvy.

v

5, 41, 4-6: elza <ov xohop@ve. ol {nroupévou
TPOTETIQEPEL

&ote xal duele dotwg xol Sukalweg pavBévoveg &
TapadiSopey Yuiv, QuAbooesle xawwig tov Oedv, Sué
o0 Xpuotol oeBépevor elpopey yép v Tals ypo-
Qaic xabdg & wiprog Aéyer “I8ob Suntibepon Yuiv
xouvhy Suabfxmy, ody tg Suebéuny tole matpdoww
Ypidv &v Bper XwpnB”. véay fpiv ! Siéleto & v
‘EMvivwy xal ‘TovSalwy malewd, fueic? 8¢ of
Kouvide adTov Tobte Yéver oeBéuevor XpioTuavol.

VI

43, 3: Awx Tolté gnow & Ilétpog elpmuévar Tov
wiplov Tolg &mooTéNolg:

&y udv olv Tig felion ol ‘lopa) petavofioar !
S Tol évépatés pou mioTevew ? émi tév Oebv,
Gopedioovron alt®d af dpaprion. pevd (&) 8w-
Ssmz ) éEékBs-z elg Tov xbopov, ua‘] g elmy’
“olx fxovoopey”

! iy corr. Sy. 9piv L. Po. Dob.

2 ey corr.

Sy. dpeiy L. Po. Dob.

! pevavorioon L. Gr. KL pevavotioag Sy. St.
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menia, né gli azimi, né festa, né grande solen-
nita ',

Orig. in Ev. Jo., tom. XIII, 17: ..... e nemmeno bisogna ado-
rare la divinita come fanno i Giudei, poiché an-
che essi, ritenendosi gli unici ad avere esperien-
za di Dio, lo disconoscono rendendo culto agli
angeli e alle ricorrenze mensili e alla luna.

A%

a) Strom. VI, 5,41,4-6: Cosi continua il brano del quale di-
scorriamo: « percid voi, che apprendete con san-
tita e rettitudine quello che vi stiamo traman-
dando, sappiatelo custodire adorando Dio in ma-
niera nuova mediante Cristo. Troviamo infatti
nelle Scritture che il Signore dice: ecco dispon-
go con voi una alleanza nuova, non come I’ho
fatta con i vostri padri® sul monte Horeb”®.
Una alleanza nuova egli ha stabilito con noi:
quello che riguarda i Greci e i Giudei appartiene
al passato e invece noi, come una terza stirpe,
in maniera nuova, lo adoriamo da cristiani ».

VI

Strom. VI, 5,43,3: A questo proposito Pietro dice che il Si-
gnore ha parlato cosi agli apostoli: « se dunque
un israelita, convertitosi mediante il mio nome,
volesse credere a Dio, i suoi peccati gli saranno
rimessi *. Ma dopo dodici anni uscite per il mon-
do, perché nessuno abbia a dire: non abbiamo
sentito ».

! Cfr. Gal. 4,10; Col. 2,16-18.
«Grande solennitd » cfr. Lev. 23,21

2 Cr. Hebr. 8 r. 3131,

3 Cfr. III Reg. 8,95 II Cron. 5,10.

4 Cfr. Le. 2447; Me. 32; Mt. 28,18:20; Mc. 16,15:16; Le. 2,38.
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VII

Strom. VI, 6, 48, 1-2: adtixe v t6 IMétpou xnpdypoty & wiptde

onot mpdg ToYg palbnTie petd TV dvéotaoy
&EeheEbpmy Sudle Swdexa pabntie xpivag dElovg
2ol [olg & wnlprog NOEAMoev], xal &mootédloug
ToTovg Mynodpevog elvar mépmw * Enl TV xbouov
edayyelMoaoBar Tovg xatd Ty olxovpévny &vlpd-
Tovg yuwwoxew &t elg Oebg Eotwy, Suk [tfig Tol
XpuoTod ] mlotewg dpdic * Snholvrag T péhhovta,
émwg of dxovoavteg xal md'rzuo'awz; a'wﬂwdw
of 88 phy o popTupT

obx ¥xovteg Gmohoylav elmeiv: “odx n%ouo’auav

VIII

Strom. VI, 6, 48, 6: whoog 8 &vwlev Toie Guxaic elpnton Taie

Strom. VI, 15,

2 moredaw S
3 mépmwy L.

Aoyuxais

Soo &v &yvole Tig Yudv Emoinoey ) eidiig oapiic
v Oedv, &by Emuyvole petavorion, mhvTte avtdd
GoeioeTor To GpapThuaTe.

X

128, 1-2: “O0ev xal & Ilévpog &v T xnpdymott
TiEpl TRV EmooTOAWY Méywy @notv

Muele 88 dvantiBavreg Tég BiBhoug dg elyopev
TGy TpogNTEY, & pdv Bul mapaBoldv, & 8t SV
alviypdtwy, & 8¢ adfevtinde xal adtoletel ! Tov
Xpiowdy 'Inoolv dvopaléviwy, elpopev xal Thv
Tapoustay adtol xal Tov Bévatov xal Tév aTavpdy
%ol The houmdg xoMboelg mhoag, Soug Emolnoay.
adt@® of Toudaiol, xal Thv ¥yspow xal Thv elg

t 1(1 moveioy Higd.

. Dob.
4 dugaving Po “ixie Hgtd.
S papruenddow Highd.
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VII

~ Strom. VI, 6,48,1-2: ...orbene il Signore nel K.P. dice ai di-
scepoli dopo la resurrezione: « ho scelto voi do-
dici discepoli' perché vi ho giudicati degni di
me (quelli che il Signore ha preferito) e vi ho
ritenuti apostoli fedeli: percid vi mando nel mon-
do a evangelizzare * gli uomini di tutta la terra,
affinché sappiano che ¢’¢ un solo Dio, il quale
manifesta medlante la fede in me quello che
: deve avvenire; e cosl, Itandovi e cred si
salveranno®, e quelli che non avranno creduto,
pur avendo udito, non avranno la scusa di dire:
non abbiamo sentito. »

VIII

: Strom. VI, 6,48,6: ... a tutte le anime ragionevoli & detto dal-
Palto: quanto ognuno di voi ha fatto per igno-
ranza, senza avere conoscenza esatta di Dio, se
al momento in cui ha giusta conoscenza si pen-
tird, tutti i peccati gli verranno rimessi *.

IX

Strom. VI, 15,128,1-2: Anche Pietro, nel K., sugli apostoli
dice cosi: « noi, studiando le scritture profetiche
che sono in nostro possesso, quelle in parabole,
quelle in enigmi, quelle che autenticamente e
apertamente nominano il Cristo Gesl, vi trovia-
mo anche il suo avvento e la morte e la croci-
fissione e gli altri tormenti che gli hanno inflitto
i Giudei, e la sua resurrezione, e I'ascensione in
cielo® prima che Gerusalemme sia fondata. Son

1 Cfr. Le. 613 Jo. 671 Mt. 10,1-4; Mc. 3,13-19.
. Mt. 5 L. 5 I Cor. 1,17; Me. 13,10; Col. 1,23.

3 Cfr. Me. 16 16.
4 Cfr. Act. 3,17-19; T Tm, 1,13.
5 Cfr. I P. 1,10-11.
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odpavolg Gvédnw mpd ol ‘Tepocbhupo xTioff-
v !, xaBixg Eyéypanto Talta mhvra, & ESer adtdy
ety xal pet’ adtov & Eorar. tadra ofv émy-
vévreg dmoteloapey T Oed Sudk @V yeypappé-
vwv elg adtév.

X

Strom. VI, 15, 128, 3: el pet’ ohlya émoéper méhwy Bele mpo-
vola wée mpopnTelag yeyeviioluw moapiotie Ge
Fyvwpey yap 8t 6 Bedg adta mpocétakev dvtwe?
xal oUbtv dvep ypaofic Méyopev.
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questi i termini in cui & descritto tutto cio: quel
che era necessario che egli patisse e le cose che
avverranno dopo di lui. Avendo saputo tutto
questo abbiamo creduto a Dio per via di quello
che & scritto ! su di Iui ».

X

Strom. VI, 15,128,3: ...e dopo un po’ aggiunge ancora, di-
mostrando che le profezie si adempiono secondo
la prescienza divina: abbiamo conosciuto infatti
che Iddio ha disposto effettivamente tutto que-
sto, e non diciamo nulla di diverso dalla Scrittura.

! Cfr. Apoc. 21,27.
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Commento

I frammento

Strom. I 29,182,3; Strom. II 15,68,2

II Kerygma Petrou ¢ il testo ove tale affermazione viene,
per la prima volta, esplicitamente e ripetutamente fatta. Anche
se l'assenza del contesto rende pitt difficile determinare il va-
lore che l'autore assegna ai termini « legge e parola » con cui
& chiamato il Cristo, alcune interpretazioni sembrano possibili.

« ... il Signore & proclamato legge ». Tale affermazione pud
richiamare passi paolini ' ove il Cristo, nella interpretazione pit
comune, & inteso come il legislatore, il rivelatore della legge
nuova e definitiva. Ma la vicinanza dei due termini « legge e
parola » ci porta a dare all’espressione « & proclamato legge »
un senso pilt ricco e profondo, anche se meno comune, pur
esso fondato su testi biblici ed extra-biblici: Gest Cristo & la
Legge*. Il termine greco vépog con cui i LXX traducono I'ebrai-
co Torah restringe al campo giuridico il vasto significato che
per il pensiero giudaico aveva la Térah. Questa & una « econo-
mia »* che determina la vita del popolo di Isracle: per i Sad-
ducei si tratta della sola Torah scritta; per i Farisei della Torah
scritta e della Torah orale (tradizione degli antenati) poste su
di uno stesso piano; per la setta di Qumrén di una Torah in-
terpretata secondo situazioni particolari della comunita stessa.
Comunque la Torah, la legge per Israele non si definisce dalla
particolarita di cid che comanda, ma dal ruolo che essa ha quale
mediatore nella giustificazione dell’uomo.

Nella tradizione rabbinica la Torah & stata concepita, a svol-
te, come preesistente al mondo, anche se non eterna. Cosi I'ese-

1 Rom. 8,2; 10,58; Gal. 32324, ripresi dall'autore dellEpistola di Bar-
naba, da Giustino ¢ da Irenco.
2 Mt. 11,29; al giogo della legge si & sostituito il giogo di Cristo.
M. 1032 sgg.; la salvezza non & pit determinata dall’atteggiamento del-
T'womo di fronte alla legge, ma di fronte a Cristo.
Cir. P. GreLot, v. Legge in « Dizionario di Teologia Biblica », trad. it.,
Torino 1965, coll. 507-520.
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gesi di Gen. 1,1 e di Pr. 8,22 viene applicata alla Torah *. Nel
Pirqé Abéth® leggiamo: « Benedetti sono gli Israeliti perché &
stato loro dato lo strumento (la Torah) con cui & stato creato
il mondo... » *

La Torah, nella interpretazione talmudica ’ di Pr. 1,9; 3,18;
4,9; 9,11 sostituisce la Sapienza. E il Giudaismo applica alla
legge tutto cid che I'Ecclesiastico (24,9-22) dice della Sapienza:
« Prima dei secoli, nel principio mi ha creato e per sempre, mai
cesserd di essere... Mi sono posata nella citta prediletta... e posi
radici in un popolo glorioso... Venite a me, voi che mi deside-
rate... Coloro che mangiano di me avranno ancora fame, coloro
che bevono di me avranno ancora sete »: e la legge, strumento
preesistente al mondo, viene personificata.

L’accostamento Legge-Sapienza avverte che la Legge, come
la Sapienza, non &, nel linguaggio biblico, facilmente definibile:
disposizione, alleanza, strumento della creazione, mediatrice, pet-
sona, essa assomma e occulta in sé un ruolo, una persona che
sard resa manifesta in Cristo, come i testi del cristianesimo pri-
mitivo diranno esplicitamente.

Nel Pastore di Erma viene applicato al Cristo cio che la
letteratura giudaica diceva della legge: « Ascolta, egli dice: quel
grande albero che copre le pianure, le montagne e tutta la terra
¢ la Legge di Dio data al mondo intero e guesta Legge é il Fi-
glio di Dio annunziato fino ai confini della terra» (Sim.
AT, 2352

In Glustmo leggiamo: « Il Cristo ci & stato dato legge eter-
na e defis ) irrevocabile... » (Dial. II, 2). In
Ireneo® e in Tertulliano® ritroviamo lo stesso concetto.

Nel mondo giudaico anche la Sapienza ¢ carica di signifi-
cato: & qualcosa di molto pratico, come l’arte di ben governare,
di riuscire negli affari temporali; & qualcosa di profondamente

4 «La Torah dice: To sono divenuta lo strumento di Dj Dio ha rimi-
rato la sua Torah e ha fatto il mondo...»; « La Torah ¢ esistita prima di ogni
cosa, cosl come dice Pr. 8,22 ». I testi sono citati da STRACK-BILLERBECK, Konz-
mentar zum N.T., 1, 974; 11, 353, 356, Miinchen 1956.

5 Trattato talmudico che presenta i testi della Torih orale.

6 J. BonSIRVEN, Textes Rabbiniques des deux premiers siicles chrétiens,
Rome 1955, p. 8, n. 24.

7 . BONSIRVEN, 0p. cit.,

8 Ireneus, Adv. Hacr, I!I 105 1V, 9,7; 1V, 344; PG 7.

9 TerTULLIANUS, Adv. Jud, 3; 6; 9, CSEL, LXX.
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una qualitd c 1 che orienta le azioni umane
verso il loro fine e promette ai suoi discepoli lunga vita, sicu-
rezza, ricchezza. Ma la Sapienza non & solo una qualitd; essa
prende la fisionomia di un essere vivente che compare nelle
cittd e nelle strade ", che parla e reagisce ; & una madre che
protegge e va incontro %, & una vergine sposa che accoglie, nu-
tre™ e invita alla sua mensa™. Il canto alla Sapienza di Pr.
8,22, applicato, come abbiamo gi visto, anche alla térah, parla
della Sapienza divina come della creatrice dell'universo.

Nella economia del Nuovo Testamento il Cristo chiama se
stesso « Sapienza di Dio» (I Cor. 1,24-30) a mostrare che
quella sapienza, un tempo nascosta in Dio, pur creando e go-
vernando l'universo e identificata con la legge si & fatta ora
palese. Egli stesso, a rafforzare la realta Sapienza-Cristo, usa
espressioni che il V. Testamento attribuiva alla Sapienza: « Ve-
nite a me... » (Mt. 11,28 ss.; ma anche Eccli. 24,19); « Chi
viene a me non avra pilt fame, chi crede in me non avra pitt
sete... » (Jo. 6,35; 4,14; 7,37; ma anche Is. 55,1 ss.; Pr. 9,1-6;
Eccli. 24,19-22).

« ... Il Signore & proclamato... parola ». Nella rivelazione
biblica uno degli aspetti caratteristici del Dio vivente & che egli
parla . Questa sua parola & legge e norma di vita (Ex. 20,1-7;
34,28; Deut. 4,13; 5,6-22;.10,4); & potenza che produce cid
che Dio vuole (Num. 23,19; Is. 55,105) ed egli la manda come
suo messaggero (Is. 9,7; Ps. 107,20; 147,15).

Come gia la Legge e la Sapienza, anche la Parola di Dio
viene, talvolta, personificata (Ps. 18,14; 119,89; 147,15; 107,
20; Is. 55,11). Questa Parola, il Verbo " si fa carne, abita fra
gli uomini, entra nella storia.

1 Cfr. Pr. I, 2021 Jer. 7,25 116; 17,1920; 22.26; 26,2.

1 Cfr. Ez. 36,2427; Is. 44,3; 28,7-22; 65.2; Jer. 7,24-29; 118; 17,23.

1 Cfr. Eccli. 14,26:27; 152.

B Cfr. Ecdli. 15,23.

1 Cfr, Pr. 9,16.

15 Sullinterpretazione patristica di Pr. 8,22 cfr. M. Stvonerti, Studi sul-
Varignesimo, Roma 1965, pp. 9-87.

16 Nella polemica antiidolatrica « ... hanno una bocca e non parlano » (Ps.
115,5; Bar. 6,7) sta ad indicare Vinanita degli idoli. Il motivo @ sfruttato dal-
Tapologetica ¢ dallagiografia.

17 Cfr. Jo. 1,14; Hebr. 1,1 sgg.
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L'interpretazione patristica di alcuni di questi passi scrit-
turistici, come per esempio di Ps. 44,2 « ... eructavit cor meum
verbum bonum... » ha spesso visto nel verbum bonum la Pa-
rola divina, il Figlio generato dal Padre **. Alcuni Padri hanno
anche interpretato questa Parola creatrice come il principio e
Partefice del mondo ¥. I Signore, Legge e Parola, offriva un
punto comune di riferimento a giudei, pagani, cristiani. Tutti
rimanevano pensosi di fronte alla realta del creato; i giudei ne
attribuivano Dorigine alla Legge, alla Parola; i greci, partico-
larmente gli stoici, alla Parola, al Logos che vedevano come
Legge del mondo. Ma Legge e Parola, vépog xed Aéyos, & il
Cristo.

II frammento

Strom. V1, 5,39,2-3; Strom. V1, 7,58,1

Nei due frammenti, che il Dobschiitz considera assieme,
scorgiamo un caldo invito al monoteismo . Posto all’inizio di
ogni catechesi era questo uno degli argomenti principali del
cristianesimo, comune anche al mondo giudaico. L’affermazione
dell’'unita di Dio, espressa in forma cosi concisa come nei nostri
due frammenti e linvito a riconoscerla, fa pensare che il di-
scorso fosse rivolto ad un ambiente pagano-cristiano. Il Pelle-
grino 2 scopre nell’elenco degli attributi di Dio una affinita con
i concetti familiari alla filosofia stoico-platonica. In armonia con
tale filosofia & anche il metodo adottato della via nmegationis,
che contrappone alla negazione dell’imperfezione I'affermazione

18 Altri invece hanno pili recentemente interpretato verbum bonum come
il carme poetico e cor meum come Dispirazione del salmista,

19 Atenagora: « Se poi, per una completa comprensione vi viene in mente
di ricercare cosa significhi il Figlio, dird brevemente che egli & la prima pro-
genie del Padre, non perche sia stato fatto... ma perché iacendo tutte le cose
materiali a mo’ di materia informe e di terra inerte con gli clementi it pe-
santi. mescolati a quelli pi leggeri, egli procedette (dal Padre) per esscre idea
e energia » (Discor. ai Greci, c. 10). Un vasto commento di questo passo & in
M. SIMONETTI, 0p. cit., p. 12 sgg; TERTULLIANUS, De praescriptione haeretico-
mm, go 13y

o Gir, Herwias, Le Pasteur, Mand. 1,1, Paris 1958, SChr,
2t M. Prvrecrivo, Gli Apologeti greci del 11 secolo, Roma 1947, p. 23.
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della perfezione stessa. Il Puech  sottolinea come il modo di
definire Dio, in questi due frammenti, pur essendo proprio del-
PAntico Testamento, rientri in quella nozione di divinitd cara
alla filosofia platonica. Omodeo ® segnalando una affinita tra
Strom. VI, 5,39,2 e Ignazio di Antiochia (Eph. 7,2; Polyc. 3,2)
sottolinea anche una interessante differenza; mentre Ignazio
si rivolge a comunita gia sicuramente cristiane, i frammenti del
Kerygma sintetizzano un discorso sul Logos che si ayvicina tanto
all’espressione giovannea, come a quella filoniana giudaico elle-
nistica; cio fa supporre un pubblico ancora molto sensibile a
espressioni giudaiche ed ellenistiche.

Llespressione « ... colui che non ha bisogno di nulla e di
cui tutte le cose hanno bisogno e per la cui opera esistono »
viene rafforzata dall’immagine che segue « non fatto che tutte
le cose ha fatto ». Ci troviamo qui di fronte a uno dei luoghi
comuni della polemica antiidolatrica, che verra sviluppata am-
piamente nel IIT frammento.

L’ultima pericope +fis yvwoTuciic dpyfic, Toutéoy <ot uiod,
per la difficolta del costrutto & stata considerata una chiosa cle-
mentina ed & stata sottoposta a diversi tentativi di interpreta-
zione. 11 termine épxfic & correzione del Klostermann, in sosti-
tuzione del ypagfic che si trova sia nel codex Laurentinus sia
nelle altre edizioni. Se avessimo mantenuto il testo non corretto
*i¢ yvwotudig yeagfic Toutéott ol uied, avremmo dovuto tra-
durre « con la parola della sua potenza (secondo la scrittura
gnostica) cio¢ il Figlio ». Avremmo rispettato cosi la lezione
che ci offrivano il manoscritto e le varie edizioni, giustificando
meglio una aggiunta marginale esplicativa, caduta poi nel testo;

sottolineato 'accogli del K.P. in un ambiente dove
la « scrittura gnostica » indicava i testi pit elevati della Sacra
Scrittura, come per esempio Genesi e Prologo di Giovanni. Ho
ritenuto, seguendo il Klostermann, di accettare la correzione di
tale lezione perché rispondeva meglio non solo al contesto di
Strom. VI, 5,39,2-3, ma anche di Strom. VI, 7,58. Pit che ac-
cennare ad un discorso sulla Scrittura, i due frammenti svol-
gono l'idea di Dio operatore dell'inizio di tutte le cose e del
Figlio unigenito, Parola potente (principio gnostico, mistico)

2 A. Pugcs, op. cit., p. 32.
2 A. OMODEO, op. cit., pp. 389-590.
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non mero strumento, ma artefice anch’Egli della creazione *.
Il Puech® osserva che, secondo Clemente, Pietro avrebbe ca-
pito nel giusto senso Gen. I, 1, dando alle parole &v épxfi non
il valore di « in principio », ma « nel Principio », ovvero « nel
Figlio ». Gia in Taziano * riecheggiava lo stesso pensiero quando
commentava: « Dio era in principio, diciamo principio la po-
tenza del Logos ».

L’espressione « principio gnostico » inserito in quel con-
testo e alla luce del pitt esplicito commento clementino a Strom.
VI, 7,58,1, non vuole forse richiamare ad un tempo la genera-
zione del Verbo e la creazione del mondo? Ne & assurdo pen-
sare ad una possibile lettura errata in una grafia cosl simile
boxfic - Yeuofic.

II1 frammento

Strom. VI, 5,39,4; 40

In questo frammento del Kerygma sembra che continui il
discorso rivolto ad un ambiente vicino o proveniente dal paga-
nesimo. Nell’analisi che I’A. fa del culto pagano vi & un modo
polemico per metterne in evidenza gli errori, sottolineando par-
ticolarmente la solita rappresentazione, nota alla Bibbia, della
inanitd degli idoli e del loro carattere di esseri manufatti. Per
il giudeo della Bibbia I'idolatria, con tutte le sue varieta, & una
alienazione .

Il Kerygma oltre alla confezione di idoli segnala anche
un’altra forma di idolatria: la adorazione degli animali.

Il frammento presenta una difficoltd grammaticale <fic
Uhng adt@v xal xpfioews (Emhadépevor) dove la costruzione
aspra, anche se il senso & chiaro, invita, come ha fatto Hilgen-

2 Sul ruolo creatore della Parola di Dio cfr. Gen. 1,3; 6; Is. 40,826
44,24.28; 48,13; Ps. 33,6; Jud. 16,14; Eccli. 24,3-32.
A. PUECH, op. cit., . 33 sgg.
 Tarianus, Oratio ad Graecos, c. 5, PG 6, 803-888; Scuwarrz in TU IV,
fasc. 1, 1888.
7 Sap. 13,15; Ps. 115; Is. 449-20; Ier. 2,26.28; 33-10; 10,116; Deut.
32,38.
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feld, a portarvi delle correzioni. Il frammento che Origene ri-
porta da Eracleone & piti chiaro, offrendo un neutro plurale rias-
suntivo: & tfic Yhne mpdypate. Origene avrd sunteggiato e
reso pitt piano il testo di Eracleone, o tale testo era, di per sé,
pitt fedele all’originale?

Una difficoltd di concetto ¢ soprattutto in quell’atto di
culto dove si offrono vexpd vexpoic: si tratta del culto dei
morti o della solita rappresentazione degli idoli come morti?
La seconda alternativa & piti probabile, sia per i suoi precedenti
biblici (e I’A. ama tali riferimenti) sia per il gusto della con-
trapposizione (Bpwpate Bpotole... vexpd vexpoic).

Abbiamo accennato all’altra forma di idolatria che appare
nel Kerygma; la adorazione degli animali. Ora la condanna, ad
un tempo, della idolatria greca e della zoolatria egiziana (a cui
chiaramente si allude) fa pensare a un autore a cui le due ma-
nifestazioni idolatriche fossero ben note e a un ambiente che
offrisse all’A. stesso e all'uditorio la possibilita di vederle, in
prntica, accomunate.

L’espressione « ... come i Greci... perché si lasciano por-
tare dall’ignoranza e non hanno esperienza di Dio » viene inter-
pretata da Clemente troppo benevolmente ®. Egli commenta:
«Non per vera conoscenza i pilt celebrati fra i Greci cono-
scono Dio, ma solo approssimativamente... In quanto anche i
pitt illustri fra i Greci venerano lo stesso Dio che noi, ma non
con conoscenza perfetta, non avendo appreso I'insegnamento da-
to dal Figlio... Non venerate adunque, dice; non dice: il Dio
che venerano i Greci, ma bensi, non secondo i Greci, mutando
il modo del culto, ma non gia annunziando un altro Dio... Poi-
ché cosl noi come i Greci riconosciamo lo stesso Dio ». Dunque,
secondo Clemente, il Kerygma riterrebbe che «i pit illustri
fra i Greci » avessero gia la conoscenza dell’unico vero Dio. Ma
questa interpretazione non corrisponde a quanto i frammenti
ci dicono. Clemente, pit che dalla lettura del Kerygma si sara
lasciato trasportare dal suo pensiero, che ha trasferito nel testo.
E Pinflusso del Myog omepparids di Giustino che traspare dal
commento, dove & sottolineata una certa rivelazione fatta anche
ai pagani.

% M. PELLEGRINO, 0p. cit., p. 21.
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1V frammento

Strom. VI, 5,41,2-3

La polemica contro i Giudei & chiara. L’A. pur ricono-
scendo che essi adorano il vero Dio, condanna il loro culto, il ri-
tuale della legge, che li porta a una forma di idolatria. Le pre-
scrizioni con cui i Giudei ritenevano di rimanere fedeli alla
torah sono cosl elencate nel frammento: il culto degli angeli
e degli arcangeli, le ricorrenze del mese e della luna. Ora le po-
tenze angeliche e le potenze astrali assurgono a tale importanza
da vincolare la religiosita del popolo di Israele: « ... se non spun-
ta la luna non celebrano il cosiddetto primo sabato *, né cele-
brano la neomenia*, né gli azimi, né festa, né grande solen-
nitd » *. Con questo loro culto i Giudei hanno sostituito al-
Padorazione dell'unico Dio, I'adorazione delle potenze inter-
medie.

Interessante & nel frammento quanto si riferisce al culto
degli angeli. II popolo di Israele aveva per gli angeli una pro-
fonda venerazione (basterebbe pensare a quanti angeli com-
paiono nell’A. Testamento e al valore che hanno i loro inter-
venti) e ravvisava in essi gli inviati di Jahweh, i suoi interme-
diari. Questa gamma di personaggi posti tra Jahweh e Israele po-
teva indurre i cristiani provenienti dal giudaismo a una inter-
pretazione non retta dalla Persona del Cristo, ’Angelo del Si-
gnore, I'Inviato, il Messia. Per lottare contro questo pericolo
il cristianesimo primitivo aveva, a volte, condannato come sacri-
lega, I'adorazione degli angeli. Gia S. Paolo ® si era espresso
in questo senso. Il medesimo insegnamento veniva dato da
S. Giovanni *. Questo motivo di polemica contro il mondo giu-
daico prosegue anche nella letteratura cristiana dei primi secol
Aristide dice dei Giudei: « il loro culto si rivolge agli angeli
e non a Dio » (Apol. 1,4). Questa stessa accusa viene ripresa

 Si pud intendere il «Grande sabato» prima della Pasqua come nel
Martyr. Polyc. c. 21, oppure semplicemente il Sabato dei Giudei.

3 Cfr. Num, 28,11-15, contiene il principale testo biblico sulla celebrazione
delle neomenie.

3t Lev. 23,21

2 Col. 2,16.18.

B Apoc. 22,89.
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da Celso e rivolta verso gli stessi cristiani: « ... essi adorano gli
angeli » *.

Volendo rintracciare I'uditorio a cui & rivolto il discorso
ci sembra di ravvisarlo, questa volta, in un pubblico cristiano,
ma proveniente dalla legge giudaica, quindi bene al corrente del
culto stesso e delle sue prescrizioni. Questo frammento rende
presente il difficile equilibrio del cristianesimo primitivo nei
confronti del giudaismo. Da una parte il cristianesimo faceva sua
la Scrittura di Israele, che Cristo era venuto « non ad abolire,
ma a completare » (Mt 5,17); d’altra parte questo perfezio-
namento portava a eliminare quelle osservanze la cui funzione
indicativa e strumentale aveva fatto il suo tempo. Ecco allora
la necessita di distinguere tra la legge divina e percid valida
sempre, e le sovrastrutture « da voi inventate » (Mz. 7,13).
11 passo di Mz. 5,17 aveva incoraggiato la primitiva comunita
cristiana di Istacle a mantenere in vigore alcune pratiche del-
Pantico cerimoniale. La polemica contro il ritualismo giudaico
affiora anche nel nostro testo, svelando un autore forse preoc-
cupato di evitare difficoltd, del resto ben note, tra i cristiani
provenienti dal giudaismo e quelli provenienti dal paganesimo.

V' frammento

Strom. VI, 5,41,4-6

Se i frammenti IIT e IV hanno presentato il culto pagano
e quello giudaico come falsi, benché in fondo rivolti anche essi
(secondo il commento clementino) allo stesso unico Dio, il fram-
mento V si sofferma a considerare il culto professato nel cristia-
nesimo. Lispirazione paolina del f & chiara: i termini
pavdévew (apprendere) e mopadibévan (tramandare) sono fre-
quenti nel linguaggio di Paolo e sono in diretto rapporto con
T'adorazione di Dio. In quanto al « come » questa adorazione
di Dio deve aver luogo non vi sono troppe indicazioni: I'A. del
Kerygma solo esige che Cristo sia mediatore. L'espressione
«adorando Dio in maniera nuova » non indica solo la diversita
dalla adorazione dei pagani idolatri e degli ebrei formalistici,

% Carsus, "AMic Myos, I, 26, ed. Bader, Stuttgart 1940, p. 50,2.
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ma indica anche che il modo di adorare Dio, proprio dei cri-
stiani, & rinnovato dalla redenzione di Cristo, che ha mutato
dall’interno le relazioni dell'uomo con Dio. Infatti il cristiane-
simo viene sottolineato come novitd assoluta, « quello che ri-
guarda i Greci e i Giudei appartiene al passato e invece noi,
come una terza stirpe, in maniera nuova, lo adoriamo da cri-
stiani ». Il tema della ferza stirpe si tiscontra in Aristide *, in
Tertulliano *. Nel nostro frammento esso ripresenta il proble-
ma dello stesso piano su cui Giudei e Greci vengono posti. Si
dice che le loro alleanze sono entrambe antiquate, ma non si
fa preferenza per Palleanza giudaica. Clemente avra voluto acca-
nirsi contro l'alleanza di Israele rigettandola come se fosse si-
mile a quella dei pagani, o non avra voluto piuttosto sollevare
il culto dei pagani — anche essi adorano Dio, possiedono par-
tecipazioni di verita — al livello del culto professato da Israele?
Ci sembra pitt confacente allo spirito di Clemente questa seconda
ipotesi.

11 raffronto che qui risconttiamo tra i cristiani da una
parte e i giudei e i pagani dall’altra & uno dei luoghi comuni
della letteratura cristiana antica, che affonda le sue radici in un
modello, I'Epistola ai Romani, ove tale polemica & gia siste-
mata proprio secondo questo ordine.

VI frammento

Strom. VI, 5,43,3

11 frammento anteriore ha mostrato un autore propenso a
una situazione di uguaglianza tra giudei e pagani; questo fram-
mento invece presenta la realta di una posizione storica di pri-
vilegio per Isracle. E lo stesso pensiero che ritroviamo, come
norma della predicazione paolina, in Act. 13,46: « A voi (giu-
dei) per primi doveva essere annunziata la parola di Dio ».

Non ci soffermiamo sull’analisi del termine « convertito-
si » ampiamente svolta dal Dobschiitz ¥". Solo rileviamo che la

35 Awistioes, Apol., 2 (ed. Goodspeed, Gottingen 1914, p. 4).
% TERTULLIANUS, Scorpiace, 10; Ad Nationes, 1,8 CSEL (20).
3 Dosscuitz, op. cit., pp. 50-54.
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condizione per la remissione dei peccati &, per un istaclita, cre-
dere a Dio mediante il nome di Cristo (dove « nome » equi-
vale a « persona »).

B interessante e singolare la disposizione di rimanere in
Istaele per 12 anni, prima di rivolgere la predicazione al mondo
pagano. In nessun vangelo canonico, né negli Atti degli Apo-
stoli troviamo tale ordine di missione; diverse testimonianze
ritroviamo invece nella tradizione non canonica. Cosi Eusebio *
riporta: « ... Ricorda uno dei martiri di allora, Trasea: riferisce
come notizia raccolta dalla tradizione che il Salvatore-ingiunse
ai suoi apostoli di non allontanarsi da Gerusalemme per 12 an-
ni... questo ci fa sapere Apollonio ». Anche negli Atti di Pie-
tro ¥ si ha la stessa disposizione. Questa tradizione dei 12 anni,
anche se in forma diversa, si & consetvata nei circoli gnostici.

« ... perché nessuno abbia a dire... »; « nessuno » & nel testo
immediatamente il giudeo, che ha ricevuto I'annunzio aposto-
lico per 12 anni e ha avuto modo di conoscerlo e non potra dire
« non abbiamo sentito »; ma & anche il pagano, a cui il vangelo
arriverd in seguito e quindi non potra dire « non abbiamo
sentito ».

1 frammenti precedenti ci hanno posto di fronte a un di-
scorso attribuito direttamente a Pietro. Il VI frammento ripor-
terebbe, attraverso Pietro, un discorso rivolto dal Signore agli
apostoli; tale discorso proseguird anche nel VII frammento.

11 discorso sull’unicita di Dio e sulla mediazione del Cristo
si & ora spostato sul collegio apostolico e sulla missione affi-
datagli.

VII frammento

Strom. VI, 6,48,1-2

11 discorso continua tivolto all’'uditorio incontrato nel fram-
mento VI: gli apostoli, i discepoli. Qui abbiamo come un rias-
sunto della predicazione apostolica, seguita anche dall’A. del

® HE, V 18; 14.
 Actus Petri Apostoli, c. V, p. 253 in Les Actes de Pierse, trad. ¢ comm.
di Vouaus, Paris 1922.
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Kerygma; tratta della evangelizzazione portata a tutto il mondo
e tale evangelizzazione consiste nel riconoscere che vi & un solo
Dio, la cui manifestazione al mondo ¢ il Cristo.

Vi & un elemento nuovo: & la responsabilita dell'uomo di
fronte alla salvezza: « ...e cosi ascoltandovi e credendo si sal-
veranno, e quelli che non avranno creduto, pur avendo udito,
non avranno la scusa di dire: non abbiamo sentito ». Questo
avvertimento che I’A. del frammento mette in bocca al Signore
risorto, che manda gli apostoli a predicare, & un motivo di pro-
paganda familiare al N. T “: sard i ripreso
dagli scrittori cristiani del IT secolo

VIII frammento

Strom. VI, 6,48

Mentre nel frammento VI si trattava della remissione dei
peccati al popolo di Israele, in questo frammento, tale remis-
sione & estesa « a tutte le anime ragionevoli », cosl come nel
fi VII la lizzazione era stata estesa agli uomini
di tutta la terra. Quel che I’A. del frammento richiede & « il pen-
timento » al momento in cui ognuno avra giusta conoscenza di
Dio. Il termine éniyvwoig anche in s. Paolo indica la conoscenza
esatta, la giusta messa a fuoco, dopo le imprecisioni della cono-
scenza precedente e generica. Allora anche il termine petavotitn
poveramente tradotto con « si pentird », acquista tutto il suo
senso: alla conoscenza esatta di Dio corrispondera un cambio di
mentalitd, un mutamento interiore, la vera conversione.

IX e X frammento

Strom. VI, 15,128,1-2; Strom. VI, 15,128,3

Nei due ultimi frammenti domina il richiamo all’autorita
della S. Scrittura. Tema frequente del N. Testamento sard
ripreso abbondantemente dagli scrittori del IT secolo, per mo-
strare, particolarmente a un uditorio proveniente dal giudaismo,

# Mc. 16,16; Act. 2,4; 3,23; 10
4 Cfr. M. PELLEGRINO Studi sull'antica apologetica, pp. 58.
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la realizzazione delle profezie nel Cristo. La classificazione delle
Scritture profetiche in parabole, in enigmi, in profezie aperte e
chiare denota un metodo esegetico gia avanzato, quale poteva
essere quello della scuola alessandrina; ma non dimentichiamo
che & gia abbozzato, nell’Ecclesiastico (39,1-3), come studio dei
profeti da parte del saggio.

La traduzione « l'ascensione in cielo prima che Gerusalem-
me sia fondata » (%¥medfivan) & quella che abbiamo adottato,
non solo stando al codice L e a quasi tutte le edizioni, ma so-
prattutto al senso del frammento. Esso & cosi ricco di richiami
escatologici che ci & sembrato di vedere in tutti quegli avveni-
menti di cui si patla « prima che la Gerusalemme celeste sia
fondata » una chiara allusione agli ultimi due capitoli dell’Apo-
calisse. La correzione del Dobschiitz di xtiodfivar con xpidfiver
sposterebbe I'interpretazione del frammento da un discorso esca-
tologico a un discorso storico: « ... prima che Gerusalemme ve-
nisse giudicata » sarebbe un richiamo alla distruzione del 70 d.C.

Quale P'origine di tale scritto? Quanto fino ad ora abbia-
mo detto ci porta ad assegnargli, come luogo di nascita, Alessan-
dria, contro il parere di Hilgenfeld che lo colloca in Grecia,
d’accordo invece con la maggioranza degli studiosi del Kerygma.

Sull’epoca della sua redazione abbiamo un punto di rife-
rimento sicuro: & la citazione di Eracleone che ci permette di
fissare, come termine post guem non, la seconda meta del IT se-
colo. Altre ossetvazioni sono possibili: le affinita con I’Apologia
di Aristide, con il Pastore di Erma, con I’Ad Diognetum ci fanno
risalire alla prima meta del II secolo. L’affinita con queste ope-
re, benché i pochi frammenti rimasti non ci consentano di cata-
logare lo scritto con maggior precisione, ci porta a ritenere il
Kerygma un’opera posta a mezza strada tra la letteratura apo-
stolica e I'apologetica propriamente detta. Quel che ci & rimasto
del Kerygma & profondamente teologico. Non sappiamo quale
possa essere stato il tenore delle parti che non ci sono giunte, la
cui funzione, fra l’altro, doveva essere quella di collegare fra
loro i frammenti che conosciamo. Questi ci fanno pensare ad un
Autore colto e profondo la cui opera non pud essere assegnata
a una letteratura apocrifa di tipo popolare, ma a una letteratura
di « Scuola ».

Marra Grazia Mara




LE TEMOIGNAGE DE SAINT IRENEE
SUR L’EGLISE DE ROME

Ad hanc enim ecclesiam, propter potentiorem principalitatem, necesse
est omnem conuenire ecclesiam, hoc est eos qui sunt undique fideles,
in qua semper, ab his qui sunt undique, conseruata est ea quae est ab
apostolis traditio (Adv. Haer. 111, 3, 2 Massuet, p. 9 Harvey).

11 peut paraitre oiseux sinon outrecuidant de remettre sur
le chantier interprétation d’un texte aussi souvent, aussi lon-
guement, aussi passionnément disputé’. Certes, comme tou-
jours, il y a du déchet dans cette lourde bibliographie: que
penser par exemple du rapprochement qu’établit tel Dominicain
anglais entre le Primat romain, tel qu’il Papercoit reflété dans
notre texte, et un témoignage de César sur I'autorité reconnue
dans la Gaule celtique au chef des druides *» Et cependant tout
n’a pas été dit: dans un curieux article, malheureusement pos-
thume, publié pendant la premitre guerre mondiale, un jésuite
francais, F.X. Roiron, avait calculé que notre phrase était
susceptible de recevoir 116 interprétations différentes  encore
était-il loin du compte. Dans le long mémoire ot il reprend
la question, un capucin américain, D. G. Unger, a montré que
par exemple le terme de principalitas est susceptible d’au moins
six acceptions différentes, et non pas seulement de trois, com-
me le prévoyait le P. Roiron, ce qui suffit 2 doubler le nombre
des interprétations possibles !, — et ce n’est pas tout’! Il est

1 V. Ia bibliographic rassemblée en téte de larticle de D.J. Unger, «St.
Irenaeus and the Roman Primacy », Theological Studies 13 (1952), pp. 359-418;
ajouter depuis, notamment, F. Sagnard, éd. du 1. 111 de PAdv Haer., Sources
Chrétiennes 34, Paris 1952, Appendice A, pp. 414-424, et le grand ‘mémoire,
si séricusement élaboré, de P. Nautin, « Irénée, Adv. Haer, 111, 3, 2: Eglise
de Rome ou Eglise universelle », Revue de I'Histoire des Reltgmn: 152 (1957),
pp. 3778, aux conclusions duquel nous ne pouvons cependant pas nous rendre.

2 V. White, « Chief Druid and Chicf Bishop, a Parallel in Cacsar’s Gallic
War and Trenacus », Dominican Studies 4 (1951), pp. 201-203.

3 «Sur Pinterprétation d'un passage de saint Irénée», Recherches de
Science Religieuse 7 (1917), pp. 3651.

4 Art. cité, Theological Studies 13, p. 389.

5 Ibid., pp. 370-379: conuenire peut recevoir 4 sens possibles et non pas
2 seulement comme chez Roiron, ctc.
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permis de penser que la multiplicité méme des solutions effec-
tivement proposées atteste qu’aucune n’a réussi a s’imposer et
que le probleme reste ouvert. Qu’il me soit donc permis de
tenter 2 mon tour ma chance. Sans avoir lillusion d’étre ca-
pable de dirimer le débat, je voudrais présenter, en la justifiant
sommairement, I'exégése qui me parait la plus probable. Le
lecteur, j’imagine, me saura gré de ne pas alourdir cette bréve
note en polémiquant avec mes prédécesseurs: la polémique y
tient déja tant de place que ces différents auteurs se réfutent
fort pertinemment les uns les autres, — laissant aprés eux un
champ couvert de ruines oti chacun est libre de rebatir a frais
nouveaux °.

Reprenons donc 2 notre tour la lecture de cette phrase

fameuse en I'insérant comme il se doit dans son trds large
contexte. Nous sommes au début du livre IIT et il s’agit pour
Irénée d’opposer aux fausses doctrines de I’ésotérisme gnosti-
que (exposé et réfuté dans les deux premiers livres) la vraie
foi, celle que la Grande Eglise 2 recue des Apdtres; 4 la notion
de doctrine secréte (sententias absconditas), I'évéque de Lyon
oppose enseignement qui se dégage du sens obvie des quatre
Evangiles canoniques;  celle d’une tradition cachée, prétendue-
ment issue d’un enseignement confié A quelque apdtre privi-
1égié, il oppose pareillement I'enseignement officiel des suc-
cesseurs légitimes des Apdtres:
Si en effet les Apbtres avaient connu des « mystéres secrets» qu'ils
auraient enseignés aux « parfaits », 4 part, a Linsu des autres, cest bien
avant tout & ceux 2 qui il confiait les Eglises mémes qu’ils auraient
transmis ces mysteres 7.

D’out I'accent mis par saint Irénée sur la notion de tradition,
non plus mystérieuse mais ouverte, officielle, historique, et
celle conjointe de la succession régulitre de I'épiscopat; ce qui

& Pour ne prendre quun exemple, la thise défendue avec tant de science
et de soin par P. Nautin, — these selon laquelle les mots hanc ccclesian
renverraient non pas a IEglise de Rome, mais a I'Eglise universelle —, a été
par avance réfutée en quelques mots par D.J. Unger, art. cité, p. 367 nous
aboutirons e effet 3 une tautologi.

7 Adv. Haer, 111, 3, 1 Mass., pp. 89 Harv.; nous citons la traduction
Sagnard, p. 103.
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P’amene a choisir comme exemple privilégié celui de I'Eglise
de Rome:

Mais puisquil serait trop long, dans un volume comme celui-ci, d’énu-
mérer les « successions » de toutes les Eglises, nous prendrons la trés
grande Eglise, trés ancienne et connue de. tous, fondée et constituée A
Rome par les deux trés glorieux Apétres Pierre et Paul;

nous montrerons que la tradition qu'elle tient des Apbtres et la Foi
quelle a annoncée aux hommes sont parvenus jusqua nous par des
« successions » directes &,

11 annonce ainsi ce qu'en effet nous donnera la suite’, la liste
continue des évéques qui ont transmis jusqu’a son temps, dans
I'Eglise de Rome, I’enseignement authentique des Apbtres, ses
fondateurs. Mais auparavant s’intercale ici la phrase contestée:
il faut en peser les termes un 2 un

Ad hanc enim ecclesiam...: cet enim suggere que le bref
excursus qui va suivre veut justifier le parti adopté de choisir
comme exemple particulier la succession des évéques romains.
«Cette » église, hanc ecclesiam, c'est, je n’en puis douter, la
méme Eglise de Rome dont il vient d’étre question (pour men-
tionner ses titres de gloire) et sur laquelle on va revenir longue-
ment au paragraphe suivant. Certes, en bon latin, bic, haec,
hoc, s’emploierait plutdt pour annoncer ce qui suit, #le pour
ce qui précéde, — mais chacun sait ce que vaut la maladroite
traduction latine dont nous sommes ici obligés de nous con-
tenter . Un coup d’ceil sur le précieux lexique de Dom Reyn-
ders " suffit pour nous décourager de prolonger trop loin I’ana-
lyse: hic en effet y traduit avec une parfaite indifférence tour
2 tour abitog, éxeivos, oltog, Towoltog, 88e. Hanc ecclesiam nous
renvoie, me semble-t-il, & la fois & ce qui précéde et a ce qui
suit, 2 cette Eglise de Rome qu’Irénée ne perd pas de vue dans
Pensemble de ce texte.

8 Id, 111, 3, 2 M, p. 9 H.; Sagnard, ibid.

9 Id, 111, 3, 3 M,, pp. 1012 H.

10 Je cros pouvoir maintenir ce jugement sommaire, malgeé L'analyse plus
optimiste que donne des caractires de cette version latine Dom A. Rousseau,
dans | Introduction & Déd. du 1. IV, Sources Chrétiennes 100, 1, Paris 1965,
pp. 1:0-129.

U B, Reynders, Lexique comparé du texte grec et des versions latine,
arménienne et syriaque de I« Adversus Haereses» de saint Irénée, Lou-
vain 1954,
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Propter potentiorem principalitatem: le texte, on le sait,
est ici rai bl assuré. P i est la lecon des
meilleurs manuscrits; la legon potiorer qu'on lui a parfois op-
posée n'est dans le Claromontanus qu'une correction, d’autorité
douteuse, sur la premitre rédaction pontiorem ot I'on peut voir
un écho d’une abréviation de la legon authentique. Les paral-
Ieles rassemblés par Dom Reynders nous offrent pour poter-
tiorem un équivalent assez vraisemblable: Suvatirepog 2. Pour
principalitas on peut hésiter entre &Eovota, adfevtia et quelques
autres. Le sens pourtant apparait assez clair, 2 la condition
toutefois de ne pas ici non plus chercher trop loin. Je vois par
exemple le méme traducteur se mettre au supplice et proposer
tour 2 tour, en pesant le sens des mots: « son réle tout-puissant
de principe » * ou « sa plus puissante autorité de fondation » *,
Les difficultés inextricables ot se débattent nos auteurs provien-
nent des préoccupations théologiques qui les obsédent. On a
voulu exiger de saint Irénée qu'il prenne position sur le pro-
bleme tel qu’il a été posé, débattu, ou résolu au premier con-
cile du Vatican. De la cet effort inquiet pour discerner, — par
exemple avec le P. Roiron, et nous choississons le cas le plus
simple —, si. principalitas désigne la suprématie impériale (1)
de Rome ou la primauté ecclésiastique des successeurs de Pierre,
et si cellei alors se raméne 2 une préséance simplement hono-
rifique ou 4 une juridiction souveraine . Peut-on raisonnable-
ment croire que la question se soit posée en ces termes dans
Pesprit de saint Irénée? I suffit de relire 4 la suite Pensemble
du passage pour se persuader que Pauteur n’a pas pu lester ces
deux termes d’un message aussi complexe; je comprends tout
simplement: « 4 cause de son autorité plus forte »; ces mots
n'introduisent pas une idée nouvelle, ils représentent simple-
ment un rappel des motifs invoqués dans la phrase précédente
pour justifier le choix de I'Eglise de Rome, — cette Eglise si

12 A vrai dire le comparatif potentior ne se rencontre (comme attribut
du Pere) que dans des passages conservés seulement en latin: II, 5, 2 M.
(t. L p. 262, 35 H.), IV, 4, 1 M. (c. I1, p. 329, 8 H), mais potens a comme
équivalent Suvartde.

13 F. Sagnard, La Gnose valentinienne et le témoignage de saint Irénée,
Paris 1947, pp. 66-67.

14 Traduction citée, p. 103.

15 Roiron, art. cité, p. 37; pour Unger, et ses six sens possibles, v. art.
cité, p. 389.
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puissante, si ancienne, si connue et fondée par les deux grands
Apbtres.

Necesse est, traduisons ici aussi tout simplement: «il
faut », sans nous préoccuper de savoir s'il s’agit de nécessité
logique, matérielle ou morale...

Conuenire, « que s’accorde »; il est ici plus difficile ®* de
déterminer le verbe grec sous-jacent mais le sens est cla
s’agit d’accord sur le plan doctrinal, d’unanimité théologique.

Omnem ecclesiam: devons-nous comprendre: « toute égli-
se », chacune des églises locales, ou bien, en lisant le grec avec
larticle wéoav <hv ’Exxhnolav, « toute I'Eglise », PEglise
universelle. L’ambiguité du latin ne permet pas de choisir mais
le sens dans I'un et I’autre cas reste le méme, comme le montre
la glose qui suit: hoc est eos qui sunt undique fideles. Latin
balbutiant s’il en fut mais précieux par sa littéralité qui laisse
transparaitre le grec original. La périphrase qui sunt ab undique
veut rendre le mot mavraydlev si cher a Irénée: «les fi-
deles venant de toute part », de toutes les églises répandues
dans le monde, dont I’ensemble constitue I'unique Eglise uni-
verselle.

In qua semper: ici encore les préoccupations théologiques,
le souci de magnifier I'Eglise de Rome, ont égaré beaucoup de
commentateurs. Je ne vois pas qu'il faille donner comme anté-
cédent a ce relatif I'hanc ecclesiam du début de la phrase; le
retour mot pour mot de I'expression caractéristique qui sunt
undique nous invite a voir ici la méme Eglise universelle que
désignaient plus haut les mots omnem ecclesiam: il serait sur-
prenant en effet qu’a une ligne de distance le méme mavTayé0ev
désignat une réalité différente; laquelle d’ailleurs? Le caractere
cosmopolite de I'Eglise romaine? Quelle subtilité! Il faudrait
lire entre les lignes pour Iapercevoir... Mais non, c’est bien
I’Eglise universelle, considérée dans son ensemble et par oppo-
sition aux conventicules gnostiques, « dans laquelle a été con-
servée par les fideles venus du monde entier cette tradition
apostolique ** ». Cela est vrai de toutes les églises locales comme

16 Cf. toujours Reynders, s.

T e e e

18 Avec sa lourdeur habituelle, le latin rend par cette relative (guae est
ab apostolis traditio) la iunctura si naturelle en grec dmooTohud) TaphBoolS.
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de celle de Rome et au méme titre que pour celleci. Rien en
effet ne serait plus loin de la pensée d’Irénée que d’introduire
dans les mots ab bis qui sunt undigue la valeur d’'un complé-
ment du comparatif * comme si la vraie foi avait été mieux
consetvée a Rome qu’ailleurs; I'idée ne pouvait effleurer notre
auteur: P'orthodoxie pour lui n’est pas susceptible de plus ou
de moins, c’est en bloc qu'il I'oppose a I’hérésie des gnostiques
qu’il combat.

Clest ce que montre assurément le texte qui fait suite 2
notre phrase: aprés avoir longuement établi la succession qui en
douze étapes relie Pierre et Paul  'évéque régnant Eleuthre,
Irénée souligne que par cette « succession » la « tradition »
véritable s'est transmise jusqu’a son temps ¥, En ayant terminé
avec le cas de Rome, Irénée cite alors un deuxidme exemple
de continuité ecclésiastique: celui de D'église dont semble-t-il
il était originaire, Smyrne; Polycarpe y a été constitué évéque
par les Apdtres et c’est l'enseignement de ces derniers que
Polycarpe a transmis aux évéques qui lui ont succédé. Enfin
vient, plus brivement évoqué, un troisiéme exemple, celui de
«Déglise I’Ephese fondée par Paul et oti Jean est demeuré
jusqu’a I'époque de Trajan; elle aussi est un témoin authentique
de la « tradition » des Apbtres » 2.

Je ne me risquerai pas, comme tels de mes prédécesseurs,
a lart difficile de la rétroversion; une traduction légerement
paraphrasée suffira 2 résumer notre thése:

Ceest dans cette église (scil. romaine dont je viens de patler et a la-
quelle je reviendrai bientot) qud cause de son autorité plus forte (pour
les raisons que jai dites) doit s'accorder toute église (ou bien:
toute I'Eglise), (c'est-a-dire Pensemble) des fideles venus du monde en-
tier, (Eglise universelle) dans laquelle a toujours été conservée par tous
(s fideles) venus du monde entier la (méme) tradition apostolique.

Sans doute Irénée reconnaissait bien a I'Eglise de Rome
des privileges particuliers, mais ils ne sont pas expressément

¥ Que la grammaire sans doute pourrait admettre, comme Ia bien établi
Chr. Mohrmann, « A propos de Trenacus, Advers. Haeres. 3, 3, 1», Vigilize
Christianae 3, 1949, pp. 57-61.

® Ady. Haer. 111, 3, 3 M., pp. 11-12 H, trad. Sagnard, p. 109: «Clest
dans cet ordre et cette « succession» que la Tradition qui est dans I'Eglise
A partir des Apdtres et que la Prédication de la Vérité sont parvenues jus-
qu nous

2 g,

, 3, 4 M, pp. 12-15 H.
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mentionnés, sinon par un renvoi, dans la phrase ot on a si long-
temps voulu les chercher: c’est la phrase précédente qui les
contient ot Irénée nous disait qu’il a choisi 'exemple de Rome
parce que celleci était maxima, antiquissima, omnibus cogni-
ta®, fondée et organisée par les deux plus glorieux Apétres,
Pierre et Paul. Elle est apostolique, et comme telle en paisible
possession de la tradition authentique. C’est pourquoi, par voie
de conséquence (ce que souligne 'enim initial) I'accord avec
Rome s’impose, va de soi, #ecesse est, pour toute autre église
locale, qu'il s’agisse de Smyrne, d’Ephese ou dailleurs, qui
comme celle de Rome se rattachent par une succession réguliere
aux Apotres choisis par le Christ. Il est sans doute parfaite-
ment légitime de chercher a voir dans cette bréve formulation
Pembryon d’une théologie postérieure mais c’est alors a l'ec-
clésiologie de Vatican II avec l'accent qui y a été mis sur la
collégialité qu'il faudra la rapporter plut6t qu’a laffirmation
abrupte et unilatérale de la primauté romaine telle qu’elle avait
triomphé au premier concile du Vatican.

Henrr IRENEE MARROU

2]4.111, 3,2 M, p. 9 H.



LE CH. XXXI DE S. BENOIT ET SA SOURCE,
LA 2° EDITION DE LA « REGULA MAGISTRI »

Dans un travail historique, aussi pénétrant que pondéré,
D. Knowles a récemment montré que deux conclusions, apparem-
ment contradictoires, se dégagent de facon irrécusable des contro-
verses sur les relations de la Regula Magistri et de la Regula S. Be-
nedicti: 1° de toutes les hypotheses proposées pour résoudre
les problémes soulevés par les rapports entre les deux regles,
celle qui considére leurs auteurs comme distincts et le Maitre
comme antérieur 4 Benoit réunit un faisceau de confirmations
qu'on doit estimer décisif; 2° cette antériorité du Maitre ne se
dégage que dans la plupart des cas et pour lensemble de la
comparaison, car sur plus d’un point I'hypothese de I'antério-
rité du texte de Benoit parait encore préférable !,

Ces deux conclusions ne sont guére compatibles, du moins
a premicre vue. Et c'est sans doute ce qui explique que des élé-
ments subjectifs d’appréciation déterminent encore, dans une
notable mesure, le parti adopté par chacun en cette matitre.
De la une certaine tension, une perpétuelle relance des discus-
sions. Ce serait une erreur de le regretter d’ailleurs, car cette
confrontation des opinions les obligent 4 se préciser, 2 se véri-
fier avec toujours plus d’actibie. Il y a toutefois une limite &
ne pas dépasser, si 'on veut que les philologues et les historiens
ne gaspillent pas un temps précieux en vaines querelles. Est-il

! On trouvera cette excellente mise au point, avec les indications biblio-
graphiques désirables, dans David Knowles, Great Historical Enterprises.
Problems in Monastic History (London, Nelson 1963), pp. 135-195, sous le
titre: « The Regula Magistri and the Rule of St. Benedict ». Une autre intro-
duction, un peu plus ancienne, mais parfaitement informée des problemes et
de la bibliographie, a été donnée en italien par Dom Gregorio Penco dans
son introduction & S, Benedicti Regula. Introduzione, testo, apparati ,tradu-
zione e commento. Firenze 1958.
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donc possible de sortir ce débat de I'impasse ot il semble pré-
sentement engagé?

Sincérement je crois que nous disposons des moyens per-
mettant de surmonter les dernitres difficultés. Et je serais heu-
reux si je parvenais A en apporter la preuve dans cet hommage
a un historien qui, pour sa part, a tellement fait progresser
notre connaissance des sidcles ol s’est élaborée la législation
monastique de 'Occident.

* ok

Les premicres discussions se sont mises  piétiner par man-
que d’acces suffisant aux textes manuscrits. Nous rendant comp-
te de cette situation, Dom Hubert Vanderhoven et moi-méme
y avons remédié de notre mieux en procurant I'édition diplo-
matique des deux principaux témoins de la Régle du Maitre 2.

Un autre besoin se faisait non moins gravement sentir. Il
concernait le texte de la régle bénédictine, dont il était bien
plus difficile de faire connaitre les innombrables variantes. Ce-
pendant P'on savait les héritiers de L. Traube et de H. Plenkers
occupés au travail de I'édition critique de P'ceuvre de S. Be-
noit, et, en 1960, R. Hanslik tentait effectivement de combler
cette seconde lacune .

2 Aux sources du monachisme bénédictin, I: La Régle du Maitre, édition
diplamztique des et latins 12205 et 12634 de Paris, par Hubert Van-

VEN et Francois Masar, avec la collaboration de P.B. Corerr. Bru-
S8l astt 19331 (s, Publichcins, o Sertpisriumslvoll TII), Qutl ‘e fesie
permis de saisit cette occasion pour saluer la mémoire du P. Hubert Van-
derhoven, qui avait toutes les qualités du parfait collaborateur et qui devint
rapidement pour moi un ami trés cher. Il était né a Lidge en 1896 et il est
décédé en son abbaye de Saint-AndrélesBruges, le 26 novembre 1965. On
pourra trouver des détails sur sa vie et sa personnalité dans une suggestive
notice, éerite par Dom Francis de) M(eefls), dans Les Cabiers de Saint-André,
1966, pp. 2228.

3 Bengvicrt Regula, recensuit Rudolphus Hansvix. Vienne, Hoclder 1960
(Corpus Scriptorum Ecclesiasticorum Latinorum, vol. 75). Ce n'est pas que
Pédition clleméme présente beaucoup de mérites par rapport aux travaux
antérieurs de C. BUTLER (S. Benedicti Regula monasteriorum. Ed. 3a, Fri-
burgi 1935), de B. LiNDERBAUER (S. Benedicti Regula monachorum, herausge-
geben und philologisch erkliit. Metten 1922) ou de G. PENCO, 0p. cit., qui tous
reproduisent en somme le texte du codex 914 de Saint-Gall. L'apport principal
de Iéd. de Hanslik est de faire connaitre beaucoup plus largement les variantes
des manuscrits, les citations et les réminiscences, la langue du texte aussi,

rice 3 la concordance qui achéve le volume. Lapparat critique de cette
édition en fait donc tout le prix, mais on ne s'en servira qu'avec prudence
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Au cours des derniéres années un autre outil indispensa-
ble a été forgé, qui va permettre de dépasser le stade des sim-
ples sondages dans la comparaison linguistique des deux docu-
ments. Pour la régle de S. Benoit, il existait des dépouillements
A peu prés suffisants ‘. Pour celle du Maitre, par contre, aucun
relevé str, ni exhaustif surtout, n’avait encore été dressé *. Deux
concordances, élaborées selon des principes différents, viennent
de paraitre coup sur coup®, rendant désormais possibles des
comparaisons minutieuses et trés précises entre les textes des
deux régles, tant pour les variantes de leurs manuscrits que pour
les différences de leurs vocabulaires. Nous disposons méme en
outre d’une premitre tentative d’édition critique et de traduc-
tion de la Régle du Maitre . Ainsi outillés, nous pouvons nous

en raison des ambiguités et des inexactitudes que les critiques y ont signalées
(voir, par ex., les comptes rendus de A. MuNpd, dans la Revue bénédictine,
71, 1961, pp. 381399; de P. MEYvAERT, dans Scriptorium, 1963, pp. 83-110;
de F. Masat, dans Latomus, 1963, pp. 303-307). A vrai dire méme, il sera
sans doute toujours malaisé de publier des éditions critiques d’ceuvres aussi
complezes et transmises par tant de manuscrits, sans une reconnaissance préa-
lable du matériel subsistant, sans avoir procédé d'abord 2 un relevé archéolo-
gique des principaux témoins dans une Gition diplomatique. C'est pourquol
nous avons résolu 3 quelquesuns de procéder A ce travail de base.

4 Avant PIndex verborum de I'édition Hanslik on disposait de travaux
moins complets, mais déjd trés suffisants 2 bien des égards, en particulier du
si méritoire commentaire de Dom B. LINDERBAUER, 0p. cit., et de la concor-
dance du P. Henri Koenbers, Concordantiae sanctae Regulae... Patris nostri
Benedicti, Westmalle (Anvers) 1947.

Un travail fort utile, comparable 3 celui qui avait été fait nagudre par
B. Lindetbauer sur le texte de Benoit, avait cependant été réalisé par P. B. Cor-
e, The Latin of the Regula Magistri, with particular reference to its collo-
quial aspects. Louvain 1958 1Univelsité de Louvain, Recueil de travaux d’bis-
mtre s'L de philologie, IV¢ série, fasc. 17).
Cappuyns, Lexigue de la Regula Magistri. La HayeSteenbrugge
1%4 (Imlmmema Patristica, V). D’autre part, en 1965, comme t. III, com-
plétant 'édition de La Reégle du Maitre du P. Adalbert pE VooUE: (Paris
1964, 2 vol.) paraissait une Concordance verbale du texte critique conforme &
Porthographe du manuscrit Par. lat. 12205, par Jean-Marie CLEMENT, Jean
NEURVILLE et Daniel DEMESLAY. Suivie d’un Index orthographique du ma-
nuscrit Par. lat. 12634, par Jean NeurviLie, Paris 1965 (Sources chrétien-
nes, n® 107).

7 Par Dom Adalbert bE VoGUE: (voir note précédente). Le présent article
fera suffisamment comprendre les réserves que je crois devoir faire au caractere
«critique » de cette édition. Son utilité toutefois est hors de conteste; non
seulement on y trouve en apparat les variantes de tous les manuscrits du
Mattre, mais les citations et méme les réminiscences ont éié sofgneusernent
notées, De plus une bien originale et
précéde une traduction qui équivaut clleméme & un commentaire, surtout
qu'elle est encore de




LE CH. XXXI DE S. BENOIT ET SA SOURCE 353

remettre A 'ouvrage, avec le ferme espoir de mener 4 bien cette
fois le travail entrepris, en des conditions encore si précaires,
il y a un quart de siecle.

Bien entendu, cette nouvelle étape ne sera franchie que
grace a la coopération de nombreux ouvriers consentant 3 s’en-
traider, notamment par la critique fraternelle. Chacun ne peut
avoir d’autre ambition que d’apporter sa pierre A 'édifice com-
mun. C’est dans cet esprit que je voudrais modestement essayer
les nouveaux instruments qu’on nous a mis entre les mains,
en les utilisant en un point des textes qui n’a pas encore été
beaucoup scruté mais qui, en revanche, semble particulidrement
approprié 2 I'essai des méthodes.

Les ch. 31-32 de la Regle de S. Benoit et leurs correspon-
dants, les ch. 16-17 de la Regle du Maitre, paraissent de prime
abord n’offrir qu'un objet plutét ingrat & I'étude comparée des
deux régles. A I'examen il m’a semblé au contraire que I'étude
de ces textes ouvrait d’intéressantes perspectives sur les prin-
cipaux problémes posés par les régles en présence. Ces chapi-
tres de S. Benoit présentent plus de ressemblances quil n’y
parait d’abord avec la section correspondante du Maitre. Et si,
d’autre part, les deux régles divergent ici de fagon trés considé-
rable, peut-étre est-il, pour cela méme, légitime d’espérer y sur-
prendre plus clairement qu’ailleurs les motifs des modifications
apportées 2 la rédaction initiale et, par suite, Pordre de suc-
cession de ces transformations. Enfin cette comparaison n’est
pas, ici comme pour trop d’autres passages, obligatoirement li-
mitée 2 la confrontation de deux textes seulement. Pour ces
sections comme en quelques autres cas privilégiés, il existe un
troisi¢me terme de comparaison qui tient en quelque sorte le
milieu entre les deux autres.

On sait, en effet, qu'il existe, en face de la Regle de S. Be-
noit, transmise par une foule de manuscrits ne présentant entre
eux que peu de variantes substantielles, trois ou quatre manus-
crits seulement qui offrent l'entiereté de la Régle du Maitre.
Ce sont le Parisinus lat. 12205 (= P, datant des environs de
Pan 600), le Clm 28118 (= A, Codex regularum de Benoit
d’Aniane, du IX* s.) et quelques copies de ce dernier. Encore
faut-il observer que si les deux chefs de file, P et A, sont indé-
pendants I'un de l'autre, ils sont néanmoins apparentés entre
eux de fagon fort étroite, comme le démontrent les accidents de

23
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transmission qu’ils présentent en commun °. La seule divergence
importante concerne le ch. 53, oit une partie de P (vv 26-33)
est ignorée de A°. Cest en de rares occasions seulement que
nous disposons d’autres témoins en dehors de ceuxla, pour
comparer le texte de Benoit et celui du Maitre. Cette situation
plus avantageuse se présente par exemple pour le ch. 48 du
Maitre (= 20 de Benoit) o, en plus de P et de A, existent
des extraits des VIII-IX* siécle dans les manuscrits Saint-Gall
193 et 194, Wurtzbourg, M.p.th.o.l. et M.p.th. f. 24 . Pour le
texte voisin et solidaire, le ch. 47 du Maitre (= 19 de Be-
noit), on bénéficie en outre d’un témoin exceptionnellement
autorisé vu son ancienneté, le Paris. lat. 12634 du VI° siecle.

Cependant, pour estimer 2 son exacte valeur le texte d'un
témoin fragmentaire, il importe de comprendre exactement le
pourquoi de la présence des fragments en question et la ma-
niere dont I'emprunt remonte a une source complete. Clest a
quoi se sont employés notamment Dom A. Genestout "' et Dom
A. de Vogiié 2, avec des résultats fort appréciables. Deux faits

8 Clest ce qui ressort de la confrontation des textes de I'édition diploma-
tique, Cf. VANDERHOVEN et MASAL, op. cit., Voir aussi A. DE VOGUE, 0p. cit.,
1, pp. 125-126.

9 Mlle Th. Pavr, Der M in_der U i i der
Benediktineregel (Studia Anselmiana, 44, Roma 1959, pp. 1-84), pp. 2021,
estime qu'il s'agit d’une omission de A et non pas d'une addition de P, com-
me je Lavancais dans La Régle de S. Benoit et la « Regula Magistri» (La-
tomus, 6, 1947, pp. 207-229), p. 216. Le P. pE VoGUE, op. cit., L, p. 459,
donne raison & Mlle Pagr, Je n'ai nullement Dintention de défendre ici un
premier essai, fort ancien et caduque sur bien des points. Une chose reste
acquise pourtant, qui me parait Pessenticl: personne ne peut envisager dexpli-
quer cette divergence par un accident de transmission. Elle résulte d'une inter-
wvention volontaire pour modifier le texte. La «Regula monasteriorum » a
sans nul doute souffert d’accidents de copie, mais elle a en outre subi des
changements intentionnels, Le principal effort de la critique doit tendre 2 bien
discerner ces deux sortes de variantes, car la solution de nos problemes se
situe trds exactement, me semble-t-il, au terme de cette enquéte.

10 Sur ces extraits (cf. 47 et 48 du Maitre), voir J. HormaNN, Regula Ma-
gistri XLVII und XLVIII in St. Galler und Wiirzburger Caesarius-Handscrif-
ten (Revue bénédictine, 61, 1951, pp. 141-166). Cf. A. pe VoGig, op. cit.,
1%, 133

1t Augustin Geestout, Le plus ancien témoin de la Regle du Maitre,
le Parisinus lat. 12634 (Scriptorium, 1, 19461947, pp. 129-142). Il s'agit d’une
descripti inuti avec identification de tous les éléments constitutifs

de cette rgle-centon.

oci%, Nouveaux apercus sur une régle monastique du VI¢
sicle (Revue d'ascétique et de mystique, 41, 1965, pp. 19-54). Cette étude
ne fait nullement double emploi avec celle du P. Genestout. Elle tente en
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méritent surtout de retenir ici I'attention: pour édifier son code,
le Iégislateur dont I'ceuyre nous a été conservée par le Paris. lat.
12634, s’est contenté de rassembler en une sorte de centon des
textes rédigés par divers écrivains ascétiques. Il ne cite pas les
auteurs auxquels il fait ses emprunts, mais on a pu les identi-
fier tous: 17 extraits de S. Basile, 9 extraits de Cassien, 1 extrait
de S. Jérome, 1 de Novat, 1 de S. Pachéme, 1 de la Regle des
IV Peres, et 16 autres que leur ressemblance, le plus souvent
littérale, avec les textes conservés dans P nous force de consi-
dérer, eux aussi, comme des extraits tirés de cette regle ano-
nyme que nous appelons Regula Magistri.

Comme I'a fort opportunément fait remarquer le P. de
Vogiié, il ne suffit pas de dénombrer ces extraits, il convient
encore de mesurer leur ampleur. Vus sous cet angle, les em-
prunts faits au Maitre s'imposent plus 2 lattention encore. Ils
représentent en effet 59 pages, alors que le second ensemble
en importance, celui des extraits de Cassien, atteint seulement
20 pages et que la régle-centon occupe en tout 115 pages du
manuscrit .,

Une saine méthode ne permet pas de considérer comme
résultant d’une intervention du législateur du centon tous les
passages ol son texte différe du texte du Maitre transmis par
les autres manuscrits. Ce serait méme trds exactement verser
dans un cercle vicieux, car I'un des principaux problémes a ré-

soudre consiste justement A voir si ces divergences sont dues
Plintervention arbitraire du Iégislateur en question ou si, au
contraire, elles proviennent du manuscrit du Maitre quil utili-
sait et qui, en ce cas, aurait manifestement contenu un état du
texte sensiblement différent de celui que transmettent les ma-
nuscrits complets de I'ceuvre (= groupe =). Il ne faut donc pas

effet de dépasser la description purement statique du contenu, pour en dé-
couvrir I'économie et, plus particuliérement, pour saisir la place que le Maitre
occupait dans la pensée du Iégislateur anonyme qui Ia si largement démarqué.

. bE Vooif, Nouveaus apercus.., p. 22 s. Si l'on tenait compte,
dans le calcul, de la regle augustinienne qui précide le centon — et jlincline
personnellement A croire qu'l faut le faire, — Augustin ne viendrait encore quen
seconde place, avec 22 pages seulement (foc. cit. n. 10). Le méme critique fait
encore observer que « limportance de RM ressort également de Ia distribution
des extraits dans le florilge. Aucun auteur n'y est teprésenté comme elle par
cing groupes de textes, répartis sur presque toute la longueur de la compi-
lation » (p. 23).
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prendre parti 4 l'avance en cette matidre, mais réserver son
verdict jusqu’a la conclusion de 'enquéte, dont ce jugement doit
précisément constituer I'un des buts principaux.

Si I'on veut, malgré tout, se faire une idée @ priori et d’ail-
leurs approximative seulement de la liberté ou de la fidélité
avec laquelle le 1égislateur de P'anthologie a traité les ceuvres
dont il s’est servi, une seule méthode est possible, c’est d’exa-
miner les extraits qu’il donne d’auteurs connus. Il n’est évi-
demment pas possible d’entreprendre ici cette vaste confron-
tation. Mon collaborateur, le P. Eugéne Manning, s’en occupe,
et jespere qu’il pourra bientdt livrer ses conclusions définitives.
Déja cependant je crois pouvoir affirmer que I'hypothese de la
fidélité se trouvera nettement confirmée. C'est 2 peine si I'on
peut relever Iun ou lautre cas évident d’adaptation de vo-
cabulaire.

Ces remarques en appellent une autre, relative non pas a
la législation-centon elle-méme, mais au codex qui nous la fait
connaitre. Les négligences graves abondent dans le Paris. lat.
12634. On y constate en particulier des omissions tres fré-
quentes qui s’expliquent par le saut du méme au méme. Il faut
donc les considérer comme de purs accidents, en se gardant de
les attribuer au législateur lui-méme. Si beaucoup de divergen-
ces peuvent ainsi étre portées au compte du florilege, la respon-
sabilité de son auteur ne s’y trouve pas engagée. Au reste, parmi
ces erreurs attribuables au travail de copie, plus d'une sans
doute remonte aux modeles qui ont fourni les extraits, car
aucun manuscrit n’est absolument exempt d’erreurs. Mais en
tous ces cas il s’agit de fautes, et elles sont le plus souvent par-
faitement reconnaissables. De sorte qu’il n’y a pas a les con-
fondre avec d’autres divergences, d’autres omissions, volontai
celles-13, qui résulteraient d’initiatives personnelles. De la pré-
sence de fautes, nombreuses et criantes dans E (= Paris. lat.
12634), on peut uniquement conclure que ce codex n’est pas
Pexemplaire de 'auteur méme de la législation-centon mais seu-
lement une copie, fort négligée, de I'ceuvre congue par cet abbé.

A condition de tenir compte de ces recommandations, I'uti-
lisation du codex E est parfaitement légitime. Il convient méme
dinstituer par priorité, me semble-til, une comparaison des
textes ol les témoins en présence ne sont pas uniquement P et
son groupe d’un c6té, la Régle de S. Benoit de I'autre, mais
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ol un troisitme terme existe. Une telle condition est remplie
dans ces cas privilégiés olt nous possédons de surcroit le témoi-
gnage de la régle-centon.

Cette situation favorable, on I'a dit, se rencontre pour 16
passages du Maitre, totalisant 59 pages du manuscrit E. Cest,
entre autres, le cas des ch. 16-17 du Maitre (= 31-32 de Be-
noit) sur lesquels il nous faut maintenant concentrer notre
attention.

Wk w

Apres les chapitres 21-30, relatifs aux « decani » et a la
discipline qu’ils ont pour mission de faire observer dans le mo-
nastere, avant les chapitres consacrés au réfectoire et a ses heb-
domandiers (ch. 35 et suivants), la régle bénédictine présente un
groupe de textes législatifs traitant des biens meubles du mo-
nastére et des officiers qui en ont la charge:

ch. 31. De cellarario monasterii, qualis sit.

ch. 32. De ferramentis uel rebus monasterii.

ch. 33. Si quid debeant monachi proprium habere.

ch. 34. Si omnes aequaliter debeant necessaria accipere.

Il n’est pas difficile de préciser quels sont les chapitres
de la régle du Maitre qui correspondent aux deux premiers de

" ces textes, ce sont les ch. 16 et 17 qui traitent des mémes pro-
blémes, dans le méme ordre et sous des titres pratiquement
identiques:

ch. 16. De cellario monasterii qualis debeat esse.

ch. 17. De ferramentis uel rebus monasterii.

De plus, et le fait mérite d’étre remarqué, ces deux chapi-
tres se situent entre les mémes éléments du plan dans les deux
régles: dans le Maitre comme dans Benoit, cette section est pré-
cédée de chapitres relatifs aux surveillants (appelés praepositi
par le Maitre et decani par Benoit) et a la répression des délits
dans le monastére. De méme la section consactée au cellerier
y est suivie, comme dans Benoit encore, d’une autre organisant
le service du réfectoire.

Ce parallélisme trés poussé accuse une identité d’inspira-
tion initiale. Cependant il suggere déja deux questions: 1°) les
ch. 33 et 34 de Benoit n’ont-ils réellement aucun texte paralléle
dans le Maitre? 2°) pourquoi les ch. paralleles sur le cellerier
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occupent-ils des places tellement différentes dans Benoit et dans
le Maitre (respectivement les n™ 31 et 16), si le plan des deux
regles est en principe identique?

Ces questions ne sont en somme que deux aspects parti-
culiers, rarement abordés, d’une question plus vaste qu’on pose
ordinairement en ces termes: laquelle des deux regles, de Benoit
et du Maitre, faut-il considérer comme antérieure a l'autre?
Nous verrons justement qu’il n’est pas possible de répondre a
cette question, sans fournir une réponse pertinente A toutes
les questions entre lesquelles cette question plus générale doit
logiquement se subdiviser. Et peut-étre alors la formulation
habituelle apparaitra-t-elle comme indGment simplifice.

Mais, sans plus attendre, il faut mettre les textes sous les
yeux des lecteurs, afin qu’ils puissent juger en connaissance de
cause.

Dans la premiére colonne on trouvera le texte de la regle
du Maitre tel qu’on peut le reconstituer a 'aide des manuscrits
P, A, etc,, soit le texte de I'archétype que nous désignerons par
le sigle = (source de P notamment). Dans la seconde colonne
figure le témoignage de la régle-centon. Comme ici nous ne
disposons que d’un seul manuscrit, E, nous le reproduirons tel
quel, n’essayant pas, dans le texte du moins, de rétablir la
teneur de son archétype (lequel pourra étre désigné par le
sigle €). Enfin la 3° colonne fournira le texte de la Regle béné- -
dictine. On s’est borné 2 en reproduire le texte d’apres I'édi-
tion de R. Hanslik, sans s’efforcer, du moins dans cette trans-
cription, d’atteindre  nouveaux frais 'archétype (qu'on pour-
rait désigner par le sigle B).
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Les textes de Benoit et du Maitre que I'on compare ordi-
nairement, offrent tant d’éléments communs qu’ils se compor-
tent le plus souvent, si pas simpl comme des manuscrit
de familles différentes, du moins comme deux états ou, tout
au plus, comme deux éditions remaniées d’une méme ceuvre.
Dans la section des régles ici prise en considération, il n’en
va plus de méme. Les divergences I'emportent trés sensible-
ment sur les ressemblances. Mais d’autre part, méme en igno-
rant ces autres passages d’un parallélisme plus étroit, on ne
pourrait regarder ces textes-ci comme absolument étrangers les
uns aux autres: quoique profondément modifiés, ils accusent
encore nettement leur commune origine.

Un titre identique ou a peine différent (3¢ col.) attire
déja lattention. Mais le corps méme du chapitre contient assez
d’éléments semblables qui ne peuvent guere sexpliquer que
comme des vestiges d’un méme texte, point de départ de législa-
tions maintenant différentes par le détail de leur formulation,
mais encore apparentées par les conceptions et la suite des
idées. C’est du moins ce qui ressort aussitdt de la juxtaposition
des col. 2 et 3: les deux législations y débutent par I'exposé
des conditions qui doivent présider au choix du cellerier. Elles
se continuent ensuite par I'énoncé des devoirs propres a cette
charge. Et en cela encore le parallélisme est poussé plusieurs
fois jusqu’a une identité de références, de conceptions et de
termes que le sujet n’entrainait nullement. A noter tout parti-
culigrement le recours de part et d’autre 2 Pautorité de ce méme
passage de I Timothée 3, 13, qui ne s’imposait manifestement
pas plus que tels autres, des Evangiles surtout, ot le serviteur
fidele regoit du maitre la récompense de ses bons et loyaux
services. Ce ne peut étre par une rencontre fortuite non plus
que les textes 2 et 3 prescrivent au cellerier de traiter les « uasa
monasterii » comme des « vases sacrés » (col. 2), comme « les
vases de lautel », selon la précision plus grande encore de la
col. 3.

Plus loin on notera encore cette insistance, mise par nos
trois textes, A subordonner étroitement I'action du cellerier au
contrdle, 2 « Pordre » de I'abbé (cf. Benoit, v. 12 ss.). Cette
stricte obéissance en toute chose pourrait passer, sans doute,
pour une simple rencontre, étant donné la maniére dont elle
découle du principe monarchique, mis par nos législateurs a la
base du cénobitisme. Mais I'identité des principes de départ
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n’expliquerait pas pourquoi c’est au méme endroit du dévelop-
pement des trois textes que cette injonction se présente, ni
surtout que ces législations recourent pour s’exprimer 4 un
méme terme que le sujet n’imposait aucunement: porrigat (en
1, verset 33, et en 2), porrigatur (en 3, v. 13). Et ceci est d’au-
teur plus significatif que, comme me le fait remarquer le P. Man-
ning, le verbe porrigere n’est jamais employé ailleurs par
S. Benoit.

Si les paralleles ne s’imposent pas ici, entre 1 et 3 du
moins, avec I’évidence qui, depuis trente ans, a tellement fixé
Pattention des critiques sur d’autres sections, singuliérement sur
les prologues des deux régles et sur leurs dix premiers chapitres,
il nous est du moins interdit de considérer comme indépendants
P'un de Pautre le ch. 31 de Benoit et le ch. 16 du Maitre.

Les relations moins étroites de ces textes doivent trouver
aussi, d’autre part, leur explication dans les théories proposées
pour rendre compte des rapports entre les deux régles. Et réci-
proquement il serait intéressant de vérifier Pefficacité respective
des hypotheses en présence, en cherchant & voir comment cha-
cune d’elles permet d’expliquer les relations, peu simples sem-
ble-t-il, qu’entretiennent en I'occurrence nos trois textes.

* ok ok

Pour les traditionalistes, il faudrait considérer Benoit (3°
colonne) comme le texte sur lequel le Maitre (1° colonne)
aurait élaboré celui de'sa régle. Pour les partisans de I'anté-
riorité en bloc des textes du Maitre, ce serait au contraire Be-
noit qui aurait écrit sa régle, en ayant sous les yeux le texte
de la 1° colonne. Ce chapitre du cellerier du monastere fait bien
apparaitre ce que chacune de ces hypotheses a d’outrancier.

11 serait difficile de contester aux traditionnalistes le bien-
fondé de leur appréciation touchant le texte de la 1° colonne.
Les premiers versets déja constituent un long développement,
plutdt en dehors du sujet annoncé par le titre et sans aucun
rapport avec le texte de Benoit. Comment admettre des lors
qu’il ait pu servir de point de départ au législateur du Cassin?
Celui-ci aurait da effectivement posséder un génie singuliére-
ment pénétrant pour aller ainsi droit au sujet, en écartant d’em-
blée ces dix versets comme superflus. De surcroit il est bon de
noter que ces versets ne manquent pas d’élévation de pensée,

2
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qu'ils contiennent de trés respectables citations de I'Ecriture,
bien propres a exciter dans le cceur des moines I'indispensable
confiance en la Providence. S’il avait réellement connu ces dix
premiers versets, peut-on vraiment supposer que S. Benoit les
aurait écartés sans en rien retenir?

Les mémes réflexions s’imposent a nouveau pour les ver-
sets 16-24 de la 1° colonne, qui constituent d’ailleurs un second
développement de la méme idée. La suppression de ce texte par
Benoit supposerait chez lui une singuliere vigilance et un esprit
de suite véritablement peu commun.

Quant aux versets 38-66 de la 1° colonne, c’est a peine si
Ton peut retrouver dans Benoit quelques textes A mettre en
parallele. Encore a-t-il fallu les chercher en d'autres chapitres.
Cette fois pourtant ce n’était plus des considérations abstraites,
mais une accumulation de prescriptions fort précises qu’offrait
la régle du Maitre. Il serait concevable que Benoit ait écarté
P'une ou l'autre de ces instructions, comme trop saugrenue ou
mal adaptée aux conditions de son monastére. Ce pourrait étre
le cas, par exemple, de I'appel que, du fond de son cellier, le
cellerier doit faire 4 ses confréres durant Ioffice, pour qu’ils se
souviennent de Iui dans l'oraison secrite, qui suit le psaume
dans le cursus du Maitre”. Mais les autres prescriptions sont

M Cette prescription pittoresque du Maitre suppose une forme encore
bien débonnaire ct intime de la vie religieuse, qui n'était peutétre déja plus
concevable dans le monastére du Cassin. Mais elle implique surtout une struc-
tute archaique de Loffice, ol chaque psaume est suivi d'une oraison. O cette
structure binaire, que supposent également les deux célebres chapitres 47 et 48
De disciplina psallendi et De rewerentia orationis (=19 et 20 de Benott), et
maints passages du Maitre, notamment 14, 1 n'est plus celle 2 laquelle s'ap-
pliquent les rubriques des chapitres que la Regle bénédictine consacre 2 D'of-
fice. Sur cette antique structure de Doffice du Maitre, quatteste par ailleurs
Pexistence de psautiers 2 collectes, voir mon étude La « Regula Magistri» et
Dhistoire du bréviaire, dans les Miscellanea C. Moblberg, II, Rome 1949,
pp. 423-439, ainsi que A. Wimart-L. Brou, The Psalter Collects, Londres
1949 (Henry Bradshaw society, 83) et les réflexions que cette derniére édition
ma suggérées dans Scriptorium, 6 (1952), pp. 293-299. Ajoutons qu’une com-
mémoraison du cellerier st prévue également dans le Maitre, au ch. 20, v. 2;
mais en des termes qui sharmonisent médiocrement avee ceux du ch. 16,
v. 47-48. Comme ils ne s'intégrent pas bien non plus dans le contexte (20,3
parait avoir initialement suivi sans interruption 20, 1), il n'y a pas & y chercher
un argument sur le caractére adventice de 16, 47-48. Clest plutdt le ch, 20 qui,
sur ce point, dénoterait une retouche, Dans le méme sens milite également le
fait que 20,2 fait bénéficier aussi d'une commémoraison le gardien des outils,
alors que Ie ch. 17, consacré & cet officier, ne prévoit rien de semblable.
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parfaitement sensées et partout applicables. Pourquoi Benoit
n’en aurait-il tenu aucun compte, il les avait connues?

Sincirement je ne vois pas ce quion pourrait objecter a
pareils raisonnements, si ce n'est que les partisans de Lanté-
riotité de la 1° colonne sont en mesure d’en édifier de tout
pareils, de non moins convaincants, & propos du texte de Be-
noit (col. 3), pour nous empécher dy reconnaitre la source du
Maitre.

Le ch. 31 de S. Benoit est proprement admirable. D'une
densité de pensée et d’expression incomparablement supérieure
au texte du Maitre, il dénote chez son auteur une grande expé-
rience des hommes. La phrase terminale ne condense-t-elle pas
en elle seule plus de maturité de jugement, plus d’élévation de
doctrine et plus de charité aussi que les dizaines de versets
donnés en surplus par le Maitre? Au début des controverses,
beaucoup de bénédictins ont €été émus de ce que leur patriarche
risquait de se voir retirer la création de morceaux célebres dans
Phistoite de la spiritualité, tels que le prologue de sa regle, le
directoire sur I'abbé (ch. 2) ou le traité de humilité (chi)"
Ces sentiments de piété filiale sont compréhensibles. Toutefois
ils doivent s'incliner devant les droits de la vérité. Mais ils
Ppeuvent en outre trouver une légitime compensation dans des
textes comme le ch. 31. Une réévaluation exacte du caractdre
et de Loriginalité de S. Benoit en résulte, qui ne me semble pas
réyéler une personnalité moins forte, ni moins attachante que
celle de ce personnage prestigieux mais historiquement irréel
ot l'on avait indfiment fait fusionner les caractéres de plusieurs
Iégislateurs *. Ce ch. 31 répond assurément de fagon parfaite
au signalement célebre, donné par S. Grégoire le Grand: « scrip-
sit monachorum regulam discretione praecipuam, sermone lo-

15 1 convient ici de mettre en garde contre des tentatives, périodique-
ment renouvelées, pour donner au méme auteur, S. Benoit, et la Regle béné-
dictine et la Regula Magistri. Sans doute, estce une autre fagon de donner
satisfaction aux exigences de la piété filiale, mais ces tentatives sont vouées
2 un échee plus sir encore que calle des traditionalites purs et simples. Le
personnage que de tels essais aboutit & créer, est absolument dénué de toute
consistance historique, tant les Iégislations, les idées et les langages quil faut
ainsi lui attribuer sont disparates, inconciliables dans une seule personnalité,
Cest pourquoi je ne puis absolument pas souscrire aux conclusions du dernier
article de Dom A. DE Voo ogle du Maitre et les Dialogues de s, Gré-
goire (Revue d’Histoire ecclésiastique, 61, 1966, pp. 44-76).
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culentam cuius si quis velit subtilius mores uitamque cogno-
scere, potest in eadem institutione regulae omnes magisterii
illius actus inuenire quia sanctus uir nullo modo potuit aliter
docere quam uixit » *.

L’intelligence, le mode d’expression laconique ou, pour
mieux dire, véritablement romain de S. Benoit, lui ont permis
de donner tant de judicieux conseils en si peu de phrases qu'il
en résulte, dans notre 3° colonne, un texte sensiblement plus
bref que celui de la premitre. Mais il s’ensuit aussi que le texte
du Maitre ne peut pas dériver de celui de Benoit. Méme maté-
riellement plus long, il ne constitue pas une amplification pure
et simple. Quoique plus court en effet, celui de Benoit est beau-
coup plus dense. $'il est permis d’expliquer les versets 38-66
comme des additions 2 la législation bénédictine, si, 4 la rigueur,
on peut aussi considérer comme des développements, greffés
sur le texte de Benoit, ces versets qui, 2 deux reprises (1-10 et
16-24), magnifient la Providence, il parait absolument invrai-
semblable de supposer que le Maitre ait pu écrire son texte,
d’une part en paraphrasant et en amplifiant celui de Benoit, mais
d’autre part en lui enlevant les trois-quarts de ses instructions,
et précisément les plus judicieuses (v. 1 de Benoit), les plus
générales (par ex. v. 2-5), les plus riches de spiritualité (v. 6-8
ou v. 18-19). En somme, si le texte de la 3° colonne est moins
long que celui de la 1°, il représente en réalité, par rapport au
noyau commun, des développements plus considérables, méme
si la brieveté d’expression de I'auteur lui a permis de formuler
des additions plus nombreuses en moins de mots.

16 S, Grecome, Dialogues 11, 36 (ed. U. Moricca, Fonti per la_storia
@ltalia, 57, Roma 1924, pp. om M. ALamo, le bénédictin qui lanca
dans le public Pidée de Tantériorité du Maitre, n'usait pas d'un simple artifice
oratoire en écrivant, pour conjurer la prévisible émotion de ses confreres:
«quon enleve 2 Peeuvre de saint Benoit tout ce qu'elle emprunte littérale-
ment au Maitre... sa régle n’en restera pas moins un chef-d’ceuvre de doctrine
monastique, tant pour la discipline que pour la spiritualité » (Revue d'Histoire
ecclésiastique, 36, 1940, p. 503). C'est que, comme I'a écrit de son c6té un
représentant du traditionalisme, « dans presque tous les chapitres dPordre disci-
plinaire le saint patriarche séme des pensées surnaturelles qu'on cherchera en
vain dans la régle du Maitre » (Philibert Scinmirz, Histoire de I'Ordre de
saint Benot, . I, Maredsous 1942, p. 30). Sans dénigrer le Maitre en géné-
ralisant une telle critique, il est évident quelle est dapplication au ch. 31.
On trouvera d'utiles observations sur les différences d'attitude entre le Maitre
et Benoit vis-awis du cellerier dans A. b8 VooUE, La Communauté et IAbbé
dans la Régle de Saint Benoit, Paris 1961, pp. 306326,
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A supposer maintenant que, pour ce chapitre du cellerier,
nous ne disposions pas d’un témoignage autre que ceux consi-
gnés ici dans les colonnes 1 et 3, serait-il raisonnable de pren-
dre parti entre les deux théses en présence? Il semblerait im-
possible au contraire, avec ces seules ressources, de décider de
Pantériorité de Benoit ou du Maitre. On inclinerait plutét, sans
doute, vers un troisiéme parti, regardant les deux législateurs
comme indépendants I'un de lautre mais utilisant séparément
une source commune. Et je ne prétendrai pas, pour ma part,
qu’a I'étude du seul chapitre ici examiné, on puisse écarter cette
troisitme hypothese. C’est en d’autres endroits qu’elle provo-
que des difficultés inextricables. Quant aux avantages qu'elle
semble présenter en de rares cas, ils sont tous incorporés dans
une quatriéme explication qui, en revanche, ne se heurte a
aucune des difficultés rencontrées par les autres. Cette expli-
cation que je crois donc la bonne, consiste simplement & sup-
poser I'existence d’une régle monastique qui ne soit ni 'ceuvre
d’un seul législateur (soit de Benoit, soit du Maitre), ni a
proprement parler une source utilisée indépendamment par Be-
noit et par le Maitre, mais qui soit une méme et unique Regula
monasteriorum dont la régle de Benoit, la Régle-centon du Paris.
lat. 12634, les mss P et consorts de la régle dite du Maitre re-
présentent des états de développement plus ou moins successifs
ou plus ou moins paralleles.

Cette hypothese qui me parait épouser parfaitement toute
la complexité des faits et étre la seule a pouvoir les expliquer
sans aucun résidu, ne peut recevoir ici les confirmations dont
elle a besoin. Il y faudrait naturellement une enquéte ne négli-
geant aucun des faits, scrutant donc toutes les parties de I'en-
semble des textes en question. Bref, c’est tout un livre que le
sujet réclame . Ici il faudra se borner par suite 2 montrer com-

17 Ce livre fut déja annoncé il y a treize ans, lors de la publication de
Pédition diplomatique. Il devait dans notre esprit constituer le complément
de cette édition et le t. IT de P'ouvrage complet, intitulé pour cela: « Aux
sources du monachisme bénédictin ». Mon compagnon de travail mest plus 1
pour mener I'ccuvre & son terme; mais il a trouvé un successeur ardent et
tésolu dans le P. Eugene Manning de I’Abbaye de Rochefort, avec lequel
j'espere achever promptement cette publication. Le présent article ne vise
en somme qua lannoncer, tout en la préparant sur un point particulier.
Dautres préparations similaires seront entreprises sous forme darticles A
paraitre sous peu dans la revue Scriptorium. Ainsi que je 'ai dit en com-
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ment cette hypothese résout les problémes posés par le ch. 31
de Benoit, sans prétendre, je le répite, que cela suffise pour
écarter toutes les explications concurrentes. Qu’on veuille donc
prendre la présente étude pour ce qulelle est: une simple esquis-
se, une application limitée & un cas particulier. D'un examen
similaire des autres cas, étudiés un a un, résultera cette conver-
gence des observations qui, en pareil domaine, peut seule engen-
drer la certitude scientifique. Au demeurant, le texte du ch. 31
nous invitera maintes fois lui-méme & sortir de son cadre étroit,
en ouvrant certaines perspectives sur I'ensemble du probleme.

*ow %

Clest un premier fait incontestable: dans les colonnes 1 et
3 se lisent des textes attribuables, partiellement du moins, 2
deux initiatives indépendantes. Mais que penser du texte de la
colonne 2? Fautil y distinguer également un noyau primitif
sur lequel un Iégislateur aurait greffé des idées et des prescrip-
tions personnelles? Nous avons dit les raisons qui militaient
contre 'hypothése d’une intervention personnelle de la part du
législateur de la régle-centon, transmise par E. Clest un flori-
Iege, avons-nous vu, son texte dérive donc normalement de ma-
nuscrits consultés par l'auteur et recopiés pratiquement sans
autres modifications que celles apportées par la négligence du
copiste. Cependant tout n’est pas encore résolu par 13. Le ma-
nuscrit du Maitre qu’utilisa I'abbé, auteur de cette régle-centon,
était-il lui-méme exempt de retouches et de scholies? Impossi-
ble de Paffirmer ou de le nier sans une enquéte approfondie.

L’examen d’un seul chapitre ne peut fournir une réponse
définitive a cette importante question, peut-étre n’est-il pas sans
intérét pourtant de voir en quelle direction il invite 4 chercher
la réponse. Voyons donc les enseignements qui se dégagent de

mencant, les outils ne font plus défaut  présent, comme nagudre encore, pour
vérifier une hypothtse aussi complexe. Nous pouvons donc nourrir le Iégitime
espoir d’en arriver en peu d’années maintenant i la publication du volume
promis depuis si longtemps. Si nous n’avons pas cru opportun de réserver A
ce livre la formulation de notre hypothése, ainsi que tout le détail de sa
confirmation, c’est que nous attendons beaucoup de la confrontation des avis
et de la critique constructive des autres spécialistes.
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la comparaison de nos trois textes, en ce qui concerne plus
spécialement d’abord celui de la col. 2:

1°) Le texte de la colonne 2 est beaucoup plus court que
celui de la colonne 1. S’il est, par contre, a peu pres de méme
longueur que celui de la colonne 3, il est loin d’en présenter
toute la richesse, toute la variété d’idées et de prescriptions.

2°) Le surplus présenté par la colonne 1 par rapport a la
colonne 3 n’est pas régulitrement ignoré de la colonne 2: tan-
dis qu'on n’y releve aucune trace des v. 1-10, une partie du
second traité de la Providence (v. 25-27) sy retrouve littéra-
lement identique, 4 un ou deux mots prés. Il en va de méme
dailleurs des versets qui suivent immédiatement ceux-la (28-
37) et qui contiennent le directoire proprement dit du cellerier.
Par contre rien n’y parait du faisceau de précisions qui com-
pletent ensuite le ch. dans la col. 1 (v. 38-68), a P’exception
du seul v. 62 dont la teneur se retrouve en téte du ch. dans la
col. 2, comme d’ailleurs, et a la méme place, dans le texte de
Benoit (colonne 3).

3°) Le rapport entre les col. 1 et 2 n’est pas simple pour-
tant, car aprs un premier verset pour lequel il existe un corres-
pondant au v. 62 de la col. 1, la col. 2 présente plusieurs
phrases qu’ignore la col. 1. Cette constatation d’un surplus dans
la col. 2 ne permet pas de conclure aussitdt 2 une élaboration
propre soit du législateur du centon soit de I'édition du Maitre
dont il s’est servi. Des traces de I'existence du méme texte dans
la source de Benoit sont nettement repérables: en regard notam-
ment des versets 8, 10 et 11 de la 3° col., la seconde présente
avec ces textes des rencontres qui ne peuvent étre fortuites,
puisqu’elles s’étendent non seulement aux idées mais, par trois
fois, jusqu’aux mots choisis pour les exprimer.

Ainsi donc on peut dire que le texte de la col. 2 est rare-
ment isolé: ou bien il se lit, et pratiquement tel quel, dans
la 1** col., ou bien il est supposé, sinon littéralement reproduit,
dans la col. 3. Mais ceci réclame un examen approfondi.

La premiére phrase du chapitre se lit donc comme suit en
E: « Talis eligi qui possit in omnibus guilae suggestionibus do-
minari ». Aux deux premiers mots fait écho le début de Benoit
« cellararius monasterii eligatur ». Quant 2 la suite de la pres-
cription, on la retrouve trés exactement dans la col. 1, au v. 62
seulement pour la raison qu’on a dite, mais en des termes trés
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voisins de 2: des deux c6tés en effet le législateur met en garde
contre les tentations de la bouche, de la gourmandise, gyla .
Une différence se remarque dans la forme, elle est minime: alors
qu'en 2 la prescription est positive, en 1 elle est formulée de
manitre négative: « quem numquam uincit... gyla ».

On serait donc tenté de penser que lors du remaniement
— attesté par ailleurs — le passage de 1 a subi, en plus d'un
déplacement, une légere modification de présentation.

Il ne faut pas se presser de conclure néanmoins, car le
texte de 1 présente des éléments qu’ignore 2 et que connait 3
en cette méme phrase. Or cela semblerait bien impliquer que
le texte de base n’était pas le texte actuel de 2. On n’y trouve
rien, en effet, qui corresponde au v. 63 de la col. 1: « uel qui
multum amat manducare aut libere ». Nous pourrions ne pas
préter grande attention 2 ces mots, qui en soi représenteraient
aisément une pure amplification de l'idée déja exprimée par
«qui possit in omnibus gylae suggestionibus dominari ». Ce
n'est plus permis dés qu’on a remarqué la présence d’éléments
correspondants en 3. On y trouve, en effet, « sobrius non mul-
tum edax ». Il est difficile de ne pas y reconnaitre la méme
prescription, formulée de maniére moins populaire. Ce paralldle
entre 1 et 3 ne permet plus d’attribuer le v. 63 & 'époque du
remaniement qui a donné les v. 1-10 de 1. Si, dans sa forme,
il est peut-étre adventice, il représente un élément ancien, sinon
primitif, auquel correspondent les expressions synonymes de

1 11 s'agit manifestement de la_gula, de la_gloutonnerie. Mais s'ensuitil
quil faille, comme I'a fait Dom de Vogiié, rétablir partout dans le texte cette
forme gala, au lieu de maintenir gyla' du manuscric P? Nous touchons ici
2 un principe d'ecdotique. 11 faut Editer si possible le texte de Pauteur ou,
a son_défaut, celui de larchétype accessible, méme avec son orthographe pro-
pre, si nous pouvons la connaitre. O, déja P.B. Cowserr, The Latin of the
Regula Magistri, p. 131, notait & propos de 154: «The word and its com-
pounds are always spelled with “y” in RM (gyla 1. 136, 16,105 and 109;
53120 - gole (ae) 1, 76: 1141 - golosse 14T gplovis 5337 - gyl 1693,
26.20; 53.20; 53.100. The fait is of phonetic intetest and is possibly indicative
of local pronunciation in the scribe’s homeland, approximating to GK.v ». Une
constance aussi rare sous la plume du scribe aurait @ frapper I'éditeur. Elle
devait méme lui faire soupgonner une habitude de Pauteur (ou de larché-
type) plutdt que celle, toujours défaillante, d’un simple copiste. De surcroit
Tappui donné par E (guilae) 2 Porthographe constante de P en confirme toute
Pautorité. Seulement — et ceci aussi mérite d’étre noté — la méthode suivie
dans son édition empéchait le P. de Vogié de faire simplement apparaitre,
flitce dans Lapparat, cette leon de E!
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Benoit. Or rien de tout cela n’existe en 2. II faudra en conclure
ou bien que 2 conserve une forme plus originelle encore du
texte et que 1 comme 3 dérivent d’un état 2 évolué, ou bien
que 2 est un abrégé du texte primitif, mieux conservé sur ce
point, dans sa teneur sinon dans sa forme, par 1 et 3. A remar-
quer que, dans la premitre de ces hypotheses, le parallélisme de
1 et de 3 conduirait 4 admettre que ces deux textes dépendent
d'un méme état du Maitre, mais postérieur 2 celui qu'a utilisé
Pauteur du florilége de E.

La proposition suivante de 2 n’apparait pas non plus, telle
quelle, dans les col. 1 et 3. E demande que le choix d’un cel-
lerier se porte non seulement sur un religieux sobre, mais « qui
timeat Tudae sententiam dominari, qui ab initio fur fuit ». Il
serait excessif pourtant d’affirmer que rien de semblable n’existe
dans 1 ou 3. En réalité, lorsque Benoit écrit « non multum
edax... sed timens Deum », il est difficile de ne pas y recon-
naitre un écho, bien faible sans doute mais réel, d’une prescrip-
tion mettant en garde le cellerier (timeat - timens). Lui pres-
crire d’étre « timens Deum » n’a rien de bien spécifique. On
comprend mieux l'idée qui a donné naissance 2 ce texte, si I'on
se reporte au contexte, brutal mais autrement clair, que la col. 2
donne au méme verbe timere.

La col. 1 aussi, quand on relit attentivement son texte,
parait bien donner un écho semblablement affaibli du texte ter-
rible de 2. Avant de conseiller 4 'abbé de faire porter son choix
sur un religieux sobre, il lui conseille de le choisir « fidelis ».
Clest fort elliptique aussi, plus clairement que Benoit cepen-
dant cette prescription parait bien vouloir prévenir les détour-
nements, les vols dont le cellerier a 'occasion de se rendre cou-
pable. C’était un bien sévére avertissement de dire au cellerier
d’avoir 2 se garder de tomber dans le péché de Judas et, tout
uniment, de ne pas devenir un voleur. On peut donc compren-
dre que S. Benoit n’ait pas maintenu cette apreté et n’ait retenu
du texte que le mot timeat pour donner au celletier le conseil
de se tenir dans la crainte: « sed timens Deum », sans préciser
davantage et peut-étre sans préciser suffisamment. Quant 2 1,
lui aussi, il peut avoir trouvé injurieuse pour le cellerier une
prescription ainsi formulée et I'avoir poliment enveloppé dans
la qualité de « fidelis » qu’il requiert de lui. Au surplus, com-
me il tournait autrement tout ce texte pour expliquer a I'abbé
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quelles étaient les qualités a considérer dans le moine & choisir
pour la fonction de cellerier, il lui devenait presque impossible
d’évoquer Judas et son vice.

Maintenant une autre question se pose: la Régle des mo-
nastéres, dans sa forme premitre, pouvait-elle s’adresser aux
moines d’une facon aussi rude que celle observée dans la col. 2,
au point de les assimiler au traitre Judas?

Le texte de 2, il faut le reconnaitre, est en parfaite harmo-
nie avec d’autres passages du Maitre, conservés par P (cest-a-
dite par le manuscrit de notre texte 1, notons-le bien). Au
ch. 13 également la conduite du moine coupable est comparée
a celle de Judas en des termes non moins brutaux. Le Maitre
n’y méche pas ses mots, apostrophant comme suit le disciple
qui demande 2 étre relevé de I'excommunication: « Quare sub
dominio Dei seruis potius Mamonae? Quid mentiris Christo
alter Tuda? Ille Tudas iniquitatis pretio iustitiam uendidit, tu
christianum nomen laceras malefactis. Ille Tudas per pacem fal-
sam Domino scandalum generauit, tu sub nomine sancti seruis
Deo magis rebellis existis. Ille Tudas falsus tradidit magistrum
discipulus, tu sub nomine sancto magis diabolum sequeris
christianus ». Pour le reste — et sur ce point Benoit n’a pas
modifié le texte — la Régle du Maitre compte au nombre des
bonnes ceuvres qu'elle recommande explicitement aux moines,
le « non facere furtum » (Maitre 3,5 = Benoit 4,5) qu’on lit
dans I'Evangile de Luc 18, 20, parmi d’autres commandements
qui ne s’adressent pas précisément a une élite morale. Le vol
est du reste encore pris en considération, comme une éventua-
lité A envisager méme entre moines, en 5, 7; 14, 87; 21, 10;
87, 52; 87, 61; 88, 10; 88, 12. Cependant — la chose vaut sans
doute d’étre remarquée — aucun de ces autres textes ne réap-
parait dans la Reégle de S. Benoit.

On peut donc conclure que, pour lidée, elle n’a rien de
déplacé dans le Maitre. Rien ne nous oblige 2 la considérer com-
me s’y étant subrepticement introduite (dans I’ancétre de E).
11 semble méme, au contraire, que I'expulsion de Iallusion a
Judas dans la col. 3 soit plutdt confirmée par le tact habituel
de Benoit, et dans la col. 1 par les nécessités de rédaction résul-
tant du remaniement de 1. Nous ne sommes en outre pas du-
pes, sans doute, d’une illusion en croyant percevoir des échos
de la formule de 2 dans les textes de 1 et de 3.

Un autre surplus du texte 2 appelle les mémes observa-
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tions, c’est la curieuse évocation de I'orgie du roi de Babylone
qu’on trouve en regard des versets 10-11 de Benoit.

Si I'allusion & Judas et 2 la tentation de voler a semblé trop
dure 4 S. Benoit, faut-il s’étonner de ne pas retrouver dans son
texte cette autre allusion, d'une utilité et d’'un gott également
discutables, surtout dans une ceuvre destinée a la lecture con-
ventuelle? Méme un abbé antique a pu hésiter a rappeler 2 ses
moines attablés le roi Balthasar, « buvant dans les vases sacrés
avec ses concubines » “. Le Maitre ou du moins 'un des législa-
teurs dont Dlintervention a le plus profondément marqué le
texte transmis par P et les manuscrits apparentés, est friand
de toutes les visions. D&s lors Daniel ne devait-il pas l'inté-
resser? On a relevé d’ailleurs une réminiscence de Daniel 4, 24
en Maitre 91, 55 . D’autre part le méme législateur, qui amé-
nage son cursus liturgique en fonction des Apocalypses de Jean et
de Paul (voir ch. 33 notamment), fait aussi une place de choix
dans ce méme office (voir ch. 39,5) aux Benedictiones de Da-
niel 3, 52-90 . Tout cela pour dire qu’une évocation de I'orgie
du roi Balthasar se terminant par effrayante apparition des
mots « mane, thecel, phares » sur le mur de la salle du festin
(Daniel, 5), était bien conforme au gott d’un des auteurs de
la Régle des monasteres. Pareille citation de Daniel est donc
fort bien a sa place dans ce document, et rien ne nous invite
4 voir dans notre colonne 2 le résultat d’une intervention étran-
gere au génie de lauteur du texte commun. Plus d’une raison
pouvait au contraire incliner S. Benoit a laisser tomber 1’évoca-
tion de la débauche sacrilége de Balthasar, comme antérieure-
ment le rappel de la trahison de Judas, toujours a propos de ce
pauvre cellerier du monastére. Dans la Bible existe maints pas-
sages dont la lecture publique présente des inconvénients, com-

1 Le passage de I'Ecriture auquel fait allusion notre texte est le suivant,
qui se lit au début du ch. 5 de Danicl: « Baltassar rex fecit grande convivium...
Praccepit ergo jam. temulentus, ut adferrentur vasa aurea et argentea quae
asportaverat Nabuchodonosor pater cius de templo, quod fuit in Ierusalem,
ut biberent in cis rex et optimates eius uxoresque eius et concubinae, Tunc
allata sunt vasa aurca ct argentea, quac asportaverat de fenrplo, quod fuerat
in Terusalem, et biberunt in cis rex ct optimates cius, uxores ct concubinge
illius ». Ce nlest pas une citation, on le constate, mais Lallusion est précise;
elle s'accompagne. méme de réminiscences verbales.

2 Cf. A. be Vooik, La Régle du Maitre, 11, p. 488 (table des citations
scrptuaires)

21 CE. A, oe VooU, op. cit., I, p. 59.
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me 8. Benoit lui-méme I'a dailleurs souligné en 42,4. Pour
notre passage une circonstance supplémentaire pouvait en dé-
conseiller le maintien: il faut remarquer, en effet, que la lecture
de la régle se faisait au réfectoire. Par conséquent c’est au cours
de leur propre repas que les moines auraient été invités A se
rappeler les orgies du roi de Babylone!

Quant a la colonne 1, il suffit de répéter comment Pinser-
tion des v. 1-10 en téte du ch. excluait la maintien de pareille
entrée en matiere: ces recours A la Bible perdirent de leur per-
tinence quand le remaniement de 1 fit reporter aux v. 62-63
Pexposé des qualités requises du cellerier.

Pourtant, comme dans le cas du texte relatif 2 Judas, ici
encore on peut constater que le texte transmis par E a de sé-
rieuses chances d’authenticité, c’est-a-dire d’appartenir au mo-
dele dont se servaient 1 et 3. Non seulement, en effet, le texte
de Daniel n’était pas déplacé sous la plume du législateur en
cause, mais S. Benoit parait bien I'avoir trouvé dans son manus-
crit du Maitre, car une fois encore son texte y fait écho. Rien,
en effet, dans le contexte de 3 n’appelait ce v. 10: « omnia
uasa monasterii cunctamque substantiam ac si altaris uasa sa-
crata conspiciat ». Par contre, en 2, le rapprochement s’impose
parce que justement le législateur veut inculquer l'idée que le
mangque de soin dans le traitement des biens du monastére cons-
titue un véritable sacrilége. C’est pour le prouver, en quelque
sorte, qu'il évoque le chatiment infligé par Dieu au roi de Ba-
bylone, profanateur des vases du Temple. Mais, pour fonder
cette démonstration, il fallait évidemment d’abord identifier les
biens du monastére et les vases sacrés. Clest ce que prépare
habilement cette déclaration de principe de E: « Nosse etiam
debent fratres... omnia esse sanctificata ».

Nous serions donc plutét enclin a conclure que tout le
texte examiné jusqu’ici en 2, remonte a Iétat de la Regle des
monastéres qui se trouve au principe de nos trois témoins et
qu’il le représente plus fidelement.

Cependant il existe en 2 un verset réellement dépourvu
de tout parallele, de tout écho méme, dans les col. 1 et 3. Clest
le texte qui suit immédiatement I’évocation du chatiment infli-
gé au roi de Babylone: « Custodienda ista praecepta, et per
singulos dies in auribus fratrum recensenda ». Faut-il désespérer
de savoir cette fois s’il s’agit d’un verset adventice ou non?

Nous allons voir au contraire que pas le moindre de ces
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textes n’est propre a E. Toutefois, comme la réponse a cette
question va nous entrainer en de nouveaux développements,
fort loin de la présente analyse, achevons d’abord celle-ci en
portant maintenant notre attention sur les versets 62-63 de la
colonne 1.

Pour la commodité de I'exposé, commengons par juxta-
poser & nouveau les textes, en y soulignant les éléments (idées
et termes surtout), lorsqu’ils sont communs 2 deux colonnes
au moins.

62. Cellararius vero ip- Talis eligi qui possit L. Cellararius monas-

se frater ordinetur, qui  in omnibus guilae sug- sterii  eligatur de
probatus fuerit ab ab-  gestionibus dominari, congregatione  sa-
bate fidelis et absti- qui timeat Tudae sen- piens, maturis mo-
nens esse, quem num- tentiam dominari, qui ibus, sobrius, non
quam  wincit aliquan- b initio fur fuit. multum edax, non
do dliqua desideriorum elatus, non turbu-
wla lentus, non iniurio-
63. uel qui non mul- sus, non tardus, non
tum amat manducare prodigus,

aut bibere. 2. sed timens Deum.

N’insistons plus sur le texte de la col. 2, si ce n’est pour
enregistrer ses points d’attache avec les autres. Avec le texte
de la col. 3 d’abord. Un premier fait A ne pas méconnaitre est
que ces versets constituent des deux cotés I'entrée en matiere
du chapitre. Outre cette similitude de situation de leurs textes,
les col. 2 et 3 présentent en commun deux idées (élection du
cellerier, crainte de pécher) et deux termes (eligi - eligatur,
timeat - timens).

Entre la col. 2 et la col. 3 les liens sont non moins sensi-
bles, quoique différents. Ce n’est plus I'idée ni le mot de choix
qui unissent ici les textes. On dirait, en effet, que le terme
« ehgx » déplaisait 2 I'auteur de texte 1. Sans doute le trouvait-il

quivoque. Le mot ordi était é mieux approprié
pour mettre en relief le choix libre et exclusif des officiers par
T’abbé. On le retrouve a plusieurs places dans P, notamment en
11,4; 11,6; 11,8; 11,14; 11,21; 11,22; 11,35; 23,52; 89,28;
92,26; 93,62; 94,3 et a plusieurs autres endroits encore. Ordi-
nare n’est pas signalé moins de 32 fois dans la concordance, et
ordinatio Lest, de son c6té, jusqu’a 16 fois. C'est & coup sfir
une des notions favorites de cette législation. En bien d’autres
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occasions il est d’ailleurs aisé de reconnaitre les effets de cette
susceptibilité du Maitre en ce qui touche aux prérogatives ab-
batiales.

La n’est donc plus le lien entre les col. 1 et 2, mais il se
trouve compensé par un autre qui n’existait pas entre 2 et 3,
a savoir la nécessité pour le cellerier de savoir résister a la ten-
tation de gourmandise. De plus cette idée identique est expri-
mée en des termes fort proches et parfois identiques.

Enfin — et ceci est le plus curieux sans doute — entre la
col. 1 et la col. 3 il existe un lien qui nexiste pas, entre elles
et la col. 2. De commun accord 1 et 3 estiment devoir ajouter
encore que le cellerier sera choisi pour sa sobriété, parmi les
moines qui ne sont pas « grands mangeurs, sobrius non multum
edax » dit S. Benoit, qui non multum amat manducare aut bi-
bere dit plus vulgairement le texte 1.

* ok ok

Nous avons passé en revue les problémes que souléve
Panalyse comparée des trois textes. Il ne faudrait cependant pas
oublier une question plus générale, que pose la place de ces
textes dans I'ensemble des régles: pourquoi S. Benoit traite-il
du cellerier en 31° place, tandis que le statut de cet officier
apparait ds le 16° chapitre dans le Maitre? Il n’est évidemment
pas possible de rechercher ici une réponse complete 4 cette
question. Cela nous entrainerait dans I'examen d’ensemble de
tous les problémes qui concernent le plan et la disposition des
chapitres dans nos trois régles. La question est assurément de
premicre importance mais aussi fort complexe, et force sera de
nous contenter d’une simple orientation.

Premitre remarque: la régle-centon ne mélange pas les
textes de provenance différente. Sans avouer Torigine des em-
prunts elle maintient cependant leur individualité bien distincte,
en conservant ou donnant un titre & chacun. Ils ne constituent
pas des chapitres & proprement patler et ne sont pas numéro-
tés; ce sont néanmoins des sections séparées.

Cette observation peut servir dans des enquétes comme
la nétre. Elle soutient par exemple Iunicité de provenance du
texte placé sous le titre « De cellario qualis debeat esse », puis-
que dans tous les cas vérifiables il s'agit bien d’emprunts homo-
genes, et non d'un assemblage de textes puisés a des sources
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disparates ou a des parties différentes du méme ouvrage. Mais
peut-on aller plus loin et supposer que 'auteur du florilége a
suivi Pordre des ouvrages qu’il lisait pour constituer le sien?

Cette hypothese n’est pas soutenable. En effet, nous cons-
tatons qu’il passe d’un auteur a Iautre avant d’avoir épuisé le
premier, pout y revenir ensuite, et parfois & plusieurs reprises.
Il n’y a du reste aucun indice permettant de supposer qu’un
état du Maitre, si différent qu’on puisse le supposer de ceux
que Benoit ou les manuscrits du groupe de P nous font con-
naitre, ait jamais donné le directoire du cellerier avant de faire
connaitre celui de I’abbé.

Dom A. de Vogiié a essayé de découvrir I'ordre qui a pu
présider a Pordonnance de cette régle-centon. On ne peut lui
reprocher d’avoir laissé échapper le fil conducteur. Vraiment
on n’en discerne aucun.

Pourtant le désordre n’est pas non plus entier. Il y a une
suite évidente 2 P'intérieur des groupes d’emprunts. Ceux-ci sont
centrés sur un intérét. Ou Penchainement n’apparait plus c’est
entre les groupes. On n’apercoit pas ce qui peut avoir conduit
Pauteur a s’occuper de tel centre d’intérét apres tel autre, plu-
tot que d’un troisitme. Par exemple il ne semble pas possible
de discerner pourquoi les premiets emprunts concernent le cel-
lerier et les biens meubles du monastere, plutdt que des vertus
a pratiquer par les moines. Et pourquoi celles-ci sont-elles trai-
tées immédiatement apres? Cela n’apparait pas clairement. Par
contre a lintérieur de ces deux ensembles le désordre ne régne
pas. Dans le premier par exemple deux emprunts sont fait au
Maitre. Ils se lisent aux feuillets 20r - 21r et 22r du Paris. lat.
12634 et sont séparés par huit extraits de S. Basile. Mais il faut
constater que les deux extraits du Maitre se suivent dans L'or-
dre ott on les trouve dans nos autres témoins: le premier cor-
respond, on I'a vu, au ch. 16 du Maitre (31 de Benoit) et le
second représente le ch. 17 (32 de Benoit). Quant aux extraits,
dailleurs notablement plus courts, de Basile qui sont inter-
calés entre ces deux chapitres du Maitre, il est visible que leur
succession est aussi celle de la source, sauf lorsque une raison
impérieuse y a fait déroger. C'est ainsi que les extraits de la
regle de Basile se suivent dans ce groupe selon lordre que
voici: d’abord « per modum unius » les questions 103, 104 et
106 de Basile sur le théme « quomodo debent hii qui operantur
uel qui praesunt curam gerere ». Le lien avec le directoire du
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cellerier est évident, et on voit que les extraits interviennent
dans I'ordre méme de la source. Les emprunts suivants, qui
conduisent 2 I'extrait du ch. 17 du Maitre, se présentent eux
aussi dans leur succession d’origine: 68, 70, 95, 99, 101. Si 'on
prend en considération le relevé complet de tous les extraits
tirés d’un méme auteur, on ne peut donc pas dire que la régle-
centon les a laissés dans 'ordre méme ot ils se succédent dans
Pauteur en question. Mais si I'on prend garde d’examiner sec-
tion par section le florilége, il n’est pas difficile de constater
qu’a Pintérieur de chacune le législateur a maintenu la suite ori-
ginelle de ses extraits. Et cette constatation, opérée dans les
sections ot la vérification est permise, oriente notre jugement
dans les cas ou, pris isolément, la solution ne s’imposerait pas
avec la méme évidence.

Néanmoins, pour le plan général de la régle du Maitre et
pour Pordre de succession de I'ensemble des chapitres de cette
régle dans le manuscrit qu'il utilisait, le Iégislateur de la régle-
centon ne peut manifestement pas nous les faire connaitre. Et
cest dommage, car les manuscrits P et consorts ne reproduisent
pas le plan ni Pordre des chapitres qu’on rencontre dans la
régle bénédictine. Laquelle de ces successions est originaire?
La question se pose évidemment aussi bien pour lordre des
chapitres que pour le détail de leur teneur. Est-ce Benoit qui
a remanié le plan ou est-ce Iéditeur du texte transmis par P?
Nous ne pouvons rien décider a priori, et I'analyse comparée
des chapitres 16 du Maitre et 31 de Benoit ne livre apparem-
ment aucun élément utile pour résoudre ce probléme ou, plus
exactement, elle nous fournit un renseignement, mais purement
négatif. Les développements sur la providence dans la col. 1
(vv 1-10 et 15-24) ne remontent pas a l'auteur premier de
cette législation, nous I'avons vu. D’autre part nous avons com-
pris aussi que ces développements avaient causé le rejet aux
vv. 62-63 du texte relatif au cellerier qui, dans le document de
base, constituait précisément le début, le point de départ de
tout le directoire.

De telles constatations autorisent des questions, méme si
elles ne fournissent pas les éléments d’une réponse formelle: 2
Pintérieur d’un chapitre comme le chapitre 16 du Maitre, l'in-
sertion d’un théme nouveau a finalement provoqué dans la
col. 1 la perte de certaines parties et le déplacement de certains
versets du texte antérieur. Pourquoi une altération similaire
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n’aurait-elle pu, par Paction des mémes causes, affecter non seu-
lement Pordre des versets 4 Iintérieur d’un chapitre, mais en-
core la succession méme des chapitres et entrainer la modifica-
tion du plan d’ensemble? Et comme la régle de Benoit revéle
un ordre partiellement différent de celui qu’on rencontre en P
et manuscrits apparentés, la question reste posée de savoir si
Benoit ne représente pas I'ordre primitif ou, du moins, un ordre
antérieur a celui de ces manuscrits du Maitre.

11 serait téméraire de prétendre tirer des conclusions trop
générales d’une étude aussi limitée que celle du ch. 31 de Be-
noit. Elle permet du moins de poser le probléme dans ses ter-
mes réels: une législation n’est pas une ceuvre littéraire! On sait
ce quétait la propriété littéraire dans I'antiquité et au moyen
age. Comment une ceuvre éminemment pratique et publique,
comme un réglement, un code, aurait-elle pu étre regardée
comme un bien propre de son premier auteur? Quiconque trou-
vait intérét A s’adjuger une législation, le faisait. Si, en méme
temps, des circonstances particuli¢res — et ce pouvait étre, en
principe, le cas de tous les évéques, voire de tous les abbés
dans les hautes époques — lui paraissaient recommander une
adaptation, il avait pleine liberté de retrancher, d’ajouter, de
remanier puisque le texte d’une régle ne pouvait obliger juste-
ment quen vertu de lautorité que le fondateur lui accordait.
Une vue réaliste des conditions de transmission des législations
monastiques nous force en outre 3 réfléchir 2 la situation de
P’abbé qui recevait le code d’un prédécesseur et finalement d’un
fondateur. Dans I'initiation des novices et en maintes occasions,
il lui était presctit de lire et donc d’expliquer la régle. Mais
n’était-ce pas une invitation 2 y ajouter — oralement sans dou-
te, mais pourquoi pas en marge aussi et sur des feuillets supplé-
mentaires parfois? — des gloses, des scholies, des commentai-
res, bref des « déclarations » et des « constitutions », que les
copistes éventuels étaient tentés de regarder et de traiter com-
me parties intégrantes de la régle, sans plus distinguer les états
successifs que la législation avait ainsi présentés.

11 est difficile de pratiquer longtemps les textes du Maftre
et de Benoit, en essayant de se donner une vue concréte de leur
genése, sans arriver a la conclusion que les manuscrits nous
mettent en présence d’une réalité de cette sorte. Sans doute
serait-il plus simple, si on le pouvait, d’éditer ces textes comme
Pon publie Pceuvre d’un potte antique, d’aprés une édition

2
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standard, en mettant les variantes — 2 peu prés toutes des er-
reurs évidentes — au rebut, dans I'apparat. On I'a essayé. Di-
sons-le nettement, aucune édition ainsi congue ne donnera satis-
faction, car elle ne peut faire droit aux exigences des variantes.
La critique textuelle se heurte ici 2 des lecons également ou,
tout au moins, indiscutablement autorisées. Etant irréductibles
les unes aux autres, il faudra bien les éditer cote a cbte. Ou,
si on refuse de les juxtaposer car il est effectivement malaisé
de leur accorder toujours méme valeur, on devra a tout le moins
s'efforcer de déméler soigneusement les états un de l'autre
et de retrouver leur ordre de succession le plus plausible. C’est
la seule distinction admissible pour des variantes voluntaires,
elle ne concerne pas & proprement parler la valeur des lecons
mais leur ordre de succession chronologique.

Clest un travail aléatoire, difficile et de longue haleine?
Sans aucun doute. Mais nous n’avons pas le choix: il nous est
imposé par la matiére 2 traiter. Au demeurant, ne pouvons-
nous pas nous entraider pour édifier tous ensemble cette édi-
tion, si les efforts isolés n’y suffisent pas? 2

* %ok

Ces dernitres considérations nous rameénent 2 la question
que nous avons laissée plus haut sans réponse: les versets de
la colonne 2 qui n’ont pas de paralleles dans les autres colon-
nes, sont-ils des créations du législateur de la régle-centon ou

2 8i je navais craint d’abuser de I'hospitalité de ces mélanges, j'aurais
étendu Détude comparée des trois textes au ch. 17 du Maitre (= 32 de
Benoit), qui forme la suite logique du directoire du cellerier en statuant
«de ferramentis vel rebus monasterii ». Ici encore, aprés un titre rigoureuse-
ment identique de part et d’autre, la régle bénédictine s'écarte de la lettre
du Maitre, non sans y faire écho cependant A plusieurs reprises. Quant aux
états du Maitre que révélent les manuscrits P et E, une fois de plus ils
attestent du coté de P un surplus considérable (v. 9-22) e, qui plus est, en
accusant assez clairement son caractére adventice, 11 s'agit en effet de presctip-
tions accumulées et sans aucun rapport avec Iobjet annoncé dans la premidre
partie du titre «de ferramentis », laquelle est traitée dans la section que les
deux états présentent en commun. A telle enseigne qu'il est permis de se
demander si le titre n'a pas recu son extension actuelle (« uel de rebus monas-
terii ») en P, et en Benoit dailleurs, & la suite de I'adjonction de ces prescrip-
tions sans rapports avec les outils et leur « custos ». Malheureusement I'absence
de titre 2 cette section de la rgle en E nous prive d’une vérification qui aurait
&€ particulirement précieuse.
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bien encore des interpolations de son modele, ignorées des ma-
nuscrits qui ont servi de base aux remaniements des colonnes 1
et 3? Rien n’est en réalité plus facile 2 prouver que l'authenti-
cité intégrale des versets propres a la col. 2. En effet ils se trou-
vent tous dans une quatrime régle, qui constitue indubitable-
ment la source de cette premiére partie du ch. 16 du Maitre.
Clest ce qu’il faut a présent démontrer, rejoignant par cette
voie directe les conclusions auxquelles nous venons d’aboutir
par des détours. Cette premiere démarche n’était cependant pas
inutile, non seulement parce qu’une démonstration indépendan-
te a toujours sa valeur propre, mais surtout parce qu’elle nous
aura permis de reconnaitre I'obstacle qui jusqu’ici obstruait le
chemin direct.

Apres avoir comparé le texte de E aux textes de P et de
Benoit, il nous faut maintenant le comparer & un passage de
la I* Regula Patrum (ou RIVP) qui a visiblement inspiré tou-
tes les considérations sur les vices que doit éviter le moine pré-
posé au cellier.

Ni édition donnée par Migne de cette régle %, ni édition
de Holstenius * 2 laquelle elle remonte, n’inspirent entiére con-
fiance. Seule une édition critique permettrait de juger en pleine
connaissance de cause. En attendant qu’elle soit donnée®, on

pourra se contenter de reproduire ici le texte de la RIVP, pu-
bhe jadis d’aprés un excellent manuscrit d’Afflighem aujour-
d’hui perdu ®, et de comparer ce texte avec celui de E et celui
du Paris. lat. 12205, déja reproduits diplomatiquement *.

2 Le passage qui concerne le cellerier se lit P.L. 103, col. 439.

% Codex regularum... Lucas HoLsTentus edidit, Rome 1661, En principe
cette édition devrait reproduire le texte du Codex regularum de Benoit
d’Aniane, conservé dans le manuscrit Munich, latin 28118; en fait elle com-
bine des lecons d'origines différentes, sans en avertir le lecteur.

% Elle a été établie par Dom Jean Neufville qui doit incessamment la
faire paraitre.

% En appendice a 1. Cassianus, Monasticarum institutionum libri, De capita-
libus vitiis, Collationes, De Verbi incarnatione, opera et studio Henrici Cuyckii,
Anvers, Plantin 1578. Cf. PB. Corbett et F. Masai, L'édition Plantin de
Cassien, de la Régle des Péres et des Capitulaires d'Aix pour les moines
(Scriptorium, 5, 1951, p. 60-74). Si fai pu comparer ce texte 2 ceux que four-
nissent les témoins manuscrits de la RIVP, je le dois notamment 4 L'obligeance
de Dom Jean Leclercq qui m’a jadis procuré des photographies et des colla-
tions de plusieurs d’entre eux, en particulier du vénérable codex 31 de Lambach.

2 H. VanpERHOVEN et F. MasaL, op. cit., pp. 125132, Le passage, ici
reproduit, s’y lit p. 129, 1. 134152,

25¢
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Pour ne pas désorienter le lecteur dans cette confrontation, nous
avons affecté, comme plus haut, la col. 1 au texte fourni par P
et la col. 2 a celui qui se lit en E. Cest dans la col. 3 donc que
nous avons placé le texte de I’édition princeps de la RIVP.

Entre les colonnes 2 et 3 il n’y a que des divergences insi-
gnifiantes. Toutes s’expliquent par les accidents qu'on observe
en toute multiplication manuscrite un peu abondante, et I'édi-
tion critique de la RIVP permettra sous peu de vérifier ce fait.
Seule la ligne 6 présente une réelle divergence. Mais justement,
A cet endroit, nous avons d’'un coté (col. 3, confirmée par tous
les témoins y compris la deuxiéme recension, fournie dans la
col. 1) le texte de la RIVP, tandis qu’en E nous avons un titre,
celui-ld méme que porte le chapitre du cellerier dans la RM.
A un mot prés (monasterii) en effet, C’est en ces termes qu’on
peut encore le lite dans les manuscrits complets de la RM:
De cella(ra)rio monasterii, qualis debeat esse. Clest ce titre
qu'on retrouve pratiquement aussi dans la RB: « De cellarario
monasterii, qualis sit. Hanslik a du reste enregistré pour ce
titre des variantes dans les manuscrits de la RB, qui se rappro-
chent davantage encore: cellario pour cellarario, qualis debet
esse ou qualiter debeat esse & coté de qualis sit.

Comme on Ia dit, la col. 1 reproduit le texte qui se lit
dans le Paris lat. 12205 (f. 63 t), c’est-a-dire dans la recension
de la RIVP que ce codex présente comme le premier élément
du code monastique dont la RM constitue la seconde partie. On
notera que cette recension s’éloigne sensiblement de celle que
nous transmettent tous les autres témoins, et le texte de E
concorde au contraire, pour I'essentiel, avec les quelque vingt
autres manuscrits de la RIVP. Nest-ce pas une confirmation
nouvelle du point qu'on prétend mettre ici en évidence, a sa-
voir que les manuscrits complets de RM (P et A) transmettent
un texte remanié de la régle des monastéres? Celleci en effet,
ne le perdons pas de vue, comprend dans le codex P aussi bien
la RIVP que la RM, et données comme constituant une seule
legislation placée sous l'unique intitulé de « Regula Patrum » *.
Grice aux nombreux témoins subsistants de la RIVP, nous
pouvons constater que le texte en a été fortement retouché dans

3 Et les deux regles n'y sont pas simplement juxtaposées comme il peut
arriver dans un Codex regularum, par exemple dans celui de Benoft d'Aniane,
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Pancétre de P, en méme temps qu'il était soudé a celui de la
RM. Un tel fait, 2 lui seul, suffirait déja a faire supposer que
tout le texte transmis par P, aussi bien RM donc que RIVP,
résulte d’une révision. Or c’est A cette méme conclusion qu’avait
déja abouti notre analyse comparée du chapitre relatif au cel-
lerier dans P, E et RB!

Autre observation, non moins importante que la précé-
dente: contrairement a ce que les premitres analyses de E avait
cru reconnaitre, le chapitre que la régle-centon consacre au cel-
lerier, ne résulte pas de la juxtaposition de deux extraits mis
bout 2 bout, dont I'un serait tiré de la RIVP et lautre de
la RM?. Cette premitre explication était bien naturelle assu-
rément. Il n’y en avait méme pas d’autre 2 proposer, avant une
comparaison approfondie des textes. Celle-ci cependant, on peut
2 présent le constater, infirme entierement cette premiere hypo-
these.

A noter contre elle tout d’abord le fait que cet extrait de
la RIVP serait 'unique emprunt fait a cette régle par le légis-
lateur de E, lequel, on le sait, se servait au contraire de la RM
avec une réelle prédilection.

A cette premicre et déja tres forte présomption contre un
emprunt, direct tout au moins, a la RIVP, s’ajoute le fait que
le texte relatif au cellerier se continue par un autre qui, lui,
provient notoirement de la RM, puisqu’il se lit dans P comme
dans E et n’est pas enti¢rement absent de RB.

Entre ces deux textes sur le méme sujet, il n’y a pas solu-
tion de continuité. Au contraire, un méme titre les réunit et
ce titre est celui-la méme qu’on trouve dans P comme dans RB
en téte du directoire du cellerier; il n’est pas, lui, extrait de
la RIVP.

Ces indices suffiraient sans doute a prouver que le légis-
lateur de la régle-centon n’a pas assemblé deux textes dispara-
tes, non encore rapprochés avant lui, mais qu'au contraire il
les a déja trouvés réunis, comme deux parties intégrantes d’un
méme ensemble, dans la législation qu’il démarquait. Toutefois
4 ces preuves vient encore s’ajouter celle que fournit le témoi-

mais elles y sont ramenées & Iunité par une phrase destinée A assurer la transi-
tion de RIVP & RM. Voir & ce propos les observations de H. VANDERHOVEN,
Les plus anciens manuscrits de la Régle du Maitre transmettent un texte déja
interpolé (Scriptorium, 1, 19461947, p. 193212, en particulier p. 193-195).
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gnage de S. Benoit, et celui-ci achéve de dissiper les doutes qui
pourraient encore subsister. Quoique trés original en effet, le
ch. 31 de la régle bénédictine atteste claitement par son titre,
par plusieurs expressions communes, par la méme citation de
VEpitre 1 & Timothée et par son ordonnance générale enfin,
que le législateur du Cassin avait par devers lui un texte de
la RM, relatif au cellerier, ayant déja méme structure double et
méme teneur que celui de notre E.

P aussi du reste, dans ses premiers versets, présente assez
d’allusions claires 2 cette méme situation.

La conclusion s’impose dés lors de maniére inéluctable:
E ne présente pas, directement du moins, un extrait de RIVP
par devant un extrait de RM, mais un état du ch. 16 de RM ot
RIVP était utilisé, et cet état est celui-la méme que RB sup-
pose également.

Les résultats de I'analyse antérieure se trouvent par con-
séquent entiérement corroborés: E représente le plus ancien des
trois textes directement accessibles de la Regula monasteriorum.
De méme Benoit fournit la preuve 2 la fois de son originalité
et du fait que le texte de la RM, retravaillé par lui, n’était pas
celui de P, mais un état plus primitif, trés proche de celui que
nous a conservé la régle-centon, malheureusement pour 16 pas-
sages seulement.

Enfin, si toutes ces inductions sont correctes, ce n’est pas
trois recensions d’une méme législation que nous pouvons com-
parer pour le chapitre du cellerier, ou du moins pour une par-
tie de ce chapitre, mais bien quatre au moins, 4 savoir, en re-
montant Pordre logique et chronologique: P, RB, E, RIVP
(celle-ci connue elle-méme en deux états).

Ce chapitre 16, 2 premitre vue négligeable dans I'enquéte
sur les rapports de RB et de RM, se trouve donc en fin de comp-
te I'un de ceux ol le probléme peut étre le plus complétement
élucidé.

Mais achevons I'étude du chapitre sur le cellerier, en com-
parant bri¢vement encore le plus ancien état subsistant de RM,
c’est-a-dire E, avec sa source, c’est-a-dire RIVP.

11 ne serait pas difficile de montrer combien, de facon plus
générale, la RM est tributaire de la RIVP. Clest de celleci par
exemple que semble bien provenir Iinstitution des hebdoma-
diers, dont il est justement question dans le contexte du chapi-
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tre sur le cellerier. Mais nous n’avons pas le temps de pousser
davantage ici une analyse qui s’annonce aussi longue que pro-
fitable.

La codicologie suffit d’ailleurs 2 prouver que la RM et la
RIVP ont été mises en contact. Le manuscrit P, en effet, ne
nous transmet pas seulement un texte complet de RM, mais il
Poffre a la suite de la RIVP. Mieux: dans ce témoin, RIVP et
RM sont explicitement fusionnées en un seul et méme code de
regle, ainsi qu’on I'a déja souligné ».

Chacun sait que dans les anciens monastéres de 'Occident
plusieurs régles voisinaient et étaient méme pratiquées de con-
cert. Tel était le cas notamment de Luxeuil, ot auraient été
simultanément en vigueur les régles des s. Benoit et de s. Co-
lomban. Cest a un cas semblable que nous avons affaire ici.
Seulement I’abbé qui devait veiller & Iapplication des deux légis-
lations, n’en a pas maintenu les textes entiérement séparés, il
a entrepris de les harmoniser en introduisant dans RM des pré-
cisions inspirées, parfois littéralement, de RIVP.

Au demeurant, il n’est pas difficile de montrer que cet
abbé était coutumier du fait. On a déja remarqué par exemple
qu’il avait inséré exactement de la méme manidre, aux ch. 3
et 10 de sa régle, et sans en avertir le lecteur, des extraits
substantiels de la Visio Pauli et des Acta Sebastiani. Cassien
aussi a été utilisé sans réfé Cest donc simpl; une
autre application du méme procédé que nous constatons dans
la législation relative au cellerier, telle que la présente la régle-
centon et telle que la suppose la Regle de S. Benoit.

Mais une nouvelle question se pose alors: la suite du texte,
Cest-a-dire ce qui se lit aux versets 11 et ss., est-clle Pceuvre
de I'abbé qui a demarqué la RIVP? Qu’on se reporte 2 nos
premiers paralleles et quon les relise, d’emblée on remarquera
qu'au v. 11 précisément le ton comme la langue changent brus-
quement.

Dailleurs ce que nous venons de remarquer des procédés
du législateur, laisse suffisamment & penser quil n’instituait
rien de toutes pitces, mais qu'il travaillait sur des textes législa-
tifs préexistants. La solution la plus plausible est donc de sup-
poser qu'il avait devant lui une premitre édition de la RM, ot

% Voir note précédente.
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n’avait pas été mise a contribution la RIVP et ot le directoire
du cellerier commencait avec I’actuel verset 11. Cet officier du
monastere y était présenté comme « n’étant pas autre chose que
le dispensateur des biens de Dieu ». A cette législation d’inspi-
ration trés noble I’abbé qui n’utilisait pas uniquement ce code,
a cru utile de joindre le texte d’inspiration toute différente,
sévere et menagant, de la RIVP, laquelle était aussi d’applica-
tion dans son milieu. Il en est résulté ce texte hybride du se-
cond état de la RM, celui qu’ont connu et utilisé 2 la fois S. Be-
noit et le Iégislateur de la régle-centon.

Déja S. Benoit a montré qu’il n’appréciait que médiocre-
ment la partie du texte issue de RIVP. De son c6té Pauteur
de la 3° et définitive édition de la RM, celle que nous possé-
dons dans les manuscrits complets (groupe =), a remplacé ces
premiers versets par d’autres, inspirés directement des v. 11
et ss. Sans doute avait-il reconnu du reste I'origine des versets
qu’il rejetait, car, ne I'oublions pas, dans son codex la RM se
trouvait précisément soudée a la RIVP. Le texte en question
se lisant déja une premidre fois au début du manuscrit, il de-
venait plus facile encore de ne pas le maintenir au ch. 16.

Mais revenons une derniére fois au texte de la 2° édition,
celui que, pour notre chapitre, a conservé intégralement la re-
gle-centon.

L’emprunt 3 RIVP y apparait tout 2 fait servile, et la liai-
son avec les versets 11 et suivants est aussi vague que caracté-
ristique de la maniére d’un compilateur: ergo. En ce cas — com-
me bien souvent dans RM, on le notera — ce mot n’a aucune
signification logique. Il n’introduit nullement une conclusion.
Cest une Slmple particule de coordination, ComE nath, 4ero
ou autem, avec | lles ergo est parfai

Le changement de ton, de langue, comme d’esprit est telle-
ment sensible en ce v. 11 que s'il n’y avait dans P et dans RB
aucun écho, aucune réminiscence précise de la premitre partie
du texte de E concernant le cellerier, il faudrait en conclure,
comme on I’a fait spontanément d’abord, a deux extraits juxta-
posés artificiellement dans la régle-centon. Nous venons de cons-
tater qu’d examen cette premiere hypothése est 4 abandonner.
En réalité c’est la RM elle-méme qui se révéle ici 2 nous com-
me une autre... régle-centon.

Mais S. Benoit n’en a-t-il pas agi un peu de la méme fagon
lui-aussi? Certains chapitres de sa régle n'ont pas été réalisés
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de manitre tellement différente. A c6té de morceaux originaux,
il en est d’autres littéralement repris 2 la RM. Et sans doute,
atteignons-nous ainsi le fond du probléme: en raison méme de
sa nature une législation est toujours, dans une mesure a déter-
miner, une ceuvte de compilation Tachons donc de poursuivre
Panalyse de la Regula monasteriorum, en comparant toutes les
formes sous lesquelles cette législation nous est parvenue. Es-
sayons d’y déméler I'écheveau des composantes, aussi loin que
le permettront cette comparaison des divers états subsistants
et Plidentification des mots, des expressions, des images, des
conceptions, bref de tous les élé qui peuvent difféi

des auteurs et qui, par suite, peuvent nous aider & découvrir
le clivage des textes amalgamés dans la plus vénérable régle
monastique de 1'Occident.

L’étude du ch. 31 de S. Benoit nous invite a conclure a
Pexistence de trois éditions successives de la Regle du Maitre.
Si la these de Pantériorité pure et simple du Maitre par rapport
2 Benoit a soulevé des objections considérables, tout en manifes-
tant son incontestable supériorité sur la thése traditionnelle,
clest évidemment parce que ce fait a été méconnu: on a consi-
déré a tort la 3° édition du Maitre comme la source de Benoit,
alors que le législateur du Cassin, comme celui de la Régle-
centon, n’avait connu qu’une 2° édition de ce texte. D’autre
part, la confrontation des textes subsistants conduit & reconnai-
tre existence d’un autre état encore, que nous appelons par
conséquent la 1ere édition.

Naturellement il convient a présent de multiplier les re-
cherches semblables a celles-ci, pour affermir les contours de
ces éditions successives et pour préciser la part comme les mé-
rites qui reviennent 2 chacun des législateurs, notamment au
mieux identifié d’entre eux, a S. Benoit.

FraNgors MAsAT



GIROLAMO ZANCHI ET SON « FAMULUS »

Girolamo Zanchi (1516-1590), le plus grand sans doute
des disciples de Calvin parmi les théologiens du XVI* siécle, est
malheureusement un des plus oubliés aujourd’hui !, L’excellent
article de prés de cent pages que Charles Schmidt, de Stras-
bourg, lui a consacré dans les Theologische Studien und Kritiken
de 1859, n’a pas été tiré 4 part, et rien dés lors ne I'a remplacé,
ni biographie, ni monographie sur I'un ou lautre point de son
enseignement. Ses ceuvres théologiques, publiées par les soins
de ses enfants 4 Hanau en 1609, puis & Genéve, n'ont jamais
été rééditées; quant a sa correspondance 2, malgré Dintérét qulel-
le présente pour la seconde moitié du XVI° siccle, elle attend en-
core I’érudit qui prendrait pour tiche de la mettre en ordre chro-
nologique et de I'annoter convenablement. Cependant la notice
de Delio Cantimori, parue en 1937 dans I'Enciclopedia Italiana,
aurait df attirer I'attention sur ce penseur original qui, contrai-
rement 2 la plupart de ses compatriotes passés aux idées nou-
velles, se fit le défenseur courageux de L'orthodoxie calviniste.

Mon propos, dans ces quelques pages, est de souligner I'in-
térét d’une lettre de Zanchi, datée de Chiavenna, en 1565, qui
est placée tout 4 la fin des deux livres de correspondance. Cette
pidce adressée au chevalier Lelio Zanchi, 2 Vérone, est une sorte

! Bayle, qui a consacté & Zanchi un bon article dans son Dictionnaire bis-
torique et critique, notait déja cet oubli: « Il composa plusieurs ouvrages, qui
sont sans doute aussi bons que ceux de théologiens plus modernes, et néant-
moins il 0’y a personne qui les lise; on les donne presque pour rien dans les
ventes des bibliothéques, les épicir:(s ont plus de soin de se prévaloir du vil
prix que les proposans et que les ministres. La destinée des ouvrages des autres
théologiens, qui ont tant brillé au XVIe sitcle, est assez semblable a cellela... »
(t. IV, p. 532 sgg.).

2 Les deux livres de la correspondance, qui remplissent le tome VIIT des
Opera omnia_infolio, ont été publiés 2 part, format petit in8, suivis des
Orationes academicae, p. 450670, et d'un index rerum memorabilium, p. 674

680. Clest A cette édition que sont faites nos références aux Epistolas
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d’autobiographie *, qui a retenu, comme de juste, D'attention de
Charles Schmidt; mais ce qui n’est pas moins intéressant, c'est
de savoir qui en fut le porteur: son nom, indiqué en toutes let-
tres, est celui d’un des meilleurs philologues allemands du XVI®
siecle, Frédéric Sylburger*.
lui qui avait mis en relations le juriste de Vérone et le

pasteur de Chiavenna, est un marchand, beau-frére de ce dernier,
Laurentius a Lumaga°, qui voyageait souvent pour ses affaires,
des Grisons a Venise, 2 Zurich ou a Strasbourg. Une premitre
lettre de Chiavenna, destinée a créer ce lien d’amitié s’étant per-
due, notre Zanchi récrit 2 nouveau et confie son message 2 celui
qui le quittait pour aller étudier & Padoue, aprés lui avoir servi
de « famulus » durant quatre ans.

Ce sont tout d’abord quelques précisions sur la famille Zan-
chi de Bergame:

Paulus Zanchius honorificae memorie, j
pater Chry i, canonici [ is, ac Hi i jurisperiti, quos
tibi notos esse non dubito, et Franciscus Zanchius, felicis recordationis,
patens meus, patrueles fucrunt, hoc est ex Marsilio et Christophoro,
germanis fratribus nati.

Son pere & lui, Francesco Zanchi, avait obtenu le grade de
licencié en droit, mais pas encore celui de docteur, lorsque des
raisons de famille interrompirent ses études. De retour i Ber-
game, il se maria avec une sceur de Marco Antonio Muzio, dit
Marlottus, nommée Barbara, et vint se fixe 2 Alzano, dans le
Val Seria, 2 quelques milles de la cité. Cest 1a qu’il mourut de
la peste en 1528, bient6t suivi dans la tombe par sa femme.
Ce fut, semble-t-il, I'une des raisons qui déterminérent son fils
Girolamo, 4gé de quinze ans, 2 entrer dans la congrégation des
chanoines du Latran, ot I'attirait son oncle maternel, Eugenio
Muzio, et ses cousins Basilio, Grisostomo et Dionisio ¢, tout par-

3 Laclio Zanchio Equiti et Doctori, Veronam. Epistolae, t. II, pp. 444449,

4 Sylburger, et non Sylburg, comme on le nomme communément, ainsi
que I'a relevé Charles Schmid.

S Ce Lumaga figure A diverses reprises dans les lettres échangées entre
Bullinger, de Zurich, et les pasteurs des Grisons, voir Traugott Schiess, Bullin-
gers Korrespondenz mit_den Graubiindnern, dans les Quellen zur Schweizer
Geschichte, t. XXIIIXXV, Basel, 1904-1906. I est encore mentionné dans une
lettre de Stucki  Zanchi, du 1¢* septembre 1588, Epistolae, t. 11, p. 426.

On sait que Basilio, le potte néoatin, fut la victime de la fameuse
bulle de Paul IV contre les moines « gyrovagues » (3 aoft 1558), cf. le bref
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ticulidrement, semble-t-il, Basilio, le poéte couronné, que le pape
Léon X avait fait entrer dans I’Académie romaine.

Dans cette congrégation des chanoines du Latran, ol il
devait passer plus de vingt ans, notre Zanchi allait rencontrer
un jeune noble de Brescia, Celso, des comtes de Martinengo,
avec lequel il se lia d’une amitié profonde et dont il partagera
plus tard la destinée de prosctit pour la foi. Voici en quels
termes il en parle dans une lettre-préface adressée au Landgrave
Philippe de Hesse’, en 1565:

Ambo enim fueramus canonici Lateranenses, quos Regulares vocant,
ambo ejusdem aetatis et fere ejusdem ingenii et voluntatis, ambo in eisdem
studiis simul versati, Aristotelis, linguarum et scholasticae theologiae. Am-
bo denique simul, cam Martyrem Lucae epistolam ad Romanos publice in-
terpretantem et Psalmos privatim suis canonicis explicantem audiremus,
coepimus animum adjicere ad studium sacrarum Literarum, deinde etiam
ad longe meliorem ipsis scholasticis, Patrum, atque in primis Augustini,
ac demum nostri etiam temporis doctissimorum quorumcumque interpre-
tum lectionem. Ac per annos aliquot Evangelium Christi quam potuimus
purissime pracdicavimus, quanquam ille ut pote majori Spiritu Dei praedi-
tus quam ego, liberius semper et apertius ac proinde etiam prior me, cum
Mediolani structas sibi insidias sensisset, propter Evangelium Italia valere
jussa, concessit ad Rhaetos, ac non multo post Genevam, ubi et pastorem
ecclesiae Italicae aliquot annos fidelissime egit, ac demum ubi venit hora,
obdormivit in Domino.

Notre Zanchi ne tarda pas a le suivre sur les chemins de exil.
Voici le récit qu'il fait a Lelio

. partim quod jus amicitiac id a me postulare videbatur, partim quod
audirem pericula mihi propter illius discessum creari, partim quod praeci-
puum erat, quod revera non posset amplius conscientia mea ferre illud
vitae genus illumque statum in quo cogebar tum multa admittere, quae
certo sciebam ex Verbo Dei esse vitanda, tum non pauca negligere et
vero etiam damnare, quac omnino noveram esse facienda et pracdicanda.

article de L. Fasso dans PEnciclopedia Italiana, t. XXXV, p. 881. Gian Grisos-
tomo, entré avec ses deux fréres dans la congrégation des chanoines du Latran,
en 1524, fut envoyé & Padoue, puis & Ravenne. Tiraboschi cite de lui le De
Orobiorum sive Cenomachorum origine libri tres, Venetiis, 1541, dédié a Pietro
Bembo (Storia della Letteratura italiana, Roma, 1784, t. VII/2, p, 249). Sur
Girolamo et son pére Francesco, une bréve note, t. VII/1, p. 328, Je n'ai
pu consulter Pouvrage de Gallizioli, Memorie storiche e letterarie della vita e
delle opere di Girolamo Zanchi. Bergamo, 1765.

7 La lettre au Landgrave de Hesse, datée du 15 octobre 1565, se trouve
en téte du recueil intitulé Miscellanea theologica, 1566, ot Zanchi a publié, en
réponse aux attaques de ses adversaires, les pitces du long débat strasbourgeois.
Le passage sur Celso Martinengo, est & p. 7 sg,
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Mais sa destinée n’était pas de se fixer dans la cité de Calvin,
comme l’avait fait son ami Martinengo. Au moment de partir
pour PAngleterre, ot 'attendait son maitre Vermigli, les scho-
larques de Strasbourg I'attachaient 2 leur Ecole, au lendemain
de la mort de Caspar Hedio (1553). Et tot apres, Vermigli
obligé de quitter Oxford, A I'avénement de Marie Tudor, le
rejoignait sur les bords de I'Ill.

C’est la recommandation de Ceelio Secundo Curione ®, pro-
fesseur a Bale, qui avait déterminé les Strasbourgeois a adresser
leur appel 2 Girolamo Zanchi. Celui-ci devait épouser bientdt
apres la fille ainée de ’humaniste piémontais, Violanthis, qui
venait d’arriver en Suisse °. Mais le bonheur domestique ne dura
guéres; malade des suites de couches, la jeune femme tendre-
ment aimée languit, puis mourut en octobre 1556. Entre le
gendre et le beau-pere, dont les idées audacieuses, exposées dans
le De regno Christi amplitudine (1554), feront bientdt scan-
dale 2 Genéve et 2 Lausanne, les relations ne semblent pas s’étre
maintenues. En 1557, Zanchi se remariait avec la sceur de ce
Lorenzo a Lumaga, dont il a été question plus haut, qui lui
donna de nombreux enfants *

Apres le départ de Vermigli pour Zurich", dans I'été
1556, Zanchi resta seul ou presque a combattre le luthéranisme
envahissant de Marbach et de ses collegues. Il a tenu bon tant
quil a pu, et ce n'est quaprés avoir poussé la conciliation a

® Lintervention de Cusione, ibidem, p. 8.

DISUE L e 0 Chtik it Ia o thise e Mackia Kiies Gt
Secondo Curione. Sein Leben und sein Werk (1503-1569), Basel, 1955, p. 256
sgg. La lettre de Conrad Gessner 4 Zanchi, du 11 juin 1556, accompagnait un
«consilium » pour la malade (Epistolae, t. 11, p. 271). Une lettre de Francois
Hotman 2 Calvin, de Strasbourg, le 25 octobre 1556, fait allusion 2 des dif
cultés entre le gendre et le beavpire: «D. Zanchi usor, confecta morbi diu-
turnitate, Sleidanum paucis diebus interjectis subsequuta est. Nunc videtur fore
aliquid cum socero negotioli, qui sane veteratoric cum imperito juris egerat... »
(Calvini opera, ¢, XV, col. 316).

10 Dans sa lettre au comte Ulysse Martinengo, du 1 avril 1585, en téte
du De religione christiana fides, Zanchi recommande & son compatriote les
enfants nés de son second mariage: «T. Cornelium, Ludovicum, Hieronymum,
Robertum, Laelium, Constantiam, Annam, Lydiam, Violanthem, cum amantis-
sima liberorum omnium matre

11 Sur le départ de Vermigli pour Zurich, dans Iéé 1556, voir les lettres
échangées entre Zanchi et Beze, dont la date avait longtemps fait difficulté,
en raison d’un mot ou plutbt dune lettre, car il faut corriger D, Martypis
«obitu» en «abitu» (cf. Correspondance de Théodore de Béze, Gendve, 1962,
©. 10, p. 46 sgg).
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Pextréme, jusqu'a signer la Confession d’Augsbourg, moyen-
nant une réserve quelque peu ambigué, qu'il s’est décidé 2 quitter
les lieux. Tandis que Pierre Viret et ses collégues tentaient de
Pattacher a Lyon, comme pasteur de la colonie italienne dans
cette capitale des affaires et des livres 2, Zanchi accepta un appel
des Réformés de Valtelline, ses fréres de langue, et vint se fixer
a Chiavenna, ol il passera cing ans.

Il n’y devait pas trouver la paix. Succédant a Agostino Mai-
nardi, qui avait bataillé contre les hétérodoxes, Zanchi se verra
impliqué dans de nouvelles controverses doctrinales. Et la peste
ravagera son troupeau dés le printemps 1564, I'obligeant fina-
lement 2 se retirer dans la solitude des montagnes, au dessus
de Piurs ®,

A la suite de démélés particulierement pénibles avec son
collegue Fiorillo, destitué par sa propre communauté, il quitte
définitivement les Grisons, pour se rendre en Allemagne, ou
DElecteur palatin le nomme professeur dans son université de
Heidelberg (1578). Mais 2 la mort de Frédéric III, nouvelle
déconvenue, un retour offensif du luthéranisme I'obligera 3 of-
frir ses services 4 I'Ecole de Neustadt dans la principauté de
Wied. Cest Ia qu’il devait achever sa course. Mais en 1565, il
lui était impossible de prévoir ces péripéties. Voici en quels
termes il caractérise sa situation présente:

Veni itaque Clavennam sub finem anni 1563, atque hic vivo, doceo
et ministrum Christi ago, paratus semper cum aliis omnibus propter
Christum, tum im amicis, ineis et affinibus, quil
que in rebus potuero, gratificari.

Chose a noter, il s’excuse d’écrire en latin plutot qu’en italien,
non certes par mépris de la langue vulgaire, mais pour I'avoir
en quelque sorte desapprise aprés tant d’années passées en pays
germanique:

Quod vero Latine ad te maluerim scribere quam Italice, id ideo
factum est quod hac lingua melius exprimere mea animi sensa possum

12 Voir mon article sur « Bze et les Ttaliens de Lyon », dans les Melanges
Augustin Renaudet, t. XIV de la Bibliothéque d’Humanisme ot i
Gendve, 1952, p. 235 sgg.

3 Cf. lettres de Zanchi 3 Bullinger, Schiess, ouvr. cité, t. I, pp. 503, 512,
520, 529, ainsi que la lettre A Jean Sturm, du 18 aoft 1564, «ex montibus
Plutiensibus ». Epistolae, t. 11, p. 284 sg.
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quam Ttalica, quippe qui annos ferme duodecim nulla fere alia praeter
Latinam lingua usus sum, inter Germanos ac literatos homines versatus.

Mais Zanchi n’est pas seul 2 retenir notre attention, il y a son
« famulus », ce jeune Allemand de la Wetterau ¥, qui s’en va
poursuivre ses études 2 Padoue:

Qui autem has reddit, famulus fuit annos jam quatuor meus, homo

Germanicus, nomine Fridericus Sylburgius, juvenis apprime doctus Graece
et Latine.

Il ne manque pas de le recommander chaudement a son
correspondant:
Patavium enim proficiscitur studiorum gratia, sed sine certa condi-

tione; proinde si quem habeas Patavii, cui illum commendes, feceris
rem mihi gratissimam.

Ce « famulus » n’était plus un débutant, étant né en 1536,
dans une famille de paysans. Aprés de bonnes études de langues
a Marbourg et a Jéna, il devait commencer son tour d’Europe
en passant 2 Gendve. Je ne sais s'il est resté plus de quelques
mois 4 Padoue ¥, car il a dfi bientdt s’attacher 3 Henri Estienne
et collaborer a la grande entreprise du Thesaurus linguae
graecae.

Rentré dans sa patrie, il tiendra école durant quelques
années 4 Neuhaus, puis 2 Lich, avant de se fixer 2 Francfort
comme correcteur d’imprimerie chez les Wechel, rentrés de
Paris apres la Saint-Barthélemy (1572), puis a Heidelberg chez
les Commelin d’Arras. Durant quinze ans et jusqu’a sa mort,
survenue prématurément en 1596, il se fera connaitre au loin
par ses éditions d’auteurs grecs ou latins, munies de notes cri-
tiques et d’« indices » appréciés, I'Aristote en cinq volumes, le
Voyage de Pausanias, ' Hérodote, le Denys d’Halicarnasse, aussi

1 Sur Sylburger, voir Larticle de Koldewey dans Allgemeine deutsche Bio-
graphie, t. 37, 1894, pp. 282285, en francais celui de Schoell, dans la vieille
Biographie universelle de Michaud, t. 40, p. 508 sg. Les Epistolae de Zanchi
font mention ici et 1a de ce secrétaire, qui était devenu pour lui un ami et
un frére, et qui whésita pas a le suivre de Strasbourg & Chiavenna (cf. la lettre
au landgrave de Hesse, citée plus haut, p. 81).

55 Si Pon identifie avec notre Sylburger le « Fridericus » que Zanchi re-
commande 4 Bullinger dans sa lettre du 25 octobre 1565, le séjour a Padoue
Raurait duré que quelques mois: « Commendo tibi Fridericum; is referet re-
liqua cotam », Schiess, our. cité, t. 11, p. 647.
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bien que les Scriptores historiae Romanae (1588) et les Scrip-
tores de re rustica (1595).

Les Peres grecs ont occupé ses dernidres années; son Clé-
ment d’Alexandrie est paru en 1592, la Guérison des maladies
grecques, cette apologie de Théodoret en 1592, les (Euvres de
Justin Martyr, suivies de la Paraphrase des Psaumes par Apol-
linaire de Laodicée (1596). Sa production va du monumental
Etymologicum magnum, qui vient d’étre réimprimé, au char-
mant petit volume des Saracenica sive Maometica dédié aux
fréres Pithou, Pierre et Frangois, «clarissimis Galliae luminibus ».

De méme qu'Henri Estienne avait traduit en grec le Ca-
téchisme de Calvin, Sylburger traduira le Catéchisme de Heidel-
berg *, cette admirable réussite de deux disciples allemands de
Calvin, Olevianus, de Tréves, et Ursinus, de Breslau. Cela en
dit long sur Paisance qui est la sienne 4 manier la langue de
Platon, mais aussi sur ses convictions intimes. Au milieu des
débats acharnés entre Luthériens et Calvinistes, Sylburger ne
cache pas son drapeau, il reste fidele a cette confession pour
laquelle son ancien maitre avait enduré tant d’épreuves.

Girolamo Zanchi, le plus original des disciples de Calvin,
et Frédéric Sylburger, le meilleur des philologues allemands du
XVI° siecle “, il y a 12 plus qu’une rencontre fortuite. Ne pour-
rait-on pas y voir le symbole de cette alliance étroite de la doc-
trine réformée avec la critique des textes, qui a fait la gloire
des Académies protestantes de Suisse, d’Allemagne et surtout
des Pays-Bas?

Le Mont sur Lausanne, février 1967.
HEeNrT MEYLAN

16 Sur les traductions grecques et latines du Catéchisme de Heidelberg

(1563, voir Ia list bibliographique dressée par le professeur Nauta, dAmster-
dam, dans le Handbuch zum von
Lothar Coenen, Neukirchen, 1963.
17 La lettre d’Isaac Casaubon a Jérome Commelin, datée de Gendve, le 20
mars 1596, s'ouvre par un cti de douleur: «O factum male, quod Sylburgius
noster abierit ad patres! O gravem Reipublicae literariae jacturam! Sed et tu,
vir amicissime, amicum et GuvegYby amisisti optimum. Ille quidem beatus jam,
et poxopudtatog non lugendus, at nos, cur illud desideremus, caussas magnas
habemus... » (Epistolae, Roterodami, 1709, p. 586).
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