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PREMESSA

Il presente lavoro consiste in un commento tematico dell’or. 66, Sulla fama I, di Dione Crisostomo,
preceduto da una breve introduzione sull’autore, sul concetto di 86Ea e sui contenuti del testo. Tale
orazione, primo dei tre logoi Tlept Tiis 86Ens e finora non molto studiata, rappresenta una
riflessione critica sul motivo della ricerca della fama (SoEokomia) e del successo a tutti i costi.

L’aspetto significativo che si vorrebbe mettere in luce ¢ il fatto che a mettere in gioco questa
riflessione critica sia stato uno dei principali protagonisti della Seconda Sofistica. L’oratore di Prusa
sapeva bene come parlare al proprio pubblico per essere rispettato e apprezzato, si era distinto come
intermediario tra la propria cittd e I’imperatore Traiano, e giocoforza conosceva dall’interno le
dinamiche della Sookomia intesa come ricerca di prestigio sociale, culturale e politico. Ma Dione ¢
anche una figura che ha pagato il prezzo della popolarita con 1’esilio e con la perdita dei propri beni
durante il principato di Domiziano. L’or. 66, collocabile con buona probabilita in tale periodo’, &
dunque una testimonianza di una presa di coscienza, anche grazie all’iniziazione alla filosofia cinica
(come testimoniano altri testi coevi quali p. es. le Orazioni diogeniane 6, 8, 9, 10), circa la necessita
di liberarsi dai condizionamenti dell’opinione comune oltremodo mutevole e fallace, e di fronte a
questa esprimere la propria indifferenza.

Il testo adottato ¢ quello dell’edizione critica di H.F.A. von Armim?, salvo alcune variazioni,
opportunamente segnalate di volta in volta, dove si & seguito il testo dell’edizione Loeb curata da
H.L. Crosby’.

I titoli italiani delle orazioni dionee menzionate nel corso della trattazione sono tratti da

Desideri 1978, 583-599.

"' Vd. infra introduzione, commento § 6.
2 H.F.A. von Arnim, Dionis Prusaensis quem vocant Chrysostomum quae extant omnia, 11, Berolini 1896.
*H.L. Crosby, Dio Chrysostom. Discourses 61-80, Cambridge Mass.-London 1951,
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INTRODUZIONE

1. Vita di Dione Crisostomo

Dione Cocceiano, detto Crisostomo (‘bocca d’oro’) a partire dal III secolo d.C.*, nacque nella
Bitinia attorno al 40 d.C. da una famiglia abbiente e ricevette una formazione retorica’. Il nonno
materno ricevette la cittadinanza romana in virtu dei suoi buoni rapporti con la famiglia imperiale.
Dopo aver esercitato occasionalmente I’avvocatura (a cui ’autore fa riferimento in or. 46.8), Dione
si reco a Roma dove entro in contatto con il circolo stoico di Musonio Rufo.

La morte di Tito nell’anno 81 d.C. e I’avvento al potere di Domiziano segnano la fine dei
rapporti di amicizia con la casa imperiale. A causa della propria amicizia con Flavio Sabino, cugino
dell’imperatore condannato a morte nell’82, Dione fu esiliato da Roma e dall’Italia, nonché dalla
propria citta natia®. L’esilio colpi anche molti filosofi e intellettuali del tempo che Domiziano non
vedeva di buon occhio’. Ma Dione aveva avversari anche a Prusa nelle file degli aristocratici locali
che gli contendevano il ruolo di protagonista della vita pubblica: a tal proposito, P. Desideri ipotizza
che questi rivali possano aver agito di concerto con lo stesso Domiziano, il quale peraltro era
preoccupato dell’autorevolezza di cui I’oratore godeva in patria®. L’esule Dione intraprese una vita
errabonda avvicinandosi alla filosofia cinica e dedicandosi alla predicazione popolare. Le letture
che avrebbe portato con sé, stando a Philostr. VS 1.488, sarebbero state il Fedone di Platone e il De
falsa legatione di Demostene.

Nel 96 d.C. Domiziano venne ucciso in una congiura di palazzo e la notizia giunse fino
all’accampamento di soldati romani nella Mesia, dove si trovava anche Dione’. Qui I’oratore
avrebbe esortato i legionari a non ribellarsi a Roma, nonostante la notizia della dipartita del
princeps. Di 1i a poco per I’oratore di Prusa I’esilio ebbe fine e poté cosi ritornare a Roma, dove
giunse dopo la morte di Nerva e ’ascesa al potere di Traiano'. Con quest’ultimo instaurd buoni
rapporti dedicandogli le quattro orazioni Sulla regalita (le orr. 1, 2, 3, 4 del corpus) e facendosi
intermediario degli interessi di Prusa presso la corte. L’imperatore gli promise notevoli benefici per

s . e e 11 . . . . .
la citta della provincia di Bitinia ', e Dione, una volta tornato a Prusa, diede avvio a una serie di

* 11 soprannome ‘Crisostomo’ riferito a Dione compare per la prima volta in Men. Rhet. 390.

> Per una trattazione complessiva della vita e delle opere di Dione Crisostomo vd. von Arnim 1898; Desideri 1978;
Jones 1978.

® vd. Dio Chrys. 13.1; cf. Suet. Dom. 10.22; Philostr. ¥4 7.7. Sulla questione dell’esilio di Dione vd. Desideri 2007,
193-207.

7Vd. Suet. Dom. 10.3.

® Vd. Desideri 1978, 194-196.

’ Vd. Dio Chrys. 13.9; cf. Philostr. VS 1.488. Su cio6 vd. anche von Arnim 1898, 305-306.

"'Vd. Vielmetti 1941, 93.

"'Vd. Dio Chrys. 47.12; 48.11.



opere edilizie per abbellire e rinnovare il centro urbano'?. Tuttavia questi suoi progetti non furono
graditi a tutti, venendo in particolare osteggiati dai suoi avversari politici. Percido ’oratore fu
costretto a difendersi davanti ai suoi concittadini riuniti in assemblea'”.

L’ultima notizia riguardante la vita di Dione ¢ attestata da Plinio il giovane, proconsole in
Bitinia dal 111 al 113, il quale in una lettera a Traiano riferisce che 1’oratore di Prusa era stato
accusato di lesa maesta e di malversazione da parte di Eumolpo e Flavio Archippo'®. Traiano
risponde di lasciar cadere I’accusa di lesa maesta e di verificare quella di malversazione'”.

Riguardo alle opere di Dione, ci ¢ pervenuto un corpus di ottanta discorsi (di cui due spuri e
attribuiti al suo discepolo Favorino: ’or. 37, Corinzio, e ’or. 64, Sulla fortuna). Si tratta di un
insieme piuttosto eterogeneo che comprende discorsi politici, filosofici, ¢ di argomento storico-
letterario. Se i primi sono preziose testimonianze della vita delle citta greche dell’ Asia Minore in eta
imperiale (p. es. I’or. 31, Rodiese, e le orr. 33 e 34, ossia 1 due discorsi dedicati a Tarso), i secondi
sono importanti per lo studio del cinismo dioneo (basti pensare ai discorsi diogeniani, le orr. 6, 8, 9,
10). Non vanno pero trascurati nemmeno i discorsi storico-letterari, nei quali Dione tratta p. es. di

Socrate (or. 54), di Omero (orr. 53, 55, 61) e dei poeti tragici (or. 52)'°.

2. 1l concetto di 86Ea

Prima di introdurre 1’or. 66, Sulla fama I, ¢ opportuno richiamare brevemente il concetto di
86Ea e le sue implicazioni. Vi sono due accezioni in cui il termine pud essere inteso: una
gnoseologica, nella quale 566Ea vale ‘opinione’ contrapposta alla verita; una sociologica, nella quale
86&a indica ’apparire in un determinato modo agli occhi degli altri e quindi I’avere una fama.

Il sostantivo deriva dal verbo Sokéw che significa tanto ‘pensare’, ‘credere’, quanto

‘sembrare’ (talvolta in opposizione a daivecBar, ‘essere evidente’) e ‘avere questa o quella

517 518

reputazione’ . 1l termine 86€a ¢ attestato in Omero con il significato di ‘attesa’". In seguito si

afferma 1’accezione di ‘nozione’, ‘opinione’, ‘giudizio’ fondato o meno'’. Per Socrate in Plat.

'2Vd. Dio Chrys. 40.5-12; 45.15-16.
¥ Vd. Dio Chrys. 43.
" vd. Plin. Ep. 10.81.
" Vd. Plin. Ep. 10.82
6 W. Schmid, RE 5.1 (1903), s.v. Dion Cocceianus, n. 18, coll. 869-871, propone una differente classificazione
dell’opera dionea, distinguendo fra diatribe (la maggior parte del corpus), discorsi cittadini (orr. 31-36; 38-51) e
discorsi consolatori (orr. 28-30).
7 Vd. Chantraine, DELG s.vv. 8okdw, doketw, Sokéw, IL. I due impieghi di Sokelv sono illustrati p. es. in Plat. Theaet.
158e T del SokodvTa ... TG SokoDVTL €lval dAnoq.
" Hom. 11. 10.324 ool & éyn ovx d\los okomos €ocopat ovd’ dmd 86Ens; Od. 11.344-345 ¢ didot, ob v Huww
amod okomod 008’ amo 86Ens / pubelTal Bacilela meplidpwv.
¥'Vd. LSJ s.v. 86€a, 1L
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Phileb. 36¢ vi possono essere opinioni vere oppure false?. In Erodoto il termine vale anche ‘mera
opinione’, ‘congettura’>’. 1l filosofo Parmenide contrappone alle opinioni dei mortali, che
rappresentano visioni errate del mondo, la verita*>. L opposizione tra 86Ea e d\jfeta & ripresa da
Plat. Resp. 5.476c¢-d, dove si dice che chi ha una opinione, al pari di chi sogna, considera due cose
che si assomigliano non solo simili tra loro ma persino la stessa cosa. Mentre chi ha la conoscenza ¢
capace di fare questa distinzione®. A una dimensione onirica e irreale si riallaccia 56Ea nel senso di
‘fantasia’, ‘visione’**. In Plat. Resp. 7.533e-534a 86Ea & usato in opposizione all’intelletto
(vomois): la prima comprende assenso e congettura, ¢ riguarda il divenire, il secondo include
scienza e riflessione, e concerne ’essere™. Riguardo alla 86€a, in Aristot. EN 7.10.1151b si afferma
che essa ¢ vera quando 1’individuo temperante vi persiste, mentre 1’intemperante se ne distacca: cid
vale anche se questa opinione ¢ falsa, dal momento che I'uomo temperante crede erroneamente che

sia vera®®

. Da Aristotele in poi, quando un’opinione viene comunemente accettata dalla
maggioranza delle persone o dalla maggior parte degli specialisti in un determinato ambito, si parla
di 70 &vdoEor?’.

Nell’accezione di tipo sociologico 86Ea designa 1’opinione che gli altri hanno di qualcuno,
quindi la fama che una persona ha. Si pud avere una buona o una cattiva reputazione: tuttavia il
termine ¢ impiegato per lo piu con il valore positivo di ‘onore’, ‘gloria’, di rado invece con il
significato di ‘cattiva fama’*®. Nel primo caso 86Ea pud essere arricchita dagli aggettivi dya6n
(Sol. fr. 13.4 W.), émieikns (Dem. 58.66), o xpnoT1 (Dem. 25.82); nel secondo caso viene definita
aloxpd (Dem. 20.10), kak?q (Eur. HF 292), movnpd (Dem. 20.50) o davAn (Dem. 24.205)%.
Modellato sul concetto di buona reputazione ¢ il sostantivo e€U80Ela, che indica I’onore
pubblicamente riconosciuto®’. Si avvicina al significato di 86Ea intesa come buona fama anche il

sostantivo dLAoTipla, come emerge da Dem. 22.75-76, dove si dice che gli Ateniesi piuttosto che

accumulare il denaro pensarono di spenderlo tutto per la dthoTipla senza mai tirarsi indietro di

20 Plat. Phileb. 36¢ 86Eal aAnbels 1) Pbevdels. Sull’opinione retta che coincide con la verita vd. Aristot. EN 6.10.1142b
86Ens & 6pBdTNS dAfBeLa.

*!'vd. Hdt. 8.132.

2 Parm. fr. 1.51-53 D.-K. xped 8¢ o€ mdvTa mubéobal / ey *AAndeins edkukhéos dTpepes NTop /NS¢ BpoTéY
86Eas, Tals ovk évt TloTis dAnons.

3 Plat. Resp. 5.476d OUkodv ToUTou pév THY Stdvolar 6s yLyrdokovTos yvéuny dv 6pbds daipev elvat, Tod 8¢
86Eav ws SoEdlovTos:;.

# Aeschyl. Ag. 275 86Eav ... Bprlotons dbpevis.

 Plat. Resp. 7.533e-534a Ty pév mpdTny polpav émoTHUNY Kaely, devtépav 8¢ Sidvolav, Tpltny 8¢ mloTiy
kal elkaolav TeTdpTny: kal cvwapddTepa pev TabTa 86Eav, cuvapddtepa 8 €xelva vénow: kal d6Eav pev
mepl yéveoLy, vémoLy 8¢ mepl ovoiav.

% Aristot. EN 7.10.1151b ¢oTe éoTt pév ds 6moraoty 86En O pév éppével & & EEloTaTat, amAds 8¢ 6 T
AANOet.

?7'vd. Maso 2010, s.v. Opinione.

*Vd. LST s.v. 86Ea, 11L.

*Vd. Dover 1983, 141,

3 vd. Maso 2010, s.v. Onore. Cf. Aristot. Rhet. 1.5.1361a €0dola & éoTl TO VMO mdvTwv omouddiov
UmolapBdrecdat, §j TolodTéY TUL €xey ol TdrTes édlevTat §) ol mollol § ol dyadol f) ol dpduipot.
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fronte a nessun pericolo quando era in gioco la loro reputazione’'. La 86Ea & legata alla sfera
dell’apparire, un ambito che dal V al IV secolo a.C. assume importanza crescente’”: all’interesse per
I’oggettivita dei meriti di un individuo si sostituisce infatti 1’attenzione per una «popolarita fout
court, non necessariamente sostanziata da un retroterra di valori»>>. Tucidide impiega sovente
termini quali dflopa e dflwots che designano la considerazione di cui un individuo gode
rispettivamente per motivi a lui esterni, come il lignaggio e la ricchezza, o riconducibili a capacita
personali, come ’avere operato fattivamente nell’interesse della comunita®®. Diversamente dallo
storico, Isocrate predilige la sfera semantica del Sokelv, dell’evdokipia e della 86§a35, che
indicano un «consenso non necessariamente legato ad effettivi contenuti di valore»’®. In una
prospettiva dove ¢ piu importante apparire che essere assume un’importanza fondamentale la
propaganda, vera e propria arma necessaria per conquistare 1’approvazione popolare. L’aspirante
leader deve impegnarsi nella ricerca della fama (Sofokomia) e avere la capacita di influenzare
I’opinione pubblica, che in tal modo da soggetto attivo, capace di valutare 1’operato del politico e di
riconoscerne i meriti effettivi, si trasforma in oggetto passivo da manipolare e condizionare a
proprio piacimento. La nozione di 86€a polarizzata intorno all’idea del successo e del consenso
popolare pervade poi tutta la Seconda Sofistica, culturalmente formatasi sull’oratoria del IV secolo
a.C. La fama garantisce prestigio sociale e ricchezza, ma il pubblico non ¢ totalmente passivo: «la
platea ¢ soggetto nel momento stesso in cui attraverso un kpoTos decreta un successo O un
insuccesso, ma & anche un oggetto su cui esercitare un certo condizionamento»’’. Nella prospettiva
dionea e, in particolar modo nell’or. 66, ¢ proprio 1’illusione di manipolare la folla una delle cause

che spingono alla ricerca della fama, sebbene la realta si riveli essere contraria alle attese.

3. L’or. 66, Sulla fama I

L’or. 66 ¢ la prima dei tre discorsi dionei ITept Tfis 86Ens e consta di ventinove paragrafi.
Mentre gli altri due testi (I’or. 67 e ’or. 68) sono piu brevi (entrambi composti di sette paragrafi) e
affrontano I’argomento da un punto di vista gnoseologico, nell’orazione oggetto della nostra analisi
si discute della 86Ea nella sua accezione di buona reputazione da ricercare per avere un successo
materiale nell’immediato e per poter tramandare la memoria di sé presso i posteri dando lustro alla

propria famiglia.

31 Dem. 22.76 xphpata pev yap mielota TOV EAMjrov moteé oxov dmav®’ vmép dloTiplas dvilwoev,
elodépov & &k TOV 18lov 008éva TdToTe KlvSuvov Umep 86Ens éE€aTn. Vd. Dover 1983, 393-394.

*2Vd. Bearzot 1996, 23-38.

** Raina 2008, 83.

** Cf. p. es. Thuc. 1.130.1; 2.34.6.

3 Cf. p. es. Isocr. 21.87, 251, 261.

%% Bearzot 1996, 28.

%7 Raina 2008, 101-102.



Dione muove dall’assurdo atteggiamento dell’opinione comune, secondo cui vizi privati come
I’avidita, la gola e la perversione sessuale sono del tutto esecrabili, mentre un vizio coltivato in
pubblico come la ricerca della fama viene incoraggiato e considerato anzi un pregio (§ 1). Nei §§ 2-
6 si rileva come i pubblici onori promessi al cacciatore della fama (il SoEokdT0s) non siano altro
che trappole tese dalle poleis per sfruttare le finanze dell’ambizioso facendo leva sul suo essere
disposto a tutto pur di avere un buon nome. Il So€okdtos diviene da cacciatore preda e raggiunge
un risultato diametralmente opposto a quello sperato, ossia perde tutti i suoi beni e diviene un
povero mendicante. Paradigmi degli effetti funesti della 56Ea sono la nobile famiglia dei Pelopidi
ma anche quella di Nerone e di Domiziano (§ 6).

Date queste premesse, ¢ vergognoso lasciarsi sedurre dal fascino illusorio della fama. Nei §§
7-11 Dione argomenta che la SoEokoTia ¢ il peggiore dei vizi, dal momento che pretende tante cose
e non viene mai soddisfatta. Mentre al ghiottone basta anche solo un pesce, al pederasta un bel
fanciullo, all’ubriacone una sola brocca di vino, I’ambizioso non si accontenta nemmeno di migliaia
di lodi (§ 7). Egli inoltre deve offrire continuamente alla folla banchetti e organizzare spettacoli
d’intrattenimento assoldando le celebrita amate dal popolo quali musicisti, attori, atleti. Si tratta di
una sorta di politica del panem et circenses®, nella quale il SoEokémos deve rinunciare alla propria
integrita morale, assecondare i vizi del mAf0os e anzi incarnarli lui stesso (§ 9).

Nel § 12 vengono presentati due tipologie di Sofokdmor. La prima ¢ data da coloro che
possono gia contare su una certa fama e semmai hanno come obiettivo quello di incrementarla il piu
possibile: si tratta di demagoghi, comandanti di mercenari e sofisti (ma anche di atleti, menzionati
invece nel § 5), 1 quali sono facilitati dai loro natali, dalla ricchezza, dalla prestanza fisica o dalla
loquela. La seconda tipologia consiste invece nell’'uomo comune che ¢ preoccupato di fare buona
impressione sugli altri.

Il Soéokdmos, come si dice nei §§ 13-15, & un vero e proprio schiavo pubblico, che deve
servire e accontentare piu padroni tra loro eterogenei e contrapposti, ossia il variegato corpo
cittadino. Egli ¢ alla mercé di tutti, teme le maldicenze e le ingiurie che su di lui hanno lo stesso
potere distruttivo degli incantesimi di Medea o dei Tessali (§ 16).

Dopo avere impiegato nei §§ 17-19 la metafora del processo per indicare come 1’ambizioso
sia sempre sottoposto al giudizio altrui e debba sempre rendere conto delle proprie azioni, nei §§
20-21 Dione accosta la paura del SoEokémos di ricevere ingiurie verbali a quella dei bambini per lo
Spauracchio, o a quella dell’individuo spaccone che teme di essere demolito da un momento
all’altro. L’uomo presterebbe ascolto persino alle opinioni degli animali, se potesse comprenderne i

versi (§ 22).

¥ Sul tema del panem et circenses vd. infra commento § 8.
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Nel § 23 Dione afferma che la soluzione alla SoEokomia sta nel conquistare la liberta del
filosofo, in virtu della quale si pud spregiare e deridere la stupidita e le chiacchiere del volgo™.
Vittime paradigmatiche della follia e dell’insensatezza dell’opinione comune sono la celebre figura
mitica di Eracle e quelle storiche di Socrate e Aristide, i cui esempi dimostrano come dalla
notorieta, anche se conquistata onestamente, non derivi alcun beneficio (§§ 24-26).

A partire dalla seconda meta del § 26 e fino al conclusivo § 29 v’¢ una riflessione per assurdo
su chi o su che cosa occorra diventare per piacere al mAfifos. Bisognerebbe cio¢ tramutarsi negli
oggetti stessi dei piaceri e dei desideri, ma anche se si divenisse quanto piu v’e di prezioso al
mondo c¢id non basterebbe a raggiungere la fama. Il So€okdmos deve prendere atto del fatto di
essere una preda data in pasto alla folla.

Per quanto riguarda la datazione dell’or. 66, una indicazione interessante puo giungere dal §
6, dove si parla di una casa andata in rovina a causa della lingua (Sta yAdTTav) e di un’altra otkia
che rischia la stessa sorte. Von Arnim 1898, 277 ritiene che il passo possa alludere rispettivamente
al destino patito dalla gens di Nerone e incombente su quella di Domiziano. Lo studioso osserva che
negli ultimi anni del principato domizianeo profezie sulla caduta imminente dell’imperatore erano
piuttosto diffuse*’. Percio, tenendo presente che Domiziano fu ucciso il 18 settembre del 96 d.C., si
potrebbe pensare come data di composizione del nostro discorso 1’anno 95 o 96*. 1l testo
risalirebbe dunque al periodo dell’esilio di Dione, come dimostrerebbe peraltro la tematica cinica e

la forte polemica nei confronti dell’impegno nella vita pubblica®.

3% Si tratta dell’€\evBepla cinica, a cui rinvia I’esempio di Eracle in veste di eroe cinico nel § 24.
“ Per una discussione piul approfondita vd. infra commento § 6.
4 L’ipotesi di von Arnim 1898, 277 viene accolta da Desideri 1978, 249 n. 52; Jones 1978, 135; Moles 1983, 133s.;
Diversamente Sheppard 1982, 149s. propone come data 1’89 d.C., anno della fallita congiura del legato di Germania
Lucio Antonio Saturnino, episodio che per un momento poteva aver fatto sperare Dione nell’imminente fine del
principato domizianeo.
*Vd. Desideri 1978, 212-214.
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OR. 66, SULLA FAMA 1

1. Elol Twes, ol ToUs pev duhapylpovs 1) duldpous 7§ otvddluvyas 1) mepl yuvaikas T
TAldas EmToNPérovs doWTOVUS ATOKANODOL Kal SuoTuxels, Kal ToUTov €KacTov TyobvTal
\ / b4 \ \ / \ / K /7 2 ~ e
TO péyLoTor Oveldos, Tous 8¢ dLhoTipovs kal GLhod6Eovs TovvavTiov émaivololy, 0S
AapTpols: GoTe kal alTos €kaoTos Ofodaydr pev N mvov 7 €pdv Tvos atoxiveTdl Kal
TePLOTENNEL TNV dkpaciav, 8ookomdr 8¢ kal GLAOTLLOULEVOS 0U8Eva avlpdTov BolleTal

AavBdvely, a\\a év T) péow TavTa TOLEL.

2. TOV yap TOMGOY €kacTos €VONUEL TNV ToLavTNY VOoOV, AUCLTENELY T)YOULEVOS AUT(H. Kal
Snpooiq oxedov ai mékels dmacar SehéaTta €Eevpfikact TavTola TOlS AVOWTOLS,
oteddvovs kal Tpoedplas kal knplypaTta. Toryapodv Ndn Twas TolTov €mbupolvTas
b /7 \ / b / 9 \ 9 / / 9 \ / 9 P 9 /7 9 \
abiiovs kat mévnTas amédelEav, ovdev OpéyovTes péya ovde BavpaoTér, AAN’ éviovs ATO
Ballob TepldyovTes, Gomep Ta TpoOPaTta, N oTébavdy Twa 1 Tawlav EmPBANoOVTES.
ovkobY O ToLodTos, €EOV avTd puplovs, el é0éloL, oTeddvovs Tpoika €xelv, ol povov
2 /7 0 / b \ \ ~ \ /7 / \ b / 9 / \ \
e atas m O6puos, dANA Kal KLTTOU Kal Pupplvns, TOAAAKLS TNV olklay dmedoTo Kal Td
xopla, kal peTa TadTa meptépyeTal meLdy kal padlov TpLpoviov €xov. 'ANA knplTTETAL,

’ 3 \ ~ ~ y @ B \ B ’
dnoly, VIO TOV TOALTOV.' WOTEP ATOADAOS AVOPATOOOV.

3. o0koDV €lkOTwS XpOVTAL TPOS TAS XelpoTovias T® TAS élalas Bal\d Sia TO dloel
\ e 7/ \ / 9 / 2 ~ b ~ ¢ ~ ~ \ /
TLKPOV VTTAPXELY. TOUS 80E0KHTOUS EKBANNOUCLY €K TOV ayopdy ol Sfjpol kpavyf kal yodw,
kaBdmep olpal Tovs Papas ol yewpyol. kdkelvol pév pebioTavtal mpos OAlyov: Tols &€&
OVK €0TLY €ls 008eV €TL TOV 1dlov €émdrodos, a\\d Teptiaot PLikpov VOTEPOV TTwXOL, Kal

0VBELS AV TPOTAYOPeVTELEY LOWY ETL TOV TPOTEPOV SLappnyVYupévar.

4. Tooaltn & €oTv 1) TOoD TUPou Slvapls GoTe Tapa pev TV Badéwr dayopdoels Svolv
VOV §| TpLOv kaAny Topdipav: dnuociq 8 €l €0élols, TOADY TdVYy TANAVTOY GVLOS. Kal
TAS pev €k TAs ayopds Tawlas OAyov Spaxpdr, Tas 8¢ ék ThHS €kkAnoias mToA\dkis
amdons THs ovolas. kal Tous pev €m THS dyopds knpuTTopévous dabilovs mdvTes
voptllovot, Tovs & €v TO BedTpe pakaplovs: kal TovTous pev knpvTTecOal daoiy,

exelvovs 8¢ amoknpiTTecOaL, dfilov OTL Tapd plav cuANapny yiyvopévns Ths diadopds.

5. o0t & mdvyv TOV avfpomor kaTedpévnoar ol mpdTEpor kal TNV e€Undelav avTOV
~ e/ e \ ~ / / \ ~ / / b b 14 9 \ e
OUVELOOV WOTE VUTTEP TOV LEYLOTOV TOVOV KAl TANYOVY GUANA TpolBecav. dAN’ OpeS €Loly oL
XapLy To0ToV Amobviokely alpolpevol. TOV 8¢ alydr oUk av ovdepia KaATAKpNPUVICELEY
avTny koTlvou xdpwy, kal TabTa mapovons €Tépas vopfs. kaitol Tals pev alélv ovk
b \ e / y \ K ”n 7/ \ \ \ 2 b ~ / 9 \ 3
andns o ko6TLVoS, AvhpwTos 8¢ ovk av ddyol. kal TNy pev €€ IoBuod miTuvy, 00dev ovoav
TOV AoV XAopoTépar, peTa ToAod morov kal KakdV dvaipodvTdl, TOMAKLS dpylpLov
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TONV 8L8OvTES Kal TalTa ToD duTod Pndepiav wdpéletar €XorTos: oUTE Yap OKLAY TOLELY
oUTe KapmTov dpépely dtvaTtat 76 Te GUANoV SpL kal kamTrddes: ThHS 8 €k Meydpov TiTvoS
ovdels €moTpédeTal. kav pev €Tepds TIS UN KATeAywns TNV kepalny SdiadfonTat,
~ ~ \ ~ / ~ \ \ / / e \
KaTayelaTal: Tols O€ PaolAelol Tpémely OGoKeL Kal TOANAl PuplLddes Tebvnkaoly vmep

ToUTOU TOD pdKovS.

6. 0TL Lev yap dud xpvooly mpoépaTor avdoTaTov cuvéPn yevéobalr TnitkadTny olkiav Ty
[Té\oTos ol Tpaypdol daciy. kal kaTekdTn pev Ta Tob OuéoTouv Tékva, Th Ilelomiq & O
TaTthp €pixdn kai TOv AlyioBov Eomelpev: ovTos & dmékTelve pév peTd TS
K\uTatpvioTpas Tov "Ayapépvova Tov ToLpéva ToV CAxaldv, kdakelvny 'Opéotns 6 uvids,
kal ToDTo Totoas elBUs €palveTo. TovTOLS 8¢ OUK dELov ATLoTELY, A YéypaTTal eV ovx
VO TOV TuxOvTov avdpdr, Elpumidov kal XZodokléovs, AéyeTar & év péools Tols
fedTpols: €TL 8¢ 18elv €oTww €Tépav oilkiav cuvvTplBeloar mlovoloTépav €keivns Sia

YAOTTaV kal v Ala €éTépav kiwduvvelovoav.

7. ToLoUTOV 8¢ TOV kaTtd TNHY 86Eav dvTev kal puplov AoV AToTeTépwy TOS OUXL TO
TavTl duoxepéoTepos O TPOS TAUTNY KeEXNVOS ToU Tpos AN’ OTLody émTonpévou; TOV
’ ® 9 \ k2 ’ \ 9 \ ”n > \ / (4 ~ 9 ~
bllopor els xBus ATOTIPTANOL KAl OUBELS AV aUTOV KwAUoeLev MdecBal ToOV exOpov:
opolws 6 mpos Taldas ddNws €xwy, €av els opalov épméom, TodTov €va GvTa Bepamelet,
Kal TOAAKLS PLKpoD KaTeLpydoaTo. TOV olvddAvya €v Odolov katéminoe, kal mov "Ev-
Suplovos fdLov kabeldel: T dofokdmy 8¢ ovk v els émawwdy éEapkéoeler, AAN olde

x{ALoL ToANdKLS.

8. OTL pev ydp paodv €oTL peTaxelpioacdat TO XANETOTATOV peLpdKLOV TOU PETPLOTATOU
Snpov Tis ovk av dpfRoeLev; 60w pévToL Tpoxwpel TO THS 84Ens €ml mAéor, ToooUTEY LANNOV
9 14 14 ~ bl s e 7 2 N\ ’ T \ / \
OUK €0TLY UTTVOU AAXELY" AAN woTep ol GpevtTi{ovTeS, del LETEWPOS OUTOS KAl VUKTWP Kal
s € ’ TN /9 2 s 9 ’ ’ ~ P4 \ \ K \ \ ¢ ’ \ \
pLed’ nMuépav. 'vn AU, dAN’ €KELVOUS LOELY €0TLY TeEPL TOV OLVOV KAL TAS €TALPAS KAl Td
) ~ ~ / \ ) bl /7 \ \ ” ” /7 \ \ 3 9 \
OTTAVELA" TO TOLOUTE O€ OUK AVAYKN TOAU peV oov dyopdleLy, TOAUY O€ OLVOV; dUANTAS
8¢ kal pipovs kal kibaploTas kal OavpaTomoLovs ovvakTéov, €TL 8¢ TUKTAS KAl
\ \ \ \ ~ \ \ ~ b4 £ \ /
TAYKPATLACTAS KAl TOAALOTAS KOl OPORELS KAl TO TOLoUTOV €Bros, €l ye Umn HEANEL

dad oS pnde dyevvds €oTidoely TO TAR00S.

9. ToLoDTOS PeV yap ovdels mOmoTe TOV OPoddywny yéyovev, doTis €mediunoe Aéovtos
b / ”n / e / N \ ~ ~ b / b / K /7 /
ayplov 1M TAUPWV €KATOV® OL O€ TOLS TOANOLS OpPECKELY €BENOVTES OU POVOV TOUTOV
2 ~ b s 9 \ 9 ~ b4 9 \ b / Ve Ve ”n \ ”n \
emLOupLovoLY, AN’ 0OOWY OUOE ELTELY €0TLY. OV ydp OALyoLS Alvols, dacly, 1 duoly 1 TpLoLy
eTalpats ovde &éka AeoBiol OnpeleTar 86Ea kal dfjpos Glos els melbo kal GLAlav dyeTat,
Ve b / b \ b / /7 b Ve b4 \ \ \
LUPLOY  AVTLTPATTOVTOVY . OdANA  dAVAYKY) TOAEWS dakolaolav exelr Kal GLAwdor  kal
\ \ 7 \ ) ’ 3 \ ’ \ \ ~ \ 3 14
bLhoxopevtTny kal GLAOTOTNY KAl ofodayor €lvalL Kal TAvTa O Td TOLAUTA WU ©S €vd

dvdpa, dA\a puplovs 1) 8is puplous 1) dekdkis, MAlkns dv moTe épacTns ) TOXEWS.
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10. del & av mapd TO ToLoUTE KATANABOLS
2\ A~ ’ ’ 2 \ 1% 7 P 7
AVAOY oUpLY YOV T’ €VOTIMVY Opadoy T  avbpumov.
\ \ / / Ve \ ~ / s 2 / 9 /7 /
mapa 0e mANBovoL Tpamelal olTou Kal KpeLwy, pebu 8’ €k KpNTNpwY oLrvoxooL bopeovat.
~ / ~ /7 9 ~
KVLOTEV O€ Te dOPA TepLoTeVAXLLETAL AUAT)
b4 / ) 3 ) B 7 k3 7
NUaTa, VUKTAS 8’ avTe Tap’ aldolns aloxXoLoy

9 7 0 [ Yy N ’ \ e ’ 7
0VOETO0’ €VOOVOLY, OUO’ AV TTAVY TOAAOUS UTTOOTOPECTOVTAL TATNTAS.

11. dote Tols ye dNGTaLdas kal oddSpa olpar pakapilewy avTovs Tols dLhoddEols
/ e/ K \ \ b4 ~ ”n b / 20 b / ~ \
TapapailovTas, OTAV AvTOl WeV opTuyds (NTOOW T dAeKTpuOva 1M dndovLoV, TOlS O€
e A k3 7 3 s ’ ”n ~ ~ 2 ~ 9 / 4 \
opoowy avaykny ovoav ‘Apoitea n IHolov {nTelv n 17OV 'OANVUTLACL VEVIKNKOTOV TLVA
/ ~ / \ 9 \ \ 4 \ \ N \ b /

mevTe pLoBotobal TaAAAVTwV. KAl OUTOL eV €va TOV TALdAYwyov T TOV dkOAovBov
2 / ¢ \ ”n \ 9 / e \ ~ e / ~ e / 9 \
€YAOTPLOAV" OL O€ AV PT) TOUANAXLOTOV €KATOV THS MUEPAS TOAUTEADS €0TLACWOLY OUOEV
alTols Odbelos. Tols pev ovv kdpvouvowy movxias mpovoolowy ol BepatmelovTes, OTwS
/ ~ \ / 14 e Ve / / / 4 K
kabevdwoL: Tols 8¢ Sofokdmols, O6Tav movxlas TuvyXdvwol, TOTE PAALOTA UTVOS OUK

ETeELOLY.

12. ol pév ovv xpnudtov 1) yévous émTUXGVTES W TLWOS TOV TOLOUTWV 1| OOULATOS
evTovias N Aalav yodv mepLmoinodpevor, kabdmep émTepopévol péror o kat’ ATV
dépovTal, dSnpaynyol Te kal Eevayol kal codLoTal AeydpevoL, SHUovS kal ocaTpdmas Kal
padnTas Onpedovtes: TOV 8¢ dAwv €kaoTos TOV pndepiar xopnylav éxévrtov, vmo 8¢ ThHs
altiis véoou kpaTovpévov, TeptépxeTal mpos €Tepov (v kal T{ mepl avTod Méyel TLS
dpovTilwr, kiv pev eddnuion TLS, 0S oleTal, pakdpLlos kal datdpis, el 8¢ pi, TamTelwds
Te kal kKatTndNs kal ToLodToV alToV elval voullwv omolov v elmn Tis. kal Slattav pev i)
Slknv v éxn mpds Twa, ovk aElol TOV StatTnTnv f| TOV StkaoTny Tols TuxoloL TPooéxeLy

HLdpTuoLY, avTos 8 UTep €avTod mdvTas dELoXpews NyelTal.

13. ( 81 kakodaLpovéoTepor avdpdmor €M dANOLS KELPEVOY KAl TOV ATAVTOVTA KOPLOV
ExOvTov, mpos Ov del BAéTely dvdykn Kal okoTely TO TpdowTov €KAoTOoU, KabdTep TOlS
olkéTals TO TOV 8eomOTOV; TACA WEV OVV €0TL SovAela YaAemn® Tovs 8¢ Amd TUXNS €V
oikiq ToLalTn SovietovTas, év 1 8o f| Tpels SeoméTal, kal TadTa Tals Te HAiklals kal
Tals dloeot dudpopor (Méyw 8¢ TpeoPiTns dvelelBepos kal ToUTou TUldES Veaviokol
/ \ ~ / /7 9 N ~ b b ~ e / b /
mlvely kal omabdy BENOVTES) TIS OUK AV TOV AANWV OLKETOV OROANOYNOELEV ABALOTEPOVS,
6Tav ToooUTOUS &€N Oepamelely, kal TOUTwY €kaoTov dMo TL BouvAdpevor kal

TPOOTATTOVTA;

14. €l 8¢ TS dudoLos olkéTns €in, TpeoBuTov, veaviokor, TEVHTwY, TAOVCLOV, ACOTOV,
dLhapylpov, Tolds TIS dv O ToLodToS €iln; otpat 8¢, €l Tis €v ToralTy TOXeL xpHpaTa €Xxov
9 7 ~ 9 o ~ 9 ~ 3 ’ \ ~ ’ \ \ 7 ) ’

nraykdleTto Brodv, év 1 maow €&y apmalew Ta Tod MENAS Kal PNOELS VOPOS €KWAUE,

Tapaxpiipa av améoTn TOv XpnpdTtov, €l kal $Llapyuvpia Tovs maTOoTE LTEPREPAKeL.
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~ \ ~ b \ ~ / b /7 b ~ \ 9 / ~ / \ /7
TOUTO 01 VOV éml TS 80Ens éoTiv. ébelTal yap €ls TavTny TO Bouvlopévey Tiva BAATTELY

\ Ve \ / \ /7
Kal TONTT Kal Eévy Kal PLeTolKw.

15. Tols dtipots dplwTos €O dyws O Blos daiveTal, kal ToAolL pLaAlov aitpodvTal OdvaTov
N ~ \ 9 /7 kb ’ %4 ~ b /4 / b4 \ 7 9
N Qv ™y émTiplav amoBalovtes, 6TL TO €0eNjoavTt TOTTELY €E€0TL KAl KONAOLS OUK
€oTv odepia Tobd mpomnhakilovTos. ovkolv TOV SofokdTov dmaciy €EeoTl TUTTEW TO
TAVTL XANETOTEPAS TATYAS TOV €lS TO 0Opd KalTol ToUS peV dTiovs oUk av €VpoL TLS
padlus VTS Twos TOUTO TACXOVTAS® TO 7YAp VEREOTHTOV oL TOMNOL kal Tov ¢O6vov
9 ~ \ \ ~ 2 ~ b /7 9 ~ 9 7 2 7 ~ \
€VAaBolVTAL KAl TO TEAEVTALOV €K TOV ACHEVECTTEPWY AUTOLS OUDELS €0TL KLVOUVOS. TOV O€
Bracdnpely pdiioTa ToUs SokodvTas €vddEous ovdels deldeTal o8¢ adlvaTos oldels

oUTwS, 60TLS oUK av Loxloal pfipa elmelv.

16. ToLyapodv pétplds TiS TOV dpxdiowr ouvexds TLoS alTd TPoodhEéporTos TOLOUTOUS
\oyovs, EL pn madon kak®s dkolov UTEp €Rod, kayw, dnoLy, umep 00l KAKOS AKOUTOLAL.
BéXTLOV 8¢ Tows MY pnde el Méyel THv dpxnv mpoomoleloBal. TOV olkéTny mol\dkLS
avetpévor kal Tailovta O SeomdTns mepitmecov khaleww €moinoe TOv 8¢ THs 8déns
HTTova O BOoUNOPEVOS €Vl PRILATL OUVEOTELAEV. €l TIS €TpdAS NTloTATOo ToLavTAS Tapd
ThHs Mndelas pabov 1| Tapa TGV OeTTaNdV, GoTe GOy YOpeVos TOY avbpdmTov obs fele
ToLelv khalelr kal 68uvdcBal Pndevds kakod TapbrTos, ok dv €8dkel Tupdvvis elvat 1
ToUTOU SUVaLLs; TPOS ovr TOV €ml 86EN kexauvopéror oK €0TLy oUSels OS olUk Exel

TalTNY THY Loxiv.

17. 800 yap f Tpla pRpaTta elmov els cvpdopav kal ATV €véBalev. kal pny €l yé Tis
oUTwS €k daipoviov Twos €xoL TO oOpA, GOTE AV TLS AUTQ KATAPAOTTAL, TAPAXPTLA
’ ”n \ \ k3 ~ ® ”n b 7 ¢ ~ ~ ’ 9 ’
TUPETTELY 1) TNV KeDAANY AAY€ELY, OUTOS AV ABALOTEPOS UTHpXE TOV TpLoaBAlwr: €L 6€ TLS
oUTwS doBevds €xel TN Stdvorav, doTe el Tis éloddpnoer avtov, éEloTachal Tapayxpfua
Y Puxny, s ovXL TG TotoUTe deukTOs O Blos; el & Tis kplvolTo kad ékdoTny Nuépav
mepl OTov dYmoTE, N TepL TOoD (fjv 1} Tepl TOV XpnpdTov, ap’ ovxl TO TavTl BEXTLOV édoal
TOUTO Kal PNKETL TO NOLTOV Kwduvelely, €l uev mepl XpnpdTor, Td XpHLaTa, €L 8¢ mepl

Tob (fjv, Tov Blov;

18. T{ olv; 6 mepl ThHS 86Ens dyov olk del Tols dvBpdmols Tols dvoyTols évéoTnkevr, ov
pwévov dma€ Ths Mpépas, AAA TOAAKLS, 008¢ €d’ wpLopévols dikaoTdls, dA\d TAoLY
ami\es, kal ToUTolS AvopdTols KAl PiTE PAPTUpOV ETLOTPEPOREVOLS UNTE TEKUNPLOV;
WiTE yap €186TeS pnTE dkolovTes PNTE axdévtes dikdlovot, kal ovdev avTols dladépel
mivovow 1 hovopévols T Piidov dépelv: kal TO TdvTwv detvdTaTov: dv yap av dmoAlon

THREPOV, alpLov kaTadlkdleL.
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19. ovkobv dvdykn TOVv UTO THs véoou Tavtns €xopevov LTevBuvor meplépxeohal Kal
/ e / \ / / e \ ”n b / / ~ e /
TPOCEXELY €KAOTE KAL OEDOLKEVAL W) TLVA €KWV 1 KOV AUTMOTY, LAALOTA TOV €TOLLwV

\ \ ~ 9 /7 2 \ \ ’ T \ 7 / \
TLVA KAl TOV €VTPATEANQV. €L Ydp KAl OPLKpOV, ola ToANd cupPaivetr, mpookpoloas TLvl
7 9 AY ) ~ e A~ 7 \ ~ ] ’ AR \ bl / > \ o
TUXOL, €VOUS emadhike pHia Xalemor: Kal TOUTO ELTOV, €AV LEV ATTOTUXT TS, OUSEV NTTOV
2 7/ LAY b 9 / ~ /7 ~ b / \ \ \ e/
eTdpakev: €av & émTixn TOd Kaiplov, Tapaxpfipa Avipnkev. TOAOL HEV Ydp OUTOS

EXOUOLY GOTE VO TavrTos dtaTpémeohal kal Stappetv.

20. 00 pMY dANA kal €vioTe dA\a €t dA\ots palhov toxlel: kabdmep olpat TOV Tatdaplov
34 2 / / \ / \ / Ve ~ \ \ \
EKAOTOV LOLOTPOTIOV TLVA HOPRW OEDOLKE KAl TauTny ouvelbBioTal doPfelobal (Ta pev yap
dioel detha mav 6 TL dv Selén Tis ws doBepov Bod) TANY Eml ye TolvTwy TOV pellévov
9 / 7/ 2 / \ \ \ kb / \ / / ~
OVELDOY TLYd €0TL TPOS TLVAS. TOV TToXOV TOv dhalova kal BelovTa daitvesBar Kpoloov
2 / e 5 \ 9 \ \ b} / 9 4 \ \
eElomnow 0 *Ipos: kal o8¢ TN *O8vcoeLav AvayLyvdoKeL SLa TO

3 s % N\ \ 7 ) Ny

NABe O’ €Tl TTWXOS TAVONLOS, OS KATA ACTU

TTOXEVEOK” "10dKNS "

21. OV ék Sovhwr 6 Kékpols, TOV eOTeNR) THY Sty kal kaldv eilvat Bouvldpevor 6 OepolTns.
2N\ \ \ b /7 N / / N /7 bl / \ \ b \ ~
€aV Pev yap €ls Alxvov n dLhdpyvpov okopns N klvatdov 1 kaBolov Tovnpor TOV €Tl T
owdpoolvy KOLOVTA KAl TNV dpeTny €miyeypappévor, 6hov amololekas. O Iepoevs Tnv

\ ~ / ya \ / ~ 9 ~ \ b /7 /7 ¢
kebaAny TNSs Topyovos mepidepwr kal TavTNny Tols €xOpols delkvus emolel AlBous: ol
TOAOL 8¢ VP’ €vos pRLaToS, €dv akovowot, Aol yeydvaol: kal TodTo 0oV Sel TepLdépeLy,

2 / 7/ 9 /
€V mpa GVAATTOVTA AUTO.

22. kalTol dépe, €l kal TOv Opréwr Tas dwrds CuVieper, TOV KOPAKwY 1) KONOLOY Kal TOV
k4 7 T 7 ”n 7 ~ 14 \ ~ / ~ ”n
a\wv owv, olov BaTpdXwy N TETTLywr, OHAov OTL kAl Tols TouTwy dovdls av
/7 /7 / \ e ~ e \ e / ”0 /7 e Ve \ Ve b4
TPOOELXONEV, TL AéYeEL TEPL MOV O KOAOLOS O TETOREVOS 1) TL dnowv 1 KITTA Kal TLva €XeL
86Eav. ovkotr evTixnua TO un Ewwiéval. mdooL 61 TOV AvbpdTer TOV BaTpdywy €lolv
9 ’ \ ~ ~ 9 s ~ \ \ /, ¢ ~ \ ’ ~
adpoveaTepoL KAl TOV KOAOLOV; AAN’ OLWS KLVEL Td TApd TOUTWY MUAS KAl TAVU KAKOS

dratibnowv.

23. 00 pn 6 v’ adels €lelBepor €auTov €moTpédeTal THS TOV TOMGY dlvaplas, alkd THs
pev ékelvor adoleoxias kaTayeld, mdlat 8n mpoOs ATAVTAS ELPTNKAS,
9 9 / e / \ / N\ Len b4
OUK OAEYW, WOEL e yurn Balol N mals ddpov:
kodOv yap BéNos avdpos davdikidos oUTLSavolo.
Tov ‘Hpakhéa TOv Tod ALOS mdoous olel Bracdnpelv, Tovs HEV 0S KAOTA, TOVUS O€ ©S
Blatov, Tovs 8¢ kal pouxov Aéyewr 1 TekvokTOvov; AN’ oS oUder alTd TolTwy Epelev

00de MY {ows TLs 0 TabTa pavepds Mywr, émel Tapaxphpa dv vTéoxe TN dlknv.
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24. €l un TOV d\\ov kaTadpovijoal meloels ocavTdr, ovdémoTe TAUOT KAKOSALULOVROY, AN’
b \ / b / \ / ~ e / ~ / ~ \
del PBiov aBiiov {NoeLs kal Xalemov, TACLY UTOKELLEVOS TOLS POVAOREVOLS AUTELY, Kal
~ \ \ ~ / \ /7 ~ b L) 2 ~ \ \ / \ \ Ve \
TOUTO O1 TO TOU AOYyou, Aayw PBlov {ov. dAN’ €KeElvoL PeV TOUS KUVAS KAl Td OLKTuA Kal
\ b \ /7 \ \ \ / b \ \ / / Ve
TOUS OQETOUS O€OOLKAOL® OU O€ TOUS AOYOUS ETTNXWS KAl TPERWVY TEPLEAEVOT), UNOEpLay

dulakny dvAdEacbal Suvdpevos, pnd’ dv 6TLobY TpdTTYS, NS’ dv 6Tws Bolin Stdyns.

25. A\’ éav pev EUBAAANS ourexX(S €ls TNV dyopdv, dyopdlos akoloT KAl oukoddrTns:
édw 8¢ Tolvavtiov duAdTTY TO ToloDTOV Kal LMoV NS kaT’ oikiav kal mpos Tols EavTod,
SeL\0s kal 8LdTNS Kal TO Undév: éav mardelas mpovof, €lnons kal palakds: éav ém’
épyaotas s Twos, Bdravoos: édv oxoldlwy TeptmaTis, dpyds: éav éofiTa palakoTépay

b /7

ava\dpns, alalov kal Tpudpepds: éav avumédnTos év TpLuvie, patvesbal oe djoovoLy.

26. ZokpdTny dtadbelpely Tovs véous €bacav, els TO Belov aoeBelv: kal ovk eLTor TalTd
7 ? \ 2N > 7 b \ \ k3 ’ > 7 k3 ’ ’
povov: MTTOV ydp av My OewOv: dANd KAl ATEKTELVAV aUTOV, dvumodnolas Olkny
\apBdvovtes. ’AploTeldny éEwoTpdkioar ‘Abnralol, kaiTol Tmemelopévor cadds OTL
Sikatos M. Tl olv 8l 86Ens émbupetv, s kal éav TUXY, TOMdKLS oVk € dyadd
’ 7 ~ ’ ~ \ \ o ~ ~ LA 9 \ ~
areraTo; TO® Blovl dokel pn SuvvaTov elvatr TOlS TOANOLS ApPECKELY, €L W) TAAKOUVTA
/ bl 7/ S /7 2 \ ~ / \ 9 \ 2 /7 / b /7 e
YEVOREVOV 1) OdoLov: eUNbws, €Ol BOKELY. TOANAKLS Ydp OUdE €V JELTV® déKA AVOpOTOV O
TAAKOUS Mpece Aoy, a\\’ O pev €nlov elval dnowr, 6 8¢ Bepudvr, 6 8¢ Mav ylvklv: €l pn
v Ala Blov énotv 671 kal Oeppov mhakotvTa kal €wiov el yevéobal kal Juxpdr. kabdlou

8¢ o0 ToLoDTOY €0TL TO Tpdypa: THhev;

27. aA\a kal popov 8el kal avAnTpida yevéobal kal perpdkiov opatov kal ®iAtTTov TOV
/7 / \ a b4 e\ / / \ / b / ~ ~
YEAWTOTOLOV. AelTeTAL O€ €V LOwS, 0 OeNoeL yeveohal Tov BENOVTA dpeTAL TOLS TOANOLS,
b / k4 ”n b / / Ve 9 \ 24 b \ ~ e 7 \
apyuvpLov. oukouv, Kdv dpyupLov yevnTal TLS, €VBus mMpecev: dlla Oel paTTecBal kal
7 7 Q 14 7 o 7 ~ s 7 k4 \ 7 4
ddkveoBal. TL ouvv €TL OLOKELS, ® KAKOSALpov, Tpdypd dklixnTov; oUTe ydp WLUpOV oUTE

oTédavos olTe olvos ov yévold ToT’ dv oUT’ dpylpLov.
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TRADUZIONE

1. Vi sono alcuni che chiamano dissoluti e sventurati gli amanti del denaro o delle leccornie o gli
ubriaconi o quelli agitati dal desiderio di donne o fanciulli, e ritengono ciascuna di queste cose il piu
grande motivo di vergogna, mentre al contrario lodano come illustri gli amanti dell’onore e della
fama; cosicché anche ciascuno di propria volonta se mangia cibi prelibati o beve o ama qualcuno si
vergogna e nasconde la propria intemperanza, se invece cerca la fama e ama 1’onore non vuole

sfuggire all’attenzione di nessun uomo, ma fa queste cose pubblicamente.

2. Tra la maggior parte delle persone ciascuno parla bene di tale malattia, ritenendola utile a se
stesso. Quasi tutte le citta ufficialmente hanno inventato lusinghe di ogni genere per gli stolti, ossia
corone, proedrie e proclamazioni. Cosi ormai hanno reso infelici e poveri un bel po’ di quelli che
desideravano queste cose, senza offrire loro niente di grande o di meraviglioso, ma portandone in
giro qualcuno con un ramoscello di ulivo, come le bestie, o mettendoci in testa una corona o una
fascia. Dunque il fortunato, pur essendogli possibile, se volesse, avere gratis innumerevoli corone
non solo di ulivo o di quercia, ma anche di edera e di mirto, spesso si vende la casa e 1 campi, ¢
dopo di cio va in giro affamato e con addosso un mantello da poco. Ma, dice, ¢ in tutti i bandi

cittadini. Proprio come uno schiavo fuggitivo.

3. Dunque a ragione si servono per le votazioni per alzata di mano del ramoscello di ulivo per il suo
essere per natura amaro. Le comunita scacciano dalle piazze con gridi e rumore quelli che ricercano
la fama come, ritengo, i contadini mandano via gli storni. Ma questi ultimi si allontanano per poco
tempo; 1 primi invece non tornano piu a nessuno dei propri beni, ma vanno in giro poco dopo da
mendicanti, e nessuno di quelli che prima si prorompevano nel salutarli potrebbe piu rivolgere loro
la parola quando li vede.

4. Cosi grande ¢ la potenza della boria che dai tintori comprerai una bella veste di porpora per due o
tre mine; se invece tu la volessi come riconoscimento pubblico ti costerebbe assolutamente molti
talenti. E mentre le fasce provenienti dal mercato le compreresti per poche dracme, quelle invece
decretate dall’assemblea ti costerebbero spesso tutte le tue sostanze. E quelli che sono chiamati per
nome per essere venduti nel mercato tutti li ritengono sventurati, invece quelli che sono chiamati nel
teatro li considerano fortunati; e dicono che questi ultimi sono celebrati, mentre i primi sono messi

all’incanto, ma € chiaro che non v’¢ altra differenza che una sola sillaba.

5. A tal punto gli antichi disprezzarono gli uomini e compresero la loro stoltezza che come premio

per le piu grandi fatiche e percosse proposero delle foglie. Ma ugualmente vi sono quelli che
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scelgono di morire per queste. Nessuna capra si getterebbe giu da un precipizio per un olivo
selvatico dal momento che ¢ a sua disposizione altro cibo. Tuttavia, mentre alle capre 1’olivo
selvatico non ¢ sgradevole, I’'uomo non riuscirebbe a mangiarlo. Il pino dell’Istmo, pur non essendo
per niente piu verde degli altri pini, lo ottengono dopo molta fatica e molti mali, spesso spendendo
molto denaro; e questo anche se la pianta non ha alcuna utilita; infatti non pud né far ombra né
produrre frutto e il fogliame ¢ acre e fa fumo; invece il pino di Megara nessuno lo degna di uno
sguardo. Se uno qualunque si fascia la testa, pur non avendola rotta, ¢ deriso; ai re invece cid
sembra essere un gran ornamento € molte migliaia di uomini sono morti per questo brandello di

stoffa.

6. I poeti tragici dicono che infatti a causa di una pecora d’oro accadde che una casa cosi
importante, quella di Pelope, fu distrutta. I figli di Tieste furono fatti a pezzi, con Pelopia poi si uni
suo padre e generd Egisto. Costui uccise Agamennone, il pastore degli Achei, con I’aiuto di
Clitennestra e quest’ultima la uccise il figlio Oreste, ¢ dopo aver compiuto cid subito impazzi. E
giusto credere a queste cose che sono state scritte non da uomini qualsiasi, ma da Euripide e
Sofocle, e che sono recitate nel bel mezzo dei teatri; inoltre ¢ possibile vedere un’altra casa, piu

ricca di quella, andata in rovina per una lingua e, per Zeus, un’altra che ora ¢ in pericolo.

7. Essendo di tal genere le cose riguardanti la fama e innumerevoli altre ancora piu assurde, come
quello che rimane a bocca aperta davanti a questa non sarebbe assolutamente piu infelice di quello
che ¢ turbato per qualsiasi altra cosa? Un solo pesce soddisfa il ghiotto e nessuno dei suoi nemici
potrebbe impedirgli di goderselo; similmente colui che miserabilmente desidera i fanciulli, qualora
ne incontri uno nel fiore della vita, a questo solo rivolge 1’attenzione, ¢ spesso ha successo per un
prezzo basso; una sola brocca di vino di Taso riempie 1’ubriacone, e dopo averlo bevuto dorme piu
dolcemente di Endimione; a quello che cerca la fama invece non basterebbe uno che lo lodi, ma

spesso nemmeno migliaia.

8. Chi non potrebbe dire infatti che ¢ piu facile gestire il ragazzo piu difficile piuttosto che la folla
piu moderata? Tuttavia quanto piu avanza la ricerca della fama tanto piu non ¢ possibile prender
sonno; ma come quelli che delirano colui che ricerca la fama ha sempre la testa sospesa di notte e di
giorno. «Si certo, per Zeus, — uno puo dire — ma ¢ possibile vedere quegli altri impegnati con il
vino, le etere e le cucine». Ma per costui non v’¢ forse necessita di comprare molto cibo e molto
vino? Egli deve raccogliere flautisti, mimi, citaristi e giocolieri, inoltre pugili, pancratiasti, lottatori,

corridori e altre siffatte categorie, se non vuole offrire un banchetto alla folla in modo misero e vile.
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9. Infatti non vi ¢ mai stato nessun ghiottone tale da desiderare un leone selvaggio o cento tori;
invece quelli che vogliono piacere a molti non solo desiderano queste cose, ma cosi tante altre che
non ¢ possibile menzionare. Infatti non con poche reti, dicono, o con due o tre etere né con dieci
ragazze di Lesbo ¢ catturata la fama e viene condotta tutta la comunita all’obbedienza e
all’amicizia, dal momento che competono per la fama in migliaia; ma & necessario avere
I’intemperanza della citta ed essere amante del canto, della danza, del bere, e del cibo, ¢ tutte cose
simili non come un solo uomo, ma come diecimila o ventimila o centomila, in base a quanto grande

¢ la citta che si corteggia.

10. Sempre presso tale individuo potresti trovare «suoni di flauti e di zufoli e il vociare di uomini».
Presso costui le tavole sono piene di pane e di carni, dai crateri i coppieri portano il vino. «Di
giorno la casa piena del fumo di grasso risuona di voci nel cortile, di notte invece accanto alle spose

venerate» non dormono mai, nemmeno se stendono sotto di loro davvero molte coperte.

11. Cosicché quelli che amano i1 fanciulli, ritengo, si considerano assolutamente fortunati
paragonandosi ai ricercatori della fama, poiché essi stessi cercano quaglie o un gallo o un usignolo,
per quelli invece vedono che ¢ necessario cercare un Amebeo o un Polo o assoldare un vincitore di
Olimpia per cinque talenti. Essi stessi hanno riempito lo stomaco del pedagogo o del servitore del
fanciullo; invece gli altri qualora non offrano un banchetto sfarzosamente almeno a cento persone al
giorno non traggono alcun vantaggio. A quelli che sono malati dunque i servi forniscono quiete
affinché dormano; ai ricercatori della fama invece, quando ottengono quiete, allora soprattutto il

sonno non sopraggiunge.

12. Quelli che dunque hanno avuto in sorte ricchezze o nobilta di stirpe o una di tali cose o forza
fisica o quelli che in ogni caso hanno ottenuto la loquacita, come se fossero stati muniti di ali sono
quasi portati alle stelle, e sono chiamati demagoghi, comandanti di mercenari, sofisti, bramando
rispettivamente comunita, satrapi e discepoli; invece ciascuno degli altri che non hanno alcuna
abbondanza di beni ma che sono sopraffatti dalla stessa malattia, se ne va in giro vivendo rivolto
verso un altro e preoccupandosi di cosa qualcuno dica di lui, e se qualcuno parla bene di lui, come
si pensa, egli ¢ felice e sereno, in caso contrario ¢ misero e umiliato, dal momento che ritiene di
essere tale quale uno dica. E qualora abbia un arbitrato o un processo con qualcuno non ritiene
conveniente che I’arbitro o il giudice prestino ascolto ai testimoni che capitano, egli stesso invece

quando deve difendersi li ritiene tutti degni di fiducia.

13. Cosa c’¢ dunque di piu sventurato di quegli uvomini che dipendono da altri uomini e che hanno
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come padrone quello che viene loro incontro per caso, verso cui ¢ necessario volgere sempre lo
sguardo e il cui volto bisogna osservare, proprio come per i servi € necessario osservare quello dei
loro padroni? Ogni schiavitu dunque ¢ gravosa. Ma quelli che per volere della sorte sono schiavi in
una casa tale in cui vi sono due o tre padroni, per giunta diversi sia per eta sia per carattere —
intendo dire un vecchio spilorcio e i suoi giovani figli desiderosi di bere e di sperperare — chi non
potrebbe ammettere che costoro sono piu sventurati degli altri schiavi, dal momento che devono

servire cosi tanti padroni e ciascuno di questi vuole e desidera una cosa diversa dall’altro?

14. Se uno fosse lo schiavo comune di vecchi, giovani, poveri, ricchi, scialacquatori, avari, come
potrebbe essere la vita di costui? Ritengo che, se uno avendo ricchezze fosse costretto a vivere in
una tale citta nella quale a tutti fosse possibile rubare i beni del vicino e nessuna legge lo vietasse,
all’istante egli rinuncerebbe a tutte le proprie ricchezze, anche se avesse superato in avidita quanti
mai vi furono. Questo dunque ora avviene con la fama. Infatti per questa ¢ permesso a chi vuole

(cittadino, straniero, meteco) di danneggiare chiunque.

15. A quelli privi di diritti civili la vita appare ragionevolmente invivibile, e molti preferiscono la
morte piuttosto che vivere avendo perso la cittadinanza, dal momento che a chi vuole ¢ lecito
colpirli e non v’¢ alcuna punizione per colui che li ricopre di fango. Ebbene ¢ possibile a tutti dare a
chi ricerca la fama botte assolutamente piu dure di quelle riguardanti il corpo, tuttavia uno non
troverebbe facilmente quelli privi di diritti civili che subiscono questo da qualcuno; infatti molti
fanno attenzione a cid che ¢ riprovevole e all’invidia e infine per 1 privi di diritti non v’¢ alcun
pericolo proveniente da quelli piu deboli di loro. Nessuno invece si trattiene dal parlar male
moltissimo di quelli che sembrano famosi e nessuno ¢ cosi incapace da non riuscire a dire una

parola.

16. Percid un saggio degli antichi, riferendogli continuamente un altro tali discorsi, disse: «Se non
smetti di ascoltare quelli che parlano male di me, anch’io daro retta a quelli che parlano male di te.
Sarebbe forse meglio fingere di non sentire affatto se uno parla male gia all’inizio. Il padrone
imbattutosi nello schiavo che troppo spesso parla senza freni e scherza lo fa punire; la persona che
cede alla fama invece la umilia chiunque voglia con una sola parola. Se uno conoscesse, avendoli
appresi da Medea o dai Tessali, incantesimi tali da far piangere e soffrire pronunciandoli chiunque
volesse pur non essendo presente alcun male, la potenza di costui non sembrerebbe essere
tirannide? Dunque verso quello che si ¢ riempito d’orgoglio per la fama non v’¢ nessuno che non

abbia questa capacita.
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17. Infatti avendo detto due o tre parole lo ha gettato nella sventura e nel dolore. E dunque se uno
per opera di un demone avesse il corpo disposto in un modo tale da avere all’istante, se uno lo
maledisse, la febbre o il mal di testa, costui sarebbe piu sventurato di quelli tre volte sventurati; se
uno avesse la mente cosi debole da essere all’instante, se uno lo insultasse, sconvolto nell’anima,
perché la vita per costui non dovrebbe essere da fuggire? Se uno fosse processato ogni giorno
riguardo a qualunque cosa, o riguardo al vivere o riguardo ai beni, non sarebbe forse del tutto
meglio lasciare questa cosa e non correre piu pericolo per il futuro, se il processo ¢ riguardo ai beni,

allora lasciare 1 beni, se invece ¢ riguardo al vivere, allora la vita?

18. Che dunque? Il processo riguardo alla fama forse non incombe sempre sugli stolti, € non solo
una volta al giorno, ma molte volte, ¢ non davanti a giudici stabiliti, ma davanti a tutti
indistintamente, e davanti a costoro che non hanno prestato giuramento e che non prestano
attenzione né a testimoni né a prove? Infatti essi giudicano senza essere a conoscenza del caso,
senza ascoltare i testimoni, senza essere stati designati per sorteggio, e per loro non fa alcuna
differenza dare il voto mentre bevono o mentre si lavano; e la cosa piu terribile di tutte: colui che

assolvono oggi, lo si condanna domani.

19. Dunque ¢ necessario che chi ¢ affetto da questa malattia vada in giro sottoposto a rendiconto,
presti attenzione a ciascuno e tema di offendere qualcuno volente o nolente, soprattutto uno di quelli
pronti e accorti. Se anche infatti gli capitasse di essere venuto a lite un po’ con qualcuno, come
molte volte accade, quest’ultimo gli rivolgerebbe subito una parola dura; e avendo detto questa,
qualora fallisca il colpo, nondimeno lo ha agitato; qualora invece colpisca il punto vitale, lo ha
annientato all’istante. Molti infatti sono disposti in una maniera tale da essere demoliti da chiunque
€ svanire.

20. Non solo, ma anche talvolta alcune cose hanno piu forza su alcuni ed altre su altri; come,
ritengo, ogni bambino teme uno spauracchio a lui peculiare ed ¢ abituato ad aver paura di questo
(questi fanciulli infatti paurosi per natura gridano per qualsiasi cosa si mostri loro come paurosa),
sennonché, nel caso di uomini illustri, ve ne sono alcuni che sono motivo di vergogna per certe
persone. Iro sconvolge il mendicante millantatore e che vuole apparire un Creso; e nemmeno legge
I’Odissea a causa dei versi che dicono: «Giunse un mendicante locale, che andava mendicando per

la citta di Itacay.

21. Cecrope confonde uno schiavo, Tersite sconvolge colui che ¢ trasandato nell’aspetto e che vuole

essere bello. Qualora tu infatti motteggi come ingordo o avido o cinedo o in generale miserabile

\

quello che si vanta della propria saggezza e che si ¢ attribuito la virtu, lo hai rovinato
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completamente. Perseo portando in giro la testa della Gorgone e mostrandola ai nemici li rendeva
pietre; ma molti per una sola parola, qualora 1’abbiano udita, sono diventati pietre; e questa parola

non bisogna portarla in giro conservandola chiusa in una bisaccia.

22. Tuttavia supponi questo: se comprendessimo le voci degli uccelli, per esempio dei corvi o delle
cornacchie, e degli altri animali, come delle rane o delle cicale, € chiaro che daremmo ascolto anche
alle voci di costoro, a cosa dica di noi la cornacchia mentre vola o a cosa dica e quale opinione
abbia la ghiandaia. Percio ¢ una fortuna non comprenderle. Quanti dunque tra gli uomini sono piu
stolti delle rane e delle cornacchie? Ma ugualmente le cose dette da questi ci turbano e ci rendono

del tutto infelici.

23. Colui che si ¢ reso libero dunque non presta attenzione alla stupidaggine di molte persone, ma
deride la loro loquacita, da tempo avendo detto dunque a tutti: «Non mi preoccupo, come se mi
colpisse una donna o un fanciullo sciocco; debole ¢ infatti il dardo di un uomo vile e da nulla».
Quanti pensi parlino male di Eracle figlio di Zeus, e lo definiscano alcuni ladro, altri violento, altri
ancora adultero e infanticida? Ma ugualmente a lui non importava nulla di queste cose e non v’era

forse nessuno che dicesse queste cose apertamente, dal momento che I’avrebbe pagata all’istante.

24. Se non ti persuaderai a non darti pensiero degli altri, non smetterai mai di essere infelice, ma
vivrai sempre una vita sventurata e gravosa, soggetto a tutti quelli che vogliono nuocerti, e come
dice il proverbio, vivendo una vita da lepre. Ma questo animale teme i cani, le reti e le aquile; tu
invece andrai in giro pieno di paura tremando davanti alle parole senza poter difenderti in alcun

modo, qualsiasi cosa tu faccia, in qualsiasi modo tu voglia vivere.

25. Ma qualora tu ti precipiti continuamente nella piazza, ti sentirai chiamare ozioso ¢ delatore;
qualora, invece, al contrario eviti tale comportamento e stia maggiormente in casa e sia dedito ai
tuoi affari, ti sentirai chiamare vile, ignorante e nullita; qualora tu provveda alla tua istruzione,
sciocco ed effeminato; qualora tu sia impegnato in qualche affare, volgare; qualora tu cammini
avendo tempo libero, pigro; qualora indossi una veste alquanto morbida, spaccone e lascivo;

qualora sia scalzo con un piccolo mantello, diranno che sei pazzo.

26. Dissero che Socrate corrompeva i giovani ed era empio verso gli dei; ma non dissero solo queste
cose; infatti sarebbe stato meno terribile. Ma persino lo uccisero, condannandolo per 1’andare
scalzo. Gli Ateniesi ostracizzarono Aristide, pur sapendo chiaramente che egli era un giusto. Perché

dunque bisogna desiderare la fama, dalla quale, qualora la si ottenga, non si ricava alcun bene?
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Bione ritiene che non sia possibile piacere alla maggior parte delle persone se non una volta
divenuto una focaccia o vino di Taso: una cosa sciocca, a mio parere. Spesso infatti nemmeno in un
pranzo di sole dieci persone la focaccia piace a tutti, ma uno dice che ¢ stantia, un altro che ¢ calda,
un altro ancora che ¢ troppo dolce; a meno che, per Zeus, Bione dica che bisogna diventare una

focaccia sia calda sia stantia sia fredda. In generale la questione non ¢ di questo tipo; quando mai lo

¢?

27. Ma bisogna diventare anche un profumo, una flautista, un bel ragazzo e Filippo il buffone.
Rimane ugualmente una sola nella quale ¢ necessario che si trasformi colui che vuol piacere a molte
persone, ossia una moneta d’argento. Comunque, anche se uno diventa argento, non ¢ subito
gradito: prima deve essere battuto e morso. Perché¢ dunque insegui ancora, sventurato, una cosa
irraggiungibile? Tu infatti non potresti mai diventare né un profumo né una corona né vino né

argento.

28. Anche se uno diventa argento, 1’oro ha piu valore; anche se diventa oro, dovra essere stato
raffinato. Ogni uomo ricco assomiglia alla moneta, per la quale si distingue. E infatti nessuno loda
la moneta in sé, ma ciascuno di coloro che la prendono se ne serve; in seguito ¢ consumata da quelli
che la usano e infine diventa una fra quelle fuori corso. Anche il ricco finisce fra i poveri e quelli
che sono senza valore, e nessuno di quelli che prima lo hanno ammirato accoglie ancora tale

individuo, ma lo respinge senza voltarsi.

29. La fama ¢ simile alle Erinni dei tragici; infatti il suo splendore apparente ¢ simile alla loro
torcia, e uno, ritengo, potrebbe paragonare la loro frusta agli applausi e al grido della folla, e ai loro
serpenti quelli che talvolta fischiano. Spesso dunque la fama avendo preso chi ¢ in pace e non ha

alcun male e avendolo percosso con la frusta, lo scaraventa fuori a qualche festa o a teatro.

25



COMMENTO

OR. 66, SULLA FAMA I, 1

Eiol Twes: L’inizio dell’orazione muove da un’opinione largamente diffusa, ossia dal pensiero
sbagliato degli uomini al quale il filosofo si oppone. Von Arnim 1898, 267s. rileva come questo
tipo di esordio si ritrovi, oltre che nell’or. 66, in diverse altre orazioni dionee: Sulla schiavitu e la
liberta I (or. 14); Sul dolore (or. 16); Sulla prepotenza (or. 17); Sulla felicita (or. 24); Su cio che
awiene a banchetto (or. 27); Sulla fama Il (or. 68); Sulla virtu (or. 69); Sul filosofo (or.71);
Sull’abito (or. 72); Sulla liberta (or. 80). Tale avvio del discorso ¢ espresso ora da una locuzione
del tipo ‘vi sono quelli che dicono che...” (vd. p. es. 71.1 Elolv ol daoct detv wdvTa év maow
elval mepLTTOY TOV dLAdoodov-kal OpLAfoal dvlpdmols dact Selv elvar SewvdTartov), ora
con il soggetto ‘gli uomini’ (69.1 "Amopby pot Sokel eivar 8TL ol dvBpwmor dA\a pév
emraivotol kal Bavpdlovowy, dMwv 8¢ éblevTal kal Tepl d\\a éomouddkaoir) o ‘la maggior
parte degli uomini’ (68.1 OL mo\\ol dvbpotol OTéca EmLTndetovoy i {nhotoly, 0vdey alTdv
€l86TeES OTOLOY €0TLY 0U8E NrTva €xel wdéletar emTndevovotly, AN’ UTO 86Ens 1) Ndoviis
i owwnbelas dydpevol mpos avTd). Sin dall’inizio di queste orazioni viene messo in luce come
idee e comportamenti generalmente ritenuti giusti dai piu divengano agli occhi del filosofo
paradigmi del tutto deprecabili di pensiero e condotta morale. In 71.1 gli uomini giustamente
reputano il filosofo superiore in tutto ma sbagliano nel credere che questa eccellenza consista
meramente nel sostituire I’artigiano nella sua specifica arte (71.2 €l p1 ye kal Tas Téxvas daot
Selv alTov amdoas €ldéval kal BENTLOV kaTa TNV TEXYNY ATAVTA TOLELY TGOV STULOVPYOV):
semmai il filosofo ¢ migliore in quanto sa se, dove e quando sia meglio agire (71.6 Totelv N pn
ToLElY kal OTe 8€l kal Omou kal TOV KalpOv yr@dval Tod SnpLoupyol PAAoOV Kal TO
Suvatév). In 69.1 la gente ammira certe cose per poi desiderarne altre meno importanti e
indispensabili. Mentre in 68.1 sono in molti a dedicarsi a tante attivita senza nemmeno sapere cosa
di davvero utile essi ne trarranno. Come avremo modo di constatare, anche nel nostro discorso Sulla
fama I v’¢ questo tipo di strategia argomentativa: si considerano deprecabili coloro che si dedicano
alle ricchezze, alla gola, al vino e al sesso ma al tempo stesso si lodano gli ambiziosi a caccia di
onori e fama. In quella che egli stesso definisce ‘stereotype Manier des Einganges’ von Arnim vede
un elemento unificante e comune che permette di assegnare questi discorsi al periodo dell’esilio di

Dione. Sul tema dell’esilio vd. supra introduzione.

ol Tous pev oLhapyvpovs fi dLAoPovs fj oivodlvyas 1 mepl yvvdikas 1| waidas

ETTONLEVOVUS ACOTOVS ATOKAlOUOL kal SuaTuxels, kal TouTwy €kacTov TNyolvTdL TO
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péYLoTOV 6VELBOS: Vengono qui enunciati quattro categorie di vizi generalmente condannati
dalla morale comune: avidita, ingordigia, ubriachezza e lussuria.

La figura dell’avido (¢buhdpyvpos), che Dione menziona anche ai §§ 14 (a proposito
dell’essere servi di una variegata comunita che include anche gli avidi) e 21 (dove essere chiamato
dLNdpyvpos € considerato una grave offesa da chi si vanta della propria saggezza), si trova pure
nell’orazione dionea Sulla regalita IV, in cui Diogene, nel presentare ad Alessandro Magno i due
tipi di paideia, umana e divina, afferma che colui che ¢ ben istruito nella prima viene stimato dalla
gente solo se non ¢ avido (4.30); e di nuovo in 4.129, dove I’avido si illude di migliorare la propria
vita grazie alla continua accumulazione di sempre nuove ricchezze. Nel Tarsico II si rileva la
tensione che caratterizza Davidita (34.53 Tyv TAis dLlapyvplas émiTaow). Platone nella
Repubblica, nel sostenere che gli uomini onesti non sono disposti a governare per il denaro o per gli
onori, definisce I’essere avido, insieme all’ambizione, un motivo di vergogna (Resp. 1.347b 70
HINOTLUOY Te Kkal dLhdpyvpor elvat Svetdos MéyeTal Te kal €oTiv), giudizio che Dione nel
nostro passo estende a tutti i quattro vizi. L’avidita pud colpire anche i filosofi, in particolare i
sofisti, contro i quali si scagliano Socrate e Platone: d’altro canto anche lo stesso Socrate ¢ preso di
mira da Aristofane in Nub. 245s., 1145s. Luciano fa dell’avidita una delle caratteristiche tipiche dei
filosofi, 1 quali insegnano (malamente e in totale disaccordo tra loro) le proprie dottrine dietro
compenso: cf. p. es. Luc. Hermot. 9s.; Icar. 5, 16, 30.

Il ghiotto (dbtAodsos) compare anche in 4.103, assieme all’ubriaco (biAoLros) come esempio
di persona schiava del piacere. In Plut. De cup. div. 5241 il ghiottone non riesce a stare lontano dal
cibo a causa del proprio desiderio (dthodsia), esattamente come 'ubriaco dal vino a causa della
olvoplvyla ed il ricco dal denaro per via della pthoxpnpaTtia. Riguardo al vizio dell’ubriachezza,
nell’orazione Agli Alessandrini (32.91) Dione indica la maggiore gravita che taluni vizi privati,
come |’ubriachezza, avrebbero se questi divenissero propri non piu di un singolo ma di un’intera
collettivita. Il verbo mToéw al passivo designa 1’essere agitato da passione o desiderio e in 4.102 ¢
riferito a chi ¢ schiavo dei piaceri. In Luc. [4m.] 5 esso ¢ impiegato per indicare il turbamento
causato dall’amore per le donne, anche in questo caso menzionato accanto all’amore per i fanciulli.

Avidi, golosi, ubriachi e lussuriosi sono dunque considerati dowTot, ossia ‘insalvabili’,
‘scialacquatori’, ‘dissoluti’, ‘depravati’. L’aggettivo, che sara utilizzato anche al § 14 in
contrapposizione a dt\dpyvpos, in Dione si trova nell’orazione Sull ‘anacoresi, riferito agli uomini
che sprecano il tempo come gli scialacquatori di denaro (20.4 ka®dmep ol dowToL TGOV
xpnudtov). Nel Caridemo dioneo il termine dooTos indica i dissoluti che insieme agli
intemperanti (dkpaTels) mangiano chini a banchetto come maiali, senza prestare attenzione a
nessuno, per poi prender sonno (30.33 ToUS PEV ydp ACWHTOUS KAl AKPATELS oUTE Opdyr oUdev
olTe dkolely 0U8evds, AN EykekuddTas €abiely, domep v ocuded vs, €meLtTa vvoTdleL);
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al termine del convivio, in preda a dolori e a lamenti, dowTol € dkpaTels devono essere trascinati
via dai servi (30.43 ol pév dowTol kal AkpaTelS UTO TOV dkoAovBolvTor €lkovTal kal
olpovTatl peTd TOvov Te KAl voonudTov KekpaydTes kal olpdovTes) e neppure si ricordano
dove abbiano mangiato e cosa abbiano fatto. Nel Tarsico I si parla di uomini che vivono come se
facessero baldoria a una qualche festa di dissoluti (33.14 els €opTiv Twa kal TaviyvpLy
aochTwv). L’dowTos € menzionato, assieme alla figura di chi accumula denaro illecitamente e a
quella di chi invece si arricchisce onestamente, da Plat. Leg. 5.743b-c: chi ¢ assai malvagio e
scialacquatore € assolutamente povero (Leg. 5.743b 0 8¢ TdyKakos, OS Ta TOAA OV dOWTOS,
pdAa mévns), mentre chi si arricchisce ingiustamente e non spende nulla ha piu sostanze non solo
di chi sperpera ma anche di chi guadagna denaro in modo lecito. In Resp. 8.560¢ la dissolutezza
(dowTia) €, al pari di hybris, anarchia e anaideia, uno degli elementi negativi che il regime
democratico introduce nell’anima dell’'uomo mascherati da falsi nomi positivi: la hybris ¢ spacciata
per buona educazione (evmaidevoia), D’anarchia per liberta (élevBepia), I'dowTia per
magnificenza (jLeyalompémeira), I’anaideia per coraggio (avdpela). Un altro aggettivo che alla
stregua di dowTos indica un qualcosa di irrimediabile € aviaTos, ossia ‘incurabile’. Nel Gorgia
platonico chi ¢ responsabile di colpe curabili (Gorg. 525b ldoipa apapTipaTa), una volta
scontata la pena, puo divenire migliore e la sua punizione puo costituire una lezione per gli altri, in
modo da dissuaderli dal ripetere azioni simili. Quelli che invece hanno commesso le peggiori
ingiustizie (soprattutto, come si dice in Gorg. 525d, tiranni, re, amministratori delle cittd) sono
incurabili (Gorg. 525¢ aviaTol yévovTal), vengono condannati per I’eternitd ai tormenti piu

terribili nell’ Ade e risultano unicamente un esempio in negativo.

TOUS 8€ PLAoTipovs kai $pLAod8oEovs TolvavTiov €maiLvovoiy, ®s Aapmpovs: Chi ama
onori e fama invece viene ritenuto nell’opinione comune figura positiva ed eccelsa. Spetta dunque a
Dione in veste di filosofo il compito di rovesciare il giudizio dei pit andando controcorrente.
Notevole ¢ il confronto con la gia citata Sulla regalita IV (4.82-139), in cui Diogene espone
ad Alessandro tre demoni che incarnano altrettanti generi di vita: il daimon dbuloxpnpaTos; il
daimon dL\ndovos; il daimon GbLA\dTLpoS. 11 primo corrisponde nella nostra orazione all’avido, il
secondo a coloro che sono dediti ai tre vizi (ingordigia, ubriachezza, piacere sessuale) riconducibili
alla sfera della ndovn. Il terzo demone ¢ definito da Diogene amante degli onori e della fama e
considerato il piu grave (4.84 0 8¢ TpiTos dpdoTépwv émidavéoTepds Te Kkal WAANOV
TETAPAYPEVOS, 0 GLAOTLILOS Kal GLAG80E0s): esso rende gli uomini ambiziosi, ma costoro
anziché essere condannati dalla societa vengono invece lodati. Gia in Plat. Resp. 9.580d-583a
Socrate individua una tripartizione dell’animo umano: 1I’elemento con cui si apprende (btAdcodov),

primo per importanza; quello amante della vittoria e dell’onore (dbLtAdvikov e dbLtAdTLpOV); infine il
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peggiore, ossia quello amante del guadagno con cui si ricava il piacere (dLhoxpnpaTtov e
dbLhokepdés). Si notano alcune differenze: in Platone la parte peggiore € quella bramosa di denaro ¢
di piacere (peraltro scissa da Diogene in due demoni), mentre in Dione il peggior genere di vita ¢
quello del dt\éTipos. Tale differenza per Joly 1956, 176 ¢ funzionale all’obiettivo diogeniano di
curare I’ambizione smodata di Alessandro conducendolo sulla via del sovrano giusto e illuminato.
Il corrispondente dell’elemento L \6codor non compare sin dall’inizio nella rassegna
demonologica dionea ma viene appena accennato al termine dell’orazione, nell’esortazione a levare
un inno al daimon e dio buono e saggio (4.139 Tov dayabov kal cddpova LpVdReY daipova kat
feov) dal quale ¢ destinato a trarre giovamento chi ha conseguito un’educazione sana e razionale.
Sulla problematicita di questo finale che pare lasciare il discorso in sospeso (v’¢ la comparsa ex
abrupto del demone buono senza un suo ulteriore sviluppo; manca poi I’inno a cui si accenna) vd.
Berardi 1998, 39 n. 6, la quale fra I’altro ricorda che la figura del demone ¢ espressa in Dione
Crisostomo in modo vario: come sinonimo di divinita; come essere intermedio fra dei ¢ uomini;
come elemento dominante (positivo o negativo) di un uomo; come uomo capace di guidare i destini
delle folle. Sul concetto di daimon in Dione di Prusa vd. Puiggali 1984, 103-114; sulla rassegna dei
tre demoni nell’or. 4 vd. Berardi 1998, 37-56. I tre generi di vita enunciati da Platone vengono
ripresi da Aristotele nell’Etica Nicomachea: 1a vita dedita al piacere ¢ chiamata dallo Stagirita Blos
amolavoTikés (EN 1.3.1095b 810 kal Tov Blov dyamdol Tov amolavoTikév), quella che mira
all’onore e alla dimensione politica si definisce Blos moALTIkOS, mentre la vita del filosofo ¢ un
Blos BewpnTikds (EN 1.3.1095b Tpels ydp elol pditoTa ol mpovxovTes, 6 T€ viv elpnpuévos
Kal O TOALTLKOS kal TplTos O BewpnTikds). Altri testi aristotelici in cui possiamo rinvenire il
medesimo tema sono il fr. 15 del Protreptico e I’Etica Eudemia (1.4.1215a). Va detto che da parte
di Aristotele v’¢ la volonta di attenuare in qualche modo il divario tra il Blos moALTikOs € quello
BewpnTikods: il filosofo ha il compito di individuare le finalita della vita politica e le modalita della
loro realizzazione pur senza pretendere, a differenza di Platone, I’accesso al potere (vd. Gastaldi
2009, 77-89). Secondo la tradizione dossografica la tripartizione dei generi di vita risale a Pitagora
il quale, stando a quanto raccontano le fonti (Heraclid. Pont. fr. 8 H.; Diog. Laert. 8.8; Cic. Tusc.
5.3.8-9), affermo che il filosofo ¢ come coloro che, recatisi ai Giochi di Olimpia, anziché dedicarsi
alle gare (vita per I’onore) o al commercio (vita dedita alla ricchezza), osservano lo svolgersi degli
agoni: il filosofo dunque sceglie la vita contemplativa. Per un esame delle fonti di questo celebre
aneddoto pitagorico vd. Joly 1956, in particolare 40-52. Lo stesso Joly nota come questo aneddoto
sia stato ripreso dalla filosofia cinica: basti pensare p. es. all’azione dell’osservare (émiokomelv) gli
uomini da parte di Diogene ai giochi Istmici nella nona orazione del corpus dioneo Diogene o
Istmico. Nel discorso Sulla liberta (or. 80) piacere, aviditd e ambizione sono raffigurate come

déomowvar che incatenano gli uomini, le prime due rispettivamente con legami morbidi ma
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soffocanti (80.11 Seopd kata TNv avThs GOy €Lavdf kal palakd) e con una catena di
metallo prezioso (80.12 k\ot6v Twa dépovoa xpuvocodv T dpyuvpotv). Pure in questo caso
I’ambizione ¢ la 8éomowva piu dura (80.13 xalemwTdTn): la sua catena € la piu paradossale e
variopinta (80.13 Tov mapadoEdTaTor avTOV kal ToLKIAGTATOV), in quanto carica di oggetti
d’ogni sorta (pietre preziose; corna e denti di animali; conchiglie; gioielli simbolo di potere come
corone, tiare, scettri; persino troni) che attraggono le loro vittime.

Le passioni in generale compaiono nel Mito libico (5.12-17) come donne bellissime ma col
dorso e la parte inferiore del corpo di serpenti che divorano gli uomini da esse sedotti. Solo Eracle
riuscira a sconfiggere questi mostri (5.21). La Libia (intesa ovviamente nell’antica accezione di
continente africano) in quanto terra selvaggia e desertica, ben si presta ad ospitare serpenti o in
generale creature mostruose e straordinarie, come si pud constatare p. es. dal quarto libro delle
Argonautiche di Apollonio Rodio: Eracle uccide il drago guardiano delle mele d’oro delle Esperidi
(4.1396-1403); Mopso viene morso a morte da uno dei serpenti nati in seguito alla caduta a terra del
sangue della testa della Gorgone che Perseo recava con sé in volo (4.1505-1517); Tritone, descritto
ai vv. 1610-1616, ¢ per meta uomo (dal capo al ventre) e per meta mostro marino (ha una coda a
due punte). Del clima arido e inospitale del deserto libico e delle varie specie di serpenti che lo
popolano parla anche Luciano nelle Dipsadi, ¢ Suds altro non € che il nomen omen di un
particolare serpente libico il cui veleno ha sulle sue vittime un effetto ustionante (Dips. 4 €éxkaiet
Te yap kal oNmeL kal wipmpaocBhar molel) che accresce notevolmente la loro sete, ma
paradossalmente piu si beve, piu la sete aumenta, proprio per effetto del veleno (Dips. 9-10 dupsoo
vap e€ls vmepPoliy, kal TO mapadoEdTaTor, bopmep Av TvwoL, ToooUTE LANOV OpéyovTal
Tob moTov). Sull’associazione Libia-serpenti cf. anche Ovidio Met. 4.620 e Lucano Phars. 9.708-
721. Per Visintin 1997, 218 n. 52 Daspetto delle donne-serpenti dionee si rifa a quello
dell’anfesibena, descritta in Ael. NA 9.23 come serpente con una testa su ambo le estremita.
Sull’accostamento donna-serpente nella cultura greca (e in particolare in Dione come
trasfigurazione allegorica delle passioni umane alla luce della filosofia cinico-stoica) vd. Visintin
1997, 205-221. Invece Milazzo 2007, 111-160 propone una chiave di lettura in senso politico,
vedendo simboleggiati nelle donne teratoformi dell’or. 5 i1 disordini e le tensioni delle citta africane
ai tempi dei non facili rapporti con I'impero romano: in questa prospettiva dietro Eracle si

celerebbe I’imperatore Traiano in veste di figura civilizzatrice e ordinatrice.

®oTe kai aiTos €kacTos oPodaydv pév i mwvev f| épdv Twos aioxuvveTar kai
TEPLOTEANEL TNV dKpaciav: La condanna di gola, ubriachezza e lussuria da parte della societa
fa si che chi ¢ dedito a tali vizi provi vergogna e li pratichi privatamente, senza far trasparire in
pubblico la sua incapacita di controllarsi. La vergogna ¢ la condizione che caratterizza la vita del
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daimon dL\NSovos (4.115 Blov atoxpov kal émoveldioTov) e questo suo modo di vivere non ¢
frutto di una scelta personale ma della forza del piacere che lo ha trascinato verso tale vita. Questi
vizi inoltre sono incontrollabili, ossia v’¢ una intemperanza (dxpacia) che in pubblico si cerca di
nascondere per vergogna: Isocrate individua nelle dkpaciat i motivi per cui molti non aderiscono
al propri ragionamenti e, anziché curare i propri interessi, si volgono al piacere (Isocr. 15.221
ToMOL TOV avbpdTov did Tds dkpacias olk éppuérovot Tols NOYLOROLS, AAN dpeA|oAVTES
ToU oupdépovTos €ml Tas ndovas Oppdoy). Sulla dkpacia come fattore che distoglie dalla
volonta di compiere una determinata azione vd. Dover 1983, 230. Dell’intemperanza parla anche
Aristot. EN 7.8.1150a definendola, a differenza dell’incontinenza (dkolacia), il perseguire piaceri
eccessivi senza aver scelto cio deliberatamente (vd. infra commento §§ 9, 17). Chi ¢ schiavo dei
piaceri li pratica nascosto in casa; spesso perd sono figure pubbliche che si abbandonano ad essi,
danneggiando se stessi e divenendo percio paradigmi negativi per la collettivita: cosi nell’or. 4 il re
di Persia Dario e quello di Siria Sardanapalo sono rispettivamente esempi di dthoxpnpaTos (4.98)

e di dLtAndovos (4.113, 135).

SoEokomdv 8¢ kal dLAoTLILOVLEVOS 0V8Eva dvBpaTwy BovAeTal AavldveLy, dAAa év T®
pLéoe TavTa ToLel: Per converso chi ricerca la fama e ama I’onore deve necessariamente, per
poter avere successo, vivere in una dimensione pubblica, operare e distinguersi alla luce del sole, in
modo tale da poter costruirsi e poi godere di un’opinione e di un giudizio positivo da parte della
gente. Ma pure I’ambizione non ¢ altro che un vizio, sebbene, a differenza dei precedenti, sia priva
del freno costituito dal giudizio negativo da parte dell’opinione comune, la quale anzi sollecita la
Sofokotia. La figura del 8o€okdmos, che come vedremo sara il principale bersaglio dell’orazione
in esame, ricorre altrove in Dione nel discorso Agli Alessandrini: 1’oratore si difende dalla accusa di
essere uno che ricerca la fama di fronte a un uditorio (32.24 kal drjcovotl doEokdmov elvatl)
sostenendo che se il pubblico lo ascoltera diverra conoscitore di discorsi saggi (32.24 \oywv
dpovipwr). Non tutta la folla ¢ stupida e del resto chi ¢ colto non puo esimersi dal parlare al popolo
(32.24 o0 mav wA\fRfos doelyés €oTww o008 dvikoov, oU8¢ dAmO TAVTOS O€l TOUS
memaldevpévovs betyew). Nel Tarsico II i SoEokdmol sono uomini stolti che stanno a bocca
aperta ad ascoltare il rumore della folla (34.31 Tolryapoty dvBpwtol Tapiact kal avénTol kal
SofokéToL kal Tpos TOV amd ToU mwARBous BOpuBov kexmrdTes). E nel parlare, questi
SoEokoémoL non sono guidati dall’intelligenza ma dal chiasso e dagli applausi del mAfj6os in
funzione del quale essi vivono, dal momento che esso ¢ una sorta di guida nelle tenebre (34.31
00deV AT Yropns acdpalods ovde ouvévTtes Aéyouoly, aAN’ Gomep €v okdTel BadilovTes
KaTd TOV KpOTOV del kal TNy Bony dépovTar). La ricerca della fama e del successo dunque puo

essere considerata in positivo, come la legittima aspirazione dell’'uomo di cultura che sfrutta le
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proprie capacita retoriche per raggiungere lo scopo o, come fa qui Dione, in negativo, come inutile
perdita di tempo, vero e proprio vizio, se non il peggiore.

La tensione fra queste due visioni diametralmente opposte della 56Ea emerge in particolare in
tre opere di Luciano di Samosata, ossia nel Sogno o la vita di Luciano, nella Morte di Peregrino e
nel Maestro di retorica. 11 primo scritto costituisce un invito a preferire alla fechne (nella fattispecie
I’arte scultorea) la paideia, intesa anche e soprattutto come abilita retorica, in modo da essere in
poco tempo invidiati, onorati e lodati dagli altri (Somn. 11 pet’ ONyov dmact {nAeTods kal
emipOovos €om, TLpWRevos kal eémaivovperos). L’intento dell’opera ¢ proprio quello di
indirizzare 1 giovani verso questa scelta, specialmente se essi, scoraggiati dalla poverta, fossero
tentati di compiere azioni disoneste (Somn. 18 émws ol véou mpos T BerTiw TpémovTal kal
maldelas éxovTat, kal pdiioTa €l Tis avToOr Lo Tevias €0elokakel kal Tpos TNV HTTO
amokAivel). Diversa ¢ la prospettiva della Morte di Peregrino e del Maestro di retorica, dove si
rileva come la ricerca della 56Ea sia un’operazione senza scrupoli, che fa della disonesta, della
spregiudicatezza e della falsita le sue principali componenti. Peregrino ¢ paradigma in negativo del
Sofokdmos che non guarda mai alla verita, ma si serve delle proprie parole e delle proprie azioni
per conquistare la gloria e per avere dalla sua il favore del volgo, al punto da spingersi finanche a
morire sulla pira (Peregr. 42 mpos a\nfetay pev oldemamoTe dmopAépavTos, €m 86En 8¢ kal
TO TAPd TOV TOAOY éTaivy dmavta elmdvTos del kal mpd€avTtos). Nel Maestro di retorica il
praeceptor senza giri di parole invita il proprio allievo ad essere audace e impudente, ad avere la
bugia pronta, a giurare a fior di labbra e a essere odiato, poiché tutte queste caratteristiche lo
renderanno subito celebre (Rh. Pr. 22 1} T6Awa yap kal 1 avatoxvvrtia kal yeddos mpdxeLpov
Kal Opkos €’ dkpols del Tols xeileol kal $pBdvos Tpos dmavTtas kal ploos kal Praconpia

kal StapoAal mlaval — TabTd o€ doldipov €v Bpaxel kal mepiPremTor damodavel).
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OR. 66, SULLA FAMA 2

TOV ydp TOANQV €KACTOS €VPNUEL TNV TOLAVTNY VOGOV, AUCLTENELY T)YOULEVOS AVTR:
La maggior parte degli uomini tesse le lodi della ricerca della fama e la ritiene utile, ma in realta cio
di cui i piu parlano cosi bene non ¢ altro che una malattia (v6o0s). Questa affermazione di Dione
ribalta nuovamente gli schemi attraverso il paradoxon, sovvertendo cioé¢ un’opinione comune e
diffusa. La ricerca della 86Ea come véoos compare anche ai §§ 12 (a proposito di chi vive stando
sempre attento a quello che gli altri dicono di lui) e 19 (in cui ’ambizioso deve di continuo rendere
conto alla gente di quello che dice e del modo in cui si comporta). Ricorrente ¢ in Dione 1’uso
figurato di vooos (o del suo derivato véonpa) per indicare vizi ¢ comportamenti che danneggiano
I’animo umano. P. es. nel Sulla regalita IV se nello stesso individuo sono compresenti ambizione,
avidita e piacere, questi tre vizi agiscono come malattie tra loro contrapposte che rendono la
completa guarigione impossibile: se si riesce a curarne una, prevale ’altra e cosi via (4.138 domep
yap Ta voonpata dA\jlots émmiekdpeva, TavavTia SokobvTa TOMAKLS, XANETNV Kal
dmopov Totel T taowy, TOV abTov oipat Tpdmov dvdykn yiyveobal kal TV Ths Pbuxis
OURLLLYVUREVOY TE KAl OULTAEKORéVWY €ls TO avTo mabdv). La persona in grado di curare i
mali dell’anima ¢ il filosofo, acuto osservatore della natura umana. E specialmente il filosofo cinico
a essere assimilato metaforicamente alla figura del medico, il quale dopo aver esaminato il paziente
e diagnosticato il v6oos prescrive la giusta cura: I’or. 9 (Diogene o Istmico) si apre con I’immagine
dei Giochi come i contesti ideali in cui ¢ piu facile per il filosofo cinico osservare gli uomini (9.1
davepdTaTol elow év Tdls €opTdls kal Tals mavnylpeowr) dal momento che essi prendono
parte a questi eventi senza avere ansie e paure (a differenza di quando devono combattere). In tal
modo Diogene puo osservare I’dvota umana in tutta la sua chiarezza e proprio la stoltezza, come
avviene con le malattie del corpo quando sono ben riconoscibili, ¢ allora piu facile da curare (9.2
kal pévtol évépLle TéHTE €llaToTépous elvar: kal ydp TA VOORULATA TOU OOMATOS, GTaV
éxdnha 1, paov Bepametecdal vTO TV LaTpdr 1) péxpt vrooTéeTat). Il filosofo-medico
perd difficilmente trova pazienti disposti a farsi curare: nel Diogene o sulla virtu la gente non si
avvicina al filosofo per chiedergli un aiuto (8.8 0Udels alT( Tpooelxer oUde €kéever Lachal
avTév) e preferisce preoccuparsi semmai della milza o di un mal di denti anziché dei viool
dell’anima (8.8 &s NTTov vmO ToUTWY [f) €kelvol] évoxlolperos fi xaemdTepor AvBpdTy
omAnros avéxeoBat oidolvTos kal dtepBappévov 086rTos 1) Yuxfs ddporos ... kal TavTa
TpoTov StedBappévns). Nell’orazione Sull'invidia (divisa nei mss. Urbinas 124 e Parisinus 2958
in mept $O6vov a e, a partire dal § 15 della medesima, in Tept dOSvou B, e numerata da Fozio
come due distinte orazioni, ossia 77 ¢ 78, ma in genere considerata come unico discorso) Dione

rileva come ignoranza, malvagita, hybris, invidia e altri innumerevoli desideri abbiano sull’anima
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effetti di gran lunga peggiori di quelli letali causati p. es. dal veleno della veste di Nesso sul corpo
di Eracle, al punto di necessitare di una pira piu luminosa (77/78.45 To0T0 TO VOONUA KAl TO
Td0os YaleTdTEpPOV Ekelvov kal To\v pellovos kal Aapmpotépov dedpevor épmpnopod). La
quarantesima epistola pseudo-diogeniana (avente come destinatario Alessandro Magno) ripropone
la figura del filosofo cinico in grado di allontanare la molta ¢ cattiva 566Ea come il medico cura chi ¢
malato (Ep. 40.1 Hercher domep taTpds voootvta €kbepametoas amaldéel THs viv Tol\fs
kal kakfs 86Ens). Nel trattato De se ipsum citra invidiam laudando Plutarco avverte coloro che
sono affetti dall’ambizione della pericolosita dei biasimi e delle accuse verso gli altri (De se ips.
citr. inv. laud. 546f "AN\a pnv kal TO Tepl TOUS YOyovs Kal TAS KATALTLACELS YEVOS
emiodpalés €oTl kal mapéxov ékTpoTas Tols mepl 86Eav vooolow): criticare gli altri e allo
stesso tempo elogiare se stesso sono per il malato di 56Ea mezzi usuali per conseguire una buona
reputazione (De se ips. citr. inv. laud. 547a 6 piryviov émawov (8tov a\oTple Pdye kal SU
adoflas €tépov 86Eav avTd Onpopevos €maxdns mTavTdmaoct kal GopTLkOS €0TLY, ©S
€vevdokLpely aoxnpovololy d\lots Bouvlopevos). Ma tale atteggiamento & sbagliato e solo ai
vecchi semmai ¢ lecito rimproverare le cattive abitudini, ma alla condizione che questi ultimi, oltre
a una certa eta, abbiano anche fama e virtu (De se ips. citr. inv. laud. 547a To0TOLS pPEV oy, Av
un pwévov €xwoy NAtkiar axka kal 86Eav kal dapetfir). Come rileva Camerotto 2014, 279 n.
156, la figura del filosofo émiokomos e quindi taTpds dei mali umani compare pure in Epitteto
(Diss. 3.22.72-73 Ov 8€l ToUs dANOUS €TLOKOTELY ... 0S LaTpov), dove si rileva quanti siano i
benefici recati agli uomini da coloro che per mezzo dell’osservazione verificano cosa gli uomini
facciano, come vivano, di che cosa si interessino € che cosa invece trascurino (Diss. 3.22.77
pellova & elepyeToboy avbpdmous ... oL €TLokomolvTes TdvTads kaTtd OSlvapLy
avBpdmovs, TL molobowy, mMhs Sidyovoly, Tvos €mpelodvTal, Tivos dpelodol Tapd TO
mpoofikov). Il rapporto consequenziale tra émiokomos e taTpds € presente anche nell’opera di
Luciano, dove, come afferma Camerotto 2014, 196 n. 19, si riflette nella figura dell’eroe satirico, il
quale «in conseguenza dell’osservazione ¢ anche sorvegliante e quindi medico degli errori umani,
immagine e funzione che ¢ direttamente ereditata dai cinici». Nel Samosatense un particolare tipo
di vdoos ¢ caratteristica di quegli intellettuali che nel Come si deve scrivere la storia pretendono di
essere storiografi ma in realta confondono storia ed encomio, e di chi, come Lessifane
nell’omonimo dialogo, scrive in uno stile iperatticista francamente insopportabile e oltremodo
artificioso, figlio di un’idea sbagliata di paideia. Nel Come si deve scrivere la storia infatti Luciano
mira a osservare il véonpa degli storici contemporanei (Hist. Conscr. 7 NAikov apapTdrovoLy
émiokomoner), i quali, invece di narrare con oggettivita i fatti realmente avvenuti, si mettono a
tessere gli elogi di generali e condottieri, senza conoscere il confine tra storia ed encomio e
venendo meno al principio della veridicita della narrazione storiografica. E cosi Luciano, sulle
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tracce del filosofo cinico, si pone come un medico delle assurdita umane, il cui «obiettivo
dichiarato, come per ogni voce satirica, sara di osservare e di parlare apertamente, ossia di
smascherare e rivelare le kakiai, i vizi dei falsi storici» (Camerotto 2014, 41). Lessifane invece
soffre, come se fosse intrappolato in un vero e proprio labirinto inestricabile (Lex. 16 NaBipivéov
ddvkTtov), di una malattia molto grave (Lex. 16 voocotvTa véoov v peylotny) che riguarda il
suo eloquio (Lex. 18 mepl v dwvny véow): spetta alla Tappnola di Licino il compito di esortare
I’amico a liberarsi di questo vooos, consultando anche un medico come Sopoli, in modo da curare

la sua follia e farlo tornare a parlare come un uomo normale.

kai dnpooiqa oxedov ai molels dracal SeléaTta éEevprikaoct TavTola TolS AVONTOLS,
oTedavovs kai mpoedpias kai knpuypaTta: Dione illustra quali siano nel concreto gli onori
che il 8oEokdmos insegue: sono gli onori civici per i cittadini particolarmente meritevoli, ossia
corone (ocTebdrovs), primi seggi (Tpoedplas) e proclamazioni (knpUypaTa). Si tratta di vere e
proprie esche (8e\éaTa) d’ogni genere che le poleis hanno inventato per illudere gli stolti e poter
sfruttare la disponibilita di costoro a prestare importanti servizi per la comunita pur di ottenere fama
€ onore.

Nel Pescatore o i redivivi di Luciano vengono usati come Se\éaTa i fichi secchi e 1’oro
appesi all’amo della canna che Parresiade, alias Luciano, usa per pescare i falsi filosofi calandola
dalla rocca dell’Aeropago (Pisc. 47 Seledoas TO dykioTpov Loxddt kal T§ Xpuvolo
kabelOpevos éml TO dkpov Tob Telxiov kabfikev eils Tnv mOAY). Queste esche rappresentano
allegoricamente quelle stesse lusinghe che a parole i falsi filosofi disprezzano ma alla cui attrazione
di fatto non sanno resistere, ed anzi come pesci si contendono ’esca (Pisc. 51 pdyovTat mepl TOU
deléaTos). Restando sempre in Luciano, nel Sui dotti che convivono per salario 1’autore mette in
guardia il proprio interlocutore dalle seduzioni e dagli allettamenti di una vita vissuta alle
dipendenze dei notabili: 1’amicizia dei piu grandi signori romani, le cene gratis, I’abitare in lussuosi
palazzi, il viaggiare in carrozza e per di piu il ricevere uno stipendio sono esche che lasciano
I’amico a bocca aperta, pronto ad abboccare (Merc. cond. 3 ékexfrels TpOS avTA KAl TAVY
odpbdpa Tpos TO Séleap avamemTapévor Tapelxes TO oTOLa). Ma in realta dietro tali SeMéaTa
si celano una rete senza uscita € un amo con tre punte aguzze che non lasciano scampo. Anche il
Bis Accusatus lucianeo parla di SeléaTa per gli stolti: nel pronunciare la sua arringa contro
I’Ubriachezza rea di averle sottratto il suo innamorato Dionisio, la Stoa afferma la necessita per gli
uomini liberi di filosofare e di non temere il dolore, mentre ¢ da schiavi riporre ogni bene nel
piacere e cercare la felicita nel miele e nei fichi secchi, ossia negli allettamenti offerti
dall’Ubriachezza agli stolti (Bis acc. 20 Ta ToladTa <ydap avTn SeXéaTa TOlS AVONTOLS

mpoTelvovoa). Il Socrate senofonteo dei Memorabili sottolinea come sia importante per un giovane

35



educato al comando saper dominare la fame, la sete e il desiderio sessuale in modo da non cadere
vittima dei Se \éaTa come invece capita p. es. agli animali golosi che, spinti dal desiderio di cibo, si
avvicinano all’esca e cadono in trappola (Mem. 2.1.4 7§} émBupia ToD dayelv aydpeva mpos TO
Sé\eap altokéTal). Nel Timeo Platone definisce il piacere come la piu grande esca del male (7i.
69d mTpoOTOY peEv Mdoviy, péyitoTov kakol SéAeap) annoverandolo per primo fra le passioni
funeste e irresistibili (7i. 69d Sewva kal dvaykaila ... ma®fipata) dell’anima mortale irascibile,
quali i dolori (che fanno fuggire i beni: Ti. 69d \imas, dyaddv ¢vyds), I’audacia e la paura (stolti
consiglieri: Ti. 69d 6dppos kal d6Bov, ddpove oupnBollw), la collera (difficile da placare: Ti. 69d
Bupor B¢ SduvomapaplbnTov), la speranza (facilmente ingannabile: T7i. 69d érmida &’
evmTapdywvov), la sensazione irrazionale (7i. 69d aiobfoeL 8¢ a\Gyw) e I’amore (che mette mano
a qualsiasi impresa: Ti. 69d émixelpnTi TavTos €pwTL).

La corona (0Tédaros) era usata in vari ambiti della cultura greca: in quello religioso, come
oggetto sacro da porre sul capo delle statue degli dei e delle vittime sacrificali, oltre ad essere
indossato dal sacerdote e dai partecipanti al culto; a simposio, secondo Athen. 15.675d-e, come
misura preventiva contro il mal di testa causato dal vino; in ambito agonale come premio per i
vincitori dei giochi e, di riflesso, come vanto per la citta a cui appartenevano i vincitori; in ambito
civico e politico come onorificenza per i cittadini benemeriti, come nel nostro testo. Nell’orazione
in esame gli cTédavot sono proprio le corone che le poleis assegnavano tramite decreto, gia in eta
classica (basti pensare al celebre esempio di Demostene) e poi in eta ellenistica e imperiale, a chi
compiva atti evergetici, ossia al cittadino ricco e nobile che offriva parte delle proprie risorse
economiche alla comunita, finanziando personalmente opere di interesse collettivo (come p. es.
nuovi edifici pubblici e religiosi, monumenti, statue di divinita) ma anche spettacoli e banchetti. La
corona poteva essere formata da rami, foglie e fiori ma anche essere di metallo prezioso (oro,
argento, bronzo) o scolpita su iscrizioni 0 monumenti commemorativi. Sul tema dello oTédbavos
vd. Athen. 15.669c-686¢, mentre per una introduzione generale con relativa bibliografia di base vd.
R. Hurschmann, BNP 15 [2009], s.v. Wreath, Garland, 762-763.

La proedria, oltre a designare nell’Atene di eta classica la carica ricoperta da nove membri
della boulé (rappresentanti delle nove tribu che in un determinato mese non esercitavano la
pritania), consisteva nel privilegio concesso a cittadini o a stranieri illustri di occupare i1 primi seggi
nelle istituzioni della polis ma anche nelle funzioni religiose, a teatro e nei giochi.

Il knpuypa € invece I’annuncio letto in pubblico ad alta voce dall’araldo (kvjpvE) che
consisteva nell’elogio ufficiale di un cittadino che aveva ben operato per la citta e nella pubblica
dichiarazione degli onori che gli sarebbero spettati.

Corone, proedrie e proclamazioni sono menzionati da Dione anche nel Rodiese (or. 31), nel

Tarsico Il (or. 34) e nel Sulla legge (or. 75). Nell’or. 31 Dione critica gli abitanti di Rodi per il fatto
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che da un po’ di tempo non scolpiscono piu statue che raffigurano i singoli cittadini meritevoli,
bensi riutilizzano statue gia esistenti semplicemente apponendovi il nome di chi ¢ da onorare al
posto di quello della persona scolpita in passato. I Rodiesi devono invece convincersi che una
corona, una statua, la proedria e I’essere ricordati sono quanto mai necessari per gli uomini che se li
meritano (31.16 ot 8¢ dvBpomol &éovTal kal oTeddrov kal elkdros kal mpoedpias kal Tod
pvnpoveveabat). Dione presenta qui un’opinione sugli onori del tutto opposta rispetto a quella
dell’or. 66, in quanto 1’or. 31 fu pronunciata nella cosiddetta fase sofistica del Prusense, ossia prima
del suo esilio e della sua adesione alla filosofia cinico-stoica. Lo stesso giudizio positivo sugli onori
emerge pure nell’or. 75, anch’essa da attribuire alla fase sofistica dell’autore: nel Sulla legge sono
enunciati, sulla falsa riga dell’encomio di tipo sofista, i meriti della legge, tra i quali 1’aver
inventato bellissimi premi per ricompensare i benefici resi dai cittadini alla polis, quali corone,
proedrie e knpOypaTta (75.7 kdA\LoTa 8¢ Ta dONa TOV €VepyeoLdY TeToinke, oTehAVoVs Kal
knpUypata kal mpoedpias €Ecvpdv). Assai diversa rispetto all’or. 31 e all’or. 75 ¢ la prospettiva
del Tarsico 11, da far risalire agli ultimi anni dell’autore: Dione denuncia da un lato coloro che, pur
non essendo in grado di gestire nemmeno un villaggio, riescono a ricoprire incarichi di governo
grazie alle loro ricchezze e alla loro nobilta di stirpe, dall’altro quelli che ritengono che 1’eccellenza
in politica si misuri solo in base alla capacita oratoria. Ma la cosa piu grave ¢ che molti si dedicano
all’attivita politica non per il bene dello Stato ma unicamente per conseguire fama, onori e poter
avere piu degli altri corone, proedrie e vesti di porpora (34.29 Sia pev TO BEATLOTOV Kal THS
TaTpidos altiis évekev ov, hotov 8¢ did 86Eas kal Tipds kal TO dVvachal T éov €TEpov
Kal oTebdvovs kal Tpoedplas kal Topdupas StwkovTes). Plutarco nel De tranquillitate animi
rileva come 1’uomo spesso dia troppo peso alle cose che per natura accadono contro la sua volonta e
non riesca piu a sopportarle. Tuttavia se, al contrario, non ci si lascia toccare da queste e non si da
loro importanza, ecco che 1’'umile origine del padre o I’essere traditi dalla moglie o la privazione
della corona e della proedria non significano nulla (De trang. an. 475b T{ yap mpods oé €oTL,
dnoty, dv piTe capkds dmtnTar pRTe Yuxhs, oldr €oTi Svoyévela maTpos fi poixela
yuvaikds 1§ oTeddrov Twos 1) mpoedplas ddaipeots ov ol ko leTal Tapbvtoev dvdpumTos
Kal TO oOpa BEATLOTA Stakeljpevor éxewr kal Tnv Puxny;). In un altro trattato plutarcheo, il
De exilio, ritorna lo stesso concetto riguardante il saper dare il giusto peso alle cose, onori
compresi: mentre la pietra ¢ in sé pesante e il ghiaccio solido, al contrario le vicende umane, come
I’esilio e la perdita di fama e onori, insieme ai loro opposti (ossia corone, pubblici uffici e proedrie),
non hanno un valore positivo o negativo in sé ma quello attribuito loro dal metro di giudizio umano
(De exil. 599d duyds 8¢ kal ddoklas kal TLpdY dmopords, Gomep ab Tdvavtia, oTedpdrovs
Kal dapxas kal Tpoedplas, ou TNV avTOY GUOoLY AANA THY NLeTépav kploww péTpov €xovTa

ToD \uelv kal evdpaivew). Nel Timone di Luciano Pluto nel tentativo di strappare Timone alla
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poverta facendolo ritornare ricco ricorda a quest’ultimo i1 piaceri e i privilegi che la ricchezza
portava e che rendevano Timone famoso agli occhi dell’opinione pubblica, quali onore, proedrie e
corone (Tim. 38 Spws 8¢ Opa €l Tl o€, ws dfs, Ndlknka, 0s TOV pev NdloTOV aTdrvTwy
alTiés ool kaTéoTny, TIPAS Kal mpoedplas kal oTebdvov kal TAS dA\ns Tpudis). Un
esempio di kfpuypa in chiave parodica € il decreto onorario con cui il retore Demea attribuisce a
Timone ogni genere di imprese mai compiute, dall’aver vinto numerose gare di Olimpia (sebbene
non vi abbia mai messo piede neppure come spettatore), all’aver sconfitto addirittura due
battaglioni di Spartani (pur non figurando nemmeno iscritto nelle liste di leva). Per questi meriti
Timone deve essere omaggiato con una statua d’oro presso 1’ Acropoli e incoronato con sette corone
d’oro, e tale assegnazione deve essere proclamata il giorno stesso della votazione del decreto,
durante le nuove tragedie per le Dionisie (Tim. 51 xpvootv davacTfoar Tov Tipova ... kal
oTebavdoal alTOV Xpuools oTeddrols €mTa Kal dvaknpuxdijvat Tovs oTedbdrovs). Uno dei
Dialoghi dei morti presenta I’immagine delle corone e dei knpUypata come oggetti ingombranti e
inutili nell’Ade: il prestante atleta Damasia viene esortato da Ermes a gettar via un po’ di carne dal
proprio corpo insieme a corone e proclamazioni, altrimenti con tutto quel peso rischia di far
affondare la barca di Caronte (D. Mort. 20 (10) 5 a\\a kal Tovs oTeddrovs ToUTOUS ATOppLsOV
Kat Ta knpOypaTta). Onore, fama, lode, proedrie, potere e rinomanza in virtd delle sue capacita
retoriche sono fra i vantaggi che nel Sogno o la vita di Luciano Paideia promette al giovane
Samosatense al bivio fra un’esistenza dedita all’arte e un’altra rivolta alla eloquenza (Somn. 13 kat
TpdEels Napmpds kAl AOYous CeEprovs kKdl oxfud €Vmpemes kdl TiLpny kal 86Eav kal
Emavor kal mpoedplas kal Slvapy kal dpxds kal TO €ml Adyols e€USOKLPElY Kal TO €ml

ouwvéoel evdatpovileadal).

ToLyapovv 1idn Tivas TouvTwy émBupotvTas ddiiovs kai mwévnTas améder€av, ovdev
OpEYoVTES Pé€ya 0U8€ BavpacTov, dAN’ éviovs amo O@allol TepLAyoVTES, WOTEP TdA
mpoBaTta, i oTédavov Twa fj Tawiav €mPdAlovTeS: Le poleis hanno reso coloro che
bramavano gli onori non di certo felici ma ne hanno fatto degli sventurati e li hanno ridotti in
miseria. Nulla di grande e di meraviglioso ¢ stato offerto loro, anzi i So€ok6ToL sono stati attirati da
lusinghe allettanti quali corone e fasce e, come il bestiame, vengono condotti dove si vuole facendo
loro seguire il desiderato ramoscello d’ulivo (sinonimo di cibo per gli animali, di corona, quindi di
gloria, per I’ambizioso). Chi ricerca la fama per raggiungere i propri obiettivi € costretto a spendere
molto, mettendo sovente a repentaglio anche la propria salute e la propria vita. Al § 8 avremo modo
di constatare che nulla deve essere trascurato dal So€okdmos nell’offrire un banchetto alla citta: egli
dovra comprare cibo e vino in abbondanza oltre che radunare i migliori musicisti e atleti per

intrattenere al meglio la folla, ma questa e altre preoccupazioni simili gli toglieranno il sonno.
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Come rileva Berardi 1998, 45-46, nel Sulla regalita IV ¢ sottolineata la necessita per Alessandro
Magno di avere moltissimo oro e argento per poter conquistare, attraverso le imprese militari, onori
e fama in tutto il mondo abitato (4.9 aUTOS pev xpuoiov kal dpyvpiov TapmTdéIov €8elTo, GoTE
émTe éoal T ov €BovleTo). Per ottenere 1’onore ¢ assai consigliabile, come afferma il daimon
dLA680Eos nella medesima orazione contrapponendosi nettamente ai demoni dell’avidita e del
piacere, sacrificare tutto quello che si ha (4.135 6 pev dAGd0Eos cupBovielel kal Tapakalel
mpotecbatl Ta dvTa Tipfs €vekev). Come ricorda Dover 1983, 386, citando varie fonti letterarie
(specialmente gli oratori dell’Atene classica) a titolo d’esempio, I’ambizioso ha determinati
obblighi finanziari verso la comunita: se non mostra alcuna generosita verso di essa, ¢ degno di
biasimo, come si pud evincere p. es. da Dem. 28.22, in cui I’oratore sottolinea che Afobo pur
avendo ereditato un grande podere non ¢ stato munifico nei confronti dei cittadini (Dem. 28.22
ovdev medLAoTipnTAL TPOS UpAS). Lisia ricorda che Aristofane non si occupava solo dei propri
affari privati ma anche di quelli pubblici, € non appena aveva fra le mani del denaro lo spendeva
immediatamente, dal momento che desiderava essere onorato (Lys. 19.18 €l Tt fv alTd
apylpiov, avilwoer émbupudr Tipdobal). Sin dall’eta classica dihodoEla e dihoTipla
diventano sinonimi di prodigalitd e mantengono tale significato anche in eta imperiale: C.
Panagopoulos, in uno studio dedicato al vocabolario dei termini indicanti qualita civiche nella
Grecia d’eta romana (con un’attenzione particolare alla loro presenza nei Moralia di Plutarco),
mette in rilievo la connessione fra un termine elogiativo e una corrispondente pratica sociale: p. es.
dLNGS0Eos puo essere utilizzato in contesti diversi (per indicare il gimnasiarca che ha distribuito
I’olio, o un cittadino che ha sostenuto un’ambasceria a sue spese, o un sommo sacerdote che ha
offerto un sacrificio) ma in ogni caso alla base sta sempre la pratica sociale dell’aver speso denaro
per i concittadini (vd. Panagopoulos 1977, 199). L’immagine del ramoscello d’ulivo che funge da
esca e serve a richiamare |’attenzione delle bestie per condurle dove si vuole viene gia usata nel
Fedro di Platone: qui Socrate afferma di essersi lasciato portare fuori citta dai discorsi scritti sui
libri che Fedro gli tendeva davanti al viso, alla stregua degli animali affamati che seguono chi agita
davanti a loro un ramoscello o qualche frutto (Phaedr. 230d domep ydp oL T Telwdrta
OpéppaTa BaANOV 1 TLva KapTov TpooeilovTes dyovoly, oU €Lol AOyous oUT® TPOTElvoY €V
BLBAlots ™ Te 'ATTKNY daivy meptdEewv dmacav kal 6mol av dA\oce Boiv\n). La
consuetudine di condurre i capi di bestiame agitando davanti ad essi un ramoscello ¢ testimoniata
pure nel Lessico di Esichio (7 3715 wpooeioas: mpo[o]avakivioas, kal olov dmrayyeilas. dmo
TOV mepLaydvTov Td TETpATodA, dTov BoUAeTAL. TOVS Ydp Ballols celovTes émedidooav).
Nel testo dioneo sono gli ambiziosi affamati di 56Ea a farsi attrarre dal ramoscello d’ulivo, ossia

dalla corona da esso ricavata, senza rendersi conto che in questo modo divengono facili prede della
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comunita dalla quale oramai essi dipendono: infatti dovranno seguire la polis dovunque capiti, cio¢

dovranno sempre venire incontro ai suoi pensieri, ai suoi gusti e ai suoi capricci.

oUKOUV 0 TOLOUTOS, €EOV aUT® puplovs, €i €0€NoL, oTedAVvous Tpoika €XELY, OV [LOVOV
€latas 1 Spuvods, alla kai KLTToV kal puppivns, ToANdkLS TNV olkiav amédoTo kai Ta
xopla, Kal peTa TalTa TepPLEPXETAL TEWRY Kal davlov TpLBaviov éxwv. 'dAa
KNPUTTETAL, $NOLY, VTO TAV TOALTAV.' GOTEP ATOAWAOS Avdpdmodov: L ambizioso se
avesse un po’ di senno capirebbe che le corone non sono fatte di chissa quali materiali rari € costosi,
anzi sono realizzate con rami di piante (ulivo, pino, edera, mirto) che si trovano facilmente e che si
possono raccogliere in natura senza sborsare alcunché. Ma egli preferisce le corone fatte degli stessi
materiali ma assegnate dalla citta a chi primeggia, e per queste ¢ disposto a perdere i beni piu
importanti, quelli che definiscono un cittadino, ossia la casa e i campi. Una volta che ha perso tutto,
divenuto povero, il 50EokdTos se ne va in giro affamato e con addosso un misero mantello, con la
magra quanto ironica consolazione di essere menzionato nei knpUypaTa cittadini ma stavolta alla
stregua di uno schiavo scappato dalla casa del padrone.

Dopo aver menzionato gli cTédavot per i cittadini che si sono distinti nell’attivita politica (ad
Atene v’erano corone d’ulivo selvatico: cf. Aeschin. 3.187), Dione parla ora delle corone di ulivo e
di pino, con le quali venivano premiati rispettivamente gli atleti vincitori degli agoni sportivi di
Olimpia e dei giochi Istmici a Corinto. Nell’orazione dionea Sulla legge, risalente, come si ¢ detto
prima, alla fase sofistica dell’autore, gli oTédavor erano considerati i riconoscimenti piu ambiti e
piu prestigiosi, i quali non comportavano alcuna spesa per chi li offriva, ma erano degni d’ogni
fatica per chi li vinceva (75.7 4 Tols pev mapéxovor ovdepiav dbépel Samdvmy, Tols 8¢
Tuyxdvouol Tob mavTos dEia kabéoTnkev). Grazie al potere del vopos materiali poco costosi
come I’ulivo selvatico (k6TLros) a Olimpia, ’apio (cé\tvov) a Nemea, il pino (miTvs) a Corinto e
di nuovo I’ulivo (nell’accezione di corona di 6aA\Os assegnata ad Atene per i pubblici servizi)
acquisivano un valore importantissimo (75.7 6 TL 8 dv €06é\Y TOV eVvTeleoTATOV, €VOUS TODTO
péya kal tiptov émoinoev. oUTés €oTv 6 TOV KOTIVOV oUTwS Wéyd kal TnAikaiTns détov
omouvdfis amodeléas kal Td gélva kal TNY TTLY kal Tov Tod Ballol oTédbavor). Ma tale
importanza ¢ del tutto artificiosa e puo essere smascherata attraverso un processo di straniamento,
attuato da chi essendo straniero ¢ estraneo alle tradizioni e alle opinioni consolidate, e per questo sa
individuarne difetti e contraddizioni: € il caso della critica dello scita Anacarsi, nell’omonimo
dialogo lucianeo, verso I’usanza greca di premiare con delle semplici mele e un ramoscello di apio
le fatiche agonali degli atleti, rendendoli addirittura felici per questo (4Anach. 10 ot &¢
evdatpovioovoy avTl TOV morer phla kal célva €xovTtes). Edera e mirto, piante sacre a

Dioniso, venivano utilizzate come corone nel simposio: Plutarco in Quaest. conv. 647a, a proposito
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dell’uso di piante nell’arte medica, ricorda che Dioniso, dopo aver scoperto il vino, insegno ai
baccanti a coronarsi con I’edera (Quaest. conv. 647a kat oTedavodobar SLddEar Tovs
BakxevovTtas), dal momento che essa con il suo freddo moderava 1’ubriachezza (Quaest. conv.
647a Tob kLTTOD KaTaoBevvivTos THv wédny T PuxpotnTL). Il medesimo effetto terapeutico &
ribadito dal medico Filonide nei Deipnosofisti di Ateneo: I’edera con il suo fogliame fa ombra sulla
fronte, resiste a una stretta legatura, ha un effetto rinfrescante ¢ un profumo che non provoca
torpore (Athen. 675d x\wpols meTdlols kal kopUpPols okidlovta TO PETOTOV KAl TOUS €V
TO odlyyew Tévous vTopévorTa, TPooéTl 8¢ YixovTa Xwpls O8URs kapovons); ad essa si
affianca la corona di mirto, arbusto che ¢ astringente e allontana i fumi del vino (Athen. 675e
pupoivns pev otédavov oTidorTa Kal THY olver dvabvplaciy dTokpovdpevov).

Per la fama si sacrificano 1 propri averi e spesso si finisce col perdere casa ¢ terra, ossia gli
elementi basilari e costituenti ’essere libero cittadino. Nei Praecepta gerendae rei publicae di
Plutarco a chi non ha un patrimonio smisurato si indica come azione non disdicevole il desistere
dalle pubbliche elargizioni, piuttosto che rendersi ridicoli chiedendo denaro in prestito per
finanziarle (Praec. ger. reip. 822d oUT’ dyevves olTe Tamewov olL8év €oTL meviav
opoloyolvTa Tals TOV éxdvTor éfloTacbar dpuloTiplats, kal pr Savelldpevov olkTpov
dpa kal katayélaoTov elval mepl TAS AeLToupylas): da tali spese folli per le liturgie non si
ricavera alcuna 86Ea, ma al contrario la vergogna e il disprezzo delle persone (Praec. ger. reip.
822d doTe p1 86Eav avTols und’ loxur aika pdilov atoxivny kal katabpdvnoly amd ToOV
ToLoUTOWY avalopdTov vmdpxewv). Panagopoulos 1977, 206 rileva in questa estrema e
insostenibile prodigalita una delle cause, in Grecia e in Roma, della diminuzione degli evergeti e
della graduale scomparsa dell’aristocrazia urbana: «Les honneurs décernés aux bienfaiteurs sont un
témoignage si éclatant de la puissance politique, que tout homme qui désire participer activement a
celle-ci et devenir «quelqu'un» dans la cité, se voit dans l'obligation de se livrer a des dépenses de
prestige, méme inconsidérées, et de recourir au besoin pour cela, une fois épuisés ses propres biens,
a la complaisance de ses amis ou a des préteurs professionnels, afin de faire face a la concurrence et
de conserver son autorité». Il Sofokdmos diventa cosi un povero vagabondo e con un misero
mantello se ne va in giro affamato: il girovagare (TmeptépxeTat), la fame (meww@v), il mantello da
poco (dablov TpLpaviov), sono caratteristiche che riguardano sia chi (come nel caso
dell’ambizioso) ha dissipato i propri averi € se ne rammarica, sia chi ¢ povero da sempre ¢ di cio
non si preoccupa affatto, come p. es. il filosofo cinico. Sull’azione del vagare dei filosofi vd.
Montiglio 2000, 86-105. La fame, come afferma Dione nell’or. 6, era per Diogene il piu adeguato e
il pit piccante condimento del cibo (6.12 ikavdTaTov kat SpipdTatov Tov Olwr). Il mantello
(TplBwr o TptBadviov), nominato anche al § 26 dell’orazione in esame come segno di pazzia
insieme all’andare scalzo, viene menzionato da Dione anche nell’Istmico, a proposito della gente
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che si diverte a tirare il mantello a Diogene (9.9 ol 8¢ kal ToD TpiBwros NTTOVTO TPOTLOVTES);
nell’or. 32, Agli Alessandrini, il TpLBdviov ¢ il misero abbigliamento dello stesso Dione (32.22 év
TpLBoviep davAw). Epitteto in Diss. 3.22.10 presenta I’immagine del filosofo cinico che con
mantello, bisaccia e bastone dorme e poi se ne va in giro a interrogare e insultare i passanti (Diss.
3.22.10 TpBavior kal viv ¢opd kat TOH €Ew, kolpdpar kat viv okA\npds kal TOTeE
KoLpoopat, mnpidlov mpoohibopatr kal EONov kal mepLepXOpevos aiTely dpEopal Tovs
amTavtdvTas, Aotdopelv). Nelle Vite dei filosofi di Diogene Laerzio il Tp{pwv € il doppio mantello
che Diogene usa anche come coperta per dormire (vd. Diog. Laert. 6.13, 22, 62, 77). La poverta pud
rivelarsi un bene e costituire un viatico per abbracciare la filosofia, come rivendica (per poi perod
cambiare idea e accogliere di nuovo la ricchezza) p. es. Timone nell’omonimo dialogo lucianeo
(Tim. 6 VO TOV KakOY €m TalTNY TNy €oXaTiav Tpamopevos évalsdperos OSidBépav
epyalopar Tnv yiv umépicbos OPoAdV Teoodpwv, TH épnuia  kal TR StkéAAn
mpoodLtlocod®r). Ma all’ambizioso, seppure ridotto in queste condizioni di indigenza, rimane
I’amara e paradossale consolazione d’essere si presente nei knplypata cittadini a cui tanto
ambiva, ma non come GIAGTLROS 0 dLAdSoEos, bensi come schiavo fuggito dal proprio padrone

(amohw\os avdpdmodov).
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OR. 66, SULLA FAMA, 3

oUKOUV €LKOTWS XpAVTAL TPOS TAS X€ELpoTovias T@® ThHs élaias 6alld Sua To duoeL
mLkpov umdpxewv: Quando I’assemblea della polis conferisce gli onori attraverso una votazione
per alzata di mano (Tas xelpoTovias) viene utilizzato il ramoscello d’ulivo e secondo Dione
proprio perché ¢ una pianta per natura amara: il passo per Crosby 1951, 91 n. 2 ¢ «perhaps an
allusion to the wreaths carved on certain stones containing official records». Corone di vario genere
erano spesso incise sulle iscrizioni che riportavano i decreti onorifici votati dall’assemblea, e cid
costituiva il segno tangibile del riconoscimento del buon operato di un cittadino a favore della
comunita. Si potrebbe anche supporre, naturalmente in via del tutto ipotetica, che da un lato I'ulivo
rinvii alla gia menzionata corona assegnata dall’assemblea tramite votazione ai cittadini meritevoli,
e che dall’altro il suo essere amaro (TLkpds) possa alludere non solo al naturale sapore della pianta,
ma anche, in senso figurato, all’amarezza che la conquista dello oTébaros con essa realizzato
spesso comportava, ossia la dissipazione dei propri beni. Nell’Atene classica si votava in modo
palese, cioé per alzata di mano (xeLpoTovia), o segretamente, inserendo ciascun cittadino un
sassolino in apposite urne (mdodopia). La xelpoTovia era usata soprattutto nell’assemblea
popolare (€kkAnoia) per votare si 0 no a una proposta o per scegliere fra due proposte alternative, e
il suo esito, pit che da un esatto conteggio dei voti (difficilmente praticabile vista la teorica
partecipazione alle sedute di seimila cittadini), era decretato piuttosto da una valutazione di
massima. In tal senso ¢ da interpretare per Hansen 1977, 129s. il significato del verbo kpive in un
passo della Costituzione degli Ateniesi di Aristotele, nel quale si precisa che spetta ai nove proedri
‘giudicare’ (e non ‘contare’, con cui invece il verbo era stato tradotto in un primo momento: vd. von
Fritz-Kapp 1950, 118; Boegehold 1963, 373) i voti (Ath. Pol. 44.3 ot wpdedpoL ... TaS
xeLpotovias kptvovowv). Se il risultato della votazione fosse stato incerto, continua Hansen, i
proedri avrebbero probabilmente votato a maggioranza tra di loro. In caso di contestazione del
risultato, si sarebbe tenuta una seconda xeLpoTovia, €, se fosse stata necessaria anche una terza, per
essa lo studioso ipotizza il voto segreto, che era di regola nei tribunali. Aeschin. 3.1-3 denuncia la
corruzione delle istituzioni democratiche e in particolare accusa i proedri di aver falsificato il
risultato della votazione, approvando la proposta di Ctesifonte di concedere una corona d’oro a
Demostene. Hansen inoltre ipotizza che uno dei motivi per cui spesso si faceva ricorso a un’azione
giudiziaria pubblica (ypadn mapavdpov) contro i decreti assembleari potesse essere stata la
maggiore garanzia offerta dalla ¢ndodopta: in tal modo un politico sconfitto in assemblea aveva la
speranza di ribaltare il risultato grazie ad un sistema di calcolo dei voti piu preciso. In Luc. Tim. 36
I’omonimo protagonista del dialogo elogia la poverta e la vera ricchezza che da essa deriva, una

ricchezza che, a differenza di quella materiale basata sul denaro, non gli puod essere sottratta da
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nessuno, né¢ da adulatori né da sicofanti, né tanto meno dal popolo o dal cittadino che vota in
assemblea o da qualche tiranno (Tim. 36 6 m\odTos 0 €pds, Ov oVTe kKONAE Bumelwr olTe
ovkoddrTns dpopdr, ov dfpos TapoEuvvbels, otk ékkinoLaoTtns bndodopioas, ol TOpaAVVOS
emBovetoas dderéobar Svait’ dv). Come Tomassi 2011, 411-412 ricorda, Delz 1950, 127
ritenne utile confrontare questo passo con Luc. Gall. 22, in cui il gallo dice a Micillo che il popolo
(di cui lo stesso Micillo fa parte) cullato dai ricchi con spettacoli e donativi pud comportarsi con
questi ultimi come un vero e proprio padrone, p. es. prendendoli a sassate o privandoli dei beni
(Gall. 22 SokipaoTns mkpos Gomep SeomdTNS ... KAV ool Sokf), kaTexald{noas avToV
adBérovs Tovs Albous 7y Tas ovolas alTov édfpevoas). La similarita dei due brani lucianei
accomunati dal motivo della confisca dei beni da parte del demos ¢ quindi per J. Delz la
dimostrazione che il popolo in eta imperiale esercitava particolari poteri giudiziari (inclusa la
possibilitd di emettere sentenze capitali in caso di eloayyeiia o di deliberare sulla confisca dei
beni). Lo stesso studioso poi, sulla scorta di Geagan 1967, 83-90, rileva che la xetpoTovia in quel
periodo aveva sostituito la Ymdodopia. Sul gusto amaro dell’ulivo vd. p. es. i Problemata di
Aristotele, dove si rileva che il gusto amaro di piante come olive e ghiande aumenta man mano che
esse si seccano (Pr. 20.25.925b Enpawvdpevor 8¢ pailov mikpov yiveTar, kabdmep élalar kal
Bdlavol TalatoUpevatr mkpat yivovTtat). Plutarco negli Aetia physica ricorda invece che 1’ulivo
produce un frutto dapprima amaro ma da cui in seguito si ricava del buon olio, secondo una
trasformazione riscontrabile anche nel frutto della vite prima aspro ma poi in grado di divenire vino
(det. phys. 913b kal TOv mikpov 1 élala dépel mpdTOV KkKal TOv SELV O PoTpus, €iTa

peTaBdNwY 6 pev ylveTalr Mmapos 6 8 olvddns).

Tovs 8ofokomovus €kPdallovoLy €k TOV ayopdv ol SfjpoL kpavyq kai Ppodw, kadamep
oipar Tovs Papas ol yewpyoi: come i contadini scacciano gli storni per proteggere le proprie
terre, cosi il popolo con schiamazzi e rumori di disapprovazione caccia via dalle piazze (ossia dai
uno dei principali luoghi della citta simbolo dell’attivita politica) gli ambiziosi. Non sempre chi
insegue la fama riesce a ottenerla o a mantenerla: basta poco infatti perché la folla cambi idea e
dunque esprima vivacemente la propria disapprovazione con schiamazzi e ingiurie. Nel testo, sulla
scorta di Crosby, si € riportata la parte Tovs SoEokoTous ... Stappnyvupérov espunta invece
nell’edizione di von Arnim. Dopo essere stati paragonati nel § 2 al bestiame che segue il
ramoscello-esca che gli viene agitato innanzi, i Sookdmol sono nuovamente accostati ad animali,
in questo caso agli storni, una specie di uccelli menzionata da Dione nei discorsi Agli Alessandrini
(or. 32) e Su Omero e Socrate (or. 55). In Dio Chrys. 32.82 1’autore cerca di dissuadere gli
Alessandrini dalla loro smodata passione per i cavalli e inizia una vera e propria parodia in esametri
di passi iliadici (32.82-85) per descrivere 1’agitazione furibonda con la quale gli Alessandrini
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seguono le corse dei carri volendo quasi precipitarsi nella pista per condurre loro stessi i cavalli.
Come una nube di storni e di cornacchie vola gridando funestamente quando vede arrivare un
cavallo che uccide gli sciocchi caduti nella pista, cosi quelli gridando cadevano gli uni sugli altri
nella foga spasmodica con la quale assistevano da spettatori alle corse (32.82 ol 8 @oTe yapdv
védos E€pxeTal NE kololdy / ovlov kekAjyovTes, 6Te mpoldwow tévta / (mmov, Os
avbpamolol ddvov dépet MAblolor: / ds ol kekA\yovTes €m AAAloLoLY EmLTTOV).
L’immagine degli storni e delle cornacchie ¢ ripresa da Hom. //. 17.755-759, in cui gli Achei che
indietreggiano e gridano per la paura di fronte ad Ettore e ad Enea ricordano una folta nube di storni
e di cornacchie che volano via mandando grida di morte non appena si accorgono dello sparviero in
arrivo che semina strage fra i piccoli uccelli (ZI. 17.755-759 T6v 8 ¢s Te Papdv védos EpxeTat
HE KONOLAY / 0VUNOV KeKAYoVTES, 8Te mpoldwoly t6vTa / kipkov, 8 Te opikpfiol dbvor dbépel
dpviBeoowy, / Bs dp’ U Alveiq Te kal "EkTopt koDpot Axaldv / oblov kek\jyovTes loav,
MBovTo 8¢ xdpuns). Nell’or. 55 al discepolo che lo critica per aver osato accostare lo stile
semplice di Socrate a quello omerico ricco di immagini straordinarie, Dione risponde affermando
che il poeta epico si ¢ servito non solo di figure straordinarie e fantastiche come il Ciclope, Scilla e
Cariddi, ma anche di creature piu umili e comuni (come p. es. storni, cornacchie e locuste), o di
tizzoni, cenere, fave, ceci, persino uomini che trebbiano i campi (55.10 a\\d yap {ows kal ToOV
‘Ounpov Ta ToladTa dmodokipdlels, émov pépvnTat Yapdr 1 Koholdr 1) dkpldwv 1| Salod f
Tébpas N Kudpwr Te kal €pePlvbor T AKpOVTAS AVOPOTOUS TETOINKEY). Spesso i
comportamenti umani sono accostati a quelli degli uccelli e viceversa, attraverso vere e proprie
similitudini, delle quali uno dei piu antichi e celebri esempi ¢ 1’apologo dello sparviero e
dell’usignolo narrato da Hes. Op. 202-212, in cui lo sparviero dice alla sua preda lamentosa che ¢
da stolti combattere 1 piu forti, dal momento che non si ha alcuna speranza di vittoria e si rischia

soltanto di aggiungere al danno la beffa.

KAKeLvoL Pev LebloTavTal mpos OAlyov: Tols 8€ olk €0TLY €is OUBEV €TL TGV Ldlwv
€mTAarodos, dA\A TepLiaoL pPLkpov UOTEpOV TTwXOL, kAl oUdels dv TpooayopevoeELEY
L8V €TL TOV TPOTEPOV SLappNYVULEVWY: Ma mentre gli storni stanno via solo per poco tempo
dai campi e poi, una volta che il contadino se ne ¢ andato, vi fanno ritorno, gli ambiziosi che sono
stati cacciati dalle proprie case ¢ hanno perso tutto, invece, non possono piu tornare in possesso di
nessuno dei propri beni, ma vagano come mendicanti. Come ha gia fatto al § 2, Dione insiste di
nuovo sulla conseguenza piu drammatica della brama di fama, ossia la perdita irreversibile delle
proprieta personali e, di conseguenza, il divenire poveri, vagabondi e mendichi. La miseria reca con
s¢ anche il disprezzo o I’indifferenza nei confronti dell’ambizioso impoverito da parte di chi un

tempo, non appena lo vedeva per strada, non esitava a corrergli incontro e a salutarlo calorosamente
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o per semplice ammirazione o per adulazione: Dione usa qui il verbo Stapprjyvuput (‘rompere’,
‘scoppiare’) per indicare I’intensita prorompente con la quale un tempo la gente salutava
I’ambizioso. Una scena simile si ripetera anche al § 28, dove il ricco diventato povero non viene piu
degnato di uno sguardo ed & respinto da chi un tempo lo ammirava (§ 28 0U8els €Tt TOV ToLODTOV
TpooleTal TOV mpdTepor TeBavpakdTov, AN\’ ovde oTpélas dmoppimTel). Nella nostra
orazione v’¢ pure il verbo mpooayopevn, che vale ‘salutare’, ‘chiamare per nome’, azione che ora
le persone che incontrano per strada 1’ambizioso ridotto in miseria non compiono piu. Per quanto
riguarda il comportamento adulatorio fino all’eccesso nei confronti dei ricchi e potenti si puo
ricordare che nel Quomodo adulator ab amico internoscatur (trattato plutarcheo dedicato alla
necessita di imparare a distinguere un adulatore da un amico) ¢ presente un altro composto di
ayopelo, ossia avayopelo (‘proclamare’, ‘denominare’) riferito agli adulatori che definiscono re,
ricchi e governanti non solo felici e beati ma anche primi per intelligenza, arte e virtu (Adul. ab am.
intern. 58¢ ol 8¢ kO\akes ToUS Baocilels kal mAovoious kal dpxovTtds oUk ONBlous povov
kal pakaplovs d\a kal dpovioel  kal TéXvn Kal dpeTh Tdon mTpoTelorTas
avayopetovowv). I kGhakes si prodigano in altri elogi sperticati p. es. chiamando il ricco al tempo
stesso retore e poeta e, se egli lo desidera, anche pittore, flautista, pi¢ veloce e dal corpo robusto
(Adul. ab am. intern. 58 e-f ol 8¢ kO akes TOv mAoUoLOV OpOb Kal PTopa Kal ToNTHY, v 8¢
BouAnTaL, kal {eypddov kal avknTny dmodalvovot kal TodOKN Kal pwpaléor). Se questa ¢ la
soggezione della gente nei confronti della ricchezza, repentino ¢ il mutamento, come si avverte
nelle parole di Dione, quando la fortuna cambia. Ne abbiamo un esempio paradigmatico nella
vicenda del Timone lucianeo: quelli che in passato Timone aveva aiutato economicamente, ora che
¢ diventato povero, non si prostrano piu ai suoi piedi comportandosi da clientes o parassiti, anzi non
lo riconoscono, nemmeno lo guardano piu in faccia e tirano dritto ignorandolo come quando si
passa davanti a una vecchia stele funeraria rovesciata senza leggerla (Tim. 5 émeldn mévns dua
TabTa éyevdunr, oUkéTL ovde yrowpllopat mpOs avTOV 008e TPooPAETOUCLY Ol TEWS
UTOTITHOCOVTES Kal TPOOKUVOUVTES KAK TOU €pob velpaTos avnpTnuérol, aAN’ fjv mou kal
080 Badilwr €vTixm TWL alTOV, GoTEP Twd CTAANY Talalod vekpod vmTiav VTO TOU
xpovov avaTteTpappévny mapépyxovtal unde davayvévtes). Tomassi 2011, 228-229
commentando questo passo lucianeo parla di «motivo della poverta intesa come inesistenza sociale»
(cf. anche Tim. 8, 49) e ricorda che tale visione negativa della poverta ¢ ben radicata nella cultura
greca sin dai tempi piu antichi: p. es. in Teognide la poverta schiaccia I’'uomo, lo rende incapace di
parlare e di agire e gli lega la lingua (Theogn. 1.177-178 kat yap avnp mevint Sedpnpévos olre
TL elety / oUf’ €pal dvvaTat, yAdooa 8¢ ol 8é8eTatl); in Eur. Med. 561 chiunque fugge via da
un amico povero (Med. 561 mévnTa delyel Tas Tis €ékmoduv dilov). Il mendico ¢ figura reietta,

al margini della societa, che tutti possono schernire, come gia immagina Odisseo in Hom. Od.
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16.274-278, dove invita il figlio Telemaco a non reagire di fronte ai possibili insulti e angherie
diretti dai proci al padre vestito da mendicante (Od. 16.274-275 el 8¢ p’ dTipufoovot Sdpov kdTa,
ooV 8¢ dilov kfjp / TETAATL €v 0TABETTL Kakds TdoXovTos €peto). Per Tirteo € meglio morire
combattendo valorosamente in prima fila piuttosto che abbandonare la patria e perdere 1 pingui
campi: divenire uno mTwyds invece € la cosa piu tremenda di tutte (Tyrt. 10.3-4 v 8 adTOD
TPONLTOVTA TONY Kal Tlovas dypols / TToxevely TdvTov €oT’ dvinpdTaTor), dal momento
che il mendico ¢ sempre odioso alla gente e per lui e per la sua famiglia non esiste alcun rispetto
(Tyrt. 10.11-12 €16’ oUTws avdpds Tol dAwpévov ovdepl’ Gpn / yiveTal olt’ aidos ol dmiow
véveos). Essere ramingo ¢ peggio di essere povero, come rivendica la stessa Poverta personificata
nel Pluto di Aristofane: mentre il mendicante vive senza possedere niente, il povero vive con
parsimonia, dedicandosi al lavoro e facendosi bastare quel poco che ha (Pl 552-554 TITwxoU pev
vap Blos, Ov ob Myets, (fr éoTwv pndev €xovta: / Tob 8¢ mévnTos (fjv delddpevor kal
Tols €pyols mpooéxovTa, / mepLtylyveohal 8 avTd pundév, un pévror und’ émieimewr). Maiil
mendicante ¢ anche caratterizzato da un alone di mistero, spesso la sua identita ¢ sconosciuta ai piu
e sotto la sua veste pud celarsi un re, un eroe oppure anche un dio: in Hom. Od. 17.368 i proci si
interrogano su chi possa essere e da dove provenga il mendico giunto a palazzo insieme al porcaro
Eumeo (Od. 17.368 a\\ilovs T’ €ipovTto, Tis €in kal moBev éNBoi). Nell’orazione dionea
Diogene o Istmico il filosofo cinico paragona la propria condizione proprio a quella del mendico
Odisseo: anche Diogene deve sopportare le provocazioni dei pretendenti (9.9 kafdmep “Opnpds
dnot Tov ’Odvacéa mpoamallew Tovs pynoThpas), e come nel caso di Odisseo anche sotto la
veste da mendicante del cinico si cela la vera regalita, che per Diogene consiste nella superiorita del
filosofo tra quella che Hoistad 1948, 196 definisce a «crowd of noisy, arrogant, and drunken men»
(9.9 6 8¢ Bpotos N év dmavTL T SvTL Ydp €dkel BACLAEl kal SeomdTY, TTWXOD GTOAY

b4
EXOVTL).
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OR. 66, SULLA FAMA I, 4

TooauTn & €oTiv 1N Tov TUdov Suvaprs: L ambizioso ¢ dominato dalla grande potenza del
TUdos, ossia dalla vanagloria che lo spinge a volere primeggiare per fama e onori. Il termine
TOdos, derivante dal verbo TUdw (‘fumare’), indica in primo luogo alcuni tipi di febbre
caratterizzati da uno stato di intorpidimento (vd. Hippocr. Int. aff. 39): di qui I’idea di ‘confusione
mentale’, ‘illusione’, fino ad arrivare al significato di ‘presunzione’, ‘boria’, ‘vanita’ (vd.
Chantraine, DELG s.vv. TOdopat, T0dos, TudbAds). Come rileva Decleva Caizzi 1980, 53s., TUd0S
acquista valore filosofico gia nel IV secolo a.C., come possiamo riscontrare in Cratete di Tebe:
Pere, la citta ideale, viene collocata in mezzo al TUdos epicamente del colore del vino (SH 351
[THpn Tis mOAS 0Tl péowt €vt olvomt TUdwL), essa € una vera e propria isola felice in cui sono
assenti parassiti o ghiottoni lussuriosi, dove si producono timo, aglio, fichi e pagnotte e non si
combatte per denaro o per gloria (SH 351 ovx 6T\a kékTnyTal Tepl KEPLATOS, OV TePL BOENS).
Cratete inoltre ricorda che le prospere ricchezze divengono preda del Tdos (SH 355 Ta 8¢ mol\a
kal OABLa TUdos épapdse). Nel Fedro platonico Socrate, chiamato a esprimere un’opinione sul
mito di Orizia e di Borea risponde di non essere interessato a storie del genere ma a conoscere se
stesso e scoprire cosi se egli sia un mostro piu intricato e che faccia piu fumo di Tifone oppure un
essere mite e semplice, partecipe per natura di una sorte divina e priva di superbia (Phaedr. 230a
oKkoT® oU TadTa AAN’ épavTiv, elTe TL Onplov dv Tvyxdre Tuddros TONUTAOKOTEPOV Kal
pLa\ov émTefuppévor, eite MpepdTepdy Te kal amiovoTepov (dov, Oelas Twos kal
atiodov poipas divoel petéyxor). Non essere come il drago Tifone che, insieme a Tifoeo (per
quest’ultimo vd. Crat. Theb. SH 347), indica allegoricamente per Decleva Caizzi 1980, 54
«’atteggiamento di chi ¢ legato ai beni esterni, al lusso, al superfluo, alle passioni, alle false
opinioni», ma essere invece dTudos, diventa uno degli obiettivi della filosofia cinica (vd. Goulet-
Cazé 1986, 17 n. 2, 34, 158). Antistene, considerato il capostipite dei Cinici, esorta a fare
dell’dTudta il fine di tutta la vita (Clem. Al. Strom. 2.21.130.7 mdAw "AvTiofévns pev T
dtvdiav (tod pev 8lov Plov Télos elvar étate)), e secondo Giuliano 1’Apostata Diogene e
Cratete furono i primi ad abbracciare I’dTudia e a praticare la frugalita in ogni cosa (Jul. 7.214b ot
™Y aTvdlav domacdpevol TpdTOL TNV €VTéNELAV Tiokouy Sta TdvTwy). Nelle Vite dei filosofi
di Diogene Laerzio Antistene considera Platone gonfio d’orgoglio (Diog. Laert. 6.7 éo0kwmTé Te
IMdtova os TeTudopévor) e ironizza sul fatto che Platone ammalato ha vomitato dentro a un
catino la bile ma non la boria (Diog. Laert. 6.7 xo\nv pev 0pd évtadba, TGov 8¢ ovX 0pd).
Nell’opera laerziana anche Diogene di Sinope assume un atteggiamento polemico e calpestando i
tappeti di Platone afferma di calpestare la sua vanagloria (Diog. Laert. 6.26 mat® v IT\dTwros
kevoomoudlav), ricevendo pero in cambio da quest’ultimo 1’accusa di mettere egli stesso in mostra
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il T0dos, sebbene voglia far credere d’esserne privo (Diog. Laert. 6.26 Soov, & Aldyeves, ToD
TObou Stadatvers, dokdy prn TeTuddobal). Nel Sulla regalita IV di Dione Crisostomo il termine
compare ben tre volte: in 4.7 indica la figura di Alessandro Magno che ammira Diogene ma talvolta
ne disprezza la poverta e la frugalita, dal momento che egli ¢ giovane ed ¢ stato allevato nella vanita
del lusso regale (4.7 évioTe pev katedbpovel ThHs Te mevias Tavdpos kal THs evTelelas, dTe
véos v kal Tpadels év Baoihikd TOOw); in 4.72 liberarsi dal T0dos € agli occhi di Diogene
condizione indispensabile perché Alessandro sia un buon re non solo a parole ma anche nei fatti
(4.72 a\\’ av amal\ayfs Tod TOdov kal TOV viv mpaypudTov, €on Bactlels, oU \oyw Tuxdv,
AaA\’ €pyw); in 4.77 Diogene scherza e distrae il sovrano macedone agitato dalle argomentazioni del
filosofo, per vedere in questo modo se puo distoglierlo dal T0dos e dalla 86Ea e farlo ritornare un
po’ in sé (4.77 kaTidov ovv avtov O Aloyévns TeBopuPnpévov kal oddSpa TH Puxi
peTéwpor, mpooétmairle kal mepLElAkeV, €l Tos dlvatTo kiwvnbels dmd Tol TOdov kKal ThHS
86Ens pikpéy Tu dvavipar). Nell’or. 8 Diogene afferma che uomini con lo stomaco pieno,
insuperbiti ¢ dormiglioni non riescono a sconfiggere i mévoL (come fame, sete, freddo, caldo,
poverta, esilio, cattiva fama: vd. Dio Chrys. 8.14), i quali possono essere affrontati solo da chi,
come il filosofo cinico, ¢ magro e vive in modo semplice e frugale senza essere gonfio d’orgoglio
(8.13 ToUs mérous, €dn, pdla Loxvpols Te KAl AVIKNTOUS UTO avfpdmov épmeTinouévoy
Kal TETVGOPEVOY KAl TAS peEv Nuépas Olas €o0LévTov, €v 8¢ Tdls Vvl peykdvTov, LTO 8¢
avSpdr NTTOREVOUS NETTTOY TE€ KAl dodpkov KAl TOV odnkdy TAS yaoTépas pAov
evteTunévov). Nella stessa orazione dionea ¢ menzionato Prometeo, considerato un vero e
proprio sofista vittima della 66Ea al punto da avere il fegato che si gonfia quando ¢ lodato e che
diminuisce quando viene rimproverato: a salvarlo ¢ I’intervento compassionevole di Eracle che
pone fine alla sua boria e alla sua smania di contesa (8.33 Tov 8¢ ITpounbéa, cobtoTiv TLVA,
€pol dokety, kaTalapov LVTO 86Ens amoANUpevor, Vv pev oldodvtos avTd kal avEovTos
ToU NmraTos, OmoTe émalvolTo, Tl 8¢ dbBlvovTos, o0moTe Yéyorev avTdr, élenoas kal
doprioas * émavoe To TUPoU kal THs dLhovikias). Nel Troiano (or. 11) Dione rileva come il
TUdos sia talmente forte da far si che popolazioni come Argivi e Tebani, piuttosto che non essere
ricordati per nulla, preferiscono essere famose per vicende tragiche, e dunque, da un lato sopportano
chiunque canti quelle storie lamentose, dall’altro, invece, cacciano chiunque si azzardi a negare la
loro veridicita (11.10 kal TadTa kal avlolvTov kal adévTov avéxovTal mTdp’ aUTOLS €V T
BedTpo, kal TIBéaoy dd\a Tepl ToUTwY, O AV olkTpdTaTA €l TPl aVTAVY 1) avA RO TOV
8¢ elmbvTa 0s ol yéyover oUd&V alTOV €kPdAlovoly. eis TodTo pavias ol moOANOL
EAn\OBact kal oUTw Tdvy 6 TUos alTdv kekpdTnkev). Nell’or. 34 Dione invita i cittadini di
Tarso a non cercare lo scontro con le citta vicine, dimostrando cosi di essere superiori e di coltivare

la concordia e il dialogo: il fatto che gli abitanti di Adana o di Ege vengano a offrire sacrifici a
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Tarso (con la richiesta di celebrare i propri processi in quella stessa citta, in quanto sede di
conventus: vd. Desideri 1978, 425, 462 n. 11) non reca alcun vantaggio ma solo boria, illusione e
una stolta dphoTipia (34.47 TadTa pev yap ovd MuTwwoty €xel wdélelav, émeNdetv éml
Buolav 8etpo T Tovs 'Adavels §| Tovs Alyalouvs, a\a Todov kal dmdTny kal dLloTiplav
dM\ws avénTov). Nestore, come ricorda ’or. 57 a lui intitolata, cerca di far da paciere fra Achille e
Agamennone e li invita a prestare ascolto ai suoi consigli perché in passato altri eroi piu forti di loro
(come p. es. Piritoo, Driante, etc.: vd. Hom. /I. 1.260-274) furono disposti a dargli retta: Nestore
spera cosi che I’esempio dato da questi eroi possa indurre i due a liberarsi un po’ della loro boria e
della loro follia (57.8 AN’ alTOS dmodaiveTal AVTLKPUS 0S TONV KpelTTovas €kelvov dvTas,
el dSUvawrto ONlyov vdelval Tob TOdov kal ThHs pavias). In Plut. De trang. an. 471a-b il TOdos
occulta, proprio come un fumo, le molte cose sgradevoli (De trang. an. 471a moA\a Svoxept)) €
non certo invidiabili che si accompagnano a ricchezza, fama e potere, rendendole cosi invisibili ai
pit (De trang. an. 471b ToLabTa moA\d kal TAOUTE kal 86EN kal Baoilela mpdoeoTLv ASNAa
TOols TOAOLS™ €mimpooBel yap O TOdos). Che la ricchezza includa elementi negativi ¢ ribadito
anche nel Timone di Luciano, dove Pluto afferma che quando uno gli apre la porta, oltre alla
ricchezza, accoglie anche orgoglio, ignoranza, boria, ignavia, superbia, inganno e mille altri vizi
(Tim. 28 ovpmapetoépxeTal pet €pob Aabov 6 TOPos kal 1 drora kal 1) peyalavyia kal
paakia kal UBpLs kal amdatn kal dAN dtTa pupia). Sull’uso di TOdos in Luciano vd. Caccia
1989, 26-39, il quale ¢ giunto alla conclusione che il termine ¢ nell’opera lucianea parola chiave che
compare spesso in lunghe serie di qualita negative e riprovevoli. Come ricorda Camerotto 2009, 110
in Luciano il T0dos ¢ una caratteristica del tiranno (Cat. 26; D. mort. 20 (10) 4), del filosofo (D.
mort. 20 (10) 8), di Empedocle (D. mort. 6 (20) 4), di Alessandro (D. mort. 12 (14) 6), dei ricchi e
dei potenti (Nec. 12).

®OTE Tapa ey TAv Padéwv dyopdoels Svolv pvav i TpLG@Y kany mopdupav: dnpocia
8’ €l €BéloLs, TOAGY TAVU TAAAVTOV GVLOS. KAl TAS PEV éK TS dyopds Taivias
OAlywv Spaxpdv, Tas 8¢ €k TAS ékkAnoias moAldkis amdons Ths ovoias: Il TOdos
acceca I’ambizioso a tal punto che quest’ultimo preferisce avere una bella veste di porpora o una
fascia che non sono state comprate rispettivamente dal tintore o al mercato per poche mine o
dracme, ma che provengono dall’assemblea in quanto premi a lui conferiti per i servizi resi (a caro
prezzo, cio¢ per molti talenti o, spesso, dissipando tutte le sue ricchezze) alla polis. L’assurdita di
tale atteggiamento sta nel fatto che a cambiare ¢ solo la provenienza di questi oggetti ma non la loro
natura: che siano comprate in privato o assegnate pubblicamente dall’ékkAnotia in fondo sempre di

una Topdivpa e di una Tawvia si tratta. Ma per il Sookdmos questi oggetti hanno valore solo se
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vengono sanciti ufficialmente dalla polis come premi, simboli dell’approvazione da parte
dell’opinione pubblica e quindi prove tangibili del conseguimento della 86&a.

In Dione ritroviamo la figura del tintore (Badets) nell’ Euboico o Cacciatore (or. 7), dove si
ritiene opportuno che le citta non permettano I’esercizio di tale professione, insieme a quella del
profumiere, del conciatore di pelli e del parrucchiere, dal momento che mestieri di questo tipo
mirano alla mera cura dell’esteriorita (7.117 Badels pev kal pupedsols oLV KOUPLKT] YUVALKOV
Te KAl AvdpdV ... KAl TOLKIATLKY) TdoTn oxedov ovk €00fiTos pévov, d\a kal TpLxeVr Kal
XPOTOS ... TO pev dpltoTor un mapadéxeobal kabdlov Tas moNeLs). Nell’or. 12 si afferma che
Omero nei suoi poemi ha saputo mescolare tra loro i dialetti greci (sia quelli a lui contemporanei sia
quelli a lui anteriori) meglio del tintore quando mescola i colori (12.66 olx €éva eileTo
xapaktipa MEews, a\a macav ™y ‘BN\nuikny yloTtTav dunpnpévmy Téws avépiée,
Aoptéor Te kal Idvov, €Tt 8¢ ™ Abnralov, €ils TavTo kepdoas TOMG PANov T Td
XpopaTa ot Badels ov woévor Tov kad’ avTov, a\a kal ToOv TpodTepov). Nell’or. 34 il Badeis
insieme al conciatore di pelli e al falegname rappresenta un lavoro che, pur essendo umile, non deve
essere oggetto di biasimo o di ingiuria (34.23 Badevs 8¢ 7| okuTOTOLOS T TékTwY €dv, 0USV
mpoorfkel TabTa Oveldilewv). Nell’or. 77/78 Dione afferma che per un tintore, a causa dell’invidia
e della cupidigia, sarebbe meglio lavorare senza avere concorrenti in modo da essere 1’unico ad
assicurarsi i proventi permettendosi pure di vendere alle donne tinte scadenti, senza che esse
cerchino quelle indelebili o le porpore (77/78.4 Badel v Badbikny épydlecbal Téxvny ob wove
avTd dpewov N ped’ €tépov avtiTéxvov, (va Omolaodv dmodidhTalr TAd BdppaTta Tals
yuvatély; ... kal o {nThoovoL Sevootmold kal alovpyf). Se in Dione, come abbiamo visto in
quest’ultimo passo, il tintore che non vorrebbe avere nessuna concorrenza ¢ un esempio di come
opera I’invidia umana (peraltro tema dell’or. 77/78), diverso ¢ 1’uso della figura del BadeUs nella
Repubblica di Platone, dove la descrizione delle fasi di produzione che mirano a rendere indelebile
la lana purpurea (Resp. 4.429¢ kat 0 pev av TouTe TO TPOTw PBadi), SevoomoLov ylyveTal TO
Badév) ¢ immagine della conoscenza delle leggi ricevuta dai soldati come una tintura, in virtu della
quale si acquisisce una opinione indelebile sulle cose temibili (Resp. 4.430a pndev olov dA\\o
punxavdocfat f| 6mes NPy 6T kd\\oTa Tovs vépovs melobévtes SéEowwTo Gotmep Badniv,
{va Sevoomolds atTdv 1) 86Ea yliyvoLTo kal Tepl Selvdy kal mepl TOV dAwY).

Il sostantivo Topdvpa indica il mollusco da cui si ricava I’omonima tintura, la stoffa e quindi
il vestito simbolo di regalita realizzato con questa materia organica (vd. Chantraine, DELG s.v.
mopdUpa). In Dione il termine compare innanzitutto nel Sulla regalita II, in cui al padre Filippo che
gli chiede per quale motivo Omero non fornisca i vestiti piu belli agli eroi, Alessandro controbatte
affermando che il poeta epico fa indossare la porpora ad Agamennone (vd. Hom. /. 8.221) ¢ a

Odisseo (vd. Hom. Od. 19.225) per farli distinguere dalle persone comuni e far emergere la loro
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superiorita, ma senza che tale abbigliamento per i due eroi rappresenti un motivo per darsi delle arie
e per badare troppo a simili dettagli esteriori (2.49 dA\a mopdpipa pévov ékdounce TOV
‘Ayapépvova, kat Tov ’O8vocéa 8¢ pid xhaivn Tf olkobev. ovde yap oleTal detv "Ounpos
TOV Nyepdva daivesbal Tametworv ovde Tols TOAOLS Kal LSLdTALS GLoLoV AANA KAl OTOAR
kal OTALoeL Stadépely Tapd Tovs dAovs €Tl TO petlov kal oeprdTepor, o0 LNy TpudovTd
ve ovde [omovddlovTal). Nel Sulla regalita III Dione fa una distinzione fra le cose che sono
necessarie € utili a un re ma che non offrono alcun piacere (3.92 dvev yap ToOTwY oY ol6V Te
odlecBal T dpxfir: Tépdr 8¢ ovx 0pd molav dixa ye Ths wdeleias €xel), come le mura,
le armi, i marchingegni militari e gli eserciti, e quelle che, al contrario, sono fonte di diletto ma non
hanno alcuna utilita, come 1 giardini, le dimore costose, le statue, i quadri, i crateri d’oro, le tavole
intarsiate, la porpora e altri oggetti di lusso (3.93 kald 8¢ dAom kal olkial TONVTENELS <Kal>
avdpldvTtes kal ypadal THs Talalds Te kal dkpas TEXYNS kKdl XPuool KpaThpes kal
molkihat Tpdmelal kal mopdlpa ... Ebumavta TadTa oldepids €veka xpelas, al\’ ndovijs
evpnuéva daitveTar). Nel Sulla regalita IV Diogene dice ad Alessandro che un re per legittimare il
proprio potere non ha bisogno di insegne esteriori quali tiare e porpore, dal momento che sono
inutili, ma di quelle fornite dalla natura, come si puo constatare nel caso dell’ape regina, per natura
priva di pungiglione ma proprio in virta di cid sovrana delle altre api, le quali non osano né
contenderle il regno né combatterla (4.61 ToV ye (scil. onpelwv) €Ewdev, olov Tudpas kal
Topdvpas: ToUTwY yap oUdér €oTv Odelos: TO 8¢ €k TS dloewns avTd Sel mpooelval
TAVTOV LANOTA ... €0TL BACLAEVS €V Tdls peNiTTals dvoel yLyvdpevos ... ubvn éxeivn 1
WENLTTA dvev kKévTpov €oTiv ... 0Udepla yap abTh TOV AoV pelTTOY apdLopnTioel mTepl
s Baoileias o8¢ paxfoeTar TobTo €xolom). Alessandro poi deve sapere che non ¢ la
porpora che automaticamente fa di un uomo un re: infatti Archelao, antenato dello stesso sovrano
macedone, divenne re dopo essere stato un allevatore di capre che vestiva non certo una porpora,
bensi una semplice veste di pelle (4.71 §| oUk aimélos v O ’Apxélaos ovd¢ MN\Bev €is
MakeSoviav aiyas élatvev; méTepov olv avTov év mopdipa pwallov 1) év Stdbépa olel
ToUTO ToL€ELY;). Sulla porpora vd. anche Dio Chrys. 31.163, in cui si ricorda la larghezza delle vesti
purpuree degli abitanti di Rodi; 34.29 (la porpora come onore conquistato insieme a corone e
proedrie: vd. supra, commento § 2); 35.10, dove la porpora ¢ il segno che, assieme alla corona e ai
ragazzini dalla lunga chioma che portano I’incenso, definisce paxdptot i grandi sacerdoti che
comandano su tutti gli altri sacerdoti di Celene di Frigia; 47.25, in cui Dione si difende dall’accusa
secondo la quale dal momento che indossa una veste di porpora egli deve necessariamente essere un
tiranno. Sulla porpora in Luciano vd. p. es. il Nigrino, in cui I’autore ricorda che Nigrino lodava la

filosofia e la liberta che da essa deriva e parlava male di quelle cose che la massa ritiene buone,

ossia ricchezza, gloria, potenza, onori, € con questi ’oro e la porpora (Nigr. 4 mpofx6n ydap adtiv
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Te dhooodlav émavéoal kal TNy amo TavTns élevleplav kal TOV dnpooia voptlopévov
ayaddv katayeldoat, mhovTou kal 86Ens kal Bacileias kal TiuRs, €TL Te Xpvool Kal
mopdUpas). 1l valore artificioso e fittizio della porpora emerge in tutta la sua evidenza dopo la
morte, quando ogni differenza sociale viene annullata: nel Cataplus infatti Micillo nota come nella
totale oscurita dell’Ade ogni cosa sia diventata uguale all’altra e del medesimo colore, cosicché
anche il suo misero mantello logoro acquisisce lo stesso valore della veste purpurea di un re (Cat.
22 7O TpLBdvior Téws dpopdov elval pou Sokodv todTipov ylyvetar TH mopdupidL Tod
Baow\éws). Per altri passi lucianei in cui compare la porpora vd. Tomassi 2011, 330-331.
L’indicazione del prezzo di tre mine per un mantello di porpora compare pure in Plut. De trang. an.
470f, dove un amico di Socrate sostiene quanto sia costosa la citta visto che il vino di Chio costa
una mina, un mantello di porpora tre mine e un cotile (circa litri 0,273) di miele cinque dracme (De
trang. an. 470f Twos TOV Gilwr AéyovTos wS TOAUTEM)S 1) TOMS 'wrds O Xios oivos, 1
TopdUpa TPLOY ey, Tod PéALTOS T) KOTUAN TevTe Spaxpudr'): Socrate decide di fargli vedere i
prezzi di cose piu modeste rispetto a quelle menzionate cosicché, al contrario, la citta risulta essere
a buon mercato: infatti mezzo moggio (circa litri 4,5) di farina costa un obolo, una chenice (circa
litri 1,08) di olive due monete di rame, una tunica senza maniche dieci dracme (De trang. an. 470f
adTOV Tpooyaye Tols dldbiTols 'OBorod TO NlekTov, €VTENS ) MONS' €lTa Tals élalats
"800 Xakkdv 1) XolviE', eita Tals éEwpiol 'Séka Spaxudv, evTeN)s 1) TOALS.").

La Tawla, come dice Chantraine, DELG s.v. Tawvia € «bandelette, couronne du vainqueur,
ruban, bande, ruban pour la téte, langue de terre». Il termine, gia presente al § 2 (vd. supra
commento § 2) come una delle esche usate dalla polis, insieme allo oTédavos, per attirare gli
ambiziosi, compare, col significato di fascia o nastro di vittoria, nel corpus dioneo anche nell’or. 9.
Nell’Istmico infatti, Diogene osserva i comportamenti della folla mentre osanna e solleva in alto un
atleta che aveva appena vinto una gara di corsa: ¢’¢ chi lo segue gridando, chi alza le mani al cielo,
chi fa i salti di gioia, e chi lancia al vincitore corone e fasce di stoffa (cTebdvovs kal Tawias),
ossia un abbinamento di simboli onorifici che abbiamo gia visto al § 2 (9.14 (8dv Twa ék ToD
oTadlov BadilovTa pweTa moANOD TAO0US ... VIMAOV depdpevor LTO ToD OXAOU ... TOUS O¢
emPBd\ovTtas altd oTeddrovs kal Tawias). Dione usa invece il verbo Tawviéw nel
Sull’invidia, in cui si rileva che I’'uomo saggio non prova alcuna gelosia nemmeno se vede qualcuno
ammirato, esaltato, applaudito, incoronato con nastri (77/78.33 TawioUpevor) da una folla
immensa, che rizza il collo e si pavoneggia come un cavallo dopo una vittoria, e che ¢
accompagnato da un seguito maggiore di quello che scorta gli sposi a un matrimonio (77/78.33
oUTe olv éml TovTols, s €dny, {nloTvmoeter dv, oUTe €l Twa PAETOL Bavpaldpuevdy Te
Kal vpvotpevor UTO avBpdmor puplov 7 Siwopuvplov, el 8¢ PBolAer, kpoTolpevor kal

TALVLOUIEVOV, KOPOVLOVTA KAl yavpLdvTa, kaddmep (mmov €ml vikn, Tapameumopevor vmo
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mAeLbvor 1) 0méooL mpomépmoval Tous vupdlovs). Oltre che nel contesto politico € in quello
agonale la Tawla viene impiegata anche a simposio: in Plat. Symp. 212e-213a Alcibiade irrompe
ubriaco nella sala del banchetto con il capo cinto, oltre che di una corona d’edera e viole, di
moltissimi nastri (Symp. 212e Tawias éxovta €m ThHS kebalfjs mdvyv TOANGS): con questi egli
vuole incoronare la persona pil saggia e piu bella fra i presenti (Symp. 212e viv 8¢ Tiko €Tl TH
kedalf €xov Tas Tawlas, va dmod Ths Epns kebalis TNV Tod codwTdTou Kal KAANIGTOU
kebalny €éav e{mo ovTwol dvadion), € una volta sedutosi incorona sia Agatone (Symp. 213b
mapakadeldpevorv 8¢ avtov domdlecbal Te TOV Aydbwva kal davadeiv) sia Socrate (Symp.
213e dp’ abTov AapévTa TOV TAwdv avadelv Tov TokpdTn kal kaTak\iveoOal). La Tawia ¢
poi attributo del re ed ¢ di colore bianco, come p. es. in Luc. Nav. 39, dove Licino all’amico
Samippo che fantastica d’essere re dice che le uniche cose piacevoli di un sovrano sono la fama,
una porpora ricamata d’oro, un nastro bianco intorno alla fronte e guardie che lo precedono (Nav.
39 86Ea povn kal Tmopdupls Xpuo® TOLKIAN kal Tawwla A€vkn Tepl TO HETOTW Kal
Sopuddpotl mpotovTes); in D. Mort. 13 (13) 4 Diogene chiede ironicamente ad Alessandro come
faccia, ora che ¢ morto, a stare senza i beni tipici di un sovrano come truppe, sudditi, enormi
ricchezze, onore e fama, senza potersi piu distinguere come quando marciava cinto di un bianco
nastro alla testa e vestito di porpora (D. Mort. 13 (13) 4 ékelvo & ye Ndéws dv pdbort Tapd
00D, THs dépets, OméTar évvonons O6ony evdatpoviar UTEp yis dmoATor adléal ... kal
Ty kal 86Eav kal TO émlompov elvar éEelaltvovTa SLadedepévov Tawla Aevkdy THY
kebalny Topduplda épmemopmmpévor). Anche gli autori tragici e comici indossano nastri: si
tratta di Tawviar dorate ricamate sulla loro veste (vd. Anach. 23 xpvodls 8¢ Tawliats Ty €00fTa

TETOLKLAPLEVOL).

KdlL TOUS PEV €Tl TN dyopds KnNpuTTopévovs dBiiovs mwdvTes vopilovol, Tovs 8 év
T@ OedTpe pakapiovs: kal ToUTous pév knpuTTecHal daoly, ékelvovs &€
amoknpuTTECOAL, 8fjAov 6TL Tapa plav cvAlafny yLyvopévns Tis Siadopds: Secondo
I’opinione comune quelli che sono chiamati per nome nella piazza del mercato sono sventurati,
mentre se cid avviene nel teatro sono beati. Il teatro infatti ¢ sinonimo di proclamazione, pubblico
elogio di un cittadino meritevole (in tal senso ¢ da leggere il significato del verbo knpiTTw: vd.
Chantraine, DELG s.v. kfjpuvE: «étre héraut, crieur public, proclamer, convoquer par une
proclamation, etc.»). Un valore analogo ha anche avaknp0TTo (cf. p. es. ’esortazione di Hermes a
Cratone a non portarsi all’Ade eventuali onori tributatigli dai cittadini in Luc. D. Mort. 20 (10) 6 €{
moTé o€ N MOAS aveknpuev). La piazza invece € il luogo deputato al commercio € in particolare
alla vendita degli schiavi, i quali vengono chiamati per nome dal banditore e messi all’asta (in

questo caso entra in gioco il verbo amoknpiTTw: vd. LSJ s.v. dmoknpioow; Chantraine, DELG s.v.
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kfpvE). Fra i due verbi e dunque fra la condizione dell’essere lodato e quella dell’essere venduto
come schiavo (p. es. dopo aver fatto bancarotta: vd. Jones 1978, 110) intercorre, in un vero e
proprio Witz (ossia uno skomma paradossale che rivela una verita nascosta ai piu), una differenza
enorme che pero dal punto di vista lessicale, come sottolinea Dione, si basa soltanto sulla presenza
o meno del prefisso amo-. Anche i luoghi contano: la stessa azione di chiamare per nome qualcuno
compiuta in teatro ha un determinato significato, compiuta in piazza ne ha uno completamente
opposto. Ma questo ¢ il giudizio dei piu, i quali non sanno che in fondo la pubblica celebrazione di
un cittadino a teatro ¢ il frutto per quello stesso cittadino di pesanti sacrifici e della dissipazione del
proprio patrimonio, e d’altro canto, dal momento che per essere graditi agli occhi dell’opinione
pubblica occorre seguirne i gusti e le richieste, ¢ facile scoprire che in fondo anche il verbo
KnpUTTw, al pari del suo composto, nell’ottica dionea indica la condizione di schiavitu di chi cerca
la fama. Il verbo dmoknpOTTw ha vari significati accomunati dall’idea di separazione da qualcosa:
‘vendere all’asta’, ‘rinunciare pubblicamente’, ‘dichiarare fuorilegge’, ‘esiliare’, ‘vietare attraverso
proclamazione’, ‘affrancare’ (vd. LSJ s.v. dmoknpioow). In questo passo dioneo la forma passiva
del verbo vale ‘essere venduto all’asta’, precisamente come schiavo. Il medesimo significato si
trova p. es. anche in Lys. 17.7, dove I’oratore rivendicando alcune proprieta confiscate da parte
dello Stato a lui e all’altra parte in causa in un processo afferma che, quando queste saranno state
vendute all’asta, egli si accontentera del valore stimato in partenza, cio¢ quindici mine, mentre un
eventuale surplus andra alla polis (Lys. 17.7 kal el mkelovos d€id éoTw 7 TooOUTOL,
aToknpuxBévTor TO TEPLTTOV 1) TOALS MbeTar); in Luc. Pisc. 23 oggetto dell’asta & un filosofo,
ossia Diogene che, accettando la richiesta di Platone di mettere alle strette Parresiade, afferma che
non gli serviranno molte parole per accusare costui, perché a motivarlo ¢ 1’essere stato offeso piu di
tutti gli altri filosofi quando il giorno precedente ¢ stato venduto all’asta come schiavo per due oboli
(Pisc. 23 AN\’ €y alTod katnyopiow: oU8E ydp Tdvy pakpdy oipat TOV Moywr Sefoeabat.
Kal d\\os vmep dmravTtas UBplopat 80 OPoldy mpeny dmokeknpuypévos). Nella Vendita
all’asta delle vite, oltre a Diogene, a essere messi in vendita da Zeus e Hermes come schiavi nella
piazza sono gli esponenti delle principali dottrine filosofiche, Pitagora, Eraclito, Socrate, Crisippo e
Pirrone, ciascuno dei quali ostenta di fronte ai potenziali acquirenti le proprie virtu, vere o false che
siano (Vit. Auct. 1 amoknpiOEoper 8¢ Blovs dLhoocddovs Tavrtos €ldovs kal mpoalpéoewr

TOLKIAWY).
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OR. 66, SULLA FAMA I, 5

oUTe 8¢ TAVV TOV AvlpeTev kaTeppovnoav oL WPOTEpOV kal THY e€Vvnidelav avTdv
OUVeLBoOV (0Te UTTEP TOV PeYLoTOV TOVeY kal TANYov ¢UANa mpovbecav. AN’ Gpws
€lolv ol xdpw TouTwv amodvnokewy aipovpevol: Gli antichi in cambio delle fatiche e dei
colpi piu grandi che uno subiva offrivano nient’altro che delle semplici foglie. L’invenzione di
premi cosi modesti si pud spiegare per Dione soltanto con il disprezzo che gli antichi provavano
verso I’intero genere umano e con la loro consapevolezza della ingenuita (evf0eita) degli uomini,
grazie alla quale anche una misera foglia poteva essere spacciata per la ricompensa piu grande e
adeguata. Viene cosi introdotta una critica delle corone di rami e foglie che rappresentano i premi
delle prove atletiche. L’evnfera ¢ caratteristica di tutti gli uomini secondo Dione, mentre in
Erodoto ¢ propria dei Barbari: da questi ultimi infatti i Greci si distinguono sin dai tempi piu antichi
per il fatto di essere piu accorti e privi di stupida ingenuita (Hdt. 1.60.3 dmekp{6n €k Talattépov
ToU BapBdpov €Breos TO ‘BANuikov €0v kal deEidTepor kal eimbins NAbiov ammi\arypévov
pdAlov). In realta cio non ¢ tanto vero, dal momento che lo stratagemma con cui Pisistrato ritorna
ad Atene (scortato da una donna spacciatasi per Atena), sebbene sia ritenuto molto ingenuo da
Erodoto (Hdt. 1.60.3 mpfyypa elmbéoTaTov), alla fine ha successo. Il termine mévos, qui indicante
la prova agonale, la fatica che essa richiede, e la sofferenza che da essa deriva, nel discorso dioneo
Diogene o sulla virtu indica specificamente le particolari prove e fatiche fuori dal comune che
Diogene ¢ in grado di affrontare, a differenza degli altri uomini: questi mévot, avversari fortissimi e
invincibili (8.13 Tovs mérovs ... wdla Loxupols Te kal avikiTovs) per chi € pieno di cibo e di
boria oltre che pigro, possono essere sconfitti solo da uomini leggeri, magri e incisi nello stomaco
piu delle vespe (vd. supra commento § 4). Non si tratta dei soliti mévou affrontati dagli atleti in cui
la posta in palio € una corona di apio (verdura ambita anche dalle capre ma per un motivo del tutto
diverso e, agli occhi del cinico, piu naturale e sensato, ossia la fame), olivo selvatico o pino, bensi
di avversari grandissimi contro i quali il saggio ama combattere giorno e notte per ottenere la
felicita e la virtu per tutta la vita (8.15 0 & avnp O yevvaios nMyelTatr Touvs moHVYOUS
avtayovioTds peyloTous, kal TolTols del GpLlel pdxeobal kal THv vikTa Kal THv nuépav,
oUx Umep oellvov, Gomep ai alyes, oU8E koTivov kal TiTVOS, AANG UTeEp ebdatpovias kal
apeTiis mapa mdvta Tov Blov). Diogene sopporta dunque sofferenze fisiche come la fame, la sete
e il freddo (8.16 kal Atpd dihoverkobvta kal Pixel kal Sios vmopévovTa), e sofferenze
morali come la poverta, 1’esilio e la cattiva fama, abituandosi ad accettarne 1’esistenza senza dar
loro troppo peso (8.16 meviav 6¢ kal dvyny kal adoflav kal Ta ToladTa pndev Nyelobal
Sewov avtd, a\\a mavv kodda). Lo stesso Diogene, secondo Diog. Laert. 6.71, opera una

distinzione fra fatiche inutili e fatiche secondo natura (Diog. Laert. 6.71 &ov olv dvTl TGV
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axpnotov movewr Tous kaTda loww €élopévous (fy evdaipdrws, Tapd TNHY dvolav
kakodalpovotol). Molti sono gli uomini pronti anche alla morte pur di ottenere simili premi, dal
momento che essi vedono in quelle che sono solo foglie un simbolo di gloria: infatti nel Rodiese
Dione rileva quanto fatichino gli atleti allenandosi, spendendo denaro e persino scegliendo di
morire nelle gare (31.21 ToUs dyovioTds ToUTOus OpdTte Goa mdoxovol yuvpvaldpevol,
SamavdvTtes, TO TelevuTdlov AToBvHoKely dlpoVpevol TOMAKLS €V avTols Tols dflols).
Ora, ipotizza 1’autore, se non vi fossero piu in palio la corona, prova tangibile della vittoria, o
I’iscrizione che ai giochi Olimpici o Pitici commemora il vincitore di tali competizioni e garantisce
a lui fama e memoria specialmente presso i posteri, nessun atleta sarebbe piu disposto a sopportare
nemmeno un solo giorno il calore del sole, per non parlare di tutti gli altri aspetti sgradevoli e
faticosi dell’attivita agonistica (31.21 €l Tis dvéloL TOV oTédavov, ol xdpy dihoTipodvTat,
kal THY émiypadny T éocopévny "Olvpmiacty 7 IMvdol Ths vikns, dp’ oleoBe plav uépav
avTovs avéEeobatl TOv NALor pdrov, ovx OTes TAAa 6ca T TpdypaTtt TpdoeoTLY andf kal
xakemds;). Il potente valore simbolico dei premi € del resto riconosciuto da Dione anche nell’or. 75
(vd. supra commento § 2), dove ¢ grazie all’autorita del vépos che ulivo, apio e pino acquisiscono
notevole valore e diventano premi per i quali vale la pena lottare. Quel che emerge da questo passo
dell’orazione in esame ¢ la denuncia, neppure troppo velata, dell’inutilita degli sforzi e delle prove
sportive che si inserisce nell’antico dibattito sull’utilita o meno dell’atletismo. Come ricorda
Bernardini 1995, XXXI s., accanto a coloro che esaltavano il valore dell’agonismo come Simonide,
Pindaro e Bacchilide, vi erano anche voci critiche: prima fra tutte Tirteo il quale all’atletica
antepone la disciplina militare (fr. 12 W.); Senofane critica invece la sopravvalutazione delle qualita
fisiche a discapito di quelle intellettuali (fr. 2 W.); Euripide nell’Autolico diviene ancor piu critico e
condanna apertamente [’atletismo (fr. 282 N2). L’Anacarsi di Luciano rappresenta la
contrapposizione tra Solone, sostenitore dell’ideale greco di kalokayabia, che deve
necessariamente includere 1’attivita atletica, e Anacarsi, uno scita che, abituato a essere sempre in
guerra, vede nelle pratiche sportive un qualcosa di inutile, ridicolo e folle: vani sono gli sforzi degli
atleti, a maggior ragione se ¢ per delle mele (premio dei giochi Pitici che a partire da epoca tarda si
affianca all’alloro: vd. Bernardini 1995, 66), dell’apio o dei rami di pino che essi si strangolano e si
spaccano le ossa a vicenda, ossia per delle cose che possono procurarsi tranquillamente quando ne
hanno voglia, senza sporcarsi di fango il volto ed essere presi a calci dagli avversari (Anach. 9 GoTe
U\ov €veka kal oelvor ToocadTa TPoTovely Kal Kwduvvelely dyXopérovs mpos AAAov
KAl KATUAKAWREVOUS, 0S OVK €VOV Ampaypdrens evmopfioat pilov 6Te émbupia f oelivy
eoTedavdobar N TiTUl pTE T™AQ KaTAXPLOPEVOY TO TPOCOTOV UNTE AakTi Opevor els
™V yaoTépa UTO TOV AvTayovloToOV). Anacarsi € stupito anche dal comportamento degli

spettatori, che lasciano tutte le proprie faccende per andare ad assistere in gran numero a quelli che
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per loro sono spettacoli imperdibili: quale piacere si pud mai provare nel vedere uomini che si
percuotono, si dimenano in terra fino a fiaccarsi a vicenda (4nach. 11 008¢ ydap ékelvd Tw
Stvapal katavofjoat ¢ TL TO TepTVOV AvTOLS, Opav Talopérovs Te kal dtaminkti{opévouvs
avBpdmTous kal Tpos TNV YAV dpaTTopévous kal ouvrtplBopérovs vm’ dAAAwr)? Lo scita ride
delle gare (Anach. 13 émiyeldv), dal momento che per lui, abituato a costumi diversi, ¢ inutile
sciupare la forza e il proprio valore per motivi che non siano la patria in pericolo o un oltraggio
subito dalla propria famiglia (4dnach. 13 Tas dpeTds kal Tas eveflas kal Ta KAAAT Kal
TOANpAY, Opd 008eVOS peydlov €veka TapaToAvpévas Vuly, olTe TaTpldos kKivduvevolons
oUTe xwpas mopbovpévns ovTe dbilwv T olkelov Tpos UBpwy amayopévov). Sulla critica
dell’agonismo in Luciano vd. anche D. Mort. 20 (10) 5, in cui I’atleta Damasia ¢ invitato a deporre
muscoli e corone prima di entrare all’Ade (vd. supra commento § 2); Demon. 49, in cui il cinico
Demonatte vede molti atleti che contravvenendo alle regole del pancrazio si mordono fra di loro, e
da cio deduce ironicamente il motivo per cui gli atleti sono chiamati leoni dai loro accompagnatori
(Demon. 49 émel pévTol TOAOUS TOV AOANTOV €0pa KAKOPAXODVTAS KAl TApPd TOV VOROV
TOV évayqgrior avti Tod maykpaTidlew ddkvovtas, Olk dmelkdTos, €brn, Tous dOANTAS oL
TAPOLAPTOUVTES AéovTas kalovowv). Nel lucianeo Caronte o gli osservatori Caronte ironizza
sulle lodi che I’atleta Milone di Crotone riceve dai Greci per la sua eccezionale prestanza fisica:
come tutti gli altri anch’egli non riuscira a sconfiggere il vero e unico avversario invincibile, la

morte (Cont. 8 UTO TOD APAXWTATOV TOV AVTAYWVLOTOV KaTamalalobels To0 OavdTov).

T@Y 8¢ aiydv ovk dv oldepla kaTAKpNUVIOELEY AVTNVY KOTLVvOU XdpLy, KAl TadTa
Tapovons €Tépas Vopfs. kalToL Tals peév aifiv otk andns o koTLvoS, dvlpatos &€
ovk av ddyor: A differenza dell’'uomo che ¢ disposto a morire per una manciata di rami e di
foglie, nessuna capra metterebbe a repentaglio la propria vita per un ramoscello d’ulivo se questo si
trovasse sull’orlo di un precipizio, ma cercherebbe semplicemente altro cibo altrove in tutta
sicurezza. La capra dimostra cosi quella saggezza che all’'uomo manca e da il giusto valore alle
cose. L’uomo dal canto suo si ostina a volere un determinato k6Tivos, quello di Olimpia che cresce
nell’Altis, dietro il tempio di Zeus e che viene messo in palio nei Giochi, e a questo attribuisce un
valore che in realta, proprio in quanto attribuito, risulta artificioso ed effimero. Le capre poi cercano
legittimamente 1’ulivo perché ¢ un loro naturale alimento, mentre per gli esseri umani esso ¢ per
natura immangiabile e dunque non cosi necessario come si pensa: potremmo dire che a una utilita
artificiosa assegnata all’ulivo dalla societa corrisponde una sua inutilita naturale. Una critica
all’esaltazione delle prove atletiche e un ridimensionamento della spettacolarita dei giochi Olimpici
¢ assunto da Epitteto, il quale, in risposta a chi considera i giochi come una evasione dalle cose

spiacevoli e dure della vita, rileva che per uno spettatore le gare non hanno solo lati positivi ma
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anche lati negativi come bruciare dal caldo, essere stipati a causa della folla, fare il bagno
scomodamente, bagnarsi se piove, sopportare grida e schiamazzi: ma gli spettatori sopportano tutto
cio soltanto in virtu dell’importanza e della imperdibilita che assegnano alla manifestazione (Diss.
1.6.26-28 = AN\ yiveTal Twa andfj kal xakema év T Blo. — 'Ev "Olvpmia 8 ov yiveTal;
oV kavpaTileobe; ol oTevoxwpelobe; ov kakds Aoveobe; ol kaTaBpéxeobe, dTav PBpéxm;
BopvBov 8¢ kal Pofis kal TOV AWV XANETAV oUk dTONAVETE; AAN’ olpal 6Tt TadTa TdvTa
avTiTérTes mpos TO daEitdhoyor Ths 6éas dépeTe kal avéxeobe). Notevole ¢ la presenza
degli animali in Dione di Prusa, specialmente nelle orazioni in cui € protagonista Diogene di
Sinope, il quale invita a imparare dal comportamento saggio degli animali in nome dell’ideale
cinico del ritorno a una vita secondo natura (Blos kata Tnv dvow). Nell’or. 6 Diogene o sulla
tirannide il filosofo cinico descrive le abitudini di diversi animali: i pesci per eiaculare si grattano
su superfici ruvide (6.18 &dn 8¢ Tovs (xOUas oxeddv TU dpovipwTépovs daivesbar ToOV
avBpdmov: OTav yap SéwvTtal TO oméppa amofalely, LévTas €Ew mpookvdohal mpos TO
TpaxV), a differenza degli uomini disposti anche a sborsare molti talenti per il sesso e persino a
rischiare la vita (6.19 €v 8¢ €ketvo TO pPépos TOMAKLS TOMNOY TaNdvTwy, ToUs &€ TLvas 1iom
kal T buxf Tapapallopérous); le rane e non pochi altri animali sono meno protetti dell’uomo
quanto a rivestimento cutaneo, ma, ciononostante, sono piu temprati di lui, dal momento che
riescono a sopportare il freddo e a vivere nell’acqua gelida d’inverno (6.27 To0s Te BaTpdxovs
Kal d\\a oUk ONya (Pa mol\v pev amalaTepa avBpdmov, molv 8¢ PildTepa, kal €via
TOUTOV dveXOpeva ob TOV dépa Lovor, aANd kal €v T¢ PuxpoTdTe VdaTL (fv duvdueva Tov
XELLOVOS); le cicogne lasciano il caldo dell’estate e migrano laddove 1’aria € piu temperata per poi
tornare indietro con 1’avvento dell’inverno (6.32 Tovs pev yap melapyovs Ta Oeppda ToU 6€povs
amolelmovTas €ls TOV elUkpaTov aépa adikveiobal ... peta TadTa abpdovs amiévar, TOV
XeLpdra vmoxwpobvTas); le gru sopportano abbastanza 1’inverno e giungono nel tempo della
semina per potersi nutrire (6.32 TdS 8¢ yepdvous EMLPOLTAV TH OTOPEY, XELLOVA PeTPLOS
depovoas, kal THs Tpodiis €veka); cervi e lepri d’inverno scendono dai monti nelle pianure e
nelle valli per mettersi al riparo dal vento in recessi gradevoli, poi d’estate si ritirano nella foresta e
nelle regioni piu a nord (6.33 Tas 8¢ €Nddous kal Tovs Aayns Tod pev Yiyouvs e€ls Td medla
kKal Ta Kolha kaTtaBaiveww ék TOv Opdv, kAvTalba UTOoTEANELWY TOlS ATNVEROLS Kal
Tpoonréot, To 8¢ KAUPATOS €ls TNV UANY dToxwpely kal Td BopeldTaTta Tov xwplov). In
generale gli uomini vivono peggio degli animali a causa della loro mollezza (palakia), mentre gli
animali rispetto all’'uomo bevono solo acqua, mangiano erba, molti di loro sono nudi in ogni
stagione, non vivono dentro una casa, non usano il fuoco, vivono il tempo assegnato loro dalla
natura e, in definitiva, sono piu forti € pit sani (6.21-22 Sta TNV palakiav Tovs AvlpdToUS

ab\gTepor (v TOV Onplov. €kelva yap U8ATL pev TOTO xpwuevd, Tpodf) 8¢ BoTdvy, Ta

59



TOMNA 8¢ aUTOV yuvpva ovTa 8 €Tous, €ls olkiav 8¢ o0démoTe eloldrTa, Tupl 8¢ OVdEV
xpopeva, (v pev oméoov 1 dlots €xkdoTols €Tale xpovov, €av pndels avaipf: Loxupd 8¢
kal UytaivovTa didyewv opolos dravta, Selobal 6¢ pndev taTtpdr pnde dpappdkov). Nell’or.
10, Diogene o sulla schiavitu, belve e uccelli vivono meno dolorosamente e piu piacevolmente degli
uomini, hanno buona salute, sono piu forti e ciascuno di loro vive quanto piu tempo possibile,
sebbene non abbiano le mani e la Stdvota umana: paradossalmente il loro bene piu grande ¢ proprio
la mancanza di proprieta (10.16 ovx Opds Ta Onpla TadTa kal Ta Opvea, dow (fj TOV
avBpdTov alvmdTepor, mpos 8¢ kal NdLov, kal pailov vytaivel kal mAéov Loxlel kal (R
xpovov €kaoTov avTdr doov mAeloTov SlvaTat, kaiTol oUTe Xelpas ExovTa ovTe avdpdmou
Stdvorav; dAN’ Spos dvTl TdvTov adTols TOV dA\\ev kKakdy UTdpxel péyLtotov dayadov, 6Tu
akTipovd éoTwv). Nella lista degli scritti di Antistene riportata da Diog. Laert. 6.15 v’¢& un ITept
{owv dloews, opera di cui si conosce solo il titolo ma che induce a supporre che I’interesse per il
mondo animale (probabilmente confrontato con la vita degli uomini) fosse presente gia nel maestro
di Diogene cosi da sancire I’ingresso nella filosofia cinica di un tema peraltro gia caratteristico della
morale e della predicazione popolare (basti soltanto pensare p. es. alle favole di Esopo). Diogene
prova ammirazione per il modo di vivere semplice e frugale degli animali e per la loro saggezza,
come si evince dal celebre passo di Diogene Laerzio in cui il comportamento stesso di un topo che
corre qua ¢ la senza una meta precisa, non si preoccupa di dove dormire, non ha paura delle tenebre
e non desidera nulla di cio che si ritiene desiderabile, svela a Diogene il rimedio alle difficolta
dell’esistenza (Diog. Laert. 6.22 Muv 6Oeaocdjevos OSLaTpéxovTa ... Kal MPNTE KolTNnw
emudnTolvta pnfTe okdTOos elAaBolpevor 1§ moBolrtd TL TOV SokoUVTOV ATONAVOTOV,
mopov éEetpe ThS TepLoTdoews). Nell ottica cinica gli animali divengono modelli esemplari,
specialmente per la capacita di bastare a se stessi (aUTdpkeLa), caratteristica che li accomuna agli
dei. Come rileva Rich 1956, 24, I’avTdpkera da vita a un paradosso, dal momento che chi la coltiva
e si ispira alla vita degli animali scende a un livello inferiore a quello umano, mentre sale a un
livello superiore se assume come modello 'avtdpketa degli dei. Gli animali divengono paradigmi
anche di quella élevBepla che rappresenta un altro obiettivo del cinismo: Diogene va in ogni parte
della terra perché ¢ libero come un uccello che pud volare ovunque senza ostacoli (cf. Max. Tyr.
36.5b [scil. Aoyévns] mepipel TNV yijv ddeTos, Gpvibos dtkny vobv €xovTos). Sul rapporto tra
animali e uomini nel pensiero antico e, nello specifico, sugli animali come figure paradigmatiche

per il filosofo cinico vd. Dierauer 1977, 180-193.

kai TN pev €€ ’IoBpod wiTuy, 008V oloav TAVY dAwY XAwpoTépav, PETA TOANOD
TOVOU KAl KAKGOV dvalLpoUvTdl, TOANAKLS dpyupLov TOAU 8L80vTes: kal TavTa Tov

dvTod undepiav adélerav €xovtos: oUTE yap OKLAYV TOLELY OUTE KapTOv GEPELy
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duvataL TO Te PUAN\ov SpLpv kai kamvaddes: ThHs 8 €k Meydpowv TiTVoS OUSELS
émoTpédeTal: Il secondo esempio di premio vegetale proposto ¢ il pino dei giochi Istmici. Come
I’ulivo di Olimpia anch’esso agli occhi dell’opinione comune rappresenta un qualcosa di speciale e
di particolarmente ambito e foriero di fama, la giusta ricompensa per chi ha patito immani fatiche
spesso spendendo molto denaro per poter partecipare alle gare. Ma anche in questo caso
I’importanza e 1’utilita di questa pianta si rivelano del tutto artificiose: il pino dell’Istmo non ¢ piu
verde degli altri pini e infatti, al pari dell’ulivo selvatico, pure il T{Tus non ha alcuna reale utilita,
dal momento che esso non fa ombra né produce frutto, e inoltre il suo fogliame ¢ aspro e se bruciato
fa parecchio fumo. Inoltre, agli occhi degli uomini, come 1’ulivo di Olimpia ¢ speciale e primeggia
fra tutti gli altri ulivi di Grecia, cosi anche il pino che cresce a Corinto ha un valore speciale, che lo
pone al di sopra di tutti gli altri pini. In virtu di questa concezione assurda ecco che allora un
qualsiasi pino che si trova altrove non ¢ degno di alcuna attenzione, come p. es. quello di Megara,
dove non vi sono gare panelleniche (vd. Crosby 1951, 93 n. 4). Anche gli abitanti di Megara, al pari
dei pini, non sono ritenuti degni di considerazione, ma per Dione ci0 ¢ buona cosa: nell’or. 77/78.33
si rileva che, oltre a non provare invidia per chi ha successo, I’'uomo saggio deve avere piu cattiva
fama dei mendicanti, essere piu solo di quelli che giacciono abbandonati nelle vie e non essere
degno di nessuna considerazione, come un tempo si dice erano i Megaresi, dal momento che egli
non riesce né ad adulare né a comportarsi con grazia, in quanto persona austera per natura e amica
della verita (77/78.33 alTos 8¢ adofdTepos pev €in TV TTuXOV, EpnpdTepos 8¢ TOV v Tdls
080ts éppLpévor, pnderos 8¢ dElolpevos mapd pndevi \oyou, kaddmep Meyapéas moTé
daot, dtd TO N dvvachal Bepamelely unde mwpoOs Xdpy OPLAETY, dTe avoTnpos OV TNV
dvow kal aindbelas &iros): secondo Crosby 1951, 291 n. 3 Dione qui riporta il pensiero degli
Ateniesi, 1 quali ritenevano rozzi i Megaresi e 1 Beoti, ma questa caratteristica, come si ¢ gia detto, ¢
invece valutata positivamente dall’autore. I giochi Istmici sono la cornice dei discorsi dionei
Diogene o sulla virtu (or. 8) e Diogene o Istmico (or. 9), in cui Diogene osserva la stoltezza umana
e con la propria parrhesia critica ’assurdita delle prove atletiche se paragonate ai ben piu temibili
avversari affrontati dal cinico come fame, sete, poverta, esilio e il piacere (vd. supra commento §§
4, 5). Secondo Jones 1978, 110 il molto denaro speso per i giochi di cui parla Dione nel presente
paragrafo dell’or. 66 sarebbe un riferimento alle competizioni musicali che avevano luogo
nell’ambito della manifestazione istmica (vd. L. Couve, Daremberg-Saglio 3.1 [1900], s.v. Isthmia,
590). Anche le competizioni musicali dovevano essere un viatico per la 86Ea, come si pud
constatare nell’Armonide di Luciano, dove viene presentato il caso-limite del flautista morto sulla
scena delle Dionisiache per I’eccessiva dudoTipia (Harmon. 3 GuoTLpOTEPOV Epduody

evamémrevoe TO aOA) kal doTedbdvwTos év T oknvi] amédave). Tuttavia & assai probabile che
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Dione nel nostro passo non si riferisca esclusivamente alle competizioni musicali, ma agli agoni in
generale, specialmente quelli sportivi.

Kdy PEv €TeEPOS TLS UM KaTeaywns TNy kedbalny diadnonrtar, katayehdatar: Tols 8¢
BaoLleloL mpémeLy Bokel kal moAlai pupLades TeBvnkaoLy UTEP TOUTOU TOU PAKOVS:
L’attribuzione di un determinato significato e valore a un oggetto da parte della societa trova
riscontro anche nel caso di un altro tipo di oTédavos, la Tawvia. Se un qualsiasi comune cittadino
si fascia la testa con una benda senza un valido motivo come ’essere ferito, allora egli diviene
subito oggetto di riso e scherno da parte della collettivita che alla Tawvia attribuisce un determinato
significato. Essa infatti & principalmente simbolo di regalita, appannaggio del Baot\eUs, che grazie
ad essa legittima il proprio potere. Anche la corona del re, ovviamente, ¢ oggetto ambito, per cui
vale la pena morire: ma gli uomini, conclude Dione, non si rendono conto di combattersi e uccidersi
a vicenda per quello che nella realta ¢ soltanto un pezzo di stoffa, un semplice cencio (pdkos). Del
resto anche la preziosa porpora di cui si pavoneggia il tiranno, come si rileva in Luc. Cat. 16, in
realta non ¢ nulla di eccezionale, dal momento che se la si scompone e si analizzano le sue
componenti si scopre che essa ¢ semplicemente ricavata dalla pelle di pecora tinta con il sangue
delle conchiglie del mar di Laconia, ossia da cose prive di un particolare valore (vd. Camerotto
2014, 219-220 n. 79). Che la corona agli occhi dell’opinione comune rappresenti un oggetto
speciale che solo poche e particolari figure sono degne di indossare, e non di certo chiunque, lo
dimostra anche la reazione del pubblico quando Diogene, come ricorda Dione nell’Istmico, si pone
sul capo la corona di pino riservata esclusivamente al vincitore dei giochi (9.10 éoTedavdoaTo
Ths miTvos), e quando lo stesso filosofo cinico la usa, suscitando risate e clamore nella folla, per
incoronare un cavallo che s’era preso a calci con un altro destriero facendolo scappare ¢ risultando
quindi il piu resistente (9.22 feaodpevos (mmovs év TG alT) Sedepévovs, ETELTA PLAXOUEVOUS
Te kal NakTilovTas avTols, kal ToAUY OXAov TepleoTOTAS kal Bewpérovs, €us KApOY O
€Tepos €duyev amoppnéas mpooeNbov €oTeddvwoe TOV WEVOVTA KAl AVEKNPUTTEV ©S
ToOptovikny, 6711 AakTtilwv éviknoev). La denuncia delle molte morti inutili per il potere sara
sviluppata da Dione, come vedremo nel § 6, servendosi di esempi celebri tratti dal mito, quali p. es.

le vicende della stirpe di Pelope.
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OR. 66, SULLA FAMA I, 6

6TL pév yap Sia xpvoovy mwpopaTov dvdoTaTor ouvéPn yevécoOal TnALkavTny oikiay
v IIélomos ol Tpaywdoi paciv. kali kaTEKOTN WLEV TAd ToU OuéoTov TéKva, Ti|
Ilelomia 8¢ 0 maTthp €pixOnN kai TOV AiyLoOov éomelpev: oUTOS 8 ATEKTELVE pPEV
peta s KAvTaipvnoTtpas TOv 'Ayapépvova TOV TOLpLéva TV 'AXAL@dv, KAkelvny
’OpEéTTNS 0 ViOS, Kal ToUTo ToLnoas e€VOVs épaiveTo: Il tema dell’inutile quanto distruttiva
ambizione di potere, gia introdotto nel § 5 con la denuncia dell’inutilita della Tawia che altro non ¢
che un pezzo di stoffa, viene qui illustrato con I’esempio delle tragiche vicende dei Pelopidi: una
famiglia (olk{a) cosi forte e potente come quella di Pelope ¢ responsabile della sua stessa
distruzione a causa di una incontentabile brama di potere che degenera nella contesa tra i fratelli
Atreo e Tieste per la successione al trono del defunto padre Pelope. Un agnello d’oro inviato da
Hermes nel gregge di Atreo avrebbe risolto la guerelle e, in quanto Tépas divino, avrebbe garantito
il trono al suo possessore. Ma questo agnello ¢ concepito sin da subito nelle intenzioni di Hermes
come strumento seducente e ingannevole attraverso il quale vendicare la morte del figlio Mirtilo che
Pelope uccise, nonostante il suo aiuto fosse stato decisivo per sconfiggere Enomao nella gara di
corsa. L’arrivo dell’agnello infatti segna I’inizio di una lunga catena di sciagure. Tieste commette
adulterio con Aerope, moglie di Atreo, la quale viene cosi indotta a portargli ’animale
garantendogli il trono di Micene. Zeus si accorge del misfatto e cosi fa promettere a Tieste di
abdicare in favore del fratello nel caso in cui cambino le leggi della natura, cosa che prontamente
avviene con il sole e gli astri che mutano il loro usuale cammino. Atreo, ripresosi il trono, uccide la
moglie gettandola giu da un dirupo, esilia Tieste ma poi, fingendo una riconciliazione, lo invita a
pranzo servendogli le carni dei figli. La figlia superstite di Tieste, Pelopia, viene violentata dal
padre in un bosco nei pressi di Sicione e da quella unione incestuosa nasce Egisto, adottato da Atreo
che, giunto nel frattempo a Sicione per cercare il fratello, ottiene in sposa la stessa Pelopia. Dopo
aver scoperto di essere stata stuprata dal padre, Pelopia si uccide, ed Egisto vendichera Tieste
seducendo Clitennestra e uccidendo Agamennone. Ma a sua volta la morte di quest’ultimo sara
vendicata da Oreste che, oltre ad Egisto, uccidera anche la madre, diventando poi pazzo. Il mito dei
Pelopidi, come ¢ noto, ¢ trattato nella trilogia dell’Orestea di Eschilo, nell’ Elettra di Sofocle e nelle
tragedie euripidee Ifigenia in Tauride, Oreste ed Elettra. L’agnello d’oro ¢ menzionato in Eur. E/.
698-746; IT. 193-196, 812-813; Or. 812-815, 995-1010 (vd. Denniston 1939, 137). Ma si suppone
che le vicende riguardanti Atreo e Tieste (in particolare dalla contesa dell’agnello d’oro alla nascita
di Egisto) fossero narrate in tragedie sofoclee ora perdute, delle quali Dione in questo passo
ricostruirebbe in modo schematico e sintetico una sorta di trama. Radt, 7rGF, IV, 162, 239 opera

una distinzione fra due titoli: ATPEYX H MYKHNAIAI (Soph. fir. 140-141 R.) e OYEXTHZ
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(Soph. fir. 247-269 R.). Per quanto riguarda la prima tragedia, Crusius 1892, 304s. congetturo,
seguito poi da Nauck, TGF, 184 e Pearson 1917, 90-93, che ad essa farebbe riferimento Statilio
Flacco in un epigramma dedicato a Sofocle (4P 9.98 Oidimodes Sioool oe kal "HAékTpn
Bapipnuis / kal Seimvols €labels *ATpéos "HéNlos / dAa Te movlumabéoot, TopOKAees,
apdl Tupdrvots / déra ths Bpoplov BOBIa xopolTuting / Tayov €Tl TPAYLKOLO KATVECTAV
Budooto / abTols Npowr ¢eyEdpevor oTdpact). Se tale ipotesi fosse valida, I’Atreo tratterebbe
verosimilmente della strage dei figli di Tieste, tuttavia non si ¢ in grado di sapere con certezza se
Statilio Flacco si riferisca all’Afreo oppure a una delle tragedie sofoclee intitolate Tieste. Welcker
1839, 365, 678 ritiene che all’Atreo possa riferirsi anche uno scolio all’Oreste di Euripide (Schol.
Eur. Or. 812, II, 210, 23s. Dind.), mentre per Dindorf e per Robert 1920, 296 tale scolio
probabilmente si riferisce a Soph. 4j. 1297. Dione in questo passo avrebbe presente sia I’Atreo sia
un Tieste (cosi Radt, TrGF, IV, 162: «Et hanc fabulam et unam e ‘Thyestis’ respicere potuit Dio
Chrys. 66.6»). 1l Tieste, come ricorda Pearson, viene citato da Esichio, per lo piu con questo
semplice titolo (vd. p. es. a 2386 XZodokAfls OuéoTn), salvo quattro volte con OuéoTns
TLkuarLos (a 6546, 8442, 8483; € 4094), una volta con OuéoTns 0 €v Zikuovt (a 3760), due con
OuéoTns delTepos (a 8740; n 87), e Orione cita €k Tod a’ OuéoTou (Orion Anth. 5.10). Radt
rileva che probabilmente il @uéoTtns Zikvwvios ha come oggetto le vicende di Tieste una volta
esiliato da Atreo, delle quali peraltro parla Hygin. Fab. 88.3. Aristotele nella Poetica rileva che ¢ a
causa di un errore (la nota apapTia originaria) che hanno inizio le sventure per chi gode di fama e
di fortuna come Edipo e Tieste, e queste sciagure si estendono anche ai loro discendenti (Poet.
13.3.1453a €07l 8¢ TOLOoDTOS O UNTE ApeTh Stadépov kal dikatoolun URTe did kakiav kal
poxnplav petaBd\ov eis T dvoTuvxiav dA\a 8U apaptiav Twd, Tov év peydin 86&
Svtov kal ebtuxia, otov OLdiTous kal OuéoTns Kal ol ék TOV ToLoUTwY Yevdy émdavels
avdpes). E vi sono tragedie bellissime, continua Aristotele, dedicate alle vicende di un numero
ristretto di famiglie quali p. es. quelle di Alemeone, Edipo, Oreste, Meleagro, Tieste e Telefo e
quanti altri hanno subito o compiuto azioni terribili (Poet. 13.5.1453a viv 8¢ mepl ONyas oikias
al kd\\LoTat Tpayedlal cuvtiBevTal, olov mepl *Alkpéova kal OLdimovr kal *OpéoTny kal
Meléaypor kal Ouéotnr kal THhedov kal 6ools d\ols cupBéPnker 1) mabelv Sewvd T
motfjoat). Come osserva Radt, Aristotele allude chiaramente a una tragedia riguardante Tieste, ma
non si ¢ in grado di stabilire se fosse sofoclea o euripidea, anche se si pud comunque ritenere che
Aristotele si riferisca piu a un’opera riguardante la storia dell’amplesso incestuoso di Tieste e di
Pelopia piuttosto che il banchetto di Atreo (vd. Lucas 1968, 145). In Plat. Leg. 8.838c si ricorda che
giacere con un fratello, una sorella, un figlio o una figlia ¢ considerato azione empia, odiosa alla
divinita e la piu turpe fra le azioni vergognose (Leg. 8.838b To Tadta eivat ddvar pndapds

boLa, Beoptot| 8¢ kal atoxpdv aioxioTa). Perché tale concetto sia chiaro a tutti sin dalla nascita,
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esso viene affermato con forza, sia nella commedia sia nella tragedia, attraverso 1’esempio degli
incesti di Tieste, di Edipo e di Macareo (Leg. 8.838¢c d\\’ €00VS yevipevor Mpdv €kaoTov
akovelr Te N\eydvTov del kal Tavtaxod TavTd, €v yelolols Te dpa €v mdomn Te omoudi
Tpaylk Aeyopévn moA\dkis, OTav §j O@véoTas 1 Tvas Oidimodas etodynoiy, | Makapéas
Twas adedals perxdévtas habpains, 0dbévTas 8¢ €Tolpos BdvaTor avTols EmTLOéVTAS
S{knv Ths apapTtias;). La questione appare quanto mai complessa, tuttavia ¢ chiaro che Dione in
questo passo ha in mente la vicenda dei Pelopidi narrata in diverse tragedie, che potevano
certamente essere (oltre ovviamente a quelle giunte a noi integralmente) non solo le perdute Atreo e
Tieste sofoclee ma anche quelle di piu autori, dal momento che Dione qui usa la generica

espressione ot Tpaywdol daciv.

TouTOLS 8€ OoUk dElov damioTely, d yéypamTaL PEY ovX UTO TAV TuXOVTwVY Avdpav,
EvpLmibov kal Xodokhéovs, A\éyeTalL 8¢ €v péools Tols Oedtpols: Non vale la pena
mettere in discussione la veridicita di queste storie e quindi sottovalutare il loro ruolo di esempi
negativi degli effetti della So€okomia, dal momento che queste vicende sono state scritte non dal
primo che capitava ma da personalita come Euripide e Sofocle. A questo poi va aggiunto che tali
vicende erano rappresentate pubblicamente nel bel mezzo dei teatri, ossia in uno dei luoghi piu
importanti della polis. La particolarita che balza subito agli occhi nel nostro passo, oltre alla
menzione in ordine non cronologico di Euripide prima di Sofocle, ¢ soprattutto la clamorosa
omissione di Eschilo, fatto alquanto curioso visto che Eschilo ¢ autore di una celebre trilogia di
tragedie (1I’Orestea, formata da Agamennone, Coefore ed Eumenidi) dedicate alle sciagure dei
Pelopidi. Scartato sin da subito il dubbio, alquanto implausibile, che Dione non conoscesse
I’Orestea, occorre volgere lo sguardo ad un’altra orazione in cui Dione parla degli autori tragici: il
discorso Su Eschilo e Sofocle e Euripide o sull’arco di Filottete (or. 52) verte sul confronto fra il
Filottete di Eschilo, quello di Sofocle e quello di Euripide. Oltre a costituire 1’'unica testimonianza
dell’esistenza di un Filottete eschileo e di uno euripideo altrimenti ignoti, I’or. 52 permette anche di
conoscere il giudizio dioneo riguardo alle singole opere ma anche agli stessi autori tragici. Secondo
Wartelle 1971, 231 almeno uno scopo di questo confronto ¢ «fournir une matiére a des travaux
scolaires en prenant, jusque chez les grands poctes d’autrefois, des modeles illustres a ces
innombrables exercices de rhétorique si chers aux maitres de ’antiquité». Sin dall’inizio del
discorso Dione ammette come gli sia impossibile trovare un motivo per cui uno dei tre poeti debba
essere considerato inferiore agli altri (52.4 ovk dv éSvvdunv dmodrvachal ovdév, ol ye évekev
ovdels av NTTHON TOV avdpdv ékelvwv). Caratteristiche di Eschilo sono grandezza d’animo,
arcaicita e rudezza sia del pensiero sia dell’espressione, tutti elementi che ben si adattano alla

tragedia e ai costumi antichi degli eroi. Nell’opera eschilea non v’¢ nulla di premeditato, né troppa
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loquacita né un tono che non sia solenne (52.4 1| Te yap ToU Aloxvlov peyalodpooivn kal TO
apxatov, €Tt 8¢ TO avbades Ths Stavolas kal dppdoews, mpémovta €baiveTo Tpaywdia kal
Tols Talalols 1Peot TOV TMpdwv ovd’ éviy TL PePovdevpévor ovde oTwLONOV 0USE
Tamewdv). Dello stile di Euripide, che viene trattato prima di Sofocle, Dione riconosce la cura di
ogni dettaglio per rendere la vicenda verosimile e coerente, senza che nulla venga trascurato o
lasciato al caso. Per ottenere ciod il poeta tragico non si avvale di uno stile semplice ma sfrutta al
massimo la potenza dell’eloquenza, cosicché egli ¢ agli antipodi di Eschilo, e queste sue
caratteristiche sono molto vicine alla dimensione politica e retorica e sono in grado quindi di offrire
un enorme vantaggio a quelli che si dedicano a quelle attivita, ossia a chi studia retorica ed ¢
impegnato nell’agone politico (52.11 7} Te Tod EdpimiSov olveots kal mepl mdavTa émpéleLa,
GoTe pRTe AmiBavér TU kal mapnuelnuévov édoat PATE ATADS Tols mpdypact xpfiodat,
a\\a peta mdons €v TH elmely duvvdpewns, Gomep avtioTpodds éoTi TH TOoD Aloxilov,
TOMTLKOTATN KAl PNTOpLKOTATN olod kal Tols évtuyxdvovol mAeloTnv odéerav
mapacxetv Suvapévn). Sulla forte presenza dell’elemento retorico in Euripide insiste anche 1’or.
18, Sull’esercizio oratorio, in cui Dione rileva che se, da un lato, la gradevolezza e la
verosimiglianza di Euripide non riescono a raggiungere in modo compiuto la grandezza ¢ la
solennita proprie di un poeta tragico, dall’altro sono assai utili al cittadino coinvolto nella vita
pubblica della polis, ossia all’'uomo ToALTLkds (18.7 f) Te EvpuLmidou mpoorjveta kal mOavdTns
TOU eV TPAYLKOU AVACTHRATOS KAl AELOPATOS TUXOV OUK GV TENEWMS €PLKVOLTO, TONLTLKY
8¢ avdpl mdvu adépos). Euripide popola le sue tragedie di molti personaggi e sciagure € a cio
unisce massime utili in ogni circostanza traendole dalla conoscenza della filosofia (18.7 €L 8¢ 161
kKal mdon Sewos TANpdoal, kAl yropas Tpos dmavtd odpeApovs kaTaplyvvol Tols
Toltjpacty, dte duhocodias olk dmetpos Gv). E dal punto di vista del realismo e dell’utilita
retorica dunque che Euripide nell’or. 18 viene preferito agli altri autori tragici, al pari di Menandro
rispetto ai poeti comici precedenti (cf. Quint. /nst. 10.1.68-70, dove proprio per le stesse ragioni
vengono prediletti Euripide e Menandro). Tornando all’or. 52, Sofocle ¢ invece collocato in una
posizione mediana, non essendo né¢ rude né semplice nello stile come Eschilo, ma d’altro canto
nemmeno scrupoloso nei dettagli e interessato fortemente all’elemento politico-retorico come
Euripide (52.15 8 Te ZodokAiis pécos €otkev dpdolv elvat, ovTe TO avbades kal amhody TO
TOU AloxUlov éxwr oUTE TO dKpLPBES Kal SpLy kal ToALTLKOV TO Tob EvpLmidov). Egli € perd
in grado di conferire alla sua opera venerabilita e grandezza, rendendola dunque altamente tragica
ma sapendo unire a cio anche 1’eleganza delle parole, creando quindi un equilibrio fra il piacere
dello stile e la solennita del contenuto (52.15 cepvny &€ Twa Kal PeYANOTPETH TOINOLY
TpAyLKOTATA KAl €VeméoTaTa €xovoav, GoTe TAeloTNV elvat HSoviv peTd Ulovs kal

oeprdéTNTOS). Luzzatto 1983, 130s. rileva che Sofocle viene riconosciuto da Dione come il
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migliore dei tragici sul piano della drammaturgia, ma ¢ anche Eschilo ad essere implicitamente
elogiato perché Dione nell’or. 52 non esita a controbattere alle accuse mosse a Eschilo, riguardanti
un suo presunto scarso rispetto del criterio della verosimiglianza. Nello specifico, all’osservazione
che sia poco verosimile che Odisseo, al suo ritorno a Lemno, non sia riconosciuto da Filottete dopo
solo dieci anni, Dione controbatte affermando che molti a causa della malattia non sono piu in
grado di riconoscere i propri conoscenti (52.6 1] 8¢ v6cos 1 ToU PLAOKTATOU KAl KAKOOLS Kal

2

TO év épnuia BeProkévatr Tov petalb xpdvov olk adlvaTtov TodTo émoleL. ool yap 1o,
ol pev vmo doBeveias, ol 8¢ vmo SuoTuxlas, émador avTod). La seconda critica consiste nella
scarsa plausibilita che il Coro degli abitanti di Lemno sia disposto ad ascoltare per cosi tanto tempo
Filottete lamentare le sue disgrazie, visto che probabilmente questo era loro noto gia da tempo:
Dione replica sostenendo che autocommiserarsi e rievocare spesso le proprie sventure da parte di
chi le ha subite non ¢ un comportamento cosi strano (52.9 o0 Tol{vur 006¢ €kelvo Sokel pot
Stkalws dv Tis aiTidoacBat, TO Sinyelobal TPOS TOV X0opOv 0S dyroodvTa Td mepl TNv
amérewpy Y TOV CAxAlOr kal Ta kabdélov cupPalvovta alTd. ol ydp SuoTuxXoDVTES
avBpomol TOANAKLS €lnfaot pepviocbal TV oupndopdr kal Tols eldGoLY dkplPds Kal Pndev
Seopévots dakolelr évoxlodoy ael dinyodpevol). Dione cosi, come afferma Luzzatto 1983,
128, «salva la verosimiglianza della raffigurazione poetica appellandosi alla comune esperienza
degli uomini, impiegando cio¢ un espediente difensivo che puod essere definito come una variante
retorica dell’argumentum e consensu omniumy. Tuttavia il nostro autore non prende una posizione
netta facendosi giudice, come Dioniso nelle Rane di Aristofane, della querelle fra Eschilo e
Euripide. Egli piuttosto agisce da critico letterario, valutando le caratteristiche di ciascun tragico ma
senza mettere uno contro l’altro, dal momento che questi autori gia all’epoca di Dione sono
considerati dei classici. Infatti come ricorda Luzzatto 1983, 137, nell’or. 18 si rileva la necessita di
conoscere gli autori recenti e la loro 80vapis in modo da poter esprimere un giudizio anche critico,
a differenza di quando ci si imbatte negli antichi: in questo caso invece il nostro giudizio non ¢
libero ma schiavo dell’ammirazione che si prova per essi nonché della loro auctoritas (18.12
Sedovlwpévol TV yvopny, womep Tols malatols). La stessa Luzzatto nota come un
atteggiamento simile a quello di Dione si ritrovi p. es. anche in Elio Aristide e in Cicerone: nel
primo emerge 1’impossibilita di compiere una scelta fra uno dei tre tragediografi, unita pero alla
consapevolezza della evidente superioritd di questi su tutti gli altri (Or. 34.36 K. md\wv els
Tpaypdlav Tives évdoEdTaTol kal TAGLY S €TOS €LTELY TOLS KPLTULS VLKOVTES; OLILAL LED,
ol BérTLoTOL ZodokAfis, AloxUlos, Evpumidns); Cicerone rileva che, nonostante Ennio, Pacuvio,
Accio (presso i Romani) ed Eschilo, Sofocle, Euripide (presso i Greci) siano molto diversi fra loro,
uguale ¢ I’elogio da tributare loro (De or. 3.27 quam sunt inter sese Ennius, Pacuvius Acciusque

dissimiles, quam apud Graecos Aeschylus, Sophocles, Euripides, quamquam omnibus par paene
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laus in dissimili scribendi genere tribuitur!). Nonostante la clamorosa omissione di Eschilo nel
nostro passo, Dione dunque conosce ¢ rispetta tutti i tre poeti tragici, senza mostrare una particolare
ostilitd per Eschilo ma anzi, come si ¢ appena visto, difendendo quelle che potevano sembrare
incongruenze nel suo Filottete. Fatta salva I’or. 52, Eschilo non ¢ nominato in nessun altro discorso
dioneo, al contrario di Euripide, che vanta una cospicua presenza (in ben otto orazioni per un totale
di ventiquattro occorrenze). Ma tale ricorso ad Euripide non dovrebbe sorprendere particolarmente,
visto che a citarlo ¢ un oratore della Seconda Sofistica: 1’alta considerazione di cui gode il poeta
tragico ¢ dunque dovuta al gusto di un’epoca che predilige Euripide in quanto modello di retorica,
paradigma di introspezione psicologica e dispensatore di utili e pratiche yvdpat (vd. Bowie 1989,

209-358; Gangloff 2004, 103-122).

€TL 8¢ LB€lV €oTV €TEpav oiklav cuvTpLBELTarY TAOUOLOTEPAY E€KELVNS SLa YAGTTAV
kal vi Ala €Tépay kwduvevovoav: La stirpe di Pelope non ¢ I’unico esempio di genos distrutto
dalla ricerca della fama e del potere: v’¢ infatti un’altra famiglia, piu ricca di quella dei Pelopidi,
che invece ¢ andata in rovina a causa di una lingua, e ve n’¢ un’altra ancora che corre il pericolo di
fare la stessa fine. Von Arnim in apparato alla sua edizione critica di Dione (vd. von Arnim 1896,
162) dichiara di non comprendere ’uso di 8ia yAdTTav, tuttavia ritiene che le due oikiat alludano
alle famiglie imperiali di Nerone (Giulio-Claudia) e di Domiziano (Flavia). In seguito, nel suo
saggio dedicato alla vita e alle opere di Dione, lo studioso tedesco ipotizza che yAdTTa sia da
identificare con I’attivitda musicale di Nerone (vd. von Arnim 1898, 277), in cio seguito anche da
Momigliano 1969, 261. Tuttavia Desideri 1978, 249 non ¢ del tutto convinto di questa accezione di
YAOTTA, dal momento che tale ipotesi sarebbe a suo avviso poco pertinente al contesto. Von Arnim
1898, 277 rileva poi che Dione, parlando della ‘casa’ in pericolo, si riferirebbe alle varie profezie
della morte di Domiziano che circolavano gia negli ultimi anni di vita dell’imperatore (cf. Suet.
Dom. 15.2, 3; Dio Cass. 67.16, 18; Philostr. VA4 8.26), ragion per cui la nostra orazione si potrebbe
collocare negli anni immediatamente precedenti la morte di Domiziano (assassinato il 18 settembre
96 d.C.), cio¢ nel 95/96 d.C., mentre Dione ¢ ancora in esilio. Sheppard 1982, 149s. propone una
diversa interpretazione di questo passo suggerendo che la prima oikia possa essere quella di Lucio
Elio Plautio Lamia Eliano, o dello storico Ermogene di Tarso, o del retore Materno, figure famose e
piuttosto ricche che furono condannate a morte da Domiziano per aver detto o scritto cose
sconvenienti (vd. Suet. Dom. 10.1-2; Dio Cass. 67.12.5), dunque rovinate dalla loro loquacita (in tal
senso dunque sarebbe da intendere per lo studioso dta yAdTTav). Sheppard inoltre ritiene possibile
che se Dione allude a Ermogene di Tarso tale esempio debba essere gia ben noto all’omonima citta
in cui I’oratore pronuncia il discorso: dunque Dione avrebbe tenuto I’or. 66 a Tarso. Se la seconda

olkia ¢ quella domizianea e la sua fine viene avvertita come imminente, lo studioso preferisce
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datare il discorso non nel 95/96 d.C. ma nell’89 d.C., anno della vana ribellione del legato della
Germania Lucio Antonio Saturnino che poteva alimentare in Dione la speranza di una caduta del
princeps. Decisamente contrario alle ipotesi di Sheppard ¢ Moles 1983, 133s., secondo il quale non
¢ detto che yAOTTa indichi esclusivamente la loquela, dal momento che si tratta di un organo che
produce suoni vocali di qualsiasi tipo. Se la prima olk{a viene menzionata dopo la descrizione della
caduta dei Pelopidi ed ¢ definita piu ricca di quel genos, ¢ lecito supporre che anch’essa sia una
famiglia regale, nella fattispecie quella imperiale. Dire che la famiglia di Nerone cadde a causa di
una lingua ¢ certamente un modo particolare di esprimersi, ma tale operazione fa parte, come la
definisce Moles, di una «prolonged reductio ad absurdum (in Cynic style) of the careers of those
who come to grief through ambition». Al pari degli effimeri oTédavor, delle proedrie e dei
knpUypaTa, la cui conquista porta solo miseria, al pari della Taiwvia che in realta € solo un cencio,
al pari dell’agnello d’oro, illusoria garanzia di potere ed effettiva causa della rovina dei Pelopidi,
cosi anche la lingua di Nerone ¢ paradossalmente causa della fine della dinastia Giulio-Claudia.
Nell’or. 3 Dione sostiene che alcuni passatempi, a cui un re pud dedicarsi nel tempo libero per
ritemprarsi, sono in realta vere e proprie malattie dannose per 1’animo e distruttrici della dignita
(aklopa) della regalita stessa (3.133 voonfuaTta ayevvi] kal \vpawodpeva Tas uxds, €Tl 8¢
kabatpobvta TO aélopa ThHs Paocilelas): un esempio concreto (implicita allusione a Nerone) ¢
dato da un re che, innamorato del canto, ama passare il tempo nei teatri gemendo sommessamente,
incurante dei suoi doveri, e impersonando i re del passato (3.134 6 pcv ydap vTO @Ofis ANOUS
pvvpilov dteTélel kal Opnrav €v Tols BedTpols, apejoas 8¢ Ths avTod Bactlelas, Tovs
TalaLtovs UTokpLopevos nydma Baciléas). Riguardo alla passione di Nerone per le arti,
Plutarco nel Quomodo adulator ab amico internoscatur atferma che essa era alimentata unicamente
dalla lode degli adulatori, che fa piacere ai re ma in realta ¢ falsa e dannosa dal momento che li
conduce verso ogni tipo di alox0vn (Adul. ab am. intern. 56f T{ 6¢ Népovt Tpayikny émmEaTo
oKNVTV Kal TpoooTeld kal koBoprovs TepLtédnker; oy O TOV KONAKEVOVTOV ETULVOS; Ol 8¢
ToMNoOL TOV Baciléwr ovk "ATmdMwves pev dv pvvpionot, Atdrvoolr 8 dv pebuoddoly,
‘Hpak\els 8 dv malalowol Tpooayopevdpevol kal xaipovTes els dmacav atoxivny vTo
THis kolakelas éEdyovTat;). Anche Dione Cassio ricorda la mania di Nerone per la performance
teatrale, sottolineando come 1’imperatore cercasse con ogni mezzo di assicurarsi la vittoria negli
agoni dei citaredi, degli attori tragici e degli araldi: ma questo significava essere sconfitto nella
competizione dei Cesari, ossia porre le premesse per la propria fine (Dio Cass. 63.9 kal TavTa
pévToL TdvTa mTorodvTa (va TOV TOV KLOapeddy Kal TOV Tpadypddv Kal TOV Knplkev dydvd
viknoas Nt Tov Tov Katodpov). Il concetto del mettere a repentaglio il proprio ruolo di
imperatore attraverso l’attivita teatrale ¢ ribadito e illustrato da Dione Cassio con I’immagine di

Nerone che vince le corone dei giochi Olimpici, Pitici, Nemei e Istmici ma perde quella politica di
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imperatore, ottenendo dunque quella che ¢ la vittoria piu assurda di tutte (Dio Cass. 63.9 Tis 6¢
vikn dTomwTépa, év 1) TOV KéTvov fi THY Sddvnr § TO oéhvov §) T miTur Aapov drdlece
TOV TOALTLKOV;). Dunque Nerone cadde dal trono perché camminava sui coturni, ¢ fu indossando la
maschera che egli getto via la dignita (aE{wpa, termine gia utilizzato, come si € visto, in Dio Chrys.
3.133) della sua sovranita (Dio Cass. 63.9 kal €ml Tovs éuBdTas dvaBaiveov kaTémmTey dmo
TOU KpdTOUS, Kal TO TpoowTelor LTTOSUVwY ATéRalke TO THs Nyepovias aflwpa). Secondo
Moles 'uso di yA@TTa ¢ appropriato per due ragioni. Per prima cosa, sembra che Dione in questo
paragrafo stia enumerando tutti i possibili mezzi di comunicazione (sottolineati dalle forme verbali
amoTely, yéypamtai, MyeTal, 18e€lv) come se volesse enfatizzare la varieta delle prove
schiaccianti della follia dell’ambizione. In secondo luogo, non ¢ da escludere che Sta yAGTTaV si
riferisca non solo alla prima oik{a ma anche alla seconda, cosicché la lingua, che ¢ stata gia causa
della rovina della gens Iulia, lo sara presto anche della gens Flavia. Se cio fosse vero, per Moles
YAOTTa indicherebbe la millanteria di Domiziano, un elemento che, al pari delle velleita canore di
Nerone, contribui a generare nei sudditi sentimenti ostili nei confronti dell’imperatore. Riguardo
alla datazione del testo lo studioso non esclude la possibilita dell’89 d.C. proposta da Sheppard, ma
preferisce il 95/96 d.C. sulla base di corrispondenze tematiche fra la nostra orazione e 1’or. 4. Per
quanto concerne infine il luogo, nulla indica che I'or. 66 sia stata pronunciata a Tarso. Anche
Cuvigny 1986, 361s. ritiene che yAdTTa possa riferirsi a entrambe le case, tuttavia, sulla scorta di
Jones 1978, 50, considera il termine riferito non tanto al canto quanto alla parola. Ma lo studioso si
spinge oltre, rilevando che parallelamente all’agnello d’oro garante del trono, pure yAGTTa ¢ da
interpretare come insegna di chi detiene, nel caso del princeps, il potere imperiale. In questa
prospettiva yAdTTa allora significherebbe agli occhi di un greco (cf. LSJ, s.v. yAbGooa) ‘parola
straniera’, in questo caso latina, nella fattispecie uno dei tre titoli propri dell’imperatore (Caesar,
Imperator, Augustus). Per lo studioso una conferma di questa possibile accezione del termine
verrebbe da Plut. Num. 19.2, dove si spiega il significato della parola straniera (YAOTTQ)
"Atmpil\ov (lat. Aprilis): il mese ¢ chiamato cosi perché fa aprire i germogli delle piante (Num.
19.2 *Ampil\ov kekAfjobar TOv pfiva Ths €apwis dpas dkpalovons avolyovta kal
avaka\TTorTd TOUS BAACTOVUS TOV GUTOY: TOUTO ydp 1 YAOTTA onpaivel). Secondo lo
studioso il titolo imperiale al quale Dione farebbe riferimento sarebbe quello di Imperator, e
I’autore avrebbe in mente la vicenda di Flavio Sabino, cugino di Domiziano condannato a morte
perché ’araldo, nel giorno delle elezioni al consolato, lo aveva erroneamente annunciato al popolo
non come console ma come imperatore (Suet. Dom. 10.6 non consulem ad populum, sed
imperatorem pronuntiasset). Questa paura di perdere il titolo di Imperator e 1’essere disposti a
uccidere un proprio congiunto per questo, non sarebbe che 1’ultimo di una lunga serie di delitti
perpetrati gia dagli imperatori precedenti ai danni dei loro parenti piu stretti. Alla luce quindi di una

70



comune ¢ insaziabile sete di potere che sfocia inevitabilmente nell’autodistruzione, il rapporto tra la
storia degli Atridi e quella dei Cesari diverrebbe allora piu stretto. Cuvigny infine sottolinea la
possibilita di datare 1’orazione non solo al 95/96 d.C. ma anche prima, cio¢ poco dopo la morte di
Flavio Sabino avvenuta per alcuni nell’82/83 d.C. (vd. von Arnim 1898, 230-231; Jones 1978, 45-
46, 135). Tuttavia ¢ forse lecito supporre che Sta yAOTTav possa riferirsi piti semplicemente a cid
che una lingua dice, ossia all’adulazione, alle trame, alle falsita che vengono veicolate grazie alla

lingua e che in ultima analisi decretano la fama in negativo di qualcuno.
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OR. 66, SULLA FAMAI,7

TOLOUTOV 8€ TOV kaTa TNV 86Eav 6vTwv kai pupiov dA\ev dTOTWTEPOY TAS OUXL TO
TavTL SUOXEPEDTEPOS O TPOS TAVTNY KEXNVOS TOU TPOS AAN’ OTLOUY €TTONUEVOV;: Le
prime serrate argomentazioni sugli effetti gravissimi della SoEokomia sin qui sviluppate hanno
messo in luce la irragionevolezza dell’opinione comune da cui aveva mosso |’orazione, ossia che
agli occhi dei piu va lodato chi ricerca la fama. Tutto quello che riguarda la 8§6Ea ¢ piu assurdo di
moltissime altre cose, ¢ fuori dalla normalita, in una parola ¢ dTomos. Ne consegue che chi se ne sta
a bocca aperta davanti alla fama ¢ in assoluto piu infelice di chiunque sia preso da qualsiasi altro
vizio.

L’aggettivo dTomos ha principalmente due valori: quello di ‘fuori luogo’, ‘strano’; v’¢é poi un
significato piu negativo, ossia ‘assurdo’, ‘sconveniente’, ‘insensato’. Un celebre paradigma di
dtomia € Socrate, la cui stravaganza, come ricorda Alcibiade in Plat. Symp. 215a, non ¢ facile da
esporre adeguatamente e con ordine (Symp. 215a €av PévTol avapLpynokOpevos dA\o d\\obev
Aéyw, pndev Bavpdons: ob ydp TL pddlov THv ony dTomiav 08’ éxorTl eVmdpus kal édeEfis
kaTaptBpnoatr). Come rileva Camerotto 2014, 88-89, quella socratica ¢ una alterita dei
comportamenti che si unisce ad una ignoranza (ape\Tepia) che in realta & solo apparente e diverra
modello per ’eroe satirico lucianeo: si tratta di una qualita paradossale, non senza ambiguita e
funzionale alle dinamiche satiriche. L’dTom(a € in Luciano «la condizione che permette di uscire
dalle prospettive consuete e di vedere cio che di regola non si vede, o di vedere in maniera diversa,
secondo i principi dello straniamento, cio che ci circonda e che 1’abitudine ci impedisce di osservare
e di comprendere» (Camerotto 2014, 16). P. es. nel Nigrino tale alterita contrassegna il narratore
anonimo (dietro cui si cela Luciano) il quale, al suo ritorno da Roma dove ha incontrato il filosofo
Nigrino, non ¢ piu lo stesso (vd. Camerotto 2014, 36-37): I’esperienza di questo viaggio
(analogamente a quanto accaduto a Menippo reduce dal viaggio in cielo nell’lcaromenippo e dalla
discesa all’Ade nella Negromanzia) lo ha reso felice, beato, e, come si dice a teatro, persino
TpLoONBLos (Nigr. 1 evdaipov Te kal pakdplos yeyevnuéros kal ToUTo 81 amd THS oknvis
dvopa, TpLooABLos). Egli ora ¢ libero, consapevole di quali siano la vera ricchezza e la giusta
misura (Nigr. 1 avtl pev 500 ou e élelbepov, avTl 8¢ TéVNTOS WS AANODS TAovoLOY, AVTL
8¢ avonjTou Te kal TeTvdwpévov yevéobal peTpLiTepor). Ma dTomos, come si accennava
prima, ha soprattutto un valore negativo, indica 1’assurdita e I’incongruenza, e in questo caso puo
essere riferito ai sofisti e alla ricerca della 56Ea con la sua particolare patologia. Infatti in Plat.
Resp. 6.493c¢ il sofista ¢ definito Tatdevtis dTomos (Resp. 6.493¢ TolodTOS &1 OV TPOS ALOS
ok dTomos dv ool Sokel elval maldevTis;), poiché egli insegna e spaccia come sapienza le
tecniche di manipolazione del popolo, del quale conosce gusti e inclinazioni, come se allevasse un
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animale da cui ha appreso impulsi e desideri (Resp. 6.493a-b oildvmep dv el Opéppatos peydiov
Kal Loxvpol Tpehopévou Tas Opyds Tis kal émbupias katepdvbaver). Ma quel che € peggio
¢ che il sofista non si pone neanche il problema di distinguere che cosa nei pensieri e nei desideri
sia giusto o ingiusto, e finisce cosi per usare come metro di giudizio le opinioni di quel grosso
animale che ¢ il demos, definendo come un bene cid per cui quest’ultimo prova piacere, come un
male cio per cui si adira (Resp. 6.493¢c pndev €idos T dAndelq TovTOY TOV doypdTwr Te Kal
emBupiov OTL kalov T aloxpor §| dyabov §| kakov fj dlkatov 7| ddikov, ovopdlol 8¢ TdvTa
Tadta ém Tals Tod peydiov {dou 88Eals, ols pév xalpol ékelvo dyadd kaldv, ols &€&
dxfoLto kakd). Anche in Luciano dTomos pud essere in negativo sinonimo di stranezza e di
assurdita, stavolta riferito niente meno che ai filosofi: in Nec. 4 Menippo afferma che la cosa piu
strana ¢ che ognuno di essi nell’Ade riusciva a rendere convincenti in egual misura argomentazioni
tra loro del tutto contrapposte (Nec. 4 kal TO TAVTwV ATOTATATOV, OTL TEPL TOV EVAVTLOTATOV
€kaoTos avTOY Mywr odpddpa vikGrTas kal mlavovs \oyouvs €mopileTo). Nell’or. 6 di
Dione Crisostomo, Diogene o sulla tirannide, 1’aggettivo indica 1’assurdita del comportamento dei
tiranni, 1 quali, perennemente insoddisfatti, desiderano nel medesimo giorno tutto e il contrario di
tutto, ovvero sia un po’ di vento per rinfrescarsi, sia una veste per coprirsi, sia neve sia fuoco, e,
cosa piu assurda di tutte, essi hanno sia fame sia sete (6.11 This & avTHs Mpépas TOAIKLS
SéovTtar pev avépov, déovtar 8¢ €oBfTOS, SéovTal 8¢ Opol xLdros kal mupds, TO &€
TAVTOV ATOTOTATOY, €MOUPODOL kal A\Lpod kal difsouvs). Sempre nella medesima orazione, v’é
anche un’altra dtomla che distingue il tiranno dagli altri: mentre chi nella propria vita ha
conosciuto irrimediabilmente solo sventure non soffrira piu di tanto quando si avvicinera la morte,
il TOpavvos invece teme la morte perché si ostina a credere di vivere nella piu grande prosperita,
nonostante egli debba patire 1 mali piu gravi, causati dall’ansia di mantenere il potere e dalla paura
di perderlo (6.45 70 8¢ TdvTwY ATOTATATOV, OL MEV ydp dAot {caocw év Tals dvidTols
yLryvépevol oupdopals, GoTe ol mov xpdvov kakomabodoly, ols dv un adtvatov f) TO
amofviokewv: ol 8¢ TOpavvol Td péyloTa kKakd €xovtes €v Tols peyloTols vopilovow
dyafols eivat).

Lo stare a bocca aperta davanti alla 86Ea € indicato da kexnvos, participio perfetto del verbo
xdoko (‘aprirsi’, ‘spalancarsi’). La forma verbale indica qui 1’azione di spalancare la bocca
nell’impaziente e talora vana attesa di qualcosa, assumendo un atteggiamento di stupore e di
stupidita (vd. LSJ, s.v. xdoko). Nell’or. 33 Dione rileva I’abitudine degli abitanti di Tarso a
prestare ascolto con meraviglia a quei conferenzieri che dicono di conoscere ogni cosa e di poter
soddisfare ogni domanda e curiosita. Le loro declamazioni in pompa magna sono un vero € proprio
spettacolo (33.6 1} v olv Toldde dkpbaocts Bewpla Tis ovoa kal mopmy), e sono simili agli

sfoggi di erudizione di quei sedicenti medici che parlano in pubblico delle giunture degli arti, della
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combinazione delle ossa, dei pori, delle respirazioni e delle escrezioni: il mAf|fos rimane a bocca
aperta ed ¢ incantato da tutto cid pit dei bambini (33.6 ol 8¢ ToA\ol KexHraotL Kal KeKHANVTAL
TOV matdlor pa\lov). Come si € gia visto (vd. supra, commento § 1), il participio perfetto di
xdoko compare anche in Dio Chrys. 34.31, riferito ai So€okdmou che stanno a bocca aperta di
fronte al rumore della folla: ¢ interessante notare quindi che 1’azione del xdokeLv € reciproca, ossia
coinvolge tanto la folla, che si lascia sedurre dalle capacita retoriche del sofista, quanto il
Sofokdmos stesso, che calibra le parole sulla base degli umori e degli orientamenti del pubblico e
rimane nell’impaziente attesa di un segno di approvazione da parte del mAfifos. In Ar. Ra. 971-979
Euripide rivendica di aver insegnato con le proprie tragedie agli Ateniesi a pensare e a riflettere piu
di prima: in risposta, Dioniso afferma ironicamente che, grazie ad Euripide, ogni ateniese quando
entra in casa si mette a indagare, chiedendo subito ai servi chi di loro abbia mangiato di nascosto il
suo cibo, a differenza di prima, quando essi invece, istupiditi, se ne stavano a bocca aperta come dei
mammoni (Ra. 989-991 Téws & dPelTepdTaTol / kexnvdTes pappdkvor, / peltTidat
kabfrTo). Nel commentare il passo appena citato, Dover 1993, 315-316 rileva che kexnvoTes vale
«‘gaping’ ... usually in bewilderment, simple-minded admiration, or enthusiastic expectation,
though it is used also of predators». Negli Acarnesi il verbo indica I’inutile attesa di Diceopoli, il
quale spera che a teatro venga messo in scena un dramma di Eschilo, ma poi in realta viene scelto
Teognide (Ach. 9-11 AN\ @Suvin ETepov av Tpayedilkdv, / 6Te 81 *kexivm TpooSokdy TOV
AloxOlov, / 6 & dvelmer: «Eloay’, & ©éoyvt, Tov xopbv»). Nei Cavalieri invece lo stare
seduto a bocca aperta del vecchio Demo (chiara personificazione del popolo) sui gradini della Pnice
allude agli Ateniesi riuniti in assemblea, mentre ascoltano inebetiti 1 discorsi degli oratori (Eq. 754-
755 6Tav & ém Tavtnol kabfTar ThAs méTpas, / kéxnrer oomep Epmodilwr loxddas).
Sempre nella medesima commedia, si rileva che il popolo ateniese a causa della guerra del
Peloponneso non si rende conto delle scelleratezze di Paflagone (al/ias Cleone) ma per necessita e
bisogno di denaro (il noto pLoB6s con cui venivano stipendiati i cittadini ateniesi per la loro
partecipazione ai lavori dell’ Assemblea) lo guarda a bocca aperta quando parla (Eq. 802-804 ¢ 8¢
SApos /Umo Tod ToMépov kal ThHs OpixAns d Tavovpyels un kabopd cov, / AN’ U’ Avdykns
dapa kat xpetas kat probod mpods oe kexnvn). Nel Timone di Luciano di Samosata kexnros
esprime I’atteggiamento di quelli che attendono in piazza la lettura del testamento di un uomo ricco,
trepidanti di sapere se la loro adulazione ¢ stata premiata: essi se ne stanno a bocca spalancata, in
ansiosa attesa, come i piccoli di rondine che, affamati, stridono quando vedono la madre arrivare al
nido con il cibo (Tim. 21 €pe 8¢ ol €meATmioavTes €v TH dAyopd TePLPéVovoL KEXNVOTES
Gomep TNV XEABOVA TpooTeToévny TeTpLydTES ol veoTTol). Ma una volta che questa attesa
si ¢ rivelata vana, essi, ancora stando a bocca aperta (stavolta non piu per I’attesa ma per lo

stupore), si guardano inutilmente tra di loro, cercando di capire come abbia fatto quel riccone, un
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tonno molto grande, a sfuggire alle non poche esche che essi gli avevano preparato, ossia alle loro
adulazioni (Tim. 22 ToUS pdTnv kexnréTas €Kelvovs €s AAHAOUS ATORAETOVTAS KATANLTOV
dAnBeés dyovTas TO méVhos, olos avTovs O Blvvos ék puxod ThHs cayirns Stéduyev ovk
ONyov TO 8éheap kaTamidr). In quest’ultimo caso lo stare a bocca aperta ¢ immagine, oltre che
di stupore, anche di avidita (vd. Tomassi 2011, 339): infatti sempre nel Timone Zeus afferma che gli
avidi, alla stregua di Tantalo, sono condannati ad essere assetati, affamati, con la bocca asciutta e
spalancata sull’oro che pero non possono raggiungere (7im. 18 ol pev gomep 0 TdvTalos dmoTol
Kal dyevoTol Kal Enpol TO oTéua, EmkexnrdTes porov T4 Xpuoi).

Anche nel nostro passo il participio kexnvos indica quindi molto bene il comportamento
sciocco e ingenuo di chi rimane inebetito davanti al fascino ingannevole della fama e la attende

morso dall’avidita e dall’ansia, ma invano.

Tov diloPov €is ixOVs amomipmAnoL kai ovdels dv alvTOV KwlUoeLey 1ideobaL TaV
€X0pdv: opolws 0 TPOs TAidas dBAlws éxwv, €av €is wpalov Enmécny, ToUTOV €éva
6vta Bepamevel, kal TOANAKLS KLKPOU KATELPYACATO. TOV oivodluya €v Odoiov
kaTémAnoe, kai mev 'Ev-Supievos 1idlov kabevder: T( Sofokdme &€ olk dv eis
ETavav éEapkéceLey, AAN’ ov8€ XiALoL TOANAKLS: Per tutti gli altri vizi ¢ sufficiente una sola
cosa per soddisfare la ricerca della n8ov1: un pesce per appagare il piacere del ventre, un fanciullo
nel fiore della giovinezza e a basso prezzo per il piacere sessuale, una coppa di pregiato vino di
Taso per il piacere del bere. A chi invece cerca la fama non basta una sola lode, anzi nemmeno
mille, e anche per questo la So€okotia ¢ il peggior vizio, dal momento che essa non trova mai reale
compimento. Il raggiungimento del piacere che consiste, nel caso del ghiottone, nella possibilita di
gustarsi un buon pesce senza il rischio di essere ostacolato da nemici, ¢ indicato proprio da
fdeabal, verbo corrispondente al sostantivo ndovr. La stessa radice ricompare poi nel comparativo
avverbiale 1dlov, e in questo caso viene utilizzata in riferimento alla piacevolezza del sonno
dell’ubriacone, il quale, dopo aver bevuto una brocca di vino di Taso, dorme piu gradevolmente di
chi, come Endimione, ¢ paradigma dell’eterno dormire.

Per quanto riguarda il secondo vizio usato come termine di confronto, come per i Greci del
tempo, anche per Dione la pederastia, secondo Desideri 1978, 190 «¢ del tutto naturale», fa parte
della tradizione. L’attrazione omosessuale per un ragazzo piu giovane (di eta compresa fra gli 11 e 1
18 anni) da parte di un uomo di circa 30 anni ¢ comunemente accettata e considerata compatibile
con il desiderio eterosessuale e 1’eventuale prospettiva di un matrimonio (vd. Dover 1983, 360-
365). Per mezzo del suo amante (€pacTns), I’adolescente amato (€pdperos) entra a far parte della
societa divenendo a tutti gli effetti un uomo adulto. Quando I’épdpevos compie 18 anni la

relazione ha termine: I’épacTis pud sposarsi, mentre I’amasio pud diventare a sua volta amante di
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un altro épopevos (vd. Younger 2005, s.v. Paiderastia, 91-93; sull’omosessualita in Grecia vd.
Dover 1978). Ma della pederastia, al pari degli altri piaceri, si puo fare anche a meno: nell’or. 77/78
si afferma che il saggio non desidera le 6ovai del mangiare, del bere e del sonno, né brama la
bellezza di una donna o la graziosa giovinezza di un fanciullo (77/78.28 da\\a pnyv o0’ ndovds
Twas olTov §| ToToY 1| adpodioiowv §| yuvaikds kdA\os | Taldos Opav TeBAUPAKOS Kal
TOUTOV EMOUNOY Kal peydla 1yovpevos). Egli inoltre non invidia € non reputa felici quelli che
hanno ottenuto tutto cid: costoro sono satrapi, dinasti, e persone che si sono arricchite, o grazie alla
propria arte, come gli artigiani, o derubando i propri padroni, come nel caso degli schiavi nati in
casa (77/78.28 caTpdmas kal SuvvdoTas kal vn Ala Bavaltoouvs Twdas kal olkdTpLpas,
TEMAOUTNKOTAS TOUS PEV Ao THS TEXVNS, TOUS 8¢ Td TOV deoToTOY vdaLpovpévous). Nel
Cataplus di Luciano non uno ma piu fanciulli nel fiore degli anni (Taides opatior) fanno parte di
tutti quei beni che il tiranno ¢ costretto, con sua grande sofferenza, ad abbandonare una volta sceso
all’Ade (Cat. 14 6 pév ye TOpavvos ... ATONTOV XpuoOr TOCOUTOV KAl dpylpLov kal €00fTa
kal (Tmovs kal delmva kal Taldas opaiovs kal yuvaikas eUpdpdovs elkdTos NYLATO Kal
ATOOTOLEVOS aAVTOV NxOeTO).

A proposito del terzo vizio, quello dell’ubriacone, il vino di Taso era uno dei piu pregiati,
insieme a quelli di Chio e di Lesbo, e in quanto prodotto ricercato e di lusso diviene facile bersaglio
della polemica cinica. In Dio Chrys. 6.12 Diogene preferisce usare la fame e la sete come
condimenti che gli permettono di gustarsi una semplice focaccia e 1’acqua corrente provando piu
piacere di coloro che invece mangiano cibi raffinati e bevono vino di Taso (6.12 Totyapodv 1dtov
pev mpooedépeto palav 1 ot dA\ot TA moluTeMéoTaTd TOV OLTlov, HOLov & €mve Tob
péovTos U8atos 1) ol d\\oL TOV Odaotov olvov). In modo analogo, Antistene in Xen. Symp. 4.41
afferma di provare maggiore piacere non se gusta cibi particolarmente pregiati e costosi, ma se
mangia dopo aver aspettato di avere fame: ¢ dunque per il semplice fatto di non avere sete che
quando beve il vino non lo reputa un granché, nemmeno se si tratta di quello di Taso (Symp. 4.41
Kal ToAU mAéor Stadépel mpos Ndoviy, OTav avapeivas 1O dendiivar mpoodépopat i OTav
Twl OV Tiplor xpdpat, Gomep kal viv Tede T Ouaolw olvy €vTuxor ol dupdy e
a¥Tév). Endimione, come si narra nella Biblioteca di Apollodoro, era figlio di Calice e di Etlio (per
altri era ritenuto figlio di Zeus), parti con gli Eoli dalla Tessaglia per fondare Elide. Selene si
innamoro della sua straordinaria bellezza. Offrendogli Zeus 1’opportunita di soddisfare una sua
richiesta, Endimione scelse di poter dormire un sonno eterno che lo avrebbe preservato per sempre
giovane (Bibl. 1.7.5 Zevs 8¢ avTd didwowr 6 BovleTar eNéoBat: O 8¢ alpelTal kotpdohal dida
TavTos dbdvaTtos kal dynpws pévev). Nel Fedone di Platone Socrate sostiene che se esistesse
solo il dormire e a questo non si contrapponesse lo svegliarsi, che si determina proprio dal dormire,

I’esempio di Endimione apparirebbe come sciocchezza e cosa da nulla, dal momento che tutti gli
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esseri viventi verrebbero a trovarsi nella stessa condizione, quella appunto del dormire (Phaed. 72b
TEAEVTOVTA TAVT’ <dv> AMjpov Tov "Evduplova amodeieter kal ovdapod av dalvolto did TO
kal TAAa mdvTa TalTov ékelvy memovBéval, kabevdewv). In Luc. D. Deor. 19 (11) 1 Afrodite
chiede a Selene se ¢ vero quel che si dice riguardo a quest’ultima, cio¢ se Endimione dormiente
attragga lo sguardo della Luna ogniqualvolta ella sorvoli la Caria, tanto da farla scendere dal
cocchio (D. Deor. 19 (11) 1 6méTav kata Tnv Kaplav yévn, totdvar pév oe 10 (edyos
adopdoav és Tov *Evdupiova kabeddovta vmalbprov dTe kuvnyéTtny OvTa, €évioTe 8¢ Kal
kaTaaivew map’ avTov €k péons Ths 0800;). Selene allora descrive la bellezza del giovane che
dorme emanando persino un alito di soave ambrosia (D. Deor. 19 (11) 2 6 8¢ VWO Tob UmMVou
Aelvpévos dvamvén To duppdoLov ékelvo dobpa) e ammette d’essere sopraffatta dall’amore (D.
Deor. 19 (11) 2 amwé\pal ye vmo Tob €pwTos). Nella Storia Vera di Luciano si racconta che
Endimione fu rapito dalla Terra e condotto sulla Luna, divenendone il re (VH 1.11 "Evdupiov amo
ThHs NueTépas yhs kabevdwr avapmachein moTe kal adLkoperos Baoileloete THS xWpas).
Nel lucianeo Encomio della Mosca ad essere innamorata di Endimione, oltre a Selene, ¢ anche
Mosca, donna bella, ma chiacchierona e canterina (Musc. Enc. 10 ®nolv 8¢ O puvbos kal
avBpomoév Tva Mulav TO apyxdiov yevéoBatr Tdvyv ka\jy, Md\ov pévrToL ye Kal OTwLONOV
Kal @OLKNY, kal davTepacdfval ye TH ZeMjvn kata 7O avTod apdpoTtépas Tob "Evduplovos).
Infatti, dal momento che Mosca svegliava continuamente il giovane scherzando e cantando, fini per
irritarlo: a questo punto intervenne Selene che, in preda all’ira, la trasformo nel noto insetto che,
memore dell’amore per Endimione, continua ancora oggi a infastidire chi dorme, soprattutto ragazzi
giovani e belli (Musc. Enc. 10 ™y & Zeljvnr opyiobeloav eis TodTOo Tnr Mulav
peTaalelv: kal 8id ToUTo TAoL VOV TOlS KOLPLwWEVOLS avTny Tob Umvov dbovely

pepvnuévn €Tt Tod "Brduplovos, kal pdiiota Tols véols kal amalols).
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OR. 66, SULLA FAMA I, 8

6TL pév yap paov €oTL peTaxelpiocacdar TO XANETAOTATOV WELPAKLOY TOV
LETPLOTATOV 8NLoV TS 0¥k dv PnoeLev;: Il Sofokdmos, come si & visto, non si accontenta di
una sola lode, anzi nemmeno di mille, e cosi, perennemente insoddisfatto, si affanna a cercarne
infinite. Il suo scopo ¢ godere del consenso popolare e avere il controllo sui piu, in modo da
esercitare il potere indisturbato ¢ pienamente legittimato. Ma raggiungere questo obiettivo non ¢
cosi facile come sembra: gestire il demos ¢ un compito duro, dal momento che ci si deve misurare
non solo con una collettivita di individui, ma anche con una molteplicita di opinioni,
comportamenti, gusti e inclinazioni molto diversi, anzi spesso in forte contrapposizione tra loro. Se
il demos con cui si rapporta ’ambizioso fosse anche il miglior esempio di moderazione
(LeTpLOTNS), esso, in quanto insieme eterogeneo € composito, non sarebbe affatto piu facile da
gestire nemmeno del giovane piu intrattabile. Dione attua cosi un rovesciamento paradossale, in
virti del quale un aggettivo con valore negativo come Xa\emos risulta in realta essere migliore di
RETPLos: Xaemos infatti € riferito a un singolo ragazzo che si puo facilmente educare, una volta
conosciutone il carattere con i difetti da correggere; pétpLos invece non pud avere il valore
positivo che gli € proprio perché nel nostro passo si riferisce all’intera collettivita della polis, ossia a
un insieme di molteplici e contradditori comportamenti difficili da conciliare e da mitigare.

Il verbo peTaxetptlopat indica qui I’avere a che fare con qualcuno, nel senso di ‘trattare’,
‘amministrare’. Altrove Dione usa questo verbo con il significato di ‘praticare’ un lavoro: nell’or. 7,
introducendo una riflessione su come i poveri che vivono in citta possano avere una vita decorosa,
’autore si chiede in primo luogo quali siano i mestieri che essi devono praticare (7.104 mot’ dTTa
peTaxelpt{opevol) per poter realizzare tale obiettivo, riuscendo a vivere persino in maniera non
peggiore di chi presta denaro ad alto interesse o di chi possiede case, navi e schiavi in gran numero.
Il verbo compare una seconda volta nell’or. 7, riferito a chi intraprende un’occupazione sedentaria e
caratterizzata da corruzione e illiberalita, dunque negativa sia per il corpo che per I’anima. Chi pone
mano in tale attivitd non merita, né secondo Esiodo né secondo Dione, di essere chiamato lavoratore
(7.111 os ovTe kad ‘Holodov olTe kad Muds épydtnr €odpevov, dv TU peTaxelpidnTal
TotovTov). Nell’or. 72 petaxelptlopat € riferito al lavoro svolto dal taverniere, il quale, grazie al
determinato abito che indossa, non viene mai schernito dalla gente (72.2 ToUs ye pnv kamilovs
€kdoToTE OpOYTES TPO TOV KaATNAelwy davelwopévovs ovdémoTe TwhAlovoL ... wS olkelov
ToU oxNHaTos vTdpxovTos TR €pyaciq, fv petaxeipilovrtalr). Il verbo petayeipilopat
usato per indicare I’azione dell’amministrare i cittadini ¢ presente anche nei Praecepta gerendae rei
publicae di Plutarco: I’uomo politico, una volta ottenuta la fiducia del demos, deve controllare il
carattere dei suoi concittadini e saperlo volgere al meglio, eliminandone il piu possibile i difetti, ma
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ponendovi mano con mitezza (Praec. ger. reip. 800a-b 70 pév olv Tov moALTOV Hdos LoxlovTa
Sel kal mioTevdpevor Ndn melpdobar pvbpilewr aTpépa mpos TO BEAXTLOV UTdyorTa Kal
Tpdns peTaxelptldpevor). Sebbene la prospettiva dei Praecepta sia meno pessimista di quella
dionea, per la quale ¢ semmai il politico a dipendere dalle opinioni e dalle inclinazioni del mAf6os,
tuttavia anche Plutarco non esita ad ammettere quanto sia laborioso riuscire a cambiare i
comportamenti della maggior parte delle persone (Praec. ger. reip. 800b €pywdns ydp T
peTdbeots TOVY moAGV). Non & quindi cosa semplice né facilmente praticabile per nessuno
sottomettere la folla ad un salutare controllo che ne mitighi gli eccessi (Praec. ger. reip. 800c oV
yap ebpeTaxeiptoTor 00de pddlov aldrval TNy coThHpLov dlwoty 1O ToD TUXOVTOS GXAOS).
L’idea gia platonica (cf. Plat. Gorg. 515b-¢c 7} d\\ov Tov dpa émiperion Ny éNOoV €L Td THS
moAews TpdypaTta 7 6mes 8TL BEATLOTOL ol mONTAL OeV;) e aristotelica (Aristot. Pol.
3.5.1280b mepl 8 dpeThs kal kaklas ToATLkRAS Stackomodoy doot dppovTilovoy etvoplas
... 8€l Tepl dpeThis émipelés eival) secondo la quale & compito di chi fa politica rendere i
cittadini 1 piu virtuosi possibile, nonostante la sua difficile realizzazione, viene considerata da
Plutarco come ancora valida e possibile. Dione invece, come abbiamo visto, esclude senza alcuna
riserva che il 8oEokOTos possa riuscire in questo intento. Anche quando quest’ultimo si confronti
con una comunita che non si abbandona agli eccessi, in realta a dettare legge sara sempre la folla

(dal cui favore dipende I’intera carriera pubblica del 50€ok6Tos) € non 1’'uomo politico.

60w pévtoL mpoxwpel TO THS 80Ens émi WAéov, TOGOUTE® WAANOV OUK €0TLY UTVOV
A\axely: AN’ domep ol dpeviTilovTes, del PeTEwpPos oUTOS Kal VUKTwp kai ped’
Népav: Man mano che si procede nel cammino alla ricerca della 86&a, il sonno viene
progressivamente a mancare, a causa dei vari pensieri e delle crescenti preoccupazioni che si
affollano nella mente di chi deve trovare la strategia vincente per ottenere la fama e il consenso
popolare. A cio poi si aggiunge uno stato quasi di delirio febbrile, in cui I’ambizioso spicca il volo,
standosene per aria giorno e notte, innalzato dalle lodi e dalla sua stessa ambizione, ma senza
considerare che da un’altezza del genere egli pud anche repentinamente cadere, ogni qual volta
I’opinione comune muti il proprio giudizio su di lui.

L’insonnia (aypuvmvia) € in questo passo una caratteristica negativa, oltre che inutile, in
quanto causata dall’ansioso e continuo pensare a come poter ottenere la fama. Tale accezione si
ritrova anche nell’or. 4, nella quale Dione per bocca di Diogene tratteggia il prototipo dell’avido (il
Sdatlpwv dLhoxpnpaTtos) come figura insonne ma anche mediocre, schiava del suo vizio, priva di
sorriso e sempre litigiosa con qualcuno (4.96 éoTw 81 Bpaxvs 18elv, SovhoTpeTns, dypuTvos,
00déToTE peldLdY, del T Aotdopolpevos kal paxopevos). Ma I’aypvrmvia per Dione pud
avere, in altri casi, anche un valore positivo, divenendo la qualita di chi, come p. es. il generale, non
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indugia nella pigrizia per non mettere a repentaglio la propria stessa vita e quella dei suoi compagni,
o di chi, come p. es. I’eroe, mira a portare a compimento faticose imprese. Infatti nell’or. 3
I’dypuvmvia € una qualitda importante del generale, il quale sta sempre all’erta senza riposarsi
nemmeno un momento ed € pit insonne persino di quelli che fanno sempre la guardia (3.85 6 &8¢
oTPATNYOS AypuTvdTEPOS €0TL TOV del dulaTTovTov). Nell’or. 8 ad essere dypumros € niente
meno che Eracle, il quale unisce all’insonnia la magrezza del suo fisico, una vista e un udito acuti, e
la capacita di sopportare sia il freddo che il caldo (8.30 dypuvmvos kal AemTds, domep ol
MovTes, 0EU BAéTov, 0EV dkolwr, olTe XELPOVOS oUTe kalpaTos dpovTilwv). Sono queste
qualitd che lo differenziano completamente dagli atleti (8.30 o08¢v @v ToUTOLS GpoLOS TOLS
ab\nTals), i quali invece amano mangiare e dormire. Un’analoga contrapposizione ¢ presente nella
Repubblica di Platone, dove Socrate afferma che il regime degli atleti (Resp. 3.404a 1} TOVSe TOV
aocknTdv €ELs) non ¢ adatto ai soldati, dal momento che induce sonnolenza ed ¢ dannoso alla salute
(Resp. 3.404a vvddns avTn yé Tis kal obakepa mpos Uyletav): gli sportivi passano la vita a
dormire (Resp. 3.404a kabevdoval Te TOv Blov) e si ammalano facilmente se non si mantengono
fedeli alla dieta prescritta. Percio per chi si dedica all’attivita militare ¢ necessario un allenamento
piu accurato, che tenga conto del fatto che i soldati devono vegliare come cani insonni (Resp.
3.404a domep klvas aypimvous), avere vista e udito molto acuti, ¢ godere di una salute che non
sia cagionevole e permetta loro di sapersi adattare sia al caldo che al freddo (Resp. 3.404a-b
pLdAtoTa 6EV Opdv Kkal dkovelv ... kal elNfoewy kal xelpdvor py dkpoodalels eilval mpos
Uyletav). L’dypumvia causata dall’ossessione di eguagliare o superare la gloria altrui & la
condizione che caratterizza invece Temistocle, il quale, come ricorda Plutarco nei Praecepta
gerendae rei publicae, confessava agli amici di passare le notti insonne poiché il trofeo di Milziade
(la celebre vittoria contro i Persiani a Maratona del 490 a.C.) non lo lasciava dormire (Praec. ger.
reip. 800b dypuTvdv ... Kal TedpovTLKOS ENeYE TPOS TOUS OUVHOELS, 0S OUK € KaBeldeLv
avTor TO MilTiddov Tpdmaitov). L’insonnia come condizione che consente di meditare sulle
strategie per poter avere successo ¢ presente anche nel Maestro di retorica di Luciano, dove il
praeceptor, pur volendo presentare al suo allievo una via facile per diventare il migliore in quella
professione, rileva come per ottenere qualcosa di ambizioso, nella fattispecie 1’eccellenza retorica,
garante di gloria e ricchezza, sia indispensabile affrontare molte fatiche, notti insonni e sofferenze
d’ogni sorta (Rh. Pr. 2 7O pév obv Bfpapa od optkpdr ovde OMyns Ths omouvdiis dedpevov,
AANA €d° OTw Kal ToVfoal TOANA Kal dypuTvioal kal Tav 0TLodv vTopelval akiov).
L’aggettivo peTéwpos indica qualcosa che sta sospeso in aria, come le stelle, e in senso
figurato uno stato di sospensione e di attesa, caratterizzato da incertezza e instabilita (vd.
Chantraine, DELG s.v. deipw). L’ambizioso vola alto, spingendosi oltre i limiti, in ¢id motivato

dalla 8oEokomia. Come rileva Berardi 1998, 52, nell’or. 4, Sulla regalita IV, di Dione a essere
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definito peTéwpos € dapprima Alessandro Magno, il quale inflammato dalla ¢pthoTipta si libra
nell’aria tutto proteso a raggiungere i propri obiettivi, alla stregua delle gru che volano con le ali
ben tese laddove si spingono (4.52 dAeySpevor vmo ThHs dLhoTiplas kdkel TH Puxh Olov
TeTapévor kal ¢pepdpevor, Gomep di yépavor, O6ToL AV OpUNOWOLY, ATOTE(VATUL €AUTAS
méTovTat). Nell’or. 4, dopo Alessandro, Dione propone come peTénpos niente meno che il
paradigma stesso dell’ambizione, ossia il Saipov GLAdTLpOS: esso ¢ un demone alato che se ne sta
sospeso in aria proprio perché ha sempre alte mire ¢ non tocca mai alcunché di misero e terreno
(4.118 6 8¢ TOV PLAOBSEWY AvSpdY TPooTATNS del peTéwpos, ovdémoTe YAs EPamTOpEVOS
0U8¢ Tamewod Tos, dA\d UPMAOs kal pLeTdpotos). I suo volo non € sempre tranquillo, dal
momento che accanto a cieli tersi dove il daimon puo librarsi altissimo grazie alla gentile brezza
dello zefiro, vi sono anche nuvole scure, dove il volo si fa incerto ed ¢ facile precipitare. Queste
nubi che si addensano intorno al Sofokdmos non sono altro che la cattiva fama e il biasimo
provenienti dai piu (4.118 adoflas Twos ocvvtpexolons kal Pdyouv mapd TOV TOAGDY
avbpamov), ossia dal giudizio degli uomini che egli adulava e dai quali faceva dipendere la sua
stessa felicita (4.118 ols ékelvos Oepamelel kal TLpd kal THS evdaipovias Ths avTod
kuplovs amédelEev). Metafora appropriata del volo instabile e innaturale del Salpov GLATLLOS
diviene non un uccello ma un uomo come Icaro, le cui artificiose ali di cera che si sciolgono vicino
al sole richiamano quelle altrettanto precarie dell’ambizioso, costituite dagli onori e dalle lodi
tributati a caso dalla massa (4.122 dofevéot kal kovdols TH GvTL TLoTeVoAs TTEPOLS, MéYn &€
TLHAlS Te kal émaivols UTO TOV Avlpdmor TOV TOAOY oS €Tuxe yuyvopévols). Anche in
Luciano Icaro ¢ figura non certo da imitare: onde evitare conseguenze nefaste ¢ preferibile semmai
cadere senza essersi innalzati troppo, adottando quindi come modello non quello negativo di Icaro
come fanno 1 ricchi, bensi quello positivo di Dedalo, in modo tale da volare a fior d’acqua in tutta
sicurezza (Gall. 23 ol pev avTdv Gomep 6 "Ikapos ... péyav éviote TOV mdTAyor émoinoav
eml kebalnv és mélayos éumeciévTes: dool 8¢ kaTd TOV Aaidalov un Tdavu peTéwpa pnde
Wnha ébpéunoar dANA TpdoyeLa ... ds TO TOAD oUToL dodalds Stémtnoav). Con I’aggettivo
pneTénpos viene caratterizzato negativamente Socrate nella commedia attica ed esso indica la
speciale condizione del filosofo che, sulle tracce di Anassagora, studia i fenomeni celesti (Ar. Nu.
228 Ta peTéwpa mpdypaTa) da uno speciale punto di vista per lui indispensabile per poterli
comprendere correttamente, cio¢ dall’alto di quella che nelle Nuvole di Aristofane ¢ comicamente
una cesta sospesa a mezz’aria (Ar. Nu. 226 amo Tappot). Come rileva Imperio 1998, 103-104,
nello svolgere questo tipo di ricerca Socrate pero si pone in cattiva luce, divenendo facile preda dei
suoi accusatori, 1 quali lo presentano all’opinione pubblica come un ateo € un empio che
pretenderebbe di sostituire gli dei con le nuvole e gli altri fenomeni celesti (Plat. Apol. 18b ol ydp
akovovTtes Tyobvtal Tous TabTa (mTolvtas ovde 0Oeols voullew). Come si & visto,
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peTéwpos puo fungere da immagine della condizione inutile e rischiosissima di chi ricerca la fama,
oppure da paradigma del filosofo che osserva la realta da una prospettiva inconsueta e che suona
provocatoria all’orecchio dei piu. Se dunque ¢ il filosofo a divenire peTéwpos, ’aggettivo viene ad
assumere un significato positivo, in quanto capace di esprimere lo straniamento che lo allontana
dalla realta permettendogli di osservarne con tutta chiarezza le contraddizioni. Lo stesso narratore
del Nigrino lucianeo, grazie al viaggio iniziatico a Roma dove ha conosciuto il filosofo Nigrino,
rivela di essere divenuto peTénpos dopo questo incontro e di non prestare piu attenzione a cio che
non ha alcuna importanza (Nigr. 5 peTéwpds €lpt kal 6Aws PLLKpOY oUKETL 008V €Trod). Come
rileva Camerotto 2014, 36-37 part. n. 63, in Luciano tale condizione caratterizza anche Menippo,
che di ritorno dal viaggio in cielo dell’lcaromenippo dice all’amico che lo ascolta di non
meravigliarsi se le sue parole, sulle tracce di Socrate, ora sono divenute aerce (Icar. 1 Mn
favpdons, 0 €Talpe, €l peTéwpa kal Staépia 8okd ool Aalelv). Ma il termine peTéwpos ha un
valore ambiguo e 1’'uso che ne fa Menippo ¢ autoironico, come avviene anche in Icar. 11, dove il
protagonista dice che dopo aver imparato a volare anche i suoi pensieri sono diventati aerei (Icar.
11 os 8¢ dkwdlves katemTouny, 1dn kal peTéwpa €ppoévouvr). Nel suo essere peTéwpos
quindi Menippo non ¢ molto diverso dai filosofi che sono oggetto della sua critica, ma la sua azione
¢ paradossale: «se i filosofi parlano come se fossero discesi dal cielo, Menippo attraverso la

finzione fantastica sale in cielo realmente ... ed ¢ realmente diopetes» (Camerotto 2009, 117).

'vi] AL, dAN’ ékelvous iL8elv €oTLy TepL TOV olvov kai Tds €Taipas kal Ta omraveia'
T® TOLOUTW &€ oUk dvdykm moAV peév édov dyopdlery, molby 8¢ oivov; abAnTas 8¢ kati
pipovs kai ki@apioTas kai OavpartomoLovs ovvakTéoy, €TL 8€ TUKTAS Kal
TAYKPATLACTAS KAl TANALOTAS Kal Spopels kal TO ToLovTov €0vos, €l ye Un PLEANEL
davlws pnde dyevvds €oTLdceLy TO TARO0S: Sard anche vero che ubriaconi, lussuriosi e
ghiottoni pensano in ogni momento a procurarsi rispettivamente vino, etere e vivande, ma costoro
non potranno mai eguagliare 1’ambizioso per quel che riguarda la quantitda di questi oggetti del
desiderio: il 8oEokdTos se non vuole compromettere la propria ricerca del successo deve comprare
cibo e vino in abbondanza per offrire alla folla un ricco banchetto pubblico. A cid vanno aggiunti
come indispensabile completamento di tale manifestazione di evergetismo spettacoli d’ogni genere
per intrattenere e ammaliare i numerosi convitati: esibizioni musicali di flautisti e di citaredi, mimi,
giocolieri, nonché agoni di pugilato, pancrazio, lotta e corsa. Una analoga riflessione critica su
questa forma di evergetismo, tipica del mondo greco in eta imperiale e che si pone sulla falsariga
della celebre politica del panem et circenses di ambito romano, viene condotta da Plutarco, il quale
nei Praecepta gerendae rei publicae sostiene che il politico dovrebbe attirare a sé il popolo

prendendolo per le orecchie con il potere della sua parola (Praec. ger. reip. 802d dfjjLov 8¢ kat
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TOMY €k TOV GTwy dyewr 8el pdlloTa) e non per lo stomaco, ossia con banchetti e spettacoli
quali il lancio del giavellotto, la pirrica, o quel duello fra gladiatori che da Roma si sta diffondendo
anche nel mondo greco (Praec. ger. reip. 802d-e THis yaoTpos €\kovoLy €VwxolvTes 1| Tob
BalavTtiov O8186vTeS, 1) Tuppixas Twds 1 povopdxwv Oedpata TapaokevdlovTeS).
Particolarmente contrari allo spettacolo gladiatorio sono gli intellettuali, come appunto Plutarco (cf.
anche Praec. ger. reip. 821f), ma anche lo stesso Dione, che nell’or. 31 esprime tutto il suo sdegno
perché gli Ateniesi hanno scelto come luogo di quello che ironicamente I’autore definisce ‘bello
spettacolo’ nientemeno che il teatro di Dioniso, compiendo a tutti gli effetti un atto sacrilego
(31.121 ’ABnraiolr 6¢ év TO BedTpw Oedvtar TNy ka\ny Tavtny Oéav um avTHY THY
dkpbémolLy, ol TOv Albvvoor éml THY OpxHoTpar TiBéacwv). Anche a Roma i giochi
rappresentano una vera e propria arma di propaganda nelle mani del princeps, non senza voci
critiche, come si pud constatare p. es. da Sen. Ep. 7.2, in cui si rileva I’estrema dannosita degli
spettacoli, vero e proprio veicolo dei vizi (Ep. 7.2 Nihil vero tam damnosum bonis moribus quam in
aliquo spectaculo desidere; tunc enim per voluptatem facilius vitia subrepunt). Plinio il giovane in
Ep. 422 invece si rallegra del fatto che nella citta di Vienna nella Gallia Narbonense (I’attuale
Vienne) siano stati aboliti gli agona, rei di aver corrotto 1 costumi di quella citta, come ¢ avvenuto
anche a Roma, dove perd non vengono aboliti (Ep. 4.22 Placuit agona tolli, qui mores Viennensium
infecerat, ut noster hic omnium).

La smisurata e perennemente insoddisfatta brama della 86a da parte dell’ambizioso
rappresenta una sorta di piacere che non appaga mai chi lo raggiunge, quasi sulla falsa riga del
piacere cinetico epicureo (sulla distinzione tra il piacere cinetico, sempre in movimento, e il piacere
catastematico, stabile e duraturo, vd. Diog. Laert. 10.136). In una delle Massime capitali attribuite a
Epicuro si afferma che tra i desideri ve ne sono alcuni naturali e necessari, altri naturali e non
necessari, altri ancora né naturali né necessari, ma generati da una vana opinione (Diog. Laert.
10.149.29 Tov émbupldr at pév elol duvolkal kal <avaykdlal: at 8¢ uolkal Kdl> OUK
avaykatars at 8¢ ovTe dvolkal oUT’ dvaykalat d\ka mapd kevny 86Eav ywodpevat). Lo
scolio che segue immediatamente questa massima precisa che fanno parte della prima tipologia i
desideri che liberano dai dolori, come il bere quando si ha sete; alla seconda tipologia sono da
ricondurre 1 desideri di cose che variano il piacere senza togliere i dolori, come i cibi raffinati;
mentre sono esempi di desideri né naturali né necessari ’avere corone e statue in onore (Diog.
Laert. 10.149.29 olUTe &¢ duoikas oUT  dvaykaias, os oTepdvovs kal dvdptdvTwy

avabéoels).
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OR. 66, SULLA FAMA I, 9

TOLOUTOS LEV YAp OVBELS TOTOTE TOV OPoddyny yéyovey, 60TLS ETEDUUNCE AéOVTOS
aypiov 1| Tavpwv €KATOV: oL 8€ TOlS TOANOLS ApETKELY €DENOVTES OV ILOVOV TOUTWV
€mBupovoLy, a\\’ 60wy ovde eimelv éaTiv: Chi insegue il successo sa bene che un primo
passo per raggiungerlo ¢ quello di sforzarsi di piacere alla maggior parte della gente. Percio il
80EokOToSs mira a procurarsi tantissime cose che devono essere eccezionali e il piu possibile
allettanti, sia sotto forma di cibo che di spettacoli, per attrarre 1’attenzione della folla e magari
carpirne il favore. Egli si trova quindi a dover soddisfare un’ingordigia, quella del mAnfos, che
supera di gran lunga quella di un singolo ghiottone, il quale certo non si spinge sino al punto di
desiderare un leone feroce o cento tori.

Il verbo utilizzato qui da Dione per indicare la volonta di piacere alle persone € dpéokow,
‘compiacere’, ‘essere gradito’, ‘soddisfare’. Insieme al sostantivo dpéoketa da esso derivato indica
I’azione tipica di chi vuol fare una buona impressione su qualcuno. Nell’Etica Nicomachea
Aristotele, esaminando singolarmente le virtu (che consistono nel giusto mezzo) e i relativi vizi (che
corrispondono tanto al difetto quanto all’eccesso), considera la compiacenza (dpéokera) insieme
all’adulazione (kolaketla) come eccessi della stessa virtt, 1’amicizia (dtAla): mentre il primo ¢
I’eccesso di chi vuole recare piacere a qualcuno in maniera disinteressata, il secondo consiste invece
nell’adulazione vera e propria, ossia in un eccesso di amicizia che mira in cambio a ottenere un
tornaconto personale (EN 2.7.1108a mepl 8¢ TO hotmov 1fdU T0 €v ) Blo 0 pev ws Sel ndvs ov
dilos kal 1 pecdtns dikla, 0 8 UTepPdiwv, €l pev oldevds €vekd, Apeckos, €L O
odelelas THs avTtod, kOha€). Invece chi difetta quanto a dpLiia & persona scontrosa e fastidiosa
(EN 2.7.1108a dUoepis Tis kal dvokolos). Tale distinzione fra adulazione e compiacenza viene
ripresa da Aristotele anche nell’Etica Eudemia, con qualche variazione: mentre la kolakela &
ancora considerata un eccesso di amicizia, € k6 a€ ¢ quindi chi tesse lodi piu del dovuto (EE
2.3.1221a kal kONa€ pev 6 mhelow ovvemalvor 1 kalds €xel), ’dpéokela ¢ invece vista come
un eccesso del giusto mezzo della serietd (ceprdTns) e consiste nel recare piacere in modo
eccessivo (EE 2.3.1221a kal 10 pev Mav mpos ndovny apéokela), intrattenendo relazioni con gli
altri non, come prevede la oceprdTns, in alcune cose e in altre no, ma in ogni cosa, per di piu
facendosi inferiori davanti alle persone (EE 3.7.1233b 0 8¢ mdvTta mpods d\\ov 1| kal TdvTov
ENATTOV dpeokos). I difetti che, sempre in EE 2.3.1221a, fanno da contraltare a questi eccessi di
duMa e di oeprdtns sono rispettivamente 1’avversione (améxOeia) e la superbia (a0fddera).
Sebbene non vi siano facilmente in Dione riferimenti diretti all’Etica Nicomachea, nondimeno &
difficile immaginare che 1’oratore di Prusa non conoscesse gli scritti aristotelici. In ogni caso ¢ certo

che ad Aristotele e alle sue qualita pedagogiche Dione si paragona nei discorsi Sulla regalita
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dedicati all’imperatore Traiano: lo Stagirita viene ricordato nella veste di maestro di Alessandro
Magno, ed ¢ quest’ultimo a definire la sua paideia in nulla inferiore a quella che Achille ricevette
da Fenice (1.15 006¢ maitdelas davioTépas émiTeTiXNKa VT "ApLoTOTéNOUS 1| €KELVOS UTTO
®olvikos ToU AplvrTopos). Pure Filippo di Macedonia non esita a riconoscere il valore del
filosofo per quanto concerne I’insegnamento dell’arte regia (2.79 o0 pdTnv ... Tepl TOANOD
motoUpeba Tov *ApLoToTéAn). Allo stesso modo di Aristotele Dione auspica di essere un valido
consigliere per I'imperatore. Tornando ai concetti di kolakela e di dpéokeia, Teofrasto nei
Caratteri dedica un capitolo a entrambi, riprendendo la distinzione gia fatta da Aristotele:
I’adulazione ¢ un atteggiamento in sé vergognoso ma pragmaticamente utile a chi se ne fa interprete
(Char. 2.1 Tiv 8¢ kolakelav UmoldBol dv Tis OpMav aloxpdyv elval, cupdépovoar 8¢ TG
kolakeVovTL), mentre la compiacenza intende procurare piacere non con il miglior effetto, ossia
senza che da essa si possa ricavare un guadagno (Char. 5.1 ‘H 8¢ dpéokerd éoTL pév ... EvtevEls
ovKk €Ml TQ BeATioTe Ndoviis TapackevaoTikn). Tuttavia nei Deipnosofisti Ateneo, avvalendosi
di un frammento della Donna di Samo del poeta comico Anassandride (fr. 43 K.-A.), ricorda come
talvolta i due termini fossero confusi fra loro e, in particolare, I’adulazione venisse scambiata per
compiacenza (Athen. 6.66 TaOTNY 8¢ TNV KO akelay Tives EKTPeTOILEVOL TOUVOUA ApéTKeELAY
TpooayopevovoLy, 0s kal "Avalavdpidns év Tapiq: 7O yap kolakelelv viv dpéokely Grop’
&xel). L’uso da parte di Dione del verbo dapéokeiv nella presente orazione indica che il So€ok6Tos
vuole sempre fare una buona impressione sulla folla, compiacendola con innumerevoli e
sorprendenti trovate. Ma d’altro canto Dione suggerisce che I’dpéokera in quanto tale, se si tiene
presente la definizione aristotelica, non assicura automaticamente un tornaconto (cio¢ il consenso
popolare) o perlomeno non ne ¢ garanzia nell’immediato, considerata la volubilita della massa: v’e

quindi il serio rischio che alla fine tutti gli sforzi del 50EokdTos risultino vani.

ov yap OAiyoirs Aivois, daciv, f| Svolv fj TpLolv €Taipars ovd¢é Béka AeoBiol
Onpevetar 80Ea kal Ofjpos Olos e€is meBw kai duliav dyeTair, puplov
AVTLTPATTOVTOV: GAANd dAvdyKn TOANEwS dkolaciav €xewv kai ¢LAedov kai
dLAoXopeVTNV Kal PLAoméTNY Kkai oPoddyov e€ival kal wdvTta 81 Ta ToLavTa PN OS
éva dvdpa, dA\\a pupiovs fi 8is pupiovs fj Sekdkis, MAikns dv moTe épacTns 1
TON€ws: La ricerca della 56Ea ¢ una vera e propria caccia, per il buon esito della quale servono non
poche reti, ossia non poche feste o ricchi banchetti o amabili fanciulle di Lesbo. Occorre dunque
spingersi piu in la per avere successo. Dione esplicita qui senza mezzi termini cio che dalla fama il
Sofokdmos si aspetta: la possibilita, come un demagogo, di condurre tutto il popolo all’obbedienza

e renderselo amico (8fjjtos Olos eils melbo kal Gpullav dyeTar). Ma, si diceva, per riuscire

nell’intento occorre uno sforzo maggiore, dal momento che sono innumerevoli 1 cacciatori che si

85



contendono la preda. Il segreto sta nel sapere spudoratamente incarnare su di sé i vizi della citta il
cui favore si sta corteggiando, divenendo portavoce dell’incontinenza (dkolacia) di un’intera
comunita. Il che significa amare il canto, la danza, il bere, il cibo e ogni altra sorta di piacere non
come fa un singolo uomo, bensi con un’intensita pari al numero dei cittadini che compongono la
polis. Secondo Dione la conquista dell’obiettivo prefissato (cio¢ la guida politica della citta) passa
paradossalmente attraverso il lasciarsi a propria volta guidare e dominare dai comportamenti piu
sbagliati e viziosi dei cittadini, finendo cosi quasi col perdere la propria identita. Anziché essere un
autorevole modello di condotta morale in grado di correggere i vizi della societa e renderla virtuosa,
il 8oEokoTos, pur di arrivare alla meta, deve rassegnarsi a divenire lo specchio ingigantito degli
eccessi di un’intera collettivita.

L’dakolacia (‘licenziosita’, ‘incontinenza’, ‘dissolutezza’) ¢ definita in Aristot. EN 2.7.1107b
come I’eccesso che nell’ambito dei piaceri e dei dolori si contrappone alla via di mezzo
rappresentata dalla moderazione (codpooivn). Essa inoltre ¢ peggiore dell’intemperanza
(akpaoia) dal momento che, a differenza dell’intemperante, la persona incontinente (AkOAAGTOS)
persegue piaceri eccessivi non perché ne ¢ vinta ma per propria scelta (EN 7.8.1150a 6 pev Tds
UTEPBONAS SLOKOY TOV MBéwy ... dld mpoalpeaty ... akdAaoTos). Gia Socrate in Plat. Gorg.
507a aveva individuato nell’dkolacia una caratteristica dell’anima malvagia antitetica all’anima
buona, che invece ¢ contrassegnata dalla codpooivn (Gorg. 507a ‘H dpa cddpwr fuxr dyady ...
1 Tovvavtiov TH ochdpovt TemovBula kaky EoTiv: Y 8¢ alTn 1 ddpwr Te kal dkOAATTOS).
Nel corpus dioneo I’dkolacia ricorre come caratteristica di varie componenti della societa, come
p. es. donne, cittadini, demagoghi, sofisti, eunuchi. Nell’or. 2 Alessandro Magno dice al padre
Filippo che gli ornamenti di un re devono consistere nelle armi del nemico con cui adornare i templi
piuttosto che nei gioielli. Di questi ultimi il buon re non si deve vantare, le pietre preziose semmai
costituiscono il trastullo di una fanciulla stolta o di una donna dissoluta (2.35 oU ydp Baciléns Td
TOLADTA  GLNOTLUARATA  0UBAR®S, AN’ dvofTov pev malyvia kdpns, AKONAoTOU ¢
yuvaikds). Nell’or. 3 I’dkolactia € caratteristica di parte del popolo: spetta al re saggio il compito
di trasmettere la propria cwdpoovvrn agli individui piu incontinenti, rendendoli invece i piu
temperanti (3.7 1} 8¢ cwdpooivn KAl TOVS AKONACTTOTEPOUS CwdpovesTépous molel). Sempre
nell’or. 3 I’incontinenza ¢ propria pure dei demagoghi: in un regime democratico degenerato, si
assiste ad un impeto variopinto e multiforme della folla (cf. Pol. 10.4.3 1} Tod m\f0ous dopd). Tale
impeto ¢ mosso dall’ignoranza e dall’impulsivita della folla, la cui rabbia viene continuamente
fomentata da demagoghi dkélaoToL, proprio come il mare selvaggio ¢ sconvolto da forti venti
(3.49 1) 8¢ €&fis moki\n kal TavTodarmm dopa TARBoUS 0VSEY €18HTOS ATADS, TAPATTOUEVOU
8¢ del kal aypLaivovtos UTO AKOAAOTOV SNPAYLYOV, GoTEP KAUBWVOS dyplov KAl XANETOD
U0 avépov ok\npdv peTapallopévouv). Nell’or. 4 sono esempio di dkolaoia anche i sofisti, i
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quali, pur non sapendo dove andare, darebbero a un viandante indicazioni a destra e a manca in
modo del tutto casuale, atteggiandosi da esperti. Essi si comportano come cani ignoranti e
akolaoTol che nelle battute di caccia, pur non riuscendo a fiutare la pista giusta, con il loro guaire
e con il loro atteggiamento fanno credere agli altri di saperlo (4.34 domep at dpabels kal
b / / b ~ / \ ~ \ Ve \ b ~ b4
ako aoTol klves év TR Opa pndev Evveloal pnde yvoploacal TO (xvos €Eamathoy dANas
T dovf kal TG oxquaTtt, ws e€duvtal Te kal opdoat). Una gran folla di ingenui & vittima di
questo inganno dei sofisti (4.35 To\vv Ox\ov €vioTe ouvemdpevor avbpamor NABlov), e dunque
il sofista, quanto ad assenza di moderazione, in nulla differisce da un eunuco dké acTos (4.35
o0der Stadépel codLoTns dvbpuTos e€drolxouv dkoldoTov). Infine nell’or. 23, I sapiente é
felice, Dione riconosce nell’dkolacta una natura esclusivamente umana, dal momento che essa, al
pari sia degli altri vizi sia delle virtu, ¢ il prodotto di quella razionalita di cui a differenza degli
esseri umani gli animali sono sprovvisti. Solo I’'uomo infatti pud essere infelice o felice, stolto o
. /7 ~ b4 e b4 /7 b /7 4 \ 9 /7 2 /7
saggio (23.5 povos 17OV dANwV 0 dvBpwTos KAKOSALPOV €0TLY, OOTEP KAl €VOALPLOV" €TEL TOL
Kal uovos ddpov, domep kal GpovLLos). Percido un cavallo, un leone, un maiale o qualsiasi altro
animale non si potra definire per natura ingiusto né dissoluto (23.5. oUTe ydap ddikos oUTE

akdélaoTos €in av {mmos 1) ols 7| Mov).
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OR. 66, SULLA FAMA I, 10

del & dv mapa TO® TOLOUTW KaTaldBois "avl@v ouplyyev T évomiyy 6padov T
avBpomev": 1l paragrafo & caratterizzato dalla presenza di tre citazioni omeriche di cui, come
vedremo, Dione si serve quali termini di paragone per meglio illustrare la condizione di vita
dell’ambizioso. Questo primo esametro ¢ tratto da //. 10.13: siamo all’inizio del canto X, tutti gli
Achei sono andati a dormire tranne Agamennone, che invece ¢ insonne per la preoccupazione e
osserva la piana di Troia, udendo in lontananza il suono di flauti e di zufoli, nonché voci
provenienti dall’accampamento troiano. Evidentemente presso i Troiani v’¢ una festa, alla quale si
contrappongono il riposo degli Achei e i1 pensieri di Agamennone che gli impediscono di dormire.
Dione cita il medesimo verso anche nell’or. 2, Sulla regalita II, per presentare la differenza nei
comportamenti fra Achei e Troiani: mentre 1 primi anche dopo aver riportato una vittoria rimangono
tranquilli nel loro accampamento senza darsi ad eccessi, 1 secondi invece non appena pensano di
aver conquistato un qualche vantaggio si mettono a festeggiare e per tutta la notte si ode il suono dei
flauti e il tumulto della folla (2.53 €08Us €ivat 8U” §Ans THS YukTOS AUV cuplyywy T’ évoTmy
Spadév T avbpamov). Queste due reazioni diverse di fronte a circostanze favorevoli sono 1’una
segno di virtu e ’altra di vizio (2.53 os kal ToDTO lkavov onuelor dpeTiis N kakias, olTives
av éykpatds Tas evtuxias | Tovvavtiov pued UBpens dépworv). Il v. 13 del canto X viene
riportato anche nella Poetica di Aristotele, nell’ambito della trattazione della metafora, del cui uso
si ha un esempio nell’esordio del medesimo canto. Aristotele ricorda I’incongruenza che emerge fra
i vv. 1-3, in cui si dice che tutti gli altri dormivano tranne Agamennone, e il v. 13, che invece
dimostra chiaramente che a non dormire erano anche 1 Troiani, dal momento che si udivano melodie
di flauti e zufoli provenienti dal loro campo. Peraltro lo Stagirita cita 1’esordio del canto II
dell’lliade, in cui v’¢ una situazione analoga, ossia tutti dormono all’infuori di Zeus (Poet.
25.7.1461a 70 8¢ kaTd peTadopav eipnTal, olov "TdvTes wév pa Beol Te kal dvépes elSov
mavviylol" dpa 8¢ dnow "y Tou 6T’ és medlov TO Tpwlkdv dfpfoeter, ab ey ouplyywr Te
Spadov™). Lo stesso Aristotele spiega che in realtd non v’¢ incongruenza dal momento che mdvTes
nel contesto significa ‘tutti gli altri’, inteso nel senso metaforico di ‘molti’ con esclusione di alcuni,
e non nell’accezione di ‘tutti quanti’ (Poet. 25.7.1461a TO yap mdvTes avTl ToD TOAOL KATA
peTadopar elpnTat). Ateneo invece riporta il v. 13 come esempio dell’usanza presso gli eroi di
auli e zufoli (Athen. 1.28 éxpdvTo 8¢ kal avlols kal oUpLyELy <ob> fpwes. 6 yoiv "Ayapépvov
"aUNOV ovplyyov T’ évommr" dkolel), precisando perd che Omero non introdusse mai tali
strumenti nei simposi, nominando I’aU\ds solo in 1. 18.495, a proposito della scena delle nozze
raffigurata sullo scudo di Achille. Inoltre il flauto viene attribuito da Omero ai barbari (quindi anche
ai Troiani), come del resto dimostra lo stesso v. 13 del canto X. Nel suo studio dedicato alla lettura
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e all’impiego dei poemi omerici nella Seconda Sofistica, e in particolare nei corpora di Dione di
Prusa, Massimo di Tiro ed Elio Aristide, J.F. Kindstrand classifica le citazioni omeriche presenti in
Dione in autorevoli, polemiche, esemplari, di confronto ed esornative (vd. Kindstrand 1973, 31-37).
Lo studioso considera la menzione di //. 10.13 nella nostra orazione come un esempio di citazione
esornativa utilizzata per rendere piu gradevole 1’argomentazione, dal momento che, a suo avviso,
non sembra esserci una connessione immediata fra la descrizione dell’accampamento dei Troiani e
quella della casa del 8ook6mos, anche se Kindstrand riconosce il confine talvolta labile fra
citazioni puramente esornative e quelle che invece stabiliscono un piu diretto legame fra 1 contesti
omerico e dioneo (vd. Kindstrand 1973, 36-37). Secondo Dione quindi 1’atteggiamento euforico dei
Troiani che si concedono una notte di spensieratezza di fronte al volgere momentaneamente
positivo degli eventi € un esempio di hybris, di smodato entusiasmo e presunzione. Anche in casa
del 8oEokdmos si pud udire la musica dei flauti e il chiasso della gente che prende parte alle
continue feste che egli deve organizzare per poter destare ’attenzione del mAfifos. Ma se
nell’lliade 11 momento ricreativo dei Troiani dipendeva dagli eventi, per I’ambizioso la festa non
rappresenta 1’euforica celebrazione di un successo, ma piuttosto un’incombenza, un obbligo

reiterato nei confronti del corpo sociale e un tentativo di conquista della 56&a.

mapa 8¢ wAfOovor Tpdmelar oiTov kai KpeLdv, péBu & €k kpnTHpPwY oivoxooL
dopéovot: Il passo & una parafrasi dei vv. 8-10 del canto IX dell’Odissea (Od. 9.8-10 mapd &¢
m\BwolL Tpdmelal / olTov kal kpeldv, pébv & €k kpnThHpos ddloowr / olvoxdos dopénat
kal €yxeln demdeoot). Per descrivere il banchetto dell’ambizioso Dione riadatta alcune delle
parole usate da Odisseo nel suo elogio del convivio dei Feaci, dove, una volta mangiato e bevuto, ¢
davvero un piacere udire il canto dell’aedo e ammirarne la maestria (vd. Od. 9.5-11). Le tavole
imbandite di cibo d’ogni sorta e il vino attinto dai crateri sono caratteristiche che ritornano anche
nella casa del 5oEokdTos, anzi sono componenti essenziali dei pranzi e delle cene che vengono
offerti alla collettivita, a quel mAfios presso il quale ¢ indispensabile godere di buona reputazione.
La casa dell’ambizioso deve essere ricca come il palazzo di Alcinoo, che ¢ luogo utopico
dell’abbondanza e della felicita, impossibile nel mondo reale: nella dimora del re dei Feaci infatti vi
sono muri di bronzo, porte d’oro e preziose suppellettili (Od. 7.81-102); i capi dei Feaci hanno
perennemente a disposizione cibi e bevande (Od. 7.96-97) e sono nutriti da Zeus (Od. 7.49-50); v’¢e
poi un grande giardino florido e rigoglioso con alberi 1 cui frutti non deperiscono mai né d’inverno
né d’estate (Od. 7.112-132). 1l passo omerico qui riportato da Dione viene citato anche da Plat.
Resp. 3.390b, come esempio della poesia corruttrice delle menti dei giovani, dal momento che
I’affermazione di Odisseo, secondo cui le cose migliori sono una tavola imbandita e del vino, non si

presta certo a educare i giovani alla temperanza (Resp. 3.390a-b molelv dvdpa TOV coddTATOV
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AéyorTa WS Sokel avTd KAALOTOV elval TavTev, éTav "mapd TAelal oot Tpdmrelat / olTov
Kal Kpeldv, pébv 8’ €k kpnThHpos adioowr / otvoxdos dopénot kal €yxein Semdeool", Sokel
ool EmMLTHSELOV €elval mpos éykpdTelar éauvtod dkovelv véw;). Nella Politica Aristotele
menziona i vv. 7-8 dello stesso passo epico come prova della necessita della musica nell’educazione
dei giovani, in quanto attivita da svolgere nei momenti d’ozio (Pol. 8.3.1338a 810 kal Tnv
povolkny ot mpdTepor eis madelav étakav ... kal év d\ots &€ dnow <« ’Odvooels
TadTY dploTny elval Staywyhy, §tav eddpatvopévor Tov dvlpimor "SatTvpdves & dva
Sdpat’ dkovdlwvTar aotdot / fuevotr €€eins™). I versi citati da Dione vengono menzionati due
volte anche dal parassita in Luc. Paras. 10 per dimostrare che anche Omero, per bocca di Odisseo,
riteneva la vita del parassita come 1’unica felice e invidiabile (Paras. 10 6 ydap codos "Ounpos
TOV Tob mapaciTov Blov Bavpdlwr ws dpa pakdpros kal (MAeTos €in povos ... Td\v yap
akov avapvnodijrar Tov émov ... "Tapa 8¢ mAjbwol Tpdmelatr / oitov kal kpeldr"). Come
Luciano pure Ateneo considera I’elogio del banchetto di Alcinoo come dimostrazione di una
visione edonistica della vita da parte del poeta epico, precursore di Epicuro, seppur riletta alla luce
dell’opportunismo di Odisseo di conformarsi alle usanze dei Feaci per averne un tornaconto (Athen.
12.7.8 0 8¢ wapa T ‘Opipw ’Odvccoels mMyepdrv Sokel yeyevfjobar ’Emikolpe ThHS
ToluBpuliTov Ndorfs). Come s’¢€ visto, varie sono le situazioni in cui € possibile citare un celebre
passo omerico e vari sono anche gli usi che se ne possono fare per sostenere questa o quella
argomentazione. Come rileva Drules 1998, 68 la retorica ai tempi della Seconda Sofistica
raccomanda 1’uso di citazioni poetiche, dal momento che esse contribuiscono alla piacevolezza e
all’abbellimento del discorso. E Dione «met Homeére a contribution pour étayer son discours,
I’agrémenter ou I’illustrer» (Drules 1998, 68). Nel presente paragrafo I’oratore di Prusa si serve dei
versi omerici per adattarli all’argomento della propria orazione: essi riferiti in maniera inedita e
ironica al banchetto del 8ofokémos ne esprimono bene 1’abbondanza, ma quest’ultima per
I’uditorio di Dione richiama implicitamente la dispendiosita delle risorse economiche profuse

dall’ambizioso per rendere il tutto possibile.

"kviofiev 8€é Te ddpa meploTevaxiletar avlf / fjpaTta, vikTas 8’ avTe mwap’ aidoins
aloxoLowv" ovdémod’ evdovoLy, oUS’ Av TAVYV TOANOUS UTOCTOPECHWVTAL TATNTAS:
Vengono qui citati 1 vv. 10-11 del canto X dell’Odissea, cui segue una personale variazione dionea
del successivo v. 12, che crea un rovesciamento di significato, riadattando il testo omerico alle
necessita dell’orazione. I vv. 10-11 sono tratti dalla descrizione del palazzo di Eolo: nella reggia di
quest’ultimo situata nell’isola Eolia v’¢ ininterrottamente un banchetto a cui partecipano il dio e la
sua famiglia. La casa ¢ avvolta dal profumo del grasso delle carni cucinate ed essa, in una
mescolanza di sensi olfattivi e uditivi, risuona nell’atrio: tale espressione si ritrova anche in Od.
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10.454, a proposito della casa di Circe che risuona dei pianti dei compagni di Odisseo memori delle
sventure patite per mare, ¢ in Od. 23.146, riferita alla casa di Odisseo a Itaca che risuona dell’eco
dei piedi di uomini e donne che vi danzano. Come rileva Kindstrand 1973, 36, i vv. 10-11 sono un
esempio di citazione che stabilisce un confronto, dal momento che per mezzo di questi esametri
Dione paragona la casa dell’ambizioso, perennemente avvolta da un’atmosfera conviviale, a quella
di Eolo. Si tratta pero di una similitudine che non coincide fino in fondo, poiché questi versi nel
testo dioneo acquisiscono un significato del tutto nuovo e negativo. Infatti Dione non si limita a
citare pedissequamente Omero, ma lo rielabora aggiungendo qualcosa di nuovo, variandolo e
reinterpretandolo (vd. Kindstrand 1973, 37). Cio che fa seguito alla citazione infatti ¢ 1’originale
parafrasi dionea del v. 12. Mentre tale verso nell’Odissea completa il quadro idillico del palazzo di
Eolo, aggiungendo che dopo il banchetto i figli del dio dormono accanto alle spose avvolti nelle
coperte su letti intarsiati (Od. 10.12 €06ovo’ é€v Te TATNOL KAl €v TpnToloL Méxeool), nella
nostra orazione la parafrasi del verso ribalta le premesse in apparenza positive di convivialita e
spensieratezza, e rivela che nella dimora del So€okdos la situazione € totalmente opposta. Rispetto
infatti ai luoghi felici e utopici, quali sono la corte di Alcinoo e la reggia di Eolo, nella realta
domestica del 5oEokdos non v’€ serenita e spensieratezza, ¢ il padrone di casa non dorme affatto
(¢ la tipica aypuvmvia dell’ambizioso gia menzionata nel § 8), perché egli si chiede se il banchetto

sia stato perfetto e all’altezza delle attese e quali siano le cose da migliorare.
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OR. 66, SULLA FAMA I, 11

®oTe ToUs ye OLAOTALSas kai op6Spa oipar pakapilely avtovs Tols ¢LAoddEors
mapapdilovTtas, 6Tay avTol pév 6pTvyas {NTOOLY 1 dlekTpuova fj dndoviov, Tois 8¢
0pdoLY dvdykny ovcoayv ’ApoiBéa i Ioov {NTelv §| TV 'OAVPTiACL VEVLKNKOTOV
Twa TEvTe PLoBovobal TaldvTev: A trovarsi in una situazione migliore di colui che insegue la
fama, oltre al ghiottone (di cui si ¢ parlato nel § 8), ¢ anche il pederasta, al quale basta offrire in
dono delle quaglie, un gallo o un usignolo per conquistare i favori del giovane amato. Il
dofokdmos, inserito cosi tra categorie ambigue, ma con una prospettiva ancora piu negativa, deve
invece rendere spettacolari le sue feste arricchendole delle figure pit popolari come citaredi di
bravura pari al famoso Amebeo, attori tragici del calibro di Polo o atleti vincitori dei Giochi di
Olimpia. Poco importa se assumere queste persone costa parecchio (persino cinque talenti per un
campione olimpico), quello che conta veramente nella prospettiva dell’ambizioso ¢ stupire e far
ammirare alla folla 1 propri beniamini, in modo tale da ottenere prestigio e visibilita.

Gli uccelli figurano, insieme anche ad altri animali, tra i doni offerti dagli amanti ai loro
giovani amasi. Una ricca documentazione su questo motivo ¢ offerta da Koch-Harnack 1983. Negli
Uccelli di Aristofane il corifeo rileva come siano proprio uccelli dati in regalo come quaglia,
porfirione, oca ¢ gallo, a divenire armi di conquista amorosa (Av. 705-707 ToA\oUs 8¢ KaAovS
aTopopokdTas TAldas TpOs Téppaciy Gpas / dia TNV loxlv THv MpeTépav Stepunploav
avdpes €paocTal, /6 pev dptuvya Sovs, O 8¢ Topduplor’, 6 8¢ xAV’, 0 8¢ Ilepoikov dpriv). In
un’altra commedia aristofanea, il Pluto, cavalli e cani da caccia vengono menzionati da Cremilo
come doni in cambio dei quali i fanciulli che non chiedono denaro si concedono ai loro innamorati
(PL. 156-157 aitodow olUk dpylpiov ol xpnoTtol ... / ‘O pev {mmov dyabdv, 6 8¢ kivas
OnpevTikds). Un epigramma dell’Antologia Palatina attesta 1’uso come doni, oltre alla quaglia,
anche di dadi e di una palla di pezza, esprimendo perd con amarezza la loro scarsa efficacia (a
differenza di ostriche e denaro) rispetto a un tempo (4P 12.44 "Hv 6Te maidas €melbe mdlal
ToTe 8dpa dLhedvTas / SpTuE kal pamTn odbailpa kal doTpdyalor: / viv 8¢ \omds kal
képpa: Ta maiyvia 8 ovdev ékelva /loxlet. {nTelT’ d\\o TL, Tatdodilatr).

Amebeo era un famoso citaredo della meta del III secolo a.C. (vd. O. Crusius, RE 1 [1894],
s.v. Amoibeus, nn. 2-3, coll. 1872-1873). In Plut. Arat. 17 si riporta che Antigono occupo a sorpresa
I’Acrocorinto mentre Amebeo si esibiva nel teatro cittadino. In Plut. An virt. doc. poss. 443a
Zenone, assistendo a una sua performance, esorto i propri allievi ad ascoltare 1’armonia con la quale
il citaredo sapeva padroneggiare lo strumento musicale. Eliano nella Varia Historia riporta la
diceria sulla presunta astinenza sessuale del musicista nei giorni in cui doveva esibirsi (Ael. VH
3.30 ApotBevs 0 kBapwdos ENEyeETO KAl yuvvdlka wPALOTATNY €xwV KN OPLAETY alTh).
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Ateneo elogia la bravura del cantore (chiamato anch’egli Amebeo) presente al banchetto nei
Deipnosofisti al punto da considerarlo per nulla inferiore all’Amebeo vissuto secoli prima. Ateneo
inoltre riporta 1’aneddoto riferito da Aristea in un suo scritto sui citaredi, secondo il quale Amebeo,
che viveva ad Atene nei pressi del teatro, riceveva per una esibizione in pubblico un talento al
giorno (Athen. 14.17 épol pev yap ovdev éNdTTov elval vopileTal Tod malatod Apolpéns,
v dnow ’AploTéas év T4 mepl Kibappddv év Abfrais kaTolkodvTa kal mAnciov Tod
BedTpou olkolrTa, el €E€NDOL aodpevos, TANavTov "ATTLKOV TS Npépas Aappdvely).

Polo era un celebre attore tragico di Egina vissuto alla fine del IV secolo a.C., allievo di
Archia di Turii (vd. Plut. Dem. 28). Come afferma Arriano in Stob. 4.33.28, si interesso ai drammi
sofoclei, interpretando Edipo in ambo le versioni di re ¢ di mendicante. Recitd anche il ruolo di
Elettra nell’omonima tragedia, utilizzando come oggetto di scena [’urna contenente realmente le
ceneri del figlio da poco morto, rendendo cosi incredibilmente realistico e denso di pathos il dolore
di Elettra di fronte a quelli che lei crede essere i resti del fratello Oreste (vd. Aul. Gel. 6.5). In un
aneddoto riferito da Plut. [Vit. dec. orat.] 848b Polo dice a Demostene di aver guadagnato un talento
per due giomi di lavoro ([Vit. dec. orat.] 848b TIdhov & ToOTE TOD UTOKPLTOU TPOS AVTOV
elmévTos, OTL duoly Muépats dyoviodpevos Tdlavtor AdBot uioO6v). Sulla scorta di
Eratostene e Filocoro, Plut. An sen. resp. ger. 785b riporta che all’eta di settant’anni Polo comparve
in ben otto tragedie rappresentate nel giro di quattro giorni (vd. O’Connor 1908, 128-130).

A proposito dei cinque talenti necessari per ingaggiare un vincitore di Olimpia di cui parla
Dione, Jones 1978, 110 ricorda che tale somma corrispondeva all’incirca a un quarto di milione di
sesterzi, una cifra che si riscontra nelle iscrizioni recanti i costi degli spettacoli in varie parti
del’impero romano. P. es. a Cartagine, attorno al 133 o 138 d.C. circa, furono spesi ben
duecentomila sesterzi per organizzare quattro giorni di /udi con gladiatori e pantere nell’anfiteatro
(ILAf 390 = ILS 9406; vd. Duncan-Jones 1974, 104, 245-246). Citaredi e attori dunque venivano
pagati profumatamente e, specialmente se si trattava di artisti di punta quali Amebeo e Polo, un
talento era lo stipendio minimo di uno o due giorni di performance. 1l prezzo gia elevato aumentava
ulteriormente, raggiungendo la cifra di cinque talenti, se ci si rivolgeva a una notorieta dello sport.
Regalare al pubblico la possibilita di ammirare i propri idoli per essere a propria volta ammirati e
inseriti nel novero delle celebrita e dei personaggi insigni valeva, per chi se lo poteva permettere,

molto piu di qualsiasi cifra esorbitante.

kai avTol pév éva TOv waiLdayeyov 1| TOv dkOAovBov €ydoTpLoav: oL 8€ dv Wi
TOUAAXLOTOV €KATOV THS NUEPAS TOAVUTEANRS €0TLACHOLY 0U8EV alTols Odelos: Non

solo il 8oEokdmos deve fare regali assai piu costosi rispetto al dt\démats, ma anche deve offrire da
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mangiare a molte persone (perlomeno cento al giorno) se vuole trarne un qualche vantaggio,
laddove invece al pederasta basta saziare lo stomaco di una sola persona, ossia quello del pedagogo
o del servitore del fanciullo.

Il pedagogo era in genere uno schiavo, semplice sorvegliante o insegnante privato del
fanciullo, che trascorreva con quest’ultimo molto tempo, accompagnandolo e assistendolo anche a
scuola durante le lezioni, rivestendo quindi un ruolo importante nell’educazione del ragazzo (vd.
Buffiere 1980, 557). In Plat. Symp. 183c si afferma che ad Atene i pedagoghi ricevevano come
disposizione dai padri dei fanciulli quella di non permettere che i maides parlassero con i loro
amanti. Se ci0 fosse avvenuto i fanciulli sarebbero stati scherniti dai loro compagni e coetanei
(Symp. 183¢c émeldav 6¢ maLdaywyovs EMLOTHOUVTES Ol TATEPES TOLS EPOREVOLS T €Q0L
Staléyeabal Tols épaocTals, kal TH TaLdaywy®d TadTa TPooTeTAYILEVA 1), HALKLATAL 8¢ Kal
€Talpol oveldiwoy édv TL 6pdoLy TolodToV yLyvdpevor), tuttavia poi (Plat. Symp. 183d-184a)
si precisa che gli amati possono compiacere gli €épacTal meritevoli, evitando perd di concedersi a

loro subito.

TOlS €V OVY KAPVOUOLY HIoVUXias TporoovloLy ol BepamelovTes, 6Tws kabevdwoL: Tols
8¢ 8oEokomoLs, 6Tav Movxias TVyXdrveoi, TOTE PAALOTA UTVOS oVk €meLowy: I servi
hanno il compito di assistere il loro padrone specialmente quando ¢ malato e garantirgli quella
tranquillitd necessaria per potersi riposare e guarire. Ma cio non vale per 1’ambizioso. Nonostante
egli possa essere ricco e disporre di schiavi al suo servizio, a nulla vale la loro premurosa
assistenza, dal momento che la oEokomia non gli da mai un attimo di tregua e gli toglie il sonno.
Dione quindi insiste nuovamente sul tema dell’dypuvmvia di chi ricerca la fama, per il quale vd.

supra, commento §§ 8, 10.
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OR. 66, SULLA FAMA I, 12

oL pév obv XpnudTev 1| Yévous €EMLTUXOVTES T TLYOS TAV ToLoUTwVY 1| COpaATOS
evTovias fi AaAlay yovv TepPLTOLNOAPEVOL, KaOATEpP ETTEPWUEVOL LOVOV OV KAT
doTpwv dépovtat, dnprayeyol Te kai Eevayol kai codLoTal Aeyopevor, dnpovs kai
caTpdmas Kai padnrtdas OnpevovTes: Dione in questo paragrafo definisce nel dettaglio chi
sono dunque i doEok6oL. Un primo gruppo € costituito da coloro che nel cammino verso la fama
sono facilitati da caratteristiche e qualita che sono in loro innate o frutto della fortuna: ricchezza,
nobilta di stirpe, vigore fisico, abilita retorica. A differenza dell’'uomo comune, costoro sono
avvantaggiati e possono servirsi di queste qualitd come di vere e proprie armi per conquistare la
86Ea. Chi puo sfoggiare ricchezze, nobiltad o una loquela suadente ¢ il demagogo (dnpaywyods), il
quale ha nel mirino il favore del demos. Chi pud vantarsi della propria prestanza fisica ¢ il
comandante di truppe mercenarie (Eevayds), il cui obiettivo sono i satrapi. Ad essere famoso per il
proprio eloquio ¢ invece il sofista (cobLoTs) che mira a persuadere i propri discepoli.

Come rileva Desideri 1978, 250 n. 59, questo passo ¢ I'unico, all’interno del corpus dioneo,
nel quale compare lo schema completo dei tre tipi di rapporto di corruzione: i demagoghi
corrompono il popolo, 1 capi mercenari 1 satrapi, 1 sofisti i discepoli. La sola serie dei corruttori
compare nell’or. 4, dove pero Eevayds diviene termine spregiativo che definisce sia i sofisti sia i
demagoghi (4.132 Eevayol yap kal codloTal kal dSnpaywyol), come pure i trattati dei primi e le
azioni politiche dei secondi non sono altro che cose mostruose e irrazionali simili ai Centauri (4.131
favpaoTa 8¢ kal dloya, TpooeolkdOTa Tols Kevtalpols, dnpaywydr Twov ToATeEVLATA
kat Evyypdpata codloTdv). L’uso in senso metaforico dei Centauri per indicare i sofisti
ciarlatani dediti alla politica, con la quale sarebbe meglio che essi non avessero niente a che fare, ¢
gia presente in Plat. Pol. 291a. Nell’or. 77/78 capi mercenari, demagoghi e sofisti sono quel genere
di persone che si vantano delle loro capacita nei teatri, presso i discepoli e nelle tende
dell’accampamento (77/78.27 mo\\ovs i8elv €oTL TAV olopévor eilval pakapiov, Eevayols
TWas kal Snuaywyovs kdl codLoTds, €v BedTpols kal mapd Tols padnTals kal kaTd
oKNVAS €VTOS oTpaToméSou peyalavxovpévous). Ma se un solo uomo li assale, essi scappano
immediatamente da vili, dimostrando di non valere nulla, neanche rispetto a quel singolo individuo
(77/78.27 Tovs 8¢ avToLS TOUTOUS €VOS dAvBpaTou KATATPEXOVTOS KAl SLOKOVTOS
TpoTpOTddNY delyovTas, Ebpmavtas ov dawvopévovs éxeivov aElovs). Le figure corruttibili
compaiono invece nell’or. 33, dove Dione, rivolgendosi agli abitanti di Tarso, precisa di non essere
certo il genere di persona che si serve di quel linguaggio adulatorio, ingannevole e seducente spesso

usato per convincere popoli, satrapi e tiranni (33.14 un {nTelTe mapda TOU TOLOUTOU UNdepiav
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BoTelar unde amdatny, unde Tov deElov ékelvov kal mpoomriy Aoyov, 0s 81 WLAALOTa
StaTpiPet mepL Spovs Kal caATPATAS KAL TUPAVVOUS).

Questi tre esempi di So€okdTol, che a differenza dell’individuo comune possono contare su
risorse come nobilta, ricchezza, forza fisica e arte retorica, sono di molto agevolati in quello che ¢
un vero e proprio volo verso la 86Ea, e per poco essi non sono trasportati fino alle stelle. La
metafora del volo del SoEokdmos, che gia era stata utilizzata da Dione nel § 8 mediante 1’aggettivo
peTéwpos, ricompare qui con la vivida immagine offerta dal volare verso le stelle. Notevoli sono i
punti di contatto con il Sulla regalita IV di Dione, in cui anche il daimon biLA\dTLpOS € dotato di
fragili ali e accostato percio ad Icaro (vd. supra, commento § 8). Significativo ¢ nel nostro passo
I’'uso da parte di Dione del passivo di dbépw per indicare che il movimento dell’ambizioso non &
controllato da quest’ultimo ma piuttosto subito, con tutte le conseguenze del caso. La stessa
passivita emerge pure nel Sulla regalita IV e caratterizza, oltre al volo del gia ricordato Icaro, anche
il movimento vorticoso cui ¢ condannato Issione: quest’ultimo infatti, legato alla ruota, ¢ paradigma
dei continui rivolgimenti della 86Ea che I’ambizioso deve subire (vd. Berardi 1998, 52-53). Quello
a cui € costretto Issione € un movimento violento ¢ inevitabile (4.123 77 Tob ’IElovos xaleTq kal
Brale dopd Te kal avdykn) che non fa che ribadire un motivo su cui Dione insiste molto nell’or.
4, ripetendo spesso il verbo dbépw e il sostantivo dpopd (vd. Berardi 1998, 53 n. 49).

Il termine dnpaywyds nasce inizialmente per indicare in senso positivo I’'uomo politico che
guida il popolo, come Cleone o Pericle, passando poi ad assumere 1’accezione negativa di ‘leader of
the mob’ (vd. LSJ s.v. dnpaywyds). Particolarmente sprezzante ¢ il giudizio che del demagogo da
Aristotele nella Politica, definendolo adulatore del demos (Pol. 5.9.1313b éoTt yap O Snpaywyds
ToU dnpovu koXa&). Anche in Dione il termine ¢ generalmente usato in senso negativo (vd. Desideri
1978, 250 n. 58): p. es. nell’or. 2, ’autore allude a Tersite descrivendolo come un demagogo che si
oppone ad Agamennone ¢ ad Achille e incita I’assemblea degli Achei a ritornare alle navi e a
fuggire da Troia (2.22 Snpayoyod Twos émavactdrvTtos avTols kal Tapdéavtos TNy
ékkA\notav, 1O TARBos Gpunoev €ml Tas vals, kal Tmapaxpfpa €updrtes €RovovTo
devyew). In Dio Chrys. 3.49, i demagoghi sono definiti dké\aoToL, ossia incontinenti (vd. supra,
commento § 9). Nell’or. 56, Agamennone o sulla regalita, si rileva che Agamennone, prima di
prendere ogni decisione, ritenne sempre utile consultarsi con Nestore e gli altri anziani. Al
contrario, molti demagoghi non esitano a presentare all’assemblea popolare decreti senza che questi
siano stati prima esaminati dal consiglio (56.10 ol 8¢ ToAOL TOV dSnpaywydr amTpoBollevTd
PndlopaTta ovk Okvolowy els Tov dfjpov elodépelv). Secondo Desideri 1978, 250 n. 58, una
eccezione al significato negativo di dSnpaywyds ¢ data dall’or. 34, in cui € lo stesso Dione a
presentarsi come tale agli abitanti di Tarso (34.38 kal a¥Tos dd’ s émedhunoa Nuépas LUy
véyova dnpaywyds), distinguendosi dai demagoghi effimeri e di breve durata (34.37 édbnuépov
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TOUTOV Kal Tpos ONyov dSnpayoydv). Tuttavia H.L. Crosby preferisce vedere in cido una
operazione ironica ¢ umoristica da parte dell’oratore, volta ad accattivarsi la simpatia dell’uditorio
(vd. Cohoon-Crosby 1940, 372-373 n. 1). Al pari di Cohoon 1939, 292-293 n. 2, Desideri ritiene
che il termine sia usato senza un senso negativo nell’or. 22, Sulla pace e sulla guerra, dove il
sostantivo compare nell’accezione neutra originaria, riferito ai leaders Pericle, Tucidide (non lo
storico ma la guida del partito aristocratico), Temistocle, Clistene e Pisistrato (22.1 ITeptkAfjs kal
Oovkudidns Aol kat OeploTok\fis €TL TpoTepor kal Khetobévns kat IletoloTpaTos,
€ws €TL pRTp Kal dnuaywyos Nreixeto kalolevos).

L’immagine dei capi mercenari che corrompono i satrapi ¢ da leggere come «un’allusione ai
rapporti talvolta ambigui fra comandanti di legione e governatori» delle province imperiali
(Desideri 1978, 250 n. 59). Lo studioso infatti, sulla scorta di Bowie 1970, 33 che menziona
Philostr. VS 1.524, ricorda la consuetudine di usare caTpdmns come termine greco corrispondente
per indicare il governatore provinciale, stabilendo cosi un parallelismo fra impero romano e impero
persiano, che implica quindi un accostamento dell’imperatore al Gran Re. Mason 1974, s.v.
oaTpdms conferma questo uso del termine, citando anche 1’Euboico o cacciatore di Dione, dove
le case e i banchetti dei ricchi (privati cittadini, satrapi, re) che il protagonista dice di aver
frequentato sono una probabile allusione ai rapporti dell’autore con ’establishment imperiale (7.66
mhovolov olkias Te kal Tpamélas NTLOTAUNY, oV LOvoV L8LoTOY, AANA Kal oaTpaTdy Kal
Bac\éwv).

Il termine codroTns indica in origine chi eccelle in un’arte (sia esso un indovino, un cantore,
un poeta, un oratore) o una persona saggia. A partire dalla meta del V secolo a.C. designa il maestro
di grammatica, retorica, politica e matematica che impartisce lezioni a pagamento, come Prodico,
Gorgia e Protagora (vd. Xen. Mem. 1.6.13 v ocodilav Tovs dpyvpiov TP Boviopévy
TololvTas codLoTas dmokalotoly). Il sostantivo assume poi il valore negativo di ‘ciarlatano’,
‘imbroglione’. In Ar. Nu. 331 si dice che i sofisti sono alimentati dalle nuvole, le quali sono
simbolo potente della reale inconsistenza dei loro precetti (Nu. 331 mhe{oTous avtaL Bbokouot
codLoTds). Il sofista dunque non ha sapienza ma ¢ un mero imitatore del codos (Plat. Soph. 268¢
pipnTns 8 ov Tob godov). Come rileva Gangloff 2006, 104 n.16, nel corpus dioneo codbLoT)s
ha in genere un’accezione fortemente negativa, e la sua caratteristica principale ¢ la ricerca sfrenata
della fama: nell’or. 4 il sofista ¢ un esempio di daimon dbLAOTLpOS (vd. 4.33, 131, 132). In Dio
Chrys. 8.33 Prometeo ¢ considerato un sofista che si riempie d’orgoglio quando ¢ lodato, per poi
sgonfiarsi miseramente se viene criticato (vd. supra, commento § 4). La figura di Prometeo sofista
ritorna nell’omonimo dialogo di Luciano di Samosata, dove ¢ messa in luce la sua straordinaria
loquela (Prom. 4 Tavovpy6TaTtos év Tols \oyois). Nell’Olimpico (or. 12), compare I’immagine
dei sofisti che si alzano in volo grazie alla 66Ea e ai loro pabnTtal (12.5 codroTas, 86En kal
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padntals ématpopévovs otov mTepols). Che I’avere molti discepoli rechi una certa fama ¢
espresso nel Quomodo quis suos in virtute sentiat profectus di Plutarco in riferimento a Teofrasto
(Quomodo quis suos in virt. sent. profect. 78a OedbpacTor €ml TP TOMNOVS €xelv padnras
Bavpalopevov). Nell’or. 32 i sofisti sono associati a quell’abbondanza di adulatori e imbroglioni
presenti ad Alessandria (32.11 adfovia 8¢ koldkwv kal yorjTwr kal codltoTdv). Nell’or. 54, Su
Socrate, a proposito dei sofisti Ippia, Gorgia, Polo e Prodico, si ricorda le molte ricchezze da essi
accumulate al servizio di citta, re e privati cittadini (54.1 xprjpaTta mol\a ovvéleEav, Snpooia
Te Tapd TOV TONewV Kal Tapd SurdoTOr Twov kal Bacidéwr kal 8LwTdv), pronunciando
discorsi che non avevano alcun senso ma che nondimeno consentivano loro di far soldi e di
compiacere gli ingenui (54.1 éxeyov 8¢ mOMOUS pev Adyous, vodv 8¢ ovk €xovTas olde
Bpaxv: dd’ ov €oTwv olpal Xpiparta mopilew kal dvBpdmous HALBiovs dpéokelr). Ma,
come risulta dall’or. 35, A Celene di Frigia, ¢ proprio per la necessita di essere graditi al proprio
pubblico che essi riproducono i pensieri di quest’ultimo (35.8 kal Tovs codLOTAS AvdyKn TNV
StdvoLav TOV dkpoaTdV AvalaBeiv).

Il verbo 6npelo (‘cacciare’), gia presente nel § 9, compare qui per la seconda volta. Mentre
nel § 9 I'oggetto della caccia era la 86Ea (vd. supra, commento § 9), qui Dione scende nello
specifico, indicando quali sono le prede che per i demagoghi, i capi mercenari e i sofisti sono
veicolo di 56Ea. Catturare il demos ¢ per il demagogo fonte di consenso e di fama, lo stesso dicasi
per lo Eevayds, che corrompendo un satrapo diviene molto influente, e per il sofista, che si
arricchisce e diventa famoso con 1’aumentare dei suoi padnTat. Ma la caccia che praticano questi
SoEokotol € solo apparente, perché il cacciatore finisce in realta per essere schiavo delle idee, dei

pensieri, dei gusti e dei capricci delle sue stesse prede.

TOV 8€ dA\\wv €ékaoTos TOV pndepiav xopnyiav éxovtov, vmo 8€ THS avTis vooov
KPATOVILEVOV, TEPLEPXETAL TPOS €TEpov OV Kkal TiL Tepl altTod AéyeL TiS dpovTilwy,
Ky pév evdnpunon TLS, OS oleTadl, [LakdpLos kai ¢ardpos, el 8¢ un, TamELVOS TE Kkal
katndns kai ToLovTov avTOV €ivar vopilwv 6molov dv eimm Tis: Dopo aver trattato dei
Sofokdmot che gia in partenza dispongono di mezzi utili per conquistare la fama (nobilta, ricchezza,
vigore fisico, techne retorica), Dione ora parla di un altro tipo di 50€okdTos, ossia I'uomo comune.
Quest’ultimo rispetto alle altre tre figure ambiziose non ha alcuna abbondanza di beni (xopnyla)
ma soffre della stessa malattia, ossia € vittima di SoEokomia (sulla ricerca della 86Ea intesa come
v600s vd. supra, commento § 2). A causa di tale morbo se ne va in giro e vive preoccupato di
sapere quello che gli altri dicono di lui. Sono le dicerie della gente a definire la natura di questo
individuo: se le persone parlano bene di lui, egli si considera felice e sereno, in caso contrario egli si
sente umiliato e misero. La conseguenza piu evidente della So€okotmia per 'uvomo comune € quindi
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la perdita della propria autonomia di pensiero e il controllo da parte degli altri del proprio stato
d’animo e, in ultima analisi, del proprio stesso essere.

Il termine xopnyla indicava in origine I’incarico di sostenere le spese per il coro in occasione
di una rappresentazione tragica. Qui vale invece ‘abundance of external means’, ‘fortune’ (vd. LSJ
s.v. xopnyta). Nel nostro passo il termine racchiude in sé le gid menzionate ricchezza, nobilta,
prestanza fisica e abilita retorica. In Aristot. EN 10.8.1178a si rileva che anche la virtu
dell’intelletto ha bisogno dei beni esteriori, anche se in misura minore rispetto alla virtu etica (EN
10.8.1178a 86&ete & av kal THs €kToOs Xxopnylas éml pikpov §) ém élatTov Selobal Ths
NOLks). Mentre infatti per chi ¢ liberale le ricchezze sono necessarie proprio per poterle distribuire,
o per chi ¢ coraggioso ¢ indispensabile la forza, o per chi ¢ assennato la possibilita di agire
liberamente, invece per il filosofo dedito alla vita contemplativa 1’ékT0s xopnyla non sarebbe
necessaria, se non fosse per il fatto che egli ha deciso di vivere relazionandosi con gli altri uomini e
percio ha scelto di compiere cio che € conforme alla virtu (vd. Aristot. EN 10.8.1178a-b).

Riguardo al preoccuparsi di quello che pensano e dicono di noi gli altri, utile ¢ I’insegnamento
di Epitteto che nel Manuale esorta invece a sopportare le critiche e gli insulti, e ad agire senza mai
curarsi dell’opinione altrui: p. es. in Ench. 35 si raccomanda di compiere alla luce del sole
un’azione che si reputa giusta senza il timore di essere rimproverati, dato che solo a torto puo essere
biasimato un retto agire (Ench. 35 undémote diyns oddfvar mpdoowr avTd, kv AANOTOV TL
LEAwOLY ol ToAOL Tepl avTod vTolappdavely ... T{ ¢opf) Tovs émmAiEovTtas olk 0pdds;).
Quando qualcuno tratta male o parla male di qualcun altro, lo fa seguendo la propria opinione: se
questa ¢ sbagliata ad essere danneggiato non ¢ chi ¢ criticato ma chi critica (Ench. 42 "Otav gé TLS
Kak®ds ToLf | kakds Aéyn, pépvnoo, 6Tl kabrkeww aldTd oltdpevos molel 1 Aéyel ... el
Kakds avt) oaiveTatr, €kelvos PramTeTal, 0oTls kal éEnmatnTtai). In Diss. 3.24.114,
nell’affermare che la vera liberta e felicita consiste nell’essere pronti a sottomettersi al volere di Dio
fungendo da esempio per gli altri, Epitteto rileva che in tal caso non ha alcun senso preoccuparsi di
quello che possa accadere, né di dove ci si trovi e con chi, né dell’opinione altrui (Diss. 3.24.114
els ToLalTnV Umnpectar kaTaTeTaypéros €Tt dpovtilw, Tob elput f| petd Tvov 7| T( mepl
€pod Aéyovoy;).

Nella prospettiva dell’ambizioso sono quindi le parole a definire la natura di un individuo. Del
resto I’obiettivo del discorso sofistico e della logologia ¢ quello di produrre ’essere e di far si che
sia la realta esterna a conformarsi al dire, al contrario dell’ontologia, dove la parola ha come
funzione quella di commemorare I’essere e di dirlo (vd. Cassin 2002, 51-58). Celebre paradigma di
questa potenza della parola ¢ il personaggio di Elena, protagonista dell’omonimo Encomio di
Gorgia (vd. infra commento § 17), la quale «¢ cio che se ne dice» (Cassin 2002, 59). Si tratta di un
personaggio duplice, colpevole e innocente a seconda del discorso che si vuol tenere. La voce della
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stessa Elena sa produrre 1’essere e diviene simbolo della discorsivita sofistica: in Hom. Od. 4.271-
289 essa chiama uno a uno per nome gli Achei nascosti nel cavallo di legno imitando alla
perfezione le voci delle spose degli eroi greci (vd. Cassin 2002, 58-63).

I termini qui utilizzati per indicare gli opposti stati d’animo del oEokdmos in caso di lode
(Lakdpros kat $atdpds) o di biasimo (Tamewds kal katnédrs) riflettono nuovamente il
contrasto tra alto e basso, ossia tra 1’esaltazione che possono recare gli elogi e la depressione in cui
fanno precipitare 1 rimproveri. Cio che sta in alto, oltre a trovarsi in una dimensione felice e vicina
agli dei (come sottolinea 1’aggettivo pakdptLos, il cui uso sarcastico da parte di Dione in riferimento
agli uomini ¢ sottolineato da Desideri 1978, 353 n. 36), ¢ vicino al sole, quindi ¢ lucente e
splendido, come testimonia I’uso dell’aggettivo datdpds. Invece il termine katndns (‘downcast
eyes’, ‘downcast’, vd. LSJ s.v. katnéns) designa chi ha gli occhi rivolti verso il basso in segno di
abbattimento, umiliazione e vergogna. In Hom. Od. 24.432 Eupite, padre di Antinoo, in preda al
dolore per I’uccisione del figlio per mano di Odisseo, esorta gli altri parenti dei proci a vendicarsi
immediatamente, altrimenti saranno per sempre disonorati (Od. 24.432 1} kal €meLTa KATNDEES
€oo6ued’ aiel). Se non si guarda verso ’alto, allora non si guarda nemmeno verso la luce ma
piuttosto verso le tenebre: un altro significato di katndns ¢ infatti quello di ‘oscuro’ (cf. p. es. AP
9.658). Altrove in Dione troviamo il sostantivo kaTtndeta, riferito nell’or. 11 allo scoramento
presente nell’accampamento acheo dinnanzi all’impasse della guerra contro Troia (11.85 Tnv év TQ
OTPATOTESY KATNDELAV).

Come si ¢ gia visto, le ali dell’ambizioso, simbolo della volubilita delle opinioni, sono sempre
precarie, ed egli pud precipitare con la stessa rapidita con cui ha spiccato il volo. E cosi il
Sofokdmos finird abbattuto a terra, trovandosi in una dimensione bassa e infima, fonte di
umiliazione e di una vergogna che, come suggerisce 1’etimologia di katndns, fa abbassare anche

gli occhi.

kai SiatTav pev 1 diknv av éxn mpos Twva, ovk dELol TOv SrarTnTiv 1| TOV SikacTiv
TOLS TUXOUOL TPOCEXELY LAPTUOLY, AUTOS 8’ UTEp €avTov TAavTas AELOXPens NyelTaL:
Qualora I’ambizioso sia sottoposto ad un arbitrato o a un processo, egli, preso dalla paura di essere
condannato, si difendera dalle accuse sostenendo che i testimoni sono presi a caso, quindi
inaffidabili. Ma se si tratta di trovare dei testimoni che possono difenderlo, allora il So€okdmos
opportunisticamente riterra chiunque credibile agli occhi della corte.

Il termine SlaiTa, che ha anche i significati di ‘modo di vivere’ e ‘residenza’, qui vale
‘arbitrato’, indica cio¢ un procedimento legale in cui le parti in causa (in genere privati) si
rivolgevano ad un arbitro (StattnTis) che fungesse da mediatore o risolvesse una disputa

esprimendo una decisione vincolante (vd. Dem. 27.1; 59.47). Di frequente v’era piu di un arbitro,
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dal momento che ciascuna delle due parti ne nominava uno di sua fiducia. I due arbitri designati si
accordavano poi per la nomina di un terzo. Ad Atene i StattnTat si occupavano dei procedimenti
preliminari nei casi di dispute di proprieta in cui la somma di denaro contesa superasse le dieci
dracme. (vd. G. Thiir, BNP 4 [2004], s.v. Diaitetai, col. 346). La figura dell’arbitro ¢ simbolo di
imparzialita e le sue decisioni vanno rispettate: nell’or. 11 Dione sottolinea come sia consuetudine
che chi abbia ricevuto un verdetto negativo da un StattnTns non consideri mai quest’ultimo un
nemico (11.13 008¢ TOV avbpdmov s av émTpédn dlattav, éxOpov fyeltal Tov dtartnTiv,
€av pun dikdon kab’ €avtov).

Il sostantivo 8ikm in senso stretto indica la causa privata (specialmente ad Atene ¢&
contrapposto a ypadr|, che designa la causa pubblica), anche se esso in senso generico puo riferirsi
ad entrambi 1 tipi di cause (vd. G. Thiir, BNP 4 [2004], s.v. Dike, 2, coll. 416-417). Ogni cittadino
maschio dai trent’anni in su e dalla condotta irreprensibile poteva registrarsi come StkaoTNs.
Percio il termine piu che con ‘giudice’ sarebbe da tradurre con ‘giurato’ (vd. G. Thiir, BNP 4
[2004], s.v. Dikastes, col. 414). A proposito di S{atta e di 8ikn, Aristotele nella Reforica confronta
i due termini alla luce della riflessione su legge scritta e legge non scritta. Cid che ¢ equo pur non
seguendo alla lettera la legge viene definito émielkés, come p. es. il comportamento dell’arbitro
che nel dare un giudizio considera cio che pur non rientrando nel vépos € ragionevole, e per questo
viene spesso preferito al giudice, il quale invece prende in esame solo cio che fa riferimento alla
legge scritta (Rhet. 1.13.1374b kal T0 €ls dlattav pdl\ov 1 eis Siknv Bovhecbal tévar: 6 yap
SLattTNs TO €mieLkes 0pd, O 8¢ SLKACTNS TOV VOROV KAl TOUTOU €vekd SLaltnTns evpéon,
Omos TO €mieLlkes Loxin).

L’atteggiamento ipocrita del 5oEokdTos coinvolto in un arbitrato o in una causa si esprime
dunque in maniera duplice: da un lato, nella costante preoccupazione che nessuno lo danneggi
intentandogli un processo e servendosi di testimoni; dall’altro, nel considerare, al contrario,
attendibili quei testimoni che possono difenderlo, indipendentemente dal fatto che essi dicano la
verita o il falso. Nella prospettiva dell’ambizioso quindi la 86Ea diventa piu importante

dell’aAnbera.
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OR. 66, SULLA FAMA I, 13

TL 81 KkakoSaLpovéaTepov AvBpaTwy €T AANOLS KELPLEVOY KAl TOV ATAVTOVTA KUPLOV
EXOVTOV, TPOS OV del PAETELY Avdykn KAl CKOTELY TO TPOCWTOV €KACTOV, kaddmep
TOlS OLkéETALS TO TAV 8eomoTdV;: Non v’¢ sventura pit grande che dipendere interamente
dall’opinione altrui. Tale € la condizione del SoEokdmos, costantemente volto con lo sguardo verso
gli altri per non farsi mai sfuggire quello che la gente pensa e dice di lui. Spasmodicamente
preoccupato di piacere alle persone, egli deve cosi osservare ogni volto e saperne quasi scrutare
ogni pensiero, in questo del tutto simile agli schiavi che devono prestare attenzione al padrone per
poterlo accontentare e soddisfarne le richieste. Ma, a differenza di un servo qualunque, I’ambizioso
ha come padrone chiunque gli capiti di incontrare per strada.

Il verbo kelpat costruito col dativo preceduto dalle preposizioni €v o €l viene qui usato in
senso figurato nell’accezione di trovarsi interamente presso qualcuno, ossia nei suoi pensieri e nelle
sue parole, e quindi di dipendere da qualcuno e dal suo giudizio. In Teognide v’¢ I’immagine di
Cirno, il quale proprio in virtu della fama sta sulla bocca di molte persone (Theogn. 240 moAAGY
kelpevos év oTépaoy). Si pud inoltre dipendere dal volere degli dei, come in Hom. 1. 17.514,
dove il volgere degli eventi giace nelle ginocchia degli dei (II. 17.514 Tabta Bedv €v yolvaot
ketTat, cf. anche /. 20.435). In Soph. OC 247-248 Antigone dice al coro di vecchi ateniesi che ¢
proprio da quest’ultimo (come se fosse un dio) che dipende I’eventuale compassione per lei e per il
padre Edipo (OC 247-248 €v Ut yap os 0ed / kelpeba TAdpLovES).

I verbi okomén e BAéTw indicano qui I’osservazione attenta da parte dell’ambizioso dei volti
delle persone in cui si imbatte, allo scopo di capire quali siano le loro opinioni ¢ come egli possa
rendersi a loro gradito, alla stregua di un servo che cerca di soddisfare il proprio padrone. Un
analogo atteggiamento basato sull’osservazione attenta ¢ quello che Trasimaco nella Repubblica di
Platone attribuisce ai pastori e ai politici, sottolineando perd come questo abbia un fine ben preciso
di natura utilitaristica. Egli infatti ritiene che come i pastori si prendono cura del bestiame
unicamente per il proprio bene e per quello dei loro padroni (Resp. 1.343b Tous moLpévas 1| Tovs
Bovkdrovs TO TOV TpoBdTov 1| TO TOV Bodv dyadov okoTely KAl TAXUVELY AUTOUS ... TPOS
dA\o TU BAéToOVTAS 1) TO TGOV SeoToTOV dyadov kal TO avTdv), cosi i governanti delle citta
amministrano i loro sottoposti unicamente allo scopo di trarne un vantaggio personale (Resp.
1.343b-c kal 87 kal Tovs év Tals TONETLY APXOVTAS ... AANO TL OKOTELY aUTOVS SLd VUKTOS
kal Mpépas N TodTo, 6Bev avTol wdelioovTat). Chi vuole compiacere qualcuno, oltre a
osservare 1 comportamenti di costui per potervisi adeguare, deve fare in modo di essere a propria
volta osservato e quindi preso in considerazione. Questo vale non solo per chi ricerca la fama ma
anche per quei filosofi che nel Sui dotti che convivono per salario di Luciano vogliono prestare
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servizio alle dipendenze di un ricco per avere una paga e vivere nell’agio. Si tratta di un obiettivo
alquanto difficile da raggiungere, dal momento che questi filosofi devono stazionare davanti alla
casa del notabile e cercare di farsi notare in ogni modo, p. es. indossando una veste che piaccia al
ricco qualora volga lo sguardo su di loro (Merc. cond. 10 kal éabfjTos ... émpendivar xpm ...
kal ypopaTta aipelobat ols dv ékelvos HdnTal, 0S U 4dmddns pnde mpookpoins
BAemoperos). Ma una volta centrato il bersaglio 1’essere alle dipendenze di un uomo ricco si rivela
una sciagura e si traduce nella perdita della propria liberta per abbracciare una vita dedita
all’adulazione e al soddisfacimento dei capricci del proprio padrone (vd. Merc. cond. 24).

In una prospettiva analoga opera il Sofokdtos, il quale si preoccupa di conoscere i pareri
della gente per andarle incontro e per conseguire cosi nientemeno che un vantaggio personale per

quanto illusorio, ossia la fama.

maoa pév olv €oTL Sovlela xalemn: Tovs 8¢ amo TUXNS €v oikia TolalTn
SovlevovTas, €v 1N 8Vo f| Tpels SeomwodTal, kai TavTa Tals Te NAkiais kai Tals
dvoeoL Siddopor (Aéyw 8€ TpeoPUTNS dvelevBepos kai TovuTov TAldes veaviokor
Tivewy kat omaddy 0élovTes) TiS OUK GV TV dAAN@Y OLKETOV OPLONOYNOELEV
abl\eTépovs, O6Tav ToooUTOUS O€n Oepamevely, kal TOUTwWY €KACTOV GANO TL
BovAopevov kal mpooTdTTOVTA;: Ogni tipo di schiavitl ¢ duro e gravoso, ma indubbiamente il
peggiore € quello a cui ¢ condannato il 5oEokoTos. Costretto com’¢ ad accondiscendere il maggior
numero di persone nella prospettiva di inseguire la fama e il consenso (cf. il tiranno Ierone
nell’omonimo dialogo senofonteo, anche se spesso gli onori tributatigli dal popolo, come si afferma
in Xen. Hier. 8.5-8, non sono sinceri ma dettati dalla paura), egli ¢ come uno schiavo che deve
esaudire le richieste di piu padroni diversi fra loro per eta e per carattere. Il vecchio avaro e 1 suoi
figli giovani e spendaccioni, tradizionali figure della commedia, con il loro contrapporsi a vicenda
assurgono qui a paradigmi della problematica eterogeneitd del corpo cittadino. Cercare di
accontentare in egual misura persone tra loro contrapposte (e quindi anche idee, pensieri e interessi
divergenti) € pura illusione e al 50EokOTos non reca altro che infelicita.

I1 vecchio spilorcio, come si ¢ detto, ¢ figura comica che sara ripresa e sviluppata anche in
ambito latino da Plauto. A tal proposito si puo ricordare 1’Aulularia, commedia plautina incentrata
sulla figura dell’avaro Euclione, di cui si delineano i tratti piu assurdi quali I’esasperata ¢ ossessiva
preoccupazione di perdere il proprio denaro conservato in una pentola, nonché una quasi morbosa
diffidenza verso chiunque (cf. p. es. Aul. 79-119). 1l termine usato da Dione per designare I’avaro ¢
laggettivo dvelelBepos (‘non libero’, ‘servile’, ‘taccagno’), che indica come lo spilorcio sia un
vero e proprio schiavo della propria smania di denaro fine a se stessa. Aristotele nell’Etica

Nicomachea definisce avele0epos chi eccede nel prendere ricchezze ma difetta nel darne (EN
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2.7.1107b 6 & davelelbepos év pev MPel vTepPdllel év 8¢ mpoéoel €X\eitel). Speculare
all’avaro ¢ il prodigo (dowTos), che eccede nel dare e difetta nel ricevere (EN 2.7.1107b 6 pev yap
AowTos €v pev mpoéoel LTepPdilel €v 8¢ Mjbier éNlelmel). Il giusto mezzo fra avarizia e
prodigalita ¢ dato dalla liberalita, che consiste sia nel dare sia nel ricevere quanto ¢ lecito (EN
4.2.1120b Ths €levbepltdTNTOS 81 pecdTNTOS ovons mepl XpnudTov déciy kal A\jPy). In
Dione il termine compare spesso associato ad altre qualitd negative, quali 1’essere servile
(dovlompets), vile (8eLtAds) € molle (Tpudepos). Nell’or. 1 1a personificazione dell’adulazione &
descritta come servile e avara (1.82 Kolakela ... Sovhompemns kal avelelbepos). Nell’or. 4
Diogene dice ad Alessandro Magno che se ¢ vile, molle e avaro, allora non ha caratterialmente nulla
in comune né con gli dei né con gli uomini giusti (4.22 édv 8¢ Selhdos NS kal Tpudepds kal
aveletBepos, olTe ool Bedv olTe avbpomov TOV dyabdr mpoornketr). Sempre nell’or. 4,
Diogene afferma che il Macedone non puo essere re se prima non ha indirizzato alla virtu il proprio
daimon, che attualmente ¢ invece servile, avaro e vizioso (4.75 Sodlov, kal avelelBepov kal
movnpdv). Nell’or. 8 ’avarizia figura in un catalogo dei vari vizi che affliggono 1’anima umana (8.8
Puxfis ddporvos kal dpabods kal Setdfis kal Bpaceias kal LAndovou kal davelevBépou kal
0pyiAns kal \utmpds kal Tavovpyov kal TdavTa Tpoémov diedpBapuévns).

I figli del vecchio avaro sono invece spendaccioni e possono facilmente dilapidare il
patrimonio paterno in piaceri d’ogni genere, perdendo anche la casa, come avviene p. es. nel
Trinnumus di Plauto, dove al giovane Lesbonico non rimane piu nulla se non la poverta (cf. in
particolare Trin. 1-22; 108-109). Ma gia nelle Nuvole di Aristofane 1’anziano Strepsiade lamenta di
non riuscire a dormire, morso dalla preoccupazione di dover pagare i molti debiti contratti dal figlio
Fidippide a causa della sua passione per i cavalli (Nu. 12-14 a\\’ o0 dUvapar Seilatos evdely
Sakvipevos / vmod ThHS damdvns kal THS ¢dTrms kal TOV Xpedv / Sta TouTovl Tov viov). Il
verbo omafdo letteralmente significa ‘pettinare la trama con la spatola’ allo scopo di compattare il
tessuto nel telaio, in senso figurato vale ‘dissipare’ (cf. Diph. fr. 43.27 K.; Dem. 19.43). In Ar. Nu.
53-55 esso viene usato metaforicamente per indicare ’eccessiva libidine con cui la moglie di
Strepsiade si concede a quest’ultimo: ella ‘tesse’ in modo eccessivo al punto da far dire al marito
che il suo mantello (chiara allusione al fallo) ¢ fin troppo lavorato (Nu. 53-55 o0 pnv €pd v’ 0S
dpyds My, AN’ éomdBa, / &yen 8 v aldTh folpdTiov Selkvis Todl / mpddaoiy Edackor o
yovat, Mav omabds). Analogo uso del verbo si ha in Luc. Luct. 17, dove si immagina che il
giovane morto si rammarichi ironicamente del fatto che a causa della propria condizione non potra
piu avere rapporti sessuali due o tre volte al giorno (Luc. Luct. 17 o0k €pws o€ avidoel ovde
ovvovoia StaoTpédet, ovde omadroels ém ToUTE Ois T Tpls ThHs Nuépas). Il verbo omaddw
viene usato da Dione nell’accezione di ‘dissipare’ nell’or. 1, dove si rileva che solo il buon re riceve
da Zeus lo scettro del potere, ed il suo compito ¢ quello di prendersi cura dei propri sudditi, badando
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a non essere intemperante e a non dilapidare le ricchezze (1.13 o dmavTas mapda ToU ALOS
ExovTas TO OKATTPOY 00de TNV dpXNVy TalTny, d\a pévov Tov dyaddv, ovde €m di\oLs
Tiol OSikalots | TO Poulelecbar kal dpovTilelr UVTEp TOV dpxopévor, ovx OOTE
akolaoTaivew kal omabav). Per quanto riguarda il nostro passo, ¢ lecito ipotizzare che Dione usi
omafdw consapevole della sua ambiguita che ben si presta a indicare la voglia dei giovani di
spendere il piu possibile per darsi a tutti i piaceri possibili, inclusi quelli venerei. Vista la netta
contrapposizione fra vecchi e giovani, ma anche fra avarizia e prodigalita, che nella prospettiva
dionea ¢ immagine paradigmatica dell’inconciliabilita degli interessi dei cittadini, appare ormai
chiara in tutta la sua evidenza la follia dell’impossibile progetto dell’ambizioso di soddisfare tutti.
Ma quel che ¢ significativo ¢ il fatto che a simboleggiare il corpo civico siano proprio avarizia e
prodigalita, ossia due vizi: nel mAf|6os non v’¢ alcuna virtu e quindi sin dalle sue fondamenta 1’idea

di rincorrere il favore del popolo ¢ assurda e autolesionista.
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OR. 66, SULLA FAMA I, 14

€l 8€ TLs dNooLos oikéTns €in, TPeaBuTOHV, VEAVLOKWY, TEVNTWY, TAOUCLOY, ACOTOV,
dLAapyvpwy, TOLOS TLS AV 0 ToLoUTOS €in;: Una domanda retorica conclude I’argomentazione
sviluppata nel precedente paragrafo riguardante il ruolo di schiavo di piu padroni che di fatto il
Sofokdmos svolge nel suo tentativo di essere gradito a tutti i cittadini. L’ambizioso non ¢ altro che
uno schiavo pubblico (dnpdoros oikéTtns) contemporanemente al servizio di vecchi come di
giovani, di poveri come di ricchi, di spendaccioni come di avari. Di che genere puo essere quindi la
vita di tale persona se non infelice?

Il sostantivo oikéTns indica in senso proprio lo schiavo privato, a cui erano affidate le
faccende domestiche ma anche I’educazione dei figli del proprio padrone in qualita di pedagogo.
Sebbene il termine sia spesso usato nel senso generico di schiavo come sinonimo di SovUAos, per lo
stoico Crisippo v’¢ una differenza fra i due sostantivi dal momento che chi ¢ dotlos puod
emanciparsi, mentre chi & olkéTns non pud farlo (SVF 353 Stadépewv 8¢ dnot XpooLmmos
SoD\ov olkéTou, Ypddwv €v SevTépw Tepl Opovolas, did TO ToUs ATeNeVBépous pev 80UAOUS
éTL €lval, oikéTas 8¢ Tols N ThAs kTHoews ddelpévous). Con l’aggiunta dell’aggettivo
dnuoaotos il termine designa lo schiavo pubblico al servizio della polis (Aeschin. 1.54 énpdoros
olkétns Ths Tolews), il quale pud svolgere il ruolo di banditore (Hdt. 6.121), tutore dell’ordine
(Ar. Lys. 436), notaio (Dem. 19.129) e boia (Diod. 13.102). Nel nostro passo ad essere un
Snuédolos otkétns ¢ il doEokdmos, vero e proprio schiavo sui generis comune a categorie di
individui tra loro contrapposte. Tra queste figurano persino i poveri, i quali, sebbene non abbiano di
solito molti schiavi o nemmeno uno, possono averne perd uno di speciale, il politico, che pur di

guadagnare anche il loro favore ¢ disposto a servirli e a riverirli.

oipat 8¢, €l TLs €év ToLavTn moONEL XprpaTa éxev fraykdleTto Broty, év 1N Taow éEfy
apmdlewv Ta ToU TENAS Kal KNdels VOpos €kwlve, Tapaxpfipa dv dmésTn ToV
XPNLATOV, €l kal dLAapyvpia Tous TOTOTE vTepPBEPANKEL. TovTO 81 VUV €Tl THS
80Ens €oTiv. édeiTaL yap e€ls TavTny TG Pouvlopéve TLvd PAATTELY kal TOALTN Kai
E€ve kal peToike: Attraverso un paragone con la ricchezza, Dione mette in luce la precarieta
della fama insieme alle ansie che il suo possesso comporta. Se infatti un ricco (fosse anche il piu
avido di denaro) si dovesse trovare nella situazione di vivere in una citta dove rubare fosse lecito,
egli non esiterebbe un momento e preferirebbe sbarazzarsi delle proprie ricchezze piuttosto che
vivere nella preoccupazione di subire un furto. Lo stesso principio deve valere per chi insegue la
fama. La 86fa intesa come buona reputazione pud essere facilmente sottratta da chiunque

(cittadino, straniero, meteco) lasciando posto all’infamia e al disonore, e questo avviene senza che
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vi sia alcuna legge a impedirlo. Percio dal momento che non ha alcun senso vivere nella paura di
perdere di colpo la fama cosi faticosamente inseguita, la soluzione migliore secondo Dione ¢ quella
di rinunciare gia in partenza a intraprendere il cammino della 8o€okoia.

Ricchezza e fama dunque non sono cose irrinunciabili, lo stesso dicasi per qualsiasi altro bene
materiale, come Dione fa dire a Diogene di Sinope nell’or. 10, Diogene o sugli schiavi: il filosofo
cinico invita il proprio interlocutore a non disperarsi se il suo schiavo ¢ fuggito, dal momento che
un servo e qualsiasi altro avere non recano alcuna reale utilitd ma sono solo fonte di affanno e di
preoccupazione (10.15 kal TOAG TOVNOELS PATNY Kal SiaTeléoels dmavTa Tov PBlov
dpovtilwv €kelvar, ovior 8¢ 008’ OTLoLY dm alToOv). La paura di perdere cio che si ha ¢ causa
di infelicita e impedisce pertanto di vivere secondo natura. A proposito dell’inutile ansia per le cose
esteriori, Epitteto rileva come questo stato d’animo sia causato dal volere cio che in quanto esterno
non ¢ in nostro potere ed ¢ difficile da ottenere (un corpo vigoroso, il patrimonio, il giudizio
positivo dell’imperatore sul nostro conto), mentre non si ¢ ansiosi per quello che ¢ dentro di noi e in
nostro potere (Diss. 2.13.11 mepl Tod copatiov dywridper, VTEp ToU kTNOLdlov, Tepl ToD TL
86Eel ¢ Kaloapt, mepl TV €0 8 00deviS).

Danneggiare qualcuno screditandolo significa sottrargli la 866Ea per farla propria, ottenendo
visibilita e fama grazie alle disgrazie di chi viene attaccato. Si tratta di un’operazione che tutti
possono compiere, non soltanto il cittadino (ToAi{Tns) ma anche chi, come lo straniero, non ha pieni
diritti. Fra gli stranieri vi sono da distinguere lo E€évos e il meteco. Il primo € lo straniero di
passaggio che si trattiene nella citta per qualche giorno, mentre il meteco ¢ lo straniero che vi
risiede stabilmente, obbligatoriamente iscritto nei registri di un demo e sottoposto al pagamento di
una specifica tassa annuale (il peTotkiov), dedito al commercio, all’artigianato o alla professione di
banchiere. Il termine péTtoikos ricorre altrove in Dione nell’or. 31, Agli Alessandrini: 1’oratore,
nell’avvio del proprio discorso, rileva ironicamente che se uno straniero o un meteco giunge ad
Alessandria senza invito ma elargisce denaro alla citta viene accolto favorevolmente (31.3 €l pev
apyvpLdr Tis vplv éxapileto ad’ €avtod, E€vos 7| péToLkos, TODTOV PEY ovK dv Tyyelode
Teplepyor, OTL UNdEY TPooNKeLY SOKOV EGLAOTLLELTO PNd’ VOV dTatToOvTeV), mentre uno
straniero come Dione che ¢ giunto a dispensare buoni consigli viene ascoltato malvolentieri (31.3
oupBovietortos 8¢ TL TOV Xpnoilpwr SvoxepéoTepor dkoloeabde, Os dv un TOXT KAndels 1
un moAlTns vmdpxn). Riguardo alla distinzione fra cittadini e meteci, nell’opera lucianea
péTolkos viene impiegato per indicare metaforicamente ogni divinita nuova o ibrida che, proprio
come uno straniero, non fa parte dell’insieme dei cittadini del cielo, ossia degli dei tradizionali.
Come rileva Camerotto 2009, 134, la polemica contro gli dei stranieri ¢ gia presente nella
commedia antica, p. es. in Ar. Av. 1520-1529, dove si parla di BdpBapot Beot. In Luc. Icar. 27
Menippo a simposio viene fatto sedere da Hermes vicino a Pan, ai Coribanti, ad Attis e a Sabazio,
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divinita straniere ¢ ambigue (Icar. 27 kal pe 0 ‘Epufis mapalaBov katékive mapa Tov Iava
kal Tous KoplBavtas kal Tov "ATTw kat Tov Zapdliov, Tovs WETOLKOUS TOUTOUS Kal
apdLpérovs Beols). Ma anche Eracle, in quanto semidio, ¢ da considerarsi una sorta di meteco:
cosi egli stesso si definisce nello Zeus tragedo, prendendo la parola anche se cio gli sarebbe vietato
proprio a causa del suo status (I. trag. 32 €l kal PéTolkds elpL, 00k OkVon OLoS Ta SokobVTd
pot elmetv). Nell’esordio dell’4ssemblea degli dei, con una evidente allusione al tema del rapporto
fra cittadini e stranieri, Hermes in qualita di banditore comunica che 1’oggetto della discussione ¢
quello di deliberare riguardo agli dei meteci e stranieri (Deor. Conc. 1 1| 8¢ okédls mepl TOV
peTolkwv kat E€vov).

Se il 8o€okdTos dunque puo essere danneggiato anche da chi non ¢ cittadino, egli ¢ di fatto
posto nel gradino piu basso della scala sociale, in compagnia degli schiavi. Dione cosi rafforza
quanto detto prima sulla vita servile che 1’ambizioso si infligge, preoccupandosi di avere e di
difendere una reputazione esposta inevitabilmente a ogni genere d’attacco proveniente da qualsiasi

parte e destinato a rimanere impunito.

108



OR. 66, SULLA FAMA I, 15

TOlS ATipoLs dPiewTos €VAOYws O PBlos odaiveTar, kai moAkol paAlOV aipodvTat
favatov fj {fiv TNy €M TLplay dmoPalovTes, 6TL TO €BehjoavTL TUTTELY éE€0TL Kal
KOAAOLS OUK €0TLY oUS€ia Tob mpomnhakifovTos: La categoria con cui viene confrontato
qui il 8o€okdmos € quella degli dTipot, ossia di quei cittadini che sono stati privati dei pieni diritti
politici. La loro vita ¢ invivibile e molti preferiscono morire anziché accettare questa condizione
infamante. Essi infatti non sono tutelati da alcuna legge e chiunque voglia puo colpirli e ricoprirli di
fango impunemente.

La perdita dei diritti civili (dTuula), caratteristica gia dell’Atene di eta classica, colpiva quei
cittadini rei di non aver saldato i debiti nei confronti dello stato o colpevoli di diserzione,
corruzione, falsa testimonianza, maltrattamenti sui genitori. L’dTipla poteva essere dichiarata
anche nel corso della Soktpacia (I’esame preliminare alla nomina ad una magistratura), qualora
fosse risultato che il candidato non era sano di mente oppure viveva in modo dissoluto o esercitava
la prostituzione (vd. Thiir, BNP 2 [2003], s.v. Atimia, col. 292). Percio gli dTipot non potevano
proporre decreti o rivolgersi al popolo, oppure, in assoluto, non potevano prendere parte
all’assemblea della polis. Se qualcuno, nonostante tale divieto, fosse stato sorpreso a partecipare
alle sedute, sarebbe stato arrestato e condotto in tribunale con il rischio di essere persino condannato
a morte. Chi era colpito da aTipia inoltre non poteva fare il soldato, né fare testamento, né essere
sorteggiato come giurato o svolgere funzioni religiose (vd. Poma 2003, 94, 109, 125). Un celebre
esempio di dTipos ¢ Timarco, famoso retore ateniese, che venne condannato dopo che Eschine
ebbe pronunciato contro di lui un’orazione, in cui non solo si difendeva dalle accuse calunniose di
Timarco, ma anche controbatteva denunciando la condotta immorale di quest’ultimo (cf. p. es.
Aeschin. 1.19-20, 185). In generale dTios indica chi si trova in una condizione infamante e
disonorevole, come si pud constatare anche nel corpus dioneo. Nell’or. 31 p. es. I’autore avverte i
cittadini di Rodi che la rimozione dalle statue onorarie del nome di chi vi ¢ scolpito non solo toglie
I’onore ai cittadini che hanno ben operato per la polis ma anche priva in futuro la citta stessa di
uomini ben disposti e zelanti verso di essa (31.22 dpa dyvoeite TodTo TO €pyov ovk ékelvous
pwévov atipovs moLody, dANA kal TNy TOAY €pnpor TOV evronoévTor Kal mpoduunoopévor
vmep avTis;). Nell’or. 43, Politico in patria, si ricorda come Epaminonda fosse stato pesantemente
e a torto attaccato in assemblea da un esponente di quel gruppo di cittadini disonorati che, quando
Tebe era schiava della tirannide, avevano fatto di tutto per danneggiare la citta, e che ora
diffamando Epaminonda pensavano di riabilitarsi politicamente (43.5 kal moTe TGOV
aTeYvoopéror TS kal daTipov kal 6Te €80UAever 1) MOMS Kal €TuvpavvelTo TAvTA KAT

9 ~ \ 2 9 / \ b 4 b / \ \ \ \
AUTHS TeTONKOS €V ekkAnota Tov ’Emapewwovdar €loldopel, kal ToOANA KAl YOAeTd
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é\eye). Nell’or. 73, Sulla lealta, si rileva ’assurdita dell’aTipia che colpi Cimone, figlio del
vincitore di Maratona Milziade, dal momento che il padre era morto come debitore verso lo stato di
cinquanta talenti. Cimone fu percio privato dei diritti civici finché non avesse estinto il debito
paterno, cosa che avvenne quando diede in sposa la sorella Elpinice al ricco parvenu Callia, il quale
in cambio pago il debito (73.6 6 vios avTod Kipwv dripos fv dv Tov dmavta xpovov, €l pi)
™Y adeddny "Exmwikny €Eéduker avdpl Tamewd xpnpata 8 €xovTl, OS LTEP AUTOD TNV
{nptav kaTéBale Ta mevTnkovTa TdlavTta). Quello che colpisce Dione ¢ il fatto che se Cimone
non fosse riuscito a saldare il debito sarebbe rimasto dTiLos nonostante tutto quello che il padre
aveva fatto per Atene, guidandola al successo contro i Persiani nella battaglia di Maratona (73.6
a\\’ Spos TOv ToLoDTOV avTOV OvTd Kal ToLoUTou TaTPoS, €L W) XPNUATOV €VTopnoey,
atipov av elov €év T molel). Nell’or. 67, Sulla fama II, onore e disonore, biasimo e lode, sono
categorie artificiose e inconsistenti derivanti dalle opinioni di uomini stolti, i quali, seppur ricchi e
potenti, non vengono presi in considerazione dal filosofo (67.3 Xaipew olv édoel Tipds kal
atiplas kal Poyov Te kal E€maivor TOV Tapd TOv NABlov avbpdmev, €dv Te TOANOL
TOXwOoLY GvTes €dv Te ONlyou pév, toxvpol 8¢ kal mAoloLoL).

Il verbo mpomnAakilw deriva da mn\os (fango) e significa ‘coprire di fango’, quindi in senso
figurato ‘oltraggiare’ qualcuno, infangandone la dignita e il buon nome. Nell’opera dionea il verbo
ha come oggetto p. es. il re ingiusto, del quale si dice nell’or. 2 che ¢ deposto e viene ricoperto di
vergogna e di fango da Zeus in quanto indegno di essere re e di essere partecipe dell’onore e del
titolo regali propri di Zeus stesso (2.76 ékelvov €kmodwr €mMoLNoATo KAl LETETTNOEY, OS OUK
d€rov dvta Baoiietely ovde kowwwrely Ths avTod TLPAS kal émwvupias, petd Te aloyxivns
Kal mpoTnAakLopov) oppure chi, come Diogene, va contro 1’opinione comune. Nell’or. 9 infatti
alcuni, prendendosi gioco del suo soprannome ‘cane’, cercano di oltraggiare il filosofo cinico
lanciandogli degli ossi (9.8 ol 8¢ mpomnhakilew émexelpovv, 60TA PLTTOUVTES TPO TOV
To8GOV Komep Tols kuoiv). Nell’or. 31 si rileva invece come ciascuno consideri la tracotanza e
I’essere ricoperto di fango mali peggiori di quanto consideri ’onore un bene (31.29 Ty UBpwv
€kaoTos kal TO TpotmmlakLlodfjval petlov nyelTal kakor | THY TLpMY ayabov vevdpLkev).
Dione usa anche il sostantivo mpomnlakiopoés, che designa la contumelia, p. es. nell’or. 32: qui a
ricevere né ricchezze né potenza ma odio, insulti e oltraggi sono rispettivamente il filosofo che
insegna ai giovani a prevenire i vizi umani ¢ il re compassionevole (32.19 oUTe yap xpnparta
altols ovTe Slvapts meplylyveTar Sud TovTou, AN améyxbeta pallov kal Aotdopla kal
mpomnAakLopos). Nell’or. 65 si dice che 1’insolenza mostrata dai ricchi nei confronti degli uomini
con cui vivono consiste nell’insulto, nell’oltraggio, nella derisione e spesso nella violenza fisica
(65.7 Tapd yap TGOV TAovolov €ls pev Tovs cvpPLodvTtas avfpamous 1) UPpLs €oTl Aotdopla,

TPOTNAAKLOWOS, KATAYEAWS, TO TANYHral TOAdKLS, €ls 8¢ TNy TOXNY avTnhy vmepndavia,
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BapliTns, pikpoloyla). L’azione del mpomnlakilewv trova terreno fertile specialmente in un
regime democratico, come ci suggerisce Socrate nella Repubblica di Platone: la parte democratica
dell’animo di un giovane induce quest’ultimo a occupare la propria mente non di cognizioni e nobili
occupazioni ma di discorsi e opinioni mendaci e arroganti (Resp. 8.560c Weuvdels 61 kal
alaloéves ... \oyou Te kal 86al), i quali mandano in esilio il pudore considerandolo stupidita,
scacciano la moderazione considerandola vilta e coprendola di fango (Resp. 8.560d v pev aidd
AOLOTITA  dvopdlovTes obodoww €€ dTipws duvydda, codpoclivmy 8¢ dvavdplav
kahoDvTés Te kal mpommlakilovTes éxPdlovot). Mentre in Resp. 8.562d Socrate, nel
paventare i rischi a cui puo condurre un eccesso di democrazia, rileva che in una simile situazione
di anarchia la polis ricoprirebbe di insulti coloro che si mostrano troppo obbedienti alle autorita,
considerandoli uomini desiderosi di essere schiavi e di nessun valore (Resp. 8.562d Tous 6¢ ye ...
TOV dpXOvTov katnkdovs [scil. SnpokpaTovpérn moAs] mpommlakilel os €Behodollovs Te
kal oUdev GvTas). Ricoprire di fango ’dTipos ¢ alla portata di tutti ed € un’azione destinata a
rimanere impunita. Lo stesso principio vale, come dira tra poco Dione, anche per il So€okoTos, il
quale dedicando la propria vita al conseguimento di fama e onore, finisce paradossalmente per

ritrovarsi senza alcuna TLp1|, anzi reietto e disprezzato da tutti.

ovkoUv TOV 8ofokomov dmaciy éEecTL TUTTEWY TQ TAVTL XANETWTEPAS TANYAS TOV
€ls TO odpa KalToL TOUS éV ATLPOUS OUK dv elpoL TLS padins UTO TLYOS TOUTO
TAOXOVTAS' TO Ydp VELESGNTOV oL ToAlolL kai Tov $0ovov evlapovvTar kai TO
TEAEVUTALOV €K TAV AoBevesTépPwy alTOlS 0UBELS €0TL Kivduvos. Tob 8¢ Braconpely
pditoTa Tovs SokolvTas €vdoEovs ovdels deldeTar ovde aduvaTtos ovdels olUTws,
60TLS oUK dv Loxvoar pfipa eimelv: A differenza dell’dTipos il SoEokdmos riceve colpi ben
piu duri di quelli fisici, ossia subisce la violenza delle critiche e delle ingiurie verbali. Anzi, non ¢
detto che chi perde i diritti civili debba essere per forza il bersaglio di tutti: v’¢ infatti in molti
I’attenzione a guardarsi dal commettere azioni riprovevoli e dal volere il male altrui, ¢ a questo si
unisce anche la consapevolezza da parte delle persone piu deboli di non essere in grado di
competere con I’dTipos in caso di uno scontro fisico. Diversa & invece la situazione
dell’ambizioso: egli pud essere danneggiato da chiunque proprio perché con la sua popolarita
diviene oggetto di invidia. Basta anche una sola parola per colpirlo € non v’¢ nessuno che si
risparmi dal farlo o che non ne sia in grado.

Le persone come il oEokdmos, secondo quanto afferma Dione in questo passo, sembrano
essere famose (Tovs SokolvTas €évddEous), ma in realta cio € solo apparenza. La fama infatti altro
non ¢ che pura e illusoria apparenza, mera artificiosita che non ha reale consistenza. L’aggettivo

€vdoEos (‘held in esteem or in honour’, vd. LSJ s.v. €v60€os) € uno dei tanti composti di 86Ea e
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viene usato in Dione in riferimento a persone e a citta, sovente insieme all’aggettivo m\olotos, a
testimoniare che fama e ricchezza vanno di pari passo. Ricchi e famosi sono i generali e i1 dinasti
con i quali nell’or. 9 Diogene parla nella stessa maniera franca con cui si rivolge all’'uomo comune
(9.7 o08¢ dpovTilwr ... €l TOV Tlovolwv Te kal €vddEwr N oTpatnyos N SuvdoTns
Staléyorto mpooeNdav). Nell’or. 61, Criseide, gli aggettivi €vdoEos e mAovoLos sono utilizzati al
superlativo per designare Agamennone, il piu famoso ¢ il piu ricco, re di tutti Greci (61.6 Tov
evdoEoTaTov kal mhovolgTaTov, Baciléa pev Tov ‘EXMjrov EvpmdvTtov). Sempre nell’or. 61
ritroviamo 1’espressione Tovs Sokolvtas €évdoEous, stavolta riferita alle cose apparentemente
gloriose e buone che I'unione con Agamennone prometteva alla giovane Criseide, ma per le quali
quest’ultima non si esaltd (61.15 pfTte Tols Sokodolv évdbEols kal dyabols véav ovoav
emaipeadal). Nell’or. 15, Sulla schiaviti e la liberta 11, si rileva come gli individui siano chiamati
nobili (eVyevels) perché nati da genitori ricchi e illustri, quando invece un tempo il definirsi
evyevns dipendeva dal fatto di possedere o meno la virtu (15.29 ToUs e€Vyevels ... yap ot €€
dpxfAs @vépacav ToUs €U yeyovdTas mpOS ApeTNV, OVSEV TOANUTPAYUOVODVTES €K Tivwy
elolv: VoTepov 8¢ ol €k TOV TdAal mAovoiwr kal TOV évdoEwv VTS Twoev evyevels
ex\dnoav). Nell’or. 49 il politico che non vuole prendersi cura della propria citta, dicendo di non
esserne in grado, ma che invece si occupa delle altre comunita, attratto da maggiori prospettive di
guadagno, ¢ paragonato, fra tanti esempi, anche a chi incurante dei propri genitori preferisse
onorare quelli altrui in quanto piu ricchi e piu famosi (49.13 doTis 8¢ Okvel THY avTOD TONLY
€koDoar Kal €MLKANOUREVTY SLOLKELY ... OPoLdS €0TLY (OTEP ... €l TLS ALEN|OUS TOV
cavTod yovéwr aloTplovs €Bé oL mpoTLpdv, obs av alodnTal TlovoleTépous €kelvor T
paa\ov €vd6Eovs). Per quanto riguarda 1’uso di évSo€os e mholoLos in riferimento a centri urbani,
con questi aggettivi Dione definisce nell” or. 12 le citta di Babilonia, Battra, Susa e Palibotra (12.10
els ™y Bapuldva év T§ Nivov kal Zepipdpidos eite év BdkTpols § Zolools 1
[MaABéBpots ) dAAY Tl mOAeL TOV €vdOEwr kal mhovoiwr). Nell’or. 39 viene elogiata Nicea
in quanto citta che, per il fatto di essere stata fondata da Eracle, non ¢ da meno di qualsiasi altra
polis illustre per la nobilta di stirpe della sua popolazione (39.1 1) vpeTépa TOAS ... OUSELAS
NTTopévn TOV omolmoTe €vddEwy yévous Te yevvaldTnTl kal TANO0US OUVOLKNOEL).
Riguardo alle citta ricche e famose, in Luc. Cont. 23 Caronte invita Hermes a mostrargli Ninive,
Babilonia, Micene, Cleona, e Troia, delle quali ha tanto sentito parlare (Cont. 23 Tas mO\eLs O¢
Tas €mofpovs Selév pot 1idn, ds kdTw dkolopev, Ty Nivov Tnv ZapSavamTd\lov kal
BaBuldva kal Mukiras kal Khewvds kal tnv “IAtov avTfv): ma tali centri urbani un tempo
fiorenti ora sono morti o prossimi a morire, come nel caso di Babilonia, ¢ dunque subiscono la
stessa sorte degli uomini (Cont. 23 wd\aL pév foav ebdalpoves, viv 8¢ TeBrdol kal avTal).

Nei Memorabili di Senofonte Socrate, nel parlare con Pericle il giovane diventato stratego spera che
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Atene grazie a lui possa migliorare ed essere piu rinomata in guerra, oltre che dominare i nemici
(Mem. 3.5.1 éxtida €xow 00D oTpatnyfoarTos dpelvo Te kal évdoEoTépar TNy TONY €S Td
TOAEPLKA €0eaBal kal TOV moleplov kpathoewv). L’abbinamento ricchezza-celebrita & gia
presente in Plat. Soph. 223b, in cui viene definita ‘sofistica’ la caccia mercenaria agli uomini intesa
come persuasione specialmente dei giovani ricchi e celebri (Soph. 223b véwr mlovolwr kal
evdéEwr yuyvopévn Mpa mpoopnTéov, ws O viv Noyos Mulv ouvpPaivet, codloTikn). Una
contrapposizione fra ricchezza e fama (con una preferenza per quest’ultima) ¢ invece presente in
Isocr. 7.37, dove la lode del mAfjfos conseguita al termine di un incarico pubblico viene ritenuta
migliore di molte ricchezze (Isocr. 7.37 ’Exk TGOV KOWOV ETLHENELDY ATANNAGTTOU PN
TAOUOLOTEPOS AAN" €VS0EGTEPOS™ TONGY ydp XpnLdTov KpelTTov O mapd Tod mABous
émawvos). Pur di essere €vdool si € disposti a fare di tutto, anche cid che & empio, come ricorda
Luciano nella Morte di Peregrino a proposito dell’incendio del tempio di Diana ad Efeso, che fu
appiccato da un ignoto solo perché voleva essere celebre (Peregr. 22 kal mdlat 0é wv TLS
évdofos yevéoBal, émel kat’ dA\ov Tpdmov oVK €iLXeV €MLTUXELY ToUTOU, évémpnoe TS
"Edbeaias "ApTéptdos Tov vewr). Da questa stessa smania di popolarita ¢ ispirato il folle progetto
di Peregrino di morire sulla pira in un luogo sacro, il santuario di Zeus ad Olimpia, dove erano
vietate le sepolture (Peregr. 22 ToloDTOV TL kal aUTOS €TLVOEL, Too0DTOS €pus ThHs 86Ens
evTéTtnker avT®). Dal momento che solo una morte del genere ¢ gloriosa, Peregrino si preoccupa
di non morire prima del tempo e del modo stabiliti a causa di una febbre alta, la quale invece, come
afferma egli stesso, non & un tipo di morte illustre ma comune a tutti (Peregr. 44 >AX\’ oUx Opolws
€vdofos 0 TpéTos YévoLT' av, mAowy kowos ov). La motivazione del gesto di Peregrino &
dunque il desiderio di gloria, unito a quello di insegnare ai suoi seguaci a sprezzare la morte ¢ a
essere pronti al suicidio sulla scorta di Eracle, come nella migliore tradizione cinica (su Eracle eroe
cinico vd. infra commento § 23). Oltre a questo, v’¢ perd anche I’aspirazione, tutt’altro che cinica
ma probabilmente neopitagorica, di Peregrino di poter divenire un daimon (vd. Hall 1981, 178-
182).

Viene cosi a delinearsi il valore sempre pill infimo che Dione assegna al SoEokémos, figura
che vale meno di un dTipos, poiché per distruggerlo basta una sola parola di critica o di biasimo
detta da chiunque. La So€okomia € quindi tutt’altro che un cammino sicuro verso la fama, anzi, cid

che si trova alla fine del percorso ¢ esattamente il contrario di cio che si € cercato.
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OR. 66, SULLA FAMA I, 16

TOLYapoUV RETPLOS TLS TOV dpXaAlwy CUVEXAS TLVOS AUT@ TPOOHEPOVTOS TOLOUTOUS
Aoyous, Ei un mavon kak@s dkovwy UmEp €pov, kdyeo, énoLv, UTEP OOV KAKAS
akovoopatr. PBEATLOV 8¢ iows MY undé €i AéyeLr THv dpxny mwpoomoLeloBar: Viene
riportato qui un consiglio di un non meglio precisato individuo moderato (uéTpros) del passato, il
quale a un conoscente, che gli fa notare le maldicenze che circolano sul suo conto, non solo intima
di non prestarvi piu attenzione, ma anche rivolge la minaccia di fargli presente a sua volta le
chiacchiere della gente su di lui. All’avvertimento riportato in questa battuta Dione aggiunge una
personale esortazione, a suo avviso piu efficace, a far finta di niente sin dall’inizio, senza
interessarsi affatto se qualcuno parli bene o male di noi.

L’aggettivo péTpros vale ‘moderate in desires and the like’ (vd. LSJ s.v. péTpros), ossia
indica una persona misurata ¢ temperante che non si da agli eccessi dei piaceri, della fama, della
ricchezza o del potere, ma che sceglie il giusto mezzo. Chi non ha desideri smisurati € non ¢
ambizioso sa vivere con moderazione € non ha nulla da perdere. A differenza del SoEokdTos,
quindi, egli non teme le opinioni degli altri e di queste non si cura. Nel corpus dioneo il termine
trova largo uso e a volte &€ menzionato insieme a émielkris (‘ragionevole’), a sottolineare il nesso
fra moderazione e ragionevolezza. Nell’or. 30 p. es. si dice che gli uomini con queste due
caratteristiche sono in grado di apprezzare il piacere con senso della misura e a intervalli, perché lo
temono, ossia conoscono il potere altamente distruttivo che la n8ovr] assume se portata all’eccesso
(30.41 ot 8¢ pétpiol Te kal €mielkels TH pev nMdov mpdws xpdvTal kal dida xpdrov).
Nell’or. 31 si rileva che di fronte all’ipotetica scelta fra il non avere fiducia negli onori conferiti
dalla citta e I’inefficacia delle pene da questa stabilite, ¢ da preferire la seconda alternativa, ritenuta
la piu ragionevole e propria di uomini temperanti. (31.25 €{ Tis pe €porto, ™Y peyloTr os
oldv Te ékatépwr BBV depbvTov, Tod TE TAS TLPAS AmloTws €xeww kal Tod TAS
TLpoplas acBevds ... TOTEpoV alTOV €MeLkETTEPOY Kpivw Kal LeTpLoTépur AvlpdTwy, 0VK
av dtotdoas TO mepl TaS TLpwplas elmorpt). La debolezza delle pene infatti pud essere dovuta
a sentimenti positivi come filantropia e pieta, mentre dimenticarsi di uomini illustri e privarli dei
premi per la loro virtu ¢ invece da ascrivere all’ingratitudine, all’invidia e alla meschinita (vd.
31.25). Lo stesso Dione non esita a definirsi péTtpros ed émeikis: nell’or. 41, Agli abitanti di
Apamea, sulla concordia, I’autore ¢ consapevole di non essere gradito a tutti gli abitanti di Prusa,
ma sopporta questo di buon grado, dal momento che ¢ caratteristica di un uomo ragionevole e
moderato permettere ai propri concittadini di rivolgergli critiche (41.3 €t 8¢ TOV €mielkf kal
pHéTplov dvdpa kal TavTny Tapéxew v €fovolav Tols €auvtol ToliTais). L’aggettivo
péTpLos ricorre piu volte nell’or. 31, discorso che consiste in larga parte nella critica alla decisione
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da parte della citta di Rodi di rimuovere le iscrizioni poste sulle basi di alcune statue onorarie, con
conseguente sostituzione del dedicatario. Dione rileva come questo gesto, cio¢ il compiacere
qualcuno a scapito di qualcun altro, sia un’azione indegna di uomini liberi ¢ moderati nel carattere
(31.32 10 yap pdévov {nTely €€ ov dv Tis dpéoal Twa Totdoas kal TPooaydyoLTo, €i &
a\\ov Ov ov mpoofiker adiknoel ToUTo ToLdr T kaBdlov TL un Séov mpdEeL un okomelv,
olUTe pd ToUs Beovls élevbépwr €oTiv dvlpdmor olTe peTplor TO Hoos). Del resto nessun
individuo temperante, il cui nome prende il posto di un altro sulla base di una statua, sarebbe
disposto a tollerare un’azione del genere (31.42 Tis ydap av pétpLos dvhpwmos BodoLTo ETEpov
Kakds Tdoxelr kal TOv dikaiws dedopévor amooTepelobal SU” avTdr;). Infine sarebbe facile
dissuadere un magistrato che fosse péTpros dall’autorizzare un simile affronto perpetrato ai danni
di chi non ha fatto alcun male (31.71 mpos ToU Alds olk dv UULY Sokel SiaTparmivat, Kal
TabdTa édv | péTplos). La peTpLdtns, oltre ad essere associata, come si ¢ visto, all’émieikera, ha
un legame con la paideia. Nell’or. 77/78 infatti il saggio che non invidia chi ha fama e ricchezze
viene definito moderato e colto, e sarebbe empio pensare che un uomo del genere si comportasse
come i cani e gli altri animali, invidiosi gli uni degli altri sia per il cibo sia per I’accoppiamento, o
come Sardanapalo, celebre paradigma di una vita dedita al piacere sfrenato (77/78.30 M7 ydp o08¢
eloePes ap Td ToLadTa Tepl ToD LeTplov kal TeTaLdevpévov Stavondival moTe drdpds). I
nesso fra moderazione e formazione dell’individuo ¢ gia presente in Plat. Resp. 4.423e, dove
Socrate trattando dei guardiani del suo Stato ideale dice ad Adimanto che essi devono avere
un’educazione spirituale e fisica, ed ¢ solo grazie a una buona paideia che essi potranno diventare
uomini equilibrati, riuscendo cosi a discernere facilmente i loro compiti (Resp. 4.423e éav €U
Taldetopevor pPéTpLol avdpes ylyvovtal, mdvta TadTta padlos diéovTal). A proposito del
rapporto tra moderazione e piacere, nel Filebo platonico Protarco, interrogato da Socrate, afferma
che non v’¢ cosa piu incline alla smoderatezza della H|8ovy (Phil. 65d otpat ydp NSoviis pev kal
TEPLXAPELAS 0V8EV TOV GUTwV TEDUKOS APETPATEPOV EVPELY AV TLVA).

Il verbo dkotw con I’aggiunta dell’avverbio kak®s significa ‘sentir parlare male di sé’, ‘avere
una cattiva reputazione’. Nell’opera dionea chi, oltre all’ambizioso, si affligge per le malelingue ¢ il
tiranno, il quale, come riferisce I’or. 6, qualora venga insultato si tormenta piu di chiunque altro, dal
momento che sente parlare male di sé, laddove la sua preoccupazione ¢ proprio quella di non essere
criticato da nessuno (6.58 \otdopolpervos <pev> moAamAaciws avidTat 1 dAlos, OTL 81
TOpavvos v dkovel kak®s). Nell’or. 31 si afferma che il kakds dkovewr di un solo individuo,
specialmente se si tratta dell’ultimo discendente rimasto, puo distruggere la 86Ea di un’intera
famiglia, recando vergogna ai suoi antenati (31.159 8Tav els €Tt otmods 7 dtddoxos, év ékelvy
Tavta éoTl, KAV obLTOS dApapTdvy TL KAl dkoln kakds, THY SAny 86Eav ddavilelr Ts
olklas kal TdvTas kaTtaitoxOvelr Tous TpdTepov). Si pud parlar male anche di un’intera
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comunita, come si dice nell’or. 33 a proposito degli Ateniesi, i quali erano abituati alle critiche e si
divertivano a sentirle, a patto che queste fossero espresse solo nell’ambito della commedia (33.9
"Abnvalol yap elnfdTes akovewr kakds, kal vy Ala ém avTo ToDTO OoLVLOVTES €l TO
BéaTpor ns Aotdopndnoodpevol). Qualora cid fosse avvenuto al di fuori di tali confini stabiliti,
sarebbe stata una cosa inammissibile, come testimonia il trattamento che gli Ateniesi riservarono a
Socrate (33.9 émel 8¢ TwkpdTns dvev oknriis kal tkplov €molel TO Tob Beol mpdoTaAYLd, OV
kopSakilwy ovde TepeTilwv, ovx UTépewav). Nell’or. 47, Concione in patria, Dione ironizza
sul fatto di essere invitato da un proprio concittadino che si oppone ai suoi progetti di abbellimento
di Prusa a lasciar perdere tutto: con la scusa di una ironica apprensione I’oratore viene dissuaso
dallo spendere il poco denaro che ha per finanziare opere pubbliche, dall’impegnarsi in simili
occupazioni inutili, dal trascurare la salute del proprio corpo ma anche quella dell’anima che
necessita della filosofia, e infine dal confrontarsi con questo e con quel cittadino, esponendosi
inevitabilmente al kak®ds dkolewv (47.23 mpos &¢ Tov Selva €€etdlecbar §) TOV detva kal
Kak®s akolely évioTe kal ddkreobatl). Dione ¢ di fatto accusato di comportarsi come un tiranno
e di inseguire solo la gloria personale simulando un interesse per la citta, ma egli non esita a dire,
citando un detto, che il sentir parlare male di sé da parte della gente pur operando per il bene ¢
caratteristica non di un tiranno, semmai di un buon re (47.25 €dn &’ ovv TS 8TL KAl TO KAKAS
akovely ka\ds TorodvTa kal TodTo Baciiikdy éoTiv). Tale detto si ritrova anche in Epict. Diss.
4.6.20, dove viene attribuito ad Antistene, che cosi si rivolse a Ciro, invitandolo a prendere atto di
come I’essere mal reputato sia tipico della condizione di un re anche se quest’ultimo agisce
rettamente (Diss. 4.6.20-21 T{ olv Aéyel *AvTioBévns; o0sémoT’ fikovoas; 'Bactikéy, o Kipe,
TpdTTEW Pev €D, kakds & dkovelv'). D’altro canto, come afferma Filodemo di Gadara nel De
bono rege secundum Homerum, & pur vero che il retto comportamento del buon re determina spesso
la benevolenza dei sudditi, mentre il sovrano adultero e immorale ¢ oggetto di imprecazioni e
critiche da parte del popolo, come capitd a Paride per mano dei Troiani. Oltre che dal favore dei
sudditi 1’azione del buon re viene ricompensata dalla prosperita materiale del suo regno, segno
tangibile di un governo illuminato (vd. Dorandi 1982, in particolare 75-77, 135-140). Di fronte
quindi al kak®s dkovelv si deve agire o ignorandolo completamente oppure traendone vantaggio,
come fa Socrate nell’Ippia maggiore di Platone: il filosofo afferma di essere insultato da Ippia
perché, a suo dire, si occupa di minuzie stupide e prive di valore. Ma quando Socrate, seguendo
I’insegnamento di Ippia, dice che la cosa migliore ¢ quella di saper comporre e pronunciare alla
perfezione un discorso da esporre in tribunale o in assemblea, viene criticato dal suo parente piu
stretto confutatore (alter ego di Socrate stesso), il quale gli fa notare che prima di tutto occorre
sapere cosa sia il bello (vd. Hipp. Ma. 304c-d). Socrate conclude affermando che ’essere stato
biasimato e insultato sia da Ippia sia dal confutatore ¢ una cosa necessaria da sopportare, dal
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momento che potrebbe essere 1’occasione per trarne una qualche utilita ed avere una maggiore
coscienza delle cose (Hipp. Ma. cuppéBnke 81 pot, 6mep Méyn, KAKDS PEY UTO VIOV AKoVELY
\ b /7 ~ \ N 9 b /7 bd \ \ 14 bd ~ N /7 ~
Kal oveldifeoBal, kak®ds O€ LT €KeLVou. dANA ydp LOWS dvayKalov UTOWEVELV TalTd
/ K \ \ y b 2 /
TAVTA" OUOEV yap ATOTOV €L deNOLUNY).
A questo punto emerge in tutta la sua chiarezza la dicotomia fra péTpros e So€okdmos: se per
il primo, che fa della misura il proprio principio di vita, le malelingue degli altri sul suo conto non
sono degne di alcuna considerazione, per il secondo, che fa degli eccessi della 86Ea i propri
obiettivi, hanno invece un valore importantissimo, ma assumono una potenza distruttiva che mette a

repentaglio la SoEokomia e dunque I’unica ragione di vita dell’ambizioso.

TOV OLKETNY TOANAKLS dveLpévov kai mailovta 0 SeomdTNS TEPLTECHY KAALELY
€moinoe: TOv 8¢ THs 80Ens fiTTova O Pouldpevos €vi pHpaTL ovvéoTeELNeV: Ritorna
I’accostamento del 8oEokdmos a uno schiavo, nello specifico a un oikétns che incurante del
padrone vive a briglie sciolte e si da agli scherzi. Ma se viene scoperto, il servo negligente verra
punito soltanto dal proprio padrone. L’ambizioso invece si trova in una condizione peggiore, ossia
puo essere punito e umiliato indiscriminatamente anche con una sola parola da chiunque lo voglia
fare.

Il verbo cvoTéM\w in senso proprio significa ‘ammainare le vele’, in senso figurato vale
‘umiliare’. Nell’opera dionea cuoTé\\w si accompagna spesso a un verbo di significato affine,
Tamewodw (‘sminuire’). Nell’or. 4 infatti si rileva come il rimprovero e la diffamazione abbiano
istantaneamente sull’ambizioso, che fino a quel momento era stato innalzato dalle lodi, un effetto
umiliante e distruttivo (4.128 Taxv 8¢ al md\w cvoTé\eTal kal TamewvodTal kal dbivet,
Ppoyov Twos mpoomeadvTos T duodnuias). Analoga riflessione € presente nell’or. 67, dove si
dice che chi si preoccupa dell’opinione degli altri ¢ il piu sventurato di tutti dal momento che, in
balia della 66Ea, puo essere sia portato in volo piu in alto delle nuvole sia abbattuto e umiliato, e la
sua anima cresce e cala piu della luna (67.6 viv pev depdpevov kal meTdpevor WMAGTEPOY TOV
vedoy, v TOXOOL LAPTUPHOAVTES aUTOV TLVES KAl €TalvéoavrTes, viv 8¢ ouoTeANduevoy
kal Tamewvolpevor, ToNU Thelovs avéfoels Te kal &Bloels ThHs YuxAs avTod
AapPavoions, épol Sokelv TOV THs oelfuns). A essere umiliati sono invece nell’or. 9 i giudici
dei giochi Istmici e altri personaggi illustri e influenti, quando si trovano vicino a Diogene,
rivelando cosi tutta la loro reale inconsistenza di fronte alla superiorita del filosofo cinico (9.10 of
Te aONoBéTal ToOV Tobpiov kal TOV dMwv éool €vTipol kal SuvaTtol odddpa NTopolrTo Kal
ouveoTéNOVTO, KaT’ €kelvov 0moTe yévowwTo). Nel Liside platonico umiliare e sminuire sono
per Socrate azioni salutari e preferibili all’insuperbire e al blandire, anche quando esse hanno come

oggetto il proprio amasio (Lys. 210e OUTo XpH, o ‘Immélales, Tols maidikols Staléyeobar,
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TATELVODVTA KAl OUOTENNOVTA, GANA WUT) Gomep oU yavvodvTa kal SiabpimrovTta). Un
esempio di come invece l’azione del cuoTé el non implichi necessariamente quella del
Tamewolv e sia anzi differente da quest’ultima ci ¢ offerto dall’imperatore Marco Aurelio, il quale,
nel ricordare come suo padre gli abbia insegnato a non essere borioso, afferma che ¢ possibile
essere umili senza tuttavia sentirsi miseri e indolenti riguardo alle decisioni da prendere
nell’interesse comune (Medit. 1.17.3-4 A\’ €EeoTiv €yyuTdTo 18LGTOV CUOTENNELY €AUTOV Kal
un dta TodTo TamewdTepor N pabupdTepor ExeLy TPOS TA VTEP TOV KOLVOV TYELOVLKDS
mpaxOfvar déovta).

11 so€okdmos quindi viaggia con le vele spiegate fiducioso di essere spinto da venti favorevoli
verso ’agognata gloria. Ma il suo navigare ¢ del tutto precario: tali vele sono estremamente fragili e
possono essere ammainate, se non distrutte, quando i venti diventano sfavorevoli e alle lodi si
sostituiscono le critiche che rendono la navigazione verso la 86Ea assai difficile o irrimediabilmente

compromessa.

€l TLs €mMedas NTioTaTo ToLavTas wapda TS Mndetas pabov 1 Tapa TGV OeTTANGY,
®oTe dOeyyopevos T@V AvlpeTey ols 1i@ehe ToLELY kAalely kal 0SuvaocOar pndevos
kakol TapovTos, ovk dv €8okeL Tupavvis €lvar 1| TovTov SUvapls; wpods oby TOV émi
80En kexavveévor ovk €0TLY OUBELS 05 OUK €XEL TAUTNY TNV LOXUV: Se tutti sapessero
padroneggiare gli incantesimi di Medea o dei Tessali, avrebbero il potere di recare dolore e
sofferenza a proprio piacimento a chiunque, anche a chi fino a quel momento non aveva motivo di
affliggersi per una malattia o per una sventura. Cio verrebbe considerato un vero e proprio esempio
di tirannide per la sua crudelta, spietatezza e gratuitd. Vittima di un simile potere ¢ il SoEokdTos,
bersaglio degli incantesimi distruttivi rappresentati dallo scherno e dalle ingiurie da parte di
chiunque del m\ffos. E un vero e proprio potere magico quello dell’opinione comune, capace di
annientare con la crudelta di un tiranno chiunque si pavoneggi per la propria effimera reputazione.
Medea e la Tessaglia sono celebri paradigmi della magia e della stregoneria. Medea, figlia di
Eeta e di Idia, o secondo altri figlia di Ecate (vd. Apollod. Bibl. 1.9.23; Hes. Th. 961; Diod. 4.45), ¢
rappresentante della Colchide, regione situata nell’estremo Ponto e ormai prossima all’Oriente
mistico e fascinoso. I legami di Medea con la Tessaglia sono evidenti: ¢ nella citta tessala di Iolco
che Medea vendica la morte dei familiari di Giasone, facendo a pezzi Pelia e bollendone le carni,
dopo aver fatto credere alle figlie di lui che tutto cio lo avrebbe fatto magicamente ringiovanire (vd.
p. es. Apollod. Bibl. 1.9.27); Medea e Giasone, stando alla versione riportata in Diod. 4.34s.,
sarebbero 1 genitori di Tessalo, dal quale avrebbe preso il nome la regione stessa (vd. Cazeaux
1979, 271-273). La figura mitica di Medea, presente in modo cospicuo nella letteratura greca e

latina da Pindaro a Euripide e da Ovidio a Seneca, nonché nella filosofia e nell’arte (cf. p. es.
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Clauss-Johnston 1997), nel corpus dioneo compare ora come allegoria della potenza dell’intelletto,
ora come esempio di chi imputa alla sorte le proprie sventure, ora come paradigma della
mutevolezza dello stato d’animo umano. Nell’or. 16, Sul dolore, si ricorda che Giasone acquisi
dalla maga della Colchide un unguento che gli consenti di sconfiggere il drago e i tori sputa fuoco
(16.10 Tov ’ldoova dact xpLodpevor duvdpel Twi, AaBévTa mapa THs Mndelas, émeLTa
olpat pPHTe mapd Tod SpdkovTos PndEév Tabely ppTe vmd TOV Tavpor TOV TO P
avatvedvTov). Tutti gli uomini dovrebbero ricevere da Medea tale potenza, propria dell’intelletto,
e con questa guardare ogni cosa con disprezzo, altrimenti tutto potra sopraffarci come fuoco o
draghi insonni (16.10 TavTnY olv 8€l kThocacbar Ty Slvapy mapd Ths Mndelas, ToutéoTl
TS dpoviioewns, \aBovTa, Kal TO NOLTTOV aTdvTwy KATAGpOoveELV. €l 8¢ U1, TdvTa Tp NPV
Kal TdvTa dvmrot dpdkovTes). Come rileva Cohoon 1939, 183 n. 2, tale interpretazione in senso
filosofico del personaggio di Medea, che evidentemente si rifa all’etimologia stessa di Mndera
collegata al verbo pédw (‘meditare’,‘escogitare”), ¢ presente in Stobeo, dove si dice che Diogene
considerava I’amante di Giasone una donna saggia e non una strega (Stob. 3.29.92 6 Aitoyévns
Eleye TV Midelav codny AN’ o dappakida yevéobal). Nell’or. 64, Sulla fortuna II, Medea
¢ menzionata, assieme ad altri personaggi del mito, come paradigma di chi rinfaccia alla sorte le
proprie disgrazie, nel caso di Medea il proprio amore per Giasone (64.2 1dn &€ Twa kal TOV
dlov mabdv TH TOXN Tpodépovoiy, 1| Mideta Tov €puTa). Infine, nell’or. 74, Sulla slealta,
Medea diviene esempio della mutevolezza dell’animo umano, propenso facilmente all’invidia e al
risentimento che sfociano in azioni malvagie: non bisogna quindi fidarsi della bonta delle persone,
poiché persino una madre puo spingersi all’atto estremo di uccidere i propri figli, come fece Medea
(74.8 méoa Sokels T Mndetav el€acBar Tols Oeols UTEp TOV Tékvwr 1) TOoodKLS
dyovidodl vooolvtov 1| Toodkls avT’ ékelvov avTny dv eéléobal TehevTdv; AN’ dpws
alTOXeLp aUTOY €YEVeTO).

La Tessaglia ¢ nota per essere paese di maghe, nonché di cavalli pregiati. Come rileva
Cazeaux 1979, 267s., tale reputazione di regione della magia ha un carattere squisitamente letterario
ben codificato nella tradizione. Le donne tessale si dedicano alle pratiche magiche servendosi di
erbe e compiendo sacrifici. La loro potenza ¢ seconda solo agli dei, dal momento che le fattucchiere
possono intervenire sulla luna, sugli astri, sul corso delle stagioni o dei fiumi. Le streghe della
Tessaglia avrebbero nientemeno fatto scendere la luna dal cielo: ¢ questa la loro azione piu
spettacolare che diversi autori riportano. In Plat. Gorg. 513a Socrate dice a Callicle che se egli ha
scelto di vivere da politico e da retore, deve prima porsi la domanda se la conquista del potere nella
propria citta non sia pagata a caro prezzo, ossia con le cose piu care che egli ha, come accadde alle
maghe tessale, le quali, ogni qual volta facevano scendere la luna, erano costrette in cambio a

7 %4

privarsi di un organo o di un figlio (Gorg. 513a To06” Gpa €l ool \uoLTeNEL kal €pol, 6TOS Ui,
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o daipbdvie, melobpeda dmep daoclt TAs THY ceMjvmy kabalpoloas, Tas OeTTaAdas: ovv
Tols dLATdTOLS T dipeots Muiv €oTal TavTns Ths Suvdpews Ths €v T moXel). In Ar. Nu.
749-752 Strepsiade rivela a Socrate 1’intenzione di rivolgersi a una tessala e di far tirare giu la luna,
in modo da evitare che le cambiali scadano a fine mese (Nu. 749-752 yvvdika ¢appakid’ el
TpLdpevos OeTTaNy / kabéloLl vikTop THY oeNjrny, elta 81 / abtiv kabelpEaip’ eis
\odetov aTpoyyldlov, / Gomep kdTpomTov, kdTad Tnpolny éxwv). Allusioni allo spostamento
della luna dalla sua sede naturale vi sono anche in Theocr. /dyll. 2; Diod. 3.2.1516; Luc. Icar. 20. Si
ricordano in ambito latino p. es. Ovid. Metam. 7.207; Sen. Herc. 468. Nemmeno Dione si ¢
risparmiato dal fare riferimento a questa tradizione: nell’or. 47, Concione in patria, nel ricordare le
difficolta e le resistenze incontrate per realizzare 1 propri progetti di abbellimento architettonico di
Prusa, afferma di aver compreso il significato del detto secondo cui le streghe tessale si spingono
fino a tirare giu la luna: anch’egli come loro ha tentato I’impossibile pur di raggiungere il proprio
scopo (47.8 éyn yap NPdpny mpdypaTos, 6 pot TOMGY TO OvTL mpaypndTov alTiov yéyove
kal BavpaoTis andlas. GoTe TPOTEPOV eV OUK HOELY TO TOV OeTTANBwY T{ TOTE €0TL TO
€P’ avTas TNV ceNfuny kaTdyely, viv 8¢ EmELKOS EyvwKa).

Il discredito e il biasimo hanno quindi sul Sofokdmos un effetto pari a quello di un
incantesimo di magia nera di Medea o dei Tessali, potentissimo e letale. Ma se la magia ¢ per pochi
eletti, non si pud dire lo stesso per le calunnie e gli insulti, che possono essere rivolti all’ambizioso

da chiunque.
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OR. 66, SULLA FAMA 1,17

Svo yap | Tpla pnpaTta eimov e€is ovpdopav kai AUTNY €véPalev: Il paragrafo si apre
ribadendo gli effetti potentissimi, pari a quelli di un incantesimo, delle parole della gente sul
dofokdmos quando queste sono negative nei suoi confronti. Come si ¢ gia visto nel § 16, ne basta
anche una sola per umiliarlo e farlo precipitare nella sventura e nel dolore (vd. supra commento §
16). E, come avverra nel § 21, una sola parola ha persino il potere di paralizzare e far impietrire
I’ambizioso, al pari degli occhi della Gorgone.

La potenza della parola costituisce nell’Encomio di Elena di Gorgia, insieme al fato, agli
dei, al rapimento e alla forza travolgente della passione amorosa, una delle possibili cause della
partenza di Elena alla volta di Troia. Il A0yos € un vero e proprio signore (dvvdoTns) capace di
realizzare imprese degne di un dio, pur non potendo contare su un corpo vigoroso (fr. 11.8 D.-K.
\oyos SuvdoTns péyas €oTiv, 0S OPLKPOTATY COPATL Kal ddaveoTdTe OetdTaTa €pya
amoTeAel). 11 suo effetto & pari a quello di un sortilegio, che incanta I’anima e inganna 1’opinione
(fr. 11.10 D.-K., vd. Mureddu 1991, 252-253). Oltre alla magia la parola pud essere paragonata
anche a un ¢dppakov che puo guarire I’anima recandole gioia e consolandola, ma pud anche
avvelenarla, recandole dolore e ammaliandola (fr. 11.14 D.-K. Tov aliTov 8¢ A\dyov €xel 1| Te ToD
\oyou Slvapts mpos Tnv Ths Puxis TdEw 1 Te TOV dappdkov TdEls mTpos THY TOV
oopdTov dvow). Elena, dal momento che € stata convinta e ingannata dal discorso, viene cosi
scagionata da ogni accusa (fr. 11.8 D.-K. €l 8¢ \dyos 0 meloas kal TNV PuxNY dTatioas, ovde
TpOS ToDTO Xalemov dmoloyhoachal kal TNy aitiav dmollocachar ®8e). Vengono cosi
realizzati i due principali obiettivi del linguaggio, ossia la persuasione e 1’inganno, influendo

sull’opinione dell’anima (vd. Maso-Franco 1995, 260-262).

kal Uy €l yé€ TisS oUTws €k Sdaipoviov TOS €xoL TO OQOWA, OOTE dv TLS AVTO
kaTapdonTal, Tapaxpfipa TUpETTELY f| THY kedany dAyelv, ovToS dv dOAL@TeEpOS
UTfipxe TOV TpLoadliov: E questo il primo di tre periodi ipotetici che nel presente paragrafo
illustrano, paragonandola ad altre situazioni, la condizione invivibile del Sofokémos: egli ¢
talmente in balia degli altri da assomigliare a chi, sventuratissimo fra i piu sventurati, non avendo
piu il controllo del proprio corpo fosse influenzato da un demone (Satpéviov) che a proprio
piacimento gli provocasse la febbre o il mal di testa.

Il termine Satpéviov insieme a Salpwy puod indicare ora una divinita (Hdt. 5.87.2; Plat. Resp.
2.382¢; Aristot. Rhet. 2.23.1398a) di cui non si conosce 1’identita precisa, ora un essere intermedio
tra gli dei e gli vomini (Plat. Symp. 202d-e), ora I’anima di un morto che aiuta a punire i malvagi

(Hes. Op. 122-126), ora un essere interno ad ogni individuo che ne influenza in modo positivo o
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negativo la vita, rendendolo felice (eUSaipwv) o infelice (kakodaipwv): & quest’ultima la
concezione che, gia presente nelle fonti di eta arcaica (vd. p. es. Theogn. 1.161-164), trova
maggiore diffusione negli autori di eta classica (Pind. Ol. 13.28, 105; Eur. Med. 1347; Plat. Phaed.
107d; vd. S.I. Johnston, BNP 4 [2004], s.v. Demons, 5, coll. 283-284). Mentre il celebre demone
socratico ¢ buono e dissuade il filosofo dal commettere ingiustizie (Plat. Theaet. 151a; Xen. Mem.
1.1.2), secondo la demonologia successiva a Platone elaborata in ambito sia accademico sia stoico,
riallacciandosi alle credenze popolari, tali figure possono essere anche cattive, dal momento che, a
differenza degli dei, sono esposte alle passioni (vd. Xenocr. fr. 225s. [.P.) o sono state attratte verso
un corpo dai piaceri fisici (vd. Plut. De def. or. 417b; De facie in orb. lun. 944c-d). Per quanto
riguarda 1’uso del termine nel corpus dioneo, si ¢ gia visto come Salpwy indichi nell’or. 4
I’elemento dominante di ciascun individuo e portatore di qualita negative come avidita, edonismo e
ambizione (vd. supra commento § 1). Oltre a questa accezione v’¢ anche quella di demone come
essere divino. Piu precisamente, come rileva Desideri 1978, 367-368, n. 33, si puo dire che Saipov
in genere si riferisce alla rappresentazione di una data qualitd positiva o negativa dominante in un
individuo (vd. p. es. Dio Chrys. 3.5, riguardo al demone buono che indirizza un uomo alla virtu;
4.75, a proposito del dalpwr di Alessandro Magno, ritenuto da Diogene avaro e vizioso; 32.49,
riferito al demone malvagio che ispira un’azione criminosa), mentre Satpéviov indica un dio (vd. p.
es. 13.3, dove per opera di un dio viene alleggerito il peso dell’esilio, della poverta, della vecchiaia
e della malattia; 32.12, in cui Dione dice che il ruolo di critico dei vizi degli Alessandrini non ¢
frutto di una propria scelta, ma della volonta di un dio; 33.12, dove il Satpéviov € nientemeno che
Apollo; 34.4, in cui ¢ per volere di un dio che Dione ¢ giunto nella citta di Tarso per aiutare e
consigliare i suoi abitanti). Come afferma lo studioso, in alcuni passi il significato di Salpwv tende
a variare, passando a quello di essere intermedio fra il mondo divino e quello umano. P. es. nell’or.
3 sirileva che il buon re crede negli dei, nei demoni e negli eroi, essendo questi ultimi le anime di
uomini buoni che hanno abbandonato la loro precedente natura mortale (3.54 o pévov 8¢ fyetTal
feols, d\a kal Salpovas kal Npwas dyabols Tas TOV ayaddv avdpdv Puxds
peTapalovoas ék Ths OvnTis dvoews, vd. anche 33.4). Il termine finisce poi per indicare anche
lo stesso BaatAevs (e non solo), come Dione illustra nell’or. 25, Sul demone. In questo testo infatti,
a differenza dell’or. 4, il demone viene definito come esterno all’individuo, ossia come un vero e
proprio uomo in grado di controllare molte persone, guidandole dove e come vuole, attraverso la
persuasione ¢ la forza, e capace cosi di determinare, nel bene o nel male, il loro destino (25.2 €0l
vdp mov dvBpumos O pev €vds TWoS KpaTdY, 6 8¢ TOADVY, kal dyov 6Tn Te kal OTws
avtos BoUdeTar fTol melbol 1) Bla 1) kal dpdoTépors). Esempi di questo demone saranno
quindi demagoghi, re, tiranni, padroni di schiavi (25.2 Tols Te Snpaywyols, ols mdvTa

melBovTal al mONels kal OTos av ékelvol EEnydrTal Kal oupBoulelnoLy, oUTw TPATTOVCLY
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. Kal Tovs Baoidéas kal Tous Tupdrvous, Opolns 8¢ kal Tovs SeomdTAS TOV OLKETOV).
Tale accezione del sovrano come demone e quindi intermediario fra gli dei e gli uomini ha un suo
parallelo, per Desideri 1978, 370-371, n. 53, in Plat. Leg. 4.713c-d, in cui si dice che Crono,
consapevole dell’incapacita degli uomini di gestire se stessi, mise a capo delle citta in qualita di re e
governanti non uomini, ma demoni appartenenti ad una stirpe piu divina e migliore (Leg. 4.713¢-d 0
Kpbvos ... ébloTn Baoiléas Te kal dpxovTtas Tdls TONECLY MUOV OUK aAvBpdTous, dANd
vévous Belotépou kal apeivovos daipovas). Secondo lo studioso occorre ricordare anche Isocr.
4.151, dove si rileva che 1 Persiani hanno una concezione regale analoga, dato che adorano un
mortale € lo considerano un Satpwv (Isocr. 4.151 OunTov pev dvdpa TPOOKULVOUVTES Kal
Satpova mpooayopelovTes). Anzi, sempre secondo Desideri, ¢ probabilmente nel mondo persiano
che questa concezione avrebbe avuto origine, per poi diffondersi in Grecia ed essere ripresa in eta
imperiale romana in manifestazioni di devozione verso il princeps: Nerone stesso p. es. €
denominato Néos ’Ayafos Aalpwv in documenti egiziani ed egli stesso si definisce 'Ayafos
Salpwr THs otkoupérns in un documento che annuncia la sua ascesa al trono (vd. Nock 1928, 34-
38; Taeger 1960, 315; Montevecchi 1971, 219-220; Forte 1972, 218).

Nel nostro passo il termine Satpdviov indichera quindi un essere esterno all’individuo, sia
esso intermedio fra dio e ’'uomo, sia esso a tutti gli effetti una divinita non specificata, capace in
ogni caso di controllare il corpo di un uomo recandogli benefici o, come in questo caso, malesseri
quali febbre ed emicrania. Ma ¢ chiaro che qui daipdoviov diviene metafora della forte influenza
negativa che il giudizio della gente ha sull’ambizioso. Si tratta di un potere contro il quale non ci si
puo opporre: come il demone € un essere superiore all’'uomo, cosi il mAfN0os tiene in scacco il

Soéokdtos.

€l 8€ TS oUTws aolevads éxeL THv Sidvoiav, GoTe €l TiLs €loLdopnoev avTov,
€fioTacOar mapaxpiipa TN Puxny, TOS ovXL TO® TOLOUTWY ¢evkTOS O PLOS;: Questo
doppio periodo ipotetico paragona il oEokdmos a chi, debole nell’intelletto e incapace di dare il
giusto valore alle cose, attribuisce eccessiva importanza agli insulti ricevuti tanto da restarne
sconvolto nel profondo dell’anima. Per costui quindi la situazione diventa insopportabile e non v’¢
altra soluzione se non quella di fuggire da una vita del genere.

L’insulto getta nello sconforto chi ¢ debole e chi, a differenza del filosofo, non ha una mente
forte e imperturbabile. Non solo infatti il filosofo non si lascia condizionare dalle ingiurie, ma sa
anche rispedirle con forza al mittente attuando a propria volta 1’azione del Aotdopelv: ¢ cid che
avviene p. es. nell’or. 9, dove Dione dice che Diogene ¢ capace di insultare e di rispondere colpo su
colpo a quelli che gli rivolgono domande per curiosita o per prendersi gioco di lui (9.6 €86keL ydp
lkavos elvat hotdopficat kal Tols €épuTdoly dmokplvacdal Tpos €mos).
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L’aggettivo aofevr|s indica, oltre alla debolezza fisica, anche quella morale. In Plat. Leg.
9.853d-854a si ravvisa la necessita di formulare leggi sul saccheggio dei luoghi sacri perché, pur
essendo questo un misfatto che ci si aspetta pit da uno schiavo o da uno straniero che non da un
cittadino, la debolezza ¢ caratteristica della natura umana nel suo complesso e quindi possibile
causa di misfatti (Leg. 9.853d-854a olkéTat 8¢ av TolTov kal Eévol kal E€vor SoUAoL TONA
v émyxetphoetar ToradTa: Gv €veka pev pdioTa, Spos 8¢ kal olpmacav THY TAs
avBpotmivns dloens acBéverar evhapoiperos, épd TOV TOV LepocVAwY TépL VOOV KAl TOV
d\ov Tavtov Tov TotoUTwr). Nella Efica Nicomachea Aristotele considera I’do6évera, insieme
all’impetuosita (mpoméTela), una forma di intemperanza: i deboli dopo aver preso una decisione
non perseverano in cid che hanno deciso a causa della passione, mentre gli impetuosi sono guidati
dalla passione per non aver deciso (EN 7.8.1150b dkpacias 8¢ T0 pev mpoméTteia TO &
aobévela. ol pév ydp Povlevodpevol ovk éppévovoy ols éBouleloavTo dLd TO Tdlos, ot
8¢ dua TO pu1n Povkevoachar dyovtar vmod Tod TdOovus). Inoltre I’doBéverla € meno curabile
della mpoméTera dal momento che i deboli, rispetto agli impetuosi, si lasciano sopraffare da una
passione piu debole e non senza aver prima deliberato come gli altri (EN 7.9.1151a v’ é\dTTovos
yap mdlovs NTTOVTAL, KAl oUk dmpoPoilevTol Gotep dTepol). Nel corpus dioneo il termine
compare piu volte anche insieme a palakia, a sottolineare come alla debolezza si accompagni la
mollezza dei costumi. Nell’or. 3 si dice che gli uomini che per debolezza e per mollezza cercarono
di emulare la vita delle donne condussero una vita effeminata come fece Sardanapalo ricoprendosi
di vergogna (3.72 dooL & av U dobéveldv Te kal palakiav élflwcav Tov ékelvov Plov,
GoTep Zapdavdmallos, dtaBémTol péxpl viv elow éml Tols aloypols). Nell’or. 60 Eracle
precipita nell’ac0évera e nella palakia del corpo (60.8 €is daocBéverar kal palakiay épmecov
Tob o)paTos) a causa del proprio mutato stile di vita fatto di comodi letti, cibi raffinati e vino

’

dolce (60.8 émi Te oTpopdTwr kabeddovta ... pnde alTouvpyodvTa unde TpodhH Opoiq
XpOpevor, dA\d oite Te éxmemornpéve kal oo kal olveg Mdel kal Goa 61 ToUTOLS
emépevd €oTwv). Nell’or. 16, Sul dolore, la debolezza si accompagna alla 56Ea (intesa come falsa
opinione), e in tal modo genera nell’'uomo la paura verso le avversita, quando invece non v’¢ nulla
di realmente terribile (16.4 00dev ydp €oTwv avTO dewdr, alka UTO Ths 86Ens kal ThHS
aocBevelas Ths nueTépas yliyveTar TolobTov).

L’errore di fondo del SoEokdmos che vuol piacere a tutti sta quindi nella debolezza di
carattere ¢ di pensiero che si traduce nell’assegnare un valore quasi sentenziale alle critiche e alle
offese, come se queste rappresentassero un motivo piu che valido per dichiarare il fallimento non
solo della ricerca della 66Ea, ma anche di un’intera esistenza. Per non giungere al punto di voler

fuggire la propria vita bisogna risalire alla radice del problema ed estirparla, ossia riflettere

sull’importanza vitale ma in realta assurda, inutile e dannosa che si da alla S5o€okoTia.
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€l 8€ Tis kpivoLTo ka®’ €kdoTny NpéEpav mwepl 6Tov dnToTE, §j TepL Tov Ry 1| TeplL
TOV XpnpdTov, ap’ obxlL T@ mwavTi BEATLOV €doar TOUTO kai KNKETL TO AOLToOV
kLBuvevely, €l pev mepL Xpnpdtov, Td Xpriparta, €L 8¢ mwepli Tov (fiv, TOV Blov;:
L’ultimo periodo ipotetico del paragrafo accosta la condizione dell’ambizioso a quella di chi ogni
giorno dovesse subire un processo ed essere giudicato riguardo alle proprie ricchezze e a qualsiasi
altro aspetto della propria vita. Di fronte a tale angosciosa condizione la soluzione migliore ¢ quella
di abbandonare tutto quello che causa questi problemi: se si tratta della ricchezza, bisogna
rinunciarvi; se si tratta invece della stessa esistenza, allora varra come soluzione estrema la morte.
Dione porta cosi alle estreme conseguenze la propria riflessione sulla ricerca del successo,
affermando che la vita del 8o€okdTos non ¢ vita, e di fronte a essa diventa preferibile persino la
morte.

Che la ricchezza e 1 beni esteriori non siano affatto indispensabili ma anzi rappresentino un
Vero e proprio peso € espresso con particolare forza da Dione nell’or. 10, Diogene o sugli schiavi
(vd. supra commento § 14). Nel caso dell’ambizioso ogni cosa che lo riguarda (ricchezza, stile di
vita, pensieri, parole, azioni, gusti personali) ¢ di pubblico dominio ed egli quindi puo facilmente
essere messo alla berlina nel caso in cui commetta anche una banale gaffe. Il 50Eok6Tos & sempre
sotto esame, anzi deve affrontare ogni giorno un vero e proprio processo in cui deve difendersi da
questa e da quella accusa, non importa se essa sia vera o falsa. Che tale difesa per conservare le
cose esteriori sia impossibile, dal momento che esse non sono in nostro potere, ¢ espresso da Epict.
Diss. 2.2: ci0 che 1 giudici non possono sottrarre all’imputato sono la scelta morale in armonia con
la natura e gli oggetti che dipendono da essa e che sono in suo potere (Diss. 2.2.2 €l ydp
mpoalpeoty 8élels Tnpfoal kata ¢pioy éxovoar, Tacd ool doddAela, TATA ool evpdpeLa,
Tpdypa ovk €xeLs). Se invece si vogliono difendere gli oggetti esterni, il corpo, le sostanze e il
buon nome, si devono osservare il carattere del giudice e dell’accusatore, e sulla base di cio
scegliere quale tipo di condotta servile e adulatoria sia piu conveniente adottare per ottenere
clemenza: se cio¢ sia meglio supplicare, piangere o lamentarsi (Diss. 2.2.10-12 €l 8¢ 0éAels kal
TA €KTOS Tnpfoal, TO CoRATLOV Kal TO oUoidlor kal TO AELwpdTiov ... OKETTOU Kal TNV
oo TOoD StkaoTod kal TOV avTtidikov. el yovdTov dacbar 8el, yovdTov dlbai: et
k\aboal, khadoov: el olpdEat, olpwEov).

Un caso analogo in cui chi cerca la fama viene condannato ¢ nell’Apocolocyntosis di Seneca,
dove I’imperatore Claudio, sottoposto a un processo postumo in cielo, si vede negare 1’apoteosi,
tipica degli imperatori morti, e viene cacciato agli inferi. Gli vengono imputati numerosi delitti
perpetrati ai danni dei propri parenti unicamente allo scopo di mantenere il potere (vd. Apocol. 10.4-
11.4). Anche Claudio, come un 50€okdTos, € abituato a essere attorniato da una folla di persone:

per questo Cloto ironicamente non ritiene giusto mandare 1’anima dell’imperatore nell’aldila senza

125



un minimo di accompagnamento (Apocol. 3.4 non oportet enim eum, qui modo se tot milia
hominum sequentia videbat, tot praecedentia, tot circumfusa, subito solum destitui). L’ imperatore
inoltre si compiace delle lodi che gli vengono tributate al proprio funerale (4pocol. 13.1
delectabatur laudibus suiis Claudius), anche se queste sono puramente formali visto che il popolo
quasi gioisce per la sua morte (Apocol. 12.2 omnes laeti, hilares: populus Romanus ambulabat
tamquam liber).

Il 8oEokémos € quindi condannato ad un’intera vita sotto processo dal momento che egli
stesso ha considerato indispensabili cose del tutto inutili quali ricchezze e fama. Da queste egli ha
scelto scioccamente di far dipendere la propria felicita, e il rischio quotidiano di perderle lo

consuma e fa della sua vita un vero e proprio incubo.
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OR. 66, SULLA FAMA I, 18

TL olv; 6 mepl ThiS 86ENs dyov olk del Tols av@padmoLs Tols AvonToLS EVEOTNKEY, OV
povov dma€ Ths Npépas, AAAa ToAAdkLS, 0U8€ €’ wpLOpPéEVOLS SLkaoTals, dAANA TAOLY
amA\@s, Kali ToUTOLS dVePOTOLS KAl MUNTE PaApTUPpwY €mOoTpedopévols WUNTE
TEKUNPLOV; UNTE Yap €L80TES UNTE dkovovTeES UNTE AaxovTes Sikalovot, Kal ovdey
avtols Siadéper mivovowry 1) Aovopévors TNy Phdor odépelv: kai TO TAVTOY
SewoTaTtov: Oov yap dv amolvon Tnpepov, avpiov kaTadikaler: La ricerca della §6Ea &
una dura prova, un vero e proprio processo (ayav), al quale gli stolti ambiziosi sono chiamati non
una ma piu volte al giorno. Giudici del 8o€okdTos non sono i cittadini scelti tramite sorteggio,
come avviene in un normale processo, ma l’intero mAf|fos. La folla ¢ un giudice decisamente fuori
dai canoni, totalmente incompetente e inaffidabile: non presta giuramento prima di ricevere
I’incarico, ¢ del tutto ignara della causa in agenda, non si cura dei testimoni e non valuta le prove.
Per di piu esprime il suo verdetto in contesti decisamente triviali ed edonistici (a una bevuta o nei
bagni), che in nulla differiscono tra loro quanto a licenziosita. Oltre a essere ignorante e
inaffidabile, il mAf}00s € anche volubile: la sua mutevolezza ¢ tale che il SoEokdTos pud subire un
destino diverso a seconda del giorno: oggi puo essere assolto, domani invece condannato.

La fama ¢ frutto di un giudizio positivo da parte di molte persone incompetenti ¢ volubili, e
puo facilmente venire meno, trasformandosi in infamia. Nell’or. 4 Dione, nel passare in rassegna i
demoni dell’avidita, del piacere e dell’ambizione, afferma che quest’ultimo, il daimon GLN6TLpOS, &
sottoposto a un processo che non riguarda tanto la fama e I’onore ma piuttosto la cospicua e giusta
infamia, ossia quell’ado&la, celata dietro I’illusione del successo, che diventa la reale caratteristica
della sua condizione (4.116 A\ ov mepl 86Ens | Tipfs N kplots avTd Ta viv évéoTnkev,
umep 8¢ moMfs kal Stkatas adoElas). La volubilita del mAfifos si traduce nel labile confine tra
lode (é€Tawvos) e biasimo (Pdyos): queste, come si rileva nell’or. 67, Sulla fama II, dipendono da
uomini ingenui (vd. supra commento § 15). E prestare attenzione ad esse porta ad esiti del tutto
contrari alle aspettative. Nell’or. 77/78 infatti viene presentato come esempio della preoccupazione
di piacere a tutti un pittore, il quale per accontentare il proprio pubblico decide di rappresentare per
la seconda volta un cavallo, ma stavolta non secondo il proprio stile personale, bensi impiegando
piu stili sovrapposti, in modo da soddisfare tutti i diversi gusti del pubblico. Ma I’esito ¢ soltanto
un’accozzaglia di linee e di colori che in nulla riproducono I’immagine di un cavallo. Risulta chiaro
allora che se ci preoccupiamo di essere lodati dalla folla (77/78.24 ToU mapd TOV TONGV
émaivov) e consideriamo il suo biasimo e la sua lode pit importanti del nostro pensiero, ogni nostra
azione e volonta sara finalizzata a presentare noi stessi esclusivamente secondo le aspettative del

TARBos (77/78.24 8f)ov olv ws €l oddSpa TpooderoeTal Tod mapd TOV TOMGY émalvov,
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THS avTod yrduns 1yolievos kKupldTepor TOV €kelvov Pdyor Te kal €maivov, oUTOS
€xaoTa mpdEel kal mpobuproeTal TolodTov Tapéxely €avTor omolov akloboLy ol ToANoL).
A proposito dei cittadini che potevano svolgere il ruolo di giudici, oltre a quello di membri
dell’assemblea, Dione si esprime in termini negativi nell’or. 7, affermando che andare a vivere in
campagna per un cittadino significa diventare migliore e piu assennato, mentre restare in citta rende
le persone gente da assemblea, giudici e scrivani, al tempo stesso pigri e mestieranti (7.108 7
ToLavtn Slatta éyéveto ... TO mavtl PelTiovs kal cwdpovecTépovs TOV €V AOTEL
Tpedopévor VoTEPOV €EKKANOLACTOV Kdl SLKAOTOV Kol ypappaTtéov, dpydv dua kal
Bavavowv). La fama come obiettivo da perseguire presso il maggior numero di persone ma in un
ambito piu specifico, quello artistico-musicale, ¢ il tema anche dell’Armonide di Luciano, in cui il
desiderio del protagonista ¢ quello di divenire illustre fra molti e di essere letteralmente additato in
quanto tale (Harm. 2 1) 86Ea ) mapd TOV TOAGY kal TO émionpov elvar év mAffeot kal
Selkvvobal TO SakTOAw). Perché cio sia possibile secondo il flautista Armonide occorre ottenere
’elogio della folla (Harm. 3 Tob mapa TGV ToMGV émaivov dedpevol). Il suo maestro Timoteo
perd lo invita a cercare il successo in primo luogo non tra la folla, ma tra il pubblico ristretto e
qualificato dei migliori, ossia dei pepaideumenoi che primeggiano per cultura, godono del rispetto
del mAf60s € sono in grado di esprimere un giudizio con competenza (Harm. 2 ToUs dploTous Kal
OXyous adTdV Gool kopudaiol kal avapdildyws BavpacTol kal €m apddTepa moTol). Se
Armonide riuscira ad assicurarsi il loro favore, anche il resto del pubblico, ossia la massa degli
idiotai, fara lo stesso non per cognizione di causa ma in ossequio al comportamento degli stimati
pepaideumenoi (Harm. 2 €l TovTots, dnui, émdel€ato Ta adMjpaTa kal ovTol ématvécovTal
oe, dracw "ENA\now vopLle fon yeyevfjobal yropLios év ovTtw Bpaxel, vd. Camerotto 1998,
266-272). La distinzione fra pubblico colto e folla vociante emerge gia in Plat. Leg. 3.700c-701a,
dove si ricorda che un tempo vigevano regole rigide in ambito musicale e non si poteva p. es.
ricorrere ad un tipo di melodia in cambio di un’altra: qualora invece cio fosse avvenuto, il compito
di giudicare e punire chi non aveva rispettato le regole non era affidato, come invece avviene nel
presente, ai fischi e alle grida scomposte della folla (Leg. 3.700c o0 cUpLyE v oUSé Tives
dpovool PBoal mARBovs, kabdmep TA VIV, 008’ al kpdéToL émaivovs AmodSL8SVTES), ma alle
persone colte e competenti che potevano ascoltare le esecuzioni dall’inizio alla fine senza essere
disturbate da nessuno (Leg. 3.700c dA\d Tols pev yeyovdoL mepl maidevowr dedoypévov
dkovely NV adTols peTd oLyfs did Télous). Che debba pronunciarsi su un’esecuzione musicale,
una performance retorica, un’opera letteraria o un discorso politico, in tutti i casi la folla ¢ incapace
di esprimere giudizi in maniera critica, autonoma e consapevole, ma si lascia trascinare dagli umori
del momento o condizionare dalle scelte delle persone piu in vista. In questa prospettiva il prodotto
stesso del giudizio del mAfj6os sul SoEokoTos, sia esso una assoluzione (1I’approvazione foriera di
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fama e onori) o una condanna (il biasimo foriero di infamia e disonore), assume un valore del tutto
artificioso, fittizio e inconsistente, come € ben espresso in Luc. Harm. 4: mdvTa ékelva vmmrépia

ovelpata ... kal émaivov okial.
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OR. 66, SULLA FAMA I, 19

ovkoUY dvdykm TOV UTO THS VOOOU TAUTNS €XOpeEvov UmeLBuvor TepLépXeodal kai
TPOCEXELY €KAOTO kal Sedoilkévar pn Twa €kov 1| dkov AVTNHOTN, RAALOTA TGOV
ETOLLOV Tva Kal TOV evTpamélwv: Chi ¢ affetto dal véoos della SoEokomia (vd. supra
commento §§ 2, 12) se ne va in giro come se fosse sottoposto a un rendiconto della propria
condotta. L’ambizioso si preoccupa dell’effetto che le proprie azioni possono avere sulla folla e
teme sempre di danneggiare qualcuno, a maggior ragione se si tratta di chi ¢ pronto a rispondere
all’offesa subita senza tanti giri di parole.

L’aggettivo vmeUBuvos indica chi deve rendere conto del proprio operato a qualcuno: erano
definiti Ume¥BuroL i magistrati che al termine del proprio mandato dovevano sottoporsi a un
rendiconto (eUbvva) di fronte a dei giudici (vd. p. es. Ar. Ach. 938; Eg. 259). Questi ultimi
svolgevano il ruolo di pubblici revisori (eU6urot): come si afferma in Aristot. Pol. 6.5.1322b, tale
magistratura ¢ necessaria, dal momento che i magistrati cittadini gestiscono ingenti somme di
denaro pubblico (Pol. 6.5.1322b émel 8¢ &vial TOV dpXdV ... dtaxelpilovol TOAA TOV KOLVOY,
dvaykaiov étépav eilvar T Anbopévmy Aoylopdv kdai TpooevBuvodoav ... KalodoL &
TOUTOUS oL pev eUBlvous ol 8¢ AoyloTas ol 8¢ é€eTaoTas ol 8¢ ouvnydpous). Il termine
UmevBuvos in ambito filosofico & quello che, a differenza di ait{a (‘causa’), maggiormente si
avvicina al concetto moderno di ‘responsabilita’, intesa come presa di coscienza del ruolo che si ha
nel momento in cui si decide e poi si compie un’azione (vd. Maso 2010, s.v. Responsabile, 178).
L’aggettivo designa anche 1’essere esposto all’opinione o al giudizio altrui, dipendendo da essi: tale
infatti ¢ ’accezione che il termine ha in questo paragrafo dell’orazione. Dione utilizza vre00vvos
anche nell’or. 3, dove elogia Traiano, incarnazione del buon re, considerandolo pitu equo dei
magistrati responsabili del loro operato nei confronti delle loro cittd (3.5 émieltkéoTepos 8¢
Baoihels ToOV UTevBlvwr év Tals moleow dpxdvTwv). Distinguere cido che € vmelBuros e
individuare in particolare cid che dipende da noi stessi e cid che dipende dagli altri ¢ per Epitteto
un’azione fondamentale per vivere felici e liberi: in Diss. 1.12.32-34 si rileva che gli dei non hanno
reso ogni individuo responsabile dei parenti, del corpo, del patrimonio, della morte e della vita, ma
solo di cio che ¢ in suo potere (Diss. 1.12.32 o0 pdA\ov elxaploTels Tols Oeols, OTL o€ ...
pévov 8 vmevbuvov amédnrar TOV €Tl ool;), ossia il retto uso delle rappresentazioni (Diss.
1.12.34 xpfoeons olas 8el davtaoiav). In Diss. 4.1.66, 77 si ribadisce che il corpo insieme a tutti
1 beni esteriori ¢ in potere di altri ed ¢ sottoposto a qualunque cosa piu forte di esso (Diss. 4.1.66
OvkolY TO pev odpa aANOTpLov, UTelBuvor mTavTos ToU LoXupoTépov). Se ammiriamo e
desideriamo cose che non dipendono da noi ma da qualcun altro, e che sono mortali, offriamo noi
stessi come schiavi e ci sottomettiamo al giogo (Diss. 4.1.77 mapédukas cauvTor dovlov,
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Umédbnkas TOv Tpdxnlov, dv Bavpdons TOY TL UN) o6V, @ TwL dv TV vmevdivov kal fumTdv
mpoomadfs). Infine in Diss. 4.5.15 si insiste nuovamente sul fatto che i beni esteriori non
appartengono all’'uomo, ma sono cose estranee, dipendenti da altri e solo concesse all’uomo dai loro
veri padroni, ossia dagli dei (Diss. 4.5.15 To0Tov ydp oUdev (dtov TH avBpamy €oTiv, dANA
TAvTa AAGTpLa, 8odha, vTelBura dANoTe dANoLS SLddpeva VO TOY Kuplwv).

L’aggettivo €Tolpos (€Tolos in attico) vale ‘pronto’, ‘risoluto’ e designa una prontezza
nelle azioni (vd. Dem. 54.36) ma anche nell’eloquio. In quest’ultimo caso si tratta della capacita di
servirsi delle parole in modo spiccio e disinvolto, senza tanti complimenti (vd. LSJ s.vv. €Tolpos,
€ToLpdTns). Fra le varie attestazioni del termine in Dione si puo ricordare p. es. I'or. 32, dove
ricorre tre volte. In 32.5 esso indica la prontezza e la continuita con cui il popolo alessandrino si
dedica ai divertimenti e ai passatempi: Dione auspica che tale prontezza venga mostrata da essi
anche nell’ascoltare il suo utile discorso (32.5 d\\’ a€wov vpds, Gomep ToUTOlS €TOlpwS KAl
ouveEXOS AUTOUS TApéXeETE, OUTW Kal Aoyov xpnoTod moTe akodoatl). In 32.22 si riferisce alla
folla difficile da persuadere e pronta alla tracotanza (32.22 TOv Ox ov ws xalemor Te kal ameldi
Kal mTpos UBpLY €ToLpor), mentre in 32.36 indica i tiranni e la loro ira simile a quella di belve
selvagge e a causa della quale sono pronti a compiere qualsiasi azione (32.26 ToUTwv 1 Lev Opyn
TpOS TdvTa €ToLpos, Gomep Onplov avnuépwr). La prontezza (€Totpdtns) della loquela deve
tuttavia essere regolata e usata con la dovuta cautela: questo ¢ I’avvertimento in Plut. [De [ib. ed.]
6¢-e, dove si afferma che chi parla sull’impulso del momento e della fretta precipita in una grave
mancanza della misura e in una eccessiva loquacita ([De lib. ed.] 6¢ ol dv €k ToU mapaxpfipa
Myoou, els apeTplav dewwnr ékmimTovol kal molvloylav). Posto che la €TolpudTns non ¢ da
rigettare in toto, occorre tuttavia servirsene in maniera appropriata e prudente, considerandola
simile a un farmaco ([De lib. ed.] 6e TO 8¢ d€tv mavTdmacy amodokipdlewr TOV Adyor Thv
EToLpd™TA ) AN av TalTny ovk ém dflols dokelv ob dainy dv E€ywye, AN s év
dappdkov poipa TodTO TOLNTEOV €OTL).

L’aggettivo eVTpdmelos significa ‘mutevole’, ‘agile’,‘spiritoso’, ‘arguto’, ‘pronto alla
battuta’(vd. LSJ s.v. eUTpdmelos). In Aristot. EN 2.7.1108a il termine indica colui che pratica la
facezia (evTpamelia), considerata il giusto mezzo del piacere che si trova nel gioco, mentre la
buffoneria (Bwpoloxia) e la durezza di carattere (dypoikia) sono rispettivamente 1’eccesso e il
difetto (EN 2.7.1108a mepl 8¢ TO MOV TO pev év madid O pev pécos evTpdmelos Kal
Stdbeots ebTpamelia, 1 & UmepBoAn Bopoloxia kal 6 €xwv adTnv Popoldxos, 6 &
ENelmov dypolkés Tis kal 1 €Eis aypoiwkia, vd. anche EN 4.14.1127b-1128a). Nell’ottica
aristotelica chi & eUTpdmelos sa scherzare con tatto, facendo delle argute battute di spirito che non
molestano ma anzi divertono chi lo ascolta. In Rhet. 2.12.1389b lo Stagirita afferma che tale

caratteristica, che si pud anche definire ‘insolenza acculturata’ (TeTaidevpévn UBpLs) & propria
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specialmente dei giovani (cf. Rhet. 2.12.1389b kal dbLloyélwTes, L0 kal eVTpdme oL 1) ydp
evTpameNa memaldevpévn VBpLs éoTiv. TO pév ovv TOY véwy ToldTéHV éoTv nos). I
termine in Dione si ritrova nell’or. 33, dove 1’oratore di Prusa, in una professione di modestia,
chiede al pubblico di Tarso cosa mai si aspetti di sentire da chi come lui non ¢ un uomo di spirito
arguto né sa come parlare per dilettare ¢ adulare il suo uditorio (33.3 T{ pd\ioTa dkodoal
omeVdeTE TAPA AVOPOY OVK €VTPATE WY 0VSE TPOS XAPLY OWLAETY €18GTWY).

L’ambizioso ¢ la sua stessa felicita dipendono cosi in tutto e per tutto dalla folla e da un suo
giudizio di approvazione: ’essere UmevBuros da parte del SoEokdTos si tradurra allora nell’esporre
costantemente le proprie azioni all’opinione degli altri e nell’obbligo di rendere sempre conto a
chiunque di qualsiasi cosa egli dica e faccia. L’ambizioso vive nel costante timore di recare danno a
chiunque, volente o nolente. Da un lato quindi v’¢ la soggezione del pavido So€okdmos verso la
gente, dall’altro invece v’¢é la prontezza (€TolpoTns) e I'arguzia (eUtpamelia) di quelle persone
che tra la folla possono mettere maggiormente in difficolta chi cerca di avere una buona
reputazione. L.’ambizioso ¢ talmente debole che poco importa se le loro critiche colpiscono o meno

il bersaglio: per sortire I’effetto sperato ¢ sufficiente anche solo fargli paura.

€l yap kai opLkpov, ola moAda cvpBaivel, mpookpovoas Tl TUXOL, €VOVS €madike
pfiLa Xalemwov: kal ToUTo €imWY, €av PEY AmoTUXN TS, 0VSEY NTTOV €Tdpakev: €av
8’ émTUXY TOV Kaiplov, Tapaxpefja dvipnkev. TOAAOL LEV ydp OUTWS €XOVOLY (OTE
VO TavTos diaTpémeahar kai Siappelv: Qualora gli capitasse di aver offeso qualcuno anche
per un motivo di poco conto, il Sofokdmos deve attendersi la replica ingiuriosa della persona
offesa, ossia una parola dura e pesante (pfipLa xalemov) che su di lui puo avere due effetti, entrambi
inevitabilmente negativi: se il pfjpa xakemoév non coglie nel segno (amoTixTn) nondimeno lo agita,
invece se centra il bersaglio (€miTUXT), riesce persino a distruggerlo. Ancora una volta Dione
insiste sull’effetto rovinoso delle critiche e delle offese verbali, vere e proprie armi letali nelle mani
del mAnbos in grado di condizionare negativamente la vita dell’ambizioso, ostacolandone
parzialmente o totalmente il cammino verso la 86Ea (vd. supra, commento §§ 16-17). Nel testo
greco si € riportato émadike, lezione dei mss. T (Marcianus 421) e U (Urbinas 124), adottata da
Crosby in luogo di éomdfnoe (‘tessere’, vd. supra commento § 13) del testo di von Arnim.

I verbi amotvyxdve ed émTuyxdve indicano rispettivamente il fallire il bersaglio e il
centrarlo, e quindi in senso figurato designano 1’insuccesso o la realizzazione di uno scopo. I due
verbi sono utilizzati insieme in Arist. EN 2.5.1106b, dove si rileva che 1’errare ha molte forme,
mentre il retto agire ne ha una sola (EN 2.5.1106b €Tt TO pev apapTdvely Tolaxds €oTLy ...
TO 8¢ kaTopbolv povax®s). Percio il primo ¢ facile, il secondo ¢ difficile: ¢ facile fallire il
bersaglio, invece risulta difficile andare a segno (EN 2.5.1106b 810 kat TO pev pddiov TO 8¢

132



XANETOV, PASLOY eV TO ATOTUXELY TOU OKOTOU, XAAETOV 8¢ TO émiTuXelv, vd. anche EN
1.1.1094a).

Il 8oEokémos diviene dunque un vero e proprio bersaglio facile: nonostante le offese della
gente possano anche non essere cosi pesanti da colpirlo in un punto vitale, nondimeno esse hanno il

potere di compromettere la sua ricerca della fama.

133



OR. 66, SULLA FAMA I, 20

o0 PNy dM\\a kai évioTe dA\a €m dAAots paAov iLoxVel kabdmep olpar ToV
Tadaplov €kacTov 18LOTpOomOVY Twa poppe O8€éSolke kali TavTny ovvelBoTal
dopeiodaL (Ta pev yap dvoeL Setha wav 6 TL av Sel€n Tis ws doPepov Pod): Non tutti
sono condizionati dalle stesse cose e in egual misura. Solo i bambini p. es. temono lo spauracchio,
mentre il So€okdmos teme 1’opinione che gli altri hanno di lui. Le paure dei bambini per le streghe
o per i mostri sono frutto dell’inganno perpetrato dagli adulti, i quali sfruttano I’ingenuita dei
fanciulli e, per dissuaderli dal comportarsi male, li convincono a credere reale e a temere cid che
spaventoso non ¢, € che per giunta nemmeno esiste. Analoga ¢ la situazione dell’ambizioso, il quale
crede erroneamente che il biasimo e I’infamia siano cose assolutamente terrificanti, mentre in realta
esse non devono in alcun modo influenzare né tantomeno distruggere 1’individuo. Nel testo si ¢
riportato ove{ 8, correzione di Sonny adottata da Crosby in luogo di 187 del testo di von Arnim.

I bambini sono indicati da Dione come paradigma di timidezza e di credulita anche nell’or. 5,
in cui si rileva che il racconto libico delle creature meta donna e meta serpente ¢ un buon deterrente
per mettere in guardia ’'uomo dalla lussuria, dall’avidita, dalla fama e da ogni altro piacere. Il mito
funge da arma di dissuasione, al pari di quei racconti spaventosi che scoraggiano i bambini dal
mangiare o dal giocare quando non si deve (5.17 a xpn dediévat mpod OGOANLOY €xoVTaS, GOTEP
€kelva Tous Taldas OTOTAV Tapd Kalpov Tpodfis 7§ matdids 1) dAov Twos opéywrTal). A
proposito di racconti di mostri, particolarmente efficaci sui bambini sono quelli riguardanti Lamia,
la mostruosa figlia di Scilla che mangia i bambini: nell’or. 55 si dice che Omero con i leoni, le
aquile, Scilla, e il Ciclope, ammalia gli stupidi, alla stregua delle nutrici che parlano di Lamia ai
fanciulli (55.11 pdérovs 8¢ Bavpdlels Tous AéovTas kal TOUS AeTOVS Kal TAS ZKUANAS Kal
Tovs Kik\omas, ols ékelvos ékflet TolUs dvaiobitovs, domep at TiTOar Ta mardia
duinyovpevar Ty Adutav). Come dice Dione nell’or. 72, le storie sono uno strumento con il quale
le nutrici correggono il comportamento dei bambini e lo indirizzano nella giusta direzione, ma
sapendo al tempo stesso divertire, come del resto sa fare anche Esopo, il quale attraverso le proprie
favole piacevoli da ascoltare e da leggere ammonisce gli uomini e mostra loro in cosa sbagliano
(72.13 Alowmos TobToV TOV Tpdmov EmeLpdTo vouleTely ToUs dvbpdmous Kal €mdelkrival
avTols dTTA APApTAVoVsLY, 0S AV HAALoTa NrelxovTo avTdv, Nddpevol €l TO yeloly kal
Tols pivbols gomep Ta Taldla Tals TiTOals pvboloyovpévats mpooéxoval Te kal HdovTal).
Raccontare le favole ¢ per le balie anche un modo per consolare e rasserenare i bambini dopo averli
puniti con gli schiaffi: ¢ questa I’immagine utilizzata come termine di paragone nell’or. 4 per
illustrare la promessa fatta da Diogene ad Alessandro Magno di intrattenerlo con un mito libico

dopo averlo seriamente ammonito sui doveri e sulle responsabilita che la regalita comporta (4.74
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Sinyelto 8 peta TavTta mpodlpws kal NMdéws, Bouldpevos avTov Tapapvdijoacdar,
kabdmep at TiTOaL Ta maldla, €meldav avTols mANyds €pPBdlnot, Tapapvlolpevar kal
xaptlopevar pdbov avtols voTepor SinyfoavTo). I fanciulli poi a causa della loro ignoranza
sono indotti a ritenere importanti cose di poco conto, € a questo atteggiamento infantile Dione
paragona il comportamento degli abitanti di Nicomedia nell’or. 38. Questi ultimi sono rei di essersi
lasciati sedurre come bambini dai titoli onorifici concessi loro dai proconsoli della Bitinia, senza
tener conto piuttosto del fatto che questi proconsoli hanno operato ingiustamente nei loro confronti
e non hanno posto fine all’incubo dei saccheggi e della confisca delle terre (38.37 kaTeyvokaot &€
VoV dvotav dnpooiq, kal xpdvtar kabdmep Tols Tatdiols Uplv, ols TOANAKLS dvTl TOV
peyloTov mpoTelveTal TA ULKPOTATA).

L’ingenuita e la facile credulitd dei bambini sono motivi gia presenti in Plat. Apol. 18b-c,
dove Socrate afferma che i suoi accusatori sparlavano male di lui gia da tempo di fronte ai fanciulli
e cercavano di persuaderli approfittando della loro eta di bambini e di giovinetti, nella quale si € piu
facilmente disposti a prestare fede alle calunnie (4pol. 18¢c ol kaTvyopoL ... TONVV xpovov 1idn
KaTnyopnkdTes, €Tt 8¢ Kkal év TalTy TH NAkiq AéyovTtes mpods vuds év 1) dv pdiioTa
EMoTEVoUTE, TALOES OVUTES €VLol VPGV Kal petpdkia). Inoltre in Plat. Crit. 46¢ Socrate replica
a Critone che non fuggira dal carcere perché glielo impone la coerenza di attenersi a quel
ragionamento intorno al giusto e all’ingiusto che ¢ stato discusso e accettato prima che egli fosse
condannato a morte. Percio egli non acconsentira mai alla proposta di Critone, nemmeno se la
potenza del volgo, che gia gli infligge catene, morte e spoliazione dei beni, vorra fargli paura come
si fa ai ragazzi, con lo spauracchio di mali anche peggiori di questi (Crit. 46¢ oU un oot
oUYXwpon, 008’ av TAelw TOV VvV TapdvTov 1) TOV TOMGY dlvapls Gomep Taldas Nuas
HLOPLON)TTNTAL, SECOVS Kal BavdTous EmTERTOVoA KAl XPNUATOV AdaLpéTeLs).

Il sostantivo popp indica lo spauracchio (vd. p. es. Ar. Ach. 582; Pax 474, dove in entrambi
1 casi esso ¢ costituito dalla figura della Gorgone disegnata sullo scudo di Lamaco) e puod essere
impiegato anche come esclamazione per spaventare i bambini (vd. Theocr. 15.40 Moppo, Sdkvel
{mmos; Ar. Eg. 693 poppw Tob 6pdoovs). Come nome proprio, Moppe € una donna mostro che,
insieme a Lamia, terrorizza i ragazzini. Entrambe le figure sono simboli della credulita dei bambini,
alla quale Luciano accosta la credulita popolare nei confronti dei racconti omerici. Si tratta di una
ricezione ingenua «che non distingue tra realta e finzione e trasforma il racconto in qualcosa di
vero» (Camerotto 1998, 184). In Luc. Electr. 3 si afferma che credere ai poeti e alle loro menzogne
talmente incredibili significa comportarsi in modo infantile (Electr. 3 dtatoxuvvbels, 6TL mardiov
TWOs oS  awndds €Epyov émemévbely ToTeloas Tols TounTdls dmibava olTws
Pevdopévols). In Philops. 2 si rileva che i miti narrati dai poeti sono favolette assai strane ¢

portentose, capaci di ammaliare i fanciulli che temono ancora Mormo ¢ Lamia (Philops. 2 mdvu
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a\okoTa kal TepdoTia pudidia maidwv Puyas knielv Suvdpeva €Tt THY Moppo kal T
Adprav 8edL6Tov). Da bambini si € educati a valori convenzionali e condivisi, dei quali € poi
difficile liberarsi una volta diventati adulti, pur ravvisando in essi incongruenze e contraddizioni
(vd. Camerotto 2014, 72 n. 204; 198 n. 24; 276 n. 151): in Gall. 28 Micillo ammette di non riuscire
ad abbandonare il desiderio, che ha sin da bambino, di diventare ricco (Gall. 28 006émw Slvapal
dmopadely Ty émbupiav fiv ék Taidwv elxov mhovolos yevéobat). Infine nella Negromanzia
Menippo avverte I’evidente contraddizione fra quello che ha imparato ciecamente durante I’infanzia
e quello che ha appreso da adulto: i misfatti degli dei narrati dai poeti non sono cose positive come
si crede da bambini (Nec. 3 éyo ydp, dxpL pév év matoly fr, dkovwr ‘Opfpov kal ‘HouéSov
TOAEPOUS KAl OTACELS SINYOUREVLY ... TOV BedV ... mdrTa TadTa évdpilov elvat kald), ma
tali azioni in realta sono dei veri e propri reati puniti dalla legge (Nec. 3 €mel 8¢ els dvdpas
Telely NpEdpuny, maAw ab évTada fkovor TOY Vépuwy Tdvavtia Tols mounTdls
KENEVOVTOD).

Approfittare dell’ingenuita dei bambini, ai quali si puo far credere quello che si vuole, ¢ un
interessante esempio di un atteggiamento che consiste nel presentare come pauroso cio che in realta
non lo ¢. Analogamente 1’ambizioso presta importanza e autorevolezza all’opinione comune e di
questa ha timore, indipendentemente dal fatto che essa compia una vera e propria mistificazione

della realta e dei suoi veri valori.

TANY €Tl Y€ TOUTWV TOV PeL{Ovov OVELSN Tvd €0TL TPOS TLVAS. TOV TTOXOV TOV
alalova kai 0Oélovta daiveobar Kpoioov €Elotnoww o0 °Ipos: kai ovde Ty
’O8vcceLay dvayLyvookeLr Sta TO "RAOe &’ €mi TWTwXOS wavdiuLos, ds katd doTv /
TTOXeVeTK’ *10akns": Cio che suscita inquietudine, paura, vergogna non ¢ solo lo spauracchio,
né tantomeno provano questi sentimenti solo i bambini. A spaventare gli adulti possono essere varie
cose, le quali per loro natura fungono da deterrenti e ammoniscono a desistere da un determinato
comportamento. Gli esempi che Dione menziona a riguardo sono, nel presente paragrafo, quello del
mendicante spaccone (TOv TTwxOV TOv dlaléva) che crede di essere ricco come Creso €, come
vedremo nel § 21, quello di chi € schiavo e quello di chi pur essendo brutto si considera bello. Nella
prospettiva del mendicante millantatore lo spauracchio che lo confonde e lo agita ¢ la storia di uno
dei suoi paradigmi piu famosi, ossia Arneo, alias Iro, di Itaca, qui ricordato anche dalla citazione
dei vv. 1-2 del canto XVIII dell’Odissea. Ed ¢ proprio perché questi versi segnano I’inizio della
narrazione di come Odisseo puni la vanagloria di Iro che il mendico d\al@v si guarda bene dal
leggere 1’Odissea. Nel testo si € riportato, sulla scorta di Crosby, dvei8n in luogo di 1{dn presente

nell’edizione di von Arnim
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Del mendicante (TTwyx6s) e del suo essere figura reietta e ambigua si € gia parlato (vd. supra
commento § 3). Nel nostro passo v’¢ un particolare tipo di mendico, quello vanaglorioso (dAaldv),
di cui abbiamo traccia in Athen. 6.17, dove il sostantivo TToxds e I’aggettivo d\aldv formano un
unico sostantivo composto, TToxalalwv. In Ateneo il termine indica perd non un mendicante in
senso stretto ma un cittadino miserabile, ugualmente millantatore, che, pur possedendo
un’argenteria pari al peso di una sola dracma, si giustifica dicendo che il suo unico schiavo (che
chiama con piu nomi nella pretesa di far credere di avere molti servi) ha erroneamente preso
largenteria estiva, meno pesante di quella invernale (Athen. 6.17 wo\iTnv nuétepov
TToxakalova, 0s Spaxpfs éxwy Td TAVTA dpyvpodpaTa €BOa KaAdY TOV olkéTny éva dvTa
kal povov, ovépact 8¢ xpopevor Pappakociols 'mal ZTpouPuLxidn, un TOV XeLpepLrdv
apyvpopdtor Huiv mTapadiis, ala Tov Oepwwdr'). Negli scholia alle Vespe di Aristofane il
sostantivo ¢ riferito a Prossenide (cf. Ar. Av. 1126) e al figlio di Sello (Aminia in Ar. Vesp. 1267;
Eschine in Ar. Vesp. 1243 e in Av. 823), indicati da Filocleone come esempi di vanteria vuota e
fumosa (schol. Ar. Vesp. 325b, p. 57 Koster émel kamvov elmev, émjreyke ToUTOUS OS
mToxo aldvas, ovs Aéyel kamvov). Inoltre nel Lessico di Esichio il mendicante spaccone ¢
definito col termine caldkov (Hesych. o 98 caldkwv: O mTwxos dlalwv), mentre calakovia €
la millanteria di chi & povero (Hesych. ¢ 99 calakovia: 1 €v mevia alalovela). In Aristot. EE
2.3.1221a ¢ definito ca\dkwv colui che eccede in cid che € conveniente (EE 2.3.1221 a 6polos 8¢
Kal O HLKPOTTPETTNS Kal O oaldkwy, O pev ydap LTepPdAlel TO Tpémov, O & éXkelmel ToD
TPETOVTOS).

Il sostantivo alaldv designa in origine il vagabondo, per poi significare ‘ciarlatano’,
‘spaccone’, ‘millantatore’ (vd. LSJ s.v. akaldv). Aristotele nella Etica Nicomachea definisce con
questo termine chi ¢ incline a dare a vedere i titoli di gloria che non possiede, o a darne a vedere di
maggiori di quelli che possiede (EN 4.13.1127a 6 pev dlaldv mpoomoinTikos ToOV €vdoEwy
elvat kal pn vmapxévtov kal petlévov 7 vmdpyet). In Theophr. Char. 23 la millanteria
consiste nella presunzione di beni di cui in realta non si ¢ in possesso (Char. 23 1} a\alovela ...
elval mpoomoinols Tis dyabdv ovk SvTwv), e ’d\aldv fa credere di essere ricco, di aver
viaggiato, e di essere stato un benefattore verso i propri concittadini. Ma la spacconeria non ¢
propria solo di chi ¢ indigente e vuol apparire il contrario: essa ¢ un vizio tipico anche delle persone
ricche e potenti. Infatti in Plat. Gorg. 524e-525a Socrate, nel parlare del giudizio a cui gli uomini
d’Asia sono sottoposti dopo la morte al cospetto di Radamante, rileva che la millanteria ¢ insieme
alla menzogna uno degli elementi che distorce specialmente 1’anima del Gran Re e di un qualsiasi
altro sovrano. Nella loro anima non vi € nulla di retto, dal momento che essa € cresciuta senza verita
(Gorg. 525a kal mdvTa okoltd vTO Yevdovs kal dlaloveias kal ovdev €OV Sta TO dvev
a\nbelas TebpddOat).
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Nel corpus dioneo ’d\aloveia & spesso caratteristica dei sofisti, come si & gia visto in Dio
Chrys. 4.33 (vd. supra commento §12). Nell’or. 55 si rileva che, a differenza degli ignoranti sofisti
che si vantano delle loro capacita e della loro fama, Omero e Socrate non possono assolutamente
essere considerati dei millantatori, dal momento che Omero non ha lasciato alcuna notizia nemmeno
sui propri natali e sulla propria famiglia, e Socrate non ha mai trasposto le proprie parole in forma
scritta (55.7 o08éTepos ydp avTolv dhalov v ovdé draidys, domep ol dpabéoTaToL TOV
codLoTdv). Un esempio di dlaldv semmai ¢ Antinoo, descritto da Omero come il piu millantatore
dei proci (55.20 ahalovioTaTov ... TGV LynoTHpwV Kal dkohacTOTaTov), oltre che un parassita,
visto che pretendeva di approfittare dei beni di Odisseo. Nell’or. 57 Dione difende il personaggio di
Nestore dall’accusa di essere sembrato un millantatore quando nel canto I dell’/liade 1’eroe parla
del proprio valore. Dal momento che ’autoelogio di Nestore ¢ funzionale a dirimere la lite fra
Agamennone e Achille, Omero non vuole dipingere Nestore come uno spaccone (57.6 Sokel Lot
Stkalos av pnde 0 NéoTwp attiav €xew alaloveias). La vanagloria dunque investe la
maggioranza delle persone, ma non il filosofo: come si dice nell’or. 70, egli la evita insieme
all’inganno e alla lussuria, improntando la propria vita alla verita, alla saggezza e alla cura
dell’anima (70.7 0 pev wpos aifbetav kal Gppévnoy Telvov ... kal Bepamelav ThHs avTod
Puxfs, pakpar dlalovelas kal amdaTns kal Tpudfs, eVTéNeLdV Te kal cwdpoaivny).

La figura di Creso, in quanto rappresentante del piu alto grado di ricchezza, ¢ qui usata da
Dione come comparazione proverbiale, vero e proprio modello a cui si ispira non solo chi pretende
di essere ricco ma anche chi, come nel caso del mendicante spaccone, lo vuole soltanto dare a
intendere. Come rileva Tomassi 2011, 344 sulla scorta di Bompaire 1958, 66 n. 3, nell’ambito della
diatriba e della retorica il re di Lidia, insieme a Mida, Gige, Sardanapalo e altri personaggi ricchi e
potenti, diviene paradigma della precarieta della fortuna (vd. Epict. Diss. 3.22.27) e della ricchezza
che non da la felicita. Tali figure costituiscono dunque un vero e proprio repertorio di origine
retorica a cui ricorrono, oltre a Dione, Massimo di Tiro (vd. Dial. 32.9b), Luciano (vd. 4pol. 1;
Merc. cond. 20), Eliano (vd. VH 3.26) e molti altri intellettuali (vd. Bompaire 1958, 162-191). Tra
le occorrenze di Creso in Dione si puo ricordare I’or. 10, in cui il sovrano ¢ definito molto ricco e
potente (10.26 Kpoloov, dvdpos oUTw mhovoiov kal TooolTov avbpdTor dpxorTos). Nell’or.
47 invece I’oratore di Prusa, nel presentare il proprio progetto di abbellimento architettonico della
citta, afferma con forza di non mirare con questo a ricreare per sé il palazzo di Dario o di Creso ma
di voler realizzare edifici imponenti e utili per I’intera comunita (47.14 ovk av élolpny {8Ld pot
vevéabar Ta Aapelov Baoileta 1 Ta Kpotoov). Nell’or. 77/78 il saggio mostra tutta la propria
indifferenza nei confronti della ricchezza, anche se questa gli venisse recata da un fiume come
quella di Creso, che era alimentata dalle correnti ricche d’oro del Pattolo (77/78.31 oUd¢ el
XELpdppovs avT@ mobev éméNBoL xpuoor oAV kal dBpovv kaTadépwr, womep LNV
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kaBdmep, oipal, daot Kpolow mpdTepor Tov IMakTolov dLd péowr ddikvodpevor TdpSewv
étolpa xpnpaTta kopllewv). Originale ¢ la ripresa della figura di Creso nel Timone lucianeo, dove
lo schiavo arricchito viene considerato dai suoi adulatori piu ricco non di uno ma di ben sedici Cresi
messi insieme (Tim. 23 mAovoLdTepov 8¢ ouvvdpa Kpolowr ékkaideka). In tal modo Luciano
«moltiplica, in maniera comicamente iperbolica, la gia incredibile ricchezza del personaggio
evocato tramite I’impossibile moltiplicazione del personaggio stesso» (Tomassi 2011, 345).

Iro ¢ figura paradigmatica del mendico vorace e spaccone che si considera una sorta di re
degli accattoni (vd. Hom. Od. 18.5-116). Per la sua attivita di messaggero, egli viene ironicamente
soprannominato Iro, versione maschile di Iris. Ma a ridimensionare subito la sua alalovela ci
pensa Odisseo: giunto a Itaca travestito da mendicante, staziona nell’atrio del palazzo regale di
solito occupato da Iro, scatenando 1’ira di quest’ultimo che rivendica quello spazio come sua
proprieta indiscussa. I due si sfidano in una singolar tenzone che vede prevalere nettamente
Odisseo. Nell’ilarita generale i proci, come promesso, permettono al vincitore di scegliersi un
budello di capra e gli accordano il privilegio di banchettare, unico tra i mendicanti, nella reggia. Il
borioso Iro viene cosi svergognato pubblicamente e incalzato da Odisseo a rinunciare a fare il
padrone di stranieri e accattoni se non vuole incorrere in altri guai (Hom. Od. 18.106-107 unde ot
ve Eelvor kal mTexdY kolpavos elvat / \vypods €édv, pf mo0 TL kakov kal peilov émaipn).

Il paragrafo si conclude con la citazione di Hom. Od. 18.1-2, in cui viene presentato il
mendico Iro che si aggira per la citta di Itaca. Altri passi omerici, come si ¢ visto, sono gia stati
citati nel § 10 (vd. supra commento § 10). Come rileva Kindstrand 1973, 16, questa citazione ¢
introdotta da Dione menzionando espressamente il nome dell’opera omerica da cui ¢ stata tratta,
ossia I’Odissea (v ’OdvUcoerav). Cio avviene anche in altre orazioni, dove si menzionano ora
I’lliade, ora 1’Odissea, ora entrambe (vd. 11.130 "Opnpos év 'Odvooeiq; 32.21 év *Odvooeiq;
36.9 v ye 'T\dda; 36.13 "TAtdda kal 'Odvooerav; 53.4 Ty I\dda kat tnv *Odlcoelav).
Un altro tipo di menzione, pit generico, € T ‘Opnpov moinow (vd. 2.6, 32; 5.4; 11.41) e v
‘Ounpkny moinow (vd. 12.26). Talvolta I’oratore di Prusa utilizza soltanto la parola moinots per
indicare 1 poemi omerici (vd. 2.20; 11.11; 12.62). Accanto al riferimento al titolo dell’opera, nel
nostro passo la citazione ¢ introdotta dall’articolo T6. Al suo posto pud essere impiegata la
congiunzione 6Tt (vd. 12.72, 85) oppure i piu frequenti verba dicendi quali dnui e Méyw (vd.
Kindstrand 1973, 17-18).

L’ambizione pretenziosa di far credere di essere quello che non si ¢ per inseguire una fama
effimera viene facilmente smascherata e demolita. Come Iro, anche il 50€okdTos prima o poi sara

punito.
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OR. 66, SULLA FAMA 1, 21

TOV ék Sovlav O Kékpod, TOV e€UTEA] TNy 6P kai kalov eivar Povldpevov o6
@epolTns: La serie di esempi avviata nel paragrafo precedente con Iro, la cui vicenda funge da
monito severo alla millanteria, continua con altri due esempi: quello di Cecrope e quello di Tersite.
Il primo, in quanto figura positiva e paradigma di elevata nobilta, smaschera lo schiavo
vanaglorioso che, alla stregua del mendicante del § 20, pretende di essere ricco e potente come un
re. Il secondo ¢ invece un modello negativo per dissuadere chi come lui millanta la bellezza o
meglio la kalokayabia, pur essendo di aspetto insignificante e di carattere meschino.

Cecrope ¢ il mitico primo re di Atene (vd. Apollod. Bibl. 3.14.1), figura dalla doppia natura
(8tduns) di uomo nella parte superiore e di serpente nella parte inferiore (vd. schol. Ar. Vesp. 438b,
p. 71 Koster Stdva yap Tov Kékpoma yeyovévar daol kal Ta pev dve dvbpomov OvTa, Td
KaTw &€ €xovTa 0dens). Menzionato da Dione solo in questo passo, Cecrope simboleggia con la
sua stessa struttura somatica quell’autoctonia della quale gli Ateniesi facevano motivo di vanto. Il
primo re di Atene rappresenta inoltre per tradizione il piu alto grado di nobilta e per questo diventa
figura proverbiale (vd. Juv. 8.46 ast ego Cecropides). Lo stesso dicasi per I'ultimo re ateniese
Codro (vd. Suid. € 3391 EUyevéoTepos KbSpou, cf. Zenob. CPG 1.4.3). In Luc. Tim. 23 Pluto
afferma che lo schiavo che eredita un patrimonio consistente prima o poi finira per essere vittima
degli adulatori, 1 quali, oltre che piu bello di Nireo, piu intelligente di Odisseo e piu ricco di sedici
Cresi, lo definiranno anche piu nobile di Cecrope o di Codro (7Tim. 23 elyevéoTepov 8¢ Tob
Kékpomos 1 K68pov). Tomassi 2011, 343-344, nel commentare il passo appena citato, rileva che
I’uso di comparazioni proverbiali che hanno come oggetto illustri ateniesi e personalita del mondo
orientale ¢ piuttosto frequente in Luciano. Sono p. es. riferite a personaggi ateniesi le espressioni
‘essere malvagio al di sopra di Euribato, Frinonda, Aristodemo, Sostrato’ (vd. Alex. 4) e ‘molle
come Agatone’ (vd. RA. pr. 11), mentre rimandano a figure orientali formule come ‘piu ricco di
Creso’ (vd. Tim. 23; Merc. cond. 20; Apol. 1) o ‘piu ricco di Mida’ (vd. Merc. cond. 20; Apol. 1;
Nav. 21).

Tersite ¢ il piu brutto degli Achei a Troia, nonché chiacchierone impudente che in assemblea
parla con sfrontatezza (caratteristica suggerita dal suo stesso nome parlante formato dall’eolico
0époos) contro Agamennone incitando alla ritirata da Ilio, e percio viene castigato da Odisseo (vd.
Hom. /1. 2.212-269; Apollod. Bibl. 1.8.6). A Tersite allude Dione nell’or. 2, e lo definisce per il suo
atteggiamento un demagogo (vd. supra, commento § 12). Nell’or. 32 I’oratore di Prusa ammonisce
gli Alessandrini che I’ilarita e la canzonatura non devono costituire il modo di vivere di un popolo e
di una citta ma piuttosto di un Tersite (32.99 a\\’ éoTe Lhapol kal okdPal TavTev detvdTaTol.
oV dnpou TO émTRSeVLa” TOOe; 0Ude TONews, aAa OepaiTov Twos). Si deve tenere a mente
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che cid che fa ridere non ¢ buono né onorevole, ma piuttosto lo ¢ cido che da gioia (32.99 70
xatpewv): gli uomini dunque inseguono il riso per mancanza di gioia e per ignoranza (32.99 amopla
8¢ kal ayvolqa xapds dvBpomol dtdkovot yélwTa). Nell’or. 33 si ricorda che Tersite rappresenta
I’unico caso in cui Omero parla male di qualcuno, nonostante perod il poeta epico riconosca in
Tersite un oratore dalla voce chiara (33.11 6v yotv pdvov €€ amdvTov éBracdriunoe Oepoitny,

kal ToUTOV ALyDv €lval dnotv dyopnThiv).

€av pPév yap €is Alxvov 1 Lhdpyvpov okedns 1 kivaidov fj kaboAov Tovnpov TOV €T
T ocwdpooivy KopdvTa Kal TNV dpeTHy EMLYeypappévor, OAOV dATONWAEKAS:
L’ambizioso si da delle arie vantando una saggezza che non ha e attribuendosi una virtu che ¢ solo
mera apparenza. Il 5o€okdmos si nasconde dietro una maschera del tutto fittizia e inconsistente, che
puo essere fatta cadere da un qualsiasi motteggio con effetti devastanti su chi la indossava fino a
quel momento. Se infatti saggezza e virtu fossero realmente presenti nell’ambizioso, qualsiasi
ingiuria non avrebbe su di lui alcun effetto. Invece basta apostrofarlo dandogli dell’ingordo,
dell’avido, del cinedo o del miserabile per sgonfiare la sua boria. Riemerge qui un atteggiamento
tipico di chi ricerca la fama, ossia la presunzione di essere superiore agli altri e 1’essere gonfio
d’orgoglio, ossia in balia del T0dos (vd. supra, commento § 4).

0 Ilepoevs ™V kedalnv Ths I'opyovos mepLdépov Kal TavTny Tols €xOpols SeLkvus
€moleL A\iBovs: oL TOANOL 8€ VP’ €vos pHRaATOS, €AV AKOUCWOL, AlBoL yeyovaoi: kai
TOUTO oU Sel mepLdpépeLy, év mipa duldTTovTa avTo: Il potere delle parole della folla sul
Sofokdmos viene qui confrontato con il potere pietrificante dello sguardo della Gorgone. Come
Perseo portava con sé la testa di Medusa usandola come arma letale per pietrificare i suoi nemici,
cosi il mAfj6os puod vantare un’arma non solo altrettanto distruttiva ma anche piu alla portata di tutti.
Non occorre infatti avere con sé€ nella propria bisaccia I’impaccio della testa di Medusa per lasciare
ammutolito 1’ambizioso: ¢ sufficiente una sola parola, che non pesa nulla per chi la dice mentre
pesa tantissimo per chi la subisce, non lasciandogli alcuna via di scampo.

La pietrificazione della Gorgone come metafora dell’effetto ammutolente delle parole ¢
presente in Plat. Symp. 198c, dove Socrate afferma di non essere all’altezza del discorso appena
pronunciato da Agatone. Inoltre Socrate confessa d’aver temuto che lo stesso Agatone, finendo di
parlare, potesse scagliare contro il discorso del filosofo la testa dello straordinario parlatore Gorgia
(evidente gioco di parole basato sulla somiglianza dei sostantivi Gorgia e Gorgone) rendendolo
muto come una pietra (Symp. 198c kal ydp pe Topylov 6 Adyos aveplpvnoker, GoTe ATeEXVOS
TO TOU ‘Oprjpov €memovin: éboBolpny uf pot TeXevTor 6 Aydbov Topylov kebakny dewvod
Myew v T Noyo €l Tov €pov Moyov méudas avTév pe AMbov TH ddovia TooeLe).
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Nel suo studio dedicato all’'uso della mitologia nell’opera dionea S. Said mette in luce come
spesso Dione compia una parodia della pratica retorica. Nel nostro passo in particolare 1’oratore di
Prusa esordisce con un sintetico resoconto del mito di Perseo, secondo la consuetudine retorica del
ricorso ad exempla tratti dal mito, salvo poi stabilire un confronto, quello fra il potere della testa
della Gorgone e il potere di una sola parola ingiuriosa, che umoristicamente enfatizza la
sproporzione tra i due termini di paragone. Infine la studiosa ravvisa una nota di sarcasmo
dell’autore laddove Dione conclude dicendo che conviene usare la parola perché pesa di meno e
non serve una bisaccia per trasportarla (vd. Said 2000, 165). Come argomenta Gangloff 2006, 199-
207, ai riferimenti mitologici presenti nei discorsi di Dione si possono attribuire le tre principali
funzioni tradizionalmente assegnate dalla retorica agli esempi: «celles d’ornement, de preuve et de
modele» (Gangloff 2006, 199; vd. anche Demoen 1997, 129-133). La funzione ornamentale ha
come obiettivo il piacere dell’uditorio ed ¢ spesso intrecciata con le altre due funzioni, salvo pochi
casi (vd. p. es. 2.5; 12.81; 32.4). La funzione di prova ¢ la piu frequente ed ¢ tipica delle
comparazioni ¢ delle metafore. Le prove possono essere distinte a loro volta in due categorie. La
prima ¢ la prova retorica, che poggia sul valore veicolato dal riferimento e codificato dall’'uso che
ne hanno fatto retori e filosofi. Si tratta in sostanza dell’'uso consolidato di tipologie fisse di
personaggi o di episodi sia storici sia mitici, che p. es. nell’ambito dell’elogio servono a esaltare
persone ed eventi reali (vd. p. es. 1’elogio funebre dell’atleta Melancomas che si snoda nell’or. 28 ¢
nell’or. 29). La seconda ¢ la prova che si basa sulla coerenza interna dell’immagine, ossia sull’uso
di exempla nei quali 1 valori da questi rappresentati si armonizzano con l’argomentazione
dell’autore, anzi la rafforzano (vd. in 6.25-29 il riferimento al mito di Prometeo che corrobora la
denuncia degli effetti nefasti del progresso sulla condotta morale degli uomini). Infine la terza
funzione degli esempi mitici, quella data dai modelli, ¢ particolarmente importante nei quattro
discorsi sulla regalita e in quelli pronunciati davanti a una folla. Queste orazioni dipendono molto
dall’eloquenza parenetica, che ¢ appunto caratterizzata dall’uso di modelli sia positivi, per fornire al
proprio pubblico esempi di virtu da emulare, sia negativi, allo scopo di dissuadere la collettivita da
determinati vizi. Dione privilegia soprattutto i modelli negativi, avvicinandosi in questo alla
tradizione della diatriba cinico-stoica, che si serve di una galleria di personaggi forniti dalle opere
dei poeti epici e tragici (Omero ed Euripide in primis) per illustrare i mali dell’umanita. Come si ¢
visto con le citazioni omeriche nei §§ 10 e 20, ed ora anche nel § 21, v’¢ quindi nella nostra
orazione un reimpiego moralizzatore del mito, dove «la valeur du modéle repose sur un constant
dialogue entre les valeurs traditionnellement attachées a I’exemple et sa réécriture qui infléchit la
tradition» (Gangloff 2006, 206). Tali modelli negativi, ingigantiti e deformati dallo specchio

dell’oratoria dionea, divengono paradigmi efficaci e severi che devono convincere il So€okdmos a
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desistere dall’inutile ricerca della fama per non incorrere nel castigo esemplare della propria

presunzione e della propria vanagloria.
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OR. 66, SULLA FAMA I, 22

kaiToL ¢pépe, €L Kal TOV Opréwy TAS PwVAS CUVLEREY, TOV KOPAK®Y 1| KOAOLOY KAl TAV
a\\ov {owv, olov BaTtpdxev 7| TeTTiyov, dfilov 6TL kai Tals ToUTwy ¢wvais dv
TPOCELXOMEY, TL AEYEL TEPL NILAOV O KOAOLOS O TETORLEVOS 1| TL POV N KiTTA Kal Tiva
éxeL 86Eav: Viene qui ipotizzata per assurdo ’eventualita che se gli uomini fossero in grado di
comprendere i versi degli uccelli o delle rane o delle cicale, affetti come sono dalla morbosa
preoccupazione di avere una buona reputazione, di sicuro presterebbero attenzione a quello che
pensano e dicono di loro anche gli animali. Dione chiama in causa, accostandoli alla folla
chiacchierona, animali che emettono suoni particolarmente rumorosi € che sono notoriamente
paradigmi di ciarla, come il corvo, la cornacchia, la rana, la cicala e la ghiandaia.

Il corvo (k6pa€), menzionato da Dione solo in questo passo, simboleggia in Pind. Ol. 2.87
quei poeti dalla loquacita impetuosa, che appunto come corvi strepitano invano nel tentativo di
contrapporsi all’uccello divino di Zeus, ossia a Pindaro stesso (Ol 2.87 kOpakes ©s dkpavTad
yapveTor ALos mpos dpvixa Betov). Oltre che di chiacchiera, il corvo € uccello di rapina, simbolo
di avidita e di voracita (vd. p. es. Aeschyl. A4g. 1473; Suppl. 751; Aes. 288 H.). Nota ¢ la sua
necrofagia (vd. Thompson 1895, s.v. képaé, 91s.), e da cio deriva I’espressione proverbiale ‘andare
ai corvi’, usata anche come imprecazione per mandare alla malora qualcuno (vd. p. es. Ar. Vesp. 51,
982; Nub. 123). 1l corvo ¢ anche immagine dell’adulatore, come in Luc. 7Tim. 8, dove il ricco non si
accorge di fare del bene a corvi e a lupi, ma crede che quegli avvoltoi che gli rodevano il fegato
fossero tutti amici (7im. 8 o0 ouwviel kdpall kal AOkots XapllOpevos, dAN’ UTO YUTOV
T0o0UTOV O Kakodaipwy ketpbpevos TO fmap dilovs elvar alTols kal éTalpovs PeTo).
Come rileva Tomassi 2011, 253-254, I’accostamento degli adulatori ad animali pericolosi o
minacciosi ¢ caratteristica dei cinici. Infatti in Diog. Laert. 6.1.4 uno dei loro capostipiti, Antistene,
afferma, con evidente gioco di parola tra kpaé e kO a&, che & meglio cadere nelle grinfie dei corvi
piuttosto che in quelle degli adulatori, dal momento che 1 primi si cibano dei cadaveri, 1 secondi
invece dei vivi (Diog. Laert. 6.1.4 kpelTTov €XeYe ... €ls kdpakas 1) €ls kO\akas EUTecely: ol
Hev yap vekpols, ot 8¢ (ovTas €oBlovowv). Tornando al Timone di Luciano, notiamo una
riproposizione parodica della comparazione cinica fra k6 a€ e képa€ da parte di Filiade, un
adulatore che per compiacere Timone lo mette in guardia dagli adulatori, dicendo che costoro sono
kO\akes solo a tavola, mentre per tutto il resto non differiscono in nulla dai corvi pronti a divorare
le sue ricchezze (Tim. 48 Tovs pLapovs ToUTous kONakas GUAdET, Tous €ml Ths Tpamélns
pwévov, Ta dAAa 8¢ kopdkwr 00dev StadépovTas, vd. Tomassi 2011, 466-467).

Nel corpus dioneo la cornacchia (ko\ot6s) € impiegata come termine di confronto del vocio e
del chiasso degli uomini. Nell’or. 4 Diogene paragona al clamore delle cornacchie in volo le molte
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persone che dicono il nome di Alessandro Magno (4.17 T ye dvopa, eimev, dkolwn TOANGY
AeyorTov, os kolowov meptmeTopévov). In Dio Chrys. 32.82 v’¢ una similitudine fra il
gracchiare delle cornacchie e il chiasso degli Alessandrini spettatori di una corsa di cavalli (vd.
supra, commento § 3). Infine in Dio Chrys. 55.10 le cornacchie vengono menzionate insieme a
locuste e storni quali esempi di animali umili di cui Omero ha fatto menzione nei suoi poemi (vd.
supra, commento § 3). La chiassosa e impudente loquacita delle cornacchie viene illustrata p. es. in
Ar. Eq. 1020 (vd. Thompson 1895, s.v. kohotds, 90), divenendo un’espressione proverbiale riferita
alle maldicenze (Eq. 1020 mo\\ot yap pioer ode kaTakpoloval kolotot). Il gracchiare delle
cornacchie non ¢ certo un suono gradevole, tuttavia in Luc. Electr. 5 vi sono uccelli piu belli di
esse, come i cigni dell’Eridano, i quali strepitano in un modo ancora piu insopportabile, tanto che in
confronto ad essi le cornacchie e i corvi sono quasi simili alle Sirene (Electr. 5 kp&lovoly ovTol
Tdvyv dpovoov kal AoBevés, s Tovs kbpakas T ToUS KololLoVs Zelpfivas eilvat mpos
avTovs). Nei Fuggitivi di Luciano, in un esametro che fa il verso a Hom. II. 2.246, Tersite viene
definito come il migliore in assoluto fra le malvagie cornacchie (Fug. 30 OepolT’ dkpLTpLOE,
Kak@v mavdpltoTe kolotdr). Il kohotds in Luciano diviene anche metafora del sofista. Cosi in
Pseudol. 5 il discorso riciclato del sofista nella maviyvpts degli agoni di Olimpia ricorda la
cornacchia di Esopo (vd. Aes. 103 H.), rivestitasi delle penne degli altri uccelli per avere da Zeus il
potere di regnare su di loro (Pseudol. 5 étOyxavev 6¢ 6 \oyos avTd kaTa TOV Alodmov
KOAOLOV oupdopnTOS OV €k ToLkIAwY dANoTplwy TTepdv). Analoga immagine € presente in Luc.
Apol. 4, riferita a chi spaccia per suo un libro altrui (4pol. 4 d\\ov Tov yevvaiov dvdpods elval T
BLBAov kal o¢ TOV koloLov dAloTplols mTepols aydAecbal). Infine nel Sogno o il gallo si
dice che non esiste nel mondo animale una cornacchia sofista accanto a un cavallo pubblicano, una
rana sicofante, una zanzara cuoco e un gallo pederasta (Gall. 27 TeAovnv 8¢ (mmov 1| gukoddavTNY
BdTpaxov §| cobLoTiV KohoLdv 1} oioToLdV kaveTd 7 kivatdov diekTpuéva kai TaA\a doa
Upels émTndeleTe, ovk av (8ots €év ékelvots). Tali connotazioni sono soltanto assurde
deviazioni umane dalla natura che possono essere smascherate solo attraverso la prospettiva di
osservazione straniante propria dell’eroe satirico, in questo caso il gallo parlante (vd. Camerotto
2014, 73, 169, 221).

La rana (BdTpaxos) viene menzionata altrove in Dione nell’or. 6 e nell’or. 8 con due diverse
accezioni. Nel primo testo essa ¢ un modello da seguire per I’'uomo, che si considera inadatto a
vivere all’aria aperta a differenza degli animali, accampando come scusa la sua pelle nuda e delicata
rispetto a quella pelosa e folta degli altri esseri viventi. Questa debolezza, afferma Diogene, ¢
dovuta semmai allo stile di vita scelto dagli uomini, una dtatta che consiste nell’evitare tanto il
freddo quanto il caldo (6.27 oUTws pev odddpa dmalovs eivar Sta v Slattav, cf. Plat.
Phaedr. 239¢ amalfjs kal avdvSpou diaitns). La rana deve quindi essere d’esempio perché,
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nonostante abbia la pelle ancora pit morbida e priva di peli o di penne, non solo riesce a sopportare
I’aria fredda ma ¢ anche in grado di vivere d’inverno nell’acqua gelata (6.27 ToUs Te BaTpdxous
kal d\a otk ONya (da mONU pev amaldTepa avBpdmou, ToN 8¢ PYiNdTepa, kal €via
TOUTOV avexopeva ob Tov aépa pévor, d\ka kal év T yuxpoTdTe UdaTtL (fv Suvdpeva Tod
XeLpovos). Nell’or. 8 invece le rane simboleggiano negativamente con il loro gracidio i sofisti che
fanno chiasso nello stagno finché non vedono arrivare un mostro e in preda al terrore si zittiscono e
si nascondono, salvo tornare a gracidare una volta che questo se n’¢ andato: con questa immagine
Diogene descrive il timore che egli incute con la propria eloquenza sui sofisti ai giochi Istmici.
Quando il cinico smette di parlare e incurante dell’opinione della folla si mette a defecare
suscitando lo sdegno del pubblico, i sofisti riprendono coraggio e ricominciano a rumoreggiare
proprio come rane che non avvertono piu la minaccia a loro stessi e al loro eloquio rappresentata dal
mostro cinico (8.36 kal Td v éBopvBour codLoTal, kabdmep év TéNpATL BATpaxol TOV USpov
ovx 0pdvTes). La rana come paradigma di sterile loquacita & presente in una favola di Esopo, dove
la rana chiassosa finisce per essere schiacciata dal leone, che udita quella voce aveva pensato si
trattasse di un grosso animale. Come dice la morale, la favola si addice a chi non ¢ capace di fare
altro che chiacchierare smaniosamente (Aes. 146.1 H. mpos dvdpa yAwooalyf oUdev mAéov Tob
aletv Suvdpevov). In Plat. Theaet. 161c-d 1’accostamento dell’'uomo alle rane prive di
intelligenza ha su quest’ultimo un effetto sminuente: Socrate infatti afferma che Protagora non ¢
migliore per acume (dbpovnais) non solo di qualche altro uomo ma nemmeno di una rana o di un
girino (Theaet. 161c-d 6 & dpa étvyxdver dv eis dpdvnow ovdev BelTiwv BaTpdyou
yupivov, un 6Tt d\\ou Tov avfpdmTor). Della rana come assurda rappresentazione del sicofante in
Luc. Gall. 27 si ¢ gia parlato in precedenza. Va ricordato che la rana ¢ vista anche in senso positivo
come animale spensierato che vive in eterno in una dimensione intermedia fra quella umana e
quella divina, come il celebre Coro di rane dell’omonima commedia aristofanea che popola il flume
Acheronte. Infine alle rane e alle formiche che vivono attorno a uno stagno sono paragonate le
popolazioni stanziate attorno al mar Mediterraneo nella famosa similitudine di Plat. Phaed. 109b.

Il verso della cicala (TéTTLE) prodotto per mezzo di una sorta di tamburi o timpani sotto le ali
¢ sovente impiegato come similitudine per indicare un suono dolce (vd. Hom. /I. 3.151; Hes. Op.
582; Sc. 303; Simon. fr. 105 P.). Il mito riguardante 1’origine di questi insetti ¢ raccontato in Plat.
Phaedr. 259b-c: le cicale un tempo erano esseri umani che erano cosi presi dalla musica da
dimenticarsi di mangiare e di bere. Cosi ricevettero dalle Muse il privilegio di poter cantare per
tutto il tempo senza avere piu bisogno di cibo e di acqua. Per questo lo stesso Platone le considera
profetesse delle Muse (Phaedr. 262d ot Movodv mpodfiTal). Ma la TéTTLE ¢ considerata anche
simbolo di chiacchiera (vd. Aristophon fr. 10 K.-A. Tviyos vmopeival kal peonpupplas Aaletv /
TéTTLE; Theophr. fr. 6.54 W. TéTTLyes oMol yLvopevol vooddes TO €Tos onuaivovot). Oltre
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che nel presente paragrafo dell’orazione, le cicale figurano nell’opera dionea soltanto nell’or. 47: a
chi dei sofisti lo chiama usignolo volendolo insultare dal momento che 1’usignolo nella tradizione
poetica ¢ considerato un uccello chiacchierone (47.16 Ty dandéva yldooapydr daciy ot
mownTat), Dione controbatte dicendo di paragonarsi piuttosto alle cicale. Esse infatti stando vicino
al sole hanno sete e allora cantano follemente per chiedere acqua ma non ricevono alcun aiuto
(47.16 {ows & dv Opotos ey Tols TETTLEL kal ydap ékelvol mpOs TOv HAtov SupdrTes
adovowr UTO avolas ovder adelopevol). Attraverso tale accostamento Dione vuol far capire
che non sta parlando inutilmente, ma perché avverte la necessita di convincere i propri concittadini
della utilita del proprio progetto di abbellimento architettonico di Prusa.

La ghiandaia (k{TTa) ¢ menzionata da Dione solo in questo passo. E un uccello che muta pit
volte la voce (vd. Aristot. H4A 9.14.615b) e sa imitare vari suoni (Plut. De sol. anim. 973c; vd.
Thompson1895, s.v. klooa, 85). Anche la ghiandaia ¢ paradigma di garrulitd. Nei frammenti della
perduta commedia ©pdowv di Alessi si fa riferimento a una donna che viene definita piu
chiacchierona non solo della ghiandaia ma anche della cicala, dell’usignolo e della tortora (Alexis
fr. 96 K.-A. 00D &’ éyo Na\toTépav / oUmdToT’ €180V 0UTE KepkdTMY, YOvat, / oU kiTTav, ovk
andov’, otvte Tpuydr’, ov / TéTTurya). Sulla loquacita proverbiale della ghiandaia vd. anche Lyc.

1319 v Ad\nbpov klooav e Luc. lud. Voc. 8 klooav ... Xd\ov Opreov.

ovkolv evTUXNpa TO pn Euviévai. moooL 81 TeOV davlpamev TeV BaTpdxwv €ioiv
appovéoTepoL kai TAY KOAOL@Y; AAN’ OPLwS KLVEL TA Tapd TOUTWY NMUAS kai Tdwvv
kak®s Siatibnow: A conclusione dell’ipotesi per assurdo formulata in precedenza, Dione
afferma con tono ironico che ¢ davvero una fortuna per I’'uomo non riuscire a comprendere il
linguaggio degli animali, altrimenti con quali critiche ulteriormente dannose per la sua reputazione
dovrebbe fare i conti? Tuttavia, nonostante questa fortuna, il SoEokdmos si cura di quello che
blaterano uomini che con le loro inutili ciarle sono ancora piu stupidi e chiassosi delle rane e delle
cornacchie. Il giudizio dioneo sulla stupidita di certi uomini ¢ dunque sprezzante e si pone sulla
falsa riga di quello che, come abbiamo visto in precedenza, in Plat. Theaet. 161c-d Socrate aveva
formulato a proposito di Protagora, paragonandolo per intelletto addirittura a un girino. Il
Sofokdmos dunque si lascia travolgere dalle maldicenze insignificanti del volgo e da esse viene

reso infelice.
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OR. 66, SULLA FAMA I, 23

ov PNy 6 v’ ddels élelBepov €auTOV EMLOTPEDETAL THS TAY TOAGY dpAvapias, dAla
THS ME€Vv éKelvov adoleoyxias kaTayeld, mdiar 81 wpods dmavTas €ipnkws, "ovk
a\éyn, woel pe yuvvn Balor §j wdis ddpov: / kodov yap BéENos avdpos avdikidos
oUTL8avolo": Dopo aver illustrato per tutta I’orazione la condizione negativa del SoEokdmos e
aver passato in rassegna gli effetti distruttivi della ricerca della fama, in questo passo Dione propone
un’alternativa costruttiva. La figura che fa da contraltare al 8oEokoTos € quella dell’uomo, come il
filosofo, che si libera dai condizionamenti dell’opinione comune. Questo avviene in due modi: per
prima cosa egli non si preoccupa piu della stupidita del volgo; in secondo luogo, spingendosi oltre
la mera indifferenza verso le opinioni altrui, assume un coraggioso atteggiamento derisorio della
loquacita della massa. Le ingiurie e le maldicenze non hanno piu alcun effetto su di lui perché esse,
come il dardo scagliato da Paride a Diomede, provengono da persone vili e di nessun valore. In
questa prospettiva i vv. 389-390 del canto XI dell’//iade divengono altamente esemplari non solo
per sancire la conquista della liberta interiore, ma soprattutto per decretare la propria superiorita su
un avversario vile e del tutto inconsistente, i cui dardi femminei o infantili sono incapaci di cogliere
nel segno.

L’aggettivo é\el0epos allude a quella liberta che ¢ tratto tipico del filosofo cinico (per una
storia di Dione cinico e del cinismo in generale vd. Dudley 1938, in particolare 148-158). Insieme
all’avTdpkela e all’amdfera, ’éxevbepia € una delle tre condizioni della felicita (vd. Goulet-Cazé
1986, 39-42). Nell’or. 6 di Dione I'unico ad essere libero tra tutti gli uomini ¢ appunto Diogene di
Sinope, ¢ nessun altro ¢ in grado di comprendere la somma felicita del filosofo (6.34 povos &n TOV
aTavtTov éxevBepds €oTL kal 00dels dANos ouvinol ThHs avTob pdlioTa evdaipovias). La
sua liberta consiste nell’assenza di preoccupazioni, di desideri e di passioni, a differenza degli altri
uomini, che sono turbati da qualsiasi cosa, cospirano tra di loro € non riescono mai a vivere in pace
(6.34 Tovs d\\ovs avBpdTovs dmavTta pev Tov Blov TapaTTopévous, dmavta 8¢ dAHAoLS
emBovetovTas ... undémoTe 8¢ Novyxlav dvvapévouvs dyewv). Essi sono presi dal desiderio di
fuggire la morte, temono di perdere le cose che reputano necessarie e cercano di accumulare quante
piu ricchezze possibili per lasciarle in eredita ai figli (6.34 kal pd\ioTa 81 8edléTas pHmoOTE
alTovs emAT Tavaykala 81 Aeydueva, €Tt 8¢ dpovtilovTas kal {nTolvTas 6Tws TaLol
Tols avTOY kaTalmool moAka xpnpata). In Epict. Diss. 4.1.30 si afferma che la liberta del
filosofo cinico implica anche 1’essere pronto a morire (Diss. 4.1.30 oUTos kal Aloyévns mou
Aéyel plav elvar pnxaviv mpos éxevBeplar TO eVkd ws dmodunokely, cf. Diss. 1.24.6). Non si
puo certo definire é\eU0epos invece colui che si comporta in modo servile con un altro e lo lusinga
contro le sue opinioni, sia che miri a scroccare un pranzo sia che ambisca a ottenere una provincia o
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un consolato (Diss. 4.1.55 "Otav obv {dns Twd vmomemTwkéTa ETéP T KOAakeloVTA TAPA TO
darvdpevor adTd, Aéye kal ToUTOV Bappdv PN elvar élevBepov: kal pn pévov, dv
Sevmvaplov €veka avTod ToLT), AANA kdv émapyias €éveka kav vmaT<e>tas). Che la felicita sia
condizione unicamente dell’uomo libero ¢ affermato anche nella Vita di Demonatte di Luciano
(Demon. 19 pévov evdaipova ... Tov élelBepov). Libero, secondo il cinico Demonatte, € chi non
teme né spera nulla (Demon. 20 AN\’ éxetvov vopilw TOv piTe éAmilovTd TL piTe 8edLoTA),
perché ¢ consapevole che tutte le cose umane, sia spiacevoli sia piacevoli, sono destinate a svanire
(Demon. 20 mavoopévor TAVTOS Kdl TOV dviapdr kal Tov ndéwv). In Clem. Al Strom.
2.20.121.1 il cinico Cratete parla dei filosofi che rifiutano la dominazione del piacere rimanendo
inflessibili di fronte al suo potere, felici del dominio immortale di sé stessi e della loro liberta
(Strom. 2.20.121.1 fHdovi} avdpamodndel adolAwToL kal dkvarmTol / addvaTov Bacileiav
e evBeplav T dyamdolv). Sovente all’é\evBepla cinica si affianca la parrhesia, termine meno
comprensivo del primo ma non meno importante che designa la liberta di dire con franchezza quello
che si pensa. Si tratta per Diogene della cosa piu bella (Diog. Laert. 6.69 épwtndels T{ kdA\toTOV
év avbpamots, €oén, mappnoia). In un altro passo di Diogene Laerzio il filosofo cinico afferma
invece che nulla va anteposto all’é\evBepia (Diog. Laert. 6.61 undev élevlepias mpokpivwr). In
una Grecia che ha perso la propria liberta e parrhesia politiche rimane unicamente la liberta morale,
il cui rappresentante ¢ Diogene (vd. Scarpat 1964, 62s.). Presupposto della parrhesia cinica ¢ quindi
la liberta morale, intesa come «liberta assoluta dalle passioni, dal desiderio di possedere e di
dominare, dal timore del tiranno e della morte, dalla paura della fame e delle privazioni» (Scarpat
1964, 64). Vi sono tre principali tecniche di parrhesia cinica: la predica critica, che consiste
nell’esporre temi filosofici di fronte a grandi folle e criticando la societa; il comportamento
scandaloso, volto a smascherare [’artificiosita di opinioni consolidate; il dialogo provocatorio,
finalizzato a colpire I’orgoglio del proprio interlocutore, costringendolo ad ammettere di non essere
quello che pretende di essere (vd. Foucault 1996, 79-88, dove viene proposto come esempio di
dialogo provocatorio il celebre incontro fra Diogene e Alessandro Magno narrato nell’or. 4 di
Dione).

Il sostantivo dAvapta indica I’insensatezza o la stupidita sia nelle parole sia nelle azioni (vd.
LSJ s.v. dlvapla). Nell’opera dionea la dbAvapia € elemento antitetico all’oratore di Prusa, ed ¢
proprio sottolineando esplicitamente di non dire stupidaggini che Dione mira a rafforzare le proprie
argomentazioni e a farsi prendere sul serio. Nell’or. 46 ’autore, nel ricordare la munificenza del
nonno verso Prusa, afferma che se qualcuno ritiene sciocco il parlare della benevolenza e della virtu
dei suoi stessi concittadini, allora ¢ difficile sapere in che modo costui voglia essere trattato bene da
qualcuno (46.4 el 8¢ T dokel dAvapia TO TONTOV VPETEPWY AVAPLPVOKELY VLAS €volas
kal dpeTis, oUToS ok 018’ 6mws ev mabelv avTds vmd Tov BolAeTal). Oltre al sostantivo,
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viene impiegato anche il verbo dblvapéw: nell’or. 21, denunciando il fatto che alcuni librai,
sfruttando la passione della gente verso tutto cio che ¢ antico, spacciano libri nuovi per vecchi,
Dione invita il suo interlocutore a non considerare sciocche le sue parole (21.12 kat prn mwdvTa
dAvapetv pe éfjs). Nell’or. 34 si racconta la storia di un frigio che vede un corvo e interpreta cio
come segno di malaugurio. Decide cosi di colpirlo con una pietra e poi di caricarlo sul suo mulo.
Ma quando I’uccello si riprende, il mulo per lo spavento fa cadere a terra il frigio, che cosi si rompe
una gamba. Dione afferma ironicamente di essere piu fortunato del corvo perché sa che i cittadini di
Tarso, qualora egli dica qualche sciocchezza, tutt’al piu gli lanceranno improperi (34.6. éav ydp
Uty 8okd dlvapely, ov d\mouv ABots Paelté pe, alka BopuBrjoeTe). Nell’or. 11, nel
contestare la veridicita della morte di Ettore per mano di Achille e della caduta di Troia, si rileva
che inizialmente Omero non aveva in mente vicende del genere ma quando volle stabilire con
precisione la causa delle sofferenze degli Achei decise di capovolgere la reale dinamica degli
eventi. Percio dice cose insensate anche riguardo alla vicenda di Crise ¢ di sua figlia (11.37 mept
Xploou dlvapel kal TS €kelvov BuyaTpds). Come rileva Tomassi 2011, 365-366, dbAvapéw &
etimologicamente affine a una serie di verbi caratterizzati dal gruppo muta cum liquida d\-
(dravioow, dredovéw, dredovelw, dAéw, dAnddw, dPAnvaddn, dGAnvie) e ad altri verbi che
designano 1’essere logorroico o il dire sciocchezze (\aléw, adoleaxén, OpuAéw, TTOPONO,
UON€w). Questi verbi sono impiegati in particolare nella commedia per denunciare le ciarle delle
persone abili nel manipolare le parole come i filosofi, i sofisti e i demagoghi. (vd. Beta 2004, 148-
167). 1l verbo dAvapéw compare nel linguaggio colloquiale della commedia (vd. p. es. Ar. Ra. 202
e 524 o0 pn dlvapnoelrs €xov), ma anche nella prosa (Hdt. 2.131.3 Tadrta ... Myovol
dAunpéorTes) e negli epigrammi (4P 13.31 Knla pe mpooiAde dlvapia ovk €0élovTa. / ovk
€0élovtd pe mpoofiNbe Knia dprvapia). Sulle tracce dell’uso comico del pvapetv, in Luc. Tim.
29 Hermes interrompe la riflessione sulle dinamiche della ricchezza, dicendo a Pluto che tali
chiacchiere gli hanno fatto dimenticare la vera missione del loro viaggio, ossia il trasporto di Tesoro
e il recupero della ricchezza da parte di Timone (Tim. 29 ANd peTta&d dlvapodvtas mpas
Tpdypa o LLkpov Stélabev).

Il termine adoleoyla vale ‘prating’, ‘garrulity’, ma anche in senso positivo ‘keenness’,
‘subtlety’, come p. es. in Plat. Phaedr. 269¢ (vd. LSJ s.v. adokeoxia). Nei poeti comici designa una
caratteristica dei sofisti e di Socrate (vd. Eup. fr. 352 Kock Tov Zowkpdtnv, TOV TTwXOV
adohéoxnv; Ar. Nu. 1480 épod mapavofoavtos ddoleoxiq, 1484-1485 AN’ os TdxiLoT’
eumpmpdvat TN oikiav / Tdv adokeoxav). In Plat. Theaet. 195b-¢ ¢ lo stesso Socrate a definirsi
ironicamente ciarliero (Theaet. 195b dewvév Te, 0 OeaitnTe, O AANOAS KLvSLVelel kal dndes
elvat dvmp ddoléoxns, 195¢ v épavtod Suopablar Suvoxepdras kal ws AAn0GS
adoheoxiav). In Plat. Resp. 488e-489a, nell’ambito della celebre allegoria della nave che
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rappresenta lo Stato, si rileva che se il timoniere realmente esperto (cio¢ il filosofo) fosse a bordo,
sarebbe bistrattato dall’equipaggio (formato dal capitano/popolo e dai marinai/demagoghi) e
sarebbe chiamato acchiappa-nuvole, chiacchierone e inutile (Resp. 488e-489a TOov oS dAndds
KUBEPYTTLKOY OUX MYT AV TO OVTL LETEWPOOKOTOV T€ Kal adoNéoxny kal dxpnoTov odLol
KaAeloBal vTo TOV €v Tals oUTw KATEOKEVaoévals vavol TloThpov;). In Aristot. Rhet.
2.13.1390a sono caratterizzati dall’aSoleoy(a gli anziani: dal momento che non hanno piu molti
anni da vivere, trovano piacere nella memoria del loro passato, del quale percio parlano
incessantemente (Rhet. 2.13.1390a dmep aitiov kal Ths adoleoxlas adTols: StatehoboL yap
Td yevdpeva MyovTes: avapipvnokdpevor yap fdovtar). Theophr. Char. 3 definisce la
loquacita come il tenere discorsi lunghi e non preparati, senza mai fermarsi (Char. 3.1 ‘H 8¢
adokeoxla éoTl pev duqynots Moyor pakpdr kal dampoBoulelTwr). Nel corpus dioneo il
termine trova vari impieghi: nell’or. 5 ’a8oAeoxia indica il raccontare un mito, quello libico dei
mostri meta donna e meta serpente, apparentemente privo di una qualche finalita didascalica, ma al
quale si pud nondimeno conferire un significato morale, nonostante ci0 possa sembrare
un’operazione poco promettente (5.1 da\\’ Opos olk adekTéov ... THS Tepl Ta ToLadTA
adoleoxias). L’essere ciarliero pud essere associato anche alla condizione del vagabondo, come
avviene nell’or. 1 e nell’or. 47. Nel primo caso Dione racconta cid che gli fu vaticinato dalla
sacerdotessa di un santuario peloponnesiaco di Eracle sulla strada verso Pisa: egli un giorno avrebbe
incontrato un uomo potente e regnante su molte regioni e su molti uomini (allusione all’imperatore
Traiano), al quale avrebbe dovuto senza esitazione raccontare questo oracolo anche se vi fosse stato
chi lo avrebbe deriso dandogli del chiacchierone e del vagabondo (1.57 To0Te pufjmToTe Okvions
elmely TOvde TOv pdbov, el kal oov katadpovely Tives PENOLEV OS ABONETXOU Kal
mAdvnTOS). Nell’or. 47 I’autore con autoironia fa il verso ad alcune critiche definendosi lui stesso,
come dicono taluni, vagabondo e chiacchierone, (47.8 TadTa pev dknkdéate d\ws mTapd
avBpdmov mAdvnTos kal adoléoxou). Nell’or. 12 Dione si reputa una persona comune €
desiderosa di chiacchierare, e percio invita gli abitanti di Olimpia ad avere comprensione verso la
sua loquacita, specialmente dopo che ha compiuto un lungo viaggio nelle terre dei Geti e dei Misi e
ha molto da raccontare (12.16 dA\a cvyyvopny €xeLy, dTe akolovTds Ardpos L8LHTOU Kal
adoléoxov). L’adoleoxia € poi nell’or. 27 il tratto tipico di taluni partecipanti al simposio:
costoro, chiacchieroni per natura, considerano i convitati come loro pubblico e recitano discorsi
sciocchi e lunghi (27.3 kal d\\oL 8¢ dioel dSoréoxal olov dkpoaTdy Tvwy \apdpevol THV
OURLTTOTOV dvatobijTous kal pakpovs dtatiBevtar \oyovs). Nell’or. 5 I’aggettivo ado éoxns
viene invece usato nell’accezione positiva di sottile ragionatore. Vi si afferma che un individuo con
questa caratteristica non trovera difficolta nel comprendere 1’allegoria del mito libico (5.18 kal ydp
ToL Kal TO AoLTor Tod piBov TaldTn TpémeLy o0 XaAeTov Avdpl d8oNéaxn).
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La citazione di Hom. //. 11.389-390 ¢ introdotta dal participio del perfetto eipnka. Come
rileva Kindstrand 1973, 18, si tratta di uno dei tanti esempi di citazioni omeriche in Dione introdotte
mediante i verbi elmov (Dio Chrys. 3.46; 12.62; 32.75; 33.40; 47.22) ed €ipnka (Dio Chrys. 3.9;
12.26; 32.21, 99).

Una via d’uscita dalla 8ofokomia quindi esiste. Essa consiste nel non dare piu peso alle
chiacchiere degli altri, nell’intima consapevolezza della loro sciocchezza. Ma si deve andare oltre la
mera indifferenza. Occorre un piu attivo atteggiamento di derisione delle vane ciance del mAn6os,
attraverso il quale smascherare sin da subito 1’artificiosita e I’insensatezza di certe opinioni e di

certi metri di giudizio consolidati.

Tov ‘Hpakhéa TOV ToU ALOS TOOOUS oieL PAacdNeLY, TOUS PLEV @S KAGTA, TOUS &€ 0S
Blalov, Tous 8¢ kail poLxOv AEYeELy T TEKVOKTOVOV; dAN’ Opws 0U8EV avT@ ToUTwV
épelev olde v iows Tis 6 TadTa pavepds Aéyowv, €mel Tapaxpfipa av vméoxe THY
8iknv: Viene qui proposto I’esempio celeberrimo di Eracle, il quale pur essendo figlio di Zeus fu
costantemente oggetto di critiche e maldicenze da parte dell’opinione comune. Egli infatti ha varie
nomee, quali essere un ladro (oltre alle fatiche che imponevano spesso il ratto di qualcosa, si pensi
anche all’empio tentativo di rubare il tripode di Delfi in Apollod. Bibl. 2.6.2), un violento (vd. p. es.
Hom. 7/. 5.392s.; 11.601s.), un adultero e la peggiore in assoluto, ossia quella di uccisore dei propri
figli (Eur. HF 885s.; Apollod. Bibl. 2.4.12). Ma da bravo eroe cinico Eracle non bada minimamente
a tutte queste maldicenze. La gente comune ¢ ligia nello sparlare alle spalle dell’eroe, ma si guarda
bene dal proferire parola apertamente in sua presenza, perché sa che in tal caso un simile affronto
verrebbe duramente punito. Risulta chiaro allora che le critiche di cui tanto si preoccupa il
Sofokdmos provengono da persone vigliacche e che non valgono nulla.

La figura di Eracle nella versione di eroe cinico, insieme a Odisseo, costituisce nell’opera
dionea uno dei modelli positivi piu significativi. Dione opera un attacco alle principali visioni
tradizionali di Eracle: da un lato quella, veicolata dalla tragedia, di Eracle come eroe sfortunato che
patisce immani sofferenze contro la sua volonta (si pensi p. es. alle Trachinie di Sofocle e all’Eracle
di Euripide), dall’altro, quella popolare e comica di Eracle atleta bevitore e ghiottone (vd. p. es. Ar.
Vesp. 60; Av. 1574s.; Ra. 549s.; Pax 741). L’obiettivo dell’oratore di Prusa ¢ quello di rappresentare
un Eracle cinico, avverso al piacere, dedito volontariamente alle fatiche e benefattore dell’umanita
(vd. Hoistad 1948, 59-61). Come rileva Gangloff 2006, 310-311, I’eroe diviene un modello di virtu
quali coraggio (avdpeila), grandezza d’animo (peyalodpooivn), che sono elementi costitutivi
della vera paideia (vd. Dio Chrys. 4.31). Altre qualita sono poi la liberta (di cui si ¢ discusso
prima), la temperanza (cwdpootvn) e la filantropia (vd. Dio Chrys. 47.3-4). Cio che caratterizza
I’Eracle dioneo ¢ 1’essere un modello non solo morale ma anche politico. Nell’or. 1 si afferma
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infatti che ovunque vi siano tiranni Eracle interviene punendoli ¢ sconfiggendoli (1.84 dmov pev
(8ot Tupavvida kal ToOpavvov €kélale kal avijpel mapd Te "EXAnot kal BapPdpors). Al
tempo stesso 1’eroe onora e protegge i buoni re (1.84 émov 8¢ Baoielar kal Baoidéa, éTipa kal
b aTTeV). Eracle dunque andra considerato salvatore del mondo e dell’umanita non perché ha
sconfitto belve feroci ma perché ha castigato gli uomini incivili e malvagi, ponendo termine al
potere dei tiranni (1.84 TolUs avnuépous kal movnpols avBpdmovs ékdhale kal TOV
vTepnddror Tupdrvov katélve kal adnpelto TNv €€ovoiav). Nell’or. 8 Eracle conduce una
vita secondo natura come Diogene, dedicandosi anche alle mansioni pit umili. In questa prospettiva
la pulizia delle stalle di Augia da parte di Eracle rappresenta un atto di umiliazione volontaria allo
scopo di dimostrare di non voler inseguire il successo attraverso il compiere nobili imprese. Eracle
considera un dovere il combattere contro 1’opinione comune nella stessa misura con cui fronteggia
le belve feroci e i malvagi (8.35 fiyelto ydp olX NTTov avTd SlapaxnTéov elvat kal
TokepnTéOV TPOS TNV 86Eav 1) Ta Onpla kal TOV AvBpdTwr Tovs kakoUpyous). Come rileva
Said 2000, 166, vi sono «many mythological impersonations of Heracles in Dio’s speeches». P. es.
nell’or. 1, dedicata al tema della regalita, si ha una sovrapposizione fra Eracle e I’imperatore
Traiano (destinatario dell’orazione stessa), mentre nell’or. 8 la sovrapposizione ¢ fra Eracle e
Diogene. Ma nell’or. 47 all’eroe si paragona anche Dione stesso. L’oratore di Prusa accomuna la
sua condizione di benefattore poco gratificato dai propri concittadini a quella di Eracle, i cui sforzi
per pulire le stalle di Augia, cacciare serpenti e liberare dagli uccelli i contadini di Stinfalo non solo
non vengono ricompensati, ma per tutta risposta a questi segue il dover scendere all’Ade per rubare
Cerbero (47.4 TelevTdlov b¢ els "Aldou daol Tepddbfival avTtév: oUTw odbddpa ETLELKDS
alt®d xpfHiodal Tov moliTny). In Diog. Laert. 6.71 Eracle appare come il modello di Diogene di
Sinope per una vita secondo natura che non pone nulla al di sopra della liberta (6.71 Tov <Te>
avTtov xapakTtipa ToU Blov Mywv Sie€dyew Ovmep kal ‘Hpak\fs, pndev élevbeplas
mpokplvwr). Al predecessore di Diogene Antistene vengono poi attribuite da Diogene Laert. 6.16,
18 tre opere sull’eroe: Eracle maggiore o sul vigore, Eracle e Mida, Eracle o sull’assennatezza e la
forza. Sull’Eracle o gli Eracle di Antistene vd. Giannantoni, SSR, IV, n. 32, 309-322. In Max. Tyr.
15.6-7 Eracle € un vero e proprio codos che non conserva la saggezza tutta per sé, ma la diffonde
su tutta la terra, liberando il mondo dai mostri, dai tiranni, da ogni schiavitu e facendosi garante di
liberta e di giustizia (Max. Tyr. 15.6 v codos 6 ‘Hpak\fis® AN oUx avT®d codds, dANd Eml
mdoav yAv kal dlatTav 1M codla €étewerv. OvTos 6 Onplov kabdpTns, ovTos O TUpdvvwY
cwdpovtotis, O OSovdelas élevBepwTis, O élevBeplas vopobéTtns, O Sikatoolvns
BeBaitwts). Epict. Diss. 1.6.32-35 conferisce a Eracle una dimensione piu religiosa, rilevando
I’importanza della volonta divina, che ha fornito all’eroe gli ostacoli senza i quali non avrebbe

potuto essere 1’eroe e il modello di virtu che tutti conoscono (Diss. 1.6.32 T{ olel 6TL 6 ‘Hpak\ijs
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av amépn, et un Mowv TorodTos €yéveTo kal Udpa kal €ladpos kal obs kal ddikol TLves
avbpotol kal OnpLadels, ovs ékelvos éEN\avver kal ékdBaipev; Cf. Diss. 2.16.14-15).

Eracle rappresenta dunque il primo paradigma positivo di cui Dione si serve nella nostra
orazione per dissuadere il Sofokdmos dall’ansia di conoscere le opinioni della folla. Si puo essere
etichettati nei peggiori e nei piul infamanti modi possibili, ma grazie alla propria éA\evBepla interiore
tutto cido che viene detto su di noi dagli altri non ha alcun valore e non genera in noi alcuna
inquietudine. E grazie alla liberta ci si puo anzi permettere, alla maniera cinica, di deridere e

smascherare con parrhesia I’insensatezza e la stupidita dell’opinione comune.
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OR. 66, SULLA FAMA I, 24

€l N TV d\\wv kaTadpovijodL TELOELS 0AUTOV, OUBETOTE TAUOT KakoSaLpovdv, dAX’
dei Blov dOALov {foeLs kal XANETOV, TAOLY UTOKELPEVOS TOLS POUAOREVOLS AUTELY,
kali TovTo 81 TO TOov AO0yovu, Aayw PBiov {@v: Con un monito rivolto direttamente
all’ascoltatore o al lettore Dione indica la strada per evitare la vita infelice e insopportabile del
Sofokdmos. Bisogna convincersi della necessita di sprezzare gli altri e le loro opinioni ignoranti.
Altrimenti si ¢ destinati a far dipendere il proprio stato d’animo dagli altri, dando peso e importanza
alle loro maldicenze. Il rischio ¢ dunque quello di vivere come una lepre, timorosi del giudizio
altrui.

I verbo kaTadpovéw (‘disprezzare’, ‘non darsi cura’) nell’or. 4 di Dione indica il disprezzo
che I’amante del piacere nutre verso la fama, dal momento che a lui non importa quello che gli altri
pensano della sua condotta edonistica e lussuriosa (4.135 6 ye THis nNdovis didos ... kaTadppovel
Ths 86Ens). Ma disprezzare una cosa non per forza vuol dire evitarla, significa anche saperla
affrontare a viso aperto, liberi da ogni paura verso di essa. Nell’or. 8 p. es. il kaTadpovetv ¢ azione
propria del filosofo cinico, il quale disprezza i ponoi (sia fisici, quali freddo, caldo, fame, sete, sia
morali, quali poverta, esilio, cattiva reputazione), e in virtu della propria forza e del proprio
coraggio, non si lascia sopraffare da essi (8.17 €av 8¢ Tis adTOV kaTAdPOVHOT KAl TPOGi
Bappdy evpioeL Selhovs kal aduvdTous dvdpas Loxvpols kpaTthioat). Si dovranno quindi
accettare le sofferenze della vita con un atteggiamento sprezzante e andare loro incontro di buon
animo, senza fuggirle: solo in questo modo esse non avranno alcun effetto (8.18 €av pév Tis Tovs
mévovs SéxnTal kaTadppovdy kal mAnoldaln mpobipws, o Tdvu toxlovol Tpos avTov). La
parrhesia ha il potere di suscitare il disprezzo della gente verso chi ¢ borioso, come avviene nell’or.
9, in cui Diogene, dopo aver confutato e screditato un corridore vincitore ai giochi Istmici, riesce a
far si che molti degli spettatori presenti non si curino piu dell’impresa dell’atleta (9.20 TotabTa &€
TPpOS TOV dvBpwmor StaleyOpevos Tolovs €moinoe Tov mapdvTwr kKaTadpoviicat Tod
mpdypaTos). Nell’or. 40 Dione, in nome della riconciliazione con la vicina Apamea dopo alcuni
dissidi riguardanti affari commerciali e diritti di proprieta, invita i Prusensi a mostrarsi piu
ragionevoli € maggiormente sprezzanti del denaro e del vantaggio personale (40.23 6mws avTol
evyvopovéoTepol davnodpeda kal pailov kaTtadppovotvTes XpnudTwr kal Tod mhelovos).
Nell’or. 72 la gente guarda con diffidenza i filosofi, dal momento che sospetta di essere oggetto del
loro kaTadpovely e inoltre teme che gli stessi filosofi la giudichino ignorante e sventurata (72.7
ToUs pévtoL dpLhooddovs UTovoodoLy, 0s KaTadpovolrTads aUTOY KAl KATAYLYVOOKOVTAS
ToANNV apadblav kal SvoTuvylav). Riguardo al katadpovelv, in Aristot. EE 3.5.1232a-b si

afferma che chi ¢ magnanimo (jLeyaldsuxos) si trova nella condizione di saper disprezzare (EE
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3.5.1232a peyaloixov €lvar TO kaTadpovnTLKOV €lval) situazioni e azioni la cui grandezza
supera la giusta misura. Ogni virtu propria del peyaldsuxos permette di disprezzare le cose grandi
che vanno oltre la regola: cosi il coraggio disprezza i pericoli, colui che ¢ moderato i piaceri
eccessivi, il liberale le ricchezze (EE 3.5.1232a-b. €ékdoTn 8 dpeTT KATAPPOVTTLKOUS TOLEL TOV
Tapd TOV Aoyov peydlov, otov dvdpela kwdlvev ... kal cddpwr NSovdr peydlov kal
TOMNGOY, kal élevBéplos xpnudTov). Inoltre, come si afferma in Aristot. EN 4.8.1124b, il
magnanimo disprezza in modo giusto, dal momento che egli giudica con verita, mentre la massa
disprezza le cose come capita (EN 4.8.1124b 6 pev peyaldbvxos dikains katadpovel ... ol 8¢
moA\oL TuxOvTnsS). Nella prospettiva filosofica cinica il disprezzo, oltre che la stoltezza del volgo,
investe ovviamente anche i vizi e le passioni umane. In Diog. Laert. 6.71 si rileva come il disprezzo
del piacere sia assai gradevole una volta che ci si sia abituati a non vivere nella 150v1] (Diog. Laert.
6.71 kal yap avtiis ThHs ndoviis N kaTadpdrnots NduTdTn mpopeeTndeloa). Mentre in Diog.
Laert. 6.105 si ricorda che i filosofi cinici disprezzano ricchezza, fama e nobilta di stirpe (Diog.
Laert. 6.105 m\oUTov kal 86Ens kal evyevelas kaTadpovovowv). L’invito a disprezzare il
piacere si ritrova anche in Stob. 3.1.98: Telete afferma che se si disprezza il piacere senza provare
avversione verso le fatiche, mantenendo sempre il medesimo atteggiamento nei confronti tanto della
fama quanto dell’infamia, e senza temere la morte, allora sara possibile fare qualunque cosa si
voglia (Stob. 3.1.98 éav &¢ moujon kal THs NOoVAs kKaTadpovolVTd Tivd, KAl TPOS TOUS
mévouvs un Stapepinuévov, kal mpos 86Eav kal dadoklav {ows €xovTa, kal TOV BdvaTov pn
dopolpevor, & TL dv BENYSs €EéoTal ool avwdivey GvTL motely). In Luc. Tim. 36 tra i motivi del
momentaneo rifiuto di Pluto da parte di Timone v’¢ quello dell’aver imparato da Penia, oltre a
sopportare sulla falsariga diogeniana le fatiche (Tim. 36 1} BeAtioTn 8¢ Ilevia mévols pe Tols
avdplkoTdTols kaTayvprdoaoa), a disprezzare i molti beni materiali forieri di infelicita che la
ricchezza reca con sé (Tim. 36 kal TOV TOAOV €kelvor kaTappovely émaidever).

La lepre (\ayws) figura nel corpus dioneo come paradigma di velocita, di vilta e di
debolezza, ma anche come modello di vita. Per quanto riguarda quest’ultima accezione, degna di
nota & ’or. 6, in cui la lepre ¢, insieme al cervo, un esempio a cui Diogene guarda per vivere bene e
in armonia con la natura: il Aayos d’inverno scende dai monti nelle pianure e nelle wvalli,
rifugiandosi in tane comode e non battute dai venti, mentre d’estate si ritira nei boschi e nelle
regioni fresche situate piu a nord (6.33 Tds 8¢ € ddovs kal Tous Aayns ToU pev Pixouvs €ls
Ta medla kal Ta kolha kaTapaiveww ék TOV 0pdY, KAvTaDOA UTOCTENNELY TOLS ATNVEOLS
Kal Tpoonréot, ToD 8¢ KaURAToS €ls TNV UANY dToX0pely Kal Td BopeldTaTa TOV Xwplwv).
Il confronto fra intelligenza animale e stoltezza umana ritorna nell’or. 35, dove si dice che le lepri,
pur essendo animali deboli, sono protette dal loro pelo ispido (35.12 Tous Aayws ... ToOUS Tdvy
aoBevels vTO Ths dacvTnToS celopérovs), mentre I’'uomo si rade contro natura la capigliatura
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e la barba per poi dover assurdamente indossare dei copricapi. Ma la lepre appena cacciata
rappresenta anche un pegno d’amore. Nell’or. 7 infatti ’animale ¢ il dono di un figlio di un
cacciatore alla fanciulla di cui & innamorato (7.67 pelpdkiov oUk dyevvés, hayov Gépov. ...
avTos €diAnoe TNV kOpNY kAl TOV Nayov ékeivn €dwkev): come rileva Avezzu 1985, 133 n. 58,
in cio si ritrova, qui inserita in un contesto di amore eterosessuale, la consuetudine di regalare
animali alla persona amata, uso invalso anche in relazioni omoerotiche, come gia si ¢ visto nella
nostra orazione a proposito degli uccelli donati dal pederasta al proprio amasio (vd. supra
commento § 11). La vilta della lepre si accompagna alla sua altrettanto proverbiale celerita di corsa,
che ¢ spesso dettata dalla paura: nell’or. 7 i porcellini di una scrofa selvatica sfuggono alla cattura
correndo piu veloci di un Aayos (7.73 TaxiTepa Tob Aayw); nell’or. 9 Diogene considera la lepre,
insieme al cervo, come I’animale piu veloce e al tempo stesso piu vile perché non affronta i suoi
nemici ma scappa (9.16 TGV Aaydv ... TavTov TdxLoTd, €0TL kal det\oTaTa). Nell’or. 33 infine
Dione riporta un’altra caratteristica del Aayws, ossia il fatto che questo animale anche quando
dorme ha gli occhi aperti (33.32 kal ydp ToUS Aayws ¢foel Tis €ypnyopéval TOV dmelpov édv
(81 Kkolpwpévovs. mohev olv Eyvhodn TodTo; €€ ETépor TWOV, 4 onueld éoTL TOU
kaOe0dely: €mel Td ye SppaTa avtov dvamémraTal). Si tratta di un paragone di cui Dione si
serve per denunciare lo stato di torpore in cui versano gli abitanti di Tarso, 1 quali sembrano dormire
anche da svegli, dal momento che agiscono come in sogno, provando svariati sentimenti senza
motivo, dedicandosi a cose di nessuna importanza ¢ cercando di ottenere cose impossibili, senza
invece badare alla realta (vd. Dio Chrys. 33.33). Essi addirittura russano di continuo pur senza
dormire (33.33 péykovoLv), ossia producono un rumore nasale. In tutto cio ¢ da vedere secondo
Desideri 1978, 124-129 nient’altro che una beffarda e polemica allusione da parte di Dione
all’influenza della lingua siriaca sul greco di Tarso (vd. Desideri 1978, 124-129). L’immagine della
lepre che dorme ad occhi aperti diviene un proverbio per indicare coloro che fingono di dormire
(vd. Suid. X 29 Aayos kabeddwv: €ém ToOV mpoomolovpévor kabeldelv, cf. Hesych. A 70; Zenob.
CPG 1.4.84; Diogen. CPG 2.3.6). Plin. Nat. Hist. 11.147 attesta 1’'uso da parte dei Greci di
kopuPavTidv per indicare le lepri e gli uomini che dormono con gli occhi aperti (Nat. Hist. 11.147
Quin et patentibus [scil. oculis] dormiunt lepores multiqgue hominum, quos kopvpavTiav Graeci
dicunt). In Aes. 143.1 H. la vilta del Aayws ¢ riconosciuta dallo stesso animale (Aes. 143.1 H.
Aaywol kaTayvévTes éavtdv dethlav). Mentre della sua velocita parlano gia Omero (vd. p. es. 1.
22.310 mTdka Aaywdv; Od. 17.295 mpdkas Nde Aaywois) ed Esiodo (Scut. 302 Tol 8 okimodas
\ayos mipevv). L’espressione proverbiale ‘vivere la vita della lepre’, gia presente in Demostene (vd.
Dem. 18.263 \ayo Blov €{ns 8ediws kal Tpépwv), si ritrova in Luc. Somn. 9, dove Paideia
avverte Luciano che se sceglie la vita dedita al lavoro manuale sara un semplice operaio come tanti,
succube dei potenti, sempre pronto a riverire chi dispone di un buon eloquio e destinato a vivere la
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vita della lepre e ad essere boccone del piu forte (Somn. 9 AN avTO pévor €pydTns Kal TOV €k
ToD moMoD Sdpouv els, del TOV TpolxovTa VmOmTACOWY Kal TOV Aéyeww Suvdpevov
Bepametov, Nayo Blov {ov kal ToU kpelTTovos éppatov ¢v). Un altro modo di dire ¢
letteralmente ‘la lepre corre per le carni’, riferito a persone che cercano di scampare alla morte
imminente con I’obiettivo per cosi dire di ‘salvare la pelle’ (Suid. X 30 Tapoipia 8¢ Tis éoTiv, O
\ayws TNV TepL TOV Kpedy TpéxeL. €L TOV dlakivdurevdvTor Tals buxals kal Tpos ToUTo

kapTep®s ayovilopévor TatTopérn, cf. Hesych. X 71; Zenob. CPG 1.4.85).

a\\’ €KelvoL eV TOUS KUVAS Kal Ta SlkTva kal Tovus deTovus Sedoikacl: ov 8¢ Tovs
AOYOUS ETTNXWS KAl TPERLWY TEPLEAEVOT, Undepiav dviakny ¢viaEacbal duvajpevos,
pUnd’ av 0TLovv mPdTTYS, KNS’ dv 6Tes PouAn Sudyns: Viene qui ulteriormente sviluppato il
paragone fra il SoEokdmos e la lepre. Quest’ultima € una preda che teme costantemente di essere
catturata dagli uomini, mediante i cani da caccia e le trappole. Ma essa pud cadere anche nelle
grinfie dell’aquila, che in un attimo puo planare dall’alto e avventarsi su di essa. Analogamente chi
ha paura di quello che la gente dice di lui cerca di evitare le critiche rintanandosi da qualche parte in
preda al terrore. I suoi tentativi pero risultano vani. Indipendentemente da quali possano essere le
sue azioni o il suo modo di vivere (che verranno elencati da Dione nel paragrafo successivo), egli
non ¢ in grado di difendersi dai giudizi sprezzanti del mAf|6os predatore.

In Aes. 143.3y H. sono le stesse lepri a lamentare 1’invivibilita della loro esistenza, essendo
preda di aquile, cani e uomini (Aes. 143.3y H. aBloTos €oTwv Nuov 6 Plos. kal yap aetol Te
kal kives Te kal avdpes ws oldeY mdvTes kaTamovoboLy Nuds). La loro idea ¢ allora quella di
suicidarsi annegando in uno stagno. Ma quando vedono che al loro arrivo all’acquitrino le rane si
tuffano, si consolano del fatto che vi sono animali piu timorosi di loro (Aes. 143.3y H. elol yap
kal d\\a (@a ... Set\dTepa NUoY).

Nel timore di cadere nelle trappole tese dal mAfjfos, il SoEokdTos misura guardingo ogni

passo, calcola ogni sua azione, condannandosi a una vita infelice.
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OR. 66, SULLA FAMA I, 25

A\’ €av pev EUPAAANS OUVEXDS €LS TNV dyopdv, dyopdios dKoUoN Kdi ovkodpdvTns:
€av 8¢ Tolvavtiov GuUAATTN TO ToLoUTOV Kai paAlov NS katT’ oikiav kai mpds Tols
€avTov, 8eLl0s Kal idLeTns kal TO undév: Nel presente paragrafo Dione elenca i possibili (e
tra loro contrastanti) modi di vivere, che sono tutti senza eccezione oggetto delle critiche e delle
maldicenze della folla. In questo passo in particolare si presentano da un lato la vita in una
dimensione pubblica, dall’altro in una dimensione privata. Se un individuo, scelta la prima, si reca
di continuo nell’agora per conoscere le notizie del giorno e interessarsi alle questioni politiche, si
sentira apostrofare come 0zioso (dyopalos) e delatore (cukoddvTns). Al contrario, se egli evita la
piazza e la vita pubblica, badando all’amministrazione della propria casa e alla gestione degli affari
privati, sara tacciato di essere un vile (8¢L\ds) € un privato cittadino (18L)Tns) che non si interessa
ai problemi della polis e quindi non si mette in gioco nella politica, insomma una vera e propria
nullita che non conta nulla (T0 pndév).

L’aggettivo d-yopatos indica chi & legato alla piazza del mercato in quanto commerciante (cf.
p. es. Hdt. 1.93.2), ma anche chi si aggira in questo luogo per pura oziosita (cf. p. es. Ar. Eg. 218;
Plat. Prot. 374c). Essendo 1’agora il centro nevralgico della polis e delle sue attivitd amministrative,
economiche e giuridiche, dyopalos vale anche ‘politico’, ‘forense’ (vd. p. es. Luc. Bis acc. 8, dove
Hermes viene definito ‘avvocato’). Il termine presenta nel corpus dioneo un significato che oscilla
fra ‘ozioso’, ‘sfaccendato’ e ‘triviale’ (vd. Desideri 1978, 354 n. 40). Nell’or. 22 vengono definiti
con questo termine quegli oratori che svolgono la propria attivita nella piazza dietro compenso,
badando solo alle dispute private riguardanti contratti e prestiti, € senza avere a cuore invece il
consigliare e il legiferare per lo Stato: certo non appartengono a questa categoria quei retori come
Pericle e Tucidide che avevano a cuore piuttosto il dare consigli e il legiferare nell’interesse dello
Stato (22.1 un dyopaiot pnde piobapror, mpos xpRpaTa OpdVTeES poror kal TAS LOLOTLKAS
apdiloylas mepl ovpPolaiowv 7§ Twov ... dANA Snpooig cupBovielely kal vopoBeTelv
akiopevol). Nell’or. 27 si rileva come siano molte le persone che si recano alle Tavnylpets per
vendere merci d’ogni genere: fra queste v’¢ una vera e propria folla dedita al commercio nelle
piazze (27.5 moA\ol 8¢ dvia kopllovTes Tavtodamd, dyopalos OxAos). L’aggettivo designa
anche 1 falsi cinici di Alessandria che mendicano per le strade e negli atri dei templi ingannando
fanciulli e marinai, ¢ dedicandosi a combinare scherzi, chiacchierare e dare risposte da sfaccendati
(32.9 olToL 8¢ &V Te TPLOSoLS kal OTeEVwTOLS Kal TUANAOLY Lepdy dyelpovol kal dmaTdol
Talddpla  kal vaidTas Kal ToLoUTOV OXAOV, OKOUUATA KAl TOMTV OTepRoloylay
oUVelporTES Kal TAS dyopalovs TalvTas amokpioeLs). Sono dyopatol poi nell’or. 36 i mercanti
greci che portano a Boristene stracci di nessun valore e vino scadente in cambio di prodotti per
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niente migliori (36.25 "EX\nves ... éumopol kal dyopdlol, pdkn dadla kal olvov movnpov
elokopilovTes kal Td ye map’ MUOY ovdev Beltin TolTwv €€aydpevor). Nell’or. 1 il termine
si accompagna all’aggettivo Bdvavoos (‘artigiano’, ma in senso spregiativo ‘volgare’, ‘rozzo’), che
come vedremo viene menzionato da Dione nel prosieguo di questo medesimo paragrafo. Il vero re
non ama essere lodato da persone rozze e fannullone, ma da persone libere e nobili, per le quali una
vita da bugiardi non & degna di essere vissuta (1.33 a0TOS 00 TOV TApd TOV Bavalowv kal
dyopalwv dyamd émaivov, dAA TOV Tapd TOV élevbBépur kal yevvalowv, ols ovk dElov (v
Pevoapévols). «L unione di Bdvavoos e dyopalos esprime dunque il massimo della abiezione
sociale e morale, allo stesso modo che la coppia é\e0Bepos-yevvaios da il senso della perfezione
su entrambi 1 piani» (Desideri 1978, 354 n. 40).

Il ovkoddvTns originariamente era colui che denunciava qualcuno per aver trasgredito il
divieto di esportare i fichi dall’Attica. Il termine passo poi a indicare in epoca classica la celebre
figura del delatore di professione specializzato nella dissimulazione e nella falsa testimonianza.
Formulando accuse false e pretestuose il sicofante intentava una causa contro i propri concittadini
allo scopo di ricattare le sue vittime o di ottenere profitti in caso di vittoria in tribunale. Nell’or. 4 di
Dione il sicofante ¢ un personaggio inquietante che si aggira per le vie incutendo timore e
guardando tutti dritto negli occhi (4.108 mepiépxeTar ovkoddvtns kal dpoPepds, avtiov maot
BAéTwr). Nell’or. 32 il sicofante spunta fuori, insieme a una moltitudine di dispute, processi,
maldicenze e accuse quando 1 filosofi sono assenti dalla scena pubblica o tacciono (32.19
ToLyapody did TNy €kelvov avaxhpnoy kal olwmy épldwr Lulv ¢pleTal TARBos kal SLkdv
kal Borm Tpaxela kal yAOTTAl PhaBepal kal dkdlaoToL, KATHYopoL, OUKOGAVTARATA,
ypadat, pnTépov 6x\os). Il termine compare pure nell’or. 43, ora associato ai traditori € a coloro
che agiscono ai danni dei cittadini (43.4 ot ydap mpoSSTaL kal oukoddvTal kal TAvTd
TpdTTOVTES KATA TOV TONTOV kal TéTe Roav év Tals moleol), ora riferito ai responsabili
della morte di Socrate, che altro non furono se non sicofanti (43.9 [scil. Zokpdtns] StapAnbels
Um0 ovkodbavTdy Twev amébavev). Sempre nella stessa orazione Dione afferma che i suoi
avversari lo vorrebbero lontano da Prusa affinché non vi sia nessuno che aiuti il popolo e che
intervenga a favore delle vittime di calunnie (43.7 (va pn Tapd T S\ue unde €Eovowv ol
ovkobavTolpevol Tov TapatTovpevor). I sicofanti possono pero essere dissuasi dal calunniare se
a propria volta si offre pit denaro di quanto promesso loro dagli avversari. E questa I’ipotesi
ventilata da Critone a Socrate in Plat. Crit. 45a per convincerlo a fuggire dal carcere: Socrate non ha
ragione di temere che, una volta evaso, i sicofanti diano delle noie ai suoi discepoli, dal momento
che questi delatori sono a buon mercato e dunque non ci sara bisogno di molto denaro per loro
(Crit. 45a émeLTa oUX Opds TOUTOUS TOUS OUKOGAVTAS OS €VTEANELS, KAl 00dev av SéoL €m’
avTovs TOANOD dpyuplou;).
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Fra le numerose attestazioni dionee dell’aggettivo det\ds, si possono ricordare quelle in cui il
termine per bocca di Diogene caratterizza re, tiranni e atleti. Nell’or. 4 infatti Diogene considera
Alessandro Magno un vigliacco, un amante del lusso e uno spilorcio (4.22 8€L\Os ... kal Tpubepos
kal aveleVBepos). Nell’or. 6 si rileva che quanto piu il tiranno nutre il timore di essere abbattuto,
tanto piu gli uomini cospirano contro di lui disprezzando la sua vilta (6.54 6ow yadp av
Evbn\éTepos M doPolpevos  dvip  TUpavvos, ToooUTe  pLANov  émBoulevouot
kaTadpovolvtes Ths dethlas). Nell’or. 9 € sempre il filosofo cinico a dare del 8et\ds a un atleta
vincitore di una corsa negli agoni di Corinto: la sua vittoria non lo ha reso piu saggio né meno vile
di prima (9.15 098¢ cwdpovéoTepos ViV §| mpdTepor ovde Selhds NTTov). Del resto la stessa
azione del correre veloci di cui tanto si vanta I’atleta & propria di animali pavidi come la lepre e il
cervo (vd. supra commento § 24): la velocita ¢ dunque paradigma di vigliaccheria (9.16 T0 Tdxos
Selllas onpetév éoTu). La dethia ¢ inoltre una patologia del ricco, il quale vigila costantemente
sulle proprie ricchezze nel timore di essere derubato. Gia in Bacchilide si dice che la ricchezza si
accompagna a uomini vili (Bacchyl. 1.160-161 mAo0|Tos 8¢ kal Sethotow avBpdmor OpLiel). In
Stob. 4.33.31 Telete afferma che chi ¢ insaziabile, meschino, spaccone, vigliacco sara sempre nel
bisogno (Stob. 4.33.31 o0Tos dTANOTOS AvelelBepos dhalwv Sethds. év évdelq kal omdvel
€oTtar). E chi ha denaro non lo utilizza affatto per avarizia e vilta (Stob. 4.33.31 oU dpyOprov
EXELS, AN\’ oU U xprom dwa puvmaplav kal dewkiav). Simbolo della vigliaccheria dei ricchi &
quella di Pluto stesso (vd. Hippon. fr. 36.4 W. dellatos yap Tas ¢pévas, cf. Ar. Pl 123, 203).
Alla proverbiale 6et\ia di Pluto (vd. Eur. Ph. 597; Zenob. CPG 1.3.35) allude Luc. Tim. 31, dove
Hermes, alla volonta di Pluto di evitare il nutrito seguito di Penia, contrappone la necessita di
eseguire gli ordini di Zeus ed esorta a non essere vigliacchi (7Tim. 31 "ANows €60fe TO Aul* un

dmoSel\dper ovv, vd. Tomassi 2011, 378).

€av maldeias mwpovoi), eVONS kai palakds: €av ém’ épyacias {s Twos, pdvavoos:
€av oxolalwv TepLmaTis, dpyos: Il giudizio dell’opinione comune & ugualmente sprezzante
anche riguardo a qualsiasi tipo di attivita a cui ci si dedichi per trascorrere il tempo. Se si sceglie di
provvedere alla propria formazione intellettuale si viene considerati degli sciocchi e dei rammolliti
(evnbns kal palakds). D’altra parte se si svolge un qualche lavoro manuale si viene tacciati
d’essere rozzi mestieranti (Bdvavoos). Se invece si va in giro a bighellonare, agli occhi della massa
si appare pigri (dpyos).

L’aggettivo evnOns (‘sciocco’, ‘ingenuo’) viene impiegato da Dione p. es. nell’or. 31, dove
€sso0 si trova associato a mepiepyos (‘superfluo’): I’oratore di Prusa dice ai cittadini di Rodi che se,
dopo averlo ascoltato, troveranno 1’argomento del suo discorso inappropriato o del tutto trascurabile
allora giustamente egli potra essere considerato sciocco e le sue parole superflue (31.2 éyo 8¢ dav
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PV VUly akoloaoy [f pndev Tov dedvtov fi] mepl Twos TOV pn mdvv avaykaiov davd
AMyov, dikalws av audoTepd dnpe 86Eewy, dpa elndns kal mepiepyos). Nell’or. 32 gli uccelli
e le pecore seguono Orfeo senza piu abbandonarlo, oltre che per il fascino del suo canto, anche per
la loro ingenuita e docilita verso I'uomo (32.64 Ta 6¢ mTnra kalt Ta TPORATA WLANNOV Te
TpooLéval Kal UNkéT’ ATaAdTTeCOaL TA PEV olpal Std TO elndes kal THv dLhavbpotiav,
sull’ingenuita del bestiame cf. Aristot. H4 9.4.610b). Un altro esempio di come 1’opinione comune
giudichi ingenuo un determinato comportamento si ha nell’or. 77/78, dove per alcuni il modo di
vivere del saggio che abitua alla fatica il suo corpo ¢ dettato da ingenuita e stoltezza (77/78.41
TadTa 8¢ OpdrTes €viol 8L evfbetar alTov émTndelely kal abpoocivmy ¢acti). Riguardo alla
dabbenaggine, in Aristot. EE 2.3.1221a si rileva che I’ingenuo ¢ colui che, a differenza del furbo,
non solo non ¢ capace di avere di pit con ogni mezzo e da qualunque parte, ma neppure da dove si
deve (EE 2.3.1221a 0 pev mavobpyos mdvTes kal TdvTober mAeovekTLkos, O 8 elnons ovd’
60ev 8€l). In Luc. Pisc. 27 Diogene afferma che tacere le ingiurie subite dai filosofi per opera di
Parresiade non sarebbe moderazione ma codardia e dabbenaggine (Pisc. 27 76 ye T novxiav
dyew kal vBpLLopevor avéxeohal ov PeTpLOTNTOS, ANA dvavdplas kal eundelas elkOToS
av vopilotto). Nel Timone lucianeo 1’eUrjfera compare in una serie di qualita negative che
caratterizzano Timone e la sua incapacita di scegliere amici sinceri e disinteressati (7im. 8 dvoia
kal elnfeLta kal dkpioia mepl TOV dilwv).

Il termine palakos (‘morbido’, ‘molle’) ¢ utilizzato nell’opera dionea per indicare ora la
mollezza di determinate cose o azioni, ora dell’intera umanita. Morbido pud essere il suono
dell’a0\ds, ma non ¢ il caso di quello del flautista Timoteo che, come si dice nell’or. 1, produce un
suono tutt’altro che palakds e lento (1.1 o0 palakov abinpa o0de avapeBAnuévov). Nell’or. 4
cose piacevoli e morbide al tatto sono bagni caldi da fare una o due volte al giorno, unzioni d’olio e
poi I’indossare vesti altrettanto morbide (4.101-102 Tdoas 8¢ adds mpoonrels Te KAl PLANAKAS
AovTpdr Te oonpépat Beppdv [pdalov 8¢ kal Ths Mpépas,] kal xploeov ... €oOTOV TE
palakdv). La palakia € per Diogene nell’or. 6 uno dei vizi a causa del quale gli uomini vivono
piu infelici delle bestie (6.21 Sta TV palakiav Tovs avbpdmovs dbALdTepov (v Tov Onplov),
dal momento che queste ultime bevono solo acqua, mangiano erbe, non hanno bisogno di vestiti, di
una casa e del fuoco, e cosi vivono in modo piu sano e naturale. All’origine della mollezza e della
lussuria degli uomini v’¢ ’infausto dono del fuoco di Prometeo (6.25 dpxnv To0TO KAl ddopunV
Tols avBpdmols palakias kal Tpudfis). Nell’or. 72 i ricchi dormono su morbidi letti (72.7
kabeUSeww palakes). L’aggettivo palakés pud essere associato a diAndovos (‘amante del
piacere’), come avviene nell’or. 2, a proposito del pubblico di fronte al quale si esibiva Omero, e
nell’or. 3, dove si dice che per quanto uno possa essere rammollito e dedito ai piaceri non pud non

apprezzare la propria occupazione, anche se questa dovesse essere faticosa. Nell’or. 77/78 la
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paakia insieme all’insaziabilita (am\noTia) e all’impudenza (dvaideia) costituisce uno dei vizi
che il saggio cerca di respingere da sé il piu possibile (77/78.39 am\noTiav 8¢ kal avaiderav kal
palakiav éEelatvor doov duvatév). In Aristot. EN 7.8.1150a si afferma che il molle di carattere
¢ chi si lascia vincere dai dolori che i pitt sanno dominare (EN 7.8.1150a €0TL pev oUTws €XeELV
BoTe NTTACOAL Kal @V ol ToAoL KpelTTous ... 6 8¢ Tepl AUmas palakés). La mollezza
causata dal lusso ¢ difetto tipico dell’uomo ricco ed essa ha «per effetto una miserevole capacita di
resistere agli strapazzi durante le campagne militari e la codardia in battaglia» (Dover 1983, 211).
In Epict. Diss. 1.24.7 Diogene stravolge il concetto tradizionale di palakia affermando che la
nudita ¢ migliore di ogni morbida veste purpurea e che la nuda terra per dormire ¢ il giaciglio piu
morbido (Diss. 1.24.7 T0 8¢ yvpvaolov elval Méyel TL kpelooby éoTL Tdons TepLTopdipov:
TO & €m doTpiTe TéSW Kabeldely Néyel OTL palakoTdTn kKolTn éoTiv).

L’aggettivo Bdvavoos, di cui si € gid visto prima 1’uso con dyopatos in Dio Chrys. 1.33,
«pur avendo sempre una connotazione spregiativa, non si puo rendere sempre allo stesso modo, in
quanto oscilla dal senso piu tecnico a quello piu generico» (Desideri 1978, 257 n. 34). Percio pud
valere ‘artigiano’ ma anche ‘rozzo’. Questo termine, insieme ad altri, definisce nell’or. 7 coloro che
vivono in citta: essi non sono altro che gente da assemblea, giudici, scrivani, insomma pigri e
mestieranti (7.108 apydv dpa kal Bavatowr). Inoltre chi svolge un lavoro turpe e disonorevole
non si merita il nome di lavoratore ma piuttosto di volgare, incapace e disonesto (7.111 Bdvavoov
Kal dxpelov kal movnpov am\ds ovopaldupevov). Nell’or. 35 si dice che le sedute dei tribunali
di Celene ogni anno radunano un’innumerevole e variegata folla di parti in causa, giudici, oratori,
notabili, operai, schiavi, lenoni, mulattieri, commercianti, etere e artigiani (35.15 at Sikat map’
étos dyovtar map’ UVplv kal Euvvdyetar mAfBos avbpomov dmelpov  Sikalopévov,
Sukalovtov, pnToOpwY, TYeRdvov, UTNPETOV, OLKETOV, RACTPOTOV, OPEOKOPOV, KATHAOV,
ETaLpOY Te kal Bavavowv). Il saggio nell’or. 77/78 non prova alcuna invidia per quegli artigiani
che grazie alla ricchezze derivate dalla propria arte si dedicano ai piaceri (77/78.28 Bavaitoovs
TWAS ... TEMAOUTNKOTAS TOUS eV dmo ThHs Téxvns). La distinzione fra paideia e Bavavoia &
gia presente in Plat. Leg. 1.644a, dove si rileva che una sedicente educazione che tende alle
ricchezze o alla forza o a qualche altra abilita che sia priva dell’intelletto e della giustizia, ¢ volgare,
servile, ¢ non ¢ affatto degna di essere chiamata paideia (Leg. 1.644a Ty 8¢ els xpnpata
Telvovoav 1 Twa TmpoOs toxlr, | kal mpOs AAANY Twd codlav dvev vod kal Olkns,
Bdvavody T’ elvar kal dvelelBepov kal ovk délav 1O mapdmar maideiav kakelobat). I tre
termini qui utilizzati da Dione (Bdvavoos, 18tdTns, dyopalos) si ritrovano in Luc. Vit. Auct. 27
per definire i filosofi destinati ad essere venduti all’asta (Vit. Auct. 27 Upds 8¢ els avprov
TAPAKANOULEY: dToknpVEely yap Tous 1dLdTAs kal Pavavoovs kal dyopaiovs Blovs

HLENNOLED).
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Il termine dpyds, che si riferisce all’essere pigro, nell’or. 6 di Dione si accompagna
all’aggettivo dmovos (‘indolente”), per indicare il corpo pigro e indolente degli uomini, i quali
d’estate cercano di evitare il caldo rifugiandosi in casa, e d’inverno fanno lo stesso per non patire il
freddo (6.11 dmovotr 8¢ kal dpyol Ta oopaTta). Un obiettivo del buon re deve consistere nel fare
in modo che tutti i sudditi abbiano un lavoro e quindi che il loro corpo non sia dpyds e dmovos
(3.124 dpy® kal amdve TG odpaTti). Si € gia visto in Dio Chrys. 7.108 I’impiego di dpyds
accanto a Bdvavoos. Nell’or. 10 si afferma che la pigrizia ¢ il tempo libero da occupazioni sono le
cose migliori per rovinare gli stolti (10.7 1 yap dapyla kal TO oxoAnV dyeww améAVOL TAVTwY
LA\loTa Tous dvonTous dvBpomous). E noto a tutti, afferma Dione nell’or. 17, che la pigrizia
non solo non permette di rifornirsi del necessario per vivere, ma anche danneggia quello che si
possiede gia. Ciononostante ¢ piu facile trovare dei pigroni piuttosto che degli uomini desiderosi di
fare qualcosa (17.4 v dpylav dmavTtes loaow 0s oU pévov oy ola Te Topilewv Ta SéovTa
TpOs TO (v, dAN’ €Tt kal Ta 6vTa améA\voL kalTol <«oxed60v TL mhelovs €0TLY €VPETY
TOUS Apyovs TOV €0eNévtov Tu mpdTTew). All’dpyla si unisce anche la dissolutezza (Tpudn)):
nell’or. 4 Alessandro Magno non vede nessun ostacolo ai suoi progetti egemonici dal momento che
¢ consapevole del fatto che il re persiano, quello scita e le poleis greche erano stati danneggiati
nell’anima dalla lussuria e dalla pigrizia, ed erano schiavi dell’avidita e del piacere (4.6 NoOdveTo
vap OTL pikpod StedpBappévol mdvTes elol TAS Puxas vTO Tpudfis kal dpylas kal ToD
kepdalvewy kal Mdoviis NTToves). Pure nell’or. 77/78 si ritrovano nella Tpudr| e nell’dpyla i
motivi della rovina degli uomini stolti e sconsiderati (77/78.34 80oTnrot dvbpotol kal avénTot,
StedBappévol Sta Tpudny kal apylav). Nella pigrizia Isocrate vede la causa della poverta, la
quale a sua volta ¢ causa di azioni malvagie: per questo gli antenati degli Ateniesi fecero in modo
che i piu bisognosi si dedicassero all’agricoltura e al commercio (Isocr. 7.44 Tovs pev yap
UTTOS€€oTEPOY TPATTOVTAS €Tl TAS Yewpylas kal TAS éumoplas EéTpemov, €ld80TES TAS
amoplas pev Sia Tds dpylas yiyvopévas, Tas 8¢ kakovpylas Sia Tdas amoplas, vd. Dover
1983, 211). Indolenza, mollezza e pigrizia si ritrovano in Plat. Resp. 8.556¢, dove Socrate afferma
che 1 governanti delle citta rendono i1 giovani molli, inadatti alle fatiche fisiche e spirituali e incapaci
di resistere ai piaceri e ai dolori a causa della loro fiacchezza e pigrizia (Resp. 8.556¢ TpvddvTas
eV ToUs Véous Kal Amérovs kal mpos Td ToU oWpaTos Kal Tpos Td THS YbuvxAs, palakovs

8¢ kapTepely mpos Ndovds Te kal NTas kal dpyous).

€av €oOfiTa palakeTépav avaldfns, alalev kai Tpudpepos: €av dAvumodnToS €v
TpLBowvie, paivesbal oe dpnoovaiy: Anche il modo di vestire viene sottoposto alle critiche della
gente. Un abbigliamento elegante e raffinato come una morbida veste ¢ considerato segno di

millanteria e di dissolutezza (dAalwv kal Tpudepds). Ma al tempo stesso ¢ altrettanto oggetto di
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biasimo il camminare a piedi scalzi con un modesto mantello, e ci0 viene giudicato come sintomo
di follia.

L’aggettivo Tpudepos (‘dissoluto’, ‘lascivo’) € legato a chi vive in modo lussurioso ed
edonistico. Nell’or. 2 Dione si meraviglia che Omero non menzioni il pesce come cibo non solo
degli Achei a Troia, ma anche dei proci licenziosi e lascivi (2.47 008¢ Tovs pvnoThpas tx6vowy
€0TLd, 0pOdpa doelyels kal Tpudpepols OvTas, €v ’I0dkm). La vita incarnata nell’or. 4 dal
daimon d1\qSovos ¢ lussuriosa e indulgente verso i piaceri fisici (4.84 dvmadns kal Tpudepos
Tepl TAS oOpaTos ndovds). Nell’or. 70 si rileva che chi si professa a parole filosofo per poi non
esserlo nei fatti non ¢ diverso dalla massa e percio deve essere spinto verso gli spacconi, gli stolti e 1
dissoluti (70.8 dA\’ woTéov ToUTOV TOV dvbpomov eis Tovs alaldvas kal dvofTous Kal
Tpudbepovs). La Tpudn viene condannata gia da Socrate in Xen. Mem. 5.6.1-15. In Aristot. Rhet.
2.16.1391a si dice che i ricchi sono dissoluti a causa della lussuria e della esibizione della loro
prosperita (Rhet. 2.16.1391a Tpudepol ... Sta Ty Tpudny kal TN €vdelEv Ths evdatpovias).
Telete in Stob. 3.1.98 afferma che I’'uomo erroneamente attribuisce importanza al lusso invece di
disprezzare il piacere (Stob. 3.1.98 Tpudij oAU 618&eV). In Luc. Tim. 32 la Poverta afferma che ¢
stata la smania del lusso la causa della rovina di Timone (Tim. 32 kak®s €éxovTa ULTO THS
Tpudfis) e Tpudn personificata fa parte del seguito di Pluto insieme a "YBpts e Todos (Tim. 32).
La necessita di eliminare la lussuria ¢ affermata con forza da Luciano p. es. anche in D. mort. 4 (14)
2 e Nav. 3. Come rileva Tomassi 2011, 380 «Luciano non si stanca di ricordare che la ricerca della
Tpudn assilla 'uvomo volgare e lo tormenta come una malattia che non gli permette di vivere in
tranquillitay.

Per il 8oEokdmos non ¢’é quindi via di scampo: qualsiasi modo di vivere adotti, qualsiasi
attivita svolga, non avra mai I’approvazione del mAfifos. La folla anzi ¢ sempre sprezzante e pronta
a criticare tutto e il contrario di tutto, senza mai essere contenta. Occorre dunque liberarsi dell’ansia
di piacere e di fare buona impressione perché questo, nonostante le energie profuse, ¢ un traguardo

impossibile da tagliare.
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OR. 66, SULLA FAMA I, 26

TokpdTny SiadBeipely Tovs véous €dacav, €is TO OBelov doePelv: kai ovk elmov
TavTa poévor: HTTOV ydp dv v Sewdy: dl\a kai dmékTewwav alvToév, avvmodnoias
S8iknv lappavovrtes. ’ApLoTeldny €EwoTpdkioay ’A6nvaiol, kaiToL TETELCREVOL
cadds 6TL Sikaros Mv: Socrate ucciso e Aristide ostracizzato sono due esempi celebri che
dimostrano con chiarezza, da un lato come la fama non riservi nulla di buono a chi la consegue,
dall’altro quali esiti gravissimi ed estremi possa produrre 1’opinione volubile ¢ dissennata della
massa, soprattutto quando questa ha il potere di determinare il volgere degli eventi.

Nel caso di Socrate, Dione ricorda i due principali capi di accusa che gli furono imputati dagli
Ateniesi, ossia la corruzione morale dei giovani e I’empieta nei confronti degli dei (vd. Plat. Apol.
23d Méyovoy 0s ZokpdTns Tis €0TL pLapdTaTos kal Stadpbeipel Tovs veols, 24b ZokpdTn
dnolv adikelv Tols Te véous diadpbelpovta kal Beovs ols 1) TOAS vopilel ol vopilovTa,
€Tepa 8¢ datpdria kawvd). Ma la cosa piu assurda sta nell’averlo ucciso anche perché camminava
scalzo. L’avvmodnoia € uno dei tratti che caratterizza il parco stile di vita socratico, come afferma
Antifonte in Xen. Mem. 1.6.2: egli mangia e beve cibi e bevande di assai modesta qualita, indossa lo
stesso misero mantello d’estate ¢ d’inverno, ¢ sempre scalzo e senza tunica (Mem. 1.6.2 olTla Te
oLTH Kkal ToTd Tivels Ta davidTaTa, kal tpdTior Nudlecar ol pévov davlov, dAAd TO
alTo Bépovs Te Kal XeLPOros, avuddnTds Te kal dxiTwv StaTtelels). In Plat. Symp. 174a si
dice che Socrate si lava e porta i sandali ai piedi assai di rado (Symp. 174a ZTwkpdTn
Aelovpévov Te kal Tas PralTas UTodedepévov, d ékelvos ONydkis €molel), mentre in Symp.
220b con un gelo spaventoso Socrate esce con addosso lo stesso mantelletto che era solito portare
anche prima che vi fosse quel freddo e a piedi nudi cammina piu facilmente sul ghiaccio rispetto
agli altri ben allacciati nelle loro calzature (Symp. 220 Exwv LiLdTLov pév TolodTov olévmep Kal
TPOTEPOV €lwbel Popely, avuTddnTos 8¢ Std TOU KPuOTAANOU PAoV €TOPeETO T oL dANOL
vmodedepévol). In Plat. Phaedr. 229a Fedro ¢ a piedi nudi e ricorda che Socrate lo & sempre
(Phaedr. 229a avumédnTos Gv €Tuxor: oU pev yap 8n dael). Questi segni della diversita di
Socrate vengono percepiti come manifestazioni di alterigia e di millanteria: in Ar. Nu. 102-104
Fidippide dice a Strepsiade di conoscere Socrate e Cherofonte, fanfaroni con la faccia pallida che
vanno in giro scalzi (Nu. 102-104 Tovs dlalbvas, / Tovs OxpLOVTAS, TOUS avumodiTous). Il
filosofo cammina senza scarpe, molto sopporta e ostenta una fiera espressione (Nu. 363
KAVUTOdNTOS Kakd TOAN avéxel kdd’ Nuiv oepvompoowtels). In un frammento del Conno del
comico Amipsia Socrate con la sua dvvmodnoia & un’offesa per i calzolai (Amipsia fr. *9.3 K.-A.
TOUTL TO KAKOV TGOV OKUTOTOPLwV kaT’ émfpetav yeyévnTal). La figura di Socrate in Dione non

¢ quella della versione platonica, dal momento che 1 motivi principali del Socrate di Platone (p. es.
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I’involontarieta del commettere errori; il motivo dell’éEeTdlewv in quanto continuo processo di
riesame piuttosto che positiva determinazione di un presunto significato oggettivo dei nomi; 1’ideale
del dtaléyeoBalr come sommo bene; I’ignoranza dei poeti; ’ironia; il principio del Bé\TLoTOS
\GY0s) sono del tutto assenti dalle orazioni dionee. Al contrario, Dione mette in evidenza una serie
di motivi opposti: il tipo di conoscenza che il suo Socrate possiede ¢ di tipo positivo e determinato;
Socrate ¢ accostato ad Omero; mira a diffondere i propri insegnamenti tra il genere umano; rinuncia
quasi interamente alla propria stranezza (atowi{a). Al Socrate della tradizione platonica, che pure
conosce, Dione preferisce in sostanza quello della tradizione antistenica e cinico-stoica. L’oratore di
Prusa avra certamente letto anche Senofonte, ma quando lo cita non fa mai menzione di Socrate (vd.
Brancacci 2000, 240-260). Anche i filosofi cinici vanno in giro scalzi (vd. Desmond 2008, 251 n.
2), ed ¢ proprio all’davurodnota di Diogene che fa riferimento Dione nell’or. 6. I piedi per il cinico
non sono piu delicati di occhi e viso, e dato che questi ultimi non si tengono coperti ne consegue
allora che non ¢’¢ bisogno di coprire nemmeno i piedi (6.15 Tovs 8¢ TGdas 0VSETOTE EC0KETEY
oU ydp é&bn TpubepwTépous elvat TOV OPOAALAY kal ToD mpoodmov. TadTA ydp,
aoBevéoTata medukdTa, pdAtoTa avéxeoBalr TO PUxos Std TO yuvprodobar del: pun ydap
elval Tols dvpgmols SvraTtov katadnoapévovs Ta dppata Badilew, domep Tols mHSaAS).
Nell’or. 10 Diogene istituisce un paragone fra un paio di scarpe e uno schiavo: se si hanno
unicamente scarpe che danno fastidio non sara forse meglio toglierle e andare scalzi? A maggior
ragione se esse si slacciano da sole non v’¢ motivo di riallacciarle (10.8 dpa ovx Umolvodpevos
6TL TdxloTa avumodnTos PBadloels; AANA kdv avTopaTov Avbi, mdAv €mdels Te kal
oblyyels Tov moda;). Lo stesso principio vale se si possiede uno schiavo. Come talvolta le
persone scalze camminano piu agevolmente di quelli che portano calzari scomodi, cosi molti vivono
piu facilmente e con meno dolore di quelli che possiedono un gran numero di servi (10.8 domep ot
avvrédnTtol évioTte paov Padilovol TOV dallws VTOdedepéror, oUTwS TOAOL XOPLS
olkeTOV pdov (OOl kal AA\VTOTEPOY TOY TONOUS olkéTas €xovTwv). In Diog. Laert. 6.31 il
filosofo cinico insegna ai fanciulli uno stile di vita sobrio che consiste, oltre che nel consumare cibo
frugale e bere soltanto acqua, anche nel radersi fino alla cute e nell’andare in giro per strada in
silenzio, non adornati, senza tunica e scalzi (Diog. Laert. 6.31 év xpd kouvplas Te kal
aka\\omioTovs elpydleTo kal axiTwras kal avumTodTovs Kal oLtewTn\ols).

Aristide, figlio dello statista e generale ateniese Lisimaco, fu arconte eponimo nel 489 a.C. e
ostracizzato nel 483 a causa dei suoi non buoni rapporti con Temistocle. Richiamato in patria, al
pari degli altri esuli, alle prime avvisaglie della spedizione di Serse, fu stratego nel 490 a Maratona.
Durante la battaglia di Salamina sbaraglio 1 Persiani nell’isola di Psittalia, quindi guido gli Ateniesi
a Platea (vd. Hdt. 8.79-81, 95; 9.28). Erodoto lo considera il migliore e il piu giusto tra gli Ateniesi

(Hdt. 8.79.1 Tov €y vevépika, muvbaviéperos avtod TOV Tpodmov, dptoTov dvdpa yevéobal
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év "AbMrnot kal ditkatéTaTov). Che Aristide fosse soprannominato ‘il giusto’ € attestato anche da
Eschine (Aeschin. 3.181 ’ApioTeidns 8 0 Sikatos émikalovpevos). In Plat. Gorg. 526a-b
Aristide € un raro esempio noto in tutta la Grecia di statista che amministra secondo giustizia (Gorg.
526a-b OXiyou 8¢ ylyvovTat ol TolobTOL ... €ls 8€ kal Tdvv ENNGYLILOS Yéyovey kal els TOUS
a\\ovs "EXAnvas, 'AploTeidns 0 Avoipndyov). Plut. Arist. 6.1 narra che fra le virtu di Aristide
quella che piu impressiono la gente era la sua giustizia, dal momento che egli la esercitava sempre e
nell’interesse comune (Arist. 6.1 1 SikatooOvn pdiioTa Tols ToA\ols alobnow mTapelxe dia
TO TNV Xpelav évdelexeoTdTny avTHS Kal KOWoTATNV LTapxewy). Per questo, sebbene egli
fosse povero e di ceto popolare, acquisi il soprannome regale e divino di ‘Giusto’ (Arist. 6.1 60ev
avnp mérns kal SNUOTLKOS €KTHOATO TNV BACIALKOTATNY Kal BeLoTdTny mpoonyoplav TOV
Atlkatov). La Sutkatootvn di Aristide viene ricordata da Dione anche nell’or. 22, dove per la sua
saggezza nell’amministrare la cosa pubblica Aristide, insieme a Licurgo, Solone ed Epaminonda,
viene considerato un filosofo in politica o un retore nel senso piu nobile del termine (22.2
"ApLoTeldny pev yap kat Avkodpyov kal o wva kal ‘Emapewvdvdav, kal €l Tis €Tepos
ToLoDTOS, dLhocddovs év moliTelq BeTéov 1| pRTOpAS KATA TNV yevvalav Te kal dAndf
pnTopLknv). Nell’or. 49 si afferma che raramente i filosofi hanno assunto incarichi di potere, ma in
questi casi 1 sudditi ne hanno tratto molti e importanti benefici, come gli Ateniesi da Solone,
Aristide e Pericle (49.6 mAeloTa O¢ kal péyloTa amoladoavtds avTOV dyadd Tovs
apyxopévovs: Tohwvos pev *Adnvaiovs kal ‘AptoTeidov kal Ilepikhéovs Tob *Avaaydpov
pabnTov). Infine nell’or. 64 si menziona la giustizia di Aristide come dono assegnatogli dalla sorte

(64.27 *AprLoTeidn Sikatoatvmy).

Ti obv Bel 86Ens €mBupely, fis kai €av TOXN, TOANAKLS oUk €T dyadd dmevaTo;: Con
questo periodo von Arnim 1898, 277-278 ritiene che si concluda 1’orazione, ipotizzando che il resto
del § 26 e 1 §§ 27-29 siano stati aggiunti dall’editore di Dione, il quale, imbattendosi in tre passi di
significato analogo, scelse di preservarli inserendoli nel nostro discorso. Lo studioso motiva questa
sua teoria sulla base del fatto che il periodo iniziante con I’interrogativa retorica T ovv 8el 86éns
émBupelv sembra costituire una logica chiusa della argomentazione dionea. Inoltre le tre parti che
seguono appaiono slegate tra loro e sarebbero delle varianti sul tema della 86Ea. Cio attesterebbe
secondo Crosby 1951, 86 ’esistenza nell’opera dionea di molteplici versioni di un tema comune e
quindi un possibile segno della pratica di pronunciare un determinato discorso in piu di una
occasione variandone parzialmente forme e motivi. Dopo amadvato nei codici si legge 5éov
TOMdAKLS eV aBetobal, kav dpa ocvpPaivy Twi che von Arnim, sulla scorta dell’edizione critica

del corpus dioneo di A. Emperius, espunge sospettando inoltre una lacuna.
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T® BlovL Sokel pun duvaTtov elval Tols TOANOLS ApPETKELY, €L LT) TAAKOUVTA YEVOPLEVOV
fi Oaoclov: €lfbos, €pLol Sokelv. TOANAKLS ydp ovdé €v Selmve Séka avBpoTwv O
mAakods fipece maoLY, AN’ O pEv €mlov e€lvai ¢noLy, 6 8¢ Beppdy, 6 8€ Aiav yAvkiv-
€l un v Ala Biev énoiv 6TL kai Beppov mhakovvTa kai €mlov Se€l yevéoBar kai
Puxpov. kaBolov 8¢ ol TOLOUTOV €0TL TO Tpadypa: wOBev;: Da qui e per tutti i §§ 27-28
Dione sviluppa una riflessione portata all’assurdo su chi o che cosa il 8oEokdmos dovrebbe
diventare per riuscire nell’agognata impresa di piacere al mAfjfos. In questo passo viene menzionato
il filosofo Bione di Boristene (III secolo a.C.), il quale riguardo alla ricerca della fama afferma che
non ¢ possibile piacere alla folla a meno che non ci si trasformi in una focaccia o in un pregiato vino
di Taso. Ma, aggiunge Dione, quanto sostiene Bione non ¢ del tutto condivisibile, dal momento che
neppure una focaccia pud piacere a tutti. Anche in un convivio di sole dieci persone infatti la
focaccia non soddisfa tutti: uno dira che ¢ stantia, un altro che ¢ troppo calda, un altro ancora che ¢
troppo dolce e cosi via. L’ideale (e in questo allora il ragionamento di Bione non farebbe una
grinza) sarebbe una improbabile e assurda focaccia che fosse contemporaneamente calda, stantia e
fredda in modo tale da non lasciare scontento nessuno. Ma forse anche questo non basta e occorre
assumere le sembianze di ben altro, come si dira nei §§ 27-28. Nel testo si € riportato, sulla scorta di
Crosby, kat Juxpdv espunto invece da von Arnim.

Nella sua edizione dei testimonia e fragmenta di Bione di Boristene J.F. Kindstrand inserisce
come fr. 18, commentandolo, anche questo passo dioneo (da T® Blwvt a1y O@doiov), in cui I’oratore
di Prusa riferisce una battuta del filosofo cinico riguardante la difficolta di risultare graditi alla
massa. L’espressione Tols moAlols ¢ piuttosto comune negli scritti filosofici e assume un valore
spregiativo presso i cinici, i quali guardano alla folla con disprezzo. Tale concetto ¢ stato reso dallo
pseudo-Acrone con ’espressione stultitiam vulgi (Ps.-Acro Scholia in Horatium vetustoria, ad Ep.
2.2.60 Sunt autem disputationes Bionis philosophi, quibus stultitiam vulgi arguit, vd. Kindstrand
1976, 157, 220).

Sulle torte o focacce Kindstrand 1976, 217 rileva come sia sorprendente che esse,
normalmente considerate un lusso, compaiano sovente negli aneddoti riguardanti i filosofi cinici
(vd. p. es. Diog. Laert. 6.55). Lo studioso si oppone all’opinione di Gerhard 1912, 400s. e von Fritz
1926, 42s., che ritengono questo dato un’espressione di un cinismo edonistico. Forse ¢ preferibile
pensare piuttosto che storie di questo tipo siano esempi di un atteggiamento volto a dipingere
negativamente i filosofi come ghiottoni, come avviene p. es. in Luc. Symp. 16, dove I’ira del cinico
Alcidamante si placa alla vista di una grande focaccia (Symp. 16 Tdxa 8 av Twos kaflkeTo TH
BakTnplq, €l PN KATA KALPOV €L0EKEKOULOTO TAAKOUS €VREYEIS).

Sul vino di Taso, gia menzionato da Dione nel § 7 (vd. supra commento § 7), e sul vino nel

mondo antico in generale vd. Seltman 1957; Della Bianca-Beta 2002. Anche Bione, da buon
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filosofo cinico, considera il vino un bene di lusso e quindi da evitare. Per chi ha sete ¢ meglio bere
acqua piuttosto che vino (vd. Max. Tyr. 36.5; Stob. 3.1.98). La focaccia e il vino di Taso sono
paradigmi di beni che non sono indispensabili per il filosofo bensi per la gente comune. La voracita
per le focacce ¢ descritta p. es. da Hor. Serm. 2.8.23-24, dove a un banchetto Porcio fa ridere tutti
inghiottendo focacce intere in un sol boccone (Serm. 2.8.23-24 Porcius infra / ridiculus totas semel
absorbere placentas). Vi sono anche altri passi in cui Bione utilizza il cibo come termine di
confronto: ora paragonando alla varieta di cibi i diversi tipi di poesia (vd. Scholia Parisina in
Horatium, ad Ep. 2.2.60), ora accostando a un formaggio tenero un giovane effeminato (vd. Diog.
Laert. 4.47).

L’ambizioso deve quindi essere consapevole dell’impossibilita di compiacere la massa e di
carpirne 1’elogio garante di fama. L’opinione comune ¢ infatti mutevole e, come si ¢ visto, anche
chi ha raggiunto la 86€a senza inganni e sotterfugi ma con onesta e integritd, come Socrate e
Aristide, ha dovuto provare in prima persona cosa significhi e a quali conseguenze possa condurre
la volubilita del mAnfos: Aristide dovette subire 1’onta dell’ostracismo nonostante fosse stato
unanimemente soprannominato ‘Giusto’; Socrate dovette pagare con la sua stessa vita la stoltezza
del volgo. Critone dice a Socrate che la 86€a intesa come opinione errata della gente & capace di
commettere 1 mali piu gravi, come condannare un innocente come il filosofo, se uno cade vittima
delle loro calunnie (Plat. Crit. 44d olol T’ elolv ol moAol oV Td oplkpdTATA TOV KAKOV
éEepydleoBatl dAA TA péyLoTa oxedby, édv Tis év abTols StaepAnpévos 7). Ma il filosofo
gli risponde che in realta il volgo non ¢ capace né di fare il bene né di fare il male, poiché non ha il
potere di rendere nessuno né saggio né stolto e agisce come capita in virtu della sua ignoranza (Plat.
Crit. 44d olTte yap dpdvipor ovTe ddpova dvvaTtol Tolfjoal, ToLoloL 8¢ ToUTo OTL v

TUOX0OL).
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OR. 66, SULLA FAMA 1,27

a\\a kai puvpov 8e€l kai avAnTpida yevéoOar kai pelpdkiov opaiov kai ®LALTTOV TOV
YEA@TOTOLOV. AelTeTaL &€ €v iows, 0 denoeL yevéobaL Tov OélovTa dpécal Tols
mOANOLS, dpyUpLOv. oUKouv, kv dpyupLov yévnTal TLS, €UOUS fipecev: dAld Sel
paTTecOaL kai 8dkveoal. Ti oy €TL SLdKels, ® kak6daLpov, Tpdypa dkixnTov; olTe
yap popov ovTe oTédavos olTe olvos oV YévoLd TOT’ Gv olT’ dpyvpLov: Per sperare di
piacere alla massa non basta diventare una focaccia o del vino di Taso come si diceva nel § 26, ma
occorre spingersi oltre e assumere le sembianze di cose, tramutarsi cio¢ negli oggetti del desiderio
del mAfifos che sono legati alla sfera dei piaceri: un profumo per soddisfare il piacere dei sensi, una
flautista e Filippo il buffone per il piacere dell’intrattenimento, un ragazzo nel fiore della giovinezza
per soddisfare il piacere sessuale. Ma nemmeno queste metamorfosi sono sufficienti per conquistare
I’approvazione di tutti. Sara necessario tramutarsi in una moneta d’argento, ma anche questa non
garantisce il successo immediato: perché ne sia comprovata I’autenticita e quindi la validita essa
deve prima essere saggiata. Se neanche I’argento basta, e cosi dicasi per un profumo, una corona
simbolo di gloria, o del vino, conclude Dione, perché ostinarsi ancora a inseguire ci0 che ¢
irraggiungibile?

Filippo il buffone, menzionato da Dione solo in questo passo, ¢ il tipico parassita che si
presenta ai banchetti per intrattenere i convitati e scroccare il pranzo. In Xen. Symp. 1.11-16 egli
arriva da Callia con un servo e afferma che ¢ piu divertente andare a pranzo senza essere stato
invitato (Xen. Symp. 1.13 yeloldTepov elvar 10 dkAnTov 1) TO kekAnpévov éNPelv émi To
delmvov). Ma nel banchetto di Callia Filippo fatica a far ridere gli astanti e questo lo getta nello
sconforto: se non riesce piu a essere divertente nessuno lo vorra piu a pranzo, e percio verra meno la
sua ragione di vita (Symp. 1.15 mpdabev pev yap ToOTOU €veka ékaloUuny €ml Td Selmva, (va
evdppaivolrto ol cuvdvTes 8L €ue yeldrTes). Paradossalmente perod i suoi stessi lamenti fanno
ridere Critobulo e cosi Filippo facendosi coraggio riprende a mangiare. Sul Simposio senofonteo
come fondamentale testimonianza del ruolo sociale del yeAwTomords vd. Gilula 2002, 207-213. Nel
corpus dioneo la figura del buffone ¢ presente nell’or. 32, dove il termine ye lwTomoLds € riferito
agli Alessandrini, i quali in virtu della loro passione per gli spettacoli hanno la nomea di essere
uomini da nulla, mimi e buffoni, non certo uomini vigorosi (32.86 os datlovs Tovs avdpdTous
StapePAfobal, pipovs kal yelwToOToLOUS WAANOV, OUK dvdpas €ppwpévovs). Sempre nella
stessa orazione si afferma che 1’essere divertente non deve essere la caratteristica di un popolo ma
semmai di un individuo come Tersite, che andava in giro tra i Greci come ye wTomTOoL0S, parlando a
sproposito e sperando di suscitare il loro riso (32.99 00 8f{pov TO EmLTHdevpa ... AAd OepoiTou
Twos: alTtov  yolv €ketvov elpnker "Opnpos €v Tols mdow “EXAnow  adikéobat
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yeloToToLOV, 0 kaTa kéopov Méyovta). Nell’or. 72 si afferma che coloro che si danno arie da
filosofi con capelli lunghi e barba sono divenuti piu numerosi dei calzolai, dei cardatori e dei
buffoni e di chi fa qualsiasi altro mestiere (72.4 oxed80v TA€lOVS YEYOVATL TOV TKUTOTORWY Kal
kradéov kal TOV yeAwTOToLOY 1) dAANY omolav Bolhel Téxvnr épyalopévor). Tersite viene
definito yelwTomol6s gia in Plat. Resp. 10.620¢, dove egli compare fra le anime che scelgono la
loro seconda vita e, abituato ad avere un corpo brutto, decide di entrare in quello di una scimmia
(Resp. 10.620c mbéppw & €v voTdTOlS LOETY TNV TOU yelwTomolol OepoiTov miOnKov
evdvopévny). Luc. VH 2.18 narra che sull’isola dei Beati il frigio Esopo svolge il ruolo del buffone
(VH 2.18 mapfiv 8¢ kal Alowmos 0 ®pié: To0Te 8 G0 KAl YENOTOTOLH XPOVTAL): €id
significa che «per Luciano Esopo ¢ in stretta relazione con il comico» (Camerotto 1998, 227 n.
105). Anche nel Simposio lucianeo, al pari di quello senofonteo, non pud mancare un yeA\oTomOLOS
che, oltre a rallegrare i convitati ballando in modo ridicolo e riservando a tutti un motteggio, si
cimenta anche nel pancrazio sfidato dal cinico Alcidamante offesosi per una sua battuta (Symp. 19 6
SaTvplov — ToDTO Ydp O YENOTOTOLOS EKANELTO — ovoTdS €TaykpaTiale). Se nel nostro passo
compaiono una flautista, un bel giovinetto e il buffone Filippo, analogamente in Luc. Gall. 11 ad
allietare la cena in casa di Eucrate vi sono giovani servitori, musici e buffoni (Gall. 11 kat
Stdkovol ppalol kal pooovpyol kal yelwTotmotol). In Epict. Diss. 1.29.42 cio che differenzia un
attore tragico da un yeAlwTotmolds, una volta tolti i calzari e la maschera comuni a entrambi, ¢ la
voce (Diss. 1.29.42 d6éyEal 1, lva elddper méTepor Tpaypdos el 1§} yehwTomolds: KoLvd ydp
€xouol Tad dAa apddTepor): similmente quello che distingue un vero discepolo, tolto il mero
apprendimento dei precetti, € la sua personale capacita di dimostrare in pratica (Diss. 1.29.35 ¢G0T’
€pyow Sel€al), ossia di fronte alle concrete difficolta della vita, la sua educazione filosofica.

Kindstrand 1973, 22 ritiene che la proposizione interrogativa di questo paragrafo (t{ oOv &tu
SLdkels, o kakddatpov, mpdypa dkixnTov;) rappresenti una parafrasi di Hom. /1. 17.75, in cui
Menelao rileva come sia vano il tentativo da parte di Ettore di lanciarsi nell’inseguimento del carro
di Achille (ZI. 17.75 "ExTop viv ov pev ode 6éets dkixnTa Stdkwv). Dione riprende quindi il
verbo Stdkw e Iaggettivo axixnTos (‘irraggiungibile’, ‘vano’) riadattandoli alla corsa metaforica
del 8o€okdmos all’inseguimento della fama.

Gia nei §§ 8 e 11 Dione metteva in luce la necessita per ’ambizioso di organizzare sontuosi
banchetti e imperdibili spettacoli, sobbarcandosi spese assai ingenti per assicurarsi grandi quantita
di cibo e di vino, nonché per assoldare i piu famosi musicisti, mimi, giocolieri, atleti e attori (vd.
supra commento §§ 8, 11). Nel presente paragrafo invece 1’ambizioso si spinge oltre e immagina di
assumere lui stesso le sembianze di quelle persone e di quegli oggetti che sono bramati dalla massa
per piacere, avidita, o ansia di notorieta: un profumo, una suonatrice di flauto, un bel giovinetto, un

buffone, una moneta d’argento, una corona. Forse si puo arrivare al successo solo in questo modo
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fantastico, che consiste nel totale disconoscimento di se stessi per abbracciare una nuova identita di
comodo che faccia presa sulla gente. Ma & proprio perché tutto cid & solo un sogno e la 86Ea ¢
irraggiungibile come il carro di Achille, che il SoEokémos deve una volta per tutte divenire

consapevole dell’inutilita della sua rincorsa al successo.
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OR. 66, SULLA FAMA I, 28

kv dpyvpLov yévnTal Tis, Xpvoiov évTLpoTepoV, kv Xpuoiov, €Pndfivar Senocet. TO
vYap @ Sradépel TAY TAOVOiwY €KAOTOS €OLKE TQ® VORLLOPATL. kal ydp TOUTO €malvel
REV oUBels, XpTiTaL 8€ €KATTOS TOV AABOVTWY: ETELTA UVTO TOV XPORLEVOY EKTpLBETAL
KAl TEAEVTALOV €V TOLS ASOKL|LOLS €YEVETO. KAKELVOS €LS TOUS TéEVNTAS TaApNYYUnon
kal Tovs adokipovs, kai oU8eis €TL TOV TOLOUTOV TPOCLETAL TOV TPOTEPOV
TebavpakoTer, dAN’ ovde oTpédas dmopplmTel: Nemmeno la metamorfosi in una moneta
d’argento ¢ sufficiente per divenire appetibile. Si dovra puntare su un metallo piu prezioso, 1’oro.
Ma il circolo vizioso continua: 1’oro, come 1’argento, prima di avere un valore effettivo deve essere
sottoposto a raffinazione. A una moneta del resto pud essere paragonata la vita stessa del ricco: la
moneta, una volta entrata in circolazione, viene usata € consumata, e infine, dopo aver perso il
proprio valore, finisce fra le altre monete fuori corso. Analogamente il ricco (ma anche il
8ofokdmos) viene adulato e ammirato quando si possono sfruttare le sue sostanze, ma, quando
queste ultime vengono prosciugate, egli non viene piu degnato di uno sguardo e va a ingrossare le
file dei poveri e dei reietti che non valgono nulla. Nel testo, sulla scorta di Crosby, si ¢ riportata la
parte kav dpyOpiov ... Stadépel espunta invece nell’edizione di von Arnim.

L’aggettivo addkipos € impiegato da Dione solo in questo passo per indicare la moneta che
non ha piu corso legale e in senso figurato chi come il ricco impoverito agli occhi della societa
diventa reietto e riprovevole. Con questo termine Isocr. 12.5 definisce i malvagi sofisti di nessun
valore che lo mettono sempre in cattiva luce (Isocr. 12.5 U0 eV TOV coPLoTOY TOV AdOKi Loy
Kat movnpdv Stapal\dpevos). In quanto contrario di 86kipos (‘valido’, ‘stimato’, ‘insigne’),
addkipos indica chi non si mette in luce perché non ha nulla di eccellente da mostrare. In Plat.
Resp. 10.618a-b infatti alle vite di uomini illustri per il vigore fisico o per la nobilta di stirpe si
affiancano vite di uomini oscuri per le stesse ragioni, ossia essi sono privi di una qualche qualita
fisica o di un antenato eminente (Resp. 10.618a-b eivat 8¢ kai Sokipwr dvdpdv Blovs, Tols pev
€Ml eldeoty kal kaTd KAAAT kal TNV dAnY toxiv Te kal ayoviav, Tous & ém yéveolw kal
Tpoyovov dpeTals, kal adokipwy kaTda Tavta). L’aggettivo € invece riferito alla moneta in Plat.
Leg. 5.742a, dove si ipotizza una valuta per gli scambi giornalieri che abbia valore interno ma che
non abbia alcun corso legale presso le altre genti (Leg. 5.742a 70 vépiopa ktnTéor avTOlS
EvTLpov, Tols 8¢ d\ols avbpamors adokipor). Un uso metaforico di adokipos e in generale
dell’arte di saggiare le monete si ha in Epict. Diss. 1.7.5-8: la capacita di esaminare e di valutare tra
le dracme quelle genuine e quelle false (Diss. 1.7.7 S0vaply SOKLLACTIKNY T€ KAl <SLA>KPLTLKTV
TOv Sokipov Te kal adokipowv Spaxudv), ¢ metafora della necessitda per il ragionamento

filosofico di saper esaminare e distinguere il vero, il falso e il dubbio (Diss. 1.7.8 a\\’ avdykn
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SoKLpLaoTLKOV yevéobal kal StakplTikor Tod ainBods kal Tob Yeldovs kal Tob adnilov). In
Epict. Diss. 1.20.7 si dice che il primo e maggior compito del filosofo consiste nel mettere alla
prova le rappresentazioni, nel discernerle e nel non accettarne nessuna che non sia stata sottoposta a
prova (Diss. 1.20.7 €pyov ToU dLhooddov TO péyLoTov kal mpOTOV OSokLpdlew TaAS
davTacias kal Stakpivewr kal pndepiav adokipacTor mpoodépeabal). Si tratta di un metodo
rigoroso simile a quello del saggiatore di monete, il quale per accertarne 1’autenticita si serve della
vista, del tatto, dell’olfatto e dell’udito: (Diss. 1.20.8 6coLs O dpyvpoyVOLY TPOoXPHTAL TPOS
Soktpaoctav Tod voplopatos, TH OPer, T4 adf, T4 oodpacia, Tad TehevTata Th dkof). In
Epict. Diss. 4.5.17 infine si invita a gettar via un sesterzio con I’impronta di Nerone in quanto non
buono e consunto, a differenza di quello dell’optimus princeps Traiano (Diss. 4.5.17 Tivos €xel
TOV XapakThipa TodTO TO TeTpdooapov; Tpatavod; dépe. Népowvos; plbov €Ew, A8OKLLOY
€oTwy, oampév). Oltre a indicare Iostilita di Epitteto per Nerone, tale esempio serve da paragone
per illustrare la necessita di avere giudizi improntati a buone qualitd come mansuetudine,
socievolezza, sopportazione e¢ amore dei propri simili (Diss. 4.5.17 Tlva €xeL XapakThipa Td
SéypaTta alvTol; Mpepov, KOWoVLKOV, AvekTikOr, GLAAAANov.' dépe, Tapadéxopat, moLd
moA(TnV). In Luc. Deor. Conc. 15 ad6kipos indica coloro che sono stati screditati come divinita e
scartati dal consesso dell’Olimpo: chi di loro tentera di risalire in cielo verra gettato nel Tartaro
(Deor. Conc. 15 fiv 8¢ Tis a\d TOV adokipwr kal dma€ vmo TOV EmLyvopudvor ékkpldévToy
emBaivov Tob obpavod, és Tov TdpTapov Eumecely TodTOY).

Il passaggio repentino da una condizione di prosperita a una di poverta si avverte nel mutato
rapporto del ricco impoverito con la gente: quelle stesse persone che prima riconoscendolo per
strada non esitavano a omaggiarlo piene di ammirazione, ora fingono di non conoscerlo o negano la
sua esistenza. E in questa circostanza che balza agli occhi la falsita e 1’opportunismo della folla
adulatrice e compiacente soltanto quando sa di poterne trarre un vantaggio materiale. Dione
ribadisce, applicandolo al caso del ricco, un concetto che gia aveva espresso al § 3 a proposito
dell’ambizioso (per una discussione di questo motivo che si ritrova p. es. nel Timone di Luciano vd.
supra commento § 3). Sia il ricco sia il Sofokdmos acquisiscono dunque consapevolezza della
realta e delle sue dinamiche quando ormai ¢ troppo tardi, ossia dopo essere stati usati e sfruttati a

piacimento dal mAf{6os per accontentare i suoi capricci € alimentare i suoi vizi.
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OR. 66, SULLA FAMA I, 29

Tals TGV Tpaywdav 'EpLvicLy éotkev 1 80Ea” TO pev yap ¢alvopevoy avTis Aapmpov
éporov TH Aapmddi, Ty 8¢ pdoTiya ToOlS kpdTOLS TLS Gv oipai kai TR PoR TOV
TOA@Y TPOCELKATELE, TOLS 8€ OPeTL TOUS €vioTe ouplTTOVTAS: La 86Ea & cosi terribile e
rovinosa da poter essere paragonata alle spaventose Erinni della tragedia. Tali figure mitiche recano
con sé una fiaccola, una frusta e dei serpenti, elementi che nella similitudine con la 66Ea divengono
simboli rispettivamente dello splendore (in realta solo apparente) della fama, degli applausi e del
chiasso della folla, nonché dei fischi che da quest’ultima si possono ricevere.

Le Erinni sono le figlie della Notte (cf. Aeschyl. Eum. 69, 322) oppure devono la loro origine
alle gocce di sangue versate sulla terra durante la castrazione di Urano (cf. Hes. Th. 185), motivo
per cui esse hanno il compito di vendicare i1 delitti di sangue, in particolare il parricidio (vd. E.
Wiist, RE Suppl. 8 [1956], s.v. Erinys, coll. 84-85). Sebbene le Erinni siano in genere vergini,
alcuni miti parlano di una sola dea con questo nome madre del cavallo Arione o di Despoina (cf.
Paus. 8.25.2-10, vd. S.I. Johnston, BNP 5 [2004], s.v. Erinys, coll. 34-35). Nel mondo romano
queste dee infernali sono chiamate Furie (cf. Cic. Nat. Disp. 3.46; Verg. Aen. 3.331). Sono in
numero di tre e i loro nomi in greco come in latino sono Aletto, Tisifone e Megera (cf. Apollod.
Bibl. 1.1.4). Oltre che Erinni, esse sono denominate anche Eumenidi o oepval 6eal ed erano
oggetto di culto in diverse localita della Grecia (vd. Lloyd-Jones 1990, 203-211). Una descrizione
dell’aspetto delle dee si trova in Aeschyl. Eum. 46-59, dove inoltre esse sono paragonate alle
Gorgoni e alle Arpie. In Dione, oltre che nella nostra orazione, le Erinni vengono menzionate
nell’or. 33: ¢ per opera delle dee infernali che Ecuba viene mutata in una cagna dagli occhi
fiammeggianti (33.59 Tnv ‘EkdBnyv ol moumTal Myovowv ém mdoL Tols Sewvols TelevTdlov
motfjcat Tas "Epwias xapomar kiva), € ad esse viene attribuito il potere di colpire e di
sconvolgere la natura degli uomini rendendoli fiacchi e deboli (33.60 v ’Epwiov Twov
TUTTOREVOS KAl SLATTPEDOIEVOS KAl TAVTA TPOTOV SLAKAOUEVOS).

La torcia, resa in greco con Aapmds ma anche con 8ds, sebbene non sia menzionata
esplicitamente da nessuno dei tre tragici, probabilmente ¢ utilizzata a partire dal IV secolo a.C.
come attributo delle Erinni nella tragedia: a questo sembra alludere Ar. Pl 423-425, in cui
Blepsidemo, nel vedere Penia, crede si tratti di un’Erinni (PI. 423-424 "lows "Epwis éoTwv €k
Tpaywdlas: / BAémeL yé Tol pavikdr Tu kal Tpaywdikor). Ma Cremilo gli risponde che pero
quella donna che essi vedono non ha le fiaccole (PL. 425 *ANN’ oUk €xel yap 8adas). In Aeschin.
1.190 si ricorda che nelle tragedie chi si ¢ macchiato di empieta viene perseguitato e punito dalle
Erinni con torce ardenti (Aeschin. 1.190 Tovs noePnkéTas, kabdmep év Tals Tpayedlals,
[Mowas élatver kal kohdleww daciv nppévais). Allude all’aspetto delle Erinni anche Verg.
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Aen. 7.456-457, dove Aletto scaglia una fiaccola a Turno (den. 7.456-457 Sic effata facem iuveni
coniecit atro | lumine fumantis fixit sub pectore taedas). La torcia ¢ attributo delle Furie anche in
Ovid. Her. 11.103 e in Met. 4.48 (vd. Roscher, LGRM 1.1, s.v. Erinys, coll. 1313-1314).

La frusta compare p. es. in Aesch. Cho. 290, dove Oreste afferma che le Erinni cacciano il
colpevole dalla citta a colpi di sferza dalle punte di bronzo (Cho. 290 xaAknAdTe TAdoTLYYL). In
Verg. Aen. 7.336-337 Giunone ricorda fra i vari modi di nuocere propri di Aletto quelli di infliggere
frustate alle case e attaccare gli uomini con fiaccole funeree (den. 7.336-337 tu verbera tectis /
funereasque inferre faces, cf. Sen. Herc. 987). Lo schiocco della frusta richiamerebbe il rumore del
tuono, un altro elemento, insieme al fulmine (simboleggiato invece dalla torcia), legato alle Erinni
(vd. Roscher, LGRM 1.1, s.v. Erinys, coll. 1314).

I serpenti compongono la chioma delle Erinni. Paus. 1.28.6 rileva che il primo a menzionare
questa loro caratteristica fu Eschilo (Paus. 1.28.6 mpdTos 8¢ odioww AtoxOlos SpdkovTas
émoinoer opod Tals év Th kedalf) Optélv elvar). Infatti in Aeschyl. Cho. 1049 Oreste afferma
che le dee infernali hanno tuniche nere e folte chiome intrecciate di serpenti (Cho. 1049-1050
datoxlToves kal memhekTavnéval / mukvols dpdkovat). Di nuovo da Oreste in Eur. Or. 256 le
Erinni sono descritte come vergini dall’aspetto di serpi e dallo sguardo iniettato di sangue (Or. 256
TAS ALLATOTOVS Kdl SpakorTwdels kdépas), mentre in [T 286 sono definite semplicemente
‘vipere’ (IT 287 Sewvais éxidvats). Pure nelle serpi vi sarebbe un’allusione al guizzo e al sibilo
del lampo (vd. Roscher, LGRM 1.1, s.v. Erinys, col. 1313).

Il grido (Bon) e in genere il rumoreggiare sono caratteristiche tipiche della folla cittadina
riunita nell’agora, nel teatro, nello stadio o in qualsiasi altro luogo pubblico. Dione nell’or. 7
rappresenta I’agora di Caristo in Eubea vista con gli occhi del cacciatore che vi giunge per la prima
volta: ’6x\os ¢ stipato nello stesso luogo e v’¢ un baccano tale che sembra sia in atto una battaglia
(7.23 €dpov kal ToNvY dxlov év TauvTd ouvvelpypérvor kal B6puBor aufixavov kal kpavynv,
WoTe épol €d6kovy TAvTes pdxecbar al\fors). Fare confusione e comportarsi da incivili &
caratteristica degli stolti, i quali, come si rileva nell’or. 32, quando partecipano a una festa si
arrabbiano con veemenza o ridono in maniera sregolata, importunando gli altri e azzuffandosi a
vicenda, alla stregua dei Centauri alle nozze di Piritoo e Ippodamia (32.53 ot 8¢ amnuds kal
aKoNdoTos, peTd Bofis kal ataklas dpyLldpevol kal YEADVTES, TAEOVEKTOUVTES AMNHAOLS,
00 TAPAKANODVTES, TENEUTOVTES ATlAOL KAKOV TL TOlS OUPTOTALS BOVTES 1) Tap’ €KElvov
\aBovTtes: olav moTe yevéobar daol Kevtalpwv ouvovotav). Ottenere insieme al grido di
acclamazione un altro segno tangibile della fama, ossia ’applauso (kp6T0s) del pubblico, & ’unico
obiettivo nell’or. 34 di quegli stolti S5oEokdToL che non parlano nemmeno con cognizione di causa
ma badano solo a seguire gli umori del m\ffos (34.31 kaTa TOv kpdTOV del kal TNV Bovy
dbépovTar, vd. supra commento § 1). L’importanza del plauso della folla viene ribadito da Luc.
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Pisc. 25, dove Diogene critica il successo riscosso presso il popolo da Parresiade: il plauso e
I’elogio da parte del pubblico derivano dal modo in cui Parresiade deride i filosofi (Pisc. 25 doTe
altov pev kpoTelobar kal émaiveloBal mpos ToV Oeatdr, nuds 8¢ vBpilecbal). Se, al
contrario, non si conquista 1I’approvazione della folla saranno inevitabili i fischi e lo scherno: ma
Dione nell’or. 32, attraverso una domanda retorica, afferma di non temere affatto questa
eventualita, nonostante egli giunga ad Alessandria vestito con un modesto mantello ¢ senza avere
eccelse capacita canore e oratorie. L’oratore di Prusa non teme il chiasso, né il riso, né I’ira, né i
fischi, né le battute, con cui la folla spaventa e sempre ha la meglio sia su comuni cittadini sia su re
(32.22 ok dpa €detoa TOV UéTepov Bpoly o8 TOV YéloTa oUSE TNV OpyNY ovde <TOvS>
oupLYROUS 0U8¢ TA OokOppaTa, ols mdvtas ékmATTETe kal TavTaxod mwAvTev del
mepleoTe kal BLOTOV kal Baouléwv;). In base ai discorsi che ascolta, la massa pud agitarsi e
divenire simile a grandi onde del mare, come si dice in Hom. //. 2.144-146 a proposito della
reazione favorevole ma impetuosa degli Achei a seguito delle parole di Agamennone che invitavano
alla ritirata da Troia. Questo passo viene citato dallo stesso Dione sempre nell’or. 32 (/1. 2.144-146
KLwion & dyopn én kipata pakpd Baldoons, / wévTov ’lkaploto, Tad pév T Elpds Te
NéTos Te / Gpop’ ématéas maTpos ALos €k vedeldwr). A questa segue un’altra citazione, tratta
da un poeta anonimo, dove si rileva I’instabilita e la malvagita del demos simile al mare ora calmo,
ora agitato e pronto a inghiottire qualsiasi cittadino se viene formulata un’accusa (vd. Adesp. iamb.

29 D., cf. Dem. 19.136).

moA\dkLs obv €v fovxia Twad évta kai pndév éxovra kakdv apmdoaca kai T
pacTiyL Podnoaca éEEPalev eis wavnyvplv Twa 1 8€aTtpov: Come vere e proprie Erinni,
la fama plana rapace sulla propria vittima che vive tranquilla e in pace, e la rapisce, scagliandola nel
caos di un festival o di un teatro per sottoporsi al giudizio della folla e divenire schiava della
SoEokoTia.

Il termine Tavnyvpts vale ‘general or national assembly’, specialmente ‘a festal assembly in
honour of a national god’ (vd. LSJ s.v. maviyuvpts). Si tratta cio¢ di un momento di incontro
panellenico o comune a piu poleis, di carattere religioso ma non solo, dal momento che vi si
svolgono anche altre manifestazioni quali p. es. mercati, giochi e agoni poetici. La maviyuvpts €
quindi una occasione propizia per qualsiasi oratore per presentarsi dinnanzi a un ampio pubblico. Il
luogo ideale per accogliere la folla ¢ il teatro cittadino, la cui acustica permette a un individuo di
essere udito da migliaia di spettatori. Ma non mancano auditoria come camere di consiglio e sale
per le rappresentazioni musicali o destinate alla lettura. Se la performance invece ¢ preparata
all’ultimo momento ¢ sufficiente un ampio spazio aperto (vd. Anderson 1989, 90-91). Un esempio
di mavyupts menzionato da Dione sono i giochi Istmici che vedono la partecipazione di
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moltissime persone. Nell’or. 8 e nell’or. 9 Diogene approfitta di questa occasione per osservare
attivita e ambizioni degli uomini, nonché i motivi che li spingono a recarsi li (8.6 émiokomely év
Tals mavnyvpeot TAS omoudds TOV dvBpdmor kal Tds émbuplas kal v éveka ddnpovodol

ml Tlol péya dpovovat, cf. 9.1). Nell’or. 12 & Dione stesso a tenere un discorso nella

Mo

Kal
mavnyvpts di Olimpia rivolgendosi in particolare anche agli organizzatori (12.25 dpxovTes kal
Nyepdves Thode Ths mavnylpews). Nell’invitare alla concordia i propri concittadini con la vicina
Apamea, Dione nell’or. 40 ricorda come sia piu saggio incontrarsi nelle feste e negli spettacoli
comuni alle due citta in un clima di condivisione dei sacrifici e delle preghiere piuttosto di insultarsi
reciprocamente (40.28 €v 8¢ Tdls kowdls Tavnylpeot kal Bedv €opTals kal 0éats 60w
KPELTTOV Kal cwdpovéoTepov dvaplyvvodal ouvvblovTas AAHAOLS KAl OUVEVXOUEVOUS,
AANQ pr TovvavTiov kaTtapopévovs kal BAaconuodvTas). Che la maviyuvpis rappresenti la
sede piu adatta per la diffusione della fama ¢ espresso nell’ Erodoto o Aezione di Luciano: Erodoto
attende I’adunanza olimpica per cogliere tutti 1 Greci riuniti e diventare di colpo famoso (Herod. 1
évioTaTar obv "ONOpTia Td peydha, kal 6 ‘HpdSoTos TodT’ ékelvo fikelv ol voploas Tov
kaLpdr, oU pditota €ylixeto, m\fBovoar Tnproas THv maviyvpwy, cf. Herod. 7). Questa via
breve per farsi conoscere (Herod. 3 émiTopdr Twwa Tadtny 080v €s yvidowv) sara adottata anche
dai sofisti Ippia, Prodico, Anassimene, Polo e da tanti altri che recitando le loro opere nella
maviyvpts di Olimpia sono divenuti subito celebri (Herod. 3 d\\ot cuxvol AGyous €Neyov del
Kal avTol Tpds TNV maviyvpLy, dd’ ov yvdpLpot €v Bpaxel €ylyvorto). Sulla maviyvpts di
Olimpia vd. Bernardini 1997, 179-190.

Del teatro come luogo delle performances retoriche e del clamore della folla Dione parla
anche nell’or. 7 attraverso il resoconto del cacciatore campagnolo, che ¢ obbligato a difendersi di
fronte all’assemblea che si tiene nel teatro di Caristo in Eubea dall’accusa di non aver mai pagato le
tasse. L’6x\os ora grida con benevolenza e buonumore elogiando qualcuno, ora invece con
violenza e rabbia (7.24 kal €BOwv TOTE PeV TPJwS Kal LAapol TAvTes, ETALVODVTES TLVAS,
ToTe 8¢ 0dhddpa kal opyilws). La folla incute terrore nelle vittime delle sue accuse a tal punto
che alcune di queste corrono in lungo e in largo a supplicare la gente, altre in preda al panico si
strappano persino le vesti (7.25 kal TolUs avBpdmous evBls EEEmMANTTOV ols dvékpayov GoTe
ol eV avTOV TepLTpéXorTeS €8€0VTO, oL 8¢ TA LpdTLa €ppimTour UTO ToD GpOBov). Lo stesso
cacciatore afferma che poco manco che cadesse a terra per il gran fragore, come se fosse stato
colpito da un’ondata (un’immagine omerica, come si ¢ visto prima), o fosse rimbombato un tuono
(7.25 éyn 8¢ kal avTos dmaE OMyou kaTémeocov UTO TAS kpavyhs, Gomep KAISwYOS
e€aldvns 1) BpovThs €mppayeions). V’¢ inoltre un avvicendarsi di oratori che, a seconda del
gradimento del pubblico, possono parlare a lungo, per poco tempo oppure non possono parlare

affatto (7.26 d\\ot 6é Tiwes dvBpwmol TapLdrTes, ol & €k PECWV AVLOTAREVOL, SLEAEYOVTO
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TPpOS TO TARO0S, ol pev ONya pjpaTa, ol 8¢ TOAOUS Adyous. Kal TOV PEV HKOvoV TONDV
Twa xporov, Tols 8¢ €xalémaivor €vbvs dbeyEapérols kal ovde ypllew éméTpetov).
Nell’or. 7 quindi «attraverso gli occhi vergini del cacciatore Dione evidenzia i tratti piu negativi di
un regime assembleare» (Avezzu 1985, 127 n. 25). Secondo Highet 1973, 35-40 in tutto questo si
ravvisa un’eco tanto della commedia antica (p. es. Ar. Eq. 624-682; Eccl. 395-457), quanto di
quella nuova (Men. Sicyon. 169-271).

Chi si lascia sedurre dalla 66Ea diviene quindi una vera e propria vittima che dalle Erinni
vendicatrici viene data in pasto alla folla riunita in una festa o a teatro. Il Sofokdmos, che
scioccamente pretendeva di dominare il mAfjfos per ricavarne potere, fama e ricchezza, dovra fare i
conti con una realta diametralmente opposta alle attese. Ad essere messo sotto scacco ¢ egli stesso,
condannato a compiacere i1 vizi e i capricci della folla e a basare la propria felicita soltanto sul
conseguimento del plauso e dell’acclamazione popolare, nella consapevolezza della loro

mutevolezza e volubilita.

180



Anderson 1989

Avezzu 1985

Bearzot 1996

Berardi 1998

Bernardini 1995

Bernardini 1997

Beta 2004

Boegehold 1963

Bompaire 1958

Bowie 1970

Bowie 1989

Brancacci 2000

RIFERIMENTI BIBLIOGRAFICI

G. Anderson, ‘The Pepaideumenos in Action: Sophists and their Outlook
in the Early Empire’, ANRW 2.33.1, Berlin-New York 1989, 79-208

E. Avezzu, Dione di Prusa. Il cacciatore, Venezia 1985

C. Bearzot, ‘Il vocabolario dell’autorevolezza politica nella Grecia del IV

secolo’, ACD 32 (1996), 23-38

E. Berardi, ‘Avidita, lussuria, ambizione: tre demoni in Dione di Prusa,

Sulla regalita IV 75-139°, Prometheus 24 (1998), 37-56

P. Angeli Bernardini, Luciano. Anacarsi o sull atletica, Pordenone 1995

P. Angeli Bernardini, ‘Olimpia e 1 giochi olimpici: le fonti letterarie tra

lode e critica’, Nikephoros 10 (1997), 179-190

S. Beta, 1l linguaggio nelle commedie di Aristofane. Parola positiva e

parola negativa nella commedia antica, Roma 2004

A.L. Boegehold, ‘Toward a Study of Athenian Voting Procedure’,
Hesperia 32 (1963), 366-374

J. Bompaire, Lucien écrivain. Imitation et création, Paris 1958

E.L. Bowie, ‘Greeks and Their Past in the Second Sophistic’, P&P 46
(1970), 3-41

E.L. Bowie, ‘Greek Sophists and Greek Poetry in the Second Sophistik’,
ANRW 2.33.1 (1989), 209-358

A. Brancacci, ‘Dio, Socrates, and Cynicism’, in S. Swain (ed.), Dio

Chrysostom. Politics, Letters, and Philosophy, Oxford 2000, 240-260

181



Buffiere 1980

Caccia 1989

Camerotto 1998

Camerotto 2009

Camerotto 2014

Cassin 2002

Cazeaux 1979

Chantraine, DELG

Clauss-Johnston 1997

Cohoon 1939

Cohoon-Crosby 1940

F. Buffiére, Eros adolescent. La pédérastie dans la Grece antique, Paris

1980

G. Caccia, ‘Implicazioni semantiche e concettuali di Tvdos in Luciano’,

A&R 34 (1989), 26-39

A. Camerotto, Le metamorfosi della parola. Studi sulla parodia in

Luciano di Samosata, Pisa-Roma 1998

A. Camerotto, Luciano di Samosata. Icaromenippo, Alessandria 2009

A. Camerotto, Gli occhi e la lingua della satira. Studi sull’eroe satirico

in Luciano di Samosata, Milano-Udine 2014

B. Cassin, L effetto sofistico. Per un’altra storia della filosofia, Milano
2002 (L effet sophistique, Paris 1995)

J. Cazeaux, ‘La Thessalie des magiciennes’, in La Thessalie, Actes de la
Table-Ronde (Lyon, 21-24 juillet 1975), Lyon 1979, 265-275
P. Chantraine, Dictionnaire étymologique de la langue grecque. Histoire

des mots, I-11, Paris 1968

J.J. Clauss — S.I. Johnston (edd.), Medea: Essays on Medea in Myth,
Literature, Philosophy, and Art, Princeton 1997

J.W. Cohoon, Dio Chrysostom. Discourses 12-30, Cambridge Mass.-
London 1939

J.W. Cohoon — H.L. Crosby, Dio Chrysostom. Discourses 31-36,
Cambridge Mass.-London 1940

Couve, Daremberg-Saglio L. Couve, Daremberg-Saglio 3.1 (1900), s.v. Isthmia, 588-591

Crosby 1951

H.L. Crosby, Dio Chrysostom. Discourses 61-80, Cambridge Mass.-

London 1951
182



Crusius 1892

Crusius, RE

Cuvigny 1986

Decleva Caizzi 1980

Della Bianca-Beta 2002

Delz 1950

Demoen 1997

Denniston 1939

Desideri 1978

Desideri 2007

Desmond 2008

Dierauer 1977

O. Crusius — L. Cohn, ‘Zur handschriftlichen Uberlieferung, Kritik und
Quellenkunde der Paroemiographen’, Philologus Suppl. 6 (1892), 201-
324

O. Crusius, RE 1 (1894), s.v. Amoibeus, nn. 2-3, coll. 1872-1873

M. Cuvigny, ‘Une histoire de langue (Dion de Pruse, 66, 5-6)’, REG 99
(1986), 361-366

F. Decleva Caizzi, ‘TUdos: contributo alla storia di un concetto’,
Sandalion 3 (1980), 53-65
L. Della Bianca — S. Beta, Oinos. Il vino nella letteratura greca, Roma

2002

J. Delz, Lukians Kenntniss der athenischen Antiquitdten, Basel 1950

K. Demoen, ‘A Paradigm for the Analysis of Paradigms: The Rhetorical
Exemplum in Ancient and Imperial Greek Theory’, Rhetorica 15.2
(1997), 125-155

J.D. Denniston, Euripides. Electra, Oxford 1939

P. Desideri, Dione di Prusa. Un intellettuale greco nell Impero romano,

Messina-Firenze 1978
P. Desideri, ‘Dio’s Exile: Politics, Philosophy, Literature’, in J.F.

Gaertner (ed.), Writing Exile: The Discourse of Displacement in Greco-
Roman Antiquity and Beyond, Leiden-Boston 2007, 193-207

W. Desmond, Cynics, Stocksfield 2008

U. Dierauer, Tier und Mensch im Denken der Antike. Studien zur

Tierpsychologie, Anthropologie und Ethik, Amsterdam 1977

183



Dorandi 1982

Dover 1978

Dover 1983

Drules 1998

Dudley 1938

Forte 1972

Foucault 1996

Gangloff 2004

Gangloff 2006

Gastaldi 2009

Geagan 1967

Gerhard 1912

Giannantoni, SSR

T. Dorandi, Filodemo. Il buon re secondo Omero, Napoli 1982

K.J. Dover, Greek Homosexuality, London 1978

K.J. Dover, La morale popolare greca all’epoca di Platone e di
Aristotele, Brescia 1983 (Greek Popular Morality in the Time of Plato
and Aristotle, Oxford 1974)

P.-A. Drules, ‘Dion de Pruse lecteur d’Homére’, Gaia 3 (1998), 59-79

D.R. Dudley, 4 History of Cynicism from Diogenes to the Sixth Century
A.D., London 1937

B. Forte, Rome and the Romans as the Greeks Saw Them, Roma 1972

M. Foucault, Discorso e verita nella Grecia antica, Roma 1996

(Discourse and Truth. The Proble-matization of Parrhesia, Evanston Ill.

1985)

A. Gangloff, ‘Dion Chrysostome et Euripide: de 1’'usage pédagogique
d’un auteur tragique’, REA 106 (2004), 103-122

A. Gangloff, Dion Chrysostome et les mythes. Hellénisme,

communication et philosophie politique, Grenoble 2006
S. Gastaldi, ‘Vita politica e vita filosofica: la riflessione sul bios
preferibile in Aristotele’, in F. De Luise (ed.), I/ Bios dei filosofi. Dialogo
a piu voci sul tipo di vita preferibile, Trento 2009, 77-89

D.J. Geagan, The Athenian Constitution after Sulla, Princeton 1967

G.A. Gerhard, ‘Zur Legende vom Kyniker Diogenes’, ARW 15 (1912),
388-408

G. Giannantoni, Socratis et Socraticorum Reliquiae, 1-IV, Napoli 1985
184



Gilula 2002

Goulet-Cazé 1986

Hall 1981

Hansen 1977

Highet 1973

Hoistad 1948

Hurschmann, BNP

Johnston, BNP

Joly 1956

Jones 1978

Kindstrand 1973

Kindstrand 1976

Koch-Harnack 1983

D. Gilula, ‘Entertainment at Xenophon’s Symposium’, Athenaeum 90

(2002), 207-213

M.-O. Goulet-Cazé, L’ascese cynique. Un commentaire de Diogene

Laérce VI 70-71, Paris 1986

J. Hall, Lucian’s Satire, New York 1981

M.H. Hansen, ‘How Did the Athenian Ecclesia Vote?’, GRBS 18 (1977),
123-137

G. Highet, ‘The Huntsman and the Castaway’, GRBS 14 (1973), 35-40

R. Héistad, Cynic Hero and Cynic King. Studies in the Cynic Conception
of Man, Uppsala 1948

R. Hurschmann, BNP 15 (2009), s.v. Wreath, Garland, coll. 762-764

S.I. Johnston, BNP 5 (2004), s.v. Erinys, coll. 34-35

R. Joly, Le theme philosophique des genres de vie dans [’antiquité

classique, Bruxelles 1956

C.P. Jones, The Roman World of Dio Chrysostom, Cambridge Mass.
1978

J.F. Kindstrand, Homer in der Zweiten Sophistik. Studien zu der
Homerlektiire und dem Homerbild bei Dio von Prusa, Maximos von

Tyros und Ailios Aristeides, Uppsala 1973

J.F. Kindstrand, Bion of Borysthenes. A Collection of the Fragments with
Introduction and Commentary, Uppsala 1976

G. Koch-Harnack, Knaberliebe und Tiergeschenke, Berlin 1983
185



Lloyd-Jones 1990

LSJ

Lucas 1968

Luzzatto 1983

Maso 2010

Maso-Franco 1995

Mason 1974

Milazzo 2007

Moles 1983

Momigliano 1969

Montevecchi 1971

H. Lloyd-Jones, ‘Erinyes, Semnai Theai, Eumenides’, in E.M. Craik
(ed.), “Owls to Athens”. Essays on Classical Subjects Presented to Sir
Kenneth Dover, Oxford 1990, 203-211

H.G. Liddle — R. Scott — H. Stuart Jones, A Greek-English Lexicon. With
a Revised Supplement, Oxford 1996

D.W. Lucas, Aristotle. Poetics, Oxford 1968

M.T. Luzzatto, Tragedia greca e cultura ellenistica: [’or. LIl di Dione di

Prusa, Bologna 1983

S. Maso, L.Ph.G. Lingua philosophica graeca. Dizionario di Greco
filosofico, Milano-Udine 2010

S. Maso — C. Franco, Sofisti: Protagora, Gorgia, Dissoi Logoi. Una

reinterpretazione dei testi, Bologna 1995

H.J. Mason, Greek Terms for Roman Institutions. A Lexicon and

Analysis, Toronto 1974

A.M. Milazzo, Dimensione retorica e realta politica. Dione di Prusa

nelle orazioni 111, V, VII, VIII, Hildesheim 2007

J.L. Moles, ‘Dio Chrysostom: Exile, Tarsus, Nero and Domitian’, LCM 8
(1983), 130-134

A. Momigliano, Quarto contributo alla storia degli studi classici e del

mondo antico, Roma 1969

O. Montevecchi, “’ETous ‘EB86pov tepot Népwvos’, Aegyptus 51
(1971), 202-220

186



Montiglio 2000

Mureddu 1991

Nauck, TGF

Nock 1928

O’Connor 1908

Panagopoulos 1977

Pearson 1917

Poma 2003

Puiggali 1984

Radt, TrGF, IV

Raina 2008

Rich 1956

S. Montiglio, ‘Wandering Philosophers in Classical Greece’, JHS 120
(2000), 86-105

P. Mureddu, ‘La parola che «incanta»: note all’Elena di Gorgia’, Sileno

17 (1991), 249-258

Tragicorum Graecorum fragmenta, ed. A. Nauck, Lipsiae 18892

A.D. Nock, ‘Notes on Ruler-cult, I-IV’, JHS 48 (1928), 21-43

J.B. O’Connor, Chapters in the History of Actors and Acting in Ancient
Greece together with a Prosopo-graphia Histrionum Graecorum,

Chicago 1908

C. Panagopoulos, ‘Vocabulaire et mentalit¢ dans les Moralia de

Plutarque’, DHA 3 (1977), 197-235

A.C. Pearson, The fragments of Sophocles, 1, Cambridge 1917

G. Poma, Le istituzioni politiche della Grecia in eta classica, Bologna

2003

J. Puiggali, ‘La démonologie de Dion Chrysostome’, LEC 52 (1984),
103-114

Tragicorum Graecorum fragmenta, IV. Sophocles, ed. S. Radt (F 730a-g
ed. R. Kannicht), Gottingen 1977

G. Raina, ‘Semantica della 86€a in Luciano’, Sandalion 31 (2008), 83-
103

A.N.M. Rich, ‘The Cynic Conception of AYTAPKEIA’, Mnemosyne 9
(1956), 23-29

187



Roscher, LGRM

Said 2000

Scarpat 1964

Schmid, RE

Seltman 1957

Sheppard 1982

Taeger 1960

Thompson 1895

Thiir, BNP

Tomassi 2011

Vielmetti 1941

Visintin 1997

von Arnim 1898

W.H. Roscher, Lexikon der griechischen und rémischen Mythologie, 1.1,
Leipzig 1884-1886

S. Said, ‘Dio’s Use of Mythology’, in S. Swain (ed.), Dio Chrysostom.
Politics, Letters, and Philosophy, Oxford 2000, 161-186

G. Scarpat, Parrhesia. Storia del termine e delle sue traduzioni in latino,

Brescia 1964

W. Schmid, RE 5.1 (1903), s.v. Dion Cocceianus, n. 18, coll. 848-877

C. Seltman, Wine in the Ancient World, London 1957

A.AR. Sheppard, ‘A Dissident in Tarsus? (Dio Chrysostom, Or. 66)’,
LCM 7 (1982), 149-150

F. Taeger, Studien zur Geschichte des antiken Herrscherkultes, 11,

Stuttgart 1960

D’Arcy W. Thompson, A Glossary of Greek Birds, Oxford 1895

G. Thiir, BNP 4 (2004) s.v. Diaitetai, col. 346; s.v. Dikastes, col. 414;
s.v. Dike, n. 2, coll. 416-417

G. Tomassi, Luciano di Samosata. Timone o il misantropo, Berlin-New

York 2011

C. Vielmetti, ‘I «discorsi bitinici» di Dione Crisostomo’, SIFC 18 (1941),
89-108

M. Visintin, ‘Di Echidna, e di altre femmine anguiformi’, Meétis 12
(1997), 205-221

H.F.A. von Arnim, Leben und Werke des Dio von Prusa mit einer
Einleitung: Sophistik, Rhetorik, Philosophie in ihrem Kampf um die

Jugendbildung, Berlin 1898
188



von Fritz 1926

von Fritz-Kapp 1950

Wartelle 1971

Wiist, RE Suppl.

Younger 2005

K. von Fritz, ‘Quellen-Untersuchungen zu Leben und Philosophie des

Diogenes von Sinope’, Philologus Suppl. 18.2 (1926), 1-97

K. von Fritz — E. Kapp, Aristotle’s Constitution of Athens and Related
Texts, New York 1950

A. Wartelle, Histoire du texte d’Eschyle dans [’antiquité, Paris 1971

E. Wiist, RE Suppl. 8 (1956), s.v. Erinys, coll. 82-166

J.G. Younger, Sex in the Ancient World from A to Z, London-New York
2005

189



