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»NON SONO ATTI DEGLI APOSTOLI, MA SCRITTI DEMONIACI«
IL MOVIMENTO ENKRATITA NELL’ ANATOLIA TARDOANTICA:
ISCRIZIONI, ERESIOLOGI E TESTI APOCRIFI*

Premessa: atti apocrifi degli apostoli, pseudo-epigrafia ed eresia

In un perduto trattato sull’uso degli scritti pseudo-epigrafici presso gli eretici (nepl tdv
YELOEMLYPAOOV TOV TOLPXL CiPETIKOIC), composto nell’ultimo quarto del IV sec., il vescovo
Anfilochio di Iconio asseriva drasticamente che tali testi apocrifi erano »non atti degli apostoli, ma
scritti demoniaci« (0Uy1 T@V armoctolwv [pa&etc, alho Souovov cuyypauuata), che quegli
empii attribuivano falsamente agli apostoli e quindi diffondevano per ingannare i semplici.! In
questo caso il riferimento era certamente agli Acta lohannis, ma probabilmente anche ad altre
npa&etc, che circolavano allora sotto I’intestazione apostolica —ad esempio le [Tpa&eig TTéTpov.
Come si dira piu avanti (vd. infra, B.1), negli anni 70 del IV sec. Anfilochio era non soltanto
un attento osservatore, ma anche un fiero avversario dei movimenti ereticali in Anatolia, e si
apprestava a sferrare contro di loro un duro attacco sul piano politico.

Tra I e IV sec. la composizione di testi narrativi (npa&etg), che erano variamente ispirati al
modello lucano e avevano come protagonisti i personaggi piu celebri dell’epoca apostolica,
poteva essere dunque finalizzata alla diffusione propagandistica di contenuti dottrinari e ideali
socio-religiosi, che talora non erano allineati con quelli della Grande Chiesa e venivano da essa
percepiti come incongrui, pericolosi e potenzialmente eversivi.

Eusebio di Cesarea, in una complessa discussione sul canone del Nuovo Testamento e sulle
diverse categorie di scritti, trattava queste tpa&eig apostoliche con dichiarato sospetto.> Anche

* Desidero ringraziare i Professori Mario Mazza, Tullia Ritti e Francesco D’ Andria per le preziose osservazioni
fornite durante la preparazione del presente studio. Sono altresi grato a Frédéric Amsler e Vincenzo Ruggieri per
alcune importanti riflessioni critiche. Il contributo ¢ stato elaborato durante un soggiorno di ricerca (2013) presso
la Universitdt zu Koln, Historisches Institut, Abteilung Alte Geschichte, nell’ambito del Progetto internazionale
»Zentrale Einheit und regionale Identitit im Imperium Romanum, sovvenzionato dalla Alfried Krupp von Bohlen
und Halbach-Stiftung: al Prof. Dr. Walter Ameling, Direttore del Progetto, vanno i miei piu sentiti ringraziamenti per
la generosa accoglienza e il costante sostegno. Rivolgo infine un doveroso ringraziamento all’ Accademia Nazionale
dei Lincei per aver supportato il progetto di ricerca »Le sette cristiane in Anatolia. Per un’analisi socio-economica
dei gruppi eterodossi dell’ Asia Minore romana: fonti epigrafiche e letterarie«, da cui deriva tale contributo, con il
conferimento della borsa >Raffacle Pettazzoni< 2012 per il perfezionamento negli studi di Storia delle Religioni.

' Amphil. fragm. X 1-2 (CCG 3,235 Datema): |....] Alkoiov 5%: nmoduedo nocoy od)‘cc"ov youvdooL v acéPeloy
Kol 5n LOG1EDGO OOTAV THY TAGVNV, Eme1dn Kol Blﬁhoc o npoBocMuovrm emyp(xq)ocg axovrcx m)v ocnocm?wov
Ot v ankoncrepong eEomotdot. [...] Aetéopev yop T BirAio rocm:oc 0. TPOPEPOLGTY ULV O dmocTdton Tfig
gxkAnciog, ovyl 1@V amoctolwv Mpd&elg, cALG Soudvoy cuyypauuato. Su questi frammenti di Anfilochio,
trasmessi dagli Atti del secondo concilio di Nicea (787), ¢ la connessa menzione (fragm. X 3) degli Acta lohannis
vd. Junod — Kaestli 1983, 1, 398-401. Si noti che nel precedente concilio di Hieria (754) proprio gli Acta lohannis
erano stati richiamati come autorevole testimonianza per suffragare la tesi iconoclasta, poi sconfessata a Nicea. Per
una lista dei testi canonici dell’ Antico e Nuovo Testamento, fornita da Anfilochio, vd. Amphil. iambi ad Seleucum
214-219 (PTS 9, 37-39 Oberg).

2Eus. h.e. TIT 25 (SC 31, 133-134 Bardy). Eusebio individuava tre/quattro categorie di scritti, relative al grado di
diffusione e accettazione dei testi presso le comunita ortodosse: a) quelli riconosciuti universalmente come canonici
(opoAoyovpeva); b) quelli dibattuti (dvtiheydpeva), tra i quali figuravano perd alcuni testi che godevano di grande
fama, come I’Apocalisse di Giovanni; ¢) gli »illegittimi« o »spurii« (v¥o), ovvero scritti la cui paternita era
dubbia; anche gli spurii rientrano generalmente tra i dibattutti ¢ paiono esserne una particolare sottocategoria; d)
gli scritti »assurdi« (atoma), che gli eretici attribuivano agli apostoli ma che non furono mai accolti dagli ortodossi
e dovevano certamente essere respinti. Per quanto riguarda le npa&eig apostoliche, tra i testi canonici rientrano,
ovviamente, le Ipd&eic lucane, tra gli scritti illegittimi (e quindi dibattuti) sono citati gli Acta Pauli, mentre gli
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Filastrio di Brescia dedicava una notizia del suo Diversarum hereseon liber all’eresia di quei
vari gruppi (tra cui Manichei, Gnostici, Nicolaiti e Valentiniani) che programmaticamente
rigettavano i testi canonici e preferivano quelli apocrifi, ai quali avevano inoltre aggiunto i
propri contenuti devianti: in particolare i Manichei avevano manipolato gli Acta Andreae, che,
secondo Filastrio, sarebbero stati originariamente composti dai discepoli diretti dell’apostolo,
e analoghe inserzioni eterodosse riguardavano anche gli atti di Giovanni, di Pietro e di Paolo.
La lettura di tali apocrifi era dunque insidiosa e poteva concedersi solo a quei fedeli piu istruiti
e accorti (perfecti), che sapessero discernere tra buoni e cattivi contenuti.?

Tra i molti casi interessanti, se ne possono menzionare almeno altri due, che hanno un notevole
rilievo. Nella seconda meta del II sec. gli Acta Pauli e in particolare la loro eroina, la vergine
Tecla di Iconio, erano stati richiamati per sostenere il diritto delle donne a impartire la catechesi
e 'unzione battesimale. Contro tale autorevole exemplum aveva in seguito reagito Tertulliano,
che contestava aspramente il ruolo sacramentale femminile, denunciando gli atti dell’apostolo
Paolo come una palese falsificazione: essi sarebbero stati infatti composti da un presbitero della
provincia Asia, che per questo motivo era stato rimosso dall’incarico. L’accusa di Tertulliano era
ben nota alla fine del IV sec., quando venne espressamente menzionata da Gerolamo,* ma questa
consapevolezza non impedi allo stesso Gerolamo, come pure a molti influenti Padri ecclesiastici
e vescovi dell’epoca, di citare Tecla come modello esemplare di virtu ascetica. I famosi Acta
Pauli et Theclae erano dunque letti e apprezzati in maniera pressoché unanime, tanto dai gruppi
maggioritari ortodossi, quanto dai gruppi rivali, accusati di eterodossia.’

Acta Andreae, lohannis e di altri apostoli (Avdpéov kol Tmdvvou kol v GALoV dmoctolmv Tpaelc) sono
elencati da Eusebio tra gli scritti assurdi.

3 Filast. haer. 88 [60] (CCL 9, 255-256 Heylen): Alia est heresis, quae Apocryfa, id est secreta, habet solum
prophetarum et apostolorum, non accipit scripturas canonicas, id est legem et prophetas, vetus et novum scilicet
testamentum. [...] e quibus sunt maxime Manichei, Gnostici, Nicolaitae, Valentiniani, et alii quam plurimi, qui
apocrifa prophetarum et apostolorum, id est Actus separatos habentes, canonicas legere scripturas contemnunt
[...] Scripturae autem absconditae, id est apocryfa, etsi legi debent morum causa a perfectis, non ab omnibus
legi debent, quia non intellegentes multa addiderunt et tulerunt quae voluerunt heretici. Nam Manichei apocryfa
beati Andreae apostoli, id est Actus, quos fecit veniens de Ponto in Greciam, quos conscripserunt tunc discipuli
sequentes beatum apostolum, unde et habent Manichei et alii tales Andreae beati et lohannis Actus evangelistae
beati, et Petri similiter beatissimi apostoli, et Pauli pariter beati apostoli: in quibus quia signa fecerunt magna
et prodigia, ut et pecudes et canes et bestiae loquerentur, etiam et animas hominum tales velut canum et pecudum
similes inputaverunt esse heretici perditi. Sull’opera di Filastrio vd. infra, nt. 61.

4 Tertull. bapt. 17, 5 (CCL 1, 291-292 Borleffs): Quodsi quae Acta Pauli quae perperam scripta sunt [exemplum
Theclae] ad licentiam mulierum docendi tinguendique defendunt, sciant in Asia presbyterum qui eam scripturam
construxit quasi titulo Pauli de suo cumulans convictum atque confessum id se amore Pauli fecisse loco decessisse.
11 trattato De baptismo puo datarsi circa 198-200; la composizione degli Acta Pauli, che non pare troppo distante
dai tempi di Tertulliano, sembrerebbe dunque potersi collocare in epoca antonina, nella seconda meta del II sec.
Per la discussione di questo passo tertullianeo, con i relativi problemi filologici, vd. Rordorf 1990; Hilhorst 1996.
Gerolamo riprende (e in parte modifica) la questione nella scheda dedicata all’evangelista Luca: Hieron. ill. 7
(TU 14.1a, 11 Richardson): Igitur nep168ovg Pauli et Theclae et totam baptizati leonis fabulam inter apocryphas
scripturas conputemus. Quale enim est, ut individuus comes apostoli inter ceteras eius res hoc solum ignoraverit?
Sed et Tertullianus, vicinus illorum temporum, refert presbyterum quendam in Asia, omovdactnv apostoli Pauli,
convictum apud lohannem quod auctor esset libri, et confessum se hoc Pauli amore fecisse, loco excidisse. 11
De viris illustribus ¢ espressamente datato al 392 (14° anno di Teodosio): cfr. Barnes 1971, 235-236. Gerolamo
introduce qui un dettaglio non riportato da Tertulliano, che pure ¢ citato come fonte di riferimento, ossia I’accusa
del presbitero asianico di fronte a un Giovanni, che potrebbe tanto 1’apostolo ed evangelista quanto I’omonimo
presbitero (cfr. Hieron. ill. 9 [su Giovanni] e 18 [su Papias di Hierapolis]): in realta tale presenza giovannea sembra
del tutto improbabile, ma, se dovesse essere considerata come veritiera, porterebbe a retrodatare la composizione
degli Acta Pauli verso ’inizio del I sec., forse in epoca traianea.

’ Tecla fu celebrata nelle opere di Gregorio di Nazianzo, Gregorio di Nissa, Epifanio, Ambrogio, Giovanni
Crisostomo, Agostino e ancora altri Padri: vd. Pesthy 1996; Barrier — Bremmer — Nicklas — Pui i Tarrech 2017.
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Un altro caso significativo risale alla seconda meta del IV sec.: nel 397 Rufino di Aquileia, che
allora meditava una traduzione latina degli Anagnorismoi pseudo-clementini (vd. infra, C.6),
affermava che il testo originale del romanzo autobiografico di Clemente romano, in cui erano
narrati gli atti, le predicazioni e i viaggi dell’apostolo Pietro, nonché la celebre sfida con I’eresiarca
Simon Mago, era stato subdolamente contraffatto dall’anhomeo Eunomio, leader della corrente
ariana piu radicale e grande avversario dei Padri Cappadoci. Rufino poté dunque individuare
(ed espungere) le interpolazioni che il perfido Eunomio aveva operato per meglio diffondere,
sfruttando la popolarita dell’opera, le sue dottrine cristologiche, contrarie al simbolo niceno:
il vir apostolicus Clemente, successore di Pietro sulla cattedra episcopale di Roma, sarebbe
stato »arianizzato« e la sua autorita usata come pericoloso veicolo di eresia. Le Recognitiones
di Rufino intendevano infine presentarsi, nel 406, come una versione debitamente corretta in
senso ortodosso, in maniera conforme ai teologumeni niceno-costantinopolitani.®

Come hanno osservato Eric Junod e Jean-Daniel Kaestli a proposito degli Acta lohannis, le fonti
patristiche di IV-V sec. e in particolare gli eresiologi affermano, con chiaro intento polemico,
che gli atti apocrifi degli apostoli non soltanto furono letti, ma furono anche rimaneggiati, se
non interamente composti, dagli eretici.”

Nei casi in cui sia possibile comprovare questo assunto generale, verificando gli specifici contenuti
dottrinari dei testi pseudo-epigrafici a noi pervenuti (e tenendo conto della particolare forma
redazionale in cui essi ci siano pervenuti), noi avremmo la preziosa occasione di valutare testi
che rivestirono un grande significato ideologico per alcuni gruppi cristiani minoritari, svolgendo
presso di loro il ruolo di importanti »manifesti< teologici e socio-religiosi, € si trovarono al centro
di un complesso processo di fruizione, riclaborazione ¢/o composizione. In mancanza di una
produzione letteraria autonoma, paragonabile a quella degli esponenti della Grande Chiesa, questi
testi narrativi possono offrire una chiave di lettura alternativa per indagare la Weltanschauung di
quei gruppi eterodossi che, senza lasciare sufficienti documenti diretti (se non quelli epigrafici)
sulla propria posizione socio-religiosa, furono cancellati dal processo storico dei cristianesimi
tardoantichi, talora in maniera violenta. Questi testi divengono allora per noi 1’eco di voci perdute.

Questa ricerca intende trarre spunto dalle informazioni di Anfilochio e di altri eresiologi per
analizzare le vicende di alcuni gruppi eterodossi (Enkratiti, Apotattici, Saccofori, Hydroparastati,
Aeriani), che possiamo ascrivere a un movimento cosiddetto enkratita, documentato dall’epigrafia
anatolica di IV-V sec. Piu specificamente, si desidera indagare il nesso ideologico intercorrente

Sul personaggio di Tecla negli Acta Pauli et Theclae cfr. Dagron 1978, 31-54. Per la visita della pellegrina Egeria
(vd. infra, nt. 60) al martyrium sanctae Teclae presso Seleucia al Calicadno (provincia Isauria), dove prego e
lesse gli atti di Tecla (lecto omni actu sanctae Teclae), vd. peregr. Eg. 23, 1-6 (SC 296, 227-231 Maraval); cft.
Mitchell 1993, 11, 116-117. Sulla citazione degli Acta Pauli et Theclae da parte di Anfilochio vd. infra, ntt. 44 e
87. In generale sulla ricezione degli Acta Pauli vd. Vouaux 1913; Erbetta 1966, 243-256; Schneemelcher 1989,
193-214; Moraldi 1994, 11, 141-162.

¢ Ruf. adult. Orig. 3 (CCL 20, 9 Simonetti). Il trattato De adulteratione librorum Origenis ¢ databile al 397. Si noti
che Rufino non poté controllare la presunta versione >originale< di Clemente, ma attinse da due distinte redazioni
greche degli Anagnorismoi, che risultavano entrambe interpolate da Eunomio (vd. infra, C.6): sulla tecnica di
traduzione/rieclaborazione adottata da Rufino e su alcuni brani eunomiani, inseriti in certi rami della tradizione
manoscritta delle Recognitiones vd. Jones 1992; Schneider — Cirillo 1999, 575-576; Filippini 2007, 595, nt. 22;
Filippini 2008, 24-25, nt. 14.

" Junod — Kaestli 1988, 4296-4297. In generale sui testi apocrifi e il concetto di »apocrifita< vd. i saggi raccolti in
Mimouni 2002.
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tra queste comunita e i loro testi »sacri¢, in particolare gli atti apocrifi degli apostoli, e verificare
come la diffusione di tali opere narrative sia stata, per alcune popolazioni rurali dell’ Anatolia
interna, strumento di un certo tipo di »cristianizzazione«, ovvero di promozione di ideali socio-
religiosi cristiani — in questo caso, di ideali rigoristi.

La >nebulosa enkratita< in Anatolia: fonti e problemi

Frédéric Amsler, nel suo commento agli atti apocrifi dell’apostolo Filippo, ha parlato
suggestivamente di una »nébuleuse encratite« a proposito dei gruppi eretici che costituirono
questo movimento.® Gli strumenti utili per definire la fisionomia di tale »nebulosa enkratitac
sono essenzialmente di tre tipi:

A) le testimonianze dirette, rappresentate dalle iscrizioni prodotte dagli Enkratiti stessi e rinvenute
principalmente (ma non esclusivamente) nell’area di Laodicea Katakekaumene: tale dossier
epigrafico fu pubblicato da William Moir Calder e quindi discusso da Henri Grégoire nel primo
trentennio del Novecento, ed ¢ stato recentemente ripreso ¢ ampliato da Peter Thonemann, grazie
alla pubblicazione delle schede inedite di Calder e Michael Ballance.’

B) le testimonianze indirette, di carattere letterario e giuridico, che risalgono ai grandi avversari
del movimento enkratita ed esprimono un punto di vista esterno ¢ marcatamente ostile, per
motivi teologici, sociologici e politici: si tratta delle lettere canoniche, confutazioni e trattati
eresiologici composti da alcuni influenti vescovi ortodossi, quali Basilio, Anfilochio ed Epifanio,
e della legislazione imperiale di epoca teodosiana.

C) alla categoria delle testimonianze >dirette« possono infine associarsi alcuni testi narrativi di
carattere romanzesco, ovvero le npaeig attribuite agli apostoli Paolo, Tommaso, Giovanni,
Pietro, Andrea e Filippo, che furono lette ¢ talora rielaborate dagli Enkratiti stessi e finirono
per essere classificate come apocrife dalle autorita ecclesiastiche ortodosse: sulla complessa
filiera di trasmissione e rimaneggiamento di questi testi letterari sara perd necessario fare delle
osservazioni specifiche.

A) Le testimonianze epigrafiche delle comunita enkratite in Anatolia
A.1. 1l dossier Calder — Thonemann e altri documenti epigrafici

11 dossier epigrafico riferibile alle comunita ascetiche rigoriste fu costituito da Calder sulla base
della ricorrenza di alcuni termini individuanti, quali ¢ykpdteio (»continenza, temperanza«, con
le forme del verbo derivato ¢ykpoatevestor), £ykpatnc/eykpotitng (»continente«), AmoToKkTITNG
(»astinente, derivante dal sostantivo amoto&ic, »astinenza, rinuncia«), cokko@opog (»portatore
di sacco«, nel senso di chi indossa indumenti di sacco), i quali trovano riscontro nelle fonti
eresiologiche e giuridiche (vd. infra, B.1, B.2, B.3). Esso puo fornire importanti informazioni
sulla diffusione territoriale, sui rapporti sociali e parentelari, sui ruoli e la gerarchia interna di
questi gruppi, e talora persino sulla cultura letteraria di alcuni loro membri.

8 Amsler 1999, 469. Sui contenuti storico-religiosi dell’enkratismo, sia all’interno dei gruppi cristiani, >ortodossi«
come yeterodossis, sia in altre religioni, vd. Blond 1960; Chadwick 1962; Sfameni Gasparro 1984 ¢ i contributi
raccolti in Bianchi 1985. Per un’analisi della visione socio-economica del movimento enkratita vd. Filippini 2015.
Per una disamina dei gruppi cristiani eretici e scismatici nell’ Anatolia tardoantica si veda il contributo della Dr.
Dagmar Hofmann in questo volume 393—411.

? Calder 1920; Calder 1923; Calder 1924; Grégoire 1924; Calder 1929-1930; Grégoire 1933; Thonemann 2011b
(da cui MAMA XI). Tali documenti sono in corso di immissione nel database ICG (http://www.epigraph.topoi.
org). Per la rassegna dettagliata dei documenti epigrafici vd. Appendice epigrafica.
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Dal punto di vista cronologico la paleografia, la tipologia e la decorazione dei monumenti iscritti
(vd. Appendice epigrafica, nrr. 1-8) hanno suggerito una datazione del dossier al IV sec., con
una netta prevalenza per la seconda meta del secolo; anche i tre testi recentemente pubblicati da
Thonemann (nrr. 9-11) rientrano nel medesimo arco cronologico. La quasi totalita dei documenti
(eccetto la nr. 11) appartengono, come ¢ consueto, alla categoria delle iscrizioni funerarie. '

Dal punto di vista geografico gli otto documenti del dossier Calder sono stati rinvenuti quasi
tutti (nrr. 1-7) nei dintorni di Laodicea Katakekaumene (Ladik), situata 38 km a NNW di Iconio,
ossia nella regione tradizionalmente indicata dalle fonti storico-geografiche come Licaonia.!

Occorre pero subito chiarire che, sotto il profilo giuridico-amministrativo, fino alla fine del III
sec. Laodicea »Bruciata< rientrava nella provincia Galatia e in seguito (309-310) fu ascritta
alla nuova provincia Pisidia, la cui metropoli divenne allora Antiochia di Pisidia (Yalvag)."
Anche successivamente, quando fu istituita la provincia Lycaonia (371-372), con metropoli
Iconio (Konya), Laodicea, pur essendo cosi vicina al nuovo capoluogo, continué comunque a
far parte della medesima provincia, trovandosi pertanto sotto I’autorita giuridica del praeses
Pisidiae ¢ sotto quella religiosa del vescovo metropolita di Antiochia.'*

L’unico documento del dossier Calder che non proviene dall’area di Laodicea ¢ invece
un’iscrizione metrica (nr. 8) rinvenuta a Dineksaray, localita situata sulla sponda meridionale del
fiume Carsamba, che dista 59 km a SSE da Iconio e soli 8 km a N dal sito antico (la cui identifica-
zione ¢ stata assai dibattuta) corrispondente al villaggio moderno di Dorla. Nel IV sec. I’antica
Dorla aveva dapprima fatto parte della provincia Isauria (con metropoli Isauropoli), ma poi era

10 Calder riteneva che in Frigia i monumenti funerari contrassegnati dal simbolo della croce (nr. 2; cfr. nrr. 9-10)
fossero databili generalmente alla seconda meta del IV sec. (cfr. MAMA 1, xix—xx) e che la tipologia della tomba
a pannelli (nrr. 2-5) fosse databile, almeno per I’area di Laodicea Katakekaumene, verso la fine del IV sec. (cft.
MAMA, xxv). Poche iscrizioni paiono databili tra la fine del [V e I’inizio del V sec. (nrr. 2, 4, 6). Alcune iscrizioni
(nrr. 1, 9) sono poste entro una tabula ansata.

! Per la localizzazione dei siti vd. Appendice epigrafica, nrr. 1-8. Strabone (XIV 2, 29 [C 663]), rifacendosi ad
Artemidoro di Efeso, colloca Laodicea Katakekaumene in Licaonia, lungo un percorso stradale che da Philomelion
e Tyriaion, localita situate nella parte piu orientale della Frigia Paroreios (yPedemontanac), quella parte che guarda
verso la Licaonia, conduce sino a Koropassos e al confine con la Cappadocia. Tolemeo (V 4, 10, p. 506 Stiickelberger
— GraBhoft) inserisce Laodicea tra le citta di Licaonia, all’interno della sezione (V 4) dedicata alla provincia Galatia;
anche Stefano di Bisanzio (s.v. Aaodiketo, p. 411 Meineke) pone Laodicea in Licaonia.

12 Nel corso del 111 e IV sec. la Galatia era una provincia unitaria, con metropoli Ankyra; soltanto verso la fine del
IV sec. la parte piu occidentale fu costituita come provincia autonoma, sotto il nome Galatia I (o Salutaris), con
metropoli Pessinunte: cfr. MAMA 1, xxvii; TIB 4, 56. Alla Galatia II fu allora annessa anche la parte orientale
della limitrofa Phrygia Il (vd. infra, nt. 17), in particolare la citta di Amorion e alcune localita circostanti (Orkistos,
Klaneos, Troknades).

13 Sull’istituzione della provincia Pisidia (310), creata da Galerio con lo scorporo di territori appartenenti alle
province Galatia, Phrygia (dapprima Phrygia-Caria) e Lycia-Pamphylia, vd. Christol — Drew-Bear 1999; cfr.
Christol 2013. Su Antiochia di Pisidia cfr. TIB 7, 185-188. Sull’appartenenza di Laodicea Katakekaumene alla
Pisidia cfr. Socr. h.e. VI 18, 6 (GCS NF 1, 341 Hansen), in cui la specificazione geografica Aaodixelog Thc €v
Mo1dig serve a distinguerla dall’omonima metropoli della Phrygia I (Laodicea al Lico o »Laodicea di Frigia»: vd.
infra, nt. 17); anche nel Synekdemos di Hierokles (VI sec.) e nelle seriori Notitiae episcopatuum Laodicea kekaumene
risulta inserita nella énopyio Mic1dlog: Hierocl. 672, 9 (p. 25 Parthey); Not. episc. I, 422 (p. 71 Parthey). Sulla
sede episcopale di Laodicea Katakekaumene, suffraganea di Antiochia di Pisidia, cfr. HEO I, 259, nr. 25.10.3.

4 Sull’istituzione della provincia Lycaonia (371-372), creata da Valente con lo scorporo di territori appartenenti
alle province Pisidia, Galatia e Isauria, vd. Lenski 1999, 317-318, nt. 42 (Lenski propende per una datazione alla
fine del 371); cft. TIB 4, 55. Su Iconio cft. TIB 4, 76—178. La fondazione della Lycaonia pare essere avvenuta nello
stesso periodo in cui Valente decreto la suddivisione della limitrofa Cappadocia in due province (vd. infra, nt. 40).
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stata attribuita alla Lycaonia, rientrando quindi sotto la giurisdizione del metropolita di Iconio."
Anche i tre testi pubblicati da Thonemann provengono rispettivamente dalle aree di Laodicea
Katakekaumene (nr. 9) e di Iconio (nrr. 10-11): il sito piu lontano, Kana (nr. 11), si trova nelle
steppe licaoniche a E di Iconio, presso il Boz Dag. '

In conclusione il dossier Calder — Thonemann riguarda un’area geografica ben delimitata, che
si estende da Laodicea Katakekaumene (N) a Dorla (S) ¢ Kana (E) e ha pertanto come fulcro la
citta stessa di Iconio; quest’area pero, nel corso del IV sec., si era sempre trovata a cavallo di due
distinte province romane, dapprima Galatia e Isauria, quindi (309-310) Pisidia e Isauria, infine
(371-372) Pisidia e Lycaonia. Questo chiarimento preliminare si rivelera necessario al momento
di confrontare i dati topografici, relativi ai luoghi di rinvenimento delle iscrizioni enkratite, con
le informazioni fornite dalle fonti eresiologiche e giuridiche, che impiegano i termini tecnici,
propri del lessico amministrativo imperiale, per definire le zone (o, piu precisamente, le province)
di maggiore diffusione dei gruppi eretici enkratiti.

A tale dossier vanno pero aggiunte altre due iscrizioni funerarie di diversa provenienza (nrr.
12-13), che documentano 1’uso del termine vV3pordTNG come self-definition caratterizzante: in
questi casi nel defunto »bevitore d’acqua« puo essere verosimilmente riconosciuto un membro
di quei gruppi enkratiti che rifiutavano il vino, e in particolare un vdponapactatng (»colui
che offre I’acqua, al posto del vino, nella celebrazione eucaristica), un termine non incluso nel
dossier Calder, ma ben attestato dalle fonti eresiologiche e giuridiche.

La prima iscrizione (nr. 12) ¢ stata recentemente pubblicata da Tullia Ritti e proviene dalla
Necropoli Nord di Hierapolis (Pamukkale), citta della valle del fiume Lico, nella provincia
Phrygia I (Pacatiana).'” Questo importante documento induce a considerare anche una

15 Per la localizzazione di Dineksaray vd. la mappa di MAMA VIIL, xvi. Sulla problematica identificazione di
Dorla con Isauropoli, ovvero con una delle due citta chiamate Isaura (Palaia e Nea) vd. Magie 1950, 1170-1172;
MAMA VIII, xii; TIB 4, 180, s.v. Isauropolis; Laminger-Pascher 1992, 213-216; Lenski 1999, 323-324, nt. 74;
Merkelbach — Stauber 2001, 113; 118. Tale identificazione, originariamente proposta da W.M. e A.M. Ramsay
(Dorla come Isaura Nova), ¢ stata da ultimo respinta, con motivazioni e rimandi bibliografici esaurienti, dalla
Laminger-Pascher e da Lenski. In ogni caso, nel 371-372 Isauropoli e altre citta e villaggi dell’Jsauria settentrionale
(tra cui il sito antico di Dorla) furono cedute alla nuova provincia Lycaonia e sembra che la metropoli di Isauria
fosse stata spostata proprio in quella circostanza da Isauropoli a Seleucia al Calicadno: cfr. Shaw 1990, 237-238.

16 Per la localizzazione dei siti vd. Appendice epigrafica, nrr. 9-11.

17 La provincia Phrygia-Caria (creata da Filippo 1’ Arabo o Decio nel 249-250 con lo smembramento della grande
provincia d’4sia di epoca alto-imperiale: cfr. Vitale 2012, 85-88) fu divisa, in epoca tetrarchica, tra 301/302 e 305,
in due province di minore estensione (Caria e Phrygia). La Phrygia fu ulteriormente suddivisa in due province,
la Phrygia I (poi chiamata anche Pacatiana, con metropoli Laodicea al Lico) e la Phrygia I (poi anche Salutaris,
con metropoli Synnada), ma non ¢ chiaro quando sia avvenuto tale sdoppiamento: le fonti in merito paiono infatti
discordare; per I’impostazione critica del problema vd. Ramsay 1895, 80-83; Barnes 1982, 215; Christol — Drew-
Bear 1999, 4042, partic. nt. 9; cfr. TIB 7, 48—49; sulle varie denominazioni attribuite nel corso del IV sec. alle due
Phrygiae (I e 11, Pacatiana e Salutaris, Megale e Mikra) cfr. Giardina 2002, 395-397. Nell’elenco del Laterculus
Veronensis (1a cui datazione resta tuttavia problematica: la parte relativa alle province orientali sarebbe forse databile
tra 314/315 e 324: cfr. Barnes 1982, 203-205) compaiono Phrygia Prima e Phrygia Secunda. Le liste episcopali
del Concilio di Nicea (maggio-giugno 325) nominano invece una sola provincia Phrygia, il cui primo sottoscrittore
¢ il vescovo Nunechio di Laodicea al Lico (cfr. HEO I, 150, nr. 17.1.2), ma Gelasio di Cizico (hist. conc. Nic. 11
38, 9 [GCS 28, 136 Loeschke — Heinemann]) afferma che Nunechio sarebbe stato incaricato di riportare i decreti
conciliari alle chiese di Phrygia I e Phrygia Il (xoto v @puyioy npdtnyv ko devtépov). Giovanni Malala (chron.
XIII 11 [CFHB 35, 248 Thurn]: O 8¢ a0t0¢ Kovotoviivog Bactieg kol my @puyiov Tadovtopiov xoincey
emopyiow) attribuisce esplicitamente 1’istituzione della Phrygia Salutaris all’ imperatore Costantino e riporta tale
notizia subito prima di narrare le vicende del Concilio di Nicea. Per ’epoca successiva la versione latina della
lettera sinodale del Concilio di Serdica (343/344; CSEL 26, 74—78 Feder) elenca una provincia Phrygia, ma lo
stesso documento, trascritto nel 358 da Ilario di Poitiers nel De synodis (33 [PL 10, 506-507]), riporta la dicitura
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seconda iscrizione (nr. 13), gia edita da Cumhur Tanriver e analizzata da Marijana Ricl, che ¢
stata rinvenuta non lontano da Alessandria Troade, nella provincia Hellespontus.'® Entrambe le
epigrafi sembrano potersi datare, per la paleografia e il formulario impiegato, al IV sec.

Questi ultimi documenti permettono quindi di estendere I’area interessata dalle testimonianze
dirette (epigrafiche), includendovi due province dell’ Anatolia centro-occidentale: la maggior parte
delle province finora menzionate (Pisidia, Lycaonia, Phrygia I, Hellespontus) appartiene alla
diocesi Asiana; fanno eccezione solo la Galatia (diocesi Pontica) e I’ Isauria (diocesi d’Oriente).

Si puo infine osservare come le diverse denominazioni attestate (Enkratiti, Apotattici, Saccofori,
Hydropoti/Hydroparastati) paiano voler evidenziare particolari aspetti >comportamentali< che
possono riferirsi a un unico, seppur variegato, movimento rigorista, diffuso in varie province
anatoliche, anche non limitrofe, ma relativamente omogeneo nelle pratiche ascetiche e cultuali:
la stessa impressione di sostanziale »unita nella varieta« si ricava dalle descrizioni degli avversari
del movimento, in particolare Basilio, Anfilochio ed Epifanio (vd. infra, B.1 e B.3), e degli
eresiologi seriori (vd. infra, ntt. 43; 70). Nella »nebulosa enkratita< si pudé dunque intravedere
una galassia di singole costellazioni, dinamicamente collegate tra loro.

A.2. Analisi sociologica della documentazione epigrafica

Sotto il profilo organizzativo e sociologico questo dossier di tredici iscrizioni fornisce numerose
informazioni sull’ordinamento gerarchico, sui ruoli e i rapporti parentelari interni a tali comunita
enkratite: ad esempio a Laodicea Katakekaumene il »popolo che veste il sacco«, ossia i Saccofori,
era stato guidato in successione da due vescovi, Severus ed Eugenios (nr. 1); nell’area compresa
tra Laodicea e Iconio compaiono anche gli Apotattici, che avevano dei presbiteri (nrr. 2, 6, 10)
e un proprio monastero presso Bedel Kale (nr. 6).

Per quanto riguarda gli Enkratiti, nell’area di Laodicea sono attestati una diaconessa (nr. 5) e un
altro membro della stessa setta (nr. 7), i quali dichiarano apertamente la loro appartenenza agli
€ykpateig, ma pure una donna (nr. 3) ¢ un sacerdote (nr. 4), dei quali si afferma enfaticamente
che in vita praticarono 1’¢ykparteio: anch’essi potrebbero dunque essere riconosciuti come
asceti rigoristi. L’enkratita Meiros (nr. 7), che maledice i »bevitori di vino« (otvomotoun), si
caratterizza dunque chiaramente come un »bevitore d’acqua« (LOpomotng). Un altro caso
significativo & quello di Dineksaray (nr. 8), dove compare una coppia di TnAe@idou, Nestor e
Mammeis (probabilmente fratello e sorella, entrambi figli dello stesso Telephos), che si fregiano
rispettivamente degli epiteti metaforici di »servitore« (d1dxovoc) di quell’ €yipartero. che & propria
di una persona vergine (nopévoc), e di fedele »dispensatrice« (oixdvopoc) dell’éykpdreto.

Phrygiis duabus, che pare confermata dalla lista delle medesime province citata da Teodoreto di Cirro (h.e. I 8, 1
[GCS NF 5, 101 Parmentier — Hansen]: [...] ®pvyiag [...] ®puyiog GAANG [...]). A fronte di tali contraddizioni si
¢ pensato che la suddivisione della Phrygia potesse essere contestuale all’istituzione della stessa Caria (quindi in
epoca dioclezianea [ipotesi Mommsen — Ramsay] e, piu precisamente, tra 301/302 e 305 [ipotesi Barnes]) oppure
che essa fosse avvenuta in epoca successiva (in linea generale tra 325 e 358 [ipotesi Christol — Drew-Bear]);
mi pare tuttavia che la notizia di Malala, respinta da Ramsay, potrebbe considerarsi affidabile: in tal caso le due
Phrygiae sarebbero state create proprio da Costantino, nel breve periodo intercorso tra la vittoria definitiva su
Licinio (battaglia di Crisopoli, settembre 324), che sanci il dominio costantiniano sull’Oriente, e 1’indizione del
Concilio di Nicea (maggio 325).

18 Sulla provincia Hellespontus (metropoli Cizico) cfr. Christol — Drew-Bear 1999, 40, nt. 9. Il Laterculus Veronensis
oltre all’ Hellespontus menziona anche la Lydia (metropoli Sardi); entrambe queste province furono ricavate da
territori gia pertinenti alla grande provincia 4sia di epoca alto-imperiale (come la Phrygia-Caria: vd. supra, nt. 17).
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In maniera analoga Thonemann ha considerato come attestazioni enkratite altre due iscrizioni
caratterizzate dall’insistenza sui temi della castita »agonistica< (nr. 9) e del rifiuto teologico del
matrimonio, quest’ultimo espresso dalla preghiera di un certo Onomastos (nr. 11).

Nessuno dei personaggi menzionati nelle suddette iscrizioni dimostra di avere legami
matrimoniali né genitoriali, ma sono ricorrenti i rapporti parentelari indiretti (fratelli, sorelle,
zii, nipoti etc.): sembra dunque plausibile dedurne che il rifiuto del matrimonio (non solo delle
seconde nozze, come avveniva presso i Kaopot o Novaziani, ma del matrimonio in assoluto)
fosse praticato coerentemente in questo ambiente rigorista. La particolare accuratezza con cui
vengono registrati i legami parentelari fa inoltre ipotizzare che gli adepti enkratiti abbiano
talora coinvolto i propri nuclei familiari di appartenenza nella pratica ascetica, in maniera
pit o meno intransigente. Un’applicazione coerente del rifiuto categorico delle nozze e della
procreazione avrebbe poi comportato problemi riguardo alla trasmissione dei beni familiari
degli adepti, probabilmente lasciati in eredita alla comunita in mancanza di figli, e soprattutto
per la continuita della comunita stessa, sempre esposta al rischio dell’esaurimento generazionale
e forse costretta ad attuare un tenace proselitismo. La documentazione epigrafica non permette
tuttavia di tracciare tali aspetti.

Le iscrizioni funerarie degli dpomdTOn contengono preziose notazioni sul mestiere o sul ceto
sociale di appartenenza dei defunti Hydroparastati: in Troade era attivo il mulattiere Onesimos
(nr. 13), mentre a Hierapolis di Frigia si dichiarava orgogliosamente moA1tevouevog, sinonimo
di buleuta, ossia membro della classe dirigente locale, Titus Flavius Diodoros II (nr. 12), il quale
sembra discendere da una famiglia che avesse ricevuto la cittadinanza romana in tempi assai
remoti, in epoca flavia.

Diodoros non ¢ tuttavia I’unico notabile di cui possa accertarsi I’appartenenza a una comunita
enkratita:!® I’iscrizione di Dineksaray (nr. 8) rivela infatti la carriera civile di Nestor figlio di
Telephos, il quale, prima di assumere un importante incarico religioso, pare essere stato un
ufficiale giudiziario presso vari governatori di provincia, verosimilmente nelle vesti di consulente
legale (assessor). La descrizione delle funzioni da lui svolte in ambito ecclesiastico suggerisce
invece I’idea che egli fosse diventato perlomeno presbitero (Calder), o pit probabilmente vescovo
(Destephen) o ywpenioxonog (Laurent), e che la sua sede ecclesiale fosse stata la vicina localita
di Dorla. Nestor e la sua casta sorella Mammeis ricordano d’altronde la loro appartenenza ad
una »famiglia di sacerdoti« (1epeic).’ Questo elaborato epitafio metrico, con cui il defunto si

19 Calder (1923, 87) osservava che I’onomastica di C. Tulius Patricius, autore della dedica funeraria alla zia enkratita
Orestina (nr. 3), suggeriva I’appartenenza ad un livello sociale elevato.

2 Nestor (PCBE 3, N. 1) fu »un potente protettore delle vedove temperanti, un servitore della continenza (propria)
di una persona vergine, un onesto operaio di Cristo, un tesoro scelto dell’intera provincia, un maestro della dottrina
celeste per i giovani, e fu un saggio e fedele dispensatore di giustizia presso imortali, sedette insieme ai governatori
come sanno moltissime genti« ([Kp]onepog usrpw)v xnp(ov Emopwyoq, nocpﬁe[vm)] | [ev]lcpomng 0 d1dkovog,
£oA0¢ Unonpyo[g Xp(w)ron] [ [ok]ng INoowpog Emapying emksmog, Soy[uarog] | [ovplawviov O 818acKakog
nu‘)sotcw Kol 6o@O¢ [ev pe-] | [pdm]ecot Sikacnorog nheto miotdc, Nyendoty E[uvédpev]i[¢ T°(?), Io]oot de
popio @dAw). Il testo & riportato e tradotto secondo le integrazioni proposte da Calder (MAMA VIII, 132); per altre
ipotesi di restituzione vd. pero Merkelbach — Stauber 2001, 113—114, nr. 14/12/01. Il termine poetico dikaspolos
(»dispensatore di giustizia«) allude verosimilmente a una funzione giudiziaria, probabilmente quella di consulente
legale dei governatori provinciali (Nyeuoveg), se si accetta la plausibile integrazione nyepoov E[vvédpeve] (Calder):
I’assessor (in greco cOvedpoc) infatti era membro dell’ officium del governatore, al quale »sedeva accanto/insieme«
durante il giudizio, e spesso svolgeva la funzione di iudex in sua vece. Destephen osserva appropriatamente che,
sebbene il sacerdozio e la funzione di assessor non fossero incompatibili, la carriera civile di Nestor pud essersi
svolta prima dell’incarico religioso e aggiunge che vari elementi (1’assistenza caritativa alle vedove, la catechesi
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rivolge in prima persona al passante, ¢ inoltre indice della cultura letteraria che distingueva
Nestor, uomo di formazione giuridica, non estraneo alla mondeio classica,?' e probabilmente
esponente del notabilato locale di Dorla (o di un’altra citta dell’Isauria settentrionale: si potrebbe
anche pensare, ad esempio, alla colonia romana di Lystra).>

A.3.1 vescovi enkratiti di Laodicea Katakekaumene

In conclusione, le connessioni riscontrate da un lato tra i gruppi enkratiti e alcuni notabili
municipali (1"08ponotng Diodoros) e officiales dell’amministrazione provinciale (1’enkratita
Nestor), dall’altro tra gli enkratiti stessi e i loro vescovi o ywpenioxonot (Nestor), inducono ad
esaminare due casi di eccezionale importanza storica e socio-religiosa, strettamente attinenti
eppure distinti, che sono attestati da due monumenti funerari di Laodicea Katakekaumene:® si
tratta delle iscrizioni di Marcus lulius Eugenios, vescovo di Laodicea nella prima meta del IV
sec., e di Severus e del suo successore Eugenios, vescovi saccofori della stessa citta (¢ dell’area
circostante) nella seconda meta del secolo.

11 primo ¢ un eccellente esempio di notabile e funzionario che fu poi acclamato vescovo: M.
Iu(lius) Eugenios era infatti figlio di un buleuta di Laodicea Katakekaumene, nonché genero
di un senatore romano; aveva prestato servizio (ctpoteia) presso I’officium del governatore
di Pisidia (ctpotevo[a]uevog év tff katd [Tio1diay nyepovikfy ta&u), finché, al tempo in cui
Massimino Daia aveva ordinato che i cristiani sacrificassero (e di fatto aveva promosso una nuova
persecuzione anticristiana in Asia Minore), egli aveva subito molte torture (tAeictog 8¢ 0G0G¢
Bacdvop[g] vropelvag) sotto il governatore Diogenes ed era finalmente riuscito a lasciare la
otpateia, conservando la propria fede cristiana. Quindi, dopo un breve soggiorno a Laodicea, vi
era stato stabilito come vescovo per volonta di Dio e aveva successivamente tenuto 1’episcopato
per ben 25 anni (BovAnoet 100 maviokpatopog Yeod enickonog kotootod[el]g Kol elkoot
névie OAOIC ETECY TNV Emiokonny peto moM[Alfig émteluiog Sro1x|ncag), diventando un

dottrinale dei giovani) suggerirebbero »une position religieuse et sociale éminente correspondant bien au statut
d’un évéque plutdt que d’un juge du tribunal ecclésiastique o d’un chorévéque« (ad un »fonctionnaire [...] d’une
officialité diocésaine, voire [...] un chorévéque« aveva invece pensato Laurent 1962, 284: I’ipotesi dell’ufficiale
giudiziario di una diocesi ecclesiastica sembra da scartare, ma quella del yopernickonog potrebbe restare tuttora
valida). Destephen ipotizza inoltre che Nestor potesse essere stato il vescovo della citta di Isaura, qualora essa fosse
identificabile con il sito antico corrispondente a Dorla (per la questione vd. supra, nt. 15). Per altre iscrizioni di
Dorla attestanti dei vescovi locali, databili genericamente tra Il e IV sec., vd. Laminger-Pascher 1992, 229-231,
nrr. 408 (Philtatos, definito pokaplog nomag e $eod eilog: cfr. MAMA VIII, 162), 409 (I’¢rickomog Mammas
[PCBE 3, M.]: cfr. MAMA VIII, 161), 410 (I’¢rnicxonog Sisamoas [PCBE 3, S.]).

2l La cultura poetica che permea I’epitafio di Nestor puo trovare riscontro nel ricercato epigramma funerario,
intessuto di reminiscenze epico-elegiache e di citazioni evangeliche, composto da un mporyperticog (esperto di
questioni giuridico-amministrative) di nome Gaios, uomo di paideia classica (Movooug acxndeic) e insieme di
fede cristiana, che destino la tomba a s¢, alla moglie Tatie, ai figli premorti e al »servitore del grande Dio Cristo«
Rouben (certamente un presbitero cristiano, se non persino il vescovo di Eumeneia): I’iscrizione metrica, in distici
elegiaci, ¢ incisa sull’altare sepolcrale di Gaios, databile approssimativamente al I1I sec., che fu rinvenuto a Civril-
Emirhisar nei pressi di Eumeneia di Frigia (Isiklr) ed ¢ attualmente conservato presso il Museo Archeologico di
Denizli-Hierapolis (SEG 6, 1926, 210; Robert 1960, 414-439; Sheppard 1979, 175-180 = SEG 29, 1400; SEG
45, 1743; Ritti 2008, 248-251, nr. 157 e cfr. 240-242, nr. 153 [E. Miranda]; cfr. Ameling 2004, 394, nt. 146;
Filippini 2010, 267). L’eco della poesia omerica caratterizza anche la notevole iscrizione funeraria (MAMA VII,
587; Merkelbach — Stauber 2001, 73-74, nr. 14/04/03) con il dialogo tra il defunto presbitero Menandros (PCBE
3, M. 1) e la sua vedova Kleousa, databile genericamente al IV sec. e proveniente da Kolukisa (cfr. TIB 4, 193;
identificabile con ’antica Kissia), 47 km a NNW di Ladik, 77 km a NNW di Konya. Tale iscrizione, posta entro
pannello, ¢ incisa su una lastra contrassegnata dal cristogramma.

22 Su Lystra, distante 48 km a NW da Dineksaray, cfr. TIB 4, 200; Laminger-Pascher 1992, 118-125.
B Vd. Appendice epigrafica, nr. 1.
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generoso evergete della comunita cristiana locale e promuovendo la costruzione di una grande
chiesa con gli annessi porticati e tutto I’apparato decorativo. A chiusura dell’iscrizione funeraria,
Eugenios affermava orgogliosamente di aver fatto incidere sul proprio sarcofago il racconto di
tutte queste opere, a maggior gloria dell’¢éxxkAncio e della sua stessa famiglia.*

Il riferimento cronologico a Valerius Diogenes, primo praeses (310-311) della nuova provincia
Pisidia, ¢ alla persecuzione di Massimino (311-313)* permette di datare il lungo episcopato di
Eugenios intorno agli anni 313/315-338/340, ossia a quei decenni cruciali che videro prima il
dominio di Licinio (313-324) e poi di Costantino (324-337) sull’Oriente.

La storia ecclesiastica di Laodicea nella prima meta del IV sec. fu dunque inizialmente marchiata
(come quella di molte altre comunita cristiane d’Asia Minore) dalla persecuzione di epoca
tetrarchica® e si trovo poi a coincidere, per la gran parte, con la vicenda personale e familiare
del ricco e influente M. Tulius Eugenios:*’ la sua >autobiografia< non sembra pero offrire alcun
indizio evidente di enkratismo (Calder),?® né di novazianismo (Mitchell) o tantomeno di

24 Per la carriera civile ed ecclesiastica di M. Tul(ius) Eugenios vd. PLRE I, E. 7; PCBE 3, E. 1; Wischmeyer 1990. 11
padre di Eugenios, Kyrillos Celer (PLRE I, C.), era nativo del villaggio di Kouessa (cfr. TIB 7, 318); I’abbreviazione
BOYA (1. 1) potrebbe sciogliersi tanto come BovA(evtod), se riferita al padre Celer, quanto come BovA(gvtng),
se riferita allo stesso Eugenios, e indica in ogni caso I’appartenenza alla BovAn di Laodicea Katakekaumene, alla
quale era verosimilmente ascritta Kouessa. La moglie di Eugenios, Fl(avia) Iul(ia) Flaviana (PLRE I, F. 2), era
figlia del senatore (cuvkAntikoc) Caius (Iulius) Nestorianos (PLRE I, N.).

5 Sul praeses Valerius Diogenes (PLRE I, D. 8) vd. Christol — Drew-Bear 1999; Christol 2013; Christol 2014.
Sulla persecuzione di Massimino, ben attestata dalle fonti letterarie (Lact. mort. 36; Eus. h.e. IX 10) ed epigrafiche
(da Arykanda e Kolbasa, entrambe in Lycia et Pamphylia: rispettivamente [vArykanda [IK 48 Sahin] 12; Horsley
2007, 240-243, nr. 338), vd. Mitchell 1988; Mitchell 1993, 11, 64—65; Arena 2008.

26 Un predecessore di Eugenios puo essere riconosciuto nel martire Gennadios, un »pastore di pecore« (mouéy’
vt én’ 6gccw, nel senso di presbitero o forse vescovo) che fu condannato ad bestias (secondo la correzione di
Grégoire, 11. 5-6: hlpo[y]popeinv yop avétAn, rispetto alla lettura erronea di Calder: 0 Upo[y]popeinv) da »empi
nemici« al tempo della persecuzione di Diocleziano o di Massimino: I’iscrizione funeraria di Gennadios (MAMA
I, 157; vd. Grégoire 1924, 708-710; Grégoire 1933, 65-69; Merkelbach — Stauber 2001, 79, nr. 14/06/03), posta
entro tabula ansata, ¢ incisa su una lastra, rinvenuta nella localita di Suwerek (grafia moderna Zivarik, nome attuale
Altinekin), 56 km a NE di Ladik.

27 Si noti che Eugenios dovette probabilmente subire le suddette torture ad Antiochia di Pisidia, sede dell’officium
del governatore Diogenes, e che in seguito egli riusci a tornare a Laodicea. Non ¢ chiaro quanto sia durato il »breve
soggiorno« a Laodicea (ypovov t[e] Bpoyvv drotpeiyog &v T Acodikémv mol), precedente all’assunzione
dell’episcopato: sembra pero plausibile ipotizzare che Eugenios fosse stato consacrato vescovo dopo la ritirata di
Massimino (seguita alla sconfitta del Campo Egerno: 30 aprile 313) e I’ingresso trionfale di Licinio a Nicomedia,
con la proclamazione ufficiale della liberta di culto per i cristiani (13 giugno 313) — e comunque non piu tardi
del 315. Eugenios deve pertanto essere morto tra 338 e 340. Calder 1923, 67—68 notava acutamente che la sede
episcopale di Laodicea Katakekaumene non risulta aver partecipato a nessuno dei famosi concilii del IV sec., né
Nicea (325) né Costantinopoli (381), e le prime attestazioni di vescovi laodiceni (cfr. HEO I, 259, nr. 25.10.3) si
riferiscono al V sec. (Ammonio [PCBE 3, A. 2], attestato nel 404 tra gli oppositori di Giovanni Crisostomo: Socr.
h.e. VI 18, 6 [GCS NF 1, 341 Hansen]; Messalino [PCBE 3, M.], partecipante al concilio di Calcedone nel 451).
Questo »systematic boycott of the 4th century Councils«, che Calder ricollegava alla prevalenza delle comunita
cristiane eterodosse in seno alla chiesa locale, resta almeno in parte come un punto oscuro, ancora da chiarire, della
storia ecclesiastica di Laodicea. Infine ’eventualita che Eugenios di Laodicea fosse identificabile con 1’omonimo
vescovo di una sede non specificata, elencato tra i partecipanti al concilio di Gangra (Paphlagonia), puo essere
esclusa grazie alla conferma della data precisa di tale concilio (343: cfr. Laniado 1995); d’altra parte il vescovo
Eugenios convenuto a Gangra potrebbe forse identificarsi con 1’omonimo (PCBE 3, E. 4) vescovo di Lysinia
(Pamphylia), che nello stesso 343 partecipo al concilio anti-niceno di Serdica.

2 Lipotesi enkratita di Calder si basa sull’eventuale, incerta identificazione di M. Tulius Eugenios (PCBE 3, E.
1) con il vescovo saccoforo Eugenios (PCBE 3, E. 2), menzionato dall’iscrizione seguente (MAMA 1, 171); cfr.
Calder 1920, 52: »Was Julius Eugenius of Kouessos the successor of Severus? A certain answer to this question
may still be found among the ruins of Laodicea. On the present evidence it seems probable that the two bishops
were identical [...]«; Calder 1923, 70: » All the commentators on this inscription [MAMA I, 170] have assumed as
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montanismo (Tabbernee).?? Una chiara attestazione enkratita ¢ invece fornita dal monumento
(wvijue), forse un’edicola funeraria, che pare aver contenuto le spoglie di due vescovi saccofori
di Laodicea, i gia menzionati Severus ed Eugenios: I’iscrizione metrica funeraria (nr. 1), in
distici elegiaci, celebra con termini epici il primo come »l’interprete della saggezza di Cristo,
I’uomo saggio, glorioso atleta vittorioso del Genitore celeste, Severus, vescovo generale delle
citta, guida del popolo che veste il sacco« (1ov X(p1670)D 60QING LLOPNTOPX TOV GOPOV GLVIPOL
| ovpaviov Tevérov kOSwov adhogopov | [Z]effipov mOAewv maverickorov nymtipa | [A]
0,00 GoKko®Opov) ¢ il »timorato di Dio« (Yeovdéog) Eugenios, suo successore, come »degna
guida del gregge spirituale« ([rowu]viic mvevpotikiic a&lov nvioxov).*

La prima impressione di Calder era stata che I’iscrizione di Severus fosse piu tarda di quella di
M. Tulius Eugenios e dovesse datarsi alla seconda meta del [V sec.; tuttavia I’epiteto di »atleta
vittorioso« (aAo@opoc) e 1’omonimia tra i due Eugenios lo avevano indotto a interpretare
Severus come un martire (nel senso vero e proprio di paptug oppure in quello di confessore,
torturato ma non ucciso dai persecutori pagani), a datarne 1I’episcopato al tempo di Massimino,
ad ipotizzare che egli infine fosse stato sostituito da (M. Iulius) Eugenios, o perché sarebbe
stato martirizzato in maniera cruenta oppure perché si sarebbe ritirato a vita monastica, cedendo
volontariamente il seggio episcopale.’! In ogni caso, secondo Calder, sarebbero intercorsi
parecchi decenni tra I’epoca in cui sarebbe vissuto Severus (inizio del IV sec.) e il momento,
successivo, in cui (M. Iulius) Eugenios (circa 340) oppure, ancor piu tardi, la comunita cristiana
di Laodicea avrebbe eretto un’edicola »martiriale< che raccogliesse congiuntamente le spoglie
di entrambi i vescovi.*

obvious that Eugenius was the bishop of an orthodox diocese. Nothing in the language of the inscription contradicts
this assumption, and so long as the inscription stood alone, the assumption appeared right and inevitable«. In realta
I’identificazione sembra doversi respingere, come gia osservava acutamente Grégoire 1924, 698.

¥ Aloro volta le ipotesi di Mitchell (1993, 11, 102) e di Tabbernee (1997, 437—444, nr. 70) riposano sulla medesima
identificazione proposta da Calder, cui si aggiunge una sfumatura monastico-novaziana oppure montanista — entrambe
sembrano pero opinabili. Cfr. Mitchell (cit.): »Eugenius should probably, but not certainly, be identified with the M.
Tulius Eugenius [...]. Severus had successively been overall bishop of the Church, and then leader of the community
wearing sackcloth. This suggests that the Saccophori were an early monastic group, although one that kept close
contacts with its mother church. [...] If this interpretation of Severus’ inscription is right, membership [scil. della
Chiesa novaziana] may have been dominated by clergy who had retired from active participation in the community
into an early form of monastic retirement [scil. i Saccofori]. [...] This implies that Severus was originally a member
of the Novatian Church, for Basil’s letter placed the Saccophori and Hydroparastatae in the same category as the
Novatians« (per I’interpretazione della basiliana ep. 188 vd. infra, B.1). Cfr. Tabbernee 2002, 125-126: »There
is nothing in the text of Eugenios’s epitaph itself to suggest that he was a Montanist. [...] A second inscription,
[...] almost certainly honoring the same Eugenios along with his predecessor Severus, however, contains strong
indications that both men had been regional bishops of a church other than the officially recognized church. The
language of that inscription suggests that this church may have been Montanist«.

30 Sui due vescovi vd. PCBE 3, Séveéros 3 ed Eugénios 7.

31 La frammentarieta delle ultime linee non permette di ritenere certe le restituzioni proposte da Calder 1923 (da
cui MAMA 1, 171), con I’eventuale riferimento alle »ferite« sofferte dai vescovi (1. 7: [aryvov] kot {dovteg €0ic
n[Anyoic dvop’ €oyov]), che sarebbero indicative del martirio (nel senso di tortura, non mortale) subito durante una
persecuzione, ¢ alla deposizione congiunta delle loro spoglie nel medesimo monumento funerario (1. 8: [vOv 1’ £0]
ackntov pvii[w’ €xet augotépoug]). Calder aveva precedentemente (1920) proposto altre ipotesi di integrazione.

32 L’edicola martiriale per i vescovi saccofori sarebbe dunque databile alla seconda meta del IV sec. (Calder 1923,
71: »in the later part of the 4™ century«): un eventuale terminus ante quem sarebbe rappresentato dalla legislazione
antiereticale di Teodosio II del 428 (Calder 1920, 58), che condanna esplicitamente i Saccofori, oppure gia da
quella analoga di Teodosio I degli anni 381-383 (Destephen, PCBE 3). Le leggi di Teodosio I non sembrano
tuttavia costituire la definitiva deadline della parabola storica del movimento enkratita, quanto un momento molto
significativo di accresciuta (e violenta) repressione, a cui possono forse ricondursi le allusioni alla »persecuzione«
subita dall’adAo@dpog Severus: in tal senso gli episcopati di Severus ed Eugenios possono comunque collocarsi
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Henri Grégoire, in maniera acuta e prudente, osservo perd che il termine a3Ao@dpog poteva
essere pitl agevolmente interpretato come un campione della fede, che si fosse vittoriosamente
scontrato con avversari appartenenti ad altri gruppi cristiani concorrenti (ortodossi, in questo
caso),*® e propose di riconfermare 1’impressione originaria di Calder: non solo 1’iscrizione
funeraria di Severus, ma il suo stesso episcopato puod dunque ragionevolmente datarsi nella
seconda meta del secolo; d’altra parte risulta preferibile abbandonare 1’identificazione tra i due
Eugenios, non comprovata da sufficienti rimandi interni tra le due iscrizioni. In tal senso la
dradoyn episcopale di Laodicea Katakekaumene potrebbe ricostruirsi attraverso una scansione
in due fasi: la prima caratterizzata dall’episcopato per cosi dire »ortodosso< (non sappiamo in
realta se di confessione nicena o ariana) di M. Iulius Eugenios (circa 315-340), la seconda
invece di orientamento enkratita, rappresentata dai due vescovi saccofori Severus ed Eugenios
(seconda meta del IV sec.).

L’iscrizione di Severus ed Eugenios fornisce infine due dati di grande importanza per la
comprensione dell’organizzazione enkratita sul territorio: il vescovo di Laodicea vi ¢ infatti
descritto come moAewv moavenickomrog,* un »vescovo generale« che fungeva da supervisore
e/o coordinatore per varie mOAelg — in queste >citta« possono probabilmente riconoscersi quelle
localita limitrofe a Laodicea, dalle quali provengono le attestazioni epigrafiche enkratite:
Bardaetta (Sarayonii), Pithoi (Kadinhani), Kindyria (Kindiras/Demiroluk) e altri centri (Dedeler,
Nevine, Bedel Kale, Maydos) il cui corrispettivo nome antico ¢ ignoto.

A costui spettava inoltre il ruolo di guida del »popolo che veste il sacco« (WyMthpa [A]ood
coxkoopov) ovvero del »gregge spirituale« ([rowu]viig Tvevpoticiic a&lov nvioyov):* si
tratta della /eadership di un movimento ascetico rigorista che non sembra essersi limitato a
una dimensione strettamente »clericale« (ossia ai soli presbiteri e monaci enkratiti), ma che si
potrebbe definire »laicale< in un senso pit ampio e diffusivo (a proposito degli adepti enkratiti
attivi all’interno di nuclei familiari).*

a cavallo degli anni *60—"80 del IV sec. e piu generalmente nella seconda meta del IV sec., senza che vi sia la
necessita di restringerne la cronologia entro il 381-383. L’ immagine di Severus, »atleta vittorioso« nel conflitto con
gli avversari (cristiani), puo essere paragonata a quella, analoga e speculare, fornita dall’iscrizione funeraria (TAM
V.2, 1406; cfr. Grégoire 1922, 118, nr. 333bis; Guarducci 1978, 398—400, nr. 7) di un esponente dello schieramento
niceno, Makedonios (PCBE 3, M. 1), vescovo di Apollonide (Lydia) o forse di Magnesia al Sipilo (4sia), che
negli anni *60—70 del IV sec., all’epoca dell’ariano Valente, fu un deciso combattente delle eresie (korto. maong
OPECEMC onhcauevog) in partlcolare di quella ariana anhomea e affronto molte persecuzmm in nome della fede
ortodossa (10 kortol 10D Gvopoiov daipfovog] &v moAloig 10ig Lrep Xplotod Srwynolg dmevevkduevog kKAEOS).

33 Per I’interpretazione di dOAo@dpog in senso ragonistico« vd. Grégoire 1924, 698-699; cfr. anche il termine
¥AnTNg (1o Xpiotod), usato in ambiente enkratita per il fratello >vergine« del diacono Alexandros (nr. 9), ma
pure in ambiente ortodosso, ad es. per il vescovo Theodoros di Euchaita (Helenopontus) all’epoca di Anastasio
(0 100 X(p1670)d AN KOl 1BV Enovpavimy ToAltng Oeddwpoc: cfr. Guarducci 1978, 408-409, nr. 14). Per
I’interpretazione in senso strettamente martiriale vd. Mitchell 1982, 100-102 e 110.

¥ navenioxonog (letteralmente »(colui) che tutto sorveglia«: vd. Lampe 1961, 1002; cfr. anche gli analoghi
TOVTENIGKOTOG € movTenontng: ibid., 1004) ¢ generalmente usato come epiteto divino, ma non costituisce un
termine tecnico del lessico ecclesiastico; esso puo tuttavia essere avvicinato, logicamente, al titolo ufficiale di
dpytenickonoc, attribuito ai vescovi metropoliti della Chiesa (ortodossa), alla cui autorita sottostavano i vescovi
suffraganei, a partire dal V sec. (cfr. Feissel 1989).

3 1ynthp & termine epico; cft. I"epiteto di »famoso condottiero di Dio« (to[v] kAvtov n[yInt[fi]po [9€]od) attribuito
al vescovo Domnos di Kana (PCBE 3, D. 3) nell’iscrizione metrica funeraria (MAMA VIII, 221a; Merkelbach —
Stauber 2001, 110, nr. 14/10/01), dedicatagli dalla moglie e dai figli. Domnos, marito e genitore, era verosimilmente
il vescovo ortodosso di Kana e sarebbe forse databile genericamente tra 381 e 451 (Calder); dalla medesima localita
proviene anche I’iscrizione enkratita di Onomastos (nr. 11), che esprime un categorico rifiuto, fondato su basi
scritturistiche (cfr. Lc 20, 34-36), dell’istituto matrimoniale.

3¢ Mitchell 1993, II, 93 ha considerato gli Apotattici come »an early quasi-monastic schismatic community«
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Tale movimento puod aver riscosso un particolare successo tra la popolazione locale, riuscendo
cosi aradicarsi saldamente sul territorio, seppure cio non sia misurabile sulla base delle sole fonti
epigrafiche. Quanta preoccupazione possa aver suscitato nelle autorita ecclesiastiche ortodosse
risulta pero chiaramente dal riscontro con le fonti letterarie coeve.

B) Le testimonianze letterarie sulle comunita >eretiche« enkratite

B.1. Gli avversari ortodossi del movimento enkratita (374-381): Basilio,
Anfilochio, Ottimo

Nell’autunno del 373 mori il vescovo di Iconio, Faustino, e, dopo alcune iniziali reticenze,
Anfilochio, cugino di Gregorio di Nazianzo e amico di Basilio di Cesarea, accetto di essere
consacrato metropolita di Lycaonia, una provincia di recente istituzione (371-372) che presentava
varie problematiche interne, di carattere sia religioso che amministrativo e militare.*’

Basilio, metropolita della provincia di Cappadocia I, intese assumere un ruolo di guida
ypaterna< nei confronti del pit giovane e inesperto collega: di questo rapporto tutoriale abbiamo
testimonianza in una serie di lettere (in particolare le cosiddette Lettere Canoniche), che trattano
diverse questioni, ecclesiali, pastorali, dogmatiche e talora anche politiche. In questo carteggio
il movimento enkratita ¢ nominato a piu riprese, laddove ¢ affrontato lo spinoso problema dei
gruppi dissidenti (Novaziani, Montanisti, Enkratiti), che rifiutavano di sottostare all’autorita del
metropolita e si erano organizzati in strutture autonome, parallele o estranee alla Chiesa ortodossa.

Nel 374 Basilio, rispondendo alle consultazioni di Anfilochio, chiariva come si configurassero
tre diverse categorie ecclesiali di dissidenti (mopocuvoryoyadl, oyxlouoto, oipécelc) € quali
fossero le pratiche di riammissione previste per ciascuna di esse:* gli eretici (come i Montanisti)
necessitavano di un secondo battesimo, celebrato secondo il rito ortodosso; anche gli scismatici
avrebbero dovuto essere ribattezzati, ma un canone, introdotto di recente nella diocesi Asiana,
aveva assolto i Novaziani da questo obbligo.* Tale canone non si era pero espresso in merito
agli Enkratiti e agli Hydroparastati, che pure la normativa ecclesiale di III sec. (Cipriano di
Cartagine e Firmiliano di Cesarea di Cappadocia) aveva accomunato ai Novaziani in quanto
scismatici; Basilio sosteneva pertanto che il rito battesimale enkratita, almeno in linea teorica
generale, non potesse considerarsi valido (nonostante che gli Enkratiti, per parte loro, accettassero
il battesimo ortodosso). D’altro canto ammetteva pero particolari eccezioni di ordine pastorale:
egli stesso aveva non soltanto accolto in seno alla comunita ortodossa due leaders enkratiti,

(cft. ibid., 103: in Egitto »[...] they lived monastic lives within and not outside the lay community«; nell’area di
Laodicea Katakekaumene invece »[...] they kept their distance from the villages and towns [...] These monks sought
genuine isolation«). Gli Apotattici potrebbero forse rappresentare una specifica >frangia monastica¢ all’interno del
movimento enkratita in Anatolia.

37 Sulla successione di Anfilochio (PCBE 3, A. 1) a Faustino (PCBE 3, F.) e sul ruolo avuto in quella circostanza
da Basilio vd. la messa a punto di Destephen (PCBE 3, 110-113); cfr. Holl 1904, 14—15.

3% Su queste tre categorie nel pensiero di Basilio vd. Girardi 1983; sulle tre lettere di Basilio ad Anfilochio vd.
recentemente Thonemann 2011b, 188—189.

311 recente canone cui allude Basilio sembra identificabile con il canone 7 (NPNF II 14, 127-128), diretto contro
Novaziani, Fotiniani e Quartodecimani, del concilio di Laodicea (Phrygia I Pacatiana), cui parteciparono vari vescovi
delle province della diocesi Asiana (dei quali non ¢ pervenuto I’elenco: non ¢ quindi noto il nome del metropolita
di Laodicea che presiedette I’assemblea: cfr. HEO I, 150, nr. 17.1.2); tale concilio ¢ databile genericamente tra 343
(concilio di Serdica) o 344 (concilio di Antiochia) e 381 (concilio di Costantinopoli), forse negli anni 363-365 (cft.
Hefele 1875, 298). Si ricordi in proposito che vari indizi hanno fatto ipotizzare che proprio Laodicea al Lico fosse
la sede del vicario della diocesi Asiana: vd. Robert 1948, 35-47; Feissel 1998, 96; Christol — Drew-Bear 1999, 41.
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Izois e Saturninus, insieme ai loro seguaci, ma li aveva persino consacrati vescovi. Quest ultimo
dettaglio suscita un particolare interesse: pare dunque evidente che in quegli anni Basilio tentasse
faticosamente di costruire un percorso di compromesso, utile a riassorbire queste frange estremiste
sotto il proprio controllo (ma senza voler troppo concedere alle loro istanze).*

Nel 375, tornando sull’argomento, Basilio confermava la necessita di ribattezzare Enkratiti,
Saccofori e Apotattici, ma pareva aver riconsiderato ancor piu duramente la loro posizione
dottrinaria, ora interpretata dichiaratamente come una vera e propria eresia, derivante da quella
dei Marcioniti: costoro infatti condannavano il matrimonio, il vino e la Creazione stessa, al pari
dei gruppi enkratiti. Si pensi, a riguardo, all’esegesi scritturistica della misogamia nell’iscrizione
di Onomastos (nr. 11) e alla maledizione lanciata dall’enkratita Meiros (nr. 7) contro i »bevitori
di vino« (otvomoton).*!

Nel 376 infine Basilio rispondeva ad una questione etica e insieme dottrinaria, posta dagli stessi
Enkratiti a proposito della dieta alimentare: egli rigettava la loro radicale distinzione qualitativa
tra carne e vegetali e quindi I’ideologia vegetariana che stigmatizzava, adducendo giustificazioni
teologiche, il consumo di cibi carnei.*?

Si noti come Basilio assimili gli Enkratiti agli Hydroparastati, ai Saccofori ¢ agli Apotattici: queste
denominazioni sembrano, dal suo punto di vista, riferirsi a particolari aspetti >comportamentalic
di singoli gruppi che facessero parte di un solo movimento rigorista, relativamente omogeneo
nelle pratiche ascetiche e cultuali.* L’intransigenza del rigorismo sessuale e alimentare sembra

40 Bas. ep. 188, canone 1 (CUF, 11, 121-124 Courtonne), vd. partic. 124: Oida 8¢ 311 ToUg Gidedpove Tovg mept
1otv kol Tatopvivov, am’ ékeivng dvtog thic tdEeme (scil. dalla schiera degli Enkratiti), mpocedeEduedo
elc TV ko¥€dpay 1AV emokony. La lettera ¢ databile al 374. L’ordinazione episcopale degli enkratiti 1zois e
Saturninus ¢ un dato notevole: quando e, soprattutto, perché fu accettata da Basilio? Si ricordi che nel 371-372, in
vista della progettata campagna persiana, I’imperatore Valente aveva stabilito la divisione della grande provincia
Cappadocia (con metropoli Cesarea, di cui Basilio era vescovo dal 370) nelle due province minori di Cappadocia I
(metropoli Cesarea) e Cappadocia II (metropoli prevista Podando, quindi sostituita da Tyana), suscitando cosi le
proteste di Basilio (cfr. Lenski 2002, 285; Cassia 2004, 52—-53). A fronte del conseguente restringimento della sua
diocesi episcopale e delle rivendicazioni del concorrente Antimo, neo-metropolita di Tyana, Basilio aveva allora
cercato di allargare la sua base di sostegno, procedendo alla consacrazione di nuovi vescovi suffraganei: in questo
quadro di instabili equilibri politico-ecclesiali rientrerebbero non solo le nomine episcopali yimposte« da Basilio ai
due Gregorii, al Nazianzeno per la sede di Sasima e al fratello per Nyssa, nel 372 (cfr. Rousseau 1994, 235-236;
Moreschini 2005, 24-25; Moreschini 2006, 10—11), ma forse anche 1’ordinazione di Izois ¢ Saturninus, riammessi
nella Chiesa ortodossa e contestualmente »arruolati< come suffraganei del metropolita di Cesarea.

“'Bas. ep. 199, canone 47 (CUF, II, 163 Courtonne). La lettera ¢ databile al 375. Cosa era cambiato nel rapporto tra
Chiesa ortodossa e gruppi enkratiti tra 374 e 375? Non abbiamo informazioni dirette per rispondere a tale quesito,
ma possono considerarsi alcuni elementi generali sulla condizione della provincia di Lycaonia: nel 374 Anfilochio
incontro gravi difficolta quando tento di imporre la sua autorita di metropolita sui vescovi delle localita isauriche,
recentemente ascritte alla Lycaonia (vd. supra, nt. 15), al momento di nominare un candidato al seggio vacante
di Isaura/Isauropoli (la precedente metropoli di Isauria); vd. la dettagliata ricostruzione di Destephen (PCBE 3,
113—-115); cfr. Holl 1904, 15-19. Nel 375 le incursioni dei briganti isaurici sfociarono, ancora una volta, in una vera
e propria guerra e misero a dura prova le province di Isauria e Lycaonia, coinvolgendo non solo le popolazioni,
ma anche il clero locale: di queste vicende si trovano accenni significativi proprio nell’epistolario basiliano (epp.
215-217 del 375); vd. Lenski 1999. Non ¢ possibile specificare quale ruolo avessero eventualmente giocato i
dissidenti enkratiti all’interno di queste complesse vicende politico-ecclesiastiche, ma sembra lecito ipotizzare che
essi, ben radicati in quell’area geografica, si fossero trovati nel fulcro di tali conflitti.

42 Bas. ep. 236, 4 (CUF, 11, 53-54 Courtonne).

4 Teodoreto (comp. haer. fab. 120-21 [PG 83, 369-372]), discutendo degli eresiarchi enkratiti Taziano e Severo (vd.
infra, nt. 53), considera Enkratiti e Hydroparastati come termini analoghi e interscambiabili; per gli Hydroparastati
cft. le analoghe notizie di Filastrio (haer. 77 [49] [CCL 9, 249 Heylen]) e Agostino (haer. 64 [CCL 46, 329 Vander
Plaetse — Beukers]) sui cosiddetti Aquarii. A differenze contrappositive tra questi vari gruppi ha invece pensato
Mitchell 1993, 11, 102-103.
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da un lato rappresentare un connotato identitario, fondamentale ¢ irrinunciabile, per il movimento
enkratita e dall’altro costituire il maggiore ostacolo concreto, di carattere etico piuttosto che
teologico, al processo di »normalizzazione« di tali gruppi marginali, allora intentato dalla
controparte ortodossa.

L’epistolario basiliano purtroppo non conserva le lettere rispettive di Anfilochio, che avrebbero
forse permesso di capire in quale misura egli avesse accolto gli indirizzi dell’autorevole collega.
Anfilochio ¢ stato pero riconosciuto come 1’autore di un trattato anti-ereticale, il cosiddetto
Contro la falsa ascesi, che intende confutare le posizioni enkratite e sembra essere stato composto
intorno agli anni 375-380.* Come ha giustamente evidenziato Thonemann, esso rappresenta
una testimonianza di straordinario valore sugli ideali, le pratiche, i conflitti interni e i testi sacri
del movimento enkratita.

Bersaglio della polemica eresiologica sono i sedicenti Enkratiti, che si autodenominano anche
Apotattici: costoro proclamano un ideale intransigente di rigorosa castita (¢yxpdrtero) e di rinuncia
al mondo (arotaéig), rifiutando il matrimonio, la procreazione, 1’autorita dei genitori »carnali«.
Si astengono dal consumo di carne e di vino e adottano una dieta strettamente vegetariana.
Pretendono di rigettare le ricchezze in nome di un ideale di poverta, ma Anfilochio li accusa
di falso pauperismo e avidita malcelata. Il possesso di beni terreni ¢ tuttavia materia di aspro
dibattito all’interno del movimento: gli Enkratiti si dividono infatti tra coloro che possiedono
del bestiame ({do €xovteg, probabilmente greggi ovine e caprine) e indossano mantelli di lana
(T®V PopoLVTOV TO Eptvor 1dTie) € altri, pit radicali, che non ne possiedono affatto e vestono
soltanto di sacco (GakKivo opodvtog, i Saccofori).*

Anfilochio fornisce anche un’informazione importante sul »mito fondativo< della setta: gli
Enkratiti si chiamerebbero anche Gemelliti; essi avrebbero infatti custodito un libro sacro, da
loro chiamato I[pa&eig [Tétpov, in cui compariva un tale Gemello, fedele discepolo dell’eresiarca
Simon Mago. Dopo la morte del maestro, seguita alla sfida contro 1’apostolo Pietro in Roma,
costui si sarebbe trasferito »da queste parti« (ossia in Pisidia e/o Licaonia), diffondendovi
diabolicamente I’eresia simoniana e divenendo il capostipite dei gruppi enkratiti. In questa
preziosa notizia c’¢ del vero e del falso e sara necessario tornare piu avanti a discuterla (vd.
infra, C.6 con nt. 105).

“11 Contra haereticos (CPG 11, 3242 + Suppl.; CCG 3, 181-214 Datema; cfr. Amsler 2007) ¢ un trattato eresiologico,
pervenuto in forma adespota, mutila dell’inizio e della fine, attraverso una sola copia medievale, il Codex Scorialensis
gr. 137 (T. L. 17), ff. 172-190, che contiene significativamente anche due trattati polemici di Basilio (Contra
Sabellianos et Arium et Anomaeos e Adversus eos qui per calumniam dicunt dici a nobis tres deos). L attribuzione
dell’opera ad Anfilochio risale al primo editore, Gerhard Ficker (1906, 21-77), ed ¢ stata accettata dal consenso degli
studiosi: L’autore dimostra di essere di Iconio, laddove ricorda un episodio degli atti (apocrifi) di Paolo (I’incontro
con Onesiforo, che sappiamo essere ambientato ad Iconio: cfr. Acta Pauli et Theclae 2—6 [235-240 Lipsius])),
come avvenuto nella »nostra citta (haer. 18, 11. 674-678 [CCG 3, 202-203 Datemal]). Il riferimento ad un altro
componimento, che I’autore intende scrivere riguardo to: Stafolikd svyypaupoto (haer. 7, 11. 260-261 [CCG 3,
191 Datemal), sembra inoltre alludere all’opera De pseudoepigraphis apud haereticos, in cui gli atti apocrifi degli
apostoli sono definiti doipovev cuyypdpupota (vd. supra, nt. 1). La cronologia dell’opera € collocabile, in termini
generali, tra il 373 (assunzione dell’episcopato di Iconio) e il 400 (data approssimativa della morte di Anfilochio,
avvenuta post 394): pare verosimile ipotizzare una datazione alta, intorno agli anni 375-380, di poco posteriore
alle tre lettere di Basilio (dalle quali ¢ stata rilevata una forma di dipendenza testuale: cfr. Amsler 1999, 11, 477).
Sull’identificazione dei gruppi eterodossi combattuti da Anfilochio cfr. Bonis 1963; Datema, CCG 3, xxii—xxiii;
Slater 1999, 300-301; Amsler 1999, 11, 475-477; Filippini 2008, 29-30, ntt. 21-22; Thonemann 2011b, 189-194.

4 Anfilochio sostiene che il diavolo, maestro di questa come di tutte le eresie (haer. 2 [CCG 3, 186187 Datemal]),
sia stato anche 1’autore occulto di tali scissioni intestine (haer. 12—13 [CCG 3, 195-197 Datema]).
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Anfilochio denuncia infine la presunta amnoto&ig degli Enkratiti come una grave forma di
amootacio: egli argomenta che, rinunciando al sangue di Cristo (il vino eucaristico), essi si sono
colpevolmente separati dalla Chiesa, accecati dalla superbia del loro irragionevole rigorismo, e
sono divenuti pienamente eretici. La loro condanna della generazione e della Creazione stessa
li ha avvicinati alle concezioni dualistiche piu estreme, proprie dei Marcioniti e dei Manichei.
L’autore fa una lunga rassegna di passi scritturistici a sostegno della liceita del matrimonio e della
normale alimentazione, per poi esortare gli »scissionisti< alla riconciliazione, promettendo loro
che, se accetteranno di tornare penitenti in seno alla comunita ortodossa, nessuno li costringera a
bere, né a mangiare cibi carnei, né a contrarre matrimonio; essi dovranno perd necessariamente
abbandonare la caratteristica cerimonia eucaristica di forma hydroparastatica, in cui le due specie
sono rappresentate da pane e acqua.*

Quanto risulto efficace la strategia di »conciliazione< proclamata, almeno a parole, da Anfilochio?
E come si tradusse, realmente, nella concretezza dei fatti? Si puo trovare una risposta indiretta a
queste domande, osservando gli sviluppi della carriera ecclesiastica del metropolita dopo la »svolta
nicena¢ di Teodosio (379-380): il 28 febbraio 380 I’imperatore emano I’editto di Tessalonica;
nel novembre successivo entro a Costantinopoli e destitui il vescovo ufficiale, I’ariano Demofilo,
favorendo I’insediamento del nuovo vescovo niceno, Gregorio di Nazianzo.*” Promosse quindi
la riunione del Concilio Ecumenico II di Costantinopoli (maggio—luglio 381), che sanci il bando
definitivo del partito ariano, e subito dopo, nel luglio 381, indicd Anfilochio e Ottimo, vescovo
di Antiochia di Pisidia, come supervisori e garanti dell’ortodossia per la diocesi Asiana (e la
provincia proconsolare d’Asia), in relazione alle complesse questioni di restituzione dei beni
ecclesiastici confiscati: chi non si fosse trovato in comunione con loro, si sarebbe posto nella
pericolosa condizione giuridica di haereticus. Si ricordi come Ottimo, metropolita di Pisidia,
fosse anch’egli legato ai Cappadoci e Laodicea Katakekaumene, la >capitale< dell’enkratismo
anatolico, rientrasse sotto la sua giurisdizione ecclesiastica;* la linea teologico-politica »basiliana<
si era dunque sensibilmente rafforzata nel 381.%

4 Amphil. haer. 9, 11. 319-324 (CCG 3, 193 Datema): [....] 008¢ ydip o énoveAddvio e1¢ TV EKKANGLoY OvoryKdGeL
T1¢ €6HeW Kol TIVELY TNV GOPKIKNY TPoPNV, GAA’ 008 youelv 1 exyauilectar, GAL el Soxel unte dptov
goHely NTe TLTAV TOvOVTOV T0 6B, MOVOV 10D omuotog kol oiietog 10D Xplotod E0nToV i GmocTepnong
pnde T ktiopoto t0d Yeod PEeALE.

47 Simonetti 1975, 445-454; Moreschini 2006, 12—15.

# Sull’incarico conferito da Teodosio ad Anfilochio e Ottimo (PCBE 3, O.) vd. la costituzione CTh XVI 1.3 (SC
497, 116-119 Mommsen — Roug¢) ad Auxonius proconsole d’Asia, 30 luglio 381: /... ] in Asia nec non proconsulari
adque Asiana dioecesi Amphilochio episcopo Iconiensi et Optimo episcopo Antiocheno [...]; si noti come la legge
specifichi che anche la provincia proconsolare d’4sia, che non rientrava nella diocesi Asiana dal punto di vista
giuridico-amministrativo, fosse sottoposta all’autorita ecclesiastica dei due metropoliti. Socrate (h.e. V 8, 16 [GCS
NF 1, 281 Hansen]) definisce I’autorita da loro ottenuta sulla diocesi Asiana come una sorta di moTplapyio (cfr. Soz.
h.e. VII 9, 6 [GCS NF 4, 312 Bidez — Hansen]); cfr. anche una presunta iscrizione musiva della basilica di Antiochia
di Pisidia, che ricorderebbe insieme i due vescovi: [...] Siéhapnev 8¢ Ontipog év Mic1dig kol Apgihoyiog év
Tovie (vd. Taghalan 2002, 14 = AE 2002, 1467c, ma cfr. Ruggieri — Filipovic 2007). Su queste testimonianze
cfr. Destephen, PCBE 3, 124-125.

4 La succitata costituzione di Teodosio rivela un orientamento che potrebbe dirsi, almeno in parte, >basiliano<: oltre
ad Anfilochio e Ottimo erano stati infatti indicati come garanti anche altri personaggi legati al gruppo cappadoce,
ad esempio per la diocesi Pontica i prescelti erano i metropoliti Elladio di Cesarea (Cappadocia I: cfr. HEO 1, 21,
nr. 2.1.2), diretto successore di Basilio, e Otreio di Melitene (Armenia II: cfr. HEO 1, 39, nr. 5.1.2) ¢ il vescovo
Gregorio di Nyssa (Cappadocia II). Si notino rapidamente due dettagli: accanto a due metropoliti, Teodosio aveva
scelto di nominare un semplice vescovo, Gregorio, anziché il rispettivo metropolita, Eterio di Tyana (Cappadocia II:
cfr. HEO I, 30, nr. 3.1.3); I’episcopato di Nyssa (istituito da Basilio nel 372: vd. supra, nt. 40; cfr. HEO 1, 27, nr.
2.9.3) costituiva tuttavia un caso particolare, giacché, pur trovandosi geograficamente nella provincia Cappadocia I1,
dipendeva, sotto il profilo giuridico-ecclesiastico, dal metropolita di Cesarea (Cappadocia I). D’altra parte non fu
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B.2. La reazione imperiale (381-383): Teodosio I contro gli eretici

Proprio la legislazione teodosiana degli anni 381-383 in materia di eresia conferma che la
presa di posizione di Anfilochio contro gli Enkratiti dovesse aver sortito un decisivo effetto
politico: ben tre costituzioni imperiali sono infatti volte a punire con estrema severita Enkratiti,
Apotattici, Hydroparastati e Saccofori, individuati e colpiti come eretici tra i piu pericolosi e
irriducibili, al pari di Ariani e Manichei.”® A una decisione concordataria tra Anfilochio e Ottimo,
personaggi influenti alla corte di Costantinopoli, dovrebbe dunque attribuirsi I’ ispirazione di tali
condanne, che ebbero tuttavia un raggio d’azione assai pitt ampio della sola diocesi Asiana: tali
provvedimenti furono infatti emessi a nome dell’intero collegio imperiale (Graziano, Valentiniano
II e Teodosio) ed ebbero validita generale in tutto I’ Impero. Dovettero pertanto produrre un’attiva
politica di repressione, delegata alle autorita amministrative dei vari territori: per quanto riguarda
I’ Anatolia, che qui ci interessa come entita geografico-amministrativa, al proconsole d’A4sia,
al prefetto del pretorio d’Oriente e ai suoi funzionari subalterni (i vicarii delle diocesi Asiana e
Pontica, il comes Orientis), infine ai singoli governatori provinciali a loro sottoposti.

B.3. Gli eresiologi: Epifanio, Macario, Filastrio, Agostino su Enkratiti, Aeriani
e Messaliani

Tra 375 e 378, all’incirca negli stessi anni in cui Anfilochio preparava le sue opere Contro la
falsa ascesi e Sull’'uso degli scritti pseudoepigrafici presso gli eretici, il vescovo Epifanio di
Salamina, esponente dell’ala piu radicale della fazione nicena, anch’egli corrispondente di Basilio,
componeva un ponderoso trattato eresiologico, il Panarion (»La cassetta dei medicinali«), che
rappresenta la principale fonte di informazioni sistematiche sulla >genealogia« e la diffusione
geografica, le pratiche e le letture peculiari dei singoli gruppi enkratiti.’!

invece prescelto il metropolita Pietro di Sebastea (4rmenia I: cfr. HEO I, 51, nr. 6.1.2), fratello minore di Basilio,
a cui pare essere stato preferito il collega Otreio (sulle due Armeniae vd. infra, nt. 69).

50 CTh XVI 5.7.3 (SC 497, 238-243 Mommsen — Rougé) a Eutropius prefetto del pretorio d’Illirico, 8 maggio
381: /... ] cum praesertim nonnulli ex his encratitas, apotactitas, hydroparastatas vel saccoforos nominari se velint
et varietate nominum diversorum velut religiosae professionis officia mentiantur [...]; 5.9.1 (SC 497, 244-247
Mommsen — Rougé) a Florus prefetto del pretorio d’Oriente, 31 marzo 382: Ceterum quos encratitas prodigiali
appellatione cognominant, cum saccoforis sive hydroparastatis refutatos iudicio, proditos crimine, vel in mediocri
vestigio facinoris huius inventos summo supplicio et inexpiabili poena iubemus adfligi [ ...J; 5.11 (SC 497, 248-249
Mommsen — Rougé) a Postumianus prefetto del pretorio d’Oriente, 25 luglio 383: Omnes omnino, quoscumque
diversarum haeresum error exagitat, id est eunomiani, arriani, macedoniani, pneumatomachi, manichaei,
encratitae, apotactitae, saccofori, hydroparastatae nullis circulis coeant, nullam colligant multitudinem [ ...]. Tali
provvedimenti furono successivamente ribaditi dalla grande legge anti-ereticale di Teodosio II, che nomina i soli
Hydroparastati: vd. CTh XVI 5.65.2 (SC 497, 332-337 Mommsen — Rougé) a Florentius prefetto del pretorio
d’Oriente, 30 maggio 428: /... ] eunomiani vero, valentiniani, montanistae seu priscillianistae, fiyges, marcianistae,
borboriani, messaliani, euchitae sive enthusiastae, donatistae, audiani, hydroparastatae, tascodrogitae, fotiniani,
pauliani, marcelliani [ ...].

S ep. 258 di Basilio (CUF, I1, 100-104 Courtonne), databile al 377, risponde a varie questioni ecclesiali poste da
Epifanio, in particolare (par. 4) a una richiesta di informazioni sugli »eretici< persiani, ovvero i u&yot/poryovcodot (in
persiano magusaya), e le comunita degli adoratori del fuoco, presenti in gran numero in Cappadocia; ai poyovcoiot
persiani Epifanio accennera successivamente, nella parte conclusiva del Panarion (De fide 12,5 - 13, 1 [GCS 37,
111, 512 Holl — Dummer]). Pare dunque che Epifanio raccogliesse materiali per il proprio trattato non solo attraverso
la consultazione libresca, ma anche tramite il contatto epistolare con altri vescovi, che avessero conoscenza diretta
del territorio sottoposto alla loro autorita. Il Panarion ¢ databile tra 375 e 378 in base alle informazioni fornite dallo
stesso Epifanio; esso tratta 80 sette ereticali, di cui 20 pre-cristiane e 60 di epoca cristiana. Su Epifanio eresiologo
vd. Pourkier 1992, partic. 47-52 (per la datazione dell’opera), 91-95 (sui tipi di documentazione impiegati);
Williams 2009, xiii—xxxiii.
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La descrizione di Epifanio conferma quanto gia noto da Basilio ¢ Anfilochio riguardo le pratiche
e 1 rituali enkratiti; il Panarion fornisce pero ulteriori dati sulla lettura di testi »sacri< da parte di
questi gruppi eterodossi, in particolare delle npa&eig degli apostoli Andrea, Giovanni, Tommaso
(vd. infra, C) e di certi altri apocrifi, non meglio specificati.’? Queste utili informazioni fanno da
corollario alla nota di Anfilochio sulla fruizione delle ITpa&eig IéTpov da parte degli Enkratiti.

Alle origini del movimento enkratita Epifanio pone due eresiarchi del II sec., Severo e il siro
Taziano, ricollegati dalla tradizione a Marcione di Sinope,> ma sono soprattutto le annotazioni
geografiche che riguardano 1’ Anatolia di IV sec. a suscitare interesse: al tempo dell’autore gli
Enkratiti sono ancora in notevole aumento in Pisidia e nella Frigia cosiddetta »Bruciata< (una
terra pullulante di eresie e per questo maledetta), pur essendo diffusi anche in Asia, Isauria,
Panfilia, Cilicia e Galazia;** gli Apostolici, che usano anche il nome di Apotattici (e ad essi si
associano i Saccofori),” sono invece concentrati in un’area ristretta, compresa tra Frigia, Cilicia
e Panfilia (ovvero in Pisidia).*® Occorre a questo punto notare che Epifanio non usa termini
geografici generici, ma adotta la corrente denominazione ufficiale delle province romane: i gruppi
enkratiti andranno dunque collocati principalmente in Pisidia e in una delle due Phrygiae, quella
caratterizzata da una terra »bruciata< (kekaumene) ossia tellurica, probabilmente la Phrygia 1
(Pacatiana),’” e ancora in Pamphylia, Isauria, nelle due Ciliciae, in Galatia e Asia.

52 Epiph. pan. 47 (Enkratltl) 1,5 (GCS 31, 11, 216 Holl — Dummer) Kexpnvrou 88 ypoc(poug TPOTOTUTOE ‘coug
Aeyouévaig Avpéov kol Tadyvov Hpa&em Kol OUd Kol GToKpLEOIC TIGT KOl 01¢ Bovkovrou Adyolg Thg
nohondg Sreimg; pan. 61 (Apostolici/Apotattici), 1, 5 (GCS 31, 11, 381 Holl — Dummer): Ko o1 pev Kodapot
(scil. i Novaziani) taig pnrodg Hovov ypopois kéxpnvoi, ovtot 5t (scil. gli Apotattici) toig Aeyouévoug Mpa&ectv
AVSpéon 1e kol Owud 10 TAelcTov énepeidovtot, TavTAnTacty dALITPLOL ToD KovdVog ToD émc?mmoccmcof)
nnocpxovrac_, Cfr anche pan. 45 (Severlam) 4,1 (GCS 31 11, 201 Holl Dummer) Kéypnvtou 8¢ ot to1odt01 KOl
(mOKpU(pOlg ncnv oG Kou oknKoopey, GAAN Kou v uépet taig pntodig BiProig Ae&idnpodvreg exeiva pova,
GTIVOL KOLTOL TOV VOOV 00T@V TopoAéxovieg eTépag netoyetpilovtor. Sulla lettura degli apocrifi presso i gruppi
eterodossi cfr. in particolare la notizia di Filastrio (cit. supra, nt. 3).

53 Epiph. pan. 45 (Severiani) e 46 (Tazianiti) (GCS 31, II, 199-210 Holl — Dummer); la ricostruzione di Epifanio
va confrontata con quella (analoga nei contenuti, ma divergente per la cronologia) di Eusebio (h.e. IV 28 — 29),
che riporta e commenta la versione di Ireneo. Secondo Epifanio Severo sarebbe stato seguace di Apelle, a sua volta
discepolo di Marcione; Eusebio invece, basandosi su Ireneo, ritiene che Taziano fosse originariamente allievo del
martire Giustino, ma poi fosse stato influenzato dalle eresie di Saturnino e Marcione e avesse quindi fondato la
setta degli Enkratiti (alla quale si sarebbe in seguito associato Severo). Si noti come anche Basilio e Anfilochio
rievocassero Marcione quale ispiratore degli Enkratiti. Epifanio (pan. 46, 1, 8 [GCS 31, II, 204 Holl — Dummer])
ritiene che lo stesso Taziano, originario della Siria, si sarebbe trasferito in Cilicia e finalmente in Pisidia, dove la
sua eresia ebbe grande successo.

5+ Epiph. pan. 47 (Enkratm) 1,3 (GCS 31,11, 215 Holl — Dummer): H?»nﬂnvoum S omot KOLl £l 581)p0 ev 1e
k) l'hol&(x Kol &v Tf CDpl)Yl(x 0 KEKOLDMSVT] oVt Kakonusvn ioog yocp K(X‘E(X Jeod oucovop.uxv Kol om'u)g n
nonplg tonvouoc et?»mps xodeloVot &v T Kocuw 810( 10 Ksmmm‘)ou Iovg OlKT]‘COp(Xg om0 ‘CT](; chcrpoq)ng mg
TOLOTNG KO T0GOVTNG TAGVNG TOAACL YOIp CLPEGELG £V TO XOP. €101 OE Kol &v pepeat Thg Actog Kol ev Tf
Toodpov kol Mopevrov kot Kidikey yfj kol év ToAortig [...]. A proposito della Phrygia Kekaumene (cft. infra,
nt. 57) Epifanio suggerisce che 1’asprezza naturale di quella terra riarsa costituisca un giusto castigo divino per la
facilita con cui i suoi abitanti indulgono alle eresie.

53 Ai Saccofori non € dedicato un capitolo specifico del Panarion, ma sono menzionati insieme agli Apostolici/
Apotatt101 nel pr1m0 proemio dell’opera (prooem 15,6 [GCS 25,1, 160 Holl]: Atostolikol, o1 kol ATOTOKTLKOL,
01g GLVATTOVTOL 01 KOAOVHEVOL ZoKKOGOPOL).

56 Epiph. pan. 61 (Apost011c1/Apotattlcl) 1,5 (GCS 31, 11, 381 Holl — Dummer): A (og nepl ToVTOV elnely
TPOEMPOEY, &V OAY® xOP® 0VTOL VGPYOVGT, Tepl Ty Ppuyiay Te kol Kidikiov kol MopguAiov. Larea
geografica compresa tra Frigia, Cilicia e Panfilia dovrebbe comprendere anche le regioni intermedie, collocate
lungo la dorsale del Tauro: Pisidia, Isauria e, almeno in parte, Licaonia (cfr. infra, nt. 59). L’indicazione specifica
della Pisidia, intesa come fulcro di quest’area, compare nell’epitome del Panarion, redatta verso la fine del IV
sec., la cosiddetta Recapitulatio (anaceph. 111 61 [GCS 31, II, 213 Holl — Dummer]): <€o>. AnoctoAikol, ol Kol
Anotoxtikol, kol ovtol mepl v [icidioy <olkodviec>, névov Amotoktikovg dexopevor, kol eontovg 8¢
gvyouevot. mapanAncialovot 8¢ tolg Eykportitaig, dAla & mop’ odTovg PPOvodsLY.

51 L’espressione Phrygia Kekaumene dovrebbe intendersi come quella parte della »Terra Bruciata« (n
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Altre fonti letterarie aggiungono singoli dettagli al quadro generale: gruppi enkratiti vivevano
nei pressi di Ankyra in Galatia all’epoca dell’imperatore Giuliano;*® Macario di Magnesia
conferma che »l’intera Galatia« era popolata di tali eretici e, alle province sopra ricordate,
aggiunge significativamente la Lycaonia;” la pellegrina Egeria registra numerosi monasteria
aputactitum, diretti dalla diaconessa Marthana, intorno al santuario di santa Tecla presso Seleucia
al Calicadno (Isauria).®

C’¢ ancora un elemento che permette di approfondire I’indagine, aggiungendo un altro importante
gruppo enkratita a quelli gia ricordati: i vescovi Filastrio di Brescia e Agostino di Ippona,
entrambi autori di trattati ispirati al Panarion (ma le cui fonti non si limitano al solo Epifanio),
affermano infatti che i cosiddetti Aeriani, i quali prendevano il nome da un certo presbitero
Aerio, un rigorista caduto nell’eresia ariana, sarebbero sostanzialmente affini agli Enkratiti e

Kotokekoopévn) che rientrava nella Frigia sud-occidentale (ossia nella provincia Phrygia I Pacatiana): la
Katakekaumene, altrimenti chiamata Mysia o Maionia, si estendeva a cavallo tra la Lidia orientale (1’alta valle
dell’Ermo e la valle del Kogamos: Sardi, Philadelpheia, Tripolis) e la Frigia sud-occidentale (la valle del Lico:
Laodicea, Hierapolis, Kolossai); cftr. Strabo XII 8, 12 (C 576); 18; X111 4, 10-11 (C 628). Siricordi come I’iscrizione
dell’vdpondng e buleuta Diodoros (nr. 12) provenga da Hierapolis nella Phrygia I.

58 Secondo Sozomeno (h.e. V 11, 4-6 [GCS NF 4, 209 Bidez — Hansen)) il coraggioso enkratita Busiride, poi
convertitosi all’ortodossia, sarebbe stato torturato dal governatore di Galatia (PLRE I, Acacius 8 oppure Maximus
19) al tempo di Giuliano (probabilmente durante la visita dell’imperatore ad Ankyra nell’estate del 362); lo stesso
Giuliano fa un riferimento sprezzante agli Apotattici nel pamphlet Contro il cinico Eraclio (adv. Heracl. 18, 224b—c
[CUF, 11.1, 70 Rochefort]). Anche la Vita di san Teodoto di Ankyra, un’agiografia di un martire della persecuzione
di Massimino Daia (311-313), composta verosimilmente in ambiente montanista negli anni *60 del IV sec., rivela
la presenza ad Ankyra di una comunita di Apotattici, in concorrenza con i Montanisti locali (cfr. Mitchell 1982,
103). Su queste fonti vd. Mitchell 1993, 11, 93.

3 Mac Magn apocrit. 111 43, 25 (II 232-233 Goulet) Tolodtot 8¢ Mocwxouoov nouﬁsg sﬁ,stpotmc(xv Iotowwg
mpsostg n m)v Moc1déwv €xel kol Tdv Toovpmv Xcopoc Kiliklo te kol AuKocovu‘x KO TGO F(x?»om(x oV kol
10 EnmVopiog epy(o&zg omocyyet?»ou Eylcpocm‘cou yocp Kol Anoromn‘cou Kol Epn m‘cou Koc?»ot)vroa oV Xpmnocvot
Twveg, ovde npocqn)ysg mg ODp()LVlOD xocpwog, TGTEMG usv evayyedifig amootaton kol "amddnuot’, T 8¢
16V Bpoudtov droxfi thg evoeeiog éyeipetv Aéyovteg Ty dicpémoitv. Gli Enkratiti (detti anche Apotattici ed
Eremiti), influenzati dai Manichei, sono dunque collocati principalmente in Pisidia e Isauria, ma anche in Cilicia,
Licaonia e Galazia; si aggiunge poi (apocrit. III 43, 26) che il loro fondatore sarebbe stato un certo Dositeo,
originario della Cilicia. Gli Enkratiti non compaiono tuttavia nella celebre lista delle eresie tipiche della Galazia,
fornita da Gerolamo nel 386 (in ep. ad Gal. 11, praef., 1l. 109-117 [CCL 77A, 82 Raspanti]; cfr. Mitchell 1993,
I1, 93). 1l trattato Anoxprtikog | Movoyevng npog "EAAnvag (CPG 11, 6115), attribuito ad un certo Macario di
Magnesia, si presenta come una diatriba tra un cristiano e un avversario pagano (dietro cui si ¢ ipotizzato celarsi
Porfirio: cfr. Goulet 2003, I, 112-149) e puo datarsi all’ultimo quarto del IV sec. (Goulet 2003, I, 65, ha suggerito
I’epoca di Valente e forse gli anni 375-378); sembra plausibile I’identificazione dell’autore con il vescovo Macario
di Magnesia (PCBE 3, M. 2: la sede episcopale sarebbe Magnesia al Meandro oppure Magnesia al Sipilo [entrambe
nella provincia A4sia)): cfr. Moreschini — Norelli 2002, 802—805; Goulet 2003, I, 48-65.

% Tale menzione degli aputactites (peregr. Eg. 23, 1 [monasteria sine numero virorum ac mulierum); 2 [haec (scil.
Marthana) monasteria aputactitum seu virginum regebat] e 6 [visis etiam sanctis monachis vel aputactites, tam
viris quam feminis, qui ibi erant] [SC 296, 228-230 Maraval]) ¢ stata generalmente intesa come un riferimento a
semplici anacoreti € non a specifici gruppi eretici (cfr. Maraval, SC 296, 229, nt. 3). Sebbene il termine dmotoktitng/
amotokTikog possa indicare, in senso generico, il monaco eremita (ad es. in Egitto: cfr. Thonemann 2011b, 195-197,
nt. 50), ’uso di questo termine nella particolare area geografica a cavallo del Tauro, tra Cilicia, [sauria e Panfilia,
non puo non richiamare la forte presenza locale di eretici Apotattici ed Enkratiti (¢ Messaliani): d’altronde anche
Macario di Magnesia (vd. supra, nt. 59) parla significativamente di »eremiti« (Eyxpotntol youp kol Anotoktiton
kol Epnuiton). Non si pud dunque totalmente escludere che tra i monaci visti da Egeria vi fossero anche membri
di questi gruppi eterodossi, che pure erano contraddistinti da una rigorosa pratica ascetica e comprendevano sia
uomini che donne. La piu tarda opera agiografica De vita et miraculis sanctae Theclae, composta probabilmente
tra 444 ¢ 448, ma attribuita a Basilio di Seleucia (CPG III, 6675), menziona la diaconessa Marthana (mir. Thecl.
44, 1. 43 [406 Dagron]), nota per il grande zelo della sua pratica ascetica, come degna emula della celeberrima
Tecla (cfr. Dagron 1978, 57-58 e 74-76; Maraval, SC 296, 228-229, nt. 1): si ricordi quanto la fama della vergine
di Iconio fosse universalmente diffusa, tanto tra gli ortodossi quanto tra gli eretici (vd. supra, nt. 5). La visita di
Egeria al santuario di Tecla avvenne probabilmente nel maggio 384 (cfr. Maraval, SC 296, 38-39).
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agli Apotattici, con i quali condividevano il rifiuto dei cibi carnei, e che si sarebbero concentrati
in gran numero nella provincia Pamphylia.®!

Epifanio, niceno tra i pit intransigenti, dedica agli Aeriani un capitolo molto ostile del Panarion:
il loro fondatore Aerio, originario del Ponto, si distingueva infatti per le posizioni marcatamente
ariane. Egli era ancora vivo (e attivo) al tempo in cui Epifanio scriveva (375-378), ma in
gioventu era stato compagno d’ascesi del monaco »semiariano< Eustazio, il quale, divenuto negli
anni "40 del IV sec. vescovo di Sebastea (odierna Sivas), metropoli della provincia Armenia
Minor,** consacro Aerio presbitero e lo incarico della gestione economica dell’ospizio per i
poveri (§evodoyelov). Ma I’invidioso Aerio, che pure avrebbe aspirato, in cuor suo, alla cattedra
episcopale, entro presto in conflitto con Eustazio, 1o accuso di malversazione dei fondi destinati
ai poveri e infine si ritird dal mondo (aveympnoev): si trasferi nelle zone rurali e selvagge,
portando con sé molti seguaci, sia uomini che donne, e si dedico a un estremo rigorismo ascetico
(dmota&ia), cercando rifugio nelle grotte, tra monti innevati e foreste. Queste erano le posizioni
dottrinarie di Aerio, caratterizzate da un forte anti-normativismo: egli contestava la validita di
ogni differenza gerarchica tra presbiteri e vescovi, rifiutava di celebrare la Pasqua in quanto
fossile rituale giudaico, praticava programmaticamente il digiuno fuori dai giorni prestabiliti,
negava ’efficacia della preghiera di intercessione per i defunti. La sua predicazione aveva inoltre
una chiara impronta sociale di spirito pauperistico: il totale abbandono di ogni ricchezza era
condizione necessaria per 1’appartenenza alla comunita.®

L’importanza della »svolta enkratita< di Aerio non ¢ sfuggita all’acuta analisi di Peter Brown,
che tuttavia ha adottato una posizione fondamentalmente scettica sulla questione: il problema
consiste nello stabilire quali elementi di continuitd possano riconoscersi tra la predicazione

¢ Filast. haer. 72 [44] (CCL 9, 255-256 Heylen): Alii sunt Aeriani, ab Aerio quodam sic appellati, qui abstinentiis
vacant, et in provincia Pamphiliae quam plurimi commorantur, qui et Encratitae dicuntur, id est abstinentes. Hi
non possident aliquid, escas abominantur, quas Deus cum benedictione humano generi tribuit: damnant etiam
de lege nuptias, non a Deo institutas adserentes. 11 Diversarum hereseon liber fu composto tra 380 ¢ 390 (cft.
Heylen, CCL 9, 210; Banterle 1991, 9—-13): esso tratta 156 sette ereticali, di cui 28 pre-cristiane ¢ 128 di epoca
cristiana; principale fonte ¢ il Panarion di Epifanio, dalle cui 80 schede eresiologiche Filastrio attinge gran parte
del materiale, ma da cui spesso si discosta, inserendo notizie originali, dando interpretazioni personali, variando
la sequenza delle schede e aggiungendone di nuove. Aug. haer. 53 (CCL 46, 323-324 Vander Plactse — Beukers):
Aeriani, ab Aerio quodam sunt qui, cum esset presbyter, doluisse fertur quod episcopus non potuit ordinari; et
in Arianorum haeresim lapsus propria quoque dogmata addidisse nonnulla, dicens offerri pro dormientibus non
oportere, nec statuta solemniter celebranda esse ieiunia, sed cum quisque voluerit, ieiunandum, ne videatur esse
sub lege. Dicebat etiam presbyterum ab episcopo nulla differentia debere discerni. Quidam perhibent istos, sicut
Encratitas vel Apotactitas, non admittere ad communionem suam nisi continentes et eos qui saeculo ita renuntiaverint
ut propria nulla possideant. Ab esca tamen carnium non eos abstinere dicit Epiphanius, Filaster vero et hanc eis
tribuit abstinentiam. 11 trattatello De haeresibus fu composto nel 428-429 dietro insistente richiesta del diacono
Quodvultdeus (cfr. Vander Plaetse, CCL 46, 265; Fumagalli 1995, 16—18): esso tratta 88 sette ereticali di epoca
cristiana; le fonti principali sono Epifanio (o piuttosto un’epitome del Panarion, non necessariamente coincidente
con la Recapitulatio), spesso integrato con Filastrio, per le schede 1-57; Filastrio stesso per le schede 58-80; un
opuscolo anonimo (identificabile con I’Indiculus dello pseudo-Gerolamo) per le schede 81-82; Eusebio (nella
traduzione di Rufino) per la scheda 83. A queste fonti si aggiunge I’esperienza diretta di Agostino per le schede
84-88 e talora, in vari punti del trattatello, singole informazioni desunte da altri autori non meglio specificati, come
nel caso della scheda 53 sugli Aeriani, laddove si annota Quidam perhibent istos... (si potrebbe forse pensare al
trattato Contro la falsa ascesi di Anfilochio?). Sulle fonti del De haeresibus vd. Altaner 1967.

62 Sulla provincia Armenia Minor vd. infra, nt. 69.

8 Epiph. pan. 75 (Aeriani), 1, 5 (GCS 37, 111, 333-340 Holl — Dummer); cft. anaceph. VI 75 (GCS 37, 111, 231
Holl — Dummer). Si noti come Epifanio inserisca il capitolo sugli Aeriani tra quelli sui cosiddetti Semiariani (ossia
gli Homeousiani, tra cui Basilio di Ankyra, Eustazio di Sebastea, Eleusio di Cizico, Giorgio di Laodicea di Siria e
altri: pan. 73) e sugli Pneumatomachi (I’homeousiano Macedonio di Costantinopoli: pan. 74) e quello sugli Ariani
piu radicali, gli Anhomei (Aezio ed Eunomio: pan. 76).
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radicale di Aerio e la precedente esperienza ascetica di Eustazio, prima dell’elezione episcopale
a Sebastea.* Che Eustazio e il movimento paramonastico (talora definito come una prima forma
sperimentale di monachesimo »anarchico«) da lui ispirato, i cosiddetti Eustaziani, avessero avuto
un’influenza significativa per lo sviluppo dell’ascetismo in Anatolia, ¢ infatti un dato molto
importante, ben chiarito dagli studi dell’abate Jean Gribomont e di Mario Mazza: negli anni
358-360 Basilio, allora asceta nell’eremo di Annesi, manteneva buoni rapporti col vescovo
Eustazio, da lui visto come modello di ascetismo filosofico »normalizzato< e, al contempo, di
assunzione di responsabilita all’interno della gerarchia ecclesiastica.®

La vicenda personale di Eustazio negli anni 40 ¢ a sua volta legata al Concilio riunitosi a Gangra
(Germanicopoli, odierna Cankir1), metropoli di Paphlagonia, in data incerta (c.a. 341-343,
probabilmente nel 343):% da quanto risulta dai canoni disciplinari di Gangra, i seguaci di
Eustazio esaltavano la castita piu rigorosa, condannavano il matrimonio dei laici e dei presbiteri,
rifiutavano la carne, praticavano il digiuno in maniera non conforme ai precetti, disertavano le
normali assemblee religiose in chiesa, disprezzavano le commemorazioni liturgiche dei martiri,
raccoglievano elemosine al di fuori della supervisione del vescovo, usavano il mantelletto
filosofico come veste distintiva. Anche le donne adottavano tale veste maschile e addirittura si
tagliavano i capelli. Col pretesto dell’ascesi gli Eustaziani istigavano i servi a fuggire dai propri
padroni e analogamente incoraggiavano le donne ¢ i giovani all’insubordinazione verso i loro
mariti e genitori. Tali comportamenti >eversivi< furono duramente condannati dai vescovi riunitisi
a Gangra; tuttavia gli storici ecclesiastici Socrate e Sozomeno riferiscono che Eustazio accetto
di sottomettersi umilmente ai canoni conciliari, pur continuando a promuovere la diffusione
dell’ascetismo monastico in Armenia, Paflagonia e nel Ponto. Se egli non era gia metropolita
di Sebastea prima di questo Concilio (343), certamente lo divenne entro la fine degli anni *40;
quindi, nei primi anni ’50, si avvicino a Basilio, metropolita di Ankyra (provincia Galatia), e
si schiero col gruppo degli Homeousiani.®’

Mettendo a confronto le informazioni dei canoni conciliari di Gangra sugli Eustaziani con la
notizia di Epifanio sugli Aeriani, si puo verosimilmente interpretare il movimento pauperistico
diretto da Aerio come una minoranza rigorista di fuoriusciti, quasi degli Eustaziani >radicali,
irriducibili ai canoni di Gangra. Mentre una maggioranza di Eustaziani, che si potrebbero definire
ymoderati¢, rimase sotto la guida del neo-vescovo Eustazio, I’ex-compagno Aerio lascio Sebastea,
si sposto forse gia allora dall’ Armenia in Panfilia, si avvicino ai comportamenti estremisti degli
Enkratiti/Apotattici e, insieme, alle dottrine ariane radicali degli Anhomei, che in quegli anni
erano guidati da Aezio di Antiochia ed Eunomio di Cizico.®

¢ Brown 2002, 37. Con dichiarato scetticismo Brown (2002, 37, nt. 134; 39, nt. 141) critica I’interpretazione di
Gribomont e afferma che (37) »It remains, however, an open question whether the radicalism associated with
ypartisans of Eustathius« really existed as an extensive movement in the regions of Pontus and Lesser (western)
Armenia, to whose clergy the bishops of Gangra addressed their letter«, che »[...] it is far from certain that
the ymovement¢ of the followers of Eustathius existed as a serious threat outside the minds of the bishops of
Gangra« e conclude significativamente che »The idea that Christian monasticism might have led to an exciting
radical movement — a movement characterized by criticism of the rich, by the emancipation of slaves, and by the
furthering of female agency through crossdressing — appears, to many of us, to be too good not to be true«. Si noti
la deliberata svalutazione di un variegato dossier di fonti che comprende i canoni di Gangra, Epifanio, Filastrio,
Agostino, Socrate ¢ Sozomeno.

% Gribomont 1957; Gribomont 1959; Mazza 1983, 79-83; Moreschini 2005, 18-21; Fatti 2006; Fatti 2010.

% Sulla datazione del concilio di Gangra, che una sottoscrizione della traduzione siriaca degli atti pone al 343, vd.
Laniado 1995; per il problema cronologico cfr. anche Barnes 1989 (con discussione delle fonti e ipotesi intorno
al 355).

7 Socr. h.e. IT 43 (GCS NF 1, 180-181 Hansen); Soz. h.e. IIT 14 (GCS NF 4, 123-124 Bidez — Hansen).
% Sugli esili di Aezio ed Eunomio in Anatolia vd. Filippini 2015, 156—158; cft. infra, nt. 103.
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11 gruppo aeriano (o eustaziano >radicale«) si configura pertanto come portabandiera di tre istanze
estreme: pauperismo sul piano sociale ed economico, enkratismo sul piano etico e disciplinare,
arianesimo anhomeo sul piano dottrinario e cristologico.

Nel solco della tradizione enkratita si pone infine un’altra eresia, sorta in area siriaco-
mesopotamica all’epoca di Valentiniano (364-375) e Valente (364-378), il messalianesimo,
anch’esso caratterizzato da forme esasperate di rigorismo entro una cornice di monachesimo
»anarchico«. La predicazione dei Messaliani (ossia »gli oranti«, dal siriaco messaljana, aramaico
metzalim, detti in greco Euchiti ed Entusiasti) presenta infatti molti punti di contatto con la
Weltanschauung degli Enkratiti; non a caso, intorno alla meta degli anni *80 del IV sec., fu
nuovamente Anfilochio ad organizzare una dura reazione del fronte ortodosso contro la loro
diffusione nell’ Anatolia centro-orientale — ma un’analisi dettagliata del messalianesimo non
puo rientrare nell’orizzonte della presente ricerca.

Basti ricordare che Anfilochio e i metropoliti Letoio di Melitene (4rmenia I1)* e Flaviano di
Antiochia (Syria I), forse di comune accordo, espulsero i Messaliani dai monasteri (e dalle grotte,
luoghi tradizionali di romitaggio) presenti nelle loro province e nella vicina Edessa (Osrhoene);
dopo un primo processo ad Antiochia, gli eretici si rifugiarono in Pamphylia, ma proprio nella
metropoli provinciale, a Side, si tenne un concilio, presieduto dallo stesso Anfilochio, che sanci
la loro condanna. Sembra tuttavia che questo non sia bastato a sradicare tali comunita dalla
Panfilia (dove, si ricordi, erano gia segnalati gli Aeriani); seguirono altre condanne e sviluppi nel
corso del V sec. Non sembra poi un caso che le fonti eresiologiche seriori (Teodoreto di Cirro,
Giovanni di Damasco e Timoteo di Costantinopoli) considerino i Messaliani, e in particolare
un loro sottogruppo, i Lampetiani, come sostanzialmente affini agli Eustaziani e agli Aeriani.”

Le vicende dei Messaliani, che paiono avere avuto dei prodromi gia negli anni *50-"60 del IV
sec.,”! aiutano a capire quanto 1’ Anatolia cistaurica fosse in costante contatto con I’area siriaca,
attraverso le pianure costiere di Cilicia e 1 contrafforti montuosi del Tauro (tra Isauria, Panfilia
e Pisidia), e piu ad est con I’area armeno-mesopotamica, lungo la sottile (e osmotica) linea di

% La provincia Armenia Minor (con metropoli Sebastea), istituita in epoca dioclezianea, fu suddivisa, all’incirca
tra 371 e 386, in due province, Armenia I (metropoli Sebastea) e Armenia II (metropoli Melitene). L’episcopato
di Letoio di Melitene ¢ successivo a quello di Otreio, databile tra 374 ¢ 382 (vd. supra, nt. 49; cfr. HEO 1, 39, nr.
5.1.2), e puo dunque considerarsi verosimilmente posteriore a tale divisione amministrativa.

70 Sul ruolo-guida avuto da Anfilochio nella repressione del messalianesimo e sul concilio di Side (che puo datarsi,
in linea generale, tra 383 ¢ 390) vd. Destephen, PCBE 3, 127-128; cfr. Holl 1904, 30-38. Si noti che la Pamphylia
rientrava nella diocesi Asiana, affidata nel 381 dall’imperatore Teodosio alla sorveglianza dottrinaria e disciplinare
dei metropoliti Anfilochio e Ottimo (vd. supra, nt. 48; per la storia dei Messaliani in Pamphylia si veda il contributo
del Dr. Moritz Schnizlein in questo volume 213-232). I Messaliani sono I’ultima e la piu recente tra le sette descritte
da Epifanio (pan. 80 [GCS 37, 111, 484-496 Holl — Dummer]); gli eresiologi seriori rendono conto degli sviluppi
della controversia e assimilano variamente i Messaliani e gli altri gruppi del movimento messaliano (Marcianisti,
Lampetiani, Adelfiani e altre denominazioni particolari, derivanti dai nomi di singoli leaders) agli Enkratiti: in
particolare Teodoreto di Cirro (h.e. IV 11 [GCS NF 5, 229-231 Parmentier — Hansen]; comp. haer. fab. IV 11 [PG
83, 429-342]), Giovanni di Damasco (haer. 80 [PTU 22, IV, 41-48 Kotter]) e Timoteo di Costantinopoli (recept.
haer. 42-43 [PG 86.1, 45-52]). Sulle condanne emesse dal concilio di Side e da quelli successivi cfr. Phot. cod. 52
(CUF, 1, 36-40 Henry). Sulla controversia messaliana vd. Gribomont 1972; Stewart 1991; Fitschen 1998; sui punti di
contatto tra Enkratiti ¢ Messaliani cfr. Holl 1904, 35-38, e tra Messaliani ed Eustaziani cfr. Peterson 1932a—b —c.

"t Epifanio (pan. 80, 1-2 [GCS 37, III, 484-486 Holl — Dummer]) riferisce infatti che alcuni gruppi pagani
(Messaliani, Martiriani, Eufemiti, Sataniani), legati al culto del 9eo¢ Vyiotoc, furono i diretti predecessori degli
omonimi Messaliani cristianizzati; tali Messaliani »pagani< sarebbero stati gia attivi all’epoca di Costanzo 11
(337-361) e alcuni di essi, in particolare gli Eufemiti (poi detti anche Martiriani per la strage da loro subita), furono
successivamente massacrati dal generale Loupiki<a>nos (identificabile con il magister equitum Flavius Lupicinus,
impegnato in Oriente c.a. 364-367: cfr. PLRE I, L. 6; Haehling 1978, 254-255, nr. A.b.26).
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confine dell’alto Eufrate; tali gruppi eterodossi compirono dunque spostamenti analoghi a quelli
che la tradizione attribuiva a Taziano, il fondatore degli Enkratiti all’epoca di Marco Aurelio
(c.a. 172): dalla Siria alla Cilicia e infine alla Pisidia.”

C) Gli atti apocrifi degli apostoli letti dalle comunita enkratite
C.1. Gli atti apocrifi: cronologia, rielaborazioni, contenuti generali’®

Le testimonianze congiunte di Anfilochio ed Epifanio (vd. supra, B.1 ¢ B.3) permettono dunque
di attribuire agli Enkratiti la lettura delle np&&etic di Pietro, Andrea, Tommaso, Giovanni e ancora
di altri apostoli (tra i quali, probabilmente, doveva figurare Paolo).

Gli studi sugli atti apocrifi hanno considerato come i cinque testi piu antichi di tale categoria
(Acta Pauli, Thomae, lohannis, Andreae, Petri) risentano, in varia misura, degli influssi gnostici,
docetisti ed enkratiti e debbano risalire, in linea generale, al II-111 sec., forse gia all’epoca degli
imperatori Antonini (138—192): sebbene una sola testimonianza di lettura (Tertulliano, c.a. 198—
200) permetta di datare le [Tpa&eic Iovdov prima della fine del 11 sec., le informazioni fornite
da altri autori (Clemente Alessandrino, Origene, Commodiano, Eusebio) inducono comunque
a collocare la composizione di tali atti entro 1’orizzonte dell’epoca severiana (193-235).™

Le ipotesi di datazione proposte dagli studiosi per i singoli testi sono state formulate secondo un
principio di cronologia relativa, basato su confronti intertestuali tra i diversi atti, volti a stabilire
possibili legami di dipendenza letteraria.” In ogni caso si tenga pero presente che questi testi
sono pervenuti in forme redazionali di epoca tardoantica, ad esempio in frammenti papiracei e
codici pergamenacei non anteriori, al piu presto, all’inizio del IV sec.: per tornare all’esempio
delle TIpa&eig Tavdov, ciod significa che tra i presunti atti >originali< di epoca antonina e uno
dei piu antichi testimoni conservati, il PHamb gr. 1 (IV sec.), devono essere intercorsi almeno
150 anni, un lungo periodo in cui il testo, con ogni probabilita, ha subito un complesso processo
trasformativo.”

Come ¢ infatti ben noto, le gesta, veritiere o favolose, dei primi predicatori del Vangelo (come
pure dei martiri delle persecuzioni) assunsero una funzione esemplare per le comunita cristiane,
sia ortodosse che eterodosse, fornendo ai fedeli dei paradigmi di comportamento >eroico«.

2 Su Taziano vd. supra, nt. 53.

3 Per gli atti apocrifi degli apostoli citati in quest’ultima sezione si rimandera ad alcuni strumenti di lavoro
fondamentali: la rassegna sistematica di tutti i testi apocrifi del Nuovo Testamento, curata da Maurice Geerard (1992),
indicata dalla sigla CANT e dal rispettivo numero d’ordine di ciascun testo, con rimandi ai repertori agiografici
(Bibliotheca Hagiographica Graeca, Latina, Orientalis = BHG, BHL, BHO), e le piu recenti traduzioni moderne,
quella italiana curata da Luigi Moraldi (1994, I-11I) e quelle tedesca e francese, ad opera di vari studiosi, dirette
rispettivamente da Wilhelm Schneemelcher (1989-1990) e da Pierre Geoltrain e Francois Bovon (1997) e Geoltrain
e Jean-Daniel Kaestli (2005): tali traduzioni sono corredate di introduzioni e commenti ai singoli testi ed esaurienti
riferimenti bibliografici. Per la bibliografia scientifica fino agli anni Novanta del secolo scorso si rimanda pertanto
alle traduzioni moderne; per la bibliografia successiva si indicheranno, volta per volta, le edizioni e una selezione
degli studi di maggiore rilevanza per il tema qui trattato. Sugli atti apocrifi degli apostoli vd. i contributi raccolti
in Bovon et alii 1981; Bovon — Brock — Matthew 1999; sui rapporti intertestuali tra atti apocrifi e TTp&&etg lucane
vd. Czachesz 2007.

™ Efrem di Nisibi (comm. in epist. Pauli, a patribus Mekhitaristis transl., Venetiis 1893, 119) attribuisce la
composizione di atti di apostoli ai discepoli di Bardesane di Edessa (attivo in epoca tardo-antonina e severiana,
morto intorno al 222).

> Sull’intertestualita negli (e tra gli) atti apocrifi degli apostoli vd. i saggi raccolti in Stoops — MacDonald 1997,
partic. MacDonald 1997.

" Acta Pauli (cft. infra, nt. 84): Papyrus Hamburg, Staats- und Universititsbibliothek Pap. bil. 1 = CANT 211.1,
(1). Edizioni: Schmidt — Schubart 1936. Traduzioni: Moraldi 1994, 11, 194-204.
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Questi particolari testi narrativi si prestano facilmente a essere rielaborati, modificati ed espansi
dai propri fruitori, con I’aggiunta di nuovi episodi, personaggi e digressioni, venendo cosi
progressivamente ad accogliere, di generazione in generazione, non solo i contenuti teologici
ed etici, ma anche le istanze socio-religiose caratteristiche delle singole comunita di lettori.”” Al
contempo, funzionando come »manifesti< ideologici, essi trasmettono tali contenuti, in tempi e
luoghi diversi, ai vari fruitori della lettura (che sia una lettura individuale e silenziosa oppure una
lettura collettiva, recitata ad alta voce), modulando la comunicazione su almeno due livelli: da
un lato un livello »alto¢, espresso dai discorsi (predicazioni, catechesi, preghiere, inni) attribuiti
ai personaggi apostolici e destinato ai fruitori piu colti e capaci di cogliere le sfumature dei
contenuti dottrinari; dall’altro lato, ma in maniera non disgiunta, un livello >basso¢, rappresentato
in modo piu immediato e »visivo< dalle azioni (miracoli, conversioni, guarigioni, risurrezioni,
martirii) compiute dai protagonisti e rivolto soprattutto ai fruitori pit semplici, verosimilmente
la maggior parte degli uditori.”

Tale duplicita di livelli risulta chiaramente dalla scelta di Gregorio di Tours di scartare i
discorsi »verbosi¢, considerati sospetti di eresia, e di selezionare i soli miracoli ai fini della sua
rielaborazione edificante degli atti di Andrea: I’intreccio dei livelli ¢ pero tale che non si possano
separare cosi nettamente i contenuti socio-religiosi esplicitati dai discorsi da quelli simboleggiati
dalle azioni e infatti la stessa riscrittura di Gregorio ha conservato in buona parte la marcata
impronta enkratita degli atti apocrifi originali, le perdute ITpa&eig Avdpéea.” Questo esempio
evidenzia la necessita di considerare attentamente, caso per caso, la specifica forma redazionale
in cui sono pervenute tali tpa&erc: si tratta spesso di versioni »purgate« in senso ortodosso, con
risultati di una censura pitt 0 meno efficace; nondimeno rimane la possibilita di estrarre, almeno
in parte, i nuclei enkratiti originari e rileggerli in filigrana.*

In conclusione, gli atti apocrifi che ci accingiamo ad analizzare possono essere considerati
importanti testimonianze della visione teologica, etica e sociale di varie comunita cristiane di
epoca tardoantica, attive tra Oriente ¢ Occidente: ¢ dunque interessante rilevare come essi siano
vettori di alcuni contenuti tipicamente enkratiti, quali I’astensionismo sessuale, improntato alla pit
rigida continenza (€yxpateira) e al rifiuto del matrimonio e della procreazione, e I’astensionismo
alimentare, con la pratica frequente del digiuno, I’adozione di una dieta vegetariana e il rifiuto
assoluto della carne e del vino, da cui consegue un rituale eucaristico di tipo hydroparastatico.
Tra i lettori/fruitori/rielaboratori di questi testi figurano dunque i gruppi enkratiti d’ Asia Minore,
ma ¢ altrettanto significativo che tutti i pitt importanti atti apocrifi siano accolti e rielaborati
anche dalla tradizione manichea, fautrice di un ascetismo assai rigoroso,*' e vengano menzionati

7 Le piu importanti traduzioni dei testi apocrifi nelle lingue orientali (siriaco, arabo, copto, etiopico, armeno,
georgiano, paleoslavo) sono registrate dalla CANT.

78 Per analogia si potrebbe pensare all’apparato iconografico (in particolare le pitture parietali e i mosaici) che, nelle
chiese paleocristiane, bizantine e medievali, ¢ predisposto ad accompagnare le omelie dei predicatori, fornendo un
dispositivo complementare di comunicazione per immagini (la >Bibbia visuale« dei semplici).

" Acta Andreae (cfr. infra, nt. 96) apud Greg. Tur. Liber de miraculis beati Andreae apostoli: CANT 225.11. Edizioni:
MGH, SS. rer. Mer., 1.2, 371-396 Bonnet; Prieur 1989, 553—-651. Traduzioni: Moraldi 1994, 11, 441-473; Prieur
1995, 67-125. Per le osservazioni di Filastrio di Brescia sulla composizione degli Acta Andreae vd. supra, nt. 3.
8 Per altri esempi di rielaborazioni e riscritture, effettuati tanto da parte degli »eretici< quanto degli »ortodossis,
vd. supra, Premessa.

81 Sull’éyxpdreto nel manicheismo vd. Sfameni Gasparro 1994b. Vari autori (Epifanio, Paciano di Barcellona,
Agostino, Evodio di Uzala, Turribio di Astorga, papa Innocenzo I, il Decreto pseudo-gelasiano, pseudo-Melitone,
Fozio) asseriscono che una raccolta organica dei cinque principali atti apocrifi degli apostoli, trasmessa sotto
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da un testo pseudo-epigrafico (uno straordinario collettore di citazioni apocrife), la cosiddetta
Epistula Titi discipuli Pauli de dispositione sanctimonii.**

La seguente disamina intende dunque mettere in luce come ciascuno degli atti apocrifi rappresenti,
per mezzo di episodi narrativi, personaggi ¢ immagini, i valori fondanti dell’enkratismo ed
eventualmente fornisca elementi leggendari sulle origini delle comunita cristiane microasiatiche
di eta apostolica.®

C.2. Acta Pauli (et Theclae) [ActPa]®

Si ¢ gia detto della composizione di tali atti, effettuata nella provincia Asia in epoca antonina (vd.
supra, Premessa): le Tlpa&eig IoavAov intendono narrare dettagliatamente i viaggi dell’apostolo
tra la Siria-Palestina, 1’ Anatolia, la Macedonia e la Grecia, venendo a costituire un fondamentale
complemento narrativo (e talora un’alternativa) alle I1pa&eig canoniche dell’evangelista Luca.
Nella storia degli studi si ¢ molto discusso sul rapporto tra ActPa e Acta Petri (vd. infra, C.6),
vari episodi dei quali presentano evidenti punti di contatto intertestuale: tra I’altro, allo stesso
modo in cui Pietro ¢ menzionato en passant negli ActPa, cosi anche Paolo riveste un ruolo
minore negli Acta Petri.®

Le citta dell’Asia Minore hanno un ruolo di primaria importanza negli ActPa: pur nella
frammentarieta dei testi pervenuti e nella difficolta di ricostruire la sequenza originale delle tappe
dei viaggi paolini, si possono individuare, come principali sedi della predicazione dell’apostolo,
Iconio (Licaonia), Antiochia (Pisidia o Siria?), Mira (Licia), Perge (Panfilia), Sidone e Tiro
(Fenicia), Smirne ed Efeso (Ionia), forse Laodicea (Frigia),*® Filippi (Macedonia), Corinto

I’attribuzione pseudo-epigrafica a un certo Leucio, presunto discepolo dell’apostolo Giovanni, sarebbe stata
letta e diffusa dai Manichei: vd. Kaestli 1977; Schneemelcher 1989, 87-100 (K. Schiferdiek); Moraldi 1994, II,
20-27. Chiari riferimenti a singoli personaggi dei cinque atti apocrifi, citati quali exempla di sopportazione delle
persecuzioni e di €yxpdreto, compaiono nel Salterio manicheo di Medinet Mahdi (redatto in copto e databile intorno
al 340; edizione Allberry 1938), in particolare nel ‘Salmo della Perseveranza< (Gardner — Lieu 2004, 240244,
nr. 80; Gnoli 2006, 70-75) e nel »Salmo delle Dieci Vergini< dell’innografo Eraclide (Schneemelcher 1989, 89).

82 Epistula Pseudo-Titi: CANT 307. Edizioni: PLS 2.4, 1522-1542 (D. de Bruyne). Traduzioni: Schneemelcher
1989, 53-73 (A. De Santos Otero); Moraldi 1994, 111, 121-146; Geoltrain — Kaestli 2005, 1131-1171 (J.-Fr. Cottier).
Studi: Sfameni Gasparro 1988. Sono state formulate diverse ipotesi sull’ambiente storico-religioso di redazione
dell’opera, dal manicheismo (D. de Bruyne) al priscillianismo (C. Schmidt, A. von Harnack) oppure 1’ascetismo
radicale intra-ecclesiale (A. De Santos Otero). Harnack (seguito da De Santos Otero) ha ipotizzato la Spagna della
prima meta del V sec.; la Sfameni Gasparro esclude invece ’ipotesi priscillianista (e quindi ispanica) e accosta lo
pseudo-Tito a un corollario di testi ascetici rigoristi (il cui encratismo radicale risulta di marca tendenzialmente
reterodossac rispetto ai canoni disciplinari ecclesiastici) di ambiente africano, datandolo intorno alla seconda meta
del IV sec.. La finzione pseudo-epigrafica, che attribuisce lo scritto a Tito discepolo di Paolo, si limita alla titolatura
¢ non compare altrimenti all’interno del testo: si tratta in realta di uno scritto omiletico, la cui cornice epistolare
fittizia € quasi evanescente; esso cita episodi tratti da vari testi apocrifi (tra cui anche frammenti veterotestamentari),
soprattutto da alcuni atti degli apostoli (Acta Pauli, Acta lohannis, Acta Andreae, Acta Petri).

8 Sugli ideali enkratiti espressi dagli atti apocrifi degli apostoli vd. Tissot 1981; Sfameni Gasparro 1983; Tissot
1988; in particolare sui personaggi femminili negli atti apocrifi vd. Aloe Spada 1994.

8 Acta Pauli (et Theclae): CANT 211-214. Edizioni: Lipsius 1891; Vouaux 1913. Traduzioni: Schneemelcher
1989, 213-270 (W. Schneemelcher — R. Kasser); Moraldi 1994, 11, 141-210; Geoltrain — Bovon 1997, 1115-1177
(W. Rordorf— P. Cherix); Pervo 2014. Studi: Bremmer 1996; Zwierlein 2010c; Zwierlein 2013. In particolare sulle
ultime gesta di Tecla: Dagron 1978; Bovon — Bouvier 2013; Kaestli — Rordorf 2014. Per i codici e i papiri (greci
e copti) citati di seguito vd. CANT 211.1-111.

% Sul rapporto intertestuale tra Acta Pauli e TIp&&eic lucane vd. Bauckham 1997; Hills 1997; Marguerat 1997;
Rordorf 1997; tra Acta Pauli e Acta Petri vd. MacDonald 1997 (priorita degli ActPa); Stoops 1997 (priorita degli
ActPe); Rordorf 1998 (status quaestionis).

8 Una tappa missionaria di Paolo a Laodicea al Lico (Frigia) ¢ suggerita da un’allusione della lettera paolina ai
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(Acaia) e infine Roma, dove ha luogo, lungo la via Ostiense, il martirio per decapitazione. La
discepola Tecla, originaria di Iconio, si stabilisce invece a Seleucia (Cilicia/Isauria).

C.2.a. Astensionismo sessuale negli ActPa
e 5-6: alconio (Licaonia) Paolo predica in casa del neo-convertito Onesiforo: macarismi su
continenza e castita.®’

e 7-15: la vergine Tecla di Iconio ascolta la predica di Paolo, adotta lo stile enkratita della
castita e rifiuta le nozze con il fidanzato Tamiri.

e 16-17: a Iconio Paolo ¢ incarcerato dal governatore Castelio per la predicazione eversiva
della castita.®®

e 20-21:alconio Tecla ¢ condannata al rogo dal governatore, su accusa di Tamiri, in quanto
nemica del matrimonio.

e 26-28: ad Antiochia (di Pisidia? di Siria?) Tecla rifiuta le profferte amorose del notabile
e sacerdote cittadino Alessandro, lo umilia pubblicamente ed ¢ condannata ad bestias dal
governatore in quanto rea di sacrilegio.

e Finale, cod. G (Oxon. Bodl. Baroc. gr. 180): ritiratasi nell’eremo di una grotta sul
monte Kalamon/Rhodeon, presso Seleucia (Isauria), Tecla, ormai anziana, si sottrae
miracolosamente a un tentativo di stupro.

e PBodmer copt., 4: a Efeso Paolo battezza un leone parlante, che subito dopo rifiuta una
leonessa.

e PHamb gr. 1, 2-3: il proconsole (d’Asia) Gerolamo ¢ il suo liberto Diofanto si adirano
con le rispettive mogli, la nobile Artemilla e la liberta Eubula: esse, convertite da Paolo,
ascoltano 1’apostolo giorno e notte e trascurano i propri mariti.

C.2.b. Astensionismo alimentare negli ActPa
e 13: a Iconio Tamiri organizza un banchetto con molto vino e grande dovizia di cibi.

e 23-25: a Iconio Paolo e la famiglia di Onesiforo digiunano per sei giorni, poi mangiano
cinque pani, legumi, acqua e sale.

e 43bis: ritiratasi nell’eremo di una grotta, presso Seleucia (Isauria), Tecla per 72 anni segue
una dieta vegetariana e beve solo acqua.

e PHeid copt. 1, 8: a Sidone (Fenicia) vengono offerti cibi costosi a Paolo incarcerato, ma
I’apostolo digiuna per tre giorni.

e PHeid copt. 1, 11: a Efeso (?) Paolo lavora e digiuna per due giorni.

C.2.c. Rituale eucaristico negli ActPa
e 5:alconio, nella casa di Onesiforo, fu spezzato il pane.

e PHeid copt. 1, 13: a Corinto Paolo celebra col pane.

Colossesi (Col 4, 16); per la presunta lettera apocrifa di Paolo ai Laodicesi vd. CANT 305; Moraldi 1994, 11, 78-80.
87 All’episodio di Paolo presso Onesiforo allude Anfilochio nel trattato Contro la falsa ascesi: vd. supra, nt. 44.
8 Cfr. Epistula pseudo-Titi 6, 10.
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e PHamb gr. 1, 4: sulla spiaggia di Efeso Paolo battezza in mare Artemilla, moglie del
proconsole Gerolamo, quindi rientra in carcere e celebra I’Eucaristia con pane e acqua.

e PHamb gr. 1, 7: a Corinto si celebra con pane e digiuno.

C.3. Acta Thomae [ActTh]®

Gli atti dell’apostolo Giuda Tommaso, il fratello gemello (818vpog) del Signore, furono composti
in Siria tra la fine del II sec. e la prima meta del III sec., forse nell’ambito della scuola gnostica
di Bardesane di Edessa (Osroene), e paiono risentire dell’enkratismo del siro Taziano. Le
vicende romanzesche prendono le mosse da Gerusalemme per poi trasferirsi nella citta esotica
di Sandaruk (Andrapoli?) e quindi in India (o piuttosto nella Persia orientale, forse in Arachosia,
all’epoca del re Gundaphar [I sec. d.C.]), terra favolosa che sarebbe capitata a Tommaso quando
gli apostoli si suddivisero per sorteggio le parti del mondo da evangelizzare.

Gli atti sono trasmessi principalmente da due recensioni, una in siriaco e I’altra in greco,
entrambe dipendenti, verosimilmente, da un testo originale, non pervenuto, in siriaco. Nel
testo sono inclusi materiali piu antichi, di chiara matrice gnostica, come il famoso Canto della
perla. Legami intertestuali sono stati individuati tra gli ActTh e gli ActPa, senza pero che fosse
possibile stabilire la priorita di uno dei due rispetto all’altro.

C.3.a. Astensionismo sessuale negli ActTh
e Atto I, 6: a Sandaruk, durante la festa nuziale della figlia del Re, Tommaso non degna di
uno sguardo la seduttiva suonatrice di flauto.

e Atto I, 12—-15: il Signore appare ai due giovani sposi nella camera nuziale e li converte alla
castita.

e Atto II, 28: Tommaso esorta ad astenersi da fornicazione, avarizia, servizio dei demoni.

o Atto III, 31-32: il serpente diabolico ha avvelenato un giovane che indulgeva ai piaceri
carnali con una bella ragazza; afferma che il Diavolo ha corrotto gli uomini con la brama
delle donne, spingendoli cosi alla procreazione.

e Atto III, 34: il giovane, risuscitato da Tommaso, afferma che in origine I’'uomo perdette la
sua libera volonta, asservendosi alla donna, divenuta sua nemica.

e Atto V, 42-46: episodio della bella donna che rifiutava le profferte amorose di un demone
e viene poi posseduta dal demone stesso.

e Atto VI, 51-52: episodio del giovane convertito da Tommaso alla castita, che arriva a
uccidere la sua giovane amante non disposta a una unione casta.

e Atto VI, 55-56: I’amante del giovane, risuscitata da Tommaso, racconta di avere avuto
una visione dell’inferno, in cui molte anime sono dannate per peccati carnali (libidine,
fornicazione, violazione della verginita).

e Atto VI, 58: Tommaso esorta ad astenersi dall’adulterio.

8 Acta Thomae: CANT 245-249. Edizioni: Bonnet 1903; Klijn 1962. Traduzioni: Schneemelcher 1989, 322410
(H.J.W. Drijvers); Moraldi 1994, 11, 303—427; Geoltrain — Bovon 1997, 1321-1470 (P.H. Poirier — Y. Tissot). Studi:
Tissot 1988; Dognini 2000; Bremmer 2001.
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Atto VI, 61: Tommaso ricorda come gli apostoli abbiano abbandonato i genitori e le mogli
carnali.

Atto VIII, 76: il demone scacciato da Tommaso confessa di godere per gli adulteri degli
uomini.
Atto VIII, 79: I’asino selvatico parlante predice I’avvento di falsi profeti che non si

accontenteranno di prendere legittimamente una moglie, ma corromperanno molte donne
e molti bambini, macchiandosi di adulterio, furto, oppressione, avidita.

Atto IX, 83—-86: Tommaso predica il manifesto dell’enkratismo: i valori fondamentali sono
astensione, temperanza, purezza, umilta.

Atto IX, 87-90: la nobile Migdonia, bella e ricca, ascolta la predica di Tommaso, quindi si
astiene dal partecipare della mensa e del letto del marito Carisio, nobile parente del re Mazdai.

Atto IX, 94: predica di Tommaso: macarismi sull’enkratismo.

Atto IX, 95: Carisio ammonisce Migdonia che quello stregone (Tommaso) intende separare
mariti e mogli.

Atto IX, 101: Carisio riferisce al re Mazdai che Tommaso diffonde nuove leggi inaudite,
intendendo separare mariti € mogli.

Atto IX, 103: Tommaso incarcerato esorta Migdonia a rifiutare la corruzione ¢ la lascivia
del marito Carisio.

Atto IX, 117: Migdonia ribadisce a Carisio che non intende tornare agli immondi piaceri
carnali del loro passato coniugale.

Atto X, 125: Tommaso espone al re Mazdai i valori fondamentali di santita, purezza,
temperanza, castita, modestia.

Atto XI, 134-138: la regina Terza, moglie del re Mazdai, segue I’esempio della casta
Migdonia.

Atto XII, 139-140: Tommaso incarcerato predica al principe Vizan, figlio del re Mazdai,
contrapponendo i valori di poverta, ascetismo, disprezzo e digiuno ai vizi rappresentati da
ricchezza, gola, letto impuro e concubinaggio; Vizan si converte alla castita.

Atto XII, 144: ultima preghiera di Tommaso: I’apostolo ricorda come, essendosi consacrato
a Dio, non si sia mai avvicinato ad alcuna donna.

Atto XIII, 150: il principe Vizan racconta di essere stato costretto dal padre, il re Mazdai,
a sposare la giovane Manashar, ma che poi entrambi hanno sempre convissuto in totale
castita, senza avere né rapporti sessuali né, tantomeno, figli.

Atto XIV, 169: il re Mazdai e Carisio tormentano le proprie mogli, Terza e Migdonia, ma
non riescono a ottenere che esse abbandonino lo stile di castita appreso da Tommaso e infine
le lasciano libere di vivere come desiderano.

C.3.b. Astensionismo alimentare negli ActTh

Atto I, 5: a Sandaruk Tommaso digiuna durante il banchetto nuziale della figlia del Re.

Atto 11, 20: nella capitale del re dell’India Gundaphar Tommaso digiuna molto, mangia
pane e sale, beve acqua, porta un solo vestito.
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o Atto II, 29: Tommaso benedice pane e olive.

o Atto IX, 87-90: la nobile Migdonia, bella e ricca, ascolta la predica di Tommaso, quindi si
astiene dal partecipare della mensa e del letto del marito Carisio, nobile parente del re Mazdai.

o Atto IX, 104: il generale Sifur riferisce al re Mazdai che Tommaso mangia solo pane e sale
e beve acqua.

C.3.c. Rituale eucaristico negli ActTh

e Atto II, 27: Tommaso spezza |’Eucaristia.
o Atto I, 29: Tommaso spezza I’Eucaristia.
o Atto V, 49-50: Tommaso celebra I’Eucaristia col pane.

e Atto VIII, 76-77: il demone scacciato da Tommaso cita ripetutamente il vino come strumento
tipico del culto pagano demoniaco.

e Atto X, 120: la nobile Migdonia chiede alla nutrice Nearchia di procurare una pagnotta e
una miscela di vino e poi chiarisce di non volere molti bottiglioni di vino ma soltanto una
miscela, una pagnotta, un po’ di olio e una lampada.

e Atto X, 121: Tommaso unge Migdonia con I’olio (unzione battesimale), poi spezza
I’Eucaristia e riempie la coppa.

e Atto X, 133: Tommaso battezza il generale Sifur, sua moglie e sua figlia (prima con I’unzione,
poi con I’'immersione), poi fa portare pane e vino, li benedice (ma, nella preghiera eucaristica,
invoca per tre volte il solo pane) e spezza il pane.*

o Atto XIII, 152: il re Mazdai ritiene che Tommaso faccia incantesimi con acqua, olio, pane
€ vino.

e Atto XIV, 169: dopo la morte di Tommaso i confratelli si radunano per pregare, offrire il
sacrificio e spezzare il pane.

C.4. Acta Iohannis [Actlo]®!

La composizione degli atti di Giovanni sembra potersi collocare in Asia Minore, in un periodo
che oscilla tra la seconda meta del 11 e la prima meta del I1I sec. Le citta asianiche sono infatti il
contesto in cui si svolgono le peregrinazioni giovannee: le sezioni superstiti dell’opera mostrano
Efeso (col suo celebre Artemision) come principale teatro dell’attivitd missionaria e infine
della prodigiosa dormizione dell’apostolo ed evangelista, ma alcuni riferimenti interni al testo
lasciano intuire che anche Mileto, Smirne e Laodiceia al Lico dovevano essere state visitate ed
evangelizzate da Giovanni (si noti come queste citta fossero ricordate anche negli ActPa). Si ¢
poi ipotizzato che nel racconto comparissero anche le altre citta destinatarie delle celebri sette

% 11 vino, menzionato in X, 120, 121 e 133 come elemento complementare da miscelare con ’acqua, compare
soltanto in alcuni rami della tradizione manoscritta e pare essere stato inserito secondo un’ottica normalizzatrice:
cfr. Moraldi 1994, 11, 340.

o' Acta Iohannis: CANT 215-224. Edizioni: Bonnet 1898; Junod — Kaestli 1983. Traduzioni: Schneemelcher
1989, 152-209 (K. Schéferdiek); Moraldi 1994, 11, 211-302; Geoltrain — Bovon 1997, 973-1037 (E. Junod —J.-D.
Kaestli). Studi: Junod — Kaestli 1982; Junod — Kaestli 1988; Bremmer 1995; Lalleman 1998a; Zwierlein 2010b.
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lettere dell’ Apocalisse (in sequenza: Efeso, Smirne, Pergamo, Thyateira, Sardis, Philadelpheia,
Laodiceia). Sembrerebbe inoltre che in alcune digressioni fossero narrati i soggiorni a Patmos
(I’esilio al tempo di Domiziano) e a Roma (episodio dell’immersione nell’olio bollente).

Nel testo sono inclusi alcuni brani poetici (inni, preghiere) di marcata impronta docetista e
gnostica, per i quali si riscontra una chiara somiglianza con alcuni passaggi degli ActPe.*?
Risulta particolarmente interessante notare come un primo rifacimento in chiave ortodossa degli
Actlo, attribuito in via pseudoepigrafica al diacono Procoro, seguace di Giovanni, e databile
genericamente tra [V e V sec., si caratterizzi per la correzione mirata dei contenuti enkratiti e
trasformi paradossalmente I’apostolo, famoso per la sua verginita, in un convinto fautore del
matrimonio, della procreazione e persino dei buoni banchetti.”

C.4.a. Astensionismo sessuale negli Actlo
e 29, 2:a Efeso Giovanni predica in casa di Licomede: Dio »[...] ha purgato le tue viscere ¢
vuotato il tuo ventre, e ti ha reciso la parte inferiore del ventre«.

e 34 1-35, 1: a Efeso Giovanni predica contro la procreazione di figli e contro ’adulterio.

e 48-50: nella campagna fuori Efeso Giovanni redime un contadino, divenuto parricida a
causa dell’adulterio da lui commesso.

e 53-54: il parricida redento si evira, ma Giovanni lo redarguisce.

e 60-61:1inunalocanda lungo la strada tra Laodicea (al Lico) ed Efeso, Giovanni ammonisce
le cimici a tenersi lontane dal suo letto.**

e 63: a Efeso Drusiana, convertita da Giovanni, si ¢ negata al suo sposo Andronico, ma poi
entrambi divengono cristiani e convivono in regime di castita.

e 63-86: episodio di Drusiana e Callimaco: il notabile Callimaco si invaghisce di Drusiana,
che subito rifiuta le sue profferte amorose, ma poi si ammala e muore per 1’amarezza;
Callimaco con I’aiuto del perfido Fortunato, procuratore di Andronico, penetra nella tomba
di Drusiana e tenta di violarne il corpo; un enorme serpente uccide Fortunato e paralizza
Callimaco; Giovanni risuscita 1 tre defunti.

e pseudo-Melitone 4: Giovanni risuscita Stacteo, figlio di una vedova, che si era sposato da
appena trenta giorni ed era morto per colpa dell’allettamento della carne.

e 113: Giovanni ringrazia Dio per averlo sempre mantenuto intatto da donna e dal matrimonio.”

C.4.c. Rituale eucaristico negli Actlo

e 72, 1:a Efeso Giovanni si reca alla tomba di Drusiana per spezzare il pane.

%2 Sul rapporto intertestuale tra Acta lohannis € Acta Petri vd. MacDonald 1997 (priorita degli ActPe); Pervo 1997
(priorita degli Actlo); Lalleman 1998a; Lalleman 1998b (status quaestionis).

3 Pseudo-Procoro: CANT 218. Edizioni: Zahn 1880. Traduzioni: Moraldi 1994, II, 211-302 (riassunto). Studi:
Junod — Kaestli 1983, 718-749.

411 brano sottintende un gioco di parole, a sfondo erotico, tra kdpeig (cimici) e képat (fanciulle).

% Cfr. Epistula pseudo-Titi 8, 8-9; il successivo discorso di orientamento enkratita (9, 1-2), attribuito dallo pseudo-
Tito all’apostolo Giovanni, non trova riscontro nei brani degli Actlo per come essi sono pervenuti.
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e 85-86: a Efeso, dopo la risurrezione di Callimaco, Drusiana e Fortunato, Giovanni celebra
I’Eucaristia spezzando il pane.

e 109-110: a Efeso Giovanni celebra la sua ultima Eucaristia col pane.

C.5. Acta Andreae [ActAn]®®

Per la composizione degli Acta Andreae si € pensato all’ Asia Minore, all’ Acaia o, pit in generale,
al Vicino Oriente, tra la seconda meta del II e I’inizio del III sec., senza che sia stato possibile
dare dei parametri spazio-temporali piu precisi: la questione ¢ complicata dalla perdita della
maggior parte del testo originale, cui si pud sopperire grazie ai rifacimenti seriori, soprattutto al
Liber de miraculis beati Andreae apostoli redatto da Gregorio di Tours verso la fine del VI sec.”
L’opera racconta i viaggi di Andrea dal Ponto Eusino alla Grecia e quali citta furono toccate
dalla sua attivita missionaria: Mirmidone (Myrmekion? Chersoneso Taurico/Scizia), Amasea e
Sinope (Ponto), Nicea e Nicomedia (Bitinia), Bisanzio e Perinto (Tracia), Filippi e Tessalonica
(Macedonia), infine Patrasso, Corinto ¢ Megara (Acaia); il martirio per crocifissione sarebbe
avvenuto a Patrasso. Connessioni intertestuali significative sono state individuate tra gli ActAn e
gli ActPa e Actlo, ma non ¢ facile stabilire chiari legami di dipendenza letteraria tra i vari testi.

C.5.a. Astensionismo sessuale negli ActAn

o Greg. Tur. mir. And. 4, 1: la madre del giovane Sostrato insidia il figlio.

e Greg. Tur. 5, 1-2: a Sinope (Ponto), episodio della famiglia di Gratino: il figlio ¢ tormentato
da un demone per aver frequentato il bagno delle donne; Gratino si ¢ ammalato per aver
tradito la moglie con una prostituta; la moglie soffre di idropisia per aver tradito Gratino
con altri uomini.

e Greg. Tur. 11: a Filippi (Macedonia) due ricchissimi fratelli hanno pianificato il matrimonio
tra i propri figli, rispettivamente due figli maschi e due figlie femmine: Andrea li redarguisce
dalla celebrazione di un matrimonio tra consanguinei.

e QGreg. Tur. 23-24: a Patrasso (Acaia) il proconsole d’ Acaia Lesbio ¢ convertito da Andrea e
quindi non si unisce piu a sua moglie Callista; Trofima, ex-concubina di Lesbio, ora convertita
da Andrea, abbandona il suo nuovo amante; Callista, istigata subdolamente dall’amante
rifiutato, fa condannare Trofima al postribolo per mezzo del procuratore di Lesbio; Callista
tradisce Lesbio con I’infido procuratore, ma i due amanti sono uccisi da un demone.

e Greg. Tur. 25: a Corinto (Acaia) Calliope, sposata con un omicida, rimane illecitamente
incinta, ma non riesce a partorire; Andrea la salva, ma le fa partorire un neonato morto.

e Greg. Tur. 28: il vecchio peccatore Nicola, colpevole di lunghi anni di fornicazioni con
prostitute, vorrebbe convertirsi, prende con s¢ il Vangelo ma poi cede alla tentazione sessuale
e sireca al postribolo, dove pero viene respinto. Si rivolge quindi ad Andrea, che gli predica
il valore dell’astinenza, pratica il digiuno per la sua salvezza, poi gli impone il digiuno (sei
mesi di penitenza a pane e acqua) fino a farlo morire in purezza.

% Acta Andreae: CANT 225-240. Edizioni: Bonnet 1903; Prieur 1989. Traduzioni: Schneemelcher 1989, 101-151
(J.-M. Prieur — W. Schneemelcher); Moraldi 1994, I, 428-507; Prieur 1995; Geoltrain — Bovon 1997, 8§75-972
(J.-M. Prieur). Studi: Prieur 1988; Bremmer 2000; Vinogradov 2011.

97 Vd. supra, nt. 79.
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e Greg. Tur. 35: Massimilla, moglie del proconsole d’Acaia Egeate, gia guarita da Andrea
(cap. 30), si converte alla castita e non si unisce piu al marito.”®

C.5.c. Rituale eucaristico negli ActAn

e Greg. Tur. 5, 3: a Sinope, dopo aver guarito la moglie di Gratino, Andrea spezza il pane.

e Greg. Tur. 20, 3: nella campagna di Tessalonica Andrea celebra 1’Eucaristia spezzando il
pane.

C.6. Acta Petri [ActPe]: »atti petrini di Vercelli< e romanzo pseudo-clementino®’

Gli atti apocrifi petrini, forse ancor piu delle altre npa&elg, comportano una molteplicita di
problemi filologici complessi che in questa sede non ¢ possibile affrontare in dettaglio: per una
discussione analitica si rimanda dunque ad altri contributi, mentre qui ci si limitera a offrire una
sintesi di orientamento generale. Innanzi tutto, tra i molti testi apocrifi che la storia degli studi
considera riferibili, in vario modo, a una »materia di Pietro«, pur difficile da definire nei suoi
contorni precisi, saranno qui selezionati i due testi piu importanti, gli Actus Vercellenses ¢ le
Recognitiones pseudo-clementine, i quali, perlomeno nella loro forma redazionale tardoantica
in lingua latina (prima meta del V sec.), risultano tra loro strettamente interrelati.'® Gli Actus
Vercellenses in particolare hanno uno straordinario valore documentario, perché alle loro spalle
si possono intravedere proprio quelle Ipa&eic [Tétpov che, secondo Anfilochio, erano lette dagli
Enkratiti/Apotattici d’Anatolia, i sedicenti Gemelliti (vd. infra).

Il Codex Vercellensis (CodVc), un manoscritto prodotto nella Spagna visigotica (VII sec.),
contiene tre testi/atti petrini, che costituiscono un unico macrotesto pseudo-clementino in

traduzione latina:'*!

9% Cfr. ActAn graeca: CANT 225.1 (Cod. Vat. gr. 807 e Cod. Petrob. Caes. gr. 94, cap. 18; Cod. Vat. gr. 808, capp.
4-8); Evod. Uzal. fid. contra Manich. (CSEL 25.2,968-969 Zycha): CANT 225.111 (5). Un discorso di orientamento
enkratita, attribuito ad Andrea dalla Epistula pseudo-Titi 9, 4, non trova riscontro nei brani pervenuti degli Act4n.

» Acta Petri: CANT 190-209. Edizioni: Lipsius 1891; Vouaux 1922. Traduzioni: Schneemelcher 1989, 271-321
(W. Schneemelcher); Moraldi 1994, II, 41-140; Geoltrain — Bovon 1997, 1039-1114 (G. Poupon); Geoltrain —
Kaestli 2005, 709-734 (G. Poupon). Studi: Poupon 1988; Norelli 1991; Thomas 1992; Bremmer 1998; Thomas
1999; Norelli 2000; Thomas 2003; Baldwin 2005; Bovon — Bouvier 2006; Baldwin 2008; Filippini 2007; Filippini
2008; Zwierlein 2010a; Zwierlein 2013; Filippini 2015, 150-176.

10 Actus Vercellenses: CANT 190.111. Edizioni: Lipsius 1891, 45-103; Vouaux 1922, 228-396. Traduzioni: Moraldi
1994, 11, 57-104. Martyrium Petri: CANT 190.1V. Edizioni: Lipsius 1891, 79—103; Vouaux 1922, 398-466; Zwierlein
2010a, 404—425. Traduzioni: Moraldi 1994, 11, 97-104. Studi (cfr. supra, nt. 99): Baldwin 2005; Baldwin 2008;
Filippini 2007; Filippini 2008; Filippini 2015, 150-176. Pseudo—Clementina: CANT 209. Homiliae: CANT 209,
(4). Edizioni: Rehm — Paschke — Strecker 1992; Strecker 1989. Traduzioni: Geoltrain — Kaestli 2005, 1173-1589 (B.
Pouderon — A. Schneider — P. Geoltrain — A. Le Boulluec — D. C6té — M.-A. Calvet — Fr. Amsler). Recognitiones:
CANT 209, (5). Edizioni: Rehm — Strecker 1994; Strecker 1986. Traduzioni: Cola 1993; Schneider — Cirillo
1999; Geoltrain — Kaestli 2005, 1591-2003 (A. Schneider — E. Norelli — L. Cirillo). Versione siriaca del romanzo
pseudo-clementino: CANT 209, (4-5). Edizioni: Frankenberg 1937. Traduzioni: Jones 2014. Studi: Jones 1982;
Jones 1992; Jones 2001; Pouderon 2001a; Pouderon 2001b; Luisier 2003; Jones 2003; Manns 2003; Kelley 2006;
Amsler—Frey—Touati—Girardet 2008; Amsler 2008 (status quaestionis); Bremmer 2010; Jones 2012 (raccolta di
saggi pubblicati tra 1982 e 2008); Fiano 2014.

101 Cod. Verc. bibl. cap. 158. 1l codice ¢ uno dei piu antichi e autorevoli nella tradizione manoscritta delle
Recognitiones di Rufino (A° del gruppo Italiano LAY secondo I’edizione Rehm — Strecker 1994). Per ’analisi
filologica e codicologica vd. Baldwin 2005; cft. Filippini 2007; Filippini 2008.
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a) I’Epistula Clementis ad lacobum (EpCl): una lettera pseudo-epigrafica del vescovo Clemente
di Roma, primo successore di Pietro, la cui versione latina ¢ attribuita a Rufino di Aquileia;
segue quindi il Prologus in Clementis Recognitiones, ovvero la prefazione dello stesso Rufino,
dedicata a Gaudenzio di Brescia.

b) le Recognitiones Clementis (Rec): il romanzo pseudo-clementino, tradotto da Rufino, sugli
atti e le predicazioni di Pietro in Siria-Palestina, gli scontri con Simon Mago ¢ il ritrovamento
dei membri della famiglia dispersa di Clemente; nel CodVc esso risulta pero ordinato in 11
libri (anziché nei 10 libri standard dell’ Originalausgabe rufiniana, effettuata nel 405-406).

¢) infine gli Actus Vercellenses (ActVc), che narrano il viaggio di Pietro dalla Siria-Palestina
sino a Roma e gli atti apostolici compiuti nella capitale, la contesa finale con Simon Mago,
la predicazione della castita e il martirio di Pietro sotto Nerone. Questi ActVc non sono stati
tradotti da Rufino, ma da un anonimo scriptor, e sono trasmessi dal solo CodVec.

Tale scriptor ha presumibilmente operato nei primi decenni del V sec. secondo la metodologia
ecdotica rufiniana, all’interno di uno scriptorium monastico, fondato da Melania Iuniore a Tagaste
in Numidia e dotato del fondo librario appartenuto allo stesso Rufino: egli avrebbe allestito
I’archetipo stesso del CodVe, trascrivendo le due traduzioni rufiniane (EpCI + Rec), modificando
pero la divisione interna dei libri delle Rec (portandoli da 10 a 11 libri) e traducendo in latino
di suo pugno gli ActVe. Lo scriptor lavorava con due codices antigraphi, un codice latino delle
Rec di Rufino (I’edizione standard in 10 libri) e un codice greco, che gia conteneva il triplice
macro-testo pseudo-clementino nella redazione >originariac: la ‘Emiotoln KAnuevtog mpog
ToxoPov (EpKI); gli Avoryvwpiopol KAquevtog (4nagn), in particolare una redazione longior
(42) dell’opera composta di 11 libri, rispetto alla brevior (41) di 10 libri; infine il prototipo
greco degli ActVe (Proto-ActVc), probabilmente come dodicesimo e ultimo libro. L’intero
macro-testo (EpK[ + A2 + Proto-ActVc) si presenta dunque come una terza redazione espansa
degli Anagn (43), ulteriormente ampliata e organizzata in 12 libri (43) per comprendere tutte
le gesta dell’apostolo Pietro, dal principio della sua missione evangelizzatrice in Siria-Palestina
sino al martirio romano.'”

Sulla base di un’affermazione esplicita di Rufino, le redazioni 4/ e A2 devono attribuirsi all’ariano
Eunomio di Cizico (vd. supra, Premessa), e paiono databili intorno agli anni 355-365, nel
periodo in cui Eunomio collaboro strettamente con il maestro Aezio di Antiochia, allora capofila
della corrente ariana piu radicale, quella anhomea. Alla medesima cerchia eunomiana sembra
potersi assegnare la redazione A3, che ¢ stata letta dall’anonimo redattore ariano di un altro
testo pseudo-clementino, le Constitutiones Apostolicae (composte ad Antiochia di Siria circa
360-380), e potrebbe datarsi piu specificamente al biennio 360-362, durante i ripetuti esili di
Aezio ed Eunomio in varie province anatoliche.!®® Si ricordi, tra I’altro, come 1’enkratita Aerio
di Sebastea, ex eustaziano, si fosse avvicinato alle posizioni ariane estreme degli Anhomei (vd.
supra, B.3).

102 Per tale ricostruzione si rimanda a Baldwin 2005; Baldwin 2008; Filippini 2007; Filippini 2008.
193 Filippini 2008, 24-27; Filippini 2015, 153-158. Aezio fu relegato nel 359 a Pepouza (Phrygia II), quindi, nel
360-362, prima a Mopsuestia (Cilicia II) e poi ad Amblada (Pisidia); Eunomio nel 359 a Midaeion (Phrygia I) e

poi, dopo I’effimera assunzione dell’episcopato di Cizico (metropoli dell’ Hellespontus: 360-361), in Pamphylia
nel 361-362.



446 Alister Filippini

Ma quali testi apocrifi si trovavano a monte della redazione eunomiana A3? Da un lato il romanzo
pseudo-clementino ¢ pervenuto in due distinte forme redazionali, simili nei contenuti generali
ma decisamente differenti quanto all’intreccio narrativo, i gia citati Anagn e le Homiliae (Hom)
in 20 libri, composte in ambiente ariano siriaco, probabilmente intorno alla meta del IV sec.
Entrambe le opere sono state escerpite e tradotte in siriaco, da due diversi traduttori (non ariani),
intorno al 380.'* L’alto grado di affinita testuale tra Anagn e Hom, da sempre rilevato nella storia
degli studi pseudo-clementini, ha permesso di postulare, come »minimo comun denominatorex,
I’esistenza di una fonte comune, il cosiddetto Grundschrift: questo scritto di base si sarebbe
intitolato ITepio8ot [T1€tpov e sarebbe stato caratterizzato da una cristologia »arcaica< di matrice
giudeo-cristiana, peculiare dei gruppi Ebioniti di area siriaco-palestinese del II-III sec.; F. Stanley
Jones ha proposto di datare questi »viaggi di Pietro< (che mostrano di aver tratto ispirazione dal
trattato astrologico De fato di Bardesane di Edessa) all’epoca severiana, in particolare agli anni
’20 del 1T sec.'%

Dall’altro lato, alle spalle del prototipo degli ActVe (Proto-ActVc), inquadrato nella redazione
A3, ¢ necessario ipotizzare I’esistenza di un testo precursore in lingua greca (Pre-ActVc), che
gia circolava in forma autonoma e di cui ¢ possibile riscontrare alcune tracce di lettura/fruzione
in Oriente:'% Pre-ActVce dovra porsi all’incirca nella prima meta del I'V sec. e puo riconoscersi
in quelle [Tpa&eic Iétpov che, secondo Anfilochio, erano lette dagli eretici Enkratiti Gemelliti
in area pisidico-licaonica e/o in Frigia (vd. supra, B.1)."” Risalire all’indietro lungo le tracce
di Pre-ActVe, passando dal IV al III sec., diventa un’impresa ardua e indiziaria: le [Tpa&eig
[Tétpov da cui deriva il testo precursore sarebbero state composte in Siria o forse in Asia Minore
e hanno tenuto presenti, come modelli letterari, le [Tpd&eig lucane e, probabilmente, anche gli
ActPa e gli Actlo;'® sembra inoltre possibile individuare un’allusione in chiave oppositiva alla
Vita Apollonii di Filostrato. Esse vennero infine lette da vari autori (Arnobio, Eusebio, gli Acta
Archelai attribuiti a Egemonio), attivi tra gli ultimi decenni del III e I’inizio del IV sec. Tali
elementi suggeriscono una datazione orientativa delle ITpa&eig I1étpov roriginarie< intorno al
secondo quarto o alla seconda meta del III sec.'”

104 Sulle traduzioni/rielaborazioni degli Anagn e delle Hom in siriaco, con le annesse correzioni dottrinarie della
cristologia ariana, vd. Jones 1992; Jones 2014; Fiano 2014.

195 Sui [Mepiodot Métpov (Grundschrift pseudo-clementino) cfr. da ultimo Jones 2014, 15-27.

1% 11 testo di Proto-ActVe € perduto, salvo per certi brani, paralleli agli ultimi capitoli degli ActVec, che sono stati
trasmessi (e diversamente rielaborati), sotto forma di un autonomo Martyrium Petri (CANT 190.1V: vd. supra, nt.
100), da tre differenti metafrasi bizantine, all’interno dei menologi codd. Batopedianus (Athos, monast. Vatopedi
79: cfr. ActVe 30-41), Patmius (Patmos, monast. S. Ioh. 48: cfr. ActVc 33—41) e Achridensis (Ochrida, bibl. mun.
44 [catal. Mosin]: cfr. ActVc 33—41). Vi sono inoltre numerose versioni del Martyrium nelle lingue orientali (copto,
siriaco, armeno etc.: vd. CANT 190.1V) e una parafrasi/traduzione latina in stile ornato, il Martyrium beati Petri
apostoli attribuito allo pseudo-Lino (CANT 191: cfr. ActVc 33-41).

197 Anche il testo di Pre-ActVe ¢ perduto, ma alcune citazioni, pitt 0 meno brevi, sono contenute nel frammento
pergamenaceo POxy. VI 849 (IV sec.), nell’epistolario di Isidoro di Pelusio e nella Vita Abercii (composta a
Hieropolis nella Phrygia Il Salutaris tra la fine del IV e I’inizio del V sec.). Il personaggio di Gemello, che gli
Enkratiti consideravano il proprio capostipite, compare nella parte finale degli ActVe (cap. 32, cfr. il Martyrium
Petri del Codex Batopedianus, cap. 3): qui il ricco Gemello assiste alla rovinosa caduta di Simon Mago, sconfitto
pubblicamente in Roma da Pietro, schernisce il suo malvagio ex-maestro e si converte alla fede ortodossa, seguendo
prontamente I’apostolo. Si noti come I’eresiologo Anfilochio, per evidenti necessita polemiche, abbia volutamente
modificato la storia di Gemello, dipingendolo come un fanatico simoniano: in realta gli Enkratiti/Apotattici, che
si autodefinivano Gemelliti e Apostolici, leggevano le TTpa&eig TTétpov (non le npa&eig di Gemello né di Simon
Mago) e si consideravano degni seguaci di un discepolo pienamente cristiano.

108 Sul rapporto intertestuale tra Acta Petri e IIpa&eig lucane vd. Matthews 1997; Thomas 1997; tra romanzo pseudo-
clementino e [Ipd&eig lucane vd. Jones 1997; tra Acta Pauli e Acta Petri vd. supra, nt. 85; tra Acta lohannis e Acta
Petri vd. supra, nt. 92.

199 Filippini 2007, 593, nt. 16; Filippini 2008, 33.
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C.6.a. Astensionismo sessuale negli ActVc

e ActVe?2,1-2:aRoma I’adultera Rufina, che segretamente ha tradito il marito e vuole ricevere

I’Eucaristia, ¢ smascherata da Paolo e colpita da paralisi.'”

ActVe 30/MartPt 1: questione problematica dell’elemosina della ricchissima Chryse,
famigerata a Roma per la sua vita dissoluta, dedita alla fornicazione e adusa a unirsi persino
con 1 propri schiavi.

ActVe 33/MartPt 4: a Roma, dopo aver sconfitto Simon Mago, Pietro predica la castita:
le quattro concubine (Agrippina, Nicaria, Eufemia e Doride) del prefetto urbano Agrippa
ascoltano la predica e decidono di astenersi dal letto di Agrippa, resistendo alle minacce di lui.

ActVe 34/MartPt 5: a Roma Xantippe, moglie di Albino, amicus Caesaris, insieme ad
altre matrone ascolta la predica di Pietro, quindi si astiene dal letto di Albino, che medita
di uccidere I’apostolo. » Anche molte altre donne, colpite dalla predicazione sulla castita,
si separavano dai loro mariti. Cosi pure degli uomini si tenevano lontani dalle loro mogli,
volendo servire Dio nella santita e nella castita«. Scoppia un tumulto. Albino e Agrippa
progettano di far condannare Pietro a morte.

C.6.b. Astensionismo alimentare negli ActVc

ActVe 1, 1: a Roma Paolo prega e digiuna per tre giorni prima di ricevere una visione del
Signore, che lo invia in missione in Spagna.

ActVe4,3 -5, 1: aRoma, dopo la partenza di Paolo e I’arrivo di Simon Mago, il presbitero
Narcisso e gli ultimi cristiani rimasti della comunita locale pregano, piangono e digiunano,
ottenendo dal Signore I’invio di Pietro da Gerusalemme.

ActVe 5, 2-4: Pietro, imbarcatosi senza provviste a Cesarea di Palestina, digiuna e medita
durante la navigazione verso I’Italia, nonostante i ripetuti inviti del capitano Teone a
mangiare insieme.

ActVe 6, 5: Pietro, sbarcato a Pozzuoli, si rimette subito in marcia per Roma senza rifocillarsi.
ActVe 17, 2: a Gerusalemme Pietro digiuna e prega per tre giorni prima di ricevere una
visione premonitrice sull’episodio del satirisco d’oro.

ActVe 18: a Roma, in preparazione alla pubblica sfida contro Simon Mago, Pietro invita i
confratelli a digiunare e pregare.

ActVe 22, 1: a Roma Pietro persevera per due giorni nel digiuno, prima di affrontare Simon
Mago.

C.6.c. Rituale eucaristico negli ActVe

ActVe 2, 1: Paolo celebra I’Eucaristia con pane e acqua.

ActVe 5, 5: Pietro, dopo aver battezzato in mare il capitano Teone, celebra I’Eucaristia col
pane.

110 Cfr. Epistula pseudo-Titi 2, 1.
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C.6.d. Astensionismo sessuale nello pseudo-Clemente

e [EpCl 7-8: durante I’ordinazione episcopale di Clemente a Roma Pietro esorta alla castita
e alla temperanza (senza pero condannare il legittimo matrimonio).'"

e Rec VII/Hom X1I-XIV: riconoscimento della famiglia dispersa di Clemente: Mattidia, moglie
del nobile romano Faustiniano, parente dell’Imperatore, e madre di tre figli (Clemente e
1 gemelli Faustino e Fausto, alias Niceta e Aquila), ha rifiutato le avances incestuose del
cognato e, ammonita da un sogno, ha lasciato Roma per recarsi ad Atene con i gemelli; ¢
poi intervenuto un naufragio a innescare la complessa trama di allontanamenti e presunte
perdite dei familiari. Il marito Faustiniano, ingannato dal subdolo fratello, ha creduto che
la moglie lo avesse abbandonato per fuggire con uno schiavo, di cui si sarebbe follemente
innamorata, ed, essendo un esperto astrologo, si ¢ convinto di trovare conferma di tali colpe
fittizie nell’oroscopo di Mattidia.

e Rec VII 38/Hom XIV 1: Pietro chiarisce che la perseverante castita di Mattidia 1’ha resa
gradita agli occhi di Dio, sebbene ella fosse ancora pagana, e ha annullato i condizionamenti
astrali sul suo destino; infine il battesimo cristiano 1’ha definitivamente affrancata
dall’incombente fatalismo astrologico, che grava sui pagani privandoli del libero arbitrio
individuale.

e Rec IV 16-19/Hom IX 10-12: a Tiro (Fenicia), nella casa di Marone, prima catechesi di
Pietro: I’abuso smoderato delle carni, del vino e della sessualita ¢ la trappola con cui i
demoni irretiscono le anime dei peccatori, destinandole al fuoco eterno.

C.6.e. Astensionismo alimentare nello pseudo-Clemente
e Rec IV 16-19/Hom IX 10-12: vd. supra, C.6.d.

e Rec VII 6, 4/Hom XII 6, 4: Pietro espone a Clemente il suo regime dietetico vegetariano:
il suo cibo quotidiano ¢ costituito da pane, olive e raramente legumi.

C.7. Acta Philippi [ActPh]''2

Alle comunita enkratite d’ Asia Minore ¢ stata attribuita la composizione degli atti di Filippo, un
personaggio letterario in cui si sovrappongono e confondono le identita di due discepoli omonimi,
menzionati nel Nuovo Testamento, 1’apostolo Filippo di Betsaida ¢ il diacono eAAnvictng
Filippo, evangelizzatore della Samaria. Gli ActPh dimostrano di aver usato come modelli i cinque
principali atti apocrifi degli apostoli: ActPa, ActTh, Actlo, ActAn e ActPe (ossia Pre-ActVc).

Al fondamentale commento di Amsler si deve la pitt completa ricostruzione filologica e storico-
letteraria sugli ActPh: questi, nella forma redazionale in cui ci sono pervenuti, si presentano
come una raccolta di quindici episodi/atti (tpa&eic) dell’apostolo, dotati di propri titoli distintivi
e seguiti dal Martyrium Philippi (MartPh); questi singoli atti erano dapprima organizzati in tre

1T Cfr. Rec VII 66, 8/Hom III 68—69: discorso di Pietro durante 1’ordinazione episcopale di Zaccheo a Cesarea di
Palestina.

2 Acta Philippi: CANT 250-255. Edizioni: Bonnet 1903; Bovon — Bouvier — Amsler 1999; Amsler 1999; Amsler —
Frey 2002. Traduzioni: Moraldi 1994, 11, 700—706 (riassunto); Amsler — Bovon — Bouvier 1996; Geoltrain — Bovon
1997, 1179-1320 (Fr. Bovon — B. Bouvier — Fr. Amsler). Studi: Peterson 1932a; Bovon 1988; Slater 1999; Bovon
2009; Huttner 2012; Calzolari 2013; Filippini 2015, 150-176.
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nuclei narrativi indipendenti, accomunati da una netta caratterizzazione enkratita, ma ciascuno
opera di un diverso autore anonimo; in origine i tre nuclei circolavano in maniera autonoma
I’uno dall’altro:'*?

A) Atti VIII-XV e MartPh: sarebbe questo il nucleo piu antico, composto intorno alla meta del
IV sec. (circa 360); a causa di una lacuna nei manoscritti I’Atto X ¢ perduto. L’autore di tale
nucleo si caratterizzerebbe, secondo Amsler, come un Enkratita in senso stretto e dimostra
di aver tratto ispirazione dagli Actlo.

B) Atti III-VII: nucleo composto verso la fine del IV sec., di poco piu tardo rispetto al nucleo
A. Nell’autore si ¢ proposto di riconoscere un Apotattico: egli ha attinto e rielaborato
vari contenuti dagli ActPe (Pre-ActVc: in particolare ActPh, Atti V-VI cft. ActVe 21-29),
riadattandoli alla sua cornice narrativa, come ¢ stato opportunamente rilevato da Amsler.'*

C) Atto I: composto tra la fine del IV e la prima meta del V sec. Anche 1’autore di quest’ultimo
episodio sarebbe un Enkratita; egli ha usato come modello Pre-ActVe (cfr. ActVe 25 e
27: questa dipendenza letteraria non ¢ stata colta dall’analisi intertestuale di Amsler) ¢ ha
rielaborato e sensibilmente espanso una narrazione di discesa agli Inferi (nekyia), che compare
gia negli ActTh (Atto VI, 55-57), come ¢ stato evidenziato da Richard Slater.'"

In epoca successiva, probabilmente nella seconda meta del V sec., un anonimo redattore, forse
di orientamento ‘ortodosso’, avrebbe riunito i tre nuclei pre-esistenti entro una raccolta unitaria
(aggiungendovi I’Atto II, che non si caratterizza come enkratita).!!¢

Nelle sue peregrinazioni Filippo viaggia tra Vicino Oriente, Grecia e Asia Minore e predica in
varie contrade e citta: la Galilea (Atto I), Atene (Atto II), la Partia (Atto III), Azoto (Palestina:
Atto IV), »Nicatera< (indicata come una citta della Grecia, ma forse identificabile con Cesarea
Marittima di Palestina: Atti V-VII), viaggio attraverso la »Greciac alla volta di Ophiorhyme (Atti
VIII-XII), poi la Lidia e infine la stessa Ophiorhyme (Atti XIII-XV), la »citta dei serpenti«
(identificata dal testo stesso con I’asianica Hierapolis di Frigia), dove I’apostolo ¢ accompagnato
dai condiscepoli Bartolomeo e Mariamme e infine martirizzato (MartPh: Filippo ¢ inchiodato
a un albero, con la testa verso il basso).

Amsler ha dimostrato come i nuclei originari della raccolta risalissero alle comunita enkratite
e apotattiche d’ Asia Minore, proponendo di riconoscere nei lettori-fruitori del nucleo A, in cui
Filippo converte persino alcuni animali (Atto VIII: il leopardo e il capretto), quegli Enkratiti
»di base« che, secondo Anfilochio, consideravano lecito il possesso del bestiame, e invece nei

113 Amsler — Bovon — Bouvier 1996, 13-88; Amsler 1999, passim, partic. 429-439.
114 Per il confronto con gli ActVe vd. Amsler 1999, 224-225 (ActPh, Atto V) e 263-269 (Atto VI).

115 Sull’ Atto I e i suoi paralleli intertestuali vd. Amsler 1999, 25-83; Slater 1999, 281-297. Entrambi gli autori hanno
rilevato la dipendenza dell’Atto I (Filippo risuscita il figlio unico della vedova povera) dall’episodio evangelico
della vedova di Nain (Lc 7, 11-17: Gesu risuscita il figlio unico della vedova), ma non hanno segnalato il parallelo,
altrettanto stringente, con gli atti apocrifi petrini (ActVe 25 e 27: Pietro risuscita il figlio unico della vedova povera;
cfr. anche ActVe 28: Pietro risuscita il giovane senatore Nicostrato, figlio della ricca matrona).

116 Nel corso della tradizione manoscritta anche gli ActPh sono stati sottoposti a un tentativo di ynormalizzazione«
in senso ortodosso, che risulta evidente dal confronto tra i due principali codici pervenuti, il Vaticanus gr. 824
(edito da Bonnet 1903), che contiene una redactio brevior, ridotta e »purgatac degli elementi pit marcatamente
enkratiti, ¢ lo Xenophontos 32 del Monte Athos (edito da Bovon — Bouvier — Amsler 1999), che trasmette una
redactio longior, considerata assai piu vicina alla raccolta di tpa&eig del V sec.
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lettori-fruitori del nucleo B, in cui I’apostolo non accetta il dono di un cammello (Atto III), quella
minoranza rigorista che rifiutava categoricamente 1’uso degli animali, ossia gli Apotattici.!’”

Inoltre il nucleo A, per la sua specifica attenzione alle tradizioni locali sulla predicazione, la
lotta contro i culti ofitici, il martirio e la sepoltura di Filippo, pare riconducibile all’ambiente
cristiano di Hierapolis di Frigia (Pamukkale), che sin dal II sec. vantava di essere custode della
tomba dell’apostolo ¢ nella cui classe curiale del IV sec. si € gia riscontrata la presenza di un
vdporotg (vd. supra, A.1): 'immaginaria Ophiorhyme, caratterizzata dal culto pagano della
Vipera, ¢ infatti sembrato il >crittogrammac di Hierapolis, la »citta sacra« ad Apollo, alla Magna
Mater Deum, Cibele, ¢ all’infero Plutone.!® I nuclei originari degli ActPh risalirebbero pertanto
alle comunita enkratite della Frigia e/o dell’area pisidico-licaonica, attive tra la meta del IV
e la prima meta del V sec., ossia in epoca coeva (o successiva di una generazione) rispetto al
movimento enkratita descritto da Anfilochio.

C.7.a. Astensionismo sessuale negli ActPh

e Atto I, 2—4: uscito dalla Galilea Filippo incontra il corteo funebre di un figlio unico di
una vedova: la donna, disperata, asserisce che avrebbe fatto meglio a non sposarsi ¢ a non
mangiare quei cibi che eccitano il corpo, come il vino e la carne, ma soltanto pane ¢ acqua;
Filippo le da ragione e fa una predica sul valore della purezza.'"®

e Attol,4-17: il figlio unico della vedova, risuscitato da Filippo, racconta di avere avuto una
visione dell’inferno, in cui molte anime sono dannate per peccati carnali.'?

o Atto IV, 1: ad Azoto (Palestina) alcune mogli di notabili locali accolgono la predicazione
di Filippo; altre donne invece lo accusano di voler separare i coniugi e di predicare che la
purezza ¢ divina e la procreazione ¢ miserabile.

e AttoV, 5: a Nicatera (Grecia?) il popolo e i notabili si adirano con Filippo, affermando che
egli intende separare i mariti dalle mogli e predica la purezza.

e AttoV, 8: a Nicatera Filippo esorta il notabile giudeo Ireo, disposto alla conversione, a non
tollerare I’ingiustizia e a rinunciare a sua moglie.

e Atto V, 9: Nercella, moglie di Ireo, afferma che Filippo intende separare i mariti dalle
mogli, e invita Ireo a mangiare, bere e dilettarsi, ma lui rifiuta, rispondendo che I’'uomo di
Dio (Filippo) rimane affamato.

e Atto VI, 3: a Nicatera il magistrato cittadino Onesimo rimprovera Ireo di essere divenuto
discepolo del mago (Filippo) e sostiene che Filippo predica la separazione delle coppie e
la purezza.

7 Amsler 1999, 435-439 ¢ 469520 (Enkratiti e gruppi affini).

18 Amsler 1999, 371-428 (Atti XIII-XV) e 521-545 (Hierapolis). Su Hierapolis vd. Ritti 1985; D’Andria
2003; Arthur 2006; in particolare sui piu recenti rinvenimenti archeologici vd. D’ Andria 2011-2012 (la basilica
paleocristiana dedicata all’apostolo Filippo e la tomba a lui attribuita); D’ Andria 2013 (il santuario di Plutone e Kore).

119 Nel Codex Xenophontos (vd. supra, nt. 116) la vedova, nel momento della conversione cristiana, afferma
significativamente di credere »in Gest e nella venerabile verginita« (ActPh, Atto 13 [Amsler 1999, 11]: miotevo
el¢ Tov Incodv kol elg v ceuvny mopdevioy; la proclamazione della mopdevio: & stata soppressa nel Codex
Vaticanus).

120 Per un confronto dettagliato tra la visione dell’aldila contenuta negli ActTh (Atto VI, 55-56: vd. supra, C.3.a)
e quella degli ActPh vd. Slater 1999.
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Atto XV, 2-3: a Ophioryme (la »citta dei serpenti«, ossia Hierapolis d’Asia) Filippo esorta
il neoconvertito Stachys a dedicarsi alla continenza (¢ykpdzteia) e all’ascesi, che producono
la santificazione dell’anima, e a rifiutare categoricamente I’alimentazione a base di carne e
di vino, la ricchezza, la dissolutezza, il matrimonio, I’impurita.

MartPh 13: a Ophioryme, nella casa di Stachys, Filippo ha guarito la siriaca Nicanora,
moglie del proconsole (d’Asia) Tirannognofo [cfr. Atto XV, 6-7]: il proconsole irrompe,
pieno di collera, per riprendersi sua moglie, ma Nicanora lo esorta a convertirsi a uno stile
di vita puro e casto e si dice disposta a tornare a casa solo a condizione che lui osservi la
continenza.

MartPh 17-18 (cod. Vat. gr. 808): a Hierapolis i sacerdoti della Vipera si rivolgono al
proconsole Tirannografo (= Tirannognofo) per accusare Filippo, Bartolomeo e Mariamme: da
quando 1 maghi sono arrivati in citta, si ¢ bloccata I’attivita del santuario della Vipera, sono
stati uccisi i serpenti, figli della dea, e non si trova piu il vino per I’offerta rituale, inoltre
molte mogli e fidanzate si sono allontanate dai propri sposi, accogliendo la predicazione
sulla purezza e la santita. Tirannografo risponde adirato che anche sua moglie ¢ stata stregata
dai maghi e ora passa tutta la notte in preghiera.

MartPh 19 (cod. Vat. gr. 808): Tirannografo ordina che Mariamme sia denudata pubblicamente
e chiede ai sacerdoti della Vipera di convocare tutto il popolo, uomini e donne: ella soprattutto
sarebbe responsabile di aver ingannato le altre donne, ma in realta si sarebbe macchiata di
turpe fornicazione con i maghi (Filippo ¢ Bartolomeo).

MartPh 22: gli abitanti di Hierapolis raccontano all’apostolo Giovanni, sopravvenuto durante
il martirio di Filippo, che Filippo, Bartolomeo e Mariamme, con il pretesto dell’osservanza
religiosa, hanno tentato di convincere le loro mogli a separarsi da loro, inoltre hanno chiuso
i santuari cittadini e ucciso i serpenti.

MartPh 36: ultime raccomandazioni di Filippo a Bartolomeo: le vergini dovranno vivere
nel digiuno e nella continenza, astenendosi dal frequentare i giovani per evitare di incorrere
nel peccato di Eva; nel futuro sopraggiungera perd una generazione malvagia, che si
mostrera casta nelle membra carnali, ma in realta sara dissoluta nel cuore, dimentichera
la conoscenza del Vangelo, mangera e berra secondo il proprio culto di Cristo, rivelandosi
come una razza perversa.

C.7.b. Astensionismo alimentare negli ActPh

Atto I, 2-4: vd. supra, C.7.a.

Atto 111, 16: Filippo indossa abiti di puro lino.'*!
Atto V, 9: vd. supra, C.7.a.

Atto V, 26: a Nicatera Ireo invita Filippo a prendere parte a una cena costituita da pane e
legumi, ma Filippo preferisce digiunare.

Atto VI, 5: a Nicatera, in casa di Ireo, Filippo pratica il digiuno per prepararsi ad affrontare
1 suoi avversari.

121 Tale aspetto € ricondotto al rifiuto categorico di ogni specie di prodotto derivato dagli animali, compresa la lana
ovina: cfr. Amsler — Bovon — Bouvier 1996, 135, nt. 188.
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e Atto VI, 22: dopo aver sconfitto il malvagio archisinagogo Aristarco, Filippo rompe il digiuno
e accetta finalmente di prendere parte a una cena costituita da pane e legumi.

e Atto VIII, 2: Mariamme prepara come alimento solo pane e sale.

e Atto VIIIL, 19: il leopardo, convertito da Filippo, rinuncia a nutrirsi della carne delle sue
prede e lo stesso capretto rinuncia al foraggio delle bestie.

e Atto XI, 1: Filippo, Bartolomeo e Mariamme concludono un digiuno durato cinque giorni
e si accingono a ricevere 1’Eucaristia.

e Atto XII, 2: il leopardo convertito dichiara di avere ormai rinunciato a nutrirsi della carne
del capretto.

o Atto XV, 2-3: vd. supra, C.7 .a.
o MartPh 17-18 (cod. Vat. gr. 808): vd. supra, C.7.a.
o MartPh 36: vd. supra, C.7.a.

C.7.c. Rituale eucaristico negli ActPh
e Atto IV, 3: Filippo dichiara che un’anima eletta non ha bisogno neppure del pane da mangiare
né dell’acqua da bere (come simbologia dell’Eucaristia).'??

e Atto XII, 5: il mistero glorioso dell’Eucaristia ¢ simboleggiato dal solo pane.

Conclusioni: i testi apocrifi, il movimento enkratita e i processi di >cristianizzazione«
nell’Anatolia tardoantica

L’analisi integrata della documentazione epigrafica e letteraria, sia quella prodotta dagli eresiologi
di parte ortodossa, sia quella rielaborata e fruita dai gruppi enkratiti, in particolare gli atti apocrifi
degli apostoli, pud dunque contribuire utilmente a recuperare i tratti caratteristici della fisionomia
socio-religiosa di quella ynebulosa enkratita< che era parsa talora evanescente. Da questo punto
di vista i testi apocrifi completano il quadro delineato dai documenti epigrafici, preziosi ma
non molto eloquenti, e dalla trattistica eresiologica, dettagliata e tendenziosa, e forniscono una
chiave di lettura straordinariamente importante per entrare nella mentalita degli Enkratiti: essi
rappresentano infatti non soltanto gli ideali etico-sociali, ma anche 1I’immaginario elaborato e
condiviso da tali comunita religiose, I’intreccio vivido di istanze, attese, angosce, quasi la loro
Gerusalemme Celeste. Essi costituiscono inoltre il complemento narrativo al Vangelo cristiano,
per come esso fu assunto e reinterpretato dagli Enkratiti.

Thonemann, concludendo la sua analisi delle testimonianze epigrafiche enkratite di Licaonia,
ha dubitato della reale esistenza di una rete di comunita eterodosse, autocoscienti € ben
organizzate, e ha preferito interpretare I’identikit enkratita sostanzialmente come un’invenzione
della propaganda ostile dei vescovi-eresiologi ortodossi, in particolare Anfilochio ed Epifanio,
finalizzata a criminalizzare gli individui non allineati e imprigionarli in apposite categorie
teologico-giuridiche. Tale posizione »decostruzionista< non sembra lontana da quella adottata
da Brown nei confronti del movimento eustaziano e della sua frangia piu radicale, capeggiata
dall’enkratita Aerio, e dimostra uno scetticismo di fondo che non rende pienamente ragione delle

122 Cfr. Amsler — Bovon — Bouvier 1996, 140, nt. 205.
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fonti stesse e rischia di appiattire i suoi oggetti su una dimensione prevalentemente »letterariac
(fiction, non history). Certamente gli eresiologi hanno deformato il ritratto degli Enkratiti per
necessita di polemica teologico-politica, ma non per questo sembra legittimo dedurre che essi
abbiano >inventato« un nemico inesistente.!?* I vescovi enkratiti Izois e Saturninus, cui accenna
Basilio (vd. supra, B.1), risultano dunque altrettanto »veri< rispetto ai vescovi del »popolo che veste
il sacco«, Severus ed Eugenios, celebrati dalla comunita enkratita di Laodicea Katakekaumene:
costoro si consideravano Apotattici e Apostolici, degni rappresentanti di una linea di rigorismo
cristiano intransigente che risaliva sino agli stessi apostoli, alla loro predicazione e alle loro
gesta (le npa&ec, veritiere o leggendarie, canoniche o apocrife che fossero).

Al contrario gli apocrifi sopra citati, in particolare le IIpa&eig ITétpov e le Ipa&eic @iMnnov,
dimostrano caratteri marcatamente enkratiti, non del tutto cancellati dalle riscritture ortodosse, e
sono ben ancorate al paesaggio antropico anatolico: come ha osservato Amsler, tali npa&eic paiono
testimonianze valide per asseverare |’esistenza effettiva dei gruppi ereticali e comprenderne,
almeno in parte, la specifica Weltanschauung.

Il movimento enkratita, sorto negli anni *70 del II sec. con la predicazione rigorista ed »eversivac
del siro Taziano e diffusosi rapidamente dal Vicino Oriente in Anatolia, sembra dunque essersi
trovato, con [’avvento dell’éra costantiniana, nel punto di incontro/scontro tra due diversi
processi di »cristianizzazione«, che pure hanno risentito di reciproche interferenze: da un lato
una »cristianizzazione promossa dal basso¢, nel senso dinamico e creativo dello sviluppo e della
diffusione di ideali socio-religiosi cristiani elaborati in maniera peculiare dalle varie comunita
locali, un fenomeno che si pone nella scia continuistica dei cristianesimi asianici del II sec.
(si noti il plurale, che sottintende necessariamente identita variegate e vivaci dinamiche di
competizione ¢ conflitto); dall’altro una >cristianizzazione imposta dall’alto<, ossia un tentativo
autoritario ed eterodiretto, parzialmente riuscito, che fu espresso dal governo imperiale con
I’attiva collaborazione di alcune gerarchie ecclesiastiche e finalizzato a restringere in una
posizione di marginalita le comunita minoritarie, non allineate con la Grande Chiesa e con la
confessione di fede ufficialmente riconosciuta, fino a ricondurle forzosamente all’obbedienza
teologico-politica, unificando il pluralismo delle diversita sotto 1’egida coercitiva di un solo
dogma di fede.

Al primo tipo di >cristianizzazione« si potrebbero ascrivere, oltre ai diversi gruppi enkratiti,
il montanismo catafrigio, il catarismo novaziano e varie correnti legate all’eredita teologica
e rituale giudeo-cristiana, dai quartodecimani agli hypsistarii; al secondo tipo invece i piu
influenti campioni dell’yortodossia¢, dai vescovi Basilio, Anfilochio, Ottimo ed Epifanio, sino
agli imperatori, I’ariano Costanzo 11, il cattolicissimo Teodosio e suo nipote Teodosio II, infine
il puLoyprotog Giustiniano. L’eco della repressione imposta al movimento enkratita si riscontra
specularmente nella sorte in cui incorsero i suoi testi »sacri¢, condannati come apocrifi e
sottoposti a molteplici operazioni di censura, riscrittura ed epanortosi in senso ortodosso, ma mai
completamente cancellati, pur nelle alterne vicende della tradizione testuale e della formazione
di un canone scritturistico esclusivo. Essi sono ancor oggi leggibili in filigrana.

123 Thonemann 2011b, 203-205. Su Brown vd. supra, nt. 64. Sull’ottica deformante applicata dagli inquisitori
cinque- e seicenteschi all’esuberante immaginario dei benandanti friulani vd. Ginzburg 1966; cfr. Ginzburg 1976.
Sul complesso intreccio di fiction e history nella storiografia e narrativa greco-romana di eta imperiale si rimanda
a Bowersock 1994; Mazza 1999.
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Appendice epigrafica
Siti di provenienza dei documenti epigrafici:'*

1)  MAMAI, 171: da Halici (identificabile con Laodicea Katakekaumene: cfr. TIB 7,327-328),
nome attuale Ladik. Cfr. Talbert 2000, Map 63, A4.

2) MAMAI, 173: da Kara Tepe, 17 km a N di Ladik, 7 km a N di Saray6nii (identificabile con
I’antica Bardaetta: cfr. 7IB 7, 205). Cfr. Talbert 2000, Map 63, A4.

3) MAMAI, 175: da Kadyn Khan (grafia moderna Kadimhani, identificabile con I’antica Pithoi/
Pita: cfr. TIB 7, 362-363), 18 km a W di Ladik. Cfr. Talbert 2000, Map 63, A4.

4)  MAMAT, 233: da Dedeler, 37 km a NE di Ladik, 65 km a NE di Konya. Cft. Talbert 2000,
Map 63, B4.

5)  MAMA VI, 69: da Nevine (cfr. 7IB 7, 348), nome attuale Bahgesaray, 9 km a ESE di Ladik.
Cfr. Talbert 2000, Map 63, A4.

6) MAMA VI, 88: da Bedel Kale presso Kestel (cfr. 7/B 7, 300-301), nome attuale Beykavagi,
10 km a SW di Ladik, 35 km a NW di Konya. Cft. Talbert 2000, Map 63, A4.

7)  MAMA VI, 96: da Kunderaz (grafia moderna Kindiras, identificabile con I’antica Kindyria:
cfr. TIB 7, 302), nome attuale Demiroluk, 20 km a SW di Ladik. Cftr. Talbert 2000, Map
63, A4.

8) MAMA VIII, 132: da Dinek Serai (grafia moderna Dineksaray), 59 km a SSE di Konya, 8
km a NW di Dorla (nome attuale Aydogmus). Cfr. Talbert 2000, Map 66, B2.

9) MAMA X1, 292: da Maydos (presso Suwerek, grafia moderna Zivarik, nome attuale
Altinekin), 56 km a NE di Ladik, 73 km a NE di Konya. Cfr. Talbert 2000, Map 63, B4.

10) MAMA X1, 302: da Zivecik, nome attuale Ortakonak, 25 km a NE di Konya. Cfr. Talbert
2000, Map 63, B4; Map 66, B1.

11) MAMA X1, 356: da Gene Yaylasi (identificabile con I’antica Kan(n)a: cfr. 7IB 4, 185; MAMA
VIII, xiii con la mappa di p. xvii), nome attuale Besagil, situata presso il Boz Dag, 64 km
a E di Konya. Cft. Talbert 2000, Map 66, C1.

12) Guizzi — Miranda De Martino — Ritti 2012, 665-667, nr. 22 (T. Ritti): dalla Necropoli Nord
di Hierapolis di Frigia (attuale Pamukkale: cfr. 7/B 7, 268-272; Ritti 1985, 3-6), 11 km a
E di Laodicea al Lico (cfr. 7B 7, 323-326). Cft. Talbert 2000, Map 65, B2.

13) IvAlexTroas (IK 53 Ricl) 127: da Uvecik, 18 km a NNW di Dalyan (Alessandria Troade),
12 km a SSW di Tevfikiye (Troia/llio). Cfr. Talbert 2000, Map 56, C2.

Per la localizzazione dei siti 1-7 vd. MAMA 1, xv con la mappa di p. xxix; per il sito 8 vd. la
mappa di MAMA VIII, xvi (cfr. Merkelbach — Stauber 2001, 56-57); per i siti 9—11 vd.
Thonemann 2011b (cfr. il database online di MAMA XI: http://mama.csad.ox.ac.uk/).

Yakko@oépot:

1) Monumento funerario dei vescovi Severus ed Eugenios.
10v X(p1670)D GoPiNg LIOPNTOPQ, TOV GoeoV Ovdpa | ovpaviov Tevétov KOOV
ahopdpov | [Z]ePfipov mdrewv mavenickonov, nyntiipo. | [A]ood cokkopdpov pvijuo
kéxevde 100e | (5) [Aet]lyovov Edyeviov te ¥(eo)vdéoc, ov xotéAnyev | [mowu]viig
nvevpotikhic alov nvioyov | [ayvov] kot {oovteg ealc t[Anyolg ovou’ €oyov | viv v
ev]aokntov uvi[p’ Exet dpgotépong | [ - -Ix[- - -] | - - -

124 Le indicazioni kilometriche qui fornit sono state calcolate con il sistema di georeferenziamento satellitare di
Google Maps e vanno considerate approssimative, in quanto sono talora legate ai percorsi delle strade moderne.
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Edizione di riferimento: MAMA 1, 171 = PH274936.

Bibliografia essenziale: Calder 1920, 47-59; Calder 1923, 70-74, nr. 1; Grégoire 1924, 697—699;
Wischmeyer 1982, 59, nr. 36; Mitchell 1982, 110; Tabbernee 1997, 437—444, nr. 70; Merkelbach
— Stauber 2001, 80-81, nr. 14/06/04b; Tabbernee 2002, 125-128.

Provenienza: Ladik (Laodicea Katakekaumene).

Supporto: grande tavola, che non faceva parte di un sarcofago e non reca simboli cristiani (Calder
1920, 47). L’iscrizione ¢ posta entro tabula ansata.

Testo: epigramma funerario per la tomba di due vescovi del »popolo che veste il sacco«, Severus
(PCBE 3, S. 3) e il suo successore Eugenios (PCBE 3, E. 7).

Datazione: seconda meta del IV sec. (Calder 1923, 71), con eventuale ferminus ante quem nella

legislazione antiereticale di Teodosio II (428: Calder 1920, 58) oppure di Teodosio I (381-383:
Destephen, PCBE 3).

Cfr. il sarcofago del vescovo M. Tu(lius) Eugenios.

M. Tob. Ev[yé]viog Kupiddov Kélepoc Kounsoéwe BovA(evtnc), | otpotevs|d]uevog
ev 1 kot Modiov Nyepovicf taéu | wol y‘r’]uoc[g] Yuyatépa Totov Neotoprowod
GDVKknuKof) | DA. ’I[o]vk ®[A]ooviovny, Kol uet ém‘ca[ uliog crparsncdusvov [(5)
&v & 1 uewE_,u 1POV® kedevoewg [plortnoaong ent Ma&wivov | rong Xp[e]toTrovong
Foewv Kol un ana[?x]kaccecﬁm g | otpateialg, mAelotag 8¢ Soag Boccocvou[g]
vropelvag | €t Atoyévoug fyepovog, orovdacog [tle amaAdayivor | g otportelog
my TV Xpstcnow(bv TGTY PLAGGCOV, | (10) xpOvov Tle] Bpoyvv Srotpeiyog év Tﬁ
Aocoﬁucemv oM | kol Bon?mcset 100 nocvrmcpoctopog Jeod ¢ emcmonog catoctad[et]c, kol
e1K0G1 TéVTe OAOLC ETEGTY TV emcxonnv | uaw noA[A]fg € smrsmuxg 8101[K]n0ag, Kol
nocov My ékAncioy | avotkodo[ulncog amo Yepellmv kol GUVIOVTO TOV TEpl cvny |
(15) xdopov, 1001’ €0ty 6T0MV T Kol T[eT]pootonv kol | Loypogd[v] kol kevinoemv
K& LOpelov Kol TPomLAOL Kol TGt Tolg | ArdoEoiiolg Epymg Kol n&[m am]o&omAdg
KOLTOLGKEUOL[G(X(;, ket\yous]vog T€ TOV 1AV ocvx‘}pummv | Btov gnoinoa epavtd né[Ato tle
Kol Gopov &v 1 o npo[yeypocuusvoc] todto émoinoa | émyp<o>give | [elg kolopov g
e ex[Anoiog k]€ Tod YEVoug Lov.

Edizione di riferimento: MAMA 1, 170 = PH274935.

Bibliografia essenziale: Calder 1908; Calder 1910, 233; Wilhelm 1911; /LS 9480; Calder 1920,
42-47; Calder 1923, 70; Grégoire 1924, 695-696; Guarducci 1978, 394-398, nr. 6; Wischmeyer
1982, 34-36, nr. 4; Tabbernee 1997, 426-436, nr. 69; Merkelbach — Stauber 2001, 80-81, nr.
14/06/04a; Tabbernee 2002, 123—125.

Provenienza: Ladik (Laodicea Katakekaumene).
Supporto: sarcofago. L’iscrizione € posta entro tabula ansata.

Testo: iscrizione funeraria di M. Tu(lius) Eugenios (PLRE 1, E. 7; PCBE 3, E. 1), vescovo di
Laodicea Katakekaumene.

Datazione: intorno al 340 (vd. supra, nt. 27).

AmotoKTiToL

2) Tomba del presbitero Aniketos.
[+ €lvda xatdxlerte Avikntog nlpesPitepog tdv | Anotaktitdv | (5) Evypdagrog
npeciButepog oLV 1 adedod Alopavtlo mpesPutépw, Vtiveg kol drado[y]ot yI(10)
gvaypevor, avestoapuey tov tidMlov todtov | pvn{ctunc ylapw +

Edizione di riferimento: MAMA 1, 173 = PH274938.

Bibliografia essenziale: Calder 1923, 85-86, nr. 8; SEG 6, 1932, 390.

Provenienza: Kara Tepe.
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Supporto: tomba del tipo a pannelli, contrassegnata dalla croce. L’iscrizione ¢ posta entro
pannello.

Descrizione: iscrizione funeraria per Aniketos (PCBE 3, A. 1), npesButepog 1@V ARoTokTITOV,
dedicata dai successori, il presbitero Eugraphios (PCBE 3, E. 1) e suo fratello, il presbitero
Diophantos (PCBE 3, D. 1).

Datazione: tra la fine del IV e I’inizio del V sec. (Calder).

6) Tomba del protopresbitero Primos (?).

Foclog npec[Bmepog koiot] | Govnpscﬁu[tepm 100 m)v] | Anowmww[v - - - po]lvastn piov
Ao[yov Exovrec] |(5) TOV EVIOA®[V € Kol Sroieto]IAng ordtod Mp[ine? npmronp(soﬁurepa))]
| avestoa[uev eig koopov] | [oe0]td te koi Th povii pvAung] | [xel pwv

Edizione di riferimento: MAMA VII, 88 = PH275146.

Bibliografia essenziale: SEG 6, 1932, 347; Mitchell 1993, 11, 103, nt. 414; Thonemann 2011b,
195, nt. 49.

Provenienza: Bedel Kale.
Supporto: lastra, frammentaria.

Descrizione: iscrizione funeraria per [p[ium? npwronp(ecﬁurspw) (PCBE 3, Primos 1), dedicata
dal presbitero Gaios (PCBE 3, G. 5) e dai cnvnpecBU TEPOL TOV TMV] Anoroucntw[v ---uo]l
vosTnplov, secondo le d1spos121on1 del defunto.

Datazione: tra la fine del IV e ’inizio del V sec. (Calder).

10) Stele funeraria del presbitero Zotikos
evidadto, kaltdxite avnp | ebhaPng ke | mioteog a&roc | (5) Zotikog npes(Botepoc) |
Anotoktitng | veldg Aovkiov:| avéstnoey N | E£adéden | (10) wov Aupio ™y | elotAny
tovlmy {doo pvnung xlpy

Edizione di riferimento: MAMA XI, 302.

Bibliografia: Thonemann 2011b, 195-198, nr. 1.

Provenienza: Zivecik.

Supporto: stele, contrassegnata dalla croce. L’iscrizione ¢ posta entro pannello.

Testo: iscrizione funeraria per Zotikos, presbitero apotattico, figlio di Loukios, dedicata dalla
cugina Ammia.

Datazione: IV sec., con eventuale terminus ante guem nella legislazione antiereticale di Teodosio
1 (381: Thonemann, MAMA XI).

‘Eykporteic:

5) Monumento funerario dedicato dalla diaconessa Elaphia.
69 a) AUp. Avtdviog | Mipov opa tfj elowtod S Eral[e]in droxovicon I(5) [thig tdv
Elvkpatav | [$prokiog] Mevi[vea(?) - - -].
69 b) Elaglo drokovicloo thig Evkpotdv | Ypiokiog avéstloo 1@ np(ec)B(Ltepm).
ITétpe I(5) apo 1 6dedod | ovtd MoAvypovile pvipng xapv.

Edizione di riferimento: MAMA VII, 69 a—b =PH275124.

Bibliografia essenziale: MAMA 1, xxv; Calder 1929-1930, 645; SEG 6, 1932, 348-349;
Thonemann 2011b, 197, nt. 52.

Provenienza: Nevine.

Supporto: tomba del tipo a pannelli, contrassegnata dalla croce. Le iscrizioni sono poste entro
due pannelli in forma di dittico.
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Testo: due iscrizioni funerarie, dedicate rispettivamente (a) da Aurelius Antonius, figlio di
Meiros, insieme alla zia Elaphla (PCBE 3, E.), »diaconessa della religione degli EprocTeu;«
ad un certo Menneas (?) e (b) dalla stessa diaconessa Elaphia al presbitero Petros (PCBE 3, P.
1) insieme al fratello Polychronios.

Datazione: fine del IV sec. (Calder).

7) Tomba di Meiros.

Melpog Aevtivov rm[v] EVK[p]OL[’C](DV | va K& QpovdV avést[n]oev eomrlco Te Ke ™

aveyd Tott [k]€ 10 och[?»]I(pm How?»w K& adedof Hp[L]BL wvAul(5)ng xapv. el 8¢ tig

®V otv[o]ltotdvV susvﬁockn, eloyt Tpog tov | ¥(eo)v kot Tn(co)d<v> X(p1otd)v
Edizione di riferimento: MAMA VII, 96 = PH275154.

Bibliografia essenziale: Calder 1929-1930, 645-646; SEG 6, 1932, 345; MAMA VII, xlii;
Waelkens 1986, 257-258, nr. 666; Thonemann 2011b, 197, nt. 53.

Provenienza: Kunderaz (Kindyria).
Supporto: tomba del tipo a porta (doorstone).

Testo: iscrizione funeraria posta da Meiros, figlio di A(ou)entinos (Calder) o di <Oua>lentinos
(Thonemann), uno »degli ‘Eykpotelc, per se stesso e per la cugina Tatis, il fratello Paulos ¢ la
sorella Pribis. Segue la formula di maledizione contro gli eventuali violatori della tomba, che
esprime il programmatico rifiuto enkratita del vino: »se qualcuno dei bevitori di vino introdurra
(un altro corpo), avra a che fare con Dio e Gesu Cristo«. Meiros andra dunque considerato come
un »bevitore d’acqua« (L3pomOTNC).

Datazione: seconda meta del IV sec. (Calder) oppure tra la fine del III e I’inizio del IV sec.
(Waelkens).

Cultori dell’¢ykpdrera:

3) Tomba di Orestina e Mnesitheos.
175 a) Tagog ElovAog | Matpikiog i yAvl xutarn pov Hg | Opeotivy evkpal()
TEVLGOUEVT QvIEGTNGO LVTiung XLy
175 b) Taewog EtovAog | Motpixiog 1@ | modvotate | pov adedod I(5) Mvesidee
alvéotnoa v titA[ov] | Todtny pvnung x&plv]

Edizione di riferimento: MAMA 1, 175 a—b = PH274940.

Bibliografia essenziale: Calder 1923, 86-87, nr. 9 a—b; SEG 6, 1932, 330-331.

Provenienza: Kadyn Khan (Pithoi/Pita).

Supporto: tomba del tipo a pannelli. Le iscrizioni sono poste entro due pannelli in forma di dittico.

Testo: due iscrizioni funerarie, dedicate da C. Iulius Patricius rispettivamente (a) alla zia Orestina,
che »pratico I’gyxpateia, e (b) al fratello Mnesitheos. Calder, pur ricordando le posizioni
prudenti di F. Cumont e W. Ramsay rispetto al significato del participio EVKPOTEVCOLEVT, era
propenso a riconoscere in Orestina una enkratita.

Datazione: meta del IV sec. (Calder).

4) Tomba del sacerdote Athanasios.
[- -INXO[- - -] I [a]AAe TTIET[- - -] | mog avnp evitade {x}xite | tobvopo Adovaoctog
I(5) o¢ Yadrov et{ed}élecoey | elepémc OG1mg evYOUElVOC EvpaTioy Gepuvny | Tapedwke
ueAov | [-] e€iéve Blov télog g[- - -].

Edizione di riferimento: MAMA 1, 233 = PH275000.

Provenienza: Dedeler.
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Supporto: tomba del tipo a pannelli. L’iscrizione € posta entro pannello.

Testo: iscrizione funeraria per il presbitero Athanasios (PCBE 3, A. 6), che »porto a termine
con santita I’incarico di sacerdote facendo voto di una Venerablle eykpatero. Calder (MAMA
I, p. 124) osservava che in questo caso la menzione dell’€yxpateio »do[es] not necessarily
imply adhesion to an Encratitic sect; but this inscription should be added to the evidence for
Laodicean asceticism«.

Datazione: tra la fine del IV e I’inizio del V sec. (Calder).

8) Monumento funerario di Nestor ¢ Mammeis.

[»® E]év’,« &ym TaprdvTL, »@[1AfK]oe, xoipe« ev[en](o »T[ig;« »0g ynv THolde xpo]vowt
uox[ploifc] eq)u[r]susv ocpo[u]png « >>7\,l($[(50}l0(l oIt u]svmg « »oV 8€ pot yapicall]
o mposeddav ko tleplodelic | énléeoot padhv 8¢ cadg 0Tt Néotop TnA[ept]dn[gl
(5) kplotepog petpiov ynpdv enopwyos, tapde[vov | évlkpating o didkovog, E6YA0G
vrovpyo[g Xp(16)t0d, | 6AIng Incowpog enapying enilextog, d6y[notog | ovploviov 0
d18dcKraroc Nidéoloty, kol 6oog [v pelpdn]ecot Sikaomorog Endeto ToTOC, NYEUOGTV
E[uvédpevl(10)é 1°2, To]aot 8 poplo edAos ko [1] pvnodeig grddmtog euffic | kedvIf[c?]
co@ing 1€ omelo[ov] éuol Gtevécxwv oo cﬁ)[v 3¢ | yow]v maAt xolpov, usrépng (plk{ng
uepvnuévog | [Ruol<t>o mévio. vy GSMVT]V (pt?uocﬁsltpov eu[m [ nocpoucow]w ocptcrnv
TnAepidny (sic) Mappewv [1 te | (15) v yeveln 1£pewv mo[tnv évipoTing olkovouov,
evl[¥ad” oplotag uvn[ung (szc) Tle uv[n]ung e Xocpw ﬂspocnevocv I(nco)b | REATS
np(scﬁmspog) Téu]og, ¢ ox &protog v Vuvotg, teloey dmo oeetél[png téxvne, g GAlot
EMELTOL GG | OO KOAGL ppAGovGt Kol £660uElvois[t mudéostat]«.

Edizione di riferimento: MAMA VI1II, 132 = PH275322.

Bibliografia essenziale: Buckler — Calder — Cox 1924, 54-58, nr. 57; SEG 6, 1932, 488;
Wischmeyer 1982, 67-69, nr. 42; Laminger-Pascher 1992, 190-191, nr. 306; Merkelbach —
Stauber 2001, 113-114, nr. 14/12/01; Thonemann 2011b, 198, nt. 56.

Provenienza: Dinek Serai.

Supporto: lastra rettangolare, divisa in due frammenti.

Testo: iscrizione metrica funeraria posta da Nestor (PCBE 3, N. 1), indicato come TnAe@1dng,
»servitore della continenza (propria) di una persona vergine«, per se stesso e per Mammeis (PCBE
3, M.), anch’essa detta ThAe@1dng, »discendente di una famiglia di sacerdoti, fedele dispensatrice
della continenza« e »servitrice di Gesu«. Destephen interpreta il termine ricorrente TnAepidng
come »figlio/a di Telephos«; coerentemente Thonemann sostiene che Nestor e Mammeis debbano
essere fratelli di sangue e quindi respinge I’integrazione [n(xpoucovt]w aptotyv (1. 14) di Calder,
che intendeva Mammeis come »ottima moglie« di Nestor ¢ i due come una casta coppia di sposi,
pur legati da un qualche vincolo di parentela, come ipotizzato anche da Cormack (MAMA VIII,
p. 25: »Nestor and Mammeis were kinsfolk, possibly cousins«).

Datazione: tardo IV sec. (Calder).

Altri cultori della castita:

9) Sarcofago di Tata e [- - -]ion.
Pl [ALe€alvipog Actatil[kod SiJakev 181g unl[tpt yAvlkvtarn Totg I(5) [kt yv]
notle adelod | [- - - -ltovt ayadd &l[xepplovi goPovpél[ve aylvd napdeéve |
[kpot]lep®d adAntf 1(10) [t0D] X(p1oT0)d avéstnoev | [uvnulocvvov evel[xev,
¢mi TIOVBo T @1’ éxdl[ vac. ] poko.

Edizione di riferimento: MAMA X1, 292.

Bibliografia: Thonemann 2011b, 198-200, nr. 2.

Provenienza: Maydos.
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Supporto: sarcofago, frammentario, contrassegnato dal cristogramma.

Testo: iscrizione funeraria, posta entro tabula ansata, incisa di propria mano dal diacono
Alexandros, figlio di Asiatikos, e dedicata alla madre Tata e al fratello [- - -]ion, definito »santo
vergine, forte atleta di Cristo«. Costui sarebbe forse un enkratita perseguitato dagli ortodossi per
la sua fede rigorista. Il termine mapdévog, riferito ad un uomo, compare anche nell’iscrizione
di Nestor (nr. 8).

Datazione: IV sec., con eventuale ferminus post quem nella legislazione antiereticale di Teodosio
1 (381-383: Thonemann, MAMA XI).

11) Base d’altare dedicata da Onomastos.

[ravto]kpatwp povog Bedg kat [0] Myamnuévog adtod viog Incodg Xpetotog kal o dyoyv
| [r]vedpa odv avtoic, Emkalobue £ym Ovopnotog t0 tputAokes dvoua €mi T k[€]|paAf]
pov ovv OAN 1) EkAnoia dnwg aEidoeig NUdc, kKabag tétaktat &v @ evavye[A]|[{]o to did
o0V otopaTog Aeybév: ol 8¢ katallwbivteg 10D aidvog €kelvou to|(5)yelv ovte yapodo
obte yopiokovte, AL ®GEL ol dvyelot TV 0Vpav®dY. oVTOS M|Udg EKKTAEOV TaPACTHVE
KaTEVaVTL TG 00ENG 6oL AB60VG Kol apépmtoug Kal | [a]vevkAntovg do&alewv TO TPUTAOKEG
dvopa amo YT €ig ovpavovg, AuUnV.
Edizione di riferimento: MAMA X1, 356.
Bibliografia: Thonemann 2011b, 200-203, nr. 3.
Provenienza: Gene Yaylasi (Kana).
Supporto: base d’altare.
Testo: iscrizione votiva, dedicata »all’Onnipotente unico Dio, al suo amato figlio Gesu Cristo e
allo Spirito Santo« e rivolta da un certo Onomastos in forma di invocazione al »triplice nome«.
Contiene una citazione evangelica in forma abbreviata: »Ma quelli che sono giudicati degni
di ricevere quel mondo [il Regno di Dio] non prendono moglie né marito, ma (sono) come gli
angeli dei cieli« (cfr. Le 20, 34-36); la significativa scelta del brano e la sua rielaborazione in
termini selettivi, con il rifiuto categorico del matrimonio, dimostra una chiara impronta ideologica
enkratita.

Datazione: IV sec., con eventuale terminus ante guem nella legislazione antiereticale di Teodosio
1 (381: Thonemann, MAMA XI).

*) Si riporta qui un’iscrizione dubbia, a proposito della quale non sussistono elementi certi per
considerarla come inequivocabile attestazione di éykpdreto in senso eterodosso:

Tomba di Aur(elius) Appas, Antonina e [uliana.
[- - - 0 8¢ivo, vig] I(1) [AD]p. Anna mpecPlutéple | edvovke k[oi Av]tmveivn cuv[Pie]
I kot Tovaavfi duylotpi] I(5) Loon kat ea[vid] | (o ek tdv 1[diov] | avalopato[v]
I uvipng xépifv].

Edizione di riferimento: MAMA V11, 67 = PH275122.

Bibliografia essenziale: Calder 1923, 88-91, nr. 11.

Provenienza: Ladik (Laodicea Katakekaumene).

Supporto: lastra, frammentaria. L’iscrizione € posta entro pannello.

Testo: iscrizione funeraria, dedicata da un personaggio, il cui nome ¢ perduto, al (figlio?) Aurelius
Appas (PCBE 3, A. 2), presbitero eunuco, e ad Antonina e [uliana, rispettivamente moglie e figlia
(quest’ultima ancora in vita) del dedicante (e non di Appas, come ha frainteso Destephen), e
riservata infine al dedicante stesso. Sebbene I’iscrizione provenga da Laodicea Katakekaumene,
il termine evvodyo¢ non sembra di per sé costituire prova sufficiente, come osservava lo stesso
Calder, dell’eventuale appartenenza di Appas a una comunita enkratita.

Datazione: IV sec., forse tra 323 ¢ 350 (Calder 1923, 90).
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"'Ydpométon (cfr. fonti eresiologiche e giuridiche: LporapacTaTo):

12) Tomba del buleuta Tit(us) Fl(avius) Diodoros II.
[+ T]o npdtov Todt0 Srapept Tit(w) PA(covim) | Atoddpm dig, LEpordTN, TOA(1TEVOUEVD),|
[oulo[{]og k[oi] N kaTo émvypoen Suka[{(e)?] Tv @Y Tpoydvev wov I(5) vounv ke
deonotiay

Edizione di riferimento: Guizzi — Miranda De Martino — Ritti 2012, 665-667, nr. 22 (T. Ritti).

Provenienza: Hierapolis.

Supporto: blocco architettonico, contrassegnato dalla croce.

Testo: iscrizione attestante 1’appartenenza della tomba a Tit(us) Fl(avius) Diodoros II, »bevitore
d’acqua« e buleuta. Segue un riferimento ad una seconda iscrizione sottostante (non conservata),
che dimostrava il possesso e la proprieta del sepolcro da parte degli avi del personaggio.
L’uso dell’onomastica romana completa e il richiamo agli antenati sottolineano enfaticamente
I’antichita del casato e la sua prestigiosa appartenenza al ceto curiale di Hierapolis. Non sono
invece menzionati altri parenti diretti di Diodoros, moglie o figli.

Datazione: IV sec. per motivi paleografici, onomastici e lessicali (Ritti).

13) Tomba del mulattiere Onesimos.
Ovnotuog vV8pomde | Adpopvnvée, novAioy, | eviade kel(ton), Aetyag povlAinoty
nocv eidiotst I(5) 10 yoipely.

Edizione di riferimento: /vAlexTroas (IK 53 Ricl) 127.

Bibliografia: Tanriver 1991, 79, nr. 1; SEG 41, 1991, 1057.

Provenienza: Uvecik.

Supporto: lastra. L’iscrizione ¢ posta entro tabula ansata.

Testo: iscrizione funeraria di Onesimos, »bevitore d’acqua«, originario di Adramyttion,
mulattiere, che rivolge I’estremo saluto a tutti gli amici mulattieri. Il defunto non dimostra di
avere legami familiari, era membro di un’associazione professionale (cfr. Tanriver 1991, 79) e
poteva permettersi un monumento funerario di un certo rispetto, situato in una localita diversa
dalla citta di origine. La formula éviade xeiton suggerisce un ambito religioso cristiano.

Datazione: III sec. (Ricl) oppure, piu verosimilmente, IV sec. (Ritti in: Guizzi — Miranda De
Martino — Ritti 2012, 666).

Abbreviazioni bibliografiche:

a) Sigle usate nel testo, gia comprese nell’Oxford Classical Dictionary (1996%)

CSEL, GCS, IK, ILS, PG, PL, P.Oxy., SC.

b) Sigle usate nel testo, ma non comprese nell’OCD

CANT = M. Geerard (cur.), Clavis Apocryphorum Novi Testamenti, Turnhout 1992
CCA = Corpus Christianorum. Series Apocryphorum, Turnhout 1983—

CCAIn = Corpus Christianorum. Series Apocryphorum. Instrumenta, Turnhout 2002—
CCG = Corpus Christianorum. Series Graeca, Turnhout 1977—

CCL = Corpus Christianorum. Series Latina, Turnhout 1953—

CPG = M. Geerard (cur.), Clavis Patrum Graecorum, [-V + Suppl., Turnhout 1974-1998

HEO I = G. Fedalto (cur.), Hierarchia Ecclesiastica Orientalis, 1. Patriarchatus Constantinopolitanus,
Padova 1988

ICG = C. Breytenbach — K. Hallof — U. Huttner — J. Ogereau — M. Veksina (Hrsgg.), Inscriptiones
Christianae Graecae , Berlin, Excellence Cluster 264 TOPOLI: http://www.epigraph.topoi.org/
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MAMA I =W.M. Calder (Ed.), Monumenta Asiae Minoris Antiqua, I, Manchester 1928

MAMA VII = W.M. Calder (Ed.), Monumenta Asiae Minoris Antiqua, VII. Monuments from Eastern
Phrygia, Manchester 1956

MAMA VIII = WM. Calderf — J.M.R. Cormack (Eds.), with contributions from M.H. Ballance and
M.R.E. Gough, Monumenta Asiae Minoris Antiqua, VIII. Monuments from Lycaonia, the Pisido-Phrygian
Borderland, Aphrodisias, Manchester 1962

MAMA XI = P. Thonemann (Ed.), with contributions from Ch. Crowther and Ed. Chiricat, Monumenta
Asiae Minoris Antiqua, XI. Monuments from Phrygia and Lykaonia, Oxford, Centre for the Studies of
Ancient Documents, online publication (14.09.2012): http://mama.csad.ox.ac.uk/

NPNF II = P. Schaff — H. Wace (Eds.), A Select Library of the Nicene and Post-Nicene Fathers of the
Christian Church, Series II, [-XIV, Edinburgh — Grand Rapids (Mich.) 1898—-1900

PCBE 3 =S. Destephen, Prosopographie chrétienne du Bas Empire, 3. Prosopographie du diocése d’ Asie
(325-641), Paris 2008

PLRE I = A.H.M. Jones — J.R. Martindale — J. Morris (Eds.), The Prosopography of the Later Roman
Empire, 1. A.D. 260-395, Cambridge 1971

TAM V.2 = P. Herrmann (cur.), Tituli Asiae Minoris, V. Tituli Lydiae, 2, Wien 1989

TIB 4 = K. Belke — M. Restle, Tabula Imperii Byzantini, 4. Galatien und Lykaonien, Wien 1984

TIB 7 = K. Belke — N. Mersich, Tabula Imperii Byzantini, 7. Phrygien und Pisidien, Wien 1990

TU = Texte und Untersuchungen zur Geschichte der altchristlichen Literatur, Leipzig — Berlin 1882—
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