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Premessa

Questo contributo si propone di rilevare 1’influenza che la Consolatio
philosophiae di Boezio ha esercitato sull’opera di Dante.

Un tema non inedito, visto che la critica dantesca se ne occupa almeno
dalla fine del X1x secolo, quando, nell’ambito di una piu ampia indagine
sulle fonti classiche e scritturali di Dante, Edward Moore effettuo un
primo sondaggio dei punti di contatto con la Consolatio, mettendone
in rilievo ’incidenza su opere come il Convivio e la Commedia. Fu di
Rocco Murari la prima riflessione organica sull’argomento, illustrata
in una ponderosa monografia che dagli albori del xx secolo ad oggi ha
continuato a fungere da testo di riferimento sul tema, indagato non
solo limitatamente all’opera maggiore del filosofo romano, ma guar-
dando anche alle sue numerose opere logiche e teologiche. Di respiro
meno esteso, anche per eludere i rischi di dispersione arrecati da una
ricerca di taglio filosofico e teologico come quella di Murari, 1’opera di
Luigi Alfonsi, apparsa intorno alla meta del secolo scorso, mise in luce
in che modo il prosimetro boeziano abbia rappresentato per Dante un
modello anzitutto letterario, il che dimostrano le reminiscenze retoriche
e strutturali ravvisate tanto nel Convivio, dove I'importanza della fonte
tardoantica a piu riprese € dichiarata apertamente dall’autore, quanto
in taluni luoghi della Commedia.

Tra le ragioni di quest’opera si possono addurre da un lato la neces-
sita di ricapitolare gli esiti degli studi pregressi alla luce dei rinnovati
strumenti che in questi ultimi decenni sono venuti a disposizione della
ricerca in campo letterario, dall’altro I’intenzione di incrementare i risul-
tati delle passate indagini tanto dal punto di vista della documentazione
intertestuale quanto da una specola metodologica, mettendo a frutto piu
recenti chiavi di lettura su Dante e la Consolatio.

Questo contributo si articola come un esame per loci di tutte le opere
dantesche, dalle Rime alla Monarchia, in cui, mediante un approccio
intertestuale di tipo contrastivo, sia stato possibile individuare gli indizi
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I. LA CONSOLATIO PHILOSOPHIAE NEL MEDIOEVO

di una reminiscenza boeziana: non gia una suddivisione dei raffronti per
macrocategorie tematiche con le quali si e soliti tracciare ’influenza
di Boezio su Dante (la fortuna, il libero arbitrio, le rappresentazioni
della «donna gentile» e di Beatrice, ecc.), ma una rassegna schematica
di confronti testuali. In molti casi si e trattato di confermare i giudizi
della critica pregressa o di ampliarne gli argomenti, in altri € sembrato
pit prudente ridimensionare le ipotesi di dipendenza dalla Consolatio,
laddove esse sono apparse poco stringenti al livello testuale. Svariati
confronti sono stati proposti su suggerimento dei commentatori tre,
quattro e cinquecenteschi della Commedia, che la critica dantesca mo-
derna molto raramente ha tenuto presenti nel considerare i rapporti con
Boezio. I primi lettori di Dante, per evidenti ragioni di contiguita crono-
logica testimoni privilegiati della cultura e del punto di vista dell’auto-
re, dimostrano larga familiarita con il prosimetro tardoantico, al quale
fanno ricorso per spiegare non solo, come ci si aspetterebbe, quei passi
della Commedia con piu profonde implicazioni teologico-filosofiche, ma
anche punti dell’opera dantesca in cui sono piu pressanti le questioni
di poetica e il linguaggio dell’autore assume la forma metaletteraria di
una costante riflessione sulla propria poesia (preziosi spunti di lettura
offrono in tal senso commentatori come Guido da Pisa, 1’0Ottimo, Pietro
Alighieri, Benvenuto da Imola, Francesco da Buti). Inoltre si presenta-
no nell’ambito di questo «apparato documentario» anche diversi con-
fronti inediti. Ugualmente prezioso si & rivelato il supporto dell’esegesi
medievale della Consolatio, chiave di volta necessaria a comprendere
I’effettiva ricezione del prosimetro boeziano da parte di Dante, il quale
indubbiamente ne leggeva una versione corredata di commento, secon-
do I'usuale modalita di circolazione dei testi classici e tardoantichi in
eta medievale. Non di rado € stato possibile spiegare in modo pili con-
vincente la dipendenza del testo dantesco da quello boeziano attraverso
la mediazione esegetica di Guglielmo di Conches, autore del principale
commento alla Consolatio in circolazione al tempo di Dante, mentre le
chiose di Nicola Trevet, contemporaneo del poeta fiorentino, sono state
inoltre utili a testimoniare secondo che prospettiva culturale 1’opera di
Boezio continuava ad essere letta e commentata in un tempo e in un’area
geografica prossimi al contesto «umanistico» fiorentino, entro il quale
lo stesso Dante aveva maturato la propria lettura giovanile di «quello
non conosciuto da molti libro di Boezio» (Cv, 11, xii, 2) e dato prova, sin
dalla concezione strutturale e tematica della Vita nova, di averne pro-
fondamente assimilato la lezione stilistica.

Gli spunti forniti dai commentatori medievali, tanto della Commedia
quanto della Consolatio e, piu in generale, la ripresa sistematica di ele-
menti narrativi, morfosintattici e retorico-stilistici, che Dante opera dal
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modello boeziano e che costituiscono complessivamente la meta degli
oltre cento confronti testuali raccolti, ha fatto si che ’interesse di que-
sto contributo si rivolgesse in particolare all’influenza della Consolatio
come modello letterario, attivo sulla produzione dantesca, sia pure con
suggestioni modificatesi nel tempo, dal libello giovanile al sacrato poe-
ma. Questa prevalente attenzione per1’utilizzo dantesco del prosimetro
latino come fonte «estetica» ha suggerito di comporre in una specifica
trattazione riepilogativa i molti spunti che da questa specola sono emersi
nell’ambito dei singoli confronti testuali. Invero, I'impulso primario a
leggere la relazione Dante-Boezio da un punto di vista cosi scarsamente
preso in esame dalla critica precedente e scaturito da un fondamentale
studio di Stefano Carrai che, avendo vagliato gli elementi elegiaci della
Vita nova, ha prodotto convincenti argomenti in favore della dipendenza
del livello stilistico del libello proprio dall’esempio della Consolatio, ope-
ra contrassegnata, specie nella sua parte iniziale, da quelle atmosfere
meste e modulazioni miserevoli che le retoriche medievali identificavano
appunto con il genere poetico dell’elegia (carmen de miseria). La chiave
di lettura suggerita da Carrai, che trova confortanti riscontri nell’ese-
gesi medievale della Consolatio e della Commedia (nell’ambito della
canonica classificazione degli stili poetici, i figli di Dante, Jacopo e Pie-
tro, e I’Anonimo fiorentino indicano infatti nel prosimetro tardoantico il
prototipo dell’elegia), autorizza a rileggere dalla medesima prospettiva
stilistico-retorica la «storia» della presenza di Boezio, ad un tempo poeta
elegiaco per antonomasia, ma anche cantore di versi teologicamente
sublimi dopo la svolta impressa da donna Filosofia, nell’opera di Dante
che sembra ripercorrere la stessa evoluzione stilistica della poesia bo-
eziana: dalle consolazioni umili della «donna gentile» vitanoviana alla
conversione alla filosofia messa in atto nelle canzoni del Convivio e fino
alla poesia celeste abbracciata nel finale incontro edenico con Beatrice.

Questo lavoro si articola in due parti, dove si cerca di fornire un qua-
dro il piu possibile esaustivo delle molteplici implicazioni culturali che,
da un lato, hanno contraddistinto la cosiddetta eredita medievale di
Boezio e lungo le quali, dall’altro, si dirama la stessa ricezione dantesca
della Consolatio.

Nella prima parte si tenta di compendiare il percorso storico-culturale
dell’opera boeziana dall’eta carolingia al basso Medioevo. Attraverso
la rassegna dei commenti e dei volgarizzamenti si prova a ricostruire il
quadro che in ultima istanza ha generato la ricezione della Consolatio
al tempo di Dante. In questa prospettiva un’importanza particolare &
riconosciuta all’influenza che 1’opera tardoantica ha esercitato come
modello formale, per la peculiare testura prosimetrica o come prototipo
di scrittura «consolatoria», su quegli autori che possono dirsi quasi i
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precursori dell’imitazione dantesca di Boezio (definizione che vale so-
prattutto per scrittori culturalmente prossimi all’Alighieri, come Bono
Giamboni, Brunetto Latini e Jean de Meung, ai quali € dedicata infatti
un’attenzione maggiore).

Nella seconda parte, piu cospicua, sono illustrati analiticamente i
confronti testuali tra le opere dell’Alighieri e il prosimetro tardoanti-
co: tali confronti sono trattati in schede monografiche suddivise in tre
gruppi sulla base del livello di probabilita della relazione intertestua-
le postulata; all’interno di ciascun gruppo l’ordine delle schede segue
la cronologia delle opere dantesche. A margine di questo consistente
apparato documentario, sono approfonditi gli aspetti retorico-stilistici
dell’influenza del prosimetro tardoantico, partendo dal dato che esso
rappresenta per Dante, come per tutto il Medioevo, il prototipo di uno
stile poetico, l’elegia, e avanzando l’ipotesi che nell’avvicendamento
simbolico tra le Muse elegiache e le Muse filosofiche, attuato nel prologo
della Consolatio, Dante abbia rinvenuto anche un modello per il supe-
ramento della stagione poetica vitanoviana, dominata dalle atmosfere
meste dell’elegia, e I’approdo alla poesia «sapienziale» e moralmente
ammissibile del Convivio prima e della Commedia poi. In altre parole la
messinscena allegorica del prologo della Consolatio e I’ascesa teologico-
filosofica che nei libri successivi investe la poesia di Boezio, tanto nella
materia trattata quanto nello stile, avrebbero rappresentato il prototipo
della retractatio con cui Dante sconfessa nel tempo della maturita le
esperienze stilistiche giovanili per volgersi senza indecisioni o rischi di
ricaduta all’impresa piu ambiziosa, la poesia celeste del Paradiso. Infine
si considera il motivo retorico del «parlare di sé», al quale Dante indulge,
specie nel Convivio, annoverando 1’esempio di Boezio come garanzia
di legittimita per un uso retorico che sarebbe di norma sconveniente
praticare.

Questo contributo si conclude con un’appendice che raccoglie ’elenco
completo delle citazioni di Boezio nei commentatori danteschi dal xiv
al xvI secolo, offrendo cosi una visione d’insieme della ricezione della
Consolatio presso i primi lettori della Commedia.

10 LUCA LOMBARDO



Prima parte

La Consolatio philosophiae
nel Medioevo







1 Introduzione

1.1 La Consolatio medievale: una ‘fortuna’ duratura

La popolarita della Consolatio boeziana puo dirsi durevole e sostan-
zialmente costante dall’eta carolingia, momento della iniziale risco-
perta, all’autunno del Medioevo, apice di una diffusione divenuta nel
tempo sempre meno elitaria. La mole delle testimonianze manoscritte,
che hanno tramandato il prosimetro tardoantico dal 1x al xv secolo, &
sufficiente a stimare I’influenza che esso esercito sulla cultura medie-
vale in misura eguale, o addirittura superiore secondo il giudizio di
Courcelle (1967, p. 9), a quella dei capolavori della classicita. A riprova
dell’entita di questo successo editoriale, si possono ricordare inoltre le
innumerevoli traduzioni cui e stato sottoposto il testo della Consolatio,
tali da comporne anche una complessa tradizione volgare (cfr. Hoenen,
Nauta 1997)," nonché la proliferazione, ininterrotta durante i secoli
presi in esame, di svariate opere esegetiche. Certo, i modi della rice-
zione filosofica e letteraria di Boezio sono mutati nel corso dei secoli in
dipendenza delle priorita intellettuali, che hanno caratterizzato diver-
samente i momenti del dibattito culturale nell’Occidente medievale, con
la naturale conseguenza che le molteplici interpretazioni e riscritture
hanno recepito, e all’occorrenza enfatizzato, contenuti parziali e sugge-
stioni talvolta arbitrarie, non sempre conciliabili tra loro: nella costante
oscillazione tra il primato accordato alla componente neoplatonica e la
convinta presunzione dell’identita cristiana, I’eredita sapienziale della
Consolatio si &€ continuamente rinnovata attraverso la decisiva media-
zione dei lettori medievali e, in ordine alle diverse temperie culturali
maturate nel tempo, sono mutate le ragioni di un successo letterario
comundue ininterrotto.

1. La tradizione olandese di Boezio & presa in esame alle pp. 89-214, le tradizioni verna-
colari inglese, francese, italiana e tedesca alle pp. 217-302.
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Sebbene la ricchezza degli spunti offerti alla ricerca da questo tema
abbia prodotto negli anni risultati scientifici apprezzabili, non e ancora
remoto «lo stato di fluidita e di frammentarieta delle nostre conoscen-
ze» (Troncarelli 1987, p. 16), che riguarda parimenti la ricostruzione del
testo della Consolatio e gli studi dedicati alla ‘fortuna’ medievale di Bo-
ezio. La validita di questo giudizio permane anche dopo oltre vent’anni
dalla sua pubblicazione, nonostante la bibliografia relativa alla ricezione
medievale del prosimetro abbia potuto annoverare nel frattempo alcuni
pregevoli contributi:> resta ancora lontana infatti la possibilita di una
visione generale del problema, né forse sono state irrilevanti in questo
senso le difficolta di ordine metodologico, poste dalla complessita degli
argomenti e dalla vastita dei settori disciplinari, che uno studio com-
plessivo sulle molteplici eredita di Boezio nel Medioevo inevitabilmente
comporterebbe a quanti vi si cimentassero. Le nozioni attuali a proposito
della diffusione del testo risentono dunque di questa parzialita delle
prospettive esegetiche fin qui sperimentate, che a detta di Troncarelli
neppure il vastissimo e fondamentale studio di Courcelle dedicato alla
tradizione letteraria della Consolatio & stato in grado di superare, es-
sendone semmai anch’esso in una certa misura ideologica condizionato,
sia pure alla luce di una coerenza scientifica e di una solidita strutturale
che ne fanno ancora oggi I’opera capitale sull’importanza di Boezio nella
cultura medievale ed il punto d’inizio obbligato per qualsivoglia ricerca
su questo tema.3 Soprattutto I’impostazione critica sperimentata dallo
studioso francese, con il dispiegarsi del duplice interesse per le fonti e
per la ricezione del prosimetro* insieme alla diffrazione metodologica
che presiede allo svolgimento dell’inchiesta sulla tradizione medievale
della Consolatio (basata su testimonianze sia testuali sia iconografiche),s

2. Per una visione generale delle tradizioni medievali della Consolatio, oltre ai gia men-
zionati Courcelle 1967, insuperato per acume e completezza, e Hoenen, Nauta 1997, cfr.
inoltre Kaylor Jr., Phillips 2007; Léglu, Milner 2008; Marenbon 2009, per taluni significativi
contributi, che saranno in seguito qui segnalati. Un utile repertorio bibliografico, benché
datato, resta Kaylor 1992.

3. «Lopera di Courcelle viene ad essere contemporaneamente una sorta di ‘commento’
alla Consolatio, una chiave di interpretazione della sua struttura ideologica ed insieme
un’indagine accurata delle sue fonti e della sua ‘fortuna’. E tuttavia quest’opera cosi sug-
gestiva e cosi complessa, nonostante il suo livello altissimo ed il suo indubbio fascino non
riesce ad esaurire tutti i problemi posti ed affrontati, né ad essere completamente persua-
siva» (Troncarelli 2005, p. 21).

4. «Outre la recherche des sources antiques, une autre méthode d’approche de Boece
consiste a observer comment sa pensée fut accueillie par les hommes du Moyen Age»
(Courcelle 1967, p. 9).

5. «oeuvre de Boéce et son influence peuvent étre étudiées selon une méthode analogue
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fa della sua opera una sorta di ‘enciclopedia boeziana’, segnatamente
rivolta ad indagare le reazioni del Medioevo latino alla Consolatio, i modi
cioe dell’assimilazione del testo tardoantico, filtrata dalle contingenti
categorie culturali e spirituali specifiche di quell’epoca.

Pili recentemente, organizzando in forma di compendio gli esiti di
studi precedenti, Troncarelli (2003, p. 303), ha ribadito la necessita
metodologica di considerare la diffusione medievale della Consolatio
secondo una prospettiva cronologicamente bipartita che, entro 1’arco
di tempo compreso tra il 1X ed il X1v secolo, riproduce per grandi linee la
convenzionale distinzione tra Alto Medioevo e Basso Medioevo. Alla base
di questa osservazione risiede la consapevolezza del carattere mutante
che contraddistingue la ricezione del prosimetro, nel corso dei secoli
condizionata, come si e detto, dalle diverse visioni di esegeti e teologi,
che spesso dando luogo a strumentalizzazioni o fraintendimenti, ciascu-
no per il proprio fine, hanno determinato la fortuna della Consolatio:
cosi e possibile distinguere un’eta iniziale, corrispondente ai secoli X e
X, in cui la riscoperta di Boezio coincide con la progressiva affermazione
della sua lettura ‘morale’ in voga sin dal periodo carolingio; una fase
successiva, corrispondente ai secoli XI e XiI, nella quale si affermano
rispettivamente I’interpretazione ‘logica’ della Consolatio ed il suo apo-
geo neoplatonico; un nuovo recupero del modello boeziano tra la fine
del x111 ed il X1v secolo, quando I’influenza culturale della Consolatio non
si limita al piano esclusivamente speculativo alla stregua dei secoli pre-
cedenti, per aprirsi alla sistematica fruizione da parte dei lettori due e
trecenteschi di quei temi etici e di quei contenuti letterari e retorici che,
pur talvolta ravvisati nel prosimetro tardoantico, erano in gran parte
rimasti nell’ombra fino ad allora. Questa riconosciuta complessita della
ricezione medievale della Consolatio ne rende sostanzialmente ineffica-
ce qualsiasi tentativo di riduzione ad uno schema esegetico generale o
ad un sistema omogeneo di categorie ermeneutiche, che possano dirsi
univocamente validi per tutti i momenti e le svariate forme culturali che
hanno contribuito a costituire questa composita tradizione.

Si e affermato negli ultimi decenni un approccio metodologico al pro-
blema della ‘fortuna’ della Consolatio, che prende avvio dall’indagi-
ne circa la diffusione manoscritta dell’opera, le cui coordinate, grazie
all’oggettiva consistenza dei dati disponibili, sono in grado di chiarire
non solo i modi e le strutture della circolazione del testo ma, in combi-

a celle que nous nous sommes formée antérieurement a I’occasion des Confessions de saint
Augustin; cette méthode consiste a mener de pair deux enquétes paralleles et complémen-
taires relatives I’'une aux textes, 1’autre aux moments figures; car les uns s’éclairent par
les autres» (Courcelle 1967, p. 10).
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I. LA CONSOLATIO PHILOSOPHIAE NEL MEDIOEVO

nazione con lo studio delle traduzioni, dei commenti e dei rifacimenti
ispirati al capolavoro boeziano, prodotto e testimonianza di categorie
generali del pensiero medievale, anche le piu profonde ragioni cultu-
rali di un successo ininterrotto.® Quello che si avvia all’indomani della
morte di Boezio consolidandosi nei secoli successivi € un fenomeno di
continua rigenerazione del suo ‘mito’, che assume la Consolatio al rango
di auctoritas superiore sin dagli albori del Medioevo, come ¢ lecito con-
cludere dall’osservazione delle testimonianze manoscritte piu antiche:
considerare almeno per sommi capi la complessa tradizione dei codici
che costituiscono il corpus del prosimetro tardoantico & necessario allo
scopo di rintracciare i percorsi principali, attraverso cui nel corso della
storia il mito di Boezio ha materialmente preso forma.

Sono piu di quattrocento i codici attualmente reperibili che tramanda-
no il testo della Consolatio: un numero cosil ingente documenta la vasta
diffusione del prosimetro tardoantico per tutta la durata del Medioevo.”

La complessita della tradizione, oltre ad aver resa sempre inevitabile
una recensio dei codici circoscritta ai testimoni ritenuti piu autorevoli,
ha contribuito alle difficolta di ricostruzione di uno stemma codicum,
né puo dirsi omogeneo il panorama delle opinioni piu influenti espresse
nell’ambito della disputa inerente all’archetipo:® se, nella sua recensione
all’edizione critica di Weinberger, Klingner (1940) teorizza l’ipotesi che

6. «In altri termini, ci sembra che lo studio della tradizione dei codici boeziani riveli in
modo esplicito le aspettative e le chiavi di lettura del pubblico medievale, senza con cio
voler escludere la possibilita di tutti gli altri tipi di fruizione, pil personale, indipendenti
dal clima generale» (Troncarelli 1987, p. 107).

7. Se esistono da tempo studi qualificati su aspetti particolari della diffusione manoscrit-
ta della Consolatio, manca ancora oggi un’indagine sistematica che possa vantare ambizioni
di completezza. E ancora in corso la pubblicazione del censimento dell’intera tradizione
manoscritta boeziana (Codices Boethiani. A Conspectus of Manuscripts of the Works of
Boethius), che non si limita pertanto al prosimetro ma comprende 1’opera omnia, articola-
ta secondo un criterio geografico: nel tempo hanno visto la luce quattro volumi, relativi a
Gran Bretagna e Repubblica d’Irlanda (Gibson, Smith 1995); ad Austria, Belgio, Danimarca,
Lussemburgo, Paesi Bassi, Svezia e Svizzera (Smith 2001), a [talia e Citta del Vaticano (Pas-
salacqua, Smith 2001), a Portogallo e Spagna (Passalacqua, Smith 2009). Un censimento dei
codici della Consolatio databili dal 1xX al XiI secolo e edito in Troncarelli 2005, pp. 129-254.

8. La questione e dettagliatamente presentata da Troncarelli 2005, pp. 7-17, al quale
si rimanda; in particolare, lo studioso rileva negli studi filologici sulla Consolatio ad oggi
esistenti «il difetto [...] di un approccio poco sistematico e approfondito con la tradizione
manoscritta nel suo complesso, nella sua variegata fenomenologia, al di la dell’attenzione
dedicata a questo o quel manoscritto» (p. 9), il che ha generato la persistente incertez-
za intorno alla situazione dello stemma, comprovata dal conflitto delle ipotesi circa la
consistenza stessa dell’archetipo (unico, da cui discenderebbe un subarchetipo, secondo
Weinberger; caratterizzato dalla presenza di un secondo subarchetipo, secondo Klingner,
che del primo recensi I’edizione).
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tutti i manoscritti noti risalgano a due archetipi diversi, ’'uno redatto
in caratteri maiuscoli e 1’altro in caratteri minuscoli, e con tale ipotesi
sono quasi unanimemente concordi gli studiosi, &€ parimenti rilevante,
d’altra parte, il parere espresso nella Praefatio di Bieler (1957), ove
sono riconsiderate con rispetto le conclusioni di Weinberger circa la
discendenza della totalita dei codici boeziani da un unico archetipo (cfr.
Bieler 1957, pp. XiI-xvi).? Solo in questi anni con ’edizione di More-
schini si € nuovamente tentato di fornire un sia pure sommario schema
di classificazione stemmatica dei codici della Consolatio, che, senza
approdare alla genesi di un vero e proprio stemma codicum, organiz-
za 18 manoscritti, selezionati tra i pitl antichi inizialmente collazionati
(circa 30 databili al 1x-X secolo e, di rado, all’x1), nelle due famiglie a e
B, individuando per quest’ultima un’ulteriore suddivisione nei gruppi
B1 e B2 (cfr. Moreschini 2000, pp. V-xXI).'° In generale il lavoro di More-
schini, che ha individuato un discreto numero di errori comuni a tutti i
manoscritti, conforta I’ipotesi dell’esistenza di un archetipo e consente
diisolare due o tre rami della tradizione della Consolatio, probabilmente
corrispondenti a due o tre edizioni del prosimetro ascrivibili ad un arco
cronologico antecedente all’eta carolingia, che sarebbero all’origine di

9. La derivazione dal presunto archetipo maiuscolo di due dei manoscritti pitt importanti
per la resa del testo della Consolatio, il Bernensis 179 (siglato K in Bieler 1957, databile
al 1X-X secolo) e ’Emmeranus, ora Monacensis Clm 14324 (= E, X-XI sec.), sostenuta da
Klingner, viene revocata in discussione da Bieler, che giudica di difficile dimostrazione pure
la stretta parentela dei codd. Parisinus lat. 7181 (= P), Tegernseensis Clm 18765 (= T), Va-
ticanus lat. 3363 (= V) e Laurentianus X1v 15 (= L), tutti databili al 1X secolo ed accomunati
nell’ipotesi di stemma formulata da Klingner. Alla scelta dei codici piu autorevoli effettuata
da quest’ultimo guarda invece con favore Bieler (1957), che sempre nella praefatio forni-
sce un quadro sintetico dei manoscritti principali della Consolatio, tra i quali si segnalano
inoltre I’Antuerpiensis M. 16. 8 (= A, inizio X sec.); I’Aurelianensis 270 (= O, inizio IX sec.:
ca. 820); I’Harleianus 3095 (=Harl, 1X-X sec.); il Laurentianus LXXVIII. 19 (= Hib, X1I sec.); il
Neapolitanus 1v. G. 68 (= N, seconda meta IX sec.); il Turonensis 803 (= M, fine IX sec.); il
Vindobonensis 271 (= Vind, 1X-X sec.). Oltre a questi ultimi codici, la cui importanza Bieler
rileva espressamente, andranno infine ricordati i mss. Sangallensis 844 (= F, meta IX sec.)
e Bambergensis M.v.12 (= C, XI sec.), entrambi descripti di T; Bonnensis 175 (= D, IX-X sec.);
Bernensis A 92 + 455 (= Bern, 1IX-X sec.); Einsiedlensis 302 (= Eins, X sec.); Bambergensis
M.IV.2 (= Bam, XI sec.); Banyolesensis M.R.64 (= ba), il piu recente tra i codici contemplati
da Bieler (1957), databile al x1v secolo. Da Bieler 1957 sono tratte tutte le citazioni della
Consolatio presenti in questo volume.

10. Rispetto alle edizioni precedenti, la recensio di Moreschini prende in esame un mag-
gior numero di testimoni, quattro dei quali, ora considerati tra i piu autorevoli, non sono
contemplati da Bieler: si tratta dei codici Monacensis Clm 15825 (siglato Mn nell’edizione
Moreschini e databile al X secolo); Vaticanus lat. 3865 (= Va, fine IX sec.); Laudunensis 439
(= G, 1x sec.); Alenconiensis 12 (= B, X sec.). A breve distanza di tempo, nel 2005, & stata
pubblicata ’editio altera con diversi aggiornamenti ed ampliamenti rispetto alla precedente
edizione.
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tutti i testimoni giunti fino a noi e della loro massiccia contaminazione.
Un’ipotesi verosimile che si affianca, in un certo senso confermandone la
validita, alla ricerca di Troncarelli, approdata da tempo al rinvenimento
di memorie dell’edizione cassiodoriana, circolante in due prototipi, negli
apografi carolingi della Consolatio (cfr. Troncarelli 1981; Troncarelli
1987, pp. 31-105; Troncarelli 2005, pp. 50-78).

Alla luce della recensio codicum effettuata da Moreschini, se si con-
sidera da una specola esclusivamente cronologica il conspectus dei 35
manoscritti principali proposto da Bieler, ne emerge un dato interes-
sante non solo sul piano statistico, ma piu in generale per la compren-
sione dei modi e dei tempi specifici, nei quali si e articolata la fortuna
della Consolatio durante il Medioevo: sono ben dieci, infatti, i codici
databili con certezza al 1X secolo, ovvero quasi un terzo dell’insieme
preso in esame. Il dato della straordinaria circolazione del prosimetro
nei primi secoli dell’eta medievale appare corroborato dalla cronologia
dei restanti codici collazionati: cinque sono databili al 1X-X secolo, tre
0 quattro, a seconda che per Treuvericus 1093/1464 (= Treu) valga o
meno la congettura proposta con riserva da Bieler, al X secolo, tre al x-
XI, cinque all’x1, tre all’X1-xXi1, tre al XI1; soltanto un codice invece risale
al x111 secolo, trattandosi peraltro della versione greca della Consolatio
attribuita al monaco Planude (= Plan), cosi come un solo codice, il gia
citato ba, e databile al X1v secolo. Dall’osservazione di questi dati, che
ratificano il primato altomedievale della tradizione di Boezio, non si
puo comungque inferire il diradarsi della produzione manoscritta, cioé in
altre parole della popolarita della Consolatio, durante i secoli piu tardi:
uno sguardo pit ampio sui codici latori del prosimetro darebbe conto
semmai, per il Basso Medioevo, di un progressivo allargamento del
novero dei fruitori di quel testo, come la stratificazione delle tipologie
d’uso, cui molti manoscritti rinvenuti soprattutto in Italia e databili a
partire dal x11 secolo sono riconducibili per le tracce che recano, confer-
ma chiaramente. D’altro canto la scelta di Bieler, in linea con gli editori
precedenti e con i successivi, di operare una recensio limitata ai codici
presumibilmente piu autorevoli ha discutibilmente circoscritto 1’inda-
gine della tradizione ai testimoni piu antichi,* la cui significativa mole
costituisce comunque di per sé un prezioso documento dell’antichita

11. «Non puo non meravigliare la mancanza di qualsiasi testimonianza posteriore al X1
secolo negli apparati delle edizioni del testo. E vero che, a giudicare da sondaggi preliminari,
la tradizione della Consolatio nel Xiv secolo sembra incanalarsi nell’alveo di una vulgata
piuttosto scorretta e semplificata [...]. Tuttavia sappiamo che non tutti i codici dell’epoca
riportano una versione scorretta dell’opera. Dobbiamo, dunque, rispettare la regola: re-
centiores non deteriores» (Troncarelli 2005, p. 17).

18 LUCA LOMBARDO



INTRODUZIONE

del prestigio culturale, che il Medioevo sin dai suoi albori ha accordato
al prosimetro boeziano. Le origini del ‘mito’ della Consolatio, infatti,
vanno reperite ad una altezza cronologica di gran lunga anteriore alle
testimonianze manoscritte piu antiche che ci sono pervenute: tra la data
di composizione dell’opera (524) e la data cui presumibilmente risale il
codice piu vetusto, I’Aurelianensis 270 (ca 820)," si frappone un arco
temporale di circa trecento anni, nel corso dei quali, come hanno reso
noto gli studi di Troncarelli, la Consolatio ha conosciuto, attraverso una
circolazione continua ed estesa a svariate aree geografiche dell’Europa
altomedievale, il culto ancora elitario dei suoi primissimi lettori. Negli
anni immediatamente successivi alla morte di Boezio I’opera dovette
circolare, probabilmente attraverso canali segreti, presso una ristretta
cerchia di fruitori appartenenti all’aristocrazia latina, fino a quando,
con la fine della dominazione dei Goti sull’Italia e I’avvento dell’Impero
bizantino, inizio a diffondersi ’edizione della Consolatio attribuibile a
Cassiodoro, o all’ambiente di Vivarium, verosimilmente ritenuta «la
base di un gran numero di codici che troviamo sparsi nell’alto medioe-
vo» (Troncarelli 1981, p. 133). Il testo era introdotto da una prefazione,
nella quale paiono gia ravvisabili alcune delle ragioni principali della
costituzione del mito boeziano, sin da allora alimentato dall’esaltazione
della civilta romana e della rettitudine cristiana, parimenti riconosciute
al filosofo;®3 inoltre Cassiodoro aveva approntato un commento di pro-
filo retorico, in ragione del quale puo dirsi che con lui ha avuto inizio
la ricchissima tradizione esegetica costituita dai molti commenti me-
dievali alla Consolatio. Le tracce di questa edizione, che pure dovette
circolare in un numero esiguo di copie, sono forse ravvisabili in Italia,
dove Cassiodoro ne avrebbe portato con sé almeno un testimone e, dal
ViI secolo, nelle isole britanniche, ove deve essere avvenuta la trascrizio-
ne di un apografo della medesima redazione cassiodoriana. Nel mondo
britannico la diffusione dell’opera boeziana, per il suo contenuto filo-
sofico non proprio consentaneo alle istanze e problematiche culturali
dominanti in quel contesto storico, sarebbe stata circoscritta ad una

12. «I1 ms. 270 di Orléans fu copiato a Fleury intorno all’825 e rappresenta ’anello di
congiunzione pil prossimo, anche in linea spaziale, colla storia della diffusione della Con-
solatio che abbiamo potuto ricostruire sino ad ora» (Troncarelli 1981, p. 134); di recente
Moreschini ne ha spostato la datazione all’828 (cfr. Moreschini 2000, p. XiX), mentre Bieler,
che seguo in questo caso, aveva scelto di indicare pit genericamente il terzo decennio
del secolo 1x.

13. «Nella prefazione Cassiodoro sottolineava il contrasto tra la romanitas di Boezio e
Simmaco e la cieca barbarie di Teodorico, accennando alla pietas cristiana dei due: quest’in-
troduzione fu poi ripresa da diversi autori medievali e divenne, piu genericamente, una
delle fonti principali di informazioni su Boezio nell’alto medioevo» (Troncarelli 1981, p. 133).
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élite intellettuale, pure talmente dedita alla trasmissione dell’eredita
di Boezio da averne consentito la riscoperta nell’Europa continentale:
dall’Inghilterra sassone, infatti, Alcuino avrebbe riportato la Consolatio
alla notorieta anche nel mondo carolingio, dove prima del suo avvento,
trala fine dell’viii secolo e gli inizi del 1X, I’opera di Boezio era da tempo
dimenticata.# La preistoria del testo tardoantico, quella cospicua parte
della sua circolazione altomedievale che I’assenza di testimonianze
manoscritte non consente di documentare in modo diretto, si estende
fino alla sua divulgazione per opera del maestro palatino, che non solo
reintrodusse in circolazione il libello ma fu anche il primo tra gli eruditi
latini a restituirgli vitalita culturale riesumando ed utilizzando nelle pro-
prie opere I’insegnamento retorico e filosofico di Boezio: come ¢ stato
osservato, dal momento della riscoperta carolingia «inizia la storia della
tradizione manoscritta e della interpretazione del testamento spirituale
dell’ultimo dei romani» (Troncarelli 1981, p. 134).

1.2 La riscoperta della Consolatio nell’Alto Medioevo

Fu avanzata per la prima volta da Peiper 1871 (p. XviI), nella editio
princeps della Consolatio, I’ipotesi che la copia del prosimetro recata
in Europa settentrionale da Alcuino sia identificabile con I’archetipo da
cui discendono tutti i codici giunti fino a noi. Indipendentemente dalla
validita di questa congettura, che pure le recenti osservazioni di Tron-
carelli e di Moreschini hanno imposto di riconsiderare, risalta in essa il
ruolo essenziale svolto dal maestro di York come mediatore dell’eredita
boeziana dalla tradizione culturale anglosassone a quella carolingia.
Come é stato ampiamente illustrato da Courcelle 1967 (pp. 29-66), che
all’argomento ha dedicato un significativo capitolo del suo saggio dal
titolo Alcuin et la tradition littéraire du Ix au XII siecle sur Philosophie,
I’influenza della Consolatio sull’opera di Alcuino & di immediata eviden-
za testuale, cio che denunciano il ricorso sistematico alla citazione e
I'impiego di figure retoriche facilmente riconducibili al modello boezia-
no. La critica si & soffermata in particolare sulla contiguita formale ed
allegorica, che ravvicina I’incipit del prosimetro al prologo del trattato
di Alcuino De grammatica: un confronto la cui adeguatezza appare an-

14. «It is reasonably clear that the work was little read or studied during the period
between the death of Boethius and the late eighth century. Only with the revival of classical
learning and the copying of classical texts inspired and directed by Alcuin in the late eighth
and early ninth centuries does the De Consolatione philosophiae reappear» (Beaumont
1981, p. 279).
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cora piu chiaramente dal titolo di Disputatio de vera philosophia, che il
testo del 1X secolo reca in alcuni manoscritti lasciando intuire cosi 1’uni-
versalita delle riflessioni prodottevi, non solo di argomento grammatica-
le, ma estese a tutte le discipline ed in particolare volte ad indagare la
qualita morale della cultura pagana ed il rapporto tra questa e la cultura
religiosa corrente nell’occidente cristiano. Lindagine delle fonti impie-
gate da Alcuino ha rivelato una costante oscillazione tra i modelli della
letteratura pagana e le sacre scritture: nell’ambito di questa sistemati-
ca polarita culturale il ricorso alla Consolatio si spiega con la assunzione
delle dottrine filosofiche boeziane come chiave esegetica di accesso alla
Rivelazione giudeo-cristiana, cioe come strumento dialettico funzionale
alla decodificazione di sofisticate trame teologiche.s I raffronti testuali
proposti da Courcelle sono senz’altro indicativi e non lasciano margini
di incertezza circa il cospicuo debito contratto da Alcuino, che della sua
fonte raccoglie e rielabora al contempo il paradigma speculativo ed il
linguaggio filosofico, strumento indispensabile all’impiego didascalico
della Consolatio come testo scolastico adatto all’educazione degli al-
lievi della Schola palatina.*® Alcuino non si limita al prestito di termini
tratti dal lessico filosofico boeziano né la sua devozione al modello va
circoscritta ad un mero esercizio di citazioni; egli complessivamente
mostra di condividere 1’esempio etico proposto dalla Consolatio e ne
adatta i contenuti filosofici e spirituali ai fini didattici del suo insegna-
mento: dalla rappresentazione della Filosofia come omnium virtutum
magistra al disprezzo dei piaceri terreni soggiogati ai mutamenti della
Fortuna, fino alla condanna della ricchezza e del vizio di avarizia (cfr.
Courcelle 1967, pp. 37-43).'7 Analogamente nelle Epistulae Alcuino ispi-
ra la propria riflessione politica al modello della Consolatio, mostrando
anche in questo caso i criteri della propria interpretazione cristiana di
Boezio, che approda ad una originale combinazione della verita filoso-
fica riconosciuta al modello tardoantico con la verita teologica rivelata

15. «introduction d’Alcuin est en réalité, comme on va le voir, un va-et-vient perpétuel,
des sources profanes - principalement la Consolatio Philosophiae de Boéce - a I’Ecriture
sainte. [...] Or Alcuin élabore ses vues en référant constamment, non sans témeérité, la
substance philosophique de la Consolation aux Ecritures chrétiennes» (Courcelle 1967,
PP. 33-34).

16. «Alcuin follows Boethius’ argument and uses his language. But he combines the
philosophical approach of Boethius with the attitudes appropriate to a Christian scholar
educated primarily from the Bible and the Fathers» (Beaumont 1981, p. 280).

17. Il prospetto sinottico proposto dal critico fa precedere il raffronto dei testi da un’in-
troduzione riepilogativa del loro contenuto e ne evidenzia in corsivo i passi piu significativi,
facendo emergere un quadro rappresentativo dell’impiego della Consolatio da parte di
Alcuino.
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dalle Scritture.*® Puo darsi, come ipotizza Beaumont 1981 (p. 280), che
il ricorso al prosimetro da parte di Alcuino sia stato cosi massiccio an-
che in ragione della notizia del cristianesimo di Boezio, quale gli era
possibile recuperare dall’Anecdoton Holderi, frammento attribuibile a
Cassiodoro - unico documento superstite dell’autobiografico Ordo ge-
neris Cassiodororum - che autorizzerebbe l'interpretazione degli scritti
boeziani come opere cristiane (cfr. Fridh, Halporn 1973, pp. V-vI) né il
ripetuto riferimento a testi di autori classici, che caratterizza parecchi
luoghi della Consolatio, deve avere destato nel filosofo britannico il dub-
bio di trovarsi al cospetto di un’opera pagana: analoghe citazioni di testi
profani si potevano leggere nelle opere dei piti autorevoli Padri della
Chiesa. La ricezione del prosimetro da parte di Alcuino, le modalita di
impiego scolastico del pensiero e del lessico di Boezio che egli promosse
grazie ad un’interpretazione religiosamente accettabile, determinarono
un sensibile condizionamento culturale e metodologico dell’approccio
alla Consolatio cosi come € documentato negli eruditi e negli esegeti
posteriori, i quali raccolsero la tendenza, maturata dall’esperienza delle
scuole carolinge, a concepire la letteratura profana e le arti liberali an-
che come un mezzo di ascesa spirituale e di edificazione teologica.* Da
questo momento la Consolatio entro a far parte del canone scolastico,
acquisendo nel corso del 1X secolo un ruolo sempre piu eminente per
il suo contenuto filosofico ma anche come testo poetico e come fonte
retorico-grammaticale; contemporaneamente inizio a consolidarsi una
tradizione esegetica destinata a raggiungere ben presto una estensione
ragguardevole: forse gia alla prima meta del secolo & opportuno fare
risalire le prime glosse di eta medievale alla Consolatio e non & impro-
babile che anche questo problema coinvolga, seppure indirettamente,
la figura di Alcuino.

Il primo codice a riportare il testo del prosimetro accompagnato da
un commento & infatti I’antichissimo ms. 270 di Orléans che proviene
dall’abbazia di San Michele a Tours dove Alcuino, abate dal 796, aveva
fondato una fiorente scuola monastica: I’esigua distanza cronologica,
che separa la morte del maestro palatino (804) dalla realizzazione del

18. «Dans sa Lettre a Gundrada sur I’ame il présente Charlemagne comme un nouveau
Salomon et conseille de I’imiter, selon le termes mémes par lesquels Boece clot son ouvra-
ge, mais dans un contexte emprunté au Cantique des cantiques. Enfin, dans une Lettre
aux moines d’Hibernie, Alcuin revient sur les degrés de la Philosophie boécienne et ose
présenter les sept disciplines comme le moyen nécessaire pour monter jusqu’au faite de la
perfection évangélique» (Courcelle 1967, pp. 46-47).

19. «Ainsi christianisée par Alcuin, la Philosophie boécienne allait régner sur les imagi-
nations et étre agréée pour ’enseignement par la plupart des esprits, du IX au X1I siecle »
(Courcelle 1967, p. 47).
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codice (databile, come detto, intorno all’820), ha suggerito I’ipotesi che
le glosse contenutevi siano ’esito di una rielaborazione degli appunti
raccolti da qualche allievo durante lo svolgimento delle lezioni tenute
da Alcuino.?® Glosse analogamente molto antiche sono riportate da altri
due manoscritti databili agli inizi del 1X secolo: il primo conservato a
Monaco (Monacense 18765) e contenente frammenti di un commento
probabilmente piu tardo, ed il secondo a Firenze (Laurenziano X1v, 15).
Infine va ricordato un codice Vaticano (Vat. lat. 3363), anch’esso data-
bile al principio del 1X secolo (entro il primo trentennio), giudicato da
Courcelle «forcement antérieur a Remi» (1967, p. 269), che riporta un
cospicuo commento insulare di discussa datazione a lungo erroneamen-
te attribuito a Remigio d’Auxerre, ed un certo numero di glosse di mano
carolingia databili entro la prima meta del 1X secolo, che parzialmente
coincidono con le glosse altrettanto antiche del manoscritto d’Orléans
(cfr. Troncarelli 1981, pp. 137-196; Troncarelli 1973, pp. 371-378). Que-
ste brevi notazioni, che introducono il complesso tema della tradizione
esegetica della Consolatio, ribadiscono l'influenza decisiva che Alcuino
e I’ambiente culturale carolingio esercitarono sulla promozione e sulla
diffusione dell’opera boeziana, dagli inizi del 1X secolo e per buona parte
di esso, nell’Europa continentale ed insulare (cfr. Beaumont 1981, p. 281).

20. Nel ms. 270 di Orléans sono state rilevate tracce del commento convenzionalmente
attribuito a Remigio d’Auxerre; 'incongruenza cronologica (il commento del monaco fran-
cese risalirebbe infatti agli inizi del secolo X) ha convinto gli studiosi della circolazione di
un certo numero di glosse alla Consolatio databili gia alla prima meta del secolo 1x, semmai
oggetto di rimaneggiamenti piu tardi che possono essere confluiti nella cosiddetta traditio
remigiana (che contempla tutto il materiale esegetico circolato nel Medioevo sotto il nome
del monaco di Auxerre, ma in gran parte frutto dell’opera dei suoi revisori); si veda, a tal
riguardo, Troncarelli 1973.
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2 I commenti

2.1 Una conoscenza ancora frammentaria

A distanza di oltre trent’anni dalla sua formulazione, pare ancora
efficace ’analisi con la quale Troncarelli inaugurava la sua ricerca sui
commenti altomedievali alla Consolatio:

Il problema dei commenti medioevali al De Consolatione di Boezio & tanto
affascinante quanto apertissimo. A parte le edizioni, piuttosto recenti del resto,
fatte dall’Huygens e dal Silvestre, di alcuni commenti brevi al canto 1x del libro
111, non esistono ancora né edizioni critiche di qualche commento, né cataloghi
completi di manoscritti. Le ragioni di cio vanno ricercate sia in uno stato generale
di trascuratezza o comunque di grande difficolta, che € comune un po’ a tutti gli
studi su autori o problemi di cultura medievale (e in special modo altomedioeva-
le), sia, in particolare, ad un’impostazione di studio nettamente superata, legata
a problemi e metodi a dir poco ottocenteschi [Troncarelli 1973, p. 363].

In particolare lo studioso lamentava il limite metodologico delle ricer-
che pregresse, quasi sempre tese all’obiettivo di trovare nei commenti
medievali le tracce ora del cristianesimo di Boezio, ora del suo paga-
nesimo, secondo le convinzioni ideologiche che animavano gli eruditi
impegnati in una disputa ritenuta piu sensibile alle suggestioni astratte
della contesa filosofica che alla cautela ed al rigore imposto dalla prova
filologica e dalla tecnica paleografica. Le pochissime edizioni di com-
menti alla Consolatio fino ad allora pubblicate dovevano cosi fare i conti,
secondo Troncarelli, con questo equivoco reiterato, sicché i risultati
prodotti da Huygens (1954), nell’edizione di Bovo di Corvey, di Adaboldo
di Utrecht e di un breve testo anonimo, e da Silvestre (1952), che aveva
provato ad attribuire a Scoto Eriugena un commento inedito al carme O
qui perpetua, parevano comundgue viziati dal pregiudizio circa la discus-
sa ortodossia religiosa di Boezio e dal conseguente riconoscimento di
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un primato culturale, da ritenersi quanto mai arbitrario, ai commenti di
contenuto eminentemente filosofico-teologico a scapito dei commenti fi-
lologico-grammaticali (rappresentativa di un preconcetto radicato appa-
re la distinzione terminologica proposta da Silvestre 1952, pp. 68-69, tra
«haut-commentaires», i primi, e «bas-commentaires», i secondi). Dopo
aver precisato che le radici di questa visione critica parziale affondavano
ben piu lontano nel tempo, come avevano gia evidenziato i limiti ricono-
sciuti al controverso studio di Silk 1935, e dopo aver sottolineato le con-
traddizioni persistenti ancora nel saggio di Courcelle, che non si affran-
cava da un’impostazione di tipo filosofico, Troncarelli precisava come
qualsiasi progresso in questo campo non potesse allora prescindere da
un capillare lavoro ecdotico, che consentisse di approdare all’edizione
dei testi esegetici della Consolatio, in quel momento quasi tutti inediti:

11 primo lavoro da compiere nei confronti dei commentatori di Boezio & quello
di farne l’edizione critica (e per questo stabilire preliminarmente un catalogo
dei manoscritti di ciascun autore). Quest’operazione ¢ complessa e difficile: i
commenti sono in uno stato molto fluido; glosse che si trovano in un manoscritto,
non si trovano in molti altri; i testi sono scritti da mani diverse in epoche diverse;
si trovano a volte note in contraddizione tra loro; inoltre spesso il commento e
cucito assieme ad un altro (o ad altri): e non sempre ne viene menzionato 1’autore
per cui esistono dei complessi problemi di attribuzione [Troncarelli 1973, p. 365].

Le difficolta metodologiche in ordine al problema dell’edizione dei
commenti medievali alla Consolatio sono sempre state chiare agli stu-
diosi e, sebbene alcuni di essi abbiano fatto leva proprio sulla fluidita
e parzialita delle conoscenze per approdare a conclusioni strumentali
alla legittimazione di giudizi precostituiti sull’opera di Boezio, non c’é
dubbio che sia prevalso nella critica il tentativo di individuare almeno
dei criteri essenziali per la selezione e ’organizzazione del complesso
e stratificato materiale esegetico che compone la tradizione manoscrit-
ta della Consolatio. In questa direzione procede il capitale lavoro di
Courcelle, che pur manifestando un certo grado di approssimazione,
come peraltro riconosciuto dallo stesso autore, offre un catalogo dei
manoscritti dei commenti boeziani che & ancora oggi utilissimo (cfr.
Courcelle 1967, pp. 403-418).* La classificazione e 1’attribuzione delle

1. Lo stesso autore definisce questo catalogo un «classement sommaire et provisoire »:
per ciascun commento sono indicati, ove possibile, ’incipit e ’explicit sia del prologo, sia
delle glosse, sia del commento al carme g del libro 111; inoltre sono riportati ’elenco non
sempre completo dei manoscritti e le informazioni bibliografiche relative, oltre alle poche e
talvolta parziali edizioni disponibili. Notizie sulla tradizione dei commenti alla Consolatio si
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glosse hanno consentito allo studioso di evidenziarne le principali carat-
teristiche e di stimare a ragion veduta come questo ricchissimo apparato
di testimonianze sia irriducibile a qualunque tentativo di organizzazione
sistematica, tanto piu sinché persistera 1’attuale carenza di edizioni cri-
tiche. Lo studioso rileva le difficolta piu ricorrenti emerse dall’indagine
condotta (ma che pertengono in generale alla tipologia del testo esege-
tico): innanzitutto due commenti possono essere molto diversi anche se
hanno in comune l’incipit; inoltre, pur avendo il medesimo incipit ed il
medesimo explicit, possono in realta essere I’uno il commento originale
e ’altro una compilazione; infine il testo di qualunque commento & di per
sé poco sicuro per il fatto che i copisti intervengono molto piu frequen-
temente sulle glosse che sul testo commentato. Da queste osservazioni
Courcelle concludeva i limiti intrinseci del lavoro ecdotico, soprattutto
in considerazione dell’alternanza di tipologie di glossa differenti nell’am-
bito del medesimo testimone:

Une édition critique de ces textes parait trés difficile. Enfin, de plus en plus
a mesure qu’on avance dans le temps, ces commentaires se plagient les uns les
autres, et telle glose du IX siécle peut se retrouver intégralement dans un com-
mentaire du xv. Ajoutons que les manuscrits hésitent entre la forme de gloses
discontinues sur le texte de Boéce ou d’un commentaire suivi sans le texte de
Boece; les copistes passent d’une forme a l’autre sans précautions, d’ou des
erreurs, des répétitions, des gloses déplacées, interverties ou abrégées faute
de place. 'ordre de succession entre le gloses marginales et interlinéaires est
parfois tres difficile a retrouver [Courcelle 1967, p. 13].

Esiste tuttavia il margine per una pur sommaria classificazione dei
commenti, possibile a partire dall’individuazione di un punto di rife-
rimento testuale che valga costantemente per ogni singolo testimone
preso in esame, una sorta di locus criticus da utilizzarsi come riprova
dell’origine probabile dei commenti.? Courcelle lo indica nel celebre

reperiscono pure nel gia ricordato censimento dei Codices Boethiani, che registra per aree
geografiche la consistenza della tradizione manoscritta delle opere di Boezio, compresi tutti
quei testimoni del prosimetro corredati di commenti o glosse occasionali, di cui, la dove
possibile, € anche indicata I’attribuzione.

2. Ancorché appaiano condivisibili le perplessita motivate da Troncarelli (2005, p. 21)
circa I'inadeguatezza di tale criterio contenutistico «a sostituire con sicurezza una autentica
ricostruzione filologica»; né d’altra parte lo studioso francese ignora i limiti del proprio
metodo, svincolato dalle norme basilari di una procedura ecdotica corretta (lo stesso com-
mento viene citato da testimoni differenti, neppure precedentemente collazionati) eppure
in parte scagionato dalle necessita pratiche imposte dalla natura della ricerca intrapresa
(cfr. Courcelle 1967, p. 275).
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carme O qui perpetua, che puo vantare I’attenzione pressoché assoluta
da parte dei commentatori medievali, al punto da essere stato talvolta
obiettivo esclusivo dell’esegesi secolare; la sua preminente connotazio-
ne filosofica ne impreziosisce il valore esemplare, secondo un fondamen-
tale principio metodologico fissato dallo studioso:

Malgré toutes ces difficultés, une classification sure nous semble possible
grace a un précieux point de repére sis au centre de I’ouvrage: le fameux chant 9
du livre 11, qui a peculiérement intéressé les commentateurs médiévaux. Contrai-
rement a ce que l’on pourrait croire, le caractere philosophique de ce chant
facilite notre recherche; car tandis que telle glosse mythologique ou philolo-
gique risque de passer intégralement d’un commentaire a ’autre, le moine qui
compose un commentaire n’accepte pas facilement telle pensée trop hardie ou
périmée du commentaire précédent qu’il utilise; il reproduit I’ancienne interpré-
tation (sans jamais nommer sa source), mais ne se géne pas pour la blamer, ce qui
nous aidera puissamment a dresser la chronologie relative de ces commentaires
[Courcelle 1967, p. 13].

Non sono mancate d’altra parte le critiche alla classificazione propo-
sta da Courcelle, soprattutto in relazione ai commenti dell’eta carolingia,
tra i quali lo studioso francese indica come principali quello dell’Anoni-
mo di San Gallo, quello di Asser, quello di Remigio d’Auxerre e quello
riportato dal cod. Vat. lat. 3363. Troncarelli revoca in discussione il
criterio adottato da Courcelle nella fissazione del testo dell’Anonimo,
basato sui manoscritti meno autorevoli (il cod. 845 di San Gallo, il Iv G
68 di Napoli ed il lat. 13953 di Parigi) per le glosse piu importanti, che
risultano invece assenti nel manoscritto ritenuto come il principale (il
cod. 179 di Einsiedeln), sicché non e peregrino «il sospetto che si sia
voluto cucire insieme un commento che in realta non esiste» (Tronca-
relli 1973, p. 368). Non convince Troncarelli (pp. 368-378) neppure la
scelta di servirsi per il commento di Remigio di un solo manoscritto, il
Par. lat. 15090, che per di pit non puo vantare precedenza sui restanti
esemplari (una trentina) per ragioni cronologiche (non e il solo a potersi
datare al X secolo) o per omogeneita (non mancano nel testo ripetizioni
e contraddizioni). Ancora piu decisiva e I’osservazione circa il cod. Vat.
lat. 3363, tutt’altro che illeggibile come era stato giudicato da Courcelle
e che riporta, come detto, un testo per gran parte comune al commento
attribuito a Remigio, provando cosi I’esistenza di una tradizione di glos-
sa carolingia databile ben prima del monaco di Auxerre, nel solco della
quale quest’ultimo ed i suoi revisori sono intervenuti dagli inizi del x
secolo. In seguito, Troncarelli (1981, pp. 144-148), restringeva il campo
delle ipotesi dimostrando 1’origine insulare delle glosse riportate dal
codice vaticano e postulando ’esistenza di una fonte preesistente, di
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cui esse costituirebbero una parziale riformulazione: si tratterebbe della
medesima fonte adoperata da Remigio, cio che spiegherebbe la stretta
contiguita testuale tra il suo commento e quello vaticano.3 Quest’ultimo
sarebbe databile alla fine del 1X secolo, risultando dunque di poco ante-
riore all’opera del monaco di Auxerre, e costituirebbe I’anello mancante
nella catena ideale che collega i primi commenti carolingi alla tradizione
remigiana: la considerazione della provenienza insulare e dell’altezza
cronologica, unitamente al confronto per loci critici con la traduzione
sassone della Consolatio di Alfredo il Grande, suggerisce 'ipotesi che
il commento vaticano riproduca per buona parte le perdute glosse di
Asser, autore di una sorta di parafrasi molto scolastica ad uso del volga-
rizzamento allestito nella seconda meta del X secolo dal re del Wessex.

Nonostante i progressi significativi maturati in materia di conoscenza
dei commenti medievali alla Consolatio grazie agli studi di Courcelle
prima e di Troncarelli dopo, mantiene forza di attualita I’appello deciso
di quest’ultimo, che invocava «la necessita di un lavoro filologico pre-
ciso che si sostituisca alle interpretazioni arbitrarie» (Troncarelli 1973,
p. 371): ad oltre trent’anni di distanza incidono ancora sugli orientamen-
ti della critica sia la persistente difficolta metodologica, intrinseca alla
natura dei testi, sia il retaggio di un pregiudizio culturale, che ostacola-
no il compimento di un lavoro filologico organico sulla tradizione esege-
tica del prosimetro. Negli ultimi anni la vastita del materiale manoscritto
inedito e stata solo parzialmente riscattata dal contributo di Lodi Nauta,
degno di apprezzamento ancora maggiore se si considera il rilievo dell’o-
pera pubblicata, che ha fornito ’edizione critica delle Glosae super Bo-
etium di Guglielmo di Conches,* a lungo attesa dagli studiosi in ragione
del primato acquisito da questo commento fin dalla sua apparizione (ca.
1120), quando soppianto per autorita la traditio remigiana, e consolida-
tosi nei successivi due secoli (almeno fino alla fine del Duecento), come
conferma la sopravvivenza delle numerose testimonianze manoscritte.5

3. Lo studioso ¢ tornato in anni piu recenti sul commento del Vat. Lat. 3363, rilevando
come un’estesa glossa di contenuto astrologico, che egli trascrive integralmente dopo la
parziale edizione di Silk (1954, p. 40) non abbia carattere di originalita, ma riprenda «parola
per parola un passo di Beda: tutto il paragrafo 35 e 36, cap. viit del De Temporum Ratione »
(Troncarelli 2005, p. 22, nota 61).

4. Cfr. Nauta 1999, da cui sono estrapolate tutte le citazioni del commento di Guglielmo
presenti in questo volume.

5. «William of Conches is for the twelfth and subsequent centuries what Remigius had
been for earlier generations. His commentary is huge, comprehensive, academic and highly
intelligent. It survives in a number of manuscripts, sometimes accompanied by the text of
De Consolatione Philosophiae, sometimes by itself. Of all earlier medieval commentaries
on Boethius’ work, William of Conches has received the greatest attention and has been
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Ledizione delle Glosae di Guglielmo si innesta in un pil generale inte-
resse dello studioso per la tradizione esegetica della Consolatio, che
tra i numerosi esiti di apprezzabile rilievo ha recentemente prodotto
un contributo riepilogativo sulla storia dei commenti boeziani dall’alto
Medioevo all’eta moderna (cfr. Nauta 2009).

2.2 [ commenti carolingi

I primi commenti medievali alla Consolatio testimoniano la presenza
di due orientamenti critici contrapposti: alcuni interpreti sono reticenti
circa le difficolta di conciliazione tra il contenuto filosofico del prosi-
metro e I’ortodossia cristiana, altri evidenziano le medesime contraddi-
zioni per inferire il paganesimo di Boezio e denunciarne la pericolosita
dottrinale. Un’osservazione complessiva delle interpretazioni carolinge
rivela «la curva evolutiva della fortuna della Consolatio in senso cristia-
no» (Troncarelli 1983, p. 7) quale si & delineata nettamente attraverso i
lettori dell’alto Medioevo, inclini a riconoscere la superiorita morale del
filosofo tardoantico anche in quegli sporadici casi di detrazione teologica
del suo pensiero e del conseguente sospetto di eterodossia. Come & stato
giustamente osservato, infatti, la fortuna di Boezio nel mondo carolingio
si deve all’auctoritas morale che egli rappresenta presso il suo pubbli-
co piu colto ancor prima che alla componente speculativa dell’opera:
I’osservazione dei manoscritti della Consolatio tra il 1X ed il XIiI secolo
ha permesso di riscontrare che il testo boeziano veniva normalmente
associato ad autori morali come Persio, Seneca, Prudenzio e Giovenale
e solo in rari casi alle opere speculative di Macrobio o Calcidio, segno
di una percezione diffusa di Boezio come di un autore morale di poesia
religiosa che sopravvivra anche nella ricezione dei secoli successivi, co-
me testimoniano i giudizi posteriori di Guglielmo di Conches e di Dante.®

most frequently quoted, but as yet there is no modern edition» (Beaumont 1981, p. 298).
Quest’ultima affermazione, che evidenzia il carattere inedito delle Glosae di Guglielmo,
non é piu attuale, ma indirettamente rivela le difficolta con cui ancora devono misurarsi
gli studi sulla ricezione della Consolatio nel Medioevo, per il numero di commenti inediti.

6. «Cio corrisponde perfettamente alla convinzione ripetutamente espressa nel Medioe-

vo, secondo cui la Consolatio era un trattato di morale; come afferma Guglielmo di Conches:

‘Ethice vere supponitur quia sermo est de moribus’. Boezio, in quest’ottica, sara sempre
considerato, come riassumera plasticamente Dante: ‘’anima santa che 'l mondo fallace | fa

manifesto a chi di lei ben ode’ (Par., X, 125-126). Non un filosofo neoplatonico, dunque; ma

un maestro di vita. In questa luce va intesa anche ’identificazione tra Filosofia boeziana e

Sapienza biblica cosi insistentemente sottolineata da commenti, miniature, rielaborazioni

della Consolatio nell’Alto Medioevo» (Troncarelli 2003, pp. 305-306).
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Lurgenza della questione religiosa appare sin dal prologo del cosid-
detto Anonimo di San Gallo,” ritenuto il piu antico commentatore boe-
ziano, favorevole all’ipotesi del cristianesimo dell’autore della Conso-
latio probabilmente sulla scorta delle notizie riportate da Cassiodoro
nel breve resoconto, gia ricordato, che va sotto il titolo di Anecdoton
Holderi: ’esegesi del testo coincide con il problematico tentativo della
sua cristianizzazione, evidente in modo esemplare nell’identificazione
della Filosofia con la saggezza divina o, addirittura, con la figura di
Cristo stesso. All’Anonimo si deve soprattutto un pregevole commento
al carme 9 del libro 111, del quale viene evidenziato il dominante pla-
tonismo, pure entro il limite di una coerente visione cristiana che in
questo caso approda all’interpretazione della triade « Deum, exemplar,
materiam» come prefigurazione della Trinita. I vv. 18-21 del canto
alludono alla creazione delle anime e delle vite minori da parte di
Dio, che le unisce in alto a carri leggeri e le dissemina in cielo ed in
terra destinandole al ritorno verso sé: il contenuto neoplatonico & di
immediata evidenza per il commentatore, che ritiene metaforico il
linguaggio di Boezio e, quasi rammaricandosi di non potere preser-
vare l’ortodossia del suo autore, conclude: «Gentili more loquitur».?
Né mancano in questo commento esempi analoghi, che testimoniano
il sistematico tentativo di legittimazione cristiana della Consolatio
condotto anche a scapito della coerenza dottrinale complessiva (dalla
pretestuosa interpretazione del mito dei Giganti - 111, pr. 12 - in chiave
biblica all’identificazione del sacrificio stoico - 1v, pr. 6 - con il mar-
tirio); altrove la distanza culturale viene percepita come incolmabile
si da costringere il commentatore a sconfessare il testo tardoantico,
come avviene a proposito della teoria boeziana del fato condannata co-
me mendace «quia Dei ordinatio temperat cuncta». Accanto a queste
considerazioni sull’orientamento culturale delle glosse di San Gallo

7. Per il testo dell’Anonimo (edito anche da Hehle 2002), mi avvalgo, come per altri
commentatori ‘minori’, di alcuni brani in Courcelle 1967, pp. 275-278, che tuttavia, giusta
I’osservazione di Troncarelli, si rifa in modo discontinuo a quattro diversi testimoni (i gia
ricordati Einsiedeln 179, X sec.; San Gallo 845, X sec.; Paris. lat. 13953, X sec.; Napoli v G 68,
IX sec.). A questi si aggiunge una serie di manoscritti che tramandano versioni rimaneggiate
o frammentarie e compilazioni dell’Anonimo di San Gallo (insieme a Remigio d’Auxerre),
per cui cfr. Troncarelli 2005, pp. 144-145; 182-184; 187; 234-235. In tal senso, appare appro-
priato individuare quattro distinte tipologie testuali nella tradizione di questo commento:
«(a) a corpus of maginal and interlinear glosses, (b) a more expansive version in the form
of a single continuous commentary, (c) a shorter version of the previous item, and (d) stray
glosses mixed with Remigian material» (Nauta 2009, p. 257).

8. «Le commentateur cherche nettement a excuser Boéce d’employer un langage si
peu chrétien» (Courcelle 1967, p. 277).
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andra registrata 1’esitazione degli studiosi a riconoscere in esse un
commento omogeneo. Sono note, infatti, le difformita sostanziali tra i
testimoni manoscritti, che unitamente all’impossibilita di un’assegna-
zione certa e alla contaminazione di alcuni esemplari, latori persino
di glosse appartenenti a Remigio d’Auxerre e a Lupo di Ferriéres, in-
ducono oggi ad ipotesi piu caute che, se da un lato mettono in discus-
sione I’esistenza stessa di un unico commento da attribuirsi ad autore
anonimo, dall’altro suggeriscono di supporre un testo di base, a questo
punto solo per convenzione identificabile con I’Anonimo commento,
probabilmente concepito a San Gallo e sottoposto, in seguito, ad in-
terventi considerevoli da parte di revisori operanti in aree geografiche
diverse (cfr. Beaumont 1981, pp. 282-284). Del resto non ¢ metodolo-
gicamente eccepibile lo studio delle differenti redazioni in cerca di
un orientamento culturale omogeneo, eventualmente da ascriversi a
quelle istanze comuni dovute al medesimo ambiente monastico in cui
queste versioni sono state concepite. In tal senso I’archetipo cultura-
le puo essere individuato nella costante preoccupazione da parte del
commentatore di rendere leggibile I’ortodossia del pensiero di Boezio
attraverso l’interpretazione metaforica dei passi piu controversi e piu
difficilmente riducibili alle verita di fede. Con quale esito vi riesca
I’Anonimo e discutibile, soprattutto in ragione dei suoi evidenti limiti
in fatto di cultura classica,? che lo inducono piu volte a fraintendere il
significato primo del testo boeziano e che potrebbe essere all’origine
della sua scarsa fortuna oltre le esigue testimonianze manoscritte del
X-XI secolo;® d’altra parte il giudizio inappellabile sulla debolezza cul-
turale delle glosse di San Gallo non trova riscontro presso Courcelle,
che pur riconoscendo «son petit bagage de connaissances» ne loda la
grande intelligenza e la finezza nel cogliere «que le théories de Boece
ne sont pas toutes orthodoxes» (1967, p. 278).

Di una fama ben pili duratura ha goduto il commento che si attribuisce
a Remigio d’Auxerre, sebbene da tempo gli studiosi abbiano denunciato
la contaminazione della tradizione manoscritta e revocato in discussio-
ne l'attribuzione remigiana per una parte consistente della tradizione

9. Valga da esempio, la confusione che I’Anonimo fa tra le Parche e le Furie, come ricorda
Troncarelli 2005, p. 75, nota 168.

10. «This weakness in classical background may explain why the commentary has sur-
vived in relatively few copies and not at all, even in fragmentary form, beyond the tenth
century. Although later commentators knew and borrowed from it such opinions as they
found useful, the St Gall commentary was not sufficiently full or clear to be a satisfactory
starting point for detailed study of the text. Indeed it was soon to be superseded» (Beau-
mont 1981, p. 284).
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stessa, che comprende i testimoni pili antichi.” Non & comunque dubi-
tabile che questo imponente apparato di glosse alla Consolatio, le quali
pil opportunamente andranno raccolte sotto la definizione generica di
traditio remigiana, abbia rappresentato nei secoli X e X1 lo strumento
esegetico principale per la lettura di Boezio.*» Il commento di Remigio &
stato datato ai primissimi anni del X secolo, in particolare considerando
la morte del monaco come termine ante quem (908) e I’inizio del suo in-
segnamento a Parigi come termine post quem (902): si sarebbe trattato
secondo Courcelle 1967 (pp. 254-259), dell’ultima opera di Remigio, il
quale aveva avuto come maestro Eirico d’Auxerre, a sua volta allievo di
Servato Lupo di Ferrieres, autore di un trattato sulla forma metrica dei
carmi della Consolatio (ca. 862) e di una breve biografia di Boezio, che
ricorre come prefazione al prosimetro in molti manoscritti (cfr. Brown
1976). Le edizioni fin qui pubblicate sono inevitabilmente approdate ad
esiti molto parziali, a causa della difficolta a riconoscere entro la com-
plessa tradizione dei codici indizi testuali plausibili dell’esistenza di un
commento unitario: gia Stewart, il primo editore di un numero rilevante
di estratti remigiani di particolare interesse filosofico, aveva individuato
nel ms. Tréves 1093 (XI sec.), il solo a riportare I’attribuzione a Remigio
in due fogli (115v e 146r), una parte consistente di glosse certamente
non attribuibili al monaco di Auxerre (cfr. Stewart 1916).'3 In molti casi
si tratta di interventi cronologicamente successivi, che pur mantenendo
il medesimo impianto esegetico del commento preesistente si sovrap-
pongono a quest’ultimo dando luogo ad un numero esorbitante di note
doppie: efficacemente si & parlato a tal proposito dei cosiddetti «revi-
sori di Remigio» (per alcune chiose remigiane, cfr. Silk 1935; Silvestre
1952; Bolton 1977). La frammentarieta delle edizioni disponibili non ha
certo favorito una valutazione compiuta del commento remigiano, sulla
cui autorevolezza culturale pesa il giudizio sfavorevole di Courcelle
che d’altra parte, come ha osservato Troncarelli, sembra basarsi su

11. Stando alla provvisoria classificazione di Courcelle i manoscritti che tramandano il
testo integrale del commento remigiano sono 18, databili tra il 1X-x (la maggior parte) ed
il x111 secolo, ai quali si dovranno aggiungere 13 testimoni che trasmettono parzialmente il
commento (cfr. Courcelle 1967, pp. 405-406): 1o studioso francese ricorre sistematicamente
al testo del cod. Paris. lat. 15090 del X secolo, ma se la scelta, come sembra, & veicolata
dall’apprezzamento dell’antichita di questo testimone, si dovra osservare con Troncarelli
che almeno una decina di altri codici, ascrivibili alla medesima altezza cronologica, meri-
tano quantomeno di essere presi in considerazione per una collatio attendibile.

12. «The Remigian tradition is the dominant one in early medieval Europe, with some
forty Mss ascribed to Remigius of Auxerre and his revisers» (Nauta 2009, p. 257).

13. Glosse remigiane si trovano in discreta quantita all’interno di un commento che e stato
pubblicato come opera anonima del 1X secolo (cfr. Silk 1935).
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un utilizzo arbitrario del materiale manoscritto e su una sostanziale
confusione intorno alla cronologia delle glosse riportate, alcune delle
quali largamente anteriori all’esegesi di Remigio.* Lo studioso francese
giudica I’autore del commento «médiocrement intelligent» e ne delinea
i limiti principali: «[Remi] se préoccupe moins de comprendre, inter-
préter et juger le texte de Boéce, que de le garnir de notes historiques,
philologiques et mythologiques ou il pourra faire étalage d’érudition»
(Courcelle 1967, p. 278). D’altra parte l'insistenza delle glosse su un’in-
terpretazione pedagogica del testo boeziano rivela 1’origine scolastica di
questo commento, che doveva servire come strumento di apprendimento
per gli studenti, verosimilmente essendo a sua volta la redazione organi-
ca delle annotazioni raccolte durante le lezioni tenute da Remigio; il fine
didattico e gli intenti di moralizzazione perseguiti dal commento sono
inoltre ravvisabili nel frequente ricorso alle citazioni di auctoritates, sia
classiche sia cristiane, spesso di scarsa pertinenza rispetto alla stretta
comprensione del testo boeziano.

Il commento si apre con una breve biografia di Boezio, all’interno del-
la quale si danno le notizie principali circa la struttura e la forma lettera-
ria della Consolatio: I’opera viene presentata come un dialogo platonico
misto di prosa e versi, in cui il personaggio della Filosofia svolge nei
confronti di Boezio una funzione consolatoria per mezzo di insegnamenti
esemplari e di ragionamenti; di un certo interesse & la definizione del
genere letterario dell’opera, che viene classificata come satira, proba-
bilmente secondo il modello del prosimetro di Marziano Capella; per
I’analisi metrica viene ripreso il trattato di Lupo di Ferrieres. Le glosse
si segnalano per la precisione della parafrasi, che ne rivela ancora una
volta la vocazione principalmente pedagogica e denunciano indiretta-
mente il loro debito di erudizione verso fonti consuete quali Isidoro di
Siviglia, repertorio etimologico e scientifico ampiamente utilizzato e mai
nominato, e Servio, citato invece una volta ma implicitamente chiamato
in causa in molte occasioni. Le conoscenze di Remigio si rivelano assai
pit lacunose sia quanto ai personaggi storici contemporanei di Boezio
che sono menzionati nel prosimetro sia quanto alla comprensione dei
passi in lingua greca; di ben altro spessore si rivela la cultura latina del
commentatore, acuto conoscitore, per averne letto o commentato 1’o-
pera, dei poeti satirici (Persio e Giovenale); di Cicerone (limitatamente
al De oratore e al De senectute); di Virgilio, noto attraverso Servio; di
Ovidio, noto attraverso i Mitografi Vaticani; di Svetonio, fonte per la
storia imperiale; di Plinio il Vecchio, fonte per la scienza naturale e poi

14. D’altra parte, sulla scarsa originalita del commento di Remigio, che «riprese in gran
parte tradizioni preesistenti», cfr. Troncarelli 2005, p. 108.
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ancora di Avieno, Donato, Sedulio e Marziano Capella, cui si fa ricorso
ad esempio per ’esegesi dei numerosi riferimenti mitologici presenti
nella Consolatio. In particolare Remigio mostra dimestichezza con gli
autori da lui gia commentati, come Persio, Giovenale (il ricordo della
cui satira X egli per primo rintraccia nell’allusione al vacuus viator che
canta coram latronem in chiusura della prosa 5 del 11 libro boeziano)
e Marziano Capella, autore del prosimetro di impianto allegorico De
nuptiis Mercurii et Philologiae, che il monaco francese aveva chiosato
con ’ausilio delle glosse di Giovanni Scoto Eriugena e la cui influenza
sull’interpretazione neoplatonica del canto g del libro 111 Courcelle (1967,
pp. 285-286) ha illustrato nel dettaglio. In generale si puo attribuire a
Remigio un interesse costante per gli auctores della classicita, che nella
fattispecie mira ad enunciare la contiguita morale tra la cultura pagana
e quella cristiana con lo scopo precipuo di approdare ad un’interpre-
tazione ortodossa del pensiero di Boezio, come alcuni esempi tra gli
altri testimoniano: 1’allegoria delle «pennae volucres», che la Filosofia
dichiara di possedere all’inizio del carme 1 del libro 1v, viene spiegata
attraverso un improbabile riferimento all’Apocalisse di Giovanni; men-
tre piu pertinente sembra il ricorso a san Paolo (Tim. 2, 11, 20) in rife-
rimento all’allusione boeziana ad una «dispotissima domus», sebbene
si tratti verosimilmente di una reminiscenza platonica (Gorg., 504a).*
Ancora pilu significativa, nonché di stretto interesse per I’argomento
di questa ricerca, e l'interpretazione in senso cristiano delle punizioni
oltremondane, alle quali Boezio fa cenno nella prosa 4 del libro 1v e
che il commentatore chiosa inequivocabilmente: « Nunc iam transit ad
nostrum dogma quod docet animas post mortem supplicia luere vel ut
purgentur vel ut perpetuo damnentur; igne enim perpetuo cruciantur,
quamvis corpore non sint» (Courcelle 1967, p. 287). Di segno identico
si conferma ’approccio all’esegesi mitologica, che rivela 1’attitudine a
trattare il mito classico alla stregua degli exempla allegorici per trarne
il presunto contenuto morale nascosto: ne & indicativo il trattamento
riservato alla leggenda di Orfeo, gia chiosata da Remigio nel commento
al De nuptiis Mercurii et Philologiae, in cui la discesa agli inferi del can-
tore tracio valeva come rappresentativa delle irreparabili conseguenze
provocate dalla disattenzione di un divieto divino, quello impartito ad
Orfeo, che incarna 1’azione musicale, di volgere lo sguardo ad Euridice,
allegoria della teoria musicale, prima che anche la donna sia uscita dal
regno delle ombre. La perdita dell’amata veniva interpretata quindi
come privazione dei principi teorici che presiedono all’azione musicale,

15. Le glosse in questione sono edite in Courcelle 1967, pp. 286-287, sulla base del ms.
Paris. lat. 15090.
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ridotta cosi ad una sterile tecnica ormai priva del suo significato piu
profondo ed incapace di percorrere fino in fondo la via che dovrebbe
condurre alla verita per mezzo dell’arte (cfr. Beaumont 1981, pp. 287-
288). Come € noto, lo stesso mito viene rievocato da Boezio nel carme
conclusivo del libro 111, che Remigio commenta secondo una lettura
allegorica destinata ad essere raccolta anche dai successivi interpreti
della Consolatio: Orfeo rappresenta I’'uomo che, pur avendo esperien-
za del sommo bene, sceglie di rivolgere la propria concupiscenza alle
cose terrene perdendo cosi la speranza di Dio per piegare la volonta
alle lusinghe del mondo, allettato dal miraggio di un bene particolare,
capace di offuscare la ragione fino a distoglierla dall’unico fine deside-
rabile. Anche in questo caso sono facilmente ravvisabili le coordinate
dell’operazione culturale condotta da Remigio, che mira attraverso la
mediazione cristianizzante dell’esegesi a realizzare un’opera di utilita
didattica, funzionale all’educazione morale dei lettori perché depurata
dalle insidie del suo consistente retaggio pagano. Le glosse remigiane
hanno in un certo senso volgarizzato la Consolatio sul piano culturale
rendendone accessibili, ad un livello di popolarita fino ad allora incon-
sueto per quel testo, i significati piu problematici; il valore dell’interpre-
tazione e stato d’altra parte pregiudicato dal fine che essa si proponeva,
costringendo il commentatore ad un generoso sforzo di conciliazione
tra la vocazione ‘umanistica’ a non rigettare 1’eredita classica di Boezio
e la necessita etica di rivendicarne I’ortodossia.

Come ha correttamente osservato Beaumont, lo sforzo divulgativo
prodotto da Remigio ebbe un’eco immediata presso i commentatori
successivi, i quali tutti, indipendentemente dall’originale contributo di
ciascuno, non potranno prescindere dalle glosse del monaco francese
e saranno costretti a misurarsi, tradendo posizioni ora di sudditanza
ora di antagonismo, con la sua auctoritas. Di un revisore in particolare
parla Courcelle, che lo ritiene un allievo di Remigio preoccupato, sulla
scorta delle obiezioni di Bovo di Corvey e dell’Anonimo di Harley-
Einsiedeln, di rettificare le ardite conclusioni del suo maestro circa il
carme 9 del libro 111: intervenuto solo su questo canto, il revisore ne
dichiara apertamente I’impostazione platonica, giustificando tuttavia
I’intenzione boeziana di introdurre 1’invocazione a Dio «subtilissime »
mediante un dogma filosofico; in questo modo egli pone rimedio alle
contraddizioni del discorso remigiano.*® Lo studioso francese individua
6 manoscritti di provenienza continentale databili tra 1’1 ed il XIv se-
colo, i quali come unico elemento di difformita rispetto alla tradizione

16. «Avec cette révision du chant 9, le commentaire de Remi aura encore un beau succes
pendant tout le X1 siecle» (Courcelle 1967, p. 296).
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remigiana recano solo questa diversa interpretazione del canto 9: un
quadro che delinea per la revisione al commento di Remigio da un lato
una circolazione estesa ad un’area geografica piuttosto circoscritta e
dall’altro riduce la portata degli interventi del revisore al solo carme
platonico.” Pit recentemente pero gli studi condotti sui manoscritti re-
migiani di area insulare hanno accertato I’esistenza anche di una tradi-
zione inglese di revisori del commento originale, che deve avere avuto
inizio sin dalla primissima circolazione di quest’ultimo restando attiva
anche nell’x1 secolo (cfr. Bolton 1977, p. 34, e Nauta 2009, p. 257). Al di
la del nodo esegetico rappresentato dal carme 9, I’oggetto privilegiato
delle integrazioni e delle modifiche piu sostanziali da parte dei revisori
sono le svariate glosse di contenuto mitologico che contrassegnano il
commento remigiano: in particolare destano interesse la discesa agli
inferi di Orfeo (Cons., 111, m. 12), la vicenda di Ulisse e dei suoi compa-
gni mutati in bestie da Circe (Cons., 1v, m. 3), le proverbiali fatiche di
Ercole (Cons., 1v, m. 7); in generale si riscontra la tendenza a chiosare
quei passi sui quali le glosse remigiane avevano sorvolato, ma & raro
che i contributi di questi revisori si rivelino davvero originali. Trovano
inoltre ampio spazio nelle glosse aggiuntive le interpretazioni allego-
riche, funzionali sia all’ammaestramento scolastico perseguito da Re-
migio sia all’uso predicatorio, per il quale sembra fossero soprattutto
destinati alcuni di questi commenti, preoccupati principalmente di
interpretare le favole mitologiche come schermo simbolico della verita
evangelica: Orfeo e riconosciuto come allegoria dell’anima umana e la
sua discesa agli inferi ne rappresenta la debolezza al cospetto degli al-
lettamenti mondani; Issione legato alla ruota incarna l’avarizia propria
dei mercanti ed i loro repentini capovolgimenti di sorte secondo alcuni,
la cupidigia dei beni fallaci del mondo e la frustrazione che ne consegue
secondo altri. Limmagine della ruota riscuote comunque una signifi-
cativa attenzione da parte dei commentatori, i quali ne esplorano ogni
potenzialita allegorica e concordano nel riconoscervi I’emblema del de-
stino infernale che rovescia in tormento eterno la fortuna ingannevole
racchiusa nei beni terreni, come ha evidenziato Bolton 1977 (p. 64). Da
quest’ultimo studio e emerso che gran parte delle conoscenze erudite
mostrate dai revisori anglosassoni si deve probabilmente all’opera di
Servio: in generale lo spettro delle fonti utilizzate e facilmente circo-
scrivibile alla letteratura nota in area insulare, mentre pit complessa
appare ancora la reale destinazione di queste revisioni del commento
remigiano, sebbene abbia credito 1’ipotesi di un uso della Consolatio

17. Si tratta dei codd. Paris. lat. 14380, X sec.; Paris. lat. 64014, XI sec.; Paris. lat. 12961,
XI sec.; Paris. lat. 16093, XI sec.; Paris. lat. 6402, XiI sec.; Vat. lat. 4254, XIV sec.
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come testo letterario di riferimento per la stesura dei sermoni, reso
possibile proprio dall’interpretazione cristianizzante dei miti pagani
come exempla morali cosi in voga presso i revisori.®* Un’ulteriore dif-
ficolta riguarda I’identificazione delle singole revisioni, tre delle quali
sono state isolate per la loro indubbia provenienza insulare, sebbene
almeno due siano da ricondurre ad una comune origine continentale:
e ipotizzabile a questo proposito che le revisioni al commento di Re-
migio siano state opera di maestri dell’Europa continentale e che solo
in seguito questi testi siano stati trasmessi in Inghilterra secondo un
processo che ne ha favorito la proliferazione in entrambe le aree per
tutto 1’x1 secolo.

In generale la cifra comune a queste glosse, pili 0 meno riverenti verso
I’auctoritas di Remigio, risiede nella parziale ritrattazione del contro-
verso commento di quest’ultimo al celeberrimo carme neoplatonico,™ in
ordine al quale nel corso del X secolo si registrano posizioni di dissenso
ancora piu nette all’interno di alcuni commenti che hanno assunto la for-
ma di testi del tutto autonomi dalla cosiddetta traditio remigiana: sono
le glosse dell’Anonimo di Bruxelles, di Bovo di Corvey e dell’Anonimo
di Harley-Einsiedeln.

Del primo ha trattato diffusamente Courcelle, che giudicandolo crono-
logicamente anteriore a Bovo lo data agli inizi del X secolo: il suo debito
nei confronti di Giovanni Scoto Eriugena é talmente sostanziale da aver
indotto Silvestre 1952 a pubblicare il commento attribuendone la pa-
ternita allo stesso Eriugena. D’altra parte Courcelle 1967 (pp. 290-292)
ne riconosce la netta discontinuita rispetto alla tradizione remigiana
e ravvisa in alcuni passi del commento, riportato dal ms. Bruxellensis
10066-77, un’intenzionale presa di distanza da quest’ultima, ad esempio
circa l'interpretazione dei vv. 18-20 del carme 9: non possono soprav-
vivere dubbi pertanto sulla posteriorita dell’Anonimo nei confronti di
Remigio, la cui esposizione per il brussellese costituisce ancor piu del
testo di Boezio I’oggetto sistematico di riflessione.

Di segno opposto appare la posizione di Bovo, abate di Corvey dal 9oo
al 916, autore di un commento di ispirazione profondamente cristiana
e destinato, come si evince dalla eccellenza del livello culturale, ad un

18. «It would be interesting to know whether the De Consolatione Philosophiae had
become a source book for exempla to be used in sermons and devotional literature: that it
remained a model from wich clichés could be borrowed is already known» (Beaumont 1981,
p- 290). Lipotesi che alcuni revisori di Remigio abbiano trattato la Consolatio come modello
di exempla devozionali & ripresa da Nauta 2009, p. 258.

19. «The uneasy, half-stated alliance which he proposed raised the spectre of heresy in
the minds of many later revisers» (Beaumont 1981, pp. 292-293).
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lettore competente.?° Il commento, conservato in due codici del X se-
colo rinvenuti da Angelo Mai (I’Harleianus 3095 ed il Vat. lat. 5956) e
leggibile in Huygens (1954, pp. 375-398), € probabilmente 1’esito delle
lezioni sul testo integrale della Consolatio tenute dall’autore, che ha
quindi scelto di analizzarvi per la delicatezza dottrinale soltanto il car-
me 9, come un passaggio della nota introduttiva lascia intendere. Sin
dal prologo si comprende 1’orientamento culturale di Bovo e quale sia
il suo bersaglio polemico, da riconoscersi essenzialmente nei dogmi del
platonismo ai quali egli stesso e costretto a ricorrere nell’esposizione
del pensiero di Boezio, ma solo allo scopo di neutralizzarne la minaccia
che essi rappresentano per la salvaguardia dell’ortodossia cristiana.*
Lispirazione platonica del carme appare indubitabile al commentatore,
che al cospetto della teoria boeziana dell’Anima del mondo, pur non
disponendo della conoscenza diretta del Timeo, fa ricorso in parte al
commento virgiliano di Servio ed in parte all’interpretazione di Macro-
bio del Somnium Scipionis, preziosa per la sua testimonianza indiretta
del dialogo platonico. Bovo rigetta pertanto la lettura di Remigio circa
la triplice natura dell’Anima e si concentra sul v. 15 del carme boeziano,
che allude alla divisione della sostanza dell’anima cosmica in due parti
gia teorizzata da Platone, proponendo la separazione metodologica tra il
piano scientifico della sapienza astronomica, compatibile con la dottrina
cristiana, ed il piano teorico della filosofia pagana viceversa inconci-
liabile con la fede. Analogamente il commentatore si scaglia contro la
dottrina della preesistenza delle anime e soprattutto contro la concezio-
ne platonica del vincolo che lega le anime ai corpi quale viene ripresa
nella prosa 2 del libro v: «Sed quis tam demens est ut haec monstruosa
commenta non procul a fide sua removeat?»; ’accusa principale riguar-
da I’ambiguita del linguaggio boeziano, pericolosamente oscillante tra
una terminologia pagana ed una cristiana al punto da avere indotto al
fraintendimento pure Remigio, che del medesimo passo aveva tentato
un’interpretazione ortodossa. Soltanto la conclusione del carme con la
sua accorata invocazione al Padre si presta ad una lettura inequivocabile
in chiave cristiana, sebbene neppure qui il teologo tedesco si esima dal
segnalare le insidie dogmatiche: « Fateor tamen videri mihi quaedam in
his verba philosophicum venenum redolere venenum; sed quoniam ea

20. Si tratterebbe del vescovo di Chalon-sur-Marne, cui € destinata la dedica di Bovo,
che illustra le circostanze della composizione del commento: cfr. Huygens 1954, p. 383.

21. «Quisquis illorum Boetii versuum intelligentiam indagare cupit [...] in primis ad-
monendus est non solum in his versibus, sed et in multis locis eiusdem operis, quod Con-
solationis Philosophiae titulo praenotatur, quaedam catholicae fidei contraria repperiri»
(Huygens 1954, p. 384).
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catholicae aures rectius accipere et in meliorem partem interpretari so-
lent, et ob hoc fidei non nocent, id gratanter accipio atque de his censui
reticere» (Huygens 1954, p. 398). In generale a Bovo si deve il merito di
avere affrontato la questione del cristianesimo di Boezio apertamente,
senza subire cioe, come era accaduto a Remigio, il pregiudizio di una
volonta di lettura della Consolatio ad ogni costo ortodossa: secondo
una prospettiva ideologica inconsueta per il X secolo, 1’abate di Corvey,
seppur con la limitatezza rimproveratagli da Troncarelli (2005, p. 110,
nota 42), procede alla denuncia sistematica e al riordinamento di quegli
elementi teorici piu palesemente compromessi con il neoplatonismo e
troppo audacemente accolti dai commentatori precedenti come integu-
menta filosofici di presunte verita di fede.»

Un limite certamente ascrivibile a Bovo € la mancata conoscenza
diretta del Timeo, riferimento indispensabile per I’esatta comprensio-
ne filosofica del carme boeziano, che pure era accessibile nel X secolo
grazie al commento e alla parziale traduzione latina di Calcidio, di cui
invece doveva disporre I’Anonimo autore del commento trasmesso dal
ms. Einsiedlensis 302 (cfr. Courcelle 1967, pp. 295-296) e, in una ver-
sione meno lacunosa, dal ms. Harley 3095 (cfr. Troncarelli 2005, pp.
76-77 e 198-200), e edito da Huygens (1954, pp. 400-404). La datazione
al primo trentennio del X secolo, avanzata dallo stesso Huygens, & stata
revocata in discussione da Troncarelli (2005, pp. 199-200) dopo un’inda-
gine paleografica del codice londinese, che suggerirebbe una datazione
alla fine del 1X secolo: questo commento precederebbe cosi I’Anonimo
di Bruxelles e Bovo di Corvay, le affinita con i quali (cfr. Silvestre 1952,
Pp. 106-112) potrebbero dipendere da una fonte anonima comune a tutti
e tre (cfr. Troncarelli 2005, p. 77). Grazie al costante supporto del dia-
logo platonico, a cui riconoscono lo statuto di fonte principale, le glosse
ne evidenziano la poderosa presenza lungo tutto il canto 9 si da fornire
un’interpretazione finalmente efficace dell’allusione boeziana alla tripli-
ce natura dell’Anima del mondo; inoltre, pur essendo prossimo ai com-
menti di Remigio e di Bovo, ’Anonimo si guarda dall’eccedere sia nella
direzione dell’interpretazione cristiana proposta dal primo sia in favore
della salvaguardia dell’ortodossia propugnata dal secondo. Elogiandone
la «sérénité philosophique», Courcelle riconosce all’Anonimo di Harley-
Einsiedeln una cifra comune all’opera di Bovo, che consiste nella scarsa
circolazione dei due commenti deducibile dalla esiguita delle testimo-
nianze manoscritte: la ragione principale del mancato successo andra
ravvisata nella astrusita speculativa dei due commenti, impegnati ad

22. «Bovo’s commentary is largely a tidying-up operation» (Beaumont 1981, p. 295).
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illustrare il pensiero di Boezio alla luce delle sue fonti platoniche. Si
tratta di interpretazioni filosofiche ben lontane dallo scopo divulgativo
perseguito da Remigio, che testimoniano sin dall’alto Medioevo la co-
esistenza di diversi livelli di circolazione e di lettura della Consolatio,
destinata ora come testo di uso scolastico ad una cerchia ampia di lettori
alle prime armi, ora come libro filosofico alla fruizione erudita da parte
di una ristretta élite culturale.>3

Cento anni piu tardi la fortuna della Consolatio in qualita di testo
per 'insegnamento rimane immutata, come sembra confermare il com-
mento di Adalboldo, vescovo di Utrecht dal 1010 al 1026, che risente
sensibilmente dell’influenza del metodo di Remigio, del quale ripropo-
ne 'impostazione apertamente scolastica, soffermandosi in particolare
sull’interpretazione del carme 9 del libro 11 proposta dal monaco di
Auxerre. Il commento sopravvive in quattro testimoni (Paris. lat. 7361
e Bodl., Digby 174 del xi1 sec.; Paris. lat. 6770 e Paris. lat. 15104 del
XIII sec.) ed e stato pubblicato, secondo i criteri propri di un’edizione
critica, in Huygens 1954 (pp. 409-426), contenente anche 1’edizione di
Bovo. Contravvenendo alla linea esegetica tracciata dall’abate di Corvey,
Adalboldo si ispira al metodo remigiano della conciliazione tra la filosofia
pagana e la Bibbia: egli non nega ad esempio I’esistenza dell’Anima del
mondo di matrice platonica, che semmai viene interpretata come un ente
al servizio del Dio cristiano ed in grado di regolare le leggi della natura.
In tal senso il commento di Adalboldo mostra verso il platonismo del te-
sto boeziano una capacita di tolleranza culturale addirittura piu radicale
del tentativo di conciliazione con le Scritture attuato da Remigio, come
avverte Courcelle: «[Adalbold] n’a donc méme pas besoin, comme Remi,
de solliciter le texte de Boece pour le christianiser, puisque lui, chrétien,
admet sans peine les théories platoniciennes» (Courcelle 1967, p. 298).
D’altra parte neppure il vescovo di Utrecht si sottrae alla consuetudine
di interpretare simbolicamente i passaggi del carme piu delicati per
I’ortodossia e la conclusione del suo commento ne testimonia lo sforzo
esegetico volto a risemantizzare in senso cristiano i termini platonici im-
piegati da Boezio: «Principium humanitatis per creationem, semita per
legem, dux per prophetias, vector per evangelii gratiam, terminus sive
per redemptionem, sive per universae carnis examinationem» (Huygens
1954, P. 422).

Se nel corso dei secoli 1IX e X I’interpretazione della Consolatio si &
contraddistinta per la profusione e per la diversita dei contributi esege-

23. «Bovo et I’anonyme d’Einsiedeln ont fait vraiment ceuvre de savants, non de vulga-
risateurs; ils ne furent certainement connus que d’un petit nombre de doctes» (Courcelle
1967, p. 296).
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tici, I’X1 secolo conosce una flessione dell’interesse per il prosimetro da
parte di commentatori: ad eccezione delle chiose di Aldaboldo, databili
comungue entro il primo ventennio, non si registrano infatti novita di ri-
lievo. La spiegazione offerta da Courcelle 1967 (p. 301), che parla di una
generale diffidenza in quegli anni verso la filosofia, & plausibile, come
conferma in modo esemplare la posizione di Otlone di Sant’Emmerano
(coetaneo di Pier Damiani ed autore di opere contrassegnate da una
dialettica vivacissima tra cultura sacra e profana), apertamente ostile a
qualunque studio non contempli in primo luogo la salvaguardia dogma-
tica delle sacre Scritture: si tratta di una tendenza diffusa, ravvisabile
nel favore esclusivo goduto dal commento di Remigio che, in ragione del
suo sistematico tentativo di cristianizzare 1’opera boeziana, € il solo tra
quelli di eta carolingia a vantare numerose testimonianze manoscritte
databili all’x1 secolo. In generale la ricezione della Consolatio risente in
questo periodo del primato indiscusso della speculazione logica, come
testimoniano I’integrazione nel cod. Orléans 260 (x11 sec.) delle glosse al
prosimetro con le glosse alle opere logiche (cfr. Troncarelli 2003, p. 311,
nota 18), oppure le stringenti analogie iconografiche tra la rappresen-
tazione della Filosofia in alcuni codici miniati della Consolatio (ad es. il
ms. Leipzig 1253) e la raffigurazione del medesimo soggetto nell’ambito
di un testo di logica dell’xt secolo (Munich Clm 14516; cfr. Bolton 1981,
p. 431).

Negli ultimi decenni e pervenuto all’attenzione degli studiosi un com-
mento inedito, conservato nel cod. Hunterian U.5.19 della University
Library di Glasgow, contenente una copia della Consolatio trascritta in-
torno al 1120 ed accompagnata appunto da un cospicuo numero di glosse
vergate probabilmente dalla stessa mano (cfr. Beaumont 1981, pp. 296-
297). La datazione della trascrizione, non superando verosimilmente il
primo ventennio del XII secolo, lascia pensare che le glosse appartenga-
no agli ultimi decenni del secolo precedente, cio che documenterebbe,
sia pure in modo parziale, le tendenze culturali dell’interpretazione di
Boezio anche per anni solitamente trascurati a causa dell’esiguita del
materiale esegetico prodottovi (ma cfr. Troncarelli 2005, p. 118, nota 72,
secondo cui il testo sarebbe in rapporto con Guglielmo di Conches). Pur
risentendo dell’influenza della tradizione remigiana I’anonimo commen-
tatore non ne condivide 'interesse principale per la storia antica e per
la mitologia, prediligendo invece 1’interesse per il lessico e per i temi
etici: la cifra caratteristica delle sue glosse sembra pero consistere in
una insolita tendenza alla dissertazione scientifica. Il mito di Circe ad
esempio, trattato dai commentatori precedenti alla luce del significato
morale dell’allegoria, si presta in questo caso all’esposizione teorica del-
la relazione tra i corpi fisici, come se la leggenda tramandata dalle fonti
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classiche costituisse una prova empirica della tesi scientifica sostenuta
dal commentatore. Sebbene 1’Anonimo di Hunterian denunci qualche
affinita con I’Anonimo di Harley-Einsiedeln limitatamente ad una certa
dimestichezza con il Timeo, il suo commento non € assimilabile per la
peculiarita dei contenuti né alla tradizione carolingia né ai commenti del
X1I secolo, sicché rappresenta un originale trait d’union tra la prima ed
i secondi, prezioso per la peculiarita culturale della sua testimonianza.

2.3 I commenti del xi1 secolo

La fama della Consolatio si accrebbe nuovamente nel Xi1 secolo, come
testimonia la mole considerevole dei commenti riportati nei manoscritti
dell’epoca: queste glosse concernono in taluni casi il testo completo
del prosimetro, in altri solo parti di esso; né € agevole ricostruirne la
cronologia, soprattutto a causa della prevalente forma anonima che non
consente di datarne con certezza la genesi.?+ In generale ’orientamento
esegetico dei primi decenni del secolo risente dell’influenza della tra-
dizione remigiana, modello ancora dominante nel contesto scolastico
europeo, parzialmente modificato o riadattato dalle revisioni posteriori
e mai veramente scalfito per autorevolezza dai suoi detrattori.

Tra il secondo ed il terzo decennio del Xi1 secolo pero 1’esegesi bo-
eziana conosce un nuovo impulso grazie al commento del normanno
Guglielmo di Conches (ca. 1098 - ca. 1165-1170), destinato a raccogliere
I’eredita remigiana come punto di riferimento piu autorevole per ’in-
terpretazione della Consolatio.?s L'edizione curata da Nauta ha favori-
to il superamento delle interpretazioni parziali prodotte da Jourdain
(1862), cui pure va ascritto il rinvenimento di alcuni codici contenenti
le Glosae super Boetium, e da Courcelle (1967, p. 302), che dedica a
questo commento un’analisi insolitamente esigua, sebbene si premuri
di riscattarne 1’originalita culturale dalla condanna di giudizi a suo dire
espressi troppo severamente. Nessun dubbio intorno alla datazione
del commento che verosimilmente risale al 1120 circa ovvero ai primi
anni in cui Guglielmo, essendo succeduto al maestro Bernardo, teneva

24. «The chronology is not clear and it is possible that some of them may be older com-
mentaries surviving only in a later manuscript» (Beaumont 1981, p. 298).

25. «Queste glosse ebbero larga fortuna, dimostrata dal gran numero di manoscritti
come dalla eco nei posteriori commenti, in particolare in quello di Nicola Treveth che a
volte lo copia tacitamente, a volte cita Guglielmo con il lusinghiero titolo di commentator;
del resto il commento di Guglielmo accompagno Boezio nelle scuole cosi da sostituirsi al
commento di Remigio d’Auxerre che aveva fatto testo nei secoli X e Xxi» (Gregory 1955, p. 11).
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I'insegnamento di grammatica a Chartres: 'ipotesi che si tratti della
prima opera di Guglielmo e suffragata da notevoli indizi interni, i qua-
li ne testimoniano la precedenza sia rispetto alle glosse al Timeo sia
rispetto al trattato Philosophia, a loro volta considerati come prodotti
giovanili dell’autore.?® La formazione segnata dal culto degli auctores
classici, come ricorda Giovanni di Salisbury, e gli interessi grammatici
e filologici, connessi all’attivita di insegnamento svolta in quegli stessi
anni, si riflettono sulla concezione stessa del commento, che da un
lato si pone in una scia di continuita rispetto alla tradizione remigiana
(limitatamente ai suoi aspetti eruditi) e dall’altro segna 1’avvento di un
rinnovato modus interpretandi, ravvisabile sin dalla organizzazione del
materiale esegetico nella forma, inedita per i commenti alla Consolatio,
di testo continuo.?” Traspare inoltre dalle Glosae un’attenzione spiccata
per la filosofia naturale, segno tangibile ed esemplare della sensibili-
ta di Guglielmo per le sollecitazioni culturali proprie del suo tempo;
I’eredita dei commenti carolingi non viene abiurata ma ampiamente
rimaneggiata e proporzionata alle istanze del XiI secolo: in tal senso
e stato opportunamente riconosciuta la continuita rispetto a Remigio
e Adalboldo soprattutto per le glosse di carattere linguistico, storico
e mitologico. Nel solco dei suoi predecessori Guglielmo spende gran
parte del proprio impegno esegetico nel tentativo di salvaguardare
I’ortodossia di Boezio dalle consuete accuse e diffidenze, acuitesi par-
ticolarmente durante 1’X1 secolo: il disegno apologetico viene tuttavia
condotto attraverso una raffinatezza metodologica estranea alla tradi-
zione e che si fonda sulla maturita delle competenze platoniche a di-
sposizione di Guglielmo.?® Profondo conoscitore del Timeo, che utilizza
come supporto indispensabile all’esegesi boeziana, Guglielmo ricorre

26. Per un resoconto affidabile della vita e delle opere di Guglielmo, resta valido Gregory
1955, Pp- 1-40.

27. «Taken in its entirety, however, we have noticed that his methodology of glossing
went beyond his predecessors’ in comprehensiveness and organization, and though it was
certainly not exclusive to William or the ‘Chartrian’ generation, it was applied to the Conso-
latio, as far as we know, for the first time, his commentary being the first integral lemmatic
commentary on this text» (Nauta 1999, pp. Ixxvii-lxxviii). Per un’analisi degli aspetti formali
e contenutistici del commento, cfr. pure Nauta 2009, pp. 259-263.

28. «Le commentaire de Guillaume de Conches [...] est de la méme lignée que ceux de
Remi et d’Aldabold; comme eusx, il est destiné a I’enseignement; comme eux, il tend a mettre
I’accord entre la philosophie antique et le christianisme; comme eux, il admet d’avance tou-
tes les théories de Boéce. Mais les temps ont changé: il n’est plus nécessaire, comme faisait
Remi, de falsifier constamment la pensée de Boéce pour la rendre chrétienne; Guillaume
sait tout ce que Boece doit a Platon, et I’avoue; mais il n’y voit pas un signe condamnable
de paganisme, puisque lui-méme est imbu de cette doctrine qu’il tient de 1’école de Char-
tres; en défendant Boece, il défend Platon, il se défend lui-méme» (Courcelle 1967, p. 313).
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per l'interpretazione dei luoghi piu controversi della Consolatio al si-
stematico impiego della categoria ermeneutica dell’integumentum:2°
questa nozione, impiegata anche da Abelardo e da Bernardo Silvestre al
cospetto degli autori classici, da un lato fa salva la dottrina platonica dei
testi boeziani e dall’altro, grazie alla decifrazione dei simboli, consente
di riconoscervi al di la del rivestimento allegorico un contenuto morale
ineccepibile rispetto alla verita delle Scritture.3° La vastita della tradi-
zione manoscritta testimonia il successo duraturo delle Glosae super
Boetium, il cui testo completo nella forma di commentum continuum é
conservato in almeno 17 esemplari, tutti databili tra il tardo x11 ed il X1v
secolo:3' il computo dei codici presi in considerazione da Lodi Nauta per
I’edizione critica esclude quei testimoni che presentano vistose varianti
sostanziali rispetto alla versione delle Glosae considerata autentica,
i quali d’altra parte offrono una dimostrazione indiretta dell’elevato
grado di circolazione raggiunto da queste ultime, naturalmente sotto-
poste a interpolazioni e rimaneggiamenti, che non ne hanno tuttavia
pregiudicato I’omogeneita testuale. Va inoltre tenuto presente il gran
numero di codici della Consolatio contenenti glosse singole o parti di
glosse o accessus riconducibili con probabilita all’opera di Guglielmo: &
il caso di un gruppo di manoscritti toscani prevalentemente di uso sco-
lastico databili tra la fine del x11 e gli inizi del Xv secolo, che a margine
del testo boeziano riportano chiose derivate sicuramente dal maestro
di Conches, attestando cosi una diffusione non effimera del materiale
esegetico riconducibile a Guglielmo in un’area, e per taluni esemplari
anche in epoche, di palese interesse ai fini della ricostruzione del pri-
mo accesso di Dante all’opera boeziana.3? Per la costituzione del testo

29. Cfr. Jeauneau 1957 e Dronke 1974. Per Troncarelli I’attribuzione sistematica alle te-
matiche platoniche del significato di integumenta, comportando la definitiva emancipazione
cristiana della Consolatio, «spiega la grande voga del commento di Guglielmo, che durera
nel corso dei secoli e avra riflessi in molti altri commenti ed in molti altri autori che ripren-
deranno il suo modello interpretativo anche quando non ne condividono le conseguenze
filosofiche» (Troncarelli 2003, p. 315).

30. Linterpretazione del carme g del libro 111, ad esempio, fa registrare «un grand pro-
gres philosophique par rapporte a celle de Remi» (Courcelle 1967, p. 302) e mira a una
conciliazione piu matura sul piano speculativo tra platonismo e cristianesimo: «William’s
commentary on III m. ix is the exact reverse of some of the contemporary commentaries of
Genesis» (Beaumont 1981, p. 299).

31. I primi manoscritti che recano il testo delle Glosae risalgono all’ultimo trentennio
del x11 secolo, circa cinquant’anni dopo la presumibile data del loro concepimento (intorno
al 1120).

32. Limpatto dell’opera di Guglielmo nei manoscritti toscani della Consolatio e diffusa-
mente trattato in Black, Pomaro 2000. I codici sicuramente contenenti glosse derivanti dal
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I’editore si e avvalso di un manoscritto di base individuato in Leipzig,
Universitatsbibliothek 1253 (siglato L), databile all’inizio del X111 secolo,
ritenuto migliore per la esiguita di correzioni successive ed interpola-
zioni e per lo stato complessivamente affidabile delle lezioni; altri due
manoscritti oltre L sono stati interamente collazionati ed utilizzati per
un sistematico confronto: Heiligenkreuz, Stiftsbibliothek, 130 (= H)
e Troyes, Bibliothéque municipale, lat. 1101 (= R), entrambi risalenti
alla fine del x11 secolo.33 Una misura esemplare della complessita e
della stratificazione caratterizzanti la tradizione delle Glosae si ricava
dall’individuazione al suo interno di un gruppo di dieci codici latori di
un commento, alternato alla Consolatio, che a lungo e stato attribuito
a Guglielmo, con il cui testo concorda in effetti per la maggior parte:
I’esame delle fonti ha tuttavia imposto una datazione posteriore, dimo-
strando che si tratta in realta di una versione spuria piu tarda, esito di
un’ampia revisione del commento originario, a volte contaminato con la
tradizione remigiana, che e stata completata molto probabilmente alla
fine del x111 secolo e che per gli innegabili punti di contatto con quest’ul-
timo si attribuisce ora convenzionalmente ad uno pseudo Guglielmo
(in due manoscritti questa versione accompagna oltre al testo latino la
traduzione francese dello pseudo de Meung).34 Una ulteriore revisione

commento del maestro di Chartres sono: Firenze, Biblioteca Nazionale Centrale, IL.IX.142
(fine x11 sec.); Firenze, Biblioteca Nazionale Centrale, Fondo Conventi Soppressi J.x.23 (tardo
XIII sec.); Lucca, Biblioteca Statale 370 (XIv sec.); Firenze, Biblioteca Medicea Laurenziana,
Plut. 89 superiore 82 (x1v sec.); Firenze, Biblioteca Medicea Laurenziana, Fondo Conventi
Soppressi 258 (Xv sec.); Firenze, Biblioteca Medicea Laurenziana, Fondo Conventi Sop-
pressi 531 (Xv sec.); Oxford, Bodleian Library, Laud. lat. 53 (inizio Xv sec.). A questo elenco
va aggiunto 1'unico testimone fiorentino latore del testo completo (in forma di commento
continuo o lemmatico) delle Glosae, contemplato da Nauta tra i 17 testimoni principali della
sua edizione: il cod. Firenze, Biblioteca Medicea Laurenziana, Plut. LxxviL4 (siglato F dall’e-
ditore) risale alla seconda meta del X111 secolo ed & probabilmente di provenienza francese,
non recando segni di utilizzo riconducibili ad aree italiane, almeno finché, come si legge a
f. 23v, il ms. risulta in possesso di Lorenzo di Silvestro Guiducci, priore di San Lorenzo in
Firenze nel 1482, morto nel 1486 (cfr. Black, Pomaro 2000, p. 173, nota 31).

33. I restanti codici consultati da Nauta, dei quali vengono riportate in apparato le
varianti significative, sono: Troyes, Bibliothéque municipale, lat. 1381 (XIII sec.); Leiden,
Bibliotheca Publica Lugduno-Batava, 191A (XII-XV sec.); Dijion, Bibliotheque municipale,
253 [201] (x1I-X1v sec.); Erlangen, Universitatsbhibliothek, 436 (tardo X1iI-xiv sec.); Firenze,
Biblioteca Medicea Laurenziana, Plut. LxXvil.4 (seconda meta X1l sec.); Gottingen, Univer-
sitatsbibliothek, Philol. 167 (inizio XIII sec.); Miinchen, Bayerische Staatsbibliothek, Clm
4603 (XII, XIII e XIV sec.); Orléans, Bibliotheque municipale, 274 [230] (XII, XV sec.); Praha,
Statni Knihovna 1v.E14 [720] (fine XIiI sec.); Paris, Bibliotheque Nationale, lat. 14380 (X,
XIV e XV sec.); Citta del Vaticano, Biblioteca Apostolica Vaticana, Regin. lat. 5202 (forse di
provenienza italiana; X1 sec.); Wien, Osterreichische Nationalbibliothek, 1082 (xi1, X1 e
X1V sec.); Paris, Bibliotheque Nationale, lat. 15131 (X111 sec.).

34. Il manoscritto piu antico (Dijon, Bibliotheque municipale 254 [202], datato alla fine
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del commento di Guglielmo si trova in alcuni manoscritti bilingui della
Consolatio che contengono sia il testo latino sia la traduzione francese
diJean de Meung: si tratta di glosse marginali che per cronologia e per
contenuti sono vicine alla revisione dello pseudo Guglielmo pur non po-
tendo essere assimilate a quest’ultima per le evidenti varianti testuali.3s
Non si puo escludere inoltre I’eventualita che altri manoscritti della
Consolatio, finora mai presi in considerazione per il testo delle Glosae
super Boetium, ne siano testimoni sia pure in modo parziale. Una diffi-
colta nell’attribuzione di queste glosse risiede nell’impiego massiccio
dell’opera di Guglielmo da parte del domenicano Nicola Trevet, il cui
commento a Boezio conobbe fin dalla sua prima circolazione (intorno al
1300) un largo successo, dimostrato dal numero di testimoni che ne han-
no tramandato il testo (oltre un centinaio): pertanto la contaminazione
delle glosse di Guglielmo con quelle di Trevet rende spesso impossibile
determinare se un copista si sia servito dell’uno o dell’altro commento,
ovvero se abbia attinto direttamente al testo del maestro di Chartres
o inconsapevolmente ne abbia ricevuto la mediazione del domenicano.
Le Glosae super Boetium sono state oggetto di ulteriori revisioni da
parte di commentatori piu tardi, che hanno contribuito all’esegesi della
Consolatio nel tardo Medioevo, a riprova di come il primato culturale
conseguito dalla tradizione di Guglielmo (che sarebbe confluita per
gran parte nel monumentale commento di Trevet) sia rimasto sostan-
zialmente ininterrotto almeno fino alla meta del Quattrocento.

Il quadro relativo al Xi1 secolo € completato da una serie di commenti
anonimi, dei quali Courcelle ha illustrato in breve le caratteristiche.
Dell’Anonimo dei Reginenses 72 e 244 sono state pubblicate poche
glosse da Wilmart (1933), che ne era stato anche lo scopritore. Dello
stesso commento, giudicato da Courcelle una mera parafrasi priva di

del X111 secolo seppure non si possa escludere che esso risalga all’inizio del X1v) contiene
molte citazioni da testi che sono apparsi nell’Occidente latino molto tempo dopo la morte di
Guglielmo (opere di Aristotele come I’Etica a Nicomaco, gli Analitici secondi e la Metafisica;
il Liber de causis attribuito ad Al-Farabi e la Metaphysica di Algazel). La datazione degli
altri codici oscilla tra I’inizio del x1v ed il Xv secolo: London, British Library, Royal 15.B.111
(ritenuto da Nauta il manoscritto migliore col digionese); Paris, Bibliothéque Nationale, lat.
6406; Tours, Bibliotheque municipale, 699; Pelplin, Biblioteka Seminarium Duchownego,
MS 128 [253]; Cambridge, Jesus College, Q.G.22; Citta del Vaticano, Biblioteca Apostolica
Vaticana, Ottoboni lat. 612 (il cui testo si segnala per le numerose varianti sostanziali rispet-
to alla restante tradizione); Paris, Bibliothéque Nationale, lat. 16094; infine Aberystwyth,
National Library of Wales, 5039D, e New York, Pierpont Morgan, M222, nei quali le glosse
accompagnano anche la traduzione francese dello pseudo de Meung.

35. Cfr. Nauta 2009, p. 263. Di questa versione, Nauta ha collazionato il cod. Paris, Bi-
bliothéque Arsenal, 732 sul testo vicino di Paris, Bibliotheque Nationale, fr. 1098; latori di
un testo analogo sono anche Paris, Bibliothéque Arsenal, 733 e Arsenal 738.
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interesse, esistono almeno altri tre testimoni rintracciati dallo studioso
francese.3¢

Di interesse poco superiore puo dirsi il commento anonimo riportato
dal codice Erfurtensis Q 5 per il quale Silk, fondandosi pero su altri tre
testimoni, aveva proposto ’attribuzione a Scoto Eriugena, salvo ricre-
dersi poi:37 in realta questo commento sopravvive, seppur con sostanziali
differenze, in almeno sei esemplari oltre quello prescelto da Courcelle
per lo stato di completezza del suo testo.3® Neppure 'attribuzione ad
Ugo di San Vittore convince lo studioso francese, che considera 1’autore
di queste glosse «incapable d’une interprétation originale»: si tratta di
una vera e propria compilazione basata sui piu noti commenti di Remigio
e di Adalboldo (piu incerta pare ’influenza di Guglielmo di Conches),
che risente nei contenuti della temperie neoplatonica caratterizzante
il x11 secolo.

E stato pubblicato da Jeauneau 1959 (p. 75), un commento limitato al
carme 9 del libro 111 che e riportato da un codice databile al x11 secolo, il
Monacensis 14689: I’autore mostra una chiara predilezione per le dottri-
ne platoniche del Timeo (di cui dichiara tuttavia di non possedere alcuna
copia), recepite per mezzo della traduzione di Calcidio e che vengono
addirittura anteposte all’esposizione del pensiero di Boezio. Emerge
dalle glosse la memoria del commento di Bovo, sia pure purificato dei
giudizi piu severi circa I’ortodossia del carme, mentre sembra probabile
che I’anonimo non conoscesse l’opera di Guglielmo, del quale ignora lo
sforzo di conciliazione tra neoplatonismo e cristianesimo. Curiosamen-
te ’anonimo si astiene dal commentare la parte finale del carme 9, in
genere prediletta dall’esegesi secolare per la sua forma di preghiera
facilmente assimilabile a un’interpretazione conforme alle Scritture,
rivelando una volta di pit1 I’obiettivo principalmente platonico della sua
analisi (cfr. Courcelle 1967, p. 305).

Di ben altro spessore e stato giudicato il commento anonimo ripor-
tato dal Vat. lat. 919: sebbene il testo sia ampiamente mutilo (le glosse
conservate si estendono dal carme 9 del libro 111 alla prosa 2 del libro 1v),
Courcelle ne individua l’interesse nell’approccio alle teorie platoniche

36. Si tratta dei mss. Paris, Arsenal 910; Orléans 260; Paris. lat. 15173.

37. La ritrattazione pero non si estende alla datazione, che Silk ha continuato a ritenere
ben anteriore al Xi1 secolo: cfr. Courcelle 1967, pp. 250-251.

38. Si tratta dei mss. Oxford, Bodleian Library, Digby 174, utilizzato da Silk per I’edizio-
ne del presunto Eriugena; Firenze, Biblioteca Medicea Laurenziana, Lxxv1iI, 19; Citta del
Vaticano, Biblioteca Apostolica Vaticana, Ottob. lat. 889; Paris, Bibliotheque Nationale,
Paris. lat. 15104; riportano il commento al solo carme 9 del libro 111 i mss. Heiligenkreuz
130 e Paris. lat. 16093.
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di Boezio, condotto su posizioni radicalmente opposte a quelle di Gu-
glielmo di Conches. A differenza del maestro di Chartres, pur risentendo
del medesimo clima culturale, ’Anonimo ostenta chiare riserve «non
seulement a I’égard de Platon qu’il connait bien, mais méme a 1’égard
de Boéce, malgré sa réputation de martyr catholique et presque de Pere
de I’Eglise» (Courcelle 1967, p. 306).

Su posizioni largamente ispirate alle Glosae di Guglielmo si attesta in-
vece l’autore anonimo di un commento scritto a Marsiglia nel 1141 e con-
servato nel ms. Paris. lat. 14704: il carattere delle citazioni dal testo della
Consolatio rivela la mediazione decisiva del maestro di Chartres e non
si puo escludere che il commentatore provenga dalla medesima scuola.
Lidentificazione dell’Anima del mondo con lo Spirito Santo testimonia
esemplarmente I'impegno dell’anonimo a realizzare uno sposalizio non
privo di insidie tra una visione cosmologica pagana e 1’ortodossia della
fede cristiana: egli non recede dall’intento, gia perseguito da Guglielmo,
di conferire legittimita alle proprie idee piu audaci per il tramite dell’auc-
toritas di Boezio, indiscusso martire della fede che pure aveva professato
teorie apertamente platoniche, quasi come autorizzando questi eruditi
del primo Xxi1 secolo, fautori di un ritorno al neoplatonismo, a «couvrir
d’un nom universellement respecté leurs doctrines les plus téméraires »
(Courcelle 1967, p. 315). Ai secoli XII e XIII &, invece, databile il ms. 271
della Bibliotheque Municipale di Cambrai, che riporta un commento
anonimo alla Consolatio, ricondotto da Troncarelli (2005, pp. 260-262) al
contesto e all’epoca di Oddone, benedettino e vescovo di Cambrai (meta
XI secolo - 1113), autore di trattati teologici come il De peccato originali
e conoscitore dell’opera boeziana. Le glosse (edite in Troncarelli 2005,
pp. 268-299) risentono profondamente dell’ambiente monastico ad uso
del quale sono state concepite, proponendo «un’interpretazione che
se pure esagerava l’influsso della Bibbia su Boezio, certo rinverdiva il
senso della piu antica lettura della Consolatio in chiave religiosa e lette-
raria» (Troncarelli 2005, p. 261). Se il commento al carme g del libro 111
denuncia qualche debito verso Remigio, I’Anonimo di Harley-Einsiedeln,
Adalboldo, I’opera appare nel complesso anacronistica in relazione alle
istanze riformatrici dell’esegesi neoplatonica, come conferma la sua
circolazione nulla al di fuori della cerchia di Cambrai.

2.4 I commenti del tardo Medioevo
Nel corso del X111 secolo non si registrano nuovi contributi all’esegesi

della Consolatio, che pare conoscere una nuova stagione di oblio analo-
ga al prolungato silenzio che 1’aveva accompagnata per tutto 1’X1 secolo.
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In realta ’interesse per I’opera di Boezio non subisce questa volta una
flessione altrettanto clamorosa, come si puo evincere da precise testi-
monianze circa il riconoscimento di auctoritas indiscussa che ancora
veniva accordato all’autore tardoantico: al riguardo, Courcelle 1967
(p. 318) ricorda il giudizio di Giacomo di Vitry che rivendica ’ortodossia
della Consolatio («Boethius quidam de Consolatione totus catholicus
est et moralis») e I’impiego di una citazione dalla prosa 6 del v libro da
parte di Tommaso d’Aquino, che ricorre alle tesi boeziane in difesa della
teoria aristotelica dell’eternita del mondo.3° D’altra parte non c’e dubbio
che i mutati orientamenti filosofici di questo secolo, caratterizzato dal
sopravvento dell’aristotelismo, possano avere modificato (piu che ridi-
mensionato) ’interesse per un’opera da sempre associata alla dottrina
del Timeo e sottoposta fino ad allora ad interpretazioni di stampo marca-
tamente platonico.4° A parte un commento anonimo in francese riportato
dal cod. Wien, Osterreichische Nationalbibliothek, 2642 (che tramanda
la piu antica versione d’oltralpe del prosimetro) e datato entro la prima
meta del X111 secolo, che Courcelle ha identificato con la traduzione di
una compilazione latina anteriore ispirata ai commenti di Adalboldo
(limitatamente al carme 9) e di Guglielmo, si registrano due attribu-
zioni tanto infondate quanto significative dell’autorevolezza filosofica
mantenuta dal prosimetro in questo secolo. ’assegnazione a Roberto
Grossatesta di un commento alla Consolatio, cui sembra credere anco-
ra nel Xv secolo Arnoul Gréban, e stata erroneamente supportata dalla
intitolazione di commentum linconiensis (o lincolniensis) con la quale
si presentano alcuni codici sia delle versione originale di Guglielmo
(Dijon, Bibl. mun. 253 [201] e Paris, Bibliothéque Nationale, lat. 14380),
sia della redazione duecentesca del cosiddetto pseudo Guglielmo (ad es.
Cambridge, Jesus, Q.G.22; Dijon, Bibl. Mun. 254 [202]; e New York, Pier-
pont Morgan, M222), sia del commento alla traduzione di Jean de Meung
(ad es. Paris, Bibliotheque Nationale, fr. 1098). Problemi di identifica-
zione piu gravosi sono sorti attorno ad un altro commento, che senza
fondamento si & preteso di attribuire a Tommaso d’Aquino suscitando le
ragionevoli perplessita del suo primo editore gia alla fine del xv secolo.

Tra la fine del X111 e I’inizio del X1v secolo pero 1’esegesi della Consola-
tio conosce una nuova stagione culturale grazie al domenicano inglese

39. Nauta (2009, p. 263) considera I’opportunita di ricerche piu approfondite su alcune
serie di glosse anonime indipendenti da Guglielmo di Conches che, se risultassero originali,
smentirebbero I’impressione che il X111 secolo abbia rivolto a Boezio un interesse relativa-
mente modesto.

40. «La forte tendenza aristotelica del X111 secolo cambio 1’orientamento nei commenti
alla Consolatio. Ma I’opera continuo ad essere presente» (Lluch-Baixauli 1997, p. 141).
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Nicola Trevet (ca. 1260-1334), attivo a Firenze presso i confratelli di
Santa Maria Novella negli anni in cui attendeva alla composizione di
un commento destinato ad una diffusione larghissima (soprattutto in
Italia) e, in breve tempo, a sostituirsi nell’'uso a quello di Guglielmo,
nello stesso modo in cui quest’ultimo aveva soppiantato la tradizione
remigiana a partire dagli inizi del x11 secolo. Dagli inizi del Trecento e
fino alla meta del Quattrocento il vasto corpus esegetico costituito dagli
attigui commenti di Guglielmo e di Nicola manterra ineguagliata la pro-
pria auctoritas, al punto che le tradizioni dei due principali chiosatori
di Boezio verranno sostanzialmente assimiliate e, come ha illustrato
Nauta mediante un’efficace similitudine, diverranno uno strumento im-
prescindibile per l’'interpretazione della Consolatio: «we could argue
that the William of Conches/Nicholas Travet tradition of commentary
of Boethius was the medieval mainstream of the exposition of that text,
functioning as a sort of glossa ordinaria to a non-biblical text» (Nauta
1999, p. Ixxix). A riprova del favore riscontrato dal commento di Trevet,
basti considerarne la tradizione manoscritta, che si compone di oltre
cento esemplari (cfr. Kappeli 1980; Courcelle 1967, pp. 412-413), dei
quali non esiste un recensio completa e con la cui complessita ha do-
vuto misurarsi per primo Silk nella preparazione di un’edizione critica
che e rimasta incompiuta dopo la morte dello studioso americano e
risulta ancora inedita (disponibile in una versione dattiloscritta presso
la Biblioteca dell’Universita di Yale).4* Iedizione di Silk si basa su appe-
na 8 codici (classificati in tre gruppi ad eccezione del cod. Cambridge,
University Library, Mm. 11.18 del X1v sec.). La datazione del commento
non puo essere fissata dopo il 1307, anno a cui risalgono le glosse alla
Consolatio di Tolomeo degli Asinari, conservate nel cod. Paris. lat. 6410,
che menzionano gia ’opera di Trevet, e forse andra ulteriormente antici-
pata dal momento che lo stesso autore inglese cita il proprio commento

41. Cfr. I’edizione dattiloscritta a cura di Silk, da cui sono estrapolate tutte le citazio-
ni del commento di Trevet presenti in questo volume; 1’edizione curata da Silk si basa
su appena 8 manoscritti: Cambridge, University Library, Dd.1.11 (xv sec.); Cambridge,
Caius College, 484 (x1v sec.); Cambridge, Jesus College, 48 (xv sec.); Cambridge, Univer-
sity Library, Mm.11.18 (x1v sec.); Cambridge, Peterhouse 275 (xv sec.); Oxford, Bodleian
Library, Auct. E6.4 (XIv sec.); Oxford, Bodleian Library, Rawlinson G.187 (X1v sec.); Paris,
Bibliotheque Nationale, lat. 18424 (X1v sec.). Questi codici sono stati classificati dall’e-
ditore in tre gruppi ed e stato prescelto come testo di base il Rawlinson G6.187 (sigla R),
costantemente confrontato con 1’altro oxoniense, Auct. E6.4 (sigla O). Estratti del com-
mento di Trevet (limitatamente ai carmi 9 e 11 del libro 111) sulla base del testo fissato da
Silk sono stati pubblicati insieme a una traduzione inglese in Scott 1993 (il testo latino
alle pp. 36-55); cosi come il commento del domenicano al carme 12 del metro 111 & edito
in Silk, Bolton-Hall 2000. Sono molto grato a Lodi Nauta, che mi ha concesso di visionare
il suo preziosissimo microfilm.
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in un Quodlibet del 1304.4*> La precocita di circolazione e la popolarita
dell’opera di Trevet sono attestate peraltro da uno dei suoi codici piu
antichi, I’oxoniense Auctarium E6.4 [2150], databile trail 1310 ed il 1320,
e trovano conferma per i decenni seguenti nell’impiego sistematico di
questo commento in alcuni dei principali volgarizzamenti: ne Le Roman
de Fortune et Felicité di Renaut de Louhans (1336) e nell’anonimo Boéce
de Confort (di poco posteriore al 1380) oltre che nella traduzione inglese
del prosimetro approntata da Chaucer intorno all’ultimo ventennio del
XIv secolo. Le ragioni di questo successo andranno ricercate innanzi-
tutto nella destinazione del commento che, rivolgendosi ai confratelli
dell’autore, come & dichiarato nel prologo, ambisce ad esaudire un’esi-
genza divulgativa emersa attorno al prosimetro dopo quasi due secoli
dominati da un modello esegetico finemente speculativo quale avevano
rappresentato le glosse di Guglielmo.43 D’altra parte il debito verso il
maestro di Chartres, cui Trevet tributa ’appellativo di Commentator,
e ingente tanto da indurre Courcelle (1967, p. 319) a parlare di vero e
proprio plagio (nozione estranea alla letteratura medievale e specie al
genere esegetico).4 Un’altra annotazione di rilievo riguarda la lettera
dedicatoria che nel solo ms. Milano Ambros. A 58 inf. (f. 951) precede le
glosse: al di la dell’identificazione dubbia del destinatario («ad Paulum
[...] amicum suum»),4> desta interesse I’allusione di Trevet ad una certa

42. Il terminus ante quem del 1307 & fissato da Courcelle 1939, p. 97; la stessa datazione
e ribadita in Courcelle 1967, p. 318; ’anticipazione al 1304 € avanzata in Dean 1966, p. 594,
sulla base di Ehrle 1923, p. 25; un’altra ipotesi vuole che la stesura del commento di Trevet
abbia avuto inizio ben prima del 1300 e sia proseguita, attraverso diverse revisioni, fino
alle soglie del x1v secolo: cfr. Donaghey 1987, p. 10. La tempestiva diffusione del commento
di Trevet & testimoniata dall’epistola che fra il 1305 e il 1317 il cardinale Niccolo da Prato
invio al domenicano inglese per attestargli di aver letto con attenzione quelle chiose alla
Consolatio e di averne tratto a sua volta prezioso conforto: «Sic scriptum, quod super
christianissimum philosophum Boetium de consolatione philosophiae scripsistis, ad nos
perveniens, studiose ac attente perlectum inextimabilem nobis consolationem adduxit»
(Fossati 2007, p. XXVIII).

43. Questa inclinazione divulgativa, che distingue il commento di Trevet dalla pregressa
esegesi boeziana, si riflette anche nella messe di volgarizzamenti a cui le glosse del domeni-
cano furono sottoposte sin dalla meta del x1v secolo, a riprova di una cospicua circolazione
di quest’opera anche al di fuori del recinto universitario ed erudito: su questo punto, cfr.
Léhmann 1977, pp. 31-34, che individua quattro mss. contenenti volgarizzamenti italiani
del commento di Trevet (Citta del Vaticano, Biblioteca Apostolica Vaticana, Vat. Reg. 1971,
XIV-XV sec.; Firenze, Biblioteca Riccardiana, 1540, XIv-Xv sec.; Berlino, Staatsbibliothek, ital.
f. 174, perduto, prima meta X1v sec.; Roma, Biblioteca Accademia Nazionale dei Lincei, Cors.
44 D 18, pisano, entro il 1393).

44. Sulla relazione tra Guglielmo e Trevet, cfr. inoltre Nauta, Minnis 1993a.

45. 11 testo della lettera dedicatoria si legge in Dean 1966, pp. 600-603; il destinatario
di Trevet e stato identificato ora con Paolo da Perugia, precettore di Boccaccio presso la
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difficolta nel rinvenire in Santa Maria Novella un manoscritto della Con-
solatio, che egli si sarebbe comunque procurato in prestito da un fioren-
tino, il quale gli avrebbe commissionato in cambio una delle due copie
del commento (I’altra era per I’amico) stese dallo stesso Trevet durante
il soggiorno fiorentino. Questa notizia, considerata la contiguita cronolo-
gica con la problematica affermazione di Dante intorno alla circolazione
elitaria di «quello non conosciuto da molti libro di Boezio» (Cv, 11, xii, 2),
rende meno oscuro il senso di quest’ultima e contribuisce a chiarire lo
stato della diffusione della Consolatio nel comune toscano alla fine del
Duecento.4® In generale il commento del domenicano inglese risponde
ad un interesse per la riflessione etica maggiore rispetto alla trattazione
speculativa privilegiata nei secoli precedenti, potendo vantare tra 1’altro
la conoscenza di fonti ancora non comuni come le tragedie di Seneca. In
particolare il contributo piu originale di Trevet risiede in quelle glosse
che per il contenuto apertamente platonico del testo boeziano, enfatiz-
zato dall’interpretazione di Guglielmo, impongono una radicale rilettura
in chiave aristotelica:4” Courcelle ha parlato per questi casi di un malce-
lato disprezzo, che trasparirebbe nei confronti del maestro di Chartres
soprattutto nell’interpretazione del celeberrimo carme 9 fornita dal
domenicano: «Haec autem invocatio commendat sententiam Platonis in
secundo Timaei de productione mundi et creatione animarum, et ideo
maiori indiget expositione, eo quod Plato obscure philosophiam suam
tradebat» (Courcelle 1967, p. 319),4% alla quale segue una accesa critica
contro l’identificazione, proposta da Guglielmo, dell’Anima del mondo

corte di Roberto d’Angio (cfr. Billanovich 1981, pp. 34-40); ora con Paolo Pilastri, priore
del convento pisano di Santa Caterina nel 1297-1298 e segretario di Niccolo da Prato (cfr.
Panella 1986). Sulla lettera di Trevet, cfr. inoltre Ricklin 1997, pp. 270-271.

46. «Per quanto riguarda il De consolatione, il fatto che Trevet ne avesse preso in
prestito una copia fuori del convento, conferma la dichiarazione dantesca sulla sua rarita,
almeno in certi ambienti» (Davis 1988, p. 246, nota 39). Donaghey (1987, pp. 4-5) avanza
I’ingegnosa ipotesi che la mancanza lamentata da Trevet non riguardasse il testo della Con-
solatio, invero di facile reperimento a quel tempo, ma una copia corredata di un commento
che potesse fungere da testo di base per le annotazioni del domenicano (mansione in effetti
assolta dalle Glosae di Guglielmo di Conches); cosi anche I’osservazione di Dante andrebbe
riletta non in senso letterale, ma come allusione alla rarita di una conoscenza approfondita
(come quella consentita da un commento) del libro di Boezio. Cfr. Scheda [5] Cv, 11, xii, 2,
dove si giunge a conclusioni non dissimili.

47. «Trevet lived at a time when the Dominicans were engaged in a reasoned, undog-
matic defence of Thomistic positions, and it comes as no surprise to see him using Aristo-
telian-Thomistic positions in order to clarify Boethius’s text, in particular on cognition and
free will» (Nauta 2009, p. 264).

48. 1l passo e riportato da Courcelle sulla base del ms. Orléans 275.
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platonica con lo Spirito Santo.4° D’altra parte 1’ostilita incondizionata di
Trevet verso il platonismo boeziano e stata messa in discussione da Nau-
ta che, rovesciando la prospettiva esegetica tradizionale, ha portato alla
luce ad esempio la difesa ed il tentativo di cristianizzazione da parte del
domenicano della teoria platonica della creazione dell’universo esposta
nel carme 9: un giudizio condotto quasi paradossalmente in opposizio-
ne alla condanna emessa da Guglielmo contro il medesimo passo della
Consolatio che, unitamente ad analoghe prese di posizione circa I’Anima
del mondo, la teoria della preesistenza delle anime e della conoscenza
come reminiscenza, lascia affiorare il sospetto che la classificazione del
commento di Trevet come indubbiamente avverso all’interpretazione
neoplatonica della Consolatio risalente al Commentator debba essere
almeno in parte modificata.5° D’altra parte una netta discontinuita ri-
spetto all’opera di Guglielmo & ravvisabile nella modestia dell’interesse
di Trevet per la mitologia classica, che il maestro di Chartres attraverso
la specola dell’interpretazione allegorica aveva trattato con sistematica
frequenza come fonte di dottrina morale: come ha osservato Minnis, il
domenicano privilegia 1’esposizione letterale e le glosse di contenuto
storico, per le quali si serve ampiamente di fonti cronachistiche, con la
conseguenza che anche i numerosi riferimenti mitologici contenuti nella
Consolatio vengono considerati da una prospettiva narrativa prima che
morale, evidente ad esempio nel commento al carme 7 del libro 1v sulle
imprese di Ercole.5* Lattitudine di Trevet alla elaborazione narrativa
del testo di Boezio & uno degli aspetti pil originali della sua esegesi
destinati a riflettersi sui commentatori posteriori, i quali ne ereditano
la vocazione all’aneddotica edificante e al racconto storico o biografico
di contenuto morale, inserti dotati di una totale autonomia narrativa dal
testo della Consolatio al punto di dare vita nel tempo a vere e proprie

49. Le divergenze essenziali tra l'interpretazione platonica di Guglielmo e quella aristo-
telica di Trevet sono illustrate in Jourdain 1862, pp. 59-68.

50. «These examples clearly show that Trevet was not hostile to Boethius’s Platonism. He
tried to do justice to the Platonic inspirations of Boethius, making ample use of the Timaeus
and Macrobius’s In somnium Scipionis in order to clarify the literal sense of the Consolatio.
And where the literal sense seems to be at odds with Christian doctrine, he attempted to
give it an acceptable reading using the philosophical vocabulary of his day. It is therefore
not at all surprising that his commentary became a best-seller and by far the most widely
read commentary on Boethius in the Middle Ages» (Nauta 2002, p. 188); su questo aspetto,
cfr. anche Nauta 1997, p. 45.

51. «In Trevet’s interpretation of mythology, the amount of exposition ‘per integumen-
tum’ has been reduced while the historical reference has increased; when explaining those
fables which have no historical sense his emphasis is on the characters and the sequence of
events rather than on the profound truths figured thereby» (Minnis 1981, p. 315).
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tradizioni autonome e diverse che tuttavia possono vantare in Trevet il
medesimo archetipo.5?

La popolarita immediata delle glosse del frate predicatore si riflette
gia, come accennato, sul commento dell’astigiano Tolomeo degli Asinari,
che sembra tenere ampiamente presente il suo piu celebre contempora-
neo: esiliato dopo il 1304 insieme alla famiglia a seguito delle lotte civili
che ad Asti lo avevano coinvolto, Tolomeo si dedica fino al 1307 all’ese-
gesi della Consolatio con il costante ausilio degli auctores grammatici
ricordati nel prologo.53 Qui il commentatore rivendica curiosamente
un inedito primato di consentaneita rispetto all’esperienza dell’esilio
di Boezio: essendosi trovato anch’egli come 1’autore della Consolatio
a comporre la propria opera lontano dalla patria, si ritiene pertanto
adatto a comprenderne correttamente lo spirito pill recondito. Quanto
ai contenuti filosofici della Consolatio, Tolomeo, alla stregua di quanti
lo hanno preceduto, riconosce la predominanza del platonismo e sulla
scorta di Guglielmo, ma esibendo forse maggiore accortezza, tenta di
conciliarne gli aspetti dottrinali piti marcati con i dogmi cristiani senza
mettere mai in discussione ’ortodossia di Boezio.

Tra i commentatori posteriori a Trevet Courcelle menziona Guglielmo
d’Aragona, il cui testo comparirebbe unicamente nel ms. di Erfurt 358
recante nell’explicit oltre al nome dell’autore l’'indicazione dell’anno
1335, accolto dallo studioso francese per la datazione del commento.54
Questa acquisizione e stata seriamente messa in discussione da Crespo
(1973), in un saggio imperniato sul prologo al volgarizzamento francese
della Consolatio di Jean de Meung, che tradurrebbe alla lettera il prologo
in latino al commento di Guglielmo d’Aragona: tale ipotesi, vista la data
di morte del poeta francese (1305), comporta una riconsiderazione dei
termini cronologici del commento di Guglielmo che andrebbe collocato
almeno nella seconda meta del X111 secolo, oltre ad evidenziarne la im-

52. Resta fondamentale Gabriel 1958, gia citato da Minnis, dedicato all’aneddoto dello
studente volubile che deriva dal commento di Trevet e conosce discreta fortuna anche pres-
so i commentatori successivi, rivelandosi quindi utile come parametro critico per I’indagine
dei rapporti tra le diverse tradizioni di commenti alla Consolatio (nella fattispecie facendo
luce sulle opere esegetiche di Guglielmo Wheteley e dello pseudo Tommaso).

53. Il commento inedito e tramandato da due testimoni: il cod. Paris, Bibliothéque Na-
tionale, lat. 6410, che reca la data di trascrizione per mano del copista e miniatore Filippo
d’Altavilla, ed il cod. Wien, Osterreichische Nationalbibliothek, 53. Alcune chiose alla prima
prosa della Consolatio sono edite in Drake 2007, pp. 199-200; 204-206; 208; 212; 216; 218
sulla base del codice viennese, spesso confrontato col parigino.

54. Sul ms. Erfurt, Wissenschaftliche Bibliothek, Ampl. Samml., F358 si basa la prima
parziale edizione delle glosse di Guglielmo: cfr. Terbille 1972. Per I’edizione completa del
commento di Guglielmo, cfr. Oldemilla Herrero 1997.
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mediata facilita di circolazione. Occorre inoltre integrare i dati forniti da
Courcelle sulla tradizione manoscritta, che al di la del codice di Erfurt
(comungque il pitl antico e latore del testo migliore) vanta almeno altri
quattro testimoni,5s uno dei quali, il codice parigino, riporta il commen-
to di Guglielmo con I’erronea attribuzione a Tommaso d’Aquino.5® Se si
accoglie la proposta di Crespo, all’opera di Guglielmo si dovra a tutti gli
effetti riconoscere il titolo di primo commento alla Consolatio ispirato ad
una visione apertamente aristotelica, in anticipo di mezzo secolo sulla
pil organica sistemazione di Trevet, cio che comunque contribuisce a
spiegarne l'identificazione con un inesistente commento dell’Aquinate:
in realta la tesi dello studioso italiano e stata criticata da Dronke 1994a
(pp. 125-126, nota 40), che al contrario non ritiene improbabile la dipen-
denza del testo latino di Guglielmo da quello francese di Jean, adducendo
sia il prestigio particolare di quest’ultimo sia, anche ammesso che la
data riportata nel codice di Erfurt si riferisca alla trascrizione di quella
copia ma non necessariamente alla prima stesura del commento, il dato
biografico di Guglielmo che fu si contemporaneo di Jean ma piu giovane
di lui. Nella dialettica delle interpretazioni possibili, I’ipotesi che glosse
di Guglielmo risalgano alla fine del X111 0 ai primissimi anni del XIv seco-
lo e stata ripresa da Oldemilla Herrero 2000 (p. 183), che ne ravvisa la
forte influenza, oltre che sul prologo di Jean de Meung, su una anonima
traduzione piccarda della Consolatio ritenuta di poco posteriore al 1315.
Come osserva Nauta (2009, p. 266), che ne caldeggia la datazione alla
fine del x111 secolo, il commento di Guglielmo d’Aragona si distingue per
un approccio al testo di Boezio originale rispetto alla tradizione, che si
caratterizza per ’aristotelismo quasi intransigente, visibile sin dall’af-
fermazione secondo cui Boezio, avendo conosciuto a fondo 1’opera dello
Stagirita, non dovrebbe essere imputato di quelli che Guglielmo defini-
sce «crimina Platonicorum» (Terbille 1972, p. 135). D’altra parte, le non
rade citazioni di testi come I’Elementatio theologica di Proclo tradotta
da Guglielmo di Moerbeke e il Liber de causis suggeriscono cautela nel
ritenere monoliticamente antiplatonica la lettura boeziana dell’arago-

55. I codici sono tutti databili tra la seconda meta del x1v e I’inizio del Xv secolo:
Cambridge, Gonville and Caius College, 309 (707) (fine X1v sec.); Cambridge, University
Library, 1i.3.21 (fine XIv - inizio Xv sec.); Paris, Bibliotheque Nationale, lat. 11856 (fine
XIv sec.); Wroclaw, Biblioteka Uniwersytecka, I.E135 (prima del 1372): cfr. Minnis 1981,
p- 353, nota 15.

56. 11 codice della Bibliotheque Nationale di Parigi & di particolare interesse perché
oltre al testo della Consolatio, trascritto al centro della pagina, contiene sia il commento
di Guglielmo (sia pure attribuito all’Aquinate), trascritto sul margine destro della pagina,
sia il commento di Trevet, sul margine sinistro: una esemplare riproduzione € visibile in
Minnis 1981, p. 317.
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nese, che potra essere meglio valutata alla luce di un’edizione affidabile,
ma che di certo non beneficio di una circolazione comparabile a quella
del quasi coevo commento di Trevet.

Tra i commenti sicuramente databili alla prima meta del XIv secolo va
invece collocata 1’opera di Guglielmo Wheteley (conclusa nel secondo
decennio del Trecento), largamente ispirata alle glosse di Trevet di cui
rappresenta una versione adattata all’impiego didattico presso le scuole
di grammatica: stando ai dati fin qui acquisiti ne sopravvivono pochi
esemplari manoscritti, tutti inglesi, a riprova di una circolazione tutto
sommato modesta e geograficamente circoscritta.5’

Come ha osservato per la prima volta Gabriel 1958 (pp. 153-154, nota
8), il commento di Wheteley e stato spesso confuso con quello del cosid-
detto pseudo Tommaso a partire dalla erronea attribuzione del codice
di Oxford proposta da Courcelle; la ragione piu probabile di questa fre-
quente confusione risiede, come ha supposto Palmer 1981 (p. 399, nota
7), nell’incipit comune ai due commenti, unica possibile sovrapposizio-
ne testuale tra due opere altrimenti molto diverse tra loro. Inoltre puo
aver tratto in inganno la comune dipendenza dall’opera di Trevet, della
quale entrambi i commenti costituiscono una sorta di rifacimento ad uso
scolastico;5® ma al di la di questi raffronti emerge un dato cronologico
che, sebbene non escluda ’ipotesi che lo pseudo Aquinate circolasse
gia in una versione manoscritta anteriore, introduce nel dibattito critico
un elemento di riflessione utile alla soluzione dell’enigma: la piu antica
attestazione certa di un commento classificato sotto il nome dello pseu-
do Aquinate compare solo nella prima edizione a stampa nordeuropea
della Consolatio, pubblicata da Anton Koberger a Nurnberg nel 1473.
Ledizione bilingue del testo boeziano, in cui ogni coppia di prosa e car-
me in latino viene accompagnata da una traduzione tedesca in prosa, &
seguita nella seconda parte da un commento in latino attribuito a Tom-
maso d’Aquino. Le ricerche fin qui condotte nell’ambito della tradizione
manoscritta di quei commenti che sono stati variamente accostati allo

57. Secondo la catalogazione piu recente (cfr. Gibson, Smith 1995, pp. 73, 227 e 237),
il commento di Wheteley e tradito dai seguenti codici: Oxford, New College, 264 (primo
quarto del x1v sec.); Oxford, Exeter College, 28 (X1v sec.), in cui & preceduto dal commento
dello stesso Wheteley al De disciplina scolarium dello pseudo Boezio; Cambridge, Pem-
broke College, 155 (XV sec.). Per una diversa ipotesi di datazione, che anticipa la stesura
del commento di Wheteley alla seconda meta del X111 secolo, cfr. D’Andrea 1982, pp. 25-58;
nello stesso volume, alle pp. 311-312, sono edite alcune glosse significative del commento
secondo il ms. Oxford, New College, 264.

58. «The technique of the Ps.-Aquinas commentary, which introduces each section with
a literal paraphrase, betrays the school or university context in which the work was read »
(Palmer 1981, p. 363).
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pseudo Aquinate non hanno evidenziato segni di affinita tali da far pro-
pendere per ’identificazione col commento a stampa, sicché allo stato
attuale si dovra escludere che quest’ultimo discenda da una pilu antica
copia manoscritta tra quelle sopravvissute e ritenere la sua testimo-
nianza come la piu antica, dalla quale sono probabilmente derivate le
copie piu tarde sia manoscritte sia a stampa (cfr. Palmer 1997, pp. 290-
201). All’elenco di sei codici indicati tradizionalmente come contenenti
questo commento (dei quali i due oxoniensi riportano in realta il testo
di Wheteley), Palmer 1997 (p. 201), ha aggiunto cinque testimoni, che
rivelano affinita testuali molto pil pregnanti con I’edizione del 1473 e
sembrano datare tutti alla fine del Xv secolo: uno di questi in particola-
re, il Sangallensis 847 della Stiftsbibliothek di San Gallo, & segnalato
come una possibile copia fedele del commento dello pseudo Aquinate.5°
Tutti gli indizi a disposizione conducono ad approvare quindi l’ipotesi
di Sebastian (riferita da Minnis) che lo pseudo Tommaso sia stato attivo,
probabilmente in area tedesca, nella seconda meta del Quattrocento e
che il suo commento come quello di Wheteley discendano dalla tradizio-
ne di Trevet indipendentemente 1’'uno dall’altro.

Il resoconto fin qui condotto della tradizione esegetica della Conso-
latio e vincolato all’interesse per quei commenti che per la pertinenza
cronologica consentono di descrivere le modalita di circolazione e le
situazioni culturali secondo cui si € svolta I’interpretazione di Boezio
fino all’epoca di Dante, indipendentemente dalla stretta contiguita con-
tenutistica o addirittura testuale con I’opera del poeta e nel tentativo di
illustrare il variegato contesto delle ricezioni entro il quale & maturata
I’eredita dantesca del prosimetro tardoantico. Un’eccezione al criterio
adottato e apparsa necessaria per il caso dello pseudo Tommaso, ma
sempre nell’economia delle ipotesi circa I’accesso di Dante ai commenti
boeziani. In effetti il culto della Consolatio affiancato da un costante
esercizio esegetico non si arresta ai primi decenni del Trecento e viene
alimentato anche nella seconda parte del secolo dalla proliferazione di
svariati commenti, principalmente adibiti ad un uso scolastico con I’ine-
vitabile conseguenza di un complessivo declino del grado di approfondi-
mento filosofico esibito dalle glosse.® A questa categoria dovra essere

59. Gli altri codici menzionati da Palmer sono: Salzburg, Stiftsbibliothek St. Peter, a. v1.
54; St. Gallen, Stiftsbibliothek, Sang. 859; Seitenstetten, Stiftsbibliothek, 61 e 281.

60. Benché limitato al caso italiano (toscano, in particolare), lo studio di Black si occupa
diffusamente dei manoscritti commentati della Consolatio destinati ad un uso scolastico
nel tardo Medioevo e nel Rinascimento. Esso rileva come dalla seconda meta del X1v secolo,
I’opera di Boezio abbia acquistato un ruolo pedagogico su larga scala, vincolato alla con-
temporanea ascesa delle scuole laiche presiedute dai Comuni. Qui lo studio della Consolatio
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ascritta ’opera di Pietro d’Ailly, databile al 1372 e sopravvissuta in tre
manoscritti del Xxv secolo, che consiste in una trattazione abbastanza ele-
mentare dei temi giudicati dall’autore piu rilevanti per un approccio di
tipo scolastico al testo boeziano, nel quale si riconoscono i limiti culturali
della prassi pedagogica in voga dalla fine del x1v secolo (cfr. Courcelle
1967, p. 324), ma che al contempo testimonia I’impiego della Consola-
tio come testo di base per I’argomentazione di quaestiones scolastiche
sui temi teologici dibattuti nelle universita tardomedievali (cfr. Nauta
2009, pp. 269-270). Un interesse discretamente maggiore desta il com-
mento pressoché coevo (1381) di Regnier de Saint-Trond, conservato in
tre codici tardi (tra XIv e Xv sec.) e pubblicato nel 1477 a Bruges in una
traduzione francese (cfr. Courcelle 1967, pp. 415-416), la cui peculiarita
pit curiosa risiede nella funzione di conforto dagli affanni del presente
che I’autore riconosce al proprio commento stabilendo cosi una implicita
similitudine con I’opera di Boezio ed il suo principale contenuto conso-
latorio. In Italia si registrano i contributi forse piu rilevanti all’esegesi
tardomedievale del prosimetro, dovuti ai commenti di Pietro da Moglio
e di Giovanni Travesio, entrambi interessati soprattutto all’esposizione
dei contenuti grammaticali della Consolatio destinata all’insegnamento
scolastico. Il primo, amico di Petrarca e di Boccaccio e maestro di Salu-
tati, insegno grammatica e retorica a Padova e a Bologna, fino alla sua
morte nel 1383: il commento a Boezio e stato concluso e trascritto nel
1385 dall’allievo Bartolomeo di Forli e dell’unico testimone (il cod. 45
della Biblioteca Rilliana di Poppi) & stata pubblicata nel 1920 ’edizione
(cfr. Frati 1920); vi prevale l'interesse per I’aspetto formale della Con-
solatio ovvero per quella particolare alternanza di prose e di versi che
I’autore ritrova successivamente nelle opere di Bernardo Silvestre e di
Alano di Lilla. Analoga attenzione alla forma del prosimetro si riscontra
nell’ampio commento di Travesio, risalente agli anni novanta del Trecen-
to quando I’autore insegnava a Pavia, del quale Black ha recentemente
revocato in discussione ’esclusiva predilezione per le glosse di contenu-
to grammaticale riconoscendo con misura anche gli interessi filosofici e
scientifici del commentatore (cfr. Black, Pomaro 2000, p. 45, nota 199).5

si prestava all’insegnamento delle discipline grammaticali e filologiche e i commenti al
contempo servivano da manuali perla comprensione letterale del testo, facendo registrare
il detrimento progressivo delle glosse di contenuto filosofico e teologico a vantaggio dell’a-
nalisi retorica e dell’interesse erudito perla geografia, la storia e la mitologia. Sui commenti
tardomedievali ad uso scolastico, vedi in part. Black, Pomaro 2000, pp. 3-50.

61. Dell’unico testimone, il cod. G.1v.2 della Biblioteca Nazionale di Torino (Xv sec.), esiste
solo un’edizione limitata al canto g del libro 111: cfr. Federici Vescovini 1958, pp. 384-414 (alle
PDP- 409-414, il commento di Pietro da Moglio al carme 9). Per altri due commenti italiani
alla Consolatio (quello di Johannes Parmensis, sopravvissuto in una versione veneta dell’o-
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Una menzione a parte merita il domenicano piemontese Guglielmo da
Cortemilia, autore del piu importante commento italiano alla Consolatio,
ancora inedito, relegato da Courcelle nel novero delle opere quattrocen-
tesche: in realta la data di morte del frate (1342) impone una drastica
riconsiderazione dei limiti cronologici definiti dallo studioso francese an-
ticipando necessariamente la stesura del commento alla prima meta del
XIV secolo, come suggerisce anche la strettissima dipendenza dall’opera
di Trevet che funge da costante modello di riferimento. La tradizione
manoscritta delle glosse di Guglielmo ne documenta il discreto grado di
diffusione componendosi di almeno nove testimoni, un numero tre volte
superiore a quello inizialmente fissato da Courcelle (1967, p. 417): agli
otto registrati da Képpeli (1980, 11, p. 97), andra aggiunto il cod. P1 76.56
della Biblioteca Medicea Laurenziana, scoperta recentemente divulgata
da Black e Pomaro (2000, p. 106), che ha confutato la precedente attri-
buzione a Trevet proposta da Bandini. La confusione di questi due com-
menti ne prova d’altra parte la contiguita dei contenuti e dello spirito
profondamente cristiano che anima l’esegesi di entrambi i domenicani:
gli studiosi concordano intorno alla competenza filosofica e teologica
di Guglielmo, che sfoggia inoltre una profonda conoscenza della lette-
ratura classica, testimonianza di una sensibilita culturale protesa alle
istanze dell’'umanesimo e niente affatto in contraddizione col tentativo
di leggere la Consolatio come un libro di sapienza cristiana, nel cui
svelamento ad esempio l'invocazione del carme 9 sottenderebbe un’o-
razione trinitaria o il cenno di donna Filosofia alle regole della giustizia
ultraterrena, contenuto nella prosa 4 del libro 1v («alia vero purgatoria
elementa exerceri puto»), nasconderebbe la presunta dottrina boeziana
intorno alle pene dell’inferno e del purgatorio.

Il prosimetro tardoantico continuera a destare l’interesse dei com-
mentatori d’oltralpe ancora nel Xv secolo,? sebbene in misura sempre
maggiore si affievolisca I’attenzione per i suoi contenuti filosofici e ven-
ga ormai trattato alla stregua di un manuale scolastico, utile innanzitutto
alla comprensione della lingua latina da parte degli studenti.®3 Anche per

riginale latino, attestata dal cod. Perugia, Biblioteca Comunale Augusta, Fondo Vecchio L
66, ff. 1-7, x1v sec.; e quello di Giovanni di Benenato, in volgare, attestato dal cod. Firenze,
Biblioteca Riccardiana, 1523), cfr. Albesano 2006, p. 33, nota 65.

62. Su Dionigio Cartesiano, Arnoul Gréban e Josse Bade Ascensio, cfr. Courcelle 1967,
pp. 328-332.

63. «Later medieval Italian grammar teachers no longer saw the text as an embodiment
of profound philosophical, scientific, metaphysical and theological ideas; for them, instead,
the Consolation represented a useful anthology of verse and prose. If modern preconcep-
tions are put to one side, Boethius emerges, in a late medieval Italian context, as an exem-
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questo uso tuttavia dopo la meta del secolo, almeno in Italia, la Consola-
tio sarebbe stata ritenuta inadeguata al cospetto di opere piu puramente
classiche, come la cronologia dei manoscritti commentati censiti da
Black e Pomaro ha indubbiamente dimostrato:%4 1’esegesi boeziana, che
aveva conosciuto un rapido sviluppo sin dal ix secolo ed aveva raggiunto
gli esiti piu significativi del proprio valore scientifico e culturale tra il
XII e il X1v secolo, degrada insieme al mito cristiano della Consolatio con
la fine del Medioevo.

plary schoolbook. Without actually changing a word of the text itself, teachers and pupils
in fourteenth and fifteenth-century Italy fundamentally altered the character of the work
from what it had represented in the earlier middle ages and, indeed, from how it appears
to modern readers» (Black, Pomaro 2000, p. 33).

64. «After a slow start in the Duecento, the text reached the climax of its favour in the
schoolroom in the fourteenth century, maintaining a considerable presence still in the early
fifteenth century, but then rapidly disappearing from use in the second half of the Quattro-
cento» (Black, Pomaro 2000, p. 28).
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3 I volgarizzamenti

3.1 Dal commento alla traduzione

Un altro aspetto della fortuna medievale della Consolatio concerne le
sue numerose traduzioni nelle diverse lingue volgari:* come ha osservato
Troncarelli, questo capitolo della diffusione dell’opera boeziana non puo
essere sviluppato indipendentemente dalla precedente trattazione sui
commenti, che ha reso evidente I’influenza culturale e linguistica eserci-
tata dall’esegesi in latino sui principali volgarizzamenti del prosimetro.?

Le tracce di questa relazione appaiono nette gia nelle prime versioni
vernacolari della Consolatio, strettamente dipendenti dalle interpreta-
zioni dell’eta carolingia: il volgarizzamento piu antico, risalente alla se-
conda meta del secolo, si deve al re anglosassone Alfredo il Grande che
mirava attraverso quest’opera a rafforzare nel concetto del suo popolo
i valori tradizionali della civilta latina paleocristiana, affidati alla divul-
gazione delle auctoritates piu prestigiose della letteratura occidentale
tardoantica ed altomedievale (oltre alla Consolatio durante il suo regno
vennero riscoperte le opere di Agostino, Orosio e Gregorio Magno).3 Il
recupero dei temi boeziani e la resa del prosimetro in una forma lin-
guistica adatta alle istanze del nuovo pubblico furono possibili proprio
grazie al sostegno delle coeve interpretazioni a disposizione del sovrano,
che aveva persino commissionato al proprio consigliere Asser un com-
mento che favorisse per mezzo di una parafrasi piuttosto elementare la

1. Sulle traduzioni della Consolatio si vedano in generale Minnis 1987a e Kaylor 1988.

2. «Vi e sempre stato un rapporto stretto tra commenti, traduzioni e rifacimenti dei
testi boeziani [...]: solo tenendo presente I’interdipendenza dei diversi fattori e possibile
comprendere il significato di singoli episodi della ‘fortuna’ dell’autore» (Troncarelli 2003,
p. 303).

3. Un resoconto succinto sul Boezio di Alfredo in Godden 1981, aggiornato nell’edizione
critica del 2009, che comprende altri antichi volgarizzamenti inglesi della Consolatio.
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traduzione anglosassone del testo latino.# Lopera di Asser, della quale
non restano testimonianze se non indirette (ne da notizia Guglielmo di
Malmesbury), si rifaceva espressamente ai piti noti commenti carolingi,
che lo stesso re Alfredo mostra di conoscere a prescindere da eventuali
mediazioni.5

Il prestigio acquisito dalla Consolatio gia nel 1X secolo come testo di
edificazione morale, ma anche come testo retorico-grammaticale per
I’'impiego scolastico, si consolida ulteriormente durante il X secolo e alle
soglie dell’x1 si arricchisce di un nuovo interesse per i contenuti logici
del prosimetro, considerato adesso nel contesto piu ampio dell’intera
opera speculativa di Boezio. Entro il primo ventennio di questo secolo
si colloca I’attivita del monaco sangallese Notker che commenta e tra-
duce in lingua alto-tedesca non solo la Consolatio ma, a riprova di un
interesse disciplinare pil organico del secolo precedente, anche le opere
propriamente logiche di Boezio: un’operazione ancora vincolata alla
funzione didascalica riconosciuta all’autore tardoantico, che rientrava
nell’ambizioso disegno educativo di rendere disponibili in lingua tedesca
per i monaci di San Gallo anche i testi di Aristotele, Terenzio, Virgilio e
Marziano Capella (cfr. Hehle 2002).

Nel periodo compreso tra I’x1 ed il X111 secolo la circolazione del prosi-
metro, favorita dalla condivisione universale dei suoi argomenti morali,
si estende oltre la schiera elitaria dei fruitori altomedievali e la prassi
della traduzione dal latino alle lingue volgari rappresenta la testimonian-
za piu manifesta di questo allargamento delle maglie sociali e culturali,
entro cui si dispiegava la fruizione della Consolatio. In questo quadro
di tendenza generale alla divulgazione dell’opera boeziana rientra la
primogenita versione in provenzale, il frammentario poemetto Boeci,
inizialmente ispirato all’epilogo tragico della prigionia del protagoni-
sta (probabilmente sulla scorta delle notizie biografiche riportate dagli
accessus mediolatini alla Consolatio) per approdare, nell’ultima parte
pervenutaci, alla descriptio allegorica della Filosofia in veste di elegante
dama cortese.® Tracce di un interesse per Boezio anche nella cultura

4. Cfr. Troncarelli 1981, pp. 137-151; in part., le pp. 144-148 illustrano la probabile
vicinanza tra le glosse anonime del cod. Vat. lat. 3363 e il perduto commento di Asser ed il
legame tra quest’ultimo e la tradizione carolingia.

5. «Ad essi il re attinse comunque, indipendentemente dal lavoro del suo segretario,
come mostra la traduzione di glosse derivate da commenti carolingi incorporate nella tra-
duzione» (Troncarelli 2003, pp. 308-300).

6. Lopera, tramandata dal cod. 444 della Bibliothéque Municipale di Orléans, S. 269 bis
275, risale all’XI secolo e si inserisce, sebbene tratti di un tema in apparenza laico (I’alle-
goria della filosofia), nel solco della tradizione romanza delle Vitae sanctorum (anche nella
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bizantina si possono scorgere gia in un paio di citazioni ispirate alla
Consolatio che sono state rinvenute all’interno di un poema anonimo
concepito nell’ltalia normanna di Ruggero 11,7 oltre cento anni prima
quindi della nota traduzione greca del prosimetro realizzata dal monaco
Massimo Planude (ca. 1295), che per la sua autorevolezza al cospetto
dell’originale latino e stata considerata dagli studiosi un documento
utile alla ricostruzione del testo critico della Consolatio (cfr. Papatho-
mopoulos 1999).8

3.2 Ivolgarizzamenti di area francese

La tradizione vernacolare piu ricca si forma comunque in area france-
se: questa proliferazione oltralpe di versioni del Boezio volgare coincide
con la rinomanza dei commenti medievali alla Consolatio piu autorevoli
fino al X1v secolo, opera appunto dei francesi Remigio d’Auxerre e Gu-
glielmo di Conches (I'interprete piu adottato dai traduttori di questa
area linguistica), a riprova di un’interdipendenza culturale che sem-
pre lega le diverse forme letterarie del commento e della traduzione,
accomunandole nel culto del poeta-filosofo latino, e che nel raffron-
to tra certe opere e ravvisabile persino come contiguita intertestuale
(cfr. Thomas, Roques 1938; Cropp, 1997). La schiera delle versioni in
volgare si contraddistingue inoltre per la notevole eterogeneita delle
forme impiegate nelle singole opere: prosa, poesia o, in accordo con
il modello, prosimetro (un censimento aggiornato, con I’indicazione di
tutti i manoscritti rinvenuti per ciascun volgarizzamento, & disponibile
in Dwyer 1976, aggiornato con le edizioni piu recenti da Albesano 2006,
PD. 40-45).

Se si eccettua il Roman de Philosophie, libero adattamento in versi
della Consolatio ad opera dell’anglonormanno Simund de Freine (ca.
1140 - ca. 1210) risalente all’ultimo scorcio del xi1 secolo, la traduzione
francese piu antica e opera di un anonimo borgognone e risale alla prima
meta del x111 secolo (cfr. Cropp 1997, p. 246): si tratta di un testo prosa-

Francia meridionale, come nell’Italia settentrionale, sono ravvisabili tracce del culto reli-
gioso di Boezio). L'edizione di questo ‘Boezio provenzale’ ¢ in Schwarze 1963, di cui desta
particolare interesse la riflessione sulla genesi letteraria dei diversi miti di Boethius doctor
e di Boethius martyr, riconducibili a due tradizioni separate che, prima di apparire gia
congiunte nel ricordo dantesco di Boezio (Pd, X, 124-129), sembrerebbero gia compresenti
nella versione provenzale: cfr. in part. le pp. 50-51. Vedi inoltre Segre 1974.

7. Lopera é citata da Troncarelli 2003, p. 317, che rinvia a Canart 1978, pp. 150-151.

8. Per un visione generale sulle traduzioni in greco della Consolatio, vedi Pertusi 1951.
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stico, intitolato Del Confortement de Philosophie, che sirifa al commento
di Adalboldo di Utrecht (ma risente anche della tradizione di Guglielmo
di Conches) ed é tramandato da un unico testimone viennese.® Probabil-
mente alla fine dello stesso secolo (altri datano all’inizio del x1v) risale
una versione prosastica franco-veneta, La complainte de la tribulation et
de la consolation de la Philosophie di Bonaventura da Demena che, nel
solco delle interpretazioni cristiane largamente diffuse, traduce i brani
boeziani introducendovi svariati riferimenti evangelici: il testo € stato
ricostruito sulla base di un manoscritto del Xiv secolo proveniente dall’l-
talia settentrionale (Paris, Bibliotheque Nationale, fr. 821) ed € correlato
al volgarizzamento veneto del ms. Verona, Biblioteca Comunale, 212.*°
Di ambiente vallone & invece Boesces de Consolation, un volgarizza-
mento anonimo in prosa della fine del X111 secolo conservato da un unico
testimone di poco piu tardo (Troyes, Bibliotheque Municipale, 898): la
traduzione appare piuttosto fedele all’originale latino e, limitatamente
al prologo, sembra risentire dell’influenza esercitata dall’incipit del com-
mento di Guglielmo d’Aragona (e solo un’ipotesi che tuttavia, se confer-
mata, rafforzerebbe la datazione di quest’ultimo all’ultimo scorcio del
Duecento; cfr. Schroth 1976; Atkinson 2000a). All’inizio del X1v secolo si
datano Li livres de Confort de Philosophie, traduzione in prosa della Con-
solatio ad opera di Jean de Meung (ca. 1250 - ca. 1305),* nel cui incipit
campegdgia la dedica al re di Francia Filippo il Bello:*2’opera, senz’altro
la piu celebre e diffusa traduzione volgare del prosimetro boeziano, ci e
tramandata da 21 manoscritti databili tra 1’inizio del x1v ed il Xv secolo.*3

9. Il codice di Wien, Osterreichische Nationalbibliothek, 2642, gia ricordato nell’ambito
della trattazione sui commenti del X111 secolo: cfr. Courcelle 1967, p. 317. Per il testo, limita-
tamente al carme 12 del libro 111, e per una introduzione generale all’opera, vedi Bolton-Hall
2000, tratto da Bolton-Hall 1996-1997.

10. Per i rapporti con la versione veneta, cfr. Babbi 1995; ’edizione, limitatamente al
carme su Orfeo, in Atkinson, Babbi 2000, pp. 93-98. Altri studi sullo stesso autore sono
Dwyer 1974 e Peron 1989.

11. I 21 codici che conservano il testo di Jean de Meung sono: Paris, BN (= Bibliotheque
Nationale) fr. 1097 (XIv sec.); BN lat. 18424 (X1v sec.); BN fr. 1098 (XIV 0 XV sec.); BN fr. 809 (Xx1v/
XV sec.); BN lat. 86543; Paris, Arsenal 732 (X1v sec.); Arsenal 733 (XvV sec.); Arsenal 2669 (xv
sec.); Besangon 434 (XIv sec. = 1372); Chantilly 283 [658] (XIv sec.); Chantilly 284 [627] (XIv
sec.); Dijon 525 (1358-1362); Douai 765 (XIV sec.); Rennes 593 (XIV sec. = 1303); St. Omer
661 (xv sec.); New York, Morgan L. 332 (Xv sec.); Oxford, Bodl. Rawl. G41 (XVv sec.); Bruxel-
les, Bibliotheque Royal, 10394-10414 (XV sec. = 1435); Paris, Arsenal 728 (xv sec.); Madrid,
Biblioteca Nacional, Vitr. 23-13 (XIV sec.); Amiens, Bibliothéque Municipale, 412 (XIV sec.).

12. La lettera dedicatoria e leggibile in Crespo 1968-1969, pp. 83-84.

13. Cfr. Dedeck-Héry 1952. Tra gli studi successivi all’edizione critica, si segnalano Cropp
1979; Atkinson 2000b; Babbi 2004.
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Lindagine sulle fonti esegetiche utilizzate da Jean, se da una parte ha
evidenziato per il prologo un’evidente contiguita testuale con l’incipit
del commento di Guglielmo d’Aragona (cfr. Crespo 1973), dall’altra ha
comunque circoscritto entro limiti strettissimi I’influenza esercitata da
quest’ultimo sul traduttore francese, che piuttosto lascia intendere di
essere ricorso per l'interpretazione di molti luoghi del prosimetro al
commento di Guglielmo di Conches, forse in una delle redazioni succes-
sive, o ad una compilazione ampiamente basata sulle glosse del maestro
di Chartres.*# Il debito di Jean verso quest’ultimo appare anche dalle
esplicite reminiscenze boeziane gia ampiamente presenti nella seconda
parte del Roman de la Rose: come si vedra in seguito, il recupero ingente
di temi e stilemi dalla Consolatio vi appare ancora una volta filtrato dalla
mediazione del commento di Guglielmo, evidenziando il primato cultura-
le che questa tradizione esegetica esercitava sulla produzione letteraria
francese tardo duecentesca e tanto piu coerentemente con ’interesse
scolastico di maitre Jean, la cui originale conclusione del poema iniziato
da Guillaume de Lorris testimonia il sostegno incondizionato alle ragioni
del naturalismo della scuola di Chartres. Solo di rado la bibliografia re-
lativa al rapporto tra Jean de Meung e Dante, dedicata principalmente
ai rapporti tra il capolavoro oitanico e opere di attribuzione certa (la
Commedia) o presunta (il Fiore), ne ha indagato gli innegabili collega-
menti e le analogie profonde, a partire dalla comune «magnanimita e
ampiezza della concezione ideale» (Vanossi 1971, p. 187), anche alla
luce della esplicita rilevanza che ’esempio letterario e la lezione filo-
sofica della Consolatio hanno assunto nelle opere di entrambi. Eppure
I’osservazione di aspetti particolari della traduzione allestita da Jean,
meno studiata del romanzo per le possibili implicazioni dantesche, ha
fatto emergere le tracce di una continuita linguistico-formale e culturale
corrente tra il modello francese e I’epigono toscano, che si potrebbe fare
risalire, ancor prima che ad una dipendenza diretta, alla monogenesi
della ricezione di Boezio in area francese ed in area toscana ovvero alla
mediazione di una fonte esegetica comune ai due autori, da riconoscersi
nella fattispecie nella tradizione di Guglielmo di Conches.*s Agli stessi

14. «In sum, all the evidence presented above serves to demonstrate that, as Jean de
Meun worked his way through Boethius’ Latin, he consulted regularly the explanatory ma-
terial furnished by a commentary in the tradition of William of Conches. [...] The only part
of Li Livres de Confort which clearly was indebted to the Boethius-commentary of William
of Aragon is the preface, a translation of the Latin prologue with which he introduced his
glosses» (Minnis 1981, p. 322).

15. Per alcuni cenni ai rapporti della traduzione di Jean con I’opera dantesca, cfr. Atkin-
son 1974; Cropp 1982.
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anni della versione di Jean de Meung risale Le Boece de Consolation,
traduzione in una prosa che presenta forme linguistiche franco-italiane,
corredata da un commento di Pierre de Paris, e conservata in un unico
testimone del 1309 (Biblioteca Apostolica Vaticana, Vat. Lat. 4780; cfr.
Atkinson 2000c¢).

La forma del prosimetro e invece adottata dall’anonimo autore del
Boeces de Consolation, dell’inizio del XIv secolo, certamente originario
della Lorena del Sud e forse vicino ad ambienti domenicani: I’opera,
tramandata da 4 manoscritti (Amiens, Bibliotheque Municipale, 412,
XIV sec.; Berna, Buirgerbibliothek, 365, primo terzo Xiv sec.; Montpellier,
Bibliotheque Interuniversitaire, Sect. Med., H 43, primo terzo XIv sec.;
Paris, Bibliotheque Nationale, fr. 1096, 1397), si segnala per la fedelta
all’originale latino e potrebbe essere servita da modello per la tradu-
zione quasi coeva del domenicano borgognone Renaut de Louhans (cfr.
Atkinson 1996, 2000d). Questi nel 1336 componeva in versi Le Roman
de Fortune et Felicité largamente ispirato al commento di Trevet e,
come quest’ultimo, caratterizzato da una circolazione molto ampia,
come testimonia il numero complessivo degli esemplari manoscritti
che ne tramandano il testo (37, cui ne vanno aggiunti altri 3 perduti);
recentemente ne sono state distinte due redazioni indipendenti, una
versione piu lunga (tramandata dal cod. Paris, Bibliotheque Nationale,
fr. 578, fine X1v - inizio XV sec.) ed una versione abbreviata (attestata
in Glasgow, University Library, Hunterian Museum, 439, inizio Xv sec.),
che puo vantare a sua volta una ulteriore redazione (presente in Arras,
Bibliotheque de la Ville, 972, X1v sec.) (cfr. Atherton, Atkinson 1992;
Atherton 2000, estratto da Atherton 1996). E stata da poco studiata,
inoltre, una versione tarda (ca. 1380) del volgarizzamento di Renaut,
trasmessa dal cod. Paris, Bibliotheque Nationale, fr. 25418, ricondu-
cibile all’ambiente dell’abbazia di San Vittore: questa versione si con-
figura come un compendio dell’opera di Renaut, dalla quale tuttavia
si distanzia per I’omissione dell’intero libro v, oltreché per la radicale
riduzione dei contenuti storico-mitologici e filosofici, a vantaggio del-
la trattazione morale, finendo cosi per assurgere a riscrittura tanto
autonoma da poter essere intitolata nuovamente Dit contre Fortune
(cfr. Atkinson 2007, pp. 56-57). Sempre al Xiv secolo (forse tra il 1350
ed il 1360) risale Le livre de Boece de Consolacion, prosimetro di am-
biente parigino che reca in alcuni testimoni ’attribuzione spuria a
Jean de Meung (alla cui traduzione peraltro si ispira): ’opera vanta
tre redazioni, due delle quali, tramandate da ben 64 manoscritti, so-
no prive di glosse, mentre la terza, che & attestata da 48 manoscritti,
si segnala per la presenza di glosse riconducibili in buona parte alla
tradizione di Guglielmo di Conches ed é databile al 1383 (cfr. Cropp
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2006)." Interamente in versi alla stregua del Roman di Renaut é Le Bo-
ece de Confort, traduzione piccarda sicuramente databile dopo il 1315
e prima del 1382: a questa data risale il piu antico dei due testimoni
(Paris, Bibliotheque Nationale, fr. 576, di copista fiammingo) mentre il
secondo & di poco pilu tardo (Paris, Bibliotheque Nationale, fr. 1543, del
1402). Lopera, che appare indipendente dalle traduzioni precedenti, si
caratterizza per un interesse anche esegetico verso il testo della Con-
solatio inserendosi nel solco della tradizione di Guglielmo di Conches
e dimostrando altresi dimestichezza con le opere di Fulgenzio, dei
Mitografi Vaticani e di Bernardo Silvestre; una considerazione a parte
merita il prologo (in 614 octosyllabes) che, parimenti a quello di Jean
de Meung, si ispira largamente all’incipit del commento di Guglielmo
d’Aragona (cfr. Atkinson 1987; Atkinson 2000e). Posteriore al 1380 &
un altro volgarizzamento in versi che presenta tratti linguistici piccardi,
il Boece de Confort, concepito probabilmente in ambiente domenicano.
Questo testo, che reca una dedica al re di Francia Carlo vi e mostra di
subire I’influenza del Roman de Fortune et Felicité anche per il mas-
siccio ricorso al commento di Nicola Trevet, ebbe ampia circolazione,
come testimoniano i 35 esemplari manoscritti ed un incunabolo del xv
secolo (cfr. Noest 2000). Infine andranno menzionate due traduzioni
quattrocentesche: la prima, conservata in un anonimo codice gallese
(Aberystwyth, National Library of Wales, 5038D) del Xv secolo, si rifa
al Boece de Confort per i versi e ai volgarizzamenti di Jean de Meung
e di Renaut de Louhans per le parti in prosa, rivelando inoltre nelle
sporadiche glosse marginali una dipendenza evidente dal commento di
Guglielmo di Conches (cfr. Cropp 1994; Atkinson 2000f);7 la seconda,
analogamente mista di prose e versi, € Le livre de Boece de Consolation
de Philosophye, versione anonima in prosa della fine del xv secolo pub-
blicata a Bruges nel 1477, che traduce anche il commento di Regnier
de Saint-Trond, avvalendosi in piu delle Genealogiae deorum gentilium
di Boccaccio (cfr. Atkinson 2000g).

3.3 I volgarizzamenti di area iberica e inglese
Nella seconda meta del Trecento si registrano apprezzabili traduzioni

della Consolatio anche in Spagna e in Inghilterra. Nella penisola iberica

16. La stessa studiosa si era gia occupata della versione con glosse del volgarizzamento:
cfr. Cropp 1986.

17. Lanonimo volgarizzamento & stato edito di recente: Cropp 2011.
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si segnalano la versione catalana degli anni sessanta (attestata da un
solo codice frammentario) e quella degli anni novanta (presente in sette
testimoni), entrambe concepite in ambiente domenicano e strettamente
collegate tra loro, se & vero che la prima e servita da testo di base perla
seconda e che ambedue attingono largamente al commento di Guglielmo
d’Aragona, spesso trasposto senza una esplicita divisione dall’originale
boeziano (cfr. Ziino 2007, pp. 85-101).'® In Castiglia circolava pressoché
negli stessi anni una traduzione anonima del commento di Trevet (atte-
stata da quattro manoscritti del Xv secolo), probabilmente anteriore al
1407, che esercito una notevole influenza su un coevo volgarizzamento
della Consolatio in lingua castigliana, sopravvissuto in tre testimoni (cfr.
Keightley 1987, pp. 170-172; 184-187).%°

La tradizione volgare inglese di Boezio e legata invece all’opera di
Geoffrey Chaucer, che intorno al 1380 traduceva il prosimetro in una ver-
sione di indiscussa qualita artistica, cui generalmente ci si riferisce con
il titolo di Boece (cfr. Robinson 1957), esito della lettura delle glosse di
Trevet, cosi come di materiale esegetico identificabile con la tradizione
remigiana? e della versione francese di Jean de Meung (ma anche dei
cospicui inserti boeziani del Roman de la Rose; cfr. Minnis 1993a): infatti
Li Livres de Confort rappresentarono una fonte complementare al com-
mento del domenicano inglese, che pure servi da punto di riferimento
principale per la ricezione della Consolatio da parte di Chaucer, inco-
raggiandone l’attitudine ai temi della mitologia classica ed ispirandone
la metodologia esegetica della divisio textus, impiegata dal traduttore

18. La prima ad opera del frate Pietro Saplana, la seconda per mano del frate Antoni
Ginebreda: cfr. Troncarelli 2003, p. 326, ma soprattutto Ziino 2007, che ricostruisce atten-
tamente la relazione tra i due volgarizzamenti e la dipendenza di questi ultimi dal commento
di Guglielmo d’Aragona (anche se la versione di Ginebreda denuncia sporadiche riprese
anche da Trevet), spiegando cosi il riferimento di Saplana ad un commento di Tommaso d’A-
quino alla Consolatio, del quale egli si sarebbe avvalso, come un fraintendimento analogo a
quello del cod. Paris. lat. 11856 che assegna appunto all’Aquinate le glosse dell’aragonese.
Sulla ricezione della Consolatio in Spagna, cfr. inoltre Briesemeister 1990; Keightley 1987;
Ziino 2001.

19. Per una bibliografia piu ampia, cfr. Troncarelli 2003, p. 327; qui basti ricordare Perez
Rosado 1992; Ziino 2003, che prende in esame una versione castigliana della Consolatio a
testimone unico, dipendente dal volgarizzamento catalano di Saplana.

20. La dipendenza della traduzione di Chaucer dal commento di Trevet € accuratamente
illustrata in Gleason 1987, anche attraverso precisi raffronti testuali (alle pp. 94-95 e 100-
102), che consentono di stabilire le esatte modalita di utilizzo delle glosse latine da parte del
traduttore; a Minnis 1987a, p. 118, si deve invece I'individuazione di tracce della tradizione
remigiana in 26 luoghi nella versione di Chaucer, che d’altra parte sembra trascurare il
commento di Guglielmo di Conches, per la sua forma di commento continuo meno adatto
allo scopo della traduzione rispetto alle glosse interlineari remigiane
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per la comprensione generale dell’opera boeziana (cfr. Minnis 1993b).
La condivisione, quale emerge dalla traduzione del poeta inglese, dei
principali temi, come la Fortuna, il Fato e la Provvidenza, ma anche della
concezione stilistica della Consolatio, adattati alle istanze letterarie del
tardo medioevo insulare, testimonia in generale I’adesione di Chaucer
all’apparato delle interpretazioni di Boezio in voga dagli esordi del xiv
secolo, essenzialmente riconducibili al Commentator per eccellenza di
questa ultima fase della ricezione medievale del prosimetro (cfr. Minnis
1981, pp. 334-342). Risonanze boeziane sono state avvertite anche nel
poema Troilus and Criseyde, composto come il Boece intorno al 1380:
qui, il racconto dell’amore di Troilo per Criseide si intreccia con il motivo
della consolazione filosofica che lo zio di lei, Pandaro, richiamando a piu
riprese il testo di Boezio, impartisce al principe troiano non corrisposto
dall’amata ed esortato infine a prefiggersi ’amore di Dio invece delle
bramosie mondane (cfr. Wetherbee 2009, pp. 291-292).

3.4 Ivolgarizzamenti di area italiana

Accanto alla ricchissima produzione francese, tra le pit importanti tra-
dizioni volgari della Consolatio si deve annoverare quella italiana, sulla
quale a partire dal primo Trecento interviene soprattutto I’influenza del
commento di Trevet, largamente predominante rispetto alla tradizione
esegetica anteriore anche in ragione del lungo soggiorno fiorentino del
frate domenicano proprio negli anni in cui attendeva alla stesura delle
chiose boeziane e della conseguente privilegiata circolazione locale che
queste poterono vantare sin dai loro esordi (ca. 1300).*

Proprio in ambito fiorentino vede la luce entro il primo trentennio del
X1v secolo il volgarizzamento di Alberto della Piagentina che, come testi-
monia la qualita della tradizione manoscritta, ebbe da subito una larghis-
sima diffusione:??> I’opera, conosciuta come Il Boezio, venne certamente
allestita intorno al 1322 a Venezia, dove I’autore rimase prigioniero fino
a morirvi nel 1332 (cfr. Segre 1953, p. 286). Il lungo soggiorno nella

21. Come e stato osservato (cfr. Black, Pomaro 2000, p. 86), la bibliografia relativa ai
volgarizzamenti italiani di Boezio & rimasta a lungo ferma alla pionieristica edizione di
Alberto della Piagentina (Milanesi 1864) per essere aggiornata un secolo piu tardi da due
contributi tedeschi: Lohmann 1977 e Ricklin 1997; lo studio dei volgarizzamenti italiani della
Consolatio si puo avvalere oggi del contributo fondamentale di Albesano 2006.

22. Oltre al gia ricordato Milanesi 1864, che individua 27 testimoni, si vedano Battaglia
1929, Falqui 1947 e, soprattutto, Favero 2006, che procura una recensio di 44 esemplari
del x1v e XV secolo.
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citta lagunare avrebbe consentito ad Alberto di rifarsi ad una redazione
veneta della Consolatio risalente al X1l secolo (cfr. Marti 1960, che si
rifa a Bertoni 1922, pp. 203-212), ma non c¢’e dubbio che la scelta di tra-
durre Boezio maturi nell’autore fiorentino alla luce dello straordinario
favore, di cui il prosimetro aveva goduto nel capoluogo toscano gia alla
fine del Duecento, collocandosi quindi nel solco della fortuna che negli
ultimi decenni aveva contraddistinto la ricezione della Consolatio in
area centrosettentrionale. Questo legame culturale con le piu profonde
origini italiane del mito boeziano e ravvisabile sin dalla scelta formale
della terzina, adottata da Alberto per la traduzione delle parti metriche
(il volgarizzamento infatti mantiene intatto I'impianto del prosimetro)
come nella scelta simbolica di citare nel prologo versi del Paradiso e
richiamare costantemente brani del Convivio, opera avvertita come il
piu esplicito tributo dantesco a Boezio.*3 Il panorama delle traduzioni
toscane trecentesche e completato da altre 7 versioni, 5 delle quali ano-
nime. Di queste, la pili antica sopravvive in due esemplari fiorentini del
X1v secolo (Biblioteca Riccardiana, 1609 e 1003), sui quali si riportano
in seguito le importanti conclusioni di Brunetti (2005). Degli altri vol-
garizzamenti anonimi, uno, fedele al testo boeziano, e trasmesso da un
testimone unico della fine del x1v secolo (Firenze, Biblioteca Nazionale
Centrale, Fondo Nazionale 1II 111 199); un altro sopravvive in tre esem-
plari databili al xv secolo (Firenze, Biblioteca Nazionale Centrale, Pa-
latino 655; Firenze, Biblioteca Nazionale Centrale, Conventi Soppressi
G.I1.1338; Venezia, Biblioteca Nazionale Marciana, Cl. 11, cod. 1v); un altro
ancora, incompleto, e infine conservato in due testimoni fiorentini del
XV secolo (Biblioteca Nazionale Centrale, Palatino 510; Biblioteca Ric-
cardiana 1597). Sempre anonima, ma corredata da un volgarizzamento
del commento di Trevet, e la versione del cod. Riccardiano 1540 (XIv-Xv
sec.), di cui Lohmann (1977, pp. 31-34) ha scoperto una seconda redazio-
ne nel gia ricordato cod. Reginense lat. 1971 della Biblioteca Apostolica
Vaticana. Di ambiente settentrionale sono altri tre volgarizzamenti del
XIV sec.: due versioni venete in prosa (per la prima, conservata nel cod.
Verona, Biblioteca Civica, 212, inizio X1v sec., cfr. I’edizione Babbi 1995;
la seconda ¢ attestata dal cod. Firenze, Biblioteca Nazionale Centrale,
Magliabechiano 11111 131, frammento, X1v sec., forse fonte di Alberto della
Piagentina) ed una versione genovese, che si rifa alla tradizione verna-
colare d’oltralpe ed in particolare a Jean de Meung (Genova, Biblioteca
delle Missioni Urbane, n. 46, XV sec., per i cui rapporti con Le Livre de
Boece de Consolacion, del quale costituisce la traduzione, cfr. Cropp

23. Un’accurata indagine delle peculiarita della traduzione di Alberto & in Albesano
2006, pp. 175-186.
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2007). Sempre al Trecento risalgono infine la traduzione del senese
Grazia di Meo di Grazia (Il libro di Boecio de chonsolazione), datata al
1343 e conservata in 8 testimoni (edito in Heinz 1984); e quella del frate
domenicano Giovanni da Foligno (Consolazione di Boezio), sicuramente
posteriore e databile alla seconda meta del X1v secolo e conservata in 7
testimoni (cfr. Troncarelli 2003, p. 326).

Fin qui si e illustrata la ben nota tradizione volgare della Consolatio
nel Trecento italiano, essendo intenzionalmente tralasciate le acquisi-
zioni degli studi piu recenti, che hanno rintracciato le origini di questo
genere di testi, almeno per la Toscana, gia alla fine del x11 secolo. Se si
escludono ipotesi fantasiose, circolanti tra Xviil e XIX secolo, circa una
presunta traduzione della Consolatio realizzata da Brunetto Latini (cfr.
Stewart 1974, pp. 232-234), che pur annoverando Boezio tra i suoi prin-
cipali modelli letterari non ne volse mai l’opera in volgare, di grande
interesse e invece la notizia di uno sconosciuto volgarizzamento tardo
duecentesco attribuito al fiorentino maestro Giandino da Carmignano
(cfr. Brunetti 2002). Il testo, tradito da un codice della Biblioteca Me-
dicea Laurenziana di Firenze (Pluteo xXii1 dext. 11, di mano toscana,
databile alla meta del XIv secolo), e in prosa e traduce soltanto i carmi
boeziani interrompendosi al libro 111, metro 11: dal 11 libro e fino alla fine
del 111 la traduzione € accompagnata da ampie glosse di commento, sem-
pre in volgare, che nel quarto libro silimitano al carme 3 sulla vicenda di
Circe e dei compagni di Ulisse, mentre non si rinviene nessuna traccia
di traduzione per il v libro. Canonimo utilizzatore del codice, passivo e
fedele copista della traduzione volgare (di cui attribuisce la paternita a
Giandino),?# si dimostra invece attivo estensore di chiose marginali in
latino che, affiancandosi ad altre glosse interlineari di contenuto lingui-
stico e grammaticale, sembrano riconducibili al commento aristotelico
di Trevet. Accanto al rinvenimento della preziosa versione, Giuseppina
Brunetti ha avuto il merito di chiarire con argomenti convincenti ’identi-
ta del suo misterioso autore, che pare coincidere con 1’altrettanto oscuro
destinatario di un componimento di Dino Compagni, La ’ntelligenza
vostra, amico, € tanta, riportato dal cod. Vat. lat. 3214, 150v-151r?, n.
143, con la rubrica: «Questo sonetto mando Dino Compagni di Firenze
a maestro Giandino». Il testo lirico si caratterizza per il lessico filoso-
fico e I’intenzione speculativa, che lo pongono in una chiara relazione
intertestuale con componimenti di segno analogo quali Ancor che I’aigua
per lo foco lassi di Guido delle Colonne e la dantesca Amor;, che movi

24. «Questi versi sono volgaricati per questo modo per lo maestro Giandino da Carmi-
gnano grande maestro in filosofia» (BML Pl. 23 dext. 11, f. 41); cfr. anche Black, Pomaro
2000, p. 85.
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la tua vertu dal cielo ed inoltre allude, al v. 12 («per vostro scritto mo-
strate certezza»), ad una non meglio precisata opera (presumibilmente
filosofica) di Giandino, talmente nota nella Firenze di Dino Compagni
da poter essere citata con sicurezza nel contesto di una corrisponden-
za lirica. Lidentificazione proposta non si basa soltanto sulla generica
affinita delle competenze scientifiche che accomuna il destinatario del
componimento ed il traduttore / commentatore della Consolatio sul ter-
reno della filosofia naturale, ma tiene conto di una chiosa a f. 26r del
codice laurenziano, che trattando del metro 8 del libro 11 giunge, diver-
samente dal commento che accompagna ’anonimo volgarizzamento
del Vaticano Reginense 1971, ad affermazioni sull’amore come lotta di
contrari assimilabili al contenuto della quaestio posta da Compagni (cfr.
Brunetti 2002, pp. 168-170). Lautonomia esegetica delle glosse di Gian-
dino rispetto al commento del codice Reginense si deve, secondo la stu-
diosa, alla peculiarita della fonte impiegata dal maestro fiorentino che,
al contrario del piu tardo anonimo Reginense, non ¢ identificabile con
il commento di Trevet bensi con le Glosae super Boetium di Guglielmo
di Conches, come puntuali confronti testuali dimostrano. Limportanza
di questa scoperta & sottolineata dalla sua stessa autrice, secondo la
quale il ritrovamento della versione di Giandino & prezioso non solo per
I’intrinseco valore culturale, ma anche perché «testimonia la presenza
nella Toscana del Duecento del commento di Guillaume, presenza che
per quanto confermata da alcuni altri indizi, non si potrebbe accertare
attraverso la tradizione manoscritta latina superstite» (Brunetti 2002,
p. 171). A riprova dell’ipotesi identificatoria vengono infine ricordati
i Sillogismi di maestro Giandino da Carmignano, conservati nel cod.
Panciatichiano 67 della Biblioteca Nazionale di Firenze, ove si citano le
medesime auctoritates cui, per la mediazione di Alberto Magno, si rifa
indirettamente Dino Compagni nel componimento indirizzato a maestro
Giandino: questi, conclude la studiosa, dovra essere senz’altro identifica-
to con il volgarizzatore del manoscritto laurenziano ed annoverato nella
schiera dei «filosofanti», alle cui «disputazioni» negli stessi anni Dante,
stimolato dalla consolazione della lettura di Boezio, portava a compimen-
to il proprio apprendistato filosofico (Cv, 11, xii, 2-8).%5 Il ritrovamento
della versione di Giandino si offre pertanto allo studio del rapporto tra
Dante e la Consolatio innanzitutto attestando con certezza la presenza
e la circolazione di quest’ultima a Firenze, dove evidentemente veniva

25. Ad un «maestro Giandino da Carmignanola» allude Giovanni Villani nella Cronica
(viir, xcv) accomunandolo al francescano Arlotto da Prato, ministro provinciale di Toscana
negli anni 1282-1285: un indizio ulteriore del contesto e degli attori degli studi filosofici, ai
quali contemporaneamente Dante si accostava.
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letta, tradotta e commentata con profondita di giudizio e a diversi livelli
di destinazione; inoltre consentendo di individuare, attraverso 1’eserci-
zio del confronto testuale, i temi e le auctoritates ugualmente utilizzate
dal volgarizzatore e dal poeta, ovvero di riconoscere con maggiore pre-
cisione che in passato le fonti della ricezione di Boezio nella Firenze di
fine Duecento. Di questa procedura metodologica Brunetti fornisce una
testimonianza esemplare. Il raffronto tra la chiosa in volgare di Giandino
al carme 6 del libro 111 della Consolatio e la chiosa latina di Guglielmo
di Conches al medesimo passo boeziano, oltre a dimostrare una volta di
piu la dipendenza testuale del commento di Giandino da quello di Gu-
glielmo (del quale costituisce una traduzione piuttosto fedele), consente
inoltre di ravvisare una significativa analogia testuale tra la citazione
di un passo di Giovenale (vii1, 20) prodotta dallo stesso Giandino («p(er)
cio che boetio avea facto me(n)tione delanobilita | pruova tucti liuomini
e(ss)ere nobili. seno(n)livitiosi. p(er)cio che chome dice iovenale. Lano-
bilta esolame(n)te lavirtu») sulla scorta del maestro di Chartres («Quia
[Boetius] fecerat mentionem de nobilitate, probat omnes nobiles esse
praeter vitiosos, quia, ut ait Iuvenalis: Sola est et unica virtus nobilitas»,
Guglielmo, Super Boetium, 111, m. 6, 1) e un analogo riferimento al poeta
satirico latino presente nella Monarchia (11, 3, 4: «et iuxta Iuvenalem:
Nobilitas animi sola est atque unica virtus»).2¢ In questo caso il confron-
to dei testi di Dante e di Giandino con il commento di Guglielmo consente
I’individuazione di una fonte esegetica comune ai due autori fiorentini:
infatti sia Giandino sia Dante riproducono abbastanza fedelmente la
chiosa di Guglielmo, mentre ad esempio il volgarizzatore anonimo del
Vaticano Reginense 1971, che si rifa sistematicamente alle glosse di
Trevet ed attinge quindi ad un altro ramo della tradizione esegetica
della Consolatio, commenta lo stesso luogo boeziano diversamente da
Giandino né riproduce il passo di Giovenale secondo le stesse modalita
testuali seguite da Dante (che infatti, come detto, parrebbe rifarsi all’e-
sempio di Guglielmo e, anche per evidenti ragioni cronologiche, non al
modello di Trevet; cfr. Brunetti 2002, pp. 176-178). Un simile esempio
pare sufficiente a mostrare 'incidenza della mediazione esegetica di
Guglielmo di Conches sulle modalita di ricezione della Consolatio da
parte di un lettore come Giandino, gettando ulteriore luce sul contesto

26. E stato notato da Bertalot 1920, ad loc., che il verso di Giovenale cosi come & ripor-
tato da Dante nel passo della Monarchia, ovvero con ’aggiunta di «animi», compare gia
nel Moralium dogma philosophorum (PL, 171, 1043B), compilazione didattico-morale del
X1l secolo che, gia attribuita a Gualtiero di Chatillon, viene ormai ricondotta con sicurezza
a Guglielmo di Conches, il quale quindi anche per una via diversa dalla occorrenza delle
Glosae potrebbe avere ispirato la citazione dantesca.
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culturale e sulla virtuale biblioteca filosofica in cui Dante potrebbe aver
maturato le proprie letture boeziane verso 1'ultimo decennio del Xii1
secolo a Firenze.?”

Qualche anno piu tardi la stessa Brunetti pubblicava ’esito (parziale)
di uno studio introduttivo all’edizione del volgarizzamento della Conso-
latio, in cui il testo rinvenuto nel manoscritto laurenziano viene sotto-
posto ad un confronto sistematico con la versione anonima riportata da
due codici della Biblioteca Riccardiana di Firenze che rispondono alle
segnature 1609 e 1003 (cfr. Brunetti 2005). Il testo trasmesso dal primo
di questi esemplari veniva giudicato gia da Milanesi come il piu antico,
certamente anteriore alla versione di Alberto della Piagentina e databile
tra la fine del X111 e I'inizio del X1v secolo: la lingua presenta inoltre tratti
pisani, che hanno indotto Castellani a ricondurre a tale origine geogra-
fica sia il copista sia, molto probabilmente, 1’autore del volgarizzamento.
Il Riccardiano 1609 tramanda una versione in prosa della Consolatio
che, a differenza di quella trasmessa dal testimone laurenziano ed attri-
buita a maestro Giandino (interrotta, come detto, al carme 11 del libro
11), traduce tutte le prose ed i metri boeziani e non presenta glosse né
in volgare né in latino. Il testo tradito dal piu tardo Riccardiano 1003
(seconda meta del x1v secolo; latore nella prima parte del commento
all’Inferno di lacopo della Lana) €, come notava gia Milanesi, il mede-
simo del precedente, dal quale si distacca pero per alcune differenze
sostanziali: la veste linguistica e fiorentina (pur con taluni settentriona-
lismi); la traduzione & incompleta, arrestandosi alla prosa 12 del libro 111
(non comprendendo dunque il carme 12); attorno alla versione volgare
del testo boeziano si distende un fitto commento che per buona parte
riprende quello trasmesso dal codice laurenziano, a sua volta ispirato
alle glosse di Guglielmo di Conches. Il quadro illustrato consente alla
studiosa di approdare all’ipotesi che il testo dei tre manoscritti sia il
medesimo seppure riportato «in modalita differenti», mantenendo cioé
nel solo laurenziano 1’attribuzione all’autore originario ed il rapporto
con il latino e presentandosi nei due esemplari riccardiani secondo una
successiva diffrazione: BRF 1609 € infatti pil1 antico e completo, BRF 1003
e invece molto affine a BML pl. dext. 11 perché ne presenta il medesi-
mo volgarizzamento (fino alla fine del 111 libro) in una veste fiorentina,
trasmettendone pure le glosse in volgare assenti invece nel testimone
pisano. Lipotesi conclusiva, aperta comunque a nuove acquisizioni, pone
una originaria traduzione della Consolatio tardo duecentesca (BML pl.

27. Si tenga presente che il manoscritto laurenziano testimone del volgarizzamento di
maestro Giandino proviene dal fondo del convento fiorentino di Santa Croce, luogo per molti
versi fecondo di suggestioni dantesche: cfr. Brunetti, Gentili 2000.
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dext. 11) che anche nel corredo delle glosse volgari e latine marginali
rivela la competenza filosofica del suo autore, identificato da un copista
attendibile nell’altrimenti noto maestro Giandino da Carmignano; in
seguito, ma poco dopo, vista la datazione alta di questo testimone (BRF
1609), lo stesso testo sarebbe stato integrato e concluso approdando
ad una versione aggiornata anche sul piano linguistico con tratti chia-
ramente pisani; il terzo esemplare (BRF 1003) testimonierebbe lo stadio
ultimo di questa trasmissione che approda ad un testo piu vicino alla
versione originaria, sebbene I’esteso commento in volgare evidenzi una
lectura della Consolatio complessivamente meno attenta.?® Ancora ad
uno studio recente si deve 1’attenzione per un commento anonimo alla
Consolatio attestato dal solo cod. Bucarest, Biblioteca dell’Accademia
Rumena, it. 40, databile tra la fine del X1v e I’'inizio del Xv secolo. Lopera,
scrupolosamente analizzata da Serena Lunardi, ancorché riporti esclu-
sivamente il testo del commento, si registra in questo capitolo poiché
essa meglio pare inserirsi nel contesto della circolazione vernacolare
della Consolatio e offre maggiori spunti di riflessione in relazione alle
pregresse indagini di Ricklin sulla tradizione italiana del prosimetro. La
veste linguistica del commento, infatti, rinvia indubbiamente al vene-
ziano trecentesco: I’analisi delle glosse ha evidenziato una destinazione
didattica, palesata dalle frequenti digressioni di taglio enciclopedico
che paiono configurare il testo boeziano come «un pretesto per l’inse-
gnamento di nozioni mitologiche, astronomiche, di scienza naturale e di
norme morali» (Lunardi 2004, p. 310). Un aspetto dell’opera interessan-
te ai fini della ricostruzione del panorama dei commenti latini in circola-
zione in Italia nel X1v secolo risiede nella documentata serie di rapporti,
forse indiretti, con le Glosae super Boetium di Guglielmo di Conches,
da cui I’anonimo trae le sporadiche citazioni classiche presenti nel suo
commento: pit che tradotto, il testo di Guglielmo appare parafrasato e
talvolta ampliato o rimaneggiato in dipendenza del fine didascalico ed
edificante che il volgarizzatore persegue e che spiega, sempre in linea
con il taglio divulgativo dei volgarizzamenti italiani, I’interpretazione
in chiave cristiana della Consolatio e della figura di Boezio, incardinata
in un modello agiografico sclerotizzato (cfr. Lunardi 2004, pp. 317-318).
Il confronto testuale con i volgarizzamenti di Alberto della Piagentina

28. «limpressione che se ne ha € insomma di un testo diverso nel tempo che negli anni
lascia pero riconoscere la sua indubbia fisionomia [...]. Diversa dunque la lectura di Boezio
rispetto ad altri testi latini volgarizzati, diversa I’origine, funzione e lectura del testo volgare
che una tradizione ristretta ma eloquente - da comprendere forse meglio e da accrescere
nelle sue diverse e piu sottili diramazioni - si auspica possa riuscire utile per il piu largo
studio di quelle realta diversificate e complesse che, solo per operativa quanto ambigua
convenzione, chiamiamo ancora ‘volgarizzamenti’» (Brunetti 2005, pp. 40-41).
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e di Grazia di Meo, inoltre, ha permesso di riscontrare una sostanziale
estraneita di questa versione settentrionale rispetto alla tradizione ver-
nacolare toscana di Boezio.
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4 Irifacimenti

4.1 Storia di un modello letterario: dai ‘boeziani’ mediolatini a Dante

La tradizione medievale del capolavoro boeziano si compone in un
certo senso anche di quel variegato apparato di testimonianze indiret-
te della memoria artistica e spirituale della Consolatio emergente da
una discreta mole di testi letterari che, pur non richiamandosi in modo
esplicito ed esclusivo al prosimetro alla stregua dei commenti o dei
volgarizzamenti coevi e ciascuno nello sfondo della propria situazione
storico-culturale, hanno assunto I’opera al rango di modello secondo una
gradazione di fedelta alla fonte tardoantica che oscilla dalla sporadica
e topica reminiscenza in alcuni autori al palese tentativo di aemulatio
in altri. Lo stato frammentario di questa materia ne impedisce una trat-
tazione sistematica: la varieta di tipologie dell’uso letterario al quale il
testo boeziano & stato sottoposto nell’arco del Medioevo riconduce ad
una estrema diffrazione dell’influenza del modello sui generi canonici
(dall’agiografia alla poesia didattico-allegorica, dalla trattatistica morale
alla poesia elegiaca), spiegabile con la diversita dei livelli di ricezione
raggiunti dalla Consolatio presso il multiforme pubblico dei propri let-
tori, interpreti ed imitatori interessati ora agli aspetti filosofici, ora a
quelli teologico-morali, ora a quelli retorico-stilistici, ora a quelli mito-
logici.* Le memorie del prosimetro sopravvivono quindi all’interno dei
documenti piu disparati, tra i quali (se non in casi circoscritti a momenti
ed ambienti limitrofi) e impossibile, oltre che metodologicamente ecce-
pibile visto I’assortimento delle fonti vagliate, rintracciare connessioni

1. Una recente ricognizione dei testi della letteratura medievale, tanto latini quanto
volgari, correlati al modello boeziano (dalle riprese carolinge ai volgarizzamenti anglo-
normanni, dai prosimetri latini del xi1 secolo al Roman de la Rose) & in Wetherbee (2009),
che in particolare dedica a Dante le pp. 298-300, dove mostra di rifarsi sostanzialmente a
Tateo 1970, pp. 655-657.
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precipue o rapporti di fonte intermedi. Nelle medesime attuali difficolta
di ricognizione e organizzazione delle occorrenze boeziane negli autori
medievali doveva essersi imbattuto Murari se resta valida I’avvertenza
con la quale, preliminarmente allo studio dell’influenza di Boezio sull’o-
pera dantesca, si accingeva ad illustrare in breve i percorsi letterari
della Consolatio dal v1 al X111 secolo: «chi volesse scriver la storia della
fortuna di Boezio [...] assumerebbe un lungo lavoro ed assai intricato»,
al termine del quale lo studioso poteva comunque affermare di avere rac-
colto a sufficienza «le prove piu chiare dell’ossequio costante tributato
alla geniale figura di colui che I’interezza della vita, I’assiduita del lavoro
e dello studio e I’infortunio d’una condanna e d’una morte registrate non
meno dalla storia che dalla leggenda circonfusero di non piccola luce di
gloria» (Murari 1905, pp. 157-158).

Piu per ragioni di opportunita cronologica che per reali vantaggi di
metodo si dovra procedere ad una partizione delle testimonianze prese
in esame nell’ambito della fortuna letteraria della Consolatio distin-
guendo, come gia avvenuto per i commenti, una fase primitiva corri-
spondente ai rifacimenti e alle citazioni gia prodotti in eta carolingia;
una fase intermedia improntata, secondo le istanze del naturalismo di
Chartres, al recupero letterario dei motivi neoplatonici di Boezio; infine
una fase ormai prossima al tempo della lettura dantesca della Conso-
latio, corrispondente all’ultimo scorcio del X111 secolo e profondamente
segnata dalle figure di Brunetto Latini e Jean de Meung: nelle loro opere
I’esempio boeziano non sara piu avvertito soltanto come un compendio
di sententiae morali né come I’oggetto passivo di pedissequi rifacimenti,
ma verra eletto quale modello sulla cui grandezza misurare il proprio
sforzo di emulazione poetica.

4.2 I secoli 1x-X1

Gli studi condotti da Troncarelli sulla fortuna manoscritta della Con-
solatio nell’Alto Medioevo hanno portato alla luce dati per certi aspetti
sorprendenti circa il grado di diffusione raggiunto da quest’opera gia in
epoca carolingia, feconda non solo dei numerosi commenti ricordati in
precedenza ma anche di «imitazioni, rifacimenti, citazioni, addirittura
trattati» (Troncarelli 1987, p. 117) che, a vario titolo e con diversa consa-
pevolezza, traevano ispirazione dall’opera di Boezio contribuendo fin da
quell’altezza cronologica a fondarne il mito letterario. La dimensione in
cui questo attecchisce e, almeno inizialmente, quella del culto religioso,
come testimonia 1’associazione, abituale in codici del X e del X secolo,
dei carmi della Consolatio a componimenti poetici di autori cristiani: le
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parti liriche del prosimetro boeziano si possono leggere infatti accanto
ai testi di Giovenco (1v sec.); Prudenzio (1v-v sec.); Sedulio, Prospero d’A-
quitania (v sec.); Adelmo di Malmesbury (viI sec.); Paolino d’Aquileia (VIII
sec.).? Questi accostamenti non devono intendersi come casuali ma vi si
dovra riconoscere lo sforzo primitivo di una legittimazione immediata
della Consolatio (segnatamente della sua componente lirica) in chiave
cristiana, condotto con eloquente disinvoltura nell’ambiente monastico
altomedievale in cui nella medesima ottica cristianizzante, stando alla
testimonianza di un discreto numero di codici databili dal 1x all’X1 secolo,
era consuetudine diffusa anche la resa musicale dei carmi boeziani co-
me inni destinati alla liturgia (cfr. Troncarelli 1987, p. 118 e p. 134, nota
49). Ad un livello piti consapevole ed originale di utilizzo letterario del
modello offerto dal poeta-martire si spinge I’anonimo autore della Vita di
Laudegario (meta del 1x sec.) che, come ha notato Troncarelli, riecheggia
nel prologo del componimento agiografico i versi iniziali della Consolatio
per descrivere le gesta intellettuali del beato protagonista: «Carmina
plura nitent studio florente peracta | quae ingenio clari composuere viri»
(Vita Laudegarii, Prol., 1-2, p. 5).

Nel genere agiografico ’esempio forse piu significativo di simili pre-
stiti, non solo di immagini ma di veri e propri segmenti testuali, tratti
dal modello boeziano & pero rappresentato da un brano della Vita di san
Lebuino (morto nel 930), gia attribuita ad Ubaldo di Saint-Amand (auto-
re di una serie di agiografie tra il 1x ed il X secolo), in cui il protagonista,
avendo richiesto a Dio di ricevere il dono della Sapienza, assiste all’ap-
parizione di quest’ultima, rappresentata secondo una descrizione che
si rifa palesemente all’apparizione della Filosofia al cospetto di Boezio
nella prima prosa della Consolatio:

Cumque eos exerceret assidue, optabat ut veniret in se spiritus sapientiae,
deprecatusque Deum ex totis praecordiis dixit: Da mihi, Domine, sedium tuarum
assistricem sapientiam; mitte illam de coelis sanctis tuis, et a sede magnitudinis
tuae, ut mecum sit et mecum laboret, ut sciam quid acceptum sit coram te (Sap.,
vI). Haec eo saepius deprecante, occurrit ei ipsa, quae circuit quaerens dignos
se, et ostendit se illi hilariter, et obviavit illi quasi mater honorificata, stans in
summis excelsisque verticibus, in mediis semitis juxta portas civitatis in ipsis
foribus. Erat autem, ut jam ante nos per quemdam sui amatorem de ea dictum
est, reverendi admodum vultus, oculis ardentibus, et ultra communem hominum

2. Lutilita metodologica di un’indagine sulle opere, alle quali la Consolatio era asso-
ciata nella tradizione manoscritta, & di palese evidenza: «Se, tuttavia, ci rivolgiamo alla
diffusione manoscritta dell’opera chiedendoci a quali altre opere essa € stata associata [...]
apparira assai piu semplice capire quali siano le direttive di un successo cosi duraturo e
profondo» (Troncarelli 1987, p. 107).
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valentiam perspicacibus, colore vivido, atque inexhausti vigoris, quatenus ita
aevi plena foret ut nullo modo nostrae crederetur aetatis, statura discretionis
ambiguae. Nam nunc quidem ad communem se hominum mensuram cohibebat;
nunc vero pulsare coelum summi verticis cacumine videbatur. Quae cum altius
caput extulisset, ipsum etiam coelum penetrabat, respicientiumque hominum
frustrabatur intuitum [Vita Lebuini, 1v, PL, 132, 880D-881A].

La raffigurazione del santo nei panni di un «Boezio redivivo» rappre-
senta davvero «il vertice di questa venerazione monastica per un laico»
(Troncarelli 1987, p. 118), nel quale ’agiografia altomedievale aveva ri-
conosciuto una sorta di testimonianza archetipica del martirio cristiano,
tanto piu autorevole da un lato perché trasmessa in una veste letteraria
di riconosciuto pregio artistico, dall’altro perché ispirata ad una vicenda
biografica esemplare (sia per il rilievo storico del protagonista sia per
il significato simbolico della contrapposizione tra I’eminenza morale
di questi e la barbarie del suo avversario Teodorico), largamente nota
presso ’élite culturale del mondo carolingio ma, come dimostra il poe-
metto agiografico altoprovenzale Boeci, di uguale efficacia didascalica
al cospetto di un pubblico di estrazione popolare.3

Anche due dei principali scrittori del X secolo, secondo la ricostru-
zione proposta da Murari, avrebbero tratto alcuni motivi di ispirazione
dal capolavoro boeziano. Con I’Antapodosis o Liber retributionis regum
atque principum Europae, Liutprando di Cremona (920-972) si cimenta
nel genere della storiografia, seppur dalla medesima prospettiva auto-
biografica che caratterizza tutte le restanti sue opere scaturite, come
questa, dal resoconto delle travagliate vicende personali. La denuncia
della violenza della realta storica e la condanna della perversione in-
trinseca al potere sono i temi principali trattati dall’autore, anche sulla
scorta della sventura toccatagli a seguito dei contrasti personali col
monarca italiano Berengario II; in quest’ottica ’esempio delle disgra-
zie patite da Boezio («vir eruditus scientia») e testimoniate dal lasci-
to spirituale della Consolatio dovettero rappresentare per il vescovo
cremonese, che inoltre a Pavia (luogo eccellente del culto boeziano)
aveva condotto i propri studi, un precedente letterario da tenere in
«gran conto» (Murari 1905, p. 172). Nella sua opera pil impegnativa, i

3. Altri esempi di imitazione della Consolatio nel 1X secolo sono indicati in Wetherbee
2009, p. 279: nel Liber de rectoribus christianis di Sedulio Scoto, I’alternanza di prose e
versi e la tipologia dei metri adottati afferirebbero all’orizzonte retorico boeziano; cosi come
la lamentatio del monaco Waldram di San Gallo echeggia l’incipit elegiaco del primo carme
della Consolatio, punto di riferimento per lo stile lamentevole sin dal 1X secolo (per cui, cfr.
anche Courcelle 1967, pp. 29-31, e Troncarelli 1981, pp. 109-110).
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Praeloquia, concepiti significativamente durante la prigionia, Raterio
di Verona (890-974) raccoglie in forma di manuale una cospicua mole di
nozioni enciclopediche che risentono largamente dell’apporto di fonti
patristiche ed altomedievali. Tra queste ultime la Consolatio campeggia
come modello di scrittura autobiografica, che agisce sul giudizio della
storia come vicenda personale quale emerge in generale dalla restante
produzione di Raterio (dell’influenza di dolorosi eventi privati quali
I’esilio a Pavia e la carcerazione, scaturiti dal contrasto con le autorita
ecclesiastiche veronesi, risentono anche opere come la Phrenesis e la
Qualitatis coniectura cuiusdam).*

La fortuna letteraria del prosimetro boeziano, che puo dirsi ininterrot-
ta dal principio alla fine del X secolo,5 si estende con analoga continuita
all’x1, durante il quale tracce significative del modello tardoantico si
ravvisano soprattutto nelle opere di Pier Damiani e Ildeberto da Lavar-
din. Sebbene non manchino anche per questo periodo testimonianze
«minori» dell’influenza della Consolatio come modello agiografico nella
letteratura monastica, 1’interesse di Troncarelli si € concentrato sulla
complessa personalita di Pier Damiani (ca. 1007-1057) e sull’utilizzo
controverso del famoso prosimetro, che questi sperimento in alcuni
dei suoi testi piu taglienti verso quel pericolo per la vita ascetica dei
monaci, che vedeva rappresentato dagli allettamenti del mondo e dalle
lusinghe della cultura profana (cfr. Troncarelli 1987, pp. 118-119). Il mo-
tivo conduttore della vasta produzione dell’eremita camaldolese, che si
compone di molti Sermones, numerose Epistolae (in 8 libri), alcune Vitae
di santi e svariati opuscoli di contenuto teologico, risiede nella polemica
contro I’immoralita della Chiesa contemporanea e nella condanna dei
classici e dei filosofi pagani, a suo dire colpevolmente tollerati negli
ambienti ecclesiastici e responsabili del traviamento spirituale in cui
incorrono i monaci dediti a siffatte letture. Tra gli auctores che com-
pongono il bersaglio polemico di Pier Damiani ha certamente titolo di
essere annoverato Boezio, divulgatore privilegiato nel Medioevo latino
di quella filosofia platonica che nell’incipit dell’opuscolo Ad Leonem
eremitam viene duramente respinta come modello di sapienza antitetico

4. Sia per le opere di Liutprando sia per quelle di Raterio, vedi in generale Vinay 1978,
pp. 377-432.

5. Per l'ultimo scorcio del X secolo, Murari 1905, pp. 172-173, segnala reminiscenze
della Consolatio sia nella Vita di san Cadrea (ca. 982), che in un punto si rifarebbe alla de-
scrizione boeziana della Filosofia, sia nella prefazione ai sei drammi della monaca Rosvita
di Gandersheim (935-975), autrice anche di otto poemetti agiografici, nei quali il primato
accordato al tema del martirio potrebbe rivolgere la ricerca delle fonti letterarie anche in
direzione del prosimetro tardoantico.
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alla semplicita intellettuale della vita ascetica («Platonem latentis natu-
rae secreta rimantem respuo», Pier Damiani, Ad Leonem eremitam, 1, PL,
145, 232B). Eppure il caso di Pier Damiani e stato giustamente invocato
come tipico esempio della «attrazione conflittuale» che nei primi secoli
del Medioevo ha avvicinato ai testi del filosofo romano anche i suoi piu
accesi detrattori, condizionati da quel modello di scrittura filosofica che
pure rifiutavano nei contenuti, fino a servirsene come imprescindibile
punto di riferimento per ’adozione di una forma linguistico-letteraria
adatta alla materia teologica e morale dei loro scritti.® La forte tensione
etica che connota I’opera di Pier Damiani nasce probabilmente da un
conflitto culturale irrisolto tra il linguaggio filosofico pagano ed il ten-
tativo di codificare un lessico cristiano indipendente dai modelli classici
e capace di affermare, in luogo delle menzogne della filosofia, la verita
della teologia: I’esegesi carolingia aveva tuttavia acquisito al patrimonio
culturale del cristianesimo altomedievale sia la lingua sia il paradigma
simbolico ed allegorico offerti da quel modello di scrittura filosofica
rappresentato dalla Consolatio alla cui influenza quasi inconsapevole
Pier Damiani, anche per il suo culto giovanile delle lettere apertamente
dichiarato, non poteva sottrarsi. Tra gli esempi di prestiti boeziani piu
convincenti, si pud annoverare un brano del De perfectione monacho-
rum, nel quale ’autore condanna !’interesse mondano dei monaci per
la letteratura pagana servendosi delle medesime parole utilizzate dalla
Filosofia contro le Muse poetiche che, colpevoli di avere alleviato i mali
di Boezio con vani allettamenti, venivano definite «scenicas meretricu-
las» (Cons., 1, pr. 1, 8):

Hi porro fastidientes ecclesiasticae disciplinae peritiam, et saecularibus stu-
diis inhiantes, quid aliud quam in fidei thalamo conjugem relinquere castam,
et ad scenicas videntur descendere prostitutas? [Pier Damiani, De perfectione
monachorum, XI, PL, 145, 306C].

I’adozione del modello boeziano al fine di rappresentare la condanna
di quella sapientia pagana, di cui pure la trattazione della Consolatio
rappresentava per il monaco eremita un caposaldo esemplare, e forse la
migliore testimonianza della generale contraddizione che investe la rice-
zione medievale del patrimonio culturale degli antichi, pit1 che rigettato,
assimilato in una forma ideologicamente accettabile: sicché ’invettiva di
matrice platonica che Boezio nell’incipit del prosimetro rivolge contro i
falsi piaceri della poesia elegiaca si offre alla risemantizzazione operata

6. «L’aspetto piu paradossale dei rapporti tra Boezio ed i suoi detrattori & la facilita
con cui essi ricorrono alle sue stesse parole» (Troncarelli 1987, p. 116).
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da Pier Damiani che, mantenendone immutato lo schema, traduce 1’'im-
magine originaria nella ortodossa rappresentazione del conflitto tra la
fede e la falsa filosofia. Ancora piu schietta appare la funzione di modello
allegorico che la Consolatio riveste in un passaggio del De fide catholica
ad Ambrosium, ove l’identificazione boeziana delle cure intellettuali
della Filosofia con i medicamenta somministrati al protagonista malato
viene riproposta da Pier Damiani per rappresentarvi simbolicamente la
natura benefica del proprio insegnamento:

Et saepe plus eorum nobis medicamenta proficiunt qui nostri languoris incom-
modum per assiduae familiaritatis contubernium recognoscunt [Pier Damiani, Ad
Ambrosium, PL, 145, 20C].

Il modello tardoantico puo addirittura fornire al lettore cristiano
suggestioni per una riscrittura in chiave mistica del motivo del nosce
te ipsum, centrale nel dialogo tra Boezio e la Filosofia e ravvisabile piu
scopertamente nel monito rivolto da quest’ultima all’allievo affinché
si affranchi dallo stato di miseria spirituale in cui versa a causa delle
proprie sventure (Cons., I, pr. 6). Un brano della cosiddetta Lode della
vita eremitica di Pier Damiani denuncia al cospetto della fonte boeziana
sia il debito concettuale verso le teorie platoniche del ritorno dell’anima
alla propria origine e della contemplazione dell’universo, sia il debi-
to formale verso il simbolismo linguistico impiegato dall’autore della
Consolatio per tradurre gli stessi contenuti speculativi in immagini
allegoriche:

tu das, ut homo mundo corde Deum conspiciat, qui suis involutus tenebris,
seipsum prius ignorabat. Tu hominem ad suum facis redire principium, et de
exilii ejectione ad antiquae dignitatis revocas celsitudinem. Tu facis, ut homo
in mentis arce constitutus, cuncta sub se videat terrena defluere, semetipsum
quoque in ipsarum rerum labentium prospiciat decursione transire [Pier Damiani,
Ad Leonem eremitam, PL, 145, 247C].

La scrittura di Pier Damiani, intrisa di una tensione morale e di uno
spiritualismo funzionali alla destinazione monastica, fa ampiamente
ricorso alla parola laica di Boezio annettendone motivi simbolici i quali,
come la liberazione della vista mentale dalle tenebre dell’ignoranza
che con le proprie nubi di lacrime accecano gli occhi dello spirito, sono
ispirati persino ad alcuni tra i luoghi pit controversi del prosimetro
quale, in questo caso, il neoplatonico carme 9 del libro 111. I’adozione
del modello filosofico ne comporta ’adesione ad esso anche sul piano
stilistico-letterario: «il lessico boeziano-platonico viene piegato agli usi
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della calda prosa di un mistico» (Troncarelli 1987, p. 119). Dagli esempi
citati appare in tutta la sua evidenza questa ambiguita culturale in cui
si dispiega la originale ricezione del testo boeziano da parte di Pier
Damiani, propugnatore del rifiuto monastico della sapienza pagana da
una parte e pero assiduo frequentatore ed emulatore implicito della let-
teratura classica dall’altra; il vertice di questa contraddizione latente e
mai davvero risolta puo essere individuato nella dichiarazione autobio-
grafica del giovanile culto degli autori pagani, rievocato dal mistico in
eta adulta e dopo I’ingresso nel chiostro affinché altri, sulla scorta del
suo pentimento, non cadano nel medesimo errore cedendo alle lusinghe
esiziali della letteratura profana:

Olim mihi Tullius dulcescebat, blandiebantur carmina poetarum, philosophi
verbis aureis insplendebant et sirenes usque in exitium dulces meum incantave-
rant intellectum [Pier Damiani, Sermo, PL, 144, 852D].

Pier Damiani dichiara di aver subito un tempo il fascino di Cicerone
e delle opere dei poeti, che con la loro dolcezza lo avevano blandito e
ne avevano stregato l’intelletto a guisa di Sirene ingannatrici: quest’ul-
tima espressione ricalca fedelmente il noto passo della Consolatio (1,
pr. 1, 11), in cuila Filosofia scaglia contro le Muse poetiche un’invettiva
durissima, di sicuro ben presente all’autore cristiano, che nel De per-
fectione monachorum ne rievoca l’associazione tra le Camene boeziane
e delle meretrici da palcoscenico ed in questo caso ne impiega, con
analoga accezione allegorica, I’identificazione delle stesse Camene con
quelle ambigue creature mitologiche che alludono al potere distrutti-
vo dei vani allettamenti della poesia. Dunque, sebbene non ne faccia
menzione esplicitamente, qui Pier Damiani si riferisce all’incipit del
prosimetro tardoantico in una duplice prospettiva. Lautore, che indi-
rettamente accosta ’opera boeziana a quella di Cicerone assegnando
ad entrambe di rappresentare in modo esemplare i piaceri illeciti delle
proprie letture giovanili, si presenta come un «Boezio redivivo», vitti-
ma, al pari del modello, dei vani allettamenti procuratigli dai carmina
poetarum dolci e fatali come le voci delle Sirene, simbolo non a caso
recuperato da quella memoria classica che egli intende ora rigettare.
D’altro canto il bersaglio di questa vera e propria retractatio lettera-
ria di Pier Damiani e formato, oltre che da quella di Cicerone, anche
dall’opera di Boezio rifiutata secondo un procedimento per cosi dire di
allusivita metonimica, ovvero attraverso la citazione strategica di un
breve frammento ben riconoscibile dal significato antonomastico, rap-
presentativo dell’intero testo dal quale e stato estrapolato. Si assiste ad
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una sorta di emulazione rovesciata dell’auctoritas assunta a modello:
Pier Damiani recupera lo schema narrativo autobiografico in cui Boezio
aveva svolto ’equazione allegorica tra la poesia e le Sirene «usque ad
exitium dulces», ma ne ribalta il contenuto morale scagliando proprio
contro il modello pagano, che incarna esemplarmente l’'inganno in-
tellettuale della letteratura classica, quelle stesse armi della perizia
retorica e dell’eleganza stilistica apprese dalla conoscenza approfon-
dita del medesimo modello. A ben vedere, seppur con la debita cautela,
si potranno ravvisare in quest’ultima testimonianza di Pier Damiani
alcune suggestive analogie con un gia ricordato passo del Convivio, 1I,
xii, 2 (del quale si trattera piu diffusamente in seguito), in cui Dante
rievoca le miserie spirituali che lo avevano condotto, all’indomani della
morte di Beatrice, ad accostarsi alla lettura di Cicerone e di Boezio:
in effetti una prima affinita tra il mistico dell’x1 secolo ed il piu tardo
poeta risiede nell’accostamento (solo implicito nel primo) di questi due
autori latini; inoltre va registrato come entrambi gli scrittori medievali
rievochino in una prospettiva autobiografica, che ha pero le implicazio-
ni di una dichiarazione letteraria, I’estrazione «classica» delle proprie
letture giovanili; queste soprattutto hanno infine esercitato sia su Pier
Damiani sia su Dante un ruolo di seduzione intellettuale che, se per
il primo si riveste della connotazione negativa di tentazione viziosa
nel riferimento alle Sirene, nel secondo ha procurato la consolazione
della sapienza antica dagli affanni trascorsi, propiziando l’interesse
giovanile per gli studi filosofici. Lungi dal volere postulare improbabili
dipendenze dirette tra questi due autori (sebbene la conoscenza dei
testi di Pier Damiani da parte di Dante possa ritenersi ragionevole)?
e tenendo conto delle abissali differenze tra le prospettive culturali
dell’uno e dell’altro, soprattutto nei confronti del rapporto con I’eredita
classica contemporaneamente accolta e rifiutata (o, meglio, dotata di
nuove funzioni semantiche), resta interessante osservare la coinciden-
za del nome di Boezio come riferimento esemplare della controversa
ricezione della sapienza antica in questi due scrittori dell’eta medie-
vale, che riconoscono nell’autore della Consolatio (come in Cicerone)

7. «A questo proposito, va detto che si sono fatte piu volte raccolte di riscontri tra
passi di Pier Damiano e di Dante. Ma va precisato, innanzitutto, che mai Dante cita espli-
citamente Pier Damiano. Anche se non e impossibile il fatto che Dante, nelle vicende della
sua vita errabonda, abbia potuto aver tra mano codici di opere damianee, nonostante la
loro limitata tradizione manoscritta, non ci pare che la grande messe di riscontri proposti
offra prove perentorie di vere citazioni; e quando un riecheggiamento & proponibile, si puo
risalire, e percio non & necessario il tramite, ad Agostino o a Gregorio o ad altre autorita
dantesche. Ma Pier Damiano, di la di particolari citazioni, € stato anche presentato come
fonte dell’opera di Dante» (Frugoni 1973, p. 491).
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una espressione della tradizione classica tanto autorevole da poter
influire sull’apprendistato filosofico e letterario di un autore cristiano.
Quella offerta da Pier Damiani e tuttavia la testimonianza di un culto
boeziano ancora acerbo, che non ha terminato il suo percorso di legit-
timazione morale verso il traguardo dell’ortodossia, imponendo cosi al
monaco il rifiuto del modello acquisito in eta giovanile, ma dichiarando
implicitamente la venerabilita e la forza suggestiva di cui la Consolatio
godeva come fonte letteraria gia nella prima meta dell’x1 secolo. Quasi
tre secoli piu tardi, quando Dante rivendica il proprio debito culturale
verso il capolavoro di Boezio, questo percorso di legittimazione & da
tempo compiuto, anche grazie alla decisiva mediazione tra platonismo
e cristianesimo attuata all’interno della Scuola di Chartres, e la Conso-
latio puo essere annoverata secondo il giudizio dantesco nella schiera
delle auctoritates cristiane piu venerande, fungendo in modo lecito da
modello letterario e da repertorio di sapienza morale, liberamente dal
pregiudizio religioso che ne aveva condizionato la lettura da parte di
Pier Damiani e che pero non ne aveva del tutto impedito l'influenza
simbolico-narrativa sugli scritti di lui.

Sul presupposto di un sincretismo culturale maturo, essendo ormai
superate le contraddizioni di Pier Damiani, si fonda la produzione let-
teraria del piu tardo Ildeberto di Lavardin (1056-1133), autore di opere
sia prosastiche sia poetiche che rivelano una riuscita conciliazione tra
la retorica elegante dei testi classici e la tensione spirituale della tradi-
zione cristiana. Il culto della letteratura profana e ravvisabile sin dalle
scelte formali di Ildeberto, improntate alla ricercatezza stilistica ed alla
sperimentazione dei generi e dei metri poetici: tra i modelli sicuramente
presenti al magister della scuola cattedrale di Le Mans e tra i piu in-
fluenti sulla ideazione formale e sulla scelta contenutistica di alcuni suoi
scritti va senz’altro annoverata la Consolatio. Di ispirazione boeziana,
a cominciare dalla struttura mista di prosa e di versi, & il Tractatus de
querimonia et conflictu spiritus et carnis, un dialogo (afferente al genere
lirico dell’altercatio, destinato a gran voga nel secolo successivo) che
denuncia la natura composita della cultura di Ildeberto richiamandosi al
celebre modello tardoantico da un lato, ma anche a fonti bibliche e patri-
stiche dall’altro; I’'influenza di Boezio agisce segnatamente sulle scelte
formali dell’autore, che oltre alla struttura prosimetrica puo derivare
dalla Consolatio 1’alternanza della veste metrica dei carmi, sempre di-
versi come nell’opera boeziana. Come ¢ stato rilevato (cfr. Dronke 1994,
pPP- 47-52; Balint 2005), consonanze stringenti con la fonte tardoantica
occorrono anche al livello narrativo, specie nei frangenti dialogici in
cui Ildeberto e la mulier modellata sulla Filosofia boeziana esplorano le
tonalita meste della lamentatio e dell’altercatio, che ammantano, non
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senza I'impressione di un rovesciamento parodico della fonte, la rifles-
sione morale condotta in chiave autobiografica dall’autore e le conclu-
sioni circa I’imprescindibilita della filosofia come rimedio agli affanni
mondani. La fama di poeta raffinato alla stregua dei classici, quale gli
riconobbe Giovanni di Salisbury, € pero assicurata ad Ildeberto dal poe-
metto De casu huius mundi, 45 distici composti durante un breve periodo
trascorso in esilio (1099-1100; cfr. Ildeberto, Carmina, pp. 11-15). Il car-
me si presenta come «un’elegante rielaborazione di topoi, che nascono
dalla fusione di sapienza pagana e concezione cristiana» (Bertini 2003,
p. 222). Linfluenza del modello boeziano si avverte sin dall’incipit del
componimento che, come il primo carme della Consolatio (vv. 1 e 7), si
apre con la reminiscenza del tempo passato e della prosperita che con
esso € ormai tramontata (vv. 1-2):

Nuper eram locuples, multisque beatus amicis
et risere diu fata secunda mihi [[ldeberto, Carmina, p. 11].

Come nel precedente boeziano al rimpianto per la gioventu perduta
seguiva I’apostrofe contro gli inganni della Fortuna «male fida» (Cons.,
I, m. 1, 17), anche Ildeberto dopo avere celebrato la floridezza degli anni
giovanili si scaglia con analoghe accuse contro i mutamenti della sorte
(vv. 15-16):

Mirabar sic te, te sic, Fortuna, fidelem,
mirabar stabilem, que levis esse soles [Ildeberto, Carmina, p. 12].

Ma e soprattutto nella seconda parte del componimento che si regi-
stra ’occorrenza sistematica di temi boeziani. E stato notato da Berti-
ni come le metafore atmosferiche impiegate nella lunga ecphrasis dei
VV. 45-60 per descrivere la rovinosa mutevolezza della Fortuna ripren-
dano la analoga rappresentazione boeziana della dea come agente in
grado di scatenare nella vita dell’'uomo improvvise catastrofi (Cons., 11,
m. 1). Cultima sezione del poemetto non e meno gremita di riprese dal
prosimetro tardoantico: I’allusione allo stato essenziale che contraddi-
stingue la nascita e la morte dell’'uomo (v. 65) puo avere tratto spunto
da un concetto boeziano analogo (Cons., I, pr. 2); affinita lessicali con
un noto passo della Consolatio (11, pr. 2, 6) si riscontrano nel riferimento
di Ildeberto alla rapidita con cui un uomo puo transitare dalla ricchezza
alla poverta (vv. 71-72); la trattazione di temi quali la disposizione divina
della provvidenza e del fato (vv. 79-80) e la immobilita di Dio che tut-
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to muove (vv. 82-83) rivela infine una matrice schiettamente boeziana,
riconoscibile nella ripresa puntuale di celebri passi della Consolatio
(rispettivamente 1v, pr. 6 e pr. 12).

Lemulazione letteraria del modello boeziano grazie all’opera «clas-
sicista» di Ildeberto ha raggiunto alla fine dell’X1 secolo il suo vertice
artistico fin qui pitt maturo.

4.3 1l secolo xi11

Nel panorama della generale fioritura che contraddistinse la produ-
zione letteraria latina e volgare in Europa dopo il 1100 (tale da giustifi-
care per questo fenomeno la definizione di «Rinascita del XiI secolo»),
tra i generi letterari che ebbero uno sviluppo notevole si deve contare
certamente la forma del prosimetrum. Il successo di componimenti
misti di prose e versi, che gia nel secolo precedente avevano annove-
rato illustri testimonianze, e ora in particolare vincolato ad un interes-
se quasi esclusivo per le questioni di filosofia naturale, conforme alle
istanze culturali di questo secolo (durante il quale proliferano centri di
sapere come le Scuole filosofiche e teologiche di San Vittore, di Parigi
e di Chartres), che promuove la specializzazione tematica delle forme
prosimetriche avviando, come ha sintetizzato Dronke 2003 (p. 258), «il
rinnovamento di un genere piu filosofico di prosimetrum». In questa
prospettiva e naturale che sia la Consolatio di Boezio, analogamente
al De nuptiis di Marziano Capella, a rappresentare per gli aspiranti
epigoni il modello fondamentale di dialogo filosofico, secondo la tra-
dizione classica incarnata e trasmessa al Medioevo dal neoplatonismo
tardoantico.?

Una autorevole testimonianza di questa egemonia esercitata dall’o-
pera boeziana nell’ambito dei modelli che concorsero alla codificazione
del genere dialogico & indirettamente offerta da Pietro Abelardo (1079-
1142): ’autore del Soliloquium (un dialogo interiore tra i due «sé» del
protagonista, Pietro e Abelardo) all’interno della esposizione sulla Ge-
nesi enuncia un criterio formale fondamentale tra i principi che presie-
dono alla organizzazione del genere dialogico, quando ad essere messa
in scena & la disputatio tra personae che incarnano allegoricamente le
diverse forme dell’unica personalita dell’autore, e (in abbinamento al
Liber soliloquiorum di Agostino) indica nella Consolatio, ove il confronto
tra Boezio e la Filosofia & avvertito come la rappresentazione allegorica

8. Intorno alla tradizione della forma prosimetrica in eta medievale, vedi soprattutto
Dronke 1994a.
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di un conflitto interiore, I’opera esemplare di questo tipo di «scrittura
interiore »:

Quasi ergo aliquis secum loquens se et rationem suam quasi duo constituit
cum eam consulit, sicut Boetius in libro De consolatione Philosophiae, vel Augu-
stinus in libro Soliloquiorum [Abaelardus, In Hexaemeron, PL, 178, 760C].

Sulla scorta dell’originale modello di altercatio rappresentato dal
«boeziano» prosimetro De querimonia et conflictu spiritus et carnis
di Ildeberto di Lavardin, la forma mista di prose e versi viene adottata
all’esordio del xi1 secolo da Adelardo di Bath (ca. 1080 - ca. 1150), stu-
dioso-viaggiatore contemporaneo di Abelardo ed autore in eta giovanile
dell’allegorica visione De eodem et diverso (anteriore al 1116). Lopera,
ambientata a Tours, mette in scena la simbolica contrapposizione tra
i personaggi di Philosophia e Philocosmia (che allude, in antitesi alla
prima, all’amore per il mondo sensibile), impegnati ciascuno con ’ausi-
lio delle rispettive ancelle in un conflitto campale tra Bene spirituale e
Bene materiale. Gli elementi macrostrutturali e narrativi che rinviano al
precedente boeziano sono molteplici, a partire dalla scelta formale del
prosimetro e per giungere alla personificazione allegorica della Filoso-
fia e al tema centrale del conflitto tra il piacere dell’anima e quello del
corpo. Certo, in mancanza di indagini pili accurate intorno ai rapporti
intertestuali con il dialogo tardoantico, in materia di prestiti boeziani
presenti in Adelardo va sottolineata la mediazione del prosimetro di Il-
deberto, gia fruitore delle rappresentazioni allegoriche della Consolatio
come modello scientifico per la messa in scena del conflitto naturale
tra anima e corpo, su cui allo stesso modo fa perno 'intera visione De
eodem et diverso.

Non c¢’é ragione di dubitare invece circa la fondamentale influenza
che 'opera di Boezio ha esercitato, sia per gli aspetti stilistico-formali
sia per la complessita della concezione allegorica, sulla Cosmographia
di Bernardo Silvestre (ca. 1100 - ca. 1160), considerata ancora da Boc-
caccio un testo capitale al punto da essere non solo citata nelle Espo-
sizioni sopra la Comedia (canto II, esposizione allegorica 30-31) ma ad-
dirittura trascritta nella Miscellanea Laurenziana, XXXI11, 31, autografa
del Certaldese. Llopera, che risale presumibilmente al 1147, e divisa in
due libri, Megacosmus e Microcosmus, organizzati nella forma del pro-
simetro con nove sezioni in prosa alternate a nove sezioni liriche, nelle
quali i versi si caratterizzano per la diversita delle strutture metriche
adottate: attraverso la ricostruzione leggendaria della genesi del cosmo
e dell’uomo, Bernardo approda alla rivelazione dell’integumentum piu
ardito che revoca in discussione temi gia ampiamente trattati nell’ulti-
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mo libro della Consolatio quali la provvidenza, il fato e il libero arbitrio.?
Nell’ambito di una concezione ciclica dell’universo 1’autore racconta
una sorta di mito ancestrale della genesi, in cui la responsabilita del-
la creazione sia del cosmo sia dell’'uomo e attribuita ad entita divine
femminili; il dettaglio piu rilevante sul piano della tradizione letteraria
medievale e rappresentato dal ruolo centrale che Bernardo riserva al
personaggio della Natura, divinita personificata che prima d’ora in testi
letterari non aveva raggiunto un profilo allegorico della medesima rile-
vanza e che viene qui raffigurata come ancella di una entita superiore
quale e concepita la provvidenza divina. Natura ed Urania (che insieme
a Physis completano la triade di divinita naturali preposte alla creazione
dell’'uomo) compiono un «viaggio celeste» per approdare alla incar-
nazione fisica della forma umana, la cui speranza di eternita risiede
esclusivamente nell’atto della procreazione; la sola dimensione indivi-
duale in grado di sopravvivere alla morte fisica dell’'uomo viene dunque
identificata con 1’anima che, discesa da una stella della sfera celeste,
ad essa puo fare ritorno secondo il compimento di un disegno provvi-
denziale, il quale attribuisce alle stelle la responsabilita di determinare
le vite e gli eventi del mondo sensibile. Nel complesso la composizione
di Bernardo presenta molti tratti di originalita rispetto alla letteratura
filosofica precedente al punto che, come ha osservato Dronke, e proble-
matico individuarne con sicurezza le eventuali fonti dirette; d’altra parte
la visione cosmologica che traspare dall’opera ne denuncia la stretta
relazione speculativa con almeno tre opere fondamentali tra quelle si-
curamente a disposizione del maestro francese: la versione del Timaeus
di Platone con le glosse di Calcidio; il dialogo ermetico Asclepius ed il
De nuptiis di Marziano Capella. Da questi testi (in particolare dai primi
due) Bernardo trae spunti preziosi per la fondazione della propria origi-
nalissima visione mitopoietica dell’universo, concepita secondo i cardini
della cosmologia platonica nell’interpretazione tardoantica; per ragioni
analoghe 1’elenco delle fonti della Cosmographia va comunque inte-
grato con altre due opere che ne hanno influenzato profondamente la
stesura: i Commentarii in Somnium Scipionis di Macrobio e soprattutto,
come si & accennato, la Consolatio di Boezio. Di quest’ultima Bernardo
nel suo commento al De nuptiis (ca. 1130-1135) aveva gia enfatizzato

9. In un utile paragrafo sul «background» della Cosmographia, ricostruito attraverso
precisi riferimenti testuali alle fonti piu probabilmente utilizzate da Bernardo, 1’editore si
sofferma tra gli altri proprio su un brano tratto da Cons., v, pr. 6, nel quale Boezio sulla
scorta della dottrina platonica e di quella aristotelica enuncia la distinzione tra 1’eternita
di Dio e la perpetuita del mondo con termini che apertamente sarebbero stati ripresi in un
analogo passo del prosimetro di Bernardo (cfr. Dronke 1978, p. 75).
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in particolare l’efficacia morale dell’impianto allegorico istituendo un
raffronto tra il prosimetro di Marziano Capella, il capolavoro boeziano e
I’Eneide in precedenza commentata limitatamente ai primi sei libri (ca.
1125-1130): I’elemento comune a queste opere e secondo Bernardo la
loro coerenza strutturale con la nozione ermeneutica di integumentum,
grazie alla quale i racconti verosimili che vi sono trasmessi possono
essere «svelati» e acquisiti alla conoscenza delle verita filosofiche piu
nascoste. In particolare questo parallelismo si spiega con 1’occorrenza
in tutti i tre autori menzionati del motivo della ricerca razionale delle
origini divine dell’'umanita, condotta pero sotto la forma allegorica di un
tortuoso iter oltremondano, durante il quale il protagonista & accompa-
gnato da una figura femminile dotata di una sapienza trascendente la
capacita cognitiva delle menti umane:

Sicut enim apud illum [scil. Maronem] ducitur Eneas per inferos comite Sibilla
usque ad Anchisem, ita et hic Mercurius per mundi regiones Virtute comite ad
Iovem. Ita quoque et in libro De Consolatione scandit Boetius per falsa bona ad
summum bonum duce Philosophia. Que quidem tres figure fere idem exprimunt
[Bernardo Silvestre, Commento a Marziano, p. 1766].

Al di la delle possibili implicazioni intertestuali ravvisabili in questo
brano di Bernardo in rapporto alla medesima architettura allegorica che
presiede la visione (anch’essa poetica) del viaggio di Dante nei regni
dell’oltretomba, propiziato e dalla fine della seconda cantica guidato
da una figura femminile analogamente latrice di verita «rivestite» da
involucra simbolici, e sufficiente per ora notare I’importanza che la Con-
solatio ha rivestito indubbiamente agli occhi dell’autore francese come
modello allegorico e contenutistico, influente innanzitutto sulla conce-
zione del pur originale ritratto della Natura personificata. Quest’ultima
infatti, al pari delle altre due «teofanie» femminili (Urania e Physis) che
nella Cosmographia assolvono alla medesima funzione determinista nei
confronti dell’essere umano, risente in buona parte delle descrizioni
allegoriche della Filosofia contenute nella Consolatio,** sebbene ancor
prima che con la saggia donna boeziana la sua caratterizzazione riveli
evidenti affinita formali con il simbolismo della Sapienza biblica (in
particolare, secondo i modelli offerti da Proverbi e Sapienza); ma e so-

10. Vedi nel prosimetro di Bernardo (11, 5) I’allusione all’aspetto venerabile della Natura
che, come la Filosofia boeziana, apparsa in veste di «mulier reverendi admodum vultus»
(Cons., 1, pr. 1, 1), reca nel volto i segni della propria antichita: «Erat Yle Nature vultus an-
tiquissimus, generationis uterus indefessus, formarum prima subiectio, materia corporum,
substantie fundamentum» (Bernardo Silvestre, Cosmografia, 1, ii, 4, p. 100).
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prattutto nella concezione formale della sua opera che Bernardo mostra
di accordare al modello boeziano un interesse privilegiato. Se infatti
la ricerca delle fonti che avrebbero ispirato la costruzione dottrinale
ed allegorica della Cosmographia ne ha decretato la complessita dei
riferimenti culturali ed evidenziato una ambiziosa ricomposizione dei
modelli dagli esiti pressoché originali, le scelte operate da Bernardo
nel campo piu strettamente poetico, a cominciare dalla fondamentale
adozione della struttura prosimetrica, rivelano da parte dell’autore la
volonta di iscrivere la propria opera nel solco di una precisa tradizione
letteraria che senza fatica dovra essere ricondotta all’esempio della Con-
solatio. Come ha gia osservato Dronke nel saggio introduttivo alla sua
edizione, la gamma dei prosimetra noti a Bernardo ed assimilabili per
i contenuti alla sua opera si limita certamente a due «classici» dell’eta
tardoantica (all’opera boeziana va ovviamente aggiunto il De nuptiis)
e probabilmente a due testi cronologicamente di poco anteriori alla
Cosmographia (il De querimonia di Ildeberto ed il De eodem et diverso
di Adelardo). Entro questo esiguo spettro di fonti disponibili & pero op-
portuno fissare i termini di una gerarchia nelle preferenze dell’autore,
che mostra di prediligere Marziano per le notizie mitologiche, mentre
mutua da Boezio il tentativo di rendere esplicita la verita del proprio
discorso filosofico attraverso il rigore strutturale della forma adottata:
la concezione della Cosmographia come un sistema di testi in prosa
alternati a testi in versi scaturisce dalla volonta dell’autore di conferire
alla forma stessa dell’opera una capacita «significante », che risiede sia
nella proporzione organica tra le singole unita testuali e tra ’'insieme di
esse e la struttura complessiva sia nella coerenza semantica che unisce
le parti prosastiche a quelle metriche ottenendo un esito di unita poetica
ravvisabile, con la medesima organizzazione, nel solo modello boeziano.™
Anche la veste metrica adottata nelle sezioni liriche risente del canone
stilistico rappresentato dalla Consolatio: ben sei dei nove carmi totali
sono infatti strutturati in distici elegiaci (lo stesso schema impiegato
significativamente nell’incipit poetico del prosimetro boeziano come
anche nel carme 1 del libro v); dei restanti tre (Megacosmus 1, Microco-
smus IV e XII) il primo e in esametri (come il celebre O qui perpetua della
Consolatio, forse la piu alta espressione poetica della dottrina platonica
circa I’ordinamento divino del cosmo), il secondo in esametri alternati
con tetrametri dattilici acatalettici (forma ancora di memoria boeziana

11. «Of these four works, only that of Boethius (and to a lesser extent that of Hildebert)
shows a proportion of prose to verse comparable to the Cosmographia, and, more signi-
ficantly, a comparable relationship between the prose and verse components» (Dronke
1978, p. 27).
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impiegata in Cons., I, m. 3), mentre soltanto 1’ultimo, dove ogni esametro
si alterna con un hemiepes, sfugge a questo disegno di emulazione po-
etica rifacendosi all’esempio della strofe archilochea seconda utilizzata
da Orazio nel carme 7 del libro 1v delle Odi. Le ambizioni letterarie della
«cosmogonia poetica» ordita da Bernardo sono dunque riconducibili
all’acquisizione ed alla risemantizzazione di un modello formale appar-
tenente alla tradizione tardoantica e medievale, il prosimetro boeziano
che, in una rinnovata dimensione poetica e con un immane tentativo di
riduzione allegorica, viene proporzionato ad un paradigma dottrinale
che rispecchia le istanze essenziali del platonismo chartriano.*?

Forse proprio a Chartres (oppure a Parigi) sotto la guida di Gilberto
di Poitiers condusse i propri studi filosofici e teologici Alano di Lilla (ca.
1120-1203), che d’altra parte raffino la propria formazione letteraria gra-
zie alla vicinanza a Bernardo Silvestre, con il quale condivise un lungo
periodo presso la scuola cattedrale di Tours. Questo debito verso I’autore
della Cosmographia si riconosce agevolmente nei due testi pit signifi-
cativi della produzione letteraria di Alano, entrambi assimilabili entro
il genere epico-cosmologico che poteva vantare un precedente illustre
proprio nel poema di Bernardo: il De planctu naturae (ca. 1160-1170) che
mutuava dal modello, richiamandosi ad esso in modo dunque palese, la
forma di prosimetrum, e I’Anticlaudianus (ca. 1182-1183) che, pur pre-
sentando la struttura di poema in esametri, eccentrica rispetto alla tra-
dizione cui intendeva richiamarsi, proseguiva e concludeva I’argomento
allegorico della precedente opera.’3 Come si evince dal titolo, Alano nel

12. Al medesimo milieu culturale identificabile con ’esperienza della Scuola di Chartres,
seppur entro una concezione strutturale molto diversa dal contemporaneo progetto di Ber-
nardo (I’opera in questione infatti non si presenta nella forma di prosimetrum boeziano),
va ascritto il Dragmaticon di Guglielmo di Conches, gia noto come il Commentator della
Consolatio. Secondo quanto suggerisce il titolo, si tratta di un testo «drammatico» conce-
pito intorno al 1140, esito della riformulazione dialogica di un precedente testo teorico dello
stesso autore (la Philosophia): la disputatio messa in scena tra i due personaggi, Guglielmo
stesso ed il duca Goffredo Plantageneto, risente in una certa misura del modello boeziano
sia per la scelta formale del dialogo filosofico tra un precettore ed il proprio allievo sia per
il contenuto dottrinale, che testimonia una volta di piu I’ossequio del maestro di Chartres
verso l’eredita neoplatonica della Consolatio. Agli stessi anni (I’opera, composta forse in
Sicilia, & successiva alla meta del XiI secolo) risale I’anonimo Liber Alcidi de immortalitate
animae, un dialogo tra I’'uomo interiore e quello esteriore, in cui si disserta sull’immortalita
dell’anima e la visione allegorica si combina con il motivo «boeziano» della consolatio.

13. La stretta correlazione tra le opere di Bernardo e di Alano appare meglio decifrabile
alla luce del modello boeziano che i due autori francesi riecheggiano sin dalla scelta del
prosimetrum, come bene avverte Wetherbee 2009, p. 283: «Perhaps the most ambitious and
influential works of twelfth-century Latin literature are two prosimetra, the Cosmographia
of Bernardus Silvestris (1147) and the De planctu Naturae of Alan of Lille (1160-70). Both
can be read as rewritings of the Consolation, and [...] Alan in particular had a formative
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De planctu naturae sirifa al personaggio principale della Cosmographia,
la Natura da intendersi come «teofania» responsabile della creazione
dell’uomo, vicaria dell’opera di Dio che rende possibile la relazione tra
le Idee divine e I’ordine del mondo sensibile: dopo il lamento iniziale per
il sovvertimento delle leggi di natura e la condanna della sodomia (da
intendersi come vizio esemplare di questa eversione), I’autore dedica
ampio spazio alla rappresentazione del personaggio di Natura ed alla
descrizione delle sue leggi di origine divina, violate in principio dall’a-
dulterio di Venere con Antigamo che, culminato nella nascita di Iocus, ha
segnato I’inizio della sovversione dell’ordine cosmico di Natura; I’opera
approda in conclusione ad una violenta invettiva contro quanti (maghi e
sodomiti) sconvolgono con la loro condotta «innaturale» I’Idea divina del
mondo sensibile. Se e vero che la matrice neoplatonica del racconto di
Alano corrisponde alla fondazione dello stesso mito di Natura presente
nella Cosmographia, va d’altra parte ribadita la felice osservazione di
Dronke, secondo cui lo sviluppo dialogico delle sequenze iniziali lascia
emergere la stretta vicinanza con la «drammaturgia morale» dei primi
capitoli della Consolatio: come nell’incipit del prosimetro tardoantico si
assiste infatti all’incontro redentore tra il poeta «visionario» precipitato
in una miseria elegiaca e l’eroina consolatrice che ridesta in lui ’amore
per la filosofia, cosi nell’opera di Alano la relazione tra il poeta prota-
gonista e la allegorica figura femminile della Natura approda dapprima
al severo ammonimento di quest’ultima verso lo smarrito protagonista
ed infine alla somministrazione dei medicamenti filosofici necessari al
riscatto della mente umana. Lincipit lirico del De planctu (1, vv. 1-2) at-
testa il tentativo di emulazione stilistica del modello boeziano di cui fa
proprio il topos elegiaco del planctus del poeta, che era stato felice in un
tempo lontano ed e ora gravato da un inedito dolore destinato a trovare
solatium solo grazie alla epifania e alle cure di Natura:

In lacrimas risus, in luctus gaudia verto,
in planctum plausus, in lacrimosa iocos [Alano, De planctu, p. 806].

Poco dopo (vv. 9-10) la sofferenza attuale convince il protagonista
a tradurre il proprio pianto in un carme lacrimevole che, ancora sulla
scorta dei primi distici elegiaci della Consolatio (1, m. 1, 1-4), scaturisce
dai suggerimenti di una Musa:

influence on the ‘Boethian’ tradition in later vernacular literature» (sull’utilizzo della
Consolatio come modello poetico da parte di Alano, cfr. soprattutto Zink 2006, pp. 52-71).
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Musa rogat, dolor ipse iubet, Natura precatur
ut donem flendo flebile carmen eis [Alano, De planctu, p. 806].

Che I’adozione della fonte tardoantica abbia comportato per Alano
anche l’attuazione della cifra stilistica che caratterizza 1’esordio poe-
tico boeziano viene chiarito all’inizio della prima prosa del De planctu
in cui, analogamente a quanto avviene nella prima sezione prosastica
della Consolatio (1, pr. 1, 1), ’autore introduce la figura di una «mulier»
prodigiosa che gli appare innanzi nello stesso momento in cui egli era
intento alla stesura dei versi:

Cum hec elegiaca lamentabili eiulatione crebrius recenserem, mulier, ab im-
passibilis mundi penitiori delapsa palacio, ad me maturare videbatur accessum
[Alano, De planctu, p. 808].

La contemplazione del viso della Natura desta nel poeta affranto uno
stupore paragonabile a quello di Boezio (Cons., I, pr. 2, 4) €, come nel
modello (Cons., 1, pr. 1, 11; pr. 2, 1), € accompagnata da parte di lei dalla
promessa di amorevoli cure con le quali inizia a svilupparsi il motivo
della consolazione dagli affanni (De planctu, Vi, 4-10):

Quam postquam michi cognatam loci proximitate prospexi, in faciem deci-
dens, mentem stupore vulneratus exivi totusque in extasis alienatione sepultus
sensuumque incarceratis virtutibus nec vivens nec mortuus utrumque neuter
laborabam. Quem virgo amicabiliter erigens, pedes ebrios sustentantium manu-
um confortabat solatio meque suis innectendo complexibus meique ora pudicis
osculis dulcorando mellifluoque sermonis medicamine a stuporis morbo curavit
infirmum [Alano, De planctu, p. 824].

Alano segue I’esempio dell’incipit boeziano anche poco dopo nel brano
in cui la Donna si rivolge al poeta con parole di rimprovero; analoga al
modello ¢ la scelta di alcuni termini che designano le cause della soffe-
renza di lui, responsabile come Boezio nel severo giudizio della Filosofia
(Cons., 1, pr. 2, 2-4), di aver accecato il proprio intelletto con nubi tene-
brose (De planctu, Vi, 13-15):

«Heu», inquit, «que ignorantie cecitas, que alienatio mentis, que debilitas
sensuum, que infirmatio rationis, tuo intellectui nubem opposuit [...]?» [Alano,
De planctu, p. 825].
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Come I’affranto Boezio dichiara il proprio ravvedimento e trova nella
contemplazione degli occhi della sua nutrice una rinnovata disposizione
al superamento delle «tristitiae nebulae» che gli offuscavano I’intelletto
(Cons., 1, pr. 3, 1-2), cosi Alano riconosce nel volto della Natura la pro-
messa di una nuova conoscenza libera dalle tenebre della mente:

Cum per hec verba michi Natura nature sue faciem develaret suaque ammo-
nitione quasi clave preambula cognitionis sue michi ianuam reseraret, a mee
mentis confinio stuporis evaporavit nubecola. Et per hanc ammonitionem velut
quodam potionis remedio omnes fantasie reliquias quasi nauseans stomachus
mentis evomuit [Alano, De planctu, p. 830].

Indipendentemente dalla pur determinante mediazione propiziata
dal precedente autorevole della Cosmographia, certi tratti di filiazione
diretta tra la Consolatio e il De planctu, che i raffronti testuali qui pro-
posti testimoniano,*# lasciano dunque intravedere l’intenzione da parte
di Alano di stabilire con il modello tardoantico una tensione emulativa
autonoma dal contesto dei numerosi epigoni medievali di Boezio. Questa
impressione trova conferme in alcune scelte formali operate da Alano in
una chiara prospettiva di affrancamento stilistico dall’immediato pre-
cedente di Bernardo e riassumibili da un lato nell’allargamento dello
spettro dei metri impiegati nelle sezioni poetiche rispetto alla ridotta al-
ternanza formale secondo cui erano stati concepiti i carmi della Cosmo-
graphia, dall’altro in una pili accentuata ricercatezza retorica rispetto
al modello nelle parti prosastiche.s

Come anticipato, il pili tardo poema in esametri Anticlaudianus, pur
abbandonando la forma del prosimetro, convenzionale per il genere
epico-cosmologico, si collocava sulla scia dell’allegorismo filosofico della
Cosmographia e del De planctu: Alano vi narra infatti, attraverso il vela-
me della finzione poetica, la rinascita e I’ascensione del genere umano

14. Il sondaggio dei motivi boeziani mutuati da Alano nel De planctu si € qui limitato per
ragioni di tempo e di opportunita a quella parte del prosimetro, l’incipit, che per la natura
dei contenuti trattativi e per la pertinenza dello stile piu di altre si prestava al raffronto con
la Consolatio: e verosimile che ’eventuale estensione dell’indagine alle prose e ai carmi
successivi, solo parzialmente tentata, sveli ulteriori trame intertestuali tra I’opera di Alano
e la sua fonte tardoantica.

15. Si risolve tuttavia in un sostanziale insuccesso il tentativo di Alano di superare il
modello di Bernardo: «Sebbene il contenuto, la pienezza dell’invenzione allegorica e la
gioiosa stravaganza del linguaggio del De planctu siano inusuali, non ritengo che in ultima
analisi Alano possa eguagliare poeticamente Bernardo: c’é una vivacita e un’imprevedi-
bilita nell’opera piu antica che sfida ogni imitazione; nell’imitatore il virtuosismo diviene
prolissita» (Dronke 2003, p. 259).
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fino alla vetta suprema del tempio in cui risiedono le Idee eterne. Il
viaggio celeste viene propiziato dal disegno della Natura di concepire
un uomo perfettamente virtuoso ed e reso possibile dagli interventi di
alcune figure femminili che incarnano le personificazioni allegoriche di
concetti come Fronesis (Saggezza), Racio e Prudencia (la mente umana);
I’approdo al regno di Theologia consente alla sola Fronesis di penetrare
nella rocca divina dell’Empireo dove, in presenza della Vergine, scorre
un fiume generato da una fonte risplendente (allegoria della generazio-
ne di Cristo dal Padre) e dove, finalmente, Dio esaudisce la preghiera
della Saggezza di dare alla luce un’anima perfetta. Segue la dettagliata
descrizione dell’atto di creazione dell’'uomo perfetto portata a compi-
mento da Natura e, dopo lo scontro fra i Vizi e le Virtu, la fondazione
da parte dell’'uomo di un nuovo regno di Concordia e di Armonia: il ciclo
inaugurato dagli integumenta di Bernardo circa la funzione creatrice
della Natura e proseguito nella precedente opera di Alano con la rap-
presentazione simbolica della decadenza, in cui & precipitata la stessa
Natura nel mondo sensibile, si conclude con la visione di un ultimo in-
tegumentum dietro cui si cela il «mito» della rigenerazione dell’'uomo.
Anche questo viaggio poetico, come il precedente racconto intriso di
allegorie, si snoda attraverso fittissime trame intertestuali con il model-
lo della Consolatio,*® attivo innanzitutto nella descrizione di Prudencia
(Anticlaudianus, 1, 270 sgg.) che, richiamando ’aspetto attribuito dallo
stesso autore alla Natura nel De planctu, si ispira direttamente al cele-
bre ritratto della Filosofia boeziana (Cons., 1, pr. 1). Come quest’ultima
nel prosimetro tardoantico viene descritta con volto venerando ed occhi
sfolgoranti (Cons., 1, pr. 1, 1), la protagonista femminile del poema di
Alano mostra inizialmente il suo sguardo penetrante che rivolge spesso
in direzione del cielo e l'inesausto vigore (Anticlaudianus, 1, 275-280).
Ancora piu rigoroso si rivela il confronto tra il particolare delle vesti
tessute di sottilissimi fili che indossa donna Filosofia (Cons., 1, pr. 1, 3) e
I’attributo che descrive la composizione dell’abito di Prudencia:

Vestis erat filo tenui contexta [...] [Anticlaudianus, 1, 303].

Gli oggetti recati dall’eroina boeziana (i «libelli» nella mano destra e
lo «sceptrum» nella sinistra: Cons., 1, pr. 1, 6) servono invece da modello
non tanto per la rappresentazione di Prudencia, che tiene in mano una

16. Si rileva la differente evidenza, priva di apparente giustificazione, dei prestiti boe-
ziani nei due poemi di Alano: «Moins apparente que dans le De Planctu Naturae, I’influence
de Boéce est non moins certaine dans I’Anticlaudianus» (Bossuat 1955, p. 35).
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bilancia (Anticlaudianus, 1, 316), quanto nell’episodio dell’accessus ad
paradisum in cui appare una «puella» assisa nella cima del cielo reg-
gendo i medesimi beni simbolici:'?

Librum dextra regit, sceptrum regale sinistra [Anticlaudianus, Vv, 104].

Analogamente indicativo della considerazione nella quale e tenuta
la fonte boeziana deve essere giudicato I’ampio episodio dedicato nel
libro vitt dell’Anticlaudianus (vv. 13 sgg.) alla Fortuna, la cui descrizione
richiama la celebre caratterizzazione della mutevole divinita che Alano
poteva leggere nelle prose e nei carmi iniziali del libro 11 della Consolatio
(in part. pr. 1, 9 e 11; m. 1). Cosi anche la raffigurazione della Ruota, per
mezzo della quale Fortuna continuamente distribuisce senza discrezione
i propri beni (Anticlaudianus, Vii1, 48 sgg.), allude apertamente al dialo-
go immaginario tra la stessa divinita ed il protagonista che € messo in
scena nel modello boeziano (Cons., 11, pr. 2, 9-11), da cui discende pure
I’exemplum storico di Creso (Anticlaudianus, viii, 58). Tra gli altri nume-
rosi esempi possibili della ricchissima intertestualita tra la Consolatio
e I’Anticlaudianus deve almeno essere menzionata la invocazione a Dio
che occupa i vv. 278-305 del poema di Alano, la cui fonte immediata e
stata opportunamente riconosciuta nella celebre preghiera boeziana O
qui perpetua (Cons., 111, m. 9). Lintero brano della cosiddetta Alani invo-
catio puo essere sottoposto a raffronti puntuali e stringenti con il carme
della Consolatio, dal quale mutua non soltanto il contenuto neoplatonico
dell’orazione ma anche, come ha messo in luce Bossuat (1955) nel ricco
apparato di note che correda il testo, la testura poetica (con un’analoga
disposizione delle sequenze liriche del componimento) ed il lessico filo-
sofico (con l’occorrenza di termini chiave del linguaggio neoplatonico
quali «forma», «fons», «racio», «noys alma», «mundus», «mens»); inol-

17. Tra i numerosi personaggi dell’Anticlaudianus che per via della loro aperta carat-
terizzazione allegorica, essendo spogli sin dalle identita onomastiche di un senso propria-
mente letterale, non possono che significare esclusivamente se stessi, si distingue questa
enigmatica «puella poli», priva appunto di un nome eloquente che ne espliciti, al pari di
Natura, Prudencia o Fortuna, il significato allegorico. Linterpretazione degli esegeti mo-
derni, che hanno proposto di identificare la «puella» di Alano con la Teologia, non trova
conferme testuali cogenti e suggerisce un parallelismo, sia pure prudente, con la lettura
allegorica «vulgata» che riguarda la Beatrice della Commedia, sia per il significato proposto
(la Teologia) sia per la inconsistenza di prove testuali che sostengano la probabilita di tale
ipotesi sia, infine, per le implicazioni metaletterarie che entrambi i personaggi suggeri-
scono assolvendo, pur entro le ovvie diversita macrostrutturali, ad una precisa funzione di
ascesa e di riscatto per 'impresa poetica tentata dai loro due autori e velata dall’allegoria
del viaggio celeste.
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tre ’aderenza al modello letterario boeziano é ravvisabile nella funzione
strategica assunta dal carme nella logica strutturale del poema: nell’e-
pisodio dell’Anticlaudianus infatti ’intercessione della divinita invocata
dal poeta si rivela, come nella preghiera della Consolatio, un passaggio
necessario al superamento dei limiti connaturati all’intelletto sensibile
e, al contempo, propedeutico al raggiungimento della meta celeste del
viaggio poetico intrapreso. Questa lettura scaturisce dalla convinzione
di Alano che innanzitutto la natura divina sia di tipo poetico (ovvero che
I’azione creatrice di Dio si dispieghi nel mondo come un atto poetico e
che il mondo stesso sia leggibile dunque come una poesia di concezione
celeste) e che, pertanto, il racconto della creazione dell’'uomo coincida
in termini di allegoria con la costruzione poetica dell’opera letteraria e
con la logica narrativa che ne regola la struttura: insomma se il cosmo &
opera di un Demiurgo «poeta», il viaggio attraverso il mondo sensibile
e I’ascesa al cielo rappresentano per I’autore un impegno innanzitutto
poetico che lo sottopone, parallelamente all’inasprimento delle difficolta
intellettive dell’impresa, ad elevare il grado di raffinatezza formale in
cui e tessuta la trama per approdare ad una espressione poetica ade-
guatamente rinnovata.*® I'invocazione divina ha dunque la funzione di
ottenere gli strumenti poetici necessari al compimento di questo viaggio
attraverso la materia intelligibile della «poesia divina», secondo una
modalita metaletteraria che puo essere ravvisata, come si vedra in se-
guito, nella stessa concezione del viaggio dantesco attraverso i mondi
dell’aldila, analogamente scandito dall’innalzamento del profilo stilistico
in corrispondenza dei principali nodi strutturali e, nella stessa accezione
allegorica suggerita dal poema di Alano, sostenuto nei medesimi luoghi
strategici dalle preghiere dell’autore alla divinita affinché I’impresa mai
prima tentata possa avvalersi di mezzi espressivi che altrimenti esulano
dalle possibilita autonome dell’'umano intelletto.*?

18. «La natura divina, Alano suggerisce, & di tipo poetico: concepisce il mondo in forma
poetica, mediante tropo, dictante figura. E anche tutto cio che ci & concesso di intravvedere
nel divino sara concepito per mezzo di immagini; in modo poetico piuttosto che razionale.
Da questo punto di vista sia Alano nell’atto di concepire il suo poema sia Natura nell’atto
di concepire il novus homo stanno imitando Dio nell’atto di concepire il mondo. Questo e il
segreto alla base delle rivendicazioni poetiche di Alano - e di Dante - e la ragione per cui
le immagini del poeta sono una necessita e non un puro e semplice ornamento» (Dronke
1990, p. 30).

19. «Al centro del suo poema Alano pone un’invocazione della cui grande importanza
per Dante sono assolutamente convinto» (Dronke 1990, p. 27). Llosservazione suggerisce
un raffronto, ricco di suggestioni metapoetiche, tra la preghiera di Alano e I’invocazione
dantesca ad Apollo che occupa i vv. 13-33 del canto proemiale del Paradiso, non tanto per il
rigore testuale del parallelismo quanto per I’analogia della richiesta di un sostegno divino
necessario al conseguimento da parte del poeta dei mezzi espressivi adeguati all’ascesa
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Con I’Anticlaudianus e soprattutto con il De planctu, che guarda aper-
tamente alla fonte boeziana sia come modello stilistico-formale (per la
struttura mista di prose e versi e per la ricerca della varieta metrica delle
parti liriche) sia come modello allegorico-narrativo (per il rapporto tra il
poeta e la protagonista femminile e per la funzione morale di quest’ulti-
ma), Alano conquistera un favore duraturo in particolare presso quegli
autori del Due e Trecento che, classificabili come i piu alti epigoni me-
dievali della poesia della Consolatio, avrebbero apprezzato nel poeta
francese la profonda conoscenza dell’opera boeziana e la capacita di
piegarne forma e contenuti ad un uso letterario attuale: si tratta di Jean
de Meung, Dante e Chaucer.

Tra gli scrittori del x11 secolo, che pill 0 meno opportunamente sono
stati annoverati come imitatori della Consolatio, una menzione a parte
merita Gualtiero di Chatillon (ca. 1135 - dopo il 1179), largamente noto
gia presso i contemporanei come autore dell’Alexandreis, ambizioso
poema epico in dieci libri di esametri latini. Nello stesso periodo in
cui portava a compimento il suo capolavoro, intorno al 1176 Gualtiero
componeva un singolare prosimetro, In domino confido, del quale dava
lettura al cospetto degli studenti dell’universita di Bologna: il contenuto
dell’opera infatti, che illustrava allegoricamente un modello ideale di
universita, si rivolgeva alle gerarchie accademiche affinché venissero
perseguite la coesistenza e l'integrazione disciplinare di singole scienze
quali la Giurisprudenza, la Teologia, la Medicina e le Arti. Al di la della
struttura prosimetrica pero non si ravvisano in quest’opera di Gualtiero
tratti di affinita significativi con la Consolatio, che infatti da Murari e
stata richiamata al confronto con un’altra presunta composizione del
magister di Chatillon, il Moralium dogma philosophorum, una compila-
zione didattico-morale databile al Xi1 secolo che ebbe larga fortuna, come
attesta ’elevato numero di traduzioni nelle principali lingue volgari del
Medioevo.?° Lattribuzione dell’opera a Gualtiero risulta pero inatten-
dibile ed e semmai probabile che dietro il Moralium dogma si debba

all’Empireo ed alla visione di Dio, che vanta una formulazione certamente piu esplicita nei
versi di Dante ma che puo essere dedotta nel poema di Alano in ragione della corrispon-
denza tra ordine cosmico e forma poetica che & alla base della sua concezione. Dietro la
possibilita di un dialogo interdiscorsivo tra Dante e Alano circa la sperimentazione piu alta
delle potenzialita espressive della poesia preannunciata e tentata da entrambi si cela, come
lasciano intravedere i raffronti tra le loro opere e analoghi esempi di scrittura metapoetica
della Consolatio, la comune memoria di Boezio: queste osservazioni saranno piu diffusa-
mente riprese nella seconda parte del volume.

20. «Dalla Consolatio boeziana attinge parecchie sentenze sul chiudersi del secolo xi1
Gautier de Lille pel suo Liber qui dicitur moralium dogma philosophorum» (Murari 1905,
p. 188).
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riconoscere la responsabilita di Guglielmo di Conches (cfr. Dronke 2003,
p. 281), che spiegherebbe comunque (e senz’altro in modo piu convin-
cente) i ripetuti contatti testuali tra la chiusa della compilazione ed i
richiami di contenuto etico dell’ultima prosa della Consolatio.

Reminiscenze boeziane si possono scorgere in un altro prosimetro
dal contenuto singolare, i Gesta Danorum di Saxo Grammatico (m. ca.
1220), che nei libri non propriamente storici (1-vii) alterna sistematica-
mente brani poetici a quelli prosastici: I’opera, databile intorno al 1190,
si contraddistingue soprattutto per la vastita delle tipologie metriche
sperimentate (addirittura superiori per numero ai precedenti di Bernar-
do e di Alano), che denotano un gusto per le rarita prosodiche classiche,
mutuate da autori come Orazio, Prudenzio, Marziano Capella e, appunto,
Boezio (cfr. Dronke 2003, p. 281).

Larghissima fortuna ebbe sin dalla sua prima circolazione il poema
del fiorentino Arrigo da Settimello (vissuto nella seconda meta del X1
secolo), al quale la tradizione erudita ha assegnato il titolo di Elegia de
diversitate fortunae et philosophiae consolatione (1193). Lopera, traman-
data da un cospicuo numero di codici in prevalenza fiorentini (databili,
a riprova di una popolarita duratura, tra il xi1 ed il Xv secolo: i dieci
testimoni pil antichi sono serviti alla constitutio textus della recente
edizione critica Fossati 2011, alla quale si rimanda, alle pp. XI-LXII, anche
per una esaustiva presentazione dell’autore e dell’opera), si compone
di quattro libri di distici elegiaci in cui, con cadenze apertamente auto-
biografiche, I’autore espone la miseria della propria condizione attuale
dopo le sfortunate vicissitudini che hanno rovesciato la prosperita del
recente passato.?* Lo svolgimento della materia elegiaca e scandito dal-
la strutturazione del poema. Nel I libro ha luogo la lunga querimonia
del protagonista verso quei capovolgimenti della Fortuna che lo hanno
esposto alla pubblica vergogna. Nel 11 la stessa Fortuna fa la sua appa-
rizione e rimprovera il poeta di averla attaccata: il contrasto assume
cosi i contorni drammatici dell’altercatio e si conclude con reciproche

21. Da poco e stata ribadita la rilevanza che il profilo biografico di Arrigo, condensato
nel resoconto delle sue disgrazie, assume per la codificazione stilistica del poema, nel
quale la miseria reale del protagonista non rappresenta un mero espediente narrativo ma
¢ il movente biografico delle scelte formali adottate: «Il terreno biografico & sempre stato
e sempre sara insidioso e la prospettiva biografica azzarda la riduzione del testo poetico.
Eppure le relazioni tra gli eventi e le forme esistono e 1’esperienza del dolore e della morte
interferisce soprattutto nei diversi stadi della scrittura consolatoria, per rapporti diagno-
stici e terapeutici con il reale, a cui essa € obbligata. In definitiva il rapporto della Elegia
con la sventura del suo autore e I'unico dato che interessa, in quanto coglie la sorgente
eventica dell’opera e non ne sacrifica le possibilita emblematiche ed universali» (Chiecchi

2005, Pp- 53-54)-
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accuse e promesse di ostilita. Con premesse di segno opposto si apre il 111
libro, dominato dalla epifania di un’altra donna simbolica, Fronesi, che,
accompagnata dalle sette arti liberali, dapprima rivolge ad Arrigo parole
di rimprovero per la sua condotta viziosa, poi sostiene il malcapitato pro-
tagonista con il conforto degli argomenti razionali che, dimostrando la
caducita dei beni mondani e la mancanza di discrezione delle ricchezze
elargite da Fortuna, convincono il poeta ad intraprendere una nuova
via di conoscenza. Nel 1v libro infatti Fronesi somministra ad Arrigo la
«medicina» dei propri insegnamenti, guidandolo, attraverso la rassegna
dei sette vizi capitali e di alcuni exempla di rettitudine morale tratti dalla
storia antica, alla conquista della virtu. Da queste poche notizie intorno
alla trama del poema emerge, come non era sfuggito a Murari, che il
debito piu ingente contratto da Arrigo nei confronti del modello boe-
ziano riguarda gli ultimi due libri della Elegia, dominati dalla allegoria
femminile di Fronesi e dal contenuto morale dei suoi insegnamenti, che
rinviano in modo palese al celebre precedente tardoantico.?? La vicinan-
za a quest’ultimo appare chiara sin dall’incipit del libro 111 della Elegia
(vv. 1-6) in cui, analogamente a quanto Boezio riferisce nella sequenza
che e diluita lungo tutto il primo carme e buona parte della prima prosa
della Consolatio, una «mulier» sapiente gia nell’aspetto appare al poeta
ancora intento a comporre in versi i propri lamenti:

Cum mea lamentans eleica facta referrem,

et cum Fortune verba inimica darem,

ecce nitens proba, que salomonior est Salomone,

ante meum mulier lumen amena stetit,

quam facies helenat, variat quam forma vicissim:

nunc celum, nunc plus, nunc capit illa solum [Arrigo, Elegia, 111, 1-6, p. 44].

Che la Fronesi consolatrice di Arrigo sia la medesima donna sim-
bolica gia venuta in soccorso di Boezio, ovvero che a quella visione
allegorica ’autore della Elegia si sia ispirato in un palese esercizio di
emulazione poetica, & ribadito poco dopo (vv. 49-50), quando 1’autore
della Consolatio (con Seneca ed Ovidio, considerato dalla critica la
seconda fonte classica di Arrigo) viene ricordato con accenti di familia-
rita (& ’unico dei tre auctores il cui nome pronunciato da Fronesi sia
preceduto dall’aggettivo possessivo «meus») per le ferite che la stessa
«mulier» gli guarl (su questo passaggio, cfr. anche Fossati 2011, pp.
XXXVII-XXXVIII):

22. «Gli altri due libri (111-1v) che meglio si avvicinano alla Consolatio si aprono con I’ap-
parizione della Filosofia ricalcata sull’ormai noto modello» (Murari 1905, p. 190).
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Nonne meus Severinus inani iure peremptus
carcere Papie non patienda tulit? [Arrigo, Elegia, 111, 49-50, p. 46].

Ulteriori e numerosi sono gli indizi testuali che autorizzano a giudi-
care la Consolatio come il precedente letterario piu prossimo alla Ele-
gia: 'umiliazione del ludibrio popolare cui & esposto il poeta caduto in
disgrazia (Elegia, 1, 5-10; Cons., I, pr. 4, 43-46); il rimprovero di Fronesi,
che ricorda all’antico allievo gli ammaestramenti somministratigli in
eta giovanile ed ora da lui colpevolmente trascurati (Elegia, 111, 73-74;
Cons., 1, pr. 2); I’identificazione simbolica dei rimedi filosofici destinati
al protagonista con i medicamenti riservati all’ammalato (Elegia, 111, 3;
Cons., 1, pr. 3); i capovolgimenti delle sorti umane generati dalle oscil-
lazioni della ruota della Fortuna (Elegia, 1v, 23; Cons., 1I, pr. 2). Sono
questi solo alcuni dei casi, forse i piu evidenti, eleggibili a testimonianza
della sistematica selezione di temi e concetti della Consolatio operata
dall’autore della Elegia, che al modello boeziano attinse «a piene mani»,
con una frequenza maggiore rispetto a quanto autorizzano a ritenere i
rilevamenti testuali effettuati nelle maggiori edizioni del poema,?3 come
ha messo in luce Chiecchi aggiornando la serie delle probabili riprese
boeziane nel testo di Arrigo da appena cinque ad «oltre venti proposte
di collegamento tra le due opere» (Chiecchi 2005, p. 58). D’altra parte
il dibattito critico intorno al rapporto tra la Elegia e la Consolatio &
stato contraddistinto da interpretazioni di segno diverso che, pur non
negando l'incidenza del modello boeziano sulla poesia di Arrigo, han-
no dato rilievo all’originalita di quest’ultima enfatizzandone i livelli di
discontinuita, sia tematica sia formale, rispetto all’antecedente: tra le
posizioni pill nette in questo senso vanno almeno ricordate quella di
Spagnolo, che intendeva smentire I’opinione comune circa la presunta
fedelta dell’Elegia alla Consolatio,** e, negli stessi anni, quella di Tor-
raca, riportata da Galdi, che rifiutava la sbrigativa classificazione della
prima come imitazione della seconda.?s In effetti le divergenze tra le due

23. Prima di Cremaschi 1949, gia Marigo 1926 aveva individuato solo sporadiche occor-
renze boeziane nell’opera di Arrigo; nell’ambito di un’utilissima recensio delle fonti dell’E-
legia (che mostra la prevalente dipendenza dalla Bibbia e da classici come Orazio e Ovidio,
ma anche da autori mediolatini quali Alano e Gualtiero di Chatillon), corredata di puntuali
rinvii al testo di Arrigo in corrispondenza di ciascun modello, Fossati 2011, pp. L-LI, individua
la presenza certa della Consolatio in cinque luoghi del poema (111, 1-6; 111, 73-74; III, 100; III,
171; Iv, 203), ma la stessa Fossati non dubita che, al di la dei riscontri testuali esatti, I’ante-
cedente boeziano abbia agito sulla complessiva architettura allegorico-narrativa dell’Elegia.

24. «[Dall’opera di Boezio Enrico] tolse molto meno di quanto generalmente si crede»
(Spagnolo 1929, p. 39).

25. «Comunque a me pare che su questo punto si sia espresso con la consueta sua pe-
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opere non mancano: esse concernono, come ha recentemente ribadito
Chiecchi, sia «aspetti strutturali e macroscopici di immediata evidenza »
(basti ricordare che la Elegia non mutua dal modello la caratteristica
forma prosimetrica né, limitatamente alle parti liriche, ne riproduce la
varieta metrica) sia differenze pili minute, relative comunque a scelte
sostanziali dell’autore in ambito stilistico-formale e nella selezione dei
contenuti allegorici. Si rileva innanzitutto il diverso peso strutturale che
assume nelle due opere I’elemento elegiaco, nella Consolatio limitato al
carme iniziale (in cui solo i primi undici distici riproducono la lamentatio
del protagonista), mentre nell’opera di Arrigo, interamente concepita in
distici elegiaci,?® le lagnanze del poeta si sviluppano per tutto il primo
libro e parte del secondo. Rilevanti al cospetto del precedente boeziano
appaiono anche le novita inerenti alla rappresentazione delle due alle-
goriche interlocutrici del protagonista. In confronto alla Filosofia del
prosimetro (che nel momento della sua apparizione, nell’incipit dell’o-
pera, preannuncia medicamenti gradualmente sempre piu efficaci che
si trasformeranno da blandi lenimenti - Cons., 11, pr. 3, 3 - in una vera e
propria terapia d’urto - Cons., 111, pr. 1, 2-3), nella Elegia Fronesi, oltre
ad apparire piu tardivamente (solo all’altezza del libro 111), all’inizio del
libro 1v (vv. 1-4: «Hactenus unde dolor et que fomenta doloris | vidimus,
inventa perfiditate mali: | nunc opus est morbum levis ut medicina re-
frenet | atque hostem faciat hostis abesse suum», Arrigo, Elegia, p. 64)
dispensa al proprio allievo rimedi gnoseologici assai piu lievi, mirati a
procurare un conforto piu superficiale sul piano filosofico che si riduce
ad una precettistica in linea con le convenzioni del canone consola-
torio.?” Forse maggiore e la distanza dal modello limitatamente alla
caratterizzazione della Fortuna, rappresentata nella Consolatio come

netrazione di acume il Torraca quando scrive: ‘Non € esatto che essa [= 1’Elegia] sia pura e
semplice imitazione del De consolatione’» (Galdi 1930, p. 64); la citazione era tratta da un
importante contributo sull’Elegia: cfr. Torraca 1928.

26. Come ¢ stato evidenziato, la monotonia metrica dell’Elegia € uno degli aspetti piu
rilevanti della discontinuita strutturale rispetto alla Consolatio in cui il distico elegiaco &
impiegato, oltre che nel carme 1 del libro 1, in una sola altra occasione, pure altrettanto
strategica, nel carme 1 del libro v.

27. «Per opinione concorde, la divergenza tra 1’Elegia e il modello boeziano ha un
suo nocciolo, che consiste in un’azione selettiva, di scarto, delle parti gnoseologiche e
teologiche del De consolatione, di quei concetti (come il bene e il male, la provvidenza e il
libero arbitrio) conquistati da Boezio in virtu di procedimenti logici, emotivi e strutturali
ascendenti» (Chiecchi 2005, p. 59). A tal riguardo, cfr. anche Fossati 2011, p. Xxxvii, che,
nei luoghi dell’Elegia echeggianti la contemplazione speculativa e la dottrina morale del
modello, riconosce «una moralita di maniera e un’etica pratica prive della profondita filo-
sofica e spirituale dell’opera di Boezio».
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una mediatrice provvidenziale, sottoposta alle leggi razionali che rego-
lano il cosmo e dispensatrice legittima degli onori come delle miserie
(Cons., 11, pr. 2) ed invece, con accenti molto piu aspri, eletta da Arrigo
a principale bersaglio polemico della propria invettiva, appellata piu
volte «Rannusia» (Elegia, 11, 3; 133; 195), ma anche «dira noverca» (I,
3) e «meretrix» (11, 133), allo scopo di significarne la furia vendicativa
verso quegli stessi uomini che aveva un tempo favoriti.?® Sia i raffronti
strettamente testuali sia la considerazione delle caratteristiche stilisti-
che e delle cornici strutturali delle due opere lasciano dunque emergere
il quadro di una emulazione eterogenea, nella quale confluiscono si i
clamorosi rifacimenti al modello boeziano ma anche le significative ed
inevitabili prese di distanza da un paradigma allegorico-filosofico, quel-
lo contemplato dal progetto gnoseologico della Consolatio, avvertito
da Arrigo come troppo distante dalle contingenti ambizioni letterarie
della Elegia. Resta condivisibile in questo senso 1’appello di Chiecchi
per una temperanza del giudizio maggiore di quella finora dimostrata
da certa critica, pronta a rivendicare la grandezza del modello boeziano
in opposizione all’opera di Arrigo, come se la stima di un testo in rela-
zione ai suoi precursori implichi necessariamente una classificazione
delle opere prese in esame entro griglie artificiali, che ne designano il
presunto valore assoluto indipendentemente dalla considerazione delle
intrinseche qualita culturali di cui ciascun testo letterario, con modalita
piu o meno originali rispetto alle tradizioni, e portatore.?® Solo di recente
inoltre sono state chiamate in causa con opportuna insistenza le fonti
contemporanee della Elegia, tra le quali spiccano in particolare le opere
di ispirazione boeziana di Ildeberto di Lavardin e, soprattutto, di Alano
di Lilla: del primo vengono ricordati sia un componimento in distici ele-
giaci, De exilio suo, che consiste in una lamentatio intorno alla fugacita
dei beni concessi dalla fortuna, sia il piu influente prosimetro De que-

28. Il tratto furioso conferito alla Fortuna nell’Elegia emerge, ad esempio, all’inizio del
libro 11 (vv. 23-28), in cui Arrigo, rivolgendosi a Dio con la supplica di essere accolto nel
regno celeste per veder porre fine alle proprie sofferenze, lamenta le vessazioni subite dalla
Fortuna unitamente ai tormenti provocatigli dalle Erinni, che si configurano pertanto come
una allegorizzazione mitologica della violenza con la quale i rovesciamenti di sorte, come
le tre dee vendicatrici, si abbattono sull’'uomo: «Alme parens, animam, quam pene turba
flagellat, | suscipe quam Stigiis tritat Erinis aquis | quam ferit Alecto, quam Thesiphoneque
fatigat, | cui Fortuna nocet quave Megera furit. | Ergo pium pietas te reddat, ut impia cesset
| Alecto, miserum que lacerare sitit» (Arrigo, Elegia, p. 26).

29. «Percio ’Elegia non & una Consolatio philosophiae ridotta e semplificata; piuttosto
essa ¢ il modo originale con cui Enrico vedeva per sé, ossia per la sua opera, 1’opera di
Boezio e le opere che, nel corso di molti secoli, sono affluite nella scrittura del conforto»
(Chiecchi 2005, p. 63).
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rimonia et conflictu carnis et animae gia ricordato per i molti punti di
contatto, non solo strutturali, con la Consolatio; alle opere del secondo
invece I’Elegia sembra rifarsi con la sistematica deferenza che si deve
ad un modello autorevole, in particolare traendo spunti sostanziali dalla
poesia allegorica dell’Anticlaudianus (oltre che per la caratterizzazione
del personaggio di Fronesi, in numerosi altri luoghi scrupolosamente se-
gnalati in Fossati 2011, p. LIII), dai distici elegiaci del Liber parabolarum
e, principalmente, dal prosimetro «boeziano» De planctu Naturae, del
quale Arrigo ripropone ad esempio le conclusioni catastrofiche circa le
sorti del cosmo e dell’'umanita (Elegia, 111, 233-234).

Il rapporto tra la Elegia ed opere come il De querimonia o il De
planctu, che gia nel concetto dei contemporanei dovevano apparire
facilmente riconducibili alla Consolatio come comune testo precurso-
re, e funzionale ad illustrare le modalita di una possibile trasmissione
indiretta dei temi boeziani, attualizzati appunto dal filtro culturale di
modelli intermedi che, come ha sottilmente osservato Chiecchi, possono
essere responsabili anche delle divergenze sostanziali che separano
in alcuni casi il modello archetipico dal suo epigono piu tardo.3° Come
anticipato, I’opera di Arrigo riscosse gia presso i contemporanei un
successo notevole (evidente dalla mole della tradizione manoscritta)
che trova conferma indiretta nella notizia, attestata quasi due secoli piu
tardi dal De origine civitatis Florentiae et de eiusdem famosis civibus
dell’'umanista Filippo Villani, di un sistematico impiego scolastico come
manuale per ’apprendimento primario della grammatica («Hic libellus,
cui titulus Henriguettus est, primam discentibus artem aptissimus per
scholas Ytalie <continuo> frequentatur», Villani, De origine, p. 142). La
pur cospicua tradizione del testo latino della Elegia ¢ infatti corroborata
dai volgarizzamenti che ne furono tratti, sopravvissuti in almeno due
versioni: la piu antica € tramandata da sette codici fiorentini databili
tra il x1v ed il xv secolo; la seconda, pilu tarda, e testimoniata dal solo
ms. Riccard. 1338 e rivela, oltre ad una maggiore perizia tecnica del
traduttore, una pil stretta aderenza testuale all’originale latino che le

30. Losservazione dello studioso, a dire il vero riferita al solo prosimetro di Ildeberto, &
comungue valida in una prospettiva piu generale e, ove siano ravvisabili indizi intertestuali
di una certa consistenza, puo essere applicata con coerenza metodologica anche ad epigoni
piu tardi (si pensi, tra gli altri, a Jean de Meung, Brunetto Latini e Dante) per i quali la stessa
Elegia di Arrigo, al pari dei precedenti imitatori della Consolatio, avra svolto la medesima
funzione mediatrice con il principale modello boeziano: «Il De querimonia di Ildeberto ci
permette di toccare un ulteriore punto essenziale che riguarda le fonti tardomedievali e
quasi coeve dell’Elegia. 11 testo dell’arcivescovo di Tours, in quanto esemplato sul modello
del De consolatione Philosophiae, potrebbe costituire almeno in parte il filtro che separa e
insieme congiunge Enrico a Boezio» (Chiecchi 2005, p. 85).
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sono valsi sia il favore degli scrittori contemporaneis! sia la considera-
zione degli studiosi.3> La popolarita immediata e duratura dell’opera di
Arrigo & dunque una acquisizione ben documentata da testimonianze
sia dirette sia indirette che, come la critica ha evidenziato a piu riprese,
denotano anche 'influenza esercitata dall’Elegia sulla letteratura suc-
cessiva come testo canonico di un genere che vantava nella Consolatio
il suo rinomato archetipo, ma di certo non I’unico esemplare di scrit-
tura elegiaca né il piu recente tra i modelli a disposizione degli scrit-
tori tardomedievali. Senza esagerarne la suggestione, puo servire da
esempio per un approccio esegetico all’Elegia come testo «intermedio »
I’osservazione di Malato che, a proposito della indiscutibile relazione
tra 1’allegoria dantesca della donna pietosa del Convivio e la perso-
nificazione della Filosofia della Consolatio, ammette che questa idea
boeziana di donna Filosofia era stata gia «riproposta in modo anche piu
calzante in altri testi, per esempio la Elegia sive de miseria di Arrigo
da Settimello» (Malato 1995, p. 871): pur partendo dalla convinzione
che la cultura letteraria di Dante sebbene eterogenea offrisse all’au-
tore della Vita nova modelli piu alti e autorevoli di poesia elegiaca (le
parti liriche della Consolatio di Boezio appunto), sulla cui grandezza il
poeta ambiva preferibilmente a misurare le possibilita espressive della
propria arte, e ricordando le differenze sostanziali emerse dal raffronto
tra la Filosofia boeziana e la Fronesi della Elegia (modellata sul prece-
dente dell’Anticludianus di Alano), che ridimensionano la tradizionale
percezione dell’imitazione boeziana da parte di Arrigo, va d’altra parte
riconosciuta la novita che questi introdusse con la Elegia nel canone
letterario contemporaneo ratificando le caratteristiche formali e con-
tenutistiche di un genere che la letteratura mediolatina diversamente
da quella tardoantica non aveva ancora pienamente codificato e, come
testimonia la popolarita delle traduzioni trecentesche (tutte, significa-
tivamente, fiorentine), influenzando per le medesime ragioni anche la
successiva produzione elegiaca in volgare.33

31. «E molto probabile che essa abbia influenzato lo sviluppo del genere boeziano nel
Secretum di Petrarca» (Porta 1995, p. 592).

32. Cremaschi (1949) pubblica il volgarizzamento anonimo trecentesco a fronte del testo
latino secondo la versione gia edita, col titolo di Lo libro d’Arrighetto fiorentino disposto di
gramatica in volgare, in Bonaventura 1912-1913, pp. 178-192; cfr. pure Albesano 2006, p. 36.

33. «Pur abbisognando ben altri studi per valutare Enrico in quanto precursore, pos-
siamo almeno indicare qualche concordanza e affermare che nessuno dei grandi del Tre-
cento e stato esente dalla sua influenza» (Chiecchi 2005, p. 103). Il primo autore cui lo
studioso riferisce questa osservazione & Dante, per il quale viene proposto un suggestivo
confronto testuale con l’opera di Arrigo limitatamente a pochi ma significativi passi: le
analogie riguardano la ripresa in posizione esordiale dell’incipit delle Lamentationes del
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4.4 11 secolo Xi11

I critici hanno spesso sottolineato la discontinuita della «fortuna» del-
la Consolatio tra il i1 ed il X111 secolo, tra il culmine cioe del neoplatoni-
smo della Scuola di Chartres, che aveva eletto il prosimetro tardoantico
(segnatamente il carme 9 del libro 111) a manifesto poetico-allegorico
delle dottrine del Timeo, e il sopravvento culturale della scolastica ari-
stotelica che, pur non revocando in discussione l’auctoritas morale di
Boezio, ne ridimensiono I’influenza dottrinale sulla propria speculazione.
Questo giudizio si & imposto soprattutto alla luce del netto discrimine
cronologico che caratterizza la tradizione dei commenti antichi alla
Consolatio, ricca di elaborazioni originali durante il X1 secolo e sensibil-
mente piu scarna per il secolo successivo, nel corso del quale I’attivita
dei chiosatori si ridusse ad un semplice esercizio di riproduzione dei ma-
teriali esegetici ereditati dalle epoche precedenti, segno di un interesse
per il prosimetro certo non estinto nel Duecento ma condizionato dalle
mutate istanze filosofiche. A riprova della longevita culturale dell’auc-
toritas boeziana va detto che la fortuna della Consolatio come modello
letterario non conobbe sostanziali interruzioni neppure nel X111 secolo,
anche se non resto immune alle profonde trasformazioni del clima fi-
losofico generale: gli autori duecenteschi che si accostarono all’opera
tardoantica infatti, pur mutuandone sententiae, contenuti allegorici e
modelli stilistico-formali, non ne trassero, come invece Bernardo Silve-
stre e Alano di Lilla, consentanei alle interpretazioni «chartriane» del
prosimetro, ’ambizione alta ad un progetto piu generale di poesia filo-
sofica, capace di tradurre nell’ordine strutturale della forma letteraria
le dottrine cosmologiche neoplatoniche.

profeta Geremia (Elegia, 1, 1-2; Ep, XI, 1; € Vn, XXX, 1); la constatazione che le colpe ricadono
sempre sugli sventurati (Elegia, 11, 137-138; Pd, XviI, 52-53); la definizione della Fortuna
come generale amministratrice dei beni mondani (Elegia, 11, 181; If, vii, 78); il richiamo
etimologico tra due lemmi («fattore» / «fattura») che descrivono un rapporto tra causa ed
effetto (Elegia, 111, 241; Pd, XxXX11I, 5-6). Anche se questi sporadici esempi, seguiti da ulteriori
rimandi alle opere di Boccaccio e di Petrarca, confermano quantomeno il contributo della
Elegia al canone consolatorio e ne rivendicano il riconoscimento di uno spazio legittimo
entro quella tradizione, & innegabile che i confronti proposti non ammettono a causa della
interdiscorsivita dei contenuti conclusioni intertestuali certe, come peraltro & lo studioso
a riconoscere: «tutto e indiziato o indiziabile di topicita» (Chiecchi 2005, p. 105). Infatti
per ciascuno dei passi danteschi chiamati in causa parallelamente alla Elegia non sarebbe
difficile rintracciare diversi intertesti altrettanto, se non maggiormente, compatibili con il
concetto di auctoritates caratterizzante i classici che componevano la biblioteca del poeta
e tra i quali il canone elegiaco era gia ben rappresentato dal prosimetro boeziano diretta-
mente, in modo indipendente cioé da mediazioni culturali che non fossero quelle necessarie
imposte dalla esegesi medievale.
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Un’altra differenza rilevante con le precedenti modalita dell’imita-
zione della Consolatio riguarda nel Duecento la lingua utilizzata dai
principali epigoni del modello tardoantico: in un’epoca contraddistinta
da una irrisolta situazione di bilinguismo letterario, che ne fa «1’ultimo
grande secolo della cultura medievale in lingua latina e insieme il primo
secolo della letteratura volgare» (Quaglio 1970, p. 259), le testimonianze
pit complesse di riprese ed imitazioni del modello boeziano sono per lo
piu appannaggio degli scrittori in lingua volgare (il fiorentino per Bono
Giamboni e Brunetto Latini; il francese per Jean de Meung). Se questo
dato linguistico si puo spiegare facilmente adducendo motivazioni sia di
ordine socio-culturale (il ceto sociale e I’ambito professionale dell’auto-
re; il contesto cittadino e laico entro cui questi svolgeva il proprio impe-
gno civile e culturale), sia di ordine linguistico-letterario (la definitiva
affermazione del volgare, specialmente in poesia, nella seconda meta
del x111 secolo; il genere e lo stile adottati, per i quali il latino era ormai
ritenuto inadatto), da esso si puo comunque dedurre la inevitabile dilata-
zione nel tempo delle distanze culturali tra la fonte ed i suoi imitatori, ma
anche la vitalita letteraria mantenuta da quel modello, ancora sottoposto
a rifacimenti, citazioni e tentativi pit 0 meno originali di riorganizzazio-
ne semantica dei contenuti allegorici e di recupero delle caratteristiche
formali, in una progressiva ripresa del «culto» letterario di Boezio che,
dopo le alterne fortune incontrate nel primo Duecento, trovera nuova
linfa soprattutto nell’ambiente intellettuale fiorentino lungo il periodo
compreso tra la generazione di Brunetto e quella di Dante.

Le piu antiche attestazioni duecentesche della ripresa di temi letterari
e filosofici dalla Consolatio si presentano ancora nella veste linguistica
tradizionale (dipendente anche dall’adozione della forma prosastica, per
la quale il latino era giudicato piu adatto) e si devono al giudice Alberta-
no da Brescia, uomo politico ed intellettuale vissuto tra la fine del x11 e
la meta del x111 secolo. Nel 1238, mentre Federico II poneva sotto assedio
la citta di Brescia, Albertano venne incaricato dal proprio comune della
difesa del feudo vescovile di Gavardo, dove pati una bruciante sconfitta
da parte dell’esercito imperiale (26 agosto), a seguito della quale venne
fatto prigioniero e rinchiuso in un carcere della ghibellina Cremona:
durante la breve esperienza della prigionia Albertano, collocandosi nel
solco di una lunga tradizione medievale di «scrittura in carcere», che ri-
conosceva nel prosimetro boeziano il modello canonico (cfr. Meneghetti
1992), stendeva nella forma del trattato il Liber de amore et dilectione
Dei et proximi et aliarum rerum et de forma vite che, ispirandosi in par-
ticolare agli insegnamenti morali della Consolatio, ambiva al rango di
testo consolatorio e precettistico, come suggerisce la scelta dell’autore
di rivolgersi direttamente ai suoi tre figli (Vincenzo, Stefano e Giovanni),
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ai quali ’opera viene inizialmente dedicata. Oltreché al trattato De arte
loquendi et tacendi (1245), il nome di Albertano deve pero la propria
fama al Liber consolationis et consilii (1246), un racconto allegorico
dedicato al figlio Giovanni affinché questi nell’esercizio della sua pro-
fessione di medico apprenda la precettistica necessaria alla cura e alla
consolazione delle tribolazioni umane. La trattazione, leggibile nell’e-
dizione ottocentesca di Sundby, si apre con un espediente narrativo che
ne rivela immediatamente I’impianto allegorico ed il fine pedagogico: la
moglie e la figlia del protagonista Melibeo restano vittime di una violenta
aggressione da parte di alcuni ostili vicini di casa; il desiderio di vendetta
dell’'uomo, fomentato dalla discussione con gli altri parenti, viene pero
attenuato dai consigli della moglie di lui (allusivamente chiamata Pru-
denza), che induce Melibeo al perdono degli aggressori nel frattempo
pentitisi del loro delitto (il modello di pacificazione adombrato nel finale
risente probabilmente della cultura giuridica dell’autore, ispirata alle
leggi del diritto romano, e lascia emergere ’entita assunta nel trattato
dalla dimensione storica contemporanea, caratterizzata dall’asprezza
dei conflitti civili dell’eta comunale). La vicenda immaginaria, carica
di evidenti implicazioni allegoriche, si configura come un pretesto indi-
spensabile alla esposizione della lunga serie di sentenze morali, sia di
memoria classica sia di ispirazione cristiana, che costituiscono la testura
didascalica dell’opera: nel novero delle citazioni che scaturiscono dal
bagaglio eterogeneo della cultura letteraria di Albertano, tra le aucto-
ritates latine piu presenti oltre a Cicerone, Virgilio ed Ovidio si devono
annoverare soprattutto Seneca (limitatamente alle Epistulae morales ad
Lucilium) e Boezio, del quale la Consolatio, rievocata sin dal titolo, viene
specialmente richiamata per i suoi contenuti morali.3* Noti a Brunetto
Latini, che riprende il De arte loquendi nel suo Tresor (11, 61-67), i trattati
di Albertano riscossero presso i contemporanei un successo notevole,
attestato dai numerosi volgarizzamenti e dalle svariate imitazioni. In
particolare il Liber consolationis venne tradotto nelle principali lingue
europee (oltre alle versioni italiana, catalana e francese, dalla quale
Chaucer trasse il proprio Tale of Melibeus, sono note anche traduzioni
in tedesco, olandese e ceco) ed ebbe una discreta fortuna nelle traspo-
sizioni toscane di Andrea da Grosseto (realizzata a Parigi nel 1268) e del
pistoiese Soffredi del Grazia (anch’essa compiuta in Francia, a Provins,

34. «Lasciata da parte ’allegoria che informa tutta 1’operetta, nel lungo dialogo tra
Melibeo e la moglie Prudenza, nei quali la savia donna comincia da’ piu facili lenimenti del
dolore di lui per farglisi appresso vera maestra di morali virtu si rispecchia chiaramente la
parola della Filosofia, sublime consolatrice del sapiente romano incarcerato da Teodorico »
(Murari 1905, p. 201).
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nel 1275): entrambi i volgarizzamenti, che comprendono comunque tutti
e tre i trattati di Albertano, erano probabilmente rivolti ad un pubblico
di connazionali presenti in Francia per ragioni di mercatura e furono
seguiti negli anni immediatamente successivi da altre versioni italiane,
tra loro differenti ma tutte riconducibili ai modelli maggiori, a testimo-
nianza della popolarita con la quale i trattati «boeziani» di Albertano si
erano precocemente diffusi in area toscana.

All’ambito della trattatistica morale appartiene un altro letterato at-
tivo nella seconda meta del X111 secolo, che a buon diritto va annoverato
tra i principali imitatori del modello boeziano: il giudice fiorentino Bono
Giamboni, la cui attivita € documentata dal 1261 al 1292, autore di alcuni
pregevolirifacimenti in volgare di opere latine e soprattutto della narra-
zione allegorica del Libro de’ Vizi e delle Virtudi, che recano seppure in
misura diversa le tracce di un’influenza generale della Consolatio. Re-
miniscenze boeziane sono evidenti nel trattato Della miseria dell’uomo,
rifacimento piuttosto libero della celeberrima trattazione De miseria
humanae conditionis (meglio nota come De contemptu mundi, databile
tra il 1191 ed il 1198) di Lotario di Segni (pontefice dal 1198 al 1216 col
nome di Innocenzo I1i1), che con accenti meno oscuri rispetto al modello
si configura come un compendio pratico di norme morali desunte princi-
palmente dalle opere di Boezio, Albertano da Brescia e Onorio d’Autun.
Il debito verso 1’autore della Consolatio appare sin dal Prologo, ove Bono
descrive da un’analoga specola autobiografica 1’«epifania» notturna di
una voce che, destandolo dai turbamenti di una tenebra allegoricamente
allusiva alla caligine dello spirito, gli rammenta proprio gli ammaestra-
menti di Boezio intorno alla miseria della condizione umana:

Pensando duramente sopra certe cose, laonde mi pareva in questo mondo
dalla ventura essere gravato, si s’inflammava d’ira e di mal talento spesse volte
il cuore mio, e tutta la persona ne stava turbata: onde una notte, fortemente
pensando, udii una boce, che mi chiamo, e disse: Che fai, Bono Giamboni? Di
che pensi cotanto, e combatti te medesimo con tanti pensieri? Bene ti doverresti
ricordare di quello che disse Boezio: Neuna cosa & misera all’uomo, se non quanto
egli pensa che misera gli sia; perché ogni ventura & a lui beata, secondamente
ch’egli in pace la porta. Se’ tu forte di si vano pensamento, che tu credi essere
venuto nel mondo, e de’ pericoli del mondo non sentire? Male dunque ti ricorda
del detto di Boezio, che disse: Non fue unque niuno uomo si bene apposto in
questo mondo di ventura beata, che dello stato suo, per molti modi, non si potesse
turbare [Giamboni, Miseria, Prologo].

Dopo avere rievocato l'auctoritas di altre sentenze (sia classiche sia
cristiane) opportune al caso di Bono, la voce si tace lasciando pero
intendere al protagonista di essere la voce della Sapienza, venuta in
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soccorso di lui allo scopo di consolarne gli affanni e di impartirgli gli
ammaestramenti necessari a riscattarlo dalle tenebre nelle quali egli
«pensando giacea doloroso»:

E nel partire che si fece la boce fui desto, e guarda’mi d’intorno e non viddi nul-
la. Allora mi segnai, e umilemente orai, e dissi: Boce di sapienza e di beatitudine,
che a me per consolarmi se’ venuta, dammi forza e vigore di trovare quello, onde
tu m’hai ammaestrato. E quando hei cosi detto, mi levai ritto in piede del tene-
broso luogo, ove pensando giacea doloroso, e cominciai a cercare la Scrittura, e
avedere i detti de’ Savi sopra la miseria della vita dell’'uomo. E quando hei assai
cercato e veduto e diligentemente considerato, si si mosse il cuore mio a pieta-
de, e cominciai dirottamente a piagnere, pensando tanta miseria, quanta nella
creatura dell’'uomo e della femmina avea trovata [Giamboni, Miseria, Prologo].

Se il richiamo esplicito alle sentenze boeziane nell’esordio del prologo
svela immediatamente la volonta dell’autore di dichiarare la dipendenza
delle proprie nozioni morali dalla lezione autorevole della Consolatio, il
brano successivo estende i margini dell’emulazione boeziana ai dettagli
narrativi del racconto allegorico di Bono, al cospetto del quale il prosi-
metro tardoantico svolgeva evidentemente una influenza profonda non
solo come utile compendio di sentenze morali, ma anche come modello
letterario sia per i contenuti allegorici sia per la concezione stilistica.35

35. La scena descritta nel prologo del trattato di Bono, se da un lato per svariati dettagli
narrativi appare come un evidente calco della prosa iniziale della Consolatio, dall’altro si
presta a un suggestivo raffronto testuale con un passo dantesco della Vita nova (X1, 1-3;
9), caratterizzato dal medesimo registro elegiaco, nel quale il protagonista, coincidente
con l’autore secondo la stessa specola autobiografica di Bono, descrive l’interruzione del
proprio sonno a causa di una improvvisa e surreale apparizione notturna: «Ora, tornando
al proposito, dico che poi che la mia beatitudine mi fue negata, mi giunse tanto dolore, che,
partito me da le genti, in solinga parte andai a bagnare la terra d’amarissime lagrime. E
poi che alquanto mi fue sollenato questo lagrimare, misimi ne la mia camera, la ov’io potea
lamentarmi sanza essere udito; e quivi, chiamando misericordia a la donna de la cortesia, e
dicendo ‘Amore, aiuta lo tuo fedele’, m’addormentai come un pargoletto battuto lagrimando.
Avvenne quasi nel mezzo de lo mio dormire che me parve vedere ne la mia camera lungo
me sedere uno giovane vestito di bianchissime vestimenta, e pensando molto quanto a la
vista sua, mi riguardava la ov’io giacea; e quando m’avea guardato alquanto, pareami che
sospirando mi chiamasse, e diceami queste parole: ‘Fili mi, tempus est ut pretermictantur
simulacra nostra’. [...] E dette queste parole, si disparve, e lo mio sonno fue rotto». Le affi-
nita piu evidenti con i due passi di Bono presi in esame riguardano anzitutto la connotazione
elegiaca della situazione in cui versano i due protagonisti, rappresentati mediante scelte
lessicali che afferiscono al medesimo codice stilistico; ma tratti comuni possono essere in-
dividuati anche nel particolare narrativo dell’irruzione nella scena iniziale, dominata dalla
solitaria lamentatio del protagonista, di una misteriosa apparizione (sia pure solo acustica
in Bono; mentre e anche visiva in Dante). Il confronto tra i due testi suggerisce pero acco-
stamenti ancora piu puntuali che, se non sono sufficienti a postularne la dipendenza diretta,

114 LUCA LOMBARDO



I RIFACIMENTI

Infatti sebbene qui non figuri 'immagine sensibile di una Donna dai
tratti simbolici assimilabili alla iconografia della Filosofia boeziana, la
Voce invisibile della descrizione di Bono viene comunque rappresentata
come una figura allegorica che, come la guida di Boezio, rappresenta la
sapienza e la beatitudine (spirituale) e si e palesata al proprio allievo, il
quale ne rivendica la benevolenza maturata da un antico apprendistato,
con il duplice fine della consolazione e dell’ammaestramento. Inoltre
lo statuto stilistico del brano (che sostanzia I’opera nella sua interezza,
come viene annunciato sin dal titolo), in cui occorrono lemmi come
«doloroso», «miseria», «piagnere», dalla inequivocabile accezione ele-
giaca, testimonia un ulteriore livello dell’imitazione boeziana da parte
di Bono, che consiste piu strettamente nella pedissequa ricezione dello
stile elegiaco proprio dell’incipit della Consolatio.

Secondo quanto gli studi piti autorevoli hanno accertato, e tuttavia
nella sua opera maggiore che Bono testimonia con sistematica evidenza
il ricorso al modello strutturale della Consolatio: il Libro de’ Vizi e delle
Virtudi, scrittura originale che rielabora una redazione antecedente (il
Trattato di Virtu e di Vizi), mutua infatti dal prosimetro tardoantico sia
la cornice pseudo-autobiografica sia il tema del dialogo tra 1’autore-pro-
tagonista e la personificazione della Filosofia. Quest’ultima, chiamata
«maestra delle Virtu», dopo avere ammonito Bono ne guida il viaggio
verso il palazzo della Fede, conducendolo durante il cammino presso
la cima di un monte, da cui il protagonista puo assistere alle battaglie
tra le Virtu e i Vizi, tra la Fede cristiana e le altre Religioni e le Eresie;

autorizzano ’ipotesi che I’incipit del trattato Della miseria di Bono proprio in ragione della
forte connotazione elegiaca e dell’evidente imitazione boeziana, che sebbene con altre vel-
leita sostanziano anche il progetto poetico della Vita nova, fosse uno dei meno noti modelli
contemporanei pur presenti nell’officina dantesca durante il concepimento del prosimetro
giovanile: sono analoghe le espressioni che descrivono lo stato dei due protagonisti, colti
dalle rispettive apparizioni mentre giacciono pensierosi («ove pensando giacea doloroso»
nel trattato Della miseria; «e pensando molto quanto a la vista sua, mi riguardava la ov’io
giacea» nella Vita nova); lo stesso grado di affinita testuale si riscontra nei due passaggi che
definiscono il primo manifestarsi della apparizione come un improvviso appello al protago-
nista («udii una boce, che mi chiamo» nel trattato Della miseria; «pareami che sospirando
mi chiamasse » nella Vita nova); ancora una sovrapposizione e possibile tra la narrazione di
Bono e quella di Dante relativamente al congedo della misteriosa voce /figura che, ugual-
mente improvvisa, lascia il protagonista in un brusco stato di veglia («E nel partire che si
fece la boce fui desto» nel trattato Della miseria; «E dette queste parole, si disparve, e lo
mio sonno fue rotto» nella Vita nova). Laccostamento dei testi di Bono e di Dante andrebbe
certamente esteso a porzioni testuali piu significative, ma gia attraverso i pochi passaggi
presi in considerazione emergono sia generali affinita di ordine stilistico riconducibili come
detto alla condivisione del medesimo modello boeziano, sia somiglianze piu stringenti da
cui si puo trarre I’impressione di un’influenza su Dante anche da parte di auctores che si
erano misurati poco prima di lui in un esercizio emulativo della fonte tardoantica.
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concluso lo scontro, che ha sancito la sconfitta dell’esercito dei Vizi e
la morte della Superbia, Bono approda al cospetto delle quattro Virtu
cardinali che gli illustrano le norme necessarie al conseguimento del
paradiso e ne iscrivono il nome nella loro «matricola» con la promessa
per il pellegrino di una rinnovata prosperita terrena e della ventura be-
atitudine celeste. Come si puo evincere dalla complessita degli intrecci
allegorici, il novero delle fonti latine impiegate nella pur originale combi-
nazione narrativa del Libro non puo essere ristretto alla sola Consolatio
e comprende tra i modelli piti importanti la Psycomachia di Prudenzio,
le Parabolae di san Bernardo, I’Anticlaudianus di Alano di Lilla, 1’In
Rufinum di Claudiano e il De inventione di Cicerone (attraverso la ver-
sione volgare del Fiore di Rettorica, di cui lo stesso Bono aveva steso
un rimaneggiamento). Eppure il prosimetro boeziano assolve ad una
specifica funzione esemplare offrendo all’autore, come gia nell’incipit
del trattato Della miseria, I’«inquadramento» dialogico entro cui orga-
nizzare la fitta trama del viaggio allegorico, condotto sotto gli auspici
di un personaggio chiaramente allusivo al modello di riferimento.3® La
personificazione della Filosofia infatti, seppure ripresa con significative
variazioni in testi di matrice boeziana del xi1 secolo (I’Elegia di Arrigo
da Settimello e il De planctu Naturae di Alano di Lilla) che erano molto
probabilmente noti a Bono, testimonia nelle circostanze della sua ap-
parizione e nel dialogo iniziale con il protagonista (carico di venature
elegiache) la dipendenza diretta dall’incipit della Consolatio, peraltro
dichiarata dopo alcuni riferimenti indiretti al prosimetro dalla citazione
esplicita del suo carme conclusivo, che riprova la volonta di emulazione
letteraria da parte dall’autore del Libro (11, 1-3):

Lamentandomi duramente nella profondita d’una oscura notte nel modo che
avete udito di sopra, e dirottamente piangendo e luttando, m’apparve sopra capo
una figura, che disse: - Figliuol mio, forte mi maraviglio che, essendo tu uomo, fai
reggimenti bestiali, in cio che stai sempre col capo chinato, e guardi le scure cose
della terra, laonde se’ infermato e caduto in pericolosa malattia. Ma se rizzassi
il capo, e guardassi il cielo, e le dilettevoli cose del cielo considerassi, come dee
far’'uomo naturalmente, d’ogni tua malizia saresti purgato, e vedresti la malizia
de’ tuo’ reggimenti, e sarestine dolente. Or non ti ricorda di quello che disse
Boezio: «Con cio sia cosa che tutti gli altri animali guardino la terra e seguitino

36. «Passando alla cornice, i brani certamente composti da Bono si presentano assai
numerosi. Per esempio tutto I’inquadramento boeziano, che & da confrontare con quelli,
analoghi ma diversi, sia del Trattato, sia della Miseria. Come Arrigo da Settimello, come
Teperto, nella lett. 33 dell’epistolario guittoniano, come 1’autore della nov. 72 del Novellino,
Bono conosceva a menadito la Consolatio, tanto da poterne dare una versione medieva-
leggiante, sostituendo al concetto filosofico di felicita quello cristiano di gloria mondana »
(Segre 1968, p. XVIII).
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le cose terrene per natura, solo all’'uomo & dato guardar lo cielo, e le celestiali
cose contemplare e vedere»? [Giamboni, Vizi e Virtudi, 11, p. 5].

Piu che come semplice reminiscenza boeziana, € appropriato interpre-
tare larghi frammenti del brano di Bono come un esercizio di traduzione
letterale di ben noti passi della Consolatio dal latino in volgare fiorentino
(di un certo interesse anche in ragione della prossimita cronologica e
culturale rispetto alle traduzioni di stralci del testo boeziano proposte
da Dante nelle prose del Convivio). Segnatamente I’esordio del capitolo
11 del Libro, in cui ’autore-protagonista descrive la apparizione di una
figura femminile contestuale alle proprie lamentazioni, & il calco fedele
dell’incipit della prosa 1 del libro 1 della Consolatio, ove Boezio annun-
cia I'improvvisa «epifania» della Filosofia che lo coglie mentre egli &
intento a comporre in versi il proprio dolore. Le parole rivolte a Bono
dalla Filosofia, che gli rimprovera di stare «col capo chinato» come un
infermo grave, riecheggiano il carme 2 del libro I del prosimetro (v. 26),
nel quale la Donna descrive ’abisso spirituale di Boezio, costretto dal
peso dei suoi mali a tenere il «vultum [...] declivem» (la medesima posa
«visuque in terram defixo» caratterizza il protagonista della Consolatio
di fronte all’ammonimento rivolto dalla Filosofia alle Muse nella prosa
1 del libro 1, 13). Infine Bono dichiara la propria fonte riportando quasi
alla lettera nella propria versione volgare i vv. 8-11 del carme 5 del libro
v, ultima sezione metrica della Consolatio, in cui la Filosofia contrappone
la predisposizione degli animali alla contemplazione delle cose terrene
alla virtu della stirpe umana di mirare il cielo «recto vultu» (v. 13). La
narrazione pseudoautobiografica di Bono comprende altre significative
occorrenze boeziane, presenti sia sotto forma di citazioni dirette del
testo della Consolatio (introdotte in genere dalla formula «onde dice
Boezio»), sia sotto forma di allusioni piti 0 meno esplicite alle allegorie
morali e ai precetti filosofici contenuti nel modello: il Libro de’ Vizi e del-
le Virtudi va dunque considerato a tutti gli effetti come la prima testimo-
nianza di prosa d’arte in volgare fiorentino profondamente influenzata
dai temi morali e dalle ragioni stilistiche della Consolatio ma anche, alla
luce delle rivendicazioni di Segre intorno alla centralita di quest’opera
e del suo autore («forse il maggior prosatore toscano del Duecento»)
nell’ambiente culturale fiorentino predantesco, come 'immediato pre-
cursore della prosa «boeziana» del Convivio.3” Occorre, in assenza di

37. «Dante, che fu il primo a circondare di un alone mitico la sua attivita di scrittore,
non cita mai il pit modesto Bono; eppure a lui si sarebbero in parte adattate le enfatiche
espressioni del primo libro del Convivio. A lui ch’e forse il maggior prosatore toscano del
Duecento» (Segre 1968, p. XXIX).
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indizi testuali stringenti, non enfatizzare i termini del possibile paralle-
lismo tra ’opera di Bono e quella di Dante, ché I’imitazione del modello
tardoantico appare comunque piu capillare e profonda in quest’ultima
(sin dalla ripresa non casuale della forma prosimetrica), comportando-
ne ’adesione ad un composito sistema di corrispondenze allegoriche e
stilistiche con il modello boeziano, che solo marginalmente puo essere
rintracciato nella prosa di Bono e di certo senza la complessita dei si-
gnificati poetici perseguiti da Dante mediante la ripresa dello schema
simbolico boeziano, peraltro gia acquisito ad un nuovo linguaggio lirico
con l’esperimento della Vita nova. Cionondimeno il Libro di Bono an-
ticipa alcuni aspetti sostanziali dell’imitazione boeziana del Convivio
(che, in attesa di osservazioni piu approfondite, vanno dalla traduzione
letterale di passi della Consolatio alla personificazione allegorica della
Filosofia e alla cornice autobiografica, nella quale si sovrappongono le
identita dell’io protagonista e dell’io narrante con l’esito di una prosa
ricca di implicazioni metaletterarie), meritando appieno la collocazione
entro quella triade di antecedenti danteschi concepiti negli stessi anni
e nel medesimo ambiente fiorentino, che & completata nel giudizio di
Segre dal volgarizzamento della Somme le roi di Zucchero Bencivenni
e dal Tesoretto di Brunetto Latini.3®

E proprio «ser Brunetto», l’intellettuale e politico fiorentino collo-
cato da Dante tra i violenti contro natura del settimo cerchio infernale
(If, xv, 22-124), ma anche teneramente ricordato dal poeta come «la
cara e buona imagine paterna» (v. 83) che gli aveva insegnato «come
l'uom s’etterna» (v. 85), ad occupare un posto preminente nel novero
degli autori «boeziani» di area italiana del X111 secolo. Questi svolse
una mediazione fondamentale tra la ricezione neoplatonica del modello

38. «... il Libro de’ Vizi e delle Virtudi trova subito I’esatta sistemazione cronologica
nell’ambiente fiorentino, tra il Tesoretto, al cui schema & assai vicino, pur senza tradirne
I’imitazione, e la Somme le roi nel volgarizzamento di Zucchero Bencivenni, che e legato
direttamente (come dimostreremo in altra sede) al Libro di Bono. Cosi il triumvirato fioren-
tino predantesco (Brunetto, Bono e Zucchero) ci appare unito da un’attivita concorde e da
affinita tematiche, le quali ci richiamano, pur nella loro inferiorita, alla Divina Commedia »
(Segre 1968, pp. xxv-xxvi). In effetti, Segre allude a punti di contatto non trascurabili tra I’o-
pera di Bono (unitamente a quelle di Brunetto e Zucchero) e quella di Dante con riferimento
particolare non gia al Convivio (di cui lo studioso tratta comunque poco dopo) bensi alla
Commedia, della quale il Libro aveva anticipato soprattutto il tema del viaggio allegorico
verso la conquista delle Virtu per mezzo della Filosofia e della Fede, come anche il modello
di collaborazione tra la prima guida di Bono (Filosofia), deputata ad un ammaestramento
intorno alle cose terrene, e la seconda guida (Fede), cui spetta invece I’insegnamento di
dottrine piu elevate, secondo uno schema che, stando alle interpretazioni allegoriche diffuse
gia presso i primi commentatori, Dante avrebbe riesumato nel poema con 1’assegnazione
al proprio personaggio della duplice guida di Virgilio (la ragione filosofica) e di Beatrice
(la ragione teologica).
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tardoantico, peculiare dei prosimetra francesi del XiI secolo, e le istan-
ze culturali della civilta letteraria comunale, alla luce delle quali nella
Firenze della seconda meta del Duecento la Consolatio poteva essere
accolta ed interpretata dalla specola di una nuova cultura retorica e di
un «umanesimo civile», che in Toscana contrassegnarono l’impegno
politico, la formazione e la produzione letteraria di diverse generazioni
di scrittori tra la seconda meta del X111 e la prima meta del XIv secolo. La
profonda conoscenza della grande tradizione enciclopedica ed allegorica
transalpina fu certo favorita dal lungo esilio che Brunetto Latini (1220-
1294) trascorse in Francia negli anni compresi tra la vittoria di Man-
fredi a Montaperti (4 settembre 1260) e la rivincita guelfa a Benevento
(28 febbraio 1266): a questo periodo si fanno risalire la composizione
del Tresor (vasta somma enciclopedica in tre libri, concepita in lingua
francese sul modello degli Specula d’oltralpe) e la stesura del Tesoretto
(quasi una riduzione visionario-allegorica dell’opera maggiore in volgare
fiorentino), che recano tracce tangibili dell’influenza esercitata dalla
lettura dei «boeziani di Francia» sulla cultura filosofica e su alcune tra
le principali scelte stilistico-formali operate da Brunetto.3?
Tralasciando la compilazione prosastica erudita del Tresor, i cui pur
evidenti vincoli con la Consolatio sono di natura essenzialmente filoso-
fica e certamente riconducibili alle mediazioni esegetiche di ambiente
chartriano (ingente ad esempio il debito delle dottrine etiche esposte nel
secondo libro nei confronti del Moralium dogma philosophorum, ormai
unanimemente attribuito a Guglielmo di Conches),* e nel poemetto
didascalico che la critica, partendo dalla plausibile ipotesi che I’autore

39. Le esperienze culturali maturate durante ’esilio oltralpe valsero a Brunetto dopo il
ritorno in patria il ruolo di privilegiato «mediatore della cultura francese in Toscana», che
incise comprensibilmente anche sulla ricezione a Firenze delle istanze filosofiche della
Scuola di Chartres e, di conseguenza, della mediazione esegetica alla quale alcuni esponenti
di quest’ultima avevano sottoposto la Consolatio boeziana nel XiI secolo: come ha eviden-
ziato Ciccuto, per le sorti della produzione letteraria di Brunetto e, incidentalmente, per la
ricezione tardoduecentesca di Boezio nelle disputazioni delli filosofanti fiorentine 1’esilio
in Francia rappresento una «sventura provvidenziale [...] visto che fu proprio questo sog-
giorno forzato a porre I’esule in contatto con la migliore o piu avanzata cultura transalpina
[...]. Da questo spirito nacquero anche, e forse nel contempo, il Tesoretto (che traduce in
forma allegorica le suggestioni scientifiche del ‘moderno’ pensiero chartriano), e il Tresor»
(Ciccuto 1985, pp. 22-23).

40. Nel Tresor, se si esclude il ricordo della Filosofia boeziana che campeggia nel prologo
(1, 1.6), i richiami espliciti alla Consolatio si trovano esclusivamente nel libro 11, che tratta
di etica e politica, ed attengono alle dottrine boeziane circa la virtu, ’amicizia, la ricchezza,
la nobilta, la gloria rievocate da Brunetto con la funzione di sententiae deputate, secondo
consuetudine dell’erudizione medievale, a comprovare la validita delle proprie affermazioni
teoriche (sivedano i seguenti passi del Livre II: 52.5, 9; 60.2, 4; 89.2; 103.3; 114.5; 118.10;
119.5; 120.2-3; 122, 16-17).
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progettasse in origine di farne un prosimetro alla maniera della Conso-
latio, ha rintracciato in alcuni passaggi analogie profonde con il modello
allegorico boeziano. Lipotesi che Brunetto nella redazione definitiva
intendesse adottare la forma prosimetrica, formulata alla luce di precisi
accenni interni al testo che rinviano ad una trattazione prosastica non
attestata dalla tradizione manoscritta, risulta avvalorata dalla incompiu-
tezza dell’opera, che si interrompe, probabilmente gia nell’originale, al
V. 2.944 non consentendo di escludere I’eventuale disegno autoriale di
successivi inserti prosastici.+* La prima allusione di Brunetto al proposito
di proseguire in prosa la narrazione sino a quel momento condotta in
versi illustra anche le ragioni funzionali di questa scelta, che risiedono
nella differente disposizione retorica della poesia e della prosa alla di-
vulgazione dei contenuti filosofici pit1 oscuri (vv. 411-426):

Ma percio che la rima
si stringe a una lima
di concordar parole
come la rima vuole,

si che molte fiate

le parole rimate
ascondon la sentenza
e mutan la ‘'ntendenza,
quando vorro trattare
di cose che rimare
tenesse oscuritate,
con bella brevetate

ti parlero per prosa,

e disporro la cosa
parlandoti in volgare,
che tu intende ed apare [Latini, Tesoretto, p. 190].

La opzione formale & strettamente vincolata al grado di difficolta fi-
losofica della materia affrontata, sicché e lecito ipotizzare che Brunetto
intendesse deputare alla trattazione prosastica lo svolgimento di quelle
argomentazioni che per la complessita della «sentenza» se affidate
alle «parole rimate» sarebbero apparse oscure. La stessa distinzione

41. «Il Tesoretto s’interrompe ben lontano da una prevedibile fine, al trattare la prima
delle sette arti liberali: vuol dire che esso era incompiuto nell’archetipo, la cui esistenza
& dimostrabile; ma tale doveva essere nell’originale, poste le frequenti allusioni a una
non documentata prosa, le quali sono state gia intese giustamente dallo Zannoni come
prove dell’intenzione di comporre un prosimetrum nella tradizione boeziana» (Contini
1960, p. 172).
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tra le diverse attitudini espressive della poesia e della prosa e ribadita
nettamente ai vv. 1.113-1.124, ove Brunetto dichiarando I’impotenza de-
scrittiva delle rime al cospetto dell’ineffabile ordine naturale annuncia
che ricorrera alla meno oscura prosa («Ond’io aggio talento | nello mio
parlamento | ritrare cio ch’io vidi. | Non dico ch’io m’afidi | di contarlo
pe-rima | dal pie fin a la cima, | ma 'n bel volgare e puro, | tal che non sia
oscuro, | vi dicero per prosa | quasi tutta la cosa | qua ’'nanti da la fine, |
perché paia piu fine», Latini, Tesoretto, p. 215) e, in sintesi, ai vv. 2.900-
2.902 in prossimita dell’interruzione dell’opera, ovvero in quella parte
del poemetto nella quale il piano originario dell’autore verosimilmente
prevedeva che le rime lasciassero il posto alla prosa («E qui lascio la
rima | per dir pit chiaramente | cio ch’i’ vidi presente», p. 275). Il criterio
che presiede alla alternanza formale caratteristica del prosimetrum é
dunque, nella visione di Brunetto, la attribuzione alla trattazione pro-
sastica e a quella metrica di attitudini retoriche diverse, commisurate
alla elevatezza della materia: I’innalzamento di quest’ultima avrebbe
comportato infatti nella seconda parte del Tesoretto I’abbandono delle
rime e ’adozione della piu congeniale forma discorsiva, secondo una
dichiarazione di poetica che Brunetto poteva ritrovare proprio in uno dei
modelli pit autorevoli del genere al quale intendeva rifarsi, la Consolatio
(1v, pr. 6, 6), dove accingendosi ad approfondire questioni di alto profilo
dottrinale (provvidenza, fato, libero arbitrio) la Filosofia avverte Boezio
che & ormai tempo di mettere da parte le pause distensive dei carmi
(«musici carminis oblectamenta») per affrontare simili argomenti con i
piu qualificati strumenti espressivi e razionali della prosa («ordine con-
texo»). Le affinita del Tesoretto con I’opera boeziana non si limitano alla
ripresa virtuale della testura prosimetrica, veicolo di suggestioni interte-
stuali per una ipotetica mediazione fiorentina del modello formale della
Consolatio rispetto ai due prosimetri danteschi (Vita nova e Convivio),**
ma concernono piu in generale lo schema visionario-allegorico entro
cui si svolge la vicenda narrativa del poemetto. Conforme al modello
tardoantico e innanzitutto I’impostazione autobiografica dell’esordio, in
cui I’autore narra di essere stato sorpreso a Roncisvalle dall’annuncio
della sconfitta guelfa a Montaperti e di avere perduto «il gran cammi-
no» per lo sgomento della notizia; anche la successiva apparizione di
una mirabile figura di donna, simbolica allusione all’idea neoplatonica

42. «Lipotesi, ovviamente, si fa pit seducente permettendo di delineare un destino illu-
stre per questi umili precedenti, cosi connotati nella loro funzione servilmente didascalica,
se si pensa che proprio al genere misto della prosa e della poesia alternate, in una sorta di
dialettica fra il testo lirico e il commento (o autocommento), risalgono due opere di Dante,
il massimo ‘allievo’ di Brunetto» (Bologna 1995, p. 451).
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di Natura, testimonia I’entita del debito verso il precedente boeziano,
la cui influenza piu o meno direttamente si puo ravvisare lungo tutto il
resoconto del viaggio allegorico di Brunetto che, dopo avere incontrato
le personificazioni delle quattro virtu cavalleresche (Cortesia, Lean-
za, Prodezza e Larghezza) ed essersi imbattuto attraverso il regno di
Amore nel poeta Ovidio che gli ha illustrato la via giusta da percorrere,
compie un vero e proprio atto di confessione dei propri peccati e passa
in rassegna la serie dei vizi capitali. Il poemetto si interrompe poco do-
po che il protagonista, ritrovatosi sul monte Olimpo ed accingendosi a
trattare le sette arti liberali, ha incontrato sul suo cammino il geografo
Tolomeo dal quale si appresta ad apprendere la dottrina che spiega 1’or-
dine cosmico, nel punto in cui secondo ’annuncio dello stesso autore
la trattazione prosastica avrebbe dovuto sostituirsi ai versi (coppie di
settenari a rima baciata che, richiamando il ritmo degli octosyllabes
francesi, testimoniano I’incidenza della cultura transalpina anche sulla
costituzione formale del Tesoretto). Il passo certamente piu significativo
di questa documentabile influenza del modello boeziano sulla visione
allegorica di Brunetto e stato riconosciuto nella rappresentazione della
Natura (vv. 216-282), ampiamente ricalcata sulla analoga introduzione
scenica del personaggio della Filosofia che campeggia nella prosa 1 del
libro 1 della Consolatio e sicuramente mediata dagli esempi precedenti
di personificazioni della Natura trasmessi dai prosimetra neoplatonici
di Bernardo Silvestre (Cosmographia) e Alano di Lilla (De planctu Natu-
rae), i «boeziani di Francia» secondo la felice definizione di Contini 1960
(p. 173), alla cui tradizione si sarebbe rifatto di li a poco anche Jean de
Meung (frequente seguace nel Roman de la Rose della poesia allegorica
di Alano; cfr. Curtius 1992, pp. 142-145). A testimoniare la contiguita
«iconografica» della Natura con la «mulier» allegorica del prologo della
Consolatio & sufficiente ricordare i vv. 216-230 del Tesoretto:

Ed ella mi sembrava
come fosse incarnata:
talora isfigurata;

talor toccava il cielo,
si che parea su’ velo,

e talor lo mutava,

e talor lo turbava

(al suo comandamento
moveéa il fermamento);
e talor si spandea,

si che 'l mondo parea
tutto nelle sue braccia;
or le ride la faccia,
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un’ora cruccia e duole,
poi torna come sole [Latini, Tesoretto, p. 184].

D’altra parte la familiarita di Brunetto con la rappresentazione della
Filosofia boeziana & confermata dalla scelta di evocarne esplicitamente
la simbologia nel prologo del Tresor (1, 1.6), in cui I’enciclopedista ri-
vendica anche sulla scorta del modello la propria ambizione a trattare
di temi filosofici:

Pour cou dist Boesces el livre de la Consolation que il le vit en semblance de
dame, en tel abit et en si trés mervilleuse poissance qu’ele croissoit quant il li
plaisoit, tant ke son chief montoit sor les estoiles et sour le ciel, et porveoit amont
et aval selonc droit et selonc verité [Latini, Tresor, p. 18].

Lo svolgimento narrativo del Tesoretto puo dirsi in ogni caso dissemi-
nato di reminiscenze del prosimetro tardoantico, che svelano una trama
intertestuale densa e, per certi aspetti, ancora inedita. Come Boezio
riceve dalla Filosofia la promessa di un ammaestramento imminente
(Cons., 1, pr. 2, 1), cosi la Natura avverte Brunetto che si appresta per
lui il momento di apprendere con «sotile ingegno» gli integumenta che
gli si presenteranno innanzi durante il viaggio allegorico (Tes., 536-546).
Come ripresa boeziana (Cons., v, m. 5, 8-15) dello stesso motivo figurato
che Bono Giamboni nel Libro (11, 3) dichiara di mutuare, traducendone
alla lettera un passo, dall’ultimo carme della Consolatio, puod essere
interpretata la distinzione tra la postura infima degli animali ed il volto
eretto degli uomini, simbolica contrapposizione tra la cecita bestiale
degli uni e la capacita razionale degli altri (Tes., 679-696):43

Vedi ch’ogn’animale
per forza naturale

la testa e 'l viso bassa
verso la terra bassa,
per far significanza
de la grande bassanza
di lor condizione,

43. Lipotesi, avanzata in nota da Contini, che la matrice dell’argomento utilizzato da
Brunetto sia ovidiana (Met., 1, 84-86) resta naturalmente valida, sebbene vada registrata per
il passo del Tesoretto una maggiore congruita intertestuale con il carme della Consolatio:
in entrambi i casi € la Donna allegorica a condurre il medesimo ragionamento in favore
del proprio allievo con analoghe finalita edificanti ed anche una piu attenta comparazione
lessicale evidenzia le chiare affinita testuali tra il prosimetro («videas [...] omnia [scil.
animalia] [...] prona») e il poemetto («Vedi ch’ogn’animale [...] la testa e 'l viso bassa »).
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che son sanza ragione

e seguon lor volere
sanza misura avere:

ma ’omo ha d’alta guisa
sua natura divisa

per vantaggio d’onore,
che ’'n alto a tutte l'ore
mira per dimostrare

lo suo nobile affare,
ched ha per conoscenza
e ragione e scienza [Latini, Tesoretto, p. 200].

A questa prima serie di parallelismi tra il Tesoretto e il modello bo-
eziano possono essere allegati altri riscontri variamente significativi.
Sebbene relegate ad un cenno marginale (la loro apparizione e solo
annunciata dalla Natura al protagonista), nel poemetto sono citate an-
che due personificazioni femminili di matrice indubbiamente boeziana,
la «Filosofia» (v. 1.144) e la «Ventura» (v. 1.148): la prima, che ricor-
da il personaggio principale della Consolatio, si mostrera a Brunetto
con «tutte sue sorelle» (v. 1.145) ovvero insieme alle altre arti liberali,
mentre della seconda verra ribadita in seguito la topica immagine del-
la Ruota dispensatrice di beni senza discernimento (vv. 2.434-2.435:
«come Ventura mena | la rot’ a falsa parte», Latini, Tesoretto, p. 260),
di cui la descrizione boeziana (Cons., 1I, pr. 2, 9) aveva contribuito a
fondare la tradizione letteraria. Un altro tema diffusamente trattato nel
prosimetro tardoantico e la distinzione morale tra la vacua nobilta di
sangue («futtile nobilitatis nomen») e la fama nobile che scaturisce da
una condotta virtuosa (Cons., 111, pr. 6, 7-9; m. 5, 6-9): alla digressione
boeziana (che, come sivedra, la critica ha riconosciuto all’origine pure
degli argomenti sulla nobilta esposti da Dante in Cv, 1v, XX, 5 € 9-10)
sembra rifarsi, probabilmente non senza la mediazione del Moralium
dogma philosophorum, la teoria «borghese» della nobilta proposta da
Brunetto ai vv. 1.703-1.732 del Tesoretto, dove & duramente condannata
la spregiudicatezza di coloro che «si chiaman gentili» solo perché di
schiatta illustre e, viceversa, si elogia la «gentilezza» dei costumi che
restituisce onore a qualsiasi uomo «oltre suo lignaggio». Un’eco boezia-
na, limitatamente alla trattazione del principio «meritocratico» che re-
gola la giustizia divina (Cons., Iv, pr. 1, 7), Si puo intravedere nel cenno
di Brunetto alla distribuzione delle pene e delle ricompense agli uomini,
risarciti o puniti dalla sentenza di Dio «secondo che s’aviene» ovvero in
ragione dei loro comportamenti (7es., 2.720-2.728). Poco dopo il poeta
si dilunga in una risoluta condanna dell’avarizia che, se da un lato costi-
tuisce una argomentazione topica della letteratura didascalico-morale,
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dall’altro si ricongiunge all’archetipo boeziano per il particolare della
«paura forte» che nella visione di Brunetto caratterizza la condizione
dell’avaro e ne preclude il godimento delle ricchezze accumulate (Tes.,
2.753-2.760): con una spiegazione analoga infatti Boezio afferma la
nocivita del denaro, che obbliga i suoi possessori a temerne oltremodo
e costantemente («tu [...] pertimescis») la perdita (Cons., 11, pr. 5, 34),
in un passo che, come si vedra, avrebbe influenzato esplicitamente il
giudizio di Dante intorno alla misera condizione dei «mercatanti che
per lo mondo vanno» (Cv, 1v, xiii, 11-12). Quest’ultima testimonianza di
una condivisione testuale stringente del modello boeziano all’interno
delle opere di Brunetto e di Dante si presta ad introdurre una rifles-
sione pill ampia circa il ruolo che il primo, durante il suo riconosciuto
magistero filosofico e retorico tenuto «ad ora ad ora» (cfr. If, Xv, 79-87),
dovette esercitare sulla ricezione letteraria della fonte tardoantica da
parte del secondo. Da un lato le esplicite derivazioni dalla Consolatio
che siriscontrano attraverso una lettura attenta del Tesoretto e, dall’al-
tro, le inconfondibili «tessere ed immagini del poemetto brunettiano»
che Dante dimostra di avere sottoposto ad un capillare esercizio di
«lettura, contestualizzazione e risemantizzazione » riconoscibile negli
esiti delle sue opere principali* autorizzano ad ipotizzare per Dante
la mediazione brunettiana del prosimetro boeziano (gia dagli anni gio-
vanili della Vita nova ed attiva ancora nella poesia matura della Com-
media), recepito non solo come auctoritas filosofico-morale, ma anche
come riferimento intertestuale costante e prioritario per la gamma di
immagini allegoriche e di soluzioni stilistiche e narrative che poteva
offrire ad un colto lettore medievale. Riconoscere per Dante la media-
zione brunettiana di temi boeziani significa delimitare il ruolo che il
Latini svolse nel milieu culturale fiorentino rispetto alla circolazione
e alla trasmissione dell’eredita letteraria della Consolatio: Brunetto
fu il divulgatore piu autorevole nella lingua di Dante della tradizione
visionario-allegorica boeziana e, per le sistematiche riprese della fonte
tardoantica registrate nella sua opera, il precursore cronologicamente
e culturalmente pit immediato della successiva emulazione dantesca,
al punto da poter essere addirittura indicato, con una suggestione
tuttavia non documentabile, come il precettore che consiglio all’allie-
vo la lettura del prosimetro tardoantico e del De amicitia ciceroniano,

44. Cfr. Sarteschi 2002, notevole per la puntualita dell’indagine intertestuale, che illustra
analiticamente la portata dell’influenza del Tesoretto sulla Commedia, evidenziando, sia
pure marginalmente, la matrice boeziana della rappresentazione di Natura in Brunetto (p.
36), accostata a sua volta, con altri passi del poemetto allegorico, all’incontro edenico tra
Dante e Beatrice (Pg, XXX-XXXI).
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unitamente ricordati in un passo fondamentale del Convivio (11, xii, 2-3;
cfr. Malato 1995, p. 787).

La poesia didattica del Tesoretto & stata sicuramente influenzata dal
simbolismo narrativo del piu alto esempio medievale di romanzo alle-
gorico in versi: il Roman de la Rose che, iniziato tra il 1230 ed il 1240
da Guillaume de Lorris, sarebbe stato portato a compimento circa un
quarantennio piu tardi, intorno al 1280, da Jean de Meung. La tensione
emulativa di Brunetto verso I’antico Roman francese (almeno verso la
redazione parziale di Guillaume - oltre 4.000 octosyllabes - visto che la
pit ampia continuazione di Jean - quasi 18.000 versi - sembra non poter-
si datare prima del 12770, dunque poco piu tardi la stesura del poemetto
brunettiano) e ravvisabile gia nella scelta metrica del doppio settenario,
che riproduce nel Tesoretto la cadenza semplice e regolare, adatta al
contenuto didascalico dell’opera, degli octosyllabes baciati gia impiegati
da Guillaume. Partendo dalla profonda conoscenza del Roman da parte
di Brunetto e dalla indubbia egemonia di quest’ultimo nella cerchia
intellettuale del secondo Duecento a Firenze, ove egli esercitava una
preziosa mediazione (probabilmente anche materiale) della tradizione
letteraria francese, la critica € concorde nell’assegnare proprio all’in-
segnamento del Latini ’approccio giovanile di Dante al Roman de la
Rose, indipendentemente dalle implicazioni che questa ipotesi potrebbe
assumere nella economia della discussa attribuzione del Fiore (che della
Rose, com’e noto, costituisce la versione toscana).4s Questa deduzione
riveste un interesse precipuo non solo come ulteriore tassello al mosai-
co complesso della circolazione dei testi contemporanei nella Firenze
di Dante e, in particolare, del debito culturale che questi contrasse col
maestro Brunetto, ma anche perché consente, seppure per via indiretta,
di individuare uno dei canali di ricezione della tradizione allegorica boe-

45. «Che il Fiore, traduzione del Roman de la Rose, sia o non sia opera di Dante, & pres-
soché certo che Dante dovette al suo maestro Brunetto la conoscenza del piu prestigioso
poema volgare di quegli anni» (Fasso 1995, p. 240). Il nodo critico della attribuzione del
Fiore resta insoluto anche alla luce della mediazione che certamente il Tesoretto svolse tra
la Rose ed il Fiore stesso, argomento che pur non essendo di per sé sufficiente a perorare
la causa continiana della paternita dantesca (secondo la «consecuzione Rose-Fiore-Comme-
dia»), restringe tuttavia il campo della attribuzione alla cerchia di coloro che, come Dante,
ricevettero da Brunetto il modello della Rose: «Dante giovane, probabilmente non ancora
attratto dallo stilnovismo cavalcantiano, conobbe senza dubbio il Tesoretto. E al di la dei
richiami mnemonici della Commedia, al di la della possibile ispirazione legata alla struttura
generale del Tesoretto, a interessarci e proprio il sicuro contatto che lega Brunetto Latini
al massimo esempio europeo di allegorismo narrativo, la Rose appunto: ossia quel romanzo
che sara parafrasato in 232 sonetti legati unitariamente da un poeta della Toscana di Dante,
e anzi - come ha ipotizzato Contini - da Dante stesso, prima del De vulgari eloquentia e della
stessa Commedia, nel libro noto come Fiore» (Bologna 1995, p. 454).
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ziana, che il Roman ereditava dai suoi predecessori romanzi, nella lette-
ratura italiana delle origini e le modalita secondo cui questa tradizione,
quindi anche grazie alla mediazione dei modelli transalpini, condiziono
itentativi di emulazione condotti in ambito poetico da Brunetto prima e
da Dante poi. Il Roman de la Rose infatti, pur con vistose differenze tra
le due parti in cui si compone, ascrivibili al diverso retroterra culturale
dei due autori, fa registrare un assiduo tributo al modello letterario boe-
ziano e, pill in generale, alla tradizione dei poemi allegorici tardoantichi
che annoverava, oltre alla Consolatio, la Psycomachia di Prudenzio e il
De nuptiis Mercurii et Philologiae di Marziano Capella e che oltralpe
aveva suscitato imitazioni piuttosto originali sin dall’X1 secolo.*® L'opera,
che narra il percorso impervio del protagonista verso il giardino d’Amo-
re, in cui si trova la rosa simboleggiante la donna amata, ed & scandita
dal racconto delle peripezie che ostacolano questo cammino fino alla
favorevole conclusione, non e tuttavia unitaria. In generale contiguita
interdiscorsive con i modelli allegorico-filosofici della tarda antichita
sono ravvisabili nella oggettivazione simbolica di concetti astratti quali
la Maldicenza (Jalousie) o la Nobilta d’animo (Franchise) personificate
ed un tratto dell’influenza boeziana, comunque mediata dall’esempio
dei filosofi-poeti latini della Scuola di Chartres, puo essere riconosciuto
nella struttura autobiografica della cornice narrativa con la sovrappo-
sizione delle identita di narratore e protagonista, ma & principalmente
nella seconda parte del poema (la piu tarda continuazione di Jean de
Meung) che si addensano i riferimenti pit 0 meno espliciti alla Consola-
tio. La cultura «borghese» di Jean infatti appare naturalmente piu vicina,
rispetto alla sensibilita cortese di Guillaume, alle istanze razionaliste
della corrente filosofica chartriana la quale, come e noto, guardo con
favore ed attinse ampiamente alle dottrine neoplatoniche esposte nel
prosimetro boeziano, che autori di scuola chartriana come Bernardo Sil-
vestre e Alano di Lilla avevano esplicitamente ripreso come un esempio
irrinunciabile di sintesi poetica dell’ordinamento naturale del cosmo. Il
secondo Roman & senz’altro condizionato da queste medesime istanze e
si configura, a dispetto dell’espediente erotico mutuato dalla precedente
narrazione di Guillaume, come una summa enciclopedica che si avvale
della cornice allegorica per condurre in realta un discorso erudito sulle
leggi provvidenziali della Natura, imponendosi come esempio illustre di
divulgazione di temi didascalici e filosofici mediante i mezzi espressivi
della poesia. In questa ottica si spiega il notevole interesse di Jean per

46. «Basti pensare al gia ricordato caso del Boeci limosino, in cui la personificazione
della Filosofia sembra giocare un ruolo narrativo ben piu importante di quello che le poteva
essere attribuito nell’originale latino» (Meneghetti 1995, pp. 216-217).
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I’allegorismo didattico-morale della Consolatio, cioé soprattutto per
quella capacita edificante che egli attribuiva schiettamente al prosi-
metro boeziano, dichiarandone proprio nel Roman (vv. 5.033-5.040) la
prodigiosa virtu di rendere meno rozzi e scortesi gli uomini che si acco-
stano ad esso ed invocandone per questo fine I’'urgenza di una versione
volgare piu largamente accessibile:

Mout est chaitis e fos nais

Qui creit que ci seit ses pais:

N’est pas vostre pais en terre,

Ce peut I’en bien des clers enquerre

Qui Boece, de Confort, lisent,

E les sentences qui la gisent;

Don granz biens aus genz lais ferait

Qui bien le leur translaterait [Roman de la Rose, vol. 11, p. 242].

Al di la dell’evidente tributo reso all’auctoritas latina, di cui e enfa-
tizzata la forza dell’ammaestramento morale, I'importanza del giudizio
espresso dall’autore in questo passo e duplice. Da un lato vi si scorge
infatti una delle motivazioni principali che dili a qualche anno (presumi-
bilmente all’inizio del X1v secolo ovvero poco prima del 1305, data proba-
bile della morte del poeta) avrebbero indotto lo stesso Jean ad attendere
ad una fortunatissima traduzione in prosa della Consolatio in lingua
d’oil, Li livres de Confort de Philosophie: dietro la scelta di volgere nel
proprio volgare il libro edificante di Boezio si dovra individuare da parte
del poeta l'intenzione di provvedere a quell’opera di divulgazione che
egli stesso aveva classificato come meritoria, auspicandone fortemente
la realizzazione gia all’altezza cronologica della Rose. Dall’altro lato
si vedra meglio in seguito che la lamentela di Jean circa la sostanziale
ignoranza della Consolatio, testo evidentemente poco diffuso presso il
pubblico dei potenziali lettori, introduce incidentalmente il tema della
scarsa circolazione generale del prosimetro che, come e noto, sarebbe
stato ripreso da Dante nel Convivio quando, motivando le ragioni che
lo avevano indotto alla lettura della Consolatio ed elogiando come Jean
(pur non condividendone il bersaglio polemico) le virtu edificanti di quel
libro, egli lo giudica «non conosciuto da molti» (Cv, 11, xii, 2).

Il nome di Boezio puo vantare nel Roman una seconda occorrenza
nell’allusione al celeberrimo exemplum della bellezza di Alcibiade, ri-
portato nella Consolatio (111, pr. 8, 10) come testimonianza del valore illu-
sorio che spesso risiede nei beni mondani, desiderabili in apparenza ma
disposti a rivelare la propria natura scellerata se solo gli uomini, come
dice Aristotele, sapessero guardare con gli occhi di Linceo («Lyncei ocu-
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lis») oltre I’ostacolo delle sembianze esteriori. Apprestandosi a trattare
della battaglia tra le personificazioni allegoriche della Bellezza (Beaute)
e della Virtu (Chastée), I’'una da sempre opposta all’altra in un conflitto
impari che coinvolge anche la Bruttezza (Laideur), Jean riprende piutto-
sto fedelmente il passo boeziano enfatizzandone il biasimo per le forme
esteriori ed adattando la materia etica della fonte tardoantica alla veste
mitica del racconto allegorico imbastito dalla Rose (vv. 8.943-8.956):

Car le cors Alcipiades,

Qui de beautez avait ades

E de couleur e de faiture,

Tant ’avait bien fourmé Nature,

Qui dedenz voeir le pourrait,

Pour trop lait tenir le vourrait;
Ainsinc le raconte Boeces,

Sages on e pleins de proeces;

E trait a tesmoing Aristote,

Qui la parole ainsinc li note;

Car lins a la regardetire

Si fort, si percent e si pure

Qu’il veit tout quanque 1’en li moutre,
E dehors e dedenz tout outre [Roman de la Rose, vol. 111, p. 102].

Questo esempio impone di estendere I’entita dell’influenza del mo-
dello boeziano sulla Rose anche oltre i confini testuali delimitati da
Minnis (1981, pp. 324-334), che ha documentato con prove intertestuali
convincenti I’esistenza all’interno del poema francese di una cospicua
sezione (vv. 4.837-6.630), nella quale & riconoscibile una sistematica
rielaborazione della Consolatio attraverso la mediazione di fonti esege-
tiche, il cui riconoscimento permette di risalire ai commenti boeziani che
sono stati probabilmente a disposizione di Jean. La porzione del Roman
alla quale si addebitano profonde affinita contenutistiche con il modello
tardoantico consiste nel lungo ammaestramento che la personificazione
della Ragione impartisce al protagonista intorno a temi quali la fortuna,
la felicita, la nobilta, la giustizia e che ricorda molto da vicino, sia peri
motivi etici sviluppati sia per la struttura dialettica della trattazione, gli
insegnamenti sul significato dei beni mondani che la Filosofia rivolge
a Boezio nella prima parte della Consolatio (per tutto il libro 11 e buona
parte del 111).47 Una prima concordanza puo essere ravvisata nel richiamo

47.La parentela tra la personificazione della Ragione nel Roman e la Filosofia boeziana
e argutamente osservata da Fenzi (1969, pp. 40-41), che sottolinea come il ricordo della
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di Jean al martirio di Socrate, additato dalla Ragione come esempio di
saggezza pagana per aver scelto di proclamare il proprio monoteismo
anche a costo della vita (vv. 5.817-5.868) e gia menzionato dalla Filosofia
boeziana per la vittoria che tramite la propria sapienza lo stesso Socrate
aveva ottenuto a scapito degli stolti avversari (Cons., 1, pr. 3, 6-9): in
questo caso, pur riconoscendosi la stretta contiguita tra i due passi, &
stato ipotizzato che ’influenza del modello tardoantico sia stata filtra-
ta dai commentatori medievali (in particolare Guglielmo di Conches e
Guglielmo d’Aragona), responsabili di una rilettura in chiave cristiana
dell’exemplum boeziano (I’'uno discettando sulla salvezza dell’anima
di Socrate e ’altro affermandone 1’amicizia con Dio), che pare sottesa
anche alla ricostruzione moraleggiante dal poeta francese.4?

La serie degli exempla ascrivibili al precursore boeziano prosegue nel
Roman con una lunga digressione sulle nefandezze perpetrate da Nero-
ne, I’empio principe al quale la Fortuna aveva arriso dapprima, salvo poi
rovesciarne le sorti precipitandolo in una rovina inattesa secondo il co-
stume consueto alla cieca divinita femminile: una vicenda paradigmatica
che, come altre, dimostra la volubile mutevolezza della sorte umana ed
il compenso crudele che e reso agli uomini malvagi per le loro malefatte
(vv. 6.184-6.488). Questa sequenza si apre con una chiara reminiscenza
boeziana (Cons., 11, m. 6, 1-7), derivando infatti dal modello 1’ordine di
elencazione dei delitti commessi da Nerone: I’incendio di Roma, gli omi-
cidi dei senatori, del fratello e della madre, lo squartamento del cadavere
dilei, I’indifferenza al cospetto di un simile scempio e gli apprezzamenti
incestuosi sui resti materni ormai smembrati (vv. 6.188-6.199) sono gli
elementi tradizionali (riconducibili a Svetonio) che compongono il ritrat-
to del principe e che Jean riprende fedelmente dalla fonte tardoantica.
La dipendenza diretta dal modello boeziano e infatti comprovata dal
passo successivo della Rose (vv. 6.200-6.206), in cui viene manifestata
la volonta del principe di scrutare da vicino le viscere materne («si come
il juijait des membres», Roman de la Rose, vol. 11, p. 287), secondo un
particolare narrativo che non trova riscontro immediato nel testo della
Consolatio, ma che Jean poteva leggere ad esempio nella glossa di Gu-
glielmo di Conches al carme boeziano («matrem etiam occidit et aperuit,

Consolatio agisca sull’opera francese non gia attraverso l’interpretazione cristianizzata dei
commenti carolingi, secondo cui la mulier boeziana rappresenterebbe la Sapienza divina,
ma nel senso autenticamente neoplatonico di «ragione umana colta nel suo grado estremo
di perfezione, quale concretamente si rappresentava in Socrate che non per nulla Reson
propone piu volte come modello al suo ascoltatore ».

48. «Clearly, Jean could have been influenced by either William of Conches or William
of Aragon» (Minnis 1981, p. 324).
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ut videret in quo loco ipse iacuit», Guglielmo, Super Boetium, 11, m. 6,
1): il medesimo dettaglio sarebbe stato ripreso dall’autore del Roman
anche ne Li Livres de Confort (11, m. 6, 2-6), ove il motivo della macabra
contemplazione di Nerone & svolto ancora piu esplicitamente rendendo
evidente la dipendenza di Jean dalla fonte esegetica menzionata piu
che dal modello originale («fist ouvrir pour veoir le lieu | ou il avoit esté
conceus»). Pur introducendovi rilevanti elementi di novita rispetto alla
tradizione classica e tardoantica (il fastidio di Nerone al cospetto del
maestro condannato e la preghiera offerta da quest’ultimo a Dio per la
salvezza della propria anima), Jean riprende dalla Consolatio (111, pr. 5,
10-11) anche alcuni dettagli narrativi della condanna a morte di Seneca
(vv. 6.211-6.245), per i quali Minnis invoca ancora una volta il filtro ese-
getico sia di Guglielmo di Conches sia di Guglielmo d’Aragona, sebbe-
ne per il primo si debba pensare eventualmente alla mediazione della
versione apocrifa in circolazione nel X111 secolo (il cosiddetto commento
dello pseudo Guglielmo), visto che la esiguita della glossa originale del
maestro di Conches al passo boeziano in questione non lascia margini ad
ipotesi di qualsivoglia influenza sul brano del Roman. Il racconto della
vicenda esemplare di Nerone si conclude con la rivelazione della morale
che secondo il poeta francese essa incarna e che ancora una volta non
puo essere ricondotta alla fonte boeziana senza il tramite dell’esegesi
medievale. Se infatti Jean puo desumere direttamente da Boezio (Cons.,
11, m. 6, 8-13) il significato universale dell’exemplum storico (ovvero che
neppure un potere sconfinato vale a contenere gli istinti feroci di un
monarca iniquo), la sua allusione alla smisurata estensione dell’impero
di Nerone (vv. 6.247-6.250) non ha riscontri altrettanto espliciti nel testo
della Consolatio:

Cil desleiaus que je ci di,

E d’orient e de midi,

D’occident, de septentrion

Tint il la jurisdicion [Roman de la Rose, vol. 11, p. 289].

Come e stato giustamente osservato da Minnis pero, la deviazione
parziale dalla lettera dei versi boeziani si spiega facilmente solo con il
ricorso alle glosse che con buona probabilita accompagnavano la ver-
sione del testo tardoantico a disposizione di Jean; in particolare appare
chiara I’origine del distico della Rose allusivo al dominio sterminato di
Nerone (esteso da oriente a meridione e da occidente a settentrione)
chiamando in causa la glossa di Guglielmo di Conches, che illustra i versi
boeziani proprio alludendo alla sterminatezza dei confini di Roma con
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parole identiche alla formula riportata da Jean e ancora ripresa ne Li
Livres de Confort (11, m. 6, 6-8):

Quamvis ita esset Nero pessimus, tamen totum orbem tenebat. Et hoc probat
per quatuor cardines terrae, scilicet orientem, occidentem, septemtrionem, me-
ridiem [Guglielmo, Super Boetium, 11, m. 6, 8].

In questa parte del Roman I’influenza della Consolatio (e dei suoi com-
mentatori) puo dirsi profonda ed ininterrotta: la digressione di carattere
morale che segue il racconto di Nerone tratta della fortuna, approdando
alla dimostrazione che essa non € mai desiderabile visto che non € sempre
associata ai buoni né rende buoni coloro ai quali si associa (Roman de la
Rose, vv. 6.251-6.272; Cons., 1II, pr. 6); una probabile allusione al libro di
Boezio & stata riconosciuta inoltre nel riferimento di Jean ad una non me-
glio determinata «escriture» (vv. 6.293, 6.299), che secondo la Ragione
contiene una dottrina morale (circa la distinzione tra la potenza propria
dei buoni e la debolezza dei malvagi) identica alla teoria che ella sta ora
esponendo al proprio allievo e che effettivamente occupa una cospicua
porzione dell’insegnamento impartito dalla Filosofia boeziana (Cons., 1v,
pr. 2); cosi la successiva precisazione della Ragione intorno alla onnipo-
tenza divina sembra una fedele ripresa della dimostrazione boeziana della
inesistenza del male (Roman de la Rose, vv. 6.304-6.312; Cons., III, pr. 12)
e un’ennesima allusione alla Consolatio e stata per questo rintracciata
nell’invito, rivolto dalla Ragione al protagonista della Rose, a leggere
«en escrit» (v. 6.326) che postula ’assenza del male dalle azioni umane
ovvero la condizione di non-essere in cui versano «qui mali sunt» (Cons.,
v, pr. 2). La riflessione di Jean sulla Fortuna prosegue con un nuovo exem-
plum tratto dalla storia antica che, come il precedente, rivela la propria
matrice boeziana attraverso la mediazione dei commenti medievali:#° la
vicenda di Creso, ricco sovrano di Lidia condannato al rogo da Ciro e
scampato alla morte grazie alla provvidenziale pioggia provocata dagli
dei, che Boezio addita come esemplare testimonianza della improvvisa
velocita con cui gli uomini, sottoposti ai repentini capovolgimenti della
Fortuna, transitano dallo splendore alla miseria (Cons., 11, pr. 2, 11). La
storia di Creso viene narrata nella Rose con analoga valenza didascalica,
ma il racconto si arricchisce di ulteriori particolari circa la disgrazia del
re e si avvale di altri personaggi (la figlia Fania, Giove, Apollo) funzionali
alla dimostrazione della vacuita del potere mondano, dilatandosi dunque
in una digressione edificante intorno alla stolta protervia dei potenti e alla

49. «All of Jean’s ‘raw material’ for this story seems to have been provided by glosses
on De Consolatione Philosophiae 11 pr. ii. 29-32» (Minnis 1981, p. 329).
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beffarda ironia che regola nel mondo le decisioni della Fortuna, scriteriate
come la ruota che girando senza discernimento le determina (vv. 6.489-
6.630). Lepisodio riportato da Jean prende avvio dalla prima disgrazia
di Creso (la sconfitta contro Ciro ed il rogo scampato), ricordata gia nel
racconto di Boezio, ma rende conto anche delle successive disavventure
occorse al sovrano di Lidia, prova ulteriore della arrogante ostinazione
di lui, che ne avrebbe subito la definitiva punizione per conto di una For-
tuna vendicatrice. Creso infatti vede in sogno se stesso adagiato su una
pianta mentre Giove ne bagna il corpo ed Apollo al contrario lo asciuga;
I'interpretazione di questa visione onirica offerta dalla saggia Fania, che
ammonisce il padre circa i repentini mutamenti di Fortuna e lo invita a
cessare il folle orgoglio per lasciar luogo alla cortesia necessaria ad un
monarca, non viene pero accolta da Creso che al contrario ricava auspici
favorevoli dal proprio sogno, traendone la fiducia in un nuovo attacco mili-
tare contro i nemici. L’esito nefasto della ennesima impresa tentata dal re,
il cui destino di morte preconizzato dalla visione notturna si compie con la
condanna all’impiccagione, convoglia il lettore verso la morale contenuta
nell’intero episodio che risiede nella impotenza umana al cospetto dei
capricciosi giochi della Fortuna e nella necessita che gli uomini, seppur
consci dei propri limiti di fronte ai responsi della sorte, per limitarne i
danni perseguano almeno la saggezza e la moderazione. Il nucleo dida-
scalico dell’intero episodio e ravvisabile nelle parole con le quali Fania
rivolgendosi al padre ne commenta la visione onirica (vv. 6.534-6.552):

Fortune au gibet vous atent,

E quant au gibet vous tendra,

La hart ou col, el reprendra

La bele corone doree

Don vostre teste a couronee;

S’en iert uns autres couronez,

De cui garden e vous donez.

E pour ce que je vous espoigne
Plus apertement la besoigne,
Jupiter, qui I’eve vous done,

Cist est li airs qui pleut e tone,

E Phebus, qui tient la toaille,

C’est li solauz, senz nule faille;
Larbre par le gibet vous glose,

Je n’i puis entendre autre chose.
Passer vous couvient cete planche,
Fortune ainsinc le people venche
Dou bobant que vous demenez,
Come orguilleus e forsenez [Roman de la Rose, vol. 111, pp. 8-9].
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Il significato della profezia di Fania, ignorata con disdegno da Creso,
si manifestera pienamente nel beffardo giudizio della Ragione, che an-
nunciando l'impiccagione dell’antico re ne trae argomento per ribadire
I’ineluttabilita della Fortuna (vv. 6.620-6.626):

Veiz con Fortune le servi;

Qu’il ne se pot onques defendre

Qu’el nou feist au gibet pendre.

N’est ce donc bien chose prouvable

Que sa roe n’estpas tenable,

Quant nus ne la peut retenir,

Tant sache a grant estat venir? [Roman de la Rose, vol. 111, pp. 11-12].

Sebbene la ruota della Fortuna rappresenti un elemento topico della
tradizione letteraria didascalico-morale (ad esempio gia nel Tesoretto,
VV. 2.434-2.435), e significativo ai fini dell’approccio intertestuale a que-
sto passo della Rose che in esso il richiamo al simbolo inequivocabile
della volubilita della sorte umana (rappresentata, appunto, dalla ruota)
sia vincolato al resoconto della vicenda esemplare di Creso: la mede-
sima associazione infatti ricorre proprio nel brano boeziano dedicato
alla caduta improvvisa del sovrano di Lidia, immediatamente preceduto
dalle parole che la Filosofia immagina pronunciate da Fortuna («rotam
volubili orbe versamus») e che designano la qualita mutevole dei beni
mondani, ora concessi, ora sottratti come per gioco ai desideri degli
uomini (Cons., 11, pr. 2, 9). Emergono d’altra parte anche elementi di
discontinuita tra I’exemplum boeziano e la narrazione di Jean che, come
si e detto, integra sensibilmente le scarne informazioni sulla vicenda
di Creso tramandate dalla fonte tardoantica e ne amplifica conseguen-
temente le potenzialita di evocazione dei significati simbolici, tanto da
giustificare I’ipotesi avanzata da Minnis che anche per questo brano del
Roman sia necessario postulare la mediazione esegetica dei commenta-
tori boeziani. Lindagine della studiosa, pur coinvolgendo nel complesso i
principali interpreti della Consolatio (da Remigio d’Auxerre a Guglielmo
d’Aragona) limitatamente alla prosa interessata, ancora una volta ha
rintracciato nelle Glosae super Boetium di Guglielmo di Conches la piu
stretta aderenza testuale con il brano di Jean;5° in effetti la glossa dedi-
cata dal maestro di Chartres alla vicenda di Creso sviluppa con modalita
originali (che non & dato riscontrare ad esempio in Remigio) alcuni dei

50. «On the whole, the William of Conches gloss seems the more relevant to Jean’s
text» (Minnis 1981, p. 331).
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dettagli narrativi ripresi nella Rose e ne illustra i significati allegorici
attraverso spiegazioni dalle quali Jean non si sarebbe sostanzialmente
discostato:

Nam transgressus Alim victus est a Ciro et captus et in igne positus. Sed tanta
inundatio pluviae facta est quod extinctus est ignis, et ita evasit. Unde coepit glo-
riari multum quod ita evaserat. Cui ait Phania, filia sua: « Exspecta ultimam diem,
quia ante nulli est gloriandum». Quadam nocte visum est ei per somnium quod
erat super altam arborem, ubi eum rigabat Iupiter, Phoebus siccabat. Quod cum
narraret praedictae filiae, ait: «Captus a Ciro in cruce positus eris. Ibi Iupiter, id
est aer pluvia te rigabit; Phoebus, id est sol, siccabit». Quod postea ita contigit.
Etin hoc poterat Boetius mutabilitatem fortunae perpendere [Guglielmo, Super
Boetium, 11, pr. 2, 11].

Se si esclude I’allusione all’ambiguo responso che Creso aveva ricevu-
to da Apollo prima di ingaggiare la battaglia contro i persiani («Croesus
perdet Alim transgressus maxima regna»), elemento narrativo comun-
que eccentrico rispetto alla tradizione remigiana, il raffronto con il Ro-
man appare cogente almeno per il dettaglio, introdotto da Guglielmo e
ripreso da Jean, dell’ammonimento che la figlia Fania rivolge al monarca
profetizzandone la sventura se egli non recedera dalla superbia, poiché
la vita dell’luomo €& costellata fino alla fine da mutamenti che possono
improvvisamente stravolgerne il corso. Piu in generale la caratteriz-
zazione del personaggio di Fania quale emerge dal brano del Roman
sembra presupporre la glossa del maestro di Chartres, da cui riprende
non solo il dettaglio della capacita profetica del personaggio femminile,
che e comunque elemento tradizionale poligenetico, ma soprattutto la
caratterizzazione di quest’ultimo come figura simbolica della saggezza e
della moderazione, in tal senso antitetica all’esempio di stolta tracotanza
incarnato dal personaggio di Creso. Il tema boeziano della Fortuna viene
cosi sviluppato dal poeta francese attraverso le digressioni interpreta-
tive di Guglielmo intorno ad un episodio altrimenti marginale nell’eco-
nomia narrativa della Consolatio al punto che la trattazione originaria,
limitata nella fonte tardoantica alla denuncia morale nei confronti dei
repentini mutamenti di sorte, si estende ad una riflessione pit generale
intorno al tema della cortesia (Gentillece), che per conto di Fania vie-
ne presentata come 1’'unica occasione di riscatto dell’'uomo al cospetto
delle trame di Fortuna e additata a Creso come qualita imprescindibile
del buon sovrano (Roman de la Rose, vv. 6.568-6.592). Anche in questo
giudizio interviene la fedele considerazione del modello etico proposto
dalla Consolatio (111, pr. 6, 7-9), ove Boezio condanna il principio della
trasmissione generazionale del titolo di nobilta e giudica degni di fama
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coloro che compiono azioni meritevoli, introducendo una distinzione
che i commentatori medievali del prosimetro interpretano «in terms of
a dichotomy between nobility of blood (or parental descent) and nobility
of soul» e che, secondo Minnis, costituisce il retroterra ideologico della
trattazione sulla Gentilezza svolta, con coerenza contestuale, all’interno
dell’episodio boeziano di Creso.5

Lo spoglio delle occorrenze boeziane individuabili in quella sezione
del Roman che risente dell’influenza sistematica della Consolatio ha
evidenziato, in analogia con una tendenza gia emersa dalle indagini
condotte sui pilu tardi Livres de Confort, i presupposti intertestuali mi-
nimi di una stretta dipendenza dalla mediazione esegetica delle Glosae
di Guglielmo di Conches che, oltre a spiegarsi con il prestigio immutato
che quel commento ancora godeva alla fine del X111 secolo (e con la con-
tiguita culturale rispetto alle dottrine neoplatoniche divulgate da Jean),
costituisce una testimonianza preziosa della funzione attualizzante eser-
citata da questo commento rispetto ai contenuti dell’opera boeziana
nella specifica prospettiva di un loro impiego poetico. Alle soglie del
X1v secolo, nelle scuole francesi frequentate dal massimo poeta volgare
d’oltralpe cosi come nelle «disputazioni de li filosofanti» coltivate con-
temporaneamente dal massimo poeta volgare fiorentino, l’accesso alla
Consolatio passa ancora attraverso quella poderosa tradizione esegetica
che fa capo all’opera di Guglielmo di Conches, la cui mediazione della
influenza boeziana risulta tangibile su un piano meramente testuale
tanto nella poesia allegorico-morale di Jean de Meung quanto in alcuni
passaggi che all’interno della produzione poetica di Dante presuppon-
gono si la reminiscenza del prosimetro tardoantico, ma risulterebbero
difficilmente spiegabili se considerati indipendentemente dal supporto
esegetico che a qualsiasi livello ne governava la lettura.

51. «Jean has filled out his Boethian narrative with Boethian philosophy expressed in
terms of the behaviour appropriate to the ideal king or knight. This elaboration of a portion
of De Consolatione Philosophiae helps us to understand the appeal which Boethius’ work
had for aristocratic readers, and explains why Jean de Meun could address Li Livres de
Confort to the king of France, Philip 1v the Fair» (Minnis 1981, p. 334).
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La Consolatio philosophiae
nelle opere di Dante







5 Introduzione

Sono trascorsi oltre cento anni da quando Rocco Murari, sulla scorta
di Baur (1873), pur giudicato carente rispetto alla «larghezza» della ma-
teria, pubblicava un saggio ancora meritorio per il tentativo di illustrare
in modo originale e con ambizione di completezza le trame, allora pres-
soché inesplorate, della relazione tra Dante e Boezio, compiacendosi alla
luce dei risultati ottenuti «di collocare la Consolatio nell’onorevole luogo
che le conviene tra la serie delle fonti profane del pensiero dantesco»
(Murari 1905, p. XIII).

La pionieristica indagine di Baur circa un trentennio prima, benché
con i limiti metodologici evidenziati poi dallo stesso Murari, aveva su-
scitato gia alla fine dell’Ottocento reazioni di interesse nell’ambito del-
la critica dantesca. Trattando della leggenda di Boezio e passando in
rassegna le attestazioni letterarie della gloria ottenuta dalla Consolatio
presso gli autori medievali, Arturo Graf si sofferma sulla problematica
esegesi del giovanile accostamento di Dante a «quello non conosciuto
da molti libro di Boezio» (Cv, 11, xii, 2) e ricorda la soluzione proposta
da Baur (1873, p. 11, nota 22), secondo cui «quel conosciuto e forse da
intendere in un significato pit alto che non sia il letterale» (Graf 1883,
p. 326). In seguito, Scherillo (1896, p. 498), in accordo con il tentativo
di ricostruire il retroterra culturale del poeta secondo un principio po-
sitivistico di fedelta alle circostanze storiche, riprende il ragionamento
di Graf, tuttavia dichiarando di «non consentire» con l’interpretazione
del passo del Convivio proposta da Baur.

Contemporaneamente al saggio di Scherillo, e edita la prima delle
quattro serie che raccolgono gli studi di Edward Moore: in questa mono-
grafia, dedicata ai modelli biblici, classici e medievali delle opere di Dan-
te, lo studioso inglese produce confronti sistematici tra i brani danteschi
e le rispettive fonti, tracciando con rigore I’influenza testuale di ciascun
modello sull’opera dantesca. Tra gli autori latini, Moore (1896, pp. 282-
288) computa Boezio, stimandone ingente 1’influsso sia sulla produzione
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prosastica sia sulla produzione poetica di Dante,* cio che € dimostrato
con I’individuazione di loci danteschi in cui appare sicura o molto proba-
bile la reminiscenza di rispettivi passi della Consolatio. I brani boeziani
vagliati sono in tutto 39, ai quali nel giudizio di Moore corrispondono,
secondo differenti gradi di probabilita, 42 luoghi danteschi: non di tutti
pero lo studioso conduce un raffronto sistematico, avvertendo nell’in-
troduzione che solo una parte dei loci paralleli individuati (circa un
terzo del totale) e stata discussa in sede di commento, mentre i restanti
confronti sono relegati in forma schematica all’Indice del volume, offerti
all’attenzione del lettore sprovvisti di qualsivoglia ipotesi interpretativa
(cfr. Moore 1896, pp. 355-356). Tracce di un giudizio critico si ravvisano
nella classificazione delle citazioni, riportate nell’Indice, secondo tre
livelli d’importanza (indicati dalle lettere a, b e c), che distinguono i
raffronti testuali certi (ove la citazione della fonte boeziana e diretta)?
da quelli molto probabili (ove il riferimento alla Consolatio, pur non
esplicito, sembra indubitabile)3 o probabili (ove ’intertestualita non &
dimostrabile).* Moore approfondisce ben g casi incerti (rispondenti alla
lettera c), 4 casi molto probabili (b) e soli 2 confronti dai quali sia lecito
evincere la citazione diretta del modello boeziano (a). Del resto, lo stesso
studioso, esponendo i criteri metodologici che hanno guidato la scelta
dei passi da discutere, ammette il carattere approssimativo e opinabile
di una tale organizzazione per categorie, utili alla chiarezza dell’esposi-
zione, ma non definitive e semmai suscettibili di parziali riconsiderazio-
ni.5 Inoltre e comprensibile che, dovendo operare una selezione, 1’ese-
gesi di Moore si focalizzi su quei luoghi danteschi associabili alla fonte
boeziana con minore immediatezza rispetto ad altri, che per la limpida
dipendenza dal modello latino puo essere sufficiente lasciare all’agevole

1. «He [scil. Boethius] is one of Dante’s most favourite authors» (Moore 1896, p. 282).

2. «Cases of direct quotation, either (as in most cases) acknowledged as such with a
reference to the author or work quoted, or else so obviously intended to be distinct quota-
tions that a modern writer or editor would undoubtedly insert the usual marks of quotation »
(Moore 1896, p. 45).

3. «Cases where the quotation is not verbally acknowledged, but where the reference
to a definite passage of some earlier author is almost equally certain or unmistakable»
(Moore 1896, p. 45).

4. «This last class includes some cases where the reference is in various degrees pro-
bable, but not altogether beyond doubt; and also others where Dante’s language is rather
that of imitation, adaptation, or allusion, than of actual quotation, though such allusion may
sometimes admit of no doubt» (Moore 1896, p. 46).

5. «I do not attach much importance to this classification, since opinions would often
differ as to the proper letter to be assigned, and I have often hesitated myself» (Moore
1896, p. 46).
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iudicium del lettore.® Discutendo i passi prescelti, Moore sembra tutta-
via contravvenire al proposito, preliminarmente enunciato, di tralasciare
le copiose riprese boeziane dei testi danteschi in prosa, per trattare
esclusivamente l’influenza della Consolatio sulla Commedia:7 4 dei 15
raffronti proposti concernono brani del Convivio, per i quali il palese
accostamento alla fonte tardoantica non comporterebbe la necessita
di ulteriori commenti. Al di la della veniale contraddizione tra la norma
metodologica stabilita e il procedimento effettivo dell’intertestualita, la
precedenza che lo studioso accorda alla dimostrazione delle riprese bo-
eziane nella Commedia testimonia I’apporto originale della sua indagine
al problema dei rapporti tra Dante e la Consolatio. Questi ultimi fino ad
allora erano stati infatti riconosciuti dai commentatori moderni princi-
palmente nelle opere prosastiche dell’Alighieri (il Convivio soprattutto
e la Monarchia), dove I’emulazione dell’auctoritas tardoantica, spesso
esplicitamente citata mediante la ripresa letterale o la traduzione dal
latino di brani ben noti, appare piu scopertamente che non nel «sacrato
poema», di cui Moore indaga con cura (malgrado i limiti inevitabili di
un’analisi pionieristica) le trame di una intertestualita con la Consolatio
in certi casi velata. Efficace ai fini della consultazione risulta la scelta
di presentare i confronti intertestuali secondo una modalita di sche-
datura, trattando separatamente ciascuna coppia di brani paralleli e
accompagnando ad essa un commento sintetico ma esaustivo, nel quale
sono addotti ulteriori riferimenti utili alla ricostruzione dell’influen-
za boeziana sul testo dantesco (Sallustio, Virgilio, Giovenale, le Sacre
Scritture, Brunetto Latini). I 15 luoghi danteschi ed i rispettivi boeziani
sono dunque ripartiti all’interno di 10 paragrafi indipendenti che non
pregiudicano I’unita dello studio, ravvisabile, piu che in una inattuabile
continuita discorsiva, nella uniformita del metodo che ha presieduto la
scelta dei brani da trattare, consentendo di organizzare razionalmente
una materia intertestuale eterogenea ed altrimenti dispersiva.

La stessa sintesi espositiva raggiunta da Moore non si ravvisa nello
studio di Murari, che poco meno di un decennio pilu tardi indaga con
sistematicita fino ad allora intentata 1’influenza boeziana sull’opera di
Dante: qui la disposizione della materia obbedisce ad una esigenza di
organicita, che per la esiguita dei dati raccolti non era stata avvertita da
Moore e che dal canto suo lo studioso italiano persegue mediante un cri-

6. «In the great majority of instances the parallel passages are simply registered in the
Index, and may be left to speak for themselves» (Moore 1896, p. 46).

7. «Boethius is very frequently quoted by Dante in his prose works, as will be seen from
the Index. It will be sufficient here to call attention to a few probable citations or imitations
in the Divina Commedia» (Moore 1896, p. 282).

BOEZIO IN DANTE 141



II. LA CONSOLATIO PHILOSOPHIAE NELLE OPERE DI DANTE

terio tematico. Se infatti la prima parte del volume ricostruisce utilmen-
te, seppur con smisurata dovizia di notizie e di aneddoti, la biografia di
Boezio e ne illustra le opere, limitando ad una trattazione piu sintetica la
‘fortuna’ della Consolatio nel Medioevo, nella seconda parte la cospicua
mole dei raffronti testuali e suddivisa in capitoli diversamente estesi, dei
quali il primo raccoglie le testimonianze pili probanti del ‘culto’ dantesco
per la fonte tardoantica, mentre i successivi cinque si distinguono cia-
scuno per la discussione di un aspetto peculiare della relazione tra Dante
e Boezio.? La scelta di radunare i raffronti testuali per unita tematiche
impone tuttavia allo studioso di concentrare nel settimo e ultimo capitolo
tutti quei raffronti sfuggiti, per la singolarita degli argomenti, al criterio
insiemistico adottato e numericamente insufficienti alla costituzione di
ulteriori raggruppamenti indipendenti.? Del resto, € ammessa 1’eccentri-
cita metodologica di quest’ultima sezione rispetto alle precedenti, nelle
quali si era «cercato di raccogliere intorno ad alcuni temi speciali [...]
la maggior parte dei luoghi di Dante e di Boezio» (Murari 1905, p. 377),
quasi riconoscendo la parziale inefficacia di un’indagine intertestuale
su base solamente tematica, incapace di comprendere entro rigidi pa-
rametri «tutti quelli altri luoghi della massima opera dantesca nei quali
si puo scorgere rispecchiata la parola o il pensiero del poeta e non si
poterono collegare, per unita di tema, con quelli osservati, né tra di loro»
(Murari 1905, pp. 378-379). Per questi «altri raffronti» Murari riprende
dunque la modalita esegetica gia impiegata da Moore, approntando cioe
«quasi un elenco» costituito dagli abbinamenti dei singoli luoghi dante-
schi e boeziani ammessi al confronto, considerati talmente eloquenti da
non meritare ulteriori chiose, fatti salvi quei pochi casi piu problema-
tici che gli paiono degni di «qualche parca annotazione» (Murari 1905,
Pp- 378-379). Le schede raccolte da Murari, invero, risultano fin troppo
essenziali poiché non sempre il semplice «rispettivo ravvicinamento
dei luoghi» e sufficiente di per sé al sostegno di un’ipotesi di interte-
stualita. Un ulteriore elemento di discontinuita con il lavoro di Moore
risiede nella scelta di non distinguere i raffronti testuali sulla base del

8. «Venendo alla seconda parte di questo studio, dopo aver discorse in un primo capitolo
le ragioni, il modo e le prove della somma stima, che il poeta della rettitudine dovette sentire
per ’opera del filosofo [...] ho creduto opportuno di raggruppare come intorno ad alcuni
centri, la maggior parte dei ricercati raffronti tra la Consolatio di Boezio e le opere di Dan-
te, e posi a tema di cinque capitoli la presentazione scenica di Beatrice nella Commedia e
della Filosofia nella Consolatio, la Fortuna e il Fato, la teoria del libero arbitrio, la preghiera
boeziana del lib. 1 m. g della Consolatio nella Commedia e la nobilta nella Consolatio e nel
Convivio» (Murari 1905, p. XV).

9. «Ad un ultimo capitolo riserbai gli altri raffronti, ai quali mal si sarebbe cercato un
raggruppamento razionale» (Murari 1905, p. XV).
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grado di probabilita, con cui appaia sostenibile la dipendenza diretta di
un brano dantesco dal rispondente brano boeziano. Ne consegue che in
ciascuna sezione l’'indagine intertestuale concerne raffronti che vanno
«da qualche lontana rispondenza d’idea sino alla riproduzione letterale
del passo boeziano nell’opera dantesca» (Murari 1905, p. 375), a scapito
sia della unita razionale dell’esegesi sia della consultazione del volume,
la cui omogeneita discorsiva pregiudica ’individuazione immediata dei
singoli loci. In questi casi anche ’apporto pratico dell’Indice dei luoghi
citati e insufficiente: esso infatti e organizzato in due sezioni, la prima
delle quali raccoglie i passi danteschi, mentre la seconda si riferisce
ai passi boeziani; ciascun indice pero e indipendente dall’altro, cioé
si limita ad indicare 1’ubicazione del luogo citato senza riferire pero il
corrispettivo passo con il quale ciascun brano e stato posto in relazione.
Manca insomma un indice dei raffronti testuali condotti nelle pagine
precedenti, la cui utilita non solo pratica ma anche metodologica (un
simile strumento illustra in modo sintetico gli aspetti statistici della
relazione tra due testi evidenziando le modalita quantitative dei nessi
intertestuali) non era invece sfuggita a Moore, che negli indici del suo
saggio aveva riassunto in forma di schema tutti i raffronti postulati, sia
partendo dai brani della Consolatio*® sia partendo dai luoghi delle opere
di Dante," con il risultato che il lettore puo risalire in ogni caso alla tesi
intertestuale proposta. A fronte della superiore efficacia metodologica
dell’indagine di Moore, va considerata la mole dell’impegno profuso
da Murari, conforme all’ambizione di compiutezza che il suo lavoro
persegue: esso infatti, oltre alle gia nutrite affinita riscontrabili tra le
opere dantesche e la Consolatio, tiene in considerazione, sebbene con
piglio meno sistematico, anche le restanti opere boeziane, che la critica
dantesca precedente aveva tralasciato e che anche la critica posteriore
con maggior profitto ha accantonato per restringere le ipotesi di una
relazione all’ambito esclusivo del prosimetro.

Limitare alla Consolatio 'indagine dell’intertestualita con le opere
dantesche e intuizione feconda sul piano metodologico, quasi un quaran-
tennio pit tardi, di Alfonsi (1944), che fin dal titolo rende nota la peculia-
rita di una scelta motivata nella premessa.**> Lallusione non troppo velata

10. «Index to quotations in the order of Authors quoted» (Moore 1896, p. 321).
11. «Index to quotations in the order of Dante’s works» (Moore 1896, p. 359).

12. «Il titolo [Dante e la ‘Consolatio philosophiae’ di Boezio] ha bisogno anzitutto di una
spiegazione che al tempo stesso chiarisce anche gli intendimenti del presente lavoro. Abbia-
mo studiato qui Dante in rapporto alla Consolatio soltanto e non anche, come pur si e fatto
in un tempo da noi non troppo lontano, in relazione agli altri scritti di Boezio, sia perché
non abbiamo prove inconfutabili - come invece € della Consolatio per esplicita dichiarazione
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al lavoro di Murari rimarca l’originalita di una ricerca rivolta soltanto
al prosimetro latino sia perché si tratta dell’unica opera boeziana la cui
conoscenza da parte di Dante sia documentata, sia perché lo studioso
mira ad accertare l’intertestualita da una specola meramente letteraria,
cogliendo nell’epigono precise reminiscenze strutturali e retoriche del
modello. Il saggio di Alfonsi infatti si articola in due sezioni: la prima
passa in rassegna i numerosi riferimenti alla Consolatio presenti nel
Convivio, a cominciare dal racconto dantesco del giovanile incontro
letterario con Boezio; la seconda, poco piu nutrita, prende in esame
un gruppo delimitato di luoghi della Commedia che tanto per ’aspetto
narrativo quanto per la cifra stilistico-formale rimandano con buona
probabilita ad altrettanti luoghi della fonte boeziana. Dopo un cenno
preliminare alla circolazione della Consolatio nella Firenze del secondo
Duecento e alla ‘fortuna’ del prosimetro nei testi letterari in volgare fio-
rentino antecedenti a Dante, Alfonsi conduce una riflessione sistematica
sulle affinita piu stringenti tra ’opera boeziana e il Convivio: in queste
pagine l’attenzione si appunta sulle evidenti analogie retorico-formali
(dalla struttura prosimetrica alla funzione semantica incarnata dalla
dialettica degli stili) e sulle ragioni «spirituali ed estetiche», che hanno
spinto Dante a intraprendere I’emulazione poetica del modello tardo-
antico con l’esplicita intenzione di mutuarne «il valore educativo di una
poesia in stretto collegamento con la filosofia» (Alfonsi 1944, p. 15). 1
passi danteschi citati dallo studioso si riferiscono ai luoghi del Convivio
cruciali per la prova della relazione intertestuale con la Consolatio: tali
raffronti non sono proposti isolatamente, ma nell’ambito di una tratta-
zione unitaria, come incastonati nell’impianto discorsivo dello studio
di Alfonsi con la funzione di comprovarne la generale ipotesi esegetica.
Questa impostazione, se da un lato non pregiudica la percezione degli
«elementi di consonanza tra Dante e Boezio» limitatamente ad un’opera
nella quale le reminiscenze del modello risultano per lo piu esplicite,*3
dall’altro si rivela inadeguata a raccogliere e illustrare puntualmente
quegli stessi elementi di consonanza quali appaiono dal confronto tra
la Consolatio e la Commedia, ove le riprese del modello risultano piu

di Dante stesso - che quelli fossero conosciuti dal poeta, il che pero non e improbabile; sia
perché meta del nostro studio vorrebbe essere I’intelligenza, attraverso gli incontri formali
o strutturali, di consonanze spirituali ed estetiche, non di brani di dottrine filosofiche: la
nostra, in altre parole, € un’indagine artistica, o meglio, letteraria, non di altro genere, per
cui oltre al resto ci sarebbe mancata la necessaria competenza» (Alfonsi 1944, p. 7).

13. «Chiaro era dunque l’insegnamento di Boezio a Dante nel Convivio» (Alfonsi 1944,
p. 21).
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difficili da identificare e da isolare tra le molteplici suggestioni possibili.*
Per il poema, lo studioso si concentra sulle affinita formali con il prosi-
metro latino, evidenziando ’alternanza degli stili poetici, che nell’opera
dantesca come in quella boeziana ha la funzione di demarcare i diversi
livelli della materia trattata. Entro questa rassegna sono isolati alcuni
nuclei testuali della Commedia, da cui Alfonsi trae una dimostrazione
sommaria ed esemplare della influenza artistica esercitata dalla Conso-
latio sul poema dantesco: ad un ridotto numero di Ioci della Commedia
sono rapidamente accostatii corrispettivi brani della Consolatio. D’altra
parte l'organizzazione dei raffronti testuali in un contesto discorsivo,
che pregiudica un’analisi e una individuazione immediata degli stessi
loci paralleli, trova parziale giustificazione nella conclusione del saggio,
dove si afferma che I’influenza della Consolatio sull’opera di Dante consi-
sterebbe non tanto in riscontri puntuali quanto in una adesione generica
del poeta medievale al modello letterario e filosofico tardoantico.s
Dopo gli anni quaranta si registrano solo saggi su argomenti specifici

e nessuno studio monografico, con la sola eccezione di Tateo (1970), che
dal pionieristico sforzo di Murari rappresenta il primo tentativo, seppure
sintetico, di ricapitolazione sistematica di tutti quei raffronti testuali fra
la Consolatio e le opere dantesche, che testimoniano la «suggestione
notevolissima» della prima sulle seconde. Dopo una rapida premessa in-
torno alla ricezione medievale del prosimetro, Tateo elenca brevemente
i riferimenti a Boezio che nell’opera di Dante documentano la conside-
razione profonda del modello tardoantico, per poi passare in rassegna i
raffronti testuali pit probanti. Lo studioso tratta separatamente le opere
di Dante muovendo dalle pil certe attestazioni dell’imitazione boeziana
presenti nel Convivio, passando attraverso l’ipotesi di un influsso della
Consolatio sulla Vita nova, che viene motivato con opportuni cenni all’a-
spetto strutturale e alla cronologia del libello dantesco, e approdando
infine all’esame di diversi passi della Commedia che, limitatamente al
simbolismo di alcune cruciali figurazioni femminili, ribadiscono la dipen-
denza del poeta fiorentino dal modello boeziano ben oltre «ilimiti della

14. «[Nella Commedia] gli elementi di consonanza tra Dante e Boezio [...] diventano, per
cosi dire, pit omogenei e nello stesso tempo si approfondiscono, perdono il loro materiale
riferimento, sostanziatisi talmente nell’anima di Dante che riesce difficile I’identificare e lo
scorgere qualcosa di piu definito e certo che non sia una semplice suggestione o un incontro
spirituale: ricorrere di identici ideali e delle stesse circostanze reali rivissute nelle opere
d’arte» (Alfonsi 1944, p. 21).

15. «Fissati questi punti essenziali (ed altri ancora di minor conto da altri sono stati
osservati) ci e lecita una conclusione sul carattere dell’influenza di Boezio in tutta ’opera
di Dante. Essa € piuttosto complessiva che particolare, abbraccia cioé a dire il senso totale
anziché desumere e sviluppare singole dottrine» (Alfonsi 1944, p. 40).
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consueta imitazione letteraria» (Tateo 1970, p. 655). Viene trattato a
parte «il problema riguardante I’influsso diretto del pensiero di Boezio
sulla filosofia dantesca», giudicato «pili complesso» (p. 656) non tanto
al cospetto di opere come il Convivio o la Monarchia, dove Dante ricorre
esplicitamente alla Consolatio citandone o traducendone in volgare i
brani interessati, quanto per quegli svariati casi nei quali le affinita dot-
trinali tra la Consolatio e I’opera dantesca possono attribuirsi alla tradi-
zione del pensiero cristiano, che la mediazione di Boezio potrebbe avere
filtrato pur non essendone la fonte diretta. Linteresse di Tateo quindi si
appunta su alcuni luoghi della Commedia per i quali «il diretto influsso
di Boezio puo riconoscersi come fondamentale »: i passi presi in esame ri-
calcano in sintesi la pit ampia rassegna gia fornita da Murari, ribadendo
in particolare I’'incidenza delle dottrine neoplatoniche della Consolatio
sulla definizione dantesca di libero arbitrio. Lultima parte del saggio illu-
stra pill scrupolosamente l'influenza esercitata dalle parti metriche della
Consolatio su luoghi della Commedia «in cui la narrazione si apre al tono
mistico dell’inno» (p. 657). Lo studioso si concentra in particolare su
due metri di Boezio, che a suo dire Dante «soprattutto tenne presenti»
(Cons., 111, m. 9; IV, m. 6), setacciandone lungo le tre cantiche del poema
gran parte delle possibili reminiscenze stilistico-formali e filosofiche e
corredando le proprie congetture di un discreto apparato documentario,
che sembra in buona parte rifarsi al dovizioso elenco di riscontri testua-
li gia raccolti da Murari. La voce dell’Enciclopedia, necessariamente
selettiva nella proposta dei raffronti scelti a rappresentare esemplar-
mente la estesa relazione intertestuale tra Dante e la fonte tardoantica,
fornisce un quadro tutto sommato esaustivo della complessa gamma di
suggestioni boeziane ravvisabili all’interno delle opere dantesche, senza
pero addentrarsi nelle singole questioni e tralasciando del tutto il tema
fondamentale della esegesi medievale della Consolatio, attraverso la cui
mediazione Dante doveva necessariamente accostarsi al testo boeziano.
Lunica osservazione che lo studioso avanza a tal proposito chiamando
in causa «un commento attribuito a s. Tommaso» non manca anzi di su-
scitare, come si vedra in seguito, talune obiezioni.* Il saggio si conclude,
secondo la consuetudine dell’Enciclopedia dantesca, con un essenziale
resoconto della bibliografia pregressa sull’argomento trattato: questo
elenco, a dire il vero scarno di per sé (tanto da contemplare solo una
parte degli interventi su Dante e Boezio fin qui ricordati), rappresenta
anche l'ultimo aggiornamento intorno agli studi che hanno investigato
pil 0 meno esclusivamente sulla presenza boeziana nell’opera di Dante

16. Cfr. Scheda [2] Cv, 1, xi, 8.
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e, com’e ovvio, necessita di essere integrato alla luce dei contributi che
sono stati offerti al dibattito critico sull’argomento negli ultimi decenni,
per i quali manca ancora oggi un ragguaglio che con il presente lavoro
si provera a fornire.

Dal 1970 ad oggi la messe di studi sui rapporti tra la Consolatio e le
opere di Dante risulta esigua, benché non carente di contributi apprezza-
bili per I’elevato apporto alla questione intertestuale. Mezzadroli (1990),
prendendo spunto dall’episodio dantesco della «femmina balba» (Pg,
XIX, 7 Sgg.), ne revoca in discussione la rassegna delle fonti tradizionali
e ravvicina l'invenzione allegorica della «dolce serena» del Purgatorio
al precedente boeziano del prologo della Consolatio, dove per la defi-
nizione delle lusingatrici mitologiche ricorre significativo il medesimo
sintagma «Sirenes [...] dulces». L'ipotesi intertestuale iniziale si apre
ad una gamma di suggestioni piu ampia del previsto, coinvolgendo un
numero inaspettatamente superiore di luoghi danteschi, nei quali ad un
esame approfondito e facile ravvisare la memoria del prologo boeziano,
abilmente nascosta dal poeta mediante una modalita di citazione del-
la fonte latina che la studiosa efficacemente definisce «metonimica».
Viene dunque riconosciuta con questa definizione la peculiarita della
tecnica allusiva di Dante, capace di racchiudere in un fugace cenno al
proprio modello il segnale di una reminiscenza molto piu influente di
quanto il testo dantesco non dichiari in modo esplicito.*” I raffronti e
le attestazioni indirette che la studiosa porta a sostegno della propria
tesi sono cospicui e probanti: contemplando anche la testimonianza dei
commenti danteschi antichi, raramente sondati dalla critica moderna
in relazione all’influenza dell’opera boeziana sulla Commedia, tale nu-
trita documentazione porta alla luce, oltre alle occorrenze piu esplicite
del modello tardoantico, «la presenza sotterranea del testo di Boezio
in alcuni, significativi passi della Commedia» (Mezzadroli 1990, p. 52).

Nell’ultimo decennio I’interesse per la Consolatio come fonte dante-
sca ha registrato nuove priorita d’indagine. Le recenti tendenze critiche
riguardano da una parte una rinnovata attenzione verso la tradizione
medievale dei commenti alla Consolatio, principale veicolo della ricezio-
ne del prosimetro nel periodo e nel contesto in cui verosimilmente Dante
maturava le proprie letture boeziane; dall’altra un maggiore interesse

17. «A prima vista sembra dunque che questo proemio della Consolatio, cosi noto e cosi
‘evidente’ abbia suggerito a Dante solo il sintagma ‘dolce serena’, ma come una teoria sem-
pre piu approfondita dell’intertestualita va dimostrando, le citazioni sono in un certo senso
metonimiche. Un elemento di un insieme spesso chiama in causa i restanti, ha un effetto
di alone, di riverbero intorno a sé. In questo caso pare possibile che I’influsso del prologo
della Consolatio, opera cosi capitale per Dante, vada al di la della definizione delle Sirene,
per investire la struttura profonda dell’episodio dantesco» (Mezzadroli 1990, pp. 33-34).
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che in passato per gli aspetti propriamente stilistico-retorici dell’imi-
tazione dantesca di Boezio. Questo mutato indirizzo della ricerca ha
accresciuto l’interesse per le nutrite relazioni strutturali e stilistiche che
intercorrono in particolare tra il prosimetro tardoantico e la Vita nova.

La considerazione di Brunetti (2002) perivolgarizzamenti italiani due-
trecenteschi della Consolatio e le indagini preliminari all’edizione critica
della versione toscana del prosimetro attribuita a Giandino da Carmi-
gnano hanno gettato luce sulla circolazione dell’opera boeziana nella Fi-
renze di Dante, al cui ambiente culturale e ascrivibile il volgarizzamento
tardoduecentesco di Giandino. importanza metodologica dello studio di
Brunetti, gia rilevata nella prima parte di questo lavoro, non si limita alle
pur decisive conclusioni intorno alla tradizione della versione toscana del
prosimetro, ma dipende piu in generale dai chiarimenti che, grazie ad
una scrupolosa comparazione delle glosse volgari di Giandino al commen-
to latino di Guglielmo di Conches, fornisce intorno alla «presenza nella
Toscana del Duecento del commento di Guillaume », diradando cosi ogni
possibile, residua perplessita circa la conoscenza di quest’ultimo da parte
dello stesso Dante.'® La studiosa chiarisce le modalita pratiche della rice-
zione della Consolatio nell’ambiente fiorentino di fine X111 secolo, implici-
tamente suggerendo la validita metodologica di questo schema anche per
I’accostamento di Dante al libro di Boezio negli anni giovanili successivi
alla morte di Beatrice. Lapprendistato filosofico del poeta fiorentino non
poteva prescindere dalla mediazione esegetica del ‘Commentatore’, come
il ritrovamento della traduzione di Giandino, sia del testo della Consolatio
sia delle glosse di Guglielmo, pare confermare e come prova l’evidenza
di un confronto testuale fra il traduttore fiorentino, lo stesso Gugliel-
mo e Dante sulla base del medesimo passo boeziano (Cons., 111, m. 6).*°

Sulla scorta di studi pregressi (cfr. Comboni, Di Ricco 2003), a partire
dall’apparente ‘inclassificabilita’ stilistica della Vita nova, Carrai (2006)
ne ha proposto una chiave di lettura elegiaca, avanzando I’ipotesi che
il libello giovanile non derivi dal modello boeziano soltanto la testura

18. «Il volgarizzamento ritrovato si rivela dunque prezioso per un altro motivo: testi-
monia la presenza nella Toscana del Duecento del commento di Guillaume, presenza che
per quanto confermata da alcuni indizi, non si potrebbe accertare attraverso la tradizione
manoscritta latina superstite» (Brunetti 2002, p. 171).

19. «Piu essenziale mi sembra provare a riflettere e a immaginare come poteva avve-
nire l'incontro con questo testo, ‘quello non conosciuto da molti libro di Boezio’ intorno
all’ultimo decennio del Duecento a Firenze. [...] Va da sé che questo ritrovamento non solo
conferma la presenza a Firenze della Consolatio boetiana ma addirittura ne testimonia una
sua lectura approfondita. Tornando al volgarizzamento di Giandino, rimane il fatto che, se
non proprio in termini di fonte, una circolazione di medesimi temi e di medesime autorita
siano da mettere in conto anche per Dante» (Brunetti 2002, pp. 175-176).
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prosimetrica, ma piu nascostamente ne mutui la connotazione stilistica,
a sua volta identificabile secondo la classificazione trecentesca degli stili
poetici con il concetto medievale di elegia. Lo studioso si sofferma sugli
elementi connotativi di questo stile, che secondo la percezione dei let-
tori medievali risiedono nella cifra dolorosa e lacrimevole del contenuto
piu che nel riconoscimento di caratteristiche formali specifiche,?* illu-
strando in tal senso il primato della Consolatio che, come testimoniano
alcuni tra i commentatori antichi della Commedia, era intesa ai tempi
di Dante come ’opera «rappresentante per eccellenza di questo filone
poetico» (Carrai 2006, p. 18). Sulla base di queste premesse e vagliando
I’esegesi boeziana antica, che con Guglielmo di Conches aveva contri-
buito ad identificare la Consolatio con lo stile elegiaco, Carrai analizza
gli aspetti funzionali propri della struttura prosimetrica, riconoscendovi
secondo i parametri medievali una particolare attitudine alla trattazione
di temi elegiaci, sicuramente avvertita dallo stesso Dante nella scelta
di comporre il libello nella forma del prosimetrum, pressoché inedita
nell’ambito della letteratura italiana in volgare. Lo studio procede da
una nitida premessa metodologica, la quale trova fondamento nelle
glosse di Guglielmo di Conches e di Nicholas Trevet, circa la diversa
funzione che nella struttura mista della Consolatio avrebbero svolto le
parti prosastiche e quelle metriche, unitariamente concepite nell’ambito
stilistico dell’elegia, concentrandosi in seguito nel tentativo «di verifica-
re se non sia proprio questa la principale chiave di lettura da applicare
al prosimetro dantesco per inquadrarlo come testo di stile elegiaco»
(p. 22). Il saggio di Carrai studia da una nuova specola I’influenza della
Consolatio sull’opera dantesca, introducendo nella questione interte-
stuale la relazione degli aspetti strutturali e della connotazione stilistica
della Vita nova con il modello poetico del prosimetro tardoantico. La
critica precedente, infatti, si era soffermata sulle reminiscenze boeziane
del libello quasi sempre per rilevarne le evidenti affinita strutturali, ma
tralasciando gli elementi di stile (ovvero di contenuto) elegiaco comuni
ai due testi, nei quali predomina analogamente la ‘parola del dolore’
che a sua volta in entrambe le opere trova espressione e conforto nella
organizzazione mista della testura prosimetrica, ovvero nella frammen-
tazione del testo secondo una rigorosa disposizione funzionale delle
parti che lo compongono.

20. «Mi riferisco anzitutto ad un passo del proemio di Jacopo Alighieri al suo commento
all’Inferno, laddove, distinguendo fra i vari stili poetici, si rifletteva la particolare interpre-
tazione medievale dello stile elegiaco, identificato da elementi tonali e contenutistici piu
che formali, cioé dalla specializzazione nell’espressione dell’infelicita e del dolore, fossero
essi di origine amorosa oppure no» (Carrai 2006, p. 18).
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La rassegna degli studi appena ricordati non & di per sé esaustiva: di
altri contributi si dara conto nel seguito dell’indagine sull’intertestualita
fra la Consolatio e le opere dantesche.

Il criterio dei raffronti testuali raccolti secondo la modalita della sche-
datura e saldati tra loro nell’impianto unitario della cornice metodologi-
ca, secondo il modello gia sperimentato da Moore, sembra ancora oggi
adeguato agli obiettivi di verifica e di aggiornamento dell’indagine inter-
testuale che il presente lavoro si prefigge. E sembrato conveniente scan-
dire la successione dei raffronti (numerati) sulla base della tripartizione
immaginata dallo studioso inglese secondo il grado di probabilita della
dipendenza dei brani danteschi da quelli boeziani. Diversamente dal
modello proposto da Moore, che aveva scelto di trattare solo alcuni tra
i casi piu dibattuti, si e ritenuto di procedere in questa rassegna a par-
tire dai confronti certi (nei i quali i riferimenti di Dante alla Consolatio
appaiono espliciti e dunque inconfutabili), per trattare successivamente
i confronti probabili (ove la citazione del modello € meno scoperta ma
facilmente ammissibile) ed in ultimo i confronti problematici (rispetto
ai quali I’esegesi secolare ha prodotto dibattiti incerti ed opinioni con-
trastanti o addirittura non ha ravvisato le premesse intertestuali per un
confronto tra i due autori).
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Il novero di questi raffronti comprende, come si € accennato, tutti
quei passi danteschi nei quali € assodato il richiamo al modello della
Consolatio: in altre parole questa sezione prende in esame le numerose
attestazioni dirette della conoscenza da parte di Dante del prosimetro
boeziano, le prove testuali inconfutabili dell’influenza che quest’ultimo
ha esercitato sulle opere del poeta fiorentino. I brani danteschi compresi
entro la rassegna dei confronti certi rivelano il debito dell’autore verso
la Consolatio secondo differenti modalita testuali di ripresa del modello.
I casi pit emblematici sono rappresentati dalla citazione diretta di brani
del prosimetro latino tradotti in volgare dallo stesso Dante. All’interno di
questo nucleo di citazioni dirette e opportuno distinguere le occorrenze
nelle quali la fonte tardoantica & enunciata in modo esplicito da quei pur
nutriti casi, in cui Dante si mostra piu reticente rispetto allo svelamento
del proprio modello affidando l’'individuazione dell’intertesto boeziano
alla perizia esegetica del lettore. La gamma dei confronti certi, come tut-
te le serie di raffronti proposti, contempla la testimonianza dei commenti
antichi alla Consolatio ogni qual volta sia economico postulare un pas-
saggio intermedio tra il testo boeziano e quello dantesco. In simili casi si
e proceduto alla verifica delle glosse piu diffuse al tempo e nell’ambiente
culturale in cui Dante presumibilmente aveva maturato le proprie lettu-
re boeziane e che verosimilmente corredavano le pagine manoscritte da
cui il giovane intellettuale aveva appreso la lezione poetica e filosofica
della Consolatio. Entro la rassegna di questi raffronti si comprendono i
riferimenti espliciti alla figura di Boezio e gli svariati cenni di Dante alla
propria giovanile esperienza di lettore della Consolatio.
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[1] Cv, 1, ii, 13

Nel «cominciamento» del Convivio, Dante dice di dovere prelimi-
narmente emendare la propria esposizione «da due macule», cioe da
due apparenti deroghe alle norme dell’eloquenza che rischierebbero di
pregiudicare la regolarita retorica della «presente scrittura»: la prima
precisazione concerne la legittimita del «parlare di sé» da parte dell’au-
tore (1, ii, 2: «una e che parlare alcuno di se medesimo pare non licito»),
che secondo quanto prescrivono le Artes poetriae medievali e di regola
disdicevole e viene giudicato ammissibile solo se strettamente necessa-
rio (7, ii, 3: «Non si concede per li rettorici alcuno di se medesimo sanza
necessaria cagione parlare»). Dopo una digressione intorno alla «loda»
e al «biasimo» di sé, che sono sempre da rifuggire «come falsa testi-
monianza», Dante afferma che, tra i moventi che possono indurre chi
scrive a parlare eccezionalmente di sé, due meritano una considerazione
speciale. La prima di queste cagioni richiama alla memoria dell’autore
I’esempio della Consolatio di Boezio:

Veramente, al principale intendimento tornando, dico [che], come e toccato
di sopra, per necessarie cagioni lo parlare di sé & conceduto: ed in tra 1’altre
necessarie cagioni due sono piu manifeste. luna € quando sanza ragionare
di sé grande infamia o pericolo non si puo cessare; e allora si concede, per la
ragione che delli due [rei] sentieri prendere lo men reo & quasi prendere un
buono. E questa necessitate mosse Boezio di se medesimo a parlare, accio che
sotto pretesto di consolazione escusasse la perpetuale infamia del suo essilio,
mostrando quello essere ingiusto, poi che altro escusatore non si levava [Cv,
I, ii, 12-13].

L’accostamento esplicito della propria scelta di parlare di sé al modello
tardoantico testimonia il riconoscimento della Consolatio come il prototi-
po letterario, che autorizzava Dante ad accogliere quella speciale licenza
retorica da lui ora rivendicata per le medesime ragioni di necessita che
avevano spinto Boezio a derogare ad una norma altrimenti ineccepibile.!
Come ¢ stato osservato da Vasoli e De Robertis (1988, ad loc.), I’evoca-
zione del prosimetro latino come auctoritas che giustifica una scelta
poetica inusuale puo difficilmente prescindere da un analogo richiamo
a Boezio presente nella Rettorica (95, 4-6) di Brunetto Latini, dove si
addita la Consolatio come esempio di acquisizione della «benivolenza»
dell’«uditore» attraverso la difesa di sé dalla ignominia di false accuse

1. Cfr. infra, 9.8 («Il ‘parlare di sé’»).
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(che corrisponde al secondo dei quattro modi posti da Tullio «d’acqui-
stare benivolenza dalla nostra persona»):

Il secondo modo si & se noi ne leviamo da dosso a noi et a’ nostri le colpe e le
disoneste sospecioni che cci sono messe et apposte sopra; et intendi che colpe
sono appellati que’ peccati che sono apposti altrui apertamente davanti al viso,
si come fue apposto a Boezio ch’elli avea composte lettere del tradimento dello
'mperadore [Latini, Rettorica, pp. 176-177].

D’altra parte Brunetto aveva gia evocato il nome di Boezio, sia pure in
veste di commentatore dei Topica, nell’incipit del suo volgarizzamento
ciceroniano (I, 13), in relazione proprio all’emendazione preliminare
dei difetti retorici possibili, alla quale deve provvedere chi si accinge
a stendere uno scritto e che, come alcuni commentatori hanno rile-
vato (Busnelli, Vandelli 1968), lo stesso Dante riprende all’inizio della
trattazione del Convivio probabilmente senza avere ignorato il ricordo
boeziano di Brunetto (cfr. Latini, Rettorica, p. 7).

Lallusione all’autodifesa di Boezio dall’infamia di un esilio ingiusto
presuppone da parte di Dante una lettura meticolosa di quel lungo bra-
no della Consolatio (1, pr. 4, 20-46), in cui il filosofo romano rivendica
al cospetto della Filosofia I’onesta della propria condotta che pure gli
ha procurato le accuse spregevoli di detrattori senza scrupoli. In par-
ticolare, alla fine di questo accorato atto di difesa, Boezio reclama per
sé il diritto di lavare la propria reputazione dalle macchie che I’hanno
iniquamente insozzata, ricorrendo ad una metafora (egli si definisce
«foedatus» nella fama) della quale, come si &€ accennato, Dante si serve
nella medesima accezione quando dichiara di doversi ripulire dalle «ma-
cule» che eventuali detrattori potrebbero contestargli:

Et ego quidem bonis omnibus pulsus, dignitatibus exutus, existimatione foe-
datus ob beneficium supplicium tuli. Videre autem videor nefarias sceleratorum
officinas gaudio laetitiaque fluitantes, perditissimum quemque novis delationum
fraudibus imminentem, iacere bonos nostri discriminis terrore prostratos, fla-
gitiosum quemque ad audendum quidem facinus impunitate, ad efficiendum
vero praemiis incitari, insontes autem non modo securitate verum ipsa etiam
defensione privatos [Cons., I, pr. 4, 45-46].

Se si considera che il richiamo del Convivio alla legittimita retorica
dell’autodifesa boeziana & la prima citazione esplicita della Consolatio
rintracciabile nell’opera di Dante, emerge ancora pill chiaramente il
valore strategico di questo passo nel quadro dell’emulazione stilistica
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del modello tardoantico.? Anche se non si dubita che Dante avesse in
mente in particolare il passo della Consolatio appena ricordato,3 & pur
vero che nell’incipit del Convivio il libro di Boezio viene presentato in
generale come un’opera dalle ragioni autobiografiche. Le vicissitudini
del filosofo romano, infatti, hanno determinato secondo Dante il princi-
pale intento apologetico perseguito nella Consolatio, scaturito dall’oc-
casione dell’esilio e dall’infamia ingiustamente subita, ma parzialmente
celato dal pretesto narrativo della consolazione che, stando ai propositi
inizialmente enunciati da Boezio e ribaditi dai suoi commentatori me-
dievali, poteva essere ragionevolmente avvertito come il primo, vero
scopo di quel dialogo con la Filosofia. Nel giudizio dantesco, dunque, la
relegazione del contenuto consolatorio dell’opera boeziana al rango di
‘pretesto’ precisa le implicazioni autobiografiche di questa emulazione
del modello tardoantico esplicitamente tentata nel Convivio, rivelando
che il principale interesse di Dante verso la Consolatio concerne la ne-
cessita «che mosse Boezio di se medesimo a parlare» e che dalla scelta
boeziana egli trae I’esempio per la propria impresa. Lautore del Convivio
intende misurare la novita retorica insita nella propria scelta di «parlare
di sé» non solo additando 1’autorevole precedente boeziano per trarne la
necessaria legittimazione teorica, ma anche rivendicando gia per esso
la liceita retorica di coniugare 1’autobiografia con lo statuto filosofico-
morale consono al genere della letteratura protrettica. Sebbene non
vi sia traccia del medesimo pretesto consolatorio impiegato da Boezio,
anche il Convivio nasce dalla necessita dell’autore di difendere se stesso
dai possibili fraintendimenti della sua opera giovanile e dall’'urgenza
quindi di precisare il valore allegorico della Vita nova (Cv, 1, i, 16: «E
se nella presente opera, la quale e Convivio nominata e vo’ che sia, piu
virilmente si trattasse che nella Vita Nova, non intendo pero a quella
in parte alcuna derogare, ma maggiormente giovare per questa quella;
veggendo si come ragionevolemente quella fervida e passionata, questa
temperata e virile essere conviene »): soltanto questo scopo giustifica la
scelta estrema di «parlare di sé» a scapito dei precetti retorici vigenti.
In quest’ottica I’esempio della Consolatio, dove il conforto della Filosofia
costituisce il pretesto allegorico dell’autodifesa boeziana, rappresenta
il piu immediato riscontro letterario per ’autobiografismo del Convivio,
in cui Dante esprime nel rinnovato simbolismo della donna gentile, che
sarebbe propriamente il pretesto allegorico di una autodifesa poetica, il

2. «La prima espressa citazione di Boezio che s’incontri in Dante nasce appunto dall’in-
tento di proporre la propria opera nei termini di quella boeziana» (Tateo 1970, p. 654).

3. Il confronto tra Cons., 1, pr. 4, 45-46 e Cv, 1, ii, 13 & annoverato tra i raffronti certi
(indicati con la sigla a) in Moore 1896, p. 356.
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superamento, pur senza ricusazione, della esperienza letteraria giova-
nile di fronte all’avvento della filosofia.

[2]1Cv, 1, xi, 8

Nello «speziale capitolo» in cui vuol dimostrare le intenzioni maliziose
di quanti accusano il volgare italiano, Dante illustra «cinque abominevoli
cagioni», la prima delle quali individua nella «cechitade di discrezione »,
corrispondente, come chiarisce la successiva similitudine, ad una inca-
pacita di autonomia nel giudizio prodotto da quella facolta razionale
che «apprende la differenza de le cose in quanto sono ad alcuno fine
ordinate» (Cv, 1, xi, 8: «E si come colui che e cieco delli occhi sensibili va
sempre secondo che li altri[......... cosli colui che e cieco dell’occhio della
discrezione va sempre secondo che li altri] giudicando lo male e lo bene;
[e si come quelli che e cieco del lume sensibile ......... 1, cosi quelli che
e cieco del lume della discrezione sempre va nel suo giudicio secondo
il grido, o diritto o falso; onde, qualunque ora lo guidatore e cieco, con-
viene che esso e quello, anche cieco, ch’a lui s’appoggia, vegnano a mal
fine»). Il difetto di questa «luce discretiva» &, secondo Dante, soprat-
tutto diffuso tra le «populari persone» che, per avere trascurato la virtu
morale ed intellettuale, non sono avvezze all’esercizio della discrezione
e conformano cosi ciecamente il loro giudizio alla opinione comune: ne
consegue che persino la gloria, ove sia conquistata nel concetto di uo-
mini popolari, & da ritenersi falsa perché ottenuta senza discernimento.
Questa conclusione consiste nel ricordo di un passo boeziano, cui Dante
fa cenno esplicitamente:

Onde Boezio giudica la populare gloria vana, perché la vede sanza discrezione
[Cv, 1, xi, 8].

Il brano della Consolatio corrispondente alla citazione dantesca & di
immediata individuazione:4

Inter haec vero popularem gratiam ne commemoratione quidem dignam puto,
quae nec iudicio provenit nec umquam firma perdurat [Cons., 111, pr. 6, 6].

4. Questo raffronto e menzionato tra gli accostamenti certi (a) in Moore (1896, p. 356),
e ricordato come citazione diretta in Murari (1905, p. 230).
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Diversamente da altri casi ravvisabili nel Convivio, in cui il testo origi-
nario e fedelmente tradotto in volgare, qui Dante riferisce il contenuto
della sentenza boeziana nella forma breve della citazione indiretta, sia
pure non discostandosi troppo dalla lettera della fonte latina. Sebbene
I’accostamento dei due brani e la constatazione della loro immediata
vicinanza non sembrino comportarne la necessita, Busnelli e Vandelli
hanno avanzato per primi I’ipotesi che Dante riportasse qui la fonte bo-
eziana non direttamente, ma attraverso il filtro esegetico di una glossa
attribuita a san Tommaso.5 Il commento alla Consolatio del cosiddetto
pseudo Aquinate & stato accostato a questo passo del Convivio anche
da Tateo il quale, forse sulla base della chiosa vandelliana, riferisce
appunto che il prosimetro tardoantico «all’epoca di Dante girava fra
I’altro con un commento attribuito a san Tommaso, che il poeta mostra
di avere tenuto presente» (Tateo 1970, p. 654). A riprova di tale ipotesi
Tateo riporta proprio il passo del Convivio (i, xi, 8) nel quale Dante cita
la Consolatio (111, pr. 6, 6) in riferimento alla vanita della fama popolare,
che egli come 'auctoritas latina disprezza perché priva di discernimen-
to; la fonte della spiegazione riportata dall’Alighieri pero non sarebbe il
testo boeziano ma la glossa dello pseudo Tommaso.6 Questa congettura
va tuttavia riconsiderata alla luce della datazione piu tarda che & stata
avanzata per il cosiddetto commento pseudotomistico;” né sembra indi-
spensabile per il brano del Convivio ipotizzare, come invece avevano gia
suggerito Busnelli e Vandelli, una qualsivoglia mediazione esegetica del
passo della Consolatio, in cui I'interpretazione della fallacia connaturata
alla fama popolare («quae nec iudicio provenit») collima gia autonoma-
mente con la spiegazione dantesca («perché la vede sanza discrezione »).
D’altra parte, ammesso che Tateo abbia voluto riferirsi ad un commento
diverso da quello pseudotomistico riportato nell’edizione a stampa del
1473, che pure possa essere stato attribuito a Tommaso ed abbia avuto
circolazione all’epoca di Dante, un’ipotesi plausibile chiamerebbe in
causa Guglielmo Wheteley, spesso confuso dalla critica con lo pseudo

5. «Nel commento al De Consol. attribuito all’Aquinate (Opera omnia, Parmae, Fiac-
cadori, 1869, tomo 24) si legge: ‘Fama popularis non provenit ex recto iudicio rationis:
plus enim populus sequitur inclinationem sensus, quam iudicium rationis... Unde vulgares
iudicant secundum concupiscentiam, non secundum rei veritatem’» (Busnelli, Vandelli
1968, ad loc.).

6. «Cfr. Conv.1x1 8, dove e citato Boezio (111 pr. VI 5), a proposito della fallacia della fama,
ma con una spiegazione (perché la vede sanza discrezione), che corrisponde al commento
pseudotomistico» (Busnelli, Vandelli 1968, ad loc.). Si segnala da parte di Tateo ’erronea
indicazione del passo della Consolatio citato da Dante, che non corrisponde al par. 5, ma al
6, secondo la divisione fissata da Bieler.

7. Cfr. supra, 2.4 («I commenti del tardo Medioevo »).
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Aquinate e contemporaneo del poeta; il suo commento tuttavia non &
sicuramente databile prima del 1309, cio che, insieme ad una diffusione
geograficamente circoscritta all’area britannica, non ne rende econo-
mico ’accostamento al Convivio. Un’ulteriore proposta identificatoria
per lo pseudoaquinate riconduce ad un commento di datazione discus-
sa e anch’esso comunque di circolazione non particolarmente vasta:
infatti I’unico manoscritto nel quale venga esplicitamente attribuito
a Tommaso un commento alla Consolatio, che in realta corrisponde a
quello di Guglielmo d’Aragona, e il gia ricordato Paris. lat. 11856 della
fine del x1v secolo, il che, pur non escludendo che anche testimoni piu
alti attribuissero a Tommaso le glosse dell’aragonese, non pare tuttavia
poter avallare incontrovertibilmente la notizia della circolazione di un
commento pseudoaquinate negli stessi anni in cui Dante lavorava alla
stesura del Convivio.

Quanto alla funzione di questa citazione nell’economia del discorso
dantesco, € condivisibile ’analisi di Alfonsi che vi ha riconosciuto la
prima testimonianza di un impiego quasi «enciclopedico» della Conso-
latio, opera alla quale I’autore del Convivio guardava anche come fuci-
na inesauribile di nozioni e di sententiae morali, sulla cui riconosciuta
auctoritas egli poteva, come a proposito della definizione di «populare
gloria», «confermare vieppiu le sue asserzioni» (Alfonsi 1944, p. 16).8

[3]1Cv, 11, vii, 4

Nel commento alla prima canzone del prosimetro, Voi che ‘ntendendo
il terzo ciel movete, accingendosi alla «litterale sentenza» della seconda
parte, Dante richiama il principio scolastico secondo cui «le cose deono
essere denominate da ’ultima nobilitade de la loro forma», cio che per
I'uomo consiste nell’uso della ragione, cifra specifica della sua vita ed
«atto de la sua piu nobile parte». Il tradimento della propria vocazione
all’atto razionale riduce I’uomo alla schiavitlu dei sensi che pertiene alle
bestie, secondo un assunto teorico corroborato dalla fonte tardoantica:

E pero chi dalla ragione si parte e usa pure la parte sensitiva, non vive uomo
ma vive bestia: si come dice quello eccellentissimo Boezio: «Asino vive» [Cv, 11,
vii, 4].

8. Circa l’influenza di Boezio sulla concezione dantesca della fama mondana, cfr. Scheda
correlata: [36] Pg, XI, 100-108.
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La massima & estrapolata da una celeberrima digressione boeziana
intorno alla privazione della dignita umana, conseguente alla condotta
viziosa, che rende gli uomini malvagi simili alle bestie. Il passo della
Consolatio, la cui viva reminiscenza Dante manifesta pili apertamente
in altri luoghi della sua opera,® € concluso da un’esemplare rassegna
dei vizi e parimenti dall’indicazione delle singole specie animali al-
le quali ciascuno dei vizi per allegorica associazione corrisponde. In
particolare, ’accostamento al simbolo dell’asino spetta agli uomini
intorpiditi dalla pigrizia:

Segnis ac stupidus torpet: asinum vivit [Cons., 1v, pr. 3, 22].

Nella prosa del Convivio, che teorizza I’equazione tra I’'uomo che «si
parte» dalla ragione e la bestia, I’influenza boeziana non e circoscritta
alla citazione di una sententia, ma concerne piu sottilmente I’impianto
dottrinale della esposizione dantesca, modellata sull’auctoritas filoso-
fica di un passo della Consolatio appena precedente alla gia ricordata
rassegna dei paragoni tra i vizi e gli animali:

Hoc igitur modo, quicquid a bono deficit, esse desistit. Quo fit, ut mali desi-
nant esse, quod fuerant; sed fuisse homines adhuc ipsa humani corporis reliqua
species ostentat; quare versi in malitiam humanam quoque amisere naturam.
Sed cum ultra homines quemque provehere sola probitas possit, necesse est, ut,
quos ab humana condicione deiecit, infra hominis meritum detrudat improbitas;
evenit igitur, ut, quem transformatum vitiis videas, hominem aestimare non
possis [Cons., 1v, pr. 3, 15-16].

Il confronto testimonia una modalita di citazione della fonte tardo-
antica che ricorre anche in altri passi del Convivio: qui, infatti, Dante
estrapola la sentenza boeziana quasi a proprio uso e consumo, indipen-
dentemente dalla contestuale rassegna di vizi di cui quella sentenza
faceva parte nel modello o, meglio, utilizza del piu esteso passo boeziano
soltanto la parte conveniente all’economia del proprio discorso. Questa
ripresa frammentaria comporta anche un fraintendimento della fonte,
seppure consapevolmente attuato: la massima boeziana si riferiva nel
contesto originario ad una esclusiva espressione del vizio umano (il tor-
pore), mentre Dante se ne serve per rappresentare con sintesi icastica
la condizione di bestialita che caratterizza in generale il decadimento

9. Cfr. Scheda correlata: [37] Pg, X1V, 37-54.
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della ragione. La citazione dantesca parrebbe dunque un perfetto esem-
pio dell’uso della Consolatio quale repertorio, largamente saccheggiato
nel Convivio, «per qualche massima occasionale» (Tateo 1970, p. 656);*°
ma se si considera l’intero paragrafo che e concluso dalla citazione let-
terale di Boezio, quest’ultima rivela, alla stregua di un indizio esplicito,
una traccia intertestuale piu ampia che lega I’intero passo dantesco alla
teoria etica enunciata nella fonte tardoantica. La sentenza apertamente
ricondotta all’auctoritas latina segnala la derivazione boeziana anche
dell’assunto teorico che quella massima, estrapolata dal contesto e dal
significato d’origine, riassume in forma sintetica. Si puo ragionevol-
mente riconoscere nella ripresa boeziana quella tipologia di «citazione
metonimica», gia individuata per altre reminiscenze dantesche della
Consolatio (cfr. Mezzadroli 1990, p. 34), che evocando in modo esplicito
la parte minima di un insieme testuale chiama in causa piu velatamente
I’intero contesto da cui quella parte minima é tolta, a beneficio dei lettori
piu avvertiti. Del resto, che 1’allusione al passo boeziano condizioni piu
in profondita di una mera sentenza la concezione dell’intero paragrafo
del Convivio, si puo evincere dai sintagmi danteschi «vive uomo» e «vive
bestia» in cui, come & stato osservato, I'impiego dei sostantivi «uomo»
e «bestia» alla stregua di accusativi interni svela I’adozione del medesi-
mo costrutto sintattico caratterizzante la sentenza «asinum vivit» della
fonte boeziana.®

[41Cv, 11, %, 3

Linterpretazione letterale del primo testo metrico del Convivio tratta
del contrasto che dal v. 19 oppone due pensieri in lotta nell’anima del po-
eta, sospesa tra la memoria dell’antico amore (Beatrice) e I’avvertimento
del nuovo (la donna gentile). Il timore, espresso nella forma del discorso
diretto dalla stessa anima di Dante in prima persona, di essere ormai
vinta dalla presenza di Amore negli occhi della donna gentile (vv. 36-39)
provoca la risposta del nuovo «spiritello d’amore», il quale riprende

10. Forse sulla scorta di Alfonsi (1944, p. 16). In Moore (1896, p. 356), il raffronto certo
tra il brano dantesco e la fonte boeziana, siglato a, considera la sola sentenza di Cons., 1v,
pr. 3, 22, tralasciando la vicinanza pure significativa che lega alla prosa del Convivio anche
i parr. 15-16.

11. «Poiché sull’Asinum vivit di Boezio sono foggiate le frasi ‘vive uomo’ e ‘vive bestia’, in
esse ‘uomo’ e ‘bestia’ saranno da considerare quasi accusativi interni, quale & ’Asinum del
latino di Boezio e 1’Asino della versione dantesca ‘Asino vive’, e propriamente nel senso di

‘vita umana’ e ‘vita bestiale’ (cfr. If, Xx1v 124)» (Busnelli, Vandelli 1968, ad loc.): 1a notazione
e gia in Nardi (1930Db, p. 82).

BOEZIO IN DANTE 159



II. LA CONSOLATIO PHILOSOPHIAE NELLE OPERE DI DANTE

I’anima «vile» con una familiarita che lascia presagire la imminente
appartenenza di quest’ultima al nuovo amore per la donna gentile. Nel
commento a quella parte del testo in cui parla «lo pensiero nuovo avver-
so», Dante si sofferma sul primo ammonimento che lo spiritello rivolge
all’anima sbhigottita (v. 40: «Tu non se’ morta, ma se’ ismarrita») e si
propone di svelare le ragioni di tale smarrimento e del conseguente rim-
provero adducendo un passo della Consolatio nella propria traduzione:

Dice adunque, continuandosi all’ultime sue parole: Non e vero che tu sie mor-
ta; ma la cagione per che morta ti pare essere, si € uno smarrimento nel quale
se’ caduta vilmente per questa donna che e apparita: - e qui & da notare che, si
come dice Boezio nella sua Consolazione, «ogni subito movimento di cose non
aviene sanza alcuno discorrimento d’animo» -; e questo vuol dire lo riprendere
di questo pensiero [Cv, 11, X, 3].

Il brano riportato é la traduzione pressoché letterale di una sentenza
boeziana estrapolata dalla prosa iniziale del 11 libro della Consolatio, in
cui la Filosofia, prima di annunciare al proprio discepolo la somministra-
zione di un rimedio «molle atque iucundum» per i suoi affanni, gli rim-
provera di avere condannato la mutevolezza della fortuna solo dopo che
quest’ultima gli aveva voltate le spalle. Lo smarrimento temporaneo del-
la serenita occorso a Boezio € dovuto, secondo che decreta la Filosofia,
allo stravolgimento dell’animo provocato dall’improvviso mutamento:

Verum omnis subita mutatio rerum non sine quodam quasi fluctu contingit
animorum; sic factum est ut tu quoque paulisper a tua tranquillitate descisceres
[Cons., 11, pr. 1, 6].

La traduzione del brano latino offerta da Dante ha suscitato alcune
reazioni, specie in margine all’emendazione di Witte (1825) per il testo
del Convivio: ’apparente divergenza tra il lemma boeziano «mutatio»
e il corrispettivo dantesco «movimento» induceva infatti 1’editore te-
desco a correggere la traduzione congetturando la lezione «mutamen-
to», corrispondente ad litteram al lemma boeziano, in luogo del meno
calzante «movimento», pure univocamente attestato dalla tradizione
manoscritta del Convivio. Le edizioni successive, giudicando irricevibi-
le la correzione di Witte, hanno ripristinato la lezione testimoniata dai
codici con le motivazioni addotte da Busnelli e Vandelli,> che possono

12. «Questa (‘movimento’) € la lezione concordemente attestata dai codici, né Dante
aveva ’obbligo di tradurre ad litteram, né siamo certi del testo di Boezio da lui usato. Del
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essere ancora specificate. Se non si puo essere certi del testo di Boezio
usato da Dante, si deve precisare che nessuno dei pit autorevoli codici
boeziani collazionati da Bieler attesta per il lemma interessato lezioni
diverse da «mutatio». Non € ammissibile, dunque, che la versione del
Convivio dipenda da un testo boeziano diverso da quello vulgato, nel
quale in luogo di «mutatio» Dante si imbattesse in un lemma che, in
ragione di un significato diverso e pili prossimo a quello della versione
toscana, autorizzasse la traduzione nel volgare «movimento». Ora, pur
non escludendosi la liberta dal vincolo di una resa letterale, che secondo
i commentatori doveva marcare 1’'uso dantesco di tradurre in volgare i
testi latini, e preferibile registrare il passo in questione come una re-
sa quasi pedissequa dell’originale della Consolatio. Come si evince da
Chiamenti (1995, p. 107), il rapporto tra 1’‘ipotesto’ (o testo di partenza)
boeziano e I’‘ipertesto’ (o testo di arrivo) dantesco, pur caratterizzan-
dosi per alcuni passaggi che «non sono del tutto trascurabili» (trasla-
zione lessicale da «fluctu» a «discorrimento»; il passaggio dal plura-
le «animorum» al singolare «animo»; la normalizzazione dell’iperbato
«fluctu [...] animorum»; I’equivalenza, tutt’altro che sorprendente, tra
«contigit» e «avviene»; e, naturalmente, la sostituzione di «mutatio»
con «movimento»), appare lineare, non consentendo di registrare nel
volgarizzamento alterazioni sostanziali del testo latino di partenza. Se
si considera che questa, come altre traduzioni dantesche di passi della
Consolatio,** e annoverata dallo stesso Chiamenti fra le trasposizioni
«modulate» che tendono in direzione della lingua di arrivo per disco-
starsi, almeno formalmente, dalla lingua di partenza, ¢ innegabile che
il brano del Convivio in questione manifesti un discreto grado di fedelta
verso la fonte e che i segni dell’attualizzazione linguistica riguardino po-
che scelte formali alternative all’originale. Non ci sono dunque elementi
interni al testo per congetturare che Dante intendesse travisare il valore
semantico della lezione boeziana «mutatio», tanto piu che questo lemma,

resto la versione dantesca di mutatio con movimento € filosoficamente esatta, secondo la
teoria aristotelica» (Busnelli, Vandelli 1968, ad loc.).

13. Al v. 60 della canzone Le dolci rime d’amor ch’i’ solia, il lemma «discorrimento» e
forse riconducibile ancora una volta al boeziano «fluctu».

14. Nelle opere dantesche, sono in tutto 17 i passi classificati da Chiamenti come esplicite
traduzioni della Consolatio (cfr. Chiamenti 1995, pp. 215-216): Cv, 1, xi, 8 < Cons., III, pr. 6,
6; Cv, 11, vii, 4 < Cons., I, m. 5, 27-30 e IV, pr. 3, 19; Cv, 11, X, 3 < Cons., 11, pr. 1, 6; Cv, 111, i, 10
< Cons., 11, pr. 1, 15; Cv, 111, ii, 17 < Cons., 111, m. 9, 6-8; Cv, 1V, xii, 4 < Cons., I, m. 5, 27-30;
Cv, 1v, xii, 7 < Cons., 11, m. 2, 1-8; Cv, 1v, xiii, 12 < Cons., 11, pr. 5, 34; Cv, 1v, Xiii, 13 < Cons., 11,
Pr. 5, 4; Cv, 1Iv, xiii, 14 < Cons., 11, pr. 5, 5; If, vV, 121-123 < Cons., II, pT. 4, 2; Pg, XXXIII, 112-114
< Cons., v, m. 1, 2-4; Pd, 1, 74 < Cons., 11, m. 8, 15 e 29-30; Pd, 11, 133-135 < Cons., III, m. 9,
13-14; Pd, Vi1, 64-66 < Cons., 111, m. 9, 1-6; Pd, XX1I, 1 < Cons., I, pr. 2, 4.
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specialmente se impiegato entro un registro filosofico, poteva essere av-
vertito dal traduttore medievale proprio nell’accezione di «movimento»,
come un passo di Tommaso d’Aquino, gia ricordato da Busnelli, Vandelli
(1968, ad loc.) e ripreso a proposito da Groppi (1962, p. 131)* testimonia:

Oportet omnem mutationem esse motum vel terminum motus qui est succes-
sivus [Tommaso, Summa contra Gentiles, 1. 2, c. 17].

Inoltre si consideri che, secondo alcuni lessici latini, il lemma «muta-
tio», reso da Dante come «movimento», implica tra i suoi primi signifi-
cati proprio quello di ‘spostamento’, essendo deverbale di ‘muto’, la cui
accezione propria e quella di «muovere dal posto, spostare» e che solo
in senso traslato acquisisce il significato di ‘mutare, cambiare’:** e ve-
rosimile, pertanto, I’ipotesi che il lemma ‘movimento’ venisse avvertito
quasi come interscambiabile con il latino mutatio e prescelto perché piu
aderente del termine boeziano alla sensibilita linguistica di Dante, con
una traduzione modulata sull’uso della lingua di arrivo.

La vicinanza del passo dantesco a quello boeziano non si esaurisce
nelle affinita semantiche della traduzione ed e forse piu netta di quanto
sia stato evidenziato fin qui: in un raffronto tra la prosa della Consolatio
e i versi della canzone Voi che ‘'ntendendo, che hanno suggerito all’au-
tore nella parte autoesegetica la citazione letterale della fonte tardo-
antica, si possono rintracciare analogie contestuali. Il ricordo boeziano,
infatti, e funzionale alla spiegazione del v. 40 («Tu non se’ morta, ma se’
ismarrita»), nel senso che, per stessa ammissione di Dante, chiarisce
il significato del rimprovero che lo «spiritel d’amor gentile» rivolge
all’anima smarrita del poeta («e questo vuol dire lo riprendere di questo
pensiero»). La vicinanza del passo della Consolatio ai versi danteschi
risiede innanzitutto nel motivo del rimprovero: come fa lo spiritello nei
confronti dell’anima di Dante per la sua erronea congettura di essere
morta (vv. 36-41), cosi nei paragrafi precedenti a quello citato nel Con-
vivio la Filosofia riprende Boezio per essersi lagnato della volubilita
della Fortuna (Cons., 11, pr. 1, 2-5). Inoltre, la seconda parte del paragra-
fo boeziano, che nella traduzione del Convivio non e riportata ma che
completa il senso della citazione dantesca, consiste nella spiegazione
da parte della Filosofia degli effetti di smarrimento che sono stati provo-

15. Le sezioni dedicate alle traduzioni dantesche di passi boeziani prendono in esame
nove versioni del Convivio (Groppi 1962, pp. 130-134) e due della Commedia (Groppi 1962,

p. 179).
16. « MUTATIO, 0Onis, f. 3 (muto) actus mutandi, conversio, motus» (LTL, vol. III, p. 320).
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cati nell’animo di Boezio dall’improvviso mutamento del suo stato («sic
factum est ut tu quoque paulisper a tua tranquillitate descisceres>»):
seppure nella sintesi della forma poetica, il secondo emistichio del v. 40
(«ma se’ ismarrita») esprime in termini analoghi il chiarimento che lo
spiritello indirizza all’anima di Dante, classificandone gli erronei timori
come esito dello smarrimento in cui versa. Sebbene ’autoesegesi del
Convivio non dipani lo sbhigottimento dell’anima del poeta (da indivi-
duarsi, come per Boezio, nel mutamento improvviso delle cose), poiché
si limita ad illustrare il significato letterale del primo emistichio del
V. 40 («Tu non se’ morta»), che questo smarrimento dipenda dal «subito
movimento di cose» puo essere comunque arguito dalla traduzione del
passo boeziano poco prima riportata, tenendone presente quell’ultima
parte che Dante non restituisce.

Laffinita narrativa tra i versi danteschi e la prosa boeziana investe, piu
in generale, la funzione propedeutica che in entrambi i passi il motivo del
rimprovero svolge nei confronti del prossimo riscatto atteso dai due pro-
tagonisti: sia «lo riprendere» rivolto dallo spiritello all’anima di Dante,
sia ’ammonimento che la Filosofia destina al proprio allievo costituisco-
no, infatti, il preludio ad una fase, inedita per il protagonista, caratteriz-
zata dal nuovo apprendistato filosofico. Questa iniziazione alle dottrine
filosofiche, se nella Consolatio si traduce allegoricamente nella sommini-
strazione di delicati rimedi per I’infermo Boezio, in soccorso del quale &
invocato I’ausilio della retorica e della musica (Cons., 11, pr. 1, 7), nel Con-
vivio, dopo essere stata adombrata nelle parole dello spiritello (vv. 43-52),
occupa gran parte dell’esposizione allegorica, dove & riassunta nell’in-
contro di Dante con la filosofia «la dov’ella si dimostrava veracemente,
cioé nelle scuole delli religiosi e alle disputazioni delli filosofanti» (Cv, 11,
xii, 7).*7 La concomitanza narrativa della canzone dantesca con la prosa
boeziana, da cui e stata estrapolata la traduzione dell’autocommento
non si limita dunque alla mera citazione di un’auctoritas funzionale al
chiarimento di un singolo segmento testuale, ma si estende ad un recu-
pero implicito della stessa esperienza autobiografica di Boezio e, segna-
tamente, di quell’incontro di lui con la Filosofia, ammantato di un velame
allegorico consono alla sensibilita culturale di un lettore medievale. In
casi come questo la trama intertestuale si manifesta al lettore che consi-
deri unitariamente tutti gli indizi presenti nell’ipertesto, riconducibili ad
un comune rapporto di fonte (che in questo caso rinvia a Cons., 11, pr. 1)
e ravvisabili in prossimita del passo in cui la dipendenza dall’ipotesto
appare esplicita per la presenza della citazione diretta. Che la citazione

17. Cfr. Scheda correlata: [6] Cv, 11, xii, 4-7.
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dantesca denoti implicazioni intertestuali profonde e che il concetto bo-
eziano ripreso nel commento del Convivio vada ritenuto addirittura «al
fondo del concepimento della canzone» & osservazione di Tateo, il quale
non solo giudica il testo allegorico di Voi che ntendendo (databile alla
fine del 1293 e, quindi, anteriore al disegno del Convivio) come «il primo
documento dell’esperienza boeziana» maturata da Dante negli anni suc-
cessivi alla morte di Beatrice, ma sostiene che la stessa canzone «fosse
in realta costruita sull’esperienza del De Consolatione», come la citazio-
ne del testo di Boezio, strategicamente collocata in sede di commento,
testimonierebbe (cfr. Tateo 1970, p. 655).® Anche in questo caso si do-
vrebbe rilevare nella citazione boeziana una connotazione metonimica.

[5] Cv, 11, xii, 2

Dopo la «litterale sentenza» della canzone Voi che ‘'ntendendo il terzo
ciel movete, Dante, in accordo con il proposito poco prima enunciato (11,
i, 15: «Io adunque, per queste ragioni, tuttavia sopra ciascuna canzone
ragionero prima la litterale sentenza, e appresso di quella ragionero
la sua allegoria, cioe la nascosa veritade»), procede «a la esposizione
allegorica e vera», ricordando il movente autobiografico per cui aveva
tralasciato il pensiero del «primo amore» e si era dedicato allo studio
della filosofia, ora celebrata nelle rime iniziali del Convivio «sotto figura
d’altre cose». All’indomani della morte di Beatrice, avendo perduto il
«primo diletto» della propria anima, Dante fu colto da un dolore talmen-
te profondo da non riuscire a trovarvi sollievo; solo in seguito, appurata
I’inefficacia dei conforti propri ed altrui, egli si ingegno di ricorrere
ai rimedi della letteratura consolatoria con 1’auspicio che i metodi gia
sperimentati con successo da altri, afflitti dalla medesima «tristizia»,
valessero a risollevare pure lui da quello stato miserevole. In partico-
lare, Dante dichiara di avere rivolto le proprie letture alla Consolatio
philosophiae di Boezio:

Tuttavia, dopo alquanto tempo, la mia mente, che si argomentava di sanare,
provide, poi che né ’1 mio né ’altrui consolare valea, ritornare al modo che
alcuno sconsolato avea tenuto a consolarsi; e misimi a leggere quello non cono-
sciuto da molti libro di Boezio, nel quale, cattivo e discacciato, consolato s’avea
[Cv, 1, xii, 2].

18. Come esempio delle ‘massime morali’ fornite a Dante dal modello boeziano, la tra-
duzione dantesca di Cons., II, pr. 1, 6 € annoverata in Alfonsi (1944, p. 16). Il passo e tra i
raffronti certi (a) in Moore (1896, p. 356).
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Linteresse che questo passaggio ha sempre destato nella critica ri-
siede, oltre che nella testimonianza circa ’occasione e la finalita da cui
scaturi il primo approccio di Dante alla Consolatio, nella definizione
di quest’ultima come libro «non conosciuto da molti», che, a fronte
dell’ampia circolazione goduta nel Medioevo dal prosimetro (compro-
vata dalla ingente tradizione manoscritta e dalla ricchezza di commenti
ad essa collegati), suscita ancora non pochi problemi.

Tra i commentatori moderni & Alfonsi a rilevare per primo, seppure
marginalmente, l'interesse critico della questione: lo studioso, infatti,
se da un lato sembra credere alla notizia riportata da Dante sulla scar-
sa divulgazione della Consolatio, dall’altro non giudica attendibile tale
informazione, contrastante con altre testimonianze letterarie antece-
denti al Convivio o coeve, che concorrono a riconoscere al prosimetro
boeziano ampia diffusione in ambito fiorentino anche ben prima del
documento dantesco.*®

Il problema e stato recentemente risollevato da Robert Black, il qua-
le ha avanzato almeno due diverse interpretazioni della dichiarazione
dantesca, dopo avere condotto una sistematica indagine paleografica su
quei manoscritti fiorentini, cronologicamente compresi tra la fine del x11
e la meta del xv secolo, latori del testo della Consolatio che recano tracce
probanti di un uso scolastico. La constatazione che dei 37 codici boeziani
(isolati tra i 49 rinvenuti a Firenze) rispondenti alle caratteristiche for-
mali proprie di un manuale di scuola, neppure un terzo sia sicuramente
collocabile entro la fine del Duecento (ben 27 infatti sono stati datati
dopo l'inizio del x1v secolo), fa ritenere a Black e Pomaro (2000, pp. 27-
28) che ’opera di Boezio a Firenze abbia goduto ampia notorieta e sia
stata intensamente studiata soltanto a partire dai primi anni del Trecen-
to. Lo studioso inglese suggerisce che la notizia riportata nel Convivio
corrispondesse ad una reale lacunosita nella conoscenza generale della
Consolatio da parte dei contemporanei di Dante negli anni in cui questi
stendeva il suo prosimetro filosofico (entro il primo decennio del X1v
secolo, tra il 1303/1304 ed il 1308). D’altra parte Black non esclude che
I’affermazione dantesca denunciasse non tanto una carenza di lettori

19. «Non pare che nella Firenze del secondo Duecento, Boezio, il quale pur aveva goduto
di altissima notorieta in tutto il Medioevo, fosse molto conosciuto e letto nelle scuole: e si
che, a parte i commenti che a sue opere teologiche aveva fatto in quegli anni S. Tommaso, ne
doveva aver richiamata circa un secolo prima in certo senso in vigore I’attualita quell’Arrigo
da Settimello, autore della famosa Elegia de diversitate Fortunae, ben nota, almeno nella
Commedia, a Dante!». Poco dopo lo studioso sembra non tenere piu in conto I’indicazione
dantesca circa una diffusione elitaria della Consolatio, se definisce quest’ultima un’«ope-
retta tanto giustamente famosa» allorché Dante vi si accostava «sotto I'urgenza di identici
motivi spirituali» (Alfonsi 1944, pp. 9-10).
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dell’opera boeziana, quanto l'inadeguatezza delle competenze teologi-
che e filosofiche, con cui i contemporanei del poeta si accostavano alla
Consolatio, ripetendo ’approccio scolastico dei maestri di grammatica,
i quali a Firenze di norma si servivano del testo tardoantico come mero
manuale per I'insegnamento del latino.?°

Il recente ritrovamento di una finora ignota versione della Consolatio
in antico italiano, attribuita a maestro Giandino, ha consentito a Giu-
seppina Brunetti di chiarire quali filtri esegetici mediassero comune-
mente la ricezione del prosimetro boeziano in Toscana alla fine del X111
secolo (innanzitutto le Glosae super Boetium di Guglielmo di Conches)
e, sulla base di testimonianze manoscritte dirette e indirette, di appu-
rare 'estesa diffusione della stessa Consolatio presso la generazione
antecedente a Dante.* Losservazione che i codici italiani del prosimetro
sicuramente databili al X111 secolo ammontano a 14, secondo la recen-
sio effettuata da Passalacqua e Smith (2001) corrobora (sia pure in via
indicativa, poiché questo dato andrebbe integrato con il rilevamento
di manoscritti cronologicamente anteriori, ipoteticamente accessibili a
Dante e ai suoi contemporanei) I’impressione che lo scritto boeziano nel
contesto fiorentino tardoduecentesco non fosse di difficile reperibilita.
Rigettando un’interpretazione letterale del passo del Convivio,?* Bru-
netti ipotizza che con ’affermazione sulla rarita della Consolatio Dante
avrebbe inteso avocare a se stesso il merito di una lettura elitaria, non
tanto in ragione di una effettiva limitata circolazione di quel testo, quan-

20. «Itis possible that Dante’s well-known reference to Boethius’s Consolation as ‘quello
non da molti conosciuto libro di Boezio’ (11, xii, 2) in the second book of the Convivio, dating
from 1304-1308, reflects the limited Italian readership of the text before the fourteenth
century; alternatively, Dante could be referring to the lack of philosophical/theological
understanding of the work at the hands of Italian grammarians. Given all the evidence of
Boethius’s intensive use in Italian grammar schools in the later middle ages, Dante’s remark
cannot be cited as evidence for the limited penetration of the Consolation into fourteenth
and fifteenth-century Italian culture» (Black, Pomaro 2000, p. 45, nota 206).

21. «La conoscenza della Consolatio philosophiae nella Firenze di Dante non potrebbe
essere cosa difficile da postulare: il testo di Boezio, si sa, & uno dei piu noti e commentati in
tutto il medioevo, di quelli piu tradotti nelle lingue volgari [...]. La Consolatio peraltro sem-
bra assolvere a funzioni diversissime: esposizioni di dottrine delicate (I’anima del mondo,
ad esempio, o viceversa, il puro insegnamento della sintassilatina)» (Brunetti 2002, p. 174).

22. «Eppure, quando ci si rivolge a Dante, tutti gli studi che sono stati dedicati al fortis-
simo e duraturo rapporto che lo lega alla Consolatio (a partire dalla forma d’uso del prosi-
metro, uno dei modelli del libro della Vita Nova, fino alle implicazioni dottrinarie ricavate
dal metro 9 del terzo libro, O qui perpetua) non hanno potuto fare a meno di partire da quel
tormentatissimo brano del Convivio in cui Dante dice che si risollevo dalle tristi vicende di
Beatrice attraverso la lettura del Laelius ciceroniano e, appunto, della Consolatio philoso-
phiae che lo avviarono a quei trenta mesi di studio, ovvero ai due anni di letture filosofiche
condotte ‘ale scuole dei religiosi ed alle disputazioni dei filosofanti’» (Brunetti 2002, p. 174).
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to probabilmente per sottolineare il carattere esclusivo dell’approccio
ad esso da lui tentato.?3

La stessa Brunetti, pero, accenna anche alla significativa testimonian-
za affidata da Nicola Trevet a quella lettera dedicatoria, che nel solo ms.
Milano Ambros. A 58 inf. (f. 951) precede il suo commento alla Consolatio
e che, come ha gia sostenuto Davis (1988, p. 246, nota 39), per la vici-
nanza cronologica al Convivio (le glosse del domenicano probabilmente
non risalgono oltre il 1304, data che coincide con ’inizio della stesura
del prosimetro dantesco) va tenuta in debita considerazione. All’ami-
co Paolo, destinatario della dedica (che e stata edita in Dean 1966),>
Trevet confessa infatti di avere stentato a rintracciare una copia della
Consolatio, che gli consentisse di stendere il proprio commento durante
il prolungato soggiorno a Santa Maria Novella:

Notificetur ergo amicabili tue discretioni in iuvenili etate senilis maturitatis
condite, amore fecundo me sollicitante, non consa[n]guinitatis copula, non do-
mesticitate conversationis, non quampluribus modis quibus expertus fui potui
intentioni mancipare effectum, nisi prius exemplar prestanti mea manu [ms.
manus] comentum unum exemplarer et scriberem. Sic que omni pretio cessante
multisque precibus rogitantibus quasi gratis, postquam sibi prefatum librum
scripsi, petitum exemplar optinui [Dean 1966, p. 602].

Come sottolinea la stessa Dean, la notizia delle difficolta di reperimen-
to del testo boeziano in Firenze e certo sorprendente rispetto alla comune
opinione che la Consolatio fosse largamente conosciuta all’altezza crono-
logica e nel contesto storico-culturale, in cui il domenicano si sforzava di
condurre in porto il progetto esegetico gia un tempo confidato all’amico
Paolo. Non sfugge d’altra parte la consonanza tra la singolare notizia
riportata da Trevet e la testimonianza di Dante intorno alla scarsa diffu-
sione del libro di Boezio, la cui apparente infondatezza spesso denunciata
dalla critica e ora almeno mitigata dal resoconto degli impedimenti che,
pressoché negli stessi anni, il commentatore aveva incontrato per trova-
re a Firenze e riprodurre di sua mano una copia di quello stesso libro.2s

23. «La questione legata alla penuria indicata da Dante merita comunque un ripensa-
mento: sembrerebbe anzi uno di quei luoghi tipici in cui alla frase ‘quello non conosciuto
da molti libro di Boezio’ serva semplicemente ad indicare un’abilita personale ed elettiva»
(Brunetti 2002, p. 176).

24. Cfr. supra, 2.4 («I commenti del tardo Medioevo»).

25. «A third curious aspect is Trevet’s difficulty in obtaining a copy of the Consolation in
Florence, for we are accustomed to think of this work of Boethius’ as being widely known
in the Middle Ages. Yet Dante, who read the Consolation after Beatrice’s death, said that
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La rarita di circolazione della Consolatio verso la fine del X111 secolo,
che le asserzioni di Trevet e di Dante parrebbero testimoniare limitata-
mente all’area toscana, puo essere argomentata anche per la situazione
del libro di Boezio in area transalpina, ove si faccia riferimento alla
testimonianza contenuta in un passo del Roman de la Rose di Jean de
Meung. Qui, come si & accennato, vengono celebrate le capacita educa-
tive della Consolatio e se ne auspica pertanto una traduzione in volgare,
in grado di rendere gli insegnamenti di Boezio accessibili ad un piu
vasto pubblico di lettori, di allargare cioé in questo modo il novero dei
destinatari dei benefici morali prodotti da quella lettura (vv. 5.033-5.040:
«Mout est chaitis e fos nais | Qui creit que ci seit ses pais: | N’est pas
vostre pais en terre, | Ce peut I’en bien des clers enquerre | Qui Boece,
de Confort, lisent, | E les sentences qui la gisent; | Don granz biens aus
genz lais ferait | Qui bien le leur translaterait», Roman de la Rose, vol.
II, p. 242). Il richiamo all’opportunita di una conoscenza pilu larga del
libro di Boezio, contenuto nella Rose (che si puo leggere dalla specola
opposta come un attestato della modesta diffusione del prosimetro), po-
trebbe dunque costituire un riscontro dell’affermazione dantesca circa
il carattere elitario della lettura della Consolatio alla fine del Duecento.
Questa testimonianza consentirebbe, specie se sommata al documento
di Trevet, di fugare in parte le perplessita sollevate da alcuni commenta-
tori di fronte alla presunta contraddizione generata dal giudizio di Dante
rispetto alla pur cospicua mole di codici boeziani allora in circolazione
(cfr. Busnelli, Vandelli 1968, ad loc.), suggerendo l’ipotesi che la notizia
riportata nel Convivio alludesse, come la denuncia della Rose, ad una
scarsa divulgazione su larga scala dell’opera boeziana, fino ad allora
accostabile da una cerchia delimitata di lettori.

D’altra parte sia I’auspicio di Jean sia la definizione di Dante potreb-
bero alludere non tanto ad un’assoluta rarita di circolazione del libro di
Boezio (che in effetti la mole della tradizione manoscritta soprattutto
transalpina non autorizza a postulare),*® quanto piu sottilmente al carat-
tere elitario di una conoscenza esperta della Consolatio. Questi allude-
rebbero cioé all’esclusivita di un modo colto e filosoficamente avveduto

the work was not known by many. Notwithstanding the illuminator’s choice of a secular
setting in our manuscripts, we should expect Friar Nicholas to have had access to the books
of the Dominican house of Santa Maria Novella while he was in Florence. But precisely
there may lie the trouble, for at about this time (c. 1300) the convent possessed only a few
books, having sold enough of its collection to start building a new school from the proceeds»
(Dean 1966, p. 598).

26. Si consideri il cospicuo numero di manoscritti della Consolatio confezionati e diffusi
in area francese fino al X111 secolo: cfr. Courcelle 1967, pp. 403-418.
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di leggere quel libro, che Dante nel Convivio dichiara programmatica-
mente di avere penetrato solo dopo iniziali incertezze (11, xii, 4), alla
quale lo stesso Jean, sia pure indirettamente, sembra riferirsi, allorché
caldeggia la diffusione di una versione della Consolatio linguisticamen-
te piu accessibile. Tale ipotesi comporta di interpretare la definizione
della Consolatio come «quello non conosciuto da molti libro di Boezio»
non in un senso strettamente letterale, ma come una rivendicazione
dell’approccio filosofico-teologico di Dante alla Consolatio, impervio per
la maggioranza dei lettori, ma assicurato al poeta fiorentino da una pa-
dronanza non incerta della tradizione di commento fiorita nel Medioevo
attorno all’opera boeziana.?’

[6] Cv, 11, xii, 4-7

Dopo il cenno al De amicitia di Cicerone («E udendo ancora che Tu-
lio scritto avea un altro libro, nel quale, trattando dell’Amistade, avea
toccate parole della consolazione di Lelio, uomo eccellentissimo, nella
morte di Scipione amico suo, misimi a leggere quello», Cv, 1I, xii, 4),
Dante confessa le difficolta di comprensione incontrate durante le sue
letture e di come queste, dapprima intraprese quale rimedio al dolore
per la morte di Beatrice, lo avessero indotto ad intraprendere nei luoghi
appropriati lo studio della filosofia:

E avegna che duro mi fosse nella prima entrare nella loro sentenza, finalmen-
te v’entrai tanto entro, quanto I’arte di gramatica ch’io avea e un poco di mio
ingegno potea fare; per lo quale ingegno molte cose, quasi come sognando, gia
vedea, si come nella Vita Nova si puo vedere. E si come essere suole che I’'uomo
va cercando argento e fuori della ‘ntenzione truova oro, lo quale occulta cagione

27. A conclusioni prossime alle mie € giunta Paola Nasti in un recentissimo e molto
accurato saggio, nel quale, procedendo dalla tesi che Dante in Cv, 11, 12, 2 denunci «!’in-
competenza ‘altrui’ nell’usufruire il testo della Consolatio, enfatizzando per contrasto la sua
maestria», &€ argomentata con rigorosi riscontri testuali ’ipotesi che tale abilita esclusiva
discendesse al poeta fiorentino da una fruizione del testo boeziano arricchita dai commenti:
«per entrare nella sententia dell’operetta filosofica, il poeta dovette servirsi di una guida,
ovvero, come era consuetudine, di una glossa» (Nasti 2011, p. 142), che la studiosa con
ragionevole cautela propende ad individuare nella tradizione esegetica dipendente da Re-
migio d’Auxerre e, soprattutto, da Guglielmo di Conches. Cfr. inoltre Donaghey 1987, pp.
4-5, che, alla luce della dedica di Trevet, rilegge I’osservazione di Dante come una riprova
non gia della assoluta rarita di circolazione della Consolatio, ma di una difficolta a reperire
copie commentate del libro di Boezio, che lo stesso Trevet avrebbe verificato a proprie spese
e che spiegherebbe quella penuria di lettori esperti del libro di Boezio lamentata da Dante.
Per il punto sulla questione, si rinvia a Lombardo 2012.
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presenta; non forse sanza divino imperio, io, che cercava di consolar me, trovai
non solamente alle mie lagrime rimedio, ma vocabuli d’autori e di scienze e di
libri: li quali considerando, giudicava bene che la filosofia, che era donna di que-
sti autori, di queste scienze e di questi libri, fosse somma cosa. Ed imaginava lei
fatta come una donna gentile, e non la poteva imaginare in atto alcuno se non
misericordioso; per che si volentieri lo senso di vero la mirava, che appena lo
potea volgere da quella. E da questo imaginare cominciai ad andare la dov’ella
si dimostrava veracemente, cioe nelle scuole delli religiosi e alle disputazioni
delli filosofanti; si che in picciolo tempo, forse di trenta mesi, cominciai tanto a
sentire della sua dolcezza, che lo suo amore cacciava e distruggeva ogni altro
pensiero [Cv, 11, xii, 4-7].

Lapprendistato filosofico di Dante dunque € originato, per ammissio-
ne dell’autore, dalla lettura dei libri di Boezio e di Cicerone, ai quali egli
si era avvicinato con la mera intenzione di trarne argomenti per conso-
lare se stesso e da cui, oltre alla soddisfazione della primaria esigenza,
aveva ricevuto come dono inaspettato le citazioni di autori, di dottrine
e di testi che gli istillarono I’amore per gli studi filosofici.?®

La testimonianza delle difficolta di approccio con questi testi ha provo-
cato svariate interpretazioni. Si dibatte cioe se, come ritiene la maggior
parte dei commentatori, I’autore alluda a difficolta di genere filosofico,
oppure, come ha sostenuto con forza Murari riprendendo il giudizio
di Scartazzini,?® si riferisca anche alle difficolta linguistiche dei testi
di Boezio e di Cicerone. Quest’ultima posizione, difesa con argomenti
sottili ma scarsamente stringenti, € rimasta pressoché isolata:3° 1’ipo-
tesi che Dante incontrasse impedimenti linguistici si fonderebbe sulla
testimonianza indiretta di quei testi metrici della Vita nova, che prece-
derebbero cronologicamente la lettura della Consolatio e del Laelius

28. «Linsegnamento di Boezio, per la stessa testimonianza di Dante, € stato tale che ha
sostanziato il suo itinerario artistico e spirituale sin dalla prima faticosa lettura, di cui &
gia traccia nel libello, ed € insegnamento cui il poeta resta fedele nella Commedia. 1l libro
in cui Boezio ‘cattivo e discacciato, consolato s’avea’ e testo che Dante non rinneghera:
[...]cio che egli trovera nel testo latino non sara solo rimedio a le sue lagrime, ma vocabuli
d’autori e di scienze e di libri; non sara solo argento, ma oro [...]. Lassimilazione del pensiero
boeziano non si esaurira in una funzione consolatoria, ma diverra sostanza della sua anima
e fermento allo svolgersi del suo pensiero» (De Bonfils Templer 1983, p. 127).

29. «Dante confessa che nelle prime eragli difficile di comprendere il senso di cio che
leggeva, e cio, come pare che voglia dire, a motivo delle difficolta linguistiche che gli con-
veniva superare» (Scartazzini 1890, p. 30).

30. «Due sono adunque le opinioni possibili in proposito, che Dante intendesse nel citato
luogo parlare di difficolta filosofiche, o che intendesse anche di difficolta linguistiche. In
maggior onore € oggi la prima; io per alcune ragioni che verro ora accennando, tornerei
alla seconda» (Murari 1905, p. 219).
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e nei quali, per I’esiguita di accenni alla letteratura latina, lo studioso
nota «l’assoluta mancanza pur d’un lontano riflesso di studi classici
che Dante avesse compiuti» (Murari 1905, p. 225). Eppure questa tesi
sembra non tener conto delle consuetudini dell’istruzione nella Firenze
tardoduecentesca,? alla luce delle quali € improbabile che all’altezza
cronologica della morte di Beatrice (1290), ovvero quando dichiara di
avvicinarsi alle opere di Boezio e di Cicerone, Dante non avesse ancora
completato una educazione scolastica alla lingua latina che gli consen-
tisse di leggere agevolmente quei testi.3?

Per uscire dall’impasse esegetica, e utile avvalersi di alcuni indizi in-
terni al testo dantesco: come aveva gia intuito Vittorio Rossi, la stessa
confessione dell’autore dissipa ogni dubbio circa la natura filosofica
delle difficolta di quella sua lettura, dal momento che & proprio Dante
a dichiarare di avere superato gli iniziali imbarazzi grazie a «quella
arte di gramatica» che egli gia possedeva.3? Che con questa locuzione
Dante non alludesse al significato generico di «scienza della lingua» (la
prima delle arti del Trivio) ma, come per altre occorrenze del lemma
«gramatica» nel De vulgari eloquentia, intendesse riferirsi al valore piu
specifico di ‘latino’, ovvero alla ‘conoscenza del latino’ che egli vantava
gia al tempo della lettura della Consolatio, € assodato dalle conclusioni
di Pier Vincenzo Mengaldo che, vagliando diverse opzioni semantiche,
non lasciano dubbi intorno al significato sostanziale del lemma nel con-
testo di Cv, 11, xii, 4.3

E lecito concludere che Dante significasse in questo passo la propria
inesperienza in fatto di filosofia, che gli aveva reso inizialmente ostico

31. «Per conchiudere adunque intorno a questo argomento mi parrebbe si possa ritenere
per dimostrato che le parole del Convivio [...] possano accennare a difficolta linguistiche
incontrate; che il lungo studio e il grande amore che Dante consacro al volume di Virgilio
fu posteriore alla lettura di quei due libri, cioe al chiudersi del 1290; e che pertanto tutti
gli studi serii, filosofici e linguistici, cominciarono per Dante dalla lettura di Boezio e di
Cicerone» (Murari 1905, p. 226).

32. Per una visione sintetica dell’educazione scolastica al tempo di Dante, vedi Davis
1976, p. 106, dove sono ricostruite le «prime letture compiute da Dante in eta scolare», che
presuppongono una dimestichezza piu che elementare con la lingua latina.

33. «A difficolta filosofiche non linguistiche parmi alluda Dante dicendo che ‘duro gli fu
prima entrare nella sentenza’ di Boezio e di Cicerone; poiché nuovi erano per lui gli studi
della filosofia, cui si dedicava per lenire il suo dolore, non agli studi grammaticali. Larte
di grammatica la possedeva gia; ce lo confessa esplicitamente lui stesso in quel medesimo
luogo» (Rossi 1890, pp. 285-286).

34. «Per lo piu s’intende l’espressione ‘arte di gramatica’ come ‘conoscenza del latino’,
ma non si puo escludere (e comungue il senso non cambia) ‘conoscenza delle regole gram-
maticali’, ‘tecnica grammaticale’» (Mengaldo 1971, p. 260).
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I’approccio ai contenuti dottrinali di Boezio e di Cicerone e che egli aveva
potuto parzialmente aggirare grazie alla propria competenza linguistica
(«]’arte di gramatica ch’io avea») e alle facolta rudimentali della propria
intelligenza speculativa («un poco di mio ingegno»). All’accoglimento
di questa interpretazione concorre inoltre la seconda parte dello stesso
brano del Convivio, in cui Dante rivendica di avere esercitato il proprio
«ingegno» nella penetrazione di dottrine filosofiche gia all’altezza crono-
logica della Vita nova, sebbene la sua competenza speculativa si rivelasse
in quel contesto ancora acerba ed egli fosse in grado di intravedere appe-
na le verita della filosofia, apparse poco nitide al suo intelletto come poco
nitido appare in genere il contenuto dei sogni («quasi come sognando»).35
Difficile & invece affermare con sicurezza se le «molte cose» che Dante
dichiara di avere soltanto intuito «quasi come sognando» nell’ambito
della Vita nova, certamente allusive alle dottrine filosofiche ivi trattate,
si riferiscano pil precisamente ai contenuti speculativi della Consolatio
e del Laelius o, senza implicazioni ulteriori, sottintendano la disciplina
filosofica in generale. Nel primo caso si dovrebbe intendere, come sugge-
risce timidamente Tateo, che Dante abbia voluto affermare nel Convivio
come i suoi trascorsi boeziani, maturati sin dalla morte di Beatrice, fos-
sero gia individuabili all’altezza della Vita nova sebbene caratterizzati
dalla miopia intellettuale dell’autore, ancora incapace di penetrare le piu
profonde verita speculative del prosimetro latino.3® ’ipotesi che il cenno
alle incertezze filosofiche presenti nella Vita nova includa, seppur velata-
mente, il ricordo della giovanile lettura della Consolatio potrebbe trovare
un argomento a favore nell’osservazione di Pézard (1967, pp. 154-155),
che metteva in relazione la locuzione dantesca «quasi come sognando»
e la triplice ripetizione del verbo ‘immaginare’ nei paragrafi immediata-
mente seguenti («Ed immaginava lei... E non la poteva imaginare... E da
questo immaginare ») con un passo boeziano, dove la stessa similitudine
onirica esprime un significato analogo a quello del Convivio e il lemma
imagines occorre in corrispondenza con il verbo dantesco:

35. Cfr. infra, 9.4 («Il1 prosimetrum autobiografico»).

36. «E dalla composizione della Vita Nuova che si deve forse gia avvertire l’influsso
boeziano, perché la composizione organica del libello, misto di prose e di versi, in cui si
parla gia della consolazione operata sul poeta da una donna misericordiosa, cade appunto
in quell’epoca nella quale Dante ci dice di aver preso in mano il De Consolatione e il De
Amicitia: e se l'influsso di quest’ultima opera sul libello & indiscutibile, e facile pensare
che non mancasse quello della prima. Lutilizzazione dello spunto boeziano potrebbe es-
sere appunto racchiuso, nella Vita Nuova, nei termini indicati dal Dante maturo, quando
ricorda di aver dapprima letto quei libri nel modo consentitogli da quella grammatica e da
quell’ingegno di cui disponeva, ossia di non averne inizialmente compresa con lucidita la
profonda ricchezza filosofica» (Tateo 1970, p. 655).
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Ad veram, inquit, felicitatem, quam tuus quoque somniat animus, sed occupato
ad imagines visu ipsam illam non potest intueri [Cons., 111, pr. 1, 5].

Nelle parole che la Filosofia rivolge al proprio discepolo nell’incipit
del libro 111 della Consolatio il motivo del sogno allude ad una approssi-
mativa e confusa intuizione della verita da parte di Boezio, che intravede
soltanto, appunto come in sogno, la vera felicita poiché fuorviato dalle
immagini del vero. Nel precedente boeziano la similitudine onirica ha
una indubbia spiegazione filosofica, nel senso che I'immagine del sogno
rappresenta l’insufficienza intellettuale del protagonista al cospetto
della verita speculativa che la donna allegorica si appresta a sommini-
strargli; nella similitudine & contemplato anche lo sforzo conoscitivo che
I'ingegno ancora inadeguato produce, approdando ad una percezione
intuitiva o, se vogliamo, distorta di quella verita che pure ’animo anela
sinceramente. Questa sproporzione tra la facolta reale dell’intelletto
e ’altezza dell’obiettivo conoscitivo che esso si pone di raggiungere,
alimentato da un desiderio di emancipazione filosofica compresente al
passo dantesco e a quello boeziano, & soprattutto illustrata nella chiosa
di Guglielmo di Conches al brano della Consolatio, ove il nucleo seman-
tico della similitudine onirica & individuato nell’inganno razionale in cui
sarebbe occorso ’animo di Boezio quando, spinto dal desiderio della
vera felicita, ha provato a raggiungerla in quelle cose temporali da cui
essa rifugge:

QUAM TUUS. Quod per somnium desideratur quasi praesens cernitur, cum non
sit. Eodem modo animus Boetii somniabat veram felicitatem cum illam deside-
rabat, sed in illis in quibus non est, id est in temporalibus, eam esse putabat. SED
OCCUPATO VISU. Imago dicitur quasi imitago, quia rem imitatur quadam similitu-
dine sed non est ipsa res. Hic vocat imagines verae felicitatis ista temporalia,
quia indoctis veram felicitatem videntur conferre, cum non conferant [Guglielmo,
Super Boetium, 111, pr. 1, 5].

Il commentatore interpreta la similitudine onirica boeziana in un’ac-
cezione morale: la confusione intellettiva, in cui si € smarrito I’animo
del protagonista, evocata icasticamente dall’immagine del sogno, cor-
risponderebbe, infatti, alla distorsione dell’obiettivo fissato da Boezio
come meta della ricerca filosofica, che si & appagata di immagini di
felicita espresse dai beni mondani. Il protagonista della Consolatio ha
cioe intravisto la ricchezza la dove questa ingannevolmente gli € apparsa,
in una intuizione dell’ingegno paragonabile allo stato di sospensione
dell’intelletto che & propria del sognare e che, secondo Guglielmo, pur di
assecondare i desideri dell’animo produce una percezione alterata della
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verita e stimola una condotta viziosa, riassumibile nella aspirazione ai
beni temporali. Inoltre, la chiosa da una spiegazione paraetimologica
del lemma imago nel senso di «imitago», che qui alluderebbe alla men-
zogna della felicita esteriore, imitazione della vera felicita illusoria per
gli intelletti poveri di filosofia.

In ragione della specola morale da cui considera la similitudine oni-
rica boeziana, la chiosa antica corrobora I’intertestualita col passo del
Convivio. 11 difetto dell’ingegno speculativo di Dante nella Vita nova
sottintende il limite etico che a quell’altezza ostacolava il possesso del-
la vera felicita da parte dell’autore (la filosofia, infatti, pone il sapiens
in una condizione di eccellenza etica) e che gli impone nel Convivio di
trattare «piu virilmente» i temi filosofici che nel primo prosimetro egli
aveva soltanto intravisto «quasi come sognando». La correlazione tra il
possesso di una cultura filosofica adeguata ed il grado d’imperfezione
dell’intelligenza speculativa e forse suggerita dal precedente autorevo-
le della Consolatio; ma tale dipendenza acquista evidenza maggiore se
per essa si presuppone un tramite esegetico come quello di Guglielmo.
La glossa, infatti, sviluppa la similitudine onirica evocando, piu espli-
citamente di quanto non si riscontri nel testo originale, il parallelismo
allegorico tra i motivi, puntualmente ripresi nella prosa del Convivio,
del «somnium» come intelligenza visionaria; delle «imagines» come
apparenze illusorie di quella verita solo intravista; dell’inadeguatezza
filosofica, riassunta nell’allusione agli «indoctis», come responsabile del
tranello subito dalla ragione.

Tra gli elementi di memoria boeziana, che possono essere considerati
nell’insieme il vero sostrato classico di questo passo dantesco, va an-
che menzionata 'unica occorrenza della voce «lagrime» nel Convivio
(«trovai non solamente alle mie lagrime rimedio»). Il lemma concorre a
descrivere la consolazione del protagonista, grazie all’intrapresa delle
letture filosofiche, in termini analoghi a quelli in cui Boezio rivendica,
sia pure nella veste allegorica della personificazione della Filosofia, il
rimedio alle proprie lacrime ottenuto dal recente incontro con I’antica
nutrice, che ne asciuga gli occhi dal pianto cosi come Dante si vede ter-
gere i propri dal nuovo approccio alla filosofia:

Haec dixit oculosque meos fletibus undantes contracta in rugam veste siccavit
[Cons., 1, pr. 2, 7].

La rimozione del dolore, rappresentato dal motivo delle lacrime, av-
viene, per Boezio come per Dante, grazie all’intervento provvidenziale
della filosofia consolatrice. Che al di la del simbolismo che regola 1’e-
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pisodio boeziano, dove I’essiccamento delle lacrime e dovuto alla veste
della Filosofia, si debba riconoscere un’allusione a quei testi filosofici
nei quali I’autore della Consolatio aveva trovato concretamente rimedio
ai propri affanni, & induzione ragionevole. Questa ipotesi trova tuttavia
conferma nella chiosa di Guglielmo, che identifica il rimedio alla affli-
zione di Boezio proprio con le letture filosofiche da questi intraprese e
confluite nella stesura consolatoria del prosimetro:

HAEC DIXIT. Sed ne viderentur verba Philosophiae sine effectu, ait: ET SICCAVIT
OCULOS, idest rationem et intellectum a cura temporalium purgavit. Et hoc est:
CONTRACTA VESTE IN RUGAM. Ut diximus vestes Philosophiae in rugam non est aliud
quam collectio diversarum sententiarum de philosophicis operibus in unum vo-
lumen ut est liber iste. Sed CONTRACTA VESTE IN RUGAM SICCATA SUNT LUMINA Boetii,
quia hoc opere de diversis philosophicis operibus collecto a ratione Boetii remo-
tus est omnis dolor [Guglielmo, Super Boetium, 1, pr. 2, 7].

Un ulteriore raffronto con la Consolatio, del quale la critica ammette
la certezza, concerne la rappresentazione dantesca della filosofia «come
una donna gentile»,37 di 1i a poco riconosciuta come «figlia di Dio [...]
nobilissima e bellissima» (Cv, 11, xii, 9: «E perché, si come detto &, questa
donna fu figlia di Dio, regina di tutto, nobilissima e bellissima Filosofia,
e da vedere chi furono questi movitori, e questo terzo cielo»), ricondu-
cibile al modello tardoantico, archetipo indiscusso di questa traduzione
allegorica della filosofia in immagine femminile:

astitisse mihi supra verticem visa est mulier reverendi admodum vultus [Cons.,
I, pr. 1, 1].

Tale corrispondenza simbolica & del tutto manifesta dopo 1’incontro
di Boezio con la misteriosa ed austera figura di donna, grazie alla finale
acquisizione di consapevolezza da parte del primo in una scena che
ricorda la tipologia retorica della agnizione:

Itaque ubi in eam deduxi oculos intuitumque defixi, respicio nutricem me-
am, cuius ab adulescentia laribus observatus fueram, Philosophiam [Cons., I,
pr. 3, 21.38

37. «Lo stesso accorgimento di tradurre nell’immagine simbolica di una donna pietosa
la scienza dovette provenire dall’esempio boeziano» (Tateo 1970, p. 655).

38. Sempre in questo passo, oltre alle evidenti affinita sul piano narrativo, e stata ravvi-
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Un ulteriore tratto comune consiste nella collocazione ‘autobiogra-
fica’ del primo incontro con la filosofia, fissato da entrambi gli autori
intorno all’eta dell’adolescenza. Un dato che, se nella Consolatio si
puo ricavare dall’esplicita ammissione di Boezio («ab adulescentia
laribus observatus fueram»), nel Convivio si deduce dall’indicazione
cronologica che lo stesso Dante fornisce inizialmente, quando situa la
stesura della Vita nova «a l’entrata de la sua gioventute» (Cv, 1, i, 17),
ovvero nella transizione dalla «adolescenza» alla «gioventute», prime
due delle «quattro etadi» in cui si divide la vita dell’uomo (Cv, 1v, xxiii,
4€13).3°

Nell’ambito della rappresentazione della filosofia «come una donna
gentile» («sub specie mulieris» secondo la definizione con cui Guglielmo
di Conches classifica la «prosopopeia» boeziana), Dante rappresenta
il suo incontro con la filosofia come un approccio inatteso agli autori e
alle opere di cui la filosofia stessa puo dirsi «donna» («li quali consi-
derando, giudicava bene che la filosofia, che era donna di questi autori,
di queste scienze e di questi libri, fosse somma cosa»). Commentando
la veste indossata dalla Filosofia (Cons., 1, pr. 1, 3), Guglielmo analizza
i connotati antropomorfi che caratterizzano la figura femminile ed in
particolare interpreta le mani, con le quali la Filosofia ha intrecciato
il proprio abito, come un’allegoria di quel genere di filosofi che hanno
trascritto le cose che conobbero e commisurano le proprie azioni ai
precetti filosofici acquisiti:

Manus sunt Philosophiae qui ea quae noverunt scribunt, vel iuxta praecepta
philosophica, quae honesta sunt, operantur. Sed Philosophia manibus suis vestes,
idest artes et cetera, contexuerat, quia hoc tertio genere philosophorum, qui

sata una vicinanza al livello lessicale tra le espressioni boeziane «deduxi» e «defixi», che
descrivono il volgersi dello sguardo di Boezio verso la donna, e i termini danteschi «mirava»
e «volgere», ugualmente riferiti alla irresistibile attrazione che la donna gentile esercita
sulla vista di Dante: cfr. D’Andrea 1989, p. 503, nota 35.

39. Che ’adolescenza sia I’eta adatta all’intrapresa degli studi filosofici & I’osservazione
avanzata da Guglielmo di Conches proprio in margine alla testimonianza che Boezio for-
nisce del proprio incontro giovanile con la filosofia e che Dante dimostra di avere tenuta
presente nell’immagine della donna gentile: « Notandum quod Boetius ponit nomen aetatis
qua laribus philosophiae obversatus est, scilicet ab adolescentia quia nec ante debet ali-
quis initiari philosophia, et post grave est quia, ut ait Plato, aetas hominis est similis cerae.
Quae, si nimis est tenera, formam sigilli non recipit nec retinet. Si nimis est dura, similiter.
Si vero est temperata ut nec nimis mollis nec nimis dura sit, bene recipit formam sigilli et
indurata conservat. Similiter est aetas hominis. Quae, si nimis est tenera, nullam recipit
doctrinam ut infantes. Similiter si nimis est dura ut in senibus. Sed in adolescentibus ita
est temperata aetas ut cito intelligat et intellecta conservet memoria» (Guglielmo, Super
Boetium, 1, pr. 3, 2).
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praedictis modis dicuntur manus Philosophiae, philosophica opera composuerat
[Guglielmo, Super Boetium, 1, pr. 1, 3].

Le vestiindossate significherebbero ’insieme delle opere che i filosofi
hanno composto e, piu in generale, I’incontro di Boezio con le sentenze
di questi autori che il nuovo apprendistato filosofico gli consente di con-
quistare. La stessa corrispondenza simbolica occorre nella definizione
dantesca della «donna gentile» come «donna di questi autori, di queste
scienze e di questi libri», che allude all’apprendimento dei testi e delle
dottrine della filosofia per il tramite della lettura di Boezio e di Cicerone.

[71Cv, 11, xv, 1

Dopo aver argomentato la comparazione tra le scienze e i cieli con
I'illustrazione di «tre similitudini che li cieli hanno colle scienze massi-
mamente>» (Cv, 11, xiii, 2) ed aver paragonato il cielo di Venere alla Reto-
rica «per due proprietadi» (Cv, 11, xiii, 13-14: «E lo cielo di Venere si puo
comparare alla Rettorica per due propietadi: ’una si & la chiarezza del
suo aspetto, ché e soavissima a vedere piu che altra stella; I’altra si e la
sua apparenza or da mane or da sera. E queste due propietadi sono nella
Rettorica: ché la Rettorica & soavissima di tutte 1’altre scienze, pero che
a cio principalmente intende; [e] appare da mane quando dinanzi dal
viso dell’uditore lo rettorico parla; appare da sera, cioe retro, quando da
lettera, per la parte remota, si parla per lo rettorico»), Dante riprende
il raffronto tra la scienza retorica e il terzo cielo per svelare I’identita di
coloro che egli nel contesto della similitudine ha chiamato «movitori»
di questo cielo:

Per le ragionate similitudini si puo vedere chi sono questi movitori a cu’ io
parlo. Ché sono di quella movitori, si come Boezio e Tulio, li quali colla dolcezza di
loro sermone inviarono me, come detto € di sopra, nello amore, cioe nello studio,
di questa donna gentilissima Filosofia, colli raggi della stella loro, la quale ¢ la
scrittura di quella: onde in ciascuna scienza la scrittura e stella piena di luce, la
quale quella scienza dimostra [Cv, 11, xv, 1].

Lesegesi di questo passo, apparentemente piana, ha registrato po-
sizioni diverse secondo la valenza che si & scelto di attribuire al pro-
nome che precede il sostantivo «movitori», se si accolga la lezione «di
quello», attestata nella prima edizione critica della Societa Dantesca
(cfr. Parodi, Pellegrini 1921, p. 200) oppure, come ha proposto Pézard
(1967, pp. 173-174) ed emendato la piu recente edizione nazionale, si
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preferisca sostituire al maschile il femminile «di quella». Nel primo
caso sarebbe necessario ammettere, con Busnelli, Vandelli (1968, ad
loc.), che Dante abbia inteso Boezio e Tullio quasi alla stregua di in-
telligenze motrici, appunto «movitori» di quel terzo cielo che & stato
comparato per similitudine alla Retorica. Accogliendo I’emendazio-
ne testuale di Pézard, invece, ’interpretazione letterale dell’intera
frase si semplificherebbe visto che il riferimento a Boezio e a Tullio
come «di quella movitori» si spiegherebbe, senza necessita di una
macchinosa mediazione simbolica, come un’allusione alla Retorica,
della quale i due autori latini sono presentati come i propugnatori per
antonomasia. Qui Dante non solo individua nei due auctores I’incarna-
zione esemplare della scienza retorica, ma riconosce nella «dolcezza
di loro sermone», nella qualita retorica della loro scrittura, il requisi-
to estetico indispensabile all’apprendistato filosofico intrapreso sulla
spinta di queste letture. Llincontro con la Retorica si consuma dunque
per Dante nello stesso ambito letterario in cui avviene quello con la
sapienza antica testimoniata dalle opere di Boezio e di Cicerone. Lo
stesso riconoscimento della «Rettorica» come scienza propedeutica
alla penetrazione delle ragioni speculative, se da un lato e un elemen-
to topico di tradizione aristotelica condiviso da tutta la classicita (cfr.
Alfonsi 1944, pp. 13-14), dall’altro, proprio perché Dante vi fa cenno in
relazione alla sua esperienza di lettore ‘militante’ della Consolatio, im-
pone il raffronto con un passo boeziano, in cui la Filosofia preannuncia
come ’apprendistato speculativo del proprio allievo dovra avvalersi
della persuasione della dolce retorica, imprescindibile ausilio di quella
scienza metafisica oscura a Boezio che, se in accordo con le istanze
educative della filosofia, ne agevola I’apprendimento:

Adsit igitur rhetoricae suadela dulcedinis, quae tum tantum recto calle pro-
cedit cum nostra instituta non deserit cumque hac musica laris nostri vernacula
nunc leviores, nunc graviores modos succinat [Cons., 11, pr. 1, 8].

La sovrapponibilita dei due testi appare se si considera come Dante,
assegnando a Boezio e a Cicerone «dolcezza di [...] sermone», alluda a
quella dolcezza retorica che Boezio stesso assegna alla propria opera
(segnatamente alle parti metriche, che come canto dottrinale della Fi-
losofia nei primi due libri della Consolatio sono ornate con la dolcezza
della retorica e della musica affinché, come si evince da Cons., 11, pr. 3,
2, fungano da lenitivo suadente agli affanni del protagonista: « Speciosa
quidem ista sunt, inquam, oblitaque rhetoricae ac musicae melle dulce-
dinis tum tantum cum audiuntur oblectant, sed miseris malorum altior
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sensus est; itaque cum haec auribus insonare desierint insitus animum
maeror praegravat»). Le implicazioni stilistico-retoriche dell’accosta-
mento tra la «dulcedo rhetoricae» e la filosofia emergono dalla chiosa
di Guglielmo a Cons., 11, pr. 1, 8:

ASSIT IGITUR. Ostendit quid sit faciendum, scilicet conferenda ei leviora medi-
camina. Modo ostendit qualiter fiat, scilicet rethoricis persuasionibus in prosa,
in metro versibus [Guglielmo, Super Boetium, 11, pr. 1, 8].

Il commentatore identifica la «prosa» con la dolcezza suadente della
retorica e il «metrum» con 1’alternanza di motivi musicali pi 0 meno
gravi, scorgendo nelle parole della Filosofia un rapido manifesto delle
ragioni stilistiche, che hanno presieduto alla scelta della struttura prosi-
metrica: I'impiego alternato e complementare della retorica e della mu-
sica si spiega con ’esigenza di coniugare «aliquid molle ac iucundum ».
Infatti, se le prose assolvono alla funzione didascalica tramite I’efficacia
retorica dell’ornatus, i versi per mezzo della musica creano I’opportuna
discontinuita ed il sollievo alimentato dall’oscillazione di motivi ora leg-
geri ora faticosi («nunc leviores, nunc graviores»): forse un’allusione
a quella alternanza degli stili e dei contenuti speculativi, diversamente
dosati negli intermezzi poetici della Consolatio, che I’esegesi medievale
non solo boeziana ha riconosciuto come cifra stilistica del prosimetro
tardoantico.4° Al fine di riabilitare I’arte retorica dalle accuse dei suoi
detrattori, Guglielmo (anche sulla scorta delle teorie di Cicerone) ne
ribadisce, se posta al servizio della filosofia, 1’efficacia morale («quia
una est de artibus philosophiae»), secondo la concezione boeziana, che
riecheggia nell’allusione di Cv, 11, xv, 1 alla «dolcezza» retorica.

[8] Cv, 111, i, 10

Assecondando la volonta di «parlare d’amore», Dante approda al
convincimento che quando si tratta la materia d’amore nessun discorso
€ piu bello e piu utile della lode della persona amata (Cv, 11, i, 4). Lau-
tore addebita «questo deliberamento» a «tre ragioni», illustrate nei
paragrafi successivi (5-10) con il soccorso dell’auctoritas di Aristotele

40. Come si vedra, desta interesse che nel prologo alle Expositiones et glose super
Comediam Dantis Guido da Pisa indichi nella varieta dei metri utilizzati da Boezio la cifra
peculiare della Consolatio, che ne inquadra lo stile entro il genere della poesia lirica; cfr.
infra, 10 («Guido da Pisa»).
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secondo l’esegesi tomista; I’esposizione della terza ragione suggerisce
in piu il ricordo di una sentenza boeziana che avvalora I’«argomento di
provedenza»:

La terza ragione fu uno argomento di provedenza: ché, si come dice Boezio,
«non basta di guardare pur quello che & dinanzi alli occhi», cioe lo presente, e
pero n’é data la provedenza, che riguarda oltre, a quello che puo avenire [Cv,
1, i, 10].

Secondo prassi frequente nel Convivio, I’autore traduce un passo
della Consolatio, in cui la Filosofia addita a Boezio il carattere fugace
della fortuna e, di conseguenza, ’inattendibilita del presente al cospetto
dell’incertezza del futuro:+

Neque enim quod ante oculos situm est suffecerit intueri, rerum exitus pru-
dentia metitur [Cons., 11, pr. 1, 15].

Nonostante la fedelta della traduzione dantesca non richieda di con-
getturare passaggi intermedi dal testo originale, alcuni commentatori
hanno evidenziato come la citazione del medesimo passo boeziano in
versione francese occorresse gia nel Tresor di Brunetto Latini (11, 1x, 1-2:
«Boesces dist, il ne soufist pas a ’home k’il voie u connoisse les choses ki
sont devant ses oils, mais prudence mesure la fin des choses», Latini, Tre-
sor, p. 234), ipotizzando cosi una mediazione brunettiana nella ricezione
dantesca del brano latino. In particolare, Chiamenti si e soffermato sul
carattere di «chiosa grammaticale» che contraddistingue la versione del
Convivio, in cui l’autore specificherebbe mediante una breve glossa («cioe
lo presente ») il significato, altrimenti incerto, della proposizione boeziana
(«quello che e dinanzi alli occhi»); la traduzione del Tresor invece sarebbe
esente dal procedimento esegetico attuato da Dante, presentando al piu
la dilatazione del boeziano «intueri» nella dittologia sinonimica «voie u
connoisse». Questa divergenza tra le modalita di traduzione esperite da
Brunetto e da Dante non impedisce allo studioso di considerare il passo
del Convivio come 'unico caso, limitatamente alle traduzioni dantesche
della Consolatio, in cui nel passaggio dall’‘ipotesto’ (originale) all’‘iper-
testo’ (traduzione) sia lecito postulare «la partecipazione di un ulteriore
ipotesto», che si e sovrapposto all’originale latino «dando luogo ad un fe-
nomeno di condensazione, o contaminatio» (Chiamenti 1995, p. 211). Tale

41. 11 confronto (a) & in Moore (1896, p. 356).

180 LUCA LOMBARDO



CONFRONTI CERTI

ipotesi, seppure suggestiva,* sembra poco stringente sul piano testuale:
la traduzione dantesca evidenzia infatti una sostanziale uniformita con
il passo latino, la cui trasposizione quasi ad litteram non esige la parte-
cipazione di una fonte intermedia. L’ipotesi della contaminazione degli
ipotesti’ non si addice al caso in questione anche perché la stessa tradu-
zione brunettiana, al di la della licenza rilevata da Chiamenti, rispecchia
fedelmente il testo boeziano, esattamente nei termini di fedelta all’origi-
nale che caratterizzano la versione dantesca. Inoltre sembra singolare
che Dante attingesse ad una fonte intermedia per una sola delle nove
traduzioni boeziane del Convivio, non piu significativa di altre.*3

s

[9] Cv, 111, ii, 17

Nel commento alla canzone Amor che nella mente mi ragiona, intorno
al significato proprio del lemma ‘mente’ (che designa il luogo in cui si
svolge «esso ragionare» di Amore), Dante, trattando dell’anima umana e
di come essa partecipi della divina natura «a guisa di sempiterna intelli-
genza», illustra le «vertudi» («scientifica», «ragionativa», «inventiva»,
«giudicativa», ed ancora altre) che sostanziano un’«ultima e nobilissima
parte» di quest’anima, cui spetta I’appellativo di «mente» (Cv, 111, ii, 14-
16). Una simile potenza intellettiva pertiene esclusivamente all’uomo e
alle sostanze divine,** secondo la dottrina che Dante ricava direttamente
dalla Consolatio:

E che cio fosse lo 'ntendimento, si vede: ché solamente dell’uomo e delle di-
vine sustanze questa mente si predica, si come per Boezio si puote apertamente
vedere, che prima la predica delli uomini, ove dice alla Filosofia: «Tu e Dio, che
nella mente [te] delli uomini mise»; poi la predica di Dio, quando dice a Dio:
«Tutte le cose produci dallo superno essemplo, tu, bellissimo, bello mondo nella
mente portante» [Cyv, 111, ii, 17].

42. La traduzione di questo passo dimostrerebbe I'importanza di Latini come mediatore
nella ricezione dantesca della Consolatio, che i commentatori concordemente riconoscono.

43. La citazione dantesca di questo passo boeziano & stata opportunamente annoverata
tra quei casi di un utilizzo della Consolatio anche come spunto «per qualche massima oc-
casionale», al di la di una pit profonda adesione ai contenuti e allo stile del modello, che
e soprattutto rilevabile nell’ambito dei trattati 111 e v del Convivio: cfr. Tateo 1970, p. 656.

44. E inesatta l’affermazione, secondo cui in questo passo del Convivio «si ricava da
Boezio che la ‘mente’ di cui parla il poeta nella 11 canzone puo attribuirsi solo a Dio e alle
divine sostanze» (Tateo 1970, p. 656): infatti il ricorso all’auctoritas boeziana permette
semmai a Dante di argomentare su piu solide basi che «solamente dell’'uomo e delle divine
sustanze questa mente si predica».

BOEZIO IN DANTE 181



II. LA CONSOLATIO PHILOSOPHIAE NELLE OPERE DI DANTE

Le citazioni accostate in questo passo del Convivio sono estrapolate da
due distinti luoghi boeziani.4s La prima traduzione trae spunto dall’acco-
rata autodifesa di Boezio dalle infide accuse dei suoi detrattori:

Tu mihi et qui te sapientium mentibus inseruit deus conscii nullum me ad ma-
gistratum nisi commune bonorum omnium studium detulisse [Cons., 1, pr. 4, 8].

La seconda traduzione si rifa invece alla celebre invocazione della
Filosofia al padre dell’'universo in un carme che aveva goduto per tutto
il Medioevo di una fortuna tanto larga da vantare persino una tradizione
esegetica autonoma da quella del prosimetro:4°

[...] tu cuncta superno
ducis ab exemplo, pulchrum pulcherrimus ipse
mundum mente gerens [...] [Cons., III, m. 9, 6-8].

Proprio la fonte latina ha permesso a Moore, forse sulla scorta della
correzione gia proposta da Witte (1825) e accolta dagli Editori Milanesi
(Monti 1826), I’'integrazione nel testo dantesco del pronome «te», omes-
so dall’intera tradizione manoscritta del Convivio e tuttavia indispen-
sabile al senso della frase.4” Il ripristino della lezione corretta nel testo
dantesco, evidentemente corrotto all’altezza dell’archetipo, testimonia
esemplarmente ’efficacia dell’approccio intertestuale anche per la solu-
zione di problemi squisitamente ecdotici.+® Proprio ’assenza del prono-
me «te» dall’archetipo e in generale lo stato di corruzione del testo del
Convivio all’altezza di questo passo hanno indotto Chiamenti a omettere
la prima delle due traduzioni dantesche da qualsiasi analisi formale, in
aperto dissenso con il giudizio di Mario Marti, che aveva evidenziato la
«posizione di rilievo del pronome ‘te’» (Marti 1961, p. 123) nell’ambito

45. Entrambi i raffronti (a) sono in Moore 1896, p. 356.
46. Cfr. supra, 2 («I commenti»).

47. «As far as [ am aware, the Mss. Of Dante omit ‘te’. But this evidently leaves the sen-
se incomplete, and the word was probably accidentally dropped out by an early copyist»
(Moore 1896, p. 288).

48. «It will be observed that the correction is not made merely to secure greater exact-
ness of quotation (which would be a very questionable step), but to complete a grammati-
cally defective sentence» (Moore 1896, p. 288).
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della citazione nonostante si tratti di una congettura.+® Seppure esito
di induzioni, I’integrazione del pronome «te» dovra intendersi come
necessario ripristino della lezione originaria, probabilmente travisata,
come ha suggerito Moore, per un errore di copiatura intervenuto ad un
livello molto alto della tradizione. Se 1’obiezione che Chiamenti muove
a Marti & ineccepibile sul piano strettamente metodologico, il parere
unanime degli editori suggerisce di non trascurare comunque un evi-
dente errore d’archetipo, dal quale e possibile risalire all’intenzione
redazionale dell’autore.5°

Circa la seconda citazione boeziana, Chiamenti (1995, p. 25) classifica
la resa dantesca entro il novero delle traduzioni «uno-a-uno o parola per
parola», ovvero come «traduzione molto letterale nell’intento dell’auto-
re», perseguita anche a scapito della coerenza grammaticale nei confronti
della lingua di arrivo, cioé secondo un principio di fedelta lessicale e mor-
fologica al testo di partenza che puo produrre esiti estranei, oltre che alla
lingua del traduttore, persino al suo usus scribendi. Secondo Chiamenti,
la spiegazione di questo approccio conservativo alla forma del testo latino,
che tra le opere di Dante & circoscritto a sporadiche occorrenze nel Con-
vivio, risiede nel rispetto dovuto dal traduttore alla parola dell’auctoritas.
Dalla resa dantesca di Cons., 111, m. 9, 6-8, traluce quella «inerzialita»
che rivela «in filigrana proprio questo zelo» riservato di norma alla tra-
duzione dei passi della Bibbia, che piu di ogni altro libro la precettistica
tardoantica raccomandava di tradurre con lo scrupolo opportuno e, piu
in generale, delle auctoritates filosofiche degne di maggiore riverenza.>
Lanalisi stilistica della traduzione di Cv, 111, ii, 17 mostra in dettaglio le ca-
ratteristiche di un vero e proprio ricalco del testo boeziano, seppure non
scevro da una minima ricerca di originalita, concretizzatasi nella prolessi
del superlativo «bellissimo» giustapposto a «bello mondo», che inverte
la sequenza di «pulchrum» e «pulcherrimus [...] mundum» dell’originale
(senza tuttavia pregiudicarne il poliptoto), e forse evidente soprattutto
nella resa del latino «ducis» con il piu espressivo «produci» che, secondo
Groppi (1962, p. 134), «abbellisce il pensiero di Boezio, aggiungendo all’i-

49. «Ma come attribuire rilievo stilistico alla posizione di un pronome non presente
nell’archetipo, bensi congettura del Witte e degli Editori Milanesi?» (Chiamenti 1995,
p. 28, nota 54).

50. «Lintegrazione - giustificabile anche paleograficamente se immaginiamo che il copi-
sta dell’archetipo si sia trovato di fronte un ‘mentete’ per lui incomprensibile - divenne poi
tradizionale» (Simonelli 1970, p. 141); cfr. inoltre Brambilla Ageno 1995, 1/1, p. 62.

51. «Cosi lo vediamo [scil. Dante] [...] spingere lo scrupolo fino a conservare la frase di
Boezio pulchrum pulcherrimus ipse Mundum mente gerens con l’esatto, ma un po’ sforzato,
‘tu, bellissimo, bello mondo nella mente portante’» (Maggini 1952, p. 93).

BOEZIO IN DANTE 183



II. LA CONSOLATIO PHILOSOPHIAE NELLE OPERE DI DANTE

dea di derivazione espressa da ducis quella di mettere davanti, come sotto
gli occhi ammirati». Va inoltre sottolineato che non sara stata ininfluente
per il carattere provvisorio di questa traduzione, come di altre presenti
nel Convivio, la situazione di generale incompiutezza dell’opera.5?

Sul piano contenutistico, la ripresa dei vv. 6-8 rappresenta soltanto
la prima di una nutrita serie di reminiscenze del carme O qui perpetua,
ravvisabili in altri luoghi danteschi e caratterizzate, ove sia chiaro I’in-
tento di traduzione del verso latino, dal medesimo ossequio testuale nei
riguardi della fonte.53 Come si evince dalla trasposizione ad litteram
di questa prima occorrenza, il metro boeziano e tenuto in gran conto
da Dante, la cui rilettura si pone in linea con lo sforzo degli esegeti
medievali della Consolatio di risemantizzare in senso cristiano un inno
manifestamente neoplatonico.

[10] Cv, 1v, xii, 3-7

Nell’ambito della riflessione sulla ricchezza, che occupa una parte
consistente del 1v trattato del Convivio, la Consolatio non solo € menzio-
nata esplicitamente dall’autore con almeno quattro citazioni, ma, se si
valuta I’influenza boeziana sulle concezioni dantesche da una specola
pil generale, «costituisce una delle fonti pitl importanti» (Tateo 1970,
p. 656).54

Il capitolo X11 si apre con la denuncia dell’«imperfezione delle ricchez-
ze», non solo manifesta nella loro indiscriminata acquisizione iniziale,
ma lampante altresi ove si considerino i pericoli provenienti dal loro
incremento (Cv, 1v, xii, 1); la nocivita dei beni materiali risiede in un’ap-
parenza di perfezione che ne nasconde i reali difetti e dalle cui insidie
occorre guardarsi, come testimoniano Boezio e Cicerone:

52. «Nel caso di Dante questi fenomeni si verificano (con frequenza bassissima) quasi
esclusivamente nel Convivio dove la parola dell’auctoritas, simulacro di verita basilari,
mutata il meno possibile (e dunque non digesta), e dove essenziale per I’autore & semmai
mostrare la possibilita di una riproduzione, in lingua di si, di costrutti e lemmi del reper-
torio latino; le altre opere in volgare sottopongono invece il testo-base ad un filtraggio piu
accurato» (Groppi 1962, p. 134).

53. Cfr. Schede correlate: [17] Pd, 1, 74; [18] Pd, 11, 130-138; [19] Pd, VII, 64-66; [47] Pg,
XXVIII, 90; [62] Pd, XXXIII, 19-33; 46-48; 52-54; [78] Rime, 14 (cv1) 49; [82] If, X, 102; [92] Pd,
1, 1; [94] Pd, 1, 103-108.

54. I passi boeziani menzionati nella presente scheda, a eccezione di Cons., 111, pr. 3, 2-4 €
11, sono accostati al testo dantesco (a) in Moore (1896, p. 356). Per gli altri luoghi danteschi
che si rifanno alla riflessione di Boezio sulle ricchezze mondane, cfr. Schede correlate: [11]
Cv, v, xiii, 10-14; [30] If, v11, 7-54; [38] Pg, X1v, 86-87; [75] Cv, 1v, xi, 8.
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E quelle cose che prima non mostrano li loro difetti sono pili pericolose, pero
che diloro molte fiate prendere guardia non si puo: si come vedemo nel traditore,
che nella faccia dinanzi si mostra amico, si che fa di sé fede avere, e sotto prete-
sto d’amistade chiude lo difetto della inimistade. E per questo modo le ricchezze
pericolosamente nel loro acrescimento sono imperfette, che, sommettendo cio
che promettono, apportano lo contrario. Promettono le false traditrici sempre,
in certo numero adunate, rendere lo raunatore pieno d’ogni appagamento; e
con questa promessione conducono ’'umana volontade in vizio d’avarizia. E per
questo le chiama Boezio, in quello Di Consolazione, pericolose, dicendo: « Ohmé!
chi fu quel primo che li pesi dell’oro coperto e le pietre che si voleano ascondere,
preziosi pericoli, cavoe?». Promettono le false traditrici, se bene si guarda, di
torre ogni sete e ogni mancanza, e aportare ogni saziamento e bastanza; e questo
fanno nel principio a ciascuno uomo, questa promessione in certa quantita di loro
acrescimento affermando; e poi che quivi sono adunate, in loco di saziamento
e di refrigerio danno e recano sete di casso febricante intollerabile; e in loco di
bastanza recano nuovo termine, cioé maggiore quantitate a[l] desiderio, e con
questa, paura grande [e] sollicitudine sopra 1’acquisto. Si che veramente non
quietano, ma pit danno cura, la qual prima sanza loro non si avea. E pero dice
Tulio in quello Di Paradosso, abominando le ricchezze: «Io in nullo tempo per
fermo né le pecunie di costoro, né le magioni magnifiche né le ricchezze né le
segnorie né I’allegrezze delle quali massimamente sono astretti, tra cose buone
o desiderabili essere dissi: con cio0 sia cosa che certo io vedesse li uomini nell’a-
bondanza di queste cose massimamente desiderare quelle di che abonda[va]no.
Pero che in nullo tempo si compie né si sazia la sete della cupiditate; né solamen-
te per desiderio d’acrescere quelle cose che hanno si tormentano, ma eziandio
tormento hanno nella paura di perdere quelle». E queste tutte parole sono di
Tulio, e cosi giacciono in quello libro che detto é. E a maggiore testimonianza di
questa imperfezione, ecco Boezio in quello Di Consolazione dicente: «Se quanta
rena volve lo mare turbato dal vento, se quante stelle rilucono, la dea della ric-
chezza largisca, I’'umana generazione non cessera di piangere» [Cv, 1v, xii, 3-7].

Laffermazione sulla pericolosita insita nelle ricchezze proviene dai
versi conclusivi di un carme boeziano, nel quale si commemora la felicita
di una mitica prior aetas, immune dalle insidie dell’oro, e I’avvento delle
dovizie un tempo nascoste e biasimato come l’origine dei mali del mondo:

Heu, primus quis fuit ille

auri qui pondera tecti

gemmasque latere volentes

pretiosa pericula fodit? [Cons., 11, m. 5, 27-30].

La prima traduzione dantesca si caratterizza per un’evidente intenzio-
ne di fedelta al testo di partenza, manifesta nel rispetto dell’ordo origi-
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nario, con la sola eccezione della resa del boeziano «gemmasque latere
pericula» in «le pietre che si voleano ascondere» (cfr. Chiamenti 1995,
p. 27), adattamento della struttura sintattica latina alla consuetudine
linguistica dell’‘ipotesto’. D’altra parte, nella versione del Convivio si
riscontra sia la presenza di veri e propri calchi («pretiosa pericula» tra-
sposto in «preziosi pericoli»), sia la conservazione del verbo in posizione
finale («fodit» tradotto da «cavoe»), ad ulteriore salvaguardia della for-
ma sintattica e della veste fonica dell’originale, da cui si coglie nel tra-
duttore l'intenzione di mantenere le movenze stilistiche dell’auctoritas.s®

Il modello boeziano e di nuovo invocato dall’autore, che «a maggiore
testimonianza» affianca al ricordo di Cicerone un altro nucleo di versi
della Consolatio, estrapolati dal carme che conclude I’incontro imma-
ginario tra Boezio e la Fortuna e che con l'iperbole esordiale denuncia
I’insaziabilita della cupidigia umana, cui neanche tutte le sostanze spar-
se dall’Abbondanza basterebbero ad estinguere la fame:5”

Si quantas rapidis flatibus incitus

pontus versat harenas

aut quot stelliferis edita noctibus

caelo sidera fulgent,

tantas fundat opes nec retrahat manum
pleno Copia cornu,

humanum miseras haud ideo genus
cesset flere querelas [Cons., 11, m. 2, 1-8].

La traduzione dantesca si marca qui per una significativa ‘condensa-
zione’ del testo latino,5® ma anche per la tendenza ad operare «piccole

55. «Noto anche la bipolarizzazione di pondera, tradotto sul piano semantico da pesi, ma
su quello fonico da coperto (che a sua volta corrisponde a tecta), poiché si ha Cui POndERa
> COPERtO» (Chiamenti 1995, pp. 27-28).

56. Che la citazione del passo boeziano implichi per la resa dantesca non solo il tenta-
tivo di fedele adesione ai contenuti morali della fonte, ma anche ’imitazione del suo abito
stilistico (nonostante il passaggio rilevante dalla forma metrica della Consolatio a quella
prosastica del Convivio) & gia felice intuizione di Groppi: «il poeta volgare mira a rendere
anche nel giro del periodo un’immagine possibilmente esatta non pur del pensiero, ma dello
stile poetico del suo autore» (1962, p. 134).

57. Il passo boeziano sull’insaziabilita della cupidigia umana & tenuto presente anche
nell’ambito delle riflessioni dantesche sulla fortuna e sull’avarizia; cfr. Schede correlate:
[31] If, vi, 61-96; [80] If, 1, 97-99.

58. «Soppresse le coloriture rapidis di flatibus, stelliferis edita noctibus caelo di sidera,
pleno cornu di copia, miseras di querelas, Dante condensa in cose e moto» (Groppi 1962,
pp. 133-134).
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dilatazioni epesegetiche» che mirano, come nel caso dell’estensione del
boeziano «Copia» nel piu esplicito «la dea della ricchezza», ad adeguare
un termine culturalmente connotato ad una istanza esegetica moderniz-
zante (cfr. Chiamenti 1995, p. 141). La chiosa di Gugliemo di Conches ai
versi boeziani, dopo avere sottolineato lo stesso tema dell’insaziabilita
dell’avarizia che e alla base della citazione dantesca («In his versibus
conqueritur Fortuna de avaritia hominum, quae tanta sit quod numquam
potest satiari», Guglielmo, Super Boetium, 11, m. 2, 1), assume 1’allusio-
ne al corno pieno dell’abbondanza (v. 6) come pretesto per un’ampia
digressione intorno alla discesa agli inferi di Ercole, cui si deve secondo
i mitografi il ritrovamento dell’oggetto propiziatorio che lo stesso eroe
avrebbe sacrificato alla dea della ricchezza («Legitur in fabulis de Her-
cule quod, cum descenderet ad inferos, invenit ibi cornu quoddam. Quod
inde extraxit et Copiae sacrificavit, quo illa fudit necessaria cuidam
pleno cuidam semipleno», Guglielmo, Super Boetium, 11, m. 2, 5-6).5°
Oltre che per I’analoga estensione epesegetica di un termine come il
boeziano «Copia», dal significato non certo per un lettore medievale,
rispetto al passo del Convivio la chiosa di Guglielmo riveste interesse
soprattutto per la parte che dedica alla chiusura del carme boeziano
(vv. 15-18: «Quae iam praecipitem frena cupidinem | certo fine retentent,
| largis cum potius muneribus fluens | sitis ardescit habendi?»), dove il
commentatore riprende il tema dell’ansia irrefrenata di ricchezza ser-
vendosi di una preziosa citazione classica:

QUAE IAM FRENA. Frena quae retentant cupidinem alicuius rei sunt ista, vel quia
non est alicui necessaria, vel quia vilis est, vel quia ad sufficientiam aliquis habet
de ea. Sed aliquis tanto plus cupit temporalia quanto plus possidet secundum
Iuvenalem:

59. Ercole (le cui gesta saranno ricordate da Guglielmo anche a proposito del carme 7
del libro 1v) incarna I’'uomo sapiente ed eloquente, sicché la sua stessa proverbiale virtu
di addomesticare i mostri piu insidiosi viene interpretata come allegoria della capacita di
domare i vizi, che pertiene appunto a colui che & dotato di sapienza ed eloquenza («Her-
cules [...] dicitur monstra terrae domare, quia sapiens et eloquens omnia vitia domat»).
La discesa negli inferi corrisponde allo sforzo di conoscenza delle cose terrene attuato
dal sapiente, che, rappresentato da Ercole, ha il merito di riportare la fertilita ove essa
manchi. Lexcursus del commentatore e interessante perché in un certo senso eccentrico
rispetto alla materia specifica del carme boeziano; inoltre vi si allude al motivo topico del
sapiente che beneficia I’intera umanita grazie al proprio sacrificio che consiste, secondo
il rivestimento mitologico, nella discesa infernale di Ercole («Hercules vero ad inferos
descendit, cum sapientes homines ad cognitionem terrenorum descendunt»). Il contenuto
della chiosa sembra quasi anticipare un altro luogo della Consolatio, il metro 12 del libro
111, dedicato a Orfeo, la cui discesa nell’oltretomba si connota per ammissione dello stesso
Boezio come l’allegoria del vincolo del sapiente alle cose terrene e che peril suo intrinseco
valore metapoetico assumera notevole rilevanza in chiave dantesca.
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crescit amor nummi quantum ipsa pecunia crescit [Guglielmo, Super Boetium,
11, m. 2, 15-18].

Il riferimento di Guglielmo alla Satira xiv di Giovenale (v. 139), ben-
ché non assicuri la conoscenza di quest’ultima da parte di Dante per il
tramite indiretto della glossa boeziana, suggerisce un raffronto con quel
paragrafo del Convivio, di poco successivo alla citazione della Consolatio
che qui si discute, ove il nome dello stesso Giovenale ricorre tra quei po-
eti latini che si sono scagliati contro I’insaziabile cupidigia di ricchezza:

E perché piu testimonianza, a cio ridurre per pruova, si conviene, lascisi stare
quanto contra esse [scil. ricchezze] Salomone e suo padre grida; quanto contra
esse Seneca, massimamente a Lucillo scrivendo; quanto Orazio, quanto Iuvenale
e, brievemente, quanto ogni scrittore, ogni poeta; e quanto la verace Scrittura
divina chiama contro queste false meretrici, piene di tutti defetti; e pongasi
mente, per avere oculata fede, pur a la vita di coloro che dietro a esse vanno,
come vivono sicuri quando di quelle hanno raunate, come s’appagano, come si
riposano [Cv, 1v, xii, 8].

Sebbene, a fronte di riscontri testuali «facilmente documentabili»,
Paratore (1971, p. 198) sospetti «che Giovenale fosse direttamente noto
a Dante», il ricordo del poeta satirico latino rinvierebbe in questo caso
ad almeno due luoghi dell’opera giovenaliana (111, 143-144; XIV, 135 sgg.)
piuttosto noti attraverso florilegi, come testimonia la loro frequenza in
numerosi testi medievali, e dei quali pertanto lo stesso Dante sarebbe po-
tuto venire a conoscenza per il tramite di qualche fonte indiretta. A que-
sto riguardo e stata avanzata da Ovidio Capitanil’ipotesi che in particola-
re il ricordo di Sat., X1v, 139 («crescit amor nummi quantum ipsa pecunia
crescit»), sintesi di quel concetto della fame insaziabile di ricchezza peril
quale Dante ricorda tra gli altri poeti anche Giovenale, potesse giungere
all’autore del Convivio attraverso una citazione contenuta nel De peccato
usure di Remigio dei Girolami («Iuxta illud poete ‘Crescit amor nummi
quantum ipsa pecunia crescit’ et magis durescit ad non subveniendum
indigentibus sine extorsione usure», citato in Capitani 1965, p. 629).5°
Questa congettura, oltre a doversi misurare con la carenza di prove con-
vincenti che Dante abbia mai attinto direttamente al trattato del domeni-
cano fiorentino, non tiene conto della notorieta della sententia giovenalia-
na, attestata anche da numerosi commentatori danteschi antichi. D’altra
parte, va registrata ’affinita, quantomeno contestuale, tra il ricordo di

60. Lipotesi di una reminiscenza giovenaliana attraverso la mediazione implicita di
Remigio in Cv, 1v, xii, 5 e 8 € avanzata in Capitani (1971, p. 209).
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Giovenale in Cv, 1v, xii, 8 e la glossa di Guglielmo. In quest’ultima non
solo la citazione di Sat., X1v, 139 € esplicita, chiaramente vincolata cioe
al nome del poeta latino che Dante include fra i detrattori delle ricchezze,
ma occorre nel commento allo stesso carme boeziano che ’autore del
Convivio ha citato nel paragrafo precedente, accomunando il ricordo
della Consolatio e quello di Giovenale nell’invettiva contro la cupidigia.
Il contesto in cui Dante annovera Giovenale contro le «false meretrici»,
profondamente intriso di reminiscenze boeziane, suggerisce di tenere in
considerazione la glossa di Guglielmo, dalla quale Dante avrebbe potuto
estrapolare, ancor piu che il comunissimo verso del poeta satirico, il gia
collaudato abbinamento di quest’ultimo al metro boeziano.

Estendendo l’'indagine ai passi limitrofi alle due citazioni della Conso-
latio fin qui esaminate, si coglie una trama intertestuale con 1’opera boe-
ziana piu fitta di quanto non appaia dagli espliciti riferimenti danteschi.

In Cv, 1v, xii, 3 la denuncia delle vane attese prodotte dalle ricchezze
(«che, sommettendo cid che promettono, apportano lo contrario»), che
precede la prima citazione della Consolatio, richiama un altro luogo bo-
eziano, in cui la Filosofia biasima le ricchezze poiché le giudica incapaci
di apportare i benefici promessi:

Considera namque, an per ea, quibus se homines adepturos beatitudinem
putant, ad destinatum finem valeant pervenire. Si enim vel pecunia vel honores
ceteraque tale quid afferunt, cui nihil bonorum abesse videatur, nos quoque
fateamur fieri aliquos horum adeptione felices. Quodsi neque id valent efficere,
quod promittunt, bonisque pluribus carent, nonne liquido falsa in eis beatitudinis
species deprehenditur? [...] Opes igitur nihilo indigentem sufficientemque sibi fa-
cere nequeunt et hoc erat, quod promittere videbantur [Cons., 111, pr. 3, 2-4 € 11].

Se non si puo escludere, come sostiene Proto (1915, p. 23), che col
passo boeziano anche alcune Epistulae di Seneca (LXXXVII, 18 sgg.; CXV,
16-18; CXIX, 6-14) abbiano influenzato la concezione dantesca delle ric-
chezze come «false traditrici», né & discutibile che le osservazioni di
Cv, 1v, xii, 3 richiamino «altre citazioni comunissime nella letteratura
medievale», la dipendenza dalla Consolatio resta evidente sia per 1’a-
derenza teorica alla dottrina boeziana (anche la riflessione del Convivio
sottolinea la sproporzione tra I’apparenza seduttiva delle ricchezze e la
loro sostanza vacua)® sia, soprattutto, per gli indizi ricavabili dal con-

61. Il medesimo concetto ricorre, in sintesi, nella chiosa di Guglielmo di Conches: «Dein-
de est probatio quod error abducit eos a vero bono, qui in temporalibus quaerunt beatitudi-
nem; et primitus per divitias probando quod non faciunt quod promittunt» (Super Boetium,
1II, pr. 2).
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testo (le due citazioni successive individuano nella Consolatio la fonte
primaria dell’intero capitolo).

Pertinente & pure il raffronto tra Cv, 1v, xii, 5, dove si enuncia l’in-
saziabilita del desiderio di ricchezza («Promettono le false traditrici,
se bene si guarda, di torre ogni sete e ogni mancanza, e aportare ogni
saziamento e bastanza» ecc.), e un passo della Consolatio, che insiste
sulla presunta capacita dei beni terreni di colmare ’ansia di possesso,
invece aumentata dall’accrescimento delle stesse ricchezze:

Quid autem tanto fortunae strepitu desideratis? Fugare, credo, indigentiam
copia quaeritis. Atqui hoc vobis in contrarium cedit, pluribus quippe ammini-
culis opus est ad tuendam pretiosae supellectilis varietatem verumque illud
est permultis eos indigere, qui permulta possideant, contraque minimum, qui
abundantiam suam naturae necessitate, non ambitus superfluitate metiantur
[Cons., 11, pr. 5, 22-23].

Sebbene il passo del Convivio non denunci alcuna citazione implicita
(il richiamo simbolico al tema scritturale della sete & assente nella fonte
tardoantica), qui le affinita teoriche con il brano della Consolatio e ’esa-
me del contesto, entro cui si colloca il motivo dantesco dell’insaziabilita,
paiono suggellare la cifra boeziana di questo capitolo.

[11] Cv, 1v, xiii, 10-14

Dimostrato che le ricchezze sono «dannose» per i loro possessori,
Dante individua due argomenti a sostegno della propria tesi: il primo
consiste nella «cagione di male», il secondo nella «privazione di be-
ne», che sono insite nella «loro possessione» (Cv, 1v, xiii, 10). Entrambe
queste «ragioni», argomentate sulla scorta delle auctoritates classiche,
specialmente trovano conferma in tre luoghi boeziani,®? da cui emergono
in modo esemplare le conseguenze rovinose del possesso di ricchezze:

Cagione & di male [scil. la possessione delle ricchezze], ché fa, pur vegliando,
lo possessore timido e odioso. Quanta paura & quella di colui che appo sé sente
ricchezza, in camminando, in soggiornando, non pur vegliando ma dormendo,
non pur di perdere I’avere ma la persona per ’avere! Ben lo sanno li miseri mer-
catanti che per lo mondo vanno, che le foglie che 'l vento fa menare, li fa tremare,
quando seco ricchezze portano; e quando senza esse sono, pieni di sicurtade,
cantando e sollazzando fanno loro cammino piu brieve. E pero dice lo Savio: «Se

62. Il confronto (a) e in Moore (1896, p. 356).
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voto camminatore entrasse ne lo cammino, dinanzi a li ladroni canterebbe». E
cio vuol dire Lucano nel quinto libro, quando commenda la poverta di sicuranza,
dicendo: «Oh sicura faculta de la povera vita! oh stretti abitaculi e masserizie! oh
non ancora intese ricchezze de li Iddei! A quali tempii o a quali muri poteo questo
avvenire, cioe non temere con alcuno tumulto, bussando la mano di Cesare?». E
quello dice Lucano, quando ritrae come Cesare di notte a la casetta del pescatore
Amiclas venne, per passare lo mare Adriano. E quanto odio € quello che ciascuno
al possessore de la ricchezza porta, o per invidia o per desiderio di prendere
quella possessione! Certo tanto & che, che molte volte contra la debita pietade
lo figlio a la morte del padre intende: e di questo grandissime e manifestissime
esperienze possono avere li Latini, e da la parte di Po e da la parte di Tevero! E
pero Boezio nel secondo de la sua Consolazione dice: «Per certo I’avarizia fa li
uomini odiosi». Anche e privazione di bene la loro possessione. Ché, possedendo
quelle, larghezza non si fa, che e vertude ne la quale e perfetto bene e la quale
fa gli uomini splendenti e amati; che non puo essere possedendo quelle, ma
quelle lasciando di possedere. Onde Boezio nel medesimo libro dice: «Allora e
buona la pecunia, quando, transmutata ne li altri per uso di larghezza, piu non
si possiede» [Cv, v, xiii, 10-14].

La prima parte di questo brano culmina nella citazione di un passo
boeziano, in cui la Filosofia mette in guardia il proprio allievo dalle insi-
die che scaturiscono dalla ‘roba’ ed elogia al contrario la poverta come
condizione di vera quiete:

Tu igitur, qui nunc contum gladiumque sollicitus pertimescis, si vitae huius
callem vacuus viator intrasses, coram latrones cantares [Cons., II, pr. 5, 341].

Il brano della Consolatio &, a sua volta, ispirato ad alcuni versi di Gio-
venale (X, 19-22: «Pauca licet portes argenti vascula puri, | nocte iter
ingressus gladium contumque timebis | et motae ad lunam trepidabis
harundinis umbras: | cantabit vacuus coram latrone viator»), coinci-
denza che ha indotto Scherillo (1896, p. 504) a ipotizzare che in Cv, 1v,
xiii, 12, anziché Boezio, Dante citasse direttamente il poeta satirico e
accordasse a quest’ultimo 1’appellativo di «Savio». D’altra parte, la
maggioranza degli studiosi ha sostenuto la dipendenza dalla Consolatio,
che vari indizi suggeriscono.53 In particolare, Moore (1896, pp. 257-258
e 284), seguito da Paratore (1971, p. 199), ha osservato che a rigore il
titolo di « Savio» si addice al filosofo tardoantico pil che al poeta satirico,
benché I'uso dantesco di tale appellativo non consenta di escludere a

63. Per un quadro esaustivo del dibattito critico, cfr. Vasoli, De Robertis 1988, ad loc.
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priori un riferimento a Giovenale in quanto poeta.% Inoltre, lo studioso
inglese ha evidenziato come dal punto di vista sintattico la citazione
dantesca corrisponda piu da vicino al passo boeziano, sia per la ripresa
della struttura ipotetica del periodo (il dantesco «se [...] entrasse» ri-
calca il boeziano «si [...] intrasses») che, come ribadisce Quaglio (1968,
P. 574), invece «non ha riscontro nel passo di Giovenale», sia per il
mantenimento dell’ordine delle parole (il boeziano «vacuus viator» si
riflette anche per la posizione dei lemmi nell’omologo dantesco «voto
camminatore», mentre nel testo di Giovenale le stesse parole sono di-
sposte in iperbato «vacuus [...] viator»). Di opinione analoga Murari
(1905, p. 249), secondo cui la traduzione del Convivio riproduce fedel-
mente il testo della Consolatio. Ancora Quaglio, sulla scorta di Moore,
giudica poco convincente I’eventuale silenzio di Dante intorno al nome
di Giovenale,% vista la propensione dell’autore «a spiegare la propria
cultura, rimandando direttamente alle fonti»; mentre, qualora si accolga
I’ipotesi della dipendenza boeziana, lo studioso osserva la piu traspa-
rente decifrabilita dell’appellativo «Savio» poiché, «data la vicinanza
con altri passi rinvianti a Boezio, puo essere che il poeta abbia lasciato
al lettore riferire ’allusione al celebre amato filosofo» (Quaglio 1968,
P. 574). A conferma dell’ipotesi boeziana va ricordato, ancora con Moore,
che nel proemio al canto X1 del Paradiso dell’Ottimo commento il verso di
Giovenale (X, 22) e citato a guisa di elogio della «povertade», ma anziché
al legittimo autore ’esegeta ne assegna la paternita a Boezio. Questa
attribuzione confermerebbe indirettamente la matrice boeziana della
citazione del Convivio, non solo perché la testimonianza dell’Ottimo e
contigua sul piano cronologico e culturale a quella dantesca,® ma per
la profonda conoscenza del Convivio che il commentatore rivela con
molte e ampie citazioni letterali (spesso utili a emendare i numerosi
errori d’archetipo). Tale competenza in materia di Convivio, dunque,
lascia credere che I’Ottimo conoscesse la citazione di Cv, 1v, xiii, 12 e

64. Secondo la concezione dantesca, infatti, i poeti partecipano della Sapienza divina che
ispira la loro arte e per questa identificazione tra poesia e sapienza meritano l’appellativo
di ‘saggi’: «It should be admitted, however, that this expression il Savio is applied two or
three times to Virgil in the Divina Commedia, and once to Statius, Purg. Xxx1i1. 15, and to
both together, Purg. xxii1. 8. Also in the Vita Nuova (§ XX. Son. X.) to Guido Guinicelli, and to
the ‘five great poets’ collectively in Inf. 1v. 110. This perhaps somewhat weakens the force
of the first argument» (Moore 1896, p. 257, nota 2).

65. «As Dante elsewhere cites Juvenal by name, why should he not do so here, if he was
aware that he was quoting him?» (Moore 1896, p. 258).

66. «’autore e un fiorentino [...] contemporaneo di Dante e a lui tanto vicino da averlo
conosciuto. [...] La contiguita con il poeta si conferma anche per le competenze sulle opere
dantesche e per la precocita delle stesse» (Bellomo 2004, pp. 356-357).
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che a quest’ultima si rifacesse implicitamente nel proemio a Pd, XI, pur
esplicitando, a differenza di Dante, 1’attribuzione della sententia latina
(riportata nella versione giovenaliana originale, mentre la traduzione del
Convivio, corredata dall’attribuzione piu generica di «Savio», dipende
quasi ad litteram dal passo boeziano). Dalla chiosa dello stesso Ottimo
a Pd, X1, 67-69 si desume sicuramente che per la citazione del verso di
Giovenale e, soprattutto, per I’assegnazione di quest’ultimo a Boezio, il
commentatore si rifaceva all’esempio del Convivio, riconoscendo quindi
dietro I’epiteto di «Savio» I’autore della Consolatio:

O sicura faculta della povera vita! o stretti focolari! o doni delli Dii non ancora
conosciuti! A quali templi, o a quali cittadi poté questo addivenire, che per neuno
romore avesse paura, picchiando la mano di Cesare? Allora la porta fu aperta;
Cesare disse: o giovane, aspetta maggiori cose che li tuoi temperati desiderii, e
sciampia le tue speranze, se tu seguitando li miei comandamenti mi porti in Italia
ec. Comprendere puoi che Amiclas non ebbe paura di Cesare: Cantabit vacuus
coram latrone viator ec. «Haec ait Boethius» [Ottimo, Pd, X1, 67-69].

Qui il verso del vacuus viator, ancora attribuito a Boezio, e prece-
duto dalla citazione dell’episodio lucaneo di Cesare e Amiclas (Luc.,
V, 527-531), ricordato anche in Cv, 1v, xiii, 12 circa la beatitudine data
dall’assenza di ricchezze mondane. ’accostamento del passo lucaneo
alla citazione boeziana, replicando nella glossa le auctoritates tra-
dotte nel Convivio, assicura che I’Ottimo aveva attinto a quell’opera
lo spunto per la citazione giovenaliana, fornendo al contempo, con
I’identificazione del «Savio» con Boezio, una chiosa implicita al passo
del Convivio.%”

Ancora alla dimostrazione che il possesso di ricchezze & «cagione di
male» si deve la seconda citazione boeziana di Cv, 1v, xiii, 13 («Per certo
I’avarizia fa li uomini odiosi»), che traduce, con una modulazione del te-

67. La genesi dell’errore di attribuzione commesso dall’Ottimo, che riconosce a Boezio
il verso giovenaliano originale, riconduce sempre piu certamente a Cv, 1v, xiii, 12, se inoltre
si considera che lo stesso Guido da Pisa nelle Expositiones, note all’Ottimo nella versione
volgare della prima redazione, riporta il medesimo verso, attribuendolo pero correttamente
a Giovenale: «Et in hoc felicior est pauper quam dives, qui nullo in animo onere pregravatur.
De quo Iuvenalis: ‘Cantabit vacuus coram latrone viator’» (Guido da Pisa, If, 1, Expositio, 52-
54): ’erronea attribuzione dell’Ottimo non & pertanto attestata nella piu antica esegesi della
Commedia (a parte Guido da Pisa, dal quale I’Ottimo avrebbe potuto ricavare la corretta
attribuzione, anche Pietro Alighieri, proprio nella chiosa a Pd, X1, 64 sgg., riportera quel
verso assegnandone a Giovenale la paternita), cio che contribuisce a spiegarne la causa
come una reminiscenza del Convivio.
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sto di partenza mirata alla sintesi didascalica, una sententia pronunciata
dalla Filosofia sul discredito che 1’avarizia, al contrario della generosita,
procura agli uomini:®

Divitiaene vel vestrae vel sui natura pretiosa sunt? Quid earum potius, au-
rumne ac vis congesta pecuniae? Atqui haec effundendo magis quam coacervan-
do melius nitent, si quidem avaritia semper odiosos, claros largitas facit [Cons.,

I, pr. 5, 3-4].

La terza citazione boeziana di Cv, 1v, xiii, 14 («Allora € buona la pecu-
nia...»), a sostegno della tesi che il possesso di ricchezze & anche «pri-
vazione di bene», e ricavata dal paragrafo successivo della Consolatio,
fonte favorita in questo capitolo del Convivio, che ne costituisce una
sorta di commento continuo:

Quodsi manere apud quemgque non potest, quod transfertur in alterum, tunc
est pretiosa pecunia, cum translata in alios largiendi usu desinit possideri [Cons.,
I, pr. 5, 51.

Della traduzione dantesca di questo passo sono stati osservati da
Marti (1961, p. 119) la sostantivazione del verbo nella trasposizione di
«largiendi usu» in «per uso di larghezza» e da Chiamenti (1995, p. 154)
il mantenimento, ascrivibile a un atteggiamento latineggiante, dell’origi-
nale «pecunia» nella resa volgare, fenomeni che denotano una generale
fedelta al testo di partenza.

Secondo quell’'uso metonimico delle citazioni gia illustrato, in grado
di evocare, al di la delle dipendenze apertamente espresse, ulteriori
correlazioni intertestuali, in questo caso, fra le due traduzioni riportate
in Cv, 1v, xiii, 13-14, Dante sembra rifarsi implicitamente al testo boe-
ziano anche nell’incipit del par. 14, recuperando quelle parti di Cons., 11,
pr. 5, 4 che, come si € visto, erano state omesse per esigenza di sintesi
nel par. 13. Il riferimento alla «larghezza» come virtu che «fa gli uomini
splendienti e amati» riecheggia, infatti, ’espressione boeziana «claros
largitas facit»; cosi come I’impiego di due gerundi strumentali correlati
per rappresentare ’'unica condizione di vantaggio proveniente dalle ric-
chezze («non [...] possedendo quelle, ma quelle lasciando di possedere »)
ricalca anche sintatticamente, a parte l’'inversione semantica dei due

68. Cfr. Scheda correlata: [30] If, viI, 7-54; ma per il tema dell’imperfezione delle ric-
chezze mondane, cfr. anche Schede correlate: [10] Cv, 1v, xii, 3-7; [38] Pg, x1v, 86-87; [75]
Cv, 1v, xi, 8.
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verbi, I’analoga costruzione boeziana («haec effundendo magis quam
coacervando»). Sebbene non assurgano al rango di citazioni esplicite,
questi esempi testimoniano ulteriormente, ove fosse necessario, l’ele-
vato grado di dipendenza di questo capitolo del Convivio dalla dottrina
e dallo stile del modello boeziano.

[12] Mn, 1, ix, 3

Lidea che la monarchia universale, nella determinazione storica di
impero, sia necessaria al benessere del mondo presuppone un’indagi-
ne sillogistica condotta secondo verita («vere sillogizatum est»). Dal
momento che il genere umano e originato dal cielo e siccome il cielo
e «perfectissimum» perché regolato dall’unico movimento del Primo
Mobile e da Dio, unico motore, allora il genere umano, che per ambire
alla perfezione deve seguire le orme del cielo genitore, raggiunge 1’apice
del benessere terreno (ovvero la perfezione) se e governato da un unico
principe (equivalente a un unico motore) e da un’unica legge (equiva-
lente a un unico moto). Il sillogismo svolto nella prima parte del capitolo,
che presume 1’adesione di Dante alla dottrina astronomica aristotelica
(cfr. Nardi 1979, ad loc.), e piegato al fine politico della trattazione che,
essendo approdata all’apologia dell’impero, si conclude con l’'invocazio-
ne dell’auctoritas di Boezio:

Propter quod necessarium apparet ad bene esse mundi Monarchiam esse,
sive unicum principatum qui «Imperium» appellatur. Hanc rationem suspirabat
Boetius dicens:

Oh felix hominum genus
si vestros animos amor,
quo celum regitur, regat [Mn, 1, ix, 3].

I versi, citati dal carme conclusivo del 11 libro della Consolatio (i1, m. 8,
28-30),% esprimono retoricamente la convinzione boeziana che il gene-
re umano e, con esso, il mondo sensibile siano retti dall’amore divino
e, al contempo, che questo amore rappresenti la condizione necessaria
per I'unita dei popoli della terra e per ’armonia degli elementi naturali,
altrimenti forzati ad una conflittualita insanabile («hanc rerum seriem
ligat | terras ac pelagus regens | et caelo imperitans amor. Hic si frena

69. Il confronto (a) & in Moore (1896, p. 356).
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remiserit, | quicquid nunc amat invicem, | bellum continuo geret», Cons.,
11, m. 8, 13-18). Lauspicio finale di Boezio, che il genere umano sia go-
vernato dall’amore unificante di Dio, gia reggitore del cielo, giustifica la
citazione dantesca a margine di un sillogismo che argomenta la stessa
dipendenza dell’umanita e dei cieli dall’unico motore divino.7°

Eppure la relazione tra i due brani &€ meno stringente di quanto non
appaia, dal momento che, come ha rilevato Vinay (1950, ad loc.), nel
passo della Consolatio «manca qualsiasi illazione politica». Su questa
discrepanza il commentatore annota che difficilmente Dante avra voluto
«attribuire a Boezio un ragionamento simile al suo», e propone di inter-
pretare la formula introduttiva della citazione («Hanc rationem suspi-
rabat Boetius dicens...») come una frase ‘ellittica’, con la quale I’autore
avrebbe sottinteso una sommaria comunione di idee con la fonte tardo-
antica. Del resto, lo studioso esclude che questa forzatura testuale sca-
turisca da incapacita di cogliere il senso originario dei versi boeziani, nei
quali difficilmente Dante avrebbe riconosciuto un ragionamento politico
(«Hanc rationem») infondato. Se, dunque, e assodata la comprensione
letterale del carme latino, allora I’inserimento della citazione in questo
passo della Monarchia sembra implicare un travisamento volontario
della fonte in funzione di un significato originale, rispetto al quale I’'im-
piego dell’auctoritas funge da legittimazione retorica. Non solo, infatti, il
testo boeziano non autorizzava di per sé la similitudine dantesca tra Dio
e 'Impero, ma neanche i principali commenti medievali alla Consolatio

70. Questi stessi versi della Consolatio (i1, m. 8, 28-30) sono stati accostati da Lino Per-
tile ad un altro luogo dantesco, cioé I'immagine finale della Commedia (Pd, XXX111, 143-145):
«]’amor che move 'l sole e I’altre stelle» corrisponderebbe al boeziano «amor, | quo caelum
regitur», che esprime I’analogo concetto neoplatonico dell’amore cosmico, per di piu «nella
medesima giacitura sintattica», cosi come il verso iniziale della terzina dantesca, «gia vol-
geva il mio disio e ’1 velle» ricalcherebbe la formula ottativa boeziana «vestros animos[...]
regat»; alla luce di questi raffronti, secondo lo studioso «la chiave del passo, l'intertesto
di cui si nutre il finale della Commedia, non sta dunque nella scienza aristotelica, ma nel
platonismo cristianizzato della famosa lirica boeziana, di quel Boezio cosi insistentemente
presente nell’ultimo canto del poema» (Pertile 2005, p. 280). Lipotesi di Pertile si ricollega
a un precedente studio di Peter Dronke, che illustra l’influenza di alcuni carmi della Con-
solatio (11, m. 8 e 1v, m. 6) sulla teorizzazione medievale dell’amore cosmico, specialmente
tramite la mediazione culturale dei commenti antichi al testo di Boezio (Remigio d’Auxerre,
Guglielmo di Conches, Nicola Trevet), e la sotterranea presenza del modello poetico e filo-
sofico boeziano lungo tutto il canto finale della Commedia: «The mainstream of medieval
Western thought about cosmic love follows Boethius. Most of those who write glosses and
commentaries on the Consolatio from the ninth to the fifteenth centuries colour the two
songs with explicit orthodox Christian associations» (Dronke 1984, p. 456). Circa I’influen-
za della Consolatio sul finale della Commedia, cfr. Scheda correlata: [62] Pd, XXXIII, 19-33;
46-48; 52-54; per la presenza in Dante della concezione boeziana dell’amore cosmico (in
particolare, della formula «amor, | quo caelum regitur»), cfr. Scheda correlata: [17] Pd, 1, 74.
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incoraggiano le indebite conclusioni politiche del trattato trecentesco.”

I1 passo della Monarchia contenente la citazione boeziana e ricordato
in due luoghi della prima redazione del commento alla Commedia di
Pietro Alighieri. All’altezza di Pg, vi, 88-138 la violenta apostrofe del
poeta all’Italia e a Firenze sferza coloro che, a disdoro del proprio ruolo
provvidenziale, hanno trascurato le sorti del potere temporale, specie i
regnanti tedeschi che dalla morte di Federico II hanno lasciato vacante
la sede dell’impero.”? amarezza di Dante nasce dalla concezione dell’a-
quila imperiale come unico vincolo di solidarieta, incarnato dal concetto
di monarchia universale, sciolto dal quale il genere umano versa nella
discordia civile (come sintetizza, al v. 115, I’ironico invito rivolto ad Al-
berto d’Asburgo: «vieni a veder la gente quanto s’ama!»). Proprio in ri-
ferimento all’apostrofe di Pg, vi, basata sui principi teorici gia enunciati

71. Il commento di Guglielmo esalta, comprensibilmente, gli elementi neoplatonici del
carme boeziano, stabilendo una relazione ideale tra questo ed il piu celebre inno neopla-
tonico O qui perpetua (Cons., 111, m. 9); I’amore che esercita il suo potere su terre, mari e
cieli € I’lamore di Dio, da cui & scaturita la creazione e che presiede all’esistenza di ogni
cosa creata: «REGENS TERRAS AC PELAGUS ET IMPERITANS CAELO. Ac si dicat: divinus amor est,
quia solo amore et bonitate nulla indigentia deus creavit omnia et creata gubernat, ut in o
QUI PERPETUA exponemus>». Negli ultimi tre versi del carme (vv. 28-30), citati da Dante, Gu-
glielmo riconosce un’esortazione all’amicizia tra gli uomini che, per I'indubbia implicazione
temporale, rimane ’affermazione piu prossima alle conseguenze politiche della citazione
dantesca di questo carme: «Commendata amicitia hortatur ad eam dicens: 0 FELIX GENUS
HOMINUM, SI AMOR REGAT VESTROS ANIMOS QUO REGITUR CAELUM id est sicut in caelestibus est
perpetua concordia, ita et in animis vestris» (Guglielmo, Super Boetium, 11, m. 8, 28-30). La
stessa interpretazione (che identifica la concordia nei cieli con I’amicizia tra gli uomini nel
segno dell’amore unificante di Dio) si ravvisa nel piu tardo commento di Nicola Trevet (che
per questo passo evidentemente segue da vicino il maestro di Chartres) la cui collocazione
cronologica (inizio del X1v sec.), se ne rende improbabile la conoscenza diretta da parte di
Dante all’altezza della Vita nova o del Convivio, impone una maggiore attenzione in riferi-
mento ad un’opera come la Monarchia, dalla datazione controversa ma quasi certamente
posteriore al 1307/1308 e, secondo alcuni studiosi, circoscrivibile agli ultimi anni della vita
di Dante (cfr. Trevet, Super Boecio, 11, m. 8, 26-29).

72. La chiosa di Pietro si riferisce alla celebre apostrofe all’Italia che Dante pronuncia
dopo aver evocato con commozione il ricordo dell’abbraccio tra Virgilio e Sordello; in parti-
colare, di quella digressione il figlio del poeta ha presente la parte iniziale, in cui si deplora
I’assenza di un monarca universale per colpa delle gerarchie ecclesiastiche che hanno
permesso il dilagare della cupidigia («Che val perché ti racconciasse il freno | Iustiniano,
se la sella & vota? | Sanz’esso fora la vergogna meno. | Ahi gente che dovresti esser devo-
ta, | e lasciar seder Cesare in la sella, | se bene intendi cio che Dio ti nota, | guarda come
esta fiera & fatta fella», Pg, vi, 88-94) e, nel mezzo, I’invettiva contro Alberto 1 d’Austria,
reo d’aver abbandonato ’Italia alle sue misere sorti e per questo ironicamente invitato a
constatare con occhi propri quale «amore» regga oggi le genti di quelle terre, in luogo
dell’amore universale e divino che, peril tramite del princeps, dovrebbe davvero garantire
I’unita dei popoli e la pace terrena («Vieni a veder la tua Roma che piagne | vedova e sola,
e di e notte chiama: | ‘Cesare mio, perché non m’accompagne?’. | Vieni a veder la gente
quanto s’amal!», Pg, VI, 112-115).
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in Mn, 1, ix, 3, Pietro Alighieri, richiamandosi al trattato latino, ricorda
gli stessi versi boeziani ivi riportati da Dante (Cons., 11, m. 8, 28-30),
ravvisando evidentemente la pertinenza filosofica di quella citazione
di Boezio fatta dal padre nella Monarchia (in cui si dovra ravvisare la
sostanziale adesione alle istanze politiche del neoplatonismo), che inve-
ce, come si e visto, appare pretestuosa ad un commentatore moderno.?3

I1 motivo neoplatonico del mondo come espressione inferiore della
volonta divina e la conseguente identificazione dell’impero con 1’unico
motore celeste, dal quale dipende la pace tra i popoli, sono invocati
da Pietro anche a proposito di un altro passo della Commedia intriso
delle dottrine politiche contenute nella Monarchia (Pd, Vi, 55-72),74 che
suggerisce al commentatore un nuovo parallelismo con gli stessi versi
della Consolatio. Anche in questo caso il ricordo boeziano (confermato
nella terza redazione del commentario di Pietro) deve essere scaturito
dall’indispensabile mediazione del trattato paterno, che evidentemente
aveva ormai reso lecita un’interpretazione politica di quel passo del
prosimetro tardoantico, pure in origine scevro di riferimenti alla realta
storica dell’impero.7s

[13] Mn, 11, viii, 13

Secondo il giudizio di Dio I’egemonia su tutti gli uomini, che & la defi-
nizione di Impero, & toccata al solo popolo romano, cui dunque legittima-

73. «Deinde exclamat contra gentem praesentem dicendo, quod deberet desiderare
imperatorem esse et assidere. Et ex hoc inducit quintam moralitatem, scilicet quod bene
esse mundi facit existentia Monarchae; et hoc prosequitur plene iste auctor in primo suae
Monarchiae. Ad quod ait Boetius: O felix hominum genus, | Si vestros animos amor; | Quo
coelum regitur; regat! Et hoc est quod dicit, si bene advertimus, quod Deus notat nobis
cum suo exemplari, ut unico motore regimus, ut coelum quod est huic mundo ut exemplo
exemplar, licet tendant ad diversa. Unde Christus hoc approbans dixit: Quae sunt Caesari
reddantur Caesari etc.» (Pietro 1, Pg, vi, 88-138).

74. La chiosa di Pietro si riferisce in particolare alla ricostruzione dantesca delle imprese
di Cesare, considerato il fondatore della monarchia universale, condizione storica deter-
minata dalla provvidenza divina affinché 'umanita fosse ricondotta all’unita e alla pace,
proiezione terrena dell’unita e della pace secondo cui Dio ha disposto I’ordine universale,
e cosi pronta ad accogliere I’avvento del Redentore (cfr. in part. Pd, vi, 55-57: «Poi, presso
al tempo che tutto 'l ciel volle | redur lo mondo a suo modo sereno, | Cesare per voler di
Roma il tolle»).

75. «Item dicit quod dum coelum totum, idest voluntas divina, voluit mundum istum
inferiorem ad modum superioris reducere, ut regeretur ab uno monarcha; ad quod Boetius:
O felix hominum genus, | Si vestros animos amor; | Quo coelum regitur, regat etc.» (Pietro1,
Pd, vi, 55-72); preceduto da una formula introduttiva analoga, il medesimo passo boeziano
ricorre, come detto, anche nella terza redazione del commentario: cfr. Pietro 111, Pd, Vi, 59.
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mente e senza mediazioni tocca assicurare la felicita terrena dell’uma-
nita. Una simile affermazione e corredata da testimonianze probatorie
(Mn, 11, viii, 11), attinte sia da fonti classiche sia da fonti evangeliche. Tra
le prime, dopo Virgilio (Aen., 1, 234-236) e Lucano (I, 109-111), € men-
zionato Boezio, che in un passo della Consolatio (11, m. 6, 8-13) avrebbe
comprovato I’elezione di Roma al reggimento di tutti i popoli della terra:

Et Boetius in secundo, cum de Romanorum principe loqueretur, sic inquit:

Hic tamen sceptro populos regebat,

quos videt condens radios sub undas

Phebus extremo veniens ab ortu,

quos premunt septem gelidi triones,

quos nothus sicco violentus estu

torret, ardentes recoquens arenas [Mn, 11, viii, 13].

In realta il carme della Consolatio tratta della vicenda paradigmati-
ca di Nerone, denunciandone nella prima parte le nefandezze (vv. 1-7)
ed illustrando nella seconda, per contrasto, la vastita del suo impero
(vv. 8-13): come chiarisce la clausola del metro, il ricordo del tiranno
romano testimonia esemplarmente 1’incoerenza della fortuna che, elar-
gendo il potere temporale anche al piti malvagio tra gli uomini, dimostra
come essa non si congiunga sempre ai buoni né renda buoni coloro ai
quali si congiunge («Celsa num tandem valuit potestas | vertere pravi
rabiem Neronis?», Cons., I, m. 6, 14-15).

Il testo boeziano dista per contenuto dalla riflessione politica di Dante,
che infatti estrapola dalla fonte solo i versi sull’estensione territoriale
dell’Impero romano (rappresentata, con una perifrasi geografica, come
un dominio sterminato), funzionali alla trattazione purché isolati dal con-
testo d’origine. Solo cosi il passo menzionato nella Monarchia si presta
all’apologia del principe romano: d’altra parte, se si raffrontano i due
testi integralmente appare netta la divergenza filosofica che li divide,
almeno limitatamente al giudizio morale sulla figura storica del princeps.

L'uso dantesco della fonte anche qui si risolve in un travisamento in-
tenzionale della stessa, come si evince dalla chiosa di Guglielmo circa il
significato originario della parabola boeziana:

NOVIMUS. Probat quod temporales dignitates et potentiae nec semper adiun-
gunt se bonis nec bonos efficiunt quibus coniunguntur. Et hoc per Neronem.
Qui, cum esset pessimus, multas temporales dignitates et potentias obtinebat
[Guglielmo, Super Boetium, 11, m. 6, 1].
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Questa chiave di lettura, giunta fino al piu tardo commento di Trevet
(cfr. Super Boecio, 11, m. 6, 1), dimostra la discrepanza tra lo scopo mo-
rale dell’exemplum boeziano, troppo evidente per non essere avvertito,
tanto piu ad un lettore esperto come Dante, e le conseguenze di carat-
tere politico che quest’ultimo ha tratto forzatamente da una fonte pure
ossequiata come la Consolatio, anche a costo di commutarne il valore
semantico originario, in modo da conferire comunque al proprio mes-
saggio ’autorevolezza filosofica di un modello prestigioso. Del resto, un
caso come questo rientra in un uso del testo boeziano come raccolta di
sententiae di carattere generale, ben attestato nei commentatori antichi
della Commedia che citano la Consolatio,’® secondo una prassi diffusa
nella cultura medievale, che consentiva di enucleare dal contesto di
un’opera o di reperire da fonti indirette come epitomi e florilegi afferma-
zioni di valore universale piegabili ai piu svariati usi, anche in contesti
molto diversi da quello di partenza.

[14] Ep, x111, 89

Nel penultimo paragrafo della controversa Epistola a Cangrande, in
margine alla sezione del trattato (parr. 44-87) dedicata all’esposizio-
ne letterale dei primi versi del Paradiso (il prologo), Dante accenna
al contenuto della restante, piu cospicua, parte della cantica (la parte
espositiva),”” alludendo in breve all’ascesa celeste del protagonista e
all’incontro con le anime beate in ciascun cerchio. autore a questo
punto enuncia che la vera beatitudine consiste nella contemplazione
della verita divina e, a riprova di tale affermazione, invoca 1’autorita di
fonti a lui familiari, le Sacre Scritture e la Consolatio:

In parte vero executiva, que fuit divisa contra prologum, nec dividendo nec
sententiando quicquam dicetur ad praesens, nisi hoc, quod ubique procedetur
ascendendo de celo in celum, et recitabitur de animabus beatis inventis in quo-
libet orbe, et quod vera illa beatitudo in sentiendo veritatis principium consistit;
ut patet per Iohannem ibi: «Hec est vita eterna, ut cognoscant te Deum verum
etc.»; et per Boetium in tertio De Consolatione ibi: «Te cernere finis». Inde est
quod ad ostendendum gloriam beatitudinis in illis animabus, ab eis tanquam

76. Cfr. infra, 10 («Boezio nei commentatori danteschi antichi»).

77. Lautore, infatti, ha preliminarmente enunciato che la terza cantica della Commedia
e in primo luogo suddivisibile in due parti: «Dividitur ergo ista pars, seu tertia cantica que
Paradisus dicitur, principaliter in duas partes, scilicet in prologum et partem executivam »
(Ep, X111, 43).
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videntibus omnem veritatem multa querentur que magnam habent utilitatem et
delectationem [Ep, X111, 89].

La citazione boeziana & tolta dall’invocazione finale del metro g del
libro 11 (v. 27), in cui la Filosofia, intercedendo per il suo discepolo, si
rivolge a Dio e lo definisce al contempo principio, fine, guida e meta,
nella cui visione si appaga in completo ogni desiderio umano di felicita:

[...] tu namque serenum,
tu requies tranquilla piis, te cernere finis,
principium vector dux semita terminus idem [Cons., 11T, m. 9, 26-28].

Come e stato osservato, il contenuto mistico dell’inno boeziano, so-
prattutto per ’insistenza sul motivo neoplatonico dell’ascensione celeste
da parte della mente umana, che anela a raggiungere la dimora divina
per contemplarvi il vero bene, si accosta con profitto a diversi luoghi del
Paradiso (in particolare, per le affinita con I’orazione di san Bernardo,
nell’ambito del canto xxxiir),”® rispondendo pienamente alle istanze filo-
sofiche che regolano la logica ascensionale del viaggio dantesco.”® Non
sorprende, dunque, che Dante menzioni questo passo boeziano proprio
nella veste di espositore della terza cantica della Commedia, evidente-
mente attribuendo un valore didascalico alla citazione, che chiarisce al
lettore il fine ultimo del viaggio dantesco e stabilisce, neppure troppo
implicitamente, un parallelismo poetico tra il percorso ascensionale del
Paradiso e il viaggio di Boezio, spinto dalla sua Filosofia al superamento
della miseria terrena e alla contemplazione finale della vera beatitudine
(«te cernere finis»).8

78. Cfr. Schede correlate: [17] Pd, 1, 74; [18] Pd, 11, 130-138; [19] Pd, V11, 64-66; [92] Pd, 1,
1; [62] Pd, XXX11I, 19-33; 46-48; 52-54.

79. «Del resto, il contenuto mistico degli ultimi versi dell’inno boeziano poteva appagare
facilmente la concezione mistico-filosofica dantesca, poiché designavano Iddio come princi-
pio, guida, termine, fine di ogni visione, appagamento; e se non si ricollegano direttamente
a questo passo boeziano i numerosi accenni danteschi a questi attributi divini, certo ancora
una volta si potra parlare di suggestioni operate dal filosofo sul nostro poeta. Soprattutto
la definizione di Dio come ‘serenum’, ‘requies tranquilla piis’, ‘finis’ dell’ansia umana di
vedere, ricorre ripetutamente nei passi danteschi» (Tateo 1970, p. 657).

80. Si consideri il giudizio di Alfonsi, che valuta la citazione boeziana nel contesto
dell’Epistola a Cangrande una «preziosa conferma del senso profondo della Consolatio che
[...] attinge il suo vertice e la sua espressione piu schietta nell’avviare appunto gli uomini
al fine ultimo, Dio, cui la filosofia prepara e spiana la via; e insieme ci indica anche indi-
rettamente i legami tra Boezio e Dante per la concezione della stessa Divina Commedia»
(Alfonsi 1944, p. 16).
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Nell’accessus alla terza cantica Dante detta le istruzioni basilari per
I’interpretazione della pit audace impresa poetica, che ha termine in Dio
stesso, e annovera la Consolatio come autorevole tentativo di approdo
alla somma verita, condotto, analogamente al proprio, per mezzo della
poesia. Tuttavia, il semplice avvicinamento della preghiera boeziana,
che si configura come un manifesto poetico di teologia neoplatonica,
all’esegesi dantesca del Paradiso genererebbe di per sé comprensibili
dubbi circa la validita teologica del parallelismo avanzato da Dante, se
non si invocasse 1’esegesi medievale della Consolatio come chiave di
volta per un superamento dottrinale dell’originario paganesimo dell’in-
no boeziano e la sua conseguente abilitazione ad un reimpiego poetico
in senso cristiano. Infatti, l’accostamento suggerito in modo sintetico
da Dante si spiega ancora meglio con la glossa di Guglielmo al v. 27
dell’inno boeziano:

TE CERNERE FINIS. Finis dicitur ultima rei pars ut finis agri. Finis etiam dicitur
consumptio rei ut finis vitae. Iterum finis dicitur propter quod fit aliquid. Ita in
hoc loco finis dicitur deum cernere, quia quicquid agunt sapientes ad hoc agunt
ut deum facie ad faciem videant, quia haec est vera et beata vita [Guglielmo,
Super Boetium, 11, m. 9, 27].

II commentatore dilata, infatti, il concetto della formula boeziana
approssimandone il significato all’explicit della Epistola dantesca: si
definisce la natura divina della visione, cui tende la mente dell’uomo
sapiente («finis dicitur deum cernere »); si precisa il senso intellettuale
dell’esperienza ascetica di Boezio, il cui esaurimento nella piena con-
templazione di Dio («facie ad faciem») e classificato come il fine natu-
ralmente imprescindibile di chi & detentore della sapienza («sapientes
ad hoc agunt»), indicando un parallelismo ineludibile con I’approdo
del viaggio dantesco nella visione di Dio (cfr. Pd, XXXIiI, 55 sgg.); e si
chiarisce che in Dio stesso e I’unica fonte di verita e beatitudine («haec
est vera et beata vita»). La prima precisazione serve al compimento
di una necessaria transizione lessicale dal platonismo al cristianesimo
(da «finis» a «deum»). La seconda spiegazione esalta il vincolo tra il
successo dell’ascensione mistica e il grado di sapienza del protagonista,
secondo un principio di adeguatezza intellettuale alla missione celeste
che sorregge anche l'iter del poema e che per Dante culmina, in prossi-
mita dell’impresa piu difficile, nella necessita di uno sforzo conoscitivo
supplementare (Pd, 1, 13-33).% La terza definizione di Guglielmo, che

81. Cfr. in part. i vv. 16-18 («Infino a qui I’'un giogo di Parnaso | assai mi fu; ma or con
amendue | m’e uopo intrar nell’aringo rimaso »), in cui Dante ammette in termini allegorici
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descrive il fine divino come la vita «vera et beata», richiama espressa-
mente la formula utilizzata da Dante nell’autoesegesi dell’Epistola per
classificare la meta del proprio viaggio (definita, appunto, «illa vera
beatitudo»), formula che lo stesso autore dell’Epistola spiega facendo
appello tanto all’auctoritas evangelica («ut patet per Iohannem ibi...»,
cfr. Ioann., xv11, 3), quanto, ed & la coincidenza che qui interessa rilevare,
al penultimo verso del carme boeziano O qui perpetua («et per Boetium
in tertio De Consolatione ibi...»).

A riprova dell’interesse di questo confronto con il commento boeziano
va anticipato che la stessa glossa di Guglielmo consente di accostare con
maggiore efficacia la parte conclusiva dell’inno tardoantico ad altri luo-
ghi danteschi:®* la citazione di Cons., 111, m. 9, 27 resta pero la sola atte-
stazione esplicita (dunque, la pil1 preziosa) di una relazione diretta tra la
concezione poetica del Paradiso e il modello lirico del carme boeziano.?

[15]If, v, 121-123

Durante il suo vibrante colloquio con Francesca, dopo aver manife-
stato con intonazione elegiaca, intima partecipazione al dolore di lei
(«Francesca, i tuoi martiri | a lagrimar mi fanno tristo e pio», vv. 116-117),
Dante domanda infine allo spirito lussurioso per mezzo di quale segna-
le e in che occasione Amore abbia concesso ai due amanti di venire a
conoscenza del loro reciproco desiderio (vv. 118-120). La risposta dello
spirito infernale non esaudisce subito la curiosita del pellegrino, enun-
ciando una sentenza preliminare che esprime la sofferenza al ricordo
della perduta felicita terrena:

[...] Nessun maggior dolore
che ricordarsi del tempo felice
ne la miseria; e cio sa 'l tuo dottore [If, v, 121-123].%4

I'insufficienza degli strumenti poetici impiegati nelle cantiche precedenti, invocando ora
per la trattazione della difficile materia una superiore capacita intellettiva, cioe un grado
di sapienza poetica che gli consenta di spingersi attraverso il beato regno e di approdare
alla contemplazione della beatitudine divina.

82. Cfr. Scheda correlata: [62] Pd, XXXIII, 19-33; 46-48; 52-54.

83. Cfr. infra, 9.7 («Dalla ‘donna gentile’ a Beatrice: una retractatio poetica nella
Commedia»).

84. Per il testo della Commedia, mi avvalgo di Petrocchi 1966-1967, Edizione Nazionale
della Societa Dantesca Italiana.
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Le parole di Francesca corrispondono a un passo della Consolatio (11,
pr. 4, 2), del quale, seppure con qualche liberta, costituiscono la tradu-
zione letterale:

nam in omni adversitate fortunae infelicissimum est genus infortunii fuisse
felicem.

Chiamenti (1995, p. 176) inserisce questo confronto tra gli «ipotesti
filosofici», classificando la versione dantesca come «traduzione libera»
o «adattamento» del testo di partenza; nonostante la parziale «ri-crea-
zione dell’originale », la resa volgare mantiene tuttavia un indiscutibile
tratto di fedelta all’‘ipotesto’ boeziano, di cui riproduce pedissequa-
mente il concetto. Una certa liberta sia nella trasposizione lemmatica
(«dolore» in luogo di «infortunii»; «miseria» in luogo di «adversitate
fortunae»), sia nella disposizione sintattica (la versione dantesca sov-
verte la sequenza «presente infelice-passato felice » del testo latino - «in
omni adversitate fortunae [...] fuisse felicem» - relegando all’ultimo
verso della terzina 1’allusione alla presente disgrazia - «ne la miseria»)
si spiega anche con l’esigenza del traduttore di modulare il passaggio
dalla forma prosastica alla struttura piu rigida e vincolante del ritmo
metrico. D’altra parte, la versione dantesca mantiene intatto un lemma
chiave come «felice», che, come il corrispettivo boeziano «felicem»,
ricorre significativamente in posizione finale.

La dipendenza della terzina dantesca dal passo boeziano, oggi per
lo piu accolta dai critici, e stata postulata gia da una parte dei com-
mentatori antichi, seppur con qualche distinguo circa la problematica
identificazione del «tuo dottore» con Boezio, che suscita perplessita ed
e generalmente rifiutata in favore dell’identificazione con Virgilio, pure
avanzata gia dai primi esegeti.

La prima attestazione di questo raffronto si deve a Guido da Pisa:

Et ell’a me, nessun magior dolore
che ricordarsi del tempo felice
ne la miseria:

Huic sententie concordat Boetius, secundo libro De Consolatione, dicens ad
Philosophiam: Hoc est quod recolentem vehementius quoquit: Nam in omni ad-
versitate fortune infelicissimum genus infortunii est fuisse felicem. Et nota quod
non dicit infelix, sed infelicissimum. Nam, ut ait commentator, duo sunt genera
infortunii, unum continuum, aliud interpollatum. Primum scilicet continuum
est infelix; secundum vero, scilicet interpollatum, est infelicissimum, eo quod
primum consuetudine minus nocet [Guido da Pisa, If, v, 121-123].
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Oltre a rilevare I’affinita testuale tra i due passi, il frate carmelitano
allude ad un imprecisato «commentator», la cui chiosa motiva I’impiego
da parte di Boezio del superlativo «infelicissimum», piti adatto dell’ag-
gettivo di grado positivo a designare quel particolare «genus infortu-
nii interpollatum», che per il carattere discontinuo, succedendo ad un
precedente stato di felicita, affligge di pit chi ne sia colpito. Interessa
notare che la glossa riportata da Guido riprende alla lettera il commento
di Nicola Trevet, «commentator» della Consolatio per antonomasia dai
primi del Trecento,® che circa la sententia boeziana distingue appunto
tra due generi di sventura:

Duo sunt genera infortunii: unum continuum, aliud interpolatum prosperitate
et adversitate. Primum est infelix; secundum vero infelicius eo quod primum ex
consuetudine minus nocet [Trevet, Super Boecio, 11, pr. 4, 2].

La menzione di questa glossa da parte di Guido, se da un lato rive-
la una non sporadica dimestichezza con il commento del domenicano
inglese,®® dall’altro e pertinente sul piano del contenuto, poiché la defi-
nizione di «interpolatum prosperitate» si attaglia al caso di Francesca,
la cui «miseria», come quella lamentata da Boezio, segue ad un «tempo
felice» e per tale discontinuita non & paragonabile a nessun altro genere
di dolore («Nessun maggior dolore»).

Se & sicuramente Trevet a filtrare la ricezione del passo boeziano
da parte di Guido,?” & pero nella glossa di Guglielmo che si ravvisa un
elemento di affinita piu stringente con la versione dantesca: ’aggetti-
vo «miser», assente nella Consolatio (in cui ricorre 1’analogo «infelix»,

85. Cfr. supra, 2.4 («I commenti del tardo Medioevo»).
86. Cfr. infra, 10 («Guido da Pisa»).

87. A conferma della relazione tra i due testi, si consideri che la seconda parte della glos-
sa di Guido, ove sono citati due passi senecani, rispettivamente dal De tranquillitate animi
(vi, 3) e dalla Consolatio ad Helviam matrem (11, 3; per questo passo andrebbe emendata
la erronea lezione «Hesbiam», errore di trascrizione probabilmente riconducibile all’ori-
ginaria grafia « Helbiam», a sua volta variante foneticamente ammissibile del pit consueto
«Helviam»), riproduce fedelmente la continuazione della glossa di Trevet («Unde Seneca ad
Serenum de tranquillitate animi ait: tolerabilius faciliusque est non acquirere quam amitte-
re. Ideoque letiores videbis quos numquam Fortuna respexit quam quos deseruit. Idem ad
Helviam matrem suam de consolacione filii: unum habet assidua infelicitas bonum: quod
quos semper vexat indurat»). Il domenicano inglese, se nella prima parte della chiosa, per
le affinita evidenti, puo essersi rifatto a Guglielmo, nella piu originale seconda parte ricorre
alla propria competenza delle opere di Seneca, con una duplice citazione non presente nel
commento del maestro di Chartres.
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ripreso da Trevet), € infatti riferito dal maestro di Chartres al «genus
infortunii» in cui consiste 1’«adversitas» boeziana, che Dante traduce
proprio con il lemma «miseria», a sua volta contrassegno elegiaco della
battuta di Francesca, tanto piu significativo se si considera che l’ipo-
testo della sentenza dantesca coincide appunto con il prototipo stesso
dell’elegia secondo i commenti medievali. Inoltre, Guglielmo si avvale
di un comparativo di maggioranza («miserius») per descrivere il genere
della disgrazia, cosi come Dante («maggior dolore»), mentre in Boezio
I’aggettivo che qualifica la sventura e presente al grado superlativo
(«infelicissimum»):

NAM IN OMNIL Duo sunt genera infortunii: unum continuum, aliud interpola-
tum prosperitate. Continuum miserum est, sed interpolatum miserius: quia ex
consuetudine non tantum nocet istud, quia non consuevit maxime nocet illud
[Guglielmo, Super Boetium, 11, pr. 4, 2].

La rassegna dei commenti antichi prosegue con Chiose Ambrosiane, If,
v, 121, dove il passo boeziano &€ meramente accostato ai versi danteschi,
e con le Chiose Filippine, in cuil’identificazione del «dottore» menziona-
to da Francesca ¢ trattata per la prima volta nei termini di un’alternativa
tra lo stesso Boezio e, in seconda battuta, Virgilio (Aen., 11, 3):

[il tuo dottore], scilicet Boetius, qui dicit: «nil infelicius quam meminisse fuisse
felicem»; vel Virgilius, in secundo Eneidos, qui dicit: «Infandum regina iubes
renovare dolorem», et cetera [Chiose Filipp., If, v, 123].

A tale riguardo, Mazzucchi (2002, p. 207, nota 61) raccomanda il con-
fronto con il commento di Guglielmo Maramauro, che probabilmente
dipende dal chiosatore Filippino, e considera «erronea» la «proposta
identificativa del tuo dottore con Boezio», avanzata da quest’ultimo
forse sulla base della matrice boeziana della sentenza pronunciata da
Francesca, che puo aver suggerito di riferire all’autore della Consolatio,
e non gia al piu probabile Virgilio, il titolo di «dottore» richiamato a
margine della sentenza.

Anche Maramauro distingue nelle parole di Francesca, accanto
all’auctoritas virgiliana, I’eco della sentenza della Consolatio:

Qui Francesca responde che multo e rincresevele cossa a essere stato in som-
mo stato e poi trovarsi in miseria. E QUESTO ETC., cioé V., che era tenuto sancto e
mo e dampnato nel limbo. E D. se conface cum V.: «Infandum regina iubes etc. ».
E Boetio dice: «Nil infelicius quam meminisse esse felicem» [Maramauro, If, V,
121-123].
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Il commentatore napoletano, come gia Iacopo della Lana,®® identifica
il «dottore» con Virgilio, per il quale la dannazione nel limbo dopo gli
splendori della vita terrena corrisponderebbe al dolore descritto da
Francesca.

La stessa chiave di lettura e suggerita da Giovanni Boccaccio che, pur
riconducendo a Boezio la sentenza, vede nel «tuo dottore» un’allusione
a Virgilio e a suffragio di tale interpretazione adduce alcuni passaggi
dell’opera del poeta augusteo (in primo luogo il gia menzionato Aen., 11,
3), che acclarano quest’ultimo come «esperto» nella materia del dolore:

Ed ella a me: nessun maggior dolore Che ricordarsi del tempo felice. Chiama
«felice» il tempo il quale aveva nella presente vita, per rispetto a quello che ha
nella dannazione perpetua, la qual chiama «miseria», dicendo: Nella miseria;
e veramente grandissimo dolore €, e questo assai chiaro testimonia Boezio, in
libro De consolatione, dicendo: « Summum infortunii genus est fuisse felicem»;
e cid sa '1tuo dottore, cioe Virgilio, il quale, e nel principio della narrazion fatta
da Enea de’ casi troiani a Didone e ancora nel dolore di Didone nella partita
d’Enea, assai chiaramente il dimostra [Boccaccio, If, v, Esposizione litterale,
121-123].

Ulteriori attestazioni della matrice boeziana della citazione si rav-
visano nella chiosa tardotrecentesca di Francesco da Buti (che insiste
sulla proposta identificativa del «tuo dottore» con Virgilio adducendo le
stesse motivazioni fornite da Maramauro) e in quella quattrocentesca di
Matteo Chironomo (che si limita all’accostamento testuale).?9

Una menzione particolare meritano i commenti cinquecenteschi di
Trifon Gabriele e Bernardino Daniello, che con risolutezza identificano
il «dottore» dantesco con I’autore della Consolatio. Il primo, in polemica
con l’opinione tradizionale accolta da Cristoforo Landino,? riconosce

88. «Qui risponde e dice ch’a ricordarsi del tempo avventuroso e gaudioso in lo tempo
della tristezza e miseria, si genera grandissimo dolore; ma per adempiere suo affetto e
disiderio si li dira; e aduce testimonianza a suo esordio lo suo autore overo signore, cioé Vir-
gilio, che ricordandosi del suo essere in lo mondo, poeta e in grande stato, e ora vedersi nel
limbo senza grazia e speranza di bene non e senza dolore e gramezza» (Lana, If, v, 121-123).

89. «Perché Virgilio era morto com’ella; cioe Francesca, e ricordavasi della vita mondana
che reputava felice, pero dice: e cio sa il tuo Dottore; cioe quel ch’io 0 detto» (Buti, If, v,
121-138); cfr. anche Chironomo, If, v, 121-123.

90. «Quando ’anima esce del corpo puro et sanza alchuna contagione d’alchun peccato,
rimane semplice nella propria natura, né altro pensa se non alla sua felicita, la quale &
fruire Dio, et a quello, perche non & aggravato d’alchuna terrestre mole, facilmente et con
sommo desiderio vola. Ma quello che si parte lordo et coinquinato di peccati ne’ quali ha
riposto ogni sua felicita, niente altro desidera se non exercitar quegli. Onde optimamente
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nel «dottore» quel Boezio, autore di un’opera consolatoria, che Dante
avrebbe eletto a conforto del proprio dolore dopo essere stato bandito
da Firenze:

E CIO SA IL TUO DOTTORE: s’inganna il Landino, che Virgilio in niun luoco dice
questa sentenza, ma chiama il suo dottore Boetio, il quale, come fu bandezzato,
subito scrisse una consolatione del suo bando, che e quel libro che ora si chiama
Consolation filosofica. Dante nella Vita nova dice che, subito che fu bandito, si
diede a leggere detta Consolatione di Boetio, e dice che ne prese molto conforto
e sempre lo portava seco, ovunque s’andasse; e Boetio dice questa sententia:
«quod nullum genus infelicitatis maius est quam fuisse felicem» [Trifone, If, v,

123].

Imprecisa ’allusione alla Vita nova in cui, secondo il commentatore,
Dante darebbe notizia del suo accostamento alla Consolatio, invece rife-
rito nel Convivio (11, xii, 2) e semmai ivi cronologicamente ascritto dallo
stesso autore agli anni giovanili del libello.

Se si eccettua la testimonianza di Alessandro Vellutello, che nel solco
dell’esegesi trecentesca assegna la sentenza a Boezio, ma identifica il
«dottore» con Virgilio,? si puo dire che 1’esegesi cinquecentesca pro-
penda per la tesi inaugurata da Trifon Gabriele, alla cui glossa si rifa il
pitu tardo Bernardino Daniello:

E cio sa’l tu DOTTORE, non Virgilio come vogliono alcuni, ma Boetio, il quale
il Poeta nostro haveva sempre in mano, e leggeva continuamente, come quegli
che si ritrovava in essilio, come era Boetio, quando scrisse il libro de Philoso-

dixe I’Appocalipse: ‘opera enim illorum sequuntur illos’, et Virgilio ‘que gratia currum Ar-
morumgue fuit vivis que cura nitentes Pascere equos eadem sequitur tellure repostos’. Et el
pensare alle volupta passate nel tempo che non le possono exercitare € loro gran passione
et non piccholo tormento. Questo adunque dimostra per sententia generale dicendo che
nessuno dolore & maggiore che ricordarsi del tempo felice nella miseria. Et arroge et cio sa
el tuo doctore perché Virgilio nel sexto significa questa medesima sententia ne’ versi gia
decti. Altri dicono cio sa el tuo doctore, perche al presente & dannato nel limbo, et privato
della gloria, la quale haveva appresso a Octaviano. Ma la prima sententia quadra meglo»
(Landino, If, v, 121-123).

91. «Et ella a me: - Nessun maggior dolore, volendo Francesca satisfar a la domanda
del poeta mostra, per questa general sententia, non poterlo fare senza grandissimo dolor
dilei e di Paulo, perche la sententia e questa, che nessun dolore € maggiore di quel di colui,
ch’essendo in miseria, si ricorda de la passata felicita, come vuol inferire, che allhora do-
vea intervenir a lei. E la sententia € di Boet. in quel De cons., ove dice ‘In omni adversitate
fortune, infelicissimum genus est infortunii fuisse foelicem’. E cio sa il tuo dottore, perche
Virg. al principio del secondo pone questa sententia medesima dicendo a Dido ‘Infandum
regina iubes renovare dolorem’» (Vellutello, If, v, 121-123).
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phica consolatione: onde il Poeta medesimo nel suo convivio a questo proposito
dice: Tuttavia dopo alquanto tempo, la mia mente, che s’argomentava di sanare,
provide, poi né ’l mio né ’altrui consolare valeva ritornare al modo, che alcuno
sconsolato havea tenuto a consolarsi: et misemi ad allegare, et leggere quello non
conosciuto da molti libro di Boezio, nel quale cattivo e discacciato, consolato si
haveva etc. Il luogo € questo, nel secondo libro de Consolatione, Prosa quarta: In
omni adversitate fortunae, infoelicissimum genus infortunij est, fuisse foelicem
[Daniello, If, v, 121-123].

Come Trifon Gabriele, cosi Daniello sottolinea 1’affinita biografica
tra Boezio e Dante, accomunati dalla necessita di opporre alla trau-
matica esperienza dell’esilio un conforto letterario, rappresentato per
entrambi dal volume della Consolatio, appositamente scritta dal primo
e «continuamente» letta dal secondo. Lidentificazione del «dottore»
di Dante trova qui una convincente chiave di lettura, visto che il titolo
spetterebbe a ragion veduta a Boezio per avere trasmesso, con I’esempio
poetico-filosofico della Consolatio, i precetti necessari al conforto della
miseria che segue al tempo felice, sperimentata sia dal personaggio di
Francesca, cui e affidata la sentenza, sia direttamente dallo stesso Dante.
Daniello recupera inoltre il passo del Convivio nel quale ’autore attesta
il proprio giovanile incontro con l’opera boeziana, gia erroneamente
riferito da Trifon Gabriele alla Vita nova.

Nell’ambito degli studi moderni va registrata la cautela di Moore
(1896, pp. 282-283 e 356), che, per I’autorevolezza riconosciuta all’al-
ternativa ipotesi virgiliana, classifica il confronto tra If, v, 121-123 e
Cons., 11, pr. 4, 2 come molto probabile (b). Lo studioso inglese, benché
giudichi la citazione dantesca come una ripresa quasi letterale del
passo boeziano,% non esclude l’identificazione del «tuo dottore» con
Virgilio, piu che per motivazioni biografiche, in ragione di quel famoso
verso dell’Eneide (11, 3) gia evocato dai commentatori antichi.?s In re-
alta, Moore valuta poco stringente il raffronto con il passo virgiliano e
ipotizza un collegamento tra i frequenti elogi a Boezio attestati nel Con-
vivio e la probabile menzione del filosofo come «dottore», coerente con

92. «These words seem to be an almost verbatim reproduction of a passage in Boethius»
(Moore 1896, p. 283).

93. «At the same time it is extremely doubtful whether Boethius would have been re-
ferred to (especially in language put into the mouth of Francesca) as ‘il dottore’ di Dante.
This title would much more naturally belong to Virgil (the ‘dottore’ then present), though
it is not easy to identify any passage corresponding to this in his works. Hence it has been
suggested, but improbably enough, that it may merely refer to Virgil’s personal experience
of life. [...] The passage from Virgil, which is generally thought to be referred to, is Aen. ii.
3» (Moore 1896, p. 283).
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la certificazione della Consolatio come modello retorico in Cv, 1I, xv, 2.9

Per l’identificazione del «dottore» con Boezio, sulla scorta dei com-
mentatori cinquecenteschi, si pronuncia Murari (1905, pp. 244-254),
osservando che quel titolo nella Commedia non & riservato in modo
esclusivo a Virgilio (If, v, 70; XVI, 13, 48; Pg, XVII, 2; XXI, 22, 131) e che
pertanto, come esso designa Stazio (Pg, XXIv, 143), non & da escludere
possa riferirsi anche a Boezio, tanto piu che I’autore della Consolatio e
insignito altrove di appellativi affini sul piano semantico quali, soprat-
tutto, «Savio» in Cv, 1v, xiii, 12 e, in seconda battuta, «Eccellentissimo »
in Cv, 11, vii, 4.

La proposta identificativa con Boezio e stata ripresa successivamente
solo da Gianfranco Contini che, analizzando la relazione formale fra la
traduzione dantesca ed il testo di partenza, considera scontato riferire
«il tuo dottore» alla medesima fonte da cui e tratta la citazione.%

Nell’ambito dei commenti moderni alla Commedia la posizione di
Contini & rimasta isolata: sulla scorta dell’esegesi antica & ormai accet-
tata l’ipotesi che, pur derivando la citazione dalla Consolatio,® il titolo
di «dottore» spetti, come in altri luoghi del poema, a Virgilio. La difesa
di questa opinione sembra pero fondarsi su argomenti superabili. 11
principale, che nessun altro all’infuori di Virgilio riceva la menzione di
«dottore» nella Commedia, & palesemente contraddetto, come accen-
nato, dall’estensione di quel titolo anche a Stazio (Pg, Xx1v, 143). Laltro
argomento solitamente addotto, che Dante alluda a Virgilio perché ha
in mente vari luoghi dell’Eneide affini per concetto alla controversa
sentenza, sembra incompatibile con 1’acquisizione, generale tra i com-
mentatori, che le parole di Francesca riproducono il testo boeziano.
Resterebbe in favore di Virgilio ’osservazione, gia formulata dal Lana
e ripresa da Maramauro, circa la discrepanza tra il tempo felice della
vita terrena del poeta augusteo (costellata di onori) e la miseria della
condanna ultraterrena di lui (confinato nel Limbo), discrepanza che ben

94. «Is it not perhaps possible that in consideration of the debt acknowledged to Boethius
by Dante in the passage above quoted from the Convito (and specially Conv. 11. xvi), that he
may have here given to him this title of ‘dottore’, which is usually, no doubt, reserved for
Virgil?» (Moore 1896, p. 283).

95. «Importantissimo tuttavia, perché smentisce ’eventuale ipotesi d’una rigidita rit-
mica del traduttore, & che ’esemplare prosastico possa cooperare a sciogliere il verso in
una sorta di quasi-prosa. Si sa che Francesca cita proprio un’auctoritas, un detto di Boezio
(‘il tuo dottore’)» (Contini 1970, p. 78).

96. Scartazzini (1900, ad loc.), attesta la presenza di «una sentenza consimile anche in
S. Tommaso, Sum. theol. 11, 11, 36, 1: ‘Memoria praeteritorum bonorum... in quantum sunt
amissa, causat tristitiam’», ma riconosce che Boezio «ha veramente una sentenza affine
imitata da Dante; Cons. phil. 11 pr. 4 ».
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si attaglierebbe alla sentenza pronunciata da Francesca; ma tale ipotesi
puo essere avanzata con altrettanta autorevolezza per Boezio che, a
differenza dell’autore dell’Eneide, aveva realmente fatto esperienza in
vita di quella dolorosa discrepanza, dapprima conoscendo il «tempo fe-
lice» della fama e degli onori pubblici e poi precipitando nella «miseria»
dell’esilio e della vergogna (Cons., I, m. 1, 1-2). Inoltre, I’identificazione
con Boezio, sebbene scarsamente in voga presso gli esegeti antichi, ri-
sulta piu logica (I’allusione all’autore della Consolatio seguirebbe la cita-
zione letterale di una sentenza estrapolata dalla sua stessa opera) e piu
economica (non sarebbe necessaria la compresenza di due fonti diverse
per una sola citazione). Né argomenti contrari precludono I’attribuzione
del titolo di «dottore» a Boezio, che anzi vanta nel Convivio appellativi
non meno significativi: in particolare, si consideri che gia la qualifica di
«Savio», caratteristica dei poeti e infatti riferita altrove ancora a Virgi-
lio (If, 1, 89; Vi1, 3; viiI, 86; Pg, XXIII, 8; XXVII, 41, 69) e a Stazio (Pg, XXIII,
8; XXVII, 69; XXXIII, 15), viene conferita proprio a Boezio (vanno infatti
superate le perplessita di Murari intorno ad una eventuale allusione a
Giovenale in Cv, 1v, xiii, 12).97 Non si vede perché analoga estensione di
uno stesso appellativo ai principali auctores danteschi (Virgilio, Stazio
e Boezio) non possa essere ammessa, come gia per «Savio», anche per
il titolo di «dottore».

Da ultimo, va menzionato il commento di Inglese (2007, ad loc.) che,
pur ammettendo ’origine boeziana della sentenza, non esclude 1’even-
tualita che quest’ultima possa essere pervenuta a Dante per il tramite
indiretto di uno di quei florilegi che comunemente nel Medioevo rac-
coglievano e divulgavano, per lo pil in forma anonima, sentenze tratte
dalle massime auctoritates dell’antichita. Tale ipotesi scaturisce dal
rinvenimento, nell’ambito di un florilegio aristotelico, di una massima
analoga a quella boeziana, ma che rispetto a quest’ultima si arricchisce
di una sfumatura lessicale presente anche nella citazione dantesca:

in omni adversitate fortunae, infelicissimum genus infortuni est se ricordari
fuisse felicem [Hamesse 1974, p. 287].

11 testo del florilegio si differenzia dall’originale boeziano per la pre-
senza del riflessivo «se ricordari» che ricorre anche nella ripresa dan-
tesca, in cui il contrasto fra il «tempo felice» passato e la «miseria»
presente e mediato, e in un certo senso accentuato, dal motivo della
memoria. Lo strazio ineguagliabile lamentato da Francesca («Nessun

97. Cfr. Scheda correlata: [11] Cv, 1v, xiii, 10-14.
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maggior dolore») non consiste tanto nella felicita perduta (che & invece
I’oggetto del rimpianto di Boezio, per il quale il dolore piu grande e con-
densato nell’espressione «fuisse felicem») quanto nell’essere costretti al
ricordo di quella felicita («che ricordarsi del tempo felice »), facilmente
identificabile per il personaggio dantesco con la vita terrena, in opposi-
zione alla miseria (eterna), che ¢ cifra spirituale ed insieme stilistica di
tutta la cantica infernale.

D’altra parte, il tema della memoria, intesa come principale causa di
tormento per il dissidio tra passato e presente, e rintracciabile gia nella
Consolatio, subito prima della sentenza poi ripresa da Dante, nell’ambito
di un costrutto prolettico che evidenzia anche retoricamente la rilevanza
di questa affermazione nell’economia della massima:

Sed hoc est, quod recolentem vehementius coquit; nam in omni adversitate
fortunae... [Cons., 11, pr. 4, 2].

Il protagonista, incalzato dagli interrogativi della Filosofia, ammette
di avere goduto in passato i benefici della fortuna e conclude che &
proprio il ricordo della felicita perduta ad angustiargli la mente con piu
forza di qualsiasi altro pensiero: I’impiego del participio presente «re-
colentem», riferito a Boezio, infatti, va inteso come una chiara allusione
all’attivita del «ripercorrere con la memoria» ovvero del «ricordare »
(significati figurati del verbo recolere), a causa della quale il protago-
nista dolorosamente prende coscienza della propria miseria attuale e
rimpiange un passato felice ormai perduto.

[16] Pg, XXX11I, 112-114

Nel Paradiso terrestre, poco prima di «salire a le stelle», Dante deve
compiere un ultimo rito abbeverandosi all’acqua dell’Eunoé per rav-
vivare «la tramortita sua virtu»; cosi egli, accompagnato da una folta
schiera (oltre a Beatrice, Matelda e Stazio, lo scortano anche sette don-
ne raffiguranti le virtll) giunge ad una fonte, dalla quale scaturiscono
due fiumi (I’Eunoé, appunto, ed il Lete). La vista dei due corsi d’acqua
dinanzi alle sette donne suggerisce al poeta la similitudine con due dei
quattro fiumi edenici, che secondo il racconto biblico nascevano dalla
stessa fonte (Gen., 11, 10-14: «Et fluvius egrediebatur de loco voluptatis
ad inrigandum paradisum qui inde dividitur in quattuor capita. Nomen
uni Phison ipse est qui circuit omnem terram Evilat ubi nascitur aurum.
Et aurum terrae illius optimum est ibique invenitur bdellium et lapis
onychinus. Et nomen fluvio secundo Geon ipse est qui circuit omnem

212 LUCA LOMBARDO



CONFRONTI CERTI

terram Aethiopiae. Nomen vero fluminis tertii Tigris ipse vadit contra
Assyrios fluvius autem quartus ipse est Eufrates»), il Tigri e I’Eufrate:

Dinanzi ad esse Eufrateés e Tigri
veder mi parve uscir d’una fontana,
e, quasi amici, dipartirsi pigri [Pg, XXXIII, 112-114].

Anche se la similitudine si alimenta del ricordo biblico, tanto piti che
il racconto della Genesi fa riferimento proprio ai fiumi del Paradiso ter-
restre, condizionando certamente I’immaginazione dantesca, e palese
qui I’influenza di un passo boeziano in cui si allude ai due corsi d’acqua
della Mesopotamia:

Tigris et Euphrates uno se fonte resolvunt
et mox abiunctis dissociantur aquis [Cons., V, m. 1, 3-4].

Secondo Chiamenti (1995, p. 179), sulla scorta di Groppi,* la terzina
dantesca e traduzione del distico boeziano nei termini di una «ri-costru-
zione [...] culturalmente rivisitata», nella quale sono tuttavia rilevanti le
parti in comune con il testo di partenza (i due fiumi nominati all’inizio,
il riferimento alla sorgente comune, la descrizione della separazione
dei corsi d’acqua), rintracciabili anche in precisi echi verbali («uno [...]
fonte» e richiamato da «d’una fontana »; «dissociatur» da «dipartirsi»).%

L’accostamento tra i due passi vanta attestazioni gia nell’esegesi tre-
centesca. La probabile intertestualita e colta nella prima redazione del
commento di Pietro Alighieri:

Subdendo quomodo ductus est perillas dominas ad aquam Tigris et Euphratis,
et quomodo ab uno fonte derivatur. Ad hoc etiam Boetius Bernardus ait: Tigris
et Euphrates uno se fonte revolvunt, Et mox amotis dissociantur aquis [Pietro I,
Pg, XXXIII, 112-114].*°°

98. La studiosa, pur classificando la terzina dantesca come una traduzione del distico
boeziano, individua un tratto di discontinuita nell’«immagine affettuosa dell’ultimo verso:
... quasi amici dipartirsi pigri, forse suggerita al poeta dal verbo dissociantur. Tale azione rin-
forzata dall’avverbio mox da al passo latino una prontezza di velocita mutata, nel volgare, in
una lentezza pigra, quella che prende gli amici sul punto di separarsi» (Groppi 1962, p. 179).

99. Il raffronto e presentato da Chiamenti (1995, p. 186), tra gli esempi di traduzione
libera.

100. La medesima glossa e attestata in Pietro 111, Pg, XXXIII, 74.

BOEZIO IN DANTE 213



II. LA CONSOLATIO PHILOSOPHIAE NELLE OPERE DI DANTE

Il precedente boeziano e ricordato poi da Benvenuto da Imola, circale
conseguenze di una ipotetica riunificazione dei due corsi d’acqua (Cons.,
V, m. 1, 5-8: «Si coeant cursumque iterum revocentur in unum, | confluat
alterni quod trahit unda vadi, | convenient puppes et vulsi flumine trunci
| mixtaque fortuitos implicet unda modos»):

Hic poeta describit ortum duorum fluviorum, quos iam descripsit supra, qui-
bus irrigatur tota sylva sancta, scilicet Lethem et Eunoe, quos dicit ex eodem
fonte nasci sicut illa duo flumina Euphrates et Tigris, quae similiter dicuntur
nasci ex eodem fonte. [...] Ista autem duo flumina habentia unum caput iterum
conveniunt in unum, ut dicit Boetius in quinto. Licet autem in sacra Scriptura
dicantur oriri de paradiso deliciarum, hoc potest esse de primo ortu incognito,
sed postea nobis apparent primo in Armenia [Benvenuto, Pg, XXXIII, 103-145].

Anche se non cita il distico echeggiato da Dante, Benvenuto, che a
differenza di Pietro riconosce la componente biblica dell’invenzione
dantesca, dimostra I’importanza culturale del carme boeziano come
riferimento imprescindibile per 'immagine letteraria dei due fiumi me-
sopotamici.

Tra i commentatori pit tardi, il confronto € ripreso da Chironomo, Pg,
XXXIII, 112 nel Xv sec., mentre nel Xvi sec. vanta attestazioni in Trifone,
Pg, xxxii1, 113, Vellutello, Pg, XXXIII, 112-114, e Daniello, Pg, XXXIII, 112-113,
ma senza osservazioni significative rispetto ai commenti trecenteschi.

Gli studi moderni hanno diminuito I’incidenza del modello boeziano, a
cominciare da Moore (1896, pp. 284 e 356), ove il raffronto & schedato
tra gli incerti), che, non escludendo la dipendenza diretta dalla Conso-
latio, osserva la presenza della stessa citazione nel Tresor di Brunetto
Latini, a sua volta dipendente dalle Etymologiae di Isidoro. Ancora piu
reticente, Murari (1905, pp. 390-391) relega questo raffronto tra i minori
e ripropone le possibili mediazioni di Brunetto e di Isidoro.

Eppure, autorevoli commenti moderni, sulla scorta di Scartazzini
(1900, ad loc.), indicano I’innegabile vicinanza, «nell’invenzione e nell’e-
spressione» (Bosco, Reggio 1979, ad loc.), con la fonte tardoantica, me-
diatrice principale nel Medioevo dell’immagine allegorica dei due fiumi
che si dissociano in due corsi dopo essere nati dalla medesima fonte.'

Se e vero che «nella similitudine di Tigri ed Eufrate dobbiamo ricono-
scere un elemento letterario» (Bellomo 2001, p. 510) e che i due fiumi

101. «Vedendosi davantii due fiumi gemelli, sembra a Dante di vedere il Tigri e I’Eufrate,
come lui e i suoi contemporanei li trovavano descritti nella Consolatio» (Chiavacci Leonardi
1991-1997, ad loc.).
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vengono descritti, oltre che da Boezio, anche da Lucano (111, 256-263),
Sallustio (Hist., 1v, 77), Isidoro (Or:, XiII, xxi, 10) e, in eta medievale, da
Brunetto (Tresor, 1, cxxi, 11-12), I'ipotesi boeziana resta comunque la
piu verosimile. Il passo lucaneo, infatti, sebbene menzionato da Pie-
tro Alighieri, non & assimilabile alla terzina dantesca sia per la diversa
struttura sintattica di Pg, Xxx111, 112-114, affine invece al distico elegiaco
impiegato da Boezio, sia perché vi manca un riferimento esplicito alla
disgiunzione dei due fiumi, viceversa centrale tanto nella Consolatio
quanto nella ripresa dantesca. Il passo di Sallustio e invece noto tramite
la citazione isidoriana, poi parzialmente ripresa da Brunetto:

Sallustius autem, auctor certissimus, asserit Tigrim et Euphraten uno fonte
manare in Armenia, qui per diversa euntes longius dividuntur spatio medio re-
licto multorum milium; quae tamen terra, quae ab ipsis ambitur, Mesopotamia
dicitur [Or, X111, xxi, 10].

Lo stesso passo delle Historiae, oltre che nel Tresor (I, cxxii, 11), in cui
€ omessa la separazione dei fiumi («Salustes dist que Tigres et Eufrates
naissent en Ermenie d’'une meisme fontaine», Latini, Tresor, p. 111),
viene ricordato giusto nella glossa di Trevet a Cons., v, m. 1, 2-3, dove
il domenicano, dopo avere testimoniato I’origine edenica dei due fiumi
secondo la fonte biblica, riporta l’ipotesi ‘scientifica’, avanzata da Sal-
lustio e accolta da Boezio, che il Tigri e I’Eufrate nascano in Armenia:

Est autem hoc advertendum, quod, sicut dicit Genesis secundo, Tigris et Eu-
frates sunt flumina, quorum ortus est in Paradiso. Dicit tamen Hieronymus in
libro de locis sanctis, quod Salustius auctor certissimus asserit tam Tigris quam
Eufratis fonte in Armenia derivari, cui videtur attestari quod Boecius hic dicit
[Trevet, Super Boecio, v, m. 1].

Non stupisce che nel commentatore trecentesco affiori il passo me-
diato da Isidoro, fonte imprescindibile per il Medioevo, invocata per
I’auctoritas scientifica.

I casi di Brunetto e di Trevet, dunque, testimoniano come le nozioni
geografiche del tempo intorno ai due fiumi mesopotamici non potessero
prescindere dalla lezione isidoriana, né e da escludere che lo stesso Dan-
te, cronologicamente e culturalmente prossimo a questi due letterati, sia
entrato in possesso dell’informazione trasmessa dalle Etymologiae. La
glossa di Trevet, d’altra parte, documenta indirettamente la sostanziale
difformita tra la forma lirica del passo boeziano e la prosa scientifica di
Isidoro, tanto che quest’ultima serve al domenicano come estensione
epesegetica del primo.
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Dante pertanto, seppure verosimilmente considerando il passo delle
Etymologiae, al di la della diatriba scientifica sull’origine dei due fiumi,
verso cui il testo non mostra alcun interesse, dimostra di avere recepi-
to il modello retorico boeziano, come attestano le affinita di carattere
formale gia evidenziate tra i due passi, accomunati dalla necessita di
esprimere in forma poetica la nozione inerente ai due fiumi mesopota-
mici, del resto suffragata da un’ampia tradizione di letteratura erudita.

[17]1 Pd, 1, 74

Tra gli echi verbali della Consolatio presenti nella Commedia, Chia-
menti considera un passo del prologo della terza cantica, in cui la fonte
boeziana si sovrapporrebbe ad una memoria paolina (Cor: 2, XII, 2-4:
«Scio hominem in Christo ante annos quattuordecim sive in corpore
nescio sive extra corpus nescio Deus scit raptum eiusmodi usque ad
tertium caelum. Et scio huiusmodi hominem sive in corpore sive extra
corpus nescio Deus scit. Quoniam raptus est in paradisum et audivit
arcana verba quae non licet homini loqui»):

S’i’ era sol di me quel che creasti
novellamente, amor che ’l ciel governi,
tu ’l sai, che col tuo lume mi levasti [Pd, 1, 73-75].

Sono due i passi boeziani chiamati in causa come probabile ipotesto
del v. 74 («amor che ’1 ciel governi»), entrambi estrapolati dal carme 8
del libro 11 (15 e 29-30):%°?

et caelo imperitans amor

[...] amor,
quo caelum regitur, regat.

Linno cantato dalla Filosofia esalta 1’amore divino, responsabile della
creazione, che presiede all’esistenza di ogni cosa creata in un vincolo
indissolubile e necessario alla concordia tra gli uomini: la suggestio-

102. Circa l'influenza di questi versi sulla concezione dantesca dell’amore cosmico e, in
particolare, sulla formulazione sintattica dell’ultima terzina del Paradiso (XXXIII, 143-145),
cfr. Scheda correlata: [12] Mn, 1, ix, 3.
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ne boeziana sulla concezione dantesca dell’amore che governa il cielo
affaccia anche al di la della contiguita letterale con i due passi della
Consolatio presi in esame.'*3 La sicura vicinanza formale ha indotto per
prima Groppi a ritenere ’espressione dantesca traduzione, pressoché
letterale, del secondo passo boeziano (vv. 29-30).%%4

Questo raffronto, seppur persuasivo, non vanta attestazioni tra i com-
mentatori antichi della Commedia'*s ed & sostenuto con forza soltanto
alla fine del xix secolo da Scartazzini, che ipotizza la dipendenza diretta
dal v. 15 del carme boeziano.

Prudente & la posizione di Moore (1896, pp. 284 e 356), che colloca il
confronto tra i meno probabili, limitandosi a riferire I’opinione di Scar-
tazzini. Lestensione del raffronto ad entrambi i passi boeziani (oltre al
v. 15, anche i vv. 29-30 dello stesso carme) e promossa da Murari (1905,
pPP- 335-336), che suggerisce un ulteriore collegamento tra Pd, 1, 74 e
I’incipit del piu celebre inno O qui perpetua, dove la Filosofia in termini
analoghi al sintagma dantesco si rivolge a Dio come creatore del cielo
e della terra che governa il mondo («O qui perpetua mundum ratione
gubernas, | terrarum caelique sator [...]», Cons., 11T, m. 9, 1-2).

E interessante che il medesimo collegamento tra i due carmi della
Consolatio, parimenti considerati da Murari come possibili fonti dan-
tesche, venga ammesso gia nell’ambito dell’esegesi boeziana antica da
Guglielmo di Conches:

REGENS TERRAS AC PELAGUS ET IMPERITANS CAELO. Ac si dicat: divinus amor est,
quia solo amore et bonitate nulla indigentia deus creavit omnia et creata guber-
nat, ut in 0 QUI PERPETUA exponemus [Guglielmo, Super Boetium, 11, m. 8, 13-15].

103. La vicinanza al livello filosofico-teologico tra il carme boeziano O qui perpetua e
il canto proemiale del Paradiso € comprovata da ulteriori confronti; cfr. Schede correlate:
[92] Pd, 1, 1; [94] Pd, 1, 103-108.

104. Cfr. Groppi 1962, p. 179: la studiosa ritiene che il distico boeziano sia riecheggiato
«mutatis formis» in Pd, 1, 74 e ne ipotizza un’ulteriore ripresa «con piu solenne eco a con-
clusione delle tre cantiche», nel celebre verso finale del poema: «I’amor che move 'l sole
e l’altre stelle» (Pd, XXXIII, 145).

105. Lunica attestazione antica e nelle Chiose Ambrosiane, dove pero il passo boeziano
(Cons., 11, m. 8, 13-15) non viene accostato, come ci si aspetterebbe, al v. 74 del canto 1
del Paradiso, ma al v. 99 («[...] ma ora ammiro | com’io trascenda questi corpi levi»), in
cui Dante manifesta la propria «grande ammirazion» per essere riuscito a salire col suo
pesante corpo terrestre attraverso le sfere dell’aria e del fuoco. Lapparente incoerenza
dell’accostamento testuale abbozzato dal chiosatore ambrosiano (i versi boeziani citati
alludono alla forza aggregante dell’amore, che regge e governa ogni cosa creata) si spiega
probabilmente con la relativa vicinanza dei vv. 74-76, permeati invece della tematica
neoplatonica presente nel modello tardoantico, della quale risente nel complesso l’intera
seconda parte del canto.
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Sebbene il raffronto con i due gia menzionati passi del carme 8 del li-
bro 11 sia piu stringente sul piano testuale, non si puo escludere che nella
formulazione concettuale dell’«amor che ’l ciel governa» Dante abbia
contemplato anche il famoso incipit del carme g del libro 111 (richiamato
a livello lessicale dalla forma «governi» che ricalca il boeziano «guber-
nas»), forse, come Guglielmo avendo considerato assimilabili i due diver-
si carmi della Consolatio, dando luogo nella ripresa del Paradiso a una
sorta di contaminatio di luoghi differenti provenienti dalla stessa fonte.

[18] Pd, 11, 130-138

I1 discorso di Beatrice sull’origine delle macchie lunari («li segni bui |
di questo corpo») approda alla trattazione dell’ottavo cielo (o cielo delle
stelle fisse). Quest’ultimo, come gli altri cieli che sottostanno al Primo
mobile, deve il proprio moto ad una intelligenza angelica, da cui deriva
anche l’idea che esso trasmette poi al mondo sensibile; I’intelligenza
angelica, senza pregiudicare la propria unita, si dispiega nelle diverse
stelle che adornano I’ottavo cielo, nello stesso modo in cui I’anima uma-
na distribuisce la propria virtu alle diverse membra del corpo:

e 'l ciel cui tanti lumi fanno bello,

de la mente profonda che lui volve

prende I'image e fassene suggello.

E come I’alma dentro a vostra polve

per differenti membra e conformate

a diverse potenze si risolve,

cosi I'intelligenza sua bontate

multiplicata per le stelle spiega,

girando sé sovra sua unitate [Pd, 11, 130-138].

influenza boeziana e riconoscibile in diversi punti del passo dantesco,
nei quali sono riecheggiati ad litteram altrettanti punti di un passaggio
del carme O qui perpetua, dove si enuncia la concezione neoplatonica
dell’anima del mondo:

Tu triplicis mediam naturae cuncta moventem

connectens animam per consona membra resolvis

quae cum secta duos motum glomeravit in orbes

in semet reditura meat, mentemque profundam

circuit, et simili convertit imagine caelum [Cons., 111, m. 9, 13-17].
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La ripresa dantesca del modello tardoantico e evidente sul piano les-
sicale: il sintagma «mente profonda» traduce il boeziano «mentemque
profundam»; cosi come «image» nell’accezione dantesca (nel senso di
copia’ della primigenia idea divina che il cielo trasmette alla materia
mondana) & assimilabile al latino «imagine» (impiegato da Boezio nella
medesima accezione neoplatonica); la locuzione «per differenti mem-
bra[...] sirisolve» e traduzione disciplinata del boeziano «per consona
membra resolvis», da cui si distingue solo per il passaggio della forma
verbale dalla seconda alla terza persona singolare (da «resolvis» a «si
risolve »).

Benché I’affinita con il modello della Consolatio riguardi specialmente
ivv. 134-135 del passo dantesco (cfr. CHIAMENTI 1995, p. 186), 1’esegesi
antica ha riconosciuto l’influenza boeziana nella precedente terzina
(vv. 130-132), evidenziandone la connotazione neoplatonica del lessico.
Il confronto suggerito dai primi commentatori (a cominciare dall’Ottimo,
seguito da Pietro 1, Pd, 11, 122-148 e 111, Pd, 11, 40) non considera lo stesso
passo boeziano preso in esame dalla critica posteriore, ma riguarda i
vv. 3, 6-9 del carme O qui perpetua:

¢

Dice, che 'l Cielo ch’e adornato di tante stelle, colui volve della mente profon-
da, cioe Dio; il quale Cielo prende da Dio ogni virtu; e quella virtu presa, &€ uno
sigillo che sigilla la cera mondana, qualificandola. Onde dice Boezio, libro 111, de
Consolatione: «Tu, il quale tutte le cose trai dallo esemplo sovrano, tu bellissimo
nella tua mente, porti il bello mondo» ec. Ed in quello medesimo luogo dice: «Tu
dimorante, stabile, dai moto a tutte le cose» [Ottimo, Pd, 11, 130-132].

La vicinanza formale con i vv. 13-17 dell’inno boeziano e colta per la
prima volta da Francesco da Buti, che identifica la «mente profonda»
dantesca con il corrispettivo sintagma latino (Cons., 111, m. 9, 16-17):

Lo Ciel; cioe stellifero ottavo, cui; cioe lo quale, tanti lumi; cioe infiniti lumi
delle stelle, che sono fisse in lui, fanno bello: impero I’adornano coi suoi splendori,
Dalla mente profonda; cioe da Dio, lo quale chiama mente profonda, come Boezio
che disse nel terzo libro della Filosofica Consolazione: Mentemque profundam
Circuit, et simili connectit imagine coelum; e chiamasi mente profonda, perche
lo suo sapere non a fondo, ne fine [Buti, Pd, 11, 127-138].

In margine alla spiegazione del funzionamento dell’intelligenza an-
gelica e della «virtu mista» dei corpi celesti, lo stesso Buti suggerisce
il parallelismo con una sezione piu estesa del carme latino (appunto i
VV. 13-17):
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La virtu mista; cioé meschiata angelica che é di natura immutabile, in quanto
e confirmata in grazia, e non dé avere fine, et & di natura mutabile in quanto fa
I’operazione sua successivamente di tempo in tempo, e cosi le intellezioni sue.
E per tanto si dice natura mista, infusa nel corpo celeste, che la mista vivifica; e
questo & secondo Boezio nel libro terzio della Filosofica Consolazione che dice:
Tu triplicis mediam naturae cuncta moventem Connectens animam, per consona
membra resolvis. Quae cum secta duos motum glomeravit in orbes, In semet re-
ditura meat, mentemque profundam Circuit, et simili connectit imagine coelum
[Buti, Pd, 11, 139-148].

Sulla scorta di Buti, si attestano Bartolomeo da Colle, Pd, 11, 127-138 e
Landino, Pd, 11, 130-132 € 142-148 (che, come Buti, cita per interoivv. 13-
17 del carme boeziano) nel xv secolo, Vellutello, Pd, 11, 130-132 nel XVI.

Tra i commentatori moderni, Chiavacci Leonardi (1991-1997, ad loc.)
insiste sulla derivazione da Boezio (Cons., 111, m. 9, 13-17), sottolinean-
do le precise rispondenze lessicali, che connotano tutte e tre le terzine
dantesche (Pd, 11, 130-138) e si configurano come «evidente eco» del-
la Consolatio, anche se, a giudizio della studiosa, i versi del Paradiso
«esprimono un concetto diverso» dalla neoplatonica esaltazione dell’a-
nima del mondo presente nel prosimetro tardoantico.

La matrice boeziana dei vv. 133-135 in particolare e stata rilevata
da Moore (1896, p. 356), che pure reputa dubbia la relazione diretta
tra i due passi (il raffronto & posto tra i piu incerti), e da Murari (1905,
p.- 349) che, accostando il testo latino a quello volgare, ha evidenziato
come «traspare nella dantesca la forma boeziana». Tateo ritiene questo
raffronto esemplare della profonda influenza, che il piu celebre metro
della Consolatio ha esercitato sulla ricezione delle dottrine neoplatoni-
che da parte di Dante.™¢

In generale, la critica ha posto I’accento sulla discontinuita filosofico-
teologica tra i due testi, data la distanza del cristianesimo dantesco dalla
speculazione neoplatonica boeziana. Non e scontato, d’altra parte, che
dal punto di vista di Dante lettore della Consolatio i versi di Boezio espri-
messero un concetto lontano dall’assunto teologico che egli, citando qua-
sialla lettera il suo auctor, intendeva affermare in Pd, 11, 130-138: decisiva
in questa chiave puo essere stata la mediazione culturale dei commenti.

106. «Si aggiunga che la dottrina riguardante I’opera di modellamento svolta dall’intel-
ligenza celeste sull’anima umana, risalente al Timeo platonico, proviene a Dante attraverso
il tramite di Boezio, se e vero che Pd, 1I, 130-138 richiama direttamente il famoso metro 1x
del l. 111 del De Consolatione, da cui il poeta trae non solo il termine di image per indicare la

‘forma’ della teoria platonica, ma finanche talune espressioni (cfr. si risolve, v. 135; ‘resolvis’,
Cons. phil. 111 m. 1X 14)» (Tateo 1970, p. 656).
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Guglielmo di Conches supera il neoplatonismo puro, che sostanzia la
costruzione originaria del testo tardoantico, e ne presenta un’interpre-
tazione dogmaticamente ammissibile, che identifica il concetto platoni-
co di anima mundi, centrale nella cosmologia del carme boeziano, con
quello piu autenticamente cristiano di divinus amor, causa originaria
del moto di tutte le cose («Anima dicitur movere cuncta, quia sive gene-
rentur res sive corrumpantur sive augmententur sive diminuantur sive
alterentur sive de loco ad locum mutentur, hoc facit anima mundi, id est
divinus amor», Guglielmo, Super Boetium, 11, m. 9, 13-14). In un passag-
gio precedente, Guglielmo riporta un’ipotesi identificativa, invalsa negli
ambienti del neoplatonismo chartriano ed in seguito parzialmente abiu-
rata dallo stesso Guglielmo per la sua arditezza,*°’ tra I’anima mundi
boeziana e il concetto cristiano di spiritus sanctus, associabili sulla base
della categoria di naturalis vigor, entro cui andrebbero contemplati a
rigore sia la prima che il secondo («Anima mundi est naturalis vigor
quo quaedam res habent moveri, quaedam crescere, quaedam sentire,
quaedam discernere. Sed quid sit ille vigor naturalis quaeritur. Sed ut
michi videtur ille naturalis vigor est spiritus sanctus, id est divina et
benigna concordia, quia divino amore et concordia habent omnia esse,
moveri, vivere, crescere, sentire, discernere», Guglielmo, Super Boe-
tium, 111, m. 9, 13; all’epoca di Dante questa ipotesi verra sottoposta ad
una confutazione significativa da parte di Nicola Trevet, preoccupato
di assegnare mero valore di integumentum all’anima mundi boeziana e
di scongiurarne la fuorviante esegesi in senso cristiano: «Circa primum
considerandum quod expositores Thymei Platonis et commentator in
isto loco fingunt animam mundi vocari Spiritus Sanctus ad cuius cogni-
cionem non credo Platonem devenisse», Trevet, Super Boecio, 11, m. Q,
18). Anche l'interpretazione offerta da Guglielmo dei vv. 16-17 dell’inno
O qui perpetua, che si concludono con il sintagma «mentemque pro-
fundam», riecheggiato in Pd, 11, 131 («de la mente profonda»), risponde
alla logica di conciliazione linguistica tra neoplatonismo e cristianesi-

107. «Per tutta la meta del sec. x11, infatti, sull’esempio di Abelardo e di Guglielmo
di Conches, un’esegesi allegorica, che peraltro si riallaccia a una tradizione patristica,
identifica generalmente 1’anima mundi del testo timaico con la persona dello Spirito Santo,
attribuendo allo Spirito stesso tutte le funzioni esplicate dall’anima all’interno dell’orga-
nica complessione dell’universo fisico. [...] Dopo le condanne di Abelardo, in effetti, nella
seconda meta del sec. XiI un’interpretazione di questo tipo risulta difficilmente sostenibile
e lo stesso Guglielmo di Conches abbandona la sua posizione iniziale. Perdendo ogni signi-
ficato da un punto di vista teologico, ’anima mundi verra a identificarsi completamente
con il naturalis vigor, principio autonomo del divenire fisico, in una prospettiva in cui si
va precisando una nozione nuova di natura, intesa come organico complesso delle cause
seconde, intimamente animato da una propria forza generatrice» (Cristiani 1976, p. 604).
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mo sempre perseguita dal commentatore e, riconducendo ’aggettivo
«profunda» al significato piu esplicito di «divina», colma la distanza
filosofica tra la fonte tardoantica e la riscrittura dantesca (non a caso,
una spiegazione dell’aggettivo «profunda» analoga a quella di Gugliel-
mo - «ET CIRCUIT PROFUNDAM id est divinam, MENTEM, (uia iuxta divinam
mentem et voluntatem movet omnia», Guglielmo, Super Boetium, 1iI,
m. 9, 15-17 - si trova nell’Ottimo circa Pd, 11, 131: «della mente profonda,
cioe Dio»).

Anche se non esplicitamente richiamato nella ripresa dantesca, il v. 18
del carme boeziano («Tu causis animas paribus vitasque minores...»)
merita una breve menzione per l’interpretazione di Guglielmo che non
sembra estranea alla similitudine di Pd, 11, 133-138: la chiosa indugia
sull’espressione «paribus causis», che allude all’origine delle anime
minori, le quali scaturirebbero da un disegno analogo alla concezione
delle anime superiori. Il metro boeziano non si spinge oltre il sintetico
enunciato e passa al tema del ritorno delle anime al luogo della loro
origine (vv. 20-21). Il commentatore, invece, vi si sofferma allo scopo di
chiarirne il significato:

PARIBUS CAUSIS quibus anima mundi videlicet ut, quemadmodum illa movet
se et cuncta iuxta divinam voluntatem, ita anima hominis movet et se et corpus
hominis [Guglielmo, Super Boetium, 111, m. 9, 18].

La glossa afferma la medesima origine del moto che pertiene all’ani-
ma del mondo («quemadmodum illa movet»), gia decifrata come alle-
goria dell’amore divino, e del moto che regola le anime degli uomini e
presiede al movimento dei loro corpi («ita anima...»): I’anima, nel senso
di anima dell’uomo, e la cosiddetta anima del mondo, o santo spirito o
amore divino, partecipano dello stesso movimento e il moto dell’una &
in tutto analogo al moto dell’altra. La spiegazione consiste, dunque, in
una sorta di similitudine che, tanto a livello sintattico quanto a livello
contenutistico, corrisponde a quella impiegata da Beatrice, la quale
ricorre all’esempio dell’anima umana («E come 1’alma dentro a vostra
polve...») per fare meglio comprendere a Dante il moto dei cieli da
parte delle intelligenze angeliche («... cosil’intelligenza sua bontate »),
di fatto annunciando, proprio come si legge nella glossa di Guglielmo,
la partecipazione dell’anima umana al moto dell’anima del mondo (o
amore divino).
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[19] Pd, vi1, 64-66

Di fronte al dubbio di Dante sul modo tenuto da Dio per la redenzione
dell’uomo, Beatrice controbatte che la volonta divina corrisponde di
sicuro al «modo [...] pit degno» (Pd, VviI, 52-63). Segue una sententia,
che ha come oggetto la bonta connaturata a Dio, esente da malvagita e
trasmessa agli uomini mediante la creazione:

La divina bonta che da sé sperne
ogni livore, ardendo in sé, sfavilla
si che dispiega le bellezze etterne [Pd, viI, 64-66].

Il primo verso e il primo emistichio del secondo trovano corrispon-
denza nell’inno boeziano O qui perpetua, dove gli stessi attributi sono
riferiti al creatore delle terre e del cielo:

[...] verum insita summi
forma boni livore carens [...] [Cons., 111, m. 9, 5-6].

La contiguita lessicale, segnatamente nella ripresa del boeziano «li-
vore», e in generale I’identita semantica tra i due passi, che in termini
analoghi descrivono la bonta divina immune da invidia, hanno indotto
Chiamenti a schedare la terzina dantesca come traduzione, seppure
libera, della fonte latina.°®

Tra i commentatori antichi, & Pietro Alighieri (prima redazione) a
cogliere per primo la vicinanza al verso boeziano:

Ad secundam, scilicet quod Deus tamen hoc modo voluit procedere, respondet
Beatrix: quia omne quod immediate a Deo venit, ut anima nostra immortalis et
perpetua est; item conformiores et similiores res Deo, ut homo creatus et forma-
tus ad imaginem eius, Genesi primo, magis ipsi Deo carenti livore, Boetio dicente:
forma boni livore carens etc., placent, quia ardor sanctus in similioribus magis
ardet, idest amore, quod de sua tali similitudine et perpetuitate humana natura
dotatur [Pietro 1, Pd, VII, 55-96].

Sela glossa di Pietro evidenzia la contiguita lessicale tra i due testi, Buti
riallaccia il passo della Consolatio al concetto dantesco di «divina bonta»:

108. Tra le divergenze piu evidenti lo studioso osserva che «carens acquista una forte
coloritura nella traduzione in sperne (crudo latinismo peraltro)» (Chiamenti 1995, p. 156).
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La Divina Bonta; qui tocca la cagione che mosse Iddio a la creazione della
natura, cioe la sua bonta infinita, del quale dice Boezio nel terzo della Filosofica
Consolazione: Quem non externae pepulerunt fingere causae Materiae fluitantis
opus, verum insita summi Forma boni, livore carens. - che; cioé la quale Bonta
Divina, da se sperne; cioé dispregiando scaccia, Ogni livore; cioe ogni invidia:
dice Platone d’Iddio: Optimus erat et ab optimo omnis invidia relegata est. [...]
Cio che; ecco che pone l’altra conclusione, cioe la quarta che & questa: Ogni
cosa, che discende dalla Divina Bonta senza mezzo, € libera, dicendo cosi: Cio;
cioeé ogni cosa, che; cioe la quale, da essa; cioé dalla Divina Bonta, piove; cioé
descende, senza mezzo; cioe che non vi concorra altra cagione, Libero e tutto;
cioe che non depende da niuna altra cagione che da lui; et assegna la cagione,
dicendo: perché non soiace; cioe impero che non sottosta quello, che & produtto
da Dio senza mezzo, A la vertute delle cose nove; cioé alle influenzie dei cieli
e delle seconde cagioni, che si chiamano cose nuove per rispetto di Dio, che &
innanzi a tutte le cose per proprieta di sua natura, siccome dice Boezio nel luogo
prealegato: Neque Deus conditis rebus antiquior videri debet temporis quantita-
te; sed simplicis potius proprietate naturae [Buti, Pd, vi1, 64-75].

Oltre al carme 9 del libro 111, il commentatore, in riferimento a Pd, vii,
70-72, cita ’ultima prosa della Consolatio (v, pr. 6, 11), dove si afferma
il principio neoplatonico della simplicitas di Dio e la sua anteriorita ri-
spetto alle cause seconde. Tra le due citazioni boeziane, Buti menziona il
Timeo platonico nella traduzione latina (corredata di un fortunato com-
mento) di Calcidio (1v sec. d.C.: «Optimus erat, ab optimo porro invidia
longe relegata est. Itaque consequenter cuncta sui similia, prout cuiu-
sque natura capax beatitudinis esse poterat, effici voluit», Calc., Tim.,
29e, p. 22), ’opera del filosofo greco piu diffusa nel Medioevo (spesso
ricordata anche da Guglielmo di Conches nelle Glosae super Boetium),**®
sulla cui conoscenza diretta da parte di Dante si € a lungo discusso (i due
luoghi nei quali il dialogo platonico e citato - Cv, 111, v, 6 e Pd, IV, 49 - non
recano indizi sufficienti a sostenere questa ipotesi). Forse anche sulla
scorta della chiosa di Buti, Fraccaroli (1906, pp. 391-424) ha considerato
il caso di Pd, vi1, 64-66 (in abbinamento con Pd, XiX, 86-90) emblematico
della familiarita del poeta con il dialogo platonico, ancor piu che con la
Consolatio, sostenendo che nonostante le affinita lessicali tra il passo di
Boezio e quello di Dante, quest’ultimo € per il contesto piu prossimo alla

109. «Se il platonismo dell’alto Medioevo si avvale di altre fonti (soprattutto patristiche)
e si sviluppa per vie diverse da quelle tracciate nel dialogo platonico, nel sec. Xi1, soprattutto
nel fervido ambiente di Chartres, il Timeo sembra costituire il testo piu adeguato ai rinno-
vati interessi per il mondo fisico nel solco di una tradizione in cui ugualmente si collocano
il commento di Macrobio al Somnium Scipionis e la Consolatio di Boezio (in particolare con
il famoso m. 1x del 111 libro) » (Cristiani 1976, p. 604).
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versione di Calcidio. D’altra parte, Marta Cristiani giudica la questione
«d’importanza ridotta», osservando che la circolazione ampia delle te-
orie neoplatoniche nel Medioevo non facilita I’accertamento della fonte
ed esige, semmai, l’interrogazione di fonti secondarie, piu accessibili
a Dante, tra le quali va annoverata la Consolatio, almeno nella versio-
ne commentata da Guglielmo all’insegna del tentativo di conciliare le
concezioni pagane del dialogo timaico con il cristianesimo presunto del
prosimetro tardoantico.*°

Nell’esegesi antica, I’ultima attestazione di questo raffronto, in linea
con le anteriori, & nel commento cinquecentesco di Bernardino Daniello,
che riporta per esteso il passo della Consolatio (111, m. 9, 4-9) e illustra
il significato della terzina dantesca proprio alla luce dei versi boeziani:

La divina BONTA, Iddio, che da seé SPERNE, scaccia et rimuove, ogni LIVORE, il
contrario della carita, perché essendo tutta carita, in lui non puo esser invidia,
sfavilla in se medesimo et arde di essa carita, si fattamente che DISPIEGA, et
comunica con esso noi le sue bellezze eterne; onde Boet.: Quem non externae
pepulerunt fingere causae Materiae fluitantis opus, verum insita summi Forma
boni, livore carens: tu cuncta superno Ducis ab exemplo, pulchrum pulcherrimus
ipse Mundum mente gerens, similique in imagine formans, Perfectasque iubes
perfectum absolvere partes; percioche non era necessario alla grandezza et onni-
potenza di Dio, fare il mondo, gli huomini, et tutte 1’altre cose in esso contenute,
per dimostrarne la sua grandezza, et far la sua gloria maggiore; la quale essendo
da se infinita, non ha bisogno ch’alcuni ’aggrandisca; ma fecelo solamente per
comunicar la sua infinita bonta et carita verso di noi [Daniello, Pd, Vi1, 64-66].

E interessante osservare che la glossa di Daniello a margine del testo
boeziano riprende, traducendone quasi alla lettera un breve stralcio, il
commento di Trevet, in cui a proposito dell’espressione «livore carens»
e rimarcata proprio I’infinitezza della bonta di Dio che, libera dall’invidia,
ha dato luogo alla creazione non per desiderio di accrescimento di sé, ma
come atto di comunicazione del proprio amore verso gli altri (« CARENS
LIVORE id est invidia. Invidia enim facit quod aliquis bonum alteri non
communicet quia invidia est tristicia de bono alterius. Unde quia in Deo

110. «Come risulta dagli studi del Garin e del Gregory, la fortuna del dialogo platonico nel
Medioevo, il lavoro d’interpretazione di cui e stato oggetto, sono documentati soprattutto da
una serie di Glossae, in gran parte ancora inedite, destinate ad agevolare la lettura tutt’altro
che facile del testo. In molti casi esse mirano a neutralizzare i contrasti piu evidenti con la
concezione biblica e cristiana: particolarmente interessante, da questo punto di vista, la
posizione di Guglielmo di Conches sul complesso problema del rapporto fra eternita divina
e temporalita del mondo, per il tentativo di accordare Agostino e Boezio con il testo plato-
nico» (Cristiani 1976, p. 604).
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non est talis invidia bonitatem suam aliis per creacionem communicavit
et ideo dicitur in secundo Thimei: optimus erat, ab optimo vero invidia
longe relegata est», Trevet, Super Boecio, 111, m. 9, 6).

La vicinanza tra i due passi € un dato acquisito per i commentatori
moderni, con Chiavacci Leonardi (1991-1997, ad loc.) che, pur non
escludendo che Dante conoscesse direttamente il Timeo platonico,
ammette il tramite della Consolatio, «assicurato dal preciso rimando
linguistico». Sapegno (1957, ad loc.), sulla scorta dei commentatori
antichi, sostiene che la formula di Boezio sia «qui direttamente rie-
cheggiata da Dante».

D’altra parte, Moore (1896, p. 356) classifica questo raffronto tra i me-
no probabili (¢), senza motivarne le ragioni (ma altrove difende ’ipotesi
di una conoscenza diretta del Timeo nella versione di Calcidio da parte
di Dante; cfr. Moore 1896, pp. 156-164). Invece scettico circa possibili
reminiscenze dirette del Timeo, Murari (1905, pp. 340-343) adduce la
conclamata conoscenza dell’inno latino da parte di Dante come prova
che la formula «che da se sperne ogni livore» discende dal sintagma
boeziano «livore carens»; inoltre, sottolinea 1’affinita retorica tra i due
passi, che trattano ‘poeticamente’ un tema astruso come la creazione.
Di avviso diverso, Alfonsi (1944, p. 35) relega il raffronto tra quegli «al-
tri echi e risonanze boeziane [...] di importanza, a onor del vero, assai
circoscritta», anche se segnalati dai commentatori antichi.

A ben vedere, il rapporto di fonte con il passo boeziano, di per sé evi-
dente, appare ancora piu nitido se si considera la chiosa di Guglielmo di
Conches al distico della Consolatio:

FORMA BONI INSITA id est naturaliter iniuncta, quia non potest esse deus nisi
sit bonus, quia idem est deum esse et esse bonum. Divina bonitas merito dicitur
forma boni, quia ab ea omne bonum formatum est et habet esse. LIVORE CARENS.
Est enim livor invidia alienis bonis affligi, quod deo non est conveniens a quo
omnia bona sua gratia dantur [Guglielmo, Super Boetium, 111, m. 9, 5-6].

Nella versione dantesca, infatti, la formula platonizzante «forma bo-
ni», presente nel testo boeziano, & resa piu esplicitamente con «divina
bonta»; analogamente Guglielmo spiega il sintagma originale ricorrendo
alla definizione «divina bonitas», che corrisponde alla forma di Pd, vii,
64 con maggiore aderenza sia lessicale sia filosofica. In questo, come in
altri casi, il commento abilita il testo della Consolatio ad essere riletto
in una chiave teologicamente sicura, colmando anzitutto la distanza, al-
trimenti problematica, tra il vocabolario boeziano, intriso di inclinazioni
neoplatoniche, e il lessico teologico mediolatino.
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Nella stessa glossa Guglielmo, come accennato, ricorre al Timeo nella
versione di Calcidio, che gia Buti annoverava come possibile fonte dan-
tesca. Il maestro di Charters tenta di accordare i contenuti cosmologici
del Timeo (eternita divina e temporalita del mondo) all’opera di Boezio e
impiega il testo di Calcidio per illustrare quei versi della Consolatio che
trattano della creazione del mondo dalla materia fluttuante, atto della
divina bonta priva di ogni livore."* I’obiezione al riconoscimento della
fonte boeziana, mossa da Fraccaroli per la presunta maggiore aderenza
di Pd, vi1, 64-66 ai contenuti filosofici del Timeo, puo quindi indebolirsi,
se questa aderenza & ascrivibile a una matrice indiretta, se essa dipen-
de cioe dalle allusioni al dialogo platonico fatte dallo stesso Guglielmo,
la cui mediazione epesegetica, d’altra parte, risulta indispensabile sul
piano testuale al transito lessicale e filosofico dalla fonte latina («forma
boni») alla versione di Dante («divina bonta»).

[20] Pd, xx11, 1

In fine del canto precedente, Dante aveva udito «un grido di si alto
suono» (Pd, XXI, 140), cosicché il nuovo canto si apre con lo smarrimento
del protagonista, in cerca di conforto presso la sua guida:

Oppresso di stupore, a la mia guida
mi volsi, come parvol che ricorre
sempre cola dove piu si confida [Pd, xxiI1, 1-3].

Lespressione «oppresso di stupore», che rappresenta lo sbigottimen-
to di Dante di fronte ad un evento portentoso, richiama un passo della
Consolatio, in cui la Filosofia addita il turbamento di Boezio di fronte
all’inattesa epifania di lei:

te, ut video, stupor oppressit [Cons., I, pr. 2, 4].

Oltre