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Introducion

Paladas de Alexandria (s. IV d.C.) ¢ dos poetas menos atendidos pola filoloxia
moderna a pesar de ser o mais produtivo da Antoloxia Palatina. No seu vastisimo corpus
epigramatico atopamos unha orixinalidade inusitada na época en que, para o seu pesar, lle
tocou vivir. Para algins foi do madis insipido, outros atoparono sublime e ainda hai quen o
considerou un dos mais dignos revitalizadores do epigrama satirico do século IV. Pouco ¢ o
que podemos saber del con certeza, xa que ningunha informacién se nos ofrece por vias alleas
a Antoloxia, mais se o ambiguo barullo das stias composicions transparenta algunha verdade,
enton podemos imaxinarnos un pobre profesor de gramatica, infelizmente casado, sen ilusion
algunha no presente con ningunha esperanza no porvir. Cunha mordaz ironia que as veces,
polo ambivalente, resulta case imposibel de entender, tratou temas tan actuais como a
dificultade de vivir das letras e tan vixentes, & vez que obsoletos, como o odio cara as
mulleres. Non deixou de aproveitar a stia sona para dirixir invectivas contra todo tipo de
personaxes: nin os expoifientes politicos ou os inofensivos monxes, mesmo nin sequera 0s
deuses tradicionais estiveron a salvo das stas criticas. Nun contexto de profundo cambio, un
mundo cada vez mais cristianizado foi reducindo os Ultimos vestixios da tradicion helenistica
até os transformar nas nostalxicas lembranzas de moitos. Paladas ¢ unha testemuna directa
desta situacion, mais a escuridade das stias composicidons € a mestura que caracteriza o seu
xeito de poetizar non permiten trazar lifias claras no desefio do seu sistema ideoloxico. Asi e
todo, a través dos textos poderemos debuxar algunhas das relacions que estableceu coa
realidade relixiosa circundante e tentar rastrexar os puntos en comun que el mesmo atopou e
dos que intelixente e orixinalmente se serviu.

O obxectivo principal deste traballo consiste en tentar indagar nas posturas do autor
perante a doutrina cristia. Estas posturas, dado o dificil que resulta falarmos de adscricidons
relixiosas e filosoficas seguras nun contexto tan desordenado, definense como maneiras de
interactuar co contido da nova doutrina e coas formas en que se codificou, asi como cos
eventos orixinados a raiz desta tensa situacion. As posturas, en canto maneiras de pensar,
comportarse e interactuar co cristianismo poderian ser clasificadas como positivas (de
adhesion puntual, recofiecemento, reciclaxe de motivos e formas ou de alusion feliz a algins
acontecementos motivados polo cristianismo) ou negativas (nas que se incluirian, dun lado, a

satira, o rexeitamento e a ridiculizacion dalgins fundamentos cristians ¢ do outro a alusion



amarga ao devandito tipo de acontecementos), ainda que a meirande parte das veces esta
clasificacion, como calquera intento de categorizacion exacta neste contexto, non funcionara.

De maneira consecuente xorde outro obxectivo, o de lograrmos unha interpretacion
mais esclarecida da obra poética de Paladas, tendo en conta a sua probabel inspiracion cristia
a nivel de estilo e de contido e liberandonos, na medida do posibel, dos nesgos promovidos
polos intentos de clasificar o autor como fervoroso pagan ou cristian converso.

Para lograrmos isto, revisaremos os principais acontecementos en materia social,
politica e relixiosa do Baixo Imperio, pofiendo especial atencion no sucedido na pars orientis
e consultando tanto estudos actuais como fontes primarias historiograficas e literarias.
Loxicamente, tamén examinaremos a literatura académica producida arredor da figura do
autor, da sta obra e dos aspectos historicos, filoséficos e relixiosos relacionados con el. No
camifo cara 4 consecucion destes obxectivos non puidemos deixar de facer unha profunda
lectura de todo o corpus paladiano nin de elaborar traducions e comentarios dun conxunto
epigramatico escollido que alberga elementos utiles para a discusion das posturas. Por outro
lado, a lectura dos textos veterotestamentarios que serviran de obxecto & colacion dos
contidos e das formas farase a través da version dos LXX, posto que seguramente ¢ esta a que
mais se achega aos modelos que Paladas puido ter consultado ou cofiecido. A revision das
fontes, na medida en que sexa posibel, levarase a cabo a través dos textos nas suas linguas
orixinais. Doutra banda, a citacion dos epigramas levarase a cabo de acordo coa edicion de

Paton da Antoloxia.

1. Tradiciobn manuscrita

O corpus paladiano chegounos principalmente a través de dous cddices manuscritos.

Por un lado P, o Palatinus gr. 23, que transmitiu a Antoloxia Palatina, e polo outro P/, o
Marcianus gr. 481, que transmitiu a Planudea!. Xuntas forman a Antoloxia Grega, unha
coleccion duns 4200 epigramas que abrangue poemas de varios séculos, autores e temas, cuxa
Unica caracteristica comun ¢ a pertenza ao xénero epigramatico. Ambas son traballos sobre

coleccions anteriores2.

1 Vezzosi (2014: 123).

2 O nucleo principal é, probabelmente, a coleccion realizada por Constantino Céfalas a finais do s. IX. Unha
descricién de como puido ter sido esta colecion vid. Cameron (1993: 121-159).



P ¢ un codice pergamifidceo composto de 706 paxinas das que as primeiras 615
estan na Biblioteca Palatina de Heidelberg e o resto na Biblioteca Nacional de Paris (Par:
suppl. gr. 384). Foi descuberto en 1606 e permaneceu en Alemafia até que Maximiliano de
Baviera llo regalou dezasete anos despois a Gregorio XV. No Vaticano encadernouse nos dous
tomos desiguais que cofiecemos hoxe e en 1797 foron trasladados a Francia nas mans de
Napoleon, tras cuxa morte se separaron definitivamente. P consérvase en Alemana desde
18163. Segundo Cameron, a version definitiva chegounos directamente da man de
Constantino Rodio, un poeta activo en torno 4 segunda metade do século X, data na que se
adoita colocar a redaccion definitiva de P. Outra man, a do chamado corrector C, intervén na
redaccion final do cédice e engade os lemas e atribucions que faltaban desde o inicio até a
metade do libro 9. C extraeu, como el mesmo admite, estes elementos adicionais desde un
manuscrito diferente ao orixinal, de certo, unha copia da antoloxia de epigramas de
Constantino Céfalas elaborada ao inicio do s. X e perdida hoxe. E posibel que Céfalas puidese
ter acceso, na redaccion da sta Antoloxia, a unha especie de libellum palladanum ou unha
antoloxia epigramatica mais ampla que contivese tamén a Paladas. Este codice conserva 164
epigramas dos 168 atribuidos a Paladas®.

Polo outro lado, P/ ¢ un manuscrito do século XIV autégrafo do monxe bizantino
Maiaximo Planudes e caracterizado por abranguer un contido moi variado que inclie desde
poemas gnomicos até, por exemplo, a parafrase de Nono de Panopolis ao Evanxeo de Xoan.
Malia que s6 contén 2400 epigramas fronte aos 3700 do Palatinus, case 400 deles non estan
atestados en P e estan engadidos como Appendix Planudea conformando o libro XVI da
chamada Antoloxia Grega. Planudes conserva 156 epigramas do corpus paladianos.

Alén destes dous testemufios principais tamén existen outros codices de menor

importancia como son as Syllogae minores de idade bizantina e humanistica e algins
apografos de P e P/5. Tamén mencionaremos aqui o papiro fragmentario chamado P. CtYBR
inv. 4000. Este codice pertence 4 Universidade de Yale e esta datado entre o 260 e o 330 d.C7.
Segundo os seus editores orixinariamente contivera 96 composicions, porén a nds s6 nos

chegaron, en 24 paxinas extremadamente mutiladas, os restos duns 60 epigramas, ningun

3 Gonzélez Delgado (2012: 47)

4 Vezzosi (2014: 124).

5 Ibid.

6 Atopamos unha descricion polo miudo de todo este material en Maltomini (2008).

7 A editio princeps foi elaborada por Wilkinson (2012).



deles enteiro. No papiro podese ler un epigrama atribuido por C a Paladas no manuscrito da
Palatina (AP 9.379). De todos os xeitos os estudosos recean dos lematistas ¢ non estan de
acordo sobre a autoria do epigrama, polo que o manuscrito de Yale poderia mesmo non conter
nada do noso autor. Sexa como for, Wilkinson (2009) asegura que os fragmentos contidos no
papiro son epigramas novos de Paladas, o que de ser certo engadiria certa dificultade ao

debate cronoldxico.

2. Paladas de Alexandria

2.1. Hipoteses cronoloxicas

A importancia do establecemento dunha cronoloxia o madis precisa posibel descansa
na necesidade de interpretarmos os textos nun ou noutro contexto e, polo tanto, de extraermos
conclusions axeitadas para cada un deles. Propor una datacion exacta para Paladas ¢ unha
tarefa dificil xa que, con duas anddinas excepcions, a Unica fonte de que dispofiemos para esta
reconstrucion ¢ a sua propia obra. Dada a escaseza de materiais, a relevancia do labor ¢ a
natureza do xénero epigramatico, aceptaremos desde un primeiro momento a identidade do
autor co eu poético, sen esquecer que a poesia ¢, sobre todo, connotacions.

Diciamos que fora da sta obra s6 se d4 noticia del en duas ocasions. Unha delas € o
prologo de Xoan Tzetzes (s. XII) ao seu comentario da Alexandra de Licofron. Nel menciona
a Paladas nun heteroxéneo elenco de autores sen relacidon aparente, entre os que figuran
Herddoto, Alceo ou Agatias®. Non se sabe ben por que coloca alguns autores e omite outros,
nin tampouco se hai algunha razén para os nomear nesa orde concreta. A enumeracion s6 nos
seria util se os autores fosen mencionados seguindo criterios cronoldxicos, mais non € o
caso!0.

A outra noticia que temos, esta vez dentro da propia Antoloxia, ¢ o epigrama
anonimo AP 9.380 e o seu lema: tvog €t T0 pny dvvacHar toig mompact [oAradd EEilcodcbat

(dalguén sobre o feito de non poder igualar a Paladas nos versos).

8 Difabio (2013: 47).
9 Franke (1899: 37).
10 Vezzosi (2014: 11).



AP 9.380
€l KUKV dHVaATOL KOPLOOG TOPATANGLOV JOEV
ToAU@EV O’ €pican okDTEG Aandovioty,
&l KOKKVE TéTTIyOC 8pEl AyupdTEPOC ElVaL,

ioa moelv kai £yo arladip dvvauar.

Se unha cotovia pode cantar coma un cisne
e os mouchos ousan competir co reisefior,
se o cuco afirma ser mais melodioso que a chicharra,

entén tamén eu podo igualar a Paladio!!.

Este testemuiio tamén ¢ de escaso valor porque, dunha banda o lema s6 se le no
manuscrito da Palatina (en Planudes non aparece) e doutra os estudosos non estan
convencidos de que se trate do noso autor: Vezzosi non se para no detalle mentres que Luck
suxire a identificacion deste Paladio con Péaladas, aducindo razéns métricas para a terminacion
en -iw e apoidndose no testemufio do lematista!2. Tamén insinGia que, polo estilo similar, o
epigrama puido ter sido escrito por un discipulo do alexandrino. Calquera que sexa a resposta
a estas cuestions non nos axudaria a concretar unha data.

Por tanto, as unicas referencias polas que se guiaron os que dedicaron o seu tempo
ao estudo do poeta son as alusidns ao seu contexto sociopolitico e as mencions de certos
elementos mais ou menos rastrexabeis. Hoxe existen catro propostas diferentes a proposito da
cronoloxia e tres delas estan de acordo en situalo no século I'V.

A primeira, formulada por Alfred Franke (1899: 39) no ocaso do século XIX establece

os limites 360-450. Sendo a tradicional, esta cronoloxia ¢ seguida pola maior parte da
comunidade. Mais tarde, Bowra (1970a: 265-6) revisouna e propuxo unha modificacion cara
ao periodo 319-390 ca., apoidndose en Cameron (1965b: 28). Durante un tempo as duas
propostas conviviron grazas 4 sua relativamente leve diverxencia, até que no 2009 se publicou

o papiro fragmentario P. CtYBR inv. 4000 que contén, segundo Wilkinson (2012: 41 ss),

11 Esta e o resto de versions do traballo son nosas. Por un lado, as traducions dos textos da Antoloxia Palatina
apoianse, sobre todo, na edicion francesa de Les Belles Lettres. Por outro, as das pasaxes biblicas, nas diversas
traducions da Biblia as linguas vernaculas. No caso das citas literais, na redacion aparecera directamente a
traducion ao galego para facilitar a lectura fluida e no rodapé o texto orixinal para mantermos fidelidade coa
fonte.

12 Vezzosi (2014: 11), Luck (1958: 468).



fragmentos de epigramas inéditos de Paladas. Apods ter feito unha andlise paleografica, o
editor do papiro suxeriu que este fora escrito entre a segunda metade do século III e a morte
de Constantino (337). A vista destes datos decidiron que a cronoloxia paladiana tifia que ser
revisada e o editor (Wilkinson 2009: 51) propuxo retrodatalo polo menos cen anos respecto 4
cronoloxia tradicional, ¢ dicir, no periodo 259-340. Aqui s6 lembraremos que o papiro esta
moi mutilado e que os lemas lexibeis responden exclusivamente a cuestions sobre o contido e
nunca remiten 4 autoria. Non semella, polo de agora, que a critica estea preto de chegar a un
acordo sobre isto, e a tendencia segue a ser a de colocar o poeta no s. IV, xa que unha
retrodatacion tan aguda implicaria forzar algunhas conclusions!3.

Recentemente, tras un fondo estudo dos epigramas gnémicos e filosoficos de Paladas,
Vezzosi (2016: 13-15, 63-68) propuxo unha datacién mais ecléctica que poderia superar algin
dos problemas evidenciados por Wilkinson e o resto da critica sen necesidade de situar o
poeta en plena era constantiniana. Para ela, Paladas, polo menos o dos poemas gndémicos e
filosoficos, houbo de vivir necesariamente nun periodo no que o cristianismo xa era, mais que
unha fe relixiosa, unha potente realidade social e politica, ou sexa a finais do século IV e non
antes das reformas teodosianas. Para tirar estas conclusions sérvese esencialmente de dous
apoios: o primeiro, o estudo dun conxunto de epigramas databeis cuxa autoria non esta
discutida; o segundo, a interdependencia de Péladas e Sinesio (c.370-414), e de Péaladas e
Gregorio de Nacianzo (329-389)14. Vistas a natureza do consenso con respecto 4 cronoloxia e
a inédita profundidade do estudo de Vezzosi, tomaremos a sua proposta como a mais axeitada
e estableceremos os limites da vida do autor entre o 340 ¢ o 412, evitando situalo entre
Diocleciano e Constantino e seguindo asi a inclinacidén xeral cara o século IV. Como o
obxectivo principal do traballo non ¢ a revision da cronoloxia senon das posturas fronte a
unha relixion, para unha panoramica mais profunda daquel debate e dos seus argumentos
remitimos aos nomeados estudos de Franke (1899), Bowra (1970), Cameron (1965a),
Wilkinson (2009) e Vezzosi (2014). Con todo, co fin de comprender a eleccion deste lapso
concreto en detrimento dos outros e evitar na medida do posibel algin tipo de arbitrariedade,
colocaremos aqui un epigrama de autoria non discutida e cuxa datacion deberia supor minima

controversia.

13 Vezzosi (2014: 12).

14 Aqui referimos s6 dous dos piares fundamentais do establecemento cronoléxico. E escusado dicir que teria
sido imposibel concluir algo sen o estudo histdrico-literario do corpus paladiano feito pola autora.



AP 11.292
dvtuyog ovpaving veppevos, &G TOOov HADEC
&vTuyog ApyvpENC: 0iG(0G AMEIPEGIOV,
No06 mote Kpeioowv: avdig 8’ Eyévov oA yeipwv.

debp avapnot katw: vov yop Gve katéPnc.

Subido nun carro celestial chegaches a desexar
un carro de prata... que vergofia mais grande!
Daquela eras ben poderoso, botacheste rapidamente a perder.

Ascende para o baixo, agora que tan alto descendiches.

No lema do epigrama en P/ lese €i¢ Oepictiov TOV QIAOGOQOV YEVOLEVOV DTOPYOV
Kovotavtivororews éni Ovaievtiviavod kai Ovdievtog (contra Temistio, o filésofo que se
chegou a ser prefecto de Constantinopla nos tempos de Valentianiano e Valente).

Partimos do suposto de que Paladas emite aqui unha critica contra Temistio!5,
praefectus urbis da cidade de Constantinopla, que pouco madis tarde lle responderia na sta
Oratio 34. A critica atdpase na contraposicion da elevacion filosédfica e o terrenal exercicio da
politica. Mais al4 do problema que supon a vision de Wilkinson, cuxa proposta cronoloxica
(259-340) impide que Paladas estea vivo na época do Temistio politico (a partir do 355), non
parece haber disputa no tocante & correlacion entre este epigrama e o ascenso de Temistio a
prefectura e a subseguinte lectura do discurso. No 383 Temistio aceptou finalmente a oferta
do cargo de prefecto adquirindo un compromiso co poder que espertou as criticas dos seus
adversarios e dos que consideraron o seu ascenso unha traicién 4 filosofia e ao helenismo.
Ademais, ¢ aceptada a primacia do texto de Paladas no enfrontamento con Temistio, polo que
este dato se revela crucial na discusion da cronoloxia: o epigrama non debeu de ser escrito até
polo menos o 384, cando Temistio pronunciou a Oratio 17 expresando o seu agradecemento
pola designacion. Mais tarde, a Or. 34 do 385 d.C. constituiria a recapitulacion apoloxética da

sua traxectoria persoal e unha resposta aos aitwucdapevoll®, entre os que figura Paladas, que

15 Temistio (317-388) ¢ unha das escasisimas excepcions no contexto dun Oriente onde, no século cuarto, a
meirande parte dos homes con funcidns dirixentes eran cristians.

16 A Oratio 34 de Temistio titilase TIpog Tovg aitiacdpevoug €l @ dEEacat v apyrv.



non eran senén individuos criticos coas suas decisions infieis 4 vida teorética, xa que segundo
a ortodoxia neoplatonica, do papel do filésofo na sociedade estaba excluida a participacion
activa na political?. Neste discurso Temistio utiliza de xeito obsesivo os termos dve € KT,
case xustificando o seu uso por parte de Paladas!®. O lematista s6 fallou ao situar a prefectura
de Temistio baixo Valentiniano e Valente e como indica Ritoré Ponce (2000: 17-18) na
introducion aos Discursos non foi até o 384, ou sexa, baixo Teodosio, que Temistio cedeu e
aceptou o cargo.

A correlacion entre Paladas e Temistio, comentada aqui sucintamente, abonda para

preferirmos unha datacion na segunda metade do s. IV fronte a calquera outra.

2.2.Vida e obra

Como vimos de expofier no apartado anterior e polo que podemos deducir a través dos

seus versos, Paladas viviu en Alexandria na segunda metade do século IV d.C. e dedicou a stia
vida ao ensino como ypappatikds, un profesor e estudoso de nivel bastante alto cuxos
alumnos, mais que cativos, eran xa rapaces cunha longa base escolar. Quedou sen emprego , €
por tanto perdeu o seu salario, por mor da denuncia dun tal Doroteo que seguramente o
acusara como pagan perante os oficiais publicos!®.

Escribiu, que nos tefian chegado, arredor de 150 epigramas (mais outros discutidos
pola critica) contidos na sta maioria nos libros IX (gmdewctikd, retoricos), X (mpotpentikd, de
exhortacion ética) e XI (copumotikd kol okonTikd, convivais e burlescos) da Antoloxia Grega.
O resto, uns 20, estan repartidos entre os libros IV, VI, VII, XV e XVI. Isto fai del o autor
mais representado de toda a Antoloxia. A stia poesia debeu de ser lida polo xeral da sociedade,
non sé por estudosos, e segundo Vezzosi foi a voz epigramatica mais célebre da Alexandria do
século IV, compartindo con Gregorio Nacianceno o posto de poeta mais recofiecido da sua
contorna espacial e temporal. Malia que non se gafiou a entrada na Suda do século X, un

epigrama seu (AP 10.87, vid. Apéndice I) foi atopado en forma de grafito nun bafio publico de

17 Ritoré Ponce (2000: 19 e ss).
18 Vezzosi (2014: 14). Cameron (1965a: 221).
19 Difabio (2013: 47). Vezzosi (2016: 22-23). Vid. AP 9.175 en Apéndice 1.



Efeso20, e outro (AP 10.58) nunha inscricién en Licia2!, ambas ben afastadas da sua cidade
natal. Foi chamado petéwpog no lema de AP 9.528, o que a critica interpretou como elevado,
sublime e que tamén lle € aplicado a Xuliano Escolastico en 9.48122. En P atopamos, para
situalo xeograficamente, polo menos sete lemas que o chaman AleEavopedc e un que o chama
Atydntiog?3, pero a polémica con Temistio suxire a posibilidade de que pasase un tempo en
Constantinopla. Con todo, a sta invectiva ben puido ter chegado de Alexandria a Bizancio
grazas & fama que adquirira24.

O momento no que viviu Paladas foi unha época de esmorecemento do helenismo
nacional e progresivo triunfo do cristianismo, que acabaria por se converter na relixion oficial
do Imperio. En AP 10.97 (Apéndice I) di que xa viviu 72 anos, polo que necesariamente tivo
que presenciar a destrucion do Serapeo no 391, ou sexa, o climax da tensidon entre pagéans e
cristians. Amargamente burlon e resignado, chorou a inestabilidade da Fortuna, confesou que
desfrutaba falando mal dos demais e queixouse da miseria do seu traballo e da esposa a que

non amaba;:

AP 9.168
PTVV ODAOUEVIV YOUETTV O TAAOG YEYAUNKO,
Kol TopaL THS TEYVNS UNVIS0S apEapevoc.
APOt &y®d TOAOUNVIG, EY®V OLYOAMTOV AVAYKNV, TEXVNG

YPOUPOTIKTG Kol YOLETHG poripmg.

Unbha colera funesta tomei, infeliz, como muller,
e ¢ pola mifa arte que comezo pola colera?s.
Ai de min, obxecto de tanta colera, que sufro a violencia de dias rabias:

a do oficio de gramatico e a dunha esposa hostil!

20 A inscricion contén dias variantes: no primeiro verso v’ mpuev no lugar de yel®dpev e no segundo a parte da
Toyn é reemplazada por unha triple aposicion ao suxeito da frase. E discutido se o epigrama (en Apéndice I)
funcionou de modelo para o grafito ou viceversa, vid. Irigoin-Maltomini-Laurens (2011: 62).

21 Editada por primeira vez por Diamantaras (1899: 337).

22 Franke, pola sua parte, recofiece en petémpog un valor despectivo.

23 Ade€avdpevg en AP 5.71, 7.607, 610, 681, 683, 9.165 ¢ 9.441. Atydmtiog en AP 9.175.
24 Vezzosi (2014: 11, 15).

25 Notese a parodia da Iliada, coa que quere indicar hiperbolicamente que eleva o seu matrimonio 4 categoria de
catastrofe de dimensions épicas.



Calquera que fose a sua disposicion ideoldxica e espiritual, obxecto parcial do noso
estudo, Paladas foi unha testemufa directa das tensions relixiosas, sociais e politicas da
Alexandria e do Imperio Romano Oriental do século IV, feito que dalgunha maneira se
reflectird na sta obra. Xa non s6 polas declaracions sobre a situacion ou polo valor literario,
coa stla ambigiliidade e voz repleta de dobres sentidos o alexandrino tamén ¢ un exemplo
transparente do que debeu supor a expiracion da antigliidade para as persoas ainda
vencelladas a ela.

O debate ainda aberto sobre a stia postura relixiosa non parece atopar nunca os
argumentos definitivos que axuden a enmarcalo nin no novo cristianismo nin no paganismo
mais conservador. Antes ben, haberiamos falar de ecos, influencias, misturas, dalgun punto
dentro dun continuum cuxos extremos serian o absoluto rexeitamento da doutrina oriental e a
vehemente defensa dos cultos tradicionais. Estas duas categorias non funcionan en Paladas. A
sia vasta e variada obra contén epigramas que recuperan pasaxes de Homero, outros
gnomicos e filosoficos, outros satiricos inspirados en Lucilio ou Nicarco, e un ultimo grupo
que abrangue composicions tan variadas que non atopan un patron2e,

Nada escapaba a stia burla e censura, tanto asi que nos seus poemas atopamos desde
criticas & hipocresia dos monxes (que non sorprenden pola animadversion que existia daquela

cara a eles) até escarnios aos deuses tradicionais.

AP 11.384
&l povayot, ti T0c01dg; T105010€ OF,
A A podvo;

® TANOVS povaydV YELGALEVT HOVASAL.

Solitarios... Enton por que tantos? E se tantos,
como, insisto, tan sos?

Al, recua de solitarios de finxida soidade!

AP 9.773
yoAkotOmoc ToV "Epota petoridéog Emomoe

THYOVOV, OUK GAOY®G, OTTL Kol a0TO PAEYEL.

26 Vezzosi (2014: 126).
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Un ferreiro transformou a Eros nun cazo,
e razon non lle faltou, o cazo tamén arde.

Mais non todo era burla: a misoxinia, os cristidns € o Destino son temas igualmente
recurrentes en Péaladas.

Esta claro que foi ‘pouco amado pola filoloxia pero moi amado, co tempo, por outros
poetas’?’. Desde que Casaubon?® o cualificara de versificator insulsissimus polo s. XVI, Paton
(1916: 1, vol. 3) xulgouno do mesmo xeito na introducion ao libro IX da Greek Anthology,
mantendo que poderiamos prescindir das composicions de Paladas incluidas neste libro, e
aqui Gual (1973: 45) considerouno vocado a la pedanteria. Con todo, opinidons mais positivas
poden lerse noutros autores como Baldwin ou T. Harrison, que viu en Paladas a mdis notdabel
figura da Antoloxia?®. Segundo as palabras de Ortega Villaro (2006:51), independentemente
da stia calidade como poeta, Paladas supon, sen dubida, a resurreccion do epigrama burlesco.

En resumo, Paladas, un cofiecido vello desconecido, é o derradeiro alexandrino,
espectador do crepusculo do helenismo, un home infelizmente casado cun traballo que non lle
da para comer, un profesor que, con Homero na man ¢ Menandro na mente, via como a sua
contorna se tornaba cada vez mais irrecofiecibel. Malia todo, fixo rir 4s gargalladas aos
bizantinos e ese ¢ o motivo polo que se conservan non menos de 150 epigramas seus na

antoloxia de Céfalas e sucesivas30.

3. Contexto histoérico

Para que nos sirva de marco na interpretacion e analise dos textos e das conclusions as
que chegaron os diferentes autores, presentaremos os principais eventos sucedidos no século
IV, que configuraron unha atmosfera completamente nova no Imperio. O periodo que media
entre a fin da crise do século III e a morte de Teodosio I foi época de cambio. No plano
politico, a tetrarquia de Diocleciano non tivo continuidade. Conflitos internos, guerras e
usurpacions concedéronlle ao Mediterraneo mais dunha vintena de gobernadores en cen anos.
Se os cambios sociais e politicos desta etapa estan influidos por algo ¢, sen dubida, polo

crecemento e a expansion do cristianismo. Desde que Constantino sancionara a legalidade do

27 Poco amato dalla filologia ma molto amato, nei secoli, dagli altri poeti, vid. Rodighiero (2004: 68).
28 Casaubon, citado por Luck (1958: 455).

29 Ortega Villaro (2006: 33).

30 Lauxtermann (2004: 302).
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cristianismo, a fusion entre Igrexa e Estado foise realizando paulatinamente até esvaecer os

limites de ambas institucions.

3.1. Antecedentes

3.1.1. Cristianismo na Alexandria dos primeiros séculos

Persoas de todo tipo foron atraidas polo cristianismo desde ben antes de que a
conversion de Constantino fixese atractiva a profesion da relixion do emperador. Daquela xa
habia senadores, soldados € mesmo profesores cristians. Con todo, cara finais do século III, o
cristianismo estaba moito mais estendido por algunhas capas da sociedade que por outras.

En primeiro lugar, como xa se apuntou na revision da polémica ariana, a nova relixion
gozaba de maior vitalidade nas rexions de lingua grega que nas de lingua latina. Isto debeuse
a que o cristianismo nacera nunha provincia oriental € a que os primeiros misioneiros falaban
grego. Dende moi cedo nos séculos, a actividade misioneira tamén se espallara polo
occidente, mais nun primeiro momento estivo centrada nas colonias de inmigrantes
grecofonos asentados en Roma e noutras grandes cidades. Exemplo desta disparidade ¢ o
xurdimento en Cartago dun cristianismo de lingua latina cara a fin do século II mentres a
igrexa de Lyon estaba composta principalmente por orientais que falaban grego. A propia
igrexa romana continuou usando o grego até, polo menos, o século III3!. A pesar disto, en
territorio grego o paganismo atopou un dos seus principais refuxios nos ambientes
intelectuais, fose nos filésofos (como Temistio), sobre todo os neoplatéonicos, ou nos mestres
de sofistica, profesores de retérica ou oradores32. As familias de senadores orientais seguian
moi vencelladas & herdanza helenistica e en Oriente calquera forma de instrucion superior
conservou uns matices puramente pagans. No século IV moitos grandes rétores e filosofos
eran pagans e a meirande parte deles seguiron séndoo tamén nos séculos V e VI. Con todo, as
protestas a raiz da politica de Xuliano o Apostata (361-363) contra os profesores cristians
mostraron a profundidade con que penetrara o cristianismo entre as clases cultas,
especialmente na parte oriental do Imperio. Daquela, moitos cristians perderon o posto, pero
gran parte dos que tifian descendencia vian necesaria unha educacidn en retorica para os seus

fillos, ainda que temian que baixo o réxime de Xuliano as escolas se tornasen enerxicamente

31 Jones (1968: 23-43).
32 Rogier-Daniélou-Marrou (1982: 335).
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pagéas. Seguramente neste periodo tan sé os cristians de ideas madis puritanas puxeron
obxeccions contra unha educacion de tipo clasico e, da outra banda, moitos pais crentes non
atoparon ningun problema en mandar os seus fillos a escolas de profesores abertamente
pagans33.

En segundo lugar, no século IV o cristianismo ainda era unha relixion
fundamentalmente urbana. Isto débese, alén da lingua que se utilizou nas misions, ao método
usado para a sta difusion. Os primeiros misioneiros ian pasando polas cidades e difundindo
rapidamente o evanxeo en areas moi grandes e non se movian de propdsito cara o rural. A
fenda que existia na maior parte do imperio entre campo e cidade, xa que nalgunhas zonas os
agricultores non falaban ninguna das duas linguas maioritarias, fixo que as primeiras igrexas
se erixisen fundamentalmente como comunidades urbanas.

O cristianismo, entdén, filtrouse con distinto vigor nas clases cultivadas que nas
incultas, nas cidades que no campo, nos territorios de lingua grega que nos latinofalantes,
incluso nos homes que nas mulleres34. Non obstante, a esencial oposicion inicial dos filésofos
pagans a cristiandade distou moito de ser heteroxénea e numerosos pensadores e profesores
acabaron converténdose. Nin as conversions foron infrecuentes (por exemplo Agostifio ou,
cara ao final da stia vida, Mario Vitorino) nin os filésofos neoplatéonicos ou epictireos
desaproveitaron a posibilidade de investigar nalguns elementos da nova relixion para atacala
ou para tirar proveito dos puntos en comun con ela.

O norte de Africa en xeral, ¢ especialmente Exipto, foi unha das primeiras areas de
extension do cristianismo. De feito, segundo Eusebio de Cesarea, foi Alexandria a primeira
cidade da que se ocupou Marcos no seu proceso de evanxelizacion: ‘Din que foi Marcos o
primeiro en ser enviado a Exipto e que ali predicou o Evanxeo que el mesmo escribira, e
fundou igrexas, comezando pola mesma Alexandria’ (HE 11 16,1). En Alexandria xa existia
unha numerosa comunidade xudia e grazas ao achado de varios papiros con fragmentos
biblicos podese confirmar que o cristianismo estaba estendido por este territorio xa desde o
século II. Co episcopado de Demetrio (189-232), a capital da provincia integrouse na Igrexa e

os sucesores do bispo adquiriron bastante poder sobre as comunidades de toda a rexion3s.

33 Jones (1968: 23-43).
34 Rogier-Daniélou-Marrou (1982).
35 Nieto Ibanez (2019: 53).
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Alexandria vai ser o escenario ideal para a conformacion e expansion da
intelectualidade cristid. Os pais procedentes da escola de Alexandria aplicardn as suas
argumentacions, os cofiecementos, os fundamentos filosoficos e metodoloxias & nova fe e
seran capaces de configurar unha teoloxia cristid en consonancia cos patréns do helenismo.
De certo, foi o precedente xudaismo helenistico o que serviu de modelo para Clemente e
Orixenes (s. II-III). Ao longo dos primeiros séculos, sobre todo durante o segundo, o
cristianismo medrou de xeito notabel nesta rexion segundo se pode deducir da asistencia dos
devanditos cen bispos exipcios ao conciclio convocado polo patriarca Atanasio en relacion co
conflito ariano.

Cara o ano 200, a literatura eclesiastica desenvolveuse moito mais do que o fixera ata
o momento e, ademais, tomou unha nova orientacion. A produciéon do século II dependeu
moito do conflito de persecucion, por iso os escritos deste periodo estan caracterizados por
unha combinacion de defensa, a través de obras apoloxéticas, e ataque, con textos
antiheréticos. Esta lifia cambiara devagar trala legalizacion.

Conforme a nova relixion ia penetrando, fixose mais patente a necesidade de expor o
seu conxunto de crenzas dunha maneira ordenada e precisa. Canto mais medraba o nimero de
conversos nas clases cultas mais necesario era que os catecumenos tivesen unha instrucién
acorde ao seu medio ambiente, asi como a formacidon de mestres para este fin. Deste xeito
crearonse as escolas teoloxicas. As primeiras en xurdir foron as orientais, xa que ali se
difundira maiormente o cristianismo. A mais famosa de todas e da que mellor cofiecemento
temos ¢ a de Alexandria, cidade cunha brillante vida intelectual preexistente xa & chegada do
cristianismo. Ali foi onde naceu o helenismo, e esa fusion das culturas oriental, exipcia e
grega deu orixe a unha nova civilizacion. Foi en Alexandria onde o pensamento grego influiu
mais profundamente sobre a mentalidade xudia, tanto ¢ asi que a cidade foi o berce da
Septuaxinta, inicio da literatura xudeohelenistica. Tamén viviu aqui Filon (s. 1), filésofo
convencido de que as ensinanzas do Antigo Testamento podian combinarse cos fundamentos
gregos e autor dunha filosofia relixiosa na que se realiza esta sintese3¢. Cando o cristianismo
se estableceu na cidade, a finais do primeiro século, entrou en contacto con todos estes
elementos. O novo interese por problemas de tipo tedrico requeria a fundacion dunha escola

teoloxica: a escola de Alexandria, o centro mais antigo de crenzas sagradas na historia do

36 Quasten (1995: 316 ss).
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cristianismo. A contorna en que se desenvolveu esta escola conferiulle unha marcada
inclinacion pola investigacion metafisica do contido da fe, asi como a preferencia pola
filosofia de Platon e a interpretacion alegdrica das sagradas escrituras3’. Nesta escola
atopamos personaxes tan lembradas como Clemente e Orixenes, Pedro I, Atanasio, Didimo o

Cego e Cirilo.

3.1.2. Politica e relixion na era de Constantino

O periodo inmediatamente anterior ao nacemento de Paladas (340) estd marcado pola

sucesion de eventos de certa importancia relativos ao mundo politico e relixioso. Entre eles,
os mais relevantes no plano politico foron as promulgacions dos Edictos de Tolerancia de
Nicomedia (311) e Milan (313), por parte de Galerio e Constantino, respectivamente; a
refundacion, por Constantino, da cidade de Bizancio como Constantinopla no 324 e o traslado
da capital do Imperio para ali e dedicacion no 330; a morte de Constantino no 337 e o ascenso
ao principado oriental de Constancio II nese mesmo ano. Nos mais salientdbeis do eido
relixioso atopamos os devanditos edictos, a xerminacion do arianismo arredor dos anos 20 e
as celebracions do primeiro Concilio de Nicea no 325 e do de Tiro xusto unha década mais
tarde3s.

Apobs a abdicacion de Diocleciano, gran perseguidor dos cristidns, no ano 305 e
durante os comezos da segunda tetrarquia, as persecucions comezaran a recrudecerse en
Oriente baixo o mandato de Galerio ¢ Maximino Daia. As crueis politicas destes dous
principes contra os cristians son narradas no De mortibus persecutorum de Lactancio e
empezaron a cesar no mes de abril do 311, cando Galerio promulgou en Nicomedia o seu
Edicto de Tolerancia. O decreto puxo fin 4 politica represiva contra os cristians herdada de
Diocleciano e constituiu o primeiro recofiecemento legal do cristianismo. Este recofiecemento
estivo lonxe de se producir por razéns de conversion ou de simpatia (ambos principes foran
crudelisimos anteriormente neste aspecto segundo Lactancio), antes ben, debeuse a vontade

de Galerio de preservar o benestar do enteiro Estado, quer porque o recofiecemento calmaria

37 0 método alegdrico era utilizado desde antigo polos filésofos gregos na interpretacion dos mitos que aparecen
en Homero e Hesiodo. Por exemplo, Xenofanes, Pitagoras ou Platon trataran de atopar un significado profundo
nesas historias.

38 Gurruchaga (1994: 19).
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animosidades sociais, quer porque o deus dos cristians poderia chegar a favorecer a todos3°.
En De mortibus persecutorum transmitese a coda do texto normativo promulgado por Galerio:
‘Asi, en correspondencia a nosa indulxencia, deberan orar ao seu Deus pola nosa saude, pola
do Estado e pola sua propia, a fin de que o Estado permaneza incolume en todo o seu
territorio e eles poidan vivir seguros nos seus hogares*”’. Co apoio dos outros tres
emperadores da tetrarquia —Constantino, Licinio ¢ Maximino Daia— permitiulles aos cristians
exercer a sua relixion de forma libre e restituiulles aqueles bens que lles foran confiscados. As
persecucions anteriores non reportaran beneficio ningtin ao Estado, pola contra, crearase unha
situacion de malestar en toda a poboacidn, pagé e cristia. Neste contexto, o Imperio pasaba
ademais por unha profunda crise econdémica e social entre guerras civis e ataques exteriores.

Galerio morreu poucos dias despois da promulgacion do Edicto de Nicomedia.
Maximino e Licinio, esquecendo a norma de proposito, reanudaron independentemente as
persecucions en candanseus territorios. Finalmente ¢ Constantino co Edicto de Milan do 313
quen fixo que os cristians fosen integrados definitivamente e con plenos dereitos no Imperio
ao tempo que reafirmou a relixion destes como religio licita. Este cambio de actitude na
autoridade, consecuencia dun sentimento xeral da sociedade, constituiu irreversibelmente un
favor ao cristianismo. A Igrexa saiu reforzada tras a Gran Persecucion de Diocleciano, porén,
¢ Constantino con este sonado Edicto de Tolerancia quen merecerd o recofiecemento historico
como favorecedor dos cristians4!.

A partir do 314, despois das batallas que remataran por disolver a tetrarquia,
Constantino e Licinio comezaron unha sorte de guerra fria que remataria en Crisopolis dez
anos despois coa vitoria do primeiro sobre o segundo. Durante ese tempo, especialmente a
partir do 322, Licinio obviara Milan e continuara coa sta habitual represion prohibindo
sinodos de bispos, obrigando a soldados cristians a faceren sacrificios pagans e condenando a
numerosos fieis. Desde a derrota de Licinio no 324, Constantino foi tnico gobernador do
Imperio.

Paralelamente ao que sucedia nas ribeiras europeas e minorasiaticas do Mediterraneo,

nalgiin momento entre o 318 e 0 323, Ario, un presbitero de Alexandria, dd comezo a un novo

39 Cfr. en xeral Lactancio DMP; para os edictos de Nicomedia ¢ Milan, caps. 34, 35 e 48. Con todo, tanto
Eusebio de Cesarea como Lactancio ofrecen unha panoramica da vida de Constantino na que se filtra
indubidabelmente a apoloxética.

40 Lactancio DMP 34, 5.
41 Nieto Ibafiez (2019: 82-84).
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cisma na Igrexa coa stia propia teoria cristoloxica, parcialmente inspirada en materias
anteriores, enfrontdndose ao seu arcebispo Alexandre. A disputa que comezou Ario pufia en
dubida a teoloxia trinitaria orfodoxa, e nos seus inicios semellaba soamente un problema
interno da comunidade alexandrina. Alexandre convocou, enton, un sinodo en Antioquia que
reuniu a unha centena de bispos procedentes de Libia e Exipto. Excomungaron a Ario, este
non aceptou a condena e a situacién pasou a esixir a intervencion imperial. No entanto, o
arianismo atopa amigos nalguns lugares e, noutros, opositores moi poderosos como Alexandre
e Atanasio de Alexandria“2.

Constantino, instado por Osio de Cordoba, férreo antiariano, convocou o Primeiro
Concilio Ecuménico de Nicea, onde Ario foi anatematizado; sera exonerado mais adiante no
Sinodo de Tiro. O cristianismo tivo moita mais forza nas provincias helen6fonas que nas areas
de lingua latina e entre outros factores, este explica por que o nimero de bispos orientais que
acudiran a Nicea no 325 era tan desequilibradamente alto con respecto aos do oeste. Este
concilio, ainda que centrado esencialmente na discusion da herexia e o establecemento dun
credo mais firme, non tivo como unica consecuencia o anatema de Ario, sendén que tamén
serviu para pér en harmonia a organizacion da Igrexa con respecto 4 do Estado,
reconecéndose cunha constitucion patriarcal as sedes romana, xerosolimitana, antioquense e
alexandrina e establecéndose as datas pascuais conforme 4 tradicion do Imperio. Procurouse
unha confesién ecuménica que superase as diferentes confesions de cada unha das igrexas
locais e provinciais*3. Non obstante, 0 movemento ariano, polo menos na stia dimensioén
politica, non rematou oficialmente até medio século despois, baixo Teodosio.

Sen dubida, esta foi a controversia mais resoante no cristianismo grego do século
cuarto e, xunto co resto de debates internos e xurdimento de diversas sectas, transparenta a
enerxia adquirida polas discusions teoloxicas unha vez alcanzado o recofiemento legal para o
cristianismo, que supuxo a posibilidade de ir abandonando a corrente apoloxética. Tamén se
evidencia nesta época o posicionamento de Constantino. Dende as stias orixes profesaba un
paganismo de cardcter tolerante e pouco a pouco foi simpatizando coa nova doutrina e
favorecéndoa. O favor non rematou en Milan coa concesion da liberdade de culto: o
emperador redistribuiu os cartos, concedeu beneficios fiscais ao clero catolico, acufiou

moedas con simboloxia cristid, outorgou & Igrexa un estatuto xuridico polo que se

42 Rogier-Daniélou-Marrou (1982: 287 ss).
43 Nieto Ibanez (2019: 112).
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recofiecerian como validas as sentenzas, mesmo en materia civil, do seu tribunal episcopal e
concedeulles as igrexas capacidade sucesoria, dereito que progresivamente lles permitiria
incrementar o seu patrimonio. Fixo educar aos seus fillos no cristianismo e, para rematar, na
véspera da sua morte, pediu ser bautizado4.

A modo de sintese, o primeiro terzo do século IV foi unha época de cambios
importantes. S6 dous anos mediaron entre a morte de Diocleciano e o edicto de Milan, entre a
persecucion activa dos cristians e a legalidade da liberdade relixiosa. Constantino xa non s6 €
respectuoso, ¢ claro favorecedor da relixidon nova e mesmo podemos dicir que cristidn
converso. A partir do seu Edicto de Tolerancia xa non haberd volta atrds, iniciarase a
progresiva cristianizacion de todo o Imperio, proceso no que s6 haberd un brevisimo hiato na
segunda metade do século, baixo Xuliano, que rapidamente se vai ver substituido de novo por

emperadores cristians con mais firmeza que os anteriores, como Teodosio.

3.2. Século IV no Imperio Romano de Oriente

3.2.1. Cesset superstitio, sacrificiorum aboleatur insania

En vida de Paladas, a situacién no Imperio estivo lonxe de ficar mais repousada. No
plano politico, centrandonos na parte oriental, sucedéronse as rexencias de Constancio II,
Xuliano, Valente e Teodosio. Constancio II, xa cristian, semiariano, ascendeu ao poder trala
morte do seu pai no 337, primeiro exercendo o principado oriental e despois, desde o 353,
converténdose en rexente Unico como fixera Constantino nos ultimos anos da sta vida.
Desempefiou os seus cargos durante vinte € catro anos. Levou a cabo unha politica antipaga a
través de decretos, recollidos na stia maioria no libro XVI do Codex Theodosianus?, que
prohibian a realizacién de sacrificios, a adivifiacion e a maxia ou ordenaban a clausura dos
templos tradicionais. Durante o goberno de Constancio o debate teoloxico tamén se
intensificou e el mesmo formou parte activamente. Ario morrera habia anos, pero o arianismo

dera lugar a novas herexias e, polo tanto, a novas discusions. O sucesor de Constancio,

44 Rogier-Daniélou-Marrou (1982: 274-5).

45 O Codex Theodosianus ¢ unha recopilacion legal elaborada entre o 429 ¢ o0 438 baixo a orde de Teodosio II
(emperador na pars orientis entre 408 e 450). O obxectivo principal do proxecto era codificar toda aquelas leis
promulgadas no Imperio desde Constantino (306), entre as que salientan, para o noso interese, aquelas destinadas
a impofier a ortodoxia relixiosa sobre as diversas herexias. Para a historia deste cddice e da siia complexa
trasmision vid. Coma Fort, J. M. (2014: 25-40).
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Xuliano, apodado o Apdstata por ser abertamente pagan e neoplatonico, gobernou durante un
ano ¢ medio despois da morte de seu curman. No breve lapso da sua rexencia intentou sen
€xito reavivar o politeismo grecorromano prohibindo aos cristidns o exercicio do ensino en
xeral. Estes, polo rudimentario das escrituras cristids, coidaron que o mellor para instruiren
catecumenos na nova doutrina era reformular o material en forma de narracions épicas ou
dialogos platonicos?o.

Os seguintes doce anos de rexencia foron os de Valente, sucesor de Xuliano en Oriente
e naturalmente cristian. El, como fixera Constancio, desempefiou o papel de emperador-
tedlogo. Non foi un cristian seguidor do credo Niceno coma o seu irméan Valentiniano, senoén
que profesaba unha especie de arianismo moderado’. A sta morte seguiuno o xeneral de
orixe espanola Teodosio, fervoroso cristidn e niceno convencido, que por selo, cambiou a
direccion da politica relixiosa. O 28 de febreiro do 380 promulgou en Tesalonica un edicto
impofiendo a ortodoxia catdlica, definida nos termos da catedra de Pedro, do seu titular
Damaso e do bispo de Alexandria. Teodosio convocou no 381 o segundo conciclio ecuménico
da historia da igrexa, o Concilio de Constantinopla, destinado a esclarecer a lifia de actuacion
para o restablecemento da ortodoxia. Nese e nos seguintes anos Teodosio sancionou unha
serie de novos edictos que expresaron a determinacion do emperador de soster, a través da sta
autoridade, unha unidade relixiosa restablecida de acordo coa fe de Nicea. Baixo este
emperador, tanto en occidente coma en oriente o arrianismo ficou definitivamente aniquilado
e os habitantes do Imperio s6 podian profesalo na clandestinidade. Paralelamente, dictouse
unha lexislacién cada vez madis severa contra a supervivencia do paganismo (o edicto de
peche dos templos pagans ¢ do 392), e a tensidn social tamén se fixo mais patente: no 391 os
alexandrinos viviron a devastacion do Serapeo, nunca madis reconstruido. Ao quedaren
aniquiladas as ultimas posibilidades politicas do paganismo, o cristianismo, ou mellor dito, o
catolicismo ortodoxo, converteuse co reinado de Teodosio na relixion oficial de todo o mundo

romano.

46 Jones (1968: 26-7).
47 Rogier-Daniélou-Marrou (1982: 300 ss).
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3.2.2. Expansion do monacato

Durante este século viviuse o auxe do monasticismo, sobre todo o cenobitico, a cuxos
adeptos seguramente fai referencia Paladas no anteriormente citado epigrama AP 11.384. O
dato da emerxencia deste tipo de monacato pode chegar a ser relevante tamén para a
dilucidacion da cronoloxia, xa que foi no século IV cando o modelo de vida mondstica
impulsado por Pacomio (290-347)#8 adquiriu mais fama e seguidores. O anacoretismo e
eremitismo anteriores non chamaran a atencion de tan grande nimero de persoas, mentres &
morte de Pacomio a mediados do século cuarto xa habia no Alto Exipto nove conventos
masculinos e dous femininos. Pouco a pouco, conforme se extendeu o cenobitismo cara ao
norte e cara ao resto da rexion, as comunidades féronse multiplicando. Os mosteiros
pacomianos chegaron a agrupar miles de monxes, mesmo pode que decenas de miles e,
dependendo das tarefas que requirisen as distintas épocas do ano, non era infrecuente velos
sair en rabafio#®. Non seria imposibel que Péladas, de ter vivido no século III, tivese visto
algiin monxe na sta cidade, mais parece bastante mais factibel que criticase a abundancia de
monxes se anteriormente estes levaran unha vida mais prototipicamente senlleira e agora, no

espazo e tempo en que coincide con eles, eran xa moi numerosos.

4. Problematica relixiosa

A bibliografia académica producida arredor da figura de P4ladas atopou un dos seus
temas favoritos na postura relixiosa do poeta. Son os epigramas suxeitos a este escrutinio
concreto os que conforman o conxunto de composicidons mais escuras e enigmaticas do autor.
Vezzosi (2014: 43-69) leva a cabo un repaso das influencias e modelos literarios de Paladas,
entre os que se atopan en primeiro lugar Homero e Menandro € nos que tamén se incluen
Teognis, Gregorio Nacianceno, a cultura gnomico-proverbial tipica do ambiente escolar ao
que Paladas pertence e algiins elementos da poesia sepulcral. Na discusion propiamente
relixiosa teremos que incluir, para podermos traballar de maneira mais clara, a da influencia

filos6fica. No marco do climax do sincretismo relixioso, cuxo centro por antonomasia foi

48 Dunn (2003: 27-30).
49 Rogier-Daniélou-Marrou (1982: 312 ss).
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Alexandria, convivian xudeus0, cristidns (arianos, maniqueos, nicenos...) cos chamados
gnosticos, pagans, filésofos platonicos, herméticos, adoradores de Isis, de Serapis, etc. O que
vemos na obra de Paladas ¢ que esta situacion tivo que influir no pensamento e na
cosmovision da poboacién, facendo que se desdibuxase a impenetrabilidade dos dogmas nun

proceso de conciliacion, 4s veces, case involuntario.

4.1. O sincretismo

4.1.1. Ideario paladiano

Dabondo semellan as paxinas que xa se escribiron ao longo do tempo sobre a
verdadeira disposicion relixiosa de Paladas, mais o debate contintia aberto a novas
interpretacions, sobre todo porque o consenso non existe nin sequera no que se refire a un
aspecto tan revelador como ¢ o da cronoloxia. O certo ¢ que quen intente buscar
posicionamentos netos fronte ao cristianismo atopara pouca violencia e acritude cara ao novo
credo. Segundo Bowra (1970: 263) e Vezzosi (2014: 107), en Paladas podemos ler unha
aceptacion pasiva da relixion cristid, aceptacion en canto non ataca a ningun dirixente
cofiecido ou ao conxunto dos cristians e pasiva en canto el mesmo non ¢€ participe directo da
difusion do ideario cristian.

Neste sentido poderiamos afirmar que a obra de Paladas non se nos mostra en aberta
polémica co cristianismo. Malia que utiliza a proposito algunhas imaxes e afirmacions hostis
a esta relixion (baste pensar na destrucion das estatuas e dos templos pagéans en 9.441, 9.773,
9.528, 16.194, ou no xogo de palabras sobre o nome de Tedfilo en 10.90 e 91)31, o poeta non
acusa nunca abertamente os expoiientes da Igrexa, non os condena e tampouco procura
demostrar a falta de fundamentos doutrinais do novo credo. Polo resto, o poeta non amosa
formas de agresividade cara ao cristianismo. Sobre isto formulouse a hipotese de que algins
epigramas de Paladas poderian ter sido incluidos no Ciclo de Agatias. De confirmarse a

proposta, ou sexa, se os editores bizantinos consideraron oportuno inserir a obra de Paladas no

50 A cidade acollia unha das comunidades xudias mais importantes. Compre salientarmos a introducién en AP
11.383 (Apéndice I) do termo hebreo draPapyein, que designa un funcionario de alfandega que recollia os
impostos para os xudeus de Alexandria, vid. Vezzosi (2014: 72).

51 Véxase Apéndice 1.
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corpus do Ciclo, entén non deberon ter percibido ao alexandrino como un individuo moi
estrafio ou hostil de cara ao ditame cristidn.

Se ¢ certo que ‘todo satirista ¢ un moralista frustrado’s2, enton Péaladas poderia ter
seleccionado certas ideas do cristianismo para introducilas no seu repertorio ideoloxico, todo
mentres lles levaba a contraria a outros dogmas de xeito mais ou menos encuberto. Isto
servirialle para parecerlle amigo tanto a pagdns como a cristians, € mesmo para intentar
conciliar ambas partes coa stia ambigiiidade, unha actitude que non estrafiaria nun espazo-

tempo tan simbidtico.

4.1.2. Filosofia e relixion

Péladas non era un filésofo e, de feito, nunca amosou interese polo tratamento directo
de temas filosoficos, antes serviulle de motivacion a vontade de criticar aos outros, € con
moita probabilidade a propia producion poética tamén lle funcionou como material de apoio
para as suas leccionss3. Segundo a meirande parte dos autores, as nocions filoséficas que
eventualmente achamos plasmadas na stia obra corresponden ao feito de atoparmonos perante
un profesor de profunda cultura e incitado naturalmente a inserir, mesmo de xeito
involuntario, elementos de ton filos6fico nun e noutro lugar. Como adiantabamos na sinopse
da sta vida, Paladas ¢ un home sumamente proteico e escolma desa enorme bagaxe cultural
sua os elementos que mellor se adaptan a cada expresion concreta dos contidos que trata. En
palabras de Luck (1958: 457) ‘Fragmentos de diferentes filosofias sucédense abruptamente.
Adopta unha para cada momento cando esta proporciona o punto de vista dun epigrama
concreto e despois, cando xa non se axusta ao seu proposito, abandoénaa. Hoxe pode ser cinico
e mafia, sen transicion, epicireo’>4. Nunha lifia semellante falou Vezzosi, para quen seria
errado tentar enmarcar o poeta nunha corrente filoséfica precisa, pois Paladas escapa a

calquera definicion que implique limites insuperabeis: € estruturalmente asistematico,

52 ‘Every satirist is a frustrated moralist’, vid. Luck (1958: 467).
53 Vezzosi (2014: 53, 84).

54 ‘Fragments of different philosophies follow each other abruptly. He adopts them for the moment, whenever
they happen to bring the point of one particular epigram and abandons them if they suit his purpose any longer.
Today, he may be a Cynic, tomorrow an Epicurean, without transition’.
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ecléctico3S e moi proclive a pasar dunha conviccion filosofica a outra segundo a necesidade
do momento e, sobre todo, do acto poético.

No entanto, lonxe de pensarmos directamente nunha ausencia de sentido dentro desta
heteroxeneidade, obsérvase que a seleccion de elementos non ¢ azarosa, senén que agocha
certa coherencia. Vezzosi (2014: 83-86) demostrou na sua revision do corpus gnoémico e
filosofico do autor a prevalencia do epicureismo, estoicismo, cinismo e da sabedoria popular
na configuracion do que ela denominou o non-sistema filoséfico paladiano. Chamalle non-
sistema porque os elementos filosoficos incluidos na poesia de Paladas serven, segundo ela,
exclusivamente a cuestions de expresion e denotarian, mais que unha esencia, un
coriecemento filosofico. Para a estudosa, as alusions filosoficas nos textos de Paladas son
feitas cunha actitude distanciada e até irdnica, o poeta non ten unha vinculacion real co que
propon nin convida a ninguén a tela. Ainda de acordo con ela, a parénese en Paladas ¢
afectada, como se quixese repetir citacions para os fins poéticos do momento sen compartir
realmente as ideas implicadas. O compofiente erudito das citas, enton, viria acompafiado dun
valor retdrico-expresivo € non dun valor xenuinamente filoséfico, facendo que Péaladas non se
sinta ligado a ese pensamento nin responsabel por ter orientado o lector cara un criterio
preciso.

Vezzosi tamén manifesta o seu desacordo coa proposta feita a respecto disto por Luck.
Este suxeriu que a filosofia xa non representaria para Paladas un modo de vida (Biog), senon
un simple @dppokov, unha especie de narcético que, segundo o momento, poderia dalgunha
forma aliviar os desconfortos da vida’¢. Paradoxalmente, antes de expor a sua
disconformidade con Luck, Vezzosi recofiece que o alexandrino adopta da filosofia aquelas
propostas e suxestions nas que de vez en cando se recofiece a si mesmo e que considera mais
afins 4 stia percepcion da realidades?, polo que ese hipotético distanciamento xeral co que
Péaladas alude a certas nocions filosoficas poderia verse esvaecido nalgunhas composicions
concretas. Mais o afastamento ¢ independente do posicionamento fronte a eses contidos.
Noutras palabras, o que nos interesa a nos ¢ que Paladas pode utilizar frases, clixés, nocions

dunha e outra filosofia ou doutrina sen necesidade de subscribir o contido dos seus

55 Sobre o adxectivo ecléctico compre sinalarmos que non seria aplicabel nun sentido literal. Como observan os
anteditos autores, o eclecticismo implica un esforzo consciente de sintese do que non haberia vestixios en
Paladas.

56 Luck (1958: 457) sobre AP 10.46 (Apéndice I). Vezzosi (2014: 85).
57 Vezzosi (2014: 83).
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fundamentos, ou sexa, distancidndose, e ainda asi seguir posicionandose fronte a eles
dalgunha forma. Que Paladas inclua citas e motivos amplamente cofiecidos da tradicion cristia
non deberia entenderse a priori como unha hipotética concordancia con tales ideas, antes
deberiamos supor outro tipo de connotacidns, sobre todo nun autor ben cofiecido polo enxefo,
a retranca e os dobres sentidos.

En resumo, duas interpretacions xurdiron esencialmente en relacion 4 filosofia
paladiana. Unha que entende que o poeta, nalgunhas ocasions, se identifica con principios de
doutrinas diferentes que serven de vehiculo 4 expresion de pensamentos reais e outra que
considera que as pegadas impresas polas diversas filosofias na stia obra estarian ao servizo
exclusivo da mowildio. Sendo que estas propostas non parecen excluirse mutuamente,
tampouco ningunha das diias nos impide estabelecer relacions entre o corpus epigramatico de
Péladas e a doutrina cristid, constitian estas relacions meras vias de expresion de contidos ou
verdadeiras referencias con ulteriores intencions (ora de satira, ora de adherencia). Sexa como

for, no plano poético &mbalas propostas invitan a recofiecerlle ao autor a sta orixinalidade.

4.1.3. Dificultades da analise

Por unha banda, tentaremos identificar na obra de Paladas nocions presentes nas
escrituras cristids neo- e veterotestamentarias e indagar nos posibeis motivos da sua
utilizacion. Algunhas das correlacions obxecto deste proceso son mais evidentes, mentres
outras requiren recofiecerlle ao poeta un uso profuso dos dobres sentidos e de certa ocultacion
(elementos, como corroboraria calquera que estea familiarizado con el, abofé caracteristicos
de Paladas). Que nunha lectura superficial haxa ideas invisibeis significa que a intencion
principal estd disfrazada de forma que, polo ambigua que resulta, non pode ser adscrita sen
dubidas a un credo concreto ou a algunha filosofia. Para explicar esta abondosa ambigiiidade
aduciuse que Paladas so subscribira a nova relixion verbalmente®, quizais porque na época,
conforme se sucedian os principados, se ia facendo mais firme e mais forte a presenza do
cristianismo no Imperio e os profesores pagans se atopaban cada vez con novos obstaculos
para desenvolveren a stia profesion. Caberia pensarmos igualmente na situacion contraria, ou
sexa, que Péladas, cristidn converso nalgin momento, temese outro episodio coma o de

Xuliano e decidise de maneira preventiva revestir os seus epigramas de elementos

58 ‘He may have paid lipservice to the new religion’, vid. Luck (1958: 467).
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tradicionais. De feito, como xa se ten sinalado, neste revestimento todos os deuses
tradicionais (Isis, Hercales, Zeus, Efesto, Crono, Eros, etc.) aparecen no autor completamente
desprovistos e afastados do seu significado relixioso®, e tras ese afastamento moitos
interpretaron un claro monoteismo®. De xeito esperabel, tamén hai quen mantén que Péaladas,
como fervoroso pagéan, non cofieceu nada da doutrina cristid mais ald dos topicos apoloxéticos
que pululaban no ambiente mediterrdneo oriental. Como en principio esa pareceria a situacion
esperabel e ao correspondernos agora a nds o onus probandi, no noso proceder estaremos
inevitabelmente obrigados a ir en contra da afirmaciéon de Cameron de que ‘non hai razon
para supor que Péladas tivese ningin cofiecemento da Biblia ou, de feito, absolutamente
ningun cofiecemento sobre ensinanzas cristias’¢!. Antes de nos adentrarmos na revision dos
epigramas reveladores, incluso antes de ler sequera a Paladas, convén lembrar que existen
razons abondas para supor xa non so cofiecementos da doutrina, senén mesmo do propio texto
das escrituras. Isto non deberia sorprender nun ambiente tan culturalmente rico e dindmico
como Alexandria, onde a circulacion de textos literarios, sobre todo biblicos, foi moi intensa
naquel momento e onde Paladas puido seguramente ter ocasion de os ler. Xa dixemos,
ademais, que o cristianismo medrou tanto en extension como en cantidade de seguidores, polo
que para nada seria de estraiar que entre o alumnado de Paladas houbese fillos de cristians, o
que confire mais probabilidade & sta exposicion a doutrina. Estas son s6 razons externas a
obra, mais adiante comprobaremos nos propios textos a validez das razons das anteditas
afirmacions.

Por outra banda, exploraremos as actitudes que se poden ler no poeta fronte a
realidade cristid. De maneira diferente a pesquisa anterior, esta outra ¢ realizabel mesmo en
epigramas que non contefian nin citas biblicas rastrexabeis nin ideas exclusivamente cristias,
senon simplemente contidos referidos 4 nova situacion. O epigrama sobre os monxes (4P
11.384) ¢ suficiente para exemplificarmos isto: non ten ningin trazo cristian, tampouco
ningun especialmente anticristian, xa que a critica esta dirixida cara os monxes conventuais
(nin sequera cara a institucion do monacato en xeral), e, con todo, pode lerse como unha

postura fronte ao cristianismo en canto o cenobitismo foi un movemento cristian. 4P 10.89,

59 Waltz (1946/47: 198-200), Vezzosi (2014: 95).

60 Monoteismo cristidn para Waltz e pagan para Franke e Vezzosi. Segundo esta ltima, a divindade tinica para
Paladas seria Toym.

61 ‘It is the purpose of this paper to show that there is no reason for supposing that Palladas had any knowledge
of the Bible or indeed any knowledge of Christian teaching at all’, vid. Cameron (1965b: 17).
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90 e 91, sobre a destrucion do Serapeo promovida por Tedfilo no 391, non recuperan pasaxes
biblicas nin critican directamente ningun dogma, mais seria pouco arriscado recofiecermos
que lamentar a devastacion dun recinto pagan a mans dun bispo cristidn tamén implica un
posicionamento®?.

E salientabel a profusion de citas, imaxes, formulas e conceptos relacionabeis, méis ou
menos directamente, coa tradicion biblica neo- e veterotestamentaria. Moitos autores tentaron
determinar a ideoloxia de Paladas de xeito incuestionabel, ben como cristian ben como
pagan®. Os que centraron os seus estudos en achar os reflexos dunha conversiéon ao
cristianismo na sua obra sé tiveron en conta a presenza de nocions exclusivamente cristias, €
dicir, as que non comparten ningiin fundamento con outras tradicions filosoficas preexistentes
no helenismo ou en época clésica, ou cuxa esencia non era xa un lugar comin entre os
escritores precristians. Mais sen esquecermos que Paladas viviu nun tempo de mestura,
tampouco semella que o feito de apareceren ideas cristias rastrexdbeis noutras tradicions
descarte por completo que Paladas tivese consciencia da presenza deses elementos tamén no
cristianismo. Diversos autores demostraron xa que ¢ moi dificil atopar nocidns
exclusivamente cristids nos seus epigramas, pero sobre estes datos parece igual de dificil
afirmar que na obra de Paladas, e sobre todo no seu pensamento, non se tefian filtrado, mesmo
camuflados, principios pouco afastados daqueles dos seus concidadans cristians. E mais,
apoiandonos no concepto do non-sistema filosofico, nesa heteroxeneidade térnase ainda mais
complicado descifrar se Paladas inclie elementos cristidns comlns a outras tendencias
filoso6ficas pensando s6 nalgunha destas tendencias ou, o que € mais probabel, pensando
precisamente no seu caracter comun e ecléctico e aproveitando esa ambigiiidade xerada a

través da reciclaxe, fusion e reexpresion dos motivos.

62 Vezzosi (2014: 157). Véxase o Apéndice 1.

63 Cameron e Waltz representan os dous extremos. Glover, Vezzosi, Luck e Franke, ainda que falan de simpatias,
descartan de feito un verdadeiro sentido de pertenza a calquera das duas relixions.
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4.2. Alguns epigramas significativos

Ao non existir ainda unha concordancia firme entre os estudosos sobre a sua
identidade relixiosa, non determinaremos en ningiin momento se Paladas foi cristian ou pagan
e tampouco proporemos unha inclinacion clara cara a ningunha das filosofias presentes no seu
contexto. Até o de agora a critica centrouse en intentar enmarcalo dentro dalgunha das duas
posicions, empresa que Vezzosi xa encontrou inutil na sua revision dos gnomico-filosoficos.
Nos, pola contra, levaremos a cabo unha reflexion sobre as suas posturas, entendidas como
actitudes (mais inestabeis), e non sobre o seu posicionamento (mais firme). Ademais compre
lembrarmos que a nosa non ¢ exclusivamente unha andlise da disposicion fronte ao
cristianismo como organizacion, senon fronte a4 propia doutrina, e nese estudo seria pouco
conveniente deixarmos de revisar a apariencia coa que se configurou este novo sistema
ideoldxico. Polo tanto, a parte das posturas que adopta ao respecto do cristianismo como nova
realidade esmagadora da herdanza helenistica, na nosa observacion tentaremos identificar
dous tipos de actitudes distintas fronte a doutrina cristia: posturas de interaccion coas formas
de expresion e posturas de interaccion co contido doutrinal.

As primeiras, posturas literarias ou estilisticas, son as que implican unha interaccién
de Paladas coas formas biblicas de expresion literaria (tamén cos clixés, frases feitas, e
férmulas tipicas da apoloxética cristid). Estas interaccions tefien diversas orixes, pode ser que
Péladas estivese familiarizado coas escrituras ou, polo menos, que tivese a oportunidade de
lelas; tamén cabe a posibilidade de que tivese escoitado sermons de cristidns e de xudeus
frecuentes na sua cidade. As motivacions das interaccions son igualmente variadas: puido
querer utilizar formas biblicas para expresar ideas cristias, para ridiculizar algun dogma, por
mero alarde cultural...

As segundas son unhas posturas mais filoséficas e psicoldxicas. Estas son as que non
requiren a pesquisa de elementos formalmente semellantes aos cristians, senon de sentimentos
de afinidade ou rexeitamento de dogmas ou eventos relacionados co cristianismo. Por
exemplo, o autor pode posicionarse contra a doutrina da resurreccion sen necesidade de
recuperar ningunha pasaxe testamentaria®4. Tamén seria dificil, por exemplo, atopar algo mais

anticristidn que a idea de que a especie humana, arrastrada pola morte cara ao subsolo, esta

04 4P 11.281.
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destinada a ser completamente liquidada e que s6 somos mantidos vivos para despois
acabarmos matados coma porcosos.

Mediante esta explicacion a nosa intencion non € propor unha diferenciacion real da
que Paladas fose consciente, sendén unicamente esquematizar, para facelas mais claras,
algunhas caracteristicas dos elementos que analizaremos. Como ¢ 16xico, &mbolos dous tipos
de posturas de interaccion aparecen mesturados e combinados nos epigramas, polo que
ofrecermos propostas de identificacion exhaustivas para cada caso seria moi dificil.
Analizaremos as posibeis relacions, e de emerxer calquera escuridade con respecto a como se
configura o pensamento de Paladas a través desas relacions remitiremos ao devandito
esquema e 4 discusion sobre o sincretismo filoséfico do autor.

As composicions que seguen son unha escolma realizada a partir da xeneralidade de
epigramas mencionados a propésito da problematica relixiosa nos distintos estudos, mais
concretamente nas discusions sobre o cristianismo. Eventualmente, incluiremos algin
epigrama sobre cuxa posibel vinculacion co cristianismo, do tipo que for, ainda non houbo
comentarios, e neses casos trataremos de esclarecela nos. E un feito que existen epigramas
igualmente significativos para o noso estudo que quedaron excluidos deste elenco; ademais,
moitas das relacions co cristianismo rastrexabeis en Paladas son tan claras que conseguen o
consenso dos estudosos. Por todo isto, tanto a seleccidn como os comentarios realizaronse
tendo en conta factores de relevancia, limites de extension e de concision.

A orde na que estudaremos os epigramas responde a cuestions de conexion. Ainda que
o tratamento dos temas ¢ variado, os primeros, AP 10.58, 10.45 e 9.394 son vinculdbeis con
ideas cristids; outro grupo formado por 9.441 e 10.90 garda relacion coa caida do Serapeo; os
seguintes, 9.502, 9.503, 10.85, 11.281 e 11.286 poden ser interpretados como referencias a
determinados relatos biblicos; e por ultimo, 16.282, sen conter alusions explicitas a nocions,

eventos ou narracions, achega unha controversia filoloxica interesante.

65 Vezzosi (2014: 106) sobre 4P 10.85.
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AP 10.58

YIG EMEPNV youvog, youvog 0°0mo yolov dmeiu:

Kol Tl LAty poxfd, yopvov 6pdv 10 T€10g;

A terra cheguei espido e espido 4 terra volvo.

E por que sufro en van sabendo que espida serd a fin?

A ascendencia biblica deste epigrama ¢ clara. Por mais que a imaxe da vida como
chegada 4 terra e da morte como retorno a ela sexa tdpica ou apareza en numerosas tradicions
culturais, resulta igualmente evidente a referencia a tradicion xudeocristia®. A idea do home
feito de barro esta presente, por citar algiins exemplos, en Xeén. 2:7 kai Eémhacev 0 Bgdg TOV
dvBpwmov yodv and tic yiig, en Xob 10:9 pvniobntt 11 anAov pe Emhacag ou en Sab. 15:8 ék
10D aVToD TAACGEL TNAOD Og PO [ikpod &k yiig yevnOeic pet OAiyov. Non obstante, para este
epigrama parece particularmente probabel a dependencia con duas pasaxes concretas do A7,
nomeadamente Xob 1:21 e Eclesiastés 5:14. Antes de mais, sobre a natureza deste tipo de
expresions non podemos omitir as visions doutros autores: para Rodighiero (2003/4: 82)
frases gnomicas deste tipo poden ter difusion mesmo fora do ambito no que son producidas,
asumindo un valor sentencioso. Con todo, isto non exclue a referencia a Xob, de feito, no
epigrama parecen actuar asemade duas influencias literarias, a tradicion pagéd grecolatina e
mailos dous libros veterotestamentarios xa referidos. Ademais, a idea da orixe terrestre do

home aparece combinada coa da nudez.
Xob 1:21

a0TOC YOUVOG EERADOV €K KOWMOC UNTPOG LoV, YOUVOS Kol armeleboopan EKET O KOPLOG ESMKEY,
0 KOP1og APeilato” O¢ T@ Kupim Edo&ev, 0UTMG Kl £yéveTo: €in 1O dvopa Kupiov

evAoyNUEVOV.

Espido sain do seo da mifia nai e espido hei de tornar. O sefor concedeu, o sefior quitou. Tal

como el considerou, asi sucedeu. Bendito sexa o nome do sefior.

66 Vezzosi (2014: 73).
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Ecl. 5:14

KaBOG EENABEV A0 Yoo TPOG UNTPOG DTOD YOUVAC, EMGTPEYEL TOD TOPELOT VAL MG

kel Kol o0dEV 00 Apyetal &v poyxBw adTod.

Tal como saiu do ventre da stia nai asi voltara, espido como

veu. E das suas fatigas nada levara consigo.

No seu distico, Paladas parece estar compofiendo unha especie de centon: o primeiro
verso depende claramente de Xob non sé pola andfora de yvuvog, senoén sobre todo pola
correspondencia da imaxe vida/morte nos dous hemistiquios de dmbolos dous textos. Pola
contra, no segundo verso, a pregunta ti pdtnv poy0od recolle sen dubida o nexo &v uoéyOw
avtod dada a vision desesperada que caracteriza as dllas pasaxes. Isto suxire que no epigrama
non se deben ter en conta de maneira independente a Xob e ao Cohélet, senon que o
importante ¢ precisamente a copresenza de ambos textos e a sua uniéon formando un sé
distico. O mais seguro ¢ que Péaladas seguise a Xob como modelo até onde puido (ou sexa,
afirmando que o home nace e morre espido e fraxil), e que no momento do versiculo en que
emerxe a fe nas accions de Deus®’, Paladas se afastase de Xob e decidise seguir outro modelo,
derivado tamén este da tradicion biblica. Por un lado, a insistencia da pasaxe do Eclesiastés na
vaidade do sufrimento humano revela total identidade conceptual co epigrama de Paladas®s. E
por outro, o concepto de nudez (yopuvotng) ten moito camifio percorrido na tradicion cristia, e
o seu sentido dentro desta doutrina estd bastante claro, por exemplo, na primeira epistola a
Timoteo: 00OEV yap glonvéykapey €ig TOV KOouov, 0Tt 000 E€gveykelv TL duvaueba (porque
nada trouxemos ao mundo e nada podemos levar del, 17im. 6:7). Con todo, o matiz pesimista
do epigrama de Péladas ¢ para algins autores claramente anticristian®®, feito que confirmaria
o que xa dixemos sobre como Paladas pode utilizar formas cristids para expresar ideas
contrarias 4s ensinanzas fundamentais da fe biblica.

Vezzosi, examinando os puntos de contacto entre Paladas e Gregorio de Nacianzo,
apuntou que este tratamento da nudez € unha conexién clara entre os dous. Ela suxire que a

fonte da idea de nudez para Péaladas ¢ a tradicion biblica, mentres que a fonte para o

67 0 KOP10G EOWKEV. ..
68 Vezzosi (2014: 73).
69 Cameron (1965b: 19).
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Nacianceno ¢ a filosofia cinica. As dias son concepcidns diversas da yvuvotng: a biblica e
paladiana alude metaforicamente 4 fraxilidade humana, e a cinica e gregoriana refirese &
necesidade de despoxarse do innecesario na busca do esencial. E importante salientarmos que
a vision desalentada propia do libro do Eclesiastés ¢ asimildbel a numerosas expresions das
doutrinas epiclrea, estoica e escéptica polas que Paladas estd fortemente influenciado; isto
non fai sendn confirmar de novo o que xa apuntamos nds sobre a converxencia de fontes
filosoficas e literarias afastadas (en canto a tradicion e espirito) que actian ao mesmo tempo
na poesia de Paladas determinando o seu caracter heteroxéneo’°.

Este epigrama deberia, enton, ser suficiente a hora de apagarmos calquera tipo de
dubida sobre a dependencia, ou polo menos o cofiecemento de Paladas dos textos

veterotestamentarios. Con todo, non € o Unico susceptibel de ser vinculado con eles.

70 Vezzosi (2014: 73).
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AP 10.45

av wnunyv, dvipomne, Adfne, 6 ToTp o€ Tt TOIdV
gomelpeyv, Tovo TG LEYOAOPPOGHVIG.

AL 6 ITAGT®V 6ol TOPOV dVEPDOGGMOV EVEPUCEY,
a0dvatov e AEy®V Kol QUTOV 0VPAVIOV.

€K TNA0D Yéyovag: Ti @PoVelg péya; ToDTo PEV OVTMG
Elm’ & TIG, KOGUMV TAGGHATL GEUVOTEP.

€l 6& Adyov {nteig oV anbwvdv, € dkorldoTO

Aayveiag yéyovag Kol papdc pavioog.

Se ti lembrases, oh humano, o que fixo teu pai

ao sementarte, porias un limite 4 tua soberbia.

Pero Platon, ese sofiador, fixo nacer en ti a arrogancia
chamandote inmortal e planta celeste.

Naciches do lodo. Por que te cres tanta cousa? Asi

¢ como o diria algin, decorandoo cunha imaxe mais digna.
Agora, se o que buscas ¢ a verdade: naciches dunha irrefreabel

libertinaxe e dunha gota impura de esperma.

De novo, neste epigrama esta plasmada a imaxe de que a raza humana deriva da terra,
idea presente no folclore de innumerabeis culturas e que na mitoloxia grega xa aparece desde
idade arcaica (Hom. /. 7.99 AL Oueic pev mhvteg Bowp kol yoio yévorsOe)’l. Ademais das
pasaxes que citamos a propdsito de AP 10.58, o motivo atdpase repetidas veces no Antigo
Testamento no libro de Xob (10:9, 34:15) e nos Salmos (103:14, 104:29), por citarmos alguns.
No Xénese Deus modela a Adan a partir da terra (Xén. 2:7), Abraham definese a si mesmo
como feito de terra e po (Xén. 18:27 &ym 6¢ eiu yi] koi 6modoc), Deus advirte a Adan que
voltara 4 terra da que naceu (Xén. 3:19 6t yfj &l xai €ic yfjv dmelevon), de xeito semellante a
cando Paladas en AP 10.58 declaraba yfig énéfnv yopvog, yopvog 0°0mo yoiov dmeiut. Neste
caso ¢ posibel que o autor tamén tivese en mente a pasaxe veterotestamentaria que resoa no
epigrama 10.58, co que repropdén ao mesmo tempo unha idea que estaba ben difundida e que

lle era cofiecida a través de mais fontes. A razon pola que Paladas omite a parte na que Deus,

71 Vezzosi (2014: 140).
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cun sopro, lle infunde a alma ao home radica en que esta idea ¢ inconcilidbel coa sua vision na
que todo esta reducido a un simple proceso mecanico sen intervencion divina’2. Asi que
Paladas extraeu esta imaxe tanto da cultura grega como da xudeocristia, sendo a partir desta
ultima de onde seguramente derivou a connotacion negativa do termo mnAog, que no mundo
xudeu denota a corruptibilidade do corpo. Con este sentido, tornase mais loxica a afirmacion
de que non hai que alardear, xa que estamos feitos a partir de materia destinada a desaparecer.

Péladas convida ao home a abandonar a soberbia (peyolo@pocivn) lembrandolle as
suas orixes terreais. Non obstante, a alusion & derivacion terreal do humano non remata coa
metéafora de Deus coma oleiro, sendn que no epigrama aparece combinada coa figura do home
coma planta. Esta idea presente nos versos intermedios do epigrama pode lerse xa no 7imeo,
onde aparece escrito, en relacion 4 natureza divina da alma humana, dvtag @utov ook &yysiov
AL’ o0pdaviov’3. Probabelmente Paladas se inspirara nesta pasaxe concreta para atacar sen
reservas o seu significado.

Por tanto, home como @utdov ovpdviov ten a sua orixe en Platon, porén, autores
cristians pouco anteriores a Paladas € mesmo contemporaneos a el usan igualmente a figura
nos seus textos apoloxéticos, polo que debia de tratarse dunha imaxe ben cofiecida no século
IV. A mesma definicion do home atopamola, por exemplo, na Preparatio Evangelica de
Eusebio de Cesarea: puévn yap 1 ‘EALOG dyevddg dvBpomoyovel, @utov ovpdviov Kol
BAdotnua Ogiov NkpPouévov amotiktovca (porque s6 Grecia é verdadeira produtora de
homes, xa que deu a luz unha planta celeste e unha prole divina formada con perfeccion)’4. E
dicir, Paladas volve utilizar aqui unha expresion que, ainda que ten as stias raices na tradicion
platdnica, ¢ utilizada co mesmo sentido por autores cristidans como Clemente’S, Eusebio ou
Gregorio’. A verdadeira fonte, Platon, s6 ¢ mencionada para ser criticada, mais o
posicionamento non €, entdn, en contra s6 do filésofo, sendn que salpica igualmente os
apoloxetas.

Para mais, a invitacion a afastarse da arrogancia ten tamén o seu eco no Novo
Testamento, no que continuamente (Feit. 20:19, Ef. 4:2, Flp. 2:3, Col. 2:18, 1 Pe. 5:5) se

induce 4 xente a actuar con tamewoppoovvn (humildade), claro antonimo da peyoaloppocsivn

72 Vezzosi (2014: 135-140).

73 Platon Tim. 90a.

74 Eusebio Prep. Ev. 8.14.

75 Clemente Protr. 2.25.4 ¢ 10.100.3.
76 Vezzosi (2014: 140).
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(soberbia) mencionada no epigrama. Algo madis arriscado seria mencionarmos algunha
relacion coa parabola do sementador presente nos evanxeos sinopticos, ainda que ¢ posibel
que a imaxe sexa polo menos unha das stias distorsionadas fontes de inspiracion.

C. Bonner (1935: 196-199) observou no ultimo verso un estreito paralelismo co inicio

do terceiro capitulo da Pirgé Avot ou Etica dos Pais:

Presta atencion a tres cousas e non incurriras en transgresion: sabe de onde procedes, cara onde

vas e ante quen terds que rendir contas. De onde procedes? Dunha sucia gota de seme. Cara onde vas?

Cara o po. Ante quen teras que rendir contas? Ante o Sefior, Rei de tddolos reis?’.

Segundo o autor non ¢ imposibel que Paladas conecese algo de literatura sapiencial
xudia, pero ¢ ben mais plausibel que utilizase para os seus propios fins unha frase cofiecida a
través das canles xudias e derivada da Sabedoria de Salomon ou da Avot, dando que ambos
textos eran lidos desde os primeiros tempos nas sinagogas alexandrinas en determinadas
épocas do ano. Ademais, esta tripla pregunta atopa tamén un analogo noutro epigrama de
Péaladas sobre o que a critica discute a autoria. O epigrama en cuestion ¢ AP 10.118 e no
primeiro verso lemos mé¢ yevounyv; mobev gipi; tivog yaptv fAOov; (Como nacin? De onde
son? Por que cheguei aqui?).

A referencia ao esperma ocorre igualmente en textos do Antigo Testamento. Como
acabamos de sinalar, na Sabedoria de Salomon, tamén esta vez cun parecido notabel ao ultimo
distico de Paladas, lemos kol év kotMg untpdg EyAOenv caps dekopnviaim ypove mayelg &v
aipott €K oTEPUATOC AvIPOG Kal 100Vl Uve cuverBovong (no seo da mifia nai fun plasmado
en carne, callado por dez meses no seu sangue polo seme do home e o pracer que acompaia
ao sono, Sab. 7:2); e no libro de Xob, cunha linguaxe mais metaférica pviodntt d11 TNAOV pe
Emhacog, gig 88 Yijv e méAv dmooTpéeelg 1 oy domep yéha pe fueréac, étdpmcag 8¢ pe ico
top®; (lembra que me moldeaches de arxila e que me has tornar ao po. Non me vertiches ti
coma o leite e coma o queixo me callaches? Xob 10:9-10).

En resumo, Paladas invita, ou mellor, insta a0 home a ser modesto facéndolle un
recordatorio amargo sobre as suas orixes. Critica a nocién da inmortalidade da alma, idea
xenuinamente platonica que, a pesar de que si se puido filtrar no ideario dos cristians, non
atopa reflexo literal (dBavdn yoyn) na Biblia’8. Unha vez mais fica evidenciada a mestura

paladiana de elementos de diversas tradicions, neste caso posibelmente tomados da platonica,

77 P. Avot 3.1. Para a traducion ao castelan vid. Toker—Platkin (1988: 15).

78 Concirne a outros o debate sobre o reflexo da inmortalidade da alma na Biblia, aqui unicamente sinalamos a
ausencia nas escrituras desta secuencia concreta aplicada aos humanos.

34



xudia e cristia. Este epigrama ¢ un exemplo de como Péladas, de vez en cando, recupera ideas

e formas cristias porque encaixan efectivamente co que quere expresar.
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AP 9.394

YPLGE, TATEP KOAAKWV, OOHVNG Kol PPOVTIOOC VIE,

Kol 0 &xew o€, OPog: Kai un Eyev 6 000V .

Ouro, pai dos aduldns, fillo da dor e da preocupacion,

posuirte produce medo e non terte, aflicion.

No que concirne 4 analoxia entre motivos especificos, a apostrofe ao ouro definido
epovtidog vié recorda formalmente a expresions biblicas como 6 viOg Thi¢ dmwAeiags? e
conceptualmente & idea de que o fillo esta caracterizado por unha cualidade personificada no
pai, coma o viog gipvng do Evanxeo de Lucas8$!. Por outra parte no Discolo de Menandro
atopamos 0dVVING Yap VOC 1| Kakodopov@dv Tig f| pehayyoddvs2, e dada a dependencia de
Péladas co comediografo esta pasaxe foi considerada como unha posibel fonte para a
composiciéon do epigramas?. E moi plausibel a hipotese de Barbieri (2002/3: 118), segundo o
cal a expresion paladiana @povtidog vié en referencia ao ouro derivaria da fusién de
Menandro e as citadas formulas do Novo Testamento. E posibel que na memoria de Péladas a
pasaxe menandrea e a tradicion biblica tefian interactuado asemade, facendo asi que o
epigrama estea cargado cun duplo valor alusivo, xa que o poeta teria revestido o texto de
partida, Menandro, cunha linguaxe pertencente a outra tradicion literaria especifica, a
tradicion biblica & que, por outra parte, o poeta fai adoitas referenciass4.

A exhortacion paladiana a non perder o tempo acumulando riquezas estd seguramente
influenciada polo eco neotestamentario de Mateo 6:24-34 no que XesUs invita aos homes a
non se angustiaren inutilmente na procura do que non ¢ realmente necesario (indumento,
comida, riqueza) e afirma ‘buscade primeiro o reino de Deus e a sla xustiza, e todas estas
cousas chegaran a vos’. Segundo alglins autores, o desprezo paladiano da riqueza non implica
necesariamente a conversion do poeta a nova relixion, sendon que se trataria simplemente da

representacion de indicacidons comportamentais as que o cristianismo sen dubida deu un forte

7 Varia lectio xunto con dd# en Paton e Aoy no Palatinus.

80 2 Tes. 2:3.

81 ‘Se ali houber algtn fillo de paz, a vosa paz repousara sobre el’ (Luc. 10:6).

82 ‘Porque debe de ser un fillo da Dor, un poseso ou un atrabiliario’, vid. Men. Dysc. 88.
83 Vezzosi (2014: 58-59).

84 Vezzosi (2014: 343).
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pulo, pero que xa circulaban nos contextos de filosofia popular, particularmente en ambiente
cinico®s.

Este ¢ un dos non poucos epigramas nos que Paladas fala molesto dos aduladores,
suxeitos que participan tamén en AP 9.119, 10.83, 10.86, e en 11.323. Os dous temas que trata
o distico, a adulacion (kohokeio) e a avaricia (mieoveéin), atopan ocasion de aparecer co
mesmo sentido no Antigo € no Novo Testamento asi como en textos de apoloxetas cristians da
época. O afastamento destes dous males atopamolo, por exemplo, no momento en que Pablo,
na primeira carta dirixida aos Tesalonicenses, escribe obte yap mote &v AOY® KoAoKeing
gyevnOnuev, kabac oidate, ovte &v mpopdhoel mheovebiog, 0g0g paptug (porque, como
sabedes, nunca fomos a vos con palabras afagadoras nin movidos pola avaricia, Deus ¢
testemufia)8¢, e sobre todo no capitulo 12 do Evanxeo de Lucas, sobre a cobiza do rico
insensato8’. Calquera que tivese escoitado a finais do século cuarto un incipit que incluise, a
parte dunha mensaxe presente nos evanxeos, a combinacion das imaxes dun pai e un fillo case
a modo de epiclese experimentaria, polo menos, algunha dubida sobre as fontes reais do

poeta, € con mais motivo se a primeira palabra diferia nun unico son do vocativo de Cristo.

85 Vezzosi (2014: 340)
86 1 Tes. 2:5.
87 Lc. 12:13. Sobre a cristianizacion do fopos nepi mheove&iog, vid. Malherbe, A. J. (1996: 123 ss).
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AP 9.441

1OV A10¢ &V Tp1odototy E0odpaca ydhkeov via,
TOV TIPLV £V ELYOANIG, VOV TOPAPUTTOUEVOV.
oxnocag o’ dp’ Eemov

Ale&ikake TpoEANVE,

unodémod Mrnbeic, onpepov £EeTdONC.
VUKTL 0 Peddmv e B0 mpocéeune mapacTds:

‘Kap® 00VLAEVEY Kol Be0¢ MV Epabov’.

Nunha encrucillada vin asombrado a estatua de bronce do fillo de Zeus.
Ao que nun tempo suplicaran, agora abandonarano.
Indignado dixenlle:

Ti que afastas os males, fillo dun triplo luar,

malia non teres recofiecido nunca a derrota hoxe estas tirado no chan.
E pola noite, de pé e sorrindo, o deus dixome:

‘Mesmo sendo un deus aprendin a me someter as circunstancias’.

Péladas crea aqui unha situacidon iroénica poniendo en boca da estatua de Heracles,
tendida no chan tras a devastacion dos cristidns, a expresion cristia Kop@d 0o0vAgdeLy presente
en Rom. 12:11 t® xkoap® dovievovtegss. Segundo Vezzosi (2014: 75), o autor teria creado
voluntariamente esta ridicula escena facendo que Heracles, deus pagéan salvador por
excelencia, se lamente coas mesmas palabras dos discipulos de Cristo, ¢ dicir, extrapolando o
seu discurso a partir dun contexto que representa a causa da propia fin do deus. Non obstante,
mais que a mero lamento, as palabras de Heracles soan a resignacion, coma se o deus aceptase
(xai éyo Zpobov), sen protestar nin actuar en contra delas, as razons da sua caida. O de
Heracles seria un exemplo da aceptacion pasiva da que falamos mais arriba e ¢ posibel que
Péaladas seguise ese paradigma que el mesmo ideou no ultimo verso e aprendese, mesmo
‘sorrindo’, a se adaptar 4s circunstancias.

Segundo Luck (1958: 460), poderiase argumentar que a simpatia de Péladas cara a

Heracles non ¢ sincera, que en realidade se alegra da sua caida e que o sentido do epigrama

88 Kaup® ¢ varia lectio nos manuscritos xunto a xkvpiq, vid. Vezzosi (2014: 75). Por outra parte, Atanasio de
Alexandria na sua Epistula ad Dracontium escribe dt1 o0 mpémel 1@ koup®d dovAgvewy, dAd @ Kvpio non
compre someterse 4 ocasion, senon ao Sefior’, vid. Atanasio Ep. ad Drac. 111).
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reside en que Heracles admite que el mesmo tivo que experimentar a verdade das palabras de
Pablo. Pola contra, o autor tamén suxire que Paladas, de estar pensando na pasaxe de
Romanos, poderia ter invitado aos seus lectores a lembraren a frase inmediatamente posterior
na epistola, a saber: 11 éAmiol yaipovtecd?, cuxa analoxia coa antedita construcion t@ Kop@
dovievovteg € notabel e cuxa diferenza mais relevante estaria en que esta remite ao presente e
aquela a un esperanzador futuro. Neste caso, Heracles estaria someténdose as circunstancias
esperando un cambio consolador, de ai o sorriso, € en consecuencia o poeta estaria a se
solidarizar co idolo caido do paganismo.

Con todo, se formos directamente ao texto non atoparemos nada que nos indique que
Péladas fale compasiva ou empaticamente sobre a caida do deus. De feito, non semella que
estea en absoluto afectado polo evento e poderia dicirse que até se dirixe a el con arrogancia.
A presenza de dyOnoog suxeriria que Paladas esta indignado ou enfadado pola situacion actual
da deidade, pero antes de darmos moita importancia ao participio compre lembrar que a
secuencia 0yxOnoag O’ Gp’&eumov ten unha natureza case formular. Aparece xa na [liada
dyOnoac & dpa eine Tpoc Ov peyaritopo Ovpdv (7. 18.5) e polo menos en dias ocasions na
propia Antoloxia Palatina, tddalas veces na mesma sede métrica. Agatias escribe en AP 5.269
oxOncag o’ dp Eemov €uoi téya Kai to uieictat e Lucilio en AP 11.313 dybnooc 6’ dp’ Eeumov
&v apyvpooeyyét Mud. Xa sinalamos que xeralmente Paladas non demostra especial respecto
cara aos deuses tradicionais, polo que non ¢ estrafio que neste epigrama se produza
efectivamente unha ridiculizacion de Heracles e, de ser certa a dependencia coa pasaxe de
Romanos, o escarnio ¢ evidente. En caso contrario, por moi riseiro que se presente o deus,
remata igualmente admitindo a propia submision.

Vezzosi (2014: 21) enmarca este epigrama dentro do grupo dos que fan referencia a
época da caida do Serapeo no 391, se ben a destrucion de estatuas de divindades pagas foi
unha practica frecuente na meirande parte do século IV, sobre todo desde o ascenso de
Teodosio. Con todo, ainda que si podemos ler amargura e tristeza por estes eventos noutros
epigramas como 4P 10.90, non parece haber neste texto concreto nada que indique pena pola
extincion do paganismo, pola contra, non precisariamos dun esforzado exercicio de
suposicion para chegarmos a fantasiar que o texto puido ter sido escrito por un cristidn nunha

actitude burlesca.

89 Rom. 12:13.
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AP 10.90

o TH¢ peyiomg tod POdVOL Tovnpiac:
TOV 0TLYN LOET TIG, OV 00 QLAET.
oUTmg dvomtol 1@ POV TAavopeda,
0UTMG £TOTUMC pHoPig SOVAELOUEY.
"EAMVEG Eoiev dvopeg E0TOdmUEVOL
vekpdVv Eyovteg EAmidag teBappévas:

AVESTPAPT YOP TAVTO VOV T TPAYLOTAL.

Oh, suprema maldade da envexa:

un odia ao afortunado que ama Deus.

Tan insensatos deambulamos por mor da envexa,
tan voluntariamente nos sometemos 4 demencia.
Somos helenos reducidos a cinzas

coas esperanzas sepultas dos mortos,

pois agora esta todo patas arriba.

Tanto este epigrama como AP 10.91 (cfrr Apéndice I) foron situados na idade
teodosiana (379-395) ou polo menos despois do Edicto de Tesalonica e da destrucion do
Serapeo. Nestes anos produciuse un forte aumento na restricion das medidas contra os cultos
pagans a través dos chamados decretos teodosianos, que previan graves penas contra toda
forma de manifestacion do paganismo. A diferenza do que afirma Wilkinson (2009: 48), os
anos 391-2 foron un periodo de cambio de direccidon nas relacions entre pagans, que cos
edictos de Teodosio viron cada vez madis limitada a sta liberdade, e cristidns, que querian
aproveitar a ocasion para eliminaren definitivamente o paganismo. Non ¢ coincidencia que as
loitas mais violentas tivesen lugar xusto en Alexandria coa destrucion do Serapeo, & que
seguiu a devastacion doutros templos®. Paladas alude a estes eventos e as disposicions
antipagas nunha serie de epigramas nos que afirma que a realidade esta en desorde, que xa
non existe distincion entre vida e morte ou entre vida e sofo (10.82), que os [deuses] mortos
deixaron a cidade (9.59), etc. Son interesantes, sobre todo, os epigramas 10.90 e 91, nos que o

poeta introduce a enigmatica expresion v 060G @uAel, na que desde sempre se recofieceu un

90 Vezzosi (2014: 31).
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xo0go de palabras sobre o nome de Tedfilo, bispo de Alexandria entre 0 384 e 0 412 e principal
fautor da loita antipagd. O epigrama teria, segundo Vezzosi (2014: 30), un sentido ir6nico:
seguindo un motivo aproveitado decote por Paladas, o poeta incitaria a esforzarse en ‘amar’ a
Teofilo xa que esta ¢ a Unica posibilidade de supervivencia para os pagans que non queiran
ceder ante os eventos. A explicacion € mais que plausibel se se ten en conta tamén o feito de
que a mesma ironia sobre o nome de Teodfilo esta presente en AP 9.175 (véxase o epigrama no
Apéndice I). A interpretacion proposta por Wilkinson (2009: 52) para os epigramas 90 e 91 ¢
diferente: o estudoso sostén que a expresion Ov 0e0¢ @uAel non se refire a Teofilo sendn a
Constantino. Esta proposta, ainda que ¢ admisibel, implica a ausencia de ambigiiidade,
enigma e dobres sentidos. A parte do feito de que a expresion clara e directa esta afastadisima
do modo de poetizar de Paladas (que tende a preferir os xogos de palabras, as expresions
retorcidas e non inmediatas), non debemos tampouco esquecer que o autor estaba dalgunha
maneira forzado a usar unha perifrase no lugar do nome do célebre bispo para evitar entrar en
problemas. Ademais, o propio Wilkinson admite que son s6 fontes cristids as que aluden a
Costantino como 0eopiing, Oeopiiéstatoc ou Ov Be0¢ PAel, mentres que non hai ningunha
fonte paga, agds Temistio, que chame a Constantino ou aos sucesivos emperadores cristians
‘amados de Deus’. Este ¢ un dato importante tendo en conta que Paladas non era abertamente
cristian, e € pouco verosimil que un non cristian utilizase de modo sincero unha expresion
cargada de valor relixioso como o adxectivo Ogo@ia¢ para adecuarse a propaganda
constantiniana.

Por outra parte, no ultimo verso poderia de novo lerse algun tipo de referencia a
conversion das estatuas e dos templos. E posibel que Paladas pensase nunha analoxia entre o
verbo avaoctpéem (dar a volta, volcar ou incluso derrubar) e o verbo €motpépm, un dos
verbos utilizados nos textos cristians para referirse ao fendmeno da conversion. Para Paladas a
situacion estaria ‘patas arriba’, sobre todo porque esas estatuas e eses templos non sempre
foron simplemente abatidas e demolidos, sendn que a mitdo aquelas foron fundidas para
serviren de material aos cristidns e estes desocupados para se erixiren como igrexas cristias.
Polo tanto, a tltima lifa indicaria que non s6 os individuos, tamén os obxectos e os lugares

ficaban agora convertidos.
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AP 9.502

KOVOITOL pot O€l. 10 d€ Kovditov mobev Eoyev
ToVvop; THS VRS €0TL Yap AAAGTPLOV

g TV ‘EAMVoV. €l popoik®dg 6& KoAeitat,

avTog Av €ideing, Popaikdtatog dv.

GKEDOGOV 0LV 0L TODTO: TO YOP KOTEXOV LLE VOGT|LLOL

100 oTopdyov xpniet 1odoe, Aéyovat, motod.

Necesito conditum. Mais o conditum de onde sacou
o nome? Porque ¢ alleo 4 lingua

dos gregos. Se o seu nome € romano

deberialo saber moi ben ti, que es Romanisimo.
Preparame un pouco, pois a enfermidade

estomacal da que sufro disque require desta bebida.

O epigrama resultou relevante para a critica pola inclusion do termo kdévditov, unha
transliteracion do latin (vinum) conditum. O foco do interese a este respecto estivo en xeral
posto sobre o bilingiliismo no Baixo Imperio e mais concretamente sobre a relacion de Paladas
co universo cultural e literario de lingua latina. Para dilucidar se Paladas cofiecia ou non o
latin e cal era a disposicion do autor fronte 4 stia extension foron estudados xunto con este os
unicos tres epigramas nos que emerxen expresions latinas, nomeadamente do6pwve epdtep (4P
10.44), xeldiov (11.351) e @oAg (9.528)%1. Este resultou particularmente interesante por
estar dirixido a un grego falante de latin ou mais probabelmente a un romano. Zerwes (1956:
169-171) interpretou a orixinal expresion Popoikdtotoc como ‘romano de nome e de feito’,
polo que o personaxe, ademais de ser de orixe romana, tamén teria Romanus como nome
propio. Sabemos dun tal Romanus, comes Aegypti, ao que Teodosio ordenou destruir o
Serapeo de Alexandria e, se esta identificacion for certa, enton teriamos outra referencia ao
ano 39192,

Polo que respecta ao conditum, tratdbase, segundo transmiten varios autores, dunha

mestura de vifio, mel e pementa bastante popular na altura. Para Vezzosi o significado irénico

91 Véxase AP 9.528 no Apéndice 1.
92 Vezzosi (2014: 27) sobre CTh. 16.10.11.
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do epigrama radica en que o k6voltov, a amarga medicina que Paladas ten que dixerir, non
representaria s6 un concepto en latin senén a lingua latina en xeral e, por tanto, o proceso de
latinizacion do mundo grego, proceso que Paladas, como moitos intelectuais gregos do seu
tempo, non toleraba e contra o cal se opuia.

Ainda que fose verdade que Paladas amosa no epigrama algunha hostilidade ante a
difusion do estranxeiro (GAAOTPLOG) latin, é moi probabel que esta non estea motivada polo
desconiecemento da lingua romana, xa que nas escolas exipcias eran lidos seguramente textos
literarios latinos que un ypappotikds deberia ser quen de entender e explicar®3. Dito isto, se ¢
que abrolla no epigrama algun tipo de hostilidade esta debe de estar dirixida, con bastante
certeza, ao tal Romanus, xa que non parece que aAAOTplO¢ agoche moita ironia desde o
momento en que representa de xeito fiel a realidade, ou sexa, que a lingua latina non era mais
propia dos habitantes do norte de Exipto que a grega.

De novo, o particular estilo de Paladas e o caracter comun dalglins motivos a diversas
tradicions impiden trazarmos delimitacions netas, mais neste caso a relacion coa codificacion
da doutrina cristia, unha relacion de confluencia motivada quizais pola futura identificacion
dos ouvintes, apareceria unha vez mais cara ao final da composicion. O vifio posuia de antigo
propiedades misticas e medicinais, mais non semella moi discutibel que en contexto cristian a
bebida adquire unha relevancia especial pola sua forte simboloxia na nova doutrina. Aparece
en numerosas ocasions relacionado cos milagres e, de xeito mais determinante, co sangue de
Xesus, entre outras. Como remedio para o malestar estomacal, na primeira epistola a Timoteo
lemos pnkétt VOpomdTEL, GAAL Olved OAly® Ypd o1t TOV OTOUOYOV KOl TAG TLKVAG GOL
aobeveiog (non bebas auga soa, toma un chisco de vifio por mor do teu estdbmago e das tuas
frecuentes doenzas)®4. Non obviamos a tradicional visiéon do vifio como remedio dixestivo
moi estendida ainda hogano en gran niimero de culturas, porén aqui resultaria arriscado
lermos a referencia de Paladas como algo independente da sua contorna e dos novos atributos
do vifio.

Unha reflexiéon metaforica que inclie os remedios naturais amargos como este
conditum énos transmitida no Protréptico de Clemente, onde lemos: AL’ Ouelc uev 1o
adoTNPOV TG cmTNPlag VTOUEVEY OV Kaptepeite, Kabdmep d& TV oitiov 1ol yAvkéoty

nooueda S v Aedtra thig MOOVIG TpoTudVTEG, 1Ton & MUaS Kol Vyualel T mkpd

93 Vezzosi (2014: 80-82).
941 Tim. 5:23.
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TPpOYLVOVTO TV oicOnotv, ALY TOLG AoOEVEIG TOV GTOLOYOV POVVLCIY 1 TOV QOPUAK®OV
avotpio, oVtwg fider pev kol yopyoAiler 1 ocvvnbewo, GALT, pev elg 10 Papabpov
®0<l, 1 ovvnOela, 1 O €lg ovpavOV Avayet, 1 AANOsla, “Tpoyela’ HEV TO TPATOV, GAL dyadn
Kovpotpdpog (Mais vos non soportades o que hai de austero na salvacion; igual que
desfrutamos dos alimentos doces, preferindoos pola agradabel sensacién de pracer e, pola
contra, os amargos, que son desagradabeis ao sentido, son os que nos curan e nos fan santos.
Os remedios austeros fortifican aos que tefien un estdémago débil. Deste modo, o costume
agradanos e fainos pracenteira a vida, pero precipitanos no abismo; en cambio a verdade
guianos cara ao ceo, ‘amarga’ ao principio, pero boa nutricia para os mozos, Clemente Protr.
10.179).

O epigrama poderia ser interpretado, este tamén, en clave de resignacion. A proposta
de Vezzosi relaciona a resignacion coa a extension da lingua latina, mentres neste contexto
cristian e con estes posibeis precedentes, seria posibel argiiir unha resignacion con respecto a
nova relixioén, a nova verdade. Unha verdade que, como di Clemente, ainda sendo amarga
pode servir de guia, pero non para o noso autor. Con todo, tratdndose de Paladas, esta
resignacion poderia ser tamén finxida, e a alusion ao viilo nestes termos poderia ser feita en
ton burlesco. Para obrigarnos a facer este tipo de hipoteses, abocadas a permanecer tales, o
poeta utiliza Aéyovot, verbo que en nada nos axuda a adscribirmos estas palabras a unha boca
concreta. Polo tanto, no poema de Péladas estarian funcionando asemade outra vez duas
tradicions, a que podemos denominar como tradicional helenistica e a biblica, ou mais
concretamente a vision de Clemente segundo a cal os remedios amargos acabarian tendo

efectos mellores no animo.
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AP 9.503

00K aAdY®G &v d1lO@o1g dhvauiv Tva Ogiov
givat Epnv. x0&g yodv Silvgov v ypovim
NTAAD KAUVOVTL TETOPTI® TEPHYO,

Kai yéyovev Taymg, olo KpOTOV, VY.

Cando dixen que hai unha forza divina nos azofaifos
non me faltaba razén. Onte, polo menos, apliqueille azofaifo
a un que levaba catro dias sufrindo moita febre

e rapidamente, coma un carracho, recobrou a satde.

Segundo Vezzosi (2014: 52), ola kpdTev Vymg representa unha expresion proverbial
de orixe comica, concretamente tomada de Menandro, e ¢ citada por outras fontes como
Eliano e Libanio. Se aceptamos que 6ilvpov estd no texto por (ilvpov, daquela o termo faria
referencia a unha arbore cofiecida en galego como azofeifeira cuxos froitos son dos mais
semellantes 4s olivas. Xurdiria no epigrama unha burla sobre o relato das milagreiras
curacions instantdneas narradas nos evanxeos. Ademais, as polas de oliveira son mencionadas
como santas nalgunhas metaforas do Novo Testamento (Rom. 11:16-17). Paladas,
achegandolle o 6iCvpov, reanima a unha persoa que levaba catro dias postrado. Cabe sinalar
que este cofiecido de Péaladas pasou, antes da stia recuperacion, os mesmos dias que Lazaro
sen se erguer?>. Ademais, nos sinopticos, cando se fala das milagres de Xesus (curacion pola
fe), tamén se emprega o verbo dntw, do que mepidnto é derivado.

Semella, como minimo, estrafio que Péladas estivese pensando en compofier un
epigrama para promocionar entre os seus lectores un cofiecemento orixinal ou quizais moi
discutido sobre remedios naturais para a febre, sobre todo porque, con toda seguridade, o
epigrama ¢ unha ironia, xa que o autor debia saber moi ben que a febre non remite
instantaneamente. Antes ben, incluso nunha primeira lectura, poderiamos interpretar que
Péaladas, do que sabemos que non era médico nin curandeiro, estd facendo aqui unha
demostracién da sua incredulidade sobre as curas milagreiras de Xesus, que mediante o

contacto curou, entre outras moitas cousas, a febre da sogra de Pedro, que si se curou no acto

95 Tetaptoiog en Xn. 11:39.
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(mapaypfiua)’®. Non obviamos tampouco a presenza deste tipo de curacions na tradicion
relacionada con Asclepio, deus da medicina. Mais como levamos dicindo até agora, a
confluencia das duas tradicions ¢ o elemento que serve a Paladas na construcidon da escura

ambivalencia dos seus epigramas.

9 Lc. 4:39
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AP 10.85

whvteg T® Oavdato tmpovueda, Kol tpeduesOa

¢ ayéAn yoipov cealopévev AAdYwG.

Todos nos gardamos da morte, mais somos cebados

como un fato de porcos sacrificados sen razon.

De novo, no tltimo verso emerxeria unha referencia aos textos do Novo Testamento,
esta vez ao episodio dos porcos de Xerasa®7, ayéin yolpwv peydin Bookouévn: un grande fato
de porcos pastando (Mc. 5:11, Mt. 8:30, Lc. 8:32). No relato evanxélico, Xesus chegou a vila
onde vivia Lexion, un home posuido por moitos espiritos que lle pedian que os sacase dese
corpo e os deixase entrar nun fato duns dous mil porcos que pacian pola contorna. Xesus
desendemonou a Lexion e os espiritos entraron nos porcos, facendo que se tirasen todos por
un barranco e morresen afogados. Cando isto se soubo, a xente da vila quedou moi asustada e
pediron a Xesus que marchase da rexion.

O aAdywg do noso distico, enton, seria un xuizo indirecto de Paladas sobre a accion de
Cristo, xuizo con certeza semellante a aquel feito polos xerasenos tralo aparatoso exorcismo e
non moi diferente do doutros autores cando afirmaron que este xesto era un dano feito aos
propietarios dos porcos e impropio da bondade do santo Xests?8. Ademais, o tpepopuecta de
Péladas atoparia correlato na forma Booxopévn utilizada nos evanxeos, tanto os humanos de
Péaladas coma os porcos de Xerasa aliméntanse ignorando que lles espera unha morte sen
sentido. Asi e todo, existe quen, como Cameron (1965b: 20), sostén que esta concreta e
explicita reflexion de Paladas ¢ mais susceptibel de ser explicada como resultado dunha visita
a un matadoiro, do que hai que deducir que a semellanza co episodio evanxélico seria unha
feliz casualidade. De acordo con Vezzosi (2014: 75), este ¢ o distico no que o pesimismo
paladiano acada a sua expresion mais aguda, xa que o autor parangona a estirpe humana a
unha manda de porcos abocados a4 morte. Segundo a nosa analise, a imaxe dos porcos teria
unha orixe cristid nos sindpticos e seria outra ocasion mais na que Paladas incrusta na sua

composicion unha forma de expresion cristia para os seus propios fins.

97 Xerasa segundo Marcos e Lucas, Gadara segundo Mateo.
98 Cameron (1965b: 20) sobre Woolston (1727: 38).
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AP 11.281

Mdryvog 61 gic Aidnv KatéPn, tpopémv ATdmveng

gimev ‘dvactionv fAvde kol vékvog .

Cando Magnus baixou ao inferno, Aidoneo tremeu

e exclamou: ‘Veu devolver a vida tamén aos mortos!’

Suponse que este distico foi composto co gallo da morte dun tal Mdyvoc. A personaxe
de Mdyvog aparece tamén nas cartas de Libanio e foi identificado (polos estudosos,
baseandose na aportacion do lematista de P &gic Mdyvov iatpocopiotiv) co famoso
iatrosofista Magnus de Nisibis, do que tamén falan outras fontes. Sabemos que este Magnus
foi médico e profesor de medicina en Alexandria ao redor do ano 370 d.C., discipulo de
Zendn de Chipre e compaieiro de Oribasio, o médico persoal de Xuliano. Fixose moi
prestixioso na sta época como médico e sobre todo como ensinante de medicina e retorica®.
Na edicion francesa do libro XI da AP0 sindlase que a figura de Magnus supdn un problema
de datacion e atribucion do epigrama: se Paladas € o autor, o individuo poderia tratarse do
médico do século IV cuxa biografia foi escrita por Eunapio de Sardes!?!; non obstante, existiu
outro Magnus no século XI ao que se lle atriblie o epigrama AP 16.270 e que lle recofieceu a
Galeno o mesmo poder de conferir a inmortalidade que o presente epigrama. Aubreton (1972:
170) inférmanos de que Herrmann quixo, seguindo a Planudes, atribuir o epigrama a Lucilio
levandolle a contraria ao lema do Palatinus ¢ facendo que non se tratase dun médico, sendén
do irmén de Craso e Pisdon que se ocupaba da necromancia e que morrera por orde do
emperador Claudio.

Cameron (1965a: 20-21), obviando a discusion sobre a autoria, aduce que se Paladas
quixese ter feito aqui unha referencia 4 doutrina da resurreccion teria usado o verbo éviotnu

tamén noutros epigramas dos que se sospeita que son unha burla da dvéotacig vekpdv, como

AP 9.181:

AVESTPAPN GV, G OPD, TA TPAYLOTO

kai v Toynv vdv dvetuyodoay eidopey.

99 Vezzosi (2014: 25).
100 Aubreton (1972: 170 vol. 10).
101 Eunapio Vitae Sophistarum 497-498, vid. Watts (2005: 337).
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Polo que vexo, todo estd do revés

e vemos a Fortuna agora desafortunada.

Deste, a primeira lifia esta claramente relacionada co ultimo verso do xa comentado
AP 10.90 (dveotpdon yoap mhvto vOv T mpdypata) e que posibelmente facia alusion &
conversion das estatuas e dos templos, por tanto non haberia razons para extraecrmos de AP
9.181 unha alusion burlesca & doutrina da resurreccion. Tampouco sabemos baixo que
criterios se establece que dviotn € o Unico verbo utilizado para falar da resurreccion, xa que
nos textos do Novo Testamento atopamos tamén verbos como &yeipw!92. En calquera caso, ¢
ben mais probabel que en 4P 11.281 Paladas estea ironizando sobre a idea dun deus que trae
aos mortos de novo 4 vida e non sobre a eleccion verbal para a codificacion cristia desta
nocion. O autor pode non utilizar aqui as formas literais das escrituras, mais a caricatura
ficaria igualmente clara desde o momento en que, co verbo que for, o autor fala de
revivificacion neste irénico ton seu.

Cameron (1965b: 21) engade que para facer unha broma sobre a resurreccion cristia
Péladas poderia ter colocado xai noutro lugar (non aclara cal) para asi situar a Magnus & par
de Cristo. A intenciéon do estudoso ¢ claramente sinalar que non ¢ o mesmo dicir ‘Magnus
resucitara ata aos mortos' que ‘Tamén Magnus resucitard aos mortos’, e isto ¢ indiscutibel.
Agora, a situacion da conxuncioén non descarta automaticamente a posibilidade de que Paladas
tivese en mente a doutrina da resurreccion cando compuxo o epigrama, mais que nada porque
ainda que non estivese extraendo a sua inspiracion de ningunha pasaxe concreta das escrituras
ou dalgunha expresion tipica da apoloxética, Paladas foi, con toda a certeza que se pode ter,
cofiecedor da natureza do alicerce fundamental da fe cristid. Asi que malia que non quixese
facer unha burla da insdlita capacidade resucitadora de Xesus, faria nacer en calquera cabeza
minimamente familiarizada coa cultura cristia unha analoxia polo menos incomoda.

O mesmo estudoso tamén argumenta para AP 9.181 que dvaotpéem non é usado
nunca por autores cristidns para se referiren 4 resurreccion, o que obrigaria a unicamente
establecer relacions de interaccion coa doutrina cando Paladas reproduce verbatim algunha

idea relixiosa. Ademais, supor que Paladas poderia ter usado outra forma significa

102 Por citar s6 algiins exemplos, a expresion ocorre en Xn. 5:21, Feit. 26:8, 1 Cor. 15:17 ou 2 Cor. 1:9.
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conxecturar que poderia ter querido evitar a ambigiiidade e, de novo, esa actitude non encaixa
ben coa do noso autor.

Giangrande (2003: 267 ss) afirmou que non € posibel falar de resurreccion neste
epigrama, para el o significado real de dvaocticov ¢ que Magnus ‘fard que os mortos se
afasten do lugar onde residen’. Esta lectura corresponderia co feito de que o iatrosofista, moi
cofiecido pola stia capacidade de persuasion, iria convencer aos mortos de que abandonasen o
Hades, de ai o tremor de Aidoneo que temia un éxodo masivo dos mortos do Hades cara &
vida (actitude que tamén teria sentido se admitimos que dviotnu se refire 4 resurreccion).
Malia que non recollemos na nosa traducion a proposta de Giangrande, se a aceptdsemos, a
diferenza de interpretacion seria minima, pois o autor suxire que dvaoctnowv fai alusion a un
afastamento desde o Hades cara ao mundo dos vivos, € se os mortos saen do Hades, os mortos
resucitan. O autor remata a sua analise textual recofiecendo que Paladas compuxo este
epigrama aludindo a topicos moi cofiecidos na Antigiiidade e, para nos, a doutrina da
resurreccion seria unha desas imaxes tan populares nas que Paladas puido terse inspirado na

composicion desta satira.
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AP 11.286

0VOEV YOUVOIKOC YEIPOV, 0VOE TG KOATC:
d0VA0V 08 YEIPOV 0VOEV, 0VOE TOD KAAOD:
PNLEIG BUmG 0DV TdV AvayKoimv Kak@dv.
gbvovv vopilelg Sodrov sivon Seomd;

KOAOG 0" AV €1 60DA0G O T GKEAN KAAGOC.

Nada peor que unha muller, ainda que sexa bonita,

e nada peor que un escravo, ainda que sexa bo.

Asi e todo... Canto precisa un estes males necesarios!
Pensas que un escravo ten algunha simpatia polo seu amo?

Bo escravo seria un que tivese as pernas rotas.

Os primeiros trimetros iambicos son, convertidos en proverbios, un préstamo de
Menandro que Péladas reproduce de xeito case literal!®. Canto & mencioén da fractura de
pernas desprendida do epigrama, varios autores fixeron cadanseus apuntamentos. Vezzosi
achega que tamén moitos cristians foran torturados polos pagans, por exemplo, trinta anos
antes nos desencontros que sucederon ao linchamento de Xurxo I, o patriarca ariano de
Alexandria no 364104, E Aubreton di que o perigo de posuir un bo escravo levaria ao poeta a
expresar un desexo absurdo que eliminaria todo o interese e a utilidade da stia posesion: o
escravo tolleito talvez teria simpatia polo amo que o mantivese, pero sobre todo non teria
posibilidade de fuxir ou facer o mall%. Con todo, o que, segundo parece, non foi sinalado ¢
que se colocamos o epigrama nun marco cristian automaticamente emerxeria unha referencia
ao relato da crucifixion de Xestus. Segundo Xodn, tras cravaren aos crucificados, uns
soldados, a peticion dos xudeus, romperon as pernas de tédolos moribundos agis as de
Xesus!0, Paladas poderia, unha vez mais no ultimo verso do seu epigrama, facer referencia a

este episodio desexando para Cristo a mesma fin que para o resto de crucificados, mesmo

103 Vezzosi (2014: 57) sobre Men. Sent. 133, 413.
104 Vezzosi (2014: 28). Cameron (1964a: 289).
105 Aubreton (1972: 275).

106 Evanxeo de Xodn 19:28-37.
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referindose a el ironicamente coa palabra doDAog utilizada nos textos biblicos para designar

aos devotos (60bA01 Kvpiov107).

107 Fejt. 2:18. Luc. 1:38.
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AP 16.282

Vikal TipecspeyY, ol yehdoal mapbévor,
vikag eEpovcat T PrAoyxpNoT®08 ToOAEL.
gypoyav NUAS ol GAodvTeg TNV TOAY,

npénovta Nikaig EVTumodvTeg GYNLOTaL.

Velaqui estamos as vitorias, as virxes sorridentes,
traendo os triunfos 4 cidade que ama a Deus.
Pintaronnos os que estiman a cidade,

esculpindonos coas formas propias das Vitorias.

A primeira cuestion que xorde ao respecto das alusions ao cristianismo € o EUAOYpicT®
do segundo verso. Non sabemos se Péaladas escribiu @iloypict® ou @iloypnot®: todos os
codices presentan a lectio prhoypnot® excepto o de Planudes, que transmite @iioypicto.
Certamente, tratase de dous termos facilmente confundibeis xa non sé pola difundida
pronuncia itacista, sendn porque QUAOxp1oTOG era un epiteto do emperador bizantino moito
mais tipico que @UOxpnotog, polo que o amanuense ben puido enganarse!®. Porén hai
algunhas razons para preferirmos a forma con eta. Lascaris!!? seguiu a tendencia da meirande
parte dos manuscritos e imprimiu @uAoxpNoT® na sta editio princeps da Antoloxia; ademais,
propuxose que para a elaboracion desta edicion o erudito utilizou un manuscrito
independente, probabelmente anterior a Planudes, que trouxo consigo desde Constantinopla.
Como apuntou Cameron (1964b: 54 ss), ¢ dificil pensar nunha palabra mais propensa ca esta &
corrupciéon da man dun escriba bizantino cuxo emperador era regularmente chamado
euoyplotog. Por outra banda, ainda que puido tratarse dun simple erro de grafia, frecuente
desde época helenistica, non ¢ improbabel que un espirito relixioso como Planudes sentise o
impulso de correxir a lectio tradita. Con todo, poderiamos pensar que Lascaris, malia ser
bizantino el tamén, tivo preferencia pola que lle debeu de parecer a lectio difficilior. A
principal obxeccién que fixo a critica contra @uAoypict® € que a palabra non estd atestada
antes do século VI d.C., mais Cameron (1964b: 55) explicou xa a falta de fundamento desta

afirmacién, pois o termo ¢ extremadamente comun nos escritos patristicos € haxiograficos a

108 Varia lectio nos manuscritos xunto a piloypiot.
109 Vezzosi (2014: 105).
110 Lascaris, J. (1494), Anthologia Graeca Planudea. Florencia: Laurentius de Alopa.
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partir do século IV. Tamén foi advertido que na época de Péladas as duas palabras eran
indistinguibeis na pronuncia, e poderia esperarse que @uhoyxpnot® tivese cedido
completamente en tempos cristidns ante o seu xemelgo fonético. Con todo, non debemos
ignorar a posibilidade de que Paladas, se ¢ verdade que non era moi amigo do cristianismo,
puido sentirse libre de utilizar guloypriote independentemente do seu homodfono, talvez
mesmo sabendo que era acusticamente idéntico a el. Cémpre lembrarmos que daquela os
textos eran lidos en voz alta e tampouco se pode negar que o dobre sentido é das
caracteristicas mais salientdbeis do estilo paladiano, sobre todo tendo en conta antecedentes
como AP 9.169, onde tamén fai un xogo de palabras sobre a identidade fonética de Aowdc/
Mpog (véxase o Apéndice I). Sabemos que os pagans adoitaban pronunciar Chrestus en vez de
Christus', e o propio xogo de palabras estd ben atestado na apoloxética tempera e incluso
nas inscricions. En calquera caso, Paladas, como xa dixemos en varias ocasions, non ignorou
o cristianismo nos seus escritos. Sexa cal for a palabra que escribiu, pola stia semellanza
fonética coa outra e dada a tension da Alexandria do tempo en que escribiu, podemos pensar
que Paladas pretendia que o lector escoitara piAoypiot.

Ademais, todo o epigrama estd fundado sobre a ironia: as Nikai, deusas pagéas, levan a
vitoria 4 cidade ‘amante de Cristo’, no sentido de que elas son o simbolo tanxibel dese triunfo.
Poderiamos pensar en imaxes pagas cristianizadas e adaptadas 4s novas esixencias. De feito,
segundo Vezzosi, non ¢ casual que sexan representadas sorridentes porque se trataria dun
sorriso amargo propio de quen, como Péladas, se atopou forzado a se adaptar 4 nova
situacion, ou sexa, 4 realidade do cristianismo. Neste sentido, para ela @uAdypiotOoC resulta
mais eficaz que @iAhdypnotog, pero non porque Paladas fose cristiano, senén porque definir
Alexandria, desde sempre centro propulsor do paganismo antigo, como ‘amante de Cristo’,

teria significado de modo indiscutibel o cambio epocal que estaba a suceder!!2.

111 Cameron (1964b: 55).
112 Vezzosi (2014: 36).
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6. Conclusions

Tras a analise desta pequena seleccion de epigramas observamos que € posibel trazar
conexions entre a obra de Pédladas e a doutrina cristid e que estas poden non ser meras
relacions casuais de coincidencia tematica, senon, probabelmente, verdadeiras interaccions do
autor coa realidade orixinada a raiz da expansion do cristianismo.

Nin a cosmovision dos herdeiros da tradicion helenistica ficou impermeébel, nin
Péladas foi alleo &s novas ideas chegadas de Oriente, pois xa pululaban desde habia tempo
polas rias da sua cidade. Tampouco ignorou as consecuencias desta situacidon, posto que,
como xa vimos, viviu algins dos fitos mais relevantes daquela tension social, ou sexa, a
demolicion e conversion de estatuas e templos pagans ou a entrada dos cristidans no recinto
sagrado de Serapis. Nesta situacion, un ypappatikdg non podia desaproveitar a oportunidade
que lle ofrecia unha nova tradicion cultural e literaria para a exploracion de novas maneiras de
poetizar.

Lendo o corpus paladiano xorden innimeras dubidas as que unha analise superficial
poderia, seguramente sen €xito, atopar solucion. Non obstante, no noso estudo partimos da
premisa de que a obra de Paladas require dunha aproximacion minuciosa, pois a sua
voluntaria tendencia 4 ambigiliidade obstaculiza a consecucion dos obxectivos da lectura
rudimentaria. Esta ambigiiidade sua €, en xeral, unha nocién moi interesante a través da que
explorarmos a Antigiiidade Tardia. Reflicte as incertezas e as ‘zonas grises’ que caracterizan
este lapso de tempo no que o pasado clasico, devagar, daba paso ao Medievo mentres o
paganismo era inevitabelmente vencido pola nova relixién. As definicions claras (do ortodoxo
e do herético, do sagrado e do segrar...) estaban en constante proceso de cambio, sendo
reanalizadas e cuestionadas, e asi foi como a ambivalencia se tornou nunha ferramenta moi
util para os homes como Péladas. A aqueles que viviron canda el no Baixo Imperio, a
ambigiiidade permitiulles negociar estes limites que a miudo resultaban perigosos, asi como
atopar matices practicos no medio da controversia. Nisto o noso autor ¢ un experto, pois ser
ambiguo supufia estar aberto a mais dunha interpretacion, deixar transparentar mais dun
significado ou definicion, formular preguntas sen dar respostas. Esta actitude diferénciase da
neutralidade en que a ambigiliidade delega no individuo a responsabilidade de asignar un
significado, de atopar un sentido, e precisamente ese era un dos nosos obxectivos. Para nos,

como estudantes da tardoantigiiidade, a ambigiiidade tamén pode ser util & hora de
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arrostrarmos certos problemas de categorizacion e de definicién, xa que nos axuda a
comprender as dificultades e as contradicions desta época en toda a sua complexidade e
variedade. Efectivamente, non hai nada mais contrario a cristiandade que pensar que a estirpe
humana estd destinada 4 simple disolucién e 4 expiracion irrevogabel, que a realidade estd
completamente invertida, dada a volta e privada do fundamento que posuia a antiga modeia
paga. E loxico que Paladas se sentise o que seguramente foi, ¢ dicir, o derradeiro alexandrino
tradicional, xa que a afirmacions tan traxicas e derrotistas como as suas non lles resultaria en
absoluto doado convivir co optimismo do anuncio cristidn.

Vezzosi (2014: 106) dixo que a obra de Paladas non se mostra en aberta polémica co
cristianismo, e isto non parece mentira xa que estar abertamente en contra desta fe require
estar directamente en contra dela, e a sutileza de Paladas mitiga esa direccion. E posibel que
quen leu e copiou a obra de Paladas non levara a cabo, por non ser necesaria na altura, a tarefa
de esclarecemento que nos corresponde agora a nds, € por iso ninguén atopou no noso autor
un inimigo perigoso, se ¢ que un gramatico podia chegar a ser tal, que puidese ameazar a
expansion do cristianismo. Asi, a importancia de sermos ben conscientes do contexto no que
se produciron todas as suas composicions e reflexions tornase crucial para a interpretacion das
pasaxes mais incertas.

E dificil, ou inutil, abordarmos un contexto de sincretismo desde unha Unica
perspectiva, asi como ¢ dificil pensarmos que a fonte de inspiracion de Paladas foi so a
Antigiiidade clasica. Esta metodoloxia levaria a unha lectura unica da que, con certeza,
quedarian excluidos moitos matices importantes. Pola contra, seria mais acaido indagarmos
nas tradicions culturais e literarias que compartiron espazo € tempo co noso autor, € cantos
mais elementos tentemos rastrexar na siia obra, tanto mais preto estaremos dun enfoque
axeitado. Este traballo constituiu unha lectura do corpus paladiano a través doutras lentes,
unhas lentes que, a través da confrontacion cos textos cristidns, permiten, se non atopar
sentido, polo menos propor outra interpretacion para algins dos epigramas mais enigmaticos
do autor.

Como xa apuntamos, quedaron féra da nosa analise moitas composicions nas que

escudrifiarmos outras posturas; estas seran, con seguridade, obxecto de futuros traballos.
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Apéndice |

Neste apéndice recollemos, para que sirvan de apoio as relacions indicadas, a maioria

dos epigramas paladianos non analizados pero mencionados no texto do traballo.

AP 9.169

unvig AytAAfjog Kol EUol TpOPaoLS YeYEVITOL
0VAOUEVNG TTEVING YPOUUOTIKEVGOUUEVE.

€10e 0¢ oLV AavooTg e KOTEKTAVE UTVIG

gKelvn, TPV YOAETOC MUOG YPOUUOTIKTG OAEGEL. AL TV
apopmasn Bpionida npiv Ayapéuvev,

v ‘EAévmv 670 T1apig, mtawyog &yd yevouny.

A colera de Aquiles converteuse, tamén para min (que son gramatico),
en causa da funesta pobreza.

Oxala que aquela ira me tivese asasinado cos Danaos,

antes de que a dura fame da gramatica me destraa. Pero para

que primeiro Agamenon rapte a Briseida

e Paris a Helena, eu son agora un mendigo.

AP9.175

KaAripoyov todd kol [Tivoapov, 16€ Kol adtag
TTOGELS YPUUUATIKIC, TTOCV EXYOV TEVING.
AwpbOeoc yap Eunyv tpoeiumv cuvtaéy EAVcE,
npeoPeinv Kot Epod v doePin teléoag.

GAAQ 6V pov TPOoTNOL, BED eide!!3, unode p édong

ouvdéam meving Tov Biov e€avioat.

Vendo a Calimado e a Pindaro, e até os mesmos

casos gramaticais, por ser o meu un caso de fame.

113 Esta ¢ a leccion trasmitida no Palatinus. Paton propon substituila por @éwv @ile (amigo Teodn, o pai de
Hipatia, filésofa 4 que probabelmente Paladas lle dedica o epigrama AP 9.400 recollido deseguido neste anexo).
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Pois Doroteo eliminou a sintaxe!!4 que me nutria
enviando unha impia mensaxe contra min.
Mais protéxeme ti, amigo de Deus, € non permitas que

remate a mifia vida en conxuncién coa pobreza.

AP 9.400

‘Otav BAéno og, TPOoKLVA, KOl TOVG AOYOLG,
¢ TapOEVoL TOV oikov GoTp@ov PAETmYV:
€lg ovpavOV Yap €Tl GOV T TPAYLOTOL,
‘Yrotia cepvi, T@v A0ywv edpopoia,

dyypavtov doTpov THc GoPT|g TadeHoEmG.

Cando te vexo... axeonllome, tamén ante os teus discursos,
contemplando a casa astral da virxe:

no ceo, de feito, estan as tuas obras,

honorabel Hipatia, beleza das palabras,

inmaculada estrela de sabia educacion.

AP 9.528

Xpiotwovol yeyadteg OMOUmo SOUOT  EXOVTES
€vOAOE VOLETAOLGY AMLOVEG: 0VOE YapP aDTOVG

YOV oAV dyovoa pepécPilov &v mupl Onoet.

Convertidos en cristians, os que tefien as stias mansions no Olimpo
habitan incolumes aqui, pois

o crisol, co seu fol dador de vida, non os poréa no lume.

AP 10.46

1 HeYOAN Taidevoig &v avOpmTOoIct GLmMN:
pdptopa [MuBaydpav OV GoeoOv avToV EY®,

0c, Aadéewv €ldmg, £TEPOVG £61000KE CLOTAV,

114 Nétese o dobre sentido a través da polisemia de cOvto&ig, que tamén significa salario.
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QAPLOKOV NOLYING EYKPOTES EVPOUEVOG.

Gran aprendizaxe para os homes € o silencio,
como testemufa tefio a0 mesmo sabio Pitadgoras.
El, sabendo como falar, ensinaba aos outros a calar,

pois descubrira unha potente medicina para a tranquilidade.

AP 10.87

av un yeadpev tov Biov tov dpamémy,
THYNV T€ TOPVNV PEVUAGTY KIVOLUEVIV,
000HVNV £0VTolg TPOEEVODLEY TTAVTOTE,

ava&iovg OpAVTEG EVTVYEGTEPOVC.

Se non nos rimos da fuxitiva vida
e da Fortuna que vai dun a outro como unha prostituta,
creamonos a ndés mesmos un tormento incesante,

vendo que os menos dignos son os mais felices.

AP 10.91

dtav oTLYT TIG dvdpa, TOV BE0g PLAET,
00T0g LEYIOTNV popiay KOTEIGAYEL:
QoveP®OS Yap avTd T® Bed KopOosETAL,
YOAOV LEYIGTOV €K POOVOV dESEYEVOG,

Ol yap LAl Ekelvov, OV Be0C QIAET.

Cando alguén odia ao home que Deus ama,
ese demostra una notabel insensatez:

pois ¢ evidente que se declara contra Deus

ao albergar unha enorme rabia por envexa.

Pois compre amarmos a aquel que Deus ama.



AP 10.97

Mtpav £1dV (o0G HETA YPOUUOTIKG Bpoyvudydov,

BovAevTng vekbmv méumopan gig Aidnyv.

Apos ter vivido setenta e dous anos coa fatigante gramatica

voume cara ao Hades conselleiro dos mortos.

AP 11.383.1-4.

nv épo kai kavOwot Toym yaAenn te kai 60N,
kol Kpoévog dpovopel TeTpamddmy YEVESLY.
€E0te yap Kol ToDTOV VoV YUAETOS YPOVOC EGYEY,

€€ AhaPapyeing YPOUUUOTIKOD YEYOVEV.

Tamén para os burros hai mala e boa Fortuna,
e Cronos rexe os nacementos das bestas.
Pois desde que este asno caeu en desgraza,

pasou de ser un alabarca a ser un gramatico.

AP 16.194

YéAkeov T1Ic "Epwta petyayev €k mopog gic mdp

Tyovov apuolov T KOAGoEL KOAAGLY.

Alguén foi pasando ao bronceado Eros de lume en lume

dandolle forma de tixola, castigo tras castigo.



Apeéndice 11

Neste outro apéndice esquematizamos os acontecementos historicos mais relevantes
(para a nosa analise, posto que son mencionados nalgiin momento deste estudo) desde os
albores do século IV até 0 412 d.C., a data que Vezzosi (2014: 13) establece aproximadamente

para a defuncion de Péaladas.

305: morte de Diocleciano.

307: morte do Augusto Constancio Cloro e proclamacion de Constantino como emperador.
311: Edicto de Nicomedia (Edicto de Tolerancia de Galerio).

313: Edicto de Milan (Edicto de Tolerancia de Constantino e Licinio).

322: esporadicas persecucions de cristians por parte de Licinio.

324: Batalla de Crisopolis, Constantino derrota a Licinio. Refundacion de Bizancio como
Constantinopla.

325: I Concilio de Nicea (primeiro concilio ecuménico, condena do arianismo).

328: ascenso de Atanasio ao episcopado de Alexandria.

330: dedicacion de Constantinopla e traslado da capital do Imperio ali.

335: I Concilio de Tiro (exoneran a Ario).

337: morte de Constantino.

340 ca.: nacemento de Paladas.

348: morte de Pacomio.

355: ingreso de Temistio ao senado de Constantinopla.

361-363: rexencia de Xuliano o Apdstata.

379: inicio do principado de Teodosio I.

380: Edicto de Tesalonica (prohibicion dos cultos tradicionais: cristianismo relixion oficial).
381: Concilio de Constantinopla (segundo ecuménico).

383-384: ascenso de Temistio & prefectura da cidade de Constantinopla.

391: destrucion do Serapeo.

391-392: promulgacion dos Decretos Teodosianos (de persecucion).

395: morte de Teodosio e division do Imperio.

412 ca.: morte de Paladas.
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