TOMMASO BRACCINI

PERIPHEREIN TON DAIMONA: LA VOCE DEL VENTRILOQUO'

In una voce non firmata presente nel trentacinquesimo e ultimo volume dell'Enciclopedia
italiana (1937), la ventriloquia ¢ definita come

l'arte di emettere suoni e parole in modo che sembrino avere una origine diversa
dall'apparato vocale di chi effettivamente li produce. In antico si credeva che, in tal modo di
parlare, lo stomaco o il ventre avesse una speciale importanza: da cio il nome. Si tratta invece
di un funzionamento particolare dell'apparato vocale: le labbra vengono tenute quasi
immobili e semichiuse; della lingua solo l'estremita viene mossa; la glottide é abbassata, la
voce emessa in tono profondo e nasale, il respiro rattenuto e l'espirazione rallentata. Con
un'appropriata mimica, mediante I'uso di fantocci, di animali, ecc., l'illusione riesce in molti

casi perfetta. [...]

Si tratta, insomma, di una forma particolare di illusionismo («numero di varieta», come
prosegue la voce dell'Enciclopedia italiana). 11 ventriloquo finge di non parlare affatto, e «presta»
la sua voce a un animale o un pupazzo, producendo cosi la straniante impressione che sia
quest'ultimo a discorrere. | termini «ventriloquo» e «ventriloquia», ci informano i dizionari
etimologici, entrano in italiano a partire dal Settecento, ma ventriloquus esiste gia nel latino di
un padre della Chiesa, Tertulliano. Questa pratica di «illusionismo fonico», affermano
enciclopedie e dizionari, era infatti ben nota anche nell'antichita, nella quale in ambito greco gia
Aristofane e Platone conoscevano gli engastrimuthoi («coloro che parlano nel ventre»).
Senz'altro cio risulta in larga parte condivisibile dal punto di vista strettamente fisiologico; resta
da vedere, tuttavia, se la percezione della ventriloquia da parte degli antichi possa essere
effettivamente messa in parallelo con quella dei moderni, e se sia opportuno estendere al

passato una ricezione che vede il fenomeno essenzialmente come intrattenimento.

Le prime testimonianze antiche sugli engastrimuthoi ci giungono dall'ambito medico, e risultano
caratterizzate da un atteggiamento pragmatico: viene riferito il fenomeno, senza alcuna
interpretazione. Si puo pensare in particolare a due passi che compaiono nelle Epidemie del
Corpus Hippocraticum, in due sezioni sostanzialmente identiche (5. 1. 63 e 7. 1. 28) datate
generalmente alla meta del IV secolo a.C*. Qui si fa riferimento a donne affette da angina

' Desidero ringraziare Maurizio Bettini per l'invito iniziale a riflettere su questo tema, e per aver poi contribuito
generosamente, nel corso di conversazioni e scambi epistolari, a chiarirne le implicazioni e la portata.
* Cfr. almeno CONNOR 2000, p. 50; TORALLAS TOVAR - MARAVELA-SOLBAKK 2001, Pp. 419-420.
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tonsillare, e il cenno deriva dal fatto che alcune pazienti respirano con difficolta «facendo un
leggero rumore» (hupopsophein)?>:

nal avémveev g éx tob Pefoamtiofor dvamvéovol, xoi €x Toh otNbeog UmePpoOpeev, HomeQ i
gyyaotoluwvbol heyouevar...*

E riprendeva fiato come quelli che riemergono dall'acqua, ed emetteva un leggero rumore dal
petto, come le cosiddette engastrimuthoi...

Il rapidissimo cenno rimanda soltanto al «suono» emesso dalle ventriloque (si puod pensare alla
«voce emessa in tono profondo e nasale» ricordata nella definizione dell'Enciclopedia italiana),
ma non fornisce altre precisazioni. Il termine engastrimuthoi aveva in seguito suscitato

l'interesse di Galeno, che cosi lo chiosa nel suo Glossario ippocratico (19. 94. 10-1 K.):
&yyaotoipvoot: ol xexhelopuévou Tod otouatog pOeyyouevol, St o Soxelv éx Thig Yo.oTQog pOEYYETOL.
Engastrimuthoi: coloro che parlano con la bocca chiusa e sembrano parlare dallo stomaco.

Si tratta di una definizione semplice e nitida, che probabilmente troverebbe d'accordo anche gli
specialisti attuali. C'¢ tuttavia un aspetto da sottolineare: dalle parole di Galeno («sembrano
parlare dallo stomaco»), cosi come dal nome stesso di engastrimuthos, emerge che a differenza
dei suoi colleghi moderni il ventriloquo o la ventriloqua antichi non prestano la voce ad oggetti
inanimati o esseri non parlanti, ma in un certo senso la introiettano e la fanno risuonare dalle
proprie viscere. Una prima cesura tra la «nostra» ventriloquia e quella del passato consiste
proprio nell'assenza di quello che é oggi e l'accessorio indispensabile dell'illusionista, ovvero la
marionetta alla quale prestare la voce. L'uso di pupazzi, infatti, pare documentato
esclusivamente a partire dal Settecento. La prima testimonianza sarebbe quella dell'abate Jean-
Baptiste de la Chapelle, autore de Le ventriloque, ou l'engastrimythe (1772), che racconta di aver
scambiato lettere con un ventriloquo tedesco (noto come Barone di Mengen), e di averne
conosciuto personalmente un altro, un ortolano parigino di nome Saint-Gille, che faceva uso di
un fantoccio per i suoi spettacoli’. Nel mondo greco e romano non sembra attestato nulla di
simile: la fonazione dell'engastrimuthos proviene da una sede inusuale che tuttavia non e
estranea alla persona, ma interna ad essa.

Il ventriloquo dell'antichita, dunque, in un certo senso non dissimula la propria fonazione
trasferendo la parola a quel che & muto; si esprime anzi in prima persona, ma per mezzo di
organi che normalmente non sono deputati alla parola. E proprio a causa di questa apparente
impossibilita prendeva sviluppo un particolare approccio verso la ventriloquia, attestato molto
diffusamente nell'antichita classica e non solo.

3 TORALLAS TOVAR - MARAVELA-SOLBAKK 2001, p. 420, notano che quest'affezione produce uno spasmo dei muscoli
della mascella che rende difficile parlare.

* Si tratta del testo di Epidemie 5. 1. 63; cfr. il quasi coincidente dettato di 7.1.28: xol dvémver olov &% 0D PePomtioOar
AvaTTVEOUOL, xal éx ToD 0tNBeog Ve OpeL, Mg al &yyaotoinvbol heyouevau.

> Cfr. CONNOR 2000, pp. 209-225, 250. Come mi fa notare Carlo Severi, che qui ringrazio, con gille in francese si pud
indicare una maschera carnevalizia che, anche sotto forma di marionetta, puo rappresentare il «tonto» (niais).
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Come punto di partenza si puo prendere un celebre passo delle Vespe di Aristofane (vv. 1015-
1020), nel quale il poeta si rivolge direttamente al pubblico, rivelando di aver fatto rappresentare
le sue prime commedie sotto nome altrui (per la precisione, quello di Callistrato):

viv adte, Aed, TQOoE)ETE TOV VOV, elmeQ #000QOV TL (LAETTE.
MéupaocBou Yy Toiot Beataig 6 omTg ViV Embuuel.
AdinelcOal Y @noty medTeQog TOAL adTovg £V TETOMKME:
TA UEV 00 QaveQ®dg AM' Emnovdv xQUBONV £TéQOLoL TToLNTaig,
wpnoduevog Tv Evgourdéovg pavteiov wai Sidvoray,

eig dAhotolag yootégag Evoug nmumOrd TOALA xEaoOaL...

Ora, gente, fate attenzione, se amate la schiettezza.

Il poeta adesso vuole rivolgere un rimprovero a voi spettatori.

Dice che l'avete trattato ingiustamente, lui che prima vi aveva fatto tanto bene:
in principio non apertamente ma aiutando di nascosto altri poeti,

imitando l'arte divinatoria di Euricle,

si & insinuato nel ventre di altri e ne ha riversato un mare di comicita...
Il riferimento é chiarito dagli scolii al v. 1019:

mv Edguxhéovg pavteiav: obvtog tg &yyaotoiuvbog Aéyeton ABMvnor tédAn0f poavrevdpevog Sid tod
gvumdoyovrog adt®d Satpovog. Towobtov ovv, gnotv, xol 6 momig tedmov dmoinoev elg td Soduoto
£tégolg Standvolg yomuevoe. ‘Qoel eimev “Egyov momoag TV dxdviov dyaddv Saiuova’. Byyactoiton 8¢
xai EdQuudeidon énalobvto évietBev mavteg ol povtevouevol, amd Evgurhéovg medTov momTou TolTto
O OAVTOG.

L'arte divinatoria di Euricle: si dice che costui, in qualita di engastrimuthos, profetizzasse il
vero ad Atene per mezzo del daimon che era dentro di lui. Anche il poeta, a quanto dice, si
servi di questa modalita utilizzando altri come portavoce® nelle sue commedie; come se
avesse detto «agendo come coloro che hanno un agathos daimon dentro di sé». In seguito a
cio tutti coloro che profetizzavano erano chiamati engastritai ed Euriclidi, da Euricle che per
primo fece cio.”

Il brano delle Vespe fa risaltare quello che nell'antichita era uno dei ruoli principali del
ventriloquo, ovvero quello di indovino (non dunque un semplice entertainer come adesso!), e
implicitamente fornisce una risposta all'aporia accennata in precedenza: dal momento che la
voce del ventriloquo sembra uscire da lui ma non dalla sua bocca, si finisce per ritenere che esca
dalla bocca di qualcun altro situato all'interno del ventriloquo, nella fattispecie un daimon®.

® Visto il contesto, «portavoce» mi pare preferibile a «servitore» come traduzione di diakonos. Questo termine del
resto é utilizzato per indicare il «messaggero» soprattutto in ambito teatrale: cfr. p.e. A. Pr. 942, S. Ph. 497, Ar. Ec.
1116, ma anche Demostene, In Timocratem 197.

7 Sul passo, e su varie interpretazioni che ne sono state date, cft. in ultimo TORALLAS TOVAR - MARAVELA-SOLBAKK
2001, PP 433-434-

8 L'aspetto controintuitivo che chiama in causa l'interpretazione sovrannaturale, occorre ribadire, e dato dal fatto che
non si concepisce un'emissione di voce al di fuori della bocca, tantomeno dal ventre. Questo induce a considerare
con estrema cautela le affermazioni di KATZ - VOLK 2000, pp. 126-127, 129, per i quali l'esistenza degli engastrimuthoi
dimostrerebbe che nell'antichita il ventre poteva essere considerato «an entity capable of issuing intelligent, even
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Gia un secolo fa, nel pieno fervore del comparativismo ci si era resi conto che in effetti la
ventriloquia ¢ comunemente associata, presso molte culture, con la possessione da parte di
spiriti o demoni, e questo sembra parallelo alle speculazioni associate all'indovino Euricle®. Cio
spinse Dodds ad affermare con molta decisione che gli engastrimuthoi antichi erano
semplicemente dei «posseduti» in guisa di medium in trance, e non avevano molto a che vedere
con i ventriloqui moderni*. Quello di Aristofane, del resto, non é l'unico riferimento ad Euricle;
ne parla per esempio anche Platone nel Sofista, quando fa dire allo straniero di Elea (252C), in
polemica contro «coloro che non permettono di chiamare una cosa in base alla comunanza che

essa ha con l'affezione di un'altra cosa»:

... O0% M@V S¢ovton TV EEeheyEOVTMV, GG TO Aeyduevov oinobev TOV TOMEOV ®ai EVaVTIoOUEVOVY

gyovteg, £viog vto@Oeyyouevov Gomeg TOv dtomov Ebgurhéa megupégovteg del Togevovtad.

... non hanno bisogno di altri che li confutino, ma avendo, come si suol dire, in casa il nemico
che li contrastera, viaggiano sempre portandolo in giro mentre parla dentro di loro come il

bizzarro Euricle.

C'é qualcun altro che parla dentro il ventriloquo, dunque. La formulazione del testo platonico,
peraltro, presenta una difficolta: «il bizzarro Euricle» e espresso all'accusativo, dunque
apparentemente dovrebbe costituire il complemento oggetto di peripherontes, che qui abbiamo
tradotto «portando in giro». Cio ha indotto alcuni a ritenere che con il nome di Euricle qui non
si indichi tanto l'indovino, quanto il demone che viene trasportato dentro di lui";
un'interpretazione di questo tipo si scontra tuttavia con gli scolii, che in maniera assai limpida

spiegano cosi il passo:

, vy b N - - , . C - ,
Evlouxiig Yoo €80xel Saipova tva €v T yaotol €xetv, TOv &ynelevouevov avt@ meol TV pehAhovimv

Aeyewv' 60ev ol Eyyaotipvbog éxaleito.

Euricle infatti sembrava avere un daimon nello stomaco, che su suo comando gli riferiva degli
avvenimenti futuri; per questo motivo veniva chiamato engastrimythos.

Come spiegare allora la presenza dell'accusativo? Si potrebbe pensare ad una sorta di attrazione,
ma a patto di non intenderla come un fenomeno puramente meccanico. In realta I'impressione &
che lo slittamento della menzione di Euricle all'accusativo, se davvero, come affermano con

certezza gli scolii, con questo nome si indicava l'indovino, sia dovuta al fatto che - piti 0 meno

inspired, speech», al punto che l'epiteto di gasteres rivolto dalle Muse ai pastori all'inizio della Teogonia esiodea
alluderebbe (forse ad insaputa del poeta stesso) anche alla loro capacita di divenire cantori ispirati.

® Cfr. il commento di PEARSON 1917, I p. 37 a Sofocle, fr. 59 Radt, dalle Aichmalotides. In riferimento all'gv
otegvopdvteol sofocleo, lo studioso notava come presso molte popolazioni il ventriloquismo avesse una spiegazione
demonologica, rifacendosi a TYLOR 1876, p. 63: «The primitive and savage theory of inspiration by another spirit
getting inside the body is most materialistic, and cheating sorcerers accordingly use ventriloquism of the original
kind, which (as its name implies) is supposed to be caused by the voice of a demon inside the body of the speaker,
who really himself talks in a feigned human voice, or in squeaking or whistling tones thought suitable to the thin-
bodies spirit-visitor». In particolare si e fatto riferimento agli Eschimesi per questo tipo di credenze: cfr. SCHMIDT
1998, pp. 289-290.

' Cfr. DODDS 1951, pp. 90-91: «certo, non erano ventriloqui nel senso moderno, come spesso si crede».

" Cfr. SOMMERSTEIN 1983, p. 101; CONNOR 2000, p. 50; KATZ - VOLK 2000, pp. 124-125.
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consapevolmente - si tende a personificare e rendere «attrice» la voce che esce da lui. Il veicolo
umano della voce demonica, dunque, perde importanza e l'attenzione viene traslata, almeno a
livello linguistico, al vero parlante annidato al suo interno. La medesima ambiguita
grammaticale sembra in effetti rilevabile anche in un altro celebre passo sui ventriloqui che
compare nel trattato di Plutarco Sulla scomparsa degli oracoli, dove peraltro l'autore lascia
intendere come il termine Eurukleis ai suoi tempi fosse in qualche modo desueto e risultasse
sostituito da un sinonimo (414E):

elmBeg ya €otL nai Taudov xowdi) To oleabar TOV Bedv avTOV Homeg Tovg Eyyaotouvbovg Evgurhéag
sahon vuvi 8¢ TIvBwvog mEooay0QeEVOUEVOUG EVOUOUEVOV g TO. OMUATO TMV TROPNTAOV VITOoPOEYYETDIL
TOIG EXEIVOV OTOUALOL AL POVALG YQOUEVOV OQYAVOLS. .. ROTOMYVUG AvBomIivalg xoeiaig o geidetal Tiig

oepVOTNTOG 0VSE TNEEL TO GEimpa nai To uéyebog abTd Tiig AQETHC.

E assurdo e puerile credere che il dio stesso, come gli engastrimuthoi soprannominati un
tempo Eurukleis e adesso Pitoni, penetrando nel corpo dei profeti parli servendosi delle loro
bocche e delle loro voci come strumenti. Chi mescola la divinita alle funzioni umane non

rispetta la sua maesta né ha riguardo per la dignita e la grandezza della sua virtu.

Il nome di «Euricli» sarebbe stato dunque soppiantato da «Pitoni»". Il termine deriva, con ogni
verosimiglianza, dal Pitone delfico, il drago dotato di poteri profetici”® che era stato ucciso da
Apollo. Si é pensato che fossero stati gli stessi ventriloqui a farsi chiamare in questo maniera, nel
tentativo di nobilitarsi con un riferimento all'oracolo di Delfi; oppure che la comparsa di questa
denominazione sia lo specchio di un'interpretazione in qualche modo svilente delle attivita
dell'oracolo, equiparate a quelle di indovini di livello piu basso'. Non é certo questa la sede per
approfondire il problema, ma si puo notare come con ogni probabilita con «spirito pitone» si
potesse indicare, al tempo di Plutarco, uno «spirito profetico» responsabile dell'invasamento
degli indovini, che da questo prendevano il nome. Su questa linea sembra porsi ad esempio un
noto passo degli Atti degli Apostoli (16.16), ambientato a Filippi:

’Evéveto &¢ mogevouévmv Nudv eig v mooevynv maudioxnv tva Eyovoav mtvedua THi0wmva VIToVTiiooL
Nuiv, Ytig Qyaoiov TOMV TOQET EV TOIG ®VQIOLG AVTHG WAVTEVOUEVT).

Avvenne che mentre noi ci recavamo alla preghiera ci si fece incontro una fanciulla che aveva
uno spirito pitonico, la quale procurava molti guadagni ai suoi padroni per mezzo delle sue
profezie.”

Com'e stato notato, non c'e bisogno di pensare che la ragazza in questione fosse una ventriloqua:
il riferimento degli Atti potrebbe essere ad un generico «spirito di profezia»'. In effetti sembra

* L'equivalenza compare anche in Esichio, T 4314: IT00wv 6 &yyaoteiuvbog #) éyyaotgipavrig, e soprattutto in una glossa
ippocratica di Eroziano (I sec. d.C.): &yyaotgipvOor dg mi0wvag tveg rahodow. Eom 8¢ t@v dmaf signuévov (fr. 31
Nachmanson), sulla quale cfr. TORALLAS TOVAR - MARAVELA-SOLBAKK 2001, pp. 427-428.

B Cfr. Eur. Ifigenia in Tauride, 1245; Igino, 140: Python Terrae filius draco ingens. Hic ante Apollinem ex oraculo in
monte Parnasso responsa dare solitus erat; Luciano, De astrologia 23.

" Cfr. CONNOR 2000, p. 52, per entrambi i punti di vista.

® Cfr. anche la resa della Vulgata: Factum est autem euntibus nobis ad orationem puellam quandam habentem
spiritum pythonem obviare nobis quae quaestum magnum praestabat dominis suis divinando.

' Cfr. VAN HENTEN 1999, p. 670. L'ipotesi contraria & invece sostenuta da KATZ - VOLK 2000, p. 126.

I QUADERNI DEL RAMO D’ORO ON-LINE n. 6 (2013/2014)



TOMMASO BRACCINI 26

probabile che con I'andar del tempo i vari «pitoni», Euricli ed engastrimuthoi avessero finito per
perdere di specificita, soprattutto nell'uso corrente.

In questa maniera generica, tutto lascia credere, fu impiegato engastrimuthos nella
traduzione greca della Bibbia che va sotto il nome dei Settanta. La scelta di adoperare questo
termine, che nell'ambiente in cui operavano i traduttori evidentemente era piuttosto sfumato,
mentre rimaneva connotato in un senso piu specifico presso eruditi e letterati, con il tempo
avrebbe portato ad un bizzarro corto circuito interpretativo. Di questo, tuttavia, diremo a suo
tempo: per il momento occorre esaminare il passo, relativo alla consultazione della cosiddetta
«maga di Endor» da parte di re Saul (Re I, 28. 7-14), che ha un'urgente necessita di mettersi in
contatto con il defunto Samuele:

%ol elrev Zaov toig matoly avtod Zntioaté pol yuvaira 8yyaotoipvOov, xal mogevoopot meodg adTv xal
Mmoo &v adTh- %ol elmav ol maideg adtod mEog adTdv ISov yuvr Eyyaotoiwwbog v Asvdwg. Kai
ouvexol0pato Zaovk xol eQLePdieTo lpatio €TeQa nol ogevetan avtdg nal Svo dvdeeg uet' altod ral
Eoyovral mEOg TV yuvaina vurtdg xal eimev adt) Mdvrevoon &) pot &v 1@ 2yyaotouuiBo xal dvéyoyé
wot &v &av eimm oot. [...] Kai eimev 1 yuvi Tiva dvaydyo cot; Kol eiev Tov Sapovnh dvdyoyé pot. Kol
£idev 1 yuvi} TOv Sopounh #ol Gvefonoey gaovii peydin: #al gimev 1 yuviy meog Saovh “Iva Tt mogeloyiom
ue; xoi ov & Zaovh. Kal eimev avti) 6 Pacihedic M) @opod, eindv tiva £dgonag. Kai eimev adtd Ogovg
g6gana. dvafaivovrag éx Tiig yiie. Kai eimev adtii Ti #yvog; Kol eimev adtd "AvSga 800iov dvafaivovto
gn Tiig Vg, nal ovtog Sumhotda dvapePinuévog. Kol #yve Saovk 8t Sapounk obtog, xai Exviev émi
TEOCMITOV 0VTOD E7TL TNV YTV RO TTQOCEXVVNOEV QLUTE.

Saul disse ai suoi servi: «Cercatemi una engastrimuthos, andro da lei e la interroghero».
Questi gli risposero: «Ecco, c'é una engastrimuthos ad Endor». Saul si travesti e parti con due
uomini. Giunsero da quella donna di notte e le disse: «Pratica per me la divinazione per
mezzo dell'engastrimuthos, ed evocami chi ti diro». [...] E la donna gli rispose: «Chi ti devo
evocare?» «Evocami Samuele.» A quel punto la donna vide Samuele e lancio un forte grido, e
disse a Saul: «Perché mi hai ingannata? Tu sei Saul!» I re le rispose: «Non aver paura, dimmi
cosa hai visto.» Ella gli rispose: «Vedo deéi che salgono dalla terra.» Saul le disse: «Che aspetto
ha?» «E un uomo che sale dalla terra, e indossa un mantello doppio.» Saul allora capi che si
trattava di Samuele, si getto bocconi a terra e gli rese omaggio.

Si tratta di un passo ben noto e assai interessante, soprattutto per gli elementi arcaici di cui &
portatore”. Allo stesso tempo il brano & molto controverso dal punto di vista teologico: Samuele
era stato veramente evocato dalla maga, oppure tutta la vicenda risultava un inganno diabolico?
Su questo dilemma fin dai primi secoli del cristianesimo si € andata sviluppando un'imponente
letteratura, ma non & su questo che ci dovremo concentrare”®. La questione consiste piuttosto
nel determinare quale fosse il termine ebraico che si trovava a monte di engastrimuthos, e capire
per quale motivo sia stata scelta questa traduzione greca.

Nella versione ebraica la maga di Endor era definita ba‘alat-'6b, la cui prima parte significa senza
dubbio «signora di...»; la parola '6b invece & molto problematica e sulla sua interpretazione c'é

7 Cfr. SIMONETTI 1989, p. 9.
® Dopo un riferimento al venerando, ma non ancora del tutto inutile ALLACCI 1629, cfr. almeno SMELIK 1979;
SIMONETTI 1989.
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un'ampia discussione, che esula dalle competenze di chi scrive”. Secondo un'ipotesi, il termine
'6b in origine avrebbe indicato un pozzo sacrificale usato per la divinazione (in maniera simile al
latino mundus o al greco bothros); da li il significato si sarebbe esteso a «spirito». Altri hanno
invece pensato ad etimologie che rimanderebbero agli «antenati», al «ritorno» (delle anime, in
questo caso), al «nemico» (inteso come spirito maligno). Minoritaria € la posizione di chi, a
partire da un assai problematico passo di Giobbe (32. 19) dove il termine indicherebbe un «otre»,
si vorrebbe riconnettere al significato letterale del termine greco. La traduzione piu prudente di
ba‘alat-'6b sembrerebbe comunque quella di «signora degli spiriti»*°. In ogni caso, non vi
sarebbero riferimenti espliciti alla ventriloquia né nel termine ebraico né nello svolgersi della
vicenda®. In effetti ¢'é un elemento importante che lascia intendere come il traduttore dei
Settanta, con ogni probabilita, stesse adoperando engastrimuthos come un termine per indicare
genericamente una profetessa o una negromante. Un altro traduttore greco del Vecchio
Testamento, Aquila di Sinope (II sec. d.C.), rende infatti ba‘alat-'6b nel medesimo passo
semplicemente come péyog™*. Allo stesso modo, se nella Vetus Latina il greco engastrimuthos era
tradotto con ventriloquus, che risulta adoperato anche da Tertulliano®, nella Vulgata invece
scompare la menzione della ventriloquia e compare il nesso mulier habens pythonem. Gerolamo
naturalmente conosce la traduzione dei Settanta, ma evidentemente nell'ebraico non vede
menzionato nulla di esplicitamente legato alla ventriloquia, e preferisce dunque richiamare lo
«spirito di divinazione» che trovava menzionato, come si & visto, in Atti 16.16**. Che la sua fosse
una scelta ben ponderata sembra dimostrato anche da un passo del Liber interpretationis
hebraicorum nominum, dove I'ebraico Obath é glossato come magus vel pythonissa, quam graeci
évyaotpiuvbov [sic] vocant™.

Magus, puthonissa, engastrimuthos: questo ventaglio di termini lascia intendere che il
vocabolario ebraico della divinazione, come é stato osservato, non corrispondeva esattamente a

quello greco né a quello latino, e dunque i traduttori dovettero far ricorso ad approssimazioni, a

¥ Ringrazio Corrado Martone per avermi aiutato, non solo bibliograficamente, ad orientarmi in una questione tanto
intricata.

** Cfr. HOFFNER 1974; KATZ - VOLK 2000, pp. 125-126; TORALLAS TOVAR - MARAVELA-SOLBAKK 2001, P. 422.

* Talora, peraltro, si & tentato di stabilire avventurosamente una connessione, sospettando che nel seguito
dell'episodio la donna «impersonasse» Samuele facendolo parlare dal proprio ventre. Cfr. VEILLEUX 2012, p. 39 n. 75:
«Doit-on croire que c'est par ventriloquisme que Samuel s'adresse avec Saiil, la nécromancienne étant alors un
médium de communication?». Un'interpretazione di questo tipo potrebbe sembrare influenzata da ben noti plots
cinematografici, ma occorre ricordare che simili forme di spiritismo ante litteram sono attestate gia in tempi non
sospetti: tra gli esempi di ventriloquia moderna citati da ALLACCI 1629, pp. 428-429, c'é anche il caso del domenicano
portoghese Jeronymo da Azambuja, noto come Hieronymus Oleaster (+1563), che ricorda di aver visto in gioventu
una fanciulla a Lisbona, una tale Cecilia, dal cui corpo usciva una vox gracilis che lei asseriva essere di un certo
«Pietro Giovanni defunto», in grado di rispondere alle domande che le venivano poste. La ragazza, finita nel mirino
delle autorita, fu esiliata sull'isola di Sao Tome.

** Cfr. TORALLAS TOVAR - MARAVELA-SOLBAKK 2001, P. 424.

 Cfr. Adversus Marcionem 4.25; Adversus Praxean 19.

** Meno probabile che, come sembra pensare TRENCSENYI-WALDAPFEL 1961, pp. 219-221, alla base della mulier habens
pythonem di Gerolamo si collochi in qualche modo I'erudita connessione di Pitone con il mondo dei morti (cfr. Igino
140: Apollo... Pythonem sagittis interfecit... ossaque eius in cortinam coniecit et in templo suo posuit, ludosque funebres
ei fecit, qui ludi Pythia dicuntur), che lo renderebbe particolarmente adatto in un contesto di necromanzia.

* Lo stesso vale per gli altri passi, peraltro meno caratterizzati, in cui nella versione dei Settanta si fa menzione di
engastrimuthoi, nei quali il termine '6b é variamente reso da Gerolamo come puthon e magus, da Aquila come pdyog:
cfr. HOFFNER 1974, p. 131; TORALLAS TOVAR - MARAVELA-SOLBAKK 2001, p. 424. A quanto osserva WISNIEWSKI 2005, p.136,
questa scelta di Gerolamo sarebbe stata tuttavia osteggiata da Rufino, che preferiva aderire alla traduzione
ventriloquus attestata nella Vetus Latina.
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parole che evidentemente sentivano come sufficientemente elastiche e generiche per fungere da
ponte tra le due lingue®®. Per quanto sia un aspetto sfuggente, ci si potrebbe chiedere se la scelta
del termine engastrimythos da parte del traduttore del brano di Re I, 28 non sia stata in qualche
modo orientata anche dal sesso della maga: a partire dal Corpus Hippocraticum, come si & visto,
sembra attestata un'associazione (per quanto non esclusiva) della ventriloquia con il genere
femminile, e questo potrebbe anche valere per le «pitonesse». In ogni caso, se anche alcuni di
questi termini erano in qualche modo orientati dal punto di vista del genere, sicuramente lo
erano molto meno o per niente da quello della tecnica divinatoria utilizzata, e come si € visto

questo vale segnatamente per engastrimuthos.

L'autorevolezza della traduzione dei Settanta, tuttavia, fu tale da «rispecializzare» la parola
adoperata in maniera generica, tanto che al termine engastrimuthos fini per essere
inestricabilmente associato anche l'aspetto necromantico. Se Filone non usa mai il termine
engastrimuthos quando parla di necromanzia®, in Giuseppe Flavio il collegamento risulta
fermamente stabilito (AJ 6.330: 16 ydo tdV &yyaoTouboy Yévog Avayov Tdg TV vexQdv Yuydg Ot
avTdv mEOhéyel Toig Seopévolg T dmoPnodueva). La nuova sfaccettatura semantica attribuita ad
engastrimuthos fu poi canonizzata dalla lessicografia tarda, come testimonia la voce presente
nella Suda (¢ 45):

’Eyyaotgipvbog: éyyaotoipaviig 6 vov tiveg ITHOwva, Zogpoxhilg 8¢ otegvouavty, MGtV 6 pLAOCOYOG
EVQuxAéa amd EvQuxdéouvg ToloUTou udvteme. AQLotopavng Zenil wunoapevog v EdQuxAéoug
uavteiov #ol Stdvolay. dhdyogog 8 &v Y megl pavirdic nol yuvaizog 2yyaotouufovg. avTol Tag TV
tefVNROTOV Puydg EEexahoDvTo. wd 8¢ avtdv €éxonoato Zaovh, g EEenalécato TV YuyNv ZOUOVNA
TOU TROPNTOU.

Engastrimuthos o engastrimantis: quello che adesso alcuni chiamano Puthon, mentre Sofocle
parla di sternomantis ed il filosofo Platone di Eurukles, da Euricle, un indovino di questo
genere. Aristofane nelle Vespe: «imitando 1'arte divinatoria di Euricle». Filocoro nel III libro
Sulla divinazione riferisce che c'erano anche delle ventriloque®®. Queste evocavano le anime

dei morti. Di una di loro si servi Saul, che evoco I'anima del profeta Samuele.

Quella della Suda é una vera e propria conflatio® che tuttavia fu in linea con la vulgata
antichistica (che anzi, probabilmente ne fu condizionata) almeno fino al secolo scorso. Per
Bouché-Leclercq, il ventriloquismo era collegato con la necromanzia, di cui costituiva una
variante pitt popolare ed accessibile; sulla stessa linea si poneva anche Halliday*’. In realta, come

*6 Cfr. NIKIPROWETZKY 1970, p. 338, citato da TORALLAS TOVAR - MARAVELA-SOLBAKK 2001, p. 425 1. 27.

*7 Cfr. TORALLAS TOVAR - MARAVELA-SOLBAKK 2001, . 427 1. 31

8 Gj tratta di Filocoro l'attidografo (IV-III sec. a.C.), che, come informa la Suda, scrisse un De divinatione in quattro
libri; questa citazione corrisponde a FGrH 328 F 78. Su questo frammento, cfr. anche TORALLAS TOVAR - MARAVELA-
SOLBAKK 2001, pp. 420-421.

* L'osservazione cruciale secondo cui le ventriloque «evocavano le anime dei morti» potrebbe essere farina del sacco
del suo compilatore, dal momento che non compare nella lignée lessicografica cui fa capo (e che sembra risalire a
Elio Dionisio, Attika onomata € 2): si pu6 rimandare per esempio ad a Esichio, € 123; Fozio, Lex. € 20. Cfr. anche, dello
stesso Fozio, Ep. 151, dove discute con una certa ampiezza del significato di engastrimuthos presso gli autori classici e
nel Nuovo Testamento, ma curiosamente non accenna alla vicenda della maga di Endor. Cfr. anche TORALLAS TOVAR
- MARAVELA-SOLBAKK 2001, pp. 431-433.

3° Cfr. BOUCHE-LECLERCQ 1879, p. 338; HALLIDAY 1913, pp. 244-245.
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si & visto, tutto lascia intendere che questa connessione, almeno in ambito greco, non sia
originaria e derivi proprio dalla traduzione dell'episodio della maga di Endor®.

Una volta sgombrato il campo dall'equivoco che voleva i ventriloqui appaiati ai
negromanti, ci si pud tuttavia concentrare sul ventaglio di denominazioni con cui
engastrimuthos, a partire dalle traduzioni dei Settanta, finisce per sovrapporsi. Cos'e che
accomunava la parola che tecnicamente indicava il «ventriloquo», dunque con un significato
molto specializzato, a termini pilt generici come puthon, magos, ma anche - ci informano i
lessici — con telesphoros®*? Indubbiamente, in una cultura come la nostra dove il ventriloquo &
fortemente caratterizzato come «chi parla a bocca chiusa e sembra prestare la voce ad un altro»,
sembrerebbe quantomeno bizzarro che il termine venisse usato come sinonimo non marcato di
«illusionista», «mago», «prestigiatore». Il punto & che, come si & visto, per gli antichi la
percezione dell'engastrimuthos era differente dalla nostra. Il ventriloquo era essenzialmente chi
portava dentro di sé un altro parlante sovrannaturale, la cui voce usciva dall'interno dell'ospite
umano. In sostanza l'engastrimuthos & un «invasato» in senso letterale: porta in sé, nel proprio
ventre, un'entita intelligente che comunica con I'esterno, e questo spiega perché lo si finisca per
appaiare cosi disinvoltamente ai «posseduti» di ogni tipo, maghi, negromanti, pitonesse. Si
tratta insomma di un'idea di possessione espressa in termini molto realistici e fisici, che peraltro
era diffusa e che, in ambito cristiano, e espressamente attestata per la Pizia, riguardo alla quale
circolava una famigerata interpretazione riferita da Origene e Giovanni Crisostomo®. Collocare
fisicamente il daimon profetizzante nel corpo del vate consentiva tra l'altro ai cristiani di
screditarne l'autorita, sottolineandone l'ubicazione imbarazzante e impura: questo valeva tanto
per la Pizia quanto per la maga di Endor, come rivelano numerosi passi di Eustazio di
Antiochia*!, cui piu tardi fa eco Fozio®. Plutarco, come si & visto, non la pensava in maniera

3 Cfr. TORALLAS TOVAR - MARAVELA-SOLBAKK 2001, pp. 426, 437; WISNIEWSKI 2005, pp. 136-137. In ogni caso non mi
sembra nemmeno che si possa dire, con TORALLAS TOVAR - MARAVELA-SOLBAKK 2001, p. 429, che «the juxtaposition of
necromancy and ventriloquism» nei Babuloniaka di Giamblico, almeno a quanto risulta dal riassunto di Fozio,
«could mean that in lamblichus' mind the two activities were closely associated», e questo si spiegherebbe con
l'origine orientale dell'autore e I'argomento esotico del suo romanzo. In realta dal testo dell'epitome di Fozio sembra
di cogliere solo un elenco di maghi concluso dall'engastrimuthos («dice che vi & un mago della grandine e un mago
dei serpenti, e della necromanzia e l'engastrimuthos»), riguardo al quale poi vengono fornite due glosse, il gia noto
Eurukles ed il termine babilonese Sakchura (Bibl. 94. 75b): nai pdyov 8¢ Aéyer yahdlng xai udyov Sgemv, xai
VERVOROVTELOLG ®OlL EYYaoTQinuBov, Ov xai gnowv og “EAlnveg uev Ebouxiéa Aéyovor Bapuhmvior 8¢ Zdanyovgov dmoralotot.

3 Cfr. e.g. Suda, T 266: Teheopogog: TéAe0g, ndvig, dyyaotoiwbog. Il termine telesphoros nel senso di «maga» compare
ancora una volta nei Settanta, Deuteronomio 23.17.

3 Cfr. Origene, Contra Celsum, 7.3, iotogntar toivuv megl tiig ubiag, 8meg Soxel TV dMwv pavrelov haumgdtegov
Tuyydvery, Ot megueabelopévn 1o tiig Kaotarag otduov 1 tod Ardorhmvog moogpiitig déyetar mvedua Sud TV yuvourelonv
#OATOV- 00 TANQmOsioa dmopOéyyetal Ta voulouevo, sival oeuvd xail Ogla poviedpata, e Giovanni Crisostomo, In ep. I ad
Cor., PG 61, cc. 241-242, Méyetar tolvov abtn 1 ITvdia yuvy Tig ovoa Eminadfodal t@ Toimodl mote Tod Andihwvog, Siougodoa
T onén- €10’ oltm Tvebua TovNEOY #ATwOEY Avadidouevoy, nai Sid TOV yevvnundv adtiig Staduduevoy poginv TAngodv v
yuvaira Thg uaviag, xol TovTy Tag 1iyag Movoav howmov éxfanyeveobal te, xai ApQov éx Tol oTtONATOg ApLéval, xal oVTmG
év magowig yevoudvnv td tiig paviag @oéyyeobar gnuata. Cfr. anche SMITH 1965, pp. 414-415; CONNOR 2000, p. 70;
WISNIEWSKI 2005, pp. 134. Si tratta di uno spunto che, com'é noto, verra ripreso nei famigerati Bijoux indiscrets di
Diderot, non a caso connesso al ventriloquismo gia nella voce Ventriloque dell'Encyclopédie (vol. 17, 1765, pp. 33-34),
come osserva CONNOR 2000, pp. 195-208.

3% Cfr. De engastrimytho contra Origenem, 30. 1: & obv adT0 Todvoua »otd 1ol mEdynaTdg 2ot TeTayuévov dQOdg, &v
vootol ptifov fowrev dvamhdrtewy 1) £yyaotiwvbog o ydQ &% tod guotwod @ogyyeTaL voi ompeodvme, dAL' &v toig évdotdtm
pogiolg Eupoiedmv 6 Saipmv adtiv émvénetor xol PAATTeL TV peoOvNoLwy, &x 8¢ Thg yaotog EEnyel wbddn mhdopota
ovyrQot@v; cfr. anche la versione italiana di SIMONETTI 1989, p. 204.

3 Cfr. Ep. 151: 10 dupoietov tf) dvOommeig yaotol tovngdv xoi GEov Tiv xomgoddyov oinelv dxddagtov mvebua ol uev Tig
evoefeiog Mav gugpeomg mooomvoudraoty &yyaoteinvbov...
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troppo diversa; d'altro canto non si puo escludere che esistessero anche fautori della religiosita
tradizionale che, pur accettando 1'ubicazione concreta dello spirito profetico nel ventre, non
calcassero la mano sulla sporcizia e I'indegnita di questa sede. Un approccio di quest'ultimo tipo
sembra riecheggiato da un opuscolo di Michele Psello, rivolto ai suoi discepoli e finalizzato
proprio a spiegare la fisiologia della ventriloquia con particolare riferimento alla maga di
Endor®. Nella sua visione, che risente dichiaratamente della demonologia neoplatonica di
ascendenza procliana, il demone parlante (engastrimuthon pneuma) risiede nel ventre (non
denigrato tout court ma descritto come importante ganglio posto al centro del corpo) dal quale
emerge la sua voce, mentre I'impulso a comunicare gli viene dall'ospite umano, che dunque in
questo modo puo enunciare profezie a volonta e per questo si compiace di tale possessione. Si
tratta di una costruzione sottile e raffinata, che riesce a coniugare i vari aspetti associati
all'engastrimuthos dalla tradizione classica e biblica ed evoca quasi una sorta di simbiosi tra

I'uomo e lo pneuma che lo colonizza.

Ritenere che i ventriloqui, in quanto «posseduti», portassero letteramente dentro di sé un'entita
intelligente che parlava attraverso di loro poteva far scattare associazioni con situazioni
percepite come similari. Si puo citare, per esempio, un passo di uno storico dell'inizio del VII
secolo d.C., Teofilatto Simocatta (Hist. 2. 2. 2), che descrivendo in termini caratteristicamente
ampollosi e molto letterari le attivita di un comandante persiano alle prese con un'invasione
bizantina dei suoi territori, ricorda di come si fosse rivolto anche a maghi e indovini, tra i quali

«donne invasate dallo spirito di Pitone»:

0 8¢ oatEdmng Tovg OeQUTEVTAG TV UAYYAVEVUAT®Y SINEMTa. %ol TaQd TV udywv HElov tyvn mTubécdal
1Q0QEN0EmE, TAg Te mvevpott [MVBwvog évBovoumoog xol Qaviaciov ®xunoemg maQeyouévag Tt Tod
Satpoviov eQupoed NElov TO £00uEVOV TEONYOQEUTUL.

Il satrapo interrogava i cultori delle magie e chiedeva ai maghi di fornirgli tracce di prescienza, cosi
come chiedeva di svelare il futuro alle donne invasate dallo spirito di Pitone, che offrivano

un'apparenza di concepimento portando in giro il demonio.

Teofilatto qui sembra attingere, sulla scorta di conoscenze lessicografiche e libresche, alla
tradizione che considerava sinonimi engastrimuthos con Puthon; il richiamo allo «spirito di
Pitone» sembra rimandare agli Atti degli Apostoli (dove la variante #yovoav mvetpa mHOmvog
rispetto alla vera lectio #yovoav mvetpa mHOmva & attestata gia in un papiro del III secolo), mentre
nell'uso di to? Sawpoviov megupoed probabilmente c'e un'eco del passo del Sofista di Platone citato
in precedenza (tov dromov Edguurhéa megupégovteg del mogevovran). L'elemento di maggior rilievo in

questo passo, peraltro, é l'associazione implicita dell'idea di gestazione con la ventriloquia, quasi

3 Cfr. innanzitutto l'editio princeps di LITTLEWOOD 1990; il testo si legge ora in DUFFY - WESTERINK 2002, pp. 138-142;
cfr. anche le osservazioni di MAGDALINO - MAVROUDI 2006, pp. 30-32.

37 Emel 8¢ 1) yaom)o wéon tod chuatog idoutal, td utv %adig cvumadotoo, ta 8¢ fmatl, Td 88 dyrepdly (SéxeTon Yo
#8nelfev ovluyiov vebgov, SUdv #xel Ty alobnow), 10 év adrtlj dvegyolv mveduo 6uol Te TNV %axol %ol oVUTaOelv
Swa[tiOnot] tov éyrépalov- €EL0Td Toivuy 0DTOV %ol GAAOLOL ®al 0U% €3 Vij@eLy TOV natoyov. TTa[g 8¢] O éxeibev évegyovuevog
SOvapiv te Exer xataorydlewy To mvedpo xol Svvauy émeyeigery xol ovx Gv mote moQeveyd) un meononuévog. AM' ol ye
mhglotol TV OUTM TUQUVVOUUEVMYV, OV TNV Ttuovvido dmodugouevol, Gl EQmta THS TQOYVOOEMS I0YOVTES, TOIG
muvBavouévolg megl Gtov fotihowvto yonotnoLdlovoty HhomeQ xai TeoxatTayyEMMOUOL T E00ueva, T uev ovtol Aéyovreg, T &'
£T£Q0OVG EL0AYOVTES TTQOAYOQEVOVTAG.
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che l'engastrimuthos rechi nel suo ventre lo spirito profetico come un feto®, secondo un'idea
che, del tutto indipendentemente, sarebbe riemersa nel XVIII secolo, quando ormai la
ventriloquia si avviava a diventare uno spettacolo puramente secolare®.

Ci si potrebbe chiedere se questo particolare accostamento sia una trovata isolata di
Teofilatto o non possa essere stata attiva anche in altri casi nel corso dell'antichita. Per quanto
non connessa alla ventriloquia, la menzione di un feto profetico che parla dall'utero materno &
presente in Livio*’: si tratta di un elemento che potrebbe senza particolare difficolta essersi
espanso anche agli engastrimuthoi. Alla luce di queste considerazioni potrebbe dunque ricevere
ulteriore supporto un'ipotesi avanzata una ventina di anni fa da W. H. Mineur in riferimento a
due passi dell'Inno a Delo di Callimaco. Nel primo di essi Apollo non ancora nato si scaglia
contro i Tebani (vv. 86-87):

Taig uev £t AoV VITOROATOG 0va XolmO,

@BéyEato &' ovn dtéheotov dmellhoag énmtt ONPT)...

Contro di loro, ancora nel grembo, Apollo assai si adiro

e pronuncio minacce non vane per Tebe...

Nel secondo, invece, il dio conclude cosi una profezia benevola verso i Tolomei che pronuncia
ancora una volta dall'utero materno (189-190):

aivnoeilg uéyo M T tov eloETL YAOTEQL UAVTLY

VoteQov fluata avTo.

Molto loderai chi fu profeta gia nel grembo materno

sempre in futuro.

Nel proprio commento ai vv. 86-87, Mineur osservava che «as 1. 189 of Delos suggests... the
existence of engastrimanteis or —-mythoi perhaps prompted this idea to Callimachus»*. Questo
potrebbe forse rendere giustizia ad un passo altrimenti giudicato barocco e di cattivo gusto,
anche se sicuramente la questione meriterebbe di essere ulteriormente approfondita®’.

La possibilita che gia in Callimaco la ventriloquia fosse connessa all'immagine della
gestazione, come avviene in seguito nel passo di Teofilatto Simocatta, ci riporta alla questione
dalla quale si sono prese le mosse, ovvero se sia lecito estendere agli antichi la nostra percezione
di questa pratica. Com'é gia emerso nel corso di questa discussione, la risposta sembra essere

decisamente negativa. E profondamente diverso, innanzitutto, cid che viene ritenuto

* Mi sembra non cogliere il punto la traduzione di WHITBY - WHITBY 1986, p. 45, che recita «who appeared to be
impregnated by the error of the devil».

39 Cfr. CONNOR 2000, p. 193, che cita la voce Engastrémythe dell'Encyclopédie, nella quale si afferma che «on pourroit
donner le nom d'engastrémithe ou ventriloque aux enfans, que quelques auteurs prétendent avoir fait des cris dans
le ventre de leurs meres».

4 Cfr. 24.10. 10, iam alia volgata miracula erant: [...] infantem in utero matris in Marrucinis ‘io triumphe’ clamasse.

# Cfr. MINEUR 1984, p. 120.

** Tra l'altro accogliere questa suggestione significherebbe forse ammettere che 1'associazione tra Puthon delfico e
ventriloquia era gia attiva al tempo di Callimaco: uno sviluppo che forse non é impossibile, ma sul quale
occorrerebbe riflettere.
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significativo e «controintuitivo». Per noi il ventriloquo & qualcuno che non parla ma proietta la
propria voce lontano da sé, per prestarla ad un token esterno, normalmente muto, rappresentato
da una marionetta o un pupazzo. Per gli antichi é il ventriloquo a parlare, ma il fatto che non usi
gli organi consueti della fonazione rende la sua locuzione altrettanto aliena di quella prestata ad
un pupazzo. Se le parole escono da dentro di lui ma non dalla sua bocca, allora escono dalla
bocca di un altro. Emerge dunque la figura del parlante nascosto che si annida nell'ospite umano
e pronuncia i propri vaticini dal ventre. Se proprio si vuole associare un token concreto al
ventriloquo, si finisce per alludere a qualcosa che e situato dentro di lui, celato agli occhi degli
spettatori, come un feto nel ventre materno: un'immagine, dunque, del tutto opposta alla
nostra. In genere, tuttavia, non c'é bisogno di questo passaggio: la voce straordinaria, per il fatto
stesso di esserlo, acquisisce autorita e il parlante viene identificato con un daimon. Per questo
'engastrimuthos é posto sullo stesso piano di altri «invasati» da spiriti profetici. Per spiegare un
tale sviluppo occorre tenere presente il contesto nel quale, nell'antichita, era calato un fenomeno
come la ventriloquia. In un mondo dove il soprannaturale aveva un ruolo molto piu pervasivo
che nel nostro e dove, soprattutto, il divino comunicava continuamente con I'umano attraverso
molteplici canali (oracoli, sogni, omina di ogni genere...), la voce straordinaria del ventriloquo
era facilmente interpretabile come una voce soprannaturale. Il daimon aveva tanti modi per fare
sentire la sua voce, e quello di parlare dal ventre di un essere umano probabilmente non era

neppure il piu strano.
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