IRENE TINTI

Il lessico astronomico-cosmologico del cielo nella Setzanta
e nel Nuovo Testamento greco

1. Osservazion: preliminarz’*

Obiettivo del presente contributo ¢ delineare le caratteristiche del lessico
astronomico e cosmologico afferente al cielo nel suo complesso nella Seztanta
e nel Nuovo Testamento greco, valutandone anche il tasso di tecnicita, sia dal
punto di vista denotativo e, per cosi dire, intrinseco, sia con riferimento alla
funzione che esso svolge nel testo. L'esposizione ¢ fondata su un censimento
sistematico di tutti i passi in cui il cielo o le sue partizioni sono menzionati’,
e su un’analisi dei dati lessicali, raggruppati in nuclei secondo la loro affini-
ta reciproca ed i referenti extra-linguistici designati, ed interpretati alla luce
delle informazioni desumibili dal contesto e, quando possibile, dall’esame di
altre attestazioni dei lessemi stessi nella letteratura greca.

Da un punto di vista metodologico, ¢ opportuno segnalare come lo stu-
dio di carattere linguistico sia necessariamente corredato e integrato dall’at-
tenzione ai dati offerti dalla filologia: le peculiarita della Sezzanta in quanto
opera di traduzione rendono in molti casi imprescindibile un confronto con
il testo ebraico, ai fini della comprensione stessa dei passi a livello sintattico,
nonch¢ dell’individuazione dei referenti cosmologici nei casi in cui la lessi-
calizzazione greca appare equivoca o fuorviante; in talune circostanze non si
puo perd escludere una dipendenza da un testo ebraico differente da quello
tramandato nella redazione masoretica®. Per meglio interpretare il testo del-
la Settanta in rapporto all’ebraico si fard quindi riferimento, in pitt occa-
sioni, ad altre traduzioni antiche della Bibbia: le versioni greche di Aquila,

* Desidero ringraziare la Prof.ssa Maria Patrizia Bologna per aver letto una versione pre-
liminare di questo scritto e offerto preziosi suggerimenti; il Dott. Simone Pratelli per aver
rivisto le traslitterazioni dall’ebraico; i Professori Emanuele Banfi, Pietro U. Dini, José Luis
Garcia Ramon per indicazioni bibliografiche su temi specifici.

' Lo spoglio ¢ stato effettuato sui libri, canonici o non, compresi nelle seguenti edizioni
critiche: RAHLFS (1979); MERK (1984). Essi saranno indicati secondo il sistema di abbre-
viazioni adottato in PENNA (1995).

? Per una analisi delle divergenze tra la Sezzanta ed il testo masoretico che sembrano do-
vute alla dipendenza da un testo ebraico differente (piti antico, pitt recente o semplicemente
pertinente ad una redazione alternativa), v. SCHENKER (2003), in particolare ’articolo di
Tov (2003), ¢ bibliografia relativa.
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Simmaco e Teodozione (II sec. d.C.), quella integrata della Sezzanta stessa,
riportata da Origene nell’ Hexapla (I11 sec. d.C.), ¢ la Vulgata latina di Ge-
rolamo (347-420 d.C.), tradotta integralmente per I'Antico Testamento sul
testo masoretico’. Occasionalmente si citerd inoltre la versione armena
(V sec. d.C.)* - che, nonostante la discussione sulle diverse fasi della tradu-
zione e sulle rispettive fonti, greche o siriache, sia ancora aperta’, corrisponde
in linea generale al dettato della Sezzanta® — qualora le scelte operate dai tra-
duttori, in particolare nei casi in cui il testo greco presenta un certo grado di
ambiguita, possano fornire utili indicazioni sull’individuazione dei referenti
dei vocaboli in esame’.

2. Caratteristiche complessive e fattori che le determinano

Non ¢ ovviamente possibile né funzionale all’argomentazione, in questa
sede, presentare in dettaglio e secondo l'ordine seguito al momento dell’in-
dagine preliminare I’analisi di tutti i passi vetero e neo-testamentari rile-
vanti per il tema trattato. Si esporr.‘q pertanto, innanzitutto, la valutazione
complessiva che da tale studio emerge, per poi sostanziarla con dati specifici,
organizzati secondo un criterio tematico, che risultino particolarmente si-
gnificativi, per analogia o per contrasto, rispetto alla situazione generale.

? Ledizione critica di riferimento ¢ WEBER (1994).

# Per il testo completo della Bibbia armena si veda ad es. Astowacasownc* (1805);
AstowacaSowné (1860); AstowacaSowné  (1929). Manca un’edizione critica dell’intera Bib-
bia, per quanto ne esistano per singoli libri.

> La situazione pare essere differenziata per i singoli libri della Bibbia; significativa-
mente, anche chi preferisce sottolineare la dipendenza da modelli greci non pud comun-
que esimersi dall’affermare che «I’on peut encore trouver en arménien, pour certains livres
de ’Ancien testament, d’infimes traces d’un possible modele syriaque» OUTTIER (2008:
219). Tra i contributi relativamente recenti sulla questione, anche per ulteriori indicazio-
ni bibliografiche, v. Cowe (1993); JINBASHIAN (1996); MATHEWS (2002). Per i contatti
della tradizione armena con quella greca e siriaca, e per le (limitate ¢ tarde) influenze della
Vulgata, v. anche JoHNSON (1984); per i Vangeli, ALEXANIAN (1984). Per uno studio com-
plessivo della Sezzanta in rapporto con le altre versioni antiche, v. FERNANDEZ MARCOS
(2000: 138 ss. per la traduzione armena; cfr. Cox, 1985) ¢ bibliografia relativa; cfr. anche
I’introduzione a FIELD (1875).

¢ «Asaglove the hand that wears it» secondo CONYBEARE (2001: 117).

7 Per alcuni elementi di confronto tra la Setzanta e il Nuovo Testamento greco e la ver-
sione armena delle Scritture relativamente al campo lessicale in esame, e per eventuali corri-
spondenze biunivoche tra lessemi greci ed armeni, che suggeriscano una interpretazione dei
primi in senso “tecnico”, v. TINTI (2010).
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Lintento di isolare il lessico di interesse astronomico e cosmologico — sep-
pure in un’interpretazione estremamente lata e non anacronistica di questo
settore della conoscenza — all’interno del vasto campo semantico del cielo nella
Bibbia comporta problemi oggettivi: si registrano, infatti, frequenti sovrappo-
sizioni con la sfera meteorologica da un lato, e con la dimensione teologico-
spirituale del cielo in quanto sede divina dall’altro; tale ambito riveste inoltre,
prevedibilmente, un ruolo di rilievo all’interno della fraseologia.

Anche in una prospettiva inclusiva che tenga conto di questa difficolta di

delimitazione, il lessico astronomico riferibile al cielo e alle sue partizioni
nella Settanta e nel Nuovo Testamento greco presenta un marcato carattere di
variabilita e asistematicitd, e, prevedibilmente, non puo in alcun modo essere
assimilato ad una terminologiﬂ nomenclatoria «in cui ogni termine tecnico
designa in modo non ambiguo e con definizione formale un concetto od un
oggetto dell’insieme attinente ai contenuti della lingua speciale», nella con-
cezione di Berruto (1998: 156). Si registra infatti I’impiego, per descrivere
realtd e fenomeni pertinenti al cielo, di sostantivi e verbi generici, che non
sembrano assumere peraltro la caratterizzazione tecnica che ci si aspettereb-
be da lessemi di uso comune investiti di una nuova significazione all’inter-
no di un lessico specialistico: sono frequenti casi di omonimia e sinonimia,
che denotano I’assenza di una relazione biunivoca tra la designazione ed il
referente extra-linguistico; cio ¢ in larga misura determinato anche dalla so-
vrapposizione di significati traslati e simbolici a quelli propri. Poche unita
dell’ambito lessicale in esame sono, d’altra parte, inequivocabilmente ricon-
ducibili ad una lingua speciale o soztocodice dell’astronomia, ovvero — poiché
si lavora su una lingua antica la cui condizione documentaria ¢ buona ma
evidentemente non completa — poche di esse compaiono, in testi greci che
trattano pih 0 meno speciﬁcamcnre di astronomia, in un’accezione analoga
e peculiare. Nei casi in cui cid accade, si assiste ad un processo di banalizza-
zione, che investe unita nate all’interno del discorso specializzato (cfr. Gotti,
2003; Cabré¢, 2004) quando vengono trasposte in un diverso contesto: in
alcune circostanze in particolare (v. infra, 5.4 e 5.4.1), ¢ molto probabile che
cid avvenga per la volonta, funzionale al contesto di impiego, di conferire
una “coloritura” tecnica al brano, sfruttando a tal proposito zermini svuotati
del loro valore specifico e denotativo, ma, a livello connotativo, «attachés au
mythe technico-scientifique» (Quemada, 1978: 1149). Pertanto, dove non
altrimenti precisato, nel corso della trattazione fermine sara usato come sino-
nimo di wocabolo, senza voler con ciod attribuire valore tecnico all’elemento
in questione.
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Per quanto riguarda I’ Antico Testamento, la natura dei libri, che si pre-
sentano gia in ebraico diversi per genere, epoca e finalitd, ma accomunati dal
fatto di non avere in prima istanza come obiettivo una trattazione scientifica,
ha giocato evidentemente un ruolo fondamentale nel determinare le caratte-
ristiche appena delineate. Le informazioni sulla composizione del cielo non
sono veicolate in un’esposizionc organica, ma piuttosto tramite l’impiego in
senso metaforico, nelle descrizioni della sua genesi o distruzione, di verbi
applicabili ora ad una realta sottile ed estesa, ora ad una struttura solida
(v. infra, 4.2). Le realtd astronomiche, inoltre, non sono mai oggetto di in-
teresse in sé: le allusioni hanno spesso tenore poetico, cosicché I’individua-
zione dei referenti risulta ardua; per descrivere la fenomenologia del cielo (ad
esempio, la genesi delle precipitazioni o un improvviso oscuramento del cielo
stesso) sono adottate frequentemente immagini di tipo impressionistico, che
denotano peraltro, come si ¢ anticipato, una sovrapposizione a livello con-
cettuale tra manifestazioni a carattere astronomico ed atmosferico. Anche
quando le strutture cosmologiche e i corpi celesti non sono semplicemente
menzionati, ma il discorso verte sulla loro genesi o le loro caratteristiche, cio
che conta ¢ innanzitutto il loro statuto di creata, la cui complessita torna a
motivo di lode per colui che ne ¢ I'artefice®. Nei brani in cui si fa effettiva-
mente riferimento alla loro struttura o ai loro scopi, come la lunga sequenza
di Gb 37, essi sono d’altro canto presentati come costitutivamente inconosci-
bili all’uomo, in quanto pertinenti alla sfera di azione di Dio.

Leterogeneitd dei testi rende d’altro canto impossibile, se non
metodologicamente errato, tentare di ridurre ad uno schema unitario e
organico i molteplici ma parziali riferimenti all’articolazione del cielo e
alle sue partizioni: chi si occupa di astronomia biblica non puo prescindere,
infatti, dalla constatazione che molte apparenti contraddizioni si spiegano
ipotizzando il riferimento, nei singoli passaggi, a modelli cosmologici
differenti’. Non ¢ ovviamente ambizione né obiettivo di questo contributo

8 Cfr., a proposito dei corpi celesti, ZATELLI (1991: 88): «It is not so much the cosmo-
logical and natural vision, but rather — to coin a word — the creatural or creational one which
predominates in the Bible as far as the sun, the moon and the stars are concerned».

? Siveda HouTMAN (1993: 283, all’interno del paragrafo 7.1, intitolato Das Alre Testa-
ment kennt kein Weltbild): «Unseres Erachtens ist es nicht méglich, aufgrund der Angaben,
die das AT uns liefert, die Schluffolgerung zu zichen, im alten Isracl habe eine allgemein
akzeptierte, systematisch aufgebaute Teorie iiber das Entstehen, den Aufbau und die Aus-
stattung des den Menschen umgebenden Kosmos in allen seinen Teilen existiert>». Cfr. an-
che SCHIAPARELLI (1903: 15 ss.); MASOTTI (1936: 16 ¢ bibliografia relativa, per le critiche
mosse allo stesso Schiaparelli a proposito di una eccessiva volonta sistematizzante). Per la
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procedere ad una ricostruzione di tali modelli sottesi: la questione ¢ pero,
evidentemente, rilevante anche per la presente analisi, poiché indagine
lessicale e studio contenutistico sono, in questo caso, reciprocamente
dipendenti. Per delineare unacosmologia, sarebbe infatti necessario penetrare
il significato di molti lessemi la cui identificazione non ¢ affatto univoca, gia
per loriginale ebraico, senza contare poi i problemi di interpretazione nella
traduzione greca; questi lessemi, a loro volta, avrebbero bisogno, per essere
interpretati, di un modello cosmologico globale a cui essere riferiti. Il rischio
di incappare in un ragionamento circolare, spiegando un vocabolo alla luce
di uno schema creato artificialmente su altri vocaboli, ¢ pertanto concreto.
Cio risultava gia chiaro a Giovanni Schiaparelli, che, nel classico lavoro su
Lastronomia nell Antico Testamento, descrive cosi le difficolta dell’opera cui
si accinge:

La base di tali indagini dovrebbe essere naturalmente il testo ebraico dei libri
ond’¢ composto Antico Testamento, quando perd si fosse sicuri di penetrarne
dovunque rettamente il senso. Ora bisogna confessare che da tal segno siamo ancora
molto lontani; grande ¢ il numero delle parole o delle frasi, circa le quali gli esegeti di
maggior competenza non hanno potuto mettersi d’accordo. (...) Parrebbe che molto
ajuto si dovesse qui sperare dalle antiche versioni, e specialmente da quella detta dei
LXX (...). Ma all’atto pratico non ho trovato molta conferma di tale speranza (...):
sia perché trattandosi di materia, dird cosi, tecnica e di cose non sempre famigliari
alla comune degli uomini, facile era che si perdessero presto le vere interpretazioni
dei vocaboli (...); sia perché in questa e nelle altre versioni di comparabile antichita
(-..), fatte esclusivamente per uso religioso e per lettura edificante dei fedeli, di tali
minuzie scientifiche non era veramente necessario, ¢ neppur molto utile, affaticarsi
a cercare una versione irreprensibile, che in molti casi pitt non si poteva trovare'’.

A proposito della trasposizione in greco di termini ormai poco com-
prensibili, si dovrebbe aggiungere che la consapevolezza di tradurre un testo
sacro non avrebbe certamente favorito una autonoma ricerca di precisione
¢ perspicuita nella resa. Rosén (1997: 302-303) osserva infatti al riguardo
che I’ebraico biblico stesso era percepito da coloro che erano in grado di in-
tenderlo come una “lingua sacra”, chiaramente distinta dalla “lingua degli
uomini”, ovvero dall’ebraico ormai fortemente aramaizzato che era in uso ai

compresenza di immaginazione poetica, osservazione realistica e concezioni mitiche fram-
mentarie nei passi biblici di portata cosmologica, v. KITTEL (1965-1992, 5.v. 00pavog: coll.
1408-1409).

10 SCHIAPARELLI (1903: 14-15).
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tempi della traduzione dei Settanta. Di conseguenza i traduttori avrebbero
impartito anche al testo greco una colorazione analoga, adatta a suggerire ai
fruitori che I'oggetto della trattazione era qualcosa di sublime, costitutiva-
mente al di fuori della piena comprensione umana. Si noti che tale concezio-
ne trova effettivamente riscontro nella percezione moderna del testo sacro in
tutte le lingue europee: nelle aspettative del fedele, il dettato testamentario,
che pure costituisce una fonte prestigiosa di espressioni idiomatiche entrate,
per pregnanza semantica e icasticita di formulazione, nella fraseologia co-
mune, deve essere caratterizzato da un registro linguistico elevato e in certa
misura oscuro. QllCStC caratteristiche sono comunque determinate, in larga
misura, anche dalla conservativita tipica delle lingue di traduzione, che spin-
ge a mantenere scelte lessicali consacrate dal prestigio di versioni precedenti.

In relazione al basso livello di tecnicita del lessico astronomico/cosmo-
logico della Settanta ¢ poi opportuno considerare le circostanze stesse della
traduzione, che hanno aggiunto ulteriori variabili ad una situazione gia com-
posita: ¢ difficile infatti aspettarsi in una versione realizzata in tempi diversi
e da persone diverse la coerenza a livello lessicale che si potrebbe riscontrare
nell’opera di un solo traduttore, nel prodotto di un gruppo che segue un pro-
getto unitario, o perlomeno in un lavoro stratificato ma basato su un sistema-
tico confronto intertestuale. Alla generale disorganicita contribuisce infine
la creazione e la soppressione di nuove realta astronomiche, con le relative
denominazioni, nel passaggio dall’ebraico al greco: cio si verifica in ragione
di errori di lettura o interpretazione, per desiderio di ‘normalizzazione’ ed
assimilazione a referenti pitt noti, o ancora per ragioni difficili da definire,
che coinvolgono forse una dipendenza da un testo ebraico differente da quel-
lo masoretico.

Il Nuovo Testamento presentad’altra parte una situazione peculiare, poi-
ché i riferimenti al cielo dal punto di vista astronomico e cosmologico sono
quasi assenti, ed ¢ largamente prevalente la sua caratterizzazione in senso
spirituale, in quanto dimora divina, sede dei beati, origine della rivelazione.
In Kittel (1965-1992, s.v. 00pavog: coll. 1437-1439) si legge in effetti che
«non c’¢ forse un solo passo con 0VPAVOG in cui non traspaiano entrambe
queste caratteristiche», vale a dire il cielo come «enorme cupola solida» e
come «ambito di Dio»; per quanto la funzione referenziale del termine ov-
viamente permanga, tuttavia, non vi sono quasi, nei libri neotestamentari,
allusioni alla struttura ed alle partizioni del ciclo, se non in espressioni di sa-
pore idiomatico, come “da un estremo all’altro del cielo”, o in citazioni dalla
Settanta: la dimensione cosmologica ¢, per cosi dire, data per scontata, non ¢
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oggetto di interesse diretto. La progressiva associazione tra il cielo e Dio, che
sfocia anche in casi di metonimia, ¢ del resto ravvisabile, come si vedra, gia
nell’Antico Testamento.

3. I nomi del cielo

3.1. OYpavog e ovpavoi

I fattori delineati nel paragrafo precedente (possibile intersezione tra
diversi modelli cosmologici, sovrapposizione tra dimensione referenziale
e simbolica, peculiaritd della lingua di traduzione) risultano rilevanti
innanzitutto per quanto riguarda le denominazioni ascrivibili al cielo nel
suo complesso. La pitt generica ¢, come prevedibile, il gia citato 00pavog, il
cui impiego in ambito testamentario, in particolare nei risvolti teologici, ¢
stato ampiamente studiato''; si ricorderanno pertanto qui solo alcuni aspetti
pertinenti ai fini della trattazione.

In accezione referenziale, oVpavdg pud indicare tanto il cielo
astronomico quanto quello atmosferico; si pud pertanto parlare di dotpa
700 00pavod (AT: Dt 1.10 etc.; NT: Eb 11.12) ma anche di metewva 100
00povod (AT: Gen 1.26, 1.28, 1.30 etc.; NT: Mt 6.26, 7.20 etc.), vep€LaiL
700 0Vpavod (AT: Dn 7.13, citato in N'T: Mt 24.30, Mc 14.62 etc.), VeTOG
700 00pavod (Dt 11.11)!2. Come il sostantivo, la forma ovpavéOev (“dal
cielo”) pud rimandare al cielo come sede divina (cfr. I'unica occorrenza
veterotestamentaria in 4Mac 4.11, che indica la discesa di angeli a cavallo;
At 26.13, a proposito della luce che avvolge Saulo nell’episodio della
conversione). All’aspetto meteorologico ¢ ascrivibile invece I’impiego in
At 14.17, per quanto sia probabilmente compresente I’idea della collocazione
celeste di Dio, che dona agli uomini la pioggia.

Potenzialmente significativa per un’analisi lessicale che si concentri

1 V. KrTTEL (1965-1992, 5.0. 00pavdQ).

12 Per la dimensione atmosferica del cielo v. ad es. anche Ge 5.18; Salmi di Salomone
17.18; Ap 16.21; Mt 16.2,3 (dove losservazione dell’aspetto del cielo e delle sue diver-
sc tonalita di rosso permette di fare previsioni di carattere meteorologico che sono parte
dell’esperienza popolare; non a caso, il passo presenta una curiosa assonanza con il proverbio
italiano rosso di sera, bel tempo si spera, rosso di mattina, tempesta s avvicina. Sui rapporti tra
massime bibliche ¢ proverbi popolari, cfr. HAGOPIAN, 2008, con criteri di classificazione
esportabili ¢ indicazioni bibliografiche che abbracciano anche altri ambiti culturali).
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sull’'uso di oVpavOG in accezione astronomico-cosmologica ¢ la relativa
frequenza (per quanto in misura decisamente minoritaria rispetto al
singolare)®? della forma ovpavoi (AT: Dt 32.43, 1Sam 2.10, 2Sam 22.10,
2Cr 289 etc; NT: Mc 1.10, 1.11, Lc 10.20 etc.); una ricerca nel Thesaurus

dellaletteratura greca (TLG) rivela infatti che il termine al plurale ¢ attestato

prima e indipendentemente dalla Sezzanta solo in pochi casi'.

Le ragioni di tale peculiarita del greco testamentario sono state e sono
oggetto di dibattito: la spiegazione piti invalsa I'interpreta come calco
sull’ebraico samayim®, inteso come plurale tantum'®, piuttosto che come

B In KrTTEL (1965-1992, s.0. 00pavOG: coll. 1426 e 1434), H. Traub ricorda che la
parola ricorre 667 volte (51 al plurale) nella Seztanta e 284 volte (94 al plurale, pari al 33%)
nel Nuovo Testamento greco. PENNINGTON (2003: 44) fa notare che nel Pentateuco si trova
una sola occorrenza di 00pavol (Dt 32.43, laddove peraltro il testo masoretico menziona
le “nazioni”). Escludendo il Vangelo di Matteo, il quale da solo annovera oltre il 60% delle
occorrenze neotestamentarie, i plurali si riducono per questa parte delle Scritture al 13% del
totale. Si noti che anche nella Lettera agli Ebrei e nella Seconda Lettera di Pietro le occorren-
ze di 0Opavol sono maggioritarie: v. MOULTON ¢ GEDEN (1963, 5.0. 00pavog).

' In Anassimandro (fr. 9.6, 10.3, 11.3, 11.7, 17.10: le citazioni provengono da autori diver-
si, tra cui Plutarco, Teofrasto in Simplicio, Stobeo in Ezio, lo Pseudo-Galeno); Esopo, Fabulae
(Dodecasyllabi), fab. 333 aliter, v. 8; Aristotele (Metafisica 1074a, 32, Fisica 218b, 4, De parti-
bus animalium 662a, 8) e lo pseudo-aristotelico De caelo (7 occorrenze); Eratostene, Cataste-
rismi 1.2, v. 14. Diogene Laerzio, Vitae philosophorum 5.87.14 menziona inoltre un /7epi v
o0vpavaV ¢ trale opere di Eraclide Pontico. Si noti che nel Z7meo platonico non vi sono occor-
renze al plurale, sebbene parte del discorso verta sull’esistenza di un unico cielo in opposizione a
molti (v.ad es. 31 a 1-b 4).

5 Cfr. ad es. PENNA (1995, s.0. cielo: 340); VIGOUROUX (1912-1922, s.0. ciel: col. 750).
La menzione di “cieli” al plurale veniva giustificata gid da Teodoreto di Cirro (Quaestiones
in Octatenchum, 14.23 ss.), che pure sostiene I’esistenza di due cieli, alla luce delle caratteri-
stiche del vocabolo ebraico.

'¢ 1] termine ¢ sintatticamente impiegato alla stregua di un plurale. Il suo statuto morfo-
logico ¢ tuttavia stato a lungo in discussione, poiché, dal punto di vista sincronico, esso ¢ as-
similabile ad un duale: per una rassegna delle opinioni in merito, v. HouTmMAN (1993: 5-7).
A tal proposito, la forma ¢ stata spiegata come allusione a due cieli differenti (atmosferico e
siderale; fisico e spirituale; alto e basso cielo). Analogamente, il termine mayim, che designa
I’acqua e presenta la medesima terminazione, ¢ stato inteso in riferimento alle acque supe-
riori e inferiori, mentre Gerusalemme che, con altri toponimi, condivide a sua volta la ter-
minazione, sarebbe una cittd composta da due parti. Su tali «fanciful “dual” explanations»
prevale perd allo stato attuale I'ipotesi che S@mayim e mayim siano forme al plurale, divenute
formalmente identiche a duali per motivi fonetici: «both words have final-weak roots (...),
and their plural shapes fall together with the usual dual» (WaLTke e O’ CONNOR, 1990:
118); «in these two words the original plural ending iz has been reduced to iz under
the influence of the stress» (JoUON, 1991, vol. I: 274; si veda 275 per i toponimi, la cui ter-
minazione ¢ talora interpretabile come una marca di locativo). Il termine s@mayim sarebbe
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allusione ad una molteplicitd di cieli di cui non esistono testimonianze
inequivocabili in passi biblici, per quanto essa sia «attestata nel pensiero
ellenistico, gnostico o rabbinico e negli apocrifi»", per influsso di altri
modelli cosmologici orientali'®. Sebbene un modello siffatto venga addotto
per spiegare la menzione del Tpitog 00pavog in 2Cor 12.27, infatd, il
consenso non ¢ unanime: in Vigouroux (1912-1922) siintende semplicemente
questo cielo, «résidence de Dieu et des élus», come terzo dopo il cielo
atmosferico e quello siderale®, separati tra loro dalla volta del firmamento
(otepémpa), di cui si parlerd a breve?'; Alfrink (1964) lo considera invece
terzo dopo il firmamento e le acque superiori. In Kittel si osserva d’altra
parte che ¢ quasi impossibile esprimersi sulla natura di questi tre cieli, per
quanto il paradiso e il trono di Dio siano immaginati entro il terzo o ad
esso strettamente associati*’; I’ipotesi che la parte del cielo dove ¢ collocata
la dimora di Dio sia da intendersi come effettiva partizione cosmologica
non ¢ peraltro suffragata da ulteriori elementi all’interno dei testi vetero e
neotestamentari.

Oggetto di discussione ¢ anche la possibile allusione alla pluralita dei
cieli nel nesso Tévt@V 1AV 0VpovAV presente in Ef 4.10%. In particolare,
H. Traub ¢ incline a considerarlo un vero plurale, attribuibile alle predette
influenze, come del resto quelli impiegati in Ef 1.10, Ef 6.9 ¢ Col 1.16, 1.20.

dunque un originario plurale di estensione, vale a dire un plurale «der nicht als Bezeichnung
fiir eine numerische Pluralitit dient, sondern die Aufmerksamkeit auf das Uberwiltigende
der betreffender Sache richtet: der Himmel ist ein riesiges Territorium mit unabsechbaren
Héen und unbekannten Weiten, worin sich das Auge verliert»> (HOUTMAN, 1993: 6-7). Per
gli “special uses” della categoria del numero, e in particolare del plurale, in ottica interlingui-
stica, v. CORBETT (2000: 234 ss.).

7 PENNA (1995, s.v. cielo: 340).

BV, KITTEL (1965-1992, s.v. 00povOg: col. 1429); in Vicouroux (1912-1922, s.v.
ciel: col. 751), tali speculazioni rabbiniche sono considerate un’ereditd della cosmologia ba-
bilonese.

Y Cfr. TURNER (1963: 25). Con Tp®10¢ 00pavdg si definisce invece in Ap 21.1 il cielo
prima del rinnovamento, con ’aggettivo inteso ad indicare una priorita in senso temporale
e non spaziale.

2 VIGOUROUX (1912-1922, 5.v. ciel: col. 751).

' Cfr., a proposito del firmamento e del numero dei cieli, la seconda parte della glossa
0Vpavog nel Lessico di Suida (citata con una minima differenza di punteggiatura in TGL,
s.0. 00pavog): odpovol 8o, 6 oLV T Yii Yeyevnuévog, kol 6 Yotepov pécov
TOV VIGATOV TPooTOYOELG YEVEGOHOL OV KOl GTEPEOIO TPOONYOPEVOEV (ADLER,
1928-1938, pars I11: 590, n. 940).

22 KrTTEL (1965-1992, 5.0. 00pavdG: col. 1495).

2 Cfr. TURNER (1963: 25).
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Egli individua infatti una differenziazione nel valore di 0Opavol anche
all’interno della Setzanta: il suo uso sarebbe dovuto alla «pleroforia dello
stile innico e dossologico» nei testi salmodici o in passi di carattere profetico;
la forma verrebbe invece impiegata sempre pili frequentemente e come «vero
plurale che serve a rendere la concezione della molteplicita dei cieli» nei testi
seriori, soprattutto se scritti in prima istanza in greco (in Kittel, 1965-1992,
5.0. 00pavOG: col. 1429). Pennington (2003), escludendo un riferimento a
numerosi cieli, evidenzia invece come il legame tra il modello cosmologico
e la scelta di oOpavol risulti poco cogente, poiché, in testi apocalittici
che descrivono effettivamente viaggi ultraterreni attraverso una pluralita
di cieli (come UApocalisse di Mosé in greco o 3 Baruch), continua ad essere
usato esclusivamente il singolare. Inoltre, la resa dell’espressione biblica “i
cieli dei cieli”, costrutto con valore elativo usato dalle lingue semitiche per
esprimere il superlativo®, ed «expression consacrée pour désigner les espaces
infinis»*, secondo Pennington (2003: 47) «would have been the perfect
opportunity to exploit a plurality of heavens», ed in effetti come allusione
al pitt alto di molti cieli ¢ stata talora intesa?®. Anch’essa ¢ tuttavia tradotta

2 V. in proposito JoUoN (1991, vol. II: 525). Per un esempio di costrutto analogo (“il
re dei re”), assunto nella formulatura imperiale persiana per calco su un titolo accadico, v.
CAMPANILE (1974).

» VIGOUROUX (1912-1922, s.v. ciel: col. 751). ALFRINK (1964: 4-5) attribuisce invece
all’espressione “i cieli dei cieli”, con un’ipotesi poco fondata, la funzione di indicare le “acque
superiori”, basandosi sul parallelismo tra le due espressioni in Sal 148.4 (che si presenta in
greco come OVETTE 0DTOV, 01 0VPOLVOL TOV 0VPOVAV KOl TO BEWP TO DILEPGV®D TOV
oVvpav@V). Egli sostiene che si troverebbe qui un primo indizio della divisione della totalita
del cielo, indicata dalla formula completa “i cieli ed i cieli dei cieli”, in due parti: i “cieli” (cioe
il firmamento) ed i “cieli dei cieli” (cio¢ le “acque superiori”); terzo dopo questi, come si ¢
detto, sarebbe lo spazio in cui risiede Dio (menzionato in 2Cor 12.2).

2 NTPC, s.0. 00pavog, a proposito di 1Re 8.27, glossa «ccelum altissimum, quod
quasi omnes reliquos ccelos complectiturs; analogamente SCHIAPARELLI (1903: 65) parla
di una «esagerazione del concetto di cielo» che si trova impiegata anche per altri concetti
in ebraico: «il cielo dei cieli non ¢ dunque altro, che il pit alto dei cieli, quello che tutto
comprende». In KITTEL (1965-1992, s.v. 00povdg: col. 1407), anche G. von Rad ricorda
a proposito di questa espressione una possibile eco della pluralita dei cieli babilonese, ma
osserva che «anche ammesso questo rapporto, la detta frase poteva avere in Isracle solo il
senso d’un’iperbole retorica»; cfr. poco oltre (col. 1430) Traub: «Luso di questa formula
— per quanto oscure ¢ confuse possano esser state le concezioni dei traduttori — presuppone
la credenza in una pluralita (forse in una varietd) di cieli. Perd I'origine della formula non ¢
dovuta essenzialmente a questo presupposto, ma alla volonta di esprimere pleroforicamente
I’immensita dell’universo».
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per lo pilt in greco al singolare (00povOg T0d 0Vpavod: 2Cr 6.237, 3Mac
2.15; generalmente nella formula, variamente declinata, 6 0bpavog kot 6
00pavog 10D 0VpavoD: v. Dt 10.14; 2Cr 2.5, 6.18; Ne 9.6; 1Re 8.27; Sir
16.18). Il nesso ¢ attestato peraltro nel testo greco anche in Sal 67.34 (68.34
in ebraico) e 113.24 (115.16 in ebraico), sebbene I’ebraico non presenti il
costrutto elativo, ma una semplice reduplicazione di carattere enfatico®. Il
plurale o0pavol T@V 0VPAVAV si trova invece solamente in Sal 148.4.

In realta, da una ricognizione sistematica di tutti i passi rilevanti emerge
chiaramente I’impossibilitd non solo di trovare una spiegazione unica, ma
anche di motivare la totalitd delle occorrenze al plurale. Se per passi come
2Cr 28.9 non si trova una giustificazione convincente, interpretazioni ad
hoc come quelle proposte per Sap. 18.15-16 sono, per il loro stesso carattere
idiosincratico, particolarmente fragili: cosi, se Traub spiega il singolare del
v. 16 come riferito al «firmamento in quanto margine degli spazi celesti, a
loro volta immaginati e indicati al plurale nel v. 15»%, Pennington (2003:
56 ss.) cerca di ricondurre questa opposizione di numero — che veicolerebbe
una differenza semantica tra il cielo in quanto creatum (singolare) e il cielo
in quanto dimora di Dio (plurale) — all’idioletto dell’autore del libro della
Sapienza®, scritto in prima istanza in greco. Che anche tale soluzione

27 RaHLFs (1979) riporta a testo solo £k 10D 0Opavod; la formula £k 10D 0Opavod
700 00pavo ¢ attestata nella tradizione manoscritta (codice B); in KiTTEL (1965-1992, 5.0.
0Vpavog: col. 1430), si avanza l’ipotesi che la ripetizione di To® 00povod sia dovuta in questo
caso ad un errore del copista: in effetti nel testo ebraico si menziona semplicemente “il cielo”.

8 T due passi possono infatti essere tradotti dall’ebraico rispettivamente «nei cieli ca-
valca, nei cieli eterni» e «i cieli sono i cieli del Signore»: versione della CEI, riportata in
VATTIONI (1974).

» V.KrTTEL (1965-1992, 5.0. 00pOVOG).

* Ilvocabolo compare al singolare anche in Sap 13.2 ¢ 16.20; al plurale in Sap 9.10 ¢ 9.16.
PENNINGTON (2003) segnala I’esistenza di questa opposizione semantica, tra ’altro, anche
nel Vangelo di Matteo: in effetti, la prevalenza della forma plurale si accorderebbe con la
dimensione prettamente simbolica che, come si ¢ anticipato, il cielo assume nel Nuovo Te-
stamento. Solo al plurale ¢ attestata, per esempio, la formula | Bacideior T@V odpoV@V.
Esistono tuttavia incoerenze: in Mt 18.18 compare ad esempio il singolare, in riferimento
al cielo come dimora ultraterrena, laddove in Mt 16.19 compare, in una frase analoga, il
plurale. In Mt 24.31 d’altra parte si trova il plurale in riferimento agli “estremi dei cieli™ la
formula, tipicamente veterotestamentaria, ¢ attestata generalmente al singolare, ¢ come si
vedra ¢ nettamente ascrivibile alla dimensione cosmologica del cielo; il plurale sembrerebbe
qui piuttosto motivato dall’attrazione del precedente £k 1@V Teccbpwv avépwy. Tut-
talpili si potrebbe parlare, come fa TURNER (1963: 25), di una prevalenza tendenziale, nel
Nuovo Testamento, della forma 0Opavol quando il referente ¢ il cielo in quanto sede di Dio,
di contro alla maggiore presenza del singolare «in the material sense of sky».
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non sia inattaccabile risulta tuttavia almeno dalla presenza, in Sap 16.20,
del singolare 00pavOg in riferimento al luogo di provenienza di un cibo
assimilato al pane degli angeli, impiego ascrivibile piti alla dimensione
spirituale che a quella atmosferica (mentre quella astronomica ¢ certamente
da escludere). Per quanto riguarda ['opposizione presente in Sap 18.15-16,
poi, la scelta di obpavol potrebbe essere altrettanto validamente attribuita
alla ricerca di una maggiore solennita di espressione, nonché alla vicinanza
del “trono regale” (éx Bpoévwv Baciielmv), anch’esso significativamente
menzionato al plurale; il singolare del v. 16 potrebbe invece dipendere
dalla generica menzione del cielo, come spesso accade, in parallelismo/
opposizione con la terra, ad indicare I’insieme del creato (per quanto, nel
Nuovo Testamento, I'espressione “nel cielo e sulla terra” si trovi anche nella
variante “nei cieli e sulla terra™ cfr. Ef 1.10%, 2Pt 3.7, 13).

Considerando i singoli casi e studiando la letteratura critica in proposito
¢ comunque possibile delineare un’interazione di fattori che ha determinato
la situazione complessiva. Nella Sezzanta I’impiego della forma oOpavot,
non sconosciuta alla lingua greca, e, per cosi dire, non agrammaticale, ma
decisamente poco attestata, ¢ stato indubbiamente favorito dal confronto
con D’ebraico, che ha determinato 'attivazione di una potenzialita rimasta
quasi sempre latente nella letteratura precedente: Pennington (2003: 49)
parla, a questo proposito, di «Semitic enhancement»*. Sulla scorta di una
precedente analisi (Katz, 1950: 141-146), tuttavia, egli osserva giustamente
che le caratteristiche morfologiche del termine ebraico (e aramaico) non sono
di per sé la causa della scelta della forma®; se di semplice calco morfologico
si trattasse, le attestazioni di oOpavol sarebbero percentualmente piu
rilevanti. L'uso semitico ha sostanzialmente fornito — o meglio, reso pit
immediata alla coscienza dello scrittore — una nuova possibilita di scelta tra
varianti: la preferenza per I'una o per ’altra, in sede di traduzione o, nel caso

3! In questo passo, come in Sap 18.15-16, il riferimento al cielo ¢ alla terra specifica un
precedente o ThvTOL.

32 Il riferimento ¢ alla classificazione — basata sull’interferenza sul piano sintattico, ma
esportabile anche ad altri livelli dell’analisi linguistica — effettuata da PORTER (1989: 587),
dei possibili gradi di influenza semitica sul greco neotestamentario: a) direct translation;
b) intervention (quando una forma che non puo trovare giustificazione all’interno dell’evo-
luzione del greco deve essere attribuita all’influenza di una costruzione semitica: questo
sarebbe 'unico caso legittimamente definibile come semitismo); c) enhancement (quando
una costruzione che ¢ in greco latente o rara, subisce un aumento di frequenza per effetto di
un’analoga costruzione semitica).

3 Cfr. TURNER (1963: 25) e KITTEL (1965-1992, 5.. 00povOc: col. 1429).
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dei libri pili tardi e neotestamentari (nonché nella produzione extra-biblica
che risente di tale modello autoritativo)*, di scrittura ex zovo, pud essere
determinata nei singoli casi da diverse ragioni, di natura ‘stilistica’, sintattica
o semantica. Il primo ordine di fattori ¢ essenzialmente riconducibile alla
tipologia dei testi in esame, gia menzionata a proposito dell’interpretazione
di Traubs: si notil’alta incidenza di forme al plurale, funzionale al desiderio di
amplificare I’espressione ed aumentarne la solennita, nei Sa/m:i®, in testi di
tenore profetico, o in preghiere nelle quali Dio ¢ esaltato in quanto Signore e
sovrano dei cieli (v. Gdt 9.12, 2Mac 15.23, Od; 15.12). Per quanto riguardale
motivazioni sintattiche, Pennington ipotizza che, nei casi in cui samayim ¢
soggettodivociverbalial plurale, i traduttori sarebbero stati portatia preferire
la traduzione con 00powvol (soprattutto in casi di personificazione, come Is
44.23) piuttosto che a trasferire |’intera frase al singolare; la medesima scelta
sarebbe stata favorita dalla presenza di nomi al plurale in sintagmi paralleli
(come ad esempio in Sal 106.26); nei casi in cui il verbo plurale ha pit di
un soggetto, la forma o0pavog sarebbe potuta invece rimanere al singolare,
come in Gen 2.1. A proposito della dimensione semantica e referenziale,
infine, senza postulare che ad usi differenti corrisponda necessariamente
un riferimento a diversi modelli cosmologici, ¢ opportuno considerare che
la conoscenza o il contatto con paradigmi cosmografici che prevedono un
cielo stratificato puo aver contribuito a rendere naturale e non straniante

3% V. ad esempio alcuni scritti apocrifi in greco (Enoch, il Testamento di Abramo, il Te-
stamento di Giobbe etc.), per i quali non ¢ tuttavia sempre possibile escludere che le forme
plurali siano attribuibili a interpolazioni cristiane seriori. Da una ricerca sul TLG non ri-
sultano attestazioni al plurale in Filone, Giuseppe Flavio e negli Oracoli Sibillini, mentre ne
compaiono in testi del Corpus Hermeticum. Le forme sono inoltre, prevedibilmente, atte-
state con frequenza in autori cristiani come Ireneo, Clemente Alessandrino, Erma, Didimo
Cieco, Giustino Martire ¢ lo Pseudo-Giustino Martire, Origene, Eusebio, Epifanio, Basilio
di Cesarea, Gregorio di Nissa, Gregorio di Nazianzo, Giovanni Crisostomo, Atanasio, Gio-
vanni Filopono (poi dichiarato eretico) etc. Le occorrenze riguardano anche testi di carat-
tere anti-cristiano, come il Discorso Vero di Celso (nel cap. 6,23 b, 3 vi ¢ un’allusione ai sette
cieli), oppure opere di carattere non religioso, per quanto influenzate dalla cultura biblica
e cristiana, come anonimi testi di retorica (es. il /7epi mONTIKGOV TPOTWY, presente in
SPENGEL, 1853-56,vol. 3: 207214 o i Progymnasmata, in WALz, 1832-36, vol. 1: 597-648).
Numerose sono poi le occorrenze in epoca bizantina, non solamente in opere a contenuto
strettamente religioso: la forma plurale compare ad esempio, oltre che in autori come Fozio,
Teodoro Prodromo e Michele Psello, anche nel cronografo Giorgio Cedreno.

% 29 occorrenze a fronte del numero totale, nei libri della Sezzanta che corrispondono
alla Bibbia ebraica, di 42 0 41 (a seconda che si consideri per il libro di Daniele la versione
della Seztanta o quella di Teodozione, rispettivamente): v. PENNINGTON (2003: 50); per le
motivazioni di ordine ‘stilistico’ cfr. anche TorM (1934).
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la menzione di “cieli” al plurale; a questo proposito, anche in assenza di
varianti testuali, non si pud escludere che la presenza del plurale sia talora
da attribuire, evidentemente per un fenomeno di sovraestensione, alle fasi
piu tarde della trasmissione®. In direzione opposta, la nuova frequenza
di ovpavol nella Setzanta avra da un lato fornito al pensiero ellenistico e
alla grecita posteriore uno strumento d’espressione adatto a veicolare tale
nozione”; dall’altro avra costituito una legittimazione per lo sviluppo di
concezioni analoghe, ad esempio, negli scrittori apocalittici successivi.

Per quanto riguarda la valutazione di 00pavog all’interno del lessico
di interesse astronomico e quindi potenzialmente “tecnico”, ¢ comunque
evidente che il mantenimento nel greco testamentario di caratteristiche pro-
prie della lingua ebraica, originando I’incremento delle occorrenze al plu-
rale e determinando la presenza per calco strutturale del costrutto elativo
0VPaVOg TOV 0VPAVOD, siinserisce a pieno titolo nei fattori che influen-
zano la variabilith complessiva dell’ambito lessicale stesso.

3.1.1. Il cielo come sede divina: risvolti lessicali

Prima di affrontare I’analisi di altri nomi che indicano il cielo nel com-
plesso, per poi procedere con lo studio delle denominazioni riferibili a parti-
zioni dello stesso o a fenomeni ad esso pertinenti, ¢ opportuno citare alcune
tappe del percorso di elaborazione alla base del legame tra gli spazi celesti e
Dio, che giustifica la sovrapposizione, a livello lessicale, tra dimensione sim-

3 Cfr. PENNINGTON (2003: 53).

7 V.KITTEL (1965-1992, 5.0. 00povig: coll. 1408-1409) e PENNINGTON (2003: 59).
Nel caso di Temistio (IV d.C), In Aristotelis physica paraphrasis, 5.2, 142, 31 (dove si cita
Popinione di Democrito) e 5.2, 143, 2, la presenza della forma plurale, giustificata dal rife-
rimento ad una pluralitd di cieli, pud naturalmente dipendere in prima istanza dal fatto che
essa era attestata in Aristotele stesso. Lallusione ad una pluralita di cieli in opere anonime
di carattere astrologico sembra invece rimandare piti direttamente a tradizioni di ambiente
giudaico; v. ad es. elvait 8¢ xal £mtd 0dpavol in De septem herbis planetarum (excerptae
cod. Petropol. Mus. Palacogr. Acad. Scient., fol. 97v) in SANGIN (1936: 126-135): 12.127.19.
Cfr. anche il testo dall’incipit 7@V éxta ovpavav o axpifaocuos kai ta petdiia
gioiv obtwg (e cod. Vat. gr. 216, fol. 13v), in HEEG (1910: 75): 5.79.5 o quello intitolato
Ilepi aotépwv 100 0VpavoD (e cod. Londin. Add. 34060, fol. 421v) in WEINSTOCK
(1953: 136-137): 9.137.3. Un’occorrenza al plurale compare anche nei frammenti delle Glos-
se Omeriche di Apione (I sec. d.C.), 75.99.18 [Ludwich], noto diffamatore dei giudei e bersa-
glio del Contra Apionem di Giuseppe Flavio. La presenza del plurale nello scrittore profano
Achille Tazio (II-I1I sec. d.C.), Leucippe e Clitofonte, 2.36.4,2.37.2 ¢ 2.37.4, potrebbe daltra
parte essere indizio di una diffusione di o0pavol nell’uso, anche laddove il modello cosmo-
logico di riferimento non ¢ assolutamente rilevante.
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bolica e referenziale.

L’identificazione progressivamente pitt netta di Dio con il cielo, e 'inter-
pretazione sempre meno corporea di questa collocazione, affondano le radici
nel complesso processo di definizione della sede di Dio*” che ha coinvolto i
diversi elementi confluiti nella religione giudaica (culto jahvistico di origine
madianita, concezioni cananaiche di un Dio celeste)*. Tracce di una collo-
cazione di Dio sulle alture permangono ad esempio nellAntico Testamento
(v. Sal 47.3 ¢ 67.17-18; cfr. anche Dt 33.2 per il monte Sinai come dimora
di Dio; Sal 73.2; Is 8.18; Gl 3.5 per il monte Sion). Laltura, il rilievo natu-
rale o artificiale, ¢ del resto tramite universale tra la terra ed il cielo, quindi
tra 'uomo e la divinita*: signficativamente, talora nella Settanta sono de-
signate con DyYMAd (termine che, come si vedra, ¢ impiegato per indicare
le “altezze” celesti) anche le “alture” allestite a scopo di culto (in ebraico
bamdt, sing. bamai)** tanto tra gli adoratori di Jahvé (es. 1Re 3.2-3) quan-
to tra gli idolatri (es. 2Re 17.9). Tuttavia «]’immagine di Jahvé quale Dio
celeste viene (...) a dominare in certo modo sulle altre»*; in tali vesti egli
viene raffigurato di frequente nella Scrittura: in Es 24.9-11 sotto i suoi piedi
¢ visibile un pavimento di lastre di zaffiro che rappresenta verosimilmente
il firmamento; in Sal 103.3, egli costruisce sulle acque (superiori) la propria
abitazione; in Sal 32.13-14 osserva gli uomini dal cielo, sua dimora; in 1Re

3% Per gli aspetti dottrinali della questione, v. LEMAIRE (2003; trad. it. 2005) e KITTEL
(1965-1992, s.v. 00povdG, in particolare per i risvolti teologici dell’associazione Dio/ciclo,
soprattutto nelle attestazioni neo-testamentarie) e bibliografia relativa.

% Per la distinzione tra luogo di residenza e luogo di apparizione di Dio, v. KITTEL
(1965-1992, s.v. 0vpavoc: col. 1410 ss). Per un elenco di passi biblici che attribuiscono a
Dio sedi differenti, v. FREEDMAN (1992, 5.v. heaven).

40 Per la stratificazione sottesa allo sviluppo della religione giudaica, v. LEMAIRE (2003;
trad. it. 2005). Eccessivamente semplificante ¢ l'affermazione di PENNINGTON (2003: 41),
secondo il quale «from reflection on the majesty of the heights above and a belief in the con-
nection of deity with the always-important phenomena of weather, it was an easy transition
to understand the heavens above as the habitation of God».

# Cfr. nell’ambito della cultura classica il ruolo del monte Olimpo, del Parnaso, o anco-
ra del monte Eta, sulla cima del quale Eracle viene bruciato per assurgere poi agli onori della
divinita.

2 1l vocabolo assume anche il significato di “santuario costruito sulle alture” e quindi,
per estensione, “santuario, luogo di culto”, e viene tradotto anche con Bopodg (es. Ger 7.31,
Is 16.12), 6TAAN (es. Nm 22.41) etc. Cfr. VIGOUROUX (1912-1922, s.v. hauteurs).

# KrTTEL (1965-1992, s.v. 00pavog: col. 1414). Si osservi in proposito che parte della
tradizione manoscritta rende in Es 19.3 £k 100 0VpavoV invece di €k 10D 6povg - laddo-
ve il testo ebraico descrive Dio che chiama Mosé “dal monte” — «per salvare la trascendenza
divina» (Ibidem: col. 1428).
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22.19 compare assiso in trono ¢ circondato dall’esercito del cielo (per cui
V. inﬁa, 4.1). La rappresentazione celeste di Dio conosce tuttavia un processo
di adattamento e spiritualizzazione, assumendo connotazioni via via meno
concrete: se infatti in 1Re 8.30 si chiede al Signore di prestare ascolto dalla
sua sede celeste, immediatamente prima (1Re 8.27) si afferma che nemme-
no il pitt alto dei cieli ¢ sufficiente a contenerlo (o a sopportare la sua gloria:
v. 2Cr2.5).In questo processo entrano in gioco ovviamente preoccupazioni di
natura teologica, che mirano a non limitare al cielo la sfera di autorita di Dio,
a mostrare che egli ¢ potente in terra e non si disinteressa degli uomini (Sal
101.20-21): si confronti in proposito il carattere empio attribuito all’affer-
mazione di Gb 22.13-14, dove si insinua che il Signore, intento a camminare
sulla “volta del cielo” e avvolto nelle nubi, non giudica le vicende terrestri. La
menzione del “Dio del cielo” (8e0g 100 00pavoD: es. Sal 135.26; 2Esd 1.2;
Ne 1.4 = 2Esd 11.4 secondo Rahlfs, 1979; Gio 1.9; poi Gdt 5.8, 6.19, 11.17),
che coincide con la sua caratterizzazione in quanto abitante di tale spazio (es.
Tb 5.17, Sal 2.4), non indica dunque, nella prospettiva monoteista della re-
ligione giudaica, che egli sia una divinita esclusivamente celeste, preposta ad
un solo ambito, e nemmeno imposta una qualche forma di uranolatria*, ma
serve piuttosto a caratterizzarne la natura ‘supraterrena’: all’idea di elevatezza
si associa, naturalmente, I’idea di sublimita. In tal senso vanno intesi anche
epiteti come K0pLog 10D 00pavod (Th 10.13); Bactied T0d 0VpavoDd
(Tb 13.13; con il genitivo plurale in 3Mac 2.2); 30VAGTNG TAV 0OVPOVAV
(2Mac 15.23); &v 0Opav®d dvvaotng (2Mac 15.4) etc.

La nozione che il cielo e Dio, che ne ¢ il creatore e di la governa il mondo
(Sal 32.13-14; Salmi di Salomone 2.30), «si convengono a vicenda» * ha fat-
to si che, in sede di traduzione, la specificazione T00 0VpavoD, 0 comunque
la menzione del cielo, sia talora aggiunta in riferimento a Dio anche quando
non ¢ presente nel testo ebraico (es. Sal 90.1, Dn 3.17 etc.). Tale legame di-
viene anzi cosi stretto che in alcuni casi il nome del “cielo” viene addirittura
sostituito dai traduttori a quello di Dio; si veda ad esempio Gb 22.26: lad-
dove I’ebraico dice «alzerai a Dio la tua faccia», la Settanta ha dvopAréyog
elg TOv 00povov. In Is 14.13 d’altra parte si trova éndve TdV AoTPOV
700 00pavoD, mentre il testo masoretico fa riferimento alle “stelle di Dio™
in questo passo la traduzione greca si potrebbe tuttavia spiegare con un sem-

4 Lanatura di creatum del cielo ¢, come si vedra, continuamente ribadita nelle Scritture,
e il culto delle realtd celesti praticato dai popoli circostanti ¢ biasimato con forza.
 KrrTEL (1965-1992, s.v. 0bpovic: col. 1428).
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plice fenomeno di normalizzazione, influenzato dal contesto, in particolare
dalla frase immediatamente precedente (€ig TOV 00pavOv dvopioopon).
E comunque opportuno ricordare che in caso di divergenza tra la Settanta
e il testo masoretico non si puo escludere che le varianti siano attribuibili,
piuttosto che alla volonta del traduttore, ad un diverso testo ebraico sog-
giacente®. Non ¢ in ogni caso sorprendente che in alcuni testi dellAnsico
Testamento si possano scorgere avvisaglie del passaggio metonimico per cui
il “cielo” diviene sinonimo di “Dio™. E stato proposto di intendere in tal
senso I’espressione £€0€VT0 €1 0VPAVOV TO GTORA AOTAV in Sal 72.9%:
la successiva precisazione kol 1| YAQGG adT®OV S1iA0ev €ni THE YAg
sembra pero indicare che si tratti qui, piuttosto, di una espressione iperbolica
che menziona i due principali ambiti del creato per indicare I’assoluta man-
canza di ritegno degli empi. Analogamente, I’associazione di cielo e terra
sembra avere una funzione di indicazione globale in Gb 20.27 (&vorkoA0-
yot 8¢ ohToD 6 0VPAVOG TAG AVOPLING, YT 8€ ETavaoToin ADTY).
Indubbio sembra essere invece, nel testo aramaico, il passo di Dn 4.23, che
recita «quando avrai riconosciuto che al Cielo appartiene il dominio» (trad.
CEl in Vattioni, 1974); la Settanta ha perd x0plog LR €v 0Opav®, kai 7
¢€ovota 00tod émt maon T YN (Dn 4.27). Poiché la corrispondenza
tra le due versioni ¢ scarsa in tutto il brano, non si puo stabilire con certezza
se il discostamento sia dovuto o meno alla necessita di chiarire una espres-
sione ancora sentita come brachilogica; Teodozione (Dn 4.26) rende, con
maggiore somiglianza, &@’ NG &v Yv@G TNV €&ovciav TNy ovpdviov. I
processo metonimico appare gid in atto in alcuni passi dei libri dei Maccabei:
il “volere nel cielo” (bg & &v N BEANHA £V 0VPOVD, OVTWG TOLACEL)
indica chiaramente il volere di Dio in 1Mac 3.60; in 2Mac 8.28 ¢ 2Mac 15.8
si parla di “aiuto giunto dal cielo”, cio¢, evidentemente, da parte di Dio.

4 Cfr. in proposito PENNINGTON (2003: 40).

7 Si potrebbe forse considerare un indizio in tal senso la menzione delle dvvapetg
kvplov in Dn 3.61, ripreso in Odi 8.61 (cfr. anche Sal 102.21; 148.2), dato che nei versi
precedenti e successivi si citano realta riferibili alla sfera celeste (acque superiori, luna, stelle)
e che Pespressione “esercito del cielo” designa gli astri (v. izfra, par. 4.1; cfr. in proposito
Is 34.4, che menziona, nella versione di Origene, T6coL ol dvvapelg T0D o0vpavoD).
Pit che anticipazione di uno slittamento lessicale, tuttavia, questi passi sono semplicemente
testimonianza della compresenza tra valore simbolico e referenziale che interessa la formula
in questione: I'esercito di Dio ha la sua controparte naturalistica, per cosi dire, negli astri del
cielo, ma cio non significa che, per il solo fatto di comparire nella stessa posizione all’ interno
del sintagma, Kvplov e 0Vpavod siano in qualche modo equivalenti.

# KrrTEL (1965-1992, 5.0. 00pavOg: col. 1425); PENNA (1995, s.v. cielo).
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Nel Nuovo Testamento tale evoluzione concettuale, dottrinale e lessicale
appare compiuta; '00pavOg ¢ presentato principalmente come dimora di Dio
in senso spirituale, come “regno dei cieli”, ed assume anche i connotati di sede
dei beati e origine della rivelazione (di questa differente prospettiva si segna-
leranno nel corso della trattazione alcuni esempi). Dio ¢ caratterizzato di fre-
quente tramite la menzione del cielo: talora si trova la specificazione al genitivo
(Ap 11.13, 16.11)*, oppure locuzioni aggettivali (v. infra, 3.3) o preposizionali
(es. Mc 11.25 0 tartnp DU®V 6 €v Tolg 00pavolc, Le 11.13 0 matnp O &€
0VPavoD etc.) che ne sottolineano la connessione con tale ambito®. I casi di
uso metonimico di “cielo” per “Dio” sembrano evidenti®': esempi interessanti
si possono trarre dal confronto tra alcuni passi paralleli dei Vangeli sinottici;
se in Mt 4.17 si trova fiyyikev yop N Bactieia T®V o0pavdVv, nel corri-
spondente Mc 1.15 compare fiyyikev 1 Bacideion 100 6€0D; un rapporto
analogo lega Mt 13.11 a Mc 4.11. Cio non esclude, naturalmente, che talora
gli interpreti ravvisino nella scelta di impiegare I'una o I’altra denominazione
la volonta di veicolare una diversa sfumatura di significato®.

3.2 Altri nomi per il cielo: Dyog, dynia, Dyiora

Alla dimensione simbolica del cielo come dimora di Dio, piti che
all’ambito cosmologico o astronomico, sono prevalentemente riconducibili
altre denominazioni complessive (Vyog, dynia, VyioTw). Si tratta di
indicazioni spaziali di per s¢ generiche (“I’alto”, “le altezze”, “gli alti luoghi”),
che divengono pero per antonomasia, sulla scorta dell’ebraico marim,

# Che in questo caso, come si ¢ anticipato, non ha valore limitativo, ma coincide con una
determinazione localistica: “Dio (che sta) sopra il cielo”. V. KITTEL (1965-1992, 5.0. 00poL-
vOG: col. 1454).

50 V. Ibidem: col. 1454 ss. per una casistica dettagliata e per le sfumature teologiche sottese
a tali denominazioni di Dio (per esempio per I’idea che la definizione “Dio del cielo” lo carat-
terizzi anche in quanto dominatore delle potenze ribelli che vi si trovano). Si sottolinea qui che
«la determinazione ‘celeste’ o “dei cieli’ ¢ aggiunta in due terzi dei passi in cui Dio ¢ chiamato
‘padre’>, il che ne indical’importanza.

5! Sinoti che nella letteratura rabbinica “cielo” sostituisce il nome di “Dio”. Consideran-
do comunque che «in tutta la predicazione neotestamentaria, compresa quella degli stra-
ti letterari pitt antichi, non si riscontra alcuna perplessita nel pronunciare direttamente il
nome di Dio», la sostituzione non sembra avere in essa una ragione tabuistica; Ibidem: col.
1458.

52 Ibidem: coll. 1458-1459. A proposito dell’espressione “regno dei cieli” si dice per esem-
pio che «anche quando il genitivo T®V 0OpoV@V ¢ una parafrasi del nome di Dio, si avver-
te la ragione di questa parafrasi: il regno di Dio viene dal cielo».
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nomi per il “cielo”, pur continuando a mantenere anche un uso pit vasto
e meno connotato, in contesti differenti®. Mardm, che indica appunto “le
altezze™*, quando designa gli spazi celesti viene talvolta reso semplicemente
con 0VPavOG (es. in Is 24.18, 24.21, dove il valore referenziale sembra
prevalere)® o oOpavol (es. Gb 16.19); altrove gli corrispondono pero le
espressioni greche di significato analogo Vyog (es. Sal 17.17, 67.19; Is 40.26;
in Is 38.14 si trova la resa pili esplicita 10 Dyog 0D 0Vpavod), bynia
(es. Sal 92.4, 112.5; Is 32.15, 33.5; Ger 32.30 = 25.30 in ebr.), Dyt (es.
Sal 70.19, 148.1; Gb 16.9, 31.2; in Gb 25.2 compare la forma al singolare
év Dyiotw). Esse si trovano, variamente declinate, anche in testi per cui
il confronto con I’ebraico non ¢ sempre possibile, come il Siracide (Vymia
24.4; bYyiota 26.16, 43.9; Vyog 43.1, 43.8), o in brani che non hanno un
antecedente semitico, come Sap 9.17 (&6 dyictwv), Odi 12.9 (10 dyog
70V 0VpavoD), e in passi neotestamentari: es. Vyog Le 1.78, 24.49; Ef 48;
vynAa Eb 1.3; Yyiota Mt 21.9; Mc 11.10; Lc 2.14, 19.38.

Talora queste denominazioni sono in effetti impiegate in accezione refe-
renziale: si vedano ad esempio Sir 24.4 (§y® €v DYNAOIG KATECKNVOOQ,
Kol 0 Bpoévog pov €v oTOA® ve@éANG: chi parla ¢ la Sapienza, che
in Sir 24.5 afferma di aver percorso da sola il Ydpov ovpavod); Sir 43.8,
dove la luna ¢ chiamata cxedog TopePoA®dV €v Vyel, €v oTEPEDO-
TL 00pavoD EKAGUTOV (sinoti perd che al verso successivo, in parallelo,
sono menzionate le Vy16Tol kVP10v). Anche in Sal 70.19 (0 0e6¢, mg
VYLoTOV O €moinoag PeyaAela), nonostante il contesto, il riferimento
sembra essere semplicemente al cielo, impiegato iperbolicamente per indica-
re ’altezza; in Sir 43.1 (Towpiopo dyovg oteptmpo KoBapldOTNTOG,
£180¢ 0Opavod &v opapatt d6ENG) la dimensione astronomica sembra
prevalere, per quanto il tutto siariferito, nel verso successivo, all'operadel ’Al-
tissimo (€pyov VyioTov); In Is 40.26, per quanto il testo greco sia meno
perspicuo di quello ebraico, I’invito a guardare “in alto” (dvaBAiéyore eig
Vyog ToVG OQHUALOVG VROV Kol 1deTe) ¢ finalizzato a contemplare le

53 Per i diversi usi di Vyog v. KITTEL (1965-1992, 5.v.: col. 785).

>4 Si noti che pure I'ebraico s@mayim designa propriamente il cielo nella dimensione
dell’altezza: tuttavia, a differenza di 724rém, esso non ha anche un uso generico, ma ¢ nome
specifico (per quanto non “tecnico” nel senso sopra delineato) del cielo.

% Si parla infatti, nella versione greca, di Bvpideg €k T00 ovpovod (Is 24.18) e
K660V 10D 0Vpavod (Is 24.21). Non si vuole sostenere, ovviamente, che la portata teo-
logica sia assente da questi passi: I’indicazione del cielo come “altezza” non ¢ perd qui (come
altrove) particolarmente connessa con la connotazione di sublimita divina di cui si dira.
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meraviglie del cielo, I'ordine degli astri etc.; in Lc 1.78 espressione &vor-
ToAN €€ Vyovg, pur impiegata in senso metaforico, richiama il sorgere/
levarsi di un astro (probabilmente il sole) dal cielo. Nel complesso le occor-
renze di questo tipo sono, tuttavia, decisamente minoritarie>.

Non vi ¢ sempre parallelismo tra i passi ebraici e le relative traduzioni
greche. Talvolta i Settanta sembrano voler accentuare la potenziale portata
simbolica e teologica delle locuzioni in esame: «dove Vyog significa cielo
(...) si pud anche voler indicare con esso la sublimita di Dio o usarlo addirit-
tura come sinonimo di Dio»”". Per esempio, laddove in ebraico (Sal. 73.8)
si parla di prepotenti che minacciano “dall’alto” (mimmarém, inteso qui in
senso generico), i Settanta (Sal 72.8) modificano tale indicazione in &dtii-
ov gig 10 Vyog éAdAncwy; il cambiamento di direzione, per cosi dire,
della minaccia, comporta un profondo mutamento di significato: I’ingiuria
viene infatti rivolta “verso I’alto”, “verso il cielo” e, quindi, “verso Dio”.

Altrove mdirém viene tradotto non con un sostantivo che indica
gli “spazi elevati”, nei quali Dio dimora, ma piuttosto con un epiteto che
evidentemente indica Dio stesso in quanto abitatore di essi. Significati-
vo in proposito ¢ Is 57.15: Despressione ebraica resa con x0prog Vyi-
070G €V aylolg Avamowopevog significa infatti, piti esattamente, “in
un luogo elevato (indicato con m4drém) e santo io dimoro” d’altra parte,
immediatamente prima, 6 Vy1oTog 0 €v LYNMAOIG KATOLKAV TOV
ai®va corrisponde, nella traduzione dall’ebraico, a “I’alto, ’elevato (ram
w'-niséa’), che dimora in eterno”®. Alla base di tale mutamento sta, eviden-
temente, lo stretto rapporto che intercorre tra T& VY16t e locuzioni ana-
loghe, che nella maggior parte dei casi indicano il “cielo” in quanto dimora
di Dio o origine del suo intervento (fino ad indicare, in qualche caso, Dio
stesso, con un processo analogo a quello osservato per 00pav6g)*”, ¢ la qua-

56 La dimensione simbolica ¢ prevalente ad es. in Is 33.5 (&ytog 6 8€0¢ 0 KoTOLK@Y
€v YYMAotg); Ger 32.30 (KOprog &@ dYynrod ypnpatiel); Gb 16.19 (xai vOv i8ob
£V 0VPavVolg 6 HAPTVG LoV, O 8¢ cuvicTwp Lov &v dyictolg); Is 38.14 (BAémelv
elg 10 Vyog 10D 0Vpavod TPOg TOV KOpLov, Og E&eihartod g, ripreso in Odi 11.14);
Sir 26.16 € 43.9 (£v VY16TOLG KVPLOV) etc.

7 K1TTEL (1965-1992), 5.0. Dyoc: coll. 785-786).

% Anche altrove, del resto, la Sezzanta presenta le locuzioni in esame, laddove nel testo
cbraico non compare mdrém: v. ad es. Gb 22.12.

> V. ad es., nel Nuovo Testamento, Le 24.49, dove €€ Dyovg d0vapty indica sostan-
zialmente la potenza che viene dall’alto, cio¢ da Dio (cfr. 3bvapig dyictov in Le 1.35).
In Lc 2.14 (AGEa £V DyloTolg Bed kol £ml YHig elpnvn €v AvBpdmoig ebdoking)
T Vyiota indica certamente il cielo in opposizione alla terra; in KITTEL (1965-1992,
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lifica di Yy1610G che viene attribuita di frequente a lui.

L'uso di Yy1670¢ come epiteto divino ¢ stato ampiamente studiato®’;
formalmente esso ¢ aggettivo superlativo formato sull’avverbio Oy, con il
significato di “altissimo”, “elevatissimo”. Nella letteratura greca pagana ¢ at-
testato in riferimento a Zeus (es. in Pindaro, Eschilo, Sofocle), per sottoline-
are, secondo Georg Bertram (in Kittel, 1965-1992, s.v. Yy1610G: col. 816),
la sua collocazione sul monte pitt alto, unitamente alla qualifica di divinita
del cielo e, in accezione morale, la sua funzione di garante della giustizia.
Il fatto che I'epiteto non fosse riferito ad altre divinita sembra comunque
indicare che esso implicasse anche, con valore relativo, un’idea di premi-
nenza all’interno del pantheon. Non a caso, come sottolinea Simon (1972:
372), esso ¢ «d’usage fort courant, dans le monde hellénistique et romain,
pour désigner une divinité paienne considérée comme la plus importante du
panthéon»: ¢ accostato al generico 806G o al nome di Zeus, principalmente
quando questo designa una divinita orientale a lui assimilata (in tal senso
sembra comparire nelle iscrizioni di citta dell’Asia Minore, in particolare
di Palmira)®’. Sincretismi e sovrapposizioni di questo tipo sono considerati
indice di un processo di avvicinamento del pensiero religioso greco al mono-
teismo, attraverso «the tendency to exalt and worship a supreme God above
all other gods» .

Cio che interessa, in questa sede, ¢ pero il valore che il termine assume
in contesto biblico, per render ragione delle sovrapposizioni con le locuzioni
generiche indicanti il cielo, di cui si parlava. “Yy1o10Gg traduce prevalente-

s.v. VyY1070G: col. 816) si ricorda perd che la stessa invocazione ¢ riportata in Acta Pilati
A1, 4, in traduzione greca, nella forma c®cov 81 6 év 101G LYLGTOLG KTA.: «si tratta
propriamente di una invocazione a Dio; il suo nome pero ¢ sostituito, nella prassi giudaica,
dall’indicazione della sua dimora».

€ Per indicazioni bibliografiche in merito, v. SIMON (1972: 372).

6 Cfr. a titolo di esempio I'iscrizione 634 in DITTEMBERGER (1960, vol. 2), risalente
al 162/163 d.C., o 'iscrizione bilingue (Puchstein 34), del 132 d.C., citata da LIDZBARSKI
(1908: 295 ss.), a cui si rimanda per ulteriori indicazioni. La formula in questione si ritrova
anche in iscrizioni di Laodicea, Mileto, Cizico, Stratonicea etc.: v. Dopp (1964: 12). Per
altre testimonianze non letterarie del culto di Zeus Vyio710¢G, v. KITTEL (1965-1992, 5.0.
Vy1010G: coll. 816 ¢ 824, ¢ bibliografia relativa).

¢ Dopp (1964: 12). Il termine medio tra monoteismo e politeismo viene chiamato,
tecnicamente, enoteismo: «Questo si pud definire la credenza in uno degli dei, il quale
acquisti un posto preminente in un gruppo particolare, senza negare per questo Pesistenza
degli altri dei, o degli dei degli altri, in particolare degli altri popoli». (LEMAIRE, 2003;
trad. it. 2005: 19).
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mente (ma non esclusivamente)® il titolo divino ‘e/yén®* — da una radice che
esprime I’idea di “elevatezza” — attestato anche da Filone di Biblo® come
nome di un dio fenicio e risalente probabilmente ad una divinita pre-isra-
elitica di ambiente cananeo. Con il passaggio dal concreto all’astratto gia
delineato, da una probabile significazione di “Alto”, “Colui che abita in alto”
(sui monti, in cielo), esso ha assunto la nozione di “Altissimo”, “Sublime”, che
gli ¢ propria nell’ebraico biblico. Nel nuovo contesto monoteistico il termine
ha evidentemente perso la connotazione, che pure doveva essergli propria in
origine®, di divinita “pitt alta”, “suprema” rispetto ad altre®”.

La corrispondenza con ‘elyén sembra indicare dunque, come significa-
zione di Vy1otog all’interno delle Scritture, il valore elativo di “Altissimo”
in senso assoluto®; nel termine greco ¢ tuttavia di certo avvertita, probabil-
mente anche per il collegamento paradigmatico (che talora, come si ¢ visto
in Is 57.15, diviene anche sintagmatico) con ta Vyiota e simili, anche la
nozione localistica di “abitante in alto”, per quanto tale localizzazione sia
da intendere in senso fortemente spiritualizzato. A riprova di cio, Vyti-
670G ¢ impiegato talvolta in corrispondenza della locuzione ebraica */ohé-
hassamayim (o dell’equivalente aramaico), che significa letteralmente “Dio
del Cielo™ ed ¢ altrove tradotta con 6 8g0¢ T00 ovpavod (2Cr 36.23):
cid accade ad esempio in 1Esd 2.2 (kOprog 6 Dyi610G), 6.30 € 8.21 (T®
0e® T LYioT®), 8.19 (ToD B€0D 10D VY167TOV), Dan 2.18 (T0d kVPL-
0V 1oV VYloTtov), 2.19 (tov Kkbprov TOov Vyrotov)’. Hanhart (1992:
348-349) spicga la «free translation» 6 Vy1o10¢ alla luce del fatto che in

 Per altri termini ebraici cosi tradotti, e per I'uso di Dy16710g in senso assoluto come
nome divino, v. KITTEL (1965-1992, 5.2.).

¢ V. ad es. Gen 14.18, 19, 20, 22; Sal 46 (= 47 ebr.).3, 81 (= 82).6, 96 (= 97).9 etc.

& Nella forma EAtodv. La notizia ¢ tramandata da Eusebio, Praeparatio Evangelica,
1.10.14.

¢ Simon (1972: 376).

¢ Nella Bibbia rimangono tracce di questa situazione, es. in Sal 81.1 ‘O 6g0g €0Tn &v
cuvaY®YT Be®dv, év péc@ 8¢ Beobg dtakpivel, o in Sal 96.9 611 ob el xOpLog 6
VY1610g €Nl TAGAV TNV YRV, 6EOdpa DTEPLYDONG VIEP TAVTAG TOLG B€0VG,
dove il riferimento ¢ verosimilmente agli dei degli altri popoli. Per i rischi di sincretismo con
concezioni di tipo enoteistico che la traduzione Vy1610g comporta, ¢ per i rimedi lessicali
adottati, v. SIMON (1972).

% In tal senso sembrano da intendersi le nove occorrenze neotestamentarie, per le quali
v. KiTTEL (1965-1992, 5.0.: coll. 827 ss.).

® NTPC, s.v. yio10G6.

70 Significativamente nella versione di Teodozione compare in questi ultimi due passi il
nesso 0€0¢ T0D 0VPAVOD.
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tali testi, «dealing with the Seleucid persecution and its effects», la resa con
0 8£0¢ T0D 0VpavVOD avrebbe potuto generare il pericolo di una identifi-
cazione con Zeus, propugnata dalla politica sincretistica di quella dinastia.
Tale scelta sarebbe dunque un esempio di come «through the choice of the
equivalent an existing Greek expression could be formed anew in the light
of the contemporary history of the translators»: nello specifico, evidente-
mente, portando in primo piano una sfumatura di significato che era prima
latente o ‘periferica’”’. La traduzione kOplog 6 8e0¢ T0V ovpavod di
2Esd 1.2 quindi «should be attributed to a time in which this danger [i.c.
Iinterpretazione sincretistica] no longer existed in the same extent>.

3.3. Ev toig émovpavioig e altre locuzioni significative contenenti
gli aggettivi Emovparviog ed ovpaviog

Per completarela presentazione delle denominazioni complessive del cielo,
¢ opportuno ricordare che, nella Leztera agli Efesini, compare per cinque volte
(Ef1.3,1.20, 2.6, 3.10, 6.12) il sintagma preposizionale v 101G €émovpovi-
01g, che designa indubbiamente tale ambito nella sua dimensione di sede di-
vina. Traub osserva che il prefisso €n- sembra assumere il significato di “pres-
s0, in” piuttosto che “sopra” i cieli: in realta, le due nozioni potrebbero essere
compresenti. Lo stesso Traub, se daun lato afferma che «&v Tolg émovpavi-
o1 equivale totalmente, nel suo significato oggettivo, a €v 101g 0Vpavi-
016»"%, poiché tali spazi sono presentati come il luogo in cui Dio ¢ assiso (Ef
1.20 kaBicag €v 3e&Ld adToD év Tolg £movpaviolg) o dove si trova-
no i “principati” e le “potestd” (Ef 3.10 toig dpyais kol tolg ¢£0vot-
oG €v Tolg €movpaviolg: essi compaiono anche in Col 1.16, dove sono
menzionate TO, TAVTO €V TOTG 0VPAVOLG Kol €Ml THG YHC), dall’altro
sembra vedere nell’impiego del sintagma proprio un’allusione alla superiorita
di Cristo, «elevato molto al di sopra del mondo celeste, su queste potenze”™.

7! Si noti, di contro, che I'aggettivo YynAd¢, nel quale Iaccezione concreta ¢ prevalen-
te, «figura talvolta come predicato di Dio nel senso di sublime>» (K1TTEL, 1965-1992, s.v.
Vyog), “eccelso”, o perlomeno in compresenza di significato: v. Sal 98.2, 112.4, 137.6 (i passi
ebraici corrispondenti hanno 7). In Lam 3.41 (privo di equivalente ebraico) Dio ¢ definito
semplicemente ’Alto (GvoréBopev xopdlog MUV €ni xelpdV TPOg DYNAOV €v
0Vpov®): in questo caso dimensione localistica e qualitativa sembrano coesistere.

72 Tanto che, in Ef 1.20, parte della tradizione manoscritta riporta la lectio facilior.

73 K1TTEL (1965-1992, 5.0. €T0VPE&VIOG). A questa fonte si rimanda per una analisi del
significato teologico e delle motivazioni sottese all’impiego di tale «dizione pleroforica»,
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In ogni caso, ¢ chiaro che non vi ¢ nell’espressione un rimando ad una
stratificazione celeste di pertinenza cosmologica. L'aggettivo émovpéviog
¢ del resto impiegato prevalentemente anche nella letteratura greca pagana
in riferimento alla sfera divina™, come attributo (es. Iliade Z, 129, Odissea
p, 484) o addirittura come sinonimo di “divinitd” (Teocrito, Idilli 25.5;
Luciano, Dialogi Deorum 10.3.5). Indica inoltre cid che pertiene all’ambito
ultraterreno ed escatologico: ad esempio in Platone, Fedro 256 d, ¢ riferito al
“cammino celeste” dell’anima; in Apologia di Socrate 19 b caratterizza una
delle aree di interesse del filosofo, parallelamente a “cio che ¢ sotto terra™
evidentemente il riferimento ¢ agli insegnamenti che riguardano il destino
dopo la morte, e non ad osservazioni di carattere astronomico/meteorologico
piuttosto che geologico™.

Di tale ambito d’uso preferenziale si deve tener conto nell’analizzare il
nesso COUATO ETOVPAVLX, presente in:

1Cor 15.40 xal coOpota €movpdvia, Kol COHOTO ETLyeELd: GAAL
£Tépa LEV N TOV Emovpaviay d0Ea, ETépa 8¢ 1 TV ETLyelmV.

1Cor 15.41 GAAN 36&a MAloL, Kol GAAN 3O6Ea oeAnvng, kol GAAN
0o AoTEPWV: BOTNP YOP GOTEPOG dLopEPEL £V JOEN.

Esso indica i “corpi celesti”, e la successiva menzione di sole, luna e stelle
«in rapporto di contenuto con €TOVP&VI>» potrebbe indurre ad interpre-
tarlo in accezione tecnica. Traub afferma perd che «qui non si tratta di corpi
celesti in senso moderno, ma dei corpi di quel mondo celeste in cui gli astri
potevano essere equiparati agli angeli».

In effetti, la contrapposizione con copoto €niyelo ed il contesto
di tutto il brano (a partire da 1Cor 15.38) nel quale il termine c®pow ri-

coerente con la cifra stilistico-retorica della Leztera agli Efesini — nella quale rientrerebbe
anche I'uso del plurale 00pavotl — e determinata dal «crescente interesse liturgico-apolo-
getico».

™ Anche nei Fenomeni di Arato, v. 134, dove parte della tradizione manoscritta riporta
lalezione émovpavin per Vmovpowvin, il referente ¢ la dea Dike.

7 Traub, in KiTTEL (1965-1992, s.v. émovpdéviog: col. 1506), cita l’occorrenza
nell’Apologia come pertinente a T& pletémpai: 'equivoco nasce probabilmente da una am-
bigua definizione del TGL, s.v. ém0VPAV10G, che, dopo aver riportato il passo platonico,
dice a proposito di 10 EémOVPAVIO: «quod etiam interpretari queas Quae supra ceelos sunt,
ut ¢m1yB6vie, Quae super terram. Aliquanto ante vocat T petéwpo. Tale interpre-
tazione ¢ riportata anche in lessici ad uso scolastico (come il Vocabolario Greco-Italiano di
Lorenzo Rocci) che evidentemente dipendono dal TGL.
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corre molte volte, in esempi che convergono a distinguere il c@dpo yoxt-
KOV (corpo animato/animale) dal c@pa TvevpoTicdV (corpo spirituale),
e 0 TIPpOTOG BVOpWTOG €k YAG xotkog da 6 deTEPOC EAVOPWTOG
€& ovpavod (definito émovpdviog in 1Cor 15.48), sembra giustificare
tale interpretazione, che la valenza non tecnica dell’aggettivo nella lettera-
tura precedente contribuisce a confermare. Sottolineare la differenza tra la
gloria/splendore™ del sole, della luna e delle stelle, che pertengono in cer-
ta misura allo stesso ambito, puo servire ad esaltare la distinzione tra realta
di natura cosi diversa, come sono i corpi terrestri e quelli celesti, il corpo
mortale e quello spirituale. Funzione analoga pare avere la contrapposi-
zione tra i diversi tipi di carne (capé&: di uomo, di animale, di uccello, di
pesce), che pure appartengono al medesimo ambito, in 2Cor 15.39. Si noti
inoltre che le altre occorrenze vetero e neotestamentarie di €TovpAvVLIOg
pertengono in generale alla dimensione ‘spirituale’ del cielo: Dio ¢ “il Ce-
leste” (tov €movpdviov) in Sal 67.15; “Colui che ha la dimora celeste”

7¢ La connotazione luministica che il termine §6&0 assume talora nellalingua testamen-
taria ¢ riconosciuta in KITTEL (1965-1992, 5.2.) ¢ in Sp1cQ (1988, 5.0.: 423). Dal significato
base di “opinione”, esteso gia nel greco classico a “buona opinione, fama, gloria”, il vocabolo
passa, probabilmente per calco semantico sull’ebraico £4béd, ad indicare anche la “mani-
festazione esteriore della gloria”, e quindi la “magnificenza”, lo “splendore regale” (v. TGL;
LSJ; DGE, s.v). Si noti che Raparro (1971: 196), a proposito dell’uso di 86&a per kabid
nel sintagma “la gloria del Signore” in Lv 9.6 (passo in cui tale gloria ¢ presentata appunto
come visibile) non registra un vero cambiamento di significato, «ma soltanto un obbliga-
to rinnovamento liturgico». In taluni casi, comunque, che tale manifestazione esteriore si
caratterizzi in termini di luinosita ¢ particolarmente verosimile: v. in Es. 34.30 il partici-
pio dedoEacpévn (riferito all’aspetto del volto di Mos¢); Nm 14.10 (] 36&o kvpiov
AN €v veeédn £l g oknVAg); Ez 10.4 (ko arfipev © 86Ea kvupiov &nd TOV
xepovPrv gig 10 aibplov T0d oikov, Kol EXANGEV TOV O1KOV 1| VEPEAT, KOL M
QDA ETANGON TOD @EYYOos Thg 8OENG KVpiov), per cuiv. GELS, .. 86&ai: «bright-
ness, splendor (of the appearance of the Lord) Ez 10,4»; Sir 43.9 (86&a delle stelle: kéAAog
0bpavod 86Ea GoTpwV, KOGHOG POTILOV €v DYi6TO1G KVPiov), 43.12 (dell’arco-
baleno: £€yOpmoev odpavov év kukAdoel SOENG); At 22.12 (bg 8¢ odk évEBAemov
amo g 80&Ng 10D PWTOG £kelvov); Le2.9 (86&a kvpilov meptéAopyey adTONC)
etc. In 1Cor 15.40-41, data 'allusione alla 6&o delle realta terrene, si pud pensare che il
riferimento sia genericamente alla “magnificenza” (poiché sembra in ogni caso che si tratti
di qualitd intrinseche, e non di una “rinomanza” attribuita dall’esterno): la “magnificenza”
in riferimento agli astri si caratterizza perd indubbiamente anche attraverso la luminosita.
Levoluzione a cui 86&0 va incontro nel greco testamentario ¢ del resto analoga a quella su-
bita, nella storia del latino, da c/arizas, che dalla originaria dimensione auditiva, attraverso il
concetto di “rinomanza’, ¢ giunta al significato di “splendore”, “luminositd”, che ¢ diventato
quello primario (cfr. TLL, s.2.). Per la contiguita tra i concetti di “luminositd” e “gloria” v.

C1an1 (1974).
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(6 v xatowkiay €movpdviov €xmv) in 2Mac 3.39. Laggettivo com-
pare come epiteto di Dio in 3Mac 6.28, 7.6; del Signore in Od; 14.11. In Dn
4.26 nella versione di Teodozione si parla di “potenza celeste” (T1v €€ov0o1-
oV TNV EToVPAVIoV); in 4Mac 4.11 ¢ menzionato ™“esercito celeste” (TOV
ETOVPAVIOV ... 6TPOTOV), che viene descritto come una milizia di angeli a
cavallo (in questi ultimi due casi la tradizione manoscritta non ¢ univoca, ¢
la variante accolta in sede di edizione critica ¢ 00p&vi0V), etc. Per quanto ri-
guarda il Nuovo Testamento, si vedano ad esempio 2Ti 4.10 (t1v BaotAetl-
ov ... TNy émovpdviov); Eb 12.22 (lepovcolnu émovpavim: nella
Lettera agli Ebrei le occorrenze dell’aggettivo sono da intendere in senso
escatologico); in Gv 3.12 T0. €émovpAvLa, in opposizione a TG EMiyELQL,
rimanda alle realtd pertinenti alla venuta salvifica di Cristo. In Fil 2.10 le
realta celesti sono affiancate a quelle terrestri e sotterranee, ad indicare che
tutto cid che pertiene ai tre ambiti deve piegarsi all’autorita di Gesu (mav
YOVL KAPYT €Tovpavimv Kol £TYElOV Kol kotoyfovimv). Si e
gid sottolineato come la menzione del cielo e della terra (ed occasionalmente
del mare o degli spazi sotterranei) serva da indicazione globale per il creato:
anche se 'espressione “piegare il ginocchio” si potrebbe a rigore attribuire,
in senso metaforico, pure a realtd inanimate, ¢ pero pitt probabile che i tre
genitivi vadano intesi come maschili piuttosto che come neutri, e che i “ce-
lesti” a cui si fa riferimento siano quindi le potenze angeliche, i beati e tutte
le schiere che sottostanno alla potenza di Cristo. Diversamente da Es 20.4 ¢
Dt 5.8 (in cui ¢ espresso il divieto di rendere oggerto di adorazione le realtd
del ciclo, della terra e degli spazi sotterranei), in questo passo, come in Ap
5.3 (kol ovdeig £30vato €V T obpovd 00dE &l THG YR 008
VTOKATO THG YAG dvoi€at 10 BiBAtlov olte BAERELY aDTO), siallude
infatti evidentemente ad esseri personali o personificati.

Linterpretazione di chpota €movpdvia in senso non tecnico ¢ fa-
vorita inoltre dal fatto che il nesso non compare mai nella letteratura greca
precedente di cui ¢ rimasta testimonianza; gli autori e i testi successivi che lo
menzionano, d’altra parte, dipendono tutti pitt 0 meno evidentemente dal
passo in esame’’. Interessante ¢ perd I'impiego del termine nel Lessico del-
lo Pseudo-Zonara, s.v. @®pa (Tittmann, 1808: £ 1705, 14): kol TGO
peEv capé odpo Aéyetal, ob mav 8¢ cdpa copé dvopdletor ol

77 V. ad es. Clemente Alessandrino, Excerpta ex Theodoto, 1.11.2.2; Epifanio, Panarion,
3.83.7. Il nesso compare anche in Atanasio, Origene, Giovanni Crisostomo, nelle Cazenae
del Nuovo Testamento etc., come risulta da una ricerca nel TLG.
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YOPp AOTEPEG COUATO ETOVPAVIO EIPMVTOL, OV PNV KOl CAPKEG
gmovpdvion; la scelta di questo particolare esempio per illustare la diffe-
renza tra OO e 6apE sembra indicare che il compilatore della voce avesse
in mente 1Cor 15.40 nel suo contesto. E significativo che egli citi come fat-
to assodato che gli astri possano essere chiamati cOpoto €rovpdvia; in
questo senso, pare che il nesso abbia acquisito nella percezione del lettore, per
autorita del testo paolino, una sfumatura di tecnicita che, nel momento in
cui ¢ stato impiegato in quella sede, probabilmente non aveva. Cio sara stato
indubbiamente favorito dall’accostamento a 00p&via COPATA: tale nesso
¢ attestato al genitivo (oVpaviov cwudtwv) in Plutarco (Vita di Lisandro
12.3.6), che cita a propria volta lo storico Daimaco di Platea (IV a.C.), ¢ in
questo passo indica chiaramente i “corpi celesti” nell’accezione moderna del
termine’®. Esso compare inoltre in accezione analoga anche in contesti piu
tecnici, ad esempio nella individuazione dell’astronomia (la quale mept Ta
0VPAVIO. COPOTO KOTOYIVETOL) come parte della matematica (in quanto
questa ¢ TEPL TNV KIVNOLY TAV 0Vpaviov coudtov) nel De partibus
philosophiae dello Pseudo-Galeno (28.6); in una definizione simile nel /7gpi
yoauuartixis di Teodosio Grammatico (52.33); in Temistio, Iz Aristote-
lis libros De anima paraphrasis, 5,3.18.28; nella Introductio in Tetrabiblum
Ptolomaei di Porfirio (vol. 5,4.190.6); in Areta, Scholia in Porphyrii Eisago-
gen, 12.3.3; nel De mensibus di Giovanni Lorenzo Lido (VI d.C.), 1.12.40,
2.18.15, etc”.

Per quanto riguarda I'aggettivo o0p&v10g, infine, anch’esso ha una
connotazione prevalentemente spirituale-teologica, tanto nell’Antico quanto
nel Nuovo Testamento; caratterizza ad esempio il Dio di Israele in 1Esd 6.14;
i figli del Cielo in 2Mac 7.34; la giustizia in 4Mac 9.15 e 11.3 (nel secondo
caso in alternanza con €movpd&viog nella tradizione manoscritta, come
succede per i riferimenti alla potenza ed all’esercito in Dn 4.26 di Teodozio-
ne ¢ 4Mac 4.11 rispettivamente). A questo ambito sono inoltre da attribuire
le porte celesti (tog ovpaviovg mOAaG) di 3Mac 6.18. In sette delle nove

78 Si noti che nel paragrafo precedente (12.2) essi sono definiti piti estesamente “i corpi
fissati nel cielo” (T@®V kOT& TOV 0VPAUVOV EVEESEPUEVOV COUATOV).

7 Quando ¢ attestato al singolare, il nesso indica invece il “corpo del cielo”, quindi il “cie-
lo” stesso, ad esempio nei Commentari alla Metafisica di Aristotele di Alessandro (442.31),
o nella Confutatio dogmatum quorundam Aristothelicorum dello Pseudo-Giustino Martire
(197 b, 2 Morel), dove significativamente si parla del “movimento del corpo celeste (i.e. del
cielo) e dei corpi che si muovono in esso”. Altrove designa un corpo di natura celeste rispetto
ad uno di natura terrestre: cfr. ad esempio i Problemata dello stesso Alessandro (II-II11d.C.),

2.67.58.
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occorrenze neotestamentarie 00p&V10¢ ¢ riferito al Padre (es. Mt 5.48 6
ToTNP DHOV O 00pAVIOG etc.), mentre in Le 2.13 descrive la moltitudine
dell’esercito celeste, che accompagna I’angelo che annuncia ai pastori la na-
scita di Gesti; in At 26.19 ¢ riferito ad una visione (T 0VpaVie OTTAUCIQ).

Designa una realtd astronomica, le stelle, unicamente in 2Mac 9.10
(t@v ovpoviev GoTpov EnTEGHON); ¢ inoltre attestato in parte della
tradizione manoscritta al posto di 00pavoV (TOV ONcovpov adTod TOV
ayaBov, tov ovpaviov) in Dt 28.12, passo che, come si vedra, potreb-
be contribuire alla identificazione dei ‘serbatoi’ del cielo come origine della

pioggia.

4. Denominazioni riferibili alla struttura e composizione del cielo

Dopo aver delimitato, per quanto possibile, il valore referenziale delle
denominazioni complessive e degli aggettivi relativi, si analizzeranno ora
nella stessa prospettiva locuzioni che designano realta pertinenti alla sfera
celeste: si evita volutamente di chiamarle “definizioni” per non suggerire una
connotazione di tecnicita che non ¢ loro propria, dato che, per la maggior
parte, esse appartengono al registro poetico, con la consueta difhcolta di in-
dividuazione dei referenti che cid comporta, e sono perlopit attestate solo
nei testi biblici o nella letteratura cristiana posteriore come citazioni dirette
o indirette. Come risulta dal titolo di questo contributo, saranno considerate
principalmente espressioni riferibili a partizioni del cielo stesso, che conten-
gono spesso un nome per il cielo — essenzialmente 0VpavOg — soprattutto
al genitivo, ¢ a fenomeni che lo interessano nel complesso (par. 5); ci si occu-
pera invece solo tangenzialmente dei casi in cui 00pavod specifica lessemi
che hanno per referente corpi celesti.

4.1. Lesercito del cielo

Nonostante la delimitazione di ambito appena presentata, in questa
parte della trattazione si analizzeranno, innanzitutto, le diverse realizzazioni
della formula “esercito del cielo”, che in accezione prettamente referenziale
indica le stelle. Essa costituisce infatti un esempio particolarmente signifi-

80 Per cui v. SCHIAPARELLI (1903: 58 ss.); IDB, s.v. Host of Heaven; KITTEL (1965-
1992, s.v. 00pavOG: col. 1414).
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cativo della presenza, all’interno dell’ambito lessicale in esame, di un alto
tasso di omonimia e sinonimia — spia della mancanza di relazione biunivoca
tra designazione e referente extra-linguistico — oltre a rappresentare un caso
emblematico di sovrapposizione di significati traslati e simbolici rispetto
a quelli propri: se in alcune circostanze il contesto risulta disambiguante,
altrove ¢ effettivamente impossibile escludere una delle due dimensioni a
vantaggio dell’altra. Da un lato il nesso ebraico s°bi’-hassamayim ¢ infatti
trasposto in greco in molti modi diversi, dall’altro il riferimento puo essere
di volta in volta alle divinita astrali dei politeisti, alle stelle, agli angeli, alle
stelle personificate.

Per quanto riguarda il primo aspetto, a parte i casi in cui non ¢ conser-
vata in greco la formula originaria, ma si menzionano, per esempio, solo le
“stelle” (t@®V &oTtépv 10D 0Vpavod Dn 8.10; T &otpa Is 34.4; tolg
aotpotg Is 45.12), i vocaboli impiegati nella Sezzanta e nel Nuovo Testa-
mento — anche all’interno del medesimo libro — per indicare I"“esercito” del
cielo sono: otpatid (v. 1Re 22.19; 2Cr 33.3, 33.5; Os 13.4; Ger 7.18, 8.2,
19.13; nel NT Lc 2.13, dove il genitivo 00pavod ¢ sostituito dall’aggettivo
oVp&v10G; At 7.42; al plurale Ne 9.6.); 6tpatdg (4Mac 4.11, con I'aggetti-
vo al posto del genitivo); oTpatedpoto (Ap 19.14, dove il genitivo ¢ sosti-
tuito dall’indicazione localistica €v T® 0Vpov® in posizione attributiva);
61601¢ (Ne 9.6, in compresenza con 6TpoTLoL); dVVOLG (es. 2Re 17.16,
21.3,21.5,23.4,23.5; 2Cr 18.18; Sal 32.6; Sir 17.32; Odi 12.15 con il geniti-
vo 00pav@V; al plurale: Sal 102.21, 148.2; Is 34.4 in parte della tradizione;
nel NT: Mt 24.29; Mc 13.25; Lc 21.26); k60p0¢ (v. Gen 2.1; Dt 4.19, 17.3;
Is 13.10, 24.21; Sir 43.9). Il termine mopePoAn compare inoltre in Sir
43.8, dove la luna ¢ definita “strumento delle milizie nell’altezza” (cxeVog
nopeBoA®V &v Vyel): I'ipotesi che qui vi sia un riferimento alla formula
“esercito del cielo” puo trarre conferma dal fatto che le stelle, al verso succes-
sivo, sono definite KOGLOG; si ¢ gia visto, del resto, che Vyog puo indicare il
cielo, mentre per I’indicazione localistica al posto del genitivo, cfr. Ap 19.14.

Apropositodellatraduzionedisibi’conk6cpog, il GELS, s.v., suggerisce
chetaleresasiadovutaad unaerratainterpretazionedel testoebraico: «*Gn2,1
0 KOOWOG ornamentation-SMNAX or-2X for MT ONIX host, army, see also
Dt 4,19, 17,3, Is 24,21, 40,26, Sir 50,19». Piuttosto che ipotizzare un siste-
matico fraintendimento, tuttavia, pare logico considerare k060G nel sen-
so di “ordine”, e quindi, in questi contesti, “ordinamento”, “schiera”. Nella
percezione del lettore grecofono tale idea si sarebbe ovviamente sovrapposta
a quella di “ornamento”, come testimonia tra I’altro la traduzione armena,
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che impiega in questi casi zard («ornamento, ornato, adornamento, fregio,
ornatura, abbellimento»)®; tale nozione poteva infatti altrettanto natural-
mente essere riferita alle stelle: cfr. in particolare il citato Sir 43.9 (kK&ALOG
ovpavod d0Ea GoTPpMV, KOGHOG EOTIL®V €v VYIGTOLE KLPLov)*2.
In proposito NTPC, s.v., osserva giustamente che «in omnibus his locis [i.e.
quelli in cui $4ba’ ¢ reso con KOGILOG] sermo est de KOGH® TOD OVPOVOD,
per quem stelle sunt intelligendae, quibus k060G, ornatus, recte tribui po-
test, et quae ad modum ordinatissimi exercitus (cum quo in SS. haud raro
comparantur) procedunt»*. La Bible d’Alexandyrie sottolinea inoltre come
dal nesso k660G TOD 0VPOVOD abbiano tratto impulso le riflessioni «sur
la belle ordinance du mondes, presenti in testi ebraici e cristiani oltre che
nella letteratura ellenistica pagana®.

\

Per il rapporto tra saba’ e dOVOLG, invece, ¢ opportuno ricordare
che, secondo Rosén (1997: 309), sibi’ denotava in ebraico biblico una folla
umana che, ben ordinata o meno, poteva rappresentare una truppa da com-
battimento; poiché perod in tempi successivi la natura delle unita da com-
battimento era differente, ed i parlanti dell’ebraico post-biblico dovevano
esserne consapevoli, i traduttori avrebbero scelto per rendere siba’ il termine

81 Crakciak (1837, s.v.). Per la corrispondenza con kOGHOG, v. AWETIK'EAN,
SIWRMELEAN ¢ AWGEREAN (1836-37,5.0.: 718).

82 Sinoti perd che in questo caso specifico I'armeno (in Sir. 43.10), come anche la Vulgata
(Sir 43.10 «Species cacli gloriosa stellarum mundum inluminans in excelsis Dominus»),
muta nella seconda parte del verso i rapporti sintattici, risalendo evidentemente ad un te-
stimone che presentava le lezioni kKOGpLOV per KOGHOG e kDPLOG per kKVPLOY (varianti at-
testate nella tradizione manoscritta: v. ZIEGLER, 1980, ad. loc.), cosicché il Signore diventa
soggetto del verbo per “illuminare”, mentre quella che era una apposizione riferita alle stelle
(k6opog) diviene un complemento oggetto, inteso nel significato di “mondo” (asxarbs; v.
OLSEN, 1999: 865 e SCALA, 2002).

8 V.anche KITTEL (1965-1992, 5.v. K6GLOG).

% HARL (1986: 98). Si noti che il termine k0G}10g ¢ impiegato nell’accezione tecnica
di “universo” — che risale al concetto greco, elaborato nel VI sec. a.C. dalla filosofia ionica,
di universo-sistema con un principio di unita — solo nei testi deuterocanonici, es. Sap 7.17
(cboTaoty KOGHOV), Sap 11.17 ()] TOVTOSOVOLOG GOV XElp KOl KTiCOGO TOV KO-
opov €€ apodpeov YANG), 2Mac 7.23 (6 10D kOGHOV kTioTNg, diversamente declinato
anche in 2Mac 13.14), 2Mac 8.18 (t0v 6Aov kOGHOV), e nel Nuovo Testamento: es. Mt 4.8,
Mt 5.14 (Dpelg €01e 10 OG 10V KOGHOV), Mc 8.36 etc; cfr. PENNA (1995, s.v. cosmolo-
gia). In At 17.24 ¢ 1Cor 8.4,5 il contenuto di kG L0G ¢ inoltre esplicitato tramite la menzione
del cielo e della terra, che fin dalla prima occorrenza in Gen 1.1, pur senza assumere «il senso
d’una definizione esauriente del mondo, che non ¢ ancora inteso come unitd cosmologica»
(KITTEL, 1965-1992, 5.0. 00pavdg: col. 1438), rappresentano, in quanto creata per eccellen-
za, 'universo in quanto opera di Dio.
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dOVoLG, esatto corrispondente di hayil, che significava “potere”, “forza”, e
che nell’ebraico a loro contemporaneo indicava anche, appunto, una unita
militare organizzata®.

Spostando ’attenzione sul contenuto, ovvero sul referente, della formula
in esame, si pud notare come la sua evoluzione si inserisca perfettamente nel
quadro della progressiva spiritualizzazione dell’immaginario celeste, di cui
si ¢ trattato in 3.1.1. L’csprcssione trae verosimilmente origine in contesto
politeistico, e risente della rappresentazione, nel pantheon cananaico, del dio
Baal circondato da divinita minori ad identificazione astrale (un’immagine
analoga si trova peraltro, in ambito indoeuropeo, nella mitologia baltica, dove
le stelle costituiscono le truppe al servizio del dio lunare della guerra, Méness;
v. Biezais, 1987: 53). Ha poi subito tuttavia un processo di elaborazione e
adattamento al contesto monoteistico, passando ad indicare, con designazione
frequente quanto, ovviamente, ascientifica, gli astri e le stelle (referente
naturalistico dell’immagine fin dall’origine), per poi essere attribuita, con un
nuovo processo di sovrapposizione e personificazione, al consiglio divino, alle
schiere angeliche e alle potenze celesti; in tal senso spesso la specificazione “di
Dio [di lui, del Signore]” si trova nella formula in alternativa a “del cielo™ v.
ad es. Sal 148.2. Naturalmente non si ¢ verificata una sostituzione istantanea
e radicale; nei singoli casi, a seconda del contesto, prevale I'una o I’altra
sfumatura, e spesso ¢ anzi mantenuta una significazione plurima. NellAnzico
Testamento, quando lespressione compare in riferimento alle pratiche
idolatriche, indichera certamente gli astri, ma anche i falsi dei ad essi associati
(es. in Dt 17.3; 2Re 17.16; Sof 1.5 etc.; cfr. Ger 7.18, dove 11} 6TpaTLd TOD
oVPaVOV si sostituisce in greco alla originaria menzione della “regina del
cielo”); altrove per contrasto ¢ ribadita la natura di creaza di tali realta, opera
di Dio e non divinitd per essenza propria (es. Os 13.4: €Yo 8¢ xbpLog O
060G ... 0V ol XEIPEG EKTIOOV TACAV TNV CTPATLAY TOD 0VPOVOD,
Kol 00 Tapédet&d ool adTd 1oV TopevecOOL OTLo® AVTAV). Se in
alcuni passi, in base al contesto, I’espressione ¢ indubbiamente riferita a realta

8 A ROSEN (1997: 309) si rinvia anche per alcune osservazioni sulla reinterpretazione
dell’epiteto di Dominus virtutum, ossia “Signore degli eserciti”, mantenuto prevalentemente
nella Settanta nella forma xOprog caPaw® (es.Is 5.16, 16.10: altrove perd kOpLog 6 B€0G
TOV dVVAHE®Y, es. Sal 88.9), che rimanda in origine al legame tra Dio e I*esercito del
cielo”, nel nuovo senso di “Dio operatore di miracoli”, a causa dell’estensione di dOvoupig/
virtus fino ad assorbire «all concepts which include deeds the source of which lies in extra-
ordinary capacities».
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astronomiche (v. Is 13.10)%, altrove essa compare pill volte nel medesimo
verso, in accezioni differenti (v. Ne 9.6: 60 €moincag tov ovpovov Kol
TOV 0VPOVOV TOD 0VPOVOD KOl TAGAY TNV GTAGLY ODTAV ... 601
TPOGKVVOVGLY Ol GTPATIOL TOV 0VPAVAV: nel primo caso il referente
¢ naturalistico, nel secondo la personificazione sembra maggiore, tanto che
le due occorrenze vengono diversificate in sede di traduzione). In Sal 148.2
costituisce quasi un #7ait d union tra gli angeli, menzionati subito prima, e i
corpi celesti che seguono, nell’elenco di realta invitate a lodare il Signore®”. Per
quanto la definizione di “esercito” sembri per lo pitt designare semplicemente
la “moltitudine” degli astri (es. Gen 2.1; Sal 32.6; Is 34.4 dove il nesso ebraico
¢ reso nella Settanta con Tévto 100 AoTPa)®, in alcuni casi essa mantiene
invece la concreta accezione bellica. A questo proposito, se in Gdc 5.20 le forze
celesti che combattono a fianco di Israele sono chiamate “astri” (€€ oOpovod
TopeTdEavTo ol AOTEPEG, €K TPV aOTOV ToPeTAEOVTO PETO
Zwoapa), e in Dan 8.10 ss. vi ¢ una significativa sovrapposizione tra la
rappresentazione naturalistica e quella angelica delle schiere®, nei testi piu
tardi, come i libri dei Maccabei, il valore traslato dell’espressione “esercito
del cielo” ¢ particolarmente evidente: 'obp&viog 6Tpartdg menzionato in
4Mac 4.11, ad esempio, ¢ esplicitamente descritto, nel verso precedente, come
una turba di angeli a cavallo.

Nel Nuovo Testamento I’immagine dell“esercito del cielo” non com-
pare di frequente; in At 7.42 I’impiego di 6Tpatide ToD 00pavo in ri-
ferimento alle pratiche idolatriche ¢ giustificato, in quanto si tratta di una
esplicita citazione veterotestamentaria. In alcuni casi essa rimanda peraltro

8 I513.10 ol yOp &otépec 10D 0Vpavod Kol 6 'Qplev Kail Tag 6 KOGHOG T0D
0VpavVod TO PAG 0V dMCOVOLY, KOl 6KOTLEONCETHL TOD MALOV AVOTELAOVTOG,
Kol 1 6eEARVN 0V dMOEL TO DG ODTAG.

87 Sal 148.2-3: aivelte a0TOV, TAVTEG Ol AYYEAOL LDTOD" allVETTE ALDTOV, TAGAL
ol duvapelg adtod / aivelte adTOV, A0 kKol GeEAVN” alivelte aDTOV, TAVTO
T0 BOTPO KO TO OOG.

8 A proposito della (naturale) associazione delle stelle o di particolari costellazioni con
la nozione di pluralitd, cfr. per ’'ambito armeno MARTIROSYAN (2008: 605 ss.).

% In Dn 8.10, laddove si menzionava la caduta dell’esercito del cielo e delle stelle, la Sez-
tanta semplifica, nominando solo le stelle (kal Vy@ON €wg TV doTEPOV TOD OVPOL-
VoD, Kol £ppay BN ETL TNV YAV &TO TOV ACTEPOV KOl ATO LDTAOV KOTETATNON);
in seguito perd si citano il capo dell’esercito (&pytoTpdTnyog, Dan 8.11) a cui viene tol-
to il sacrificio quotidiano, ¢ un “santo” che ne interroga un altro (Dan 8.13 kol fikovov
£1£pov Gyiov AahodvTog, kal elmev 0 £1ep0g TA PEALOVVL TG AaAODVTL) riguar-
do alla durata di tale situazione nefasta.
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certamente alle potenze celesti o alle schiere di angeli e beati”: v. Lc 2.13
(ko E€aipvng €YEVETO GLY T® AYYEA® TAROOG GTPATLAG OVDPOLVL-
ov aivobvtmv Tov BedV) 0 Ap 19.14 (KOl TG GTPATELHOTO T €V
T® 0VPOVA MKOAOVOEL aDT® £ ImTOLg AEVLKOLG, EVOESVUEVOL
BOoGIVOV AevkOV KoBopOV: la determinazione localistica puo essere qui
considerata equivalente al genitivo). In altri sorge pero il dubbio che per-
sista (perlomeno in compresenza) un’allusione anche al referente naturali-
stico del termine: in Lc 21.16 la frase ol yop SVVAPELS TAOV OVPOVDV
coalevOnoovtal potrebbe in effetti essere intesa in riferimento ad uno
sconvolgimento delle “potenze” del cielo; ¢ significativo perd che i passi pa-
ralleli di Mt 24.29 ¢ Mc 13.24-25 (nel quale la formula compare come ai
dvvapelg ai €v Tolg 00pavols) lariportino diseguito ad alcune citazio-
ni bibliche che descrivono una fenomenologia di tipo astronomico (6 JAtog
OKOTIOONCETUL, KOl 1| CEANVN 0V dMOEL TO PEYYOG aDTHG, Kol
ol &otépeg mecoVVTOL GO T0D oVpavod [Mt] / Ecoviol €k TOD
0Vpavod TimTovTeg [Mc]).

4.2. Il firmamento tva solidita ed estensione

Dopo aver analizzato un caso di forte compresenza tra dimensione sim-
bolica ed astronomica, si passera ora a considerare il lessico di interesse pit
strettamente cosmologico, con la precisazione che, anche in questo ambito, si
riscontrano commistioni pitt o meno significative tra i due livelli.

Le prime notizie sulla composizione del cielo si trovano in Gen 1.6-1.8,
dove viene descritta la separazione primordiale tra le acque superiori (del cie-
lo) e quelle inferiori («dei continenti, dei mari, e degli abissi’’»). Il termine
otepémpa, che qui compare per descrivere I’elemento preposto a tale divi-
sione (1.7: éroinoev 6 Be0¢ 1O oTepLwua, Kol dLexdpPLoey O Bedg
ava péoov 10D Vdtog, O RV VTOKATO TOV CTEPEDUATOC, KOl
avo LEécov T0D VdaTog ToD EMAV® TOD GTEPEMATOC), ¢ usato per
rendere I’ebraico 7igia®?, tema nominale formato sulla radice triconsonan-
tica *7-¢-, sulla cui interpretazione esistono opinioni divergenti. La radice

% Per le stelle come immagini degli angeli cfr. Ap 1.20, dove si afferma esplicitamente
che sette stelle simboleggiano in una visione gli angeli delle sette chiese: 01 €Mt & OTEPEG
Gyyehot TAV ENTA EKKANOLOV E1GLV.

' SCHIAPARELLI (1903: 37).

%2 Sinoti che oTep€wpa rende talvolta anche altri nomi riferibili al cielo, come s*hdgim,
che, come si vedra, non ha una traduzione specifica e univoca in greco.
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presenta infatti come significati di fondo “battere”, “calpestare”, “distende-
re”, “allargare battendo” (cfr. il termine fenicio 727¢’, che significa “involucro
battuto”); essa ¢ attestata anche in siriaco, con il significato di «press down
(...) spread out, also consolidate», ed in arabo come «patch, put on a patch,
repair» (BDB, s..)*. Ora, I’idea di schiacciamento / compressione, impli-
cita nel significato di “calpestare”, puo avere come risultato I’allargamento
in superficie, quindi I’estensione della sostanza schiacciata, ma anche il suo
compattamento e quindi la solidificazione: si pensi, ad esempio, ad un pa-
vimento di terra battuta. Non a caso il BDB, s.z., riporta come prima glos-
sa per riqia «extended surface», ma aggiunge alla successiva («expanse»,
cioe “estensione”), tra parentesi, |'aggettivo «solid»; il NTPC lo glossa a sua
volta come «expansum, etiam firmamentum»°*. La compresenza di queste
accezioni ha determinato un dibattito riguardante la preminenza in rigia’
dell’'una o dell’altra nozione, mirante a stabilire se questo termine descriva
il cielo in quanto realta estesa (in tal senso intende ad esempio Vigouroux,
1912-1922, s.v. firmament, che ritiene I’idea di soliditd come secondaria nel-
la parola ebraica, ¢ veicolata piuttosto tramite le comparazioni di cui si dird)
o solida (con Schiaparelli, 1903: 36-37, ma anche con Georg Bertram in Kit-
tel, 1965-1992, s.v. 61ep€6g)”. Tenendo evidentemente conto dell’ impiego
del verbo, in alcuni passi biblici, in riferimento alla battitura e lavorazione
dei metalli (es. Is 40.19; Es 39.3; Nm 17.4; Ger 10.9), T. H. Gaster afferma
a proposito di 7dgia’ che «the word denotes properly a strip of hammered
metal» (IDB, s.v. heaven: 551).

Quale che fosse Iidea prevalente nel vocabolo ebraico, nel greco
otepEmpa ¢ chiaramente lessicalizzata la nozione della solidita. Si tratta
infatti di un nomen rei actae dal verbo o6teped® (“rendo solido”, “rendo
saldo”), a sua volta denominale dall’aggettivo otepedc, (“duro”, “solido”,
“saldo”); indica propriamente il “risultato dell’azione di consolidare”, un
“corpo solido”, ma anche “cio su cui qualcosa ¢ collocato stabilmente”, quin-

% Cfr. GESENTUS (1886, s.0.).

% NTPC, s.v.: si ricorda qui I'interpretazione di Isaac Voss, secondo cui rigia’ e
otep£WN, significando «firmamentum aut fulcimentum», sarebbero da intendere come
designazione delle nuvole, «quae tamquam fulcra, vehicula et 6tepedpoto sint humo-
rum>; in ragione del fatto che le Scritture menzionano il sole ¢ la luna come collocati nel
firmamento (Gen 1.14), i termini sarebbero poi stati impiegati in senso lato «pro toto eo
spatio, quod supra nos est>.

%5 A questa fonte, e a HOUTMAN (1993: 222 ss.: par. 6.3.2, dal titolo Der Himmel, eine
feste, unerschiitterliche und weit ausgestreckte Fliche) si rimanda per alcuni riferimenti biblio-
grafici concernenti le diverse interpretazioni.
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di “base”, “consolidamento”, “fondamento”, “scheletro™® (e, per estensione,

\ »)97

« 1. \ . . .
saldezza, solidita”)””. Il firmamento pud caratterizzarsi pertanto sia come

“realtd solida” in s¢, sia come “sostegno” di cid che lo sovrasta (v. infra per
le discussioni sulla consistenza dello ctepémpa in rapporto alla sua fun-
zione, in Basilio di Cesarea ed altri)®®. A differenza di rdgia;, che «era un
termine tecnico della cosmologia»®’, ctepéwpo ¢ dunque un lessema di
per sé generico. Viene qui per la prima volta utilizzato in accezione specifica,

ad indicare la struttura cosmologica che sostiene le acque superiori, il “fir-

mamento”, appunto'®’; si noti in proposito che il valore del termine in varie

lingue europee, tra cui italiano, francese, inglese e tedesco, deriva dall’ impie-
g P g p

go del latino firmamentum — che a sua volta indica di per sé un “sostegno™!

— nelle traduzioni della Bibbia, in riferimento alla partizione celeste proprio

per calco su otepémpa'®®. Nella Seztanta il vocabolo ¢ usato nella maggior

103

parte dei casi, ma non esclusivamente!®, in tale accezione, mentre 'uni-

%6 Cfr. CHANTRAINE (2009, s.v. 61€lpa 2: 1012): corps solide, squelette, consolidation; LS),
s.v. GTEPEWNOL: solid body; foundation, framework; solid part, strength of an army; TGL, s.v.:
Sfirmamentum, statumen, robur, columen; DEMETRAKOS (1964-1978, 5..): 10 OmOTELEC|LQ
100 oTEPEd, E0TEPEMUEVOY, GTEPEOV GOU; 10 £¢° 0D otepeodTol T1, BAoic,
Oepédov, KpOoTAl®LA, KTA.

77 Cfr. le glosse presenti in DANKER (2000, s.0.: «state or condition of firm commit-
ment, firmness, steadfastness»), e LS], s.v. (steadfastness), entrambe a proposito di Col 2.5
(t0 otepémpa tfig €ig XpLoTOV TioTEMG DUAV); si noti che comunque, almeno nel
caso specifico, il vocabolo potrebbe essere inteso, pitt letteralmente, come riferito al “fonda-
mento” della fede in Cristo, cio¢ la solida base che essa costituisce (cfr. T0 oTeEpE@p THE
ni6Temg, detto di S. Pietro in Giovanni Crisostomo, Homilia in Matthaeum 18: 23). Lo
stesso si potrebbe dire dell’occorrenza in Sal 72.4, glossata dal GELS, s.v., come firmness. Per
aleri esempi v. LAMPE (1961, s.0.) e DEMETRAKOS (1964-1978, s.0.), che menziona anche
Col 2.5. Si vedano i dizionari citati per altre sfumature di significato non rilevanti ai fini
della presente trattazione.

%8 Cfr. DANKER (2000, s.2.): «the sky as a supporting structure, the firmament>, vs.
quanto riportato in una precedente edizione della medesima opera (ARNDTE ¢ GINGRICH,
1971, s.v.): «the solid part, firmament, of the sky».

? K1TTEL (1965-1992, 5.0. 00paivOQ).

1%0Per un diverso utilizzo in ambito astronomico, nell’accezione di “corpo solido” riferita
alla luna, v. Ps. Plutarco, Placita philosophorum, Tlept oboiog celnvng (891 c, 2 Stepha-
nus): ’Ava€ayopag ANpokpLTog oTePEMUO SLATVPOV, EYOV £V ELTH TTedia Kol
Opn KOl APAYYOLG.

I SOUTER et al. (1968, s.v.).

192 Cfr. ERNOUTE-MEILLET (1985, s.v. firmus); DELL s.v. firmaménto.

193 Si veda, a titolo di esempio, Sal 17.3 dove ha valore di “sostegno” (kbplog otepépd
ROV kol KaTo@LYN pov); Est 9.29, dove indica “ratificazione” (16 & otepE@pa THG
€miotoAfg); 1Esd 8.78, dove indica “fondamento”, “posizione salda” (dodvar Muiv
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ca occorrenza nel Nuovo Testamento (Col 2.5) non riguarda ’ambito astro-
nomico (cfr. nota 97).

Nemmeno nella sua accezione cosmologica, comunque, GTEPEMULOL
puo essere considerato un’unita di lessico specialistico. Innanzitutto, la di-
stinzione tra GTEPEMNIO e 0VPavVOG, pur individuabile come rapporto tra
meronimo ¢ vocabolo di significato pill ampio (v. ad es. Sir 43.1: Towwpi-
apo Vyoug oTepEmpUo KaBapLOHTNTOG, £180G 0VPUVOD £v Oplpait
36ENG)""* non ¢ sempre rispettata nell’uso: cfr. Gen 1.8, dove essi sembrano
essere presentati come sinonimi (kail ékéAecev 6 Be0g 10 oTEPEMU
0VpOVOV). A cid concorre ovviamente la natura non scientifica dei testi,
che, non mirando ad un rigore terminologico in questi ambiti, possono ri-
correre a procedimenti di tipo metonimico. La corrispondenza tra rigia’ e
oTepEMILO non ¢ del resto biunivoca: in Dn 12.3 (boel T dotpa ToD
ovpovod), i Settanta, diversamente da Teodozione (che traduce, pit pre-
cisamente, ®G N AAUTPOTNG TOD OTEPEMDUOTOG), rendono rigia con
00pavog; d’altra parte, altrove cTep€mpiar finisce per divenire un generico
sinonimo di “cielo”, traducendo ad esempio il vocabolo ebraico shdgim (Dt
33.26), di cui si parlera a breve. Ztepémpa e 00pavdg, sono, comunque,
di frequente associati: in Gen 1.14, 1.15, 1.17, 1.20; Es 24.10; Sir 43.8; Odi
8.56 compare il nesso oTEPE®LAL TOD 0VPAVOV'®; altrove sono presenti
entrambi, in ridondanza, come nel famoso Sal 18.2 in cui cieli e firmamento
sono testimoni della gloria e dell’opera di Dio (Ol oOpavol dinyodvrat
3OEay 80D, TOINO1V 8 XELPOV ADTOD vy YEALEL TO OTEPEWULLL),
o nel gia citato Dt 33.26 (6 émiBaivov €ni Tov 00pavov Bonbog cov
Kol O HeYahompennG 1oV 6TeEPe®UOTOC). Talorail rapporto tra le due

otepeopo €v Th Tovdaig xai Iepovoainp); 1IMac 9.14 dove ¢ riferito alla “parte
forte” dell’esercito (t0 otepémpa thg TopepuPoiic). Cfr. GELS, s.vu.

194 Cosi gli uccelli, spesso chiamati metelve T10d ovpavod, volano secondo Gen 1.20
KOT TO OTEPEMILOL TOD 0VPAVOD (sub firmamento caeli nella Vilgata). A proposito della
differenza d’uso dei termini ebraici rigia’ e samayim, v. KiTTEL (1965-1992, s.v. 0OpoL-
v6Q): a differenza di rdgia’, termine tecnico della cosmologia, Samayim «veniva usato nel
culto e nel linguaggio comune ed aveva quindi un significato decisamente pitt labile, con un
contenuto essenzialmente piltt ampio». V. anche PENNINGTON (2003: 41). I due termini
descrivono inoltre il cielo in dimensioni differenti: se 7igia’ sembra in ogni caso privilegiare
il senso dell’estensione, presentando il cielo come una superficie, s@mayim evidenzia la sua
“altezza” e profondita (per I'etimologia di s@mayim ed il suo rapporto con I’idea di altezza, v.
HouTMmAN, 1993: 7).

195 Nell’espressione ebraica corrispondente MAUNDER (1922: 36) vede la designazione
della parte piti alta del rigia', ciot dello spazio nel quale si collocherebbero gli astri.



[37] ILLESSICO ASTRONOMICO-COSMOLOGICO DEL CIELO 145

denominazioni ¢ oggetto di riflessione in ambito patristico: ad esempio Gre-
gorio di Nissa, Contra Eunomium,2.1.272.1 ss. afferma che i due nomi indi-
cano la stessa realta, sottolineandone caratteristiche differenti: ctepEmpo
indicherebbe il cielo come limite del mondo materiale, 00pvOg come con-
fine delle cose visibili (per I’assonanza con 6péw); invece Teodoreto di Cir-
ra, sostenitore dell’esistenza di due cieli, indica con obpavog quello creato
prima dell’avvento della luce, ¢ con otepémpa il cielo visibile che sostiene
le acque superiori, chiamato a propria volta 00pavog solo per estensione
metonimica (perché si trova in alto e riveste, nella nostra percezione, la fun-
zione dell’altro cielo).

Inoltre, per quanto sulla scorta di alcuni passi biblici (Gen 1.14
TevnONTOoOY QOOTHPEG £V TA CTEPEDMUOTL TOD 0VPaVOD; 1.15 Kol
£0TOOOV €1G PAVOLV €V TQ CTEPEMUATL TOV 0VpavoD; 1.16-7 kol
€moinoev 0 Be0¢ TOVG dV0 PMOOTHPOS TOVG LEYAAOVG... Kol £0€TO
a0TOVG 0 BE0G £V TG oTEPEMUOTL TOD 0VPavoD) lo oTEpEpL fosse
considerato la sede dei corpi luminosi — al punto che nella Viza Joannis Da-
masceni 2, M 94.432 b, il santo ¢ definito metaforicamente 00k €éAXGCCWOV
QOOTNP TOV EKKANGLAOTIKOD OTEPEDUATOC — € sebbene Demetra-
kos (1964-1978, s.v.) specifichi che otepéwpa indica “il cielo”, ovvero “il
vuoto (T0 Gxovég) nel quale si trovano i corpi celesti”, non si sono trovate
per il momento prove che il lessema greco sia mai andato incontro ad una
specializzazione semantica nel senso di cielo stellato, come nel caso dell’ita-

liano firmamento'*®; nessuno dei principali dizionari lo glossa peraltro in tal

modo!”’.

L'uso di otepémpia nel senso di “firmamento” (o pilt genericamente di
« . 1 m\108 . , . i
cielo”)!*® ha comunque avuto fortuna, ma essenzialmente nell’ambito di

¢ Cfr. la definizione di firmamento presente in DEVOTO-OLI (1967, s.2.): «La volta
celeste spec. in quanto popolata da una spettacolare moltitudine di stelle». Come ¢ noto,
il vocabolo in italiano ¢ impiegato, metonimicamente, anche per indicare I’insieme delle
stelle, e si presta ad usi metaforici analoghi a quello attestato per 6tepéwpo nella Viza
Joannis Damasceni, in quanto «campo o ambiente in cui le personalitd siano definite per
I’importanza ed il successo individuale»: es. il firmamento del cinema. La differenza ¢ che,
nell’esempio greco, la menzione del corpo luminoso non permette di asserire che la presenza
di otepémpo bastasse di per sé a richiamare I’insieme degli astri: il sintagma potrebbe es-
sere inteso, altrettanto agevolmente, come perfetto equivalente di 00k €éA&coOV OGTNP
700 €KKANGLAGTIKOD 0VPOLVOD.

197 Cfr. LSJ; TGL; GELS; DANKER (2000); LAMPE (1961); SopHOCLES (1957), s.v. Sul-
la problematica collocazione delle stelle in rapporto al firmamento si tornera a breve.

108V, Lamre (1961, 5.0.).
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diretta influenza biblica!®: il vocabolo ricorre cosi in riferimento alla sfe-
ra celeste in autori cristiani come Origene, Gregorio di Nissa, Gregorio di
Nazianzo, Basilio di Cesarea, Giovanni Filopono nel De opificio mundi, etc.
Compare inoltre in scrittori non cristiani che per ragioni diverse fanno ri-
ferimento al testo sacro: si veda ad esempio Filone, De opificio mundi 36,4
(CEmolel TOV 0DPaVOV O dNULOVPYOS, OV ETVUMG CTEPEMIO TTPO-
onyopevoev dte cOLOTIKOV §vtar), o Giuliano Imperatore, Contra Ga-
lilaeos, 170,5; 171,5; 171,6; 171,105 171,12. Ne ¢ attestato |’impiego, in un
contesto che chiaramente risente della cosmologia biblica (6 pev obpavog
Ophpevog 0g Ovopaletar Kol oTEPEMUN, OC KAl dLoXMPLOLG
ava péocov HdaTog, E6TLV 0VTMG O OPOUEVOG TToP’ NIAV), anche in
un’opera anonima di carattere astrologico presente nel Cod. Vat. Gr. 216, fol.
13V, dall'incipit t@v éxra oVpavav o axpifacuog kol ta LetdAla
eiolv oUtwg’. 1l plurale otepedpato, come denominazione riferibi-
le a una molteplicita di cieli o a diversi livelli celesti in modelli stratificati,
compare — variamente declinato — anche in testi meno strettamente legati a
tale ambito di riferimento (al quale comunque, in ultima istanza, questo uso
risale). Il LS], s.2., ne segnala 'occorrenza in una tabula defixionis di Car-
tagine del III sec d.C. (TOV T@®V 0Vpavi®OV GTEPEDUATOV JECTOTNV
Axpopoxopoper)t’. Una ricerca nel corpus della letteratura greca (TLG)
rivela inoltre la sua presenza, ad esempio, negli Oracoli Caldaici, 57 (Enta
Yop EEDYKOOE TOTNP oTEpEdpata KOSH®V)'2, frammento esplicita-
mente ripreso tra gli altri da Simplicio, Commentari alla Fisica di Aristotele
(Corollarium de loco), 9. 616.33-35; Damascio, in Parmenidem 178.7; Miche-
le Psello, Theologica, opuscolo 4.44, etc.; anche le occorrenze in Damascio, iz
Parmenidem 87.11 (al genitivo) e De Principiis, 1.225.27 (al dativo) sono ve-
rosimilmente riconducibili agli Oracoli*"*. Esso si trova inoltre nei Commen-
tari al Timeo di Proclo, 2.57.13 (t& DRep TOV KOGUOV CTEPEDUATO TL
enoopev) e2.57.15", nel Corpus Hermeticum, fr. 26, 1.4 (tratto da Stobeo,

19 Cfr. KITTEL (1965-1992, 5.0. 6T1epedG) per esempi diversi da quelli qui riportati.

107] testo ¢ gia stato menzionato a proposito delle occorrenze di 00parvédg al plurale.

"V, AUDOLLENT (1967: 325, n. 242, riga 8).

12V, LEwY (1956: 123, note 218 ¢ 219), per un commento ed alcuni ulteriori riferimenti.

13 Cfr. WESTERINK (1991: 178, nota 2) per una breve discussione su otepedpota,
che, in questa accezione specifica, ¢ fatto risalire agli Oracoli Caldaici, che I'avrebbero a loro
volta tratto dalla Settanta (in cui, comunque, non ricorre mai al plurale); nella medesima
nota si osserva inoltre che «pour I’acception de “firmaments”, le lexiques ne donnent aucun
exemple indépendant de la Bible.

W Tn FESTUGIERE (1966-68, tome troisieme - livre III: 89, nota 4) si osserva come il
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Antologia, 149.69: a1 §& x@port odTOL VTO TOV TPOYOVOV KOAODVTOL
VE’ OV pev{@dval, VY OV S oTEPpEDRATA, DTO §E ETEPWY TTVYOL.)',
etc. Si noti che l'occorrenza nell’Almagesto di Tolomeo (Syntaxis Mathemati-
ca, 1,2.183.20), a dispetto del contesto astronomico, non si riferisce a “cieli”
o “firmamenti”, ma a «small solid pieces» da utilizzare nella costruzione di
un modello della sfera delle stelle fisse!’¢.

A proposito della corrispondenza tra ctepempa ¢ rigia, Maunder
(1922) - in un’opera radicalmente differente, per quanto riguarda la
ricostruzione del sistema cosmologico biblico, rispetto al precedente lavoro
di Schiaparelli (1903) sullo stesso tema — nega risolutamente la solidita
del “firmamento’, sulla base del fatto che il termine 7igia, nel quale egli
sottolinea il significato di “estensione” e che interpreta come designazione
dell’atmosfera e del vuoto interstellare, «does not necessarily convey that
meaning», ¢ del discutibile presupposto secondo il quale «the attitude
of the Hebrew mind towards nature was not such as to require this idea.
(...) It would have been sufficient for them (...) to consider that God was
“upholding all things by the word of His power”, and they would not have
troubled about the machinery» (38). Peraltro la funzione stessa di sostegno
¢ messa da Maunder in discussione, poiché le acque superiori non sono
secondo lui contenute da alcun tipo di barriera solida, ma semplicemente
trasportate dalle nuvole (42)"7. Quanto a ctepémpa, egli sostiene che
nella scelta dell’equivalente per 7dgia’ i Settanta sarebbero stati influenzati
dalle idee cosmologiche in voga ad Alessandria d’Egitto, in particolare dalla
dottrina delle sfere cristalline, ed avrebbero cosi introdotto nel testo sacro la
nozione della solidita del cielo, desunta dalla scienza greca contemporanea e
ad esso originariamente estranea.

In realtd tale nozione non era certamente propria solo del pensiero
ellenistico, ma trovava riscontro ad esempio nelle concezioni dei Caldei o
degli Egizi'"®. Anche prescindendo dalle indicazioni desumibili, come si

termine sia «sans doute biblique (LXX)» ma ricorra anche negli Oracoli Caldaici.

15 Cfr. RAMELLI (2005: 1180, nota 2) per un commento su 6T€PEMLL, del quale «non
si citano esempi (...) al di fuori della traduzione dei LXX e degli autori che ne dipendono»;
'uso di otepedpota viene quindi ricondotto «ai tratti giudaici nell’Ermetismo».

16 Cfr, TooMER (1984: 406).

7 Come si vedra, la menzione in alcuni passi biblici delle nuvole come origine della piog-
gia non esclude in realta I’esistenza delle acque superiori.

U8 Cfr. VIGOUROUX (1912-1922, s.v. firmament).
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¢ visto, dallo stesso termine 7dgia, e nonostante la mancanza, prevedibile
data la natura dei testi, di una trattazione organica ed esplicita del tema,
nellAntico Testamento sono comunque presenti molti indizi, sotto forma
di comparazioni o di espliciti riferimenti a pilastri o sostegni del cielo (da
Maunder considerati mere immagini poetiche ¢ quindi non probanti)'"?, di
una concezione del firmamento come realta solida.

Rilevante da questo punto di vista ¢ Gb 37.18 (ctepedoelc pet
o0ToD €l TMUACLOMOTH, 1oYLPOL ®G Opaocilg EmiyLoemg)'™;
prima di analizzare I’immagine contenuta nel passo, ¢ opportuno tuttavia
presentare alcuni aspetti di carattere filologico, indispensabili per una sua
corretta interpretazione. Il termine ctepe®oelg sembrerebbe infatti
usato solo in questo caso come equivalente di oTep€mpo nell’accezione
cosmologico-astronomica'?'; esiste tuttavia la possibilita che si tratti
piuttosto di un indicativo futuro del verbo 6teped® (si noti che ¢ attestata
anche la variante 6tepewOerg: v. Rahlfs, 1979, ad loc.).

Nel testo ebraico si trova shdgim (singolare szhag), «mot poétique, usité
ordinairement au pluriel (...) pour désigner les espaces étendus» secondo
Vigouroux (1912-1922, s.v. ciel, col. 750), ma connesso in realta con il verbo
sahagq, “polverizzare”, ad indicare la “nebbia” o le “nuvole”, secondo Gesenius
(1886) e il BDB, s.v. Esso viene usato anche, per estensione, ad indicare il
cielo, e non ha pertanto una traduzione specifica e univoca in greco: nei passi
corrispondenti si trovano infatti 6tep€wpa (es. Dt 33.26), vepéron (Sal
35.6, 56.11, 67.35, 107.5; in 88.7 I'ebraico ha il singolare); véen (Gb 35.5);
anp (al plur. in Sal 17.12; al sing in 2Sam 22.12), ovpavog (Sal 88.38:
I’ebraico ha il singolare); diotpor (Ger 51.9: 28.9 in ebraico) etc.; la resa del

9 E evidente che distinguere, in un insieme di testi complesso e stratificato come la Bib-
bia, rappresentazioni meramente figurative da altre che dovrebbero invece veicolare nozioni
ritenute dagli autori veritiere ¢ alquanto arduo e in buona misura arbitrario. Del resto, come
sottolinea INNES (1971: 146), «it may be questioned whether the Hebrews distinguished as
we do between the “figurative” and the “literal”». Nel caso specifico, non sussistono elemen-
ti per escludere in sede di ricostruzione, come fa MAUNDER (1922), i passi che suggeriscono
I’idea della solidita del cielo, a vantaggio di quelli che veicolano I’idea di estensione.

12Tl verso ¢ marcato nella tradizione manoscritta con lasterisco, che indica passi origi-
nariamente mancanti nella Sezzanta ed integrati ad opera di Origene sulla base delle altre
traduzioni greche; v. RAHLES (1979, ad loc.).

21Nel Nuovo Testamento 61ep€®O1G non compare mai. GELS, s.v. cita d’altra parte
come unica occorrenza del vocabolo quella in Sir 28.10 (Tn\v ctepéwoy THg PAYXNG),
glossata come «obstinacy (of conflict)» ¢ considerata un neologismo; anche NTPC, s.v., non
menziona il passo di Giobbe.
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medesimo vocabolo con “firmamento”, “nubi”, “cielo”o “stelle” ¢ peraltro
spia della scarsa distinzione tra dimensione atmosferica e astronomica che
caratterizza la percezione della realtd sovraterrestre. In Gb 37.18, shdgim ¢
oggetto di un verbo che rimanda alla radice *r-¢-, la stessa di ragia” (v. la
traduzione della CEI: «Hai tu forse disteso con lui il firmamento?»); se
si interpreta 6TEPEMOELG come resa della voce verbale viene a mancare
tuttavia nel verso greco la menzione del cielo, e I'aggettivo ioyvpail
(significativamente declinato al nominativo femminile plurale) rimane privo
di referente. Se d’altra parte lo si interpreta come traduzione di shdgim, la
frase risulta priva di verbo e altrettanto anacolutica.

Arrivare ad una soluzione pare estremamente arduo, considerando
che I’intera sequenza di domande, a partire da Gb 37.14, appare nel testo
greco priva di consequenzialita e mal rispondente all’ebraico. La posizione
di otepedoelg e la raritd di otepémotg nella Serzanta porterebbero a
privilegiare la lettura in senso verbale'?’; da una mancata comprensione di
s*hdgim potrebbe derivare la locuzione preposizionale €ig Talodparta,
che non ha corrispondenza nel testo ebraico: si noti che ToAaiopo —
neologismo della Sezzanta con il significato di «antiquity, relic of ancient
times» secondo GELS, s.v. — compare anche in Gb 36.28 ¢ 37.21 laddove
Iebraico ha shdgim. La formaicyvpai risente comunque senza dubbio di
una incerta interpretazione del primo elemento del verso, che, quale che sia
stata la sua genesi, fini evidentemente per assumere agli occhi del lettore una
funzione nominale (forse con un verbo di creazione sottinteso). In ogni caso
il confronto con l’ebraico permette di considerare la comparazione come
pertinente per una descrizione del “firmamento”.

Il segmento ioyvpol dg Opacig éntydoeng (lett. “salde come una
visione di fusione”) puo essere confrontato con Ez 1.22, in cui il firmamento
¢ paragonato alla 6pacig kpvoTdAAov'*. La traduzione di dpacig in
queste due espressioni andrebbe perd precisata: a giudicare dall’ebraico

1221n senso verbale Iinterpretarono, ad esempio, gli autori della traduzione armena: in
corrispondenza di 6Tepe®dCELg si trova infatti hastatesces, futuro/congiuntivo dal tema
dell’aoristo di hastatem, traducibile con “renderai saldo, rafforzerai, darai fondamento”.

2Ez 1.22 kol Opolmpa DEEp KeQaAfg adtolg TV (Dov Ol 6TeEpLOpo
G Opao1G KPVOTAALOV EKTETUUEVOV €M1 TAOV TTEPVYWV AVTAOV ETAVOEV. Si
noti che il BDB (come anche SCHIAPARELLL, 1903: 37) intende in questo verso ¢ in quelli
immediatamente successivi 7igia’ come indicante un “palco”, una “base” come termine di
comparazione, separando questa occorrenza dalle altre in cui indica il firmamento. L’imma-
gine ¢ in ogni caso chiaramente finalizzata alla descrizione del cielo, quindi la distinzione
non sembra sostanziale.
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(che impiega in effetti due parole differenti, 7’7 e ayin rispettivamente), il
termine di comparazione nel primo caso ¢ uno “specchio di metallo fuso™*;
nel secondo, il riferimento ¢ invece probabilmente all’“aspetto (colore?) del
cristallo (o del ghiaccio)”'®. Si noti a questo proposito che I’interpretazione
del termine kpbOGTAALOG non ¢ sicura, poiché esso, come ¢ noto, puo
ricoprire entrambi i significati. L'ebraico ha gerah, che viene inteso come
“ghiaccio”, “freddo” in tutte le altre occorrenze bibliche, e anche in ebraico
moderno esprime tale significato'®‘; Gesenius (1886, s.2.) intende, solo in
questo caso, «Bergkrystall, wie kpOoTOALoG, wegen der Ahnlichkeit mit
dem Eise», postulando dunque uno slittamento semantico. Poiché ai fini
della comparazione le due sostanze sono equivalenti, non sembra in realta
che ci siano motivi contestuali per preferire il significato di “cristallo” non
a caso nel BDB, s.v., si interpreta con “ghiaccio” anche 'occorrenza di Ez
1.22, attribuendo la consueta interpretazione di “cristallo” al confronto con
la Settanta, dove evidentemente il vocabolo ¢ equivoco. Forse tale lettura ¢
stata preferita, per il termine greco, anche in ragione del fatto che altrove
il termine di comparazione ¢ una pietra preziosa: in Es 24.10 (ko1 T
VIO TOVG MOdag avTOV Moel Epyov TALVOoL campeipov) Dio pare
posare i piedi sopra “un’opera (un pavimento, cfr. il latino opus) di lastre di
zaffiro”, esplicitamente accostata al firmamento del cielo nella sua purezza
(ki domep €180 6TEPEDUATOC TOD 0VPAVOD TH KOBOPLOTNTL); in
questo caso vi ¢ evidentemente, in aggiunta alle idee di solidita e trasparenza,
un riferimento al colore blu'?’. Alla trasparenza si allude anche in un passo

1241 a parola 77 ¢ costruita sulla radice di “vedere”™ questo spicga la traduzione 6paicic.
Si noti che T. H. Gaster, in IDB, s.0. heaven (551), cita a testimonianza dell’immagine del
cielo come specchio di metallo, piuttosto forzatamente, anche Gb 26.13: «Al suo soffio si
rasserenano i cieli» (trad. CEI dall’ebraico: il testo greco inserisce qui un’immagine diffe-
rente, come si vedrd in seguito), sostenendo che Dio soffia sul cielo come un uomo potrebbe
sofhiare su uno specchio per pulirlo.

B3V, NTPC, s.v. 6paoig: a proposito di Gb 37.18 «8paioig speculum notat»; a pro-
posito di Ez 1.22 «oculus, it. color>; cfr. la King James Bible (KJB; la prima edizione ¢ del
1611), che traduce dall’ebraico “(molten looking) glass® e “colonr”, rispettivamente. In effetti,
la parola @yin indica I"occhio” ma anche I™aspetto” (cfr. ad es. Nm 11.7): il nesso di Ez
1.22 potrebbe essere tradotto “come I'aspetto del cristallo/ghiaccio”, quindi semplicemente
“come cristallo/ghiaccio”.

12611 “cristallo” ¢ invece indicato in ebraico moderno con i termini gabis e bdolah (v.
ARTOM ¢ BRAWER LIBERANOME, 1984, 5.2.), entrambi gia attestati in ebraico biblico: per
il significato di 6*dolah nella Bibbia si veda perd BDB, s.v.

12"Lo zaffiro e I’elettro sono menzionati anche in Ez 1.26-27 per descrivere il trono divi-
no, posto sopra il firmamento, ¢ la figura di Dio stesso.
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del Nuovo Testamento (Ap 4.6 kol €év@niov 10D Bpdvov MG BGlacca
VoAV Opola KpLOTAAA®) dove, nella descrizione di una visione
celeste, lo spazio davanti al trono di Dio ¢ “come un mare trasparente simile
acristallo™ in questo caso I’aggettivo badivn, lett. “divetro”, “di cristallo”,
favorisce una interpretazione univoca del termine di comparazione.

Entrambe le nozioni sono in realtd abbastanza comuni e universali, e
compaiono nella descrizione del cielo in molte culture'?®. Per quanto riguar-
dal’idea di solidita, si noti che in ambito greco il cielo ¢ definito TOALY A -
koG (“di bronzo”) in Iliade E 504 ed Odissea y 2, 51dMpeog (“di ferro”) in
Odissea 0 329 e p 565, xdAkeog (“bronzeo”) in lliade P 425, come anche
in alcuni passi di Pindaro (Pitica X. 27 e Nemea V1.4)'?. E interessante perd
osservare, a questo proposito, che gli aggettivi yaAkodg (Dt 28.23) ¢ o1-
dnpodg (Lv 26.19) compaiono nella Sezzanta in riferimento ad 0vpavog
solo in un contesto di minaccia: Dio rendera tale il cielo (e la terra 618npa e
XOAKT rispettivamente, con inversione degli aggettivi) per punire I’ iniquita
degli uomini, privandoli delle loro risorse e rendendo impossibile ogni forma
di coltivazione. Il paragone con il metallo non veicola quindi in questo caso
un’idea di solidita intrinseca, ma piuttosto la durezza, la sterilita e, in Dt
28.23, anche la condizione innaturale ¢ malsana della terra, che si proietta e
trova riscontro nel cielo (dal quale, in Dt 28.24, scendono terra ¢ polvere al
posto della pioggia).

Ancora, le testimonianze di Plutarco'® e Giovanni Stobeo'! riferiscono
cheEmpedocle consideravail cielo solido e cristallino; nell Znzo Orfico al Cielo,
v. 7,essoéinvocatocome d&poote (“durissimo”, “inflessibile”, cfr.&ddpog,
“metallo durissimo”, “diamante”); Seneca informa che, per Artemidoro,

128 Cfr. MAsoTTI (1936: 11-12) e IDB, s.0. heaven (551). CaTsanicos (1987: 138) ri-
corda ad esempio che «le v.-perse asman- (msc.) “ciel” reflete la croyance selon laquelle le
ciel serait une vofite de pierre, citando paralleli in avestico ¢ sanscrito. Sull’accostamento
metaforico tra il cielo e strutture solide, di tipo architettonico e non, cfr. per ’'ambito arme-
no MARTIROSYAN (2008: 112 ss., 127, 362-363, 570, 639 ss.). Per la cosmologia del cielo in
ambito greco v. KITTEL (1965-1992, 5.0. 00patvOQ).

12 Evidentemente non si pud escludere, per questi aggettivi, anche un riferimento al co-
lore e/0 alla luminosita del cielo.

130Ps. Plutarco, Placita philosophorum, 11, X1, 2 (888 b, 7 Stephanus): "EpnedoxAfig
GTEPEUVIOV €LVl TOV 0VPAVOV €€ GEPOG CVUUTOYEVTOG DO TVPOG KPVOTAAAO-
100G

B Eclogae Physicae, 500; v. MEINEKE (1860-1864, vol I: 137): EpmedokAfig
GTEPERVIOV ETVaL TOV 0DPOVOV € GLEPOg TOYEVTOG VIO TVPOG KPVOTOAAOEL-
dd¢.
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«summa coeli ora solidissima est!*?>.

Flavio Giuseppe nelle Antichita Giudaiche 1. 1.30 racconta che Dio cir-
condo il cielo con qualcosa che egli definisce kpOGTOALOG:

HLETA 81 TOVTO TT) SEVLTEPQY TV HHLEPDV TOV 0OVPAVOV TOTG OAOLG EMLTION -
o1, 0T aDTOV ATO TAV GAA®V dtakpivag Kot avtov nElmoe tetdybat,
KPOOTAAAOV Te TepLmNEag aVT® Kol VOTLOV aDTOV KOl VETMIN TPOG
™MV Ano TV dpOcOV MOPEAELOY OPHLOSI®OG TH YA HNYXOVNOAUEVOG.

Si ripresenta il problema dell’identificazione del referente: se in Ez 1.22
il termine fungeva da elemento di paragone per il firmamento, qui I’involu-
cro che viene posto intorno al cielo (per separarlo dalle altre realtd) ed adat-
tato alla terra ¢ descritto senz’altro come consistente di quel materiale. La
differenza di contesto puo tuttavia fornire indicazioni utili per capire che
cosa Flavio intendesse con kp06ToAA0G. Sinoti che la cosmologia sottesa al
passo ¢ di ascendenza biblica (v. Gen 1.7 ss): sembra anzi che si voglia rendere
conto della funzione di sostegno e separazione che il firmamento esercita nei
confronti del cielo, e nel contempo spiegare 'origine delle precipitazioni (il
cui rapporto con il firmamento stesso ¢ di difficile comprensione, come si ve-
dra). La soluzione proposta sembra risiedere in questo caso nella definizione
di votiov (“umido”) e beT®IN (“piovoso”, “contenente pioggia”) attribuita
al kpOoTAALOG, nozioni che sembrano pitt coerenti con il ghiaccio piutto-
sto che con il cristallo’®*.

Accanto alle comparazioni miranti a sottolineare la solidita del firma-
mento, sono frequenti, nell’Antico Testamento, immagini che evidenziano
I’altra caratteristica fondamentale del cielo, anch’essa adombrata nel termine
raqia’, vale a dire il suo essere (es)teso. I versetti pitt espliciti in tal senso sono
Is 40.22, dove Dio ¢ 6 0TNCOGC OG KOPAPAY TOV 0OVPAVOV KOl d1oL-
TELVOLG DG GKNVNV KOTOLKEDY, e Sal 103.2, dove egli ¢ presentato come
EKTEIVOV TOV 0VpavOV @Gel d€pptv. Il termine di paragone ¢ qui una
tenda (6kMv1)"** 0 una pelle (8¢pp1g); kapdpo indica «anything with an

2Seneca, Naturales guaestiones, VI, 13.

133 Cosi viene interpretato anche in NODET (1992: 9): «Il fit se figer de la glace tout au-
tour de lui».

B34Cfr. Sal 17.12 xai £€0e10 6KOTOG ATOKPVETY QDTOD KVKA® 0DTOD 1 GKNMVN
o0T0D, okoTeEWVOV Vdwp €v vepélalg Gépwv (2Sam 22.12 kol £€0eto okOTOG
ATOKPLPNV 0DTOD KVKA® 0DTOD, 1| OKNVY 00TOD GKOTOG VIATMV: ETAYXVVEV
£v vepédalg a€pog); qui I'immagine della tenda ¢ usata perd per indicare I'oscurita in
cui si avvolge il Signore; del resto ad un mantello ¢ accostata la tenebra che avvolge il cielo in
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arched cover> (LS], s.v.), tant’¢ che in Erodoto, Storie, 1.199 ¢ usato per carri
coperti. L'idea che emerge da questi passi sembra quindi quella di un tessu-
to leggero, tale da poter essere teso (§kTelvm, dloTelvm); non contrasta
con questo la rappresentazione del cielo come libro, nel senso ovviamente
di volumen'®, che (da aperto e appunto teso come doveva essere) si riavvol-
ge per un sovvertimento dell’ordine naturale: Is 34.4: xai €Arynoeton O
o0pavog &g PiPAilov e Ap 6.14: kol O 0VPOVOG ATEYMPLoON (G
BiBAlov EAicoopevov. Tra le immagini relative alla fine dell’esistenza dei
cieli (perlomeno nel loro assetto consueto), si consideri inoltre Sal 101.27
(Kol TAVTEG G LLATIOV TAANL®ONCOVTAL, Kol MOEL TEPLPOACLOV
AAAGEELS aDTODG, Kol AAAoyNoovToL): ['accostamento ad un man-
tello in questo caso ¢ motivato pero pitt dall’idea di qualcosa che si logora
e quindi si sostituisce, che da un’analogia ‘strutturale’ tra il cielo ed il tessu-
t0"%; il generico oA o1O, usato al passivo, ¢ infatti impiegato per rendere
la forma y:bla (Sal 102.27), tratta dalla radice *6-/-h, che indica qui il “di-
venire dismesso” degli abiti. Si noti tuttavia che in Eb 1.11,12, che riprende
Sal 101.27, la seconda parte dell’espressione ¢ leggermente modificata, con
I’introduzione del verbo éAiccw (“ravvolgo”): kol @oel mepiBoAaiov
eMEelg abTo0g, MG 1patov kol dAlayhoovtat. In IDB (551), si
cita poi Gb 14.12 (Emg v 0 0DpOvOG 00 UM GVPPOYT), «where, by
different vocalization of the consonantal text (viz., BIL6TH, “wear out”, for
MT BiLTi, “are no more”), the ultimate dissolution of the heavens is por-
trayed as “becoming unstitched”». Si noti, a proposito di questo passo, che
nella tradizione manoscritta esiste anche la variante ToAat@w®n (v. Rahlfs,
1979, ad loc.), rispetto alla quale 00 pn cvppoeti ¢ di meno immediata

Is 50.3 kot €vd00m TOV 0VPOVOV OKOTOG Kal BNC® g 0AaKKOV TO TEPLBOLaLOV
a010V. Cfr.anche Tig cuvéotpeyev Vdwp &v ipatim; di Pr30.4, con probabile allusio-
ne alle acque al di sopra del cielo. La rappresentazione del cielo come un manto o un capo di
abbigliamento ¢ attestata del resto in contesti culturali differenti: cfr. ad es. PARPOL A (1985:
in particolare i capitoli 7 e 19 per le attestazioni in ambito indiano e iranico).

3 1n K1TTEL (1965-1992, s.v. 00pavdQ) si parla a proposito di Is 34.4 di «un rotolo
aperto su cui stanno scritte le costellazioni», perché, come conseguenza della chiusura del
cielo, nel passo biblico si dice che mévta 10 &otpa meceitat. Nel verso, in ogni caso,
il paragone esplicitato per le stelle ¢ quello con le foglie che cadono dalla vite o dal fico (dg
QOO €€ GpméLOV KOl G TimTEL POAAG ATO GVKAG).

1%L a medesima immagine ¢ applicata infatti a realta diverse: in Is 50.9 méivteg Duelg
¢ ipdTiov Tadotwdnoecde ¢ detto di coloro che si oppongono a chi ¢ sotto la protezio-
ne di Dio; in Gb 13.28 il riferimento ¢ sempre ad un uomo; in Sir 14.17 si parla della carne;
in Is 51.6 della terra.
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comprensione. Anche per la presenza della doppia negazione, il sintagma ¢
probabilmente da interpretare come “non (¢ possibile che) sia cucito/tenuto
insieme”, e quindi “si sfaldi”, e in tal senso si giustifica la traduzione “beco-
ming unstitched” v. GELS, s.0. cvppéntw: «P: r0 be composed, not to be
decomposed, to keep together Jb 14,12

La coesistenza di questi due tipi di immagini puo aver contribuito a
generare le discussioni sulle caratteristiche del firmamento, attestate gia in
antico. Commentando Gen 1.6, Basilio di Cesarea, Homiliae in hexaeme-
ron, 3.4, bolla ad esempio come puerili i tentativi di assimilarlo all’acqua
congelata o al cristallo; egli afferma che il termine ctepémpa ¢ impiegato
€Ml TIVOG OTEPPAG PVOE®MG, GTEYELV TOV V3ATOG TO OALGONPOV
Kol €0d1dAVTOV EECpOVDONG («per designare una sostanza solida capa-
ce di impedire la mobilita e I’instabilita dell’acqua»). In 3.7 specifica inoltre
che il nome dello otepéwpa non deve essere inteso come riferibile ad una
natura GVTLITVTOV Kol oTepEpviov (rigida e solida) che ha pesantezza e
resistenza, come quella della terra, ma che esso gli ¢ attribuito in base ad un
confronto (GVYKPloeL) con cid che si trova al di sopra di esso (i.e. le acque
superiori), la cui natura ¢ leggera (AemTRV), sottile (&patdv) e impercet-
tibile (00dep1d aicONCEL KATOANTTNV); si deve percid pensare, essen-
zialmente, a TOTOV TIV& S1olKPLTIKOV TOD VYPOD, «un luogo capace di
segregare I’elemento umido»'¥. Analogamente Giovanni Zonara, Epitome
Historiarum, 1.1, rimarcal’impermeabilita dello ctepéwpiat, cosi chiamato
0Tl 6TEYOVOV TO GANO TOVTO, KOl 0V AETTNV 008 GpoLdy TNV
oo €xetl, kot T Vdata, £€ @V TNV choTAUoLY E0YNKEY, O KOl
00povog @VopaoOn. Teodoreto di Cirro, Quaestiones in Octateuchum,
14.11-13, pur affermando che il firmamento ¢ composto della sostanza fluida
delle acque, sottolinea come esso derivi il suo nome dal fatto che questa si ¢
condensata e consolidata: 00t0o¢ YOop £ aDTOD TOD TPAYUOTOG TNV
npoonyoplav €6£Eato, EmMeldn yop €k THS PODOOVE TAOV VIATMV
00010G CVVESTT, Kol N PLTN EVOLE OTEYAVOTATN YEYOVE KOl
OTEPEUVLIOG TPOONYOPELON OTEPEWLAL.

In ogni caso, la duplice rappresentazione crea difficoltd tanto a Maunder
(1922) quanto a Schiaparelli (1903); se il primo, come si ricorder, risolve la
questione destrutturando razionalisticamente il cielo e negandogli qualsia-

¥ Questa citazione ¢ la precedente provengono dalla traduzione italiana presente in NALDINI
(1990: 83, 93). La resa di cvykpicet in 3.7 con «per analogia» pare perd, in base al contesto, fuor-
viante: per questo motivo, a testo, si preferisce intendere nel senso di «by comparison» (cfr. LS], s.v.
60YKPLOLG), in riferimento ad un confronto di tipo contrastivo.
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si soliditd, per privilegiare la dimensione dell’estensione, il secondo si sente
obbligato a distinguere tra un firmamento solido, lo 6tep€mpal, ed un cielo
astrale: «Sopra il corso del Sole ¢ della Luna, all’'ultimo limite delle cose
visibili si estende il cielo delle stelle, talvolta confuso con il firmamento. Ma
mentre il firmamento ¢ riputato solido e rigido a guisa di vélta, il cielo delle
stelle ci vien presentato come qualche cosa di flessibile e di sottile a guisa di
coperta o di padiglione. In pili luoghi si dice dai profeti, che Iddio ha zeso il
cielo, cid che non sembra si possa dire di una volta solida». Nel suo sforzo di
conciliare le diverse testimonianze in un sistema organico, egli postula quin-
di l’esistenza di un’ulteriore superficie, di differente consistenza, «portante
le stelle attaccate a foggia di ricamo» (54-55). Il fatto che alcuni passi biblici,
come si ¢ detto, collochino esplicitamente i corpi luminosi nel firmamento
del cielo non scoraggia Schiaparelli, il quale sostiene «che si voglia significare
piti "apparenza che la realta. Quei luminari infatti per lo spettatore si projet-

tano sulla volta del firmamento» (48)'%*

, che ¢ come si ¢ detto trasparente,
ma si troverebbero in realta al di sopra delle acque superiori. In effetti sulla
collocazione delle stelle in rapporto all’oceano celeste la Bibbia non fornisce
indizi; quanto poi al fatto che esse si trovino sopra la volta del firmamento'®,
si tratta di un’ipotesi logica e sostenibile: non ci sono elementi per affermare
che siano invece appese al cielo, come nella cosmologia egizia'®’. Non ¢’¢ tut-
tavia alcun motivo per attribuire le immagini che rimandano alla sfera della
(es)tensione ad una diversa realtd astronomica, per giunta creata ad hoc'*'.
Innanzitutto, come si ¢ gia sottolineato, non si puo pretendere, e imporre in

sede di ricostruzione, una coerenza interna ai testi biblici a questo proposi-

138 Qui ScHIAPARELLI (1903), alla nota 1, aggiunge: «Del resto la parola biregia” invece che nel
ﬁrmamenw si puo anche tradurre sopra ilﬁrmamenm».
139 Magari in una fascia immediatamente a ridosso di esso, come nel seguente schema:

Ciel invisible (cieux des cleux)

Eaux d'en-haut

/s

Eaux d’en-bas

Ciel sidéral Terre

Croquis de cosmologie antique.

Figura 1. Modello cosmologico (da Corswant, 1956, s.v. ciel: 83)

140 Cfr. in proposito MaSOTTI (1936: 12) e VIGOUROUX (1912-1922, s.0. firmament). Per i dubbi sul-
la collocazione degli astri nella cosmologia biblica cfr. HARL (1986: 93, commento a Gen 1.17): «Ou les
astres sont-ils placés, sur quelle sphere (des fixes ou des planctes), plus bas que le ciel ou dans le ciel, etc.?».

141 Soprattutto se si considera che nella parola ebraica per “firmamento”, come si ricordera, & verosi-
milmente presente la nozione di “estensione”.
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to; in modo perfettamente legittimo, pertanto, Penna (1995, s.v. cielo: 339)
parla di «un altro modello cosmologico, quello di una stoffa stesa da Dio.
In ogni caso, poi, i due tipi di rappresentazione possono coesistere, dato che
evidenziano aspetti differenti ma non incompatibili del cielo, che ¢ presenta-
to ora come realta solida, ora come realta estesa. Proprio nel gia citato passo
diEz 1.22,lo 6tepémpa & descritto come €KTETOPEVOV, “disteso”, mentre
la forma presente in ebraico ¢ tratta dalla radice *x-t-h, che ha il significato
di “distendere, allargare”.

Nel testo greco, per indicare ’azione creatrice di Dio nei confronti del
cielo (spesso associato, nel momento generativo, alla terra come altro fon-
damentale ambito del creato)'*?, sono impiegati, accanto a verbi pitt gene-
rici come TO1€® (Gen 1.1, 2.4; Is 42.5, 51.13; Sal 133.3 etc.; N'T At 4.24);
KTl (Gen 14.19, 22; 1Es 6.13; Sal 148.6 etc.); cuvterém (Gen 2.1);
eTolalm (Prov 3.19, 8.27); totnut (Is 40.22 e 51.16; in Is 40.12 compare
METPEW, in riferimento all’azione di misurare con la spanna), anche verbi
che rimandano all’'una o all’altra caratteristica, presentando il cielo stesso
come “disteso” o “consolidato”. Per quanto riguarda la prima, si ha ékteivm,
oltre che in Ez 1.22, anche in Is 44.24, nel gia citato Sal 103.2, in Ger 10.12,
28.15, Zac 12.1; Srateivo nel gia citato Is 40.22; tovdo in Gb 9.8 (in Sir
43.12 non ¢ chiaro se sia riferito al cielo o all’arcobaleno); si puo ascrivere
alla rappresentazione del cielo come realta estesa anche T yvopt dils 42.5,
traducibile con “fissare”, “piantare” e usato in Gen 26.25 in riferimento a una
tenda. Alla seconda caratteristica ¢ riconducibile invece 6teped®: Gb 37.18
(2); Is 45.12; Is 48.13; Sal 32.6; Os 13.4. In Is 51.6 ¢ paradossalmente usato
per descrivere la dissoluzione del cielo, la cui consistenza ¢ paragonata a quel-
la del fumos; si tratta perd probabilmente di una errata lettura dell’ebraico:
«Is 51,6 £€01Epe®ON it appeared solid-ONIN? to be full for MT INIM they
are dispersed in fragments» (GELS, s5.v.). Non vi ¢ peraltro sempre equiva-
lenza, da questo punto di vista, con I’ebraico. Se ad esempio in Sal 103.2 ¢ Is
40.22, come in Ez 1.22, I’idea di estensione ¢ veicolata coerentemente con
I'ebraico *#-t-h, in altri casi il greco banalizza I’immagine, introducendo,
come in Is 51.13, un meno specifico mot€w. In forza del legame paradig-
matico con GTEPEMLOL, inoltre, GTEPEO® ¢ arbitrariamente impiegato per
descrivere la creazione del cielo, anche laddove I’ebraico impiega forme ver-
bali tratte da radici che alludono piuttosto alla nozione di estensione (come

2 Cfr.ad es. Gen 1.1, 2.1, 2.4. Dio ¢ spesso definito “colui che ha creato (ad es. 0g #xti6evin Gen
14.19, 14.22; 6 mowfoag in Sal 133.3, At 4.24; etc.) il cielo e la terra”. Per I’associazione cielo / terra,
cfr. infra, par.5.5.
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*n-t-h in Is 45.12, o *t-p-h, che esprime per 'esattezza I’idea del “misurare a
spanne”, in Is 48.13) o in corrispondenza di radici di significato meno spe-
cifico, come *-¢-h (“fare”, “creare”) di Sal 32.6 (33.6 in ebraico). In Os 13.4
la menzione di Dio come creatore del cielo e della terra (€y® 8¢ kOpLog O
8ed¢c cov oTEPEDV 0VPaVOV Kol KTilwv YHV) non trova peraltro ri-
scontro nel testo masoretico. Per la veritd, il riferimento di 6teped® al cielo
¢ giustificato, in base alla presenza di una forma verbale riconducibile alla
radice *7-g-, solo in Gb 37.18 (la cui traduzione nella Sezzanta ¢ perd, come
si ¢ visto, di problematica interpretazione, poiché in 6TEpEDGELG si po-
trebbe riconoscere tanto un sostantivo quanto una forma verbale). La radice
*r-q- non ¢ infatti usata altrove in associazione con il cielo; descrive invece
la creazione della terra, ed ¢ tradotta con 61epedw, in Is 42.5, 44.24, Sal
136.6 (135.6 in greco). In questo ultimo passo in particolare il verbo ebraico
potrebbe indicare tanto un consolidamento quanto una distensione, poiché
si parla della collocazione della terra sulle acque: VNR lo rende comunque
con “stendere” o “distendere” in tutti e tre i casi, mentre la traduzione della
CEI impiega “stabilire” proprio in Sal 135.6, a fronte di “distendere” degli

altri due'. Si noti, peraltro, che I’idea di fondazione / collocazione stabile

3 Una possibile allusione alla fondazione (espressa tramite il verbo *y-s-d) della volta del cielo
sulla terra si trova, nel testo ebraico, in Am 9.6, per quanto I’interpretazione non sia priva di pro-
blemi. Compare infatti in questo verso il termine “gudda, che significa letteralmente “legame”, ma
viene generalmente inteso come riferito alla «wvanlt of the heavens (as fitted together, constructed)»:
v.BDB, s.v.. La Vulgatalo rende con fasciculum, KJB con troop, mentre la traduzione CEL, Disegni 1995
¢ VNR, rendono, appunto, con volta. HOUTMAN (1993: 233) traduce invece con Bollwerk, “bastione”,
intendendo a sua volta il termine (il cui «Kennzeichen» ¢ la “coesione”) come riferito a una «kom-
pakte Masse (...) dic aus mehreren Bestandteilen zusammengestellt und durch cine verbindende Kraft
zusammengehalten wird>». La resa della Setzanta (1v €énaryyeriov o010 £l Thg YA BepeELDV)
esclude invece una interpretazione in senso cosmologico. Poiché il testo ebraico non presenta varianti
che possano giustificare tale traduzione, non risulta evidente come essa si sia prodotta; dato I’impiego
poco pcrspicuo di "iguddd in questo contesto ¢ la conseguente difficolta di resa, comunque, pub non
essere necessario postulare la dipendenza da un testo diverso. Nella tradizione manoscritta greca ¢ pe-
raltro attestata la variante 8eGuNV (v. ZIEGLER, 1984, ad /oc.), che risponde meglio al termine ebrai-
co, ma non sembra indicare un riconoscimento dello stesso come allusione ad una realta cosmologica.
Forse la scelta di émoryyeAio potrebbe effettivamente rimandare ad un tentativo di esplicitare I’idea di
“legame” espressa da “gudda, intendendolo come allusione all™annuncio” (o alla “promessa™ v. TGL ¢
KITTEL, 1965-1992, s.0.) autorevole e vincolante” di Dio; cfr. in proposito NTPC, s.v.: «Vox Hebr.
omne notat, quod est bene ligatum ac firmiter constrictum, unde LXX eam h. I. transtulerunt per éwory-
yeMaw, h. e. promissionem certam ac firmam, quanquam haec notio est ab h. . maxime aliena». Si
noti che MLS, s.v. émaryyeAia, glossa il termine come «that which one has undertaken to produce».
NTPC suggerisce anche, come spiegazione alternativa, che i traduttori abbiano connesso la voce ebrai-
ca alla radice *7-g-d, che significa “raccontarc”, “dichiarare”. Anche HouTMAN (1993: 233), ricorda
queste due interpretazioni, senza prcnderc posizione in merito. Altre ipotesi riportate daNTPC, come
la proposta (non giustificata dalle attestazioni manoscritte) di intendere éToryyeAioy come corruzio-
ne di otpayyaiia, “fune’, sembrano meno probabili.
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— nonché di mantenimento / sostegno — del cielo e della terra ¢ attestata
anche in ittito e antico persiano, con paralleli in latino, avestico, vedico, in
formule di verosimile ereditd indoeuropea (v. Catsanicos, 1986; cfr. infra,

n. 189).

4.3. Le cataratte del cielo

Come si ricordera, la funzione del firmamento ¢ di sostenere le acque
superiori; esse si riversano tuttavia occasionalmente sulla terra, in forma di
pioggia, tramite aperture chiamate in ebraico “r#bbdt, plurale di *rubbai, ter-
mine che designa propriamente una “grata”. Poiché la radice *-7-6 ¢ impie-
gata anche in riferimento al “tendere imboscate”, I’interpretazione del suo
significato originario non ¢ univoca. Gesenius (1886, s.2.) ritiene che ’idea
di base sia quella di “intrecciare”, “annodare” (il che renderebbe conto anche
del significato di “rubbit), e quindi, metaforicamente, anche “intessere ag-
guati”; il BDB, s.0., sostiene invece che I’idea di base sia “giacere in attesa” (ed
in tal caso il significato di “rubbét sarebbe piu difficile da giustificare: for-
se la “grata” vista come “ostacolo”, “impedimento”?). L'unica occorrenza di
“rubba al singolare, in Os 13.3, indica un’apertura (evidentemente dotata di
sbarre) attraverso la quale esce il fumo; In Is 60.8, al plurale, indica una gab-
bia per piccioni; altrove indica finestre munite di inferriate'** (ovviamente
non chiuse da vetrate)'>. In riferimento al cielo, indica verosimilmente delle
“chiuse”, la cui apertura e chiusura regola il flusso dell’acqua: lo stato della
documentazione non permette di affermare se tale significazione fosse occa-
sionale ¢ affidata al contesto (a partire dall’idea di “finestra” come “apertura
parzialmente ostruita”), o se effettivamente “rubbit fosse impiegato come
termine tecnico in tal senso.

Tale vocabolo ¢& reso nella Settanta in modi diversi; in riferimento
al cielo, esso ¢ tradotto perd in quasi tutti i passi con kotappaktol. In
Gen 7.11, dove viene descritto I'inizio del diluvio universale, si legge che

ol kotoppdktol ToD 00pavod AvedyONoov'®® (“furono aperte”);

144 «Compare in tal senso in Qo 12.3, dove si descrivono donne che guardano dalle finestre (ot
Brémovoon év talg Omaig nella Settanta). Sinoti che il BDB (s..) ritiene che, in questo caso, il
termine sia usato metaforicamente per indicare “occhi” (frangiati da ciglia?); il vocabolo greco in effetti
designa “aperture”, ma anche, per estensione, “cavitd oculari”.

15 Siveda il Vicouroux (1912-1922, s.v. cataractes du ciel).

16 acqua che si riversa sulle terre in occasione di questo cataclisma trae la sua origine anche dalle
nnyold g &BOGGOV, per cuiv. SCHIAPARELLI (1903: 33).
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in Gen 8.2, alla conclusione del diluvio, le medesime xatappdxtoat Tod
ovpovod EémekadldeOncav (“furono coperte, nascoste”)'”’ e quindi
ovvecy 0N (“fu chiusa, trattenuta”) 6 VeTOG &TO TOD 0VpavVOD. E stato
osservato che il termine greco ha carattere piu visivo rispetto all’ebraico, poi-
ché rappresental’idea dell’acqua che si precipita con impeto (katopdoom),
designando quindi pit I’effetto dell’apertura che il passaggio aperto stesso. Si
noti che con katoppbiktat, oltre ad “rubbdt, viene tradotto anche il plura-
le di sinnér (in Sal 42.8, 41.8 in greco: GPVOGOG EPVOGOV Emikaielton
elg POVNV TAV KaTOppoKTAV 60V), che indica di per sé un “condotto”,
una “grondaia” ed anche una “caduta d’acqua”, una “cascata” vera e propria'*.
Vigouroux (1912-1922, s.v. cataractes du ciel) sottolinea percid come tale tra-
duzione sia meno appropriata in 2Re 7.2 (Totnoet k0pLog KoTappakTog
€V 00pav®) e 7.19 (kOPLog TOLET KATOUPPAKTAG EV TR 0VPOVD), dove
non si parlerebbe di acqua, ma di grano venuto dal cielo. In realtd, si po-

trebbe forse pensare, per questi passi, anche ad un’improvvisa pioggia come

rimedio alla carestia'®”; se di cibo caduto dall’alto si tratta, tuttavia, si pud

confrontare Sal 77.23-24 (Kol €veTelAOTO VEQELOLG VTLEPAVMBOEY KOl
00pog ovpavod aveémEev / kol EBpeEev abTOlG HavvaL QOYETY
Kol @ptov ovpavod Edmkev 00Tolg). Per indicare le “porte” del cielo
(60pag 0Vpavod), origine della manna e del pane celeste, si usa pero nel
corrispondente ebraico (Sal 78.23) il plurale di delet (“porta”, appunto)™°. In

7 Al pari delle fonti dell’abisso: v. nota precedente. Si noti che in ebraico la forma verbale
wa-yyissak‘ri, riconducibile alla radice *s-4-7, esprime piuttosto [’idea del “chiudere” Simmaco traduce
infatti ékAeloONGY; per Aquila sono attestate le lezioni évegpdyncav o éme@paynooay, che
implicano comunque I’idea di interruzione. Cfr. WEVERS (1993, ad loc): «the verb énexaldoOn-
oo suggests that a lid had been put on the flood sources. The Hebrew (...) simply means “be stopped
up”». La traduzione CEI e la VNR rendono infatti: «le fonti dell’abisso ¢ le cataratte del cielo furono
chiuse», KJB «The fountains also of the deep and the windows of heaven were stopped». Sull’uso di
cataratte nelle traduzioni italiane della Bibbia si tornera a breve.

148 Cfr. BDB, s.v. Si noti che ’occorrenza di Sal 42.8 viene qui intesa come riferimento figurato pro-
prio alle «sluices of heaven opened», per quanto il cielo non sia effettivamente menzionato nel passo.

M INNES (1971: 144) intende in senso ironico I'allusione alle aperture nel cielo in 2Re 7.2 € 7.19:
«the idea of Yahweh’s making windows in heaven seemed to one Israelite official ridicolous enough
to be the subject of a profane joke». Tale interpretazione, che attribuisce un attitudine razionalistica
all’ufficiale ebreo (nel contesto di un articolo che mira nel complesso a dimostrare «that the Hebrews
did not hold such a naively literal conception of the [...] universe as is generally supposed ) pare in ogni
caso priva di fondamento.

150 «Cest par les portes du ciel que tombe aussi la manne» si dice in ViGouroux (1912-1922, s..
ciel), dove si effettua peraltro una identificazione tra queste porte e le cataratte: «C’est par des fenétres
treillissées, Gen., VII, 11, ou des portes, Ps. LXXVIII, 23 [Sal. 77.23 nella Settantal, placécs dans
cette volite, que tombait la pluie». Al pane venuto dal cielo si fa riferimento, senza menzionare perd i
varchi attraverso cui sarebbe sceso, anche in Sal 104.40 (&ptov odpavoD), ed in Sap 16.20 (&pTov
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ogni caso, aprire gli “rubbét equivale a donare benessere in M1 3.10 (évot
-&m DUIV TOVG KATAPPAKTAG TOD 0VPAVOD KOl EKYED VULV TNV
gVAOYLOY POV €®G TOD 1KAVMOTVOLL); carattere catastrofico, come nella
Genesi, ha invece lo spalancarsi delle 8vpideg (lett. “finestre”, traduzione
pitt neutra del consueto “rubbit) in Is 24.18 (Bvpideg €k 10D 0VPAVOD
Ave@ydnoav, kol cerodfoeta 1o Bepéria tig YAQ). E possibile che
la resa con un vocabolo piti generico sia stata favorita dall’assenza, in questo
passo, della frequente e quasi formulare associazione con Simayim: non si
parla infatti delle chiuse de/ cielo, ma di apertura delle stesse da/ cielo (ebrai-
co mimmarom, lett. “dalle altezze™; la Vulgata traduce comunque cataractae
de excelsis apertae sunt).

Tornando alla corrispondenza tra “rubbit, ¢ xatappdxtol, ¢ bene
osservare che il vocabolo greco, per quanto denotasse in partenza un “preci-
pitarsi dall’alto in basso” (in Dt 14.17, Lv 11.17, ma gia in Aristotele, Histo-
ria Animalium, 509 a, 4 etc. designa ad esempio un uccello rapace), era in
effetti utilizzato anche come termine tecnico per indicare le “chiuse”. Tale
impiego ¢ attestato in greco in Eliodoro, Etiopiche, 9.8, e inoltre in autori
latini come Plinio (Epistole, 10.61.4), ¢ Ammiano Marcellino (24.1.11)%% 11
passaggio semantico pud essere ricostruito in questo modo: dall’indicare i
salti d’acqua naturali (iz primis le cataratte del Nilo: v. Strabone X V1I, 786
e 817, Filostrato 266 etc.; in latino Vitruvio, Seneca, Lucano, Plinio etc.; an-
che quelle dell’Istro in Diodoro, Biblioteca storica, 17.97; cfr. Erodoto, Storie,
7.26, dove ¢ menzionato un fiume della Frigia chiamato Katappdiktng;
per la nozione di acqua precipite, si noti che katopp&kTNG, come aggetti-
vo, ¢ riferito alla pioggia torrenziale in Strabone XIV, 640), il termine deve
essere passato a designare anche quelli artificiali, e quindi, per contiguita,
il meccanismo che li provoca, dunque le “chiuse” e le opere di ingegneria
idraulica in generale”: NTPC, s.v., ne segnala I’'impiego «de molibus illis
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ﬂuminum, per quas ars €t manus ruere aquas cogunt» . Non si pub csclu-

&m’ 00pavoD), dove esso ¢ definito “cibo degli angeli”. L'immagine di Sal 77.23-24 ¢ ricordata inoltre
molte volte, per lo pilt in funzione simbolica, nel Vangelo di Giovanni (6.31-6.58); cfr. ad es. I’esplicita
citazione di Gv 6.31, dove la ripresa non ¢ peraltro letterale: il “pane del cielo” ¢ divenuto “pane dal
cielo” ("ApTov £k TOD 0VpOVOD).

BITGL, 5.v.; DEMETRAKOS (1964-1978, 5.0.).

B2 TLL, s.v. cataracta.

153V, I’articolazione della voce cataracta in TLL.

54Si noti perd che I’impiego in riferimento ad un’opera idraulica viene chiamato in
causa solo per giustificare, tramite slittamento metaforico, 'uso del termine in Aquila (Os
13.3), ad indicare il passaggio attraverso cui esce il fumo (che puo essere spiegato in altro
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dere che tale estensione sia stata favorita dalla struttura del meccanismo
stesso, qualora esso comportasse ad esempio [’abbassamento di una paratia.
Significativamente, nel commento alla traduzione di Gen 7.11 de La Bi-
ble d’Alexandrie ’impiego di xatappaktat (che peraltro viene reso con
il termine francese per “botola”) in questo contesto viene spiegato proprio
alla luce del funzionamento del meccanismo: «le mot que nous traduisons
par “les trappes” du ciel, katarréktai, formé sur rhdsso, désigne ce qui s’abat
brusquement, comme les herses [7.e. “saracinesche”] d’une fortification»'>.
Il lessema greco ¢ infatti attestato in riferimento a marchingegni di questo
tipo™: in Plutarco, Vita di Arato 26.5 compare come aggettivo riferito a
BVpoL, e sembra designarne esattamente il movimento dall’alto in basso; ¢
sostantivato nello stesso Plutarco, Vita di Antonio 76.4, e indica una “sara-
cinesca” ad esempio in Livio 27.28.10-11, Vegezio 4.4. In Dionigi di Alicar-
nasso 8.67 designa d’altra parte chiaramente qualcosa che serve a sbarrare
la porta dell’accampamento ¢ che viene fatto a pezzi per varcarla: poiché il
contesto non ne chiarisce la struttura, ¢ difficile stabilire se il referente sia,
come afferma il TGL, un «vectis, quo porta obfirmatur>» — come nel Com-
mento all’lliade di Fustazio di Tessalonica, 158.36, dove il termine ¢ usa-
to per glossare '€mBANG di Ifiade Q, 453; in tal caso I’idea prevalente sa-
rebbe quella dell’ostacolo rimovibile, ¢ meno rilevante sarebbe la nozione
di caduta dall’alto in basso, anche se una “sbarra” puo effettivamente essere
alzata ed abbassata — oppure siano indicate anche in questo caso le “sara-
cinesche”, come sostiene il LS] (s.2.). Anche altrove sembra emergere I’idea
della reversibilita o rimovibilita: cosi talvolta kaToppdiTNg ¢ riferito a un

modo, come si vedra). Sembra invece essere ascritto alla nozione di «/ocus preceps, unde agua
cum impetu deorsum ruit> ' impiego in Gen 7.11, 8.2 «ubi cataracte ceeli sunt nubes densae
et copiosae, e quibus aqua in terram delabitur>; pare dunque che le cataratte del cielo siano
intese qui semplicemente come “salti d’acqua”, la cui origine ¢ identificata nelle nuvole, e
non come “chiuse” del cielo. Si ricordi che anche Maunder (1922: 49-50), nella sua volonta
di unificazione ¢ razionalizzazione delle attestazioni bibliche sulla struttura dei cieli, dopo
aver negato alla volta del firmamento qualsiasi consistenza architettonica e considerato le
acque superiori come immagine delle «masses of water vapour carried by the atmosphere,
seen in the clouds, and condensing from them as rain» (40), afferma che «it seems to show
some dulness on the part of an objector to argue that this espression [quella delle windows
of heaven, intese si come floodgates, ma solo metaforicamente] involves the idea of a literal
stone-built reservoir with its sluices».

S HareL (1986: 135).

156 Si noti che il TLL sembra perd considerare gli impieghi in tal senso come derivati, per analogia
strutturale, dall’accezione di “chiuse™ li riporta infatti sotto la dicitura «variae res a similitudine saep-
torum dictae>.
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“ponticello mobile” (per abbordare le navi in Appiano, De bello civili 5.82;
per attaccare elefanti in Dionigi di Alicarnasso 20.1), che poteva a sua volta
essere verosimilmente alzato ¢ abbassato, ma in cui la nozione del “precipi-
tarsi in basso” doveva essere perlomeno diluita. L'idea di “meccanismo re-
versibile / ostacolo rimovibile” sembrerebbe prevalente in alcuni passi della
Settanta (e di Teodozione), dove indica i “ceppi” (mahpeket, es. in Ger
20.2-3)"7, a meno che, come suggerisce 'NTPC, I’idea qui espressa dal gre-

co sia quella della “prigione” come luogo sotterranco, che scende a precipi-
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zi0"%, 0 ancora quella delle “sbarre™’, alle quali bene poteva riferirsi un ter-

mine adatto ad indicare la “saracinesca”. Anche qualora il referente fosse
effettivamente uno strumento di costrizione o tortura (cfr. nervum: Vulgata,
Bacavictiplov o oTpefAlmTnpiov': Simmaco)'® non si pud comunque
escludere che esso funzionasse con un meccanismo che implicasse uno scatto
verso il basso, come per esempio nel caso di una gogna. Si noti che I’impiego
di kotappbrTng in Ger 36.26 (= 29.26 in cbraico) ¢ spiegato dal GELS
(s.v.: cfr. anche NTPC), a partire dall’ebraico si72dg, con un errore di lettura:
«Jer 36(29),26 tov KATOPPAKTING the cistern-NX¥NT for MT NXIP the
collar>; poiché sinaq ¢ preceduto in questo verso da mahpeket, si potrebbe
forse pensare che a sizag risponda invece dmdxAeiopa (che nel testo greco
precede), e kotoppakTNG renda anche in questo caso mah‘peket, con una
inversione nella sequenza dei termini non impossibile (cfr. BDB, s.2.).
Allaluce di quanto osservato, ad ogni modo, la traduzione di *r#bbét con

57 BDB, s.0.: «stocks or similar instrum. of punishment (compelling crooked posture, or distor-
ting)»; il termine ¢ infatti connesso con una radice che significa «turn, overturns.

581n Sofocle, Edipo a Colono, v. 1590, kortoppéikTng ¢ impiegato come aggettivo riferito a 630,
per indicare una strada che scende a precipizio (verso I’Ade).

Y II TLL (cfr. anche HOFFMANN, 1698, s.v. cataractae seu catarractae) ricorda I'impiego (certa-
mente piti tardo, ma ugualmente significativo) del latino cazaracta come equivalente di clazri (“sbarre”),
per indicare un doppio cancello di ferro che difendeva il sepolcro di Pietro, in pitt luoghi delle Epistulae
pontificum.

190Si noti che in NETS, kortoppéiktng & reso in Ger 20.2-3 (trad. di A. Pietersma e M. Saunders)
con sluice, che indica appunto una “chiusa”.

1! Gerolamo, Commentariorum in Jeremiam Prophetam Libri Sex, 977, attribuisce a Simmaco en-
trambe le traduzioni. Secondo FIELD (1875, ad loc.) si tratta di «duas lectiones de diversis prophetac lo-
cis potius quam de duplici Symmachi versione»: cTpePAwTApLOV viene attribuita a Ger 20.2, in base
a testimonianze manoscritte, mentre pacovictiplov a Ger 29 (=36).26. A proposito di quest’ulti-
mo passo, Field segnala per Aquilalalezione mpog tnv xatamdktny, chiaramente corrotta, e, datala
presenza dell’articolo femminile, propende per I'emendazione in kotamnktny (00pav), cioe ostinm
depactum, trap door, piuttosto che in TOV KaTOPPAKTNV.

162 Gerolamo, Ibidem, confrontando la propria traduzione con quelle grcchc, si riferisce senz’altro a
un «ztormenti genus>. Nel supplemento al LSJ, s.v., la glossa di katoppéktng con «szocks or pillory»
¢ posta in forma dubitativa.
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katappdktot ad indicare le chiuse, nei contesti considerati, pare precisa'®,
e non comporta uno slittamento dalla causa all’effetto; ¢ comunque impos-
sibile stabilire se i traduttori riconoscessero al termine ebraico un’accezione
tecnica, o se tale scelta sia stata piuttosto determinata da un fattore conte-
stuale. Si noti che Wevers (1993) nel commento al testo greco di Gen 7.11,
riferendosi ad “rubbit e kotopphkTOL, sembra sottintendere una interpre-
tazione in base al contesto, non accennando ad un valore tecnico nemmeno
per il lessema greco: «these cataracts (or windows) are intended as a figure
for that which holds back the superterrestrial waters, and some such word as
“sluices” or “trapdoors” might give the intended meaning» (4 loc.). E interes-
sante notare in proposito che il LSJ, s.2., interpreta le kotoppdictot del ciclo
come “botole” (trap-doors), spostando a sua volta il focus della significazione
sul varco (regolato da un meccanismo di apertura e chiusura) piuttosto che
sulla “cascata”™ ¢ possibile pero che cio sia determinato dal confronto con la
nozione di “finestra” suggerita da “rubbdt, adattata all’idea che tali aperture
dovevano aprirsi in un ‘piano’ assimilabile ad un pavimento (la volta del cielo).
Dato che il vocabolo greco poteva indicare non solo le “cascate d’acqua”, ma
anche il meccanismo stesso di apertura e chiusura, in ogni caso, non sarebbe
impropria la corrispondenza con “rubbét anche nei passi in cui, come ¢ stato
suggerito, il loro spalancarsi avesse come esito la caduta di grano dal cielo.

Si noti che un altro traduttore antico, Aquila, estende tale corrispon-
denza anche laddove “rubbét indica I”apertura” per I'uscita del fumo (Os
13.3: la Settanta e Simmaco in questo caso impiegano &mo &kpidwv, Teo-
dozione ha Thg &kpldog; de fumario la Vulgata) o la “gabbia” per i piccioni
(Is 60.8; la Settanta con 6OV veoc601¢g modifica il testo, menzionando i
“piccoli”, mentre Simmaco e Teodozione rendono gig Bvpidog adTMOV; la
Vulgata traduce ad fenestras suas). Cid potrebbe indicare una interpretazio-
ne di katoppéiktat in riferimento a qualunque apertura, verosimilmente
governata da meccanismo a saracinesca, come nei casi citati in precedenza, o
potrebbe essere semplicemente il risultato di un processo di meccanica sosti-
tuzione tra il lessema ebraico e quello greco, che implicherebbe I'estensione
di una corrispondenza valida in un determinato contesto (quello piti rilevan-
te) ad altri in cui essa ¢ meno appropriata.

163 Per quanto riguarda 2Re 7.2,19, piuttosto che contestare la validita della corrispondenza alla
luce della connotazione ‘idrica’ di katappéktat, si potrebbe semmai osservare che la presenza del
verbo “fare” sembra suggerire una interpretazione di “r#bbit in senso pill generico, come “apertura”,
per cui sarebbe stata forse pili calzante la resa con 8vpideg: si tratta comunque evidentemente di una
sottigliezza, non tale da inficiare I’appropriatezza della traduzione.
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Per quanto riguarda la compresenza in katoppértot del significato
di “cascate” con quello di “chiuse” o “sbarramenti rimovibili” di vario tipo,
¢ significativa ’evoluzione del termine, attraverso il latino cataracta, nelle
lingue romanze. Il Dizionario etimologico italiano Battisti-Alessio'®* ne se-
gnala la sopravvivenza «fuori d’Italia con evoluzione popolare solo nella to-
ponomastica; ricorda invece continuatori di cazaracta nel senso di “botola”
nei dialetti dell’Tralia meridionale (e nel caso del calabrese cazarrattu postula
anche I’influsso del greco bizantino). Si noti che, come si ¢ gia sottolineato,
I’idea della botola corrisponde bene dal punto di vista visivo all’immagine
biblica delle ‘cataratte’ come aperture nella volta del ciclo. Tale significato ¢
presente anche in testi letterari, da Boccaccio a D’Annunzio ¢ Pirandello.
Nella storia dell’italiano, coerentemente con gli usi gia presenti in greco e
latino, ¢ attestato poi I impiego di cataratta (o cateratta) in riferimento a una
“chiusura rimovibile” per trattenere o liberare le acque di un canale (da tale
accezione deriva anche ['uso metaforico delle locuzioni aprire le cataratte:
“dar via libera”, per il quale non bisogna comunque sottovalutare I’influsso
degli echi biblici; romper le cataratte: “abbattere ogni ostacolo”); alla “sara-
cinesca” posta all’entata delle fortezze (XIII sec.); allo “sportello” di gabbie
o trappole; all””abbaino” come apertura nel soffitto; alle “cascate” che si sus-
seguono lungo il corso di un flume (come voce dotta, a partire da Lorenzo
de’ Medici e Poliziano)'®. Dal X VI sec. si registra poi 'uso del vocabolo in
ambito medico, per indicare un appannamento del cristallino dell’occhio,
quindi un ostacolo alla visuale: tale accezione puo essersi sviluppata a partire
dall’uso di cataractae come immagine delle “palpebre” (che si abbassano sugli
occhi), presente nel latino medievale di Gregorio di Tours. L'uso di cateratte
per indicare un tipo di scrittura, attestato in Boccaccio e poi nell’Aretino,
puo essere determinato dall’idea dell’abbondanza di inchiostro (cfr. «scrisse
in su quella carta certe sue frasche con alquante cateratte»: Decameron, nona
giornata, quinta novella). In effetti per influsso delle traduzioni, citazioni
e interpretazioni della Bibbia, che hanno evidentemente inteso il termine
in riferimento alla caduta d’acqua dal cielo piu che al meccanismo che la
provoca, ha avuto una certa diffusione la locuzione avverbiale 2 cazaratte per
indicare il precipitare con abbondanza di un liquido, soprattutto in riferi-

164 BATTISTI-ALESSIO (1950-1957, s.0. cateratta).

165 Per I'esattezza, BATTAGLIA (19612002, 5.2.) precisa che con “cataratta” si indica la forte pen-
denza del letto di un fiume, diversa dalla cascata perché «non si presenta come un salto d’acqua ma
come un pendio pitt 0 meno ripido su cui l’acqua scorre acquistando una notevole velocita». Nell’uso
la distinzione ¢ comunque molto sfumata.
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mento alla pioggia, come sinonimo di 4 dirotto (es. piove a cataratte, i.e. a
cascate), ma anche, occasionalmente, in senso traslato (es. stile a cataratte,
cioe “prolisso, eccessivo”). Si noti peraltro che, per autorita della Vulgata
(che impiega il grecismo cataractae: v. Gen 7.11, 8.2; 2Re 7.2, 19; Sal 41.8; Is
24.18; M1 3.10) e della letteratura religiosa che ad essa ha tradizionalmente
fatto riferimento, nonché per influsso dei primi volgarizzamenti, la deno-
minazione di cataratte del cielo ha acquisito un valore tecnico all’interno
del lessico biblico italiano, tanto da essere generalmente mantenuta anche
nelle odierne traduzioni dall’ebraico (es. CEI ¢ VNR). Dal punto di vista
sincronico, comunque, [’unico impiego di cataratta o cateratta segnalato
come comune in De Mauro (1999-2000, 5.2.) ¢ quello che designa una «serie
di piccole cascate alternate a sporgenze rocciose» nel corso di un fiume: la
persistenza della percezione di cataratta in riferimento all’acqua potrebbe in
effetti essere stata favorita dalle suggestioni bibliche. Iimpiego nel senso di
“chiusa, sbarramento” ¢ d’altra parte considerato arcaico o tipico del lessico
specialistico dell’idraulica; al lessico agricolo appartiene la locuzione granaio
a cataratte, che conserval’idea della “botola” che permette la caduta del con-
tenuto verso il basso'®; I’uso nel senso di “saracinesca” ¢ a sua volta confinato
al lessico storico, in riferimento all’architettura medievale; tecnico é anche
I’impiego del termine (significativamente solo nella forma colta cazaratta) in
ambito medico. A bassa frequenza d’uso ¢ poi la locuzione a cataratte cui si
faceva riferimento, come anche espressione s aprono le cataratte del cielo (e
simili), di ascendenza biblica, per indicare I’inizio di una pioggia torrenziale.

Per completare il discorso sulle aperture del cielo, ¢ opportuno osservare
che il nesso BOpat 0OpavoD, attestato in Sal 77.23, non compare altro-
ve nellAntico e nel Nuovo Testamento. In 3Mac 6.18 si menziona 'apertura
delle porte celesti (AvéwEev TOG 0Vpaviovg TOLOG), per permettere la
discesa di due angeli: ¢ evidente pero che il ciclo ¢ presentato qui nella sua
funzione simbolica di sede divina, e pertanto le ‘porte’ non sono da intende-
re come una realtd cosmologica. Analogamente in Gen 28.17 ¢ definito da
Giacobbe mOAN 100 0Vpavod (“porta del cielo”) un luogo di particolare
sacralitd; si noti che poco prima, in Gen 28.12, era apparsa a Giacobbe in
sogno (e con valore chiaramente simbolico) una scala posta tra cielo e terra
(kApog éotnprypévn &v Th YR, MG N KEPOAN GLELKVETTO €ig TOV
oVpavOV) percorsa verso l’alto e verso il basso da angeli di Dio. Unicamente

16 Thidem, s.v. granaio: «g. [b.e. granaio) costituito da ripiani sovrapposti, provvisti di fori che
permettono di far cadere il grano da un ripiano a quello sottostante».
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in Gb 26.13 sono poi menzionati i “chiavistelli del cielo”, che temono Dio:
KAETBpoL 8 0VpovoDd dedoikaoly ODTOV; questa espressione nasce
tuttavia da una errata lettura del testo ebraico, che allude alla capacita che
egli ha di rasserenare il cielo “con il suo soffio™ «*Jb 26,13 kAei@par zhe
barriers-21N for MT 2/ NN/ by his wind» (GELS s.v. kAelBpov), ed ¢
quindi ascrivibile alle denominazioni di pertinenza latamente cosmologico-
astronomica che sono introdotte in sede di traduzione.

4.4. Apertura, chiusura, abbassamento del cielo

I concetti di “aprire” e “chiudere” sono riferiti al cielo anche quando le
‘cataratte’ non sono menzionate. La chiusura del cielo comporta in tutti i
passi interessati i medesimi effetti: in Dt 11.17 ¢ esplicitamente affermato
che 'azione di “chiudere il cielo” (GUvE)®), operata da Dio nella sua ira
(BvpwBeig 6pYN), ha come conseguenza ’assenza di pioggia; si ¢ percid
perfettamente in linea con quanto osservato in precedenza: evidentemente
Pessere aperto del cielo ¢ un fatto positivo, se il suo contrario ¢ presentato
come punizione. Nel medesimo senso Gvvéxm ¢ impiegato in 1Re 8.35,
2Cr6.26 (¢v 10 6VGXEBRVOL TOV 0DPAVOV KOl UM YEVEGOOL DETOV)
edin 2Cr 7.13 (€&v 60OY® TOV 00POVOV kol um Yévntot VeTHG). Nel
Nuovo Testamento il verbo impiegato ¢ kAglw, ma le conseguenze sono le
stesse; se Ap 11.6 (0bTot €xovoty v é€ovoiav kAeloan TOV 0vpa-
VoV, Tvaw um Vetog Bpexm) cita direttamente la mancanza di pioggia, Lc
4.25 presenta la carestia che ne deriva (8te €xAelcBn 6 ovpavog €ml
£€1n Tpla Kol pivag €€, dG £YEVETO APOG HEYOG ETTL TAGAY TNV
TRWY).

Il verbo &voiyw (aprire), quando ¢ usato in riferimento al cielo sen-
za menzione delle ‘cataratte’, ¢ riferito all’origine delle precipitazioni, come
fonte di benessere, solo in Dt 28.12 (&vol&oil 6ot K0PLOg TOV ONGALPOV
oDTOD TOV AYaBdV, TOV 0VpavdV, oVvatl TOV DETOV TH Y1j 6OV €Tl
katpod avtod). Il cielo ¢ qui definito BNcowPdG, vocabolo che potrebbe
essere genericamente tradotto con “tesoro”, nel senso di “contenitore di beni”
(non a caso, ad esso ¢ riferito I’aggettivo Aya006g); Iaccezione potrebbe perd
essere pili specifica, ed indicare un “serbatoio” contenente acqua, dato che la
sua apertura provoca la pioggia. Queste osservazioni acquisteranno maggior
significato alla luce di quanto si dird a breve sui Bncavpot della neve e della
grandine.

In altri passi &voilym, detto del cielo, ha invece valori diversi: non ¢
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legato alla presenza della pioggia in senso positivo, e nemmeno al diluvio'®”.
In Is 63.19 I'apertura del cielo ¢ presentata come conseguenza dell’ira di-
vina (0v &voléng tOv ovpavov, TpOHog AMUYETOL GO 6o Opn,
Kol Taknoovtot), mail confronto con il corrispondente Is 64.1 in ebrai-
co (e nella Vulgata) conferma che non vi ¢ qui accenno ad una distruttiva
caduta d’acqua: il varco nel cielo ¢ funzionale alla discesa di Dio sulla terra.
In Ez 1.1 il riferimento ¢ invece ad una visione prodigiosa (Nvoiyéncov
ol obpavoi, kol eldov opaoelg Beod). A spettacoli o eventi di carat-
tere miracoloso rimandano, nel Nuovo Testamento, Mt 3.16, Lc 3.21, Gv
1.51, At 7.56 (dove compare il composto dtavoiym), At 10.11.

Altrove in riferimento al cielo ¢ usato il verbo kAlvw. In Gb 38.37 il

168

testo ebraico menziona dei recipienti o ‘bottiglie” del cielo'®®, che Vigou-

® ma che

roux (1912-1922, s.v. ciel) identifica con «les eaux supéricures»'
secondo un’interpretazione alternativa non rimandano ad una realtd astro-
nomico-cosmologica, ma sono una rappresentazione delle nuvole, le quali in
molti passi biblici conservano la loro funzione di produttrici di pioggia'”.
In ogni caso, di tali contenitori non vi ¢ traccia nella Settanta; come pre-
rogativa di Dio al di la delle possibilita umane, si cita invece, appunto, la
capacitd di “inclinare il cielo” (0Opavov 8¢ eig yiv €kAivev). 1l passo
risulta cosi assimilabile ad altri tre, in cui il nesso KAlveLV 0DPAVOV, varia-
mente coniugato, compare in conformitd con ’ebraico: 2Sam 22.10 (koii
EKALVEV 0VPOVOVG Kol KATEPRN, KAl YVOPOG DTOKATH TOV TOdMV
o0ToV); Sal 17.10 (ko EkAlvev oDPAVOV Kol KOTERM, KOl YvOQOG
VWO T0VG mOdag adToV); Sal 143.5 (kDple, KATVOV 0VPAVODG GOV
Kol kotaPn6u). Lazione ¢ in questi casi funzionale alla discesa di Dio,
che si mostra cosi in tutta la potenza della sua ira; dato che le manifestazioni
della collera divina sono qui caratterizzate, come spesso accade, da una fe-
nomenologia di tipo meteorologico (in Sal 143.6 si menzionano i fulmini:
dotpoyov AcTPAnNV), ¢ possibile che abbia ragione Vigouroux (1912-

17 Si confronti il citato passo di 3Mac 6.18, dove &voiyw ¢& usato in riferimento alle “porte” del
cielo, dalle quali scendono due angeli.

198 « Defluxus caelorum aut utres celi»: NTPC, s.0. 00povig.

1 Nonostante la distinzione lessicale presente nel testo ebraico, sarebbe forse possibile
accostarli anche ai serbatoi della neve e della grandine (di cui si tratterd a breve), il cui rap-
porto con le acque superiori non ¢ comunque chiaro.

70V, 1DB, s.0. heaven (552), anche per raffronti con altre culture. Cfr. MAUNDER (1922: 43). Per
le nuvole come origine delle precipitazioni v. Gb 26.8 (§ecpebdmv Hdwp év vepéraig adtod, Kol
00K £pplyn vépog vokdtm adTod); Qo 11.3 (Eav TANPWOOGLY T& vEEN VeTOD, EmL THV
YAV €kx€0vov) etc. Per altri esempi v. SCHIAPARELLI (1903: 42-43).
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1922, s.v. ciel) quando, a proposito di Sal 17.10, interpreta ‘I’essere inclinato’
del cielo come immagine dell’abbassamento delle nubi sulla terra”’.

4.5. Le acque superiori, i serbatoi e il problema dell origine
delle precipitazioni

Nel corso della trattazione sono state menzionate piu volte le “acque
superiori”, per sostenere le quali il firmamento ¢ stato creato secondo Gen
1.6-7. Si tratta, evidentemente, piti che di una denominazione ascientifica,
di una semplice descrizione impressionistica che rende ragione del colore del
cielo e del fenomeno delle precipitazioni; non a caso, i riferimenti ad esse
non presentano una formulazione univoca: in Gen 1.6 si parla ad esempio,
semplicemente, dello ctep€mpa come collocato “in mezzo all’acqua” (&v
HEC® T0D VOATOG), a “separare acqua ed acqua” (Kol €6t droywpi-
Cov ava pécov VOOTOg Kol V3TOC), mentre in Gen 1.7 si menziona
“l'acqua al di sotto” (v pécov Tod HVdaTog, 0 NV HTOKATHO TOV OTE-
pedpatog) e “I'acqua al di sopra del firmamento” (kal &va peécov 100
¥datog TV €mAvm TOV oTEPEDNUATOC). Di “acqua/acque al di sopra
del cielo/dei cieli” si parla inoltre, esplicitamente, in Sal 148.4 (10 Vdwp 10
VIEPAVO TV 0VPpav®V) e Dn 3.60, ripeso in Odi 8.60 (Vdatar mhvtol
T ETAV® TOV 0VPAVOD).

Esse potrebbero poi essere adombrate in una serie di riferimenti di carat-
tere allusivo: es. Tig cVvEoTpeYeV VWP €v 1patie; (Pr30.4); TAT60g
Vdatog &v ovpov® (Ger 10.13); eig pwvny £€0et0 Mo VdaTOG £V
T® ovpavd (Ger 28.16); VT KVPiov £nl TOV VIGTWV, O BOC THG
d36Eng éBpovinoev, Kiplog €ml VAGTWV TOAA®VY (Sal 28.3). Come
possibile rimando alle acque superiori si potrebbe intendere anche la cxo-
telvov Vdwp di cui il Signore si avvolge in Sal 17.12 (6k6T0¢ V3GTOV in
2Sam 22.12): si noti tuttavia che Maunder (1922: 44) considera le «“dark
waters” in the heavens, as identical with the “thick clouds™, cioé¢ con le
“dense nubi”, che il testo ebraico, nel corrispondente Sal 18.11, menziona

di seguito alle “acque oscure”, in asindeto'”; anche negli altri passi citati, in

171 Si noti che NTPC, 5.v. 00povog, glossa 00pavov in Gb 38.37 come «cwlum aérium, nubes»,
forse per rendere ragione della divergenza della Seztanta rispetto all’ebraico.

72 Del resto Maunder, negando ogni fondamento ad una rappresentazione solida del cielo, nega
anche I’esistenza nell’immaginario ebraico di una qualsiasi struttura cosmologica deputata al conte-
nimento delle acque (ivi compresi i serbatoi di cui si tratterd). Egli sostiene razionalisticamente che gli
autori dei testi biblici avevano ben presente il concetto della circolazione dell’acqua attraverso I’atmo-
sfera (cfr. Is 55.10 dg yop €av kataffi DETOG 7 YLdV €k ToD 0VPAVOD kKot 0V UM ATOGTPO.QT,
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effetti, non ¢ sempre agevole escludere un’allusione alle nuvole.

Dio ¢ inoltre definito 6 oteydlwv év Voo Ta VHEPPQL QDTOD
in Sal 103.3; il testo greco potrebbe essere tradotto “colui che ricopre con le
acque la parte alta di esso”, intendendo a0TOV come riferito al “cielo”, cita-
to al verso precedente, piuttosto che equivalente del greco classico abt0d
con valore riflessivo: cfr. in proposito qui tegis in aquis superiora eius del-
la Vulgata'. 1 testo ebraico (in 104.3) parla perd propriamente di “colui
che costruisce (?) nelle acque le proprie (alte) stanze™ “/iyyd (qui nella forma
“liyydtayw, al plurale e con pronome suffisso di terza persona), alla lettera “la
salita”, designa infatti “la stanza al piano superiore™ DeP®OV come agget-
tivo sostantivato indica del resto proprio “la parte alta della casa” (GELS,
s.v.), ed in tal senso ¢ impiegato anche il plurale & Vrep®a, ad es. in Gdc
3.23, 3.24 ¢ 3.25 (laddove ’ebraico presenta peraltro il singolare “/yyd).
Comungque si voglia interpretare la sintassi del verso nella Sezzanta, il riferi-
mento alle acque superiori ¢ probabile; si confronti in proposito Sal 103.13,
dove Dio ¢ definito motilmv 6pn €x TOV VREPO®YV oOTOV: anche in
questo caso le “alte stanze” sono evidentemente in rapporto con I'acqua, se
egli da li puo irrigare le montagne. Non sembrano esservi tuttavia elementi
sufficienti per assimilare, come fa tra gli altri Houtman (1993: 253 ss.; par.
6.4.3: «Die Appartements des Himmels»), questi passi ai brani biblici che
menzionano i Noowpol o “serbatoi” della neve, della grandine e dei venti
(v. infra), ed intendere quindi T& Vmep@a (ed il corrispondente ebraico)
come designazione di una realtd cosmologica precisa’”. Di fatto, in base al
significato di “/yyd ed dnep®ov ed al confronto con le altre occorrenze,
pare piu corretto intendere le “alte stanze” come riferimento alla dimora
divina, che si colloca nelle acque celesti, e che diviene il punto di partenza
dell’azione di Dio sulla terra, per cui si pud logicamente dire che da I3 egli
bagna i monti. In tal senso traduce la versione CEI: Sal 103.3 «costruisci
sulle acque la tua dimorax, Sal 113.3 «dalle tue alte dimore irrighi i monti»;
cfr.la VNR (che segue la numerazione ebraica): Sal 104.3 «egli costruisce le
sue alte stanze sulle acque», Sal 104.13 «egli annafhia i monti dall’alto delle

£€wg av uedbon TV Yfv) e non potevano quindi menzionare tali strutture se non come espressioni
metaforiche riferibili alle nuvole e al vapore acqueo in esse contenuto.

173 Cfr. anche ScH1APARELLI (1903: 37).

174 Cfr. BDB, s.v. ‘iyyd, che afferma, sulla base del confronto con Sal 104.13, che le «chambers
in sky» contengono pioggia. Cfr. anche la versione inglese della Settanta (NETS): «he who covers
his upper stories with waters» (Sal 103.3); «when he waters mountains from his upper stories»
(Sal 103.13, trad. A. Pietersma).
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sue stanze»'”. E opportuno segnalare, tuttavia, che un’accostamento tra le
“alte stanze” e i “serbatoi” da parte di un lettore pitt interessato al messaggio
simbolico-sacrale della Bibbia che alla precisione cosmologica sarebbe sta-
to senz’altro possibile: significativamente, la versione armena impiega in Sal
103.13 il vocabolo stemarank’, che viene usato altrove proprio in riferimento
ai “serbatoi” (cfr. infra, nota 180).

In rapporto alle acque superiori, comunque, I’esigenza di organicita e ve-
rosimiglianza porta Schiaparelli (1903: 38), con quella che Maunder (1922:
43), definisce una «strange deduction», a postulare I’esistenza di una ul-
teriore partizione del cielo, che non ¢ peraltro menzionata in nessun passo
testamentario: «attesa la forma rotondeggiante e convessa del firmamento,
le acque superiori non potrebbero starvi su, se una seconda parete non le
contenesse lateralmente e di sopra. Percio una seconda volta sopra a quel-
la del firmamento chiude con esso uno spazio, dove stanno i serbatoi (ozsa-

roth [i.e.0570t], Onoavpol, thesauri) della pioggia, della grandine, e della

neve!7%x.

175In PENNA (1995, s.v. cosmologia: 371), Sal 104.3 (secondo la numerazione ebraica) ¢
accomunato ad Am 9.6, in cui occorre 7a°[6t, plurale di ma®la (corradicale di “/iyy4) che
significa a sua volta “salita” (I’accostamento ¢ dovuto probabilmente al fatto che ¢ stata con-
getturata anche per Am 9.6 la presenza di “/iyyd: v. VATTIONT, 1974, ad loc., e BHS, ad loc.,
in apparato critico); i due passi sono considerati alla stregua di reminescenze di un modello
cosmologico che presenterebbe il mondo come «una sorta di palazzo con un balcone». In
realtd, 1’idea del cielo come “dimora elevata” o, nel caso di Am 9.6, come “scala”, “ascesa”
che porta alla sede divina (v. la traduzione della Sezzanta: 6 oixodop@v eig TOV 00pavOV
Aavépoocty avTod; cfr. anche MAUNDER, 1922: 40) non rimanda per forza ad una archi-
tettura celeste differente da quella presentata in Gen 1-2, ma si colloca piuttosto sul piano
della rappresentazione simbolica, al pari, per esempio, delle allusioni al trono celeste di Dio
(cfr. Sal 10.4 nella numerazione della Settanta). Non c’¢ invece in Am 9.6 un riferimento
a «stories» o serbatoi del cielo, come afferma il BDB, s.v. 74%/4, isolando quest’unica oc-
correnza — mentre assegna alle altre il consueto significato di “salita”, “ascesa” — forse per
influsso della traduzione di KJB: «([It is] he that buildeth his stories in the heaven». Tale
resa ¢ probabilmente dovuta all’accostamento con Sal 104.3 ¢ 104.13, ed all’interpretazione
delle “camere superiori” come affini ai “serbatoi”: si noti comunque che, nei passi dei Salmi,
KJB parla senz’altro di «chambers».

176 Non ¢ nel testo esplicitato quale rapporto sussisterebbe tra questa seconda volta ed il cielo delle
stelle, che, come si ricordera, SCHIAPARELLI (1903) immagina come «qualche cosa di flessibile ¢ di
sottile», di consistenza diversa dal firmamento e quindi, arigore, inadatto anche a svolgcrc la funzione
di contenimento che qui si descrive. Poich¢ altrove (54) si afferma che il cielo delle stelle ¢ sopra il
corso del sole e della luna, i quali a loro volta sono collocati sopra le acque superiori (48: nota 1), deve
effettivamente trattarsi, nell’idea dell’autore, di due realta distinte. Non a caso, Schiaparelli separa
nel testo la trattazione relativa al sistema costituito dal firmamento e dalla terra con gli abissi — a cui
sembra afferire anche la volta che chiuderebbe le acque superiori — da quella relativa agli astri. A pag. 65
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Ora, ¢ bene precisare che di “serbatoi della pioggia” non si parla mai
esplicitamente nel testo biblico'”’; in Gb 38.22 si menzionano invece effet-
tivamente quelli della neve (Bnoowpodg x16vog) e della grandine (Bn-
cavpoVg xaAdLng), che Dio tiene in serbo per i momenti in cui dovra
manifestare la potenza della propria ira (Gb 38.23). Non ¢ immediatamente
perspicuo in che relazione tali serbatoi siano con le acque superiori: Schiapa-
relli sembra nel brano citato identificarli con esse (da qui viene probabilmen-
te l'ulteriore qualifica di “serbatoi della pioggia”), ¢ Galbiati (1986, s.v. cielo:
160) afferma esplicitamente che le acque dell’oceano celeste costituiscono
il serbatoio non solo di pioggia, neve e grandine, ma anche della rugiada'”.
Come si ricordera, il cielo nel suo complesso ¢ effettivamente chiamato 6n-
covpdg in Dt 28.12 (passo peraltro non considerato da Schiaparelli), in
un contesto in cui la sua apertura ¢ legata al rilascio di pioggia; se, come si
¢ accennato, ci si riferisce qui a un “serbatoio” (il BDB, s.v., interpreta in tal
senso il termine ebraico ’d$4r), ¢ non genericamente a un “tesoro”, il rimando
potrebbe effettivamente essere alle acque superiori. Lo stesso Schiaparelli,
tuttavia, a poche pagine di distanza ricorda che nel libro di Giobbe le acque
superiori non sono mai citate (per quanto in Gb 38.37 ’ebraico menzioni i
“recipienti del cielo”), mentre I'origine della pioggia ¢ demandata alle nuvole
(es. Gb 26.8, 38.34). Poiché perd in Gb 38.22 si menzionano i detti serba-
toi della neve e della grandine, «separando manifestamente questi prodotti
dalla pioggia ¢ dal tuono» citati nei versi seguenti (Gb 38.25-28, v. infra), ¢
possibile secondo I’interprete «che alla neve ed alla grandine fosse riserva-
to dall’Autore [del libro di Giobbe] il firmamento, del quale a dir vero egli

peraltro la struttura del cielo viene presentata in termini differenti: sopra il firmamento (chiamato da
Schiaparelli, come si vedra, “cielo meteorologico inferiore”) circola «di moto diurno il cielo astronomi-
co superiore>, in cui si muovono, con moto libero, sole ¢ luna, e che avvolge la terra ed il firmamento da
ogni lato; sopra di esso ancora si trova la sede di Dio. Come termine di confronto per I'esistenza di due
cieli, egli cita «gli antichi Irani». In questa sistemazione, come si vede, non ¢ considerato il “cielo delle
stelle”, che deve comunque nell’ottica di Schiaparelli essere inteso come sottostante alla dimora divina;
inoltre parlando di “firmamento” si intende probabilmente in questo caso il sistema formato dalle due
volte solide che ingloberebbero le acque superiori.

177 Si parla di “serbatoi” e di “raccogliere le acque come un otre” in Sal 32.7 cvvéywv dg GoKOV
Vdota Bardoong, T18eig év Bncavpoig &BOocoVG: iliquidi in questione sono pero quelli del
mare e degli abissi (si ricordi che le fonti dell’abisso concorrono, insieme alle cataratte del cielo, a pro-
vocare il diluvio secondo Gen 7.11). E interessante comunque segnalare che in KITTEL (1965-1992, s.2.
00pavog) si menziona Sal 32.7 (per esattezza 33.7, secondo la numerazione ebraica) a proposito dei
serbatoi dell’acqua posti sopra il cielo, al pari del gia citato Gb 38.37 (dove il termine ebraico usato per
i “recipienti” non coincide in ogni caso con o574t).

178 Di rugiada “dall’alto” (&m0 tfig 8pdcov 10D 00pavod EvewBev) si parla ad esempio in Gen
27.39. La rugiada del ciclo ¢ menzionata anche in Gen 27.28 (&0 tfig 8p6c0v 10D 0Vpavod).
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non fa alcuna menzione» (42). Largomentazione di Schiaparelli presenta
evidentemente alcune incoerenze: non ¢ facile comprendere quale statuto
cosmologico egli assegni, in definitiva, a tali serbatoi, data ’enigmatica at-
tribuzione al firmamento dell’origine di neve e grandine'”; Masotti (1936),
che sul lavoro di Schiaparelli basa quasi interamente la propria sintesi, per-
cepisce ¢ presenta comunque i serbatoi come una realtd distinta rispetto alle
acque superiori (11).

Sebbene non sia indispensabile, ed in realta forse nemmeno corretto,
sforzarsi di chiarire il rapporto tra realta menzionate in libri della Bibbia di-
versi, interpretare i “serbatoi della neve e della grandine” come espressione
metaforica per designare le acque superiori non sarebbe affatto impossibile.
In tutto il passo, da Gb 38.22 a Gb 38.37, si prendono in considerazione fe-
nomeni relativi al cielo, tanto nella dimensione atmosferica quanto in quella
astronomica, che comunque non sono cosi nettamente distinte nella perce-
zione antica, come dimostra gia I’incertezza nel riferire all’'una o all’altra, ai
“serbatoi” o alle nuvole, 'origine delle precipitazioni. In Gb 38.25-26 (tig
d¢ NMrolpacev VeTd AGBpw POGLY, 680V 8 KVIOIUAOV / TOD VETL-
oo €l YQV) si citano ad esempio i (per)corsi (pOG1G, 030C) che permetto-
no alla pioggia di cadere sulla terra, i quali, secondo Galbiati (1986, s.v. cielo:
160), sarebbero da interpretare come «canali praticati nella volta» del firma-
mento, a costituire evidentemente uno sfogo proprio per le acque superiori,
al pari delle cataratte e delle porte del cielo. Per quanto le ipotesi ricordate
siano plausibili, tuttavia, in questo brano pilt che mai identificare i referenti
e ricostruirli in un sistema coerente appare un’impresa disperata: nel testo
di Giobbe le domande sulle cause dei diversi fenomeni sono poste in bocca
a Dio, proprio per sottolineare come essi siano costitutivamente al di fuori
della portata dell’'uomo, in quanto prodotto di un’entita creatrice piu alta.

172 Non ¢ cio¢ chiaro se egli immagini che (nonostante la pioggia pertenga alle nuvole) neve e gran-
dine passino attraverso aperture nel firmamento: in tal caso resterebbe comunque in sospeso il problc—
ma della loro origine, dato che le acque celesti, in quanto non citate in Giobbe, non sono piti considerate
(a meno che il coinvolgimento del firmamento, parimenti non citato, non implichi un interessamento
anche delle acque superiori). L'attribuzione al firmamento potrebbe perd essere solo un generico rife-
rimento al cielo non atmosferico, e significare semplicemente che i serbatoi sono realtd cosmologiche
autonome. In realtd, a p. 64 si ribadisce il concetto che il firmamento, sostenendo le acque superiori, «¢
destinato alla distribuzione delle pioggie, come pure a servir da serbatoio per la neve e per la grandine»,
nonostante la distinzione effettuata in precedenza a proposito dell’origine delle diverse precipitazioni;
secondo Schiaparelli, del resto, gli scrittori biblici consideravano il firmamento, oltre che «un comple-
mento dell’edifizio terrestre», anche una specie di «cielo mctcorologico inferiore». Si noti che, nella
presente trattazione, con cielo meteorologico o atmosferico cisi riferisce invece in genere allo spazio al di
sotto del firmamento.
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Riportando I'attenzione sui “serbatoi”, ¢ opportuno comunque conside-
rare che di @ncowpot si parla anche in Sir 43.14-15: da essi escono le nubi,
che poi si condensano e successivamente frammentano in chicchi di grandi-
ne (8100 T0VT0 RVE@YONCAY BNcaLPol, Kol EEENTNCAY VEQELOL OG
TETEWA / €V PLEYALEL® ADTOD ToYVoEV VEQPEANG, KOl d1eBpOPN-
cov AlBot xoAdlng). Forse questo potrebbe risolvere il dilemma a cui si
¢ poc’anzi accennato, sciogliendo I'apparente contraddizione tra nuvole e
serbatoi come origine dei diversi tipi di precipitazioni; sarebbe pero piu dif-
ficile, naturalmente, conciliare questa immagine con le acque superiori e le
cataratte del cielo.

NellAntico Testamento si patla inoltre in pitt luoghi di @ncavpot in ri-
ferimento ai venti'®; Schiaparelli, sfruttando la volta superiore da lui postu-
lata al fine di contenere le acque celesti, colloca piuttosto logicamente i “ser-
batoi dei venti” «nella zona inferiore di detto spazio [i.e. quello compreso tra
la volta superiore ¢ il firmamento], a livello delle terre e dei mari, ed intorno
ad esse» (39), in modo che le correnti acree possano originarsi da diverse di-
rezioni. Si ritornera in seguito sull’origine dei venti e sul loro rapporto con il
confine del disco terrestre ed i punti cardinali; ora, privilegiando I’indagine
sui Bnoovpol, basti ricordare che, diversamente dal testo ebraico, che li
menziona con chiarezza in riferimento al vento in tre passi, la Seztanta ne
parla solo in Sal 134.7 (135.7 in ebraico): &vaymv vepélog €& éoydton
TG YNG, AOTPATAG €1 VETOV €moinoev: O €AYV AVEHOLG €K
INcovp®dV ovToV. Per come si presenta il testo greco, bTOV sembra da
interpretare come equivalente del riflessivo abt09, in riferimento a Dio; nel
testo ebraico si parlava pero di vento al singolare, pertanto il riferimento era
verosimilmente ai serbatoi de/ vento stesso. In Ger 10.13 e 28.16 (corrispon-

180 Signiﬂcativamcntc nella traduzione armena sono di fatto assimilate a queste occorrenze, in
ragione della comune traduzione con $temarank’, anche denominazioni che rimandano in origine a
referenti diversi (forse costellazioni: sulla problematica interpretazione dei nessi ebraici corrispondenti,
v. SCHIAPARELLI, 1903: 79 ss.; VIGOUROUX, 1912-1922, 5.v. astronomie; MAUNDER, 1922: 261-262;
MAsOTTI, 1936: 31 ss.;; PENNA, 1995, s.v. stella; IDB, s.v. science, e bibliografia relativa; spiegazioni
alternative sono riportate in HOUTMAN, 1993: 255). Si tratta di tapigta votov di Gb 9.9 (traducibi-
le con “le camere del Sud” ma anche, a rigore, con “i serbatoi del vento del Sud”, ¢ reso con z8temarans
harawoy: haraw, come v610G, puo esprimere tanto la direzione cardinale quanto il vento; v. infra,
n. 187), a cui si ricollega verosimilmente £k TapieioVv (reso con i Stemaranac’) di Gb 37.9. Cfr. in
proposito TINTI (2010). Per taptetov, che dal significato di “dispensa”, “magazzino”, “luogo dove
si custodiscono le provviste” passa ad indicare nella Sezzanta e nel Nuovo Testamento, probabilmente
per calco semantico sull’ebraico heder, anche un “luogo protetto all’interno della dimora”, una “ca-
mera”, v. GELS ¢ NTPC, s.v. Sull’origine dei venti ci si interroga, nella Scrittura, anche in Gb 38.24,
all’interno della citata sequenza: m60ev 8¢ ékmopebetar mayvn (nel testo ebraico si parla di luce)
1 dtaokeddvvuTal vOTog €1g TNV VT OVPAVOV.
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dente a Ger 51.16 dell’ebraico), quasi identici, il vento ¢ sostituito dalla luce
(kai €ENyayev edG €k OMOAVPOV aDTOV): v. GELS, s.v. ®G: «Jer
10,13 &g ligh+=K11 for MT NN wind, see also 28(51),16.

InIDB, s.v. heaven, sono considerati alla stregua dei encovpot dicuisi
¢ finora discusso anche «the storchouses or promptuaries of (...) darkness»,
i “serbatoi dell’oscurita”, e si cita in proposito — facendo pero riferimento al
testo ebraico — Is 45.3 (ki ddOo® 601 BNCALPOVG OKOTELVODG, ATTO-
KPOPOVG AoPATOVG AVOlE® GO, Tva YVAG 0Tl £Yd KOPLog O B€0C
0 KaA®V T0 OVopd cov, 0e0g Iopand). In realtd, in base al contesto,
sembra di poter senz’altro escludere che qui si alluda ad una realtd cosmo-
logico-astronomica: si tratta evidentemente di “tesori nascosti™®, che Dio
concedera al suo eletto come segno di predilezione e manifestazione della
propria potenza; si confronti in proposito Col 2.2-3 (eig éniyvmoiv 100
HVoTNPlov 1oV Be0D, XpLotod / €V @ €101V TAVTEG Ol OMOoOVPOL
TG coplag Kol YVAOGE®MS ATOKPLPOL). A ricompense ultraterrene fan-
no inoltre ovviamente riferimento i “tesori nel cielo” di Mt 6.2 (dncovpi-
{ete 8¢ DUV ONGALPOVE £V 0VPOVD); non a caso, tutte le occorrenze
analoghe sono al singolare (es. Mt 19.21: €€g1g ONcavpOV €v 0VpOVOlG;
cfr. Mc 10.21, Lc 12.33, 18.22); in Mt 13.44 il regno dei cieli stesso ¢ para-
gonato a un tesoro nascosto: Opolo €6Tiv 1 BoclAgion TOV 0VPAVAVY
OMNCAVPD KEKPVUUEV® €V TR AYPR.

Riassumendo, Onoovpol ¢ impiegato nelle Scritture, in riferimento
alla sfera celeste, per designare non meglio identificati e identificabili “serba-
toi” da cui si originano neve e grandine, venti, nuvole ¢ (per un’innovazione
del testo greco) anche la luce. Il cielo stesso ¢ inoltre definito Oncavpdg in
un contesto (Dt 28.12) in cui il significato di “serbatoio” e quello di “tesoro”
sarebbero ugualmente appropriati. La citata interpretazione di Bncovpovg
ok0tevoVg in Is. 45.3 come riferita a “serbatoi dell’oscurita” piuttosto che
a “tesori nascosti” testimonia del resto I’ambiguita del termine (che sussiste-
vain questo caso gia in ebraico), confermata dal fatto che altrove Oncavpot
indica indubbiamente ricompense ultraterrene; il vocabolo risulta dunque
un esempio particolarmente significativo della molteplicita di referenti e del-
la commistione con la dimensione simbolica che caratterizza il lessico del
cielo nella Bibbia.

181 Tn tal senso, e non come “tesori dell’oscurita”, va interpretato il costrutto dell’ebraico, che ha
valore attributivo.
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4.6. Estremi, fondamenti e pilastri del cielo

Tra le locuzioni afferenti alla sfera semantica in esame, alcune sembrano
piu strettamente pertinenti alla zona liminale tra cielo e terra, ¢ paiono in
certa misura sovrapponibili tra loro a livello concettuale, pur essendo carat-
terizzate da vaghezza definitoria ed inconsistenza lessicale particolarmente
spiccate persino rispetto al quadro generale che si va delineando.

In numerosi passi biblici si menzionano le “estremita del cielo” (Gxpo
00 ovpavoD). Il noto brano di Sal 18.7 che descrive il percorso del sole
(@’ dxpov 10D ovpavod M €E080G aLTOV, Kol TO KATAVINUO
a0Tod €m¢ GKpov TOV 0oVPAVOD) testimonia che i due punti indicati
sono, in questo caso, I’oriente ¢ ['occidente: con €€080g si indica qui il luogo

18

da cuiil sole “esce™®?, con katdvinpe quello in cui il sole “giunge”, “arriva”

a destinazione, a livello quindi della linea dell’orizzonte. A ragione Vigou-
roux (1912-1922, s.v. ciel) pud pertanto affermare che «les points ot la votite
céleste touche la terre sont les extrémités du ciel». Se questo ¢ vero, la distan-

za tra essi puo essere idealmente percorsa non solo, come nel brano appena

’183

citato, con un cammino ‘celeste’®?, ma anche con uno ‘terrestre non a caso,

I’estremo del cielo ¢ spesso citato, come linea di confine, per indicare la mas-
sima estensione possibile su/la terra, come in Ne 1.9 (¢av 7| 1| draomopa
VPOV &’ Gkpov 1oV 0VpovoDd, £kelBev cVvEEm adToDg KTA.)!®
o Dt 4.32 (¢ml 10 GKpov TOV 0VPAVOD E€®G GKPOL TOV 0VPOAVOD,
el yéyovev kotd 10 pARO TO pEYX TOVTO, 1 HKOVGTHL TOLOVTO).
Si confronti in proposito Sal 102.12 (xa6’ dcov dmeEoVoLY Avartolail
Ao SVOUAV, ELAKPVVEY &P MUAV TOG Gvopiog NUAV), in cui per
indicare un’enorme distanza si cita quella compresa tra I’alba ed il tramon-
to, ovvero tra |’oriente e I’occidente (in Sal 102.11 ¢ menzionata allo stesso

182 Quﬂando il medesimo termine & usato in riferimento al punto nel qualc il sole spariscc al tramon-

to, come in Sal 64.9, puo essere efficacemente reso con “soglia”™ v. infra.

183 1n KrTTEL (1965-1992, 5.0. 00pvdc) si osserva in proposito che la menzione degli estremi del
cielo si riferisce alla «dimensione orizzontale» del cielo stesso.

1841] passo ¢ indicato come 2Esd 11.9 nell’edizione critica (RAHLFS, 1979, ad loc.). Si consideri che
alcuni manoscritti riportano, anche in questo passo, la formula completa &7’ &kpov T0d 0VpAVOD
£€0¢ Gkpov T0V 0VpavoD, per indicare i limiti estremi della dispersione, come nel passo analogo di
Dt30.4 (¢av N 7| Staomopd 60V &’ Expov 100 00pavod Emg Gkpov 10D 0VpovoD, EkeTBeV
ocvvéEel oe kOpLog 6 BedG 60V KTA.), in cui EmG GKkpoL T0D 0VPavoD sembrerebbe essere
un’aggiunta, al fine di rendere pitl icastica l’immagine, rispetto all’cbraico (per i passi in cui i Settanta
aggiungono oVpavog variamente declinato, o espressioni che contengono la parola, per rendere il te-
sto pilt esplicito o significativo, v. KITTEL, 1965-1992, 5.z 00pavog: coll. 1426-1427). E naturalmente
possibile d’altra parte che la traduzione greca rispecchi un testo ebraico differente da quello masoretico.
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scopo anche la proverbiale altezza dei cieli sulla terra), e Sal 64.9, dove ot
KoTolkoDVTeg T mépata, gli “abitanti degli estremi” (sc. della terra) e
le “soglic della sera e del mattino” (€€680vg Tpwiog Kol ECTEPQAC) sono
compresenti, a significare I'amplissimo raggio dell’azione divina.

E chiaro che in questo senso gli &xpa 10D 0dpavod, indicando punti
(opposti) dell’orizzonte, finiscono per identificarsi appunto con gli éxpa
TG YNG, “gli estremi/ i confini della terra”™®, a loro volta menzionati (al
singolare) in Dt 28.64 (xai diroomepel oe kbplog 6 Bedc Gov eig
TavTo T €0vn AT GKpOL THG YAC Emg Gkpov THe YAC); Is. 42.10
do&alete 10 dvopo adTod & &ipov Thg YAg. Un’immagine analo-
ga, per quanto lessicalizzata in modo diverso, ¢ veicolata in Lc 17:24 (o mep
YOp N AOTPOUTT ACTPATTOVOO €K THG VIO TOV 0VPAVOV €ig TNV
VI 0VPOVOV AAUTEL): come si vedra, infatti, | VO TOV 0VPAVOV ¢ sem-
plicemente “la terra”. Si noti che, in questo caso, lo spazio delimitato con
espressione “dalla terra che sta sotto il cielo alla terra che sta sotto il cielo”
¢ campo d’azione di una realta, la folgore, che esplica il suo “balenare” nel
cielo, seppur con ricadute sulla terra; non a caso, la versione della CEI rende
senz’altro «Perché come il lampo, guizzando, brilla da un capo all’altro del
cielo [il corsivo ¢ di chi scrive]».

Significativamente, in un passo neotestamentario (Mc 13.27 kol
T0TE ATOCGTELET TOVG AYYELOVG KOl EXLOVVAEEL TOVG EKAEKTOVG
[0DTOV] €k TAOV TECCAPOV BAVEL®V AT AKPOV YHG €wg GKPOL
oVpavod) si indicano come limiti del campo d’azione ’estremo del cielo
e quello della terra, contaminando, per cosi dire, le due formule'*é. E inol-
tre impiegata, per designare la provenienza degli eletti da tutti gli angoli del
mondo, ['ulteriore immagine dei “quattro venti”, come in Mt 24.31 (ko
ATOOTEAET TOVG BYYEAOVG ADTOD HETO CAATLYYOG HEYAANG, KOl
E€MoVVAEOVGY TOVG EKAEKTOVG 01DTOD €K TOV TECTAPOV AVERLMV
AT AKpOV 0VPAVAVY ENG TAOV AKpwV adT®V) dove peraltro gli “estre-
mi” dei cieli sono indicati al plurale. accostamento degli ikpow 00porvod
ai venti ¢ ancora pitt esplicito in Ger 25.16 (49.36 in ebraico ¢ nella Vulgata),
nel quale anche gli estremi sono indicati in numero di quattro, e sono pre-

185 Altrove chiamati, come si ¢ visto, mépato. (Sal 64.9), népato tfig oikovpévng (Sal 18.5,
71.8), népata TG YAg (Sal2.8; Mt 12.42; Le 11.31), Eogotog thg YRS (Ger 10.13; At 1.8 etc.), me-
taforicamente TTE€PVYEG TAG YAG, lett. “ali” (Gb 37.3; Is 11.12 ¢ Ez 7.2, dove sono indicati in numero
di quattro), yovion tiig yfig (Ap 7.1.,20.8, in numero di quattro), etc. Cfr. KITTEL (1965-1992, s.0.
Y1) per altri esempi.

186 Cfr, KrTTEL (1965-1992, 5.0. Y7).
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sentati come origine dei venti stessi: kol €ndEm €nl AtAap T€6GapOG
AVEROVG €K TAV TECCAPWOV BKP®OV TOD 0VPAVOD KO dLACTEPD
a0TOVG €V OOV TOlG &VEROLG TOVTOLG, KTA. Se, parlando del per-
corso del sole, si menzionavano come rilevanti solo il punto di partenza e
quello di arrivo, appunto I'oriente e 'occidente (Sal 18.7), ¢ evidente che qui
si considerano tutti e quattro i punti cardinali (come conferma la menzione

)", visualizzando i punti di contatto tra terra e cielo non

dei quattro venti
in sezione ma, per cosi dire, in pianta. Si confronti Ap 7.1 (Metd T0VTO
e1dov Técoapag AyYELOVG £0TATAC €L TOG TECOUPAG YOVING
TG YRS, KPAToVVTAG TOVG TEGOoUPOS AVELOVG THE YG), dove si
allude ai “quattro venti della terra” in relazione ai quattro angoli di essa.

In Is 13.5 (§pxecBal £k yRAg moHppwBey AT Gkpov Bgperiov
70D oVpavoD, kOplog Kol ol OmAopdyol avTod, kTA.) il sintagma
ebraico che indica I’estremo del cielo ¢ invece reso in modo leggermente di-
verso, e puo essere tradotto con “dall’estremitd del fondamento del cielo”.
E infatti inserito qui il termine OgpéAiov (“base”, “fondamento”), che (al
plurale) compare in riferimento al cielo in 2Sam 22.8 (ko €topdiy6n Kol
€oelon M YA, kol To Bepédlia ToD 0VPOVOD CLVETAPAYXONCOVY
kol €omapayxdnoov, ktA.). In Gb 26.11, in un’analoga situazione di
sommovimento dovuto all’ira di Dio, sono invece menzionate le GTOAOL
(“colonne”) ovpavod (6. 0. Enetdodnoay kol £EEGTNoay Ao TAHG
EMTIUNOE®G 00TOD). Schiaparelli (1903: 29) identifica, in modo verosi-
mile anche alla luce dei rispettivi contesti, il referente delle due espressioni,
peraltro distinte anche in ebraico'™®, e le interpreta come «le colonne del

cielo, cio¢ la base della gran volta» del firmamento — immagine peraltro pre-

1871 nomi dei venti sono impiegati di frequente, nel testo greco (come nella letteratura greca pro-
fana), a guisa di indicatori di una determinata direzione cardinale: es. v010g, il vento del sud, in
Qo 1.6, 11.3; Ez 41.11; Dan 8.9; Sir 43.16 ctc.; Boppag o Bopéag, il vento del nord, in Es 37.9; Is
14.13; Gb 26.7, 37.22; Ger 27.3, 27.9; Ez 1.4, 41.11; Qo 1.6, 11.3; Dan 8.9 etc. Ai “quattro venti” si
allude frequentemente, sia nell’Antico sia nel Nuovo Testamento (tanto che la locuzione ¢ entrata in
espressioni idiomatiche italiane: es. gridare ai quattro venti). Oltre ai passi citati a testo, si menziona la
provenienza €K TOV Te6CAP®V TVEVUAT®V in Ez 37.9: ¢ interessante notare che, nella tradizione
manoscritta, ¢ presente la variante £k T®V T€660pOV AvER®V T0D 0Vpavod (v. RAHLES, 1979,
ad loc.). Il sintagma completo, “i quattro venti del cielo”, compare inoltre, variamente declinato, in Zc
2.10, 6.5 (in Zac 6.1-8 vi ¢ una rappresentazione dei quattro venti come quattro carri con cavalli di
colori diversi, che escono in mezzo a due montagne di bronzo - le porte del cielo secondo K1TTEL,
1965-1992, s.v. 00pavOG — e vengono mostrati a Zaccaria durante una visione); Dn (LXX e Teodo-
zione) 7.2, 8.8, 11.4.

88 1n Gb 26.11 la parola deriva dalla radice *-m-d, “stare in piedi”, mentre in 2Sam 22.8 dalla
radice *y-5-d, “stabilire”, “fondare”.
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sente in altre culture, come quella greca arcaica e classica)'® — laddove Mau-
nder (1922: 39), coerentemente con la propria linea interpretativa generale,
nega loro qualsiasi consistenza, intendendole «merely as poetic imagery>.
Vigouroux (1912-1922, s.v. ciel) afferma senz’altro che tali colonne sono in
numero di quattro, poste ai punti cardinali, e che «de I partent les quatre
vents du ciel»: ¢ probabile che, in questo caso, si effettui una sovrapposizione
trale “colonne” e gli “estremi” del cielo — sovrapposizione peraltro non assur-
da, che anche il testo greco di Is 13.5 sembra avallare — anche se, in realta, nei
brani interessati non si menziona affatto il numero degli GTOA01 0 BN
700 0VpaVODP,

4.7. Circolo del cielo, circolo della terra

Se la menzione degli “estremi del cielo” e di quelli della terra in formule
analoghe e addirittura, in un caso, commiste, pare suggerire una loro sovrap-

ponibilitd, ad indicare dei punti di contatto particolarmente significativi e,

1191

per cosi dire angolari'”!, tra la terra ed il cielo stesso, Vigouroux 1912-1922,

s.v. ciel, ritiene di poter individuare nellAntico Testamento una denomina-
zione specifica (in greco YOpog 00pavod in Gb 22.14 e Sir 24.5) per «I’en-
semble de ces points de contact», cioe per il «grand cercle, I’horizon».

In effetti, Schiaparelli (1903) cita Gb 22.14 nell’ambito dell’analisi di

189V, la menzione delle colonne (ktoveg) di Atlante, che tengono separati (v. LS], s.0. &poic) cielo
e terra — evidentemente sostenendo il cielo — in Odlissea a, 53 (€€l 8¢ 1€ klovog adTOg pokpdic,
ol yoidv te kKol 00pavov dueig €xovo); cfr. Eschilo, Prometeo incatenato, v. 351 (xiov’ odpa-
vod te kol £00vOG). MASOTTI (1936: 11) segnala (avvalendosi di riferimenti bibliografici a cui si
rimanda) che tali colonne possono essere interpretate come altissime montagne: quattro picchi di mon-
tagne sostengono pcraltro il cielo secondo la cosmologia egizia; in quella caldea si parla invece di una
muraglia che circonda la terra, le cui «robuste assisses» si chiamano, appunto, fondamenta del cielo
(v. VIGOUROUX, 1912-1922, s.v. firmament). Cfr. infra, n. 335 per la possibile interpretazione dell’ar-
meno erkir, “terra”, come “sostenitrice del cielo”.

90 GALBIATI (1986, s.0. terra) identifica le colonne o sostegni del cielo con quelle della terra, men-
zionate in pill luoghi: si veda ad esempio Gb 9.6 (6 celov v DT’ oVpavov €x Beperiov, ol
3¢ otdAoL avTiig caiedovton); Sal 74.4 (Etdxkn M YA [...] £yd £otepéwoa ToLg 6TOAOVG
a0TRG). Cfr. la menzione della pietra angolare e degli anelli della terra in Gb 38.6 €ni tivog ot
Kpikol adTig menNyooLy; Tig 8¢ £0Tiv 0 Badnv AlBov yoviaiov €’ odTiG; etc. Analoga-
mente in PENNA (1995, s.v. cosmologia) si afferma che «alle estremita del mondo le colonne del cielo
si uniscono a quelle della terra». SCHIAPARELLI (1903: 29-30, con un elenco pitt completo dei passi)
le tratta invece separatamente, considerando quelle della terra «non (...) come punti di appoggio sovra
una base» ma «semplicemente punti fissati in modo irrevocabiles; in effetti, nulla nel testo autorizza
ad effettuare una identificazione (per quanto questa possa parere intuitiva) tra i punti piti saldi della
terra ¢ le colonne che sostengono la volta del cielo.

Y! Anche se, ovviamente, di angoli di una circonferenza non si puo parlare.
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alcuni passi biblici in cui si menziona un “circolo”, da lui interpretato come
allusione al «limite visibile, dove si toccano tutt’intorno il cielo e il mare che
gira tutt’intorno ai continenti» (26), cio¢ alla linea di confine tra la volta
celeste e il mare perimetrale; le “colonne del cielo”, base della volta celeste,
sarebbero infatti lambite da queste acque (29). Egli basa questa ricostruzione
essenzialmente su due brani: ad un cerchio tracciato da Dio sull’abisso si fa
riferimento nel testo ebraico di Pr 8.27 (gyro vallabar abissos nella Vulga-
ta); sebbene la Settanta presenti un’immagine diversa (61e d@dpilev Tov
€0t Bpdvov €m’ AvERMV), le versioni greche di Aquila e Teodozione
citano effettivamente tale circolo (Y9pog). In Gb 26.10, inoltre, si menzio-

192

na un limite tracciato circolarmente da Dio sulle acque™?, 1a dove la luce

confina con le tenebre, «cio¢ fin dove la parte illuminata del mondo (terra,
mare, e cielo) confina colla parte tenebrosa (abissi e profondita del mare)»
(26). Anche in una nota alla traduzione presente in Disegni (1995, ad loc.) il
“limite circolare” ¢ interpretato come «una linea curva che secondo gli an-
tichi si trovava sull’oceano che circondava la terra! Segnava il confine su cui
si muoveva il sole, che rivolgendosi alla terra la illuminava e lasciava nell’om-
bra quanto rimaneva dietro»'*>. Nella versione dei Settanta (TpécTOYpLOL
EYVPWOEV ETL TPOCHOTOV VIAUTOG HEYPL CVVIEAELNG PMTOG LETH
ok01ovg) I'idea di circolo ¢ espressa in questo caso dal verbo yvpow; se
si da ad esso il valore di “tracciare un cerchio”, come fa il GELS, s.v., biso-
gna considerare TPOGTOY[LOL una sorta di accusativo dell’oggetto interno o
tutt’al pitt un accusativo di relazione: I’espressione in tal caso potrebbe essere

2In ebraico, il testo vulgato presenta in questo passo la lezione hdg-hag, “ha circoscritto un limi-
te” (v. VATTIONT, 1974; hig significa letteralmente “legge”), che trova riscontro nella traduzione della
Settanta. Sono state avanzate tuttavia diverse proposte di emendazione (per cui v. HOUTMAN, 1993:
241), che concordano nel riconoscere anche in Gb 26.10, come nei passi che si menzioneranno in segui-

\ o«

to, la parola hug, cio¢ “cerchio, volta”. La proposta piti economica, che cambia solo la vocalizzazione dei

\ o«

due termini, mantenendone la struttura consonantica, ¢ di leggere qui hag-hug, cio¢ “ha tracciato un
cerchio”, dove hag ¢ il perfetto della radice *h-¢-¢, che significa, appunto, “iscrivere”, “tracciare” e anche
“decretare”.

193 Le parole ebraiche per “luce” e “oscuritd” in questo passo sono tradotte con day ¢ night,
per esempio, in KJB. Lipotesi che qui si alluda al limite tra la notte ¢ il giorno (cfr. Gen 1.4-5
Kol dteydploey 0 0€0G AV LEGOV TOV PMTOG KOl GLva LEGOV TOV OKOTOVG / KOl
£xblecev 0 Be0G TO A MLEPAY KOl TO OKOTOG EKAAEGEV VOKTA) potrebbe essere
in effetti presa in considerazione, se questo “circolo” ¢ da identificarsi con [’orizzonte (che
¢, in fondo, anche la linea che il sole varca quando va a coricarsi). Per i luoghi di pertinenza
della luce e delle tenebre, cfr. Gb 38.19-20 moig 8¢ Y wdAiletan 1O OGS, 6KOTOVG dE
notog 6 ToTog; / el Aydyolg pe eig Epia adT@V; el 8¢ kol éniotacol Tpifovg
VTV,
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tradotta “traccio in forma di cerchio un limite”*. Se, seguendo il TGL, si
traduce semplicemente YOPOW con circumdo, la resa puod essere “pose intor-
no un limite”, anche se ¢ vero che, in questo secondo caso, mancherebbe I’in-
dicazione esplicita della realta intorno alla quale il limite ¢ posto; nell’unica
altra occorrenza testamentaria, in Sir 43.12 (€yOp®GEV 0VPAVOV €V KV -
KAOoel 36ENG), il verbo, che ha per soggetto 'arcobaleno, assume peraltro
chiaramente il significato di “circondare™”.

In realta, I’interpretazione dei due passi non ¢ priva di problemi: en-
trambi si collocano infatti in un elenco di azioni divine di portata cosmo-
gonica, non strettamente collegate 'una all’altra se non nella loro potenza
e grandiosit, e presentate in rapida successione con formulazioni lapidarie.
In mancanza di un contesto disambiguante, non si pu6 pertanto affermare
con certezza che 'acqua a cui si fa riferimento costituisca effettivamente un
mare che circonda le terre emerse, e non sia invece semplicemente un’allusio-
ne all’oceano primordiale (v. Gen 1.2 ss.), sul quale sarebbe stato tracciato
il profilo circolare della terra’®. Cid non impedisce comunque, a rigore, di
vedere in tale circolo una allusione all’orizzonte, e di mettere i brani in rela-
zione con i due passi in cui ¢ menzionato il Ydpog ovpavod:

Gb22.13 kai elnog Ti Eyvo 6 ioxvpdc; f KaTd T0D YVOPOU KPLVET;
Gb 22.14 vépn &mokpvEMN aDTOD, Kol 0VY OpaONCETUL KOl YOPOV
ovpavod drtamopeboETUL.

Sir24.4 €ym &v LYNAOTC KAUTECKNVOO O, KAl 0 BpOVOG [LOV €V GTOA®
VEQEANC

Sir 24.5 ydpov ovpavod €xLkAmoa povn kol €v Bdber apLocwv
TEPLETATNO

Sir24.6 v kOpooy Badldoong kol €v Tdomn T i Kol €v TovTl Aad
Kol €Qvel EKTNOAUNY.

194 Non ¢ percio esatto dire che, in Gb 26.10, il verbo ¢ usato in senso assoluto, come fa il GELS s.v.
YVPO®. Sembra opportuno tradurre in questo caso con “limite”, al pari dell’ebraico hdg, anche il ter-
mine TPOGTAYN, glossato dal TGL: praeceptum, praeceptio, imperium, auctoritas, jussum, conditio
victis imposita e dal GELS: ordinance, command. E piu csplicito in questo caso NTPC, s.z., che afferma
che in Gb 26.10 «npoéGTOYWLOL terminum, finem non trasgrediendum notats. Per i termini ebraici che
npoécTaype traduce, v. Dopp (1964: 27, 29, 32).

195 Cfr. GELS, 5.v. Yop6®. Il DGE, 5.v., riporta i due passi biblici e glossa «trazar en circulo, circun-
scribirs.

POV, KiTTEL (1965-1992, s.0. 77), che significativamente descrive la massa continentale come
«circondata dal mare o poggiata su di esso».
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senza per questo attribuire la designazione stessa di yYdpog 00povod al con-
fine del cielo con le acque. Tenendo conto del rapporto tra gli “estremi del cie-
lo” e quelli della “terra”, si potrebbe considerare come riferito alla medesima
realtd, cio¢ all’insieme dei punti di contatto tra la volta celeste e la superficie

a cui si appoggia, il nesso Ydpog 1ig y1ig di:

Is40.22 6 xatéymv TOV YOPOV THG YRS, Kol 0l €VolKoDVTEG €V aDTH
WG Gkpldeg, O OTNOAG MG KOUUAPAY TOV 0OVPAVOV KOL SLATEIVAG MG
GKNMVNV KOTOLKETV

peraltro spesso citato come testimonianza della rappresentazione circolare
della terra stessa, senza dover postulare in proposito I’allusione ad un oriz-
zonte apparente, come limite visibile tra il cielo e la terra, distinto da uno
effettivo che interessi un mare perimetrale'”. In effetti, il GELS, s.v., glossa
senz’altro YOPoG come «ring, circle of the horizon>, senza effettuare distin-
zioni tra i tre passi della Sezzanta in cuila parola compare; il DGE, s.v., citan-
do Gb 22.14 ¢ Is 40.22, rende a sua volta semplicemente con «circulo». La
Vulgata d’altra parte traduce Gb 22.14 con nubes latibulum eins nec nostra
considerat et circa cardines caeli perambulat: il riferimento ai cardines caeli
¢ l'uso di circa sembrano rimandare proprio ad un percorso lungo la linea
dell’orizzonte; negli altri due passi, tuttavia, a YOpog della Sezzanta rispon-
de il prestito gyrus, che non fornisce ulteriori elementi per I’identificazione
del referente.

Prescindendo dal problema dell’identificazione dell’orizzonte inte-
ressato, le interpretazioni finora discusse concordano nel vedere in yOpog
(e nell’ebraico hug, che esso traduce) il riferimento ad una linea circolare. E
significativo perd notare come lo stesso Schiaparelli (1903: 26), nel citare il

7 Si noti peraltro che, anche se si accettasse I’esistenza di tale mare e si riferisse il nesso YOpog
00pavod al confine tra il cielo e le acque, non sarebbe impossibile considerare analogamente ’espres-
sione YOpog g Yic, intendendo Y1 come riferito al disco terracqueo e non esclusivamente alle terre
asciutte. Se ¢ vero che la seconda accezione ¢ prevalente nella Scrittura, ne ¢ tuttavia attestato anche
I’impiego in senso cosmologico: v. in proposito Gen 1.2 1 8¢ i iv &dpatog kol dkotackebdo-
070G, kK0l 6KOTOG EMGve ThHg APLOGOV, kol Tvedpa BeoD ETePEPeTo EMAVM ToD VdaToC,
in cuila “terra” ¢ una massa informe che precede la separazione dal mare delle terre asciutte e attribu-
zione a queste ultime di tale nome (koi éxéhecev 6 Beog TNV Enpav YAV kai Ta cCVLOTARATA
1OV Dd&Twv €kdrecev OaAAGGNG), cui si fa riferimento in Gen 1.9-10. Cfr. in proposito
MAUNDER (1922: 51-52), che dopo aver menzionato Is 40.22 e Pr 8.27 (riportando la traduzione
di KJB, senza I’indicazione dei passi), ¢ averne tratto I’indicazione della forma circolare della terra
e dell’oceano che la circonda, aggiunge che «this circle is no doubt the circle of the visibile horizon,
within which earth and sea are spread out apparently as a plain».
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“circolo” di Gb 22.14 come analogo al «limite visibile>» di Pr8.27,lo definisca
ulterioremente come «lo spazio sferico limitato dal circolo che ¢ confine fra
cielo e terra», identificandolo quindi di fatto con una realta differente: non
’orizzonte, ma la (semi)sfera cui esso fa da confine. Del resto, il contenuto
di Gb 22.13,14 rende difficile ritenere che il YOpog oUpavod sia da
identificare con una circonferenza lineare che costituisce I’estremo confine
del mondo. Lempio afferma in questo passo che Dio non sa nulla, a meno
che non giudichi attraverso la foschia: infatti le nuvole lo velano, e per questo
egli non vede (cosi I'ebraico, mentre nella Sezzanta ¢ presente il passivo o0y
opadnoeta), e cammina sul YdDpog ovpavod. Sembrerebbe pitt logico
riconoscere qui una allusione alla volta celeste, sulla quale egli cammina, in
alto, non potendo cosi conoscere (secondo ’accusa che gli si muove) quanto
accade agli uomini, poiché vi sono le nubi a fare da schermo. Per quanto
riguarda il passo del Siracide (24.4-6), affermazione della Sapienza, che sta
elencando gli ambiti della propria azione, acquisirebbe maggior significato
se alla profondita degli abissi (citata subito dopo) fosse contrapposta la volta
dei cieli, suo antonimo concettuale, piuttosto che la linea dell’orizzonte; ¢
vero comunque che, in questo secondo caso, il contenuto del brano ¢ meno
probante ai fini di una dimostrazione. In ogni caso, sembra scorgere in questi
passi un’allusione alla “volta celeste” anche NTPC, s.0., che glossa ydpog
ovpavod di Gb 22.14 come «coelum siderium, luminaribus et stellis
ornatum», citando a confronto Sir 24.5. Significativa ¢ inoltre la posizione
di Maunder (1922), che, dopo aver riconosciuto in Pr 8.27 un’allusione
alla linea dell’orizzonte, all’interno della quale terra e mare si estendono
come una superficie piana, interpreta il nesso di Gb 22.14 nel senso della
«“vault of heaven” che su tale superficie si inarca (52)"%. L'immagine di Is
40.22 ¢ analoga a quella rappresentata nel brano di Giobbe: Dio siede sopra
il YOpog thg Yfg e gli abitanti della terra gli appaiono come locuste (v.
GELS, s.v. ikpig), evidentemente per la distanza; ¢ vero che nella Seztanta
¢ impiegato il verbo katéx®, “occupare”, che indica un contatto diretto: la
particella 2/ dell’ebraico puo tuttavia indicare anche “sospensione al di sopra
di”. Anche accettando I’idea che YOpog tfi¢ yfg indichi effettivamente il
profilo circolare della terra, comunque, si potrebbe pensare, come sembra
fare Masotti (1936)", che 'espressione indichi qui per estensione la terra

98 Vault of heaven & riportato nel testo di Maunder tra virgolette in ragione della impostazione
generale dell’autore, secondo cui il cielo non ha nessuna solidita, e le immagini che sembrano suggerirla
vanno interpretate in senso puramente poetico.

9 Cfr. p. 8: «Come in altre cosmografie primitive, la terra ¢ piana e circolare (...). A conferma di
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medesima, e I’immagine rappresenti Dio seduto al di sopra del circolo
terrestre; Schiaparelli (1903: 27) afferma che in Is 40.22 sono indicate «la
grande altezza dei cieli e la figura circolare della terra», e non a caso traduce
(dall’ebraico?): «Egli (il Signore) siede in alto sopra il circolo della terra, e gli
abitatori di essa sono a lui come locuste». Risulta comunque chiaro che Dio
non ¢ seduto sulla linea dell’orizzonte, ai margini della terra.

Pare estremamente arduo, se non impossibile, giungere ad una inter-
pretazione univoca e definitiva dei sintagmi in oggetto; un confronto con il
pitt vasto ambito della letteratura in lingua greca non ¢ purtroppo risolutivo,
poiché Ydpog ovpavod e YOpog TG YNG sono attestati solo in scrittori
cristiani (in massima parte commentatori) o in autori che dipendono diret-
tamente dai passi biblici esaminati*®. Si noti peraltro che anche la versione
NETS, basata sulla Settanta, parla piuttosto ambiguamente di «circle of he-
aven» in Gb 22.14 («and he will pass through the circle of heaven», trad.
C. E. Cox) e di «circle of the earth» in Is 40.22 («it is he who holds the
circle of the earth», trad. M. Silva). Tali scelte sembrano privilegiare I'aspet-
to connotativo del testo, suggerendo rispettivamente I’idea di un percorso in
regioni inaccessibili all’uomo, la cui direzionalitd o spazialita non ¢ esatta-
mente definita, e della posizione preminente di Dio rispetto al mondo, senza
tentare di identificare con precisione i referenti delle espressioni in esame.
La traduzione di Sir 24.5 («a circle of sky I encircled alone», B. G. Wright)
sembrerebbe invece alludere, data la presenza dell’articolo indeterminativo,
ad una “porzione circolare” di cielo. I problemi di identificazione non riguar-
dano comunque, come si ¢ visto, solo il greco YDpog: anche ’ebraico hug
puo essere glossato infatti tanto con “volta” quanto con “orizzonte”®!. La
versione della Settanta non fa altro che mantenere tale ambivalenza, il che
non ¢ sorprendente, tenendo conto delle finalitd non scientifiche del testo
sacro e delle sue traduzioni antiche.

Anche le moderne versioni del testo masoretico non sono in ogni
caso univoche: per quanto riguarda il “circolo della terra”, alcuni interpreti
(v. Disegni, 1995, ad loc.) lo rendono addirittura con il “globo terrestre”,
definizione che, in relazione all’immagine di una terra piatta e circolare

queste affermazioni ricordiamo l’csprcssionc “circolo della terra”, che designa la terrain Isaia XL, 22>,
200Ad es., per Ydpog 0dpovod, v. Origene, Giovanni Crisostomo, Olimpiodoro, Giuliano; per
YOpog thg YA Eusebio, Gregorio di Nissa, Cirillo di Gerusalemme, Gregorio Antioco, Procopio,
Teodoreto, Cirillo d’Alessandria, Cosma Indicopleuste.
201 Cfr. ad es. la definizione piuttosto vaga «Vault, horizon of the heavens sea and earth», nel BDB,
s.v. Per una rassegna delle interpretazioni del termine, che oscillano essenzialmente tra questi due signi-
ficati, v. HouTMAN (1993: 241 ss.).
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sormontata dalla volta celeste, non pare appropriata; la versione della CEI
parla della «volta del mondo», la cui identificazione non ¢ del tutto chiara:
il ‘circolo della terra’” sembrerebbe qui essere sovrapposto a quello del cielo,
nel senso, appunto, del firmamento; analogamente in Kittel (1965-1992, s.v.
00pavOC: col. 1406), citando in una nota Is 40.22, Gb 22.14 e Pr 8.27, si
parla piuttosto ambiguamente della «‘volta’, I*orbe’ del cielo e della terra,
pur distinguendo, a testo, la cupola del cielo dal circolo terrestre su cui esso
si inarca?®. Houtman (1993: 242) assimila a sua volta 'occorrenza di hug
in Is 40.22 alle altre, intendendo il termine, che denota una “curvatura”,
un “arco” (UmschliefSung, Rundung, Bogen), come designazione poetica del
cielo, ispirata alla sua «kuppelférmige Gestalt>. Egli interpreta dunque
il “circolo della terra” come riferito a «dem Bogen, der sich tiber der Erde
wolbt». Significativamente, individua inoltre una rappresentazione del cielo
anche nel “circolo” (quindi “arco”, la “volta”) tracciato sulle acque in Pr
8.27,¢in Gb 26.10, per cui accoglic le proposte di emendazione cuissi ¢ fatto
riferimento supra, nota 192, riconoscendo anche qui la menzione di hug, ¢
traducendo quindi: «Er setz aus den Bogen tiber dem Wasser».

Piu sicura sembra invece ’attribuzione alla “volta celeste” del sintag-
ma k0KkA0og 10D oVpovoD, presente in 1Esd 4.34 (Leydhn 1 y1, kol
VYNAOG 6 0VPaVOG, Kol TaXLG TA dpOpe O NALOG, 6TL OTpEPETAL
€V 10 KOKA® TOVD 0VPAVOD Kol TAALY ATOTpEYEL €lC TOV EQVTOD
tomov év pd Népq). Cosi lo interpreta il GELS, s.v. k0kAOG: «vault (of
heaven) 1 Ezr 4,34»; il TGL, s.v., riporta tra i significati di k0kAog anche
«Orbis ceeli, Convexa ceeli», anche se non cita il passo biblico ¢ nemmeno
il nesso kKOxAog T0V oVpovod. Il LS], s.z., riporta invece tale nesso, che
interpreta come «wvault of the sky», e, oltre a quella biblica, segnala un’altra
occorrenza in Erodoto (Storie, 1.131.5 ss.)?%. Il brano descrive in effetti il

202§i ricordi peraltro che poco oltre (col. 1419, in un paragrafo ugualmente compilato da G. von
Rad) Gb 22.14 ¢ reso «Le nuvole lo avvolgono, per cui non vede, ed egli passeggia per la cerchia dei
cieli!». Ecco alcuni ulteriori esempi di traduzioni divergenti: DISEGNT 1995 rende Gb 22.14 «Le nubi
gli fanno velo e nulla vede e spazia sulla volta dei cieli» ¢ Is 40.22 «Vi ¢ Colui che risiede al di sopra del
globo [sic] terrestre, gli abitanti del quale sono di fronte a lui come cavallette (...)»; KJB interpreta Gb
22.14 «Thick clouds [are] a covering to him, that he seeth not; and he walketh in the circuit of heaven»
¢ I540.22: «[Itis] he that sitteth upon the circle of the earth, and the inhabitants thereof [are] as gras-
shoppers (...)». SCHERMAN (2000) traduce in Gb 22.14 «he walks about in the heavenly horbit» ed
in Is 40.22 «It is he who sits on the circumference of the earth». Cfr. la versione della CEI: Gb 22.14
«Le nubi gli fanno velo e non vede e sulla volta dei cieli passeggia»; Is 40.22 «Egli siede sopra la volta
del mondo, da dove gli abitanti sembrano cavallette».

2301 8¢ vopilovotr Au pev éml & DynAdToto TV Optwv dvaBoivovieg Bvciog
£pdely, 1oV kOKAOV TAvTo TOoD 0VpavoD Ala kahéovieg. O@Dovot 8¢ NIl T Kol ceAnvy
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movimento del sole nel cielo; per quanto I’ interpretazione come “volta cele-
ste” sia la piil verosimile e, come si & visto, ampiamente sostenuta, non sareb-
be tuttavia impossibile riconoscere qui proprio una menzione del “percorso
circolare” compiuto nel cielo dal sole. Del resto come allusione al percorso
celeste (o orbita) delle stelle viene talvolta interpretato (ad es. da Larcher,
1983-85, vol. 2: 757)** il problematico k0kAog &oTpwv di Sap 13.2, che
pure viene tradotto come «la volta stellata», per esempio, dalla versione del-
la CEI*®. In effetti, k0xA0g in relazione all’ambito astronomico puo indi-
care di per sé, tra l’altro, tanto un “movimento circolare” quanto una “volta”,
il “circolo” dello zodiaco (es. Aristotele, Meteorologica 343 a, 24), o il “disco”
di un corpo celeste (TGL e LSJ, 5.2.). In unione con &6 Tp@V risulta attesta-
to proprio nel senso di “circuito, percorso circolare” in Massimo Planude,
Boethii de philosophiae consolatione in linguam graecam translati, 4.55.1.14
(GloTtpov pEyav kKOKAOV @O&oN); indica verosimilmente il “percorso de-
gli astri”, intesi come “corpi celesti” poiché si tratta dei movimenti del sole
e della luna, anche in Cosma Indicopleuste, Topographia Christiana, 4.15.3
(drayphyor 1@V dotpwv Tov KOKAOV); nella Sfera pseudo-aratea, v. 54
(dvetog dotpav KdkAdog dpeeiicoeton), designa invece una costella-
zione nota come Corona Australe?*. Poiché in Sap 13.2 il k0xA0g GoTp®V
¢ menzionato in un elenco di ¢reata considerati dagli uomini alla stregua di
divinita, comunque, sembrerebbe difficile, contrariamente a quanto afferma
Larcher, vedervi un riferimento all’“orbita” o al “movimento” delle stelle; la

“volta stellata” parrebbe un candidato pil probabile®””.

kol 7f kol Topl kol Vdatt kol &vépoiot. Sinotiche il LS] interpreta in riferimento alla volta
celeste anche il sintagma kOkAog aiB€pog, attestato ad esempio in Euripide, fone, v. 1147 (per cui
cfr. GARCiA RAMON, 2007).

24 interpretazione come «“le mouvement circulaire, 'orbite ou le cycle” des corps célestes» ¢
preferita perché il nesso ¢ collocato tra Tayivov adépa e Plotov Vdwp, che veicolano I’idea del mo-
vimento.

205 Anche OsTY (1957, ad loc.) preferisce rendere con «la votite étoilée». NETS, ad loc. (trad. MLA.
Knibb), anche in questo caso non rende esplicito il significato, traducendo con «the circle of the stars».

206Maass (1898: 158). Sulla costellazione v. BorL (1903: 148-150).

2078 potrebbe forse considerare anche un riferimento alle costellazioni dello zodiaco, il quale perd
viene indicato di solito, pil precisamente, come kKOkA0g T@V {diwv (cfr. ad es. il citato passo di
Aristotele: 6 k0kLog 0 T@V {wdlwv, o Polibio, Storie, 9.15.7) o come Lpdrokds (kOKAOG): cfr. ad
es. Diodoro, Biblioteca storica, 2.31.4 (che si colloca nel I sec. a.C., come, verosimilmente, lo stesso libro
della Sapienza, che peraltro utilizza spesso, come si vedra, lessico greco di carattere tccnico); Plutarco,
Moralia, 60.937; un frammento di Eudemo citato da Teone di Smirne, De utilitate mathematicae, 198
(Hiller), etc.
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4.8. Distruzione, rinnovamento, persistenza

Per completare I’analisi dell’ambito lessicale riferibile al cielo nell’ac-
cezione cosmologica e strutturale si considereranno ora, brevemente, i passi
testamentari in cui si parla della distruzione / rinnovamento del cielo stesso.
Tra le immagini associate a questo tema sono gia state menzionate nel par.
4.2, in quanto rilevanti ai fini di una valutazione della sua “consistenza”, la
metafora del libro che si riavvolge (EAloo®) in Is 34.4 ¢ Ap 6.14; I’accosta-
mento dei cieli perituri (&w6ALVWL) ad un capo di abbigliamento che diven-
tavecchio (TOAOO®) e viene sostituito (AMAAELOO®) in Sal 101.27 (ripreso
in Eb 1.11,12, dove manca perd molottdm e viene introdotto con EMoo il
ravvolgimento del mantello), oppure si sfalda (00 cvppanT®) in Gb 14.12;
il paragone con il fumo diIs 51.6 (con il problematico impiego di 6TepEdW).

Cielo e terra sono inoltre spesso associati, in quanto creata per eccel-
lenza uniti nel momento generativo (v. supra, nota 142; cfr. infra, par. 5.5),
anche a simboleggiare la fine 0 comunque un drastico cambiamento di tutte
le cose. Nel Nuovo Testamento ¢ di frequente impiegato in questi casi un
verbo che indica “passare oltre, allontanarsi, fuggire™ mapépyopot (Mt
5.18; Mc 13.31; 2Pt 3.10%%), &népyopar (Ap 21.1), pedyw (Ap 20.11).
In Ap 21.1 al venir meno del cielo e della terra si associa I’instaurazione di
0VPAVOV KOVOV Kol YAV Kaviy, con una ripresa della profezia di Is
65.17 € 66.2. Ad un sovvertimento (0 Yap 00paVOg BLVHL®ONCETAL KOl
N Y1 oelodNcetol €K TOV Oepellmv aDTAG) si fa invece riferimento
in Is 13.13, dove il “turbamento” del cielo ¢ espresso metaforicamente con
il passivo del verbo Ovpéw, che ha il significato intransitivo di “adirarsi”.
In Ag 2.6 (ripreso in Eb 1.26) si parla di uno “scuotimento” del cielo (come
della terra e di altre realt) reso con il verbo cel®?”. Uno sconvolgimen-
to di terra e ciclo ¢ inoltre presentato, nel testo greco™’, in Ger 38.35 (€dv

2%81n 2Pt 3.10 il parallelismo cielo-terra ¢ pitt sfumato, con la menzione degli “elementi” e 'uso di
verbi differenti (I'impiego del passivo di ebpick® in riferimento alla terra non sembra dare senso nel
contesto: ['ultima parte del verso ¢ peraltro omessa nella maggior parte della tradizione della Vulgata).

29Tn Eb 12.26 sono menzionati solo cielo e terra, mentre in 12.27 il concetto ¢ ulteriormente preci-
sato: si parla della T@v codevopévav petabecty dg temonpévmy, vo Lelvn To U1 CoAgL-
OpLEVDL.

#1Tn ebraico nel corrispondente Ger 31.37 si dice infatti che se il cielo puo essere misurato in al-
tezza ¢ le fondamenta della terra investigate in profondita (cosa impossibile), allora Dio puo respingere
la stirpe di Israele per le sue azioni; il senso ¢ quindi che Dio o7 rigettera il suo popolo. Il traduttore ha
male interpretato il verbo riferito al cielo («Jer 38,35(31,37) v Vw0 if (the sky) should be raised-
01 RO for MT 011 RO if (the sky) should be measured> in GELS s.v. Oyow), ed ha conseguentemente
introdotto Taime1vO® in riferimento alla terra, laddove il testo ebraico impiega una forma tratta dalla
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VYOR 6 00pAVOG €1G TO HETEMPOV ... KOl EQLV TOTELVMOT TO Ed0L-
(O0G THg YNG KATW, Kol £€Y® 0VK ATOJOKIU® TO Yévog Iopanh ...
nepl TAVIOVY, OV €Toincav), sotto forma di adOvatov? . Il cielo, raf-
figurato nei passi citati come transeunte, ¢ presentato peraltro anche, in piu
luoghi, come realta duratura: cfr. Sal 184.4-6, in cui i cieli dei cieli e I'acqua
al di sopra di essi sono menzionati in un elenco di altri creata, in associazione
con una legge che non passera (mopépyopon)?'?. Talvolta 'ambito celeste
diviene emblema stesso di persistenza, soprattutto se relazionato alla vita
umana; i due aspetti non sono comunque in contraddizione: significativa-
mente, la durata dell’'oVpavog kouvog di Is 65.17 ¢ usata come termine di
paragone per la longevita di una stirpe, come i giorni del cielo sulla terra in
Dt 11.21(iva toAvnpepedonte kol ol NLEPoL TOV VDY DUDY ETi
THg YAG ... KABWE ol MUEPOL TOV 0VPAVOD €Ml THG YAC) e Bar 1.11;
i giorni del cielo in Salmi di Salomone 14.4; Sal 88.30; il sole e la luna in Sal
88.37-38 (per una discendenza regale).

5. Fenomenologia e percezione del cielo

Come anticipato, I’analisi si estendera ora a comprendere espressioni ri-
feribili a fenomeni di rilevanza astronomica, che non possono essere ascritti
ad un corpo celeste specifico ma interessano piuttosto 'ovpavdg nel suo
complesso, cominciando da quanto ¢ attinente alla sfera della luminosita.

radice *h-g-r, che significa in questo caso “esplorare” (BDB, s.2.). Ha inoltre volto al negativo la seconda
parte della frase: il testo greco, cosi come si presenta, sembra affermare che dovrebbero verificarsi con-
dizioni improponibili perché Dio non allontanasse da sé Isracle, ¢ il senso ¢ quindi che quindi egli lo
allontanerd. A questo fraintendimento contribuisce probabilmente il fatto che il testo della Seztanta
si distacca da quello ebraico (¢ dalla V#/gaza) nell’ordine dei versetti: il brano, perfettamente coerente
per senso, che il testo masoretico riporta in Ger 31.36, ¢ infatti nella Sezzanta posto dopo Ger 38.5, a
distanza di un verso, cosicché la consequenzialitd delle immagini si perde: Ger 38.37 "Edtv TatbGmv-
Tot of VOO 00ToL IO TPOSMTOL LoV, NGV KOPLog, kol 10 Yévog Iopank naboeton
vevécBHot £0vog kot TPOCMTOV OV TACHG TAG NHEPOS.

' n ebraico e nella Vulgata & presente un simile uso dell’ &80 vatov, al fine di garantire la saldezza
dell’alleanza tra Dio e Davide, in Ger 33.20-25 (brano che non ha corrispondenza nella Sezzanta): si
dice infatti che tale alleanza sara spezzata solo se sard rotta anche quella di Dio con il giorno e con la
notte, in modo che essi cessino di esistere, e se ¢ vero che egli non ha stabilito leggi del cielo e della terra
(cfr. a questo proposito i vopot di Ger 38.37, che si riferiscono a realta astrali ¢ marine menzionate in
Gb 38.36). Si avrd modo di discutere ulteriormente di “leggi del cielo”, a proposito della traduzione
Tponag 00pavoD della Sezzanta in Gb 38.33.

12 Su questo passo si tornera nel par. 5.4, per il valore di tpootaypa in relazione alle “leggi” del
cielo.
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S.1. I/ cielo e la luce

Nell’ambito del lessico astronomico, si riscontra, come & ovvio, un’alta
presenza di termini relativi alla luce (o alla sua mancanza): nella maggior
parte dei casi essa ¢ presentata come emanazione del sole, della luna o di un
astro; pill raramente tuttavia si parla di luce o oscurita in riferimento al cielo
stesso. In un passo del libro di 70bia (5.10) come ¢ riportato dal codice S, per
esempio, il “non vedere la luce del cielo” ¢ esplicitamente assimilato all’essere
defunti: 00 BAET® TO DG TOD 0VPAVOD, AAX €V TA OKOTEL KETHOL
@domep ol vekpol ol UNkETL BewpodVTEG T0 PAG. Cid non ¢ del resto

sorprendente, se si considera che ¢ frequente, nella poesia greca, I'assimila-

zione dell’essere vivi al “vedere la luce”".

Allo splendore del firmamento (] AapTpOTNG T0D GTEPEDIOTOC) si
fa poi riferimento in Dn 12.3 nella versione di Teodozione. Come si ricorde-
ra, nella Seztanta la medesima espressione ¢ resa invece con QOGTHPES TOD
00povoD: viene cosi introdotta, in sede di traduzione, la menzione dei corpi
celesti che sono fonte di quella luce, i “luminari” del cielo?*. Il testo ebraico

253 Cfr. lliade T 61 Lhel kol 6pQ @&og neAloro (cfr. Odissea & 540); Eschilo, Persiani, v. 299
(i te kot PAémer @dog cte. Il legame tra godere della luce (del sole) ed essere in vita ¢ testimoniato,
ad esempio, anche nella tradizione armena: «May your sun live (...). A long (lasting) sun to you. Many
blessings, curses, and other paremia use the metaphor of sun for one’s life span». HAGOPIAN (2008:
61) considerando questa metafora «a quite unique feature in Armenians, fa pero risalire queste espres-
sioni alla fortuna diun passo come Qo 4.15, dove si menzionano “i viventi che si muovono sotto il sole”.
Ovviamente vivere sotto il sole, cio¢ in superficie, pud essere I’antonimo concettuale dell’essere morto
e sepolto, come sembra suggerire Hagopian; I'uso di “sotto il sole”, frequentissimo nel Qoelet, puo es-
sere pero accostato alla ben attestata espressione “sotto il cielo”, che indica scmpliccmcntc “sulla terra”,
e sembra rimandare ad una generale giustapposizione tra i due principali ambiti del creato, presente del
resto in molte culture (v. infra, par. 5.5)..

2411 termine pootfipeg (cfr. infra, n. 237) ¢ plurale di pwothp, “cid che da luce” (LS], s.2.) e
quindi “corpo luminoso”, ed ¢ attestato per la prima volta nella Sezzanta come traduzione di 724’67, per
quanto nello Pseudo-Giustino Martire, Cohortatio ad gentiles, 18 d 2, esso ricorra in una citazione at-
tribuita a Pitagora, in riferimento a Dio: &py & méivtmy, £v 00povd o Kol TédVTmV ToTnp.
Laresadi pwotnp (o del corrispondente termine ebraico) con luminare, che anche quissi utilizza, ¢ pre-
sente in alcune traduzioni italiane moderne della Bibbia (es. in DISEGNT, 1995 e, passim, nella versione
CEI e nella VNR) e quindi nella letteratura scientifica: cfr. ad es. KITTEL (1965-1992, s.v. 9®g: col.
367); Jask1EWICZ (2007), etc. Il mantenimento di tale efficace equivalenza, ormai sancita in quanto
risalente ai primi volgarizzamenti (cfr. ad esempio la resa di Gen 1.14 con «sienvi de” luminari nella
distesa del cielo» nella versione secentesca riedita in D1oDATI, 1999), sulla scorta del latino /uminare
della Vu[gam (v. BATTAGLIA, 1961-2002, 5.25), & spesso prefcrito all’impicgo del meno spcciﬁco luce
o della perifrasi analitica corpo luminoso, per quanto, nell’italiano moderno, luminare persista solo
nell’accezione traslata di “persona illustre” (v. DE MAURO, 1999-2000, s.2.). Non ¢ del resto insoli-
to che, nei processi di traduzione, la ricerca di una adesione al modello porti ad attivare nel termine
prescelto della lingua di arrivo significazioni di per s¢ latenti o periferiche: tali equivalenze spesso si
trasmettono da una versione all’altra, caratterizzandone il linguaggio rispetto a quello corrente.
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parla inoltre della “luce” del cielo in Ger 4.23, laddove la resa della Seztanta
sembra coinvolgere ancora una volta i “corpi luminosi” (ETéBreya ... €ig
TOV 0VPaVOV, Kol 00K IV T0 @ATO tDTOYD). Essi sono infatti chiamati
edTa peydra in Sal 135.7: anche il testo masoretico, nel corrispondente
Sal 136.7, presenta perd in quel caso il termine per “luce” al plurale ("drim)*.

Per quanto riguarda invece ’assenza di luce in riferimento al cielo, un
esempio interessante si ha in Ez 32.7-8, dove ¢ presentato un sovvertimento
dell’ordine naturale che accompagna la caduta del Faraone: in apertura del
primo verso ¢ menzionato il “nascondimento” del cielo (ko koTakOAOY®
gv 1@ oPecOfval oe 00pavov), di cui poi si spiegano le cause, con rife-
rimento al venir meno delle singole fonti luminose (kai cGvokoTdow TO
Gotpa a0TOV, HALOV €V VEPEAT KOADY®, KOl GEANVN OV LT QAT
10 MG aVTNG); nel secondo verso I’affermazione viene ulteriormente glos-
sata, ribadendo che tutto cid che emette luce nel cielo si oscurera (T&vTOl
TO EALVOVTO PAG £V TA 0VPAVD CVOKOTAGOVGLY €Tl 6€). Come si
¢ gia constatato nel discutere dell’origine delle precipitazioni, anche le cause
dell’evento prodigioso qui descritto potrebbe essere ascritte tanto alla sfera
astronomica quanto a quella meteorologica; il cielo ¢ infatti nascosto, la lu-
minosita del sole ¢ velata da una nuvola, mala luna “non dara pit1” la sua luce:
se si volesse effettuare una distinzione, si potrebbe osservare che in questo
secondo caso la luce non ¢ schermata, ma neutralizzata alla fonte. Tentativi
di razionalizzazione di questo tipo sono comunque, al solito, intrinsecamen-
te problematici: la dimensione simbolica ¢ infatti prevalente; cio che conta ¢
Peffetto, cio¢ la manifestazione della disgrazia del Faraone e dell’ira divina
nei suoi confronti. Un’analoga commistione di elementi si riscontra in quasi
tutti i passi che alludono a manifestazioni celesti, le quali sono per lo piu
rivestite di significazioni di carattere soprannaturale, come in questo caso.
Le cause dell’oscuramento del cielo presente in Ger 4.28 (CVOKOTACAT®
0 0VpavOg BVWBEV) come conseguenza/manifestazione della collera del

!5 In base al contesto, sembrerebbe che nelle “grandi luci” siano incluse, oltre al sole (menzionato
in Sal 135.8) e laluna, anche le stelle (trv ceAqvny xai 1o Gotpo eig £€ovoiay ThHg VLKTOQ): si
tratta, in ogni caso, di una designazione piuttosto generica dei corpi celesti luminosi; cfr. I"appellativo
di tatnp T®V @OtV attribuito a Dio in Ge 1.17. Per il valore tecnico che il plurale preceduto da
articolo, Tt @70, assume invece in testi prettamente astronomici (tutti pitt tardi del I'sec. a.C.), come
designazione del sole e della luna, v. ORLANDO e TORRE (1991: 295). E significativo comunque riscon-
trare che, anche in ambito semitico, i corpi luminosi diurni e notturni possono essere racchiusi in una
denominazione complessiva. Orlando e Torre intendono infatti la designazione unitaria del sole e della
luna come «momento estremo di una cultura ed idcologia [scilicet quclla indocuropca] che da sempre
aveva identificato, mediante la stessa radice, la luce diurna e notturna» (il riferimento ¢ all’interpreta-
zione di SGARBI, 1982).



190 IRENE TINTI [82]

Signore restano per esempio inattingibili; il verbo cvokot&lw, che era
impiegato nel passo di Ezechiele in riferimento alle stelle e alle fonti lumi-
nose, ¢ infatti usato per il ciclo, in 1Re 18.45, in un contesto dichiarata-
mente meteorologico, in riferimento all’azione delle nuvole ¢ del vento (6
0VPAVOG CULVECKOTOOEV VEPEANLG KOl TVEDHOTL, KOl £YEVETO
VETOGC HEYOG): la sovrapposizione a livello concettuale tra manifestazioni a
carattere astronomico ed atmosferico ha quindi un chiaro riscontro a livello
lessicale. Poiché nella percezione antica i fenomeni luminosi che avvenivano
‘in alto’ erano difficilmente sottoposti ad una rigida distinzione in base alla
loro origine, non stupisce che I’arcobaleno, in Sir 43.11, segua il firmamento,
il sole, la luna e le stelle in un elenco delle meraviglie del cielo™.
L'oscuramento ¢ infine presentato metaforicamente come vestizione del
cielo in Is 50.3 (xal €vd00® TOV 0VPOVOV OKOTOG Kol ONCW G
cdxkov 10 mepPoraiov avtoD), dove la rappresentazione ¢ funzionale
a suggerire I’entita della potenza divina. Si ricordi che nel gia citato passo
di Sal 17.12 ¢ Dio stesso ad avvolgersi zelle tenebre, che si sovrappongono
all’immagine delle ‘acque oscure’, da identificarsi probabilmente con I'oce-

ano celeste?.

5.2. Manifestazioni a carattere straordinario

Poiché I’ambito sovraterrestre colpisce particolarmente I’immaginazio-
ne umana, nelle descrizioni di carattere apocalittico ¢ presente, accanto a
fenomeni che investono il cielo intero, un repertorio di immagini ascrivibi-
li a manifestazioni piu circoscritte. Come di consueto, I’individuazione ed
identificazione di uno specifico fenomeno sotteso a tali rappresentazioni ¢
oggetto di dibattito: simili tentativi di interpretazione si basano infatti sullo
sforzo di riconoscere un evento che possa produrre effetti simili a quelli de-

216 La serie prosegue, senza soluzione di continuit, con la neve, i fulmini, le nubi, la grandine, la
brina; da ultimo e con una menzione sintetica, I’attenzione si sposta sulle meraviglie del mare.

271l verso ¢ collocato in un contesto piltt ampio, in cui la potenza divina si manifesta con fenomeni
prodigiosi di carattere atmosferico-meteorologico (grandine, folgori etc.); nel medesimo brano sono
tuttavia menzionati anche i “carboni ardenti” (Sal 17.9 dvBpoaec, Sal 17.13 &vOpakeg TLPOHS) o
il fuoco, che emanano dalla figura stessa di Dio. E evidente che, ancora una volta, cercare di indivi-
duare un referente oggettivo per rappresentazioni a carattere fortemente simbolico ¢ assai arduo. Un
riferimento alle sactte sembra invece chiaro in Sal 28.7 vt xvpilov dtakdTTOVTOG PAOYL TV-
p6G. Analogamente, le “grosse pietre” provenienti dal cielo in Gs 10.11 indicano la grandine, e non dei
meteoriti: non a caso i Settanta traducono k0pLog EnéppLyev adTolg ABovg xoAdlng €k 10D
00pavod anche dove il testo ebraico menzionava solo le “pictre” (mentre il successivo ol &ToBVOV-
Teg 1 Tovg ABovg ThHg xaAdng rispecchia l'originale).
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scritti, per mezzo di metafore (sangue, fuoco etc.) ed in termini ovviamente
non scientifici, dal testo biblico.

A proposito di Gl 3.3 (ko 3OCm Tépato €V TGO 0VPOVD KOl ETL
TG YAig, aipo kol ndp kol &tpida kamvoD)>', Schiaparelli (1903:
63) ipotizza ad esempio un’allusione a comete, «sebbene una tal descrizione
possa adattarsi a qualche meteora straordinaria di quelle che soglionsi chia-
mare bolidi. Le colonne di fumo [i.e. @Tpido kamyvod] si devono nell’uno
e nell’altro caso intendere per strisce o code di vapor luminoso.»*?. Nel
successivo Gl 3.4 si allude ad un oscuramento del sole ed un arrossamento
della luna (6 fAlog petoctpaenoetol eig okd6TOg Kol N GEANVN
elg aipo), identificabile con il fenomeno dell’eclissi grazie alla menzione
dei corpi celesti interessati**’; in ogni caso, I’insieme di eventi descritto sfug-
ge per definizione ad una spiegazione razionale ed unitaria: essi sono infatti
esplicitamente chiamati Tépata, “prodigi” (v. infra, nota 227), e sono sinto-
mi dell’imminente avvento del giorno del Signore.

Si possono citare numerosi altri esempi di rappresentazione ‘impressio-
nistica’ di fenomeni di origine celeste; funzione simbolica (come suggello
dell’alleanza tra Dio ed Abramo) ha I’evento descritto in Gen 15.17 (émei
8¢ €yiveto 0 HAog mpog dvopals, PAOE £yEveTo, kol 1800 kALBo-
vog kKomviOpevog kol AaPTadeg TVpoS, ol SIHABoV dva pécov
TOV d1X0TOUNHETOV TOVT®V), che Schiaparelli interpreta con sicurezza
come un bolide. Ancora una volta, 'immagine ¢ resa tramite un procedi-
mento metaforico, con la menzione di oggetti che richiamano il fumo ed il
calore luminoso: si ricorre in questo caso ad un “forno fumante” ¢ a “torce
di fuoco” la “flamma” (pAOE) ¢ stata introdotta dal testo greco: in ebraico si
accennava infatti alla comparsa del buio®'.

Un’ulteriore «reminescenza di un bolide» potrebbe celarsi, secondo
Schiaparelli (1903: 64), in Ez 1.4 (mvedpo é€atpov fipyeto amod Boppd,
Kol VEQEAN HEYAAN €V QDTQ, KOl QEYYOC KOKA® aDTOD Kol TOP

28 Ripreso con qualche modifica in At 2.19, dove accanto ai Tépato £v 1@ 00pav@® &ve sono
menzionati i onpelo €nl THG YRS kAtw. Sul valore di onpeTov si tornera a breve.

9 In numerosi passi testamentari si menzionano esplicitamente stelle cadute dal cielo; in
questi casi la dimensione simbolica predomina su quella referenziale: v. Is 34.4; Mt 24.29;
Mc 13.25; Ap 6.13; 8.10; 9.1; 12.4. Gli &otépeg mAaviital di Gd 13 alludono probabil-
mente a stelle cadenti o comete piuttosto che ai pianeti. In Lc 10.18 Satana ¢ paragonato ad
una saetta che cade dal cielo (bg doTpamnVY €k T0D 0VPOVOD TEGHVTOL).

220Per altre possibili allusioni ad eclissi, che interesserebbero pili direttamente il lessico pertinente
al sole e allaluna, v. ScH1APARELLI (1903: 51 ss.).

21 «Gn 15,17 )08 flameH5n0 for MT p90OR darkness»: GELS, s.v. 9AOE.
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¢€aoTpantoy, Kol €v T® PHECH aDTOD ©G Opooilg NMAEKTPOL €V
HECH® TOD TVPOG KOl QEYYOG €v avT®). Effettivamente, compaiono
anche qui la luce (p€y70¢) ed il fuoco scintillante (TDp €EacTpdmTov),
con ’aggiunta di una “visione di elettro”. Si noti tuttavia che questo passo ¢
collocato in un contesto di rivelazione, tra le 0p&oelg 0€0V mostrate ad
Ezechiele al momento dell’apertura dei cieli (Ez 1.1), ed ¢ immediatamen-
te seguito dalla descrizione di “quattro esseri animati” con quattro facce e
quattro ali ciascuno: I’identificazione di un referente oggettivo ¢ percio in
questo caso particolarmente rischiosa. Il fuoco compare del restro nelle vi-
sioni prodigiose anche quando la rappresentazione non sembra servirsi chia-
ramente del repertorio di immagini fornito dai fenomeni celesti***.

Ai brani menzionati da Schiaparelli puo essere inoltre accostato Sap 17.6
(dlepoiveTo & abTolg LOVOV ADTORETN TVPG POBOVL TANPNG) poiché,
con le dovute cautele e le riserve pitt volte ribadite, la fenomenologia utilizzata
(il “fuoco semovente” che appare agli empi) potrebbe rimandare ad un bolide.

Ad una prodigiosa caduta di fuoco dal cielo, infine, si allude in alcuni
luoghi dell’Antico e del Nuovo Testamento. In 1Re 18.38 (xai €mecev ndp
TopO KVPLov €k ToD 0VPOVOD Kol KOATEQAYEV TO OLOKAVTMOL
Kol TG oyldokog Kol 10 Vdwp 10 év TH Boola, KTA.) evento
¢ circoscritto, avviene in risposta alla preghiera di Elia, ed ha una conno-
tazione chiaramente simbolica, come del resto in 2Mac 2.10, dove il fuoco
scende a bruciare gli olocausti su richiesta di Salomone. Lo stesso vale per
2Re 1.10 ss. (citato in Lc 9.54), in cui si dice pilt volte che kotéBn ndp éx
70V 00pavod a divorare i messaggeri del re, per dimostrare che Elia ¢ ve-
ramente uomo di Dio. Il medesimo sintagma, con valore analogo, compare
anche in Ap 20.9, dove il fuoco proveniente dal cielo avvolge le moltitudini
radunate da Satana. Piu in linea con i brani considerati in precedenza sono
invece la descrizione della caduta di fuoco e zolfo dal cielo sopra Sodoma e
Gomorra, in Gen 19.24 (ki kOprog €Bpe€ev €mi Zodopa kol To-
poppo Betov kol TP wopd Kvplov €k T0D 0VPAVOD), ripresa con
lievi modifiche in Lc 17.29, ¢ Ap 13.13 (xail motlel onpeio peydra, ivo
Kol TOp Tolfj €k T0D 0VPAVOD KoTaBaively eig TNV YAV EVOTLOV
TOV AvOpOTOV), dove il fenomeno ¢ di portata maggiore, e dove la valenza
di onpetov potrebbe effettivamente essere attribuita ad una immagine di
carattere astronomico, come la caduta di meteoriti.

222Cfr.Dn 7.9 6 8p6vog dcel AOE Tupdce Dn7.10 éEemopedeto katd TPOCO®ROV ODTOD
TOTAHLOG TVPOG.
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5.3.Isegni del cielo

A proposito di onpetov, ¢ importante sottolineare che il vocabolo non
assume una valenza tecnica in riferimento a fenomeni celesti. Ha infatti in
greco, e particolarmente nel greco testamentario per influsso dell’ebraico
0t*%, un «significato marcatamente formale»?**: indica cio¢ «l’oggetto-
segno, vuoi concreto, vuoi astratto, colto pitl nella sua funzionalita segna-
letica che nella sua concretezza materiale»**. Pud quindi designare, nella
Bibbia?*¢, qualsiasi entita, evento o manifestazione che serva da ‘indicazione’
per qualcos’alero™”.

Un passaggio emblematico per il valore funzionale di onpetov ¢:

Mt16.1 Kai tpocer0ovteg ol @opioaiot Kol Zaddovkotol TelpdlovTeg
EMNPOTNOOY QDTOV ONUETOV €K TOD 0VPavoD €midetEot arvTOLG.

Mt 16.2 6 8¢ &moxpiOeig einev adtolc, ‘Oyilag yevopévng Aéyete,
Ebdia, moppalel yop 6 ovpavoc:

Mt 16.3 xai mpwt, Thpepov yelpmdv, Toppaler yap otvyvalov O
00pavdc. TO PHEV TPOHC®TOV TOV 0DPAVOD YIVOCKETE SLaKPIVELY, T 8E
onpelo TOV Kop@v 0V dVVOCHE.

Mt 16.4 Teved movnpo kKol LOLXOALG onpelov emilnTel, Kol oNpelov
00 d00noetal aOTH €l un 10 onpetov Tova. Kol KATUAMTAOV 0OTOVG
ATAAOEV.

2IKITTEL (1965-1992, 5.0. ompetov: coll. 48-49): «’d (sic) € un concetto formale che trae il suo
significato ultimo dal preciso contesto in cui ¢ impiegato. (...) In quanto ’d#, la cosa o la persona non ¢
mai fine a se stessa, ma in funzione di qualcosa d’altro».

24 Ihidem: col. 65.

22 BeLarDI (1999: 2).

2261n aleri contesti, il termine pud naturalmente assumere una valenza tecnica, per indicare un
particolare tipo di “segno” ad esempio, per il suo uso in ambito astronomico come «indicator for the
combination of cases», funzionale alla determinazione della latitudine di un corpo celeste, v. NEU-
GEBAUER (1960: 15; oggetto di indagine ¢ in questo lavoro il lessico tecnico presente nella sezione
astronomica del codice miscellaneo Vat. Gr. 1058, fol. 261-459).

227V ad es. il segno apposto da Dio a Caino in Gen 4.15; 'arcobaleno che sancisce ’alleanza tra
Dio ¢ No¢ in Gen 9.13; il sangue sulle porte degli ebrei, che salvera i loro primogeniti dalla morte, in
Es 12.13; i presagi degli indovini (onpeio £yyootpipd0wy) in Is 44.25. Anche la retrocessione di
dieci gradi dell’ombra sulla meridiana (o scala) di Achaz ¢ definita onpetov della fedelea di Dio alla
promessa fatta ad Ezechia, in 2Re 20.9 ¢ Is 38.7 (non ¢ chiaro sc il prodigio si verifichi su un orologio
solare o semplicemente sugli scalini del palazzo; I’ebraico parla di “gradini” di Achaz, il greco solo di
‘gradini’. Cfr. in proposito la discussione di SCHIAPARELLI, 1903: 120-123). Secondo K1TTEL (1965-
1992, s.v. onpetov: coll. 69 ss.) l'espressione onpeta kot tépato ¢ d’altra parte quasi sempre legata
al ricordo della liberazione dall’Egitto, qualunque sia la natura di tali “segni e prodigi”, e quindi anche
il suo uso in Dn 6.28 (Teodozione) in riferimento al cielo (ocnpeto kol tépato €v ovpovd) e alla
terra ¢ carico di una particolare «pregnanza storicax.
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Qui Ciristo rifiuta di inviare un segno €k 100 00povoV a Farisei e
Sadducei, rimproverando coloro che sanno leggere I’aspetto del cielo (mpo-
cOToV 100 00pavoD) e sono in grado di trarne previsioni meteorologiche,
ma non sanno interpretare i segni dei tempi, e pertanto li trascurano, andan-
do in cerca di manifestazioni spettacolari che non avverranno. Il tenore della
risposta autorizza a pensare che anche il onpetov richiesto potesse consiste-
re in un fenomeno atmosferico (o in generale in una manifestazione di ca-
rattere luminoso o coloristico, percettivamente rilevante indipendentemente
dalle cause scatenanti); i onpelo TOV KaLPp®V sono invece evidentemente
indicazioni pit impalpabili, di carattere messianico, ma fondamentalial fine
della comprensione degli eventi presenti e futuri e in generale della gualitas
di un determinato periodo**.

Esprimendo sostanzialmente la funzione indessicale di cio che designa,
onpelov ¢ impiegato in accezioni differenti anche all’interno della sfera di
realta pertinenti al’obpovOc: si considerera in particolare una distinzione
tra la generica menzione dei “segni del cielo” e ['uso in riferimento a specifici
corpi celesti. Il sintagma ompeta 10D ovpavod compare, declinato, solo
in Ger 10.2 (kotd TOG 080VG TAV £OVAV UM LOVOAVETE KOl ATO
TOV oNpel®v ToD ovPavod U @oPelobde, 6TL pofodvial AT
T0lg mpoomTolg avT®V)*?. L'identificazione del referente non ¢ imme-
diata: poiché il verso si colloca in un contesto di condanna nei confronti
degli idoli e dei loro adoratori, si potrebbe essere tentati di intendere i “segni”
come indicazione delle stelle o costellazioni. L'astrolatria ¢ infatti piu volte
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biasimata nell’Antico Testamento™", come, in Is 47.13, la pratica di rivolgersi

agli astrologi (01 &.oTpoAdYOL TOD 0VPOVOD) perché leggano nelle stelle il
futuro (0l OpAVTEG TOVG AOTEPAG AVAYYELAATOGAY GOt T1 pEALEL

281n VATTIONI (1974), in una nota a Mt 16.3, a proposito dei segni dei tempi si spiega che «si
tratta dei tcmpi messianici» e si afferma, forse optando per un’intcrprctazionc troppo restrittiva, che
«questi segni sono i miracoli compiuti da Gesti». Cfr. il onpetov aidvog di Sir 42.18, di cui si par-
lera a breve.

229 Sivedra che ¢ invece frequente la menzione di onpeta v 0dpov®. Achaz ¢ esortato a chiedere
segni “in alto” (eig Vyog) o in basso in Is 7.11. Di segni “dal cielo”, oltre che in Mt 16.1, si parla invece
in Lc 11.16; Mc 8.11; Lc 21.11 (@6Bntpd te kot &’ odpavod onpelo peydha €otat, dove il
riferimento potrebbe essere a sconvolgimenti di tipo astronomico). Le Tatg €€ 00povod yevopévoag
émpaveiog di 2Mac 2.21, che interessano coloro che si sono battuti valorosamente per il giudaismo,
sono evidentemente al di la di ogni possibile identificazione naturalistica.

20V, per es. Ger 8.2, 19.13; Sof 1.5; 2Re 21.3-5; 2Cr 33.3-5. Cfr. anche Am 5.26 (ki &veddPete
NV oKkNVIY 100 MoAoy, kol 10 oTpov 10D Be0D DU®VY Patgav KTA.), brano problematico per
quanto riguarda la resa dall’ebraico, ma in cui ¢ comunque chiara I’associazione di una divinita alla sua
stella come oggetto di adorazione.
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énil o¢ €pyecBon). Il TGL, s.v., riporta peraltro due passi di Euripide in
cui oNpeToV ¢ usato «de signis ceelestibus s. sideribus»**'; nel Reso, v. 529
(ITpdTo dveTal oNUeTa kKol EnTamopotl [TAelddeg albéproan), le stel-
le sono in effetti indicate come onpela, con un processo metonimico dalla
funzione a cio che la svolge. Nello Jorne, v. 1157, il termine al singolare ¢ pero
apposizione delle Iadi, che sono definite ‘il segno pit chiaro per i naviganti’
(VOOTILOLG COPEGTOTOV GNULETOV), ¢ ne esprime quindi, come di con-
sueto, semplicemente la funzione??.

Non sembra comunque necessario postulare un uso metonimico del ter-
mine nel passo biblico in esame: la menzione del timore che essi suscitano
negli altri popoli si applica anche meglio ad eventi di natura prodigiosa®,
che, come si ¢ visto in precedenza, possono a buon diritto essere definiti
onpeto. Non si tratta quindi di una perifrasi esornativa che, come nel Reso,
rimandi al consueto valore segnaletico degli astri: cid che ¢ pertinente qui
¢ la funzione in sé, e I'identificazione delle realtd che la svolgono passa in
secondo piano. Si confronti in proposito Sal 64.9 (xai gopnéfcoviot
0l KOLTOLKOVVTEG TO TEPATA ATO TAOV ONUEL®V G60V), dove il verbo

2234

(pOBOf)p.ou, costruito come nella prima occorrenza in Ger 10. , ¢ usato

in riferimento a segni divini la cui natura non ¢ precisata, per quanto nei
versi precedenti si citino azioni come far tacere il fragore del mare e sedare il
tumulto tra i popoli.

D’altra parte, poiche la visione di manifestazioni straordinarie nel cie-
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lo puo indurre facilmente a divinizzare le realta astrali**®, un’interpreta-

zione meno specifica del termine onLeTOvV non compromette la sua coe-
renza nel contesto idolatrico del passo di Geremia. Non a caso, in Bar 6.66
(OMUETQ T€ €V EBVESLY €V 0VPAVD 0V UM delEWO1Y 0VIE MG O TALOG
AGpyovoy 008¢ pMTICOVOLY OG GEANVY), indicato come Epistola di
Geremia, 67 in Rahlfs (1979), si ribadisce che le false divinita, a differenza

BLCfr. LS], s.v.: «esp. of the constellations, regarded as signs» (con citazione dei due passi Euripi-
dei).

#2Dj un “segno che avviene nel cielo” si parla due volte in Demostene, Discorsi, XLIII, 66, ed il
riferimento ¢ chiaramente ad un prodigio. In Aristotele, Mezafisica, I11, 998 a, onpeta sono chiamate
le rappresentazioni simboliche, contrapposte alle stelle in quanto non ne possiedono la natura.

23 Cfr. KiTTEL (1965-1992, 5.0. onpLetov: col. 45) che interpreta l’espressione ebraica corrispon-
dente in Ger 10.2 come «fenomeni straordinari in cielo».

B4« ®. &n6 TV0G to be afraid of one (prob. a Hebraism)»: LS] s.v. poB€® (B, passivo e mediale).

2 Significativamente, nel libro V del De rerum natura di Lucrezio i fenomeni celesti, tanto astro-
nomici quanto meteorologici, vengono considerati una causa fondamentale della (falsa) credenza negli
dei. Si noti che D1SEGNT (1995) traduce il sintagma di Ger 10.2: «Non abbiate timore dei segni del
cielo», ¢, in nota, glossa “segni” come «manifestazioni naturali, ritenute opera di divinita astrali».
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del Signore, 7oz sono in grado di mostrare segni nel cielo. In Lc 21.25 si
menzionano inoltre GNLETO €V NAL® KO GEANVY KOl GO TPOLGS, insieme
ad altri eventi funesti, come presagio di uno sconvolgimento imminente. In
alcuni versi dell’Apocalisse, peraltro, i “segni” nel cielo sono apparizioni vere e
proprie**, quali la donna incinta vestita di sole ed il drago rosso pronto a di-
vorare il nascituro (Ap 12.1-3) o i sette angeli dotati di sette flagelli (Ap 15.1).

Per quanto riguarda invece il valore di onpetov in riferimento a sin-
goli corpi celesti, Schiaparelli (1903: 49), nel ricordare gli scopi della crea-
zione del sole ¢ della luna®”, presentati in Gen 1.14 (F'evn@ntoocoy eo-
OTNPEG €V T CTEPEDUATL TOD 0OVPAVOD €ig PODOLY THG YN TOD
draywpilev ava pécov Thg NUEPOG Kol Ave HEGOV THG VUKTOG
Kol €0TOo0V €ig oNpelo Kol €1g Kalpovg Kol e€lg NUEPg Kol
elg €vionTong), afferma che essi sono destinati a «servire anche a manife-
stazioni prodigiose, a presagio di avvenimenti straordinari», interpretando
in tal senso il plurale di 7 e la relativa traduzione e1g onpeto. Analoga¢la
lettura di Wevers (1993: 8) secondo il quale «that the heavenly lightbearers
should be portents is amply attested through the OT [0/d Testament.]»*®.

23 Non ¢ chiaro, nonostante le citazioni veterotestamentarie precedenti rimandino all’oscuramen-
to dei corpi celesti ed alla caduta di astri, e quella successiva al figlio dell’'uomo che viene sulle nubi, in
che cosa consista 10 onpetov Tod vViod 10D GvOPMOTOV che compare nel cielo in Mt 24.30.

27 Sebbene i pwoTTpeG vengano tradizionalmente intesi, in questo passo, come il sole e la luna, e
si parli in Gen 1.16 del “luminare maggiore” e di quello “minore” (koi €moincev 6 Be0g Tovg 300
POOTAPOG TOVG LEYAAOVGS, TOV QMOTHPA TOV HEYOV E1G APYLG THG NUEPOG KOL TOV QM-
otiipa TOV ELGooo £ig dpyag THg VVKTOG, Kal Tobg &otépacg), il fatto che venga menzionata
anche la creazione delle stelle, insieme al significato generico del termine (in greco come in ebraico, v.
supra, nota 214) ed alle funzioni dei o Tfpeg elencate in Gen 1.14, autorizza a pensare che anche gli
astri possano essere inclusi in tale ampia denominazione (v. LSJ, s.0.: «the lights of heaven, stars, LXX-
Ge.14»). Cfr. Sal 135.7-9, dove nelle p@to peydho sembrano essere comprese anche le stelle. Una
significazione estesa del vocabolo ¢ indubbia per alcuni utilizzi post-biblici: v. per un riferimento a ot
£nTa QOTNPEG (“i sette corpi luminosi”, cioe “le sette stelle”) LARCHER (1983-85, vol. 2: 758; egli
riporta comunque anche un passo di Simplicio, Commentarius in Epicteti enchiridion 27,in cui ol 300
@woTipeg sono effettivamente il sole e la luna; cfr. LS], 5.2.); v. anche Giovanni Damasceno, Expositio

fidei,21.37,in cui i sette pianeti sono annoverati trai “luminari” ’Ex T00T0V 1OV 0GTHpOV ETTA
mhovitag eact. Interpreta QGTAHPEG in accezione ampia anche WEVERS (1993: 8) nel commento
aGen 1.14: «These light bearers in the firmament of the sky are defined in v.16 as sun, moon and stars».
Si noti che il testo greco, parlando di Tobg V0 pwoTipag Tovg peydAovg, con Iaggettivo in po-
sizione predicativa, potrebbe (ma il condizionale ¢ d’obbligo, data I’epoca) avallare Iinterpretazione
inclusiva del termine, athancando “i due luminari grandi” (cfr. la traduzione CEIL ad loc.: «Dio fece le
due luci grandi») alle stelle (i.c. gli altri luminari); la sintassi del testo ebraico non fornisce comunque
chiarimenti in merito. Per altre occorrenze post-bibliche di pwotfp (anche in contesto prettamente
astronomico-astrologico, es. in Manetone Astrologo, IV d.C.) v. TGL, s.v. e KITTEL (1965-1992, s.0.
@®G: col. 367).

28 Egli sottolinea come il greco renda letteralmente I’espressione ebraica, limitandosi a trasferire
una difficolta di interpretazione che ¢ presente anche nel testo masoretico; leggendo i “segni” come
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D’altra parte G. Von Rad, subito prima di segnalare come il testo di Gen
1.14 metta «in rilievo il finalismo pratico dei corpi celesti» denotando «un
metodo sobrio ¢ per cosi dire razionale di osservare queste cose», afferma
che «il cielo ¢ (...) il luogo di segni speciali [il corsivo ¢ di chi scrive] e di punti
di riferimento che servono a fissare le feste del calendario»?*°. Ammettendo
che anche questa affermazione, come ¢ probabile, si riferiscaa Gen 1.14,I'in-
terpretazione del primo termine della serie ebraica (corrispondente al greco
onpeto) sembra in linea con la lettura di Schiaparelli e di Wevers.

In realtd, in base al contesto, la lettura piti corretta parrebbe essere un’al-
tra (e divergenze di opinione a riguardo sono testimoniate gia in antico)**’. I
riferimento alla funzione ‘istituzionale’ di illuminare la terra®*! e distinguere

portenti, trova inoltre problematica la transizione alle indicazioni cronologiche successive: «possibly
intended is that the portents are even for seasons, days and years. One can read it thus, but it is not the
natural way of understanding the text, since kol joins all the €1¢ constructions». Egli ipotizza quindi
che xopoOG non indichi le stagioni dell’anno, ma i “tempi designati”, cio¢ le festivita, aggiungendo
che nel testo masoretico «“for days and years” obtains rather than “for days and for years”» come ¢
invece nel testo greco.

BKITTEL (1965-1992, s.v. 00povdc: coll. 1409-1410).

20HARL (1986), nel commento a Gen 1.14, sostiene che «Philon en limite le sens A “signes météo-
rologiques”»; in effetti Filone, De Opificio mundi, 58, dice che gli astri Teyovaot 8 6mep adtog [i.c.
Mose] einev 00 povog tvo oG eknéunwoty Enl YR, GAAG Kol dTwg onpeta pelddovimv
npopaiveoty. Il riferimento non ¢ a previsioni di carattere astrologico, come ¢ chiaro dalle righe
seguenti: in base a vari fenomeni celesti (il sorgere e coricarsi degli astri, le eclissi, le levate eliache etc.)
avBpomot T dmoPnoopeva otoyalovrat, ciot prevedono abbondanza o penuria di raccolti, na-
scita o distruzione di bestiame, tempo sereno o nubi, ribaltamenti delle stagioni etc. Si noti comunque
che nel passo si allude anche alla predizione di eventi di natura catastrofica, come sismi e scuotimenti
tellurici: 181 8¢ kol KAOVOV KOL GELGHOV YNG €K TOV KOT OVPOVOV KIVICEMV GTOXOOUAD
TPOECHUNVAY TIVEG Kol pupilo GALa TAV ANBeCTEP®Y, OG AYEVIESTAUTH AeAEXOOL GTL
«yeyovaow eig onpelo ol &otépegs. Dlaltra parte le tradizioni di ambiente giudaico (v. il Zar-
gum aramaico) in riferimento ai “segni” «rappellent que ce sont les dates des fétes liturgiques». Nel
commento di Origene a Gen 1.14, riportato in Filocalia, 23, si polemizza contro una interpretazione
astrologica e determinista, osservando che se gli astri sono “segni”, non possono essere “cause” degli
eventi, e che comunque non spetta agli uomini tentare di interpretare i loro movimenti, ma alle poten-
ze angeliche. Il passo di Gen 1.14 (con I’interpretazione che ne offre Origene) ha grande importanza
nella letteratura patristica greca proprio in senso anti-astrologico: Basilio, Ambrogio, Crisostomo ed
altri rifiutano I’astrologia (senza distinguere perd tra astri-cause ed astri-segni) ¢ puntano piuttosto
sulla funzione di “segni meteorologici” svolta dagli astri stessi. Cfr. per un elenco dei passi patristici in
questione, JUNOD (1976: 131-132; nota 3). Si noti che ZATELLI (1991: 88), ricorda, senza condividerla,
la lettura in senso astrologico da parte di «those who are (...) cager to find mythical-astral references
where other real astrological allusions are not clearly found such as in the ‘ooz [sic] of Gen 1,14».

21 La parola adotg, “luce”, “illuminazione” (presente anche in Gen 1.15 e Sal 73.16, ¢ in Gdt
13.13 in contesto non astronomico) ¢ attestata qui per la prima volta nella letteratura greca. Cfr. TGL
¢ GELS, s.v.; WEVERS (1993: 8). Il LS], s.v., ne segnala il successivo impiego in Teone di Smirne (I
d.C.), De utilitate mathematicae 137, per indicare la “levata cliaca” (1) TpdTn padoLg €k TAY T0D
NAtov avydv, fTig kail kuplwg <padoig> dvopdletar), quindi come sinonimo di pdotg. Si
noti comunque che la seconda occorrenza ¢ in effetti una integrazione.
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il giorno dalla notte basterebbe in sé a giustificare la definizione di onpeto
attribuita ai luminari, senza dover chiamare in causa il loro impiego eccezio-
nale per eventi portentosi**2. L'allusione alle stagioni**, ai giorni ed agli anni
sembra perd ancora pil significativa, in quanto pare rimandare alla dimen-
sione segnaletica dei pwotfipeg, alloro essere “indicatori” dei tempi; in tal
senso interpreta il GELS, s.0. onpetov, che, in riferimento a Gen 1.14, ri-
porta «sign, calendar marks». Entrambi gli aspetti sono inoltre presenti nel-
la definizione del MLS, s.v., che attribuisce la denominazione di onpeta, in
questo passo, al sole e alla luna, «signalling the distinction between day and
night and the change of seasons». E significativo in proposito che Disegni
(1995) renda Gen 1.14 con «Dio disse: “Siano luminari nella distesa®** del
cielo per far distinzione fra il giorno e la notte; siano anche indici per le sta-
gioni, per i giorni e per gli annix». Questa traduzione, oltre ad usare I’ inequi-
voco “indici”, interpreta la struttura sintattica originale — che, come anche il
testo greco, mette i “segni” sullo stesso piano delle stagioni etc. — in modo da
sottolineare come il primo termine esprima una funzione della quale gli altri
sono oggetto: non quindi “per indici e stagioni”, ma “indici per le stagioni”;
si veda anche la traduzione della CEI di Gen 1.14: «Dio disse: “Ci siano
luci nel firmamento del cielo, per distinguere il giorno dalla notte; servano
da segni per le stagioni, per i giorni e per gli anni”»*®. Utile elemento di

22 Garebbe in teoria possibile vedere qui un’allusione anche alla funzione di guida (in senso lato),
che era sottesa all’'uso di onpeTov nei passi euripidei citati (si noti che JuNoD, 1976, che pure sostiene
I’interpretazione come “segni meteorologici”, nel commento al relativo passo di Origene, ricorda che
non solo il contadino, ma anche il navigante osserva con profitto le stelle). Il contesto ¢ la collocazione
del passo nelle fasi iniziali del racconto della creazione porterebbero pero a prediligere una interpreta-
zione pill universale, meno finalizzata a certe attivitd umane, della funzione di onpeta, che ¢ peraltro
attribuita ai luminari, e non alle stelle in particolare.

23 Cfr. in proposito Filone, De Opificio mundi, 59: xoupo¥g 8¢ 1ag &teciovg dpag dmet-
Angev elvor. Per kopdg nel senso di stagione, v. LSJ, s.0.

244Gi noti la resa, che, rispetto a “firmamento”, privilegia la dimensione dell’estensione.

5 Cfr. HARL (1986): «Et Dieu dit: “Qu’il y ait des luminaires dans le firmament du ciel pour I'il-
lumination de la terre pour faire une s¢paration entre le jour et entre la nuit, et qu’ils demeurent a titre
de signes et pour les temps et pour les jours et pour les années»; nel relativo commento si ricorda che
«leslectures anciennes détachent le plus souvent le mot “signes” (...) et en font dépendre les trois autres
mots», ¢ si ricordano tra gli altri il Zargum ¢ Flavio Giuseppe, Antichita Giudaiche, 1.31. In quest’ul-
timo si legge: TR TeTOpTN ¢ drakoGHET TOV 0VPaVOV MM Kol ceANvy Kol Tolg GALOLG
&o1polg Khoelg dvtolg emioTeilog kol dpOHoVS, 0ig &V ai TOV @pdV Tepleopoil
oNpoivolvto; la funzione segnaletica espressa dal verbo ¢ in effetti qui riferita all’alternanza delle
stagioni, che sembra riassumere gli altri elementi della serie. Filone, De Opificio mundi, 55-60 tiene
invece distinta la funzione di segni (meteorologici, come si ¢ visto) da quella di marcatori cronologici,
come emerge chiaramente dall’elenco dei diversi scopi degli “astri” (denominazione inclusiva per tutti
i corpi celesti) nel par. 55: Dio li pose nel cielo ToAAL®V x&pLv, EvOg eV T0D QOGPOPETV, ETEPOD
3¢ onpelov, elta KOpOV TOV Tepl ToG £TNolovg dpag, Kol Tl TACIY HUEPOV UNVAV
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confronto a sostegno dell’interpretazione proposta ¢ ['uso, piuttosto inequi-
voco, di onpetov in riferimento alla luna in Sir 43.6-7 (Kol 1| ceAqvn €v
OOV €1G KAULPOV ALDTHG, AVASELELY YPOVMV KOl ONLETOV OLlDVOG/
ATO CEANVNG ONUETOV E0PTHG, POGTNP LLELOVUEVOG €L CUVTEAEL-
ac). Qui avadel&v xpovoVv e onpelov aidvog si glossano infatti reci-
procamente, ed indicano evidentemente una funzione indessicale a carattere
cronologico®, che la luna ricopre in ragione della regolarita dei suoi movi-
menti (§V TAGLY €1¢ KALPOV ADTAG): cid ¢ confermato dal fatto che essa
¢ impiegata anche come segnale del momento della festa.

5.4. Toortat ovpavol

Un’ulteriore locuzione di pertinenza astronomica riferita al cielo nel
suo complesso si trova in Gb 38.33 (¢énictacat 8¢ Tpomag 0VPAVOD
Ml Ta O oVPOVOV OLOBVLLABOV Yivopevas). Il verso greco pud essere
tradotto, alla lettera, “conosci tu i rivolgimenti del cielo o cio che avviene
conformemente (ad essi) sotto il cielo (7.e. sulla terra)?”, e si distacca in modo
significativo dall’ebraico, che, secondo la resa della CEI, recita infatti: «Co-
nosci tu le leggi del cielo o ne applichi le norme sulla terra??.

Lespressione Tpomail 00povoV, che si vuole qui interpretare e che sem-
bra in ogni caso alludere a movimenti astronomici, ¢ di fatto stata introdotta
in fase di traduzione: il termine ebraico hugqqét, plurale di hugqd («Statu-
tum>»: NTPC, s.v. tponn), di genere femminile, indica semplicemente “leg-
gi”, “statuti”. Esso compare, in contesto simile, nel gia citato Ger 33.25, che
non ha un equivalente nella Seztanta e che si presenta nella versione CEI
come «Dice il Signore: “Se non sussiste pitt la mia alleanza con il giorno e
con la notte, se io non ho stabilito le leggi del cielo e della terra (...)”». Anco-
ra, in Ger 31.35 hugqot ¢ riferito alle leggi della luna e delle stelle: i Settanta
(nel passo corrispondente, Ger 38.36) lo elidono in traduzione, ¢ menziona-
no semplicemente GeANVNV kKol AGTEPOG; rendono invece con VOUOL,

EVIOVTOV, & 31 Kol pEtpa xpdvov YEYove Kol TNV ApLBLod OOV EYEVVNOEV.

26 Diverso ¢ il valore di onpeiov ai®vog nel contesto di Sir 42.18-19 (Eyve yép 6 Dyictog
nacov eidnoty kol EvERBLeyev eig onpelov aidVoG/ ATayYEAA®V TO TOPEANLLOOTO KO
T €o6peva kail anokoAdTTOV Ixvn drokpbewy), come anche quello di onpetio 1@V kopdv
nel citato Mt 16.3: i segni dei tempi sono qui presagi riguardantila gualitas e gli accadimenti di un certo
periodo, non indicatori di una normale scansione temporale.

2711 corsivo ¢ di chi scrive. Si confronti la versione di DISEGNT (1995): «Conosci tu le leggi del
cielo e regoli tu il loro influsso sulla terra?» ¢ quella di KJB: «Knowest thou the ordinances of heaven?
canst thou set the dominion thereof in the earth?».
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in Ger 38.37, il corradicale hugqim (Ger 31.36), plurale del maschile hdg, di

significato analogo:

Ger 38.36 00tm¢ elmev kOpLog 6 doVG TOV AoV €ig DG THE NUépOC,
ceAvNy kol Aotépog eig @AG THG VUKTOG, Kol Kpavyny &v Baidoon
Kol EBOpPnoev T KOHATA ADTHG, KVPLOG TAUVIOKPAT®P OVOLLY ADTH

Ger 38.37 ’Eav mabowvtol ol vOpolr 0oDTol &mO TPOCMOTOV HOV,
enolv kOpLog, kal 10 Yévog Iopank movoetol yevécOHol €0vog kaTd
TPOCMTOV OV TACHG TOG NULEPOG.

Il singolare hdq ¢ peraltro tradotto con TpdoTaya, nel significato pitt
248 attribuitogli dal GELS, s.v., nel gia
citato Sal 148.6 (Eotnoev a0TO €1g TOV ai®dvo Kol €ig TOV aldva
100 oidvog mpooTaypo €0eT0, Kol 00 mapereboetan), dove il ri-
ferimento ¢ a ol 0Vpovol TAV 0VPAVAV Kol TO VEIWP TO VIEPAV®
TOV 0VPaVAV (menzionati in Sal 184.4), stabiliti da Dio con una “legge

consueto di «ordinance, command»

che non passa”.
Se il valore denotativo di hugqét / hugqim, il ‘significato di lingua’, ¢
dunque chiaro, non lo ¢ sempre altrettanto il ‘senso’ che il termine assume
q p

in questi contesti**’

, in particolare in riferimento al ciclo ed alle realta perti-
nenti. Per quanto riguarda Gb 38.33, la difficolta ¢ accresciuta dai problemi
diinterpretazione del secondo emistichio; la parola 72istar, resa con “norme”
nella versione della CEI, con “influsso” in Disegni (1995) ¢ con “dominion”
in KJB ¢ infatti un hapax, al quale ¢ stato anche attribuito, per esempio, il va-
lore di “scrittura, cio che ¢ scritto” Paul Dhorme traduce infatti I’intero ver-
so «Connais-tu les lois des cieux? Réalises-tu sur terre ce qui est écrit?»>>.
E evidente inoltre che diverse interpretazioni di un elemento comportano
anche una differente resa del verbo che ad esso si accompagna: si tratta, di
volta in volta, di “regolare I’influsso delle leggi del cielo sulla terra”, di “appli-
carne le norme” etc. Non a caso, Zatelli (1991), che traduce «Do you know

the laws of heaven? Can you set the rule thereof in the earth?», vede la pos-

28 V. supra, par. 4.7 ¢ nota 192, per il valore che esso assume in Gb 26.10, sempre in
corrispondenza di hoq.

2 Sj usano in questa circostanza senso e significato nell’accezione loro attribuita da Coser1U
(1997:70-77): in tale prospettiva, nell’ambito del contenuto si distinguono la designazione (ossia il refe-
rente extralinguistico), il significato (ossia il significato di lingua), il sezzso (complesso dei contenuti che
sono dati solo come contenuti testuali).

BYDHORME (1926: 539); a questo lavoro ed alla bibliografia relativa si rimanda per la discussione
sul valore ed i rapporti etimologici del termine ebraico.
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sibilita di riscontrare in questo passo, piuttosto che in altri, «more concrete
astrological allusions» (88).

L’accenno ai problemi di interpretazione del testo ebraico, che non ¢ in
questa sede direttamente oggetto di indagine, ¢ funzionale a giustificare la
peculiare traduzione presente nella Sezzanta. In primo luogo, il verso ¢ col-
locato nel contesto della replica divina alla presunzione di Giobbe: con una
serie di domande retoriche si mette in luce la limitatezza dell'uomo, sotto-
lineando come Dio solo sia in grado di compiere le azioni di portata cosmo-
logica (creazione della terra, del mare, del cielo e loro ‘amministrazione’)
delle quali si chiede conto. In questo senso, le “leggi del cielo” (come quelle
della terra menzionate in Ger 33.25) possono indicare il funzionamento
regolare, le norme intrinseche che ‘regolano’, appunto, le realta ad esso per-
tinenti. L'autorita, I’ influsso che tali norme hanno sulla terra si pud¢ dunque
spiegare alla luce delle naturali conseguenze (di carattere atmosferico, me-
teorologico) che 'assetto del cielo di volta in volta comporta per “cio che ¢
sotto il cielo” (si pensi al susseguirsi delle stagioni, agli effetti dei cicli lunari
etc.), senza dover necessariamente chiamare in causa un’influenza di tipo
astrologico®!. In tale prospettiva, ¢ lecito ipotizzare che la resa di hugqdt
con TpOoTal non sia dovuta ad una errata lettura del testo masoretico, ma
ad una volontaria disambiguazione, una traduzione che privilegia, per cosi
dire, 'aspetto connotativo; poiché cio che avviene con regolarita nel cielo
sono i movimenti, le rivoluzioni degli astri, il testo greco non farebbe al-
tro che esplicitare il concetto con la scelta di un lessema meno generico.
Non a caso, il NTPC, s.v., glossa tpondg 0bpavod come «conversiones
ceeli, qua nempe flunt certis et statutis temporibus», affermando che non
¢ necessario postulare, a monte della traduzione greca, un termine ebraico
diverso. Anche il secondo emistichio viene adattato di conseguenza: si par-
la, molto naturalmente, di cid che avviene “sotto il cielo” in conformita ai
rivolgimenti del cielo stesso®?, evitando di tradurre il problematico hapax,
probabilmente non compreso.

Per quanto riguarda specificamente I’interpretazione del nesso tpomoit

51 Dato il contesto, sembra di poter senz’altro escludere anche un’allusione alla dimensione sim-
bolica del cielo in quanto sede di Dio: le “leggi del cielo” sono certamente opera del Signore (cfr. i passi
di Geremia citati in precedenza), ma qui si fa riferimento al risultato di quella volonta, cio¢ all’ordine
del creato, e non alla volonta stessa, cio¢ a norme celesti (i.e. divine) che debbano essere fatte rispettare
sulla terra.

252 Si noti che la formula b Ol’)pOLV(')V, usata, come accade spesso, in riferimento a realta terrestri
(v.infra, par.5.5), ¢ in questo caso particolarmente adatta, dato che il verso mira a sottolinearne il rap-
porto diretto con le realta celesti.
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ovpavod, II GELS (s.o. Tpomh), analogamente al NTPC, lo glossa con

«change, movements (of the skies)». Senza necessariamente postulare mo-

253

vimenti del cielo®, si potrebbe tuttavia pensare che la formula indichi I’in-

sieme dei rivolgimenti che avvengono 7el ciclo, e ne cambiano ’assetto (e
I’aspetto): come ricorda peraltro il NTPC, Esichio nel suo Lessico glossa in-
fatti tpomat anche come ai d00eLg, cioé “i tramonti, le calate”,

Per stabilire con maggiore precisione il valore di Tpomai in questo
brano puo essere utile effettuare un confronto con alcune attestazioni del
vocabolo nell’ambito della letteratura greca profana, oltre che con le altre
occorrenze bibliche in contesto astronomico; il nesso con 00povod sembra
infatti comparire solo in Gb 38.33 ¢ in commenti successivi che citano alla

lettera il passo®, o in opere a carattere religioso che ne sono comunque vero-

similmente influenzate?°.

Luso di Tpomad in senso astronomico ¢ attestato gid nell' Odissea (0, 404),
dove si menzionano le Tpomai NeAioo: a questo livello, espressione «apparen-
tly denotes a point on the horizon, prob. the West or place where the sun sets»*".

3 Come nei testi biblici non vi ¢ alcun riferimento indubbio ad una pluralita di cieli, cosi non si
allude ad un loro movimento o staticita (per quanto lo 6tepémpa debba probabilmente essere im-
maginato come immobile rispetto alla terra, data la sua consistenza ‘architetturale’ e la sua funzione
di sostenere le acque superiori). Lo Pseudo-Giustino Martire nelle Quaestiones et responsiones ad Or-
thodoxos, 449 a, 3, discutendo della cosmologia nella Scrittura (ypaien) afferma che i corpi luminosi
si muovono sotto il cielo e non in esso, poiché in tal caso non sarebbe chiaro da dove essi traggano la
loro natura mobile, essendo il cielo immobile: 1@V PwOTHP®Y 0VK £V T@ 0VPAVH GAX VIO TOV
00pavov kivoupévav; Ei 8¢ to0Tovg v 1@ 0dpovd Aéyopev elval, TAG TV KIVNTIKAY
Evépyelov £X0VG1, TOD 0VPAVIOV CAONATOG TO dkivnToVv €X0vToG; Per discussioni sull’immo-
bilita del cielo - in quanto desumibile o meno dal nome del “firmamento” - si confrontino, in ambito
latino, S. Agostino, De Genesi ad Litteram, 11. 10 e, in ambito armeno, Eznik Kotbac‘i, Efc Atandoc,
269 (v. in proposito TINTI, 2010).

BigcumIpT (1965: 179, n. 1488).

5 Olimpiodoro Diacono, Commentarii in Job, 343.101 (V1 sec. d.C.); Giuliano Ariano, Commen-
tarius in Job, 272.13. (IV sec. d.C.).

256 Cfr. Efrem Siro, Sermo in crucem, in consecrationibus et de sancto ligno crucis, 68.4 (IV sec. d.C.):
nel passo si dice che la terra non ha bisogno di piogge, di rivolgimenti del cielo, della qualita del giorno,
della calura estiva etc. per produrre abbondanza di frutti, e viene citato I’esempio della manna. E chiaro
che i rivolgimenti del cielo sono menzionati qui in ragione degli effetti che possono avere sulle colture,
in un contesto di tipo meteorologico. In un clenco di termini al genitivo (GuBpwv, Hdatog aicBNTOD
etc.) dipendenti dall’iniziale OO ypflet adTn N Gpovpa, l'unico elemento all’accusativo ¢ proprio
TPOTOG 0VPAVOD, che compare cosi nella medesima forma in cuisi trova nel verso di Giobbe. Questo,
oltre all’ambito cristiano in cui si colloca il componimento ed alla raritd dell’espressione, potrebbe
essere un indizio di una dipendenza dal passo biblico.

»7 LS]J, s.v. tpomn. A conferma di questa interpretazione, si cita il commento all’Odlissea di Eustazio
di Tessalonica (1787.20). Il riferimento ¢ probabilmente al punto del “rivolgimento” del sole, che tramon-
ta ad ovest per poi passare al di sotto del disco terrestre, proseguire il proprio cammino in senso opposto,

e tornare al punto di partenza, per sorgere di nuovo ad est.
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In seguito, a partire da Esiodo™®, il nesso neAioto (MAtov) tpomt / tpo-
Tt si specializza tuttavia per indicare il solstizio: il TGL (s.o. Tpomn) ne
spiega molto chiaramente 'uso «de ea Solis conversione qua vel a meridie
in septentrionem reflectit cursum suum, vel a septentrione in meridiem:
quod Latini Solstitium vocant, quoniam subsistit, nec progreditur ulterius,
sed retro convertit iter»*. Questa diviene I’accezione prevalente in senso
astronomico, tanto che spesso il genitivo NA10V ¢ omesso™’; a volte il ter-
mine ¢ accompagnato da un aggettivo che indica di quale solsitizio si trat-
ti (es. TpoTOl Bepval o yewpepival, Bopetot o voTLon)?®, o da una
locuzione che ne specifichi la stagione®*, oppure ancora ¢ reso inequivoco
dal contesto; comunque «when Tpomal is used alone [i.e. senza l’esplicita
indicazione della stagione], it mostly refers to the winter solstice>> (LS], s.v.).
Significativo per la presente indagine, tuttavia, ¢ che Tpomai sia usato
anche in riferimento a realta astronomiche diverse dal sole, per esempio alle
Pleiadi*® o alle stelle in generale***. Se, come si ¢ detto, non si conoscono ul-
teriori occorrenze del nesso TPOTOL 0OVP V0D, esistono tuttavia riferimenti
al complesso delle tpomai che si verificano 7e/ cielo: rilevanti sono in special
modo due brani platonici. Come risulta dal contesto, la petafoAn menzio-
nata nel Politico, 270 b-c (tardtnv v petafoAnv NyelocBot del 1OV
nepl TOV 0DPOAVOV YLYVOUEVOV TPOTAV TAUCMV eIVl HEYLOTNV KOl
TEAEMTATNY TpOTNV) ¢ il cambiamento di direzione del movimento cir-
colare dell’universo, che avviene periodicamente, provocando conseguenze

B8 Le opere e i giorni, v. 479: €1 8¢ MeMoto tponfig &podwg x06vo dtav. Cfr. anche vv. 564
¢ 663.

»? La definizione si riferisce al movimento apparente del sole che, nell’emisfero setten-
trionale, nei giorni che vanno dal solstizio di dicembre al solstizio di giugno, appare, a mez-
zogiorno, via via pitt alto sulla linea dell’orizzonte e pili spostato verso nord. Al solstizio di
giugno il sole raggiunge il punto massimo, dopodiche, nei successivi sei mesi fino al solstizio
di dicembre, ‘inverte il movimento’, e appare di giorno in giorno (nel punto di massima al-
tezza) pilt basso sulla linea dell’orizzonte e pilt spostato verso sud.

20 Cfr. per es. Aristotele, Historia animalium, 542 b, 20: e00VG &x Tpon@V.

261 Cfr. Tucidide, Storie, 7.16.2: mepi AALOV TPOTAG TG XELUEPLVEG; Platone, Leggi, V1, 767 c:
peto Oepvag Tpomds; Plutarco, De exilio, 601 a: Tpomai Bopetot, Tpomai votiot, ionpuepio
(equinozio). In seguito |’uso si estende a comprendere anche gli equinozi stessi: v. ad es. Sesto Empirico,
Adversus mathematicos, 5.11, che menziona quattro Tponai (Eopivf], Bepiviy, OMOPLVN, YELLE-
pLvi).

202V, per esempio la specificazione al genitivo in Teofrasto, Historia plantarum, 8.1.2: petd TG
TPOTAG TOD YEWUMDVOG, 0 la pitt estesa indicazione di Platone, Leggs, X11, 945 e: petd 1pomag Nt
0V TaG £K BEPOVG ELG XELLDVOL.

26 Cfr. Aristotele, Historia animalium, 542 b, 23: nepi TTAe1480g 061V kol TpoméLg.

264V, ad es. Aristotele, De caelo, 296 b, 4: tponéig 1@V £vedepévay GGTPOV.
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distruttive per le specie terrestri. Essa viene in ogni caso definita come #na,
anche se la pit grande e completa, trale tpomaii che avvengono nell’ambito
del cielo: in questo caso la traduzione “rivolgimenti” sembra particolarmen-
te calzante, dato che vi ¢ inclusa una vera e propria inversione di percorso.
In Timeo, 39 d (kotd TaDTo 81 Kol ToDTOV Eveka £yevvnen TdV
aotpov 6oa U 0Vpovod Topevidpevo EoxeV TPOTAC), Lozza (1994)
rende invece TPOMAG, significativamente, con «ritorni regolari». Il brano ¢
infatti collocato in un contesto che sottolinea la somiglianza del mondo con
«[’essere vivente perfetto e intelligibile», descrivendo tra ’altro i moti (me-
prpopai) e le rivoluzioni (meptodot) del sole e della luna che, appunto con
laloro regolarita, forniscono «unalegge numerica agli esseri umani», e quel-
li degli altri pianeti che, pur nella loro infinita varieta e senza essere osserva-
ti e misurati dall’'uvomo, «sono tempos. In particolare, la frase citata segue
immediatamente la menzione dell“anno perfetto”, un periodo di tempo al
termine del quale «tutte le otto rivoluzioni prendono la medesima velocita e
ritornano al punto di partenza» (43). E interessante notare che, al di 1 delle
ovvie differenze di sistema concettuale, legate alla natura del testo, I impiego
nella Settanta di tpomai per rendere “leggi” ¢ perfettamente coerente con la
nozione di regolarita che ¢ insita nella seconda occorrenza platonica.

Considerando i testi citati, sembra evidente che Tpomal possa riferirsi
senza forzature a diversi movimenti celesti, sottolineando in particolare, a
seconda del contesto, I’idea di ritorno o di mutamento di direzione. Alla luce
del valore generico di hugqdt, pare appropriato interpretare 'occorrenza in
Gb 38.33 come un’allusione al complesso di tali “rivolgimenti”, senza dover
ipotizzare, come si ¢ detto, che i traduttori abbiano inserito qui un riferi-
mento a rotazioni del cielo, peraltro non menzionate altrove nella Bibbia.
Nell’eterogeneo panorama lessicale presente nella Sezzanta in riferimento al
cielo si riscontra quindi, in questo caso, ['uso di un vocabolo ben attestato in
accezione astronomica nella letteratura greca precedente. Esso, pur essendo
dotato di per sé¢ di una valenza tecnica, ¢ tuttavia impiegato in un nesso non
documentato indipendentemente altrove, ed ¢ inserito in un contesto che
non aveva, in origine, nulla di specialistico, al fine di rendere esplicita I’in-
terpretazione delle “leggi” del cielo.

5.4.1. Altre occorrenze testamentarie di To0TT7]

Per completezza, e per presentare una valutazione pitl accurata della
presenza e funzione di un lessema potenzialmente tecnico come Tpon® /
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tpomod all’interno delle Scritture, si procedera ora ad analizzarne le ulte-
riori occorrenze in contesto astronomico, sebbene il cielo non sia in tali passi
esplicitamente menzionato.

La prima, NAlov Tpom®v, si trova all’interno della benedizione di
Mose a Giuseppe:

Dt 33.13 Kol t® loone einev AT’ edLoyiog kvpiov N yi adTod &nod
opdV 0Vpavod kol dpdcov Kol ATO ABOCCHOV TNYAV KATwOEY

Dt 33.14 kol ka® dpav YEVNHAT®V NALOV TPOT®V Kol A0 SVVOdWV
Unvov

Dt 33.15 kol Ao KopLPTg OpEWV GpYAS Kol ATO KOpLOTHS Bovv@AV
AEVA®V

Dt 33.16 kol kKo® dpov Y1HGg TANPOOEWG. KOl T dEKTA TR OPOEVTL
£v 1 PAtw EABotoav Eml ke@olny Ioone, kol €Tl kopVETc do&acheig
£€v adelpolg

I1 carattere poetico ¢ la patina arcaica del testo sono responsabili della
difficolta di interpretazione di alcuni lessemi, e la sintassi del brano ¢ piutto-
sto anacolutica: come spiega Wevers (1995: 546) il traduttore ha infatti reso
un participio del testo ebraico, che recitava “Benedetta da Yahweh ¢ la sua
terra’, con la struttura preposizionale ’AT’ ebAoylog kvpiov (Dt 33.13),
influenzando cosi anche lo schema delle frasi seguenti, «a series of &mo
phrases (...) all of which are to be taken as predicates of 1 Y1} 00T0V», che
servono a specificare in che cosa consista la benedizione divina. Per I'esattez-
za, le locuzioni a partire da &mo @pAOV 0Vpavod corrispondono, nel testo
ebraico, ad una serie di parole introdotte dalla preposizione 7in: i Settanta
non ne mantengono l’assoluta uniformita, inserendo in due casi la variatio
ka® dpov?®. Il testo greco di Dt 33.13-14 potrebbe accettabilmente essere
tradotto: “E a Giuseppe disse: la sua terra (sard benedetta) dalla benedizione

266

del Signore, dai frutti del cielo e dalla rugiada®*® e dagli abissi delle sorgenti

265 Cfr. DoGNIEZ ¢ HARL (1992: 348-349).

2¢Le @pat 0dpavod non sono le “stagioni del cielo” (il nesso non ¢ peraltro mai attestato in
questo significato), ma, appunto, i “prodotti” del cielo, che si potrebbero verosimilmente identificare
con la rugiada, menzionata subito dopo. In effetti, nel testo ebraico i due sintagmi sono accostati senza
una congiunzione, a differenza di tutte le altre locuzioni prcposizionali introdotte da min, il cui paral-
lelismo ¢ scandito dalla ripetizione di «* (“¢”). Cfr. in proposito la traduzione di DISEGNI (1995): «con
il prezioso dono del cielo, la rugiada»; diversamente la CEI:«dalla rugiada abbia il meglio dei cieli». Si
confronti, per la menzione della “rugiada del cielo” in un contesto di benedizione, Gen 27.28 (ko ddn
G0l 0 Be0g Ao THg dpdGoV ToD 0VPAVOD Kol Ao THG TLOTNTOG THE YN KTA.), ripreso per
contrasto in Gen 27.39.
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dal basso*” e dalle primizie dei prodotti dei solstizi e delle congiunzioni dei
mesi”. Ogni elemento di tale traduzione dovrebbe pero essere giustificato,
come risulta evidente da un confronto con una resa analitica del testo ebrai-
co di Dt. 33.14: “(Benedetta da Yahweh ¢ la sua terra) col/dal dono prezio-
so (mimmeged) dei raccolti (#b# ot) del sole (semes) e col/dal dono prezioso
(mimmeged) delle messi (geres) dei mesi/delle lune (yrzhim)”*.

Dal punto di vista del greco, la locuzione iAiov tpomat ¢ di per sé ine-
quivoca: come si ¢ ricordato in precedenza, si tratta della definizione tipica,
a partire da Esiodo, per i solstizi. Sono probabilmente ragioni contestuali a
spingere Wevers (1995, e MSL, s.v. Tpomt1)) a renderla con «solar cycle: il
percorso annuo del sole, del quale i solstizi sono i momenti piu significati-
vi, scandisce infatti I’avvicendarsi delle stagioni e condiziona la produttivita
della terra. La NETS (trad. M. H. P. Peters), con «the sun’s changes» si
attiene invece ad una traduzione letterale, che non rispetta pero il significato
di lingua dell’espressione, e non fornisce particolari vantaggi ai fini dell’in-
terpretazione del senso*®.

Anche in questo caso, come in Gb 38.33, Tpomai non trova corrispon-
denza nel testo masoretico: non vi ¢ assoluto accordo nemmeno su quale
sia il vocabolo ebraico cosi tradotto. Wevers (1995) propone che si tratti di
#bi 6, che indica i “raccolti”, i “prodotti” del sole, e che sembra tuttavia es-
sere stato reso con YeVNU&TVv. INTPC, s.0. Tpontt, postula inizialmente
la corrispondenza con meged (glossato come pretiosum); subito dopo perd
preferisce vedere NAOV TPOT®V come resa ampliata del semplice semes,
“sole”. In realtd, alla prima occorrenza di mimmeged nel verso corrisponde
quasi certamente Kat®’ ®dparv; non a caso il sintagma viene tradotto nello

27 In tal senso traducono DOGNIEZ e HARL (1992: 349): «par les abimes des sources d’en bas»
¢ WEVERS (1995: 547): «and of the abysses of springs below». In realtd, il nesso 4mo apbvocwv
Y@V, cosi come appare, potrebbe essere tradotto “dalle sorgenti degli abissi”, per quanto I’ordine dei
termini sia invertito rispetto a quello pili consueto (v. &m0 GVVOdOV UNVAV): le Tyl ThHG &pvO-
Gov sono menzionate in Gen 7.11, 8.2, e di ainyail P0GV si parlain Dt 8.7. In ogni caso, la Sez-
tanta si distacca anche in questo caso dal testo ebraico, che parla dell’abisso “appostato” di sotto (CEI:
«abisso disteso al di sotto»; KJB: «deep that coucheth beneath»). Come osserva Wevers, «LXX
does not continue the personified figure of a crouching abyss, but interprets its intent as the depths
producing the necessary waters to irrigate the land>. Forse in questo senso deve leggersi anche la tradu-
zione «l’acqua che scorre al di sotto della terra» data in D1SEGNI (1995). Si noti che in Gen 49.25 la
medesima immagine, peraltro in un contesto analogo (CEI: «benedizioni dell’abisso nel profondo;
KJB: «blessings of the deep that lieth under»), viene resa ancora pit liberamente dai Settanta con
gbroyiov yRiig €xobong Thvto.

268 Per una analisi completa del passo in rapporto al testo ebraico, si rimanda ai contributi citati
nelle note precedenti.

29V, supra, nota 249.
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stesso modo in Dt 33.16, e con &m0 dp®V in Dt 33.13. La locuzione ko®’
Opaw, se isolata o in posizione attributiva, viene generalmente resa, in quan-
to equivalente di év dpa o del dativo semplice, nell’accezione avverbiale

27%. in tal senso si

di «tempestive, mature», cio¢ “al momento opportuno”
spiega la traduzione proposta da Wevers (1995: 547) per il testo greco di Dt
33.14: «and in due season of the products of the solar cycle and of the con-
junction of the months». Attribuisce ad dpat il senso di “stagione” anche la
NETS, che rende ko® ®dpowv con «and in a season». Volendo rispettare il
senso originale del testo ebraico, converrebbe invece considerare I'espressio-
ne come equivalente, anche dal punto di vista del significato, di &m0 dpdV
di Dt 33.13, che secondo Wevers stesso «is here to be understood as “fruits,
products”»*”!. Se dpa viene adottato come corrispondente di 7eged (“dono
prezioso”), dovrebbe essere infatti interpretato, piuttosto che nel suo valore
temporale, in un’accezione traslata, cio¢, in Dt 33.14, come equivalente di
opoto nel senso di produce of the season, fruits of the year*’*. Laccostamento
a meged ¢ inoltre ulteriormente giustificato, se si considera che ad dpo ¢
frequentemente associata, con un trapasso metaforico che implica la nozione
di “bella stagione”, I’idea di “bellezza™".

La seconda occorrenza di mimmeged ¢ invece stata verosimilmente
omessa in traduzione, oppure era assente nel testo ebraico soggiacente: non
solo non vi ¢ corrispondenza semantica con TpOnT®V, ma anche la funzione
sintattica ¢ radicalmente differente; la struttura del verso ¢ del resto sem-
plificata anche nella Vulgata, che recita de pomis fructuum solis ac lunae.
Si potrebbe tuttalpit affermare che Tpom@v ¢ stato inserito al posto di
quest’ultimo eged solo nella misura in cui la volonta di rispettare il piu
possibile il numero degli elementi della frase ebraica avrebbe favorito la resa
ampliata di sezzes con MoV TPoT®V, secondo la seconda spiegazione pro-
posta dall’NTPC. Wevers (1995) sostiene che la parola geres di Dt 33.14,
«quite uncertain», ¢ stata interpretata come riferita alla «conjunction (of
the moon), i.e. its phases» proprio per analogia con il sintagma precedente,

OTGL, s.v. @pa. Cfr. ad esempio Teocrito, Idilli, 18.12: e08e1v pov omeddovia kad dpav
avTOV €PNV TV; Polibio, Storie, 1.45.4: dvomavechor kb dpav, etc.

7t Cfr. GELS, sv. dpow: «fruit, product Dt 33,13, Si noti che Aquila utilizza in cor-
rispondenza di meged, in tutte le occorrenze di Dt 33.13-16, la parola tpayfipata (che
significa tra I’altro “frutta”, “frutta secca”, “leccornie”), variamente declinata.

272LS], s.v. @po.. Cfr. Senofonte, Elleniche, 2.1.1: &md tHg dpoag £tpépovro.

7 11 termine, dall’accezione di “periodo di tempo”, passa di frequente ad indicare la “stagione”,
quindi la “primavera”, e per estensione metaforica anche la "primavera della vita”, “la bellezza”.
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reso con NALOL TPom@V. Il parallelismo, in ebraico, tra i due sintagmi di Dt
33.14 ¢ in effetti indubbio; ¢ lecito pero ipotizzare che sia stata piuttosto la
traduzione con 6VVOd®V UNVAV del problematico geres yrihim a deter-
minare |’introduzione dell’espressione NAlov tpom@v, altrettanto carat-
terizzata in senso astronomico, in corrispondenza di semzes, forse anche per
restituire al verso una certa simmetria.

Geres ¢ di per sé un elemento di difficile interpretazione: «it is usual-
ly rendered contextually as (...) meaning products, crop, but this is a mere
guess»>4; il NTPC, s.v. 60v000g, lo interpreta come «extrusum, protru-
sum>: si confronti in proposito KJB, ad loc., che sembra legarlo, nella tradu-
zione, a meged: «the precious things put forth by the moon®>». In Dogniez
e Harl (1992: 349) si trova «germination»; la Bibbia della CEI e Disegni
(1995), come anche VNR, ad loc., scelgono traduzioni libere, che richiamano
comunque ’idea del “germogliare””¢. Il significato di y*7zhim ¢ invece chia-
ro: si tratta del plurale, usato anche per indicare i “mesi”, del termine yiréah,
“luna”; il mese, come ¢ tipico delle culture pre-scientifiche, ¢ evidentemente
inteso come ciclo lunare. Tale sovrapposizione di significati ¢ ben attestata
pure in ambito indoeuropeo ¢, da questo punto di vista, la corrispondenza
con UNv@®V ¢ buona. Chantraine (2009, s.v. 2 pNv: 670) ricorda in proposito

277

che, «comme il apparait dans pvn»*"7, pv - retroformazione a partire

dal genitivo unvoc: cfr. ionico peic, dai.e. *meén-s, peraltro verosimilmen-
g

te riconducibile, «als personizifierte ,Zeitmessung’, alla radice i.e. *mé-,

278

“misurare”’® — ¢ un vecchio nome della luna, al quale si sarebbe poi sosti-

tuito il termine GeANVN: «le mot est ainsi devenu disponible pour désigner
le “mois™»?”°. Talvolta esso (o la variante j1elg) ¢ comunque usato nell’ac-

TAWEVERS (1995: 547).

2711 corsivo ¢ di chi scrive.

76 CEIL «il meglio di cid che germoglia ogni luna>»; VNR: «con quanto di meglio germoglia ogni
lunax». D1SEGNI (1995) collega I’espressione al sintagma precedente, e traduce il tutto:«con il prezioso
dono delle messi al sole e di quelle che ogni mese germoglianox. Si noti che le espressioni “i raccolti del
sole” ¢ “le messi delle lune” potrebbero avere, nel testo ebraico, un valore complementare, indicando
quindi i “prodotti del giorno e della notte”. E possibile tuttavia interpretarle anche come una klimax, e
riconoscervi un’allusione ai “prodotti del giorno e dei mesi” dato I'impiego del plurale y7zhim ¢ forse
preferibile questa seconda ipotesi.

7 Presente, per esempio, in [liade T, v. 374: céhag yéver MUTe puAvng. Cfr. anche
unviokog (v. LSJ, s.v.), diminutivo di peig, che indica la luna crescente ¢ in generale qual-
siasi oggetto che ne abbia la forma.

8 POKORNY (1959, s.0. méndt). Cfr. Bizats (1987: 53) a proposito del lettone méness, lituano
menulis, antico prussiano menins.

% Chantraine ricorda tra gli altri, per uno slittamento analogo, i termini latini ménsis e lina e
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cezione originaria, per esempio ad indicare la luna crescente?*

281

, 0 la parte
visibile della luna®®'; all’interno della Sezzanta, ¢ impiegato in 1Sam 20.24
per indicare la luna nuova (kol mopayivetor 6 pnv)*2.

Nel caso specifico, la locuzione cOvodot unvav, letteralmente “con-

giunzioni dei mesi” o “delle lune”*®, indica precisamente gli interlunia o no-

viluni (TGL e NTPC, s.v. 60v080¢) - cioe le fasi in cui la luna si presenta

all’osservatore terrestre come completamente oscura, essendo in congiunzio-

284

ne con il sole?®* — i quali costituiscono appunto il discrimine tra un mese

lunare e quello successivo®. E interessante notare che i passi di Aristotele e

quelli armeni amis e lowsin; sottolinea inoltre come in alcune lingue, come il sanscrito o il lituano, la
medesima parola significhi, a seconda del contesto, “mese” o “luna”. Del resto in alcune lingue europee
moderne, come I’inglese ed il tedesco, i due referenti sono ancora designati con vocaboli corradicali.

280 Teofrasto, De signis, 2.27: 'E&v 8¢ [koi] 6 peig Bopeiov 8vtog 6pBog eicthky Lépupot
elMOooLY EMMVETY Kol O PRV XELLEPLVOG drotedel. “Otov pev 1 kKepoia (N Gvw) 10D
pevog emkdnTy Poperog 6 peic. Meig indica quilo spicchio diluna (la luna crescente), ma anche
il mese; pNv indica il mese, mentre il genitivo pLevog, che indica la luna, potrebbe rimandare ad en-
trambi i nominativi. Cfr. anche i Caelestia di Cleomede (Topp, 1990), 2.5.92-93: xaii yop N 0e6g
(i.e. 1 oelvn) OTOTAY T OLYROEWING T@ oxNpuott, Pnv koadeltat. Il seguito del paragrafo
ricorda altri tre significati di pnv, che pud indicare le caratteristiche climatiche del periodo compreso
traun novilunio ed il successivo (“mese caldo, mese temperato”), I’intervallo di tempo tra due noviluni
(v. infra per il passo in greco), o genericamente un periodo di trenta giorni.

381 Crisippo, Fragmenta logica et physica, 677.9 (riportato da Giovanni Stobeo): peig & €07,
PNOL, TO POLVOUEVOV THG CEAMVNG TPOG NIAG 1] GEANVN LEPOG EXOVC O POLVOUEVOV TPOG
Mpés.

282, GELS, s.0. pN\v: «moon, new moon 1 Sm 20,24 Si noti tuttavia che la parola tradotta in que-
sto caso ¢ hades, che significa letteralmente “il nuovo”, ed ha nell’ebraico biblico il significato di “luna
nuova” (come in questo passo), ma anche, pilt frequentemente, di “mese” (inteso ovviamente come mese
lunare: BDB, s.2.); il greco nell’impiegare pfyv si attiene dunque al modello. Anche in questo caso ¢
comunque evidente la contiguita tra i due concetti. Il legame ¢ esplicitamente affermato nella versione
greca di Sir 43.8: umv xoto 10 Gvopa adThg [evidentemente della luna, menzionata al verso pre-
cedente] €0ty aOEAVOpIEVOG BOVPAGTAG €V GAAOLMGEL. I testo ebraico conteneva invece un
gioco ctimologico intraducibile tra hodes e b*hodss: “il mese (cio¢ “il nuovo”) nel suo essere nuovo”™.

23 Cfr. GELS, s.v. 60v0806;: «conjunction (of months) Dt 33,14»; MLS, s.v.: «converging, con-
Jjunction: pNv@V ‘of months’ De 33.14». Cfr. SIDER ¢ BRUNSCHON (2007: 113), in nota a Teofrasto,
De signis 5.34 (in cui si menzionano le 6Hvo80t pnv@v): «“conjunctions”, normally in astronomy (as
elsewhere) of two distinct items. Here is of two “moons” i.e., “months”.».

24 emisfero in ombra coincide quindi con quello rivolto verso la terra. Si noti che il termine
60v0d0g¢ ¢ usato in senso astronomico per indicare la congiunzione di diversi corpi celesti, ma in
particolare quella tra sole ¢ luna: cfr. per esempio i Caelestia di Cleomede (TopD, 1990), 2.5.95-96:
KOAETTOL UTV KOl TO OO 6vvodov €t 6Ovodov xpovikov dtaotnpo. Il TGL ricorda in pro-
posito l'opinione di SAUMAISE (1648: 309 ss.), o Salmasius, secondo il quale 60vo80g ¢ usato absolute
unicamente quando ¢ riferito alla coniunctio solis et lunae, mentre quando i corpi interessati sono altri, &
necessario specificarli. Il plurale 5Ovodot indica i periodi di congiunzione tra sole e luna, per esempio,
in Zenone, fr. 119.4 (riportato da Diogene Laerzio, VII, 145 ss.): [la luna rispetto al sole] paivetat
Yap VTEPYXOLEVT TG GVVOSOLG Kol ATOKPVTTOVOO BLVTOV KO TAALY TOPAAALATTOVCO.

285 A partire dal novilunio la luna ricomincia infatti il ciclo delle proprie fasi: si presenta in fase cre-
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Teofrasto in cui le GVV0301 UNMVAOV sono menzionate hanno un interesse
di tipo meteorologico, ¢ si concentrano quindi sulle conseguenze climatiche,
per cosi dire, dei noviluni. Si consideri per esempio 'aristotelico De gene-
ratione animalium, 738 a, 20: ol € T®V uMvdOV cOVodol youypai dii
TNV THG GeEANVNG ATOAELYLY, SLOTEP KOl YELLEPLOVG CUUPBAIVEL
TOG GVVOBOVG ELVOL TAOV UNVDY LEALOV | TOG HEGOHTNTAC. Analo-
gamente, Teofrasto (De signis 1.5%¢, De ventis 17**7) accosta gli effetti della
sparizione della luna a quelli della scomparsa del sole, considerando i periodi
di luna nuova come particolarmente freddi. Tale legame dei noviluni con il
clima potrebbe forse aver contribuito a renderne accettabile I’ introduzione
in un contesto come quello di Dt 33.14, in cui si parla dei doni concessi alla
terra di Giuseppe e dei fattori che li influenzano, in corrispondenza di una
espressione ebraica che evidentemente non risultava di immediata compren-
sione; la scelta sard inoltre stata condizionata dal fatto che la seconda parte
(quella sicuramente interpretabile) del sintagma trovava in pnv@®v un buon
corrispondente.

In Gb 38.33 ¢ Dt 33.14 la Settanta introduce dunque il termine Tponn in
accezione astronomica, distaccandosi dall’ebraico. Esistono tuttavia altre due
occorrenze significative all’interno di testi scritti in prima istanza in greco.

La prima si trova nel libro della Sapienza (Zopia Zalopndvog secondo
i manoscritti), databile verosimilmente alla prima meta del I sec. a.C. e com-
posto «dans un milieu profondément hellénisé», cosicché non stupisce che

scente fino a raggiungere il plenilunio, poi inizia la fase calante che culmina nel novilunio successivo,
quando nessuna parte di essa ¢ visibile. Si consideri il seguente passo di Plutarco, Viza di Solone, 25.4-
S, che descrive il trapasso tra un mese ed il successivo, menzionando il 6Ovodog: cVVddV 8¢ 10D
UMVOG TNV AV ROALOY, Kol TNV KIvnoty ThHg ceAvNng 0UTe SVOLEVD TG NAL® TAVT®G 0VT
AvioxovTL cVpPeEPOpREVNY, GAAG TOAAGKLG THG abTHG Mpépag kol katalapBavovooy
KOl Topepyopévny TOV HAlov, adTNV pev €tage tTodTny €vny kol véov kaielobat, To
WEV PO ovVOSoV UOPLOV OOTHG TA TOVOREVE UNVi, TO 8& A0mOV 1dn T@ APYOREV®
TPOCNKELV NYODUEVOG, TPDTOG MG E0lkeV 0pODG dkoVoag ‘OUNPOV AEYOVTOG' TOD pEV
@OLvOVTOGC UNVOG, 10D & totapévolo [Odissea Z 142, T307]- v & €@e&hic NLEpay VoOupunvi-
v EKAAECE. TUG & AT €ikAd0G 0V TPOOoTIOELSG, AAN AEALPAY KOl AVOAD®V, DOTEP TO
PATA THG CEAAVNG EDPOL, HEXPL TPLALKASOG NPLOUNCEV.

286G noti che i “segni” (6Npeta) sono in questo caso indicazioni di carattere meteorologico: in tal
senso si dice, proprio in De signis 1.5 (5.34 secondo la citata edizione di SIDER ¢ BRUNSCHON, 2007),
che “i migliori segni provengono dal sole e dalla luna”. Per la presente indagine, la frase pit significativa
del paragrafo ¢ comunque la seguente: 310 kol ol cbvodol T@V UNVAV yetpéplol eioy OTL
ATOAELTEL TO POG THG CEANVNG ATO TETPASOG POIVOVTOG LEYPL TETPASOG LOTAUEVOV.

27 A10 kol vOKTOp Se1vOTEPOL KOL 0l GDVOSOL TV UNVAY YELLEPLVATEPOL.
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esso rifletta I’influenza del pensiero greco™, introducendo anche elementi
lessicali di carattere tecnico. Tali elementi, pur presenti, non sono tuttavia
perlopit utilizzati in senso tecnico; se ¢ vero che «pour la premiére fois,
Israél s’est montré sensibile au soucire d’Athéna, niente prova che I’autore
o gli autori abbiano studiato direttamente i sistemi filosofici le cui espressio-
ni utilizzano: «son information semble de seconde main, empruntée peut-
étre al'un de ces recueils d opinions qui pullulaient a I’époque hellénistique,
toujours aux écoutes du passé». Bisogna inoltre considerare che, per quanto
il tema del libro favorisca I’introduzione di termini che possano attribuire
ad esso una patina scientifica, la natura del testo ¢ comunque religiosa; le
acquisizioni della conoscenza sono spesso oggetto di allusione piuttosto che
di trattazione sistematica. Capita percio di frequente, come si vedra, che
interpretazione dei singoli lessemi non sia affatto chiara, poiché essi sono in
certa misura decontestualizzati ed accostati ad altri di diversa provenienza,
in una sorta di campionario del pensiero greco ed ellenistico, diffuso attra-
verso I’atmosfera culturale di Alessandria.

Per quanto anche i versi circostanti contengano elementi di carattere

scientifico e speciﬁcamcnre astronomico, e costituiscano un buon esempio
290

, il passo di

del peculiare utilizzo di vocaboli ‘tecnici’ cui si ¢ accennato

28 Tale influsso ¢ visibile anche a livello stilistico: «a coté de la maxime et de la sentence, qui ré-
gnent despotiquement dans les Proverbes et I’Ecclésiaste, on voit paraitre la définition, la récapitula-
tion, le sorite, les vastes synthéscs antithétiqucs, etc.».

289 «Lauteur n’a pas hésité  faire don a la Sagesse des acquisitions scientifiques des Grecs, et 2
inclure dans son domaine tout le savoir encyclopédique de son temps; ainsi la Sagesse, qui était déja la
source des vertus morales et religieuses, est devenue la mere des connaissances profanes. (...) Mais gar-
dons-nous d’exagérer I'apport de cette influence: ce sont emprunts de surface, qui ne touchent pas au
fond des choses»: OsTY (1957: 24). All’Introduzione di quest’opera, da cui (22-23) provengono anche
le citazioni a testo ¢ quella alla nota 288, si rimanda per una discussione sulla datazione dell’opera e
sull’identita dell’autore (presumibilmente un ebreo ellenizzato).

V. in particolare éviavtod kOKAoVG Kol GoTpV 8£0€Lg in Sap 7.19. Entrambe le espres-
sioni richiederebbero una trattazione specifica; per quanto riguarda la prima vi ¢ anche un problema
di natura testuale, poiché numerosi manoscritti riportano la lezione éviavT®V K()KXO'OQ, che, se
accettata, potrebbe comportare un cambiamento di intepretazione. In ogni caso OsTY (1957, ad loc.
¢ nota h), che pure accetta la variante al singolare, ¢ incerto sc interpretare I'espressione come riferita
allo “svolgimento dell’anno” («le déroulement de ’année», idea che pud comprendere il suo articolarsi
in stagioni etc., cfr. Filone, De somniis 1, 20: yelp®vog kol 6£pn yeVv@Y Kol TOG HETOTOPLVG
Kol apvog dpag, £€ @V 6 éviavtod kdkrog népuke TEPATODGOAL) o piuttosto al ciclo di
19 anni solari (uguali a 253 mesi sinodici) al termine del quale le fasi della luna si ripetono all’incirca
nelle stesse date, proposto dall’ateniese Metone nel V sec. a.C. (v. REPELLINT, 1992: 128). Numerose
interpretazioni, riferibili all'una o all’altra variante testuale, sono riportate in LARCHER (1983-85, vol.
2: 472). Alla medesima opera (472-473) si rimanda anche per una discussione compiuta su 66Tp@V
0éce1g: Iespressione compare, al singolare, anche in Sap 7.29; il significato invalso ¢ quello di “co-
stellazione”. Nel caso di Sap 7.19, le altre locuzioni del contesto (tpon®v &ALOYdG, LETOPOANG
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pit immediato interesse ¢ Sap 7.18: &pynv kKol TEAOG KOl PHECOHTNTO
XPOVOV, TPOTOV GAAAYOS Kol PHETABOAXS KOP®DV. I nomi in accu-
sativo dipendono tutti da Sap 7.17%", che recita: 00t0g YOp Lot €dwkeV
TOV Ovtov yvdoly ayevdn eidévay; il riferimento ¢ evidentemente
a Dio, a cui, come in Gb 38.33, ¢& ascritta la conoscenza di fenomeni di in-
credibile rilevanza e complessitd. Laddove pero il passo di Giobbe mirava a
sottolineare come la grandezza del Signore si mostri nella sua comprensione
di realta che sfuggono alla capacita dell'uomo, in questo luogo della Sapienza
la saggezza, sempre di origine divina, si trasmette all’'uomo stesso, e diventa
cosi ulteriore motivo di lode per il Creatore.

Il termine Tpomail non ¢ in questo caso accompagnato da una specifica-
zione che ne chiarisca il senso; a rigore, si potrebbe ipotizzare che I'espressio-
ne TPOTAV AAAOYEG sia riferita, genericamente, alle “successioni dei rivol-
gimenti”, intendendo con ci6 I'insieme di movimenti celesti che, come si ¢
visto, puo essere compreso in tale denominazione. La glossa dell’NTPC (s.v.
TPOTN), «conversionum in ceelo conspiciendarum vicissitudines», sembra ef-
fettivamente rimandare a tale interpretazione pitt ampia. In realt, tuttavia, ¢
molto pitt probabile che si parli in questo contesto degli “avvicendamenti dei
solstizi™ innanzitutto, in contesto astronomico ed in mancanza di elementi
che indichino un’accezione differente, I’interpretazione di Tpomail come
“solstizi” costituisce |’opzione non marcata. In questo caso, inoltre, la succes-

»292

siva menzione dei “cambiamenti delle stagioni”*? sembra rendere I’accezione

pit consueta del termine particolarmente calzante. In effetti, tale lettura ¢
adottata dalle principali traduzioni della Bibbia o del libro della Sapienza; la

Kap@®v, éviavtod kOKAOVG) sembrano suggerire un’idea di avvicendamento, ¢ quindi fenomeni
che hanno una scansione di tipo cronologico; forse per questo OsTY (1957: 57, nota #) vi vede un ri-
ferimento sia alla posizione reciproca degli astri, sia alle «diverses positions qu’ils occupent au cours
de I’'année». SCHIAPARELLI (1903: 56) pur menzionando le costellazioni, ipotizza a sua volta che si
alluda qui alla previsione dei movimenti celesti (concetto astronomico) o alle configurazioni reciproche
dei sette pianeti (concetto astrologico). LARCHER (1983-85) si spinge oltre nel cercare di determinare
in che cosa consista la conoscenza delle &oTpwv 6€ce1g, suggerendo che Iautore fosse al corrente
dello spostamento progressivo delle costellazioni delo zodiaco a causa della precessione dcgli equinozi:
in realtd il testo biblico non sembra fornire elementi sufficienti per sostenere o confutare quest’ultima
ipotesi. Oggetto di discussione ¢ anche la portata astrologica piuttosto che esclusivamente astronomica
del riferimento: alla luce del contesto, sembra comunque di poter escludere, con Larcher, un riferimen-
to all’oroscopo o alle previsioni desumibili dalle posizioni degli astri (piti favorevole ad una lettura
anche astrologica ¢ OsTY, 1957: 57, nota g).

! Compare in questo verso la gia citata espressione 606T0o1Y KOGROV (in cui, come si & det-
to, k06pog ha il valore di “universo” tipico della speculazione ellenica); ¢ menzionata inoltre la
£vépyelay otoxelv, presumibile riferimento ai quattro elementi della fisica greca.

P2 Per il significato di kopdg, cfr. Gen 1.14.
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versione della CEIL ad loc., per esempio, rende I’intero verso: «il principio, la
fine ¢ il mezzo dei tempi, I’alternarsi dei solstizi e il susseguirsi delle stagio-
ni»; analoga ¢ I'interpretazione di Osty (1957, ad loc.): «le début, la fin, et
le milieu des temps, I’alternance des solstices et la succession des saisons»; il
MLS (s.. Tpomn) glossa a sua volta I’espressione in esame come «the alter-
nations of solstices and the changes of the seasons».

Per quanto riguarda il senso da attribuire ad &AAayadl, bisogna tener
conto che il significato di lingua di @AAayn ¢ “cambiamento” (v. LS], s.v.);
di conseguenza il GELS, s.v., interpreta in questo modo («change») anche
l’occorrenza qui in esame, peraltro I'unica nella Setzanta®. Larcher (1983-
85) sottolinea tuttavia, giustamente, che il termine andrebbe piuttosto reso,

29

. « »294 . .
in questo contesto, con “alternanze”®*, come del resto fanno le traduzioni

citate, poich¢ il riferimento non ¢ ai cambiamenti introdotti nella natura dai

solstizi*”®

. Altrettanto incongrua sembrerebbe un’allusione a modifiche che
investano i solstizi stessi, o in generale i movimenti dei corpi celesti, se si pre-
ferisce ’interpretazione pitt ampia del termine tpomai. Come in Sap 7.19
(v. supra, nota 290), sembra essere veicolata in questo passo la nozione dello
svolgimento del tempo in relazione ai fenomeni astronomici che lo scandi-
scono, la cui conoscenza ¢ stata concessa da Dio a Salomone: una traduzione
che sottolinei il concetto dell’avvicendamento ‘regolare’ dei solstizi sembra
percio piti coerente con I’ insieme.

Le locuzioni Tpon®v AAAQYAG € HLETOROANG KOLPp@DV sono eviden-
temente contigue, non solo dal punto di vista della collocazione, ma anche
in quanto ciascuna completa ed integra I’altra. Larcher (1983-85) discute in
proposito se si debba considerare la denominazione Tpomot come compren-
siva degli equinozi (uso, come si ricordera, non privo di attestazioni), postu-
lando cosi una relazione di causa-effetto con ’espressione successiva: «de la
cause, connue scientifiquement, I’auteur passerait a Iapplication immédia-
te, c.-a-d. a la division de ’'année en saisons»; qualora invece con il primo
elemento si alludesse solo ai solstizi, il secondo servirebbe da integrazione:
«comme ceux-ci i solstizi] renvoient & I’été et a I hiver, Iauteur ajouterait le

23 Nel Nuovo Testamento greco il termine non compare.

»4Non a caso il DGE, s.2., menziona l'occorrenza di Sap 7.18 come esempio di 6AAoy nell’acce-
zione di «mudanza, vicisitud>, citando per confronto Pseudo Giustino Martire, Epistola ad Diogne-
tum, 4.5: TG TAOV KOUPAV GAALOYOG <KAUTOILALPETV>.

> LARCHER (1983-85, vol. 2: 471); v. le indicazioni bibliografiche relative. Si noti che, per quanto
riguarda pletaBolog kKop®v, la traduzione con “cambiamenti” piuttosto che con “successioni” non
comporta sostanziali differenze di interpretazione: le stagioni infatti si susseguono senza soluzione di
continuita, ed il “passaggio” dall’una all’altra ¢ accompagnato da cambiamenti visibili.
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printemps et ’automne qui commencent avec les équinoxes» (vol. 2: 471). In
realta ¢ molto arduo, e probabilmente non necessario, cercare di definire con
esattezza il rapporto logico che intercorre tra i due sintagmi; in questo caso
il valore connotativo sembra infatti prevalere su quello denotativo, tanto che
essi potrebbero essere letti come un’endiadi mirante a suggerire, con il ri-
mando all’aspetto astronomico e climatico rispettivamente, I’ idea di ‘tempo
scandito’ di cui si ¢ appena discusso®®.

L'ultima occorrenza di tpomM potenzialmente ascrivibile all’ambi-
to astronomico si trova nel Nuovo Testamento, in Ge 1.17 (nGca 8601g
ayoOn Kol AV dOPNUO TEAELOV AVMBEV £GTLV KATOPOTVOV GO
0V TATPOG TOV POTMVY, TP @ 0VK &Vl TapPOAAXYN §i TPOTAG
arockiocua), passo nel quale ¢ particolarmente problematico distinguere
il valore referenziale dei termini dalla connotazione simbolica o metaforica
che essi assumono nel contesto. VNR, ad loc., rende il verso come «ogni cosa
buona [lett. “ogni donazione buona”, N.d.A.] e ogni dono perfetto vengono
dall’alto e discendono dal Padre degli astri luminosi presso il quale non c’¢
variazione né ombra di mutamento»; Vattioni (1974, ad loc.) sottolinea inol-
tre in nota come le ultime due immagini siano «suggerite dal movimento
degli astri». Il testo in s¢, tuttavia, non ¢ di pertinenza astronomico-cosmo-
logica: il riferimento al “dono perfetto che scende dall’alto” rimanda piutto-
sto alla dimensione simbolica del cielo come dimora di Dio.

26 Problematico ¢ anche il rapporto con il sintagma iniziale del verso, &pyxnv kol téhog Kol
pecdTnTo Xpovey. OSTY (1957: 57, nota g) lo attribuisce alla sfera della «chronologie», mentre
associa il secondo emistichio al verso successivo, afferente, come si ¢ detto, all’ambito de «I’astronomie
ct probablement I’astrologic>». LARCHER (1983-85, vol. 2: 469-470), afferma che non si tratta delle di-
verse fasi della storia umana, e passa in rassegna la portata filosofica dei termini, nonché I’ influsso delle
teorie che oppongono la tripartizione dei tempi qui delineata all’aicv, che non ha inizio né mezzo né
fine. Suggerisce comunque di intendere xp6vot in relazione con il resto del verso, chiamando in causa
la concezione platonica dei movimenti celesti che “sono tempo”, di cui si ¢ discusso: «chronoi doit s’ap-
pliqucr aux divers temps mesurés par le circuit du soleil, de la lune et des autres planétcs». Esptimcrc
un’opinione ¢ certo estremamente difficile; alla luce del contesto, tuttavia, pare di poter ascrivere il
primo sintagma ad una dimenzione pili generale rispetto ai successivi. Se si analizza il passo a partire da
Sap 7.17, si nota che la portata della “scienza vera del reale” assume connotazioni sempre pili specifiche:
Dio fa conoscere la struttura del cosmo, le proprieta degli elementi (7.17), I'inizio, la fine, la parte in-
termedia dei tempi, I’alternanza dei solstizi ed il susseguirsi delle stagioni (7.18), il corso dell’anno ¢ le
posizioni degli astri (7.19), la natura degli animali e gli istinti delle bestie selvagge, i poteri degli spiriti
ed i pensieri degli uomini, le varieta delle piante e le virtti delle radici (7.20). Con &pxfv kot tédog
Kol HECOTNTA XPpOVMYV sembra essere designato il tempo nel complesso, in un’accezione onnicom-
prensiva, in linea con la portata generale dei primi due ambiti di conoscenza (cosmo ed elementi); solo
in un secondo momento viene considerata la sua dimensione scandita, quantificabile, astronomicamen-
te connotata, per cosi dire.
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Significativo ¢ pero, senza dubbio, il raro appellativo di matnp t@v
POTOV con cui egli ¢ indicato®”: come si ricordera (cfr. par. 5.1), i corpi cele-
sti luminosi sono infatti definiti @®to in Sal 135.7 e Ger 4.23. In Vattioni
(1974) Depiteto ¢ spiegato chiamando in causa il ruolo cosmogonico di Dio
(presentato in Gen 1.14 ss. come creatore dei @@GTHPEG), ma anche, d’al-
tro canto, il suo essere «fonte di ogni luce spirituale»***; anche Franz Mus-
sner nel commento alla Lettera di Giacomo postula, in base a un confronto
con la seconda parte del verso, il «riferimento alla creazione delle stelle,
osservando nel contempo che, in rapporto con ‘donazione buona’ ¢ ‘dono
perfetto’, «@®Tol acquista quasi un significato spirituale»*”. Il lessico della
luce e quello delle tenebre, soprattutto nel Nuovo Testamento, sono del resto
largamente, anzi, prevalentemente impiegati in accezione simbolica, come
emblema della salvezza e del peccato, della lontananza o vicinanza a Dio,
dell’inganno e della rivelazione, etc. Non ci sono invece elementi contestua-
li tali da permettere di sostenere o confutare decisamente I’affermazione di
Gottlob Schrenk (in Kittel, 1965-1992, s.v. Tatfip), secondo il quale, a pro-
posito di @t «¢ da presumere che qui si tratti di astri personificati»*,
sebbene la sovrapposizione tra corpi celesti e angeli sia effettivamente fre-
quente, come dimostra ’evoluzione dell’espressione sba™-hassimayim (ctr.
par. 4.1). Di fatto, in questo caso I’epiteto non ¢ attribuito al capo di una
schiera di angeli (v. nota 297) ¢ la definizione di Dio come “padre” piuttosto
che come “creatore” non ¢ sufficiente a postulare una personificazione dei
corpi luminosi (cfr. in proposito Tig €6tV VeTOD TOTNP; in Gb 38.28).

A proposito delle locuzioni Tapoardoyn e Tponfg dnockiacpa e
del motivo del loro impiego in un contesto non tecnico come quello di Ge
1.17, Schrenk ne giustifica in modo verosimile la presenza alla luce del se-

#7La versione CEl, ad loc., lo rende, meno precisamente, con «Padre della luce». K1TTEL (1965-
1992, s.v. maTNp: col. 1304) e MUSSNER (1970: 133) segnalano che l'epiteto “Padre dei lumi” ¢ riscon-
trabile, in riferimento a Dio, solo nella traduzione armena dell’Apocalisse di Mosé (a sua volta variante
greca di un testo apocrifo giudaico, chiamato Vita di Adamo ed Eva); a queste fonti si rimanda per
occorrenze extra-bibliche delle locuzioni “padre della luce”, oppure “principe delle luci” (capo degli
angeli della luce) attribuite a figure angeliche.

28 Cfr. in proposito il notissimo Gv 1.4, riferito al Adyog divino (8v ad1® Lon Av, koi 1 {on
v 10 9O TdV dvOpdTV) 0 1Pt2.9 ((nwg Tag dpetag EEoyyeiinTe 10D €k 6KOTOVG DUAG
KOAECOVTOG €1G TO BAVILOGTOV ODTOD PAG).

29 Dato che Dio ¢ “padre delle luci” e quindi della luce, e «‘luce’ a sua volta & espressione del buono,
da Dio possono venire soltanto doni buoni»: v. MussNER (1970: 133).

3% A questa fonte si rimanda per i risvolti teologici sottesi all’'uso dell’appellativo Tatip tdv
@OTOV, e per il confronto con T TP TOV SA®V e TOTNP 100 KOGHLOV. Anche MUSSNER (1970:

133, nota 40) sostiene che non si possa stabilire se si tratti o meno di stelle animate.
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guente nesso logico: «anche se Dio ¢ padre degli astri, si distingue da ogni
mutamento e oscuramento di questa sfera, per il fatto che, come elargitore
del dono buono, perfetto, rimane immutabile»*"". Gli elementi lessicali in
questione sono dunque attribuiti metaforicamente a Dio in quanto creatore
dei corpi celesti luminosi, in ragione della loro indubbia connotazione astro-
nomica, immediatamente rilevabile ad una prima lettura d’insieme; meno
certa, pero, ¢ la reale specificitd denotativa dei singoli vocaboli. Mussner
(1970: 133) osserva in proposito che «il contesto (luce stellare!) farebbe pen-
sare che TapaAloyn, TPOTN, ATOCKINGIE siano termini tecnici; ma lo
si puo provare solo per Tpomf». Dell’utilizzo in senso tecnico di quest’ulti-
mo termine si ¢ discusso diffusamente; sebbene le occorrenze finora esami-
nate fossero tutte al plurale, ¢ attestato, per quanto piti raramente, I’ impiego
al singolare, anche per indicare il solstizio®”. Cio che conta, per quanto ri-
guarda il presente passo testamentario, ¢ comunque la funzione evocativa di
un contesto astrale, che Tpony, rimandando ai movimenti dei corpi celesti,
puo certamente svolgere.

Per quanto riguarda mopodioyn, il LS], s.z., in riferimento al Nuo-
vo Testamento (in cui questa ¢ 'unica occorrenza), lo glossa semplicemente
con variation, change. 11 TGL, s.v., proponendo come interpretamenta: dif-
ferem‘ia, alternatio, per vices mutatio, non ne registra impicghi in una speci-
fica accezione astronomica; Zorell (1990, s.2.) afferma a sua volta che «tan-
quam terminus technicus astronomiae (=Top&AA0ELC) haec vox nusquam
occurrit»*®. In Danker (2000, s.2.) viene segnalato invece il suo uso come
termine tecnico astronomico, con il signiﬁcato di «cbange, variation>, in
un frammento di Antioco di Atene (I sec. a.c./ I d.C) presente in Cazalogus
codicum astrologorum graecorum 8.3.113.35 (‘Qg mopordoyn Pév €Ty
0TaV TOV KOTO HOTPOV CYNUOTIOHOV TAG 1600KEAOVG YPOUUAG
TOPOALAEDCIY &OTEPEG); in realtd il termine compare, nello stesso au-
tore, anche in 8.3.107.21 (ITaporioyn &€, 6TaV TG TOV ACTEPMV

SUKITTEL (1965-1992, s.0. matp: col. 1305): tra i passi di Filone che trattano il tema dell’im-
mutabilita di Dio rispetto alla mutevolezza della creazione, citati da Schrenk per un confronto, si
consideri in particolare De posteritate Caini, 19-20, che menziona esplicitamente le stelle: &AL oi
pHev Gotépeg moapapeifoviatl T KIVOOHEVO Kol GVTOL KIVOOIEVOL, O 8¢ Be0C, TO TO-
padogotatov, £0thg E@Oake mavta. MUSSNER (1970: 134) citando altri passi osserva che la
dottrina di Filone riguardo all’immutabilita di Dio ¢ di ispirazione aristotelica: Dio come motore
immoto.

392 Cfr. per esempio Aristotele, Meteorologica, 364 b, 2: tpomn 8epivn.

%3 Si noti che in 2Re 9.20, unica occorrenza nella Settanta, il vocabolo ha il significato traslato di
“turbamento mentale”, “pazzia” (GELS, s.v.: frenzy, madness).
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TOPAALGEN COUATIKDG T KOTO GYRI TNV TOD ETEPOV HOTpaV)* L,
Diversa ¢ in ogni caso la portata del corradicale map&ALa&lg, che appartie-
ne tuttora alla terminologia scientifica internazionale’”. Anche ammetten-
do che il termine TapoAdoyn non fosse di per s¢ immediatamente con-
notato in senso astronomico, comunque, |’associazione paradigmatica con
nop&AA0ELc**, unitamente all’accostamento sintagmatico con Tpom, sa-
rebbe stata sufficiente ad ottenere lo scopo evocativo di cui si ¢ detto. Si noti
che in Moulton e Milligan (1957, s.2.), per sostenere «the special meaning
of a periodic “change” of a heavenly body which this word [ropoadioym]
has in its only NT occurrence», si adduce il confronto con 'occorrenza di
nopdALa&Lg in riferimento al sole in Dione Cassio 76.13 (v. nota 305).
Anche drooxiacpo ¢ un hapax nel Nuovo Testamento, e non ¢ inoltre
presente nella Sezzanta. In Kittel (1965-1992, s.v.) si ricorda che «il voca-
bolo si trova soltanto in testi postcristiani della letteratura ellenistica»; si
dovrebbe invece precisare che ¢ attestato almeno in un frammento di Demo-
crito riportato da Giovanni Stobeo®”. In realta, avendo un significato base di
“ombra” (TGL: obumbratio, umbra; adumbratio in accezione traslata), esso
¢ effettivamente ¢ a pieno diritto un elemento del lessico astronomico®®.

394 Antiochus, Fragmenta (e cod. Paris.), in BOUDREAUX (1912: 104-119).

305Esso pud essere usato in riferimento a diversi corpi celesti e con accezioni differenti: in Plato-
ne, Timeo, 22 d indica la “deviazione” dei corpi che girano intorno alla terra (t@v mept yfiv kot
00pavov 10vtov TopdAraéic); in Plutarco, Moralia, 939 a ¢ riferito alla luna: taig kot TA&TOG
nopoAraéeic; in Dione Cassio, Historiae Romanae, 76.13 ¢ detto «de prateritione solis in horizon-
te» (TGL,s.2.): TV 1€ 10D NAlov TapdAia&ly, osservata dall’imperatore Severo, insieme alla lun-
ghezza dei giorni, delle notti, delle estati e degli inverni nel nord della Scozia. L’accezione pitt tecnica,
dalla quale si ¢ sviluppato il significato scientifico moderno del termine, ¢ perd quella enunciata tral’al-
tro in Proclo, Hypotyposis astronomicarum positionum, 103.21 (Halma): ’Ecti yap N mopdAiraéic
1 dLapopd TV MG TPOG TO KEVIPOV THG YRS KAl O TPOG TNV EMLEAVELOY EVPLOKOUEV®DV
o0Tfig €moyx®v. Per lo sviluppo della nozione a partire da Ipparco (I a.C.) e per un elenco delle
attestazioni del termine (anche in accezioni differenti in contesto astronomico) si veda PWRE, vol.
VL, s.v. Finsternisse (2346 ss): il concetto di parallasse, in relazione alla definizione di Proclo, viene qui
spiegato come «der Unterscheid zwischen der Richtung nach dem Gestirn von dem Beobachter im
Erdmittelpunkt und dem an der Erdoberfliche, oder, anders ausgedriicke, der Unterschied zwischen
dem wahren und dem scheinbaren Ort des Gestirns».

3% Anche il verbo mapaArétte (nell’accezione di “passare oltre”) pud essere usato in riferimento
a corpi celesti: cfr. il frammento 119.4 di Zenone (citato supra, nota 284) in cui ¢ riferito alla luna che
esce dalla congiunzione con il sole.

*Democrito D 361 (fr. 90 Diels-Kranz), 2, riportato in Giovanni Stobeo, Anthologium,
1.26.4.16, ¢ in Aétius, De Placitis reliquiae (Stobaci excerpta) 361.21: ANLOKPLTOG ATOGKIOGHLOL T
TOV DYNADV £V 00T HEPDV: Gykm Yop GuTNV Exelv kol vamog (riferito alla luna).

3% MoULTON e MILLIGAN (1957, s.0.) cita per confronto il termine T06k0T®61G, detto «of the
waning moon» in Vettio Valente, 279.33. Si noti che il semplice ox1éG 0t (sic), “ombra”, ¢ annoverato
trai «technical terms» in NEUGEBAUER (1960: 16).
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Il DGE, s.v., menziona Ge 1.17 insieme al frammento 400 di Teopompo
(10 drookiacpa Thg To NAlov Avtavyelag), citato peraltro anche in
Danker (2000, 5.2.), e glossa &mockioGHLO come «a causa de los giros de los
cuerpos celestes sombra, zona de sombra». Il termine compare poi in alcune
glosse, come la voce &vBNAL0G nei Lessici di Esichio, Suida e dello Pseudo-
Zonara®®, o in scritti di carattere alchemico’'; se nella Vita di Pericle di Plu-
tarco (6.4) la variante dmook10Gp6G indica semplicemente 'ombra degli
gnomoni (YVOROV®OV &TOCKLOGHOVG), nei Canoni di Teognosto (66.6)
amookiaoua ¢ riferito all’'ombra della terra (k@vog 10 dmooKioGHO
T YNQ). In tal senso, anche questo elemento ¢ quindi adatto a richiamare
I’ambito astrale funzionale alla caratterizzazione del ToTnp TOV POTWV.
Una traduzione come «(il padre dei corpi luminosi) nel quale non vi ¢
slittamento o adombramento dovuto a rivoluzione», conservando la portata
metaforica dei vocaboli, manterrebbe, seppure in minima parte, leffetto che
doveva essere raggiunto dal verso greco. Se il significato di ciascuno dei tre ter-
mini pud essere individuato con sufficiente chiarezza, non ¢ tuttavia agevole
comprendere il loro rapporto reciproco, nonché identificare con esattezza un
unico referente (ammesso che esista) al quale essi possano rimandare, il quale
funga da elemento di comparazione contrastiva, con i suoi movimenti ¢ oscu-
ramenti, rispetto alla eterna permanenza del Dio dei lumi. Schulz afferma, a
proposito dell’occorrenza di &nockiacpa, che si tratta di «un uso lingui-
stico proprio», sostenendo che il nesso Tponfig dnockiacpa «significa
gli oscuramenti prodotti sulla terra dal corso degli astri»®"'; analogamente il
LSJ, s.v., lo interpreta come indicante «a shadow cast by turning; il DGE,
5.0., come «oscurecimiento por efecto de un cambio», sempre in riferimento
ai movimenti di corpi celesti. Il Lexicon Graecum Novi Testamenti propone
invece due interpretazioni, a seconda del significato assegnato a Tponn*'*:
«obtenebratio per conversionem» o «'mutationem (...) effecta’, qualis si-
deribus accidit»*". La glossa relativa a tponfig &mockiacpo nei Lessici

3992507 in Suida; 184.29 Pseudo-Zonara; 5434 Esichio: in particolare le definizioni di Suida e
dello Pseudo-Zonara risalgono senza dubbio a Teopompo. Anche la voce k@vot (2289) di Suida men-
ziona AMOCKIOGHO. in riferimento al cono d’ombra della terra.

310§ trova ad esempio 10 dmocKkioopa 10D xOVOL THG YAG, nel testo dall’incipit “Ott cOVOE-
Tov Kol 00 Aoy 10 €180¢ Kol Tig i oikovopio (BERTHELOT e RUELLE, 1888: 274, riga 19).

SMKITTEL (1965-1992, 5.0. ATOGKIOGHAL).

32Z0RELL (1990, s.v. TPOTN): «Astrorum conversio, ut solstitium (...), siderum per
zodiacum migratio» oppure «mutatio, ex. gr. venti, fortunae, belli»; il passo della Letzera
di Giacomo viene citato come riferibile ad entrambe le accezioni.

37 0RELL (1990, 5.0. ATOCKIOGUL).
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di Esichio (1495: dAloidoewg kol gavtoociog Opoiwpa) e di Suida
(1051: &vti T0D GALOLOOE®G KOl HeToBOARG T VoG, Kol Opolmpa
povtooiog) sottolinea invece il senso traslato dell’espressione®™, intenden-
do evidentemente &mookiacpo nell’accezione di adumbratio®™. Riguardo
al referente, Mussner (1970: 134) ipotizza che si alluda nel verso al «corso
giornaliero del sole, che scandisce giorno e notte e provoca un ‘cambiamento’
(mropahdoyn) costante tra luce e tenebra; dopo il suo ‘passaggio’ (tpom)
allo zenit, gli oggetti rischiarati gettano ombre (ATocKiOGHA) sempre pitt
lunghe»; il “mutamento” interesserebbe dunque non solo il trapasso quoti-
diano tra luminosita e oscuritd, ma anche la variazione delle ombre. In nota
egli stesso esprime pero il dubbio che il rimando sia piuttosto ad una eclissi
solare, come quella cui si allude in Sir 17.31 (non 17.3, come erroncamente
indicato: Tl @®TELWVOTEPOV NALOV; KOl TOVTO EKAELTEL).
Naturalmente, tali difficoltd interpretative dipendono «dall’utiliz-
zazione ‘popolareggiante’ ¢ inesatta dei termini», che, secondo Mussner
stesso, puo essere stata responsabile anche delle divergenze nella tradizione
manoscritta®®. Nell’analisi del passo si deve infatti tenere conto dell esistenza
della variante testuale Tpomfig &mocKIAGLATOC, riportata da alcuni
testimoni, tra cui il codice vaticano (B): in Vattioni (1974, ad. loc.) 'ultima
parte del verso ¢ tradotta in nota, secondo questa lezione, come «[il padre dei
lumi] nel quale non esiste alcun cambiamento proveniente dal movimento
dell’ombrax». Questa versione non pare comunque fornire significativi
vantaggi, ai fini della comprensione del testo, rispetto a quella pili attestata,
peraltro accolta nell’edizione critica di Merk (1984); lo stesso si puo dire

314 Anche la glossa comporta in realt problemi di interpretazione: il testo di Esichio, cosi come si
presenta, puo essere tradotto “somiglianza di cambiamento e di apparenza”; sembrerebbe pili naturale,
tuttavia, una sequenza come GAAOLOCEMG QovTacia Kol Opolmpa, “apparenza e somiglianza di
cambiamento”. L'apparato critico (SCHMIDT, 1965: 179) non riporta comunque varianti, ma si limita
a ricordare la forma che interpretamentum assume nel Lessico dello Pseudo-Cirillo: dAloidoewg
ixvog, i.e. “orma/traccia di cambiamento” cfr. Suida. Si noti che il semplice Tpon# (1497) ¢ glossato
da Esichio come &AAolwo1G.

3 In tal senso compare, ad esempio, in Gregorio di Nazianzo, De filio (orazione 30), 17,14: 10 Tfig
aandeiog ivéaipa kol drockiocpo. Per ulteriori esempiv. TGL, s.0.

316 «La lezione pilt attestata Tpontfig &mockioopo sembra aver provocato negli aleri codici una
esitazione, dato che il ‘giro’ (tpom1) estivo o invernale del sole non sembra occasionare alcuna ‘adom-
brazione’ (dmookiocpo)»: MUSSNER (1970: 134). Si noti che Mussner sembra intendere qui tpomn
come riferito al solstizio, a giudicare dal rimando alle stagioni, mentre in precedenza aveva avanzato
altre ipotesi, come si ¢ ricordato a testo. Cio si pud comunque spiegare tenendo conto che in questa
circostanza egli non sta proponendo una propria lettura del passo, ma piuttosto considerando le diffi-
colta che I’ipotetico lettore antico, per il quale il rimando al solstizio a partire da Tpom sarebbe stato
spontanco, potrebbe avere incontrato nell’affrontare gli altri termini ad esso accostati.



220 IRENE TINTI [112]

delle varie proposte di emendazione che si basano su di essa, tra cui quella di
Dibelius (1976), che introduce la congiunzione disgiuntiva 1 tra TpoTfig ¢
4mooKLAGTOG, 0 quella di Ropes, che propone di leggere 1 al posto di 4,
assegnando a TPOTHG ATOGKIAGKOTOG una funzione attributiva rispetto
a TOPOALOYN: «no variation of changing shadow» (Danker, 2000,
s.v. anookiacpo). Non risulta maggiormente chiara neppure la lezione
TPOTN AMOCKIAGHATOG, con inversione del rapporto genitivale, riportata
nel codice minuscolo 6143,

Come spesso accade, cercare un unico referente esattamente determi-
nabile al quale attribuire le espressioni di carattere astronomico di Ge 1.17
significa dunque richiedere al brano testamentario pitt di quanto esso possa
dare, in termini di precisione scientifica. In un testo di carattere non tecnico
come il presente, una ‘coloritura’ astronomica ¢ pitt che sufficiente allo sco-
po di consentire il richiamo metaforico a Dio in quanto creatore dei corpi
celesti. Non ¢ necessario, a questo fine, che i lessemi, oltre ad avere un aspet-
to ‘tecnico’, appunto, siano anche usati in modo coerente, con riguardo al
rapporto che intercorre tra i loro referenti: essi svolgono, in questo contesto,
una funzione connotativa, e non si caratterizzano come elementi di una ter-
minologia, legati da una relazione biunivoca con la realta extra-linguistica e
rigidamente collocati in una rete di rapporti paradigmatici con gli altri ele-
menti del codice.

5.5. ‘H o’ 00pavov: il cielo e la terra

Per completare I’analisi delle locuzioni contenenti la parola per “cielo”
nel greco testamentario, ci si soffermera brevemente su un tema che non ri-
guarda direttamente il lessico astronomico, ma risulta significativo in quanto
presenta interessanti paralleli in ambito extra-biblico; tali aspetti meritereb-
bero in realtd un’indagine piti approfondita, che esulerebbe pero dall’ogget-
to del presente contributo.

Si ¢ menzionata in pitt luoghi (es. parr. 4.2 ¢ 4.8, in riferimento alla crea-
zione e distruzione del cielo, rispettivamente) la funzione complementare del
binomio cielo-terra®®, in quanto ambiti principali del creato che assumono

37 MussNER (1970: 134), traduce “mutazione, che ¢ effettuata da oscuramento”. A questo contri-
buto si rimanda per I’analisi di ulteriori proposte di emendazione. V. anche K1TTEL (1965-1992, s.v.
notNp: col. 1304, nota 408).

318 Tale accostamento ¢ cosi invalso che il testo greco a volte lo ripropone anche laddove I’ebraico
presenta immagini differenti; ad es. in Gen 49.25 (ebAOYNGEV o€ £dAoYiay 0Dpovod Gvwlev
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il valore di una indicazione ‘globale’, designando la totalita dell’universo in
quanto opera di Dio. Passi che citano altri ambiti, oltre a quello terrestre e
celeste, per rappresentare la totalita del mondo si trovano, ovviamente, nella
Bibbia®”’; dire “nel cielo e sulla terra” equivale pero a dire “in tutto il creato”
in numerosi brani vetero e neo testamentari. Occorrenze di questa locuzio-
ne, con varianti minime, si trovano in Dt 3.24, 4.39; Sal 112.6; Mt 6.10; At
2.19, etc.; in Sal 113.11 (0 8¢ B8€0¢ MUAV £V T@ 0VPAVD GV®: £V TOTG
o0povolg kol €V Tf YN Tavta, 660 NOEANCEV, EMOINGEV) essa speci-
fica la portata di mévtar, laddove il corrispondente passo ebraico, Sal 115.3,
menziona solo Dio, che sta nei cieli e fa tutto ci6 che desidera; analogamente
in Ef. 1.10 e in Col 1.20 le realta celesti e quelle terrestri sono citate insieme,
aglossare un generico T T&vto. La «formula cosmologica fondamentale»
che associa cielo e terra ¢ attestata, del resto, anche nella letteratura greca
precedente, come nei passi platonici di Sofista, 232 ¢ (11 & 6o povepa
Y1G T€ KAl 0VPAVOD Kol TAV TEPL TO TOLOVTO;) e Eutidemo, 296 d
(mpiv obpavov kai YAV yevésBau), accanto a dizioni che includono,
ad esempio, il mare**’. Cielo e terra compaiono inoltre insieme come punto
di riferimento nei giuramenti (es. Dt 4.26 ¢ 30.19: StopoptOpOpOL DUTY
ONUEPOV TOV TE 0VPAVOV Kol TNV YAV; Odi 2: TIpdceye, oVpaVE,
Kol AOANC®, Kol AKOVET® Y7 PLATO €K OTORATOG LOV). Significa-
tivamente, in Gen 24.3 Abramo fa giurare il suo servo per il Signore, Dio del
cielo ¢ Dio della terra (xai €€0pxi® o€ KOPLOV TOV BEOV TOD 0VPALVOD
Kol TOvV Be0v ThG YNG); dato che chiamare a testimonianza (le divinita di)

321

cielo e terra ¢ una costante anche in ambito pagano™!, ¢ significativo che Mt

23.22 senta il bisogno di ribadire che 6 0pocOG €V T OVPOAVA OUVLEL

Kol edAoyiav YRg €xobong TAvTa), il testo masoretico accosta alle benedizioni del cielo dall’alto
quelle dell’abisso dal profondo. Per la compresenza di ciclo ¢ terra in quattro grandi contesti (creazione,
distruzione, dominio divino, evento salvifico in Gest Cristo) nel Nuovo Testamento,v. KITTEL (1965-
1992, s.0. 00pavOG: coll. 1440-1454). Per I'Antico Testamento,v. HOUTMAN (1993; zweiter Teil: Him-
mel und Erde, capp. II-V]).

39 1n Es 20.4 ¢ Dt 5.8, la menzione delle acque sotterranee ¢ giustificata dalla necessita di escludere
qualsiasi entita dal divenire oggetto di adorazione idolatrica: in questo caso I’indicazione per anto-
nomasia non sarebbe stata sufficiente allo scopo. Analogamente, la dimensione sotterranea viene af-
fiancata alle altre in Ap 5.3 per sottolineare che nessuno in nessun luogo era in grado di aprire il libro
e lcggcrlo; cosi in Fil 2.10, per enfatizzare la necessita che ogni ginocchio si picghi, si menzionano,
con aggettivi sostantivati, le entita pertinenti ai tre ambiti. In Ap 5.13 gli ambiti indicati sono quattro
(cielo, terra, realta sotterranea e mare), per indicare ['universalita della lode tributata a Dio da tutte le
creature e tutti gli oggetti in essi presenti. Per una casistica pitt dettagliata ed ulteriori esempi, si veda
KitTeL (1965-1992, 5.0. 00povig: coll. 1436-1437).

0K rTTEL (1965-1992, 5.0. 00pavéG: col. 1396).

2L Cfr. HAGOPIAN (2008: 66).
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€V T® Opove T0D Be0D KAl €V TA KAOMUEVE EMEVE aDTOV?; cfr.
anche Mt 5.34-35 (Y@ 8¢ AEy® DUIV Un OpOcUL OA®G PNATE €V T®
ovpav®, OtL Bpovog €otiv 10D Beod/ unte €v TR YR, OTL VTWO-
OOV £6TLV TAOV TOIDV CLVDTOD).

Poiché il cielo assume frequentemente, e nel Nuovo Testamento preva-
lentemente, il valore di sede divina, non ¢ comunque insolito che il mede-
simo binomio sia usato anche in funzione contrastiva, per opporre il mon-
do divino a quello umano (es. Gv 3.31: 0 @v €k Thg YNg €k THg YN
€0TLV KOl €K THG YNHG AAET. O €k TOD 0VPaVOD EPYOLEVOG EMAVMD
Tévtov €0TiV), o la vita terrena a quella ultraterrena (es. Mt 18.18: doa
gav dnonte €ml NG YNg €0Tot dedepeva €v ovpav®d KTA.). In que-
sto caso, dunque, «we have an example where a particular word pair can
function both merismatically (heaven and hearth) and antithetically (hea-
ven versus earth)»33,

Giacché cielo e terra sono, in qualche modo, I'uno la controparte dell’al-
tra (ed ¢ caratteristica costitutiva del cielo lo stare “sopra la terra™ cfr. par.
4.8 per “i giorni del cielo sulla terra” in Dt 11.21, Bar 1.11) non stupisce
notare (v. supra, parr. 4.6 ¢ 5.4) che la terra ¢ definita spesso | O 0VpAVOV
«sc. 0000 YN, quae sub celo terra est»> (NTPC, s.v. 00pavog), ovvero “la
(realtd) sotto il cielo”, cosi come gli eventi che in essa avvengono o le crea-
ture che vi si trovano sono collocate VTOKAT® TOD 0VPAVOV? o VIO
TOV 00pavOV3®. In molti passi del libro di Giobbe™, la Settanta presenta
la denominazione | VT 0VPVOV anche quando nel testo semitico si parla
semplicemente di “terra” (‘eres)*”’; in Pr 8.26 ¢ Gb 34.13 essa corrisponde

322 Per un giuramento effettuato tendendo la mano al cielo, v. Dt 32.40 (&p@® &ig tOV 0dpovov
NV XETPA Lov Kol Opodpa) ripreso in Odi 2.40.

SBPENNINGTON (2003: 42). Cfr. la relativa bibliografia per studi su coppie di parole nelle lingue
semitiche.

324Gen 6.17 (accanto a €71 TAG YAG); 7.19; D 2.25;4.19; 2Re 14.27 (bokdtwOev 10D
0bpavod); Gb 37.3 (brokbto Tavtog tod 00pavod); Ger 10.11 (VrokdTwOeV TOD
00pavod to0TOV, accostato a Ao THG YAG); Lam 3.66; Dn (Teodozione) 7.27 € 9.12
(brokdt® TovTOg T0D 00pavod); Bar 2.2 (brokdto Tavtog tod odpavod). In Gen
1.7 ¢ 1.9 la precisazione “sotto il cielo” ¢ riferita alle acque, ed ¢ funzionale a distinguerle da
quelle “sopra il cielo”.

3 Qo 1.13; 3.1; Dn (LXX) 7.27; 9.12. In Gb 9.13 la resa kfitn to0 O’ 0dpavov si discosta dal
testo ebraico, che menziona “i sostenitori di Raab” (un essere mostruoso).

326G 2.2; 9.6; 18.4; 38.18; 38.24; 42.15. In Gb 1.7 tiiv O’ 0Vpavdv si aggiunge a Ty YAy
in una traduzione ridondante (ITepteA@v TNV YAy Kol Eumepinothcag THy LT 0VPAVOV
TOPELHL).

37 La traduzione di Gb 38.33 si discosta, come si ¢ gia osservato, dall’ebraico (che comunque
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a “mondo” (zebel)*®, in Gb 5.10 a “campi” (b#sit)**, mentre in Pr 8.28 so-
stituisce persino ’originaria menzione dell’abisso (#hdm2)*°, ed altrove co-
stituisce un’aggiunta®'. Negli altri casi tuttavia I’espressione greca riprende,
sostantivandola, una locuzione preesistente, equivalente a “sotto il cielo”*:
quindi «queste formule non corrispondono (...) a un modo di esprimersi
e pensare proprio dei LXX, ma piuttosto a modi di dire esistenti nel testo
masoretico»**. Almeno in un caso 'espressione ebraica non ¢ comunque
stata conservata nella Setzanta: in Dt 7.24, nel testo masoretico, i nomi dei re
periscono “sotto il cielo”, mentre il testo greco recita dwoleito 10 Svopa
aOTAV €K ToV TOTOoV €Kkeivov. Per quanto riguarda i libri o brani biblici
che non hanno un antecedente semitico conservato, la locuzione 1 VO TOV
0VPOVOV compare in 2Mac 2.18 (Emiovvaget €k THG VIO TOV OVPAVOV
elg Tov &ylov tOmov) dove il suo impiego ¢ funzionale a sottolineare la
provenienza da ggzi parte del mondo. Si confronti Est 4.20 (611 6V €mot-
NoOG TOV 0VPAVOV Kol TNV YRV kKol ey Oovpalopevov €v T VU
o0VPOVOV Kol kKOPLog €1 ThVToV), e Bar 5.3 (0 Yop 0ed¢ deikel T VI
0VpavOV TTAon TNV oNv Aaunpdtnta). Nei Salmi di Salomone (2.32
0tL péyog Paociiedg kol dikoiog kpivemv TNV DT 0VPAVOV) essa
pare invece evidenziare il rapporto esistente tra Dio e la terra, sottoposta al
suo giudizio. Nel Nuovo Testamento la formula sostantivata al femminile si
trova nel gia citato Lc 17.24 (domep yop 1 AOTPOTN AOTPATTOVCQ £K
THg DO TOV 0VPAVOV €1G TNV VDT 0VPAVOV AAUTEL), mentre altrove si

nomina la “terra”): in ogni caso la menzione delle “cose che avvengono sotto il cielo” ¢ particolarmente
pregnante (pilt di quanto lo sarebbe stato 'espressione “le cose che avvengono sulla terra”), dato che
esse sono presentate come conformi ai “rivolgimenti” del cielo stesso.

328 «Orbis habitabilis»: NTPC, s.v. 0dpavoc. La resa del verso in greco diverge comunque
dall’ebraico; si confronti il testo della Settanta: 6¢ émoinoev TNy YHv: 1ig 8¢ €6TIV 6 TOLDY TNV
VT 0Vpavoy Kail T Evovio mévta; con laversione CEI: «Chi mai gli ha affidato la terra e chi ha
disposto il mondo intero?».

32 « Plateaes»: NTPC, 5.v. 00pavoC.

30« Abyssus »: NTPC, s.v. 0dpovig.

31In Gb 18.19 (0vk #oto €miyvemotog év Aod adtod, 008¢ cecoopévog €v 1H VI
0VpavOV 6 01Kk0g 0DTOD, GANX v Tolg avTod {fcovtat €tepot) la traduzione grecasiallontana
dall’ebraico, che non menziona la terra (cfr. la versione CEI: «Non famiglia, non discendenza avra
nel suo popolo, non superstiti nei luoghi della sua dimora.»). Si consideri comunque, come sempre, la
possibile dipendenza da un testo differente.

32 Cfr. per esempio la traduzione della CEI del testo ebraico di Es 17.14: «Allora il Signore disse
a Mos¢: “Scrivi questo per ricordo nel libro e mettilo negli orecchi di Giosu¢: io cancellero del tutto la
memoria di Amalek sotto il cielo!”»; il greco ha €k THig VWO TOV 0VpaVOV. V. anche Dt25.19529.19;
Gb 28.24 (tnv O’ 0VpavOV TaoAV); 41.3 (TAc 1| DT 0VPAVOV).

3B KITTEL (1965-1992, 5.0. 00povoG: col. 1427).
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allude inoltre a realtd o persone presenti “sotto il cielo”, come in At 2.5 (&m0
TOVTOG £€BVOVG TV VIO TOV 0VPVOV); At4.12 (Gvopd 0TIV €Tepov
VO TOV 00pavov); Col 1.23 (¢v Thion KTioEL TH VIO TOV 0VPOAVOV).

Una formula di significato analogo, b0 tov fAtov, “sotto il sole”
(v. supra, nota 213), compare inoltre di frequente nel testo del Qoelet, ed ¢
entrata attraverso il testo biblico nell’uso corrente di diverse lingue®*; in un
caso (Qo 2.3) essa traduce ['originaria locuzione “sotto il cielo”, mentre in
tutte le altre occorrenze (1.3;1.9; 1.14; 2.11; 2.17; 2.18; 2.19; 2.20; 2.22; 3.16;
4.1;4.3;4.7; 4.15; 5.12; 5.17; 6.1; 6.12; 8.9; 8.15, 8.17; 9.3; 9.6; 9.9; 9.11; 9.13;
10.5) I'immagine era gia presente nell’ebraico.

A proposito dell’indicazione della terra come realtd “sotto il cielo”, in
Kittel (1965-1992, s.v. 00pavOG: col. 1427) si osserva che essa «& intesa in
concreto come luogo della storia umanas, evidentemente in contrapposizio-
ne al cielo come sede ultraterrena. Pennington (2003: 40) sottolinea a sua
volta come «to regularly refer to the created world of humanity as that which
is “under heaven” simultancously highlights the extent of God’s dominion
and the lower place of humanity from the God who dwells in the height of
heaven». E opportuno aggiungere, pero, che la locuzione, soprattutto in al-
cuni contesti, come si ¢ visto, ¢ particolarmente adatta a rendere ’idea della
totalitd della terra stessa, poiché non vi ¢ luogo sulla sua superficie che non
sia sovrastato dal cielo (o illuminato dal sole). Formule di questo tipo, come
anche la canonica associazione/contrapposizione tra cielo e terra®’, non sono

34 Essa ha fornito ad esempio lo spunto per il titolo di un famoso romanzo (Evil Under the Sun, di
Agatha Christie). Si ricordi inoltre I’espressione di sapore proverbiale niente di nuovo sotto il sole, ing].
there is nothing new under the sun, fr. rien de nouveau sous le soleil, td. nichts Newes unter der Sonne, sp.
nada hay nuevo debajo del sol / nada nuevo bajo el sol, port. nada de novo debaixo do sol / s0b o sol.

35V, il mito egizio di Geb e Nut, quello greco di Urano e Gea, il Cielo padre ¢ la Terra madre nella
cosmologia vedica; tutte queste coppie sono, signiﬁcativamcntc, polarizzate per genere: cfr.in proposi-
to LAZZERONTI (1993, par. 5: Genere e polarita). Per esempi di formule di eredita indocuropea che asso-
ciano il cielo ¢ la terra, v. CATSANICOS (1986). Si noti che diverse proposte ctimologiche riconducono
erkin(k) e erkir, rispettivamente “cielo” e “terra” in armeno, ad una radice comune, per quanto non vi
sia consenso sulla origine ¢ i diversi sviluppi di tale nucleo condiviso. MEILLET (1937: 1-2) suggerisce
ad esempio una connessione con il numerale erkow (“due”): erkin sarebbe un antico maschile, ed erkir
un antico femminile, a rappresentare le due meta dell’universo (per cui Meillet propone un confronto
con la cosmologia babilonese); cfr. in proposito PrsaNt (1982: 207-208). DUMEZIL (a cui si rimanda
per ulteriori esempi dell’associazione paradigmatica di cielo ¢ terra in ambito indocuropeo) sottolinea
come il rapporto tra i due vocaboli sia «aussi obscur que probablc»: cgli ha visto in erkir, in un primo
momento, un’allusione alla terra in quanto «ayant le Ciel pour homme» (1979: 109-110); successiva-
mente ha proposto invece di interpretarla come «porteuse du ciel lumineux» (1982: 78): cfr. supra,
n. 189. RASMUSSEN (1999: 623-626), riconduce invece erkin ed erkir a forme aggettivali usate ellit-
ticamente (e polarizzate per genere) di i-e. *réub-os, “spazio™ «the two halves of the world» sarebbero
quindi “lo spazioso (ciclo)” ¢ “la spaziosa (terra)”; cfr. OLSEN (1999: 471-472) ¢ bibliografia relativa.
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del resto una prerogativa del testo biblico o della letteratura che ha risentito
di un’influenza semitica. Esse si ritrovano anche in opere della grecita pa-
gana, a partire dai poemi omerici: in I/iade A, 44, per esempio, compaiono
associate, per descrivere le citta “abitate da uomini terreni” care al cuore di
Zeus, proprio le espressioni “sotto il cielo” e “sotto il sole” (ol yop D HEAL-
® T€ KOl 0VPAVA GOTEPOEVTL), in questo caso particolarmente adatte,
dato che il rapporto cielo-terra ¢ insito nella predilezione del dio del cielo
per citta terrestri. Il sintagma con il dativo si trova anche nel Fedone, 110 b
(toéni ThHG YNG VO T® oVPOV® GvTa), mentre in altri testi platonici si
trova [’accusativo, ad esempio in Lettere, 7, 326 ¢ (T®V DO TOV 0VpavOV
AvBpOT®V) e Timeo, 23 ¢ (To®V OTOGWY VO TOV 0VPAUVOV); nell’4/-
cest di Euripide, al v. 151, la moglie di Admeto viene efinita yovi T &plotn
TOV VP NAle pakpd®. Nelle lingue baltiche, una formula analoga ¢ lessica-
lizzata nel lituano pasdulé, -is e nel lettone pasaiile, “mondo”, che significano

letteralmente “cio che ¢ al/sotto il sole”®

% questo ¢, secondo Biezais (1987
52), esplicitamente ascrivibile ad una ripartizione dell’'universo in due livelli
(cielo e terra, appunto). Al di fuori dell’ambito semitico ¢ indoeuropeo, inol-
. a » e » .
tre, si pud citare la parola tianxia (“mondo / terra” e quindi “Cina”), propria
gia del cinese antico, che significa letteralmente “[cid che sta] sotto il cielo”

(Viotti Bonfanti, 1991: 999).

5.6. OVpavog e la fraseologia

Si concludera I’esemplificazione delle caratteristiche dell’ambito lessi-
cale afferente al cielo segnalando che, prevedibilmente, anche nella Bibbia
00pavOg e sinonimi occupano un posto di rilievo nella fraseologia. Il cielo
compare infatti spesso, ad indicare I’eccezionale altezza o entita di un fe-
nomeno o caratterizzare un eccesso di superbia, in locuzioni di carattere
iperbolico: v. ad es. €wg T0d 0VPovOD in Gen 11.4 (a proposito della tor-
re di Babele); Dt 4.11, 1Esd 8.72; Ewg T®V ovpav®dV in 2Cr 28.9; Ewg
elg oVpavov in 2Esd 9.6; Ewg VyicTwV in Sal 70.19; cfr. Gb 20.6 (Eav
avoPh i odpavov adToD To ddpa, N 8E Bvoio aDTOD VEQEOV
ayntot)*. Analogamente la distanza tra terra e ciclo ¢ citata come riferi-

3OFRAENKEL (1962, s.v. pisaulis: 543). Pasdulis si trova in questa accezione in lituano gia nella
Postilla Catholica di Dauksa, del 1599: v. KupziNowsKI (1977, t. I1: O = Z, s.v. pasaulis: 51 ss.).

37 1n Is 14.13 (Eig tov 0dpavov dvaphicopat, Endve 1@V &oTpev Tod 0dpavod BHcw
Tov 8pdvov pov) e Is 14.14 (GvaPnoopot Endve t@V ve@el®v) le parole che mostrano la YBpig
di Lucifero non sono invece da intendere in senso iperbolico, poiché manifestano la sua intenzione di
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mento spaziale/quantitativo, ad es. in Sal 102.11 (611 kot 10 Vyog ToD
00povoD ATO THS YAG EKPOATALMCEV KVPLOG TO ELEOG QLDTOV €Tl
100G POPBOVIEVOVG QOTOV); esempi analoghi si trovano del resto nel-
la letteratura greca profana (v. Iliade ©,16 10600V €vep® ’Aldew 660V
00pavog €61 GO Yoing; Esiodo, Teogonia, v. 720 16660V €vepd’ VIO
Yg 660V 0VpOVOG £0T Ao Yaing). Come si ricorderd, poi, le proprieta
del cielo stesso ne favoriscono la menzione in comparazioni miranti a sotto-
lineare, per esempio, il concetto di durata (v. supra, par. 4.8).

Esistono inoltre numerose espressioni pil strettamente legate al conte-
sto biblico: lo statuto di creatum particolarmente notevole giustifica infatti la
menzione del cielo in passi che mirano a sottolineare la grandezza e potenza
di Dio, che ne ¢ 'artefice (v. Pr 3.19, Is 40.12: in entrambi i casi & citata anche
la terra), anche in opposizione alle false divinita (es. Sal 95.5 611 Tévteg ol
feol TOV £0VDY dopovia, 6 8¢ kDPLOg TOVG OVPAVOVE EMOINCEY,
0, ancora pitt esplicitamente, Ger 10.11-12 ®€01, 01 TOV 0VPOVOV KOL TNV
YRV 00K €moinoay, AToAECOGOY ATO THG YAS KOl VTOKATWOEV
700 0VpOVOD TOVTOV / KVUPLOG O TOoag TNV YAV €v 11 1oyt
oVTOD, 6 AVopOOCAG TNV OIKOVUEVNV €V TT) COPLY ADTOV KOl TH
@povnoeL oToD €E€ETELVEY TOV 0VPaVOV, KTA.). Coerentemente, ta-
lora i cieli sono personificati e rappresentati, insieme alle realta ad essi perti-

38 nell’atto di innalzare una lode

nenti (e talora in associazione con la terra)
al Creatore (es. Dn 3.59-63: ebLoyelte, ovpavol, TOV KOPLOV, KTA.),
di testimoniare ¢ gioire della sua maesta (es. 1Cr 16.31 €b@povOnTO O
ovpavog, Kol GyoAAlaoBm 1 y1; Sal 18.2 O1 ovpavol dinyodvTot
S0y B0, TOINOLY dE YELPAV ADTOV AVAYYEALEL TO OTEPEMULL;
cfr. Sal 49.6, 68.35, 88.6, 95.11; Odi 2.43), di partecipare al suo sdegno (Ger
2.12¢E€0TN 0 0VpaVOG €L TOUTO Kol Eppléev £ml TAETOV GQOdPaL;
Salmi di Salomone 2.9 kol 6 00pavog EBopvOOUNCEY, Kol 1 YT €Bde-
AOEOTO ODTOVG, KTA.).

6. Nota conclusiva

A sigillo di questa lunga esemplificazione, ¢ opportuno ribadire, bre-
vemente, come ’analisi presentata delinei un quadro di generale asistema-

rendersi uguale a Dio (§copat 6potog 1@ Dyict) e di effettuare quindi una vera ‘scalata’ al cielo.
38 Cfr. per una personificazione del cielo e della terraanchel Esd 4.36 oo | Y THv &An0etoy
KoAET kol O 0DPOVOG DTNV EDAOYET.
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ticitd — strettamente dipendente dalla natura composita dell’opera, dal suo
scopo primario, dal contesto di fruizione, dalle circostanze della traduzione
e non da ultimo dalle condizioni di trasmissione — al cui interno si indivi-
duano comunque occorrenze specifiche di un lessico tecnico ormai defun-
zionalizzato.

D’altro canto, il presente studio conferma, ancora una volta, I’influenza
pervasiva che il testo sacro ha esercitato, non solo dal punto di vista con-
tenutistico, ma anche lessicale e fraseologico, in diversi ambiti linguistico-
culturali contemporanei e successivi.
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