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ASTRONOMIA DELL’ANTICO ORIENTE



OSSERVAZIONI E CALCOLI DEI BABILONESI
SUI FENOMENI DEL PIANETA VENERE



Questo scritto usci nel 1906, tradotto in tedesco, nel periodico
berlinese di Astronomia popolare Das Weltall (6 lahrg. Heft 23, 7
lahrg. Heft 2) col titolo Venusbeobachtungen und Berechnungen
der Babylonier. Essendo mia intenzione di pubblicare il testo
originale italiano, ma non avendo potuto ottenerne copia dalla
direzione del Weltall presso la quale dovrebbe pur trovarsi, mi
risolvo a riprodurre la minuta del testo stesso, che ho
rintracciato fra le carte dell’Autore e che in genere concorda
perfettamente colla versione tedesca. Dove la minuta offre
qualche lacuna o variante rispetto alla versione (che rappresenta
la redazione definitiva licenziata alle stampe) mi sono attenuto a
quest 'ultima traducendo il passo corretto o mancante. Per altre
notizie su questo scritto vedi nella 2° Parte [’Avvertenza
premessa alla Memoria Osservazioni ed Effemeridi babilonesi
sui fenomeni del pianeta Venere, dalla quale esso deriva.

A.S.



In ogni suo periodo sinodico Venere diventa due volte visibile
all’occhio nudo, una volta a levante come stella del mattino,
un’altra volta a ponente come stella della sera. Il principio e la
fine di questi due intervalli di visibilita danno luogo dunque a
quattro fenomeni che si ripetono periodicamente, sebbene con
periodi non interamente uniformi. La determinazione di queste
quattro epoche nelle quali Venere appare o scompare in Oriente
od in Occidente ¢ stata oggetto di lunghe serie di osservazioni
fatte dagli astronomi babilonesi gia in tempi relativamente
antichi; e una parte di tali osservazioni ¢ venuta fuori negli scavi
di Ninive. Quegli astronomi hanno inoltre tentato di stabilire delle
regole per la predizione dei suddetti fenomeni, e un saggio di
queste regole si ¢ pure conservato. o mi permetto di pubblicare
qui un riassunto di alcuni studi da me fatti sull’argomento,
riservando ad altro luogo una piu ampia esposizione dei
particolari'.

Tre sono 1 documenti che qui vengono in considerazione e sui
quali desidero di fissare I’attenzione del lettore; per chiarezza li
designero colle lettere 4, B, C. Il documento A contiene una serie
di calcoli istituiti nell’intento di rendere piu facile la predizione
dei quattro fenomeni di Venere. Il documento B contiene una

1 Con queste sigle le tavolette o frammenti di tavolette stanno registrate nel
Catalogo della collezione di Kujunjik nel British Museum. Nei due palazzi di
Sanherib e di Assurbanipal a Kujunjik, furono, come ¢ noto, trovati da Layard
e da Rassam i resti del grande archivio letterario conosciuto sotto il nome di
biblioteca di Assurbanipal. Il prof. Bezold ha catalogato e descritto in una
grande opera in cinque volumi tutti i pezzi di questa raccolta. Una descrizione
generale di essa egli ha dato nel suo libro Ninive und Babylon con special
riguardo a documenti astrologici.



serie di osservazioni effettivamente eseguite sulle apparizioni e
disparizioni del pianeta: non perod secondo ’ordine cronologico
naturale; ma secondo 1’ordine dei mesi in cui ciascuna
osservazione ebbe luogo, senza tener conto alcuno dell’anno. I1
documento C, che di tutti ¢ il piu importante, contiene pure una
serie di osservazioni effettivamente eseguite; ma in esso ¢
rigorosamente osservato 1’ordine cronologico. In tutti e tre le
apparizioni di Venere sono accompagnate dal corrispondente
giudizio astrologico, cio¢ dall’indicazione dell’avvenimento di
cui quell’apparizione poteva considerarsi come presagio.

Tutti e tre i documenti provengono dalla biblioteca di
Assurbanipal, e le copie che se ne conservano nel Museo
Britannico sono anteriori alla distruzione di Ninive, avvenuta
intorno all’anno 606 o 607 prima di Cristo. Nella loro interna
disposizione, nel modo di esprimere i fenomeni predetti od
osservati, nei termini tecnici e nell’enunciato dei giudizi
astrologici, essi presentano una grande somiglianza e molti
caratteri comuni. Specialmente ¢ da notare che in tutti e tre per
designare il pianeta Venere si fa uso esclusivamente del nome
(ideografico) di NIN DAR AN NA, di cui in tutto il resto della
letteratura cuneiforme non si trovano che rarissimi esempi, il
nome piu generalmente adoperato anche nei testi astrologici
essendo Dilbat. Non si pud quindi dubitare che tutti e tre i
documenti abbiano avuto origine, se non da un medesimo
astrologo, almeno da una medesima scuola di astrologi. Percio,
sebbene uno solo dei tre (il documento A4) porti I’indicazione di
esser stato copiato da un originale babilonese, noi potremo con
tutta sicurezza attribuire un’eguale origine anche ai documenti B
e C. Una relazione fra i tre documenti ¢ pure indicata dal fatto che
essi non sono stati scritti su tre tavolette indipendenti fra di loro,
ma furono associati due a due in una medesima tavoletta: cio¢ 4 e
C nella tavoletta K 160, B e C nella tavoletta a cui appartengono i
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frammenti K 2321 e K 30327

La tavoletta K 160 non ¢ completa: in conseguenza del guasto
avvenuto in uno dei lati manca il principio della faccia anteriore e
la fine della faccia posteriore. Con quest’ultima anddo pure
perduta la sottoscrizione solita a trovarsi in simili documenti,
dalla quale forse avremmo potuto ottenere qualche notizia
interessante circa la storia della tavoletta. La forma dei caratteri
indica che ¢ una copia assira derivata da esemplare babilonese.
Essa conteneva in origine intieri i due documenti 4 e C. Nel suo
stato presente la parte conservata comincia con un pezzo del
documento C, che distingueremo col nome di C’. Segue poi,
senza interruzione o apparente separazione, il documento A4 tutto
intiero. Ad esso si connette, anche senza alcuna separazione
apparente, un secondo pezzo del documento C, che designeremo
con C? e che occupa tutto il rimanente della tavoletta. I due pezzi
C’ e (C? formano continuazione 1’uno dell’altro e, quando la
tavoletta era completa, costituivano insieme riuniti tutto il
documento C. Nello stato presente delle cose manca in principio
forse un quarto del totale e probabilmente meno di un quarto alla
fine. Ma anche nella parte del testo che si ¢ conservata la
superficie non si trova in buono stato e presenta qua e la minori
lacune. Questa tavoletta fu pubblicata per la prima volta per cura
di G. Smith nella grande collezione inglese di iscrizioni
cuneiformi pubblicata da Rawlinson’. Quattro anni dopo fu
riprodotta dal prof. Sayce sotto forma di appendice alla sua

2 Con queste sigle le tavolette o frammenti di tavolette stanno registrate nel
Catalogo della collezione di Kujunjik nel British Museum. Nei due palazzi di
Sanherib e di Assurbanipal a Kujunjik, furono, come ¢ noto, trovati da Layard
e da Rassam i resti del grande archivio letterario conosciuto sotto il nome di
biblioteca di Assurbanipal. Il prof. Bezold ha catalogato e descritto in una
grande opera in cinque volumi tutti i pezzi di questa raccolta. Una descrizione
generale di essa egli ha dato nel suo libro Ninive und Babylon con special
riguardo a documenti astrologici.

3 The Cuneiform Inscriptions of Western Asia. Vol. 111, tavola 63, London
1870.
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Memoria sull’Astronomia e sull’Astrologia dei Babilonesi, con
trascrizione e con traduzione inglese®. Nel 1880 il prof. Sayce
associato ad H. M. Bosanquet presentd alla Societa astronomica
di Londra una Memoria® dove la tavoletta K 160 ¢ studiata sotto il
punto di vista astronomico. In questo lavoro fondamentale gli
autori hanno riconosciuto in parte la natura del documento C e
relativamente ad esso hanno stabilito alcuni risultati importanti.
Essi perd non riconobbero la natura del documento A4, che
considerarono come un’interpolazione capricciosa
dell’amanuense. Certamente ¢ strana la collocazione di questo
documento 4, incuneato fra le due meta del documento C. Ma
essa si spiega facilmente coll’ignoranza del copista, il quale,
avendo sotto mano diverse tavolette contenenti i documenti 4 e
C, suppose che appartenessero ad un solo e medesimo documento
e trascrisse il tutto secondo un ordine arbitrario.

L’altra tavoletta conteneva in origine nella faccia anteriore il
documento C e nella posteriore il documento B. Di essa non
restano che due frammenti segnati K 2321 e K 3032 nel catalogo
della collezione di Kujunjik. Questi due frammenti perd sono
insieme connessi € costituiscono un frammento unico piu grande,
che contiene forse un terzo tanto del documento B quanto del
documento C. Indichiamo, secondo I’uso, con K (2321 + 3032) la
tavoletta da cui i due frammenti derivano. Il pezzo del documento
C qui contenuto, che per chiarezza designeremo con C° ha in
parte comune il contenuto col pezzo C' della tavoletta K 160 e ne
forma un parziale duplicato. I resti di K (2321 + 3032) sono stati
pubblicati dal prof. Craig nella tavola 46 della sua bella
collezione di testi astrologici ed astronomici babilonesi’.

4 The Astronomy and Astrology of the Babylonians, with translations of the
Tablets relating to these subjects. Transactions of the Society of Biblical
Archaeology, Vol. 111, p. 316-339.

5 Monthly Notices of the Royal Astronomical Society. Vol. XL (1880), p.
565 e seg.

6 Astrological-Astronomical Texts copied from the original Tablets and
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La scrittura ¢ in carattere corsivo babilonese dell’epoca assira.
Nello stato originario la faccia posteriore terminava con una
sottoscrizione della quale oggi rimane soltanto una parte. Da
questa sottoscrizione risulterebbe che K (2321 + 3032)
apparteneva alla 63* tavola della gran collezione astrologica VD
EN LIL’, della quale pertanto si dovrebbe concludere che i
documenti B, C (e probabilmente anche A) formassero parte
integrante. Questa conclusione tuttavia ¢ soggetta a qualche difficolta.
Infatti la stessa indicazione, tavola 63 di VD EN LIL, si trova sopra
un’altra tavoletta del Museo britannico K 3129, che (per quanto ¢
possibile giudicare dal piccolo frammento superstite) sembra differisse
completamente quanto al contenuto da K (2321 + 3032)°%.

A questi cenni generali sui nostri documenti aggiungero ora
anche un riassunto del loro contenuto. Per lo studio della parte
astronomica sara utile di trascrivere sotto forma di tabelle i
numeri che vi si  trovano. Questi numeri consistono
essenzialmente in date dei fenomeni, espresse in giorni e mesi del
calendario lunisolare babilonese, senza alcuna indicazione di
anno. Per rendere piu facile la comparazione delle une colle altre,
sara utile surrogare al nome babilonese di ciascun mese il numero
d’ordine che esso occupava nell’anno. Noi porremo quindi:

Nisannu = I Tasritu = VII

Airu = 11 Arahsamna = VIII Mese intercalare:
Sivanu = 111 Kisilivu = IX

Duzu = IV  Tebétu = X Ulilu I = VI?
Abu = A% Schabatu = XI

autographed by J. CRAIG, Leipzig. 1899. Vi si contengono i resti della grande
raccolta astrologica VD EN LIL e molti altri documenti dello stesso genere.

7 Designazione ideografica che si pud tradurre Luce di Belo. Tuttavia non
tutti convengono in questa interpretazione.

8 Il frammento K 3129 ¢ stato pubblicato da Craig nell’opera citata, tavola
47. Esso ha la data dell’anno 6° del regno di Sargon II (716 av. Cr.) e reca
anche il nome di Nabuzukupkeénu, uno scriba molto operoso della citta di
Kalah, al quale dobbiamo i migliori pezzi che ancora restano della raccolta VD
EN LIL.
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Ulilu = VI Addaru = XII

Per esempio invece del giorno 9 del mese di Arah samna
scriveremo VIII. 9; e invece del giorno 7 di Uldlu II scriveremo
VI.2 7. 1l mese intercalare Addaru II non occorre in alcuno dei
nostri documenti.

DEescrizioNE DEL DocUMENTO 4.

Questo serviva a facilitare la risoluzione del seguente
problema: essendo conosciuta la data di una apparizione
qualunque di Venere, trovare le date della disparizione
corrispondente e della riapparizione consecutiva. Esso ¢ diviso in
dodici sezioni, ciascuna delle quali contiene le date di tre
fenomeni consecutivi. La prima data (un’apparizione orientale
nelle sezioni 1, 3, 5, 7, 9, 11, e un’apparizione occidentale nelle
sezioni 2, 4, 6, 8, 10, 12) ¢ assunta secondo una certa regola, e
forma per tutte le dodici sezioni una progressione aritmetica. Le
altre due sono determinate dalla prima per 1’addizione di certi
intervalli costanti di tempo, 1 quali tuttavia non sono gli stessi per
le due specie di sezioni. Il calcolo essendo diverso nei due casi,
ho creduto utile di separare le due specie di sezioni formandone le
due piccole tabelle seguenti. L’originale contiene nei numeri una
lacuna e alcuni errori di copia, dei quali pero la correzione ¢
dovunque evidente. I numeri corretti sono stati aggiunti fra
parentesi.

Se adesso nella prima tabella facciamo le differenze
orizzontali, avremo gli intervalli di tempo supposti correre dalle
apparizioni orientali alle disparizioni orientali, che ¢ quanto dire
il tempo in cui Venere ¢ visibile come stella del mattino; avremo
inoltre il tempo trascorso dalle disparizioni orientali alle
apparizioni occidentali, che ¢ quanto dire gl’intervalli di
invisibilita di Venere nelle congiunzioni superiori. Ora a colpo
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d’occhio si vede che i primi intervalli sono tutti eguali fra loro,
cio¢ di 8 mesi e 5 giorni: tale ¢ dunque secondo questa tabella la
durata della visibilita di Venere come Eosforo. Similmente si
trova che 1 secondi intervalli son tutti eguali anch’essi, di tre mesi
esatti: tale ¢ dunque secondo queste tavole la durata per cui
Venere rimane invisibile nella congiunzione superiore.

TaBerLra 1 a.

Seziont ImpaRI. PriNcIPIO NELLE APPARIZIONI ORIENTALI

Sezioni Appariziqni Dispariziqni App.arizion_i
orientali orientali occidentali
1 T . X .7 XII . 8(7)
2
30| . XI .89 | I 9
4
5 v . 1 .11 v .11
6
7 VI . 111 .13 VI .13
8
9 X . \'% .15 VII .15
10
11 XI . vl .17 X 17
12
TaBeLLA 1 b.

Seziont Pari. PriNcipio DELLE APPARIZIONT OCCIDENTALI

Sezioni Appariziqni Disparizioni orientali Appvariziovni
orientali orientali
2 o ...(3)] X .38 X .15
4 v .5 XII .10 XII 7(17)
6 \% S n .12 11 9(19)
8 v .9 Vo .15AV.14) | V11 (V.201)
10 X .11 VI .16 VI .23
12 X .13 VI .18 VIII .25
Risultati consimili si ottengono facendo le differenze

orizzontali nella seconda tabella. Anche qui le differenze fra le
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date della prima e della seconda colonna e fra quelle della
seconda e della terza sono costanti. Anche qui da tutte le sezioni
si conclude che I’intervallo dalle apparizioni occidentali alle
disparizioni occidentali ¢ di 8 mesi ¢ 5 giorni, durata della
visibilita di Venere come Espero; e che [D'intervallo dalle
disparizioni occidentali alle apparizioni orientali ¢ definito in 7
giorni, durata per cui Venere, secondo I’autore del Documento 4,
rimane invisibile nelle congiunzioni inferiori.

L’uso di queste tabelle e del Documento A per la predizione
dei fenomeni di Venere ¢ facile da comprendere. Se per esempio
un’apparizione orientale di Venere ¢ stata osservata il giorno 10
del mese di Abu, cio¢ sotto la data V. 10, coll’aiuto della prima
tabella troveremo facilmente, aggiungendo 4 giorni a tutte le date
della sezione quinta, che la seguente disparizione avra luogo sotto
la data /. 15, cio¢ addi 15 Nisannu dell’anno consecutivo, e che
un’apparizione occidentale avra luogo alla data IV, 15, cio¢ il 15
del seguente mese di Dlzu. Per simil modo, se Venere ¢ stata
osservata nella sua apparizione occidentale sotto la data X7. 22,
cio¢ il giorno 22 di Schabatu, coll’aiuto della seconda tabella,
penultima linea, aggiungendo 1 mese, 11 giorni a tutte le date in
essa contenute, si trovera che il pianeta scomparira dall’occidente
alla data VII. 27, cio¢ il giorno 27 Tasritu dell’anno dopo, e fara
la sua ricomparsa in oriente alla data VII. 34, invece della quale si
dovra scrivere VIII. 4 o VIII. 5 (Arah samna 4 o Arah samna 5
secondo che il mese VII ¢ supposto di 30 o di 29 giorni.

Interessante ¢ la determinazione della rivoluzione sinodica di
Venere che risulta dai numeri del Documento 4. Sommando
infatti 1 4 intervalli racchiusi fra due fenomeni consecutivi
abbiamo:

Invisibilita nella congiunz. inferiore Mesi 0 giorni 7 ciog 7  giomi
Visibilita di Eosforo ad oriente . . » 8 » 5 » 241 »
Invisibilita nella congiunz. superiore » 3 » 0 » 88,5 »
Visibilita di Espero ad occidente » 8 » 5 » 241 »



In totale la rivoluz. sinodica importa Mesi19 giomi 17 cio¢ 577,5 giorni

Assegnando ad un mese la durata di 29,5 giorni, la durata
totale della rivoluzione sinodica secondo il Documento 4 sarebbe
di giorni 577,5; cio¢ di quasi 6,5 giorni inferiore alla durata
calcolata dalle moderne ricerche, che ¢ di giorni 583,9213.

Affinche il lettore abbia un’idea esatta della forma in cui il
documento originale presenta i dati espressi nelle due tabelle,
aggiungerd come esempio la traduzione di due sezioni, una per
ciascuna tabella:

Sezione 9 (K 160 rev., lin. 17-20): «Nel mese di Kisilivu,
giorno 10, Venere appare ad oriente. Vi e nel paese carestia di
grano e di paglia. Fino al giorno 14 del mese di Abu rimane
visibile in Oriente. Nel giorno 15 del mese di Abu ¢ scomparsa e
per tre mesi rimane invisibile in cielo; e il giorno 15 del mese di
Arah samna Venere comincia a splendere in occidente; e i
prodotti della terra sono prosperi».

Sezione 6. (K 160. rev., lin. 5-8): «Nel mese di Uldlu, giorno
7, Venere ¢ veduta in occidente. I prodotti della terra sono
prosperi; il cuore del paese é contento. Fino al giorno 11 del
mese di Airu rimane sempre visibile in occidente. Nel giorno 12
del mese di Airu ¢ scomparsa, ¢ per 7 giorni sta occultata in cielo;
e nel giorno 19 del mese di Airu Venere comincia a splendere in
oriente; e vi e guerra nel paese».

Per tutte le dodici sezioni la forma € esattamente la medesima;
esse si distinguono solo per le date e per le diverse indicazioni
astrologiche. Le sezioni sono divise I’una dall’altra da linee rette
orizzontali, ma non sono numerate. Nell’ultima linea del
documento come sottoscrizione si legge: «12 calcolazioni (?) di
Venere, in copia da un esemplare di Babiloniay.

DgscrizioNne DeL DocuMmenTo B.
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Nell’originale’ esso occupava tutto il rovescio della tavoletta
K (2321 + 3032) e comprendeva 30 sezioni o poco meno, di cui
quattro solo son restate intere; di altre quattro si conservano
ancora 1 numeri ¢ le date delle osservazioni. Ogni sezione
comprende due osservazioni, cio¢ la data di una disparizione di
Venere, quella della consecutiva apparizione e 1’intervallo
d’invisibilita fra le due date. All’apparizione va congiunto il
significato astrologico corrispondente. Adduco due esempi:

K (2321 + 3032), rev., lin, 8-10: «Nel mese di Ulilu, giorno
25, Venere ¢ scomparsa in occidente. Per 12 giorni rimane
invisibile in cielo. Nel mese di Ulilu II, giorno 8, appare ad
oriente. I/ paese e contento.

K (2321 + 3032), rev., lin. 11-12: «Nel mese di Tasritu, giorno
11, Venere ¢ scomparsa in occidente. Per un mese e 17 giorni
rimane invisibile in cielo. Nel mese di Arah samna, giorno 27,
Venere in oriente. Piogge dirotte nel paese, una carestia si
prepara.

La prima parte del documento (forse 12 sezioni) ¢ perduta. La
parte astronomica di cid che rimane ¢ presentata qui sotto in
forma di tabella, dove ogni sezione occupa co’ suoi dati una linea
orizzontale. Alle sezioni corrispondenti ad una congiunzione
superiore ¢ stata assegnata la parte destra della tabella, alle
sezioni corrispondenti ad una congiunzione inferiore la parte
sinistra.

Si sono omesse le linee 1-6 perche contengono solo residui di
poche parole senza alcuna indicazione astronomica.

La prima osservazione che si presenta ¢, che in tutte queste
date manca I’indicazione dell’anno. La relazione fra le diverse
sezioni resta cosi sconosciuta per quanto riguarda il tempo. Le
sezioni sono state ordinate in modo che nella prima delle due date
contenute in ciascuna sezione il mese segna I’ordine naturale dei
mesi dell’anno, come si pud facilmente riconoscere esaminando

9 Craig, Astrological-Astronomical Texts, tavola 46, parte inferiore.
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le colonne delle disparizioni. In queste colonne si trovano i mesi
da VI a XI secondo il loro ordine naturale. I mesi da [ a V
occupavano certamente la prima parte del documento, che ¢
perduta. E facile vedere che tal modo arbitrario di disporre le
osservazioni non ha nulla a che fare coll’ordine dei tempi in cui le
osservazioni vennero compiute. Tutto cid diminuisce molto il
valore del documento, il cui interesse dal punto di vista
astronomico si limita alla durata dei periodi d’invisibilita in
ciascuna delle due congiunzioni, i quali sono indicati nelle
colonne 3 e 6. Da questa durata infatti ¢ possibile ricavare
I’ampiezza dell’arco crepuscolare di Venere in entrambe le
congiunzioni, quello che gli antichi chiamavano arcus visionis.

Tabella II. — Documento B.

K (2321
+3032) Congiunzioni inferiori Congiunzioni superiori
rev. linee
Dlsp anz. Intervallo AP pariz. Dl.Sp ar Intervallo Ap pariz.
occident. orientali orient. occident.
Mesi Giorni Mesi | Giorni
7-8 VI.23 0 20 VII-13
9-10 VI. 25 0 12 VI2-8
11-12 VII. 11 1 17 VIII -27
13-14 VIII . 28 0 5 . .
15 2 8 X -
16 2 9 X -
17-18 . . . 2
19 X.4 1 4 XI-8
20-21 . . . 2 0
22-23 XI.25 0 3 XI-28 .
24 -25 2 7

L’uso di limitare le date astronomiche all’indicazione del mese
e del giorno, sopprimendo quella dell’anno, non si trova soltanto
nel presente documento, ma, con pochissime eccezioni, in tutte le
tavole astronomiche ed astrologiche dei Babilonesi in generale.
Lo scopo essenziale di tali osservazioni era di ottener presagi
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dell’avvenire. La qualita del presagio si faceva dipendere da due
cose: dalla natura del fenomeno osservato, ¢ dal mese e giorno
(spesso anzi soltanto dal mese) in cui era stato osservato.
L’indicazione dell’anno era affatto indifferente. Le centinaia e
migliaia di regole che costituiscono la maggior parte della
collezione VD EN LIL, e in generale tutti 1 documenti astrologici
babilonesi, sono concepiti nel seguente modo: quando nel tal
mese e giorno (od anche soltanto nel tal mese) si osserva il tal
fenomeno, succedera il tal fatto. Queste regole, di carattere
generale, valevano per tutti i tempi; 1’indicazione dell’anno
doveva quindi esserne esclusa naturalmente. Noi vediamo cosi
che le osservazioni che abbiamo esaminate non avevano, nella
mente dei loro autori, quel carattere scientifico che saremmo
facilmente tentati di attribuir loro, ma bensi uno scopo puramente
astrologico. Se in un dato mese e in un dato giorno 1’apparizione
di Venere era accompagnata o seguita da un notabile
avvenimento, lo stesso avvenimento doveva aspettarsi ogni volta
che Venere avesse fatto 1’apparizione nello stesso mese e nello
stesso giorno. Soltanto molto tardi (al tempo di Nabonassar)
giunsero 1 Babilonesi a convincersi dell’utilita di conservare,
nella registrazione dei fenomeni, anche la memoria dell’anno in
cui avvennero. Con questo si spiega perché dalle loro certamente
antichissime e lunghissime serie di osservazioni nessun vantaggio
ne essi n¢ altri poterono trarre per le ricerche astronomiche. La
loro astronomia, come quella dei Greci, non pote¢ disporre di
documenti anteriori all’era di Nabonassar, ed ¢ grave errore il
supporre che esistesse in Babilonia un’astronomia progredita in
un’epoca piu antica.

Descrizione DEL Documento C.

Come sopra si ¢ detto, abbiamo di questo tre pezzi, C’, C’, C°,
i quali perd non arrivano a comporre l’intero testo. Esso si
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componeva di circa 30 sezioni, delle quali le prime 26 sono piu o
meno complete; intieramente perdute sono poche altre alla fine
del documento, di cui non ¢ piu possibile determinare il numero
esatto. Dei tre pezzi C’, C!, C? il primo contiene le sezioni I-V
incomplete, e le sezioni VI-XIII abbastanza complete ed in buono
stato. Il secondo contiene le sezioni VIII-XXI con frequenti
lacune. Il terzo contiene le sezioni XXII-XXVI anche molto
difettose. La sezione XXVII ¢ cancellata e le altre mancano
affatto. Le sezioni VIII-XIII si hanno dunque in duplicato, in C’ ¢
in C'.

La disposizione delle singole sezioni ¢ affatto identica a quella
che si vede nel documento B. In ciascuna si da prima la data di
una disparizione di Venere; poi la durata dell’intervallo
susseguente d’invisibilita; quindi la data dell’apparizione del
pianeta, corredata dalla corrispondente significazione astrologica.
Ecco due esempi:

Sezione IX (K 160, obv., lin. 4-5-6, ¢ K (2321 + 3032), obv.,
lin. 18-19): «Nel mese di Diizu, giorno 25, Venere in occidente ¢
scomparsa. Per 7 giorni rimane invisibile in cielo; e nel mese di
Abu, giorno 2, Venere appare in oriente. /nondazioni nel paese;
una carestia si prepara».

Sezione XXIV (K 160, rev., lin. 37-39): «Nel mese di Sivanu,
giorno 25, Venere ¢ scomparsa in oriente. Per 2 mesi e 6 giorni
rimane invisibile in cielo; e nel mese di Uldlu, giorno 24, Venere
appare in occidente. I cuore del paese e contentoy.
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La tabella III contiene tutte le indicazioni astronomiche. I numeri
segnati fra parentesi innanzi ad ogni data segnano gli anni delle
singole osservazioni o, piu esattamente, il numero d’ordine degli
anni, a cominciare coll’anno che inizia 1’intera serie delle
osservazioni, il quale viene indicato con (1) come anno 1. Questo
numero d’ordine ¢ stato calcolato da me; nell’originale ogni
indicazione d’anno manca. Per la sezione XII si hanno doppie
indicazioni: le superiori sono date in K(2321 + 3132), le inferiori
sono quelle di K 160; le une discordano dalle altre di 10 giorni.

In ogni sezione il numero di mezzo dovrebbe essere uguale alla
differenza de’ suoi collaterali. Cid da una parte da il modo di
restituire alcuni numeri perduti, operazione da farsi peraltro con
molta cautela. Le sezioni dove si hanno tutti e tre i numeri ci offrono
un mezzo di verificazione. Per tal modo si trova che nelle sezioni
VII, XVI, XVIII, XIX, XX, XXIII, XXIV vi ¢ qualche errore di
scrittura o di lettura. Altri errori ancora si scoprono con questo
criterio; cosi si vede senz’altro che nella sezione XII una delle due
lezioni dev’essere falsa. Nella sezione XIV il primo numero ¢
certamente errato e ha dato luogo alla differenza affatto
sproporzionata di 5 mesi ¢ 16 giorni. Lo stesso ¢ avvenuto nella
sezione XI, ed ¢ notabile che in questo caso l’errore esiste in
entrambi gli esemplari K 160 e K (2321 + 3132).

Gia Sayce e Bosanquet avevano riconosciuto, studiando la
tavoletta K 160 (cio¢ le parti da noi designate con C' e C?) «that the
observations link themselves into a certain number of numerical
schemes: so that portions of the tablet in question almost certainly
refer to continuous series of phenomena».'’ L’esame da me ripetuto
ha posto fuori di dubbio che questa continuita esiste in tutto il
documento C, dal principio sino alla fine. Studiando attentamente
quelle date della tabella III sulle quali non sembra cadere alcun
sospetto d’errore, si riconosce che nella loro integrita originaria esse
formavano una serie unica e continuata; in tal serie le date dei quattro
fenomeni di Venere si succedevano senza interruzione per lo spazio
di 13 rivoluzioni sinodiche e piu, comprendenti un intervallo di piu

10 Monthly Notices of the R. Astron. Society. Vol. XL, p. 569.
23



che 21 anni consecutivi con piu di 52 osservazioni, delle quali
nessuna compare nel documento B''. In questo intervallo di tempo
non troviamo altre lacune che quelle provenienti dai guasti delle due
tavolette; e si pud sperare che nuove escavazioni permettano di
completare il testo e di correggerne almeno in parte gli errori.

Nella tabella III le sezioni si seguono secondo il loro ordine
cronologico naturale: due a due sono disposte in una medesima linea
orizzontale, in modo che ogni linea comprende i1 quattro fenomeni di
una medesima rivoluzione sinodica.

Questa serie di osservazioni, continuata senza lacune per lo spazio
di piu che 21 anni e registrata nell’originale in una maniera cosi
completa, da luogo a serie riflessioni. Anche fatta ragione della
grande serenita del cielo nelle regioni circostanti a Babilonia, ¢ egli
credibile che per tanti anni di seguito lo stato dell’atmosfera sia stato
sempre tale nelle epoche volute, da permettere 1’osservazione
regolare di tutte le apparizioni e disparizioni di Venere avvenute in
quell’intervallo? Nel clima del basso Milanese almeno la meta delle
osservazioni sarebbe stata totalmente impedita dalle nuvole, e
dell’altra meta una parte ancora sarebbe stata viziata dagli spessi
vapori che occupano 1’orizzonte anche quando a maggiori altezze ¢
intieramente sereno. L’abbondanza di tali vapori ¢ una qualita quasi
inseparabile dei paesi dove 1’agricoltura si appoggia principalmente
ad una intensa irrigazione: la Babilonide era, e il basso Milanese ¢ di
questo numero. Nell’inverno quei vapori si trasformano in dense
nebbie, che anche oggi durante il mese di gennaio sono un vero
flagello della Babilonide'?. Nelle stesse nostre tavolette i pronostici
astrologici sono spesso di piogge e d’inondazioni. Non ¢ dunque
possibile ammettere che tutte le epoche assegnate a fenomeni di
Venere nel documento C siano il puro risultato di osservazioni; di

11 Da cio che rimane delle due tavolette K 160 ¢ K (2321 + 3032) si puo
argomentare che le sezioni fossero in numero di 30, comprendenti 15 rivoluzioni
sinodiche e 24 anni di osservazioni, 60 fenomeni in tutto.

12 Sacuau, Am Euphrat und Tigris, p. 53. SAYCE, The Astronomy and
Astrology of the Babylonians. Vol. 111, p. 164 delle Transactions of the Society of
Biblical Archaeology. HiLpkecht, Explorations in Bible Lands (ediz. 1903), p. 52,
325,372, 435.
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osservazioni cio¢ intese nel significato che i moderni attribuiscono a
questa parola. Di tali epoche un certo numero (e si ha ragione di
credere il maggior numero) ¢ stato senza dubbio il risultato di vera
osservazione. Le rimanenti ¢ probabile sieno state dedotte dalle
osservazioni vicine mediante una cognizione approssimata degli
intervalli di tempo che si supponeva dovessero trascorrere in ciascun
caso. Ma non vi ¢ alcun modo di distinguere a priori le epoche
osservate dalle epoche dedotte, ad eccezione di pochissimi casi.
Questa circostanza complica di molto le nostre ricerche e diminuisce
anche un poco il grado di fiducia che si potrebbe avere nei risultati:
non percido avremmo diritto di accusar quegli astronomi di falso,
giudicando cose antiche con criteri moderni. Lo scopo di quei lavori
non era di appagare una curiosita scientifica, ma di arrivare a predire
I’avvenire per mezzo dei fenomeni celesti, e nulla poteva importar
loro che le epoche di essi fenomeni si scoprissero coll’immediata
osservazione o si deducessero da altri fenomeni per via di calcolo.
L’astrologia posteriore, piu perfetta si appoggiava intieramente a
posizioni calcolate: a Babilonia non si era arrivati a tal punto, e gli
astrologi erano ancora costretti a far parziale assegnamento sulla
diretta osservazione di cio che avviene in cielo.

Anche le date del documento C, come quelle di 4 e di B, sono
tutte espresse in mesi e giorni, senza alcuna indicazione d’anno. Da
queste date dunque nessuna diretta indicazione si ottiene per stabilire
in modo assoluto (cio¢ rispetto ad un’era conosciuta) gli anni a cui
quelle osservazioni di Venere si riferiscono. Tuttavia la continuita
della serie pud dare il modo di stabilire con wuna certa
approssimazione le date relative di quei fenomeni, cio¢ gl’intervalli
di tempo trascorsi fra due di essi. Assegnando il numero 1 all’anno in
cul furono fatte le due osservazioni contenute nella sezione I, e
continuando da esso la numerazione degli anni, si pud formare una
scala fittizia dei tempi e fissare in essa le date osservate. I numeri
degli anni cosi determinati vennero da me inscritti nella tabella III:
sono i numeri compresi fra parentesi, che stanno a sinistra di ciascuna
data. Di questi anni alcuni sono direttamente indicati come
intercalari: tali gli anni 11° e 19° per i quali si ha il mese VI% cio¢
Ultlu II. Dalla combinazione di altre date ¢ facile riconoscere inoltre
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che devono pure esser stati intercalari gli anni 9°, 14°, 17°. E inoltre
probabile che siano stati intercalari gli anni 1°, 3° e 6°; ma le gravi
lacune nelle prime linee della tabella III non permettono di farne
verificazione. Una sicura numerazione degli anni e dei mesi non si
puo avere che dal principio dell’anno 7° alla fine del 21°. Ed anche in
questo intervallo la numerazione progressiva dei giorni sara sempre
incerta di una o due unita, non essendo a noi nota la distribuzione dei
mesi pieni e dei mesi cavi nel calendario babilonese di quell’epoca.

In queste incertezze io non ho saputo fare di meglio che supporre
tutte le durate dei mesi uguali fra di loro ed uguali alla durata della
lunazione media, 29,5306 giorni. Dagl’intervalli di tempo cosi
calcolati fra le diverse osservazioni ¢ stato gia possibile dedurre
alcuni risultati. Dalle osservazioni prossime alla congiunzione
inferiore (escludendo i dati non sicuri) ho potuto dedurre 1’arcus
visionis di Venere nel suo corso inferiore ed ho ottenuto un valore di
5°,42, che bene si adatta a quelle osservazioni; valore poco diverso
da quelli che adottarono Tolomeo ed Albatenio. Coll’aiuto di questo
arcus visionis non ¢ stato difficile dedurre da ogni singola
osservazione di disparizione occidentale e di apparizione orientale,
I’epoca della vicina congiunzione inferiore vera; e da questa 1’epoca
della congiunzione media, sempre riferita alla scala arbitraria dei
tempi®.

Da dieci congiunzioni medie cosi calcolate si deduce la
rivoluzione sinodica di Venere di 584,021 giorni, col probabile errore
di £ 0,233 giorni. Ma la vera differenza dal valore ora ammesso ¢
ancora minore, di 0,100 giorni. L’errore probabile di un’osservazione
babilonese prima o dopo della congiunzione inferiore ¢ di giorni +
1,90. Non ¢ questo il luogo di riferire 1 particolari dei calcoli, che

13 Per questi calcoli mi sono state di grande utilita le tavole compendiate del
Sole della Luna e dei Pianeti di P. V. NeuceBauer (Verdffentlichungen des Kgl.
Astron. Rechen - Instituts zu Berlin. No. 25 e 27, Diimmler, 1904 ¢ 1905). Gli
elementi delle orbite della Terra e di Venere, indispensabili per i suddetti calcoli,
sono stati adottati per I’anno 650 avanti Cristo. E questo un dato arbitrario, il cui
errore tuttavia non pud avere conseguenze molto importanti. La difficolta derivante
da cio che noi non conosciamo il luogo preciso dell’equinozio di primavera nel
calendario babilonese, puo essere elusa mediante un artificio speciale.
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forse avrd occasione di pubblicare altrove. Intanto questo valore della
rivoluzione sinodica, che tanto si avvicina al reale, ci assicura che la
durata della lunazione media di giorni 29,5306, posta per base dei
calcoli, corrisponde bene a quella che ¢ determinata dai novilunii del
calendario adoperato dagli osservatori babilonesi. I quali pertanto ¢
da supporre usassero una certa diligenza nel far concordare
coll’osservazione diretta dei novilunii apparenti il principio dei mesi
assegnato nel loro calendario.

Una determinazione assoluta delle epoche in cui furono fatte
queste osservazioni sarebbe certamente del piu grande interesse per la
storia dell’astronomia e dell’astrologia babilonese, in particolare per
la cronologia dei documenti raccolti nella gran collezione VD EN
LIL. Questa determinazione tuttavia presenta gravi difficolta. Si puo
tentarla per due vie diverse, con argomenti di carattere istorico € con
argomenti di carattere astronomico.

Un argomento della prima specie gia si € indicato in principio di
questo scritto. Le tavolette K 160 e K (2321 + 3032) essendo state
rinvenute fra le rovine di Ninive ¢ affatto improbabile che sieno state
poste fra quelle rovine dopo la distruzione della cittd, e in
conseguenza non ¢ a dubitare che vennero scritte prima dell’anno 606
avanti Cristo. Le osservazioni in esse registrate sono dunque tutte
anteriori all’anno 606. Se supponiamo che la serie delle osservazioni
abbia durato 24 anni, il loro principio non si potra mettere in epoca
posteriore al 630. Con ci0 ¢ stabilito un limite inferiore. Un limite
superiore non ¢ cosi esattamente definito, ma possiamo pur sempre
determinarlo con qualche approssimazione considerando che in tutti e
tre 1 nostri documenti si fa parola di una sconfitta del popolo invasore
che le iscrizioni cuneiformi chiamano Umman-Manda (talvolta anche
Umman-Matti o solo Manda); sconfitta che vien posta in relazione
coll’apparizione di Venere nel mese di Sivanu'.

Con questo nome, che propriamente significa orde dei Manda,
designavano i1 Babilonesi e gli Assiri le grandi moltitudini di nomadi
saccheggiatori e distruttori, che durante i secoli VIII, VII e VI prima

14 Documento 4 (K 160, obv., lin. 38). Documento B (K 2321 +3032. rev., lin.
25). Documento C (K 160, obv., lin. 27).
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di Cristo furono per le nazioni incivilite dell’Asia anteriore
precisamente la stessa cosa che mille anni piu tardi 1 Goti, 1 Vandali e
gli Unni per le nazioni dell’Occidente romano. I dotti sono press’a
poco d’accordo nell’identificarli cogli Sciti, abitatori delle steppe
dell’Eusino e del Caspio, e ad essi si attribuisce generalmente, fra
altre, la grande invasione scitica descritta da Erodoto, della quale si
hanno indizi anche nelle profezie di Geremia e di Sofonia.

Per quanto oggi ¢ noto, il nome di Manda non compare che assai
tardi nella storia assiro-babilonese. A tacere delle epoche piu antiche,
ancora per tutto il secolo IX avanti Cristo nessuna menzione se ne
trova nelle copiose e minute descrizioni che dei propri fatti ci
lasciarono i grandi re guerrieri d’Assiria Assurnazirpal, Salmanassar
II, e Samsi-Adad IV, i quali coi loro commentari occupano di quel
secolo la maggior parte (885-812). Non gia che in quel tempo ed
anche prima le belle pianure del Tigri e dell’Eufrate non siano state
soggette ad assalti ripetuti di genti nomadi avide di preda ed in cerca
di nuove sedi. Ma gl’invasori, in massima parte tribu d’origine
aramaica, venivano allora dai deserti d’Arabia e dalle rive del golfo
persico, e nulla avevano di comune coi Manda. Il nome Umman-
Manda fu usato esclusivamente per i barbari provenienti dal nord. E
principalmente in considerazione di questi fatti che gl’investigatori
della storia orientale sono tutti d’accordo a collocare nei secoli VIII e
VII avanti Cristo le emigrazioni dei popoli designati specialmente
con questo o con un nome equivalente’’. Ne segue che i nostri
documenti 4, B, C non hanno potuto esser composti anteriormente
alla prima invasione degli Umman-Manda, cio¢ al secolo VIII avanti
Cristo, se almeno vogliamo contenerci entro i limiti che oggi ci
sembrano veri.

A questo punto si pud con vantaggio introdurre gli argomenti di
carattere astronomico. Notiamo che ognuna delle suddette
osservazioni di Venere contiene tre dati astronomici. Dalle date
indicate (mese e giorno) si pud anzitutto ottenere una cognizione

15 I dati piu importanti sopra I’origine e la storia dei Manda sono stati raccolti e
discussi da H. WiNnkLER, Untersuchungen zur altorientalischen Geschichte, 1889, p.
109-132. Sopra i differenti loro nomi v. DeLitzscH Assyrisches Handrvorterbuch, p.
87.
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approssimata della longitudine del sole all’epoca dell’osservazione.
Dallo stesso dato, in unione coll’arcus visionis gia conosciuto,
abbiamo poi le differenze di longitudine fra il Sole e Venere. In terzo
luogo il giorno del mese da immediatamente 1’eta della Luna, contata
dal giorno dell’apparizione della Luna nuova. Se questi tre capisaldi
fossero noti con sufficiente precisione, noi potremmo facilmente,
coll’aiuto delle tavole moderne, dedurne 1’anno dell’osservazione che
manca. Sennonché¢ qui noi siamo molto lontani dalla precisione
necessaria. Veramente si puo di molto scemare I’effetto degli errori di
osservazione quando nel calcolo non si introduca una osservazione
sola, ma la combinazione di tutte le osservazioni che sono a nostra
disposizione nella tabella III. Anche la nostra ignoranza circa la vera
distribuzione dei mesi di 29 e 30 giorni non ¢ molto pericolosa.
Invece ci imbarazza singolarmente il fatto che noi abbiamo un’idea
affatto sommaria della posizione dell’equinozio di primavera nel
calendario babilonese. Nel calendario lunisolare babilonese esisteva
fra ’equinozio di primavera e il 1° di Nisan un certo intervallo di N
giorni, il quale non solo variava da un anno all’altro (il che s’intende
in un calcolo lunisolare), ma molto probabilmente mutava anche nel
suo valore medio da un’epoca storica ad un’altra'.

16 Per epoche piu recenti dell’astronomia babilonese si puo ritenere con la
maggiore probabilita che il ritardo medio del 1° Nisan rispetto all’equinozio di
primavera non si allontanasse molto da N = + 12 giorni. Da un certo numero di
equazioni fra le date dei calendari giuliano e babilonese istituite da Epping,
Strassmaier e Kugler io ho potuto dedurre il valore approssimato di N per tre

epoche a un di presso equidistanti, e cioe:
I. per gli anni 533 -521 av.Cr. da 13 confronti N=+10
1L » 359-331 » » 7 » N=+13
. » 124 -101  » » 9 » N=+12

Poiche¢ ognuno di questi valori di N pud presentare un’incertezza di piu unita, la
sola conclusione da trarre ¢ la seguente: che durante lo spazio di tempo 533-101 av.
Cr. il ritardo medio del 1° Nisan rispetto all’equinozio di primavera non si
allontand mai molto da 12 giorni. Ma sarebbe imprudente estendere questa
conseguenza ai secoli precedenti all’anno 533. Veramente anche per queste epoche
non mancano nelle iscrizioni cuneiformi indicazioni di vario genere, ma ad
eccezione di una o due, non se ne puo ancora far uso. Alcune di esse non recano
I’anno, altre sono di dubbia interpretazione, ed altre finalmente non meritano fede
alcuna. Notizie e ricerche varie su questo argomento si trovano in una dissertazione
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Noi sappiamo soltanto che questo intervallo, ossia il numero N,
rimase sempre compreso fra certi limiti, 1 quali non permisero mai
che il 1° di Nisan uscisse fuori dalla primavera.

Da questa nostra ignoranza della relazione dell’anno babilonese
col corso del Sole non viene modificato essenzialmente il principio
fondamentale dei calcoli da istituire, ma piuttosto il metodo di essi;
anche la natura dei risultati viene di molto alterata. Non si ottera una
soluzione esatta del problema con un accordo piu rigoroso delle
antiche osservazioni colle tavole moderne. A una tale soluzione non
possiamo piu pensare. Invece si ottiene una quantita di soluzioni
possibili, mediante le quali ci si approssima, non esattamente, ma piu
o meno, al detto accordo. La scelta della soluzione corrispondente al
vero rimane alquanto arbitraria o si deve far dipendere da criteri
d’altra specie. Ulteriori particolari sopra questi calcoli un po’
complessi non sarebbero qui al loro posto; bastera un breve cenno dei
risultati ottenuti.

Io ho compiuto queste ricerche per tre secoli, il VII, I’VIII e il IX
av. Cr., e ho determinato le soluzioni possibili del problema che si
offrono entro tale intervallo di tempo. Delle osservazioni contenute
nella Tabella III ne ho scelte dieci che non sembrano sospette o che
per lo meno non presentano alcun errore manifesto. Ho poi
confrontato anno per anno il corso dei tre astri Sole, Luna e Venere,
dato dalle tavole del Neugebauer, con quelle osservazioni ed ho
notato le concordanze che si mantennero entro limiti ammissibili di
errore. In tutto lo spazio di tre secoli io ho trovato tre epoche per le
quali i dati babilonesi della Tabella III si accostano sufficientemente a
quelle tavole, e cid per tutti e tre gli astri ad un tempo.

Durante le prima epoca il principio delle osservazioni (anno 1°
della Tabella IIT) coincide coll’anno 657 (o 665) av. Cr. La serie delle
osservazioni che si estende per oltre 24 anni, comprende quindi gli
anni 657-634 (o 665-642). Se si adotta quest’epoca, ne segue che il
valore di N ¢ stato allora +16 (o +18); cio¢ il ritardo medio del 1°
Nisan rispetto all’equinozio di primavera ¢ asceso a 16 (o 18) giorni.

di E. W. Maunper e A. S. D. Maunper, pubblicata nel Vol. LXIV delle Monthly
Notices of the Royal Astronomical Society; vedi specialmente le p. 496-503.
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Questo ritardo resta bene fra i limiti possibili e non si allontana
troppo dall’uso praticato al tempo dei Persiani, dei Macedoni e dei
Parti, secondo il quale N non si scostava molto dal valore +12. La
compilazione del documento C sarebbe avvenuta dopo I’anno 634 o
642. Poich¢ il documento C non entra nella gran raccolta VD EN LIL
come parte integrante e neppure come parte complementare, cosi noi
dovremo concludere che questa raccolta veniva messa insieme ancora
negli ultimi decenni del regno assiro e che ancora durante il governo
di Assurbanipal vi si aggiunse del nuovo materiale. Del resto gli
Umman-Manda erano allora gia da lungo tempo conosciuti
nell’ Assiria e nella Babilonide; percid non ¢ necessario supporre che
appunto nel corso di quei 24 anni abbia avuto luogo una loro
invasione. Questa poi avrebbe potuto avvenire soltanto nell’anno 641
(o 649", nel quale Venere colla sua apparizione nel mese di Sivan
avrebbe potuto darne un segno precursore.

Durante la seconda epoca il principio delle osservazioni
corrisponde all’anno 812 a. Cr.; la serie delle osservazioni durata per
24 anni, dovrebbe secondo questa ipotesi abbracciare gli anni 812-
789. L’adozione di quest’epoca determina per N un valore negativo.
N =-11; il che importa che il 1° di Nisan precedesse in media di circa
11 giorni I’equinozio di primavera, e quindi cadesse press’a poco 23
giorni prima che al tempo della dominazione persiana. Un simile
disordine del calendario lunisolare ¢ ben possibile, specialmente a
cagione dell’intercalazione irregolare del 13° mese. Noi sappiamo
che i Babilonesi sono stati alquanto negligenti precisamente da
questo lato, e che ancora al tempo di Dario I essi non possedevano
per cio alcun calcolo ciclico ordinato. L’apparizione di Venere nel
mese di Sivan ebbe luogo, secondo questa ipotesi, nell’anno 796, e
quindi avrebbe avuto luogo allora anche la supposta connessione con
una invasione e disfatta dei Manda. Che una volta si sia realmente
notata la coincidenza dei due avvenimenti noi possiamo
ragionevolmente supporlo; ma riman dubbio se proprio nell’anno 796
oppure prima. In ogni caso noi dovremmo riconoscere qui la piu

17 11 dato 649 non ¢ verosimile per ragioni storiche. Gli avvenimenti di questo e
dell’anno seguente nell’ Assiria-Babilonia, si conoscono bene; ma non si parla degli
Umman-Manda.
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antica menzione bene accertata degli Umman-Manda.

La terza epoca pone il principio delle osservazioni nell’anno 868
(0 876) av. Cr. Ad essa corrisponde N = +5 (o N =+7), valori che ben
si possono accettare. In questo caso le osservazioni abbraccerebbero
I’intervallo 868-845 (o 876-853). Se si ammette, cosa per se
verosimile, che la compilazione del ducumento C abbia avuto luogo
non molto dopo la fine delle osservazioni, ¢ assolutamente necessario
inferirne che gia verso la meta del 9° secolo av. Cr. gli Umman-
Manda erano conosciuti nella Babilonide per le loro malvagie
incursioni. Ma questa conclusione non sembra accordarsi bene colla
verisimiglianza storica. Noi lasceremo decidere agli studiosi di storia
orientale e agli assiriologi se gia in un’epoca cosi remota possa
parlarsi dei Manda nell’ Assiria e nella Babilonide.

Dubbi simili, e in grado anche maggiore, valgono per le epoche
piu antiche, che riusciamo a determinare alla meglio
astronomicamente, ma che non potremmo ancora ammettere o
respingere in base a ricerche storiche, e cio a cagione delle lacune che
esistono tuttora nella nostra conoscenza della storia assira e
babilonese piu antica, anteriore al 900 av. Cr.

Da quanto si ¢ detto risulta che la prima e la seconda delle epoche
suaccennate hanno per se la maggiore probabilita. Percio la serie di
osservazioni del documento C appartiene o alla meta del VII o al
principio dell’VIII secolo av. Cr., ed ha quindi avuto luogo intorno al
650 o intorno all’800. Ma per una scelta fra le due ipotesi noi non
possediamo alcuna ragione decisiva; speriamo che nuove ricerche e
nuove scoperte abbiano a portar ulteriori schiarimenti su questo
punto.

Come risultato finale della ricerca abbiamo le seguenti
proposizioni: Negli ultimi secoli che precedettero la distruzione di
Ninive 1 Babilonesi hanno osservato molto diligentemente la
disparizione e la riapparizione di Venere. Da queste osservazioni essi
hanno anche dedotto una determinazione, a dir vero assai
rudimentale, dei periodi e degli intervalli di tali fenomeni. Pel loro
calcolo preventivo essi hanno dato una serie sistematica di regole
(cio¢ quello che noi diciamo una tavola), mediante la quale potevano
dall’indicazione di una disparizione osservata del pianeta calcolare in
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modo facile e sicuro le date dei due fenomeni seguenti. Tutto cid
semplicemente per iscopi pratici astrologici. Del resto non esiste
alcuna traccia di ricerche sopra il corso apparente e reale del pianeta.
L’interesse per la scienza pura non ha alcuna parte in tutti questi
antichi tentativi.
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II.

LE OPPOSIZIONI DI MARTE

SECONDO GLI OSSERVATORI BABILONESI
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Come lo studio sulle Osservazioni babilonesi di Venere, anche
questo comparve tradotto in tedesco nel 1908 nel periodico berlinese
di astronomia popolare Das Weltall (9. lahrg., Heft 1.) col titolo: Die
Oppositionen des Mars nach babylonischen Beobachtungen. Volendo
io pubblicare il testo italiano, mi veggo costretto anche questa volta
a riprodurre, non gia la redazione definitiva mandata dall’autore al
Weltall, ma la minuta ch’egli tenne presso di se, attenendomi, quanto
all’edizione, agli stessi criteri gia seguiti nel pubblicare le
Osservazioni babilonesi di Venere (v. p. 4).

A. S
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L.

Di tutti gli antichi pianeti Marte ¢ quello che nella parte visibile
del suo corso sinodico presenta le maggiori variazioni di splendore.
Secondo i calcoli e le osservazioni di G. Muller' la sua massima
intensita luminosa sta alla minima osservabile fuori del crepuscolo
nel rapporto di circa 63 ad 1, mentre tale rapporto ¢ per Mercurio
soltanto di 2,3 ad 1, per Venere di 2,6 ad 1, per Giove di 2,5ad 1 e
per Saturno (comprese le variazioni dovute alla diversa posizione
dell’anello) di 6 ad 1. Mentre gli altri pianeti, Mercurio non escluso,
nella parte del loro corso sinodico non disturbata dai crepuscoli
superano sempre lo splendore di una stella normale di prima
grandezza a un dipresso quale o Orionis [Beteigeuze] o o Tauri
[Regolo], solo Marte scende al di sotto di questo limite. Quando esce
alla mattina dai raggi del sole dopo la congiunzione superiore esso ha
I’apparenza modesta di una stella di seconda grandezza ed ¢ facile
confonderlo con le numerose stelle vicine; forse da cio € derivato uno
dei nomi che a Marte davano i Babilonesi, Manma «qualcuno». La
difficolta di ravvisarlo per chi non era ben pratico del cielo, gli aveva
fatto dare anche il nome di Balum «non ¢’é»".

Uscito dai raggi del sole Marte cresce a poco a poco, € verso le
quadrature diventa di prima grandezza. A partire da questo punto
aumenta rapidamente e verso I’epoca dell’opposizione raggiunge il
suo massimo splendore, che non ¢ tuttavia il medesimo in tutte le
opposizioni, specialmente a cagione della grande eccentricita della
sua orbita. Quando I’opposizione ha luogo nella seconda meta di

18 G. MULLER, Die Photometrie der Gestirne, p. 369. Da quest’opera sono tratti
per la maggior parte i dati numerici qui sopra addotti circa le variazioni dello
splendore apparente di Marte e degli altri pianeti.

19 Jensen presso ScuraDer, Keilinschriftliche Bibliothek, vol. VI, p. 324.
DevritzscH, Assyrisches Hanadrvorterbuch, p. 174, 418. Forse perd a procurargli
quest’ultimo nome ha contribuito il fatto che nella congiunzione col Sole Marte sta
nascosto nei crepuscoli solari da 3 a 4 mesi, cio¢ piu a lungo che qualunque altro
dei grandi pianeti.
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febbraio o al principio di marzo, il massimo splendore a cui giunge il
pianeta ¢ circa sei volte quello di una stella normale di prima
grandezza. Ma quando 1’opposizione ha luogo nella seconda meta di
agosto o al principio di settembre, lo splendore del pianeta puod
arrivare a 33 volte quello della stella normale sopradetta, superare
anche quello di Giove, e al pari di quest’astro e di Venere produrre
un’ombra distinta. In altre epoche dell’anno lo splendore massimo di
Marte in opposizione sta fra questi due termini. Sempre pero tale
splendore massimo ¢ di breve durata. Infatti in tutte le opposizioni si
verifica che alla distanza da 18 a 20 giorni prima o dopo 1’epoca del
maximum la luce del pianeta ¢ ridotta di un quarto; diminuzione che
¢ gia sensibile ad una osservazione accurata e corrisponde a 0,3 di
una grandezza stellare. Si pud dunque stimare a 36 o 40 giorni
I’intervallo durante il quale il pianeta conserva il suo massimo
splendore senza che I’occhio ne avverta una sensibile diminuzione®.
Il venticinquesimo giorno prima o dopo 1’opposizione la luce
massima ¢ gia ridotta di un terzo, e il trentaseiesimo giorno gia della
meta, il che significa la differenza di % di una grandezza stellare,
differenza certamente molto apprezzabile.

Queste variazioni di splendore stanno in intima relazione col
movimento del pianeta relativamente alla Terra. Una manifestazione
di tale movimento sono le stazioni e la retrogradazione di Marte che
hanno luogo contemporaneamente. Vi ¢ dunque una stretta
connessione fra le stazioni e la retrogradazione da una parte e le
variazioni di splendore dall’altra. II massimo splendore ha luogo
verso la meta dell’arco di retrogradazione, le stazioni lo procedono e
lo seguono di 30 a 40 giorni, per modo che tutta la retrogradazione si
fa in un intervallo di 60 ad 81 giorni, e questo intervallo comprende
in se tutto il periodo della massima luce del pianeta.

Quando la opposizione ha luogo vicino all’afelio di Marte (ci0 che
avviene nella seconda meta di febbraio o nella prima di marzo) I’arco
di retrogradazione arriva al suo massimo valore che ¢ di circa 20°, ed
¢ percorso dal pianeta in 81 giorni. Per le opposizioni prossime al

20 Pel calcolo dell’effetto della fase ho fatto uso della legge empirica che il
prof. Muller ha dedotto dalle sue osservazioni di Potsdam. Vedi op. cit., p. 370.
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perielio di Marte (seconda meta di agosto o prima meta di settembre)
I’arco di retrogradazione si riduce a 12° ed ¢ percorso dal pianeta in
giorni 60.

Tutti questi fenomeni sono facilmente osservabili ad occhio nudo,
e il determinarne la legge non richiede altro che grande pratica del
cielo e I’assidua osservazione di molti anni. L’una e 1’altra non hanno
fatto certamente difetto agli astronomi babilonesi. Lo scopo di questo
articolo ¢ di dimostrare che gia in epoca remota, certo prima della
distruzione di Ninive (606 a. Cr.), essi hanno conosciuto veramente
quei fenomeni, ¢ che non solo hanno avuto un’idea approssimativa
delle variazioni di luce e di moto apparente di Marte, ma anche hanno
conosciuto la relazione esistente fra le due variazioni, ¢ anzi fatto
qualche tentativo di determinazione numerica.

II.

Fra le numerose tavolette di creta che ci hanno conservato notizia
dell’astronomia e dell’astrologia dei babilonesi ne considereremo una
che si conserva a Londra nel Museo Britannico dove, nella collezione
di Kujunjik porta il numero 2894 ed ¢ percio designata col simbolo K
2894. 11 simbolo K ci avverte subito che la tavoletta ¢ stata estratta
dalle rovine di Ninive e non puo essere quindi posteriore all’anno 606
av. Cr., che oggi si adotta come I’epoca piu probabile della
distruzione di quella cittd. Questa tavoletta, non compresa nelle
grandi collezioni di Rawlinson e di Craig, ¢ stata pubblicata a parte
nel 1888 dal prof. Bezold?'. E scritta in caratteri niniviti, ma si ha
ragione di credere che sia copia di un originale babilonese™, ed ¢

21 Proceedings of the Society of Biblical Archaeology, 1888, Vol. X. p. 265,
Plates I, 1I.

22 Nove linee (15-23) della faccia anteriore si trovano con testo identico
nell’altra tavoletta K 2310 scritta in caratteri babilonesi, cio ché sembra accennare
piuttosto ad un originale babilonese che ad un originale assiro. La cosa del resto
non ¢ sicura ¢ non vi ¢ modo di deciderla, mancando affatto nelle due tavolette

qualunque sottoscrizione od altro indizio equivalente.
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notevole perche la parte astrologica, diversamente dal consueto, vi
occupa poco spazio, mentre vi ¢ una certa abbondanza di notizie
astronomiche. In principio si parla a lungo dello Scorpione, delle
diverse parti di questa costellazione e di un certo pianeta (Giove?)
che si trovava nella Libbra, poi di varie altre stelle fra le quali Sirio e
Procione (?). Si accenna alla caduta di un grande aerolito e vi si trova
anche notizia di una cometa, il tutto senza indicazione di date.
Sembra che ciascuna delle diverse osservazioni o notizie fosse scritta
a modo di memorandum sopra un qualunque pezzetto di creta molle e
che piu tardi queste diverse note fossero ricopiate alla rinfusa sopra
una tavoletta piu grande per evitarne la dispersione. Quindi non si ha
neppure la certezza che le osservazioni registrate su simili tavolette di
contenuto misto sieno state fatte in un breve periodo di tempo o che
si riferiscano a uno stesso giorno o almeno a uno stesso mese.

Cio che ci interessa in questo momento sono le quattro linee 15-18
della facciata posteriore. Esse non accennano ad alcuna osservazione
in particolare, ma in poche parole riassumono il risultato di un gran
numero di osservazioni sopra una stella il cui nome torna spesso nei
documenti astronomici ed astrologici babilonesi. I quattro segni con
cui questo nome ¢ scritto vengono per lo piu letti NI BAT A NU, da
alcuni NI BE A NU e da altri ancora ZAL BAT A NU®, e significano
una stella mortifera; in generale si ritiene che questa stella sia il
pianeta Marte**. La tavoletta essendo in quel luogo alquanto
danneggiata sull’orlo destro, mancano alla fine della linea alcuni
caratteri. Questa circostanza e l'uso frequente degli ideogrammi
producono qua e la qualche oscurita; tuttavia il senso generale non
sembra dubbio. Segue qui sotto la versione letterale delle quattro
righe del testo, dove le parentesi rettilinee indicano le parole supplite:

[Quando] La stella di Marte diventa potente, accresce il suo splendore;
VII giorni, XIV giorni, XXI giorni questo pianeta sale brilllando;

23 L’incertezza della traduzione deriva, come ¢ noto, da cid che molti segni
cuneiformi si posson leggere in due o tre modi diversi
24 Alcuni assiriologi hanno attribuito questo nome a Mercurio o a Saturno
anzich¢ a Marte. Il presente lavoro non lascia alcun dubbio su questo punto.
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VII giorni, XIV g., XXI g. ritorna indietro, indi compie il predeterminato periodo®;
XL kaspu le due corse. LX kaspu le [tre] corse.

La completa intelligenza di questo testo offre alcune difficolta che
noi ora cercheremo di risolvere.

III.

Anzitutto vediamo che la durata del massimo splendore di Marte ¢
assegnata in «7 giorni, 14 giorni, 21 giorni». Abbiamo veduto sopra
che, anche quando si limiti tale durata a quella in cui una
diminuzione non ¢ sensibile all’occhio. essa non puod esser minore di
36 o 40 giorni. Ma il pianeta conserva uno splendore eccezionale
anche per un tempo assai piu lungo, e se si suppone che i limiti dello
splendore massimo corrispondano a quelli dell’arco di
retrogradazione, come fa I’autore babilonese, non si pud assegnare a
tale periodo meno di 60 o di 80 giorni come sopra si ¢ veduto. La
differenza ¢ troppo grande per poterla considerare come errore di
osservazione. In nessun caso € per nessuna supposizione si puo
limitare il massimo splendore di Marte a 7, a 14 o a 21 giorni. Questi
numeri non possono essere il risultato di vere osservazioni.

La spiegazione piu probabile ¢ forse la seguente. Lo splendore
eccezionale di Marte durante le opposizioni non ¢ un fenomeno di cui
si possa assegnare la durata con esattezza assoluta. Esso varia a poco
a poco e in modo continuo, tanto nell’aumentare, quanto nel
decrescere. Volendo dunque dare un’idea di questa durata che non si
misura per ore, n¢ per anni, ma per un certo numero di giorni,
bisogna usare una espressione indefinita che non indichi n¢ un’unita
di tempo troppo breve n¢ una troppo lunga. Noi diremmo che il
massimo splendore di Marte dura alcune settimane, e in questo senso
appunto di alcune settimane deve intendersi 1’espressione 7, 14, 21
giorni.

I1 tempo che Marte impiega nel suo moto retrogrado ¢ indicato nel

25 o piuttosto «indi compie il prescritto corso»?
40



medesimo modo, e cosi in forma evidente si da ad intendere che
questo tempo coincide con quello del massimo splendore. Anche qui
vale la medesima considerazione. Il moto retrogrado di Marte al suo
principio e al suo fine (cio€ vicino alle stazioni) ¢ lentissimo e quindi
molto difficile a determinare con osservazioni fatte a semplice vista
senza strumenti. Bastera dire che il pianeta in questi casi puo
rimanere per un mese intero nel medesimo grado di longitudine, e
che pertanto due osservatori potevano facilmente differire di un mese
intero nel fissare 1’epoca delle stazioni. Se mai gli astronomi
babilonesi hanno tentato di determinare la durata di quel moto, hanno
dovuto trovare risultati assai discordanti; quindi 1’indicazione
indeterminata 7, 14, 21 giorni ¢ anche qui D’espressione delle
perplessita in cui hanno dovuto trovarsi quei primi osservatori.

Simili difficolta non potevano aver luogo nel fissare
approssimativamente i punti del cielo in cui Marte faceva le sue
stazioni, ¢ quindi neppure nel determinare la lunghezza dell’arco di
retrogradazione. Restando il pianeta quasi immobile per molti giorni
la sua posizione poteva esser stabilita con tutto agio coll’aiuto delle
stelle vicine; ed infatti troviamo determinazioni numeriche dell’arco
di retrogradazione espresse in misura ben definita nell’ultima delle
quattro linee qui considerate. Per ben intenderne il senso osserviamo
una delle due figure qui sotto, rappresentanti in forma schematica 1
due tipi di curva che Marte descrive nel suo corso apparente all’epoca
delle sue opposizioni. SB ¢ il corso diretto anteriore alla prima
stazione, B il luogo di questa; BC il tratto percorso durante la
retrogradazione, C ¢ la seconda stazione, ¢ finalmente CR la ripresa
del moto diretto. Astraendo dal movimento in latitudine che ¢ sempre
piccolo, noi vediamo che la parte utilmente progressiva del corso di
Marte (che i babilonesi hanno certamente considerato come la parte
normale) consta dei due tratti SB e DR, cosicche, se il pianeta fosse
passato senz’altro da B in D, nulla di notevole sarebbe forse stato
notato da quegli astronomi primitivi. Invece il pianeta, per arrivare da
B in D, ha fatto con moto retrogrado il tratto BC, poi con moto diretto
il tratto CD. Questi due tratti anomali, che realmente nulla
conferiscono al moto progressivo di Marte lungo lo zodiaco, sono le
girrat sittd, cio¢ le due corse di cui si parla al principio della terza

41



linea e la cui misura complessiva ¢ assegnata in 40 kaspu, onde viene
determinato 1’arco di retrogradazione BC in 20 kaspu.
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E possibile anche considerare la cosa da un punto di vista diverso,
osservando che come parte anomala dell’orbita apparente si puo
riguardare quella in cui la linea di essa orbita ¢ tripla, perche il
pianeta passa tre volte nella medesima longitudine. Questo triplice
corso comincia manifestamente in A e finisce in D. Le tre parti di
esso AB, BC, CD si possono considerare come uguali, anzi sono in
longitudine ugualmente estese. Il totale essendo assegnato in 60
kaspu, ognuna delle tre parti risulta di 20 kaspu, e quindi anche I’arco
BC di retrogradazione ¢ di 20 kaspu secondo quanto si ¢ detto
poc’anzi.

Ma qual’era il valore di un kaspu misurato sulla sfera celeste?
Nella lingua babilonese kaspu significa: 1) argento, 2) denaro, 3) una
misura di tempo, 4) una misura di lunghezza. A noi interessa di
sapere che il kaspu come misura di tempo era presso i1 babilonesi la
dodicesima parte di un giorno solare, quindi esattamente due delle
nostre ore di tempo medio. Da questo significato il kaspu passo ad
indicare una misura itineraria. Come noi chiamiamo un’ora di strada
quella lunghezza che un uomo suole percorrere a piedi in un’ora, cosi
1 babilonesi chiamarono kaspu la lunghezza di quel tratto di strada
che un uomo puo percorrere in due ore di passo ordinario, il che
importa circa 10 kilometri. La stessa derivazione applicata in cielo al
corso della luna forni ai babilonesi la misura del kaspu celeste od
astronomico, il quale era lo spazio percorso dalla luna nel suo corso
sinodico in un kaspu di tempo, cio¢ in due ore. Computando
approssimativamente, come allora s’usava, il mese sinodico di 30
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giorni, si arriva a un moto medio diurno della luna di 12°, e al suo
moto in un kaspu di tempo di 1°; percid un kaspu astronomico ¢
uguale a 1°%,

Adottando la definizione 1 kaspu = 1° abbiamo dall’ultima linea
del nostro testo che i babilonesi avevano stimato di 20° 1’arco di
retrogradazione di Marte. Questo arco, allora come adesso, era
variabile da un’opposizione all’altra e compreso fra i limiti da 12° a
20°, col valore medio di 16°?. Come si vede, I’approssimazione ¢
sufficiente per un dato che dagli osservatori babilonesi veniva
espresso in decine intere di gradi.

IV.

Un altro risultato della presente ricerca ¢ il seguente: il testo qui
sopra esaminato pone fuori d’ogni incertezza I’identita del pianeta
Marte con quello designato dai babilonesi coi quattro caratteri che
noi leggiamo NI BAT A NU. Sopra tutto quel testo indica
indubbiamente che il momento del massimo splendore di NI BAT A
NU doveva coincidere con I’epoca della retrogradazione. Cio esclude
senz’altro che quel nome potesse designare uno dei due pianeti
inferiori Mercurio o Venere, 1 quali nella retrogradazione non solo
non presentano il massimo splendore, ma mandano luce debolissima
quando si perdono nel crepuscolo solare. NI BAT A NU non potrebbe
neppure esser identificato con Giove, le cui variazioni di splendore
non sono abbastanza grandi per esser riconosciute da un osservatore
sprovvisto di fotometro. Lo stesso dicasi di quella variazione di

26 1 babilonesi hanno fatto uso dello stesso calcolo anche per il moto diurno
(360°) del sole ¢ ne hanno dedotto un kaspu solare la cui lunghezza ¢ pari a 30°.
Qui si considera solo il kaspu lunare.

27 La variazione di questi limiti dipende principalmente dalla variazione
dell’angolo compreso fra i grandi assi delle orbite di Marte e della Terra. Negli
ultimi 3600 anni questo angolo ha variato da 4 a 5 gradi con effetto trascurabile in
questo genere di problemi. Anche meno sensibile ¢ D’effetto prodotto dalle
variazioni delle eccentricita dei due pianeti. L’influsso del moto del nodo e
dell’inclinazione dell’orbita di Marte si puo dire affatto nullo.
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splendore di Saturno che dipende dall’illuminazione del suo globo e
segue il periodo della rivoluzione sinodica. Quanto alla variazione
dipendente dalla diversa posizione dell’anello, essa sarebbe per se
certamente notabilissima; ma la lentezza del suo periodo (anni 14 %)
e I’andar confusa per I’occhio nudo colla variazione dovuta al globo,
rende impossibile che se ne avvegga chi non disponga di strumenti.
Questo ¢ tanto vero che nessuno, per quanto mi ¢ noto, prima
dell’invenzione del telescopio ebbe il minimo sospetto che la luce di
Saturno fosse soggetta a fluttuazioni cosi considerabili quali esso
telescopio e la fotometria ci hanno rivelato. Percio ¢ certissimo che
NI BAT A NU significa Marte.

Da ultimo ci si chiede a quale epoca dell’astronomia babilonese
appartengono le osservazioni (certo molto numerose) che hanno
condotto alla deduzione di questi interessanti, se pure imperfetti
risultati. A tale domanda non si puo rispondere altro che quell’epoca
¢ certamente anteriore alla distruzione di Ninive (606 av. Cr.); di
quanti anni o di quanti secoli ¢ incerto. La tavoletta K 2894 ¢ I’altra
K 2310 che in parte contiene lo stesso testo, non portano
sottoscrizioni o altri contrassegni dai quali si possa trarre un indizio
circa il tempo della loro composizione. Cio che si deve tener per
certo € questo: la supposizione che le osservazioni di Marte qui sopra
commentate appartengano all’ultimo periodo dell’impero assiro, e
quindi all’epoca dei Sargonidi, non sarebbe in contrasto col carattere
dell’astronomia babilonese anteriore alla distruzione di Ninive.
Tuttavia non ¢ affatto escluso che esse possano esser state fatte alcuni
secoli prima. Ma qualunque sia 1’epoca che loro si voglia assegnare, ¢
indubitato che tali osservazioni, come pure quelle di Venere gia
pubblicate®, rappresentano i primi ed ancora incerti tentativi di
un’astronomia planetaria. L[’astronomia babilonese anteriore alla
caduta dell’impero d’Assiria appare qui nel suo vero aspetto, assai
diverso da quello che ci si figurava e che molti anche oggi si
figurano. Ma anche se non troviamo in essa oggetto per molta
ammirazione, pure non dobbiamo nel nostro giudizio lasciarci

28 vedi p. 3 [I rimandi si intendono sempre riferiti all’edizione cartacea. - Nota
per I’edizione elettronica Manuzio].
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guidare da un sentimento di ingiusto disprezzo. Anzi considerando le
difficolta che accompagnano il principio di ogni studio, non potremo
far a meno di provare un vivo senso di simpatia per quegli antichi
osservatori e di lodare la loro attivita indefessa. Sono essi che hanno
collocato le prime pietre, benché ancor molto rozzamente lavorate,
del grande edificio del sistema planetario, il quale neppure al nostro
tempo si puo dire interamente compiuto.
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I1I.

I PRIMORDI DELI’ASTRONOMIA

PRESSO I BABILONESI
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Dalla Rivista «Scientia», Bologna, Zanichelli. Vol. I, Anno I
(1908). N. VI.
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Nelle prime epoche della storia le scienze e le arti sono state
insegnate agli uomini dal desiderio di soddisfare alle necessita od alle
comodita della vita; e da tal fonte dobbiamo pure riconoscere le
origini dell’Astronomia. Anche nello stato della piu rozza barbarie
preistorica I’uomo ha dovuto portar la sua attenzione sui fenomeni
celesti, e primamente su quelli, da cui in tutto od in parte dipendeva il
rinnovarsi periodico dei suoi bisogni e 1’ordine delle sue occupazioni.
L’alternarsi rapido dei giorni e delle notti, la vicenda piu lenta, ma
non meno per lui importante, delle stagioni, il ritorno delle fasi lunari
a regolati intervalli, e la varietd dell’illuminazione notturna che da
esse deriva, han dovuto in ogni tempo ed in ogni luogo essere oggetto
di attenzione e di riflessione pratica al cacciatore, al pastore ed al
coltivator della terra. Tali nozioni debbono quindi esser considerate
come patrimonio comune delle prime generazioni umane, anche di
quelle che in progresso di tempo non seppero elevarsi al di sopra
dello stato selvaggio. Per quanto semplici e rudimentali, esse
costituiscono gia un principio di scienza astronomica. Quell’uomo
dell’eta paleolitica che riconobbe I’andamento periodico delle fasi
lunari e si studio di trovare quanti giorni sono compresi in una
lunazione, compi un’operazione altrettanto scientifica ed altrettanto
astronomica, quanto pud essere per un astronomo moderno il
determinare la rivoluzione di un pianeta, o d’una cometa, o il periodo
secondo cui si rinnova I’intensita luminosa di una stella variabile.

Ci0 ben considerato, si vedra subito quanto ozioso e futile sarebbe
il proporsi d’investigare in qual tempo ed in qual luogo abbia avuto
origine 1’Astronomia, e da chi sia stata inventata. Non gia, come
dicevano le favole classiche, fu inventata da Atlante, o dal centauro
Chirone insegnata ad Achille; n¢, come volle piu tardi una falsa
erudizione, di essa furono autori Abramo, o Thoth, o Belo, o
Zoroastro. Ogni popolo 1’ha trovata per suo conto, e nella forma piu
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consentanea ai proprii bisogni ed al proprio tipo intellettuale; ma non
tutti vi fecero uguali progressi. Molti fra i meno inciviliti sono rimasti
anche oggi alle prime nozioni, quali possiamo supporre abbiano
corso fra gli abitatori della Terra del Fuoco, o fra gli aborigeni della
Nuova Olanda. Altri, meglio dotati di perspicace intelligenza, e
sopratutto della tanto necessaria curiosita, giunsero a piu alto segno,
specialmente ove gia di buon’ora 1’osservazione dei fenomeni celesti
fu connessa coi riti religiosi, o servi a trarre da quei fenomeni un
modo di presagio dei fatti avvenire. Questo possiamo dire di tutte le
grandi nazioni dove ebbe proprio ed originale sviluppo una civilta
primigenia: gli Egiziani, i Greci, 1 Babilonesi ed altri Semiti dell’ Asia
anteriore; gli Arii dell’India e dell’Iran, 1 Cinesi; e nell’America i
Messicani ed i Peruviani. Sembra ancora che alcune tribu della
Polinesia, come i Taitiani ed 1 Maori della Nuova Zelanda, avessero
del movimento generale degli astri principali e del cielo stellato
cognizioni sufficienti per guidarsi nelle loro lunghe e pericolose
navigazioni in mare aperto da tutte le parti. Il calendario, il modo di
orientar gli edifizi sacri e di governarsi sul mare coll’aiuto degli astri,
una certa somma di cognizioni uranografiche e alcune idee generali
sulla costruzione dell’Universo, spesso miste d’immaginazione e di
mitologia, tali furono in principio le materie intorno a cui s’aggird
questa scienza primitiva, nella quale assai presto trovaron luogo (se
pure gia non I’ebbero fin da principio) idee religiose e superstizioni
popolari. Lo studio comparativo dei diversi modi con cui nazioni di
caratteri e di mentalita tanto diversi hanno considerato quei primi
problemi della Astronomia, ¢ del piu alto interesse storico ed
etnografico. L’interesse sarebbe, a dir vero, ancora molto piu grande,
se a ciascuno di questi sistemi rudimentali d’Astronomia fosse stato
concesso di svolgersi con logica e natural progressione,
indipendentemente da tutti gli altri. Ma tal condizione ¢ stata
adempita soltanto in pochissimi casi. Di alcuna fra le nazioni sopra
nominate ¢ stata violentemente troncata 1’evoluzione naturale, come ¢
accaduto a quelle dell’America, ¢ in modo diverso, anche della
Polinesia. Od il passaggio dalle piu elementari idee ad uno stadio di
maggior complessita e di maggior perfezione si ¢ fatto sotto
I’influsso immediato di una cultura superiore, come ¢ avvenuto agli
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Egiziani, agli Indiani ed agli Arabi, I’Astronomia dei quali, dopo un
periodo poco evoluto di vita propria, si perfeziono sotto I’influsso dei
Greci d’Alessandria, la cui scienza domind poi anche per lunghi
secoli tutto 1’Occidente. A sua volta 1’Astronomia dei Cinesi, dei
Persiani e dei Tartari dal contatto con quella degli Indiani e degli
Arabi fu in diverse maniere modificata, finché cadde sotto I’influsso
degli Occidentali, cio¢ degli ultimi discepoli dei grandi maestri
d’Alessandria. Sommata ogni cosa, la scienza dei cieli non presento
in antico piu che due sistemi, nati e cresciuti fra genti affatto diverse
in modo propriamente originale e, fino ad un certo segno,
indipendente: il sistema astronomico dei Babilonesi, e il sistema
astronomico dei Greci. Di quest’ultimo. che da principio si svolse in
varie forme e nelle sue diverse vicende occupo circa dieci secoli,
dall’epoca dei filosofi Ionii fino al decadere della scuola di
Alessandria, e si prolungo poi con varie ramificazioni in Oriente ed
in Occidente fino alla grande riforma iniziata da Copernico, abbiamo
una storia sufficientemente completa, la quale ci permette di seguire
il corso delle idee di grado in grado. Al contrario sulla storia
dell’ Astronomia Babilonese non si avevano, fino a 50 anni fa, che
alcune osservazioni, principalmente d’eclissi lunari, conservateci da
Tolomeo nella sua Grande composizione matematica, detta
I’ Almagesto; il rimanente consisteva in pochi ed aridi cenni di valore
dubbio, od anzi per lo piu di nessun valore, sparsi qua e 1a in scrittori
Greci e Latini. Ed a tali scarse o torbide fonti anche oggi saremmo
ridotti, se la felice scoperta e parziale restituzione delle civilta
Mesopotamiche avvenuta a nostra memoria, non avesse d’un tratto
sparso su questo, come su tanti altri argomenti della storia e delle
antichita Orientali, vivissima luce; in particolare per quelle parti
dell’Oriente, che ebbero a subire 1’azione della superior cultura dei
Babilonesi.

I documenti di questa cultura si trovano scritti nelle molte migliaia
di mattonelle d’argilla, che dal 1843 in poi sono state escavate e
tuttora si escavano in diverse parti dal suolo Mesopotamico, che
sembra contenerne quantita inesauribili. Grandi collezioni ne esistono
gia in alcuni Musei d’Europa e d’America. Per quanto concerne
I’Astronomia e I’Astrologia, di gran lunga la maggior parte si
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conserva a Londra nel Museo Britannico, centro principale fino ad
oggi di questi studi. Ivi si trovano 1 resti della grande enciclopedia
astrologica, gia parte dell’archivio letterario che il famoso
Assurbanipal, I’antipenultimo re d’Assiria, aveva creato a Ninive; ivi
sono i numerosissimi rapporti officiali degli astrologi di corte; ivi
ancora si conserva tutto quanto finora ¢ venuto in luce dell’ultimo e
piu brillante periodo dell’ Astronomia babilonese, osservazioni, tavole
ed effemeridi; delle quali cose tutte avremo a dar qualche cenno. Ma
non bastava possedere i documenti della cultura assiro-babilonese,
bisognava leggerli ed intenderli. Non ¢ questo il luogo di esporre il
modo quasi miracoloso, con cui in pochi anni si giunse ad
interpretare quei testi, scritti in una lingua ignota con caratteri ignoti,
con tali complicazioni, di cui negli studi filologici e grammaticali fin
allora noti s’era avuto esempio; ¢ stato questo uno dei piu grandi
trionfi dell’ingegno umano nel secolo XIX.

Gia fin dai primi passi 1 patriarchi dell’ Assiriologia, Rawlinson ed
Hincks, determinarono la natura del calendario usato dagli Assiri e
dai Babilonesi, il quale era stato fino a quel tempo oggetto di molta
controversia. Senza fatica essi riconobbero in esso un calendario
lunisolare, identico a quello usato in alcuni libri piu recenti
dell’Antico Testamento; ¢ non senza maraviglia si vide, che
Sennacherib e Nabucodonosor designavano i mesi dell’anno con quei
medesimi nomi, che oggi ancora gli Israeliti usano nelle loro
sinagoghe per regolare i riti del culto. In progresso di tempo diversi
Assiriologi, come Oppert in Francia, Sayce e Brown in Inghilterra, e
sopratutto Jensen ¢ Hommel in Germania mossero i primi passi per
’interpretazione dei documenti astronomici assiro-babilonesi; ma in
questi loro laboriosi tentativi il successo fu assai lento a venire. Sono
da ricordare qui in prima linea le dotte ed accurate disquisizioni di
Jensen, il quale nella sua Cosmologia dei Babilonesi (1890) riusci a
stabilire definitivamente diversi punti fondamentali. In questa via
difficile, all’incertezza della traduzione si aggiungeva da principio
quella dovuta all’uso di termini tecnici sconosciuti alle altre iscrizioni
di argomento non astronomico; e I’altra incertezza che s’incontrava
nell” identificazione dei nomi proprii con cui a Babilonia ed a Ninive
si designavano gli astri planetari, le stelle principali ed i loro
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aggruppamenti.

Un altro ostacolo, il quale da non molto tempo ¢ stato superato,
consisteva in un vecchio pregiudizio non ancora interamente estinto,
che gia in epoche di grande antichita 1’ Astronomia avesse raggiunto
presso quei popoli un grado di perfezione assai notevole e
comparabile a quello cui pervennero piu tardi Eratostene, Ipparco,
Tolomeo, e gli altri della scuola d’Alessandria nei due secoli che
precedettero 1’era cristiana e nei due secoli che la seguirono. Quindi
dall’ archivio letterario di Ninive, anteriore alla distruzione di quella
citta (607 av. Cr.), si spero trarre notizia di cose a cui n¢ per
osservazione, n¢ per studio teoretico gli astronomi di Babele e di
Ninive non erano ancora di gran lunga arrivati; tali per esempio 1’idea
di una retrogradazione dei punti equinoziali della sfera celeste e la
predizione delle eclissi solari. L’ Astronomia dissotterrata a Ninive
non sembra invece molto piu avanzata di quanto seppero in questa
scienza gli Egiziani al tempo dei Ramessidi e gl’Indiani prima che
venissero a contatto colla scienza dei Greci. Le masse di osservazioni
astronomiche accumulate nel corso di molti secoli anteriormente
all’eccidio di Ninive non avevan purtroppo avuto altro scopo, che
quello di stabilire e di verificare presagi astrologici a breve scadenza;
ma essendo tutte prive di data, non potevano servire ad alcun uso
veramente scientifico. Inoltre gli astronomi assiro-babilonesi non
ebbero un computo sicuro e regolare dei tempi prima della cosi detta
era di Nabonassar (747 av. Cr.), e tal computo sicuro e regolare non
entro nell’uso pubblico che molti anni piu tardi, quando gia da tempo
era stabilito il dominio degli Achemenidi. Ora ¢ ben noto quanto
poco si possa fare in Astronomia quando non si abbia il modo di
fissare giorno per giorno le date a cui i1 calcoli e le osservazioni si
riferiscono.

Dell’aver scoperto e additato alla pubblica attenzione i documenti
di cid che veramente si pud chiamare Astronomia babilonese il
merito ¢ dovuto principalmente al celebre assiriologo Padre
Strassmaier della Compagnia di Gesu. Questi, esplorando le copiose
collezioni di tavolette raccolte nel Museo Britannico (delle quali
trascrisse e pubblico a vantaggio degli studiosi diverse migliaia), ne
scopri parecchie riempite quasi esclusivamente di numeri, disposti in
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molte colonne. Non tardd a riconoscere in quelle i lungamente
desiderati saggi delle osservazioni e delle tavole astronomiche per cui
tanto alta si era levata la fama dei Caldei nel mondo Greco-Romano e
che invano si era sperato di trovare a Ninive. Eran tutte delle epoche
piu recenti della cultura babilonica, scritte al tempo dei Persiani, dei
Macedoni e dei Parti. A queste se ne aggiunsero in progresso di
tempo molte altre, cosi che ora se ne hanno di pubblicate e decifrate
circa 50. Non sono precisamente dell’antichita favolosa che molti si
aspettavano, ma sono per lo piu accuratamente datate, le piu antiche
secondo gli anni dei re Achemenidi a cominciar da Cambise, le
posteriori secondo 1’éra dei Seleucidi e secondo I’€ra dei Parti. Esse
coprono un intervallo di piu che cinque secoli fra gli anni 523 ed 8
av.Cr. In questa scienza delle osservazioni celesti e delle tavole del
moto degli astri i Babilonesi precedettero in alcune cose 1 Greci, della
cui Astronomia lo sviluppo principale ebbe luogo nell’intervallo di
quasi sei secoli trascorso fra Metone e Tolomeo, cio¢ a un dipresso
fra gli anni 450 prima di Cristo e 150 dopo Cristo.

Strassmaier si associo per la parte astronomica il suo compagno P.
Epping, e dal comune lavoro usci nel 1889 il primo saggio delle loro
interpretazioni sotto il titolo Astronomisches aus Babylon®, che fu
per gli storici e per gli astronomi una vera rivelazione. Dallo studio di
due sole tavolette, contenenti sotto forma di Effemeridi la predizione
dei fenomeni celesti per gli anni 111 e 123 prima di Cristo, essi
dedussero 1 principi e 1 metodi di quegli astronomi, tanto diversi da
quelli che usarono i Greci, e stabilirono in modo definitivo il
significato di molti nomi proprii di pianeti e di stelle, e, quel che era
piu difficile, il significato di una quantita di termini tecnici. Con una
sagacita veramente ammirabile essi non solo diedero
I’interpretazione, ma crearono gli strumenti dell’interpretazione; e
giunsero a risolvere in parte un problema analogo a quello, in cui si
proponesse oggi di ricostituire gli elementi, supposti perduti,
dell’Astronomia Copernicana ¢ Newtoniana col solo aiuto di un
volume lacunoso ed incompleto della Connaissance des Temps, o del

29 44. Erganzungsheft zu den "Stimmen aus Maria-Laach». Freiburg im
Breisgau, Herder, 1889.
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Nautical Almanac. 1 risultati primi di questo lavoro furono la
determinazione dell’éra dei Seleucidi secondo 1’uso babilonico e il
computo del principio del giorno e delle sue suddivisioni. Fu
dimostrato che quegli astronomi sapevano predire con un certo grado
di approssimazione le stazioni e le retrogradazioni dei pianeti, il loro
levare e tramontare eliaco, il loro avvicinarsi alle stelle principali
dello zodiaco; che essi sapevano il calcolo dei novilunii apparenti, e
non senza qualche successo si eran provati al calcolo delle eclissi.
Riusci pure I’identificazione dei nomi per circa 30 stelle o gruppi di
stelle zodiacali, oltre che per Sirio, del quale pure si trovo con special
cura predetto il levare e il tramontare eliaco.

Dopo I’immatura e deplorata morte di Epping, avvenuta nel 1891,
per alcuni anni le preziose copie dei documenti trascritti con grande
cura e competenza dallo Strassmaier non furono oggetto di studio,
finche nel 1897 il P. Kugler ebbe I’incarico dai Superiori dell’Ordine
di proseguire le ricerche cosi bene inaugurate dall’Epping,
profittando in quanto si potesse delle preparazioni da lui fatte. Kugler
operd con non minor fortuna ed abilita che 1 suoi due predecessori,
anzi li compendid entrambi in s¢ medesimo, col rendersi capace di
trattar tutta questa spinosa materia € come astronomo € come
assiriologo; combinazione che sino ad oggi non si era veduta e sara
sempre molto rara. E gia nel 1899 egli spiegava, in una laboriosa ed
accurata monografia, i due principali sistemi di calcolo lunare usati
dai Babilonesi, completando in ogni parte e correggendo quanto
I’Epping aveva lasciato d’imperfetto su questo argomento, il piu
complicato, e forse non ancora appieno inteso, delle tavole
astronomiche babilonesi®®. Poi si rivolse allo studio delle tavole
planetarie e dei diversi metodi a quelle relativi, che 1 Babilonesi dei
due ultimi secoli prima di Cristo eran venuti sempre piu
perfezionando; e su questa parte pubblico nell’anno 1907 un altro
notevolissimo lavoro, in cui la chiarezza e la certezza dei risultati non
lascia quasi piu nulla a desiderare. Solo la scoperta di nuovi
documenti potra aggiungere ancora qualche cosa per rendere piu

30 F. X. KuGLer. Die Babylonische Mondrechnung. Freilburg in Breisgau,
Herder, 1900.
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completa la materia, e per darci intiero conto di queste bizzarre ed
ingegnose teorie. Qui tutto € nuovo; oro appena cavato dalla miniera,
e gia perfettamente lavorato e lucente. Il P. Kugler ¢ ora occupato ad
esplorare altre parti del nostro argomento: 1’astrologia, il calendario,
le relazioni intime dell’astronomia e dell’astrologia colla religione e
colla mitologia; e colle parti gia stampate avra cosi compiuto
un’opera monumentale®'.

Da quanto precede si comprende doversi la storia dell’ Astronomia
babilonese dividere in due parti. Sul primo periodo delle origini e
della scienza rudimentale, che dalle prime memorie istoriche si
estende per venti secoli e piu fino alla catastrofe di Ninive (607 av.
Cr.), non esistono che imperfetti ricordi, connessi per lo piu con idee
religiose e coll’Astrologia. Il secondo periodo, che dall’eccidio di
Ninive e dalla formazione del nuovo impero Caldaico arriva fino
all’ultima decadenza di Babilonia occupando circa sei secoli, ¢ quello
delle osservazioni utili e delle teorie dirette allo scopo di
rappresentare con tavole numeriche le leggi del corso apparente degli
astri; ¢ quello della vera scienza, coltivata si allo scopo principale di
predir col suo aiuto 1’avvenire, ma dall’arte di tali predizioni ormai
del tutto separata e indipendente. Il primo periodo ¢ d’interesse
principalmente storico; d’interesse principalmente astronomico ¢ il
secondo. Qui si tentera di dare un’idea del primo, per quanto lo
consente la poverta dei documenti, il loro imperfetto stato di
conservazione, € la non sempre sicura interpretazione; riserviamo ad
altro discorso il trattar del secondo.

I Sumeriant. - Quella che noi per convenienza e per brevita
chiamiamo Astronomia babilonese (e in generale la stessa cosa si pud
dire di tutta la cultura babilonese) non ha avuto il suo principio in
Babilonia; cittd la cui potenza ed il cui influsso politico ed
intellettuale cominciarono relativamente tardi, non prima del suo gran
re Hammurabi (2000 anni av. Cr.)*>. Al diradarsi dell’oscurita, che

31 F. X. KuGLer. Sternkunde und Slerndienst in Babel. Miinster, Aschendorff,
1907 e seguenti.

32 I numeri intercalati fra parentesi qui ed in seguito indicano anni avanti
Cristo. Son tutti incerti di piu secoli, e fondati sulla supposizione che Hammurabi
regnasse intorno all’anno 2000. Gli eruditi sono discordi su questo punto, e
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qui come dappertutto copre il periodo delle prime origini, troviamo la
Mesopotamia inferiore (I’attuale Irak Arabi) occupata da due masse
di popolazione di stirpe diversa, raccolte in due gruppi di citta
importanti, ciascuna delle quali aveva il suo principe e la sua divinita
protettrice. L’uno di questi gruppi era addensato intorno al corso
inferiore dell’Eufrate, nella immediata vicinanza del Golfo Persico, e
costituiva il paese di Sumer, colle citta di Eridu, Erech, Lagas, Gis-
hu, Ur... L’altra occupava al Nord i dintorni del luogo dove ora stanno
le rovine di Babilonia, e questo era il paese di Accad, colle citta di
Agade, Sippar, Upi, Kutha, Ki$, Nippur e Tintir, che piu tardi fu detta
Babele. Gli Accadiani erano una gente semitica e parlavano quella
lingua che poi fu dei Babilonesi e degli Assiri. I Sumeriani invece
usavano un idioma che i glottologi non hanno ancora saputo
classificare, e nessuno per ora puo dire con certezza da qual parte
sian venuti. Quando occuparono il paese intorno alle foci del Tigri e
dell’Eufrate, gia erano giunti ad un certo grado di civilta loro propria
ed originale, avevano inventato un sistema di scrittura, e veneravano
divinita loro proprie. Fra loro e i loro vicini, i Semiti d’Accad,
nacquero, come suole avvenire, contrasti di preminenza, nei quali or
I’una or I’altra nazione fu superiore. In questi contatti, ora aspri ora
amichevoli, di parecchi secoli, gli Accadiani, popolo piu energico ma
piu rozzo, adottarono, insieme a molte usanze dei Sumeriani, anche la
loro scrittura, mentre i Sumeriani accolsero in parte le divinita e le
tradizioni semitiche di Accad; le due nazioni finirono per mescolarsi
I’'una coll’altra, prevalendo sempre nel. Sud gli usi e la lingua di
Sumer, e al Nord quelli di Accad. Verso il 2500 una dinastia di Semiti
si impadroni di Ur, una delle principali citta di Sumer, e di la fini per
dominare entrambi 1 popoli, costituendo cosi il regno di Sumer e di
Accad, che sotto una serie di dinastie per le piu semitiche, durd per
circa cinquecento anni, fino a che verso il 2000 Hammurabi principe
di Babilonia assicurd a questa in modo permanente il primato politico
e il dominio su tutta la regione. Frattanto la lingua di Sumer venne
progressivamente scomparendo dall’'uso quotidiano e presto si
ridusse a lingua puramente letteraria e religiosa, e come lingua morta

assegnano epoche diverse comprese fra 1800 e 2200 avanti Cristo.
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si mantenne ancora per lungo tempo corrompendosi, come presso di
noi ¢ avvenuto del latino nella piu fitta oscurita della barbarie
medievale.

L’Astronomia che noi chiamiamo Babilonese, fu da principio
Sumeriana. Ed infatti i piu antichi monumenti, che di essa ci restano,
appartengono tutti al paese di Sumer. Alla estremita meridionale di
questo, nel luogo detto oggi Abu Schahrein, che 5000 anni fa era
lambito dalle acque del Golfo Persico, ed ora ne ¢ distante piu di 150
chilometri**, giacciono in luogo una volta fertile, ora in pieno deserto,
gli avanzi dell’antichissima Eridu; ed ancora sorge a notevole altezza
cio che fu il tempio e I’oracolo del dio pesce, detto dai Sumeriani En-
ki, piu tardi noto col nome di Ea, a cui 1 Sumeriani ¢ i Babilonesi in
ogni epoca attribuirono 1’invenzione di tutte le arti e di tutte le
scienze, facendolo di esse maestro agli nomini, e dandogli come
simbolo la canna da misurare. Gia nelle piu antiche iscrizioni
Sumeriane si parla con alta venerazione dei «decreti di Eridu»; e non
si esagera dicendo, che la prima costruzione di quell’edifizio risale al
di 1a dell’anno 3000. Esaminando il piano che delle sue rovine ha
rilevato 1. G. Taylor nel 1855 si trova, che in tutti i luoghi dove le
rovine lasciano vedere le direzioni originarie dei muri, queste fanno
colla meridiana e colla sua perpendicolare angoli di 45°. In altri
termini, le linee longitudinali e trasversali dei muri corrono non gia
nella direzione Sud-Nord ed Est-Ovest come nelle piramidi egiziane,
e nel tempio di Gerusalemme ed in cento altri edifizi antichi e
moderni; ma si stendono esattamente nelle direzioni di Sud-Est a
Nord-Ovest e di Sud-Ovest a Nord-Est. Questo modo di
orientamento, in cui gli angoli dell’edifizio e non i lati guardano ai
quattro punti cardinali, si trova pure osservato in altri edifizi di
origine Sumeriana, come nel palazzo di Gudea a Lagas, secondo il
piano pubblicato da Heuzey, e in tutte e tre le grandi rovine di Erech
(un palazzo e due templi), secondo il piano di Loftus. Tale uso era
connesso certamente con idee di rito religioso. Nelle iscrizioni di
Gudea (2600) principe di Laga$ leggiamo infatti che egli, Gudea,

33 Questa mutazione ¢ stata prodotta dagli interramenti dei quattro grandi fiumi
Eufrate, Tigri, Kercia e Karun, che da principio avevano tutti la loro foce separata
nel Golfo Persico, ed ora tutti sboccano riuniti in una sola corrente
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eresse un tempio al suo dio protettore Ningirsu secondo il piano
tracciato da Ea e secondo I’ispirazione di Nisaba, una dea «la quale
conosce il significato dei numeri». L’orientamento a 45° pare fosse
usato soltanto dai Sumeriani. Infatti, stando ai rilievi di Taylor, i
templi ed i palazzi di Ur sono orientati in modo diverso: e questo si
spiega coll’esser stati quegli edifizi opera della dinastia Semitica
(quindi non Sumeriana) che fondo in Ur il regno di Sumer e di Accad
(2500). Nessuna orientazione speciale si osserva in cid che rimane
delle citta semitiche di Accad. Il tempio di Belo a Nippur e quello di
Nin-mah a Babilonia non osservano la regola di Sumer; essa non ¢
osservata negli edifizi piu recenti dei re d’Assiria in Ninive ed in
Kalah e neppure a Babilonia nel palazzo di Nabucodonosor, il quale
anzi ¢ molto esattamente orientato sui lati al modo ordinario. Solo
Sargon II nelle sue grandi costruzioni di Khorsabad sembra essersi
preoccupato di quella regola (722-705); egli stesso afferma nelle sue
iscrizioni di aver disposto simmetricamente le otto porte in modo da
fronteggiare gli otto venti. Bisogna perd confessare che
quell’orientamento ¢ piuttosto difettoso, ed errato (dato che il rilievo
di Place sia esatto) di piu gradi. Si vede che una ricerca precisa
condotta in tutti 1 grandi edifizi assiro-babilonesi dal punto di vista
qui considerato potrebbe condurre a qualche risultato interessante,
specialmente se si attendesse a verificare con procedimenti
astronomici i dati necessariamente molto sommari ottenuti colla
semplice bussola nei piu antichi centri del paese di Sumer. E sarebbe
anche importante di poter giudicare se quegli antichi architetti hanno
posto nelle operazioni d’orientamento quella gran precisione che si
osserva nelle piramidi Egiziane, nelle maggiori delle quali i lati della
base sono orientati secondo 1 punti cardinali con pochissimi minuti di
errore, € provano a qual perfezione era giunta sulle rive del Nilo
I’arte di orientarsi col mezzo degli astri fin dall’epoca della quarta
dinastia (2850 circa).

Sul metodo, con cui quegli antichi discepoli di Ea tracciavano le
loro meridiane, non possiamo offrir altro che congetture. Il paese di
Sumer e di Accad ¢ tutto di alluvione recente, e costituisce un piano
pochissimo inclinato verso il Golfo Persico. Le montagne del
Luristan e del Khuzistan ad E ¢ NE sono qualche volta visibili, ma
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nulla quasi tolgono del libero orizzonte. Notare le direzioni in cui
leva e tramonta il Sole e tracciar la meridiana come bissettrice
dell’angolo fra quelle compreso ¢ un procedimento semplice e
naturale, ed anche, verso ’epoca dei solstizi, relativamente esatto.
Appena si pud dubitare che essi vi sian giunti in seguito a propria
riflessione.

Che del resto presso i Sumeriani, come piu tardi presso i
Babilonesi e gli Assiri, 1 quattro punti cardinali fossero segnati come
presso di noi, ¢ cosa accertata. Nelle tavolette assiro-babilonesi sono
indicati in tre modi differenti, come si vede qui sotto:

SUMERIANO BABILONESE NUMERI
Sud im-erlu Stitu 1
Nord im-sidi, o im-mirra  iltanu o istanu 2
Est im-kurra Sadu 3
Ovest im-martu amurri 4

Nel Sumeriano la sillaba im ¢ un determinativo che significa
vento. L’indicazione dei punti cardinali per mezzo di numeri come ¢
segnata nell’ultima colonna si trova usata nei testi astrologici, ed
anche nei contratti riferentisi a proprieta agrarie. Non si trovano mai
menzionati piu di quattro venti; unica eccezione ¢ quella gia sopra
addotta di Sargon II.

Nei numerosi documenti riferentisi a concessioni ed acquisti di
campi si trovano molto spesso indicati i confini di questi secondo i
punti cardinali. Il campo ¢ sempre supposto quadrilatero, ed ogni lato
¢ distinto coll’indicazione di quello fra i punti cardinali verso cui ¢
rivolto. Cio suppone un sistema di orientazione approssimata nel
tracciare i limiti, simile a quello che poi usarono i Romani. Due lati
opposti si considerano come diretti secondo la lunghezza del campo,
gli altri due secondo la larghezza. Dei due lati opposti cosi in
lunghezza come in larghezza ¢ sempre indicato quale ¢ piu alto e
quale ¢ piu basso. Questa indicazione ¢ di notevole importanza dal
punto di vista giuridico; perche nei terreni d’irrigazione (quali erano
in massima parte quelli della Babilonide) determinava da qual parte
si aveva il diritto di ricevere le acque superflue d’irrigazione di un
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campo vicino, e verso qual parte si aveva il dovere di dirigere le
acque superflue d’irrigazione ad un altro campo vicino.

Al quattro punti cardinali si connette il titolo, gia usato da varii re
di Sumer e di Accad, poi anche dai re di Babilonia e di Ninive, di «re
delle quattro parti del mondo». Nella geografia delle tavole
astrologiche queste quattro parti sono: al Sud, il paese di Accad,
comprendente tutta la Babilonide fino al Golfo Persico; al Nord il
paese di Subartu, cio¢ I’Assiria colle province confinanti,
specialmente verso la Mesopotamia settentrionale; ad Est Numma
ovvero Elam, oggi Luristan e Khuzistan; ad Ovest la Siria, designata
coi nomi di Martu o di Amurru, cio¢ «I’Occidente». Questo circolo di
cognizioni geografiche si trovo naturalmente alquanto ampliato per le
conquiste, che gli ultimi re di Assiria fecero in Armenia, in
Cappadocia, in Cipro, in Egitto, in Arabia e nella Media occidentale.
In generale tuttavia il limite estremo della geografia, anche per gli
Assiri, fu quello segnato dalle loro armi. Ancora per Assurbanipal,
che fu I'ultimo dei conquistatori Niniviti, la Lidia era «un paese
lontano al di 1a dal mare, di cui i1 re suoi antecessori non avevano mai
udito il nomey.

IL CaLEnDARIO. - In origine la prima unita per la misura del tempo
fu dovunque il giorno solare. Ma la numerazione di molti giorni
essendo incomoda e spesso soggetta ad errore, si fini per scoprire che
alla misura d’intervalli alquanto lunghi poteva benissimo servire,
almeno nei paesi di non troppo alta latitudine™, il ritorno periodico
delle fasi lunari e le epoche date dai novilunii apparenti, cio¢ da quei
giorni, in cui, dopo esser stata occultata per qualche tempo sotto il
Sole, la Luna nuova appariva in occidente dopo il tramonto. Percio
troviamo che tutti i popoli, con pochissime eccezioni, hanno fin da

34 Al di la del parallelo 61° }2 ’osservazione della Luna diventa irregolare, e i
noviluni apparenti cessano di aver un periodo sempre uguale ¢ determinato; piu
verso il polo la Luna per una parte dell’anno quasi cessa di esser visibile. Anche di
qua dal parallelo 61° % per una zona di parecchi gradi il ritorno dei noviluni
apparenti ¢ soggetto ad irregolarita periodiche considerabili, che lo rendono poco
adatto a servir di base al computo dei mesi. Tali irregolarita esistono ancora, ma
diventano sempre meno sensibili a misura che si procede verso 1I’Equatore. Sotto il
parallelo di Babilonia non arrivano mai ad un giorno intero.
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principio adottato come elemento essenziale della loro cronologia il
mese lunare, e si sono studiati di metterlo in armonia coll’altro
elemento, ugualmente importante, dell’anno solare, dal quale ¢
determinato il periodo delle stagioni e di tutto cio che colle stagioni si
connette. Il problema di stabilire quest’armonia fra il mese e I’anno
fu sciolto in alcuni casi (come presso 1 Babilonesi e presso 1 Greci) in
modo abbastanza esatto per la pratica. Altri invece si contentarono di
soluzioni approssimate ed elusero la difficolta col far dipendere il
calendario unicamente dal corso del Sole. Cosi avvenne presso gli
Egiziani, presso i popoli Iranici e presso 1 Romani dopo Giulio
Cesare. Ma anche in questi casi restd come traccia indelebile
dell’antico computo un mese convenzionale, il quale col corso della
Luna non ha piu nulla che fare, e di cui pertanto la ragion d’essere ¢
puramente storica.

Gia le prime notizie ci presentano il Calendario lunisolare come
praticato nei paesi di Sumer e di Accad; un anno di dodici lune, alle
quali di quando in quando si aggiungeva una tredicesima per fare che
1 medesimi mesi cadessero sempre press’a poco nelle medesime
stagioni. E questa pratica, benche tanto incomoda e sfavorevole ai
computi astronomici e cronologici, fu mantenuta in tutte le fasi
diverse per cui passarono quei popoli, fin quando, dapprima i
Sassanidi e piu tardi gli Arabi, estesero il loro impero su quelle
regioni. Nel quadro sottostante sono descritti in prima colonna i nomi

dei mesi Sumeriani quali si usavano durante il regno di Sumer e di
Accad (2500-2000) e forse anche prima.

NOMI NOMI NOMI NOMI

SUMERIANI ASSIRO- EBRAICI MODERNI
BABILONESI

1. Bar-azag-gar Nisannu Nisan Aprile

2. Gud-sidi Airu Iyar Maggio

3. Seg-ga Sivanu Sivan Giugno

4. Su kul-na Diizu Tammuz Luglio

5. Bil-bil-gar Abu Ab Agosto

6. Kin-in-nan-na Uliilu Elul Settembre

7. Dul-azag Tasritu Tisri Ottobre

61



8. En-gar-gab-a Arah-samna  Marchesvan ~ Novembre

9. Gan-gan-na Kisilivu Kislev Dicembre
10. Abba-ud-du Tebitu Tebet Gennaio
11. As-a-an Sebatu Sebat Febbraio
12.  Se-kin-kud Addaru Adar Marzo

Nei documenti Sumeriani si trova ancora un altro modo di
designare 1 mesi, secondo il quale non si da a ciascuno un nome
speciale, ma si indica una festa, o altra pubblica evenienza solita a
celebrarsi in ciascun mese. Cosi il mese ottavo della lista precedente
si trova distinto come itu ezen dingir Bau, che vuol dire mese della
festa della dea Bau: e circonlocuzioni simili si trovano usate per gli
altri mesi.

Nella seconda colonna si hanno 1 nomi semitici usati in Accad, che
poi finirono per prevalere, sotto I’influsso di Babilonia, nel
calendario degli Assiri, in quello dei Siri, e in quello degli Ebrei
posteriori all’esilio. Non dappertutto tuttavia si usd cominciare 1’anno
col medesimo mese. I Siri lo cominciavano col Tisri, cioé in Ottobre.
Nelle iscrizioni dell’antico principe Sumeriano Gudea (2600) si pone
il principio dell’anno alla festa di Bau, cio¢ nel mese, che secondo
altri documenti Sumeriani occupava 1’ottavo posto; press’a poco in
Novembre. Simili differenze nello stabilire il principio dell’anno
ebbero luogo anche presso di noi nel Medio Evo; notissima ¢ quella
fra il computo degli anni a Nativitate e degli anni ab Incarnatione.

A formare il mese 13° intercalare i Sumeriani ripetevano il mese
Se-kin-kud, gli Ebrei il mese di Adar, 1 Babilonesi e gli Assiri il mese
di Addaru qualche volta, altre volte quello di Ulilu®. La
corrispondenza data nell’ultima colonna coi nomi romani dei mesi
nostri non puo essere che approssimativa, come ¢ ben noto.

Come risolvevano 1 Sumeriari ed 1 Babilonesi il problema dell’
intercalazione del tredicesimo mese? Da principio lo stato
dell’ Astronomia presso quei popoli non fu tale da metterli in grado di
risolverlo in modo scientifico e sicuro. Essi non potevano calcolare
I’andamento dei noviluni a lunga scadenza. Obbligati com’erano
dalle necessita del viver civile e dalle esigenze dei riti religiosi ad
attenersi strettamente al periodo della lunazione ed al corso delle

35 Nei documenti piu antichi sempre Uldlu.
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stagioni, non potevano anticipare le loro previsioni che per pochi
mesi, ed erano costretti a controllare continuamente le loro regole
colla scorta della osservazione diretta. Per quanto concerne le epoche
dei noviluni apparenti essi presto impararono, che per un intervallo di
quasi tre anni si potevan supporre alternate le lunazioni di 29 e di 30
giorni, senza che I’errore del computo discordasse dall’osservazione
di piu che un giorno. Bastava dunque confrontare il calcolo di alcuni
noviluni colle corrispondenti osservazioni, perché si potesse andar
innanzi col computo preventivo delle lune nuove per un anno intiero
ed anche piu. La vera difficolta stava nel decidere se il nuovo anno
dovesse avere 12 o 13 lune; ed a questo scopo si usarono diversi
ripieghi in diversi tempi.

Da principio quando si cominciava ad osservare che i mesi
uscivano fuori delle loro stagioni consuete si faceva 1’addizione del
tredicesimo mese volta per volta, per decreto del re. Fra le ordinanze
dirette al suo ministro Sin-idinna dal gran re Hammurabi (2000), si ¢
conservata la seguente: «Questo dice Hammurabi: essendo 1’anno
fuori di posto, fate registrare il mese entrante col nome di Ulilu I1.
Ed invece di far scadere in Babilonia il pagamento delle imposte col
25 di Tasritu, fatelo scadere col giorno 25 di Uldlu II». Come si vede,
quest’ordine ¢ stato dato a breve intervallo, appena in tempo per
notificarlo in tutto il regno di Hammurabi. E tale notificazione era
necessaria in un’epoca, in cui diventava sempre piu evidente la
necessita di segnare nei documenti giuridici e nei contratti la data
completa di giorno, mese ed anno.

Non tardarono pero i Babilonesi ad avvedersi che un modo assai
meno arbitrario ed assai piu esatto per definire 1’opportunita
dell’intercalazione e per fissare il principio di ogni anno si poteva
desumere dall’epoca in cui una data stella diventava visibile al
mattino sull’orizzonte orientale dopo esser stata per pit o men lungo
tempo occultata dai crepuscoli solari; in una parola, dall’epoca del
suo levare eliaco. Quest’epoca poteva allora, pei bisogni del
calendario, esser considerata come fissa per rapporto al moto del Sole
ed al progresso delle stagioni*®. Osservando dunque ogni anno il

36 1l periodo secondo cui si rinnova il levare eliaco di una stella ¢ diverso,
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levare eliaco di una medesima stella si poteva far in modo, che il
calendario non si dilungasse troppo da una certa norma stabilita in
principio, ed ottenere che al medesimo mese dell’anno
corrispondesse sempre entro certi limiti dipendenti dalla variabilita
degli anni lunisolari, la medesima stagione. Ma quest’unica
osservazione da farsi ogni anno poteva facilmente esser resa
impossibile dal tempo annuvolato. Per questo senza dubbio, ad
assicurare la riuscita di tal metodo, i Babilonesi usarono osservare il
levare eliaco non di una, ma di parecchie stelle ripartite su diversi
mesi. Essi stabilirono per regola, che il loro calendario fosse
considerato in buon ordine, quando delle date stelle ciascuna faceva il
levare eliaco nel mese ad essa assegnato; che invece si dovesse
intercalare il 13° mese tutte le volte che cid non aveva luogo.
Supponiamo, a cagion d’esempio, che in un certo anno una stella
abbia fatto il suo levare eliaco il giorno 5 del mese di Nisannu. Dopo
365 giorni circa quel fenomeno si ripetera. Ma dodici lunazioni fanno
soltanto 354 giorni; cio¢ ricorrendo di nuovo il di 5 di Nisannu
mancheranno ancora 11 giorni per arrivare a 365. E chiaro, che il
nuovo levare eliaco della stella succedera 11 giorni dopo il 5
Nisannu. La data calendaria del fenomeno sara ora il giorno 5 + 11 =
16 Nisannu. Dopo un altro anno di 12 lune il levare eliaco avra
ritardato nel calendario di altri 11 giorni, e sara passato al 27 di
Nisannu. Finora, secondo la regola, non ¢ stata necessaria alcuna
intercalazione. Ma procedendo ancora per un altro anno di 12 mesi
lunari, il levare eliaco avra luogo il giorno 27 + 11 = 38 di Nisannu:
cio¢ avverra il giorno 7 o il giorno 8 di Airu, secondo che Nisannu
sara stato di 30 o di 29 giorni. Il levare della stella essendo cosi uscito
dal mese di Nisannu, il modo piu proprio di correggere I’errore
sarebbe stato di ripeter questo mese, chiamando Nisannu II quello
che avrebbe dovuto essere Airu; e questo pare sia stato fatto qualche
volta. Ma poiché per diverse cause 1’osservazione del levare eliaco
della stella poteva mancare, si trovo necessario di verificar la cosa

secondo la posizione che essa occupa in cielo. Le differenze tuttavia non superano
pochi minuti, quando la stella non sia troppo lontana dall’eclittica. In media il
periodo cosi ottenuto puo ritenersi come equivalente all’anno siderale, piu lungo di
20 minuti che 1’anno tropico segnato dalle stagioni.
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con altre stelle nei mesi seguenti, differendo 1’intercalazione talvolta
fino all’Uliilu consecutivo, e tal altra fino all’Adaaru: introducendo
cosi come tredicesimo mese ora un Uliilu Il ed ora un Addaru II. La
scelta del mese intercalare era cosa di pura convenzione; per
mantenere il calendario in ordine bastava che quell’anno avesse 13
lune. In una tavoletta del Museo Britannico®’ si descrivono alcune
stelle che appunto servivano a quest’uso nei quattro primi mesi
dell’anno. Essa comincia cosi: L’asterismo Dilgan nel mese di
Nisannu fa il suo levare eliaco. Tutte le volte che questo asterismo
rimane invisibile, il suo mese non sia messo in conto*®. La stessa cosa
si trova detta per le stelle (od asterismi) corrispondenti ad altri mesi.
Il senso € questo: che quando la stella corrispondente ad un mese non
diventava visibile (cio¢ non faceva il levare eliaco) in quel mese, il
suo mese conservava il proprio nome, ma non era contato come uno
dei dodici mesi dell’anno, e per compir 1’anno occorreva 1’addizione
di un 13° mese.

Le stelle scelte come indicatrici erano per lo piu molto brillanti,
percheé dovevano riuscir facilmente osservabili nell’aurora prima del
levar del Sole. Questa limitazione nella scelta rendeva impossibile di
trovare una tal serie di stelle, che facessero il loro levare eliaco ad un
mese d’intervallo I’una dall’altra. Senza dubbio ¢ avvenuto piu d’una
volta che la stella indicatrice di un mese attestasse la necessita
dell’intercalazione, mentre un’altra dava segno del contrario, ed
appariva al mattino ancora prima che finisse il mese corrispondente.
Da queste incertezze dobbiam ritenere sian nate le irregolarita che
s’incontrano nella serie degli anni intercalari. E accaduto talvolta che
si facesse intercalazione per due anni di seguito, ed altre volte si trova
uno spazio di quattro anni fra due intercalazioni consecutive. Questi
procedimenti grossolani erano ancora in vigore al tempo della
conquista Persiana (538). Circa la scelta importantissima delle stelle
indicatrici, pare non si fosse sempre tutti d’accordo; su di che daremo
qualche cenno piu sotto.

37 Frammento segnato R=105.Altro frammento segnato 80-7-19-100 contiene le medesime
cose.

38 Kakkab Dil-gan ina arah Nisanni innamir: summa kakkab suatu uhhirma arhusu lumsasi.
Lasterismo Dil-gan corrisponde alla testa dell’Ariete, composta di tre stelle principali, da noi chiamate
a, B, y Arietis.

65



Nelle sue Assyrian Discoveries (Capo XX) Giorgio Smith ha dato
la versione di un testo, nel quale si contiene un altro metodo per
determinare gli anni intercalari, altrettanto semplice quanto
ingegnoso. «Quando nel primo giorno di Nisannu 1’asterismo
Mulmul (le Pleiadi) e la Luna si trovano insieme, 1’anno sara comune.
Quando nel terzo giorno di Nisannu 1’asterismo Mulmul e la Luna
staranno insieme, 1’anno sara pieno» cio¢ intercalare. E facile
accertarsi coll’ajuto di un globo celeste, che nell’anno 800 prima di
Cristo, e per molti secoli prima e dopo di quel termine, sotto la
latitudine di Babilonia la cosa doveva star appunto cosi*’. Come si
vede, bastava una semplicissima osservazione della Luna e delle
Pleiadi da farsi nel primo o nel terzo giorno dell’anno per
determinare, se in esso anno si dovesse fare o non fare
I’intercalazione. Il metodo, quantunque in apparenza grossolano, era
oltre che semplice, abbastanza sicuro nel suo effetto, ed ha potuto
esser praticato per molti secoli prima e dopo dell’anno 800 sotto la
latitudine di Babilonia, 32° %.

I Babilonesi avevano una specie di settimana, il cui uso perd non

39 Infatti la sera del 1° di Nisannu la prima falce della Luna essendo visibile
all’orizzonte occidentale con accanto le Pleiadi, il Sole doveva trovarsi sotto
quell’orizzonte a circa 15° di profondita. Poche ore dopo, trovandosi il Sole la
mattina seguente sotto I’orizzonte alla medesima profondita, veniva a trovarsi su
quest’orizzonte la testa dell’ Ariete, cio¢ 1’asterismo Dil-gan caratteristico del mese
di Nisannu. Nei giorni seguenti la levata di Dilgan precedeva quella del Sole di un
intervallo sempre maggiore. Dilgan era sempre piu visibile, e per maggior tempo.
Corrispondeva dunque tutto il mese di Nisannu alla levata eliaca di Dilgan siccome
era prescritto. - Quando invece la Luna arrivava presso le Pleiadi soltanto il giorno
3 di Nisannu ed aveva gia percorso 24° del suo giro sinodico dopo il novilunio
apparente, il Sole veniva ad essere lontano dalle Pleiadi non piu 15°, come nel caso
precedente, ma 15° + 24° = 39°; doveva quindi impiegare a un dipresso 24 giorni a
partir dal 1° di Nisannu per arrivare alla sua posizione normale; in altri termini era
ancora indietro di 24 giorni rispetto alla posizione normale che doveva occupare.
Cio importava quasi un mese intiero: a compensare il quale si doveva dare al Sole
un mese di piu, contando nell’anno seguente 13 mesi invece di 12. - Notisi, per
amor di precisione, che essendo il 1° di Nisan sempre poco lontano dall’equinozio
di primavera, in Babilonia alla sera 1’eclitica veniva ad esser quasi perpendicolare
sull’orizzonte durante queste osservazioni, e le differenze di altezza si potevano
considerare approssimativamente come differenze di longitudine.
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era generale di tutto il popolo, ma limitato a poche classi di persone.
Consisteva in questo, che i giorni 7, 14, 21, 28 di ogni luna (contando
come primo giorno quelle 24 ore che seguivano la prima
osservazione della luna nuova a ponente dopo la congiunzione col
Sole) si consideravano come nefasti; in essi si dovevano osservare
certi riti, ed era vietato a certe persone di far certe cose. La regola da
osservarsi in tali giorni ¢ cosi enunciata nei calendari rituali, e cosi
tradotta dal prof. Zimmern: «Il pastore dei grandi popoli (cioe il re)
non mangera carne arrostita, né pane preparato col sale; non cambiera
le vestimenta del suo corpo, € non indossera un abito bianco, né potra
far sacrifizi. Non montera sul suo carro, ¢ non pronunziera alcun
decreto. Il profeta non dara oracoli; il medico non porra la mano sul
malato. Non ¢ tempo opportuno per esorcismiy.

Le stesse regole valevano per il giorno 19° di ogni mese, il quale
era considerato come il 49° a partire dal novilunio del mese
antecedente, ed aveva pertanto anch’esso una relazione col mistico
numero 7. Questo giorno 19 era considerato come specialmente
disgraziato, e non soltanto pel re, pei sacerdoti e pei medici, ma per
tutti in generale. Per evitare il numero 19 di cattivo augurio, nei
contratti e negli atti civili fatti in quel giorno la data del 19 si soleva
scrivere 20 meno 1. Vi eran perd anche allora gli esprits forts, che non
si lasciavano spaventare dal 19° giorno, e ne scrivevano francamente
la data nei loro atti; precisamente come avviene per molti di noi, che
non hanno paura del numero 13.

All’epoca della distruzione di Ninive, e probabilmente gia molto
prima, si trova presso i Babilonesi e presso gli Assiri stabilita la
divisione del giorno. Gli Egiziani ed i Greci usarono dividere in
dodici ore la durata del giorno naturale fra la levata ed il tramonto; la
lunghezza di queste ore era variabile secondo le stagioni. I Babilonesi
invece, partendo dall’istante del tramonto del Sole, contavano per
tutto lo spazio del giorno e della notte dodici kaspu, cio¢ dodici
intervalli, uguali ciascuno a due delle nostre ore. Essi davano lo
stesso nome kaspu allo spazio percorso in due ore da un viandante,
che son circa 10 chilometri. Nelle misure celesti usarono il kaspu
solare, cio¢ lo spazio di 30° che il Sole percorre nel suo moto diurno
in due ore di tempo. Applicando lo stesso principio alla Luna, essi
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diedero il nome di kaspu all’arco percorso in due ore dalla Luna nel
suo moto sinodico rispetto al Sole; il quale arco, supposta di 30
giorni la durata della lunazione, ¢ di un grado appunto dei nostri.
Questa unita del grado celeste fu poi dagli astronomi in epoca piu
recente trasportata anche nelle misure di tempo. Nelle tavole
astronomiche Babilonesi dell’epoca posteriore ad Alessandro Magno
I’unita di spazio ¢ 1’arco di un grado, come si usa da noi, ma ’unita
di tempo ¢ il grado di tempo, cio¢ 1 quattro minuti nostri, in cui la
rivoluzione diurna del Sole progredisce di un grado di arco. Cosi si
aveva perfetta corrispondenza fra le misure di tempo e le misure di
arco. Cosi ¢ nata la divisione del circolo in 360°, che fu poi adottata
dai Greci; e da questi I’hanno appresa tutti gli astronomi e matematici
posteriori.

OssERVAZIONT ASTRONOMICHE. - Non Vi pud essere vera astronomia
senza un computo esatto dei tempi, il quale permetta di assegnare
giorno per giorno I’intervallo trascorso fra le epoche di due
osservazioni qualsiansi. Senza questa base riesce impossibile la
determinazione esatta dei periodi celesti, nella quale gli astronomi
babilonesi furono meritamente famosi, € per lungo tempo non
sorpassati n¢ dai Greci, n¢ da altri. Tanto piu notevole sembra che ad
un tal computo esatto essi non siano arrivati che molto tardi, verso la
meta del secolo VIII avanti Cristo. I loro calcoli cronologici e le
osservazioni astronomiche da loro comunicate ai Greci non risalgono
al di la dell’anno 747 avanti Cristo, data che costituisce la cosi detta
éra di Nabonassar. Non fu questa un’€ra di carattere politico o
religioso, o segnata (per quanto possiamo sapere) da alcun
avvenimento storico importante. Essa indica semplicemente 1’epoca
limite, al di la della quale gli astronomi babilonesi non erano piu
sicuri del loro calcolo dei tempi; un’epoca, che per essi costituiva il
principio di una cronologia bene ordinata. Dal conseguire questo
scopo fin allora erano stati impediti dalle imperfezioni del loro
calendario lunisolare dove I’intercalazione del tredicesimo mese era
fatta in modo irregolare, ¢ dove la durata dei singoli mesi si doveva
frequentemente rettificare coll’osservazione di un fenomeno
d’imperfetta periodicita, qual ¢ quello del novilunio apparente.
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L’éra di Nabonassar segna altresi il momento in cui a Babilonia si
comincio ad osservare i1 fenomeni celesti con metodo sistematico.
Fino a quel tempo (ed anche piu tardi qualche volta, come si vedra) la
connessione delle predizioni astrologiche (scopo ultimo e principale
di tutti 1 loro studi astronomici) con quei fenomeni non si era potuta
verificare che osservando direttamente 1 fenomeni stessi. Una lunga
esperienza aveva pero fatto vedere che vi era nel loro riprodursi
qualche norma riducibile a leggi e regole pit 0 meno semplici, € che
I’arrivare a comprendere queste leggi e queste regole (anche nella
loro forma puramente empirica) equivaleva a liberarsi dalla necessita
di osservare sempre e per ciascun presagio volta per volta il
fenomeno corrispondente. Invece che sull’osservazione, gli astrologi
cominciarono allora a fondar le loro previsioni sul calcolo. Essi
videro ancora, che le regole di questo calcolo potevano essere
stabilite soltanto con uno studio diligente e continuato delle
osservazioni presenti comparate colle osservazioni anteriori. Della
cura, con cui allora si comincid a fare tali osservazioni sono
documento le loro annotazioni di eclissi lunari, di cui alcune poche
sono state conservate nell’Almagesto di Tolomeo. La piu antica ¢
un’eclisse totale di Luna osservata a Babilonia nel primo anno del
regno di Merodachbaladan III la sera del 19 marzo dell’anno 721
avanti Cristo®. In essa, come nelle altre ricordate nell’Almagesto,
oltre alla data si trova indicato il momento del principio e della fine, e
per le ecclissi parziali la parte offuscata del disco lunare, n¢ piu ne
meno di quello che si fece sempre dagli astronomi posteriori sino al
nostro tempo. Queste antiche eclissi babilonesi si usano anche oggidi
con vantaggio per controllare le moderne teorie sul corso della Luna.

Oggetto principale delle osservazioni babilonesi erano il corso
relativo del Sole e della Luna, specialmente nell’intento di regolare il
Calendario; il movimento apparente della Luna e dei pianeti fra le
costellazioni, e per questi ultimi i fenomeni di levare eliaco, stazione
e retrogradazione; il levare eliaco delle stelle indicatrici dei mesi, di
cui sopra abbiam detto. Essi estendevano la loro attenzione anche a

40 Secondo la data del Calendario Giuliano proleptico, cioé supposto
idealmente prolungato nelle epoche anteriori alla sua istituzione.
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molti fenomeni di non ordinaria occorrenza, per esempio alle comete;
sulle quali, se dobbiamo credere a quanto riferisce Seneca nel suo
libro delle Questioni Naturali, avrebbero professato idee abbastanza
sane e prossime al vero. Sventuratamente i luoghi dove nelle tavolette
de’ cuneiformi si fa menzione delle comete non contengono che
indicazioni concernenti i loro effetti astrologici. Molta importanza
davano ancora all’apparizione delle grandi stelle cadenti o bolidi; e
dalla direzione del loro corso argomentavano pronostici su questo o
su quell’altro paese. Frequentissima ¢ la menzione degli aloni solari e
lunari: «il tale astro si trova entro un alone formato dalla Luna,
dunque avverra questo e quello». Parimente il lampo e «la voce del
dio Adad», cio¢ il tuono*, davano materia a pronostici, secondo la
parte del cielo in cui si manifestavano.

Molte di queste osservazioni non si potevan fare che in un luogo
di orizzonte completamente libero in tutte le direzioni. Percio ogni
collegio di astrologi aveva la sua specola astronomica. Ecco un
rapporto fatto dall’astrologo principale di Arbela al re Assurbanipal:
«Al re mio signore il tuo servo Istar-iddinaapal capo degli astrologi
della citta di Arbela. Nabli, Marduk ed Istar di Arbela siano propizii
al re mio signore. Nel giorno XXIX si fece guardia; la casa di
osservazione (bit tamarti) fu annuvolata, la Luna non fu veduta.
Mese di Sebat, giorno 1, eponimia di Bel-harran-sadua». Questo
rapporto dimostra che esisteva in Arbela una vera e propria specola
astronomica, destinata alle osservazioni; ed ¢ a credere lo stesso di
altre cittd, dove erano collegi di astrologi, anche di maggiore
antichita e celebrita, come Ninive, Babilonia, Borsippa, Sippara,
Nippur, Erech. E stato congetturato che le osservazioni si facessero
sopra le alte torri piramidali a diversi piani, dette ziggurrat, che erano
annesse ai grandi templi. La cosa ¢ possibile; qui perd sembra che il
bit tamarti fosse un edifizio diverso dalle ziggurrat. Ad ogni modo
doveva esser coronato da una terrazza di altezza notevolmente
maggiore che quella dei comuni edifizi delle citta.

Le CosteLraziont Der BabiLonest. - I documenti astrologici raccolti

41 Adad, detto anche Ramman, era per gli assiro-babilonesi il dio dei venti e
delle tempeste, dei fulmini e in generale di tutti i fenomeni atmosferici.
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in gran copia dagli scavi di Ninive sono particolarmente interessanti
per le notizie che contengono sulla uranografia dei Babilonesi e degli
Assiri. o ho raccolto senza molta fatica piu di cento nomi di
costellazioni, di gruppi minori di stelle e di stelle particolari isolate; e
forse questo numero potrebbe essere ancora di molto accresciuto
estendendo le esplorazioni ad altre classi di documenti. Ma se facile ¢
formar lunghe liste di nomi, altrettanto difficile ¢ nella massima parte
dei casi il determinare a quale asterismo od a quale stella un dato
nome corrisponda. Di quando in quando si trovano bensi indicazioni
parziali, che valgono a restringere i limiti dell’incertezza, ma che
assai di raro la tolgono intieramente. Cosi dalla frequente indicazione
della Luna o di un pianeta che si avvicina a qualche stella, siamo
condotti a concludere esser tale stella nella vicinanza dell’eclittica od
almeno non troppo lontana; per esempio, quando si legge Marte
essersi levato mentre si trovava nella costellazione A/lul, e quando si
legge che la stella (o costellazione) Idhu era sul corno destro della
Luna. Invece quando troviamo scritto che Is/ié ¢ visibile tutto 1’anno,
ne inferiremo una posizione alquanto lontana dall’eclittica, ed una
notevole latitudine boreale. E se altrove troviamo che Idhu e Kaksidi
fanno insieme il loro levare eliaco nel mese di Diizu, vediamo
diminuita in parte I’incertezza che ancora pesa sulla ricognizione di
queste due stelle.

Le nostre piu sicure nozioni circa l’interpretazione dei nomi
uranografici babilonesi sono dovute alle dotte e laboriose
investigazioni del P. Epping, il quale nel memorabile libro intitolato:
Astronomisches aus Babylon, col mezzo di calcoli che qui sarebbe
troppo fuor di luogo esporre, riusci ad identificare 28 nomi di stelle o
di asterismi zodiacali, che si trovano consegnati in due tavolette del
secolo II prima di Cristo. Questi nomi sono, a dir vero, in parte
differenti da quelli usati cinquecent’anni prima nelle tavolette di
Ninive; tuttavia anche nell’interpretazione di questi ultimi le
determinazioni di Epping saranno sempre il punto d’appoggio piu
sicuro per ricerche ulteriori. E un fatto degno di osservazione, che la
divisione ed i1 nomi delle costellazioni zodiacali noti sembrano esser
stati sempre gli stessi nei diversi tempi. Ma parecchi dei nomi da noi
usati si trovano gia anche nei documenti piu antichi ed anteriori alla
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distruzione di Ninive, come Gud-anna, il Toro celeste, e forse piu
specificamente le Hyadi: Mas-tabba gal-gal, i grandi Gemelli, cio¢ le
due stelle da noi denominate alla greca Castore e Polluce: la
costellazione Ur-a, il Leone, colla grande stella allora chiamata in
sumeriano /ugal, in babilonese Sarru, cio¢ il re, oggi da noi detta
Regolo col diminutivo: Gir-tab lo Scorpione, che in nulla differisce
dal nostro. Ed ¢ indubitato che la favolosa figura del Capricorno si
trova scolpita in vari monumenti babilonesi di grande antichita, come
sarebbe a dire del secolo XI o XII avanti Cristo. Bench¢ dunque noi
non siamo ancora in grado di seguire e nel tempo e nel passaggio da
una nazione all’altra le successive evoluzioni della serie dei nomi e
dei simboli di queste costellazioni zodiacali, tuttavia non si puod
dubitare che la loro origine prima sia da cercare in Babilonia. I nomi
sumeriani di queste e di quasi tutte le altre stelle e costellazioni
nominate nelle tavolette astrologiche di Ninive potrebbero indurci a
supporre un’origine anche piu antica; ma non bisogna troppo fidare
in tali apparenze arcaiche, che sembrano piuttosto artificiali, e di cui
la mera importanza storica potrebbe non essere maggiore di quella
del latino usato nella composizione di molti libri d’epoca poco
lontana da noi.

Una speciale importanza avevano per i Babilonesi le stelle
indicatrici dei mesi, delle quali il levare eliaco serviva a regolare il
calendario nel modo spiegato piu sopra. Abbiamo anche assegnato
allora il motivo, per cui essi non credettero di poter bastare con una
sola stella indicatrice, e furono condotti ad adottarne piu di una. Da
principio ad ogni modo furono poche, corrispondenti ai primi mesi
dell’anno. Esiste una lista che ne contiene cinque, ed un’altra che ne
nomina sette. Queste certamente potevano bastare in ogni caso. Ma
sembra che per amor di simmetria quegli antichi osservatori fossero
condotti piu tardi a stabilirne dodici, una per ciascun mese. Di tali
stelle (o costellazioni) indicatrici dei mesi si sono conservate
parecchie liste, le quali, a dir vero, non si accordano interamente fra
loro, e mostrano in quale stato d’infanzia fossero ancora le nozioni
uranografiche dei Babilonesi nel tempo in cui furon fissate”. L’epoca

42 Sono tutte insieme per la prima volta raccolte e discusse dal P. KucLer nella
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a cui risalgono simili tentativi non si puod troppo bene determinare;
ma certo dev’essere anteriore alla distruzione di Ninive di parecchi
secoli, perché la piu completa e la meglio ordinata delle liste che
possediamo, ¢ stata trovata da G. Smith fra i1 tesori letterari di
Assurbanipal. Essa contiene non meno di 36 nomi di stelle o di
costellazioni, cio¢ tre per ciascun mese: ed ¢ stata inscritta in una
specie di figura circolare; a cui senza alcuna ragione si ¢ voluto dare
il nome di astrolabio; altri vi hanno ravvisato un grossolano
planisfero. Fra tutti i cataloghi delle stelle indicatrici dei mesi essa
rappresenta lo stadio piu completo e piu perfetto, se non per qualita,
almeno per quantitd. Onde si pud con qualche probabilita
argomentare, che fra i lavori da noi posseduti di tale specie sia questo
il piu recente.

Le liste di dodici e di trentasei stelle indicatrici dei mesi sono il
primo germe da cui scaturi I’idea di uno zodiaco, ma non sono ancora
lo zodiaco. Infatti I’idea fondamentale dello zodiaco ¢ quella di un
circolo massimo della sfera celeste, rappresentante la via del Sole nel
suo moto annuale apparente fra le costellazioni: circolo massimo
diviso in dodici parti uguali, a cui si adattano pit o meno
imperfettamente dodici gruppi di stelle collocati nelle vicinanze di
quel circolo o da esso attraversati. Nel calendario puramente solare
(come quello da noi usato) ogni mese corrisponde quasi esattamente
ad una delle dodici parti che il sole percorre in quel mese. Quindi i
nomi delle dodici costellazioni dati agli archi corrispondenti di 30°,
detti segni, e I’attribuzione di ciascun segno a ciascun mese. Nel cosi
detto planisfero di Ninive e nelle liste analoghe 1 dodici gruppi di
stelle sono attribuiti ai dodici mesi, ma la corrispondenza non puo
esser perfetta. Infatti a cagione delle diverse lunghezze dell’anno (che
ora ¢ di 12, ora di 13 mesi) la posizione di una costellazione rispetto
al proprio mese non ¢ sempre la medesima, e puo variare di 30° da un
anno all’altro. Si noti ancora un’altra differenza essenziale. Ad ogni
mese non corrisponde gia qui, come nello zodiaco propriamente
detto, la costellazione in cui si trova il Sole durante quel mese, ma la
costellazione in cui stava il Sole un mese prima; la quale non ¢

sua recentissima opera Sternkunde und Sterndienst in Babel. parte 1, p. 228-258.
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visibile quando il Sole in essa si trova, ma diventa visibile la mattina
circa un mese piu tardi. Il cosi detto planisfero di Ninive differisce
dalle altre liste principalmente per cio, che la sua forma circolare
meglio della serie rettilinea rappresenta la continuita periodica del
corso del Sole, e il rinnovarsi dei mesi. Inoltre & diviso in dodici
settori uguali, uno per ciascun mese; e la divisione dell’orlo circolare
in 240 parti indica una tendenza a sistemare geometricamente tutte
queste nozioni; tendenza che nelle altre liste non si osserva. Percio ¢
da riconoscere in questo documento un altro passo verso I’invenzione
di un vero zodiaco, del quale presso i Babilonesi comincia a
manifestarsi 1’uso soltanto verso 1’epoca della conquista persiana,
avvenuta 1’anno 538 prima di Cristo.

AstroNOoMIA SoLARE. - La linea che segna in cielo il corso annuo del
Sole fra le stelle era approssimativamente conosciuta dagli astronomi
Babilonesi, sebbene la sua posizione non fosse direttamente
osservabile a cagione dello splendore del Sole, che rende per qualche
tempo invisibili tutte le stelle piu vicine ad esso. Ma si poteva
argomentarla in qualche modo, esaminando le stelle che diventavano
visibili in prima notte 1a dov’esso era tramontato, e quelle che
facevano la mattina seguente il loro levare eliaco in una plaga
dell’orizzonte poco lontana da quella, dove esso doveva sorgere. La
linea che chiamiamo zodiaco od eclittica era da loro designata col
nome di harran samsi, via del Sole. Come appare da un documento
tradotto da George Smith®, essi la dividevano in quattro parti,
corrispondenti a quattro stagioni:

«Dal giorno 1° del mese di Addaru al giorno 30° del mese di Airu
il Sole appare nella divisione della Gran Dea, ed ¢ la stagione di
piogge e di caldo moderato. - Dal 1° giorno del mese di Sivanu al
giorno 30° del mese di 4bu il Sole appare nella divisione di Belo, ed
¢ la stagione delle messi e dei grandi calori. - Dal 1° giorno del mese
di Ulilu al 30° giorno del mese di Arahsamna il Sole appare nella
divisione di Anu, ed ¢ la stagione di piogge e di caldo moderato. - Dal
1° giorno del mese di Kisilivu al 30° giorno del mese di Sebatu il
Sole appare nella divisione di Ea, ed ¢ la stagione del freddo».

43 Assyrian Discoveries, Second Edition. London 1875. Chap. ter XX.
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Secondo questa ripartizione, la prima delle quattro divisioni
comprendeva la via percorsa dal Sole nei mesi di Addaru, Nisannu,
Airu; conteneva nel suo punto di mezzo il punto equinoziale di
primavera, dove il Sole giungeva al giorno 15 di Nisannu. La seconda
divisione comprendeva la via percorsa dal Sole nei mesi di Sivanu,
Diizu, Abu; conteneva nel suo punto di mezzo il punto solstiziale
d’estate, dove il Sole giungeva il giorno 15 Diizu. La terza divisione
comprendeva la via percorsa dal Sole nei mesi di Ulilu, Tasritu,
Arahsamna; conteneva nel suo punto di mezzo il punto equinoziale di
autunno, dove il Sole arrivava il giorno 15 di 7asritu. La quarta
divisione comprendeva 1’arco percorso dal Sole nei mesi di Kisilivu,
Tebitu, Sabatu; conteneva nel suo mezzo il punto solstiziale
d’inverno, a cui il Sole giungeva il giorno 15 di 7ebitu. - Qui I’anno ¢
supposto di 12 mesi e di durata costante, € non si tiene alcun conto
della differenza proveniente dall’intercalazione del 13° mese. Le date
assegnate per 1 solstizi e per gli equinozi non possono essere
considerate che come medie o normali. In realta esse potevano
oscillare di un mese intiero da un anno all’altro. Notevole ¢ che
I’autore di questo schema collocava I’equinozio di primavera nel
giorno 15 di Nisannu come data media. Le date limiti di esso
equinozio sarebbero dunque da collocarsi al giorno 1° ed al giorno
30° dello stesso mese.

Fra 1 rapporti che gli astrologi della corte di Ninive mandavano
frequentemente ai re di Assiria della dinastia sargonide notevolissimo
¢ il seguente: «Addi 6 del mese di Nisannu il giorno e la notte si
bilanciarono; sei kaspu di giorno e sei kaspu di notte. Nabit ¢ Marduk
siano favorevoli al re mio signore». Altro rapporto uguale nei termini
differisce soltanto per la data, che ¢ il giorno 9 di Nisannu™. Queste
sono vere e proprie determinazioni dell’epoca di due equinozi di
primavera. Mancando le indicazioni degli anni in cui furono
compiute, ci sfuggono molte conseguenze che da esse si potrebbero
dedurre. Tuttavia possiamo riconoscere due fatti. Il primo ¢, che in
Assiria (e certamente anche a Babilonia) si usava dividere la durata

44 Entrambi questi rapporti sono pubblicati nella collezione di RawLINsoN,
intitolata The Cuneiform Inscriptions of Western Asia. Vol. 111, Tav. 51
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totale del giorno e della notte in dodici parti dette kaspu, senza
riguardo alla ineguaglianza dei giorni naturali e delle notti secondo le
stagioni. Questo ci conduce a pensare, che gli Assiri possedessero il
mezzo di determinare in modo concreto 1 momenti in cui finiva un
kaspu e cominciava il kaspu seguente. Era questa la misura
fondamentale, a cui si appoggiavano parecchie altre, siccome piu
sopra abbiamo esposto. Pertanto acquista fede la testimonianza,
benché molto tardiva, di Sesto Empirico e di Macrobio® secondo cui
quegli antichi osservatori avrebbero fatto uso di apparecchi per la
misura del tempo, fondati sull’efflusso uniforme dell’acqua. Ed ¢
molto probabile che 'ugual durata del tempo diurno e del tempo
notturno nelle due osservazioni precedenti sia stata determinata con
la misura diretta di questi tempi per mezzo di un simile apparecchio,
anzi che con deduzioni indirette desunte per via di raziocinio
geometrico dalle osservazioni dell’ombra di un gnomone.
Sventuratamente non abbiamo in mano alcun mezzo per giudicare
qual grado di esattezza abbian raggiunto gli astronomi di Ninive in
queste loro operazioni.

Si tentd anche in Babilonia di stabilire la proporzione, secondo cui
varia nelle diverse stagioni la durata dei giorni e delle notti. Negli
scavi fatti cola per conto della Societa Orientale Germanica ¢ stata
trovata una tavola, che da la durata dei giorni e delle notti per il 15 e
per il 30 d’ogni mese*. L’unita di tempo ¢ la 60 parte della durata
complessiva del giorno e della notte; ognuna di queste parti ¢ poi
divisa in 60 minuti, ed ogni minuto in 60 secondi. Abbiamo qui una
divisione del tempo essenzialmente diversa da quella che ha per base
il Kaspu. Gli equinozi sono collocati al 15 di Nisannu e al 15 di
Tasritu, 1 solstizi al 15 di Diizu e al 15 di Tebitu, come nel documento
di cui si ¢ parlato poc’anzi. La composizione di questa tavola ¢
estremamente rozza. I mesi son supposti tutti di 30 giorni, e dodici di

45 11 primo nella sua opera Adversus Mathematicos, il secondo nel suo
Commentario al sogno di Scipione. Vedi BaiLry, Histoire de I’Astronomie ancienne,
pag. 141 e 383.

46 Pubblicata e interpretata da F. H. WeissBacH, Babylonische Miscellen,
(Wissenschaftliche Veroffentlichungen der Deutschen Orient-Gesellschaft Heft 4),
Leipzig, 1903, pag. 50-51 e Tavola 15.
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essi completano I’anno solare. L’autore ignorava il fatto, che nelle
vicinanze dei solstizi 1 giorni e le notti sogliono variare la loro
proporzione molto piu lentamente, che presso gli equinozi. Egli
suppone che il giorno cresca e la notte decresca uniformemente dal
solstizio invernale al sostizio estivo, e che variazioni inverse abbiano
luogo dal solstizio estivo al solstizio invernale. Questa variazione
uniforme egli suppone uguale, per ogni mezzo mese, ad 1 % delle sue
unita di tempo, cio¢ a 40 minuti nostri: cosi che la variazione totale
dall’uno all’altro solstizio risulta di 480 minuti, cio¢ di 8 ore appunto.
Secondo tale documento adunque il giorno piu lungo sarebbe a
Babilonia di 16 ore, il piu breve di 8, e starebbero fra di loro nel
rapporto di 2 : 1. L’errore ¢ veramente enorme; sotto la latitudine di
Babilonia, che si puo supporre di circa 32° Y5, queste durate sono
realmente 14" 11™ e 9" 49™; ed il loro rapporto € poco diverso da
quello di 3:2*. Malgrado tante imperfezioni, anzi appunto per esse, la
tavola di cui discorriamo ¢ preziosa; perché pud esser considerata
come uno dei primi esempi (a noi noti) di applicazione del principio
fondamentale dell’ Astronomia babilonese, che fu di ridurre sempre il
calcolo dei movimenti e dei fenomeni celesti alla formazione di
progressioni aritmetiche di primo e di secondo ordine, e qualche volta
anche al calcolo di progressioni geometriche.

Osservaziont DELLA LuNa. - Il moto medio sinodico della Luna (cio¢
il numero medio di giorni contenuti in una lunazione) era certamente
conosciuto dai Babilonesi con un notevole grado di precisione. E
provato che essi non si contentavano di fare 1 loro mesi
alternativamente di 29 e di 30 giorni. Essi sapevano benissimo che la
lunazione ¢ alquanto maggiore di 29 "2 giorni, € nei contratti
babilonesi dell’epoca di Nabucodonosor s’incontrano di quando in
quando date appartenenti a due mesi consecutivi di 30 giorni. Dalle
collezioni di rapporti astrologici e di presagi, sulle quali avremo
ancora a dar qualche notizia, appare manifestamente la gran cura che
i Babilonesi ponevano nel fare, che i noviluni osservati non si

47 Questo rapporto di 3:2 che corrisponde alla durata massima 14" 24™ e alla
minima di 9" 36™ fu poi adottato dagli astronomi babilonesi pill recenti. Vedi su cio
le interessanti ricerche del P. KuGLer, Die Babylonische Mondrechnung, pag. 80-82.
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discostassero dai calcoli piu di quello che per la natura di tali
osservazioni ¢ inevitabile. Davano anche grande attenzione alle
epoche dei pleniluni, i quali supponevano normali quando
accadevano nel 14° o 15° giorno dal novilunio; e notavano con
diligenza quando in questi giorni Sole e Luna erano insieme visibili
sull’orizzonte, ¢ quando ci0 non accadeva. Da queste osservazioni si
traevano generalmente pronostici buoni o cattivi, secondo che
I’osservazione si accordava o no con quello che era stato preveduto.
Tale assiduita degli osservatori babilonesi nello scrutare i fenomeni
della Luna vicina al plenilunio ha avuto per risultato, che poche delle
eclissi lunari visibili in quelle regioni sono sfuggite alla loro
osservazione. Si comprende cosi come abbian lasciato memoria di
eclissi lunari parziali relativamente piccole, che senza le circostanze
esposte, probabilmente sarebbero passate senza nota.

Nella tavola XIV della gran collezione astrologica detta Luce di
Belo (della quale ancora si dovra parlare) si ha il risultato di un altro
genere di osservazioni. Per ogni giorno del mese si trova ivi indicata
la larghezza della parte visibile del disco lunare, misurata
perpendicolarmente alla linea delle cuspidi. A tal fine il diametro
totale della luna s’intende diviso in 3 parti uguali, ogni parte, secondo
I’uso consueto, in 60 minuti, ogni minuto in 60 secondi. La brevita di
questa tavola mi permette di trascriverne qui la prima meta, dal primo
giorno, che ¢ quello del novilunio apparente, fino al giorno 15 che
corrisponde (od ¢ supposto corrispondere) al plenilunio; avvertendo
che per I’altra meta della lunazione i numeri dal giorno 15 al giorno
29 decrescono per i medesimi gradi con cui son cresciuti dal giorno 1
al giorno 15.

Nel giorno 1 son visibili 0? 3° 45" nel giorno 9 son visibili 17 48’

» 2 » 0or7°30" » 10 » 2P 00’

» 3 » or15° » 11» 2P 12’

» 4 » 0r 30’ » 12 » 2024’

» 5 » 1?00’ » 13 » 2?36’

» 6 » Ir 12’ » 14 » 2P 48’

» 7 » I?24° » 15 » 3r00°

» 8 » 1?36’ » 16 » 2P48’ ecc.
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Qui si nota dal 5° al 15° giorno una progressione uniforme
crescente. Il 5° giorno la larghezza della falce visibile ¢ di una parte,
cio¢ di un terzo del diametro, il 10° giorno di due parti, il 15° di tre,
cio¢ la fase luminosa abbraccia I’intero disco. A questa regola si fa
eccezione nei quattro primi giorni; nei quali alla progressione
aritmetica ¢ sostituita una progressione geometrica, di cui ogni
termine ¢ doppio del termine precedente. Quindi le ampiezze che
dovrebbero essere 12°, 24°, 36°, 48’, in questi quattro giorni sono
ridotte ad una misura molto minore. Cio proviene forse dal fatto, che
nei primi giorni, quando la Luna in prima sera ¢ ancora immersa nel
creposcolo, la sua fase apparente in realtd sembra molto piu sottile di
quanto dovrebbe apparire nella piena oscurita®.

Ecuissi. - Rispetto alle eclissi lunari e solari una importante
questione si presenta. Hanno gli astronomi di Babilonia e di Ninive
realmente saputo predire le eclissi in epoche anteriori al loro contatto
coi Greci, e con qual successo? E data una risposta affermativa,
possiamo noi immaginare la via, per cui essi sono arrivati alla
soluzione di questo per loro non facile problema? Alla prima
questione siamo in grado di rispondere: che essi hanno realmente
tentato, se non prima, certo durante il periodo dei Sargonidi (722-
607), di annunziare eclissi: e che le loro predizioni si sono qualche
volta avverate per eclissi di Luna. Quanto alle eclissi di Sole, essi non
potevano riuscire, data la loro ignoranza della sfericita della Terra, e
la nessuna idea che avevano dell’effetto della parallasse. Ecco alcuni
documenti tratti dai rapporti degli astrologi di corte a Ninive®, i quali

48 Un altro documento affatto simile ¢ stato pubblicato dal Prof. Savce nelle
Monthly Notices of the R. Astronomical Society, vol. XL, pag. 109: anche in esso
per i primi giorni ¢ sostituita alla progressione aritmetica una progressione
geometrica. La diversita principale consiste in questo, che il diametro della Luna si
suppone diviso non in tre, ma in quattro parti, ¢ ognuna di queste in 60 minuti: tutti
i numeri sono regolati su questa proporzione, ma in realta esprimono le stesse
frazioni del diametro totale, che la tabella qui sopra.

49 La maggior parte di questi rapporti ¢ stata recentemente pubblicata e tradotta
da R. C. Taomrson nei due volumi intitolati The Reports of the Magicians and
Astrologers of Nineveh and Babylon in the British Museum. London, Luzac and C.
1900. I rapporti sono stati numerati progressivamente dal sig. Thompson, e le
citazioni qui sopra sono fatte secondo questa numerazione.
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giustificano queste affermazioni.

«Il giorno 15 del mese di Uldlu la Luna ¢ stata visibile insieme col
Sole; I’eclisse ¢ mancata.» (Thompson, n. 271 A).

«Un’eclisse di Luna avra luogo addi 14 di Addaru. Quando il 14
di Addaru la Luna si eclissa nelle prime ore della notte, una decisione
sara data a riguardo dell’onnipotente re, il re di Ur, e dei paesi
d’occidente....» (Thompson, n. 272 B).

«La Luna diventera visibile il 30 del mese di Addaru; avverra un
eclisse.» (Thompson, n. 272 C).

«Il 14 del mese avra luogo un’eclisse; disgrazie per i paesi di Elam
e della Siria, ma fortuna al re; il re sia tranquillo. Venere non sara
presente; ma io dico al mio signore, vi sara un’eclisse. Irassilu
seniore, servo del re .» (Thompson, n. 273).

«L’eclisse manchera, non avra luogo. Se il re mi dicesse: quali
presagi hai tu veduto? Sole e Luna non son stati veduti insieme,
I’eclisse manchera, la Luna si vedra ed anche il Sole. Munnabitu.»
(Thompson, 274 A).

«Al re mio signore io ho scritto: un’eclisse avra luogo. Ora essa ha
avuto realmente luogo, non ¢ mancata. Questo ¢ segno di pace per il
re mio signore.» (Thompson, n. 274 F).

«Al re mio signore, il tuo servo Abil Istar. Pace al re mio signore,
Nabl e Marduk gli siano propizi: lunghi giorni, salute di corpo, e
gioia di cuore concedano 1 grandi Iddii al re mio signore.
Relativamente all’eclisse di Luna, sul quale il re mi ha mandato; nelle
citta di Accad, di Borsippa e di Nippur furono fatte osservazioni.... e
I’eclisse ha avuto luogo.... Ma per cio che concerne I’eclisse di Sole,
noi abbiamo osservato, ed essa non ha avuto luogo. Mando al re cid
che ho veduto coi miei occhi. L’eclisse di Luna che ¢ avvenuta,
riguarda le nazioni e le loro divinita tutte: la Siria, la Fenicia, gli Etei,
e il popolo della Caldea; ma al re mio signore produrra pace; secondo
I’osservazione le disgrazie non si estenderanno fino al mio signore.»
(Versione di George Smith. Assyrian Discoveries, Chap. XX).

Questi documenti sembrano bastanti a togliere ogni dubbio circa il
fatto, che gli astronomi di Ninive (e certo anche quelli di Babilonia)
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erano giunti a trovar qualche spediente per arrivare ad una previsione
pit o meno sicura di eclissi lunari, e qualche volta con buon
successo. Noi possiamo appena immaginare quanto un simile caso
dovesse scuoter la fantasia di quei popoli gia per s¢ tanto
superstiziosi, ¢ quanto credito ne derivasse all’Astronomia, e molto
piu ancora all’ Astrologia.

Piu difficile ¢ Ialtra questione: con quali mezzi han potuto essi
raggiungere questo relativamente brillante risultato? Generalmente si
crede che si giovassero a tal fine del noto ciclo di 223 lune (18 anni e
11 giorni) erroneamente dai moderni chiamato saros, il quale
riconduce approssimativamente Sole e Luna alla medesima posizione
vicino ai nodi dell’orbita lunare, e quindi puo servire, date le eclissi
di 18 anni, a predire (non senza molta incertezza, specialmente per le
eclissi di Sole) le eclissi di altri 18 anni consecutivi ai primi. Questa
opinione, benché a prima apparenza molto plausibile, non ¢
confermata da una accurata considerazione della cosa. Anzitutto ¢
infinitamente poco probabile, che un tal periodo sia stato determinato
a Babilonia coll’esame di lunghe serie di eclissi osservate
direttamente. A noi, che nelle Effemeridi astronomiche possediamo la
serie completa delle eclissi lunari e solari visibili in questo od in quel
luogo della Terra, la verificazione di un tal ciclo € cosa troppo facile;
non cosi a quegli antichi osservatori, ai quali necessariamente doveva
sfuggire la massima parte delle eclissi di Sole, e, dati gli impedimenti
atmosferici, piu che la meta delle eclissi di Luna. Queste lacune,
producendosi in modo irregolare e differente da un ciclo all’altro,
dovevano rendere irreconoscibile affatto quanto vi ¢ di periodico in
simili fenomeni. Ancora ¢ da notare, che non essendo il ciclo
composto di un numero intiero di giorni (sono giorni 6585 ¢ 8 ore
circa), se nel primo ciclo un’eclisse si produceva stando la Luna
sull’orizzonte, nel secondo ciclo vi era grande probabilita che
I’eclisse corrispondente riuscisse invisibile per trovarsi la Luna sotto
I’orizzonte; ed inversamente, che fossero vedute nel secondo ciclo
gran parte delle eclissi non vedute nel primo. Noi sappiamo del resto,
che 1 Babilonesi conobbero, oltre al ciclo di 223 lune, anche 1’altro
assai piu perfetto di 669 lune (19756 giorni circa); ma le menzioni
che se ne trovano non oltrepassano il II od il III secolo prima dell’éra
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volgare. Ed in quel tempo era facile dedurre questi cicli dal semplice
confronto dei movimenti medi del Sole, della Luna, ¢ del nodo
lunare, allora gia bene conosciuti cosi dai Babilonesi, come dai Greci.
Ma all’epoca dei Sargonidi si era ancora ben lontani da cio. Allora i
Babilonesi non erano ancora giunti (come facilmente si pud
dimostrare) a scoprire il ciclo Metonico di 19 anni, che sarebbe stato
loro cosi utile per ordinare il calendario, ed era molto piu facile a
trovare che il ciclo di 223 lune.

Il problema della previsione delle eclissi lunari era in realta
risolubile con mezzi assai piu semplici. Ogni eclisse lunare non sta
per s¢ isolata, ma appartiene ad una serie di eclissi, che si producono
ad intervalli uguali. I1 numero delle eclissi di ciascuna serie ¢
generalmente di cinque o di sei; Dlintervallo fra due eclissi
consecutive ¢ di sei mesi lunari, o di 177,2 giorni in media. Ogni
serie comincia ora con una, ora con due eclissi parziali; il mezzo
della serie € quasi sempre occupato da due eclissi totali; la serie poi
finisce ora con una, ora con due eclissi parziali. Le diverse serie sono
separate 1’una dall’altra da un lungo intervallo senza eclissi di luna, il
quale quasi sempre abbraccia 17 lunazioni’®). Questa chiara e
semplice disposizione di cose non risulta con troppa evidenza nel
nostro calendario, fondato sull’uso di mesi puramente convenzionali;
ma doveva presto manifestarsi nel calendario babilonese, in cui la
vera unita fondamentale € il mese lunare. Incominciata una serie, di
sei in sei mesi doveva aspettarsi, entro 1 limiti di essa serie, un’eclisse
di Luna, tutte le volte che la Luna nel plenilunio era visibile. Quando
la Luna faceva il plenilunio sotto 1’orizzonte, o quando il cielo era
annuvolato, 1’eclisse non era osservabile; ma 1’astronomo sapeva
rendersi completa ragione del fatto, e non aveva alcuna ragione di
dubitare che il fenomeno non fosse realmente avvenuto. - Se adunque
in un plenilunio era osservata un’eclisse, e nel plenilunio avvenuto
sei mesi prima la Luna era stata visibile, ma non eclissata, era ovvio
concludere, che una nuova serie era cominciata, ¢ che quattro o
cinque volte ancora di sei in sei mesi ogni plenilunio sarebbe stato
eclittico, fosse visibile la Luna o no. Simili previsioni, benche estese

50 Cotale ordine delle eclissi lunari aveva luogo all’epoca dei Sargonidi (sec. VIII e VIl a. C.) a
cui qui ci riferiamo, e ha luogo anche adesso; ma non vale per ogni tempo.
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ad un numero minore di pleniluni, potevano aver luogo anche quando
occorreva un’eclisse totale di Luna; la quale doveva esser seguita in
capo a sei mesi da un’altra eclisse della medesima serie, e poteva
esser seguita anche da due o tre altre, sempre ad intervalli di sei mesi.

Per le eclissi di Sole la cosa si presentava molto diversamente.
Anche le eclissi di Sole, considerate su tutta la superficie della Terra
si ripetono in serie ad intervalli di sei mesi; anzi le loro serie sono piu
lunghe che quelle delle eclissi di Luna, e possono comprendere otto o
nove novilunii eclittici. Ma oltre ai due impedimenti che possono far
mancare l’osservazione della eclissi lunare (cattivo tempo e Luna
sotto I’orizzonte), ne esiste qui un altro molto maggiore; ed ¢ il fatto,
che le eclissi solari sono visibili soltanto in una zona per lo piu molto
limitata della Terra e possono mancare per un medesimo osservatore
fisso in un dato luogo, almeno cinque volte sopra sei. La legge, con
cui sono regolate queste circostanze di visibilita delle eclissi solari, ¢
troppo complessa per poter esser scoperta colla semplice
osservazione. La sua cognizione richiede un’analisi geometrica
completa di questi fenomeni, che gli astronomi Babilonesi, ignorando
la figura e la grandezza della Terra, e non avendo alcuna idea
dell’effetto della parallasse lunare, non furono mai in grado
d’instituire. Un tale trionfo era riservato al genio geometrico dei
Greci.

I Cinque Pianeri. - Per cid che concerne 1 cinque pianeti le
cognizioni furono da principio affatto rudimentali. In una classe
numerosa di monumenti molto antichi, e specialmente sui cilindri che
servivano a suggellare, si trova con una certa frequenza la
rappresentazione dei principali astri del cielo, che sono la Luna, il
Sole, e sette astri minori. Si ¢ congetturato che questi astri minori
rappresentino le Pleiadi, o le Hyadi, o le sette stelle della Grande
Orsa, od altro. Io son d’opinione che in tali astri minori si debban
riconoscere sette pianeti; ¢ che da principio 1 Babilonesi (e prima di
loro i Sumeriani) considerassero Mercurio ¢ Venere nella loro
apparizione vespertina come astri distinti da Mercurio e Venere nella
loro apparizione mattutina, siccome vien riferito che facessero i Greci
prima di Pitagora, € come sembra si possa dire anche degli Egiziani
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piu antichi. Tali rappresentazioni astronomiche furono poi copiate ed
imitate dagli scultori e dagli incisori fino agli ultimi tempi di Ninive,
come si pud vedere nelle stupende scene di guerra e di caccia di
Assurnazirpal, estratte dalle rovine di Kalah, ed in un bellissimo
bassorilievo di Asarhaddon (668-681), nel quale da principio furono
messe le sette stelle, e ridotte poi a cinque, forse da mano piu
erudita’’. Che che sia di questo, dalle tavolette trovate a Ninive risulta
che a Mercurio ed a Venere (come del resto anche agli altri) furono
dati parecchi nomi diversi; non si trova pero alcun cenno, che le due
apparizioni di Mercurio e di Venere fossero considerate come due
astri differenti; anzi per Venere esiste la chiara affermazione del
contrario. Ed ¢ certo, che gia ai tempi di Nabucodonosor I e di
Merodach-baladan I (1100 o 1200 av.Cr.) i tre astri Luna, Sole e
Venere costituivano una triade astronomica, rappresentata in
moltissimi luoghi; il che non s’intenderebbe, se le due apparizioni di
Venere fossero allora state considerate come appartenenti a due astri
diversi. A quell’epoca adunque gia era stato riconosciuto il vero stato
delle cose rispetto a Mercurio ed a Venere.

Nelle tavole astrologiche si fa dei pianeti menzione
frequentissima. La loro presenza sull’orizzonte, il loro levare o
tramonto eliaco, la loro configurazione rispetto alla Luna, rispetto ad
altri pianeti, e rispetto ad alcune stelle principali, le stazioni e
retrogradazioni loro erano oggetto di continua osservazione,
quantunque quasi sempre piu con intento astrologico, che con intento
veramente scientifico. I loro nomi piu usati erano:

per Mercurio Gud, Lubat-Gud,

per Venere Dilbat. talvolta Nindaranna,
per Marte Zalbatanu, Simut;

per Giove Sulpauddu, Sagmegar;

per Saturno Sagus, Kaivanu.

Circa i loro moti apparenti qualche studio era gia stato fatto anche

51 Questo monumento fu trovato a Zengirli nei confini fra la Siria e la Cilicia,
ed ora si trova nel Museo di antichita orientali a Berlino. Nel suo stato attuale
presenta in figure piu distinte la Luna, il Sole e Venere; quattro piccoli dischetti
indicano Marte, Giove, Saturno e Mercurio.
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prima della caduta di Ninive. In una tavoletta trovata fra le rovine di
questa citta (e conservata nel Museo Britannico sotto la sigla K 2894)
si legge la seguente descrizione dei fenomeni che si osservano in
Marte durante le opposizioni di questo pianeta: «Quando la stella di
Marte diventa potente, accresce il suo splendore; VII giorni, XIV
giorni, XXI giorni questo pianeta sorge luminosissimo; VII giorni,
XIV giorni, XXI giorni ritorna indietro, indi continua a fare il
prescritto corso». In linguaggio moderno: Marte nella sua maggior
potenza diventa splendido e tale resta parecchie settimane di seguito;
cosi pure per parecchie settimane diventa retrogrado, per ripigliare
poi il corso usato, cosi che due e tre volte rifa la medesima strada.
Tutto questo ¢ abbastanza conforme al vero. La durata massima delle
retrogradazioni ¢ di undici settimane, la durata minima di otto a nove.
Notevole monumento dell’Astronomia Babilonese ¢ una serie di
osservazioni sulle apparizioni e disparizioni di Venere, continuata
senza interruzione per lo spazio di 24 anni, che si trova nella tavola
63" della gran collezione astrologica detta Luce di Belo. La serie
contiene in tutto 60 di tali osservazioni, distribuite su 15 rivoluzioni
sinodiche del pianeta. A ciascuna osservazione ¢ annesso, come di
prammatica, il suo significato astrologico. Da queste osservazioni
(calcolate con metodi moderni) si deduce per la rivoluzione sinodica
di Venere un valore affatto conforme al vero, che ¢ di 584 giorni. Di
ogni osservazione ¢ segnato il giorno ed il mese; manca I’indicazione
dell’anno, e tale deplorabile omissione rende impossibili diverse
importanti conclusioni, che da questa serie si sarebbero potute trarre.
Vi ¢ qualche motivo di credere, che i 24 anni della sua durata
appartengano tutti al periodo dei Sargonidi. Ma le osservazioni sono
di tal natura da non permettere un risultato sicuro. Un altro
documento, connesso col precedente, e forse del medesimo autore,
contiene una tabella per facilitare la predizione delle apparizioni e
delle disparizioni di Venere, quando sia data I’epoca di uno di questi
fenomeni. Nella tavola si suppone che la durata della rivoluzione
sinodica sia di 577,5 giorni; il che ¢ 6,5 giorni meno del vero. La
rozza determinazione mostra quale fosse lo stato dell’Astronomia
planetaria dei Babilonesi nell’epoca di cui discorriamo.
L’osservazione continuata del moto apparente dei cinque pianeti
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aveva fatto riconoscere che essi compivano con moto ora diretto ed
ora retrogrado (verso levante e verso ponente), e seguendo un corso
alquanto irregolare, il giro di tutto il cielo, non scostandosi mai molto
dall’harran samsi, cio¢ dalla linea percorsa dal Sole, e passando a
poca distanza dalle dodici stelle indicatrici dei mesi, di cui sopra
abbiamo parlato. Il principio di questo corso si supponeva per tutti
(Sole, Luna, e pianeti) nell’immediata vicinanza della costellazione
Dilgan, cio¢ della testa dell’Ariete. A tale gruppo di stelle si usava
percido dare anche la qualificazione di bab ildni, che significa in
babilonese «porta degli dei». Per intendere questa denominazione ¢
da sapere, che al nome di ciascuno dei sette astri (Sole, Luna, e
cinque pianeti) si usava per lo piu di premettere il determinativo ilu,
che significa «dio». L’asterismo Dilgan segnava dunque il luogo di
partenza da cui quei sette astri si supponevano incominciare le loro
periodiche rivoluzioni; la porta, per la quale essi entravano nel corso
loro assegnato.

Da molti si crede di dover riferire ai Babilonesi e ad un’alta
antichita 1’uso di denominare i sette giorni della settimana coi nomi
dei sette astri percorrenti lo zodiaco, cio¢ del Sole, della Luna e dei
cinque pianeti. E facile provare esser questa opinione priva di
fondamento. Gia abbiamo veduto, parlando del calendario, a che cosa
si riducesse la pretesa settimana babilonese, la quale ad ogni modo
era una settimana regolata dai quarti di luna, e non una settimana
corrente con periodo continuato e regolare, quale fu presso gli Ebrei,
e quale ¢ presso di noi. L’origine dei nomi planetari attualmente usati
¢ indubitatamente astrologica, ed ¢ noto anche in qual modo sia
derivato D’ordine dei sette nomi. Tale ordine dipende da due
supposizioni. L’'una ¢ la divisione dell’intervallo totale del di e della
notte in 24 ore. Questa basta per s¢ ad escludere la possibilita che
I’ordine sia dovuto ai Babilonesi, avendo noi gia esposto com’essi
dividessero quell’intervallo in 12 kaspu non in 24 ore. La divisione in
24 ore (dodici per il giorno, dodici per la notte) ¢ stata, prima che da
ogni altro popolo, praticata dagli Egiziani. - L’altra supposizione ¢,
che I’ordine delle sette sfere celesti sia quello assegnato da Tolomeo,
cio¢: Luna, Mercurio, Venere, Sole, Marte, Giove e Saturno.
Quest’ordine pare fosse sconosciuto agli antichi Babilonesi; nelle
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iscrizioni di Ninive i sette astri sogliono esser nominati in serie cosi:
Luna, Sole, Giove, Venere, Saturno, Mercurio, Marte®: dove, com’¢
naturale, Sole e Luna si trovano separati dagli altri minori, che
formano a s€¢ una categoria a parte. Ora un tale ordine in nessun
modo si pud connettere con quello dei nomi settimanali, n¢ con
quello delle sfere del sistema Tolemaico. E 1’ordine delle sfere
Tolemaiche del resto non sembra d’origine molto antica; presso i
Greci non se ne trovano tracce prima di Archimede (220 av. Cr.).

Un altro monumento dell’astronomia planetaria dei Babilonesi
credono molti di ravvisare nella gran torre a sette piani, eretta dal
biblico Nabucodonosor (604-561) in Borsippa come ziggurrat del
tempio di Nabi; la quale anche oggidi sussiste sotto forma di un
monte di rovine appellato Birs-Nimrid od anche semplicemente Birs.
La costruzione ¢ ricordata nelle sue iscrizioni da Nabucodonosor
sotto il nome sumeriano di E-ur-imin-an-ki; cid che wvuol dire
«tempio dei sette compartimenti del cielo e della terra»™. E difficile
ammettere che in questa espressione sia contenuta un’allusione
qualunque ai sette astri che percorrono lo zodiaco (Sole, Luna, i
cinque pianeti) od alle loro sfere. Piu facilmente si credera, che le
sette divisioni dell’Universo indichino sette spazi, in cui esso si pud
immaginare ripartito, quali sarebbero: nello spazio centrale la terra
abitata, intorno ad essa le quattro regioni corrispondenti ai quattro
punti cardinali, al di sopra il colmo del cielo (che si chiamava elat
samé ), ed al di sotto nella regione piu bassa I’4ralu cio¢ il regno dei
morti. Una simile, anzi forse identica costruzione, aveva gia fatto
Gudea re di Lagas nei bei tempi di Sumer, 2000 anni prima di
Nabucodonosor. Egli ricorda parecchie volte di aver corredato un
tempio di Pa (nome sumeriano di Nab{l) con un E-ub-imin, cio€ con
un «tempio dei sette compartimenti», del quale fa anche notare la
grande altezza™

52 ZimMERN presso ScHRADER. Die Keilinschriften und das Alte Testament, Dritte
Auflage. Berlin, 1903, p. 622. V. pure KuGLER, Sternkunde und Sterndienst in Babel,
parte I, pp. 13-14.

53 WINcKLER. Inschrifien Nebukadnezar’s nella Keilinschriftliche Bibliothek di
ScHrADER, Vol. 111, parte 2%, pag. 16.

54 Tuureau-DancIN. Die Sumerischen und Akkadischen Konigsinschriften,
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AstroroGia. - Ad accrescere il favore di cui pare godesse
I’ Astrologia (e per riflesso anche I’ Astronomia) sotto i regni della
dinastia sargonide (722-607), non piccola parte deve aver avuto lo
sviluppo enorme che in quel tempo prese a Ninive ogni specie di
superstizione divinatoria. Gli scarsi documenti dell’epoca sumeriana
non permettono di affermar nulla di preciso intorno alle superstizioni
primitive di Sumer; I’impressione che si riceve dalla lettura attenta
delle grandi iscrizioni di Gudea nelle versioni di Jensen e di Thureau-
Dangin sarebbe questa, che allora non si ponesse a cid che avviene in
cielo maggiore attenzione, che presso altri popoli, € che realmente
I’immenso apparato divinatorio, che si venne poco a poco
accumulando in Babilonia e poi in Ninive, fosse principalmente
opera dei Semiti. Gl’indovini e gl’incantatori avevano imparato a
trarre presagi da una infinita di fatti per s¢ assai comuni e indifferenti.
Non solo gli eventi rari e prodigiosi o riputati tali, come i terremoti, i
fulmini, le comete, la nascita di animali mostruosi, o almeno dotati di
forme e doti particolari; ma D’apparizione di un animale in
determinato luogo e in certe circostanze, la sua attitudine in dati
momenti, i caratteri fisici dei neonati all’atto del parto e delle persone
durante una malattia, 1’incontro per via di date persone e molte altre
cose eran materia di presagio, su cui si accumulavano col tempo,
variando all’infinito le circostanze, migliaia e migliaia di precetti.
Arti speciali e lucrose, come quella d’interpretare i sogni, 1’augurio,
cio¢ quella di trar presagio dal volo degli uccelli, e 1’ aruspicina, cio¢
la divinazione tratta dalle interiora delle vittime nei sacrifizi,
specialmente dalla disposizione del fegato, erano state inventate dai
Babilonesi assai prima che le esercitassero gli Etruschi ed i Romani.
L’ Astrologia non fu che un ramo particolare di scienza divinatoria. Se
ai fenomeni del cielo e dell’atmosfera fu data speciale attenzione, ciod
¢ dovuto all’essere 1 medesimi osservabili dappertutto, o almeno
sopra gran tratto di paese; il che dava occasione di trarre pronostici di
effetto generale e non ristretti ad un solo luogo o ad una od a poche
persone. Nell’immensa congerie di presagi che gli escavatori inglesi
trassero dalle rovine di Ninive, una parte notabile riguarda le

Leipzig, 1907, pp. 76-77: 84-85: 86-87.
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predizioni astrologiche. I documenti ad esse relativi si possono
distinguere in due classi.

La prima ¢ quella dei rapporti astrologici, che gli astrologi di
corte a Ninive mandavano con molta frequenza al re sopra le
osservazioni celesti o meteorologiche da loro fatte, e su le
conseguenze che se ne potevano aspettare. Parecchie centinaia se ne
conservano al Museo Britannico. Di essi trecento e piu sono stati
trascritti, tradotti e pubblicati’’; e comprendono in primo luogo i
presagi ricavati dalle osservazioni degli astri; poi quelli dedotti dalle
nuvole, dagli aloni, dai temporali, dai turbini, e dai terremoti. Molte
volte sono firmati da uno ed anche da piu astrologi. Per lo piu non
hanno data, essendo stati presentati al re subito dopo ciascuna
osservazione o ciascun avvenimento. I pochissimi, di cui si puo
assegnare 1’epoca appartengono tutti al regno di Assurbanipal (668-
626): ed ¢ probabile che la maggior parte, se non tutti, sian diretti a
quel re, od al suo antecessore Asarhaddon. Pitt sopra noi abbiamo gia
avuto occasione di presentare al lettore parecchi di questi rapporti,
riferentisi ad osservazioni di equinozi e di eclissi; qui ne
aggiungiamo alcuni altri, che posson dare un’idea della forma e del
contenuto di tutti. La traduzione ¢ di Thompson, e i numeri son quelli
da lui segnati nella sua edizione.

«Due o tre volte in questi giorni abbiamo cercato Marte, ma non
I’abbiam potuto vedere. Se il re ci domandasse, questa invisibilita ¢
dessa un presagio? risponderemmo che no. Istarsumairisy.
(Thompson, n. 21).

«Quando un alone circonda la Luna, e Giove sta dentro di esso, il
re di Accad sara assediato. Nergal-itir». (Thompson, n. 92).

«Quando un alone circonda la Luna, e Saturno sta dentro di esso,
la verita sara detta nel paese; il figlio dira la verita a suo padre.
Felicita dei popoli». (Thompson, n. 100).

«Quando la Luna e il Sole sono veduti insieme nel 16° giorno del
mese, vi sara dichiarazione di guerra fra i re. Il re sara assediato nel
suo palazzo per lo spazio di un mese. Il nemico invadera la terra e vi

55 R. C. TuowmpsoN, The Reports of the Magicians and Astrologers of Nineveh,
and Babylon in the British Museum, London, Luzac and C., 1900, 2 vol.
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marciera trionfante. Quando la Luna nel giorno 14° o 15° del mese di
Tammuz non ¢ veduta col Sole, il re sara assediato nel palazzo.
Quando ¢ veduta nel giorno 16°, ¢ fortuna per I’ Assiria, sfortuna per
Accad e per I’occidente. Akkullanuy, (Thompson, n. 166).

«Quando una grande stella corre dal levante al ponente e scompare
perdendo la sua luce, 1’esercito del nemico sara distrutto in battaglia.
Quando una stella simile ad una fiaccola o ad una lampada va dal
levante al ponente e scompare, 1’esercito del nemico sara fatto a
pezzi. Due grandi stelle [cadenti] sono state osservate 1’una dopo
I’altra nella vigilia di mezzo. Asaridu seniore». (Thompson, n. 202).

«Mercurio ¢ visibile. Quando Mercurio ¢ visibile nel mese di
Kisilivu, vi saranno ladri nel paese. Nergal-itir». (Thompson, n. 224).

«Marte ¢ entrato nei limiti della costellazione A/lul. Non si conta
come un presagio. Non si ¢ fermato, non ha aspettato, non ha fatto
stazione; subito ¢ uscito fuori. Bel-nasir». (Thompson, n. 236).

«Quando tuona nel mese di Sebat, vi sara invasione di locuste.
Quando tuona nel mese di Sebat, pioveranno pietre dal cielo».
(Thompson, n. 261).

«La notte scorsa vi fu un terremoto. Quando la terra trema nel
mese di Tebet, il re siedera nella citta del suo nemico. Quando la terra
trema nel mese di Tebet, il palazzo di un principe cadra in rovina.
Quando la terra trema di notte, vi saranno guai e¢ devastazioni nel
paese. Il capo degli astrologi». (Thompson, n. 266).

Alle previsioni degli astrologi di Ninive si aggiungevano di
quando in quando le consultazioni di altri, appartenenti alle scuole di
Babilonia, Borsippa, Erech, Sippara, e Nippur.

Questi presagi non erano composti a capriccio e non eran frutto di
pura e semplice impostura, come alcuno potrebbe credere. Molti fatti
astronomici hanno la loro ripercussione in fatti terrestri; basti citare
I’azione diurna ed annua del Sole sul mondo vegetale ed animale,
azione che determina un’infinita di effetti anche nel nostro vivere;
I’azione vera o supposta della Luna, a cui molti credono anche
adesso. Grandi pure sono per noi le conseguenze dei fenomeni
atmosferici, che in quel tempo non sempre si sapevan distinguere dai
celesti. Qual meraviglia adunque, che per un’induzione ben naturale
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si arrivasse a supporre, che anche gli astri minori e le loro diverse
configurazioni avessero qualche connessione cogli avvenimenti
terrestri ed umani? E partendo da questa ipotesi, in s¢ abbastanza
plausibile, si cominciarono a notare, nell’occorrenza dei fenomeni
celesti ed atmosferici piu notabili, quelle circostanze piu salienti del
mondo terrestre ed umano che 1li accompagnavano od
immediatamente li seguivano; e probabilmente cid fu fatto dapprima
a titolo di prova, nella intenzione di verificare se una data
coincidenza, osservata una o due volte, avesse a ripetersi con norma
costante. Ma come suole avvenire (ed avviene anche ai giorni nostri, i
cannoni grandinifughi informino), il procedimento, che prima era
mosso da un impulso scientifico, degenerd in un sistema arbitrario
d’opinioni formate senza fondamento sufficiente di esperienza. Un
altro elemento meno puro venne allora a corrompere vieppiu la cosa;
I’avidita del guadagno e I’ambizione crearono quelle celebri scuole di
astrologi, delle quali gli ultimi adepti si propagarono fin quasi al
nostro tempo.

Che gli astrologi di Babilonia e di Ninive nei loro giudizi sul
significato dei fenomeni celesti ed atmosferici procedessero con una
certa buona fede e s’inspirassero a dottrine rese venerabili dal tempo
e sacre dal carattere di chi le professava, ¢ provato da questo: che in
quei giudizi essi non procedevano a caso, come si farebbe da un
impostore volgare. Essi avevano un sistema di regole- fisse per
I’interpretazione di ogni dato evento; e tali regole erano consegnate
in ampi repertorii, trasmessi nelle diverse scuole dall’una all’altra
generazione, ¢ naturalmente anche ampliati e corretti di mano in
mano, secondo che I’esperienza dimostrava necessario.

Di questi repertorii si compone appunto in massima parte la
seconda classe, a cui dicemmo appartenere una porzione del
materiale astrologico trovato a Ninive nell’archivio letterario di
Assurbanipal. Ogni classe di fenomeni dando un presagio diverso
secondo il mese (e talvolta secondo il giorno) in cui avveniva,
troviamo per ogni classe lunghe litanie di previsioni, fra le quali
I’astrologo sceglieva quella che faceva al suo caso. Ecco di cio un
breve esempio, concernente gli effetti, che dall’apparizione del
pianeta Venere nei diversi mesi dell’anno si potevano aspettare.
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Mese di  Nisannu Devastazioni del paese.

» Airu Guerra nel paese.

» Sivanu Sconfitta dei barbari settentrionali.
» Diizu Guerra: buon raccolto dei campi.
» Abu Piogge, inondazioni e carestia.

» Ulilu Messi prospere: paese contento.

» Tasritu Messi prospere, pace dappertutto.
» Arahsamna  Paese oppresso da gravi disgrazie.
» Kisilivu Carestia di grano e di paglia.

» Tebitu Messi prospere, paese contento.

» Sebatu Buone messi: pace fra i re.

» Addaru Un re ad un altro intima guerra.

Di simil materia € composta in massima parte la grande collezione
astrologica, gia da noi piu volte menzionata e citata sotto il titolo
Luce di Belo, delle cui numerose tavole piu di dugento frammenti
furon trovati a Ninive ed ora si conservano nel Museo Britannico™.
Ora ci conviene darne qualche cenno.

Tale collezione designa s¢ stessa, ed in altri documenti ¢ designata
col nome sumeriano Ud Enlil che non sembra poter significare altro
fuorche «Luce di Belo». Essa forma una lunga serie di tavolette, delle
quali il numero preciso non ¢ conosciuto, ma non fu certamente
inferiore a 70. Di queste parecchie si son conservate intiere o quasi;
ma la maggior parte non esiste che allo stato di frammenti spesso
assai piccoli; molte si devon considerare come interamente perdute.
La loro estensione ¢ assai disuguale; di alcune la materia puo esser
contenuta in una o due di queste pagine di stampa, ma altre sono
assai piu grandi; la maggiore di tutte, che ¢ la tavola XXII, potrebbe
forse contenerne dodici. Nel loro stato completo una traduzione
avrebbe occupato un grosso volume. Quanto ne ¢ rimasto puod
stimarsi forse a un quarto del totale.

Studiando le sottoscrizioni, che per un certo numero di tavole si
sono conservate pit o meno complete, apprendiamo che tutta la
collezione fu formata al tempo di Sargon II (722-705) nella citta di

56 CraiG. Astrological-Astronomical Texts copied from the original Tablets in
the British Museum. Leipzig 1899, Hinrichs. 94 tavole.
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Kalah, che prima di Ninive fu capitale dell’Assiria. L’Autore non
scrive mai il suo nome, senza aggiungervi quello di suo padre e del
suo avo paterno; ¢ Nabi-zukup-kénu, figlivolo di Marduk-sum-basa,
figlivolo di Gabba-ilani-erés. Tutti e tre questi personaggi, oltre al
titolo di grande scriba, portavano anche quello di A-ba cioe
d’astrologo. Nabii-zukup-kénu nella sottoscrizione della prima tavola
attesta di aver raccolto tutti quei documenti astrologici «per sua
propria lettura e per suo proprio studio, e per farne parte a tutti i suoi
amici». Pare che la fonte principale della raccolta fossero due altre
collezioni minori venute da Babilonia. Altre tavole si ebbero da
Borsippa, ed altre rappresentano le dottrine degli astrologi d’Assiria.

Oltre all’esemplare firmato dal primo raccoglitore, un altro ne
esisteva nell’archivio letterario di Ninive, scritto appositamente per
ordine di Assurbanipal. Questi, fattane levare la modesta
sottoscrizione di Nabii-zukup-kénu, vi sostitui la sua vana e pomposa,
che con poche varianti si trova riprodotta in gran numero delle tavole
fatte copiare per 1’archivio suddetto «Palazzo di Asurbanipal, il
monarca universale, re del paese di Assiria, il quale da Nabi e da
Tasmitum’” & stato colmato di sapienza, che col suo chiaro occhio
fece suo il fiore del sapere. Nessuno dei re a me anteriori aveva
conseguito questo splendore. La scienza di Nabli, espressa in
caratteri, quanta essa era, in tavolette scrissi, raccolsi ed ordinai per
essere da me letta e studiata, e la collocai nel mio palazzo». Non
oserei affermare che 1’esemplare regio fosse completo; 1 suoi pezzi
son molto meno numerosi che quelli dell’altro; vi sono poi altri pezzi
che contengono la semplice indicazione: «Proprieta di Assurbanipal,
monarca universale, re del paese di Assiria». La data non ¢ indicata
qui in nessun caso, mentre Nabl-zukup-kénu I’aveva diligentemente
segnata in molte tavole della sua edizione. Si trovano anche alcune
tavole copiate durante i regni di Sennacherib e di Asarhaddon. Tutto
cio prova, che la Luce di Belo fu trascritta e studiata per piu di un
secolo, durante I’intera dinastia dei Sargonidi (722-607).

Il carattere della raccolta ¢ piuttosto miscellaneo, e le materie vi

57 Nabii (il Nebo dell’antico Testamento) era presso gli Assiri ed i Babilonesi il
dio della scrittura e delle scienze; Tasmitum la dea sua moglie, che partecipava dei
suoi attributi.
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sono disposte con poco ordine. Nella prima meta prevalgono i presagi
tratti dal Sole, dalla Luna, dalle eclissi, dagli aloni: nella seconda
meta i presagi dedotti dalle stelle, dai pianeti, dai venti e dai tuoni.
Molte tavole contengono piu materie diverse. Alcune di esse
sembrano esser state compilate raccogliendo insieme in forma
regolare parecchie brevi note di vario genere, affinch¢ non andassero
perdute. Tali tavole costituiscono una specie di zibaldoni
astronomico-astrologici. In mezzo a questa materia mista han trovato
luogo diverse notizie importanti per I’ Astronomia propriamente detta,
e di esse abbiam riferito piu sopra alcuni esempi.

Tale ¢ questo immenso repertorio, che serviva agli astrologi di
Ninive per soddisfare alle richieste non solo del re, ma anche di
private persone. Sotto Asarhaddon (681-668) e sotto Assurbanipal
(668-626) I’esercizio dell’Astrologia fu piu florido che mai, e piu
potente che mai il suo prestigio; i fabbricatori di presagi e di oracoli
erano consultati in ogni affare di qualche importanza. Naturalmente
da questo stato di cose trasse anche suo vantaggio 1’ Astronomia. Che
dire di uomini, i quali sembravano partecipare al consiglio degli dei,
e predicendo le eclissi mostravano di esser ammessi a legger nei
decreti del fato? N¢ le cose si mutarono al cader dell’impero
d’Assiria. Anzi la distruzione totale di Ninive diede occasione ad una
nuova e splendida rifioritura di Babilonia, la quale ben presto
riacquisto il primato su tutta 1’Asia anteriore. Sotto Nabucodonosor
(604-561) essa rivide, dopo 1400 anni, i bei giorni di Hammurabi; ed
acquistd quel grande influsso intellettuale sopra le genti vicine e
sopra le future generazioni, che tanta gloria sparse intorno al suo
nome. Allora fu posto nei popoli dell’Asia anteriore e della Grecia il
seme di molte idee, delle quali gli effetti si fanno ancora sentire
presso di noi.

Questo splendore di Babilonia non cesso quando essa, non per
violenza, ma quasi per volontaria dedizione, passd sotto 1’impero
degli Achemenidi. Dei progressi che fecero 1 Babilonesi
nell’ Astronomia durante gli ottant’anni che la loro citta fu a capo
dell’impero neocaldaico (607-538) si pud aver un’idea, comparando i
documenti di Ninive con una tavoletta che porta la data dell’anno
settimo di Cambise (523 av. Cr.). Essa ci presenta un insieme di cose
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affatto nuovo. Qui troviamo per la prima volta il calcolo preventivo
delle reciproche posizioni del Sole e della Luna. Sono aggiunte molte
osservazioni fatte nel medesimo anno, e quel che piu importa,
regolarmente corredate della loro data. Sono: due eclissi di Luna;
congiunzioni della Luna coi cinque pianeti; congiunzioni dei pianeti
fra di loro; levare e tramonto eliaco dei medesimi. Sono indicate
altresi, quantunque molto rozzamente, le posizioni dei pianeti rispetto
ai dodici segni zodiacali; di questi non ¢ ancora assegnata una
regolare divisione in gradi, ma si distingue il principio, il mezzo e la
fine. Abbiamo qui il primo esempio di un vero zodiaco, e del suo uso
come di una scala destinata a segnare il movimento degli astri.
Tuttocio indica una intensita di meditazione ed una perseveranza di
osservazione, di cui non si aveva alcun esempio. Quindi giustamente
il P. Kugler(*®, il piu autorevole fra gli interpreti di quella tavoletta, la
considera come il piu antico documento oggi conosciuto
dell’ Astronomia scientifica dei Caldei. Con questo siamo usciti dal
periodo delle origini dell’Astronomia Babilonese, del quale soltanto
10 ho preso a trattare. Forse in altro scritto dard conto dei progressi
ulteriori; dei quali, per opera del P. Kugler principalmente, abbiamo
negli ultimi anni acquistato conoscenza, se non ancora del tutto
completa, certo non superficiale.

58 P. F. X. KucGLer. Sternkunde und Sterndienst in Babel, Parte 1, p. 61. La
scoperta di questo prezioso documento nella farragine delle tavolette conservate al
Museo Britannico ¢ dovuta al P. Strassmaier, la prima interpretazione al P. Epping.
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IV.

I PROGRESSI DELI’ASTRONOMIA

PRESSO I BABILONESI
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Dalla Rivista «Scientia», Bologna, Zanichelli. Vol. 1V. Anno II
(1908). N. VII.
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In un antecedente scritto io ho tentato di riassumere quelle poche
notizie, che intorno ai primordi dell'Astronomia babilonese risultano
dalle recenti investigazioni sulle lingue e sulle antichita
mesopotamiche. Si ¢ veduto allora, come I’importanza enorme
attribuita in Babilonia ed in Ninive ad ogni specie di superstizione
divinatoria abbia indotto i collegi dei sacerdoti e degli indovini all’
osservazione assidua e continuata dei fenomeni celesti ed a studiare il
carattere periodico dei loro ritorni. E si ¢ dimostrato, che gia negli
ultimi secoli della potenza assira, gli astronomi di Babilonia e di
Ninive erano arrivati al punto di predire con qualche successo le
eclissi di Luna alle genti stupefatte. Incoraggiati da tali successi, ¢
forti dell’immenso prestigio cosi ottenuto, continuarono le loro
vigilie con crescente fervore, e dalle loro osservazioni accumulate per
piu secoli fini per emergere la scienza vera degli astri, che divento
oggetto separato di studio. Questa mutazione di cose sembra
avvenuta nei secoli VII e VI prima di Cristo, e principalmente
durante il breve, ma splendido rifiorire dell'impero di Babilonia sotto
Nabucodonosor e i suoi successori; continud progredendo senza
interruzione sotto il dominio dei Persiani e dei Macedoni, porto i suoi
piu nobili frutti nel II secolo avanti Cristo, e si prolungo fin oltre il II
secolo, anzi fin quasi al principio della nostra era. I documenti di
questa Astronomia sono venuti a poco a poco rivedendo la luce negli
ultimi vent’anni, per merito specialmente dei PP. Strassmaier, Epping
e Kugler; in quanto conosciuti, essi occupano piu di cinque secoli, il
piu antico essendo dell’anno 523, il piu recente dell’anno 8 avanti
Cristo. Quantunque incompleti, essi permettono gia di riconoscere
durante questo intervallo un continuato progresso € una crescente
perfezione di metodi, almeno fino a tutto il secondo secolo avanti
Cristo, al quale appartengono i saggi piu perfetti che oggi si
posseggano. Nel principio di questo secondo secolo probabilmente
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dobbiamo collocare i lavori di Kidinnu, che fra gli astronomi
babilonesi fu il piu celebrato. La sua riputazione era giunta anche in
Occidente; egli ¢ nominato da Strabone e da Plinio il vecchio sotto il
nome di Kidenas o Cidenas. Poco si sapeva di lui fino all’anno 1900,
in cui 1 suoi metodi di calcolo solare e lunare ricomparvero alla luce
per opera del P. Kugler”. Kidinnu sembra abbia studiato anche il
moto dei pianeti; un suo dato relativo alla massima elongazione di
Mercurio dal Sole era citato dall’astronomo alessandrino Sosigene,
quello che assisté Giulio Cesare nella costruzione del suo calendario.

Non soltanto sotto i Persiani, ma anche sotto Alessandro Magno e
sotto 1 suoi successori di origine ellenica la scienza dei Babilonesi fu
sempre onorata e tenuta in grande concetto; continuarono a vivere le
antiche istituzioni di carattere astrologico e sacerdotale; uomini di
Babilonia, come Beroso, vennero in Grecia ad insegnare le loro
antiche e venerate dottrine; in Babilonia stessa vissero filosofi, come
Diogene Babilonico ed astronomi, come Seleuco Caldeo, 1 quali
servirono come anelli di congiunzione fra la scienza orientale ¢ la
scienza dei Greci. Ma quando, dopo molte vicende di guerra, il paese
cadde definitivamente sotto il dominio dei Parti (cid che avvenne
intorno all’anno 125 av. Cristo) le massicce costruzioni degli antichi
santuari, non piu restaurate col favore dei principi, cominciarono a
decadere, talvolta furono ridotte a castelli e a fortezze: 1 frutti d’una
cultura di trenta secoli, non piu sostenuti e favoriti da amiche
influenze, scomparvero a poco a poco, ¢ delle floride citta di Sumer e
di Accad non rimase quasi piu che il nome. Scrivendo di Babilonia
nei primi anni dell’éra nostra, Strabone la presenta come quasi
disabitata. L’Astronomia dei Babilonesi non scomparve che colla
citta stessa; le loro tavole astronomiche sono fra i piu recenti
documenti che ci restino della letteratura cuneiforme.

Parallela e quasi contemporanea all’ Astronomia dei Babilonesi si
venne sviluppando quella dei Greci, non perd in modo del tutto
indipendente. Ormai si pud considerare come provato, che molte
delle nozioni fondamentali, come quella dello zodiaco e delle sue
costellazioni, le prime notizie sul numero e sul corso apparente dei

59 F. X. KucLer. Die Babylonische Mondrechnung. p. 9-10
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pianeti, e sui periodi delle loro rivoluzioni vennero in Grecia dall’
Oriente; e si puo per ora anche ammettere, che intermediari di questo
commercio intellettuale fossero dapprima i Fenici. Talete, il primo
dei filosofi Jonii, del quale si riferiscono alcune invenzioni
astronomiche, era di origine fenicio. Ma gia al tempo dell’impero
persiano, e¢ piu ancora dopo la conquista di Babilonia fatta da
Alessandro, lo scambio d’idee fra I’Oriente e I’Occidente porto i suoi
frutti anche nel campo scientifico; 1 Greci d’Alessandria vennero in
possesso dei tesori di osservazione astronomica accumulati per piu
secoli dalla perseveranza degli osservatori babilonesi. A questi le
osservazioni non avevan servito che come base di un sistema
empirico di calcoli per la predizione dei movimenti celesti, sempre in
servizio dell’Astrologia. Nelle mani dei filosofi e dei matematici
greci quelle medesime osservazioni condussero alle piu alte indagini
sulle teorie planetarie destinate non solo a prevedere i fenomeni
celesti, ma allo scopo ben piu elevato ancora di spiegare la struttura
fisica e geometrica dell’Universo, e di risalire alla prima causa
motrice che opera in esso. Questo diverso aspetto, puramente
empirico ¢ materiale ed aritmetico presso gli uni, profondamente
filosofico e geometrico presso gli altri, deve considerarsi come
intimamente collegato col diverso organismo mentale delle due
nazioni, ed ¢ degno di esser osservato sotto il punto di vista
psicologico ed etnografico.

LA MISURA DEL TEMPO E LA DIVISIONE DEL CIRCOLO. - Entrando ora in
qualche piu particolare studio dei progressi fatti nell’ Astronomia dai
Babilonesi nello spazio di sei secoli compresi fra la caduta di Ninive
e la nascita di Cristo, incontriamo dapprima una riforma
fondamentale e affatto necessaria, quella che concerne il calcolo dei
tempi. Ancora regnando Nabucodonosor e i suoi successori nel
nuovo impero caldaico, il calendario lunisolare procedeva in
Babilonia con poca regolarita, le intercalazioni del 13° mese essendo
determinate volta per volta con certe osservazioni, che
dell’intercalazione da farsi o da omettersi non sempre davano indizio
sicuro. Cosi almeno dobbiamo spiegarci il fatto, che gl’intervalli
degli anni intercalari non procedevano allora esattamente secondo le
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norme richieste dai periodi del Sole e della Luna; e ’altro fatto, che
ancora dopo la conquista di Ciro il computo del moto relativo dei due
astri si trovo tanto fuori di posto, che per ridurlo alla consueta norma
si dovette intercalare per due anni di seguito, che furono il 537 e il
536 prima di Cristo. Un si grave errore non s’incontra piu sotto i
regni dei successori di Ciro; e considerando la serie delle
intercalazioni posteriormente eseguite, il P. Kugler ¢ venuto
nell’opinione, che, a partir dall’anno 533, in Babilonia si cominciasse
ad usare la regola d’intercalazione fornita dal ciclo lunisolare di otto
anni, che dai Greci (i quali gia molto tempo prima ne facevano uso
per il medesimo scopo) era chiamato ottaeteride, e si fondava sulla
supposizione non interamente esatta, che otto anni solari equivalgano
a 99 lunazioni®.

L’uso di questo imperfetto periodo dovette condurre i Babilonesi,
come gia aveva condotto i Greci, a gravi difficoltd. In 99 lune
abbiamo infatti giorni 2923 '5, mentre otto anni solari importano
soltanto giorni 2922. Prendendo dunque per base del calendario
I’osservazione dei noviluni (come del pari usarono i Greci ed i
Babilonesi), in capo ad ogni ottaeteride il Sole si trovava in ritardo di
un giorno € mezzo, ¢ dopo sei periodi, cio¢ 48 anni, il suo ritardo
giungeva a nove giorni, producendo cosi una differenza gia molto
sensibile fra le stagioni vere e quelle supposte nel calendario. Contro
questa difficolta lottarono gli astronomi Greci per piu d’un secolo. La
difficolta non fu vinta se non quando dopo molte osservazioni fatte
dagli astronomi Ateniesi Faino, Eutemone e Metone, quest’ultimo
propose (nel 432) di abolire ’ottacteride e di surrogarvi il famoso
ciclo dal suo nome chiamato Metonico, nel quale si suppongono
equivalere esattamente 19 anni tropici a 235 lunazioni. L’errore
residuo si trova qui grandemente diminuito; perché secondo le
moderne determinazioni 19 anni tropici equivalgono a giorni 6939,60
mentre 235 lune comprendono giorni 6939,69. La differenza per 19

60 Veramente, se I’ottacteride fu allora dai Babilonesi posta in uso, 1’ordine
delle intercalazioni da essa prescritto non sembra sia stato sempre rigorosamente
osservato. Nei contratti babilonesi pubblicati dallo Strassmaier si trovano citati
come intercalari gli anni 13°, 16°, 19° e 22" di Dario I, cioé quattro intercalazioni a
tre anni d’intervallo I’una dall’altra; cosa inconciliabile con un periodo di otto anni.
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anni non ¢ che di due ore o poco piu, e soltanto in capo a molti secoli
puo manifestarsi un divario sensibile del calendario rispetto al corso
naturale delle stagioni e alle fasi della vegetazione.

Di questo ciclo cosi importante il P. Kugler ha trovato presso i
Babilonesi il primo indizio in documenti scritti verso il principio del
secolo IV av. Cristo, cio¢ posteriori di circa mezzo secolo alla
riforma di Metone. Che essi ne abbian ricevuto la notizia dai Greci ¢
cosa possibile, ma, tutto ben considerato, poco probabile. L’esame
dei loro documenti astronomici posteriori fa vedere inoltre, che del
ciclo di 19 anni essi fecero un uso ben piu costante e piu generale,
che non ne abbian fatto i Greci. A partire dall’éra seleucide (311 av.
Cristo) il calendario babilonese si mostra regolato su quel ciclo con
norma assolutamente costante, per modo che al P. Kugler ¢ stato
possibile di ridurre al calendario giuliano tutte le date babilonesi dei
tre secoli precedenti 1’éra volgare con un grado notevole di
precisione. Noi non possiamo dire altrettanto di tutti 1 modi di
datazione usati dai Greci e dai Romani nei medesimi secoli. Questo ¢
uno dei progressi piu degni di nota che sian stati fatti ultimamente
nello studio dell’antica cronologia.

Per le suddivisioni del giorno solare si trova ancora usato qualche
volta I’antico kaspu, equivalente a due ore del nostro tempo medio. In
qualche documento ¢ considerato come unita principale il giorno
medesimo, che va diviso in 60 parti, ogni parte in 60 minuti, ecc. Ma
I’unita astronomica usata da Kidinnu nei suoi calcoli lunisolari ¢ il
doppio kaspu, ciog la sesta parte del giorno. Suddividendo questa in
60 parti secondo I’uso invariabile dei calcolatori babilonesi, si ha una
durata di 4 dei nostri minuti, che colle sue ulteriori suddivisioni di 60
in 60 parti costituisce la piut comune base pei computi del tempo
astronomico. E I’intervallo di tempo in cui il Sole avanza di un grado
nella sua rivoluzione diurna; motivo per cui 1’ideogramma US che
serve a designarlo nei cuneiformi ¢ stato tradotto per grado
temporale (Epping: Zeitgrad). Questo grado di tempo e le sue
suddivisioni corrispondevano esattamente al grado di arco e alle
suddivisioni di questo. Come il grado di arco occupava la 360 parte
di tutta la circonferenza, cosi il grado di tempo rappresentava la 360%
parte di tutta la rivoluzione diurna. Questa corrispondenza produceva
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nei calcoli astronomici una facilita, che gli astronomi posteriori non
han saputo conservare. La divisione della rivoluzione diurna in 360
gradi temporali si trova gia in un documento dell’epoca di Cambise,
quella del circolo in 360 gradi ¢ forse ancora piu antica, €
probabilmente 1’una ¢ derivata dall’altra.

La misura in gradi sembra tuttavia non fosse usata a Babilonia che
per grandi archi della sfera celeste, e specialmente per la divisione
dei segni zodiacali in 30 parti. Per gli archi minori e per definire le
posizioni dei pianeti o della Luna rispetto alle stelle vicine, si trova di
preferenza usato il cubito (ammat) equivalente a 2° 24°, e diviso a sua
volta in 24 ubdnu (pollici); ciascuno di questi ultimi importava 6’ o
una decima parte di grado. Anche gli astronomi Greci usarono

qualche volta del cubito (mnxvs) come di misura celeste. Ancora
Ipparco nel suo commento ai Fenomeni di Arato e di Eudosso
esprime assai spesso in questa unita i piccoli archi, e non vi ¢ alcuna
ragione di credere che egli desse a questa unita di misura un valore
diverso da quello che ad essa assegnavano gli osservatori Babilonesi,
cio¢ 2° 24°. Ma egli conosceva benissimo il grado di arco, a cui dava

il nome di potpo.

Zopbiaco. - Due erano i circoli della sfera quasi esclusivamente
usati nell’Astronomia babilonese per determinare la posizione degli
astri; 'orizzonte e [D’eclittica. L’orizzonte era denominato «il
fondamento del cielo» (isid Samé); di esso il polo superiore, lo zenit,
era denominato «il colmo del cielo» (elat samé). L’ orizzonte naturale
della Babilonide non era interrotto da montagne vicine di qualche
conto, e poteva servire con un certo grado di precisione per
determinare il momento e la direzione del levare e del tramonto degli
astri, specialmente quelli del Sole e della Luna, a cui si annetteva la
massima importanza. Non consta che 1 Babilonesi avessero
dell’orizzonte altra divisione che quella di quattro parti, segnata dai
punti cardinali. Si ha invece qualche indizio, che usassero tracciare le
direzioni del levare e del tramontare degli astri sopra un circolo
descritto in un piano ben livellato, nel cui centro era piantato, come
indice visuale, un gnomone.

Ma il moto diurno della sfera celeste produce una rapida continua
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variazione nella posizione degli astri rispetto all’orizzonte ed allo
zenit; ond’¢ che questi non possono servire a determinare il luogo
degli astri per mezzo di coordinate stabili. A cid poteva invece servire
assai bene il Qabal lubar (la linea nel mezzo dei segni), cio¢ il
circolo dello zodiaco, I’eclittica. Con esso i Babilonesi giunsero a
stabilire quel sistema di coordinate sferiche degli astri, che noi
chiamiamo longitudine e latitudine; ma a tal concetto semplice e
puramente geometrico essi non arrivarono che per gradi successivi.
Al tempo dei Sargonidi di Ninive, nei secoli VIII e VII, gli
astrologi di corte nei loro rapporti sulle novita celesti e sui presagi
che se ne potevano dedurre, solevano designare la posizione della
Luna e dei pianeti nominando la costellazione in cui si trovavano, o
qualche stella brillante piu vicina. A cio usavano naturalmente quelle
costellazioni e quelle stelle piu notabili che si trovavano sulla via
consueta a tenersi dai detti astri, sempre a pochi gradi di distanza
dall’eclittica, e principalmente quelle dodici, che col loro levare
eliaco servivano a regolare il calendario, e a fissare stabilmente la
posizione dei mesi ciascuno nella propria stagione secondo I’uso
convenzionale ereditato dagli antenati. Cio si faceva d’ ordinario
senza metodo € senza assegnar misure; erano osservazioni
astroscopiche, non vere misure astronomiche, n¢ da esse era possibile
ricavare alcun che di preciso, sia riguardo ai periodi, sia riguardo alle
curve descritte dagli astri nelle loro evoluzioni celesti, sia riguardo
alle velocita molto diverse e molto variabili con cui queste evoluzioni
si facevano; specialmente poi quando mancava 1’indicazione precisa
del tempo di ciascuna osservazione. Era dunque necessario ridurre a
forma geometrica regolare tutto 1’insieme di questi procedimenti, e
stabilire nelle osservazioni un ordine metodico. Per questo la zona del
cielo, entro i cui limiti sempre si conteneva il corso dei sette astri
planetari, invece che nelle dodici antiche costellazioni mensili
disuguali ed irregolari, fu divisa in dodici spazi uguali, a cui si
dettero nomi, che in parte sono simili ai nomi corrispondenti delle
costellazioni dei mesi, in parte mostrano differenze non ancora dagli
eruditi ridotte a chiara e soddisfacente spiegazione. Tale riduzione
delle antiche costellazioni dei mesi a forma e divisione geometrica
costituisce la vera invenzione dello zodiaco. Il tempo in cui fu fatta ¢
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per adesso piu materia di congettura, che di dimostrazione; I’insieme
delle probabilita condurrebbe all’epoca del biblico Nabucodonosor,
600 av. Cristo, non molti decenni prima, o non molti decenni dopo.
Infatti qualche tentativo di ridurre a sistema uniforme I’insieme delle
costellazioni dei mesi gia si trova in documenti anteriori alla
distruzione di Ninive (607 av. Cristo) come si vede nel cosi detto
astrolabio o planisfero, che nella precedente Memoria dicemmo esser
stato trovato da Giorgio Smith nelle rovine della capitale assira. E
d’altra parte in una tavoletta dell’anno VII di Cambise si vede 1’uso
dello zodiaco geometrico ridotto a pratica corrente. In essa ciascuno
dei dodici segni porta i nomi che si usarono nei secoli posteriori fino
all’€ra nostra, ed ogni segno ¢ diviso in tre parti: ’anteriore, la media,
e la posteriore, secondo 'ordine in cui esse si levano ad oriente,
uscendo fuori dall’orizzonte®. La parte di mezzo ¢ designata come il
«luogo» (asru) di ciascun segno, cio¢ come il punto principale di
esso. Con questa divisione si poteva definire la longitudine di un
astro senza commettere mai un errore maggiore di 5 gradi. In tale
primitiva eclittica le divisioni fra un segno e 1’altro eran collocate per
modo, che nei limiti del primo segno (designato in questa nuova
Astronomia col carattere della sillaba ku) fosse contenuto il primo
degli antichi gruppi di stelle mensili, cio¢ il gia piu volte nominato
asterismo Dil-gan, formato dalle tre stelle che sono nella testa
dell’Ariete: e nei segni seguenti i1 gruppi seguenti. Questa
disposizione di cose fu mantenuta costantemente anche nei secoli
posteriori; per gli astronomi babilonesi il primo punto dell’eclittica e
principio di numerazione delle longitudini non vario la sua posizione
fra le stelle, come presso di noi, ma conservo costantemente lo stesso
luogo. Secondo 1 calcoli di Kugler il principio dell’eclittica
babilonese era poco discosto dalla stella che noi chiamiamo v
Piscium nel punto di cui la longitudine contata al modo nostro era di
22° 3’ nell’anno 1800. La stella piu brillante di tutto il primo segno
ku (cio€ a Arietis) nell’anno 600 av. Cristo occupava il 13° grado di

61 Questa tavoletta importantissima per la storia dell’ Astronomia ¢ stata tradotta e commentata
da Strassmaier e da Epping, poi da Oppert, e ultimamente dal P. Kugler, la cui interpretazione si puo
considerare come definitiva. Vedi la sua opera Sternkunde und Sterndienst in Babel, parte I, p. 61-74.
Contiene lo stato del cielo per ’anno 523 av. Cristo, cio¢ le effemeridi mensili del Sole e della Luna, i
principali fenomeni dei pianeti, e le eclissi.
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questo segno, cio¢ quasi il suo punto di mezzo.

Nei nostri almanacchi i dodici segni dello zodiaco sogliono esser
contrassegnati per brevita con certi monogrammi, che sono una
riduzione compendiata, talvolta geroglifica o simbolica, delle figure
corrispondenti. Nelle tavole astronomiche babilonesi i dodici segni
sono sempre indicati con monogrammi composti di cunei, che sono
caratteri del sillabario cuneiforme babilonese; e 1la loro
corrispondenza coi segni dello zodiaco greco da noi usati ¢
perfettamente conosciuta. Quindi nessun dubbio sulla loro
interpretazione astronomica. Ma la loro interpretazione fonetica e
simbolica non ¢ ancora sicuramente accertata, che per alcuni casi.
Cosi il terzo segno, che consta di un cuneo verticale traversato da un
cuneo orizzontale significa il segno dei Gemini, e corrisponde nel
sillabario cuneiforme alla sillaba MAS, che esprimeva in Sumeriano
I’idea di gemello, e in babilonese si pronunziava tu’ amu. La
corrispondente costellazione era quella dei Gemelli nostri, gia nota
con quel nome in Babilonia da antichissimi tempi; completa ¢ pure la
corrispondenza nello zodiaco greco. Ma non tutti i segni offrono
ugual parallelismo e facilita d’interpretazione. Che dire, per esempio,
del segno del Toro, cui corrisponde in babilonese la denominazione
narkabtu, carro da guerra, mentre le collezioni astrologiche di Ninive
nominano frequentemente la costellazione Gud-anna, il cui nome
significa toro, o bove celeste? Percio credo inutile di dar qui una
tavola dei segni, dei loro monogrammi, delle loro denominazioni, e
dei loro simboli figurati, la quale non potrebbe essere che od
incompleta, od incerta nella massima parte.

Gli astronomi babilonesi usarono la longitudine e la latitudine
nelle loro tavole astronomiche e nei calcoli, ma nella pratica delle
osservazioni si servirono per lo piu dun altro sistema. Gli
osservatori, ancora privi di strumenti per misurare 1 grandi angoli nel
cielo, si limitarono quasi sempre a determinare con stima d’occhio la
posizione relativa di due astri quando eran fra loro vicini, segnando
di quanti cubiti e pollici I'uno precedeva 1I’altro in longitudine, ed era
piu boreale o piu australe in latitudine. In generale, trattandosi di
riferire un astro mobile ad un astro fisso, si aspettava e si notava il
momento della loro congiunzione in longitudine, e si stimava in
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cubiti e pollici la differenza delle latitudini in quel momento,
giovandosi, per le direzioni, della sommaria idea che 1’osservatore
poteva formarsi del corso dell’eclittica fra le stelle dall’aspetto delle
costellazioni piu vicine.

Questo metodo, certamente assai semplice, era quasi
esclusivamente praticato nelle osservazioni dei pianeti, come risulta
da numerosi documenti. Era un procedimento differenziale (come
oggi si direbbe) con cui un osservatore ben pratico poteva
determinare le posizioni relative di astri fra loro vicini con precisione
sufficiente per quel tempo. Ma non poteva estendersi a grandi
intervalli; infatti nei registri di osservazione fin qui pubblicati non si
trovano distanze superiori a 5 e 6 cubiti (cio¢ a 12 e 15 gradi), ed
anche raramente si arriva a questo limite. Per avere le posizioni d’un
astro non solo relativamente alle stelle vicine, ma assolutamente
rispetto all’eclittica ed alla sua origine era necessario conoscere i
luoghi di queste stelle di riferimento, formare cio¢ quello che da noi
si dice un catalogo di stelle fondamentali. Per merito di Epping noi
conosciamo presentemente per circa 30 di tali stelle 1 nomi
babilonesi, e la corrispondenza coi nomi da noi usati; ma non si ¢
ancora trovato alcun documento che ne indichi la posizione in
longitudine e latitudine. Un tal catalogo fondamentale ha dovuto
esistere certamente gia prima dei tempi di Cambise, come risulta
dall’esame della gia citata tavoletta dell’anno 523; ma finora nessun
saggio ne ¢ venuto fuori, per quanto mi € noto.

AsTRONOMIA SOLARE. - L’anno civile era per i Babilonesi un
intervallo ora di dodici, ed ora di tredici lune, delle quali la vicenda
era regolata da un sistema d’intercalazione. Questo a sua volta era
regolato sull’osservazione del levare eliaco di certe stelle. In ultima
analisi la durata media dell’anno era per loro definita dal ritorno del
Sole alla medesima posizione rispetto alle stelle; era il tempo
impiegato dal Sole a percorrere tutto intiero il suo giro nel circolo
dell’eclittica fissa; era cid che noi chiamiamo 1’anno siderale. E non
ne conobbero mai altri. Il concetto dell’eclittica fissa non permetteva
loro neppur di sospettare che potesse quell’anno essere diverso
dall’anno tropico, cio¢ dal periodo che riconduce il Sole alle
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medesime stagioni, e regola la durata dei giorni e delle notti.
Gl’istanti dei solstizi e degli equinozi avevano senza dubbio fissato la
loro attenzione; l’epoca dei medesimi si poteva agevolmente
determinare esaminando le varie direzioni che prende lungo 1’anno
I’ombra di un gnomone projettata dal Sol levante o dal Sol cadente
sopra un piano orizzontale. Con tutto cio sembra che gli equinozi ed i
solstizi abbiano avuto sempre nell’Astronomia babilonese
un’importanza secondaria. E cosa degna di nota, che nelle tavolette
astronomiche scoperte dallo Strassmaier e fino ad oggi pubblicate
non si trovi 1’osservazione (e neppure il calcolo preventivo) di un
solo solstizio o di un solo equinozio. Molto meno ¢ permesso di dire
che essi in tempi antichissimi abbian conosciuto e misurato il moto
retrogrado dei punti equinoziali e solstiziali, cio¢ della precessione,
come si ¢ affermato, e tuttora da molti si afferma®.

Il calendario babilonese essendo determinato in pratica
dall’osservazione dei noviluni apparenti combinata con quella del
levare eliaco di certe stelle, la ricerca del valore esatto dell’anno
solare fu loro da principio abbastanza indifferente. Essi non potevano

62 Certamente a noi, che conosciamo il vero stato delle cose, riesce facile
indicare diverse osservazioni, dalla cui pratica continuata per molti e molti secoli i
Babilonesi avrebbero potuto riconoscere, se non proprio il movimento
precessionale dei cardini dell’eclittica, almeno qualche conseguenza di tale
movimento. Il lento anticipare delle stagioni rispetto all’epoca del levare eliaco di
una data stella, o di piu stelle, poteva rendersi sensibile in capo ad alcuni secoli di
osservazioni del levare eliaco di quelle stelle, e del giorno della massima o minima
ombra meridiana del Sole. Lo stesso dicasi della comparazione fra 1’epoca del
levare eliaco di una stella e I’epoca in cui il giorno e la notte sono uguali in durata.
Il moto del polo celeste rispetto alle vicine stelle dell’Orsa Minore o del Dragone;
’apparizione verso 1’estremo orizzonte australe di stelle non prima vedute in quella
parte nei secoli anteriori, o la totale disparizione di stelle brillanti, che prima in
quella parte eran visibili in certe stagioni dell’anno, avrebbe potuto far loro
dubitare, se la sfera stellata e il corso del Sole fossero cosi invariabilmente connessi
fra di loro, come essi credevano. Ma dato pure che di tali fatti si fosse a traverso
molti secoli conservata la memoria, ’interpretazione giusta dei medesimi e la loro
connessione geometrica col moto dei punti equinoziali e solstiziali non era sempre
facile a scoprire, benché sembrino ora a noi cose di prima evidenza. Ipparco stesso
nel suo trattato intorno allo spostamento dei punti solstiziali ed equinoziali si era
espresso con molta riserva sul conto della precessione. E nessuno degli scrittori
greci e latini per quasi tre secoli dopo di lui ne fa menzione, fino a Tolomeo.

108



naturalmente ignorare che questo valore era poco diverso da 365
giorni. Ma quando gli astronomi si proposero di creare un sistema di
calcolo lunisolare per la predizione delle eclissi, dovettero pensare ad
ottenere non solo la velocita relativa dei due luminari (che facilmente
ed esattamente conoscevano per mezzo dei noviluni) ma anche la
velocita assoluta della Luna rispetto alle stelle. La combinazione di
questi due dati 1i condusse ad una stima abbastanza esatta della
velocita del Sole rispetto alle stelle, e quindi dell’anno siderale. Due
determinazioni riferite dal P. Kugler danno valori abbastanza
approssimati, 1I’una in eccesso sul vero valore di 4 minuti ¢ 37
secondi, 1’altra di 6 minuti e 10 secondi. Ma considerando quest’anno
siderale come equivalente al periodo delle stagioni, com’essi
facevano, si trovarono in un errore assai piu grave: cio¢ di 25 minuti
e di 26 2 minuti rispettivamente. Quando vennero a cognizione del
ciclo di Metone, e lo applicarono al calendario ponendo 19 anni
uguali a 235 lune, il loro anno civile, usato al tempo dei Seleucidi e
dei Parti, risultd di giorni 365,24684, appena 3™ 48° piu lungo
dell’anno tropico, e bene adatto al corso delle stagioni. Si ebbe cosi il
paradosso di un anno astronomico siderale, usato dagli astronomi
come rappresentante vero del corso del Sole, e di un anno civile
tropico, usato contemporaneamente nel calendario per lo stesso
scopo. La differenza di piu che 20 minuti non ha dovuto sfuggire ai
periti; ma dai piu dovette esser interpretata come effetto
dell’incertezza delle osservazioni. Il dedurne uno spostamento dei
punti equinoziali e solstiziali era un’idea molto ardita! e agli
astronomi babilonesi degli ultimi secoli gli indizi che vi accennavano
saranno probabilmente sembrati ancora insufficienti.

Come ¢ noto, il movimento della Terra intorno al Sole non si fa
uniformemente in un circolo, ma con velocita alquanto variabile in
un’orbita leggermente ellittica secondo la legge kepleriana
dell’uniforme descrizion delle aree. In conseguenza di cio il moto
apparente del Sole lungo I’eclittica non ¢ uniforme, e¢ varia da un
massimo di 61° 11” al giorno (nei primi giorni di gennaio) ad un
minimo di 57° 13” nei primi giorni del luglio. II fatto si rende
manifesto per cio, che il Sole non impiega uguali tempi a percorrere i
quattro quadranti in cui I’eclittica ¢ divisa dai due punti equinoziali e

109



solstiziali; in altri termini, le quattro stagioni sono d’ineguale durata,
come si puo facilmente verificare sopra un almanacco qualunque.
Questa disuguaglianza fu riconosciuta per la prima volta verso il 430
avanti Cristo da Eutemone, astronomo ateniese, uno di quelli, cui si
deve la riforma metonica del calendario greco. La cosa parve da
principio molto strana ed imbarazzante; Eudosso, fra gli altri, si
rifiutd di credervi. Nondimeno essa fu poi confermata con
osservazioni piu esatte da Callippo ciziceno (330), il quale ne diede
anche un’elegante interpretazione geometrica nel sistema da lui
adottato e perfezionato delle sfere omocentriche. Il calendario
dionisiano, la cui éra parte dal 285 avanti Cristo, ¢ tutto fondato sulla
ineguale durata dei tempi che il Sole impiega a percorrere 1 dodici
segni zodiacali®. Ipparco finalmente provo, che questa anomalia
poteva esser con molta precisione rappresentata supponendo che il
Sole nel suo giro annuale percorra con moto uniforme un circolo
alquanto eccentrico rispetto alla Terra.

Agli astronomi babilonesi questo fenomeno non fu ignoto, e se ne
hanno manifeste indicazioni in due tavolette del secolo II, I’una
datata dal 102 avanti Cristo, ’altra forse un po’ anteriore al 150. A
quell’epoca le comunicazioni intellettuali fra Babilonia e 1’occidente
erano vive e frequenti; a provarlo basterebbe il fatto che Ipparco ebbe
a sua disposizione una quantita di osservazioni babilonesi e¢ che la
rotondita non solo, ma anche la rotazione diurna della Terra era
ammessa da Seleuco astronomo caldeo, il quale dell’una e dell’altra
si serviva come di base alla sua teoria astronomica delle maree. Ma
siccome niente risulta dalle nostre fonti, nulla decideremo intorno ad
una questione di priorita che alcuno volesse sollevare; piuttosto
diremo qualche cosa dei due metodi usati dai Babilonesi per
rappresentare col calcolo numerico la predetta disuguaglianza del
moto del Sole; I’'uno e I’altro veramente originali, e diversi da tutto
quello che in proposito hanno saputo immaginare i Greci®.

Il primo e piu antico metodo consiste nel dividere I’eclittica in due
parti percorse dal Sole con diversa velocitd. Dal grado 13° della

63 IpeLer, Handbuch der Chronologie, vol. 1. p. 91 e 356-358.
64 KuGLEr, Die Babylonische Mondrechnung, pp. 54-68 e 88-94.
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Vergine al 27° dei Pesci, cio¢ per un arco di 194°, si supponeva che il
Sole si movesse in ragione di 30° per ogni lunazione media, il che fa
1°,0159 ogni giorno. Dal grado 27° dei Pesci al 13° della Vergine,
cio¢ pei rimanenti 166°, si supponeva che il Sole si movesse in
ragione di 28° 1/8 per ogni lunazione media, cio¢ in ragione di
0°,9524 ogni giorno. Cosi nei due punti 27° Pesci e 13° Vergine si
avevano due salti nella velocita; il che era comodo forse pel calcolo
aritmetico, ma poco conforme alla legge di continuita che troviamo
osservata in tutti i movimenti celesti. Il punto di mezzo dell’arco
percorso colla maggior velocita era in 20° del Sagittario, in
sufficiente corrispondenza colla posizione realmente occupata dal
perigeo solare.

Nell’altro metodo, che ¢ stato adottato dal celebre Kidinnu nel suo
sistema di calcolo lunisolare, il passaggio dalla minima alla massima
velocita e dalla massima alla minima non si fa tutto in una volta, ma
per gradi uniformemente crescenti o decrescenti; € non per salti, ma
in modo continuo. La velocitd minima ¢ di 28° 10° 39” 40 per un
mese (lunazione media); la massima di 30° 1° 59 0 al mese. Da un
mese all’altro essa cresce di 18 dal minimo al massimo, €
d’altrettanto decresce ogni mese nel passaggio inverso. Il luogo della
massima velocita ¢ in 19° 49’ 6 38" del Sagittario invece del 20°
Sagittario adottati nell’altro metodo. Da questi dati Kidinnu sviluppo
un procedimento di calcolo rapido e semplice delle effemeridi solari
per gl’istanti dei noviluni e dei pleniluni medii. E degna di nota ¢
I’acutezza, con cui Epping e Kugler da queste effemeridi seppero
districare gli elementi che loro servono di fondamento, e il principio
della velocita uniformemente crescente fra i due limiti del massimo e
del minimo: tutte cose che in quelle effemeridi erano nascoste da
forme di calcolo pratico non sempre facili ad interpretare.

Questo sistema di rappresentare i movimenti non uniformi per
mezzo di movimenti uniformemente accelerati o ritardati, o se si
vuole, per mezzo di differenze uniformemente crescenti o
decrescenti, si trova applicato dappertutto nei calcoli dell’ Astronomia
babilonese, anche dove tale applicazione non ¢ legittima, e da ad essa
un carattere affatto diverso da quello dell’Astronomia dei Greci e
della nostra. Un esempio di applicazione non legittima ¢ il seguente.
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Si tratta del calcolo della lunghezza variabile del giorno e della notte
nelle diverse stagioni. Nel primo di questi miei scritti
sull’ Astronomia dei Babilonesi io ho gia reso conto di una antica e
rozza soluzione di questo problema, nella quale si supponeva affatto
uniforme 1’aumento di durata del giorno chiaro dal solstizio invernale
al solstizio estivo, ed ugualmente uniforme la diminuzione di essa dal
solstizio estivo al solstizio invernale. La soluzione adottata da
Kidinnu per 1 suoi calcoli del levare e del tramonto del Sole riduce le
variazioni di tutto 1’anno a quattro sistemi di differenze
uniformemente crescenti ¢ decrescenti. Mentre il Sole percorre 1 sei
segni che vanno dal Capricorno al Cancro, il giorno chiaro cresce
successivamente di 24™, 48 ™, 72™, 72 ™ 48 ™ e 24 ™ in ciascun segno.
Mentre percorre i segni che vanno dal Cancro al Capricorno, il giorno
chiaro descresce di 24™, 48™ 72m 72m 48m 24m E sempre la stessa
progressione 24, 48, 72 applicata quattro volte in vario senso. Ho
detto che I’applicazione delle serie aritmetiche ¢ nel dato caso
illegittima; ¢ in fatti questo un problema di Trigonometria, di cui i
Greci ben seppero trovare la soluzione rigorosa. Noi non dobbiamo
tuttavia esser troppo severi con quei primitivi calcolatori. Si tratta qui
dei primi tentativi che sian stati fatti per rappresentare con qualche
approssimazione 1 fenomeni di cui [’andamento non sia
assolutamente uniforme. E certamente dopo 1’ipotesi dell’andamento
uniforme non se ne poteva immaginare altra piu semplice e piu
naturale, che d’una velocita la quale cresca o decresca
uniformemente.

Dai numeri or ora riferiti risulta, che secondo i Babilonesi la
durata del giorno piu lungo dovea essere di 14" 24™, quella del giorno
piu breve di 9" 36™. Queste durate stanno esattamente fra loro nel
rapporto 3 : 2, il quale ¢ troppo semplice perché si possa considerarlo
come risultato di pura osservazione; tanto piu che esso non conviene
alla latitudine di Babilonia, ma ad una latitudine di 2° 4 piu elevata.
Le due durate dovrebbero realmente essere 9" 49™ e 14" 11™. Questo
rapporto 3 : 2 si trova anche nel calendario indiano dei tempi vedici,
ordinato quando gli Indiani antichissimi ancora occupavano il
Pengiab sotto la latitudine di circa 35°. Non credo necessario di
ammettere con Alberto Weber, che essi [’abbian imparato da
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Babilonia. Una stima grossolana in numeri rotondi. fatta
indipendentemente da popoli diversi sotto latitudini poco differenti,
ha potuto condurli a stabilir quel rapporto in termini identici.

ASTRONOMIA LUNARE: EcLIssI. - (Gia assai tempo prima d’Ipparco gli
astronomi babilonesi conoscevano i periodi che regolano il corso
della Luna, le sue fasi, il moto dei suoi nodi € le variazioni della sua
velocita. Tolomeo, e prima di Tolomeo, Gemino parlano d’un periodo
caldaico di giorni 6585 '2, comprendente 223 lunazioni, 239
rivoluzioni d’anomalia, e 242 rivoluzioni rispetto al nodo: nel quale
intervallo si supponeva che la Luna facesse rispetto alle stelle 241
rivoluzioni siderali piu 10° 40’ e il Sole 18 rivoluzioni siderali piu
10° 40°. E questo il famoso periodo delle eclissi, del quale, secondo il
P. Kugler, in Babilonia gia si avrebbe avuto cognizione al principio
del secolo IV®. Ma dai calcoli lunisolari di Kidinnu il medesimo
Kugler con mirabile analisi seppe estrarre altri valori piu esatti dei
medesimi periodi e altri rapporti numerici, che stanno a fondamento
di quei calcoli. Eccone I’indicazione, e il confronto coi valori che
risultano dalle teorie dei moderni astronomi.

SECONDO KIDINNU:  SECONDO I MODERNI:

Mese sinodico: 20912M44m 353 29912h44™ 25 9
Mese siderale: 27 743140 27 7 4311.,5
Mese anomalistico: 27 1318 34,7 27 1318 39,3
Mese draconico: 27 5 5358 27 5 536,0

Si avra wun’idea della precisione della prima di queste
determinazioni, cio¢ della durata del mese sinodico (o lunazione)
babilonese, osservando che la piccola differenza fra il dato caldaico e
quello dei moderni, dopo 5000 lunazioni (che € quanto dire un poco
piu di 400 anni), non importa sulla posizione della Luna piu di 1000
d’arco, quantita di poco maggiore del semidiametro apparente del
disco lunare. Il mese sinodico costituisce il periodo piu importante
dell’ Astronomia babilonese, e alla sua durata si trovano riferiti tutti
gli altri periodi lunari per mezzo di rapporti espressi in numeri interi
relativamente semplici.

65 KUGLER, Sternkunde und Sterndienst in Babel, parte I, p. 51 e 55.
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Il mese siderale ¢ il periodo che riconduce la Luna al medesimo
punto dell’eclittica fissa; nelle tavole di Kidinnu ¢ determinato dalla
relazione che 3008 mesi siderali siano equivalenti a 2783 mesi
sinodici. Questo rapporto era noto anche ad Ipparco. Gli astronomi
babilonesi piu antichi usavano un rapporto piu semplice, ma meno
esatto, ammettendo che 361 mesi siderali fossero equivalenti a 334
lunazioni, od anche a 27 anni (fra cui 10 di 13 lune). Secondo tale
periodo adunque il ritorno esatto della Luna alla medesima stella si
faceva in capo a 27 anni, comprendenti 334 lune. Nel documento che
ne da notizia ¢ denominato il periodo di Kaksidi®®. E questo il nome
della piu celebre stella del cielo babilonese, e forse si poneva qui per
significare una stella in generale, o quella il cui nome vale per tutte.
Quale fosse la stella designata con quel nome, non ¢ ancora
intieramente stabilito. Jensen e Kugler stanno per o Orionis; non
mancano perd argomenti che condurrebbero ad identificarla con
Sirio.

In conseguenza della figura ellittica della sua orbita la Luna non
descrive intorno alla Terra ogni giorno il medesimo numero di gradi,
la sua velocita angolare oscilla regolarmente fra un valore massimo
ed un valore minimo. Il periodo di questa fluttuazione, cio¢
I’intervallo (medio) di tempo compreso fra due massimi e due minimi
consecutivi costituisce il mese anomalistico, il quale ¢ alquanto piu
lungo del mese sidereo per questo, che 1’asse dell’ellisse descritta
dalla Luna non ha direzione fissa, ma ruota intorno alla Terra,
compiendo un giro in nove anni 0 poco meno, con movimento
diretto. Gli astronomi babilonesi del II secolo avevano una piena
cognizione di questo fatto e del mese anomalistico, che in Grecia era
gia noto a Callippo ciziceno (330 av. Cr.); essi ne tenevano conto nei
loro calcoli lunari. La durata del mese anomalistico data qui sopra ¢
quella usata da Kidinnu, ed ¢ dedotta da cio, che secondo le

66 KucLer, Sternkunde und Sterndienst in Babel, p. 45-47 e tavola Il. Egli &
d’opinione che la data di questo documento risalga al di 1a dell’anno 533 av. Cr. e
che il periodo di 27 anni fosse usato prima di quell’epoca come periodo lunisolare,
e anche dopo, fino alla scoperta del ciclo di Metone. Come ciclo di compensazione
fra I’anno solare e il mese sinodico il periodo di 27 anni sarebbe ancora un po’
meno esatto dell’ottaeteride e di gran lunga meno esatto che il ciclo di 19 anni.
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osservazioni 269 mesi anomalistici risultavano equivalenti a 251
mesi sinodici. La massima e la minima velocita angolare diurna erano
calcolate da lui in 15° 16° 5” e 11° 5’ 5”. Nelle posizioni intermedie
si supponeva che la velocita variasse uniformemente fra un limite e
I’altro. Questi limiti sono notevolmente piu larghi nel loro intervallo,
che quelli, i quali dovrebbero corrispondere alla ellitticita media
dell’orbe lunare; il che ¢ dovuto forse al non aver i Babilonesi
conosciuto il fenomeno dell evezione, scoperto da Tolomeo piu tardi.
Tale circostanza, e I’aver pure essi dovuto ignorare le altre maggiori
perturbazioni della Luna, hanno avuto per conseguenza, che le date
calcolate dei loro noviluni e pleniluni sono soggette ad errore fino a
20 2"Y% in pit od in meno®’.

I1 mese draconico ¢ quello che riconduce la Luna al nodo
ascendente, cio¢ al punto in cui essa traversa l’eclittica, passando
dalla parte australe alla parte boreale della sua orbita. Anche il nodo,
com’¢ noto, non ¢ fisso sull’eclittica, ma si sposta lentamente verso
occidente, in senso contrario al moto della Luna; cosi che essa lo
raggiunge un po’ piu presto, che se esso nodo fosse immobile. Percio
il mese draconico ¢ un po’ piu breve del sidereo. Il suo rapporto al
mese sinodico secondo Kidinnu €& cosi definito, che 5923 mesi
draconici equivalgano a 5458 mesi sinodici. Questa relazione era
nota anche ad Ipparco. La massima latitudine boreale ed australe
della Luna ¢ supposta di diametri lunari 9%, che, posto il diametro
medio lunare di 30°, sarebbero equivalenti a 4° 56’ 21”. I moderni
assegnano per questa massima latitudine (od inclinazione del piano
dell’orbe lunare sul piano dell’eclittica) 5° 8’ 40" in media. Dai limiti
della massima latitudine australe e della massima latitudine boreale a
ciascuno dei nodi si calcolavano le latitudini intermedie nell’ipotesi
che la variazione della latitudine si facesse con velocita
uniformemente crescente dal limite al nodo, e con velocita
uniformemente decrescente dal nodo al limite.

Il metodo di Kidinnu non ¢ il solo che fosse usato nelle diverse
scuole astronomiche dei Caldei per i computi lunisolari. Fra i cocci

67 KuGLer, Die Babylonische Mondrechnung, p. 31 e 47. S’intende, che per
noviluni si designano qui le congiunzioni vere della Luna col Sole.
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raccolti e trascritti dallo Strassmaier se ne trova un certo numero, in
cui il Kugler ravviso parte degli elementi di un altro sistema di
calcolo piu antico, e fondato sopra periodi meno esatti, nel quale si
opera con procedimenti in parte diversi. Tale sistema era gia in uso
nella prima meta del II secolo. Entro i limiti necessariamente imposti
a questo mio scritto ¢ impossibile dare un conto anche sommario
delle particolarita che il Kugler coll’usata perspicacia e con duro e
pertinace lavoro sveld in queste complicate combinazioni di numeri
che giustamente egli appella «un capolavoro dell’aritmetica
babilonese». Si distingue dall’altro sistema per la diversa maniera di
computare il tempo, ponendo il principio della giornata al tramontar
del Sole, dove Kidinnu la cominciava colla mezzanotte. Anche le
unita di misura sono un po’ diverse; invece del cubito e del pollice
qui si fa uso di gradi, mezzi gradi, e quarti di grado. Io ho gia riferito
il bizzarro modo, con cui in questo sistema si trattava il problema
dell’anomalia solare; indicherd due particolarita concernenti il
calcolo delle eclissi, del quale nei frammenti finora studiati del
sistema Kidinnu non si ¢ trovata alcuna notizia.

La prima ¢ relativa alla misura del disco lunare, per cui gli
astronomi caldei sapevano assegnare con molta precisione non solo il
diametro angolare, ma ancora le variazioni apparenti di esso
diametro. Il massimo ¢ assegnato in 34’ 16”, il minimo in 29’ 27”. 1
moderni danno 32’ 55” e 29’ 30”. Sembra che questo variare del
diametro apparente avrebbe dovuto indurli ad inferirne una
corrispondente regolare variazione nella distanza della Luna ed a
tentare di costruire la vera forma dell’orbita percorsa dalla Luna nello
spazio. Niente indica pero che i Babilonesi si curassero d’altro che di
rappresentare empiricamente con numeri i moti apparenti. Di una
ricerca sulle distanze della Luna o degli astri innumerevoli del cielo i
documenti esaminati dal P. Kugler non hanno presentato finora
alcuna traccia.

L’altra particolarita concerne la determinazione delle sizigie
eclittiche, e il calcolo della grandezza delle eclissi che in esse
avvengono. La loro teoria delle eclissi di Luna non era, nella parte
geometrica, dissimile dalla nostra. Essi pero stabilivano come limite
di una eclisse lunare possibile una latitudine della Luna di 1° 44°; a
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cui, ponendo 5° come inclinazione dell’orbe lunare, corrisponde una
distanza 20° 18’ della Luna dal nodo. I moderni calcolatori adottano
13" 2I’. Questa grande differenza indica che il limite ¢ stato
determinato calcolando per le piccole eclissi osservate la distanza
della Luna dal nodo, la quale dalle loro imperfette teorie non poteva
non riuscire qualche volta erronea di parecchi gradi. Che cosa
pensassero sulla causa dell’oscurazione del disco lunare non si puo
argomentarlo neppure per congettura. Certamente non si puo dubitare
che le loro predizioni si verificassero assai spesso, € non mancassero
che nelle eclissi di minor conto.

Rispetto alle eclissi di Sole, dalle ricerche di Kugler appare che
facessero pure qualche tentativo. Il limite di queste eclissi fu da loro
supposto uguale a quello che I'osservazione aveva fornito per le
eclissi di Luna, cio¢ 20° e piu, che non ¢ molto lontano dal vero. Ma
tal eguaglianza mostra che essi non avevano alcuna sicura cognizione
geometrica del problema delle eclissi solari. Non essendovi nei loro
calcoli alcun indizio della parallasse della Luna, noi dobbiamo
credere che o I’ignorassero affatto, o supponessero la Luna
infinitamente distante, oppure che ne credessero nullo 1’effetto,
supponendo la Luna posta quasi alla stessa distanza che il Sole. Per
ora non abbiamo altro da fare a questo proposito, che aspettar luce da
nuove indagini.

I Pianemi. - La tendenza che domina in tutta I’Astronomia
babilonese ¢ di scoprire nei fenomeni celesti tutto quello che vi ¢ di
periodico, e di ridurlo ad espressione numerica per modo da poterne
prevedere il rinnovamento avvenire. Rispetto al Sole ed alla Luna il
problema era relativamente semplice; l’ordigno consueto delle
progressioni aritmetiche a differenze uniformemente crescenti o
decrescenti fu riputato bastante a rappresentare in modo plausibile le
variazioni non molto grandi delle loro velocita apparenti. Ma il corso
dei cinque pianeti presentava irregolarita e complicazioni ben piu
gravi. Non solo la velocita del loro progredire lungo lo zodiaco era
estremamente variabile, ma in certi momenti finiva per diventar
nulla; poi il moto si faceva addirittura retrogrado durante un certo
intervallo, arrestavasi una seconda volta, e finiva per ripigliare il
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corso normale di prima. In questo cammino ora diretto ed ora
retrogrado si manifestava per tutti un certo rapporto colla loro
configurazione rispetto al Sole. Anche piu strani ed irregolari
sembravano i movimenti in latitudine. Insomma il moto apparente dei
pianeti noti era una semplice circolazione con velocita variabile entro
certi limiti, ma sembrava dipendere dalla combinazione di due
movimenti periodici distinti, di cui I’'uno conduceva 1’astro in giro
intorno allo zodiaco (rivoluzione siderale), 1’altro (rivoluzione
sinodica) dipendeva dalla configurazione del medesimo rispetto al
Sole e determinava i ritorni delle congiunzioni e delle opposizioni
con questo, del levare e del tramonto eliaco, delle stazioni e delle
retrogradazioni. Assidue osservazioni prolungate per piu secoli
avevan provato che il ritorno di un pianeta alla medesima stella non
dipendeva esclusivamente n¢ dall’uno n¢ dall’altro dei due periodi
considerati isolatamente, ma che di regola si faceva soltanto dopo un
intervallo di tempo comprendente un numero intero d’anni, € un
numero intero altresi di rivoluzioni sinodiche. Cosi del pianeta
Venere osservarono che i ritorni alla stessa posizione rispetto al Sole
e rispetto alle stelle si facevano in capo ad 8 anni intieri, nel quale
intervallo avean luogo quasi esattamente 5 intiere rivoluzioni
sinodiche. Se dunque per mezzo di osservazioni continuate per 8 anni
si registravano con cura le vicende dei movimenti di Venere cosi in
longitudine come in latitudine, e di tutti i fenomeni che da essi
movimenti dipendono, si poteva esser certi, che tutto si sarebbe
ripetuto esattamente di 8 anni in 8 anni, e costruire cosi in modo
facile e sicuro la storia avvenire del pianeta per un tempo indefinito.
Un registro completo di tutto cio che si poteva osservare su Venere
per lo spazio di 8 anni consecutivi costituiva una effemeride perpetua
per la predizione dei movimenti e dei fenomeni del pianeta.
Similmente avendo uno studio di lunghe serie di osservazioni loro
rivelato, che in 12 anni Giove compie quasi 11 rivoluzioni sinodiche
intiere, e piu prossimamente in 71 anni ne compie 65, € ancora piu
prossimamente in 83 anni ne compie 76, poterono quei valenti
uomini congetturare e verificare, che realmente da osservazioni
prolungate per 12 anni, o meglio per 71 anni, 0 meglio ancora per 83
anni si poteva ricavare un’effemeride perpetua di Giove. Cosi
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nacquero per i diversi pianeti i diversi cicli qui sotto registrati.

Per Giove.......... anni 77 ed 83, rivol. sinodiche 65 ¢ 76
»  Venere ......... 8 5

»  Mercurio...... 46 145

»  Saturno........ 59 57

»  Marte.......... 32,4779 5,22, 37.

Si puo facilmente immaginare con quale zelo gli astronomi
babilonesi si appigliassero a questo sistema di previsioni, il quale non
richiedeva che molto assidue osservazioni durante un ciclo intero. La
ripetizione delle medesime nei cicli seguenti poteva servire a colmare
le lacune inevitabili rimaste nel primo, ed a preparare le correzioni
necessarie per render piu perfetta 1’applicazione ai cicli seguenti.
Perché correzioni eran certamente necessarie dove si volesse
raggiungere una certa precisione. Infatti i rapporti fra la durata
dell’anno e quella delle rivoluzioni sinodiche non sono mai in nessun
caso esattamente esprimibili con numeri semplici € solo con una certa
approssimazione sono rappresentati dai cicli qui sopra addotti. Cosi
la rivoluzione sinodica di Venere essendo di giorni 583, 9213 e la
durata dell’anno siderale di giorni 365,2563, avremo per 8 anni
siderali giorni 2922,05 e per 5 rivoluzioni sinodiche di Venere
soltanto 2919,61. La differenza di 2,44 giorni poteva esser allora
trascurabile nel passaggio dal primo ciclo al secondo, ma si
raddoppiava e si triplicava.... nel passaggio al terzo e al quarto....
ciclo; onde continuamente occorrevano correzioni, facili del resto a
determinare dalle osservazioni stesse, debitamente proseguite.

Da quanto si ¢ detto sin qui ¢ facile comprendere di quale enorme
importanza per 1’Astronomia e per I’Astrologia dei Caldei fossero
queste effemeridi perpetue dei pianeti. Per ogni anno del ciclo esse
davano immediatamente le congiunzioni e le opposizioni col Sole, le
congiunzioni colle principali stelle, I’ingresso loro nei segni dello
zodiaco, le stazioni e le retrogradazioni, il levare e tramontare eliaco,
e qualunque configurazione colle stelle vicine. Dalle effemeridi
perpetue si desumevano volta per volta estratti speciali di vario
genere, e sopratutto effemeridi annuali di tutti 1 fenomeni celesti, veri
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calendari astronomici, in cui ai dati concernenti il Sole e la Luna era
associato tutto quello che riguarda i pianeti. Simili effemeridi annuali
gia si compilavano ai tempi di Cambise; la tavola piu volte citata
dell’anno 523 ne ¢ un esemplare. L’origine di tali composizioni
spiega in qualche modo il carattere misto del suo contenuto, che in
parte ¢ risultato di calcoli, in parte ¢ risultato di pure osservazioni,
siccome il P. Kugler ha riconosciuto. All’astrologo di quei tempi, che
nella posizione degli astri cercava di leggere 1’avvenire, poco
importava che queste posizioni fossero dedotte dall’osservazione
diretta, o da calcoli di qualsiasi specie. Simili effemeridi annuali si
hanno per gli anni 208, 192, 123, 118, 111 avanti Cristo.

L’uso delle effemeridi perpetue dei pianeti durd fin molto tardi,
cio che si spiega colla facilita di comporle, e colla relativa sicurezza
delle predizioni da esse dedotte. Ma queste predizioni erano pur
sempre soggette a lacune e ad imperfezioni. Al cominciare del II
secolo ebbe origine e prevalse finalmente 1’idea di tentare il calcolo a
priori dei fenomeni planetari, un calcolo simile a quello che gia
certamente da molto tempo era in uso per il Sole e per la Luna.
Uomini di genio d’ignoto nome, in cui forse era gia penetrato in parte
lo spirito ellenico, tentarono per la prima volta, non diremo gia una
teoria dei pianeti nel senso da noi oggi usato per questa parola, e
neppure nel senso usato dai Greci, ma d’imitare con serie di numeri
artificiosamente combinate, e contentandosi di una assai modesta
approssimazione, le leggi con cui si fa il moto apparente dei pianeti
in longitudine. Non posero a fondamento, come i Greci, 1’ipotesi di
moti circolari uniformi variamente combinati, ¢ neppure ebbero la
pretesa di descrivere geometricamente e secondo le tre dimensioni
dello spazio celeste le orbite percorse da quegli astri. Essi si
contentarono di poter annunziare preventivamente le epoche dei loro
principali fenomeni, ed i1 luoghi del cielo dove tali fenomeni
dovevano avvenire, senza aspirare ad una determinazione delle
distanze dei pianeti dalla Terra. Il principio poi era, che 1 movimenti
dovevano esser semplici, o risultare da elementi semplici; movimenti,
quando possibile, uniformi, € quando non uniformi, fatti con velocita
crescente o decrescente in modo uniforme. Questi lavori segnano,
come bene ha detto il P. Kugler, il piu alto grado di perfezione, a cui
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sia giunta la scienza astronomica dei Babilonesi. Ma di essi pur
troppo non son rimasti che frammenti, per alcuni pianeti piu, per altri
meno completi. Dei calcoli di Marte non si ¢ trovato ancor nulla;
poco di quelli di Venere e Saturno; alquanto piu per Mercurio.
Soltanto per Giove si é conservato quanto basta per ricostruire,
almeno nelle linee principali, 1 diversi metodi o sistemi di calcolo
usati nelle varie scuole, i quali, entro i1 limiti del II secolo av. Cristo
(al qual secolo tutti appartengono), mostrano anche sotto alcuni punti
di vista una certa scala di progresso crescente. Scarso e frammentario
qual’¢, tutto questo materiale presenta una tal varieta di cose, che
sarebbe impossibile, negli imposti limiti di brevita, esporne un
ragguaglio alquanto completo. Bisogna contentarsi di qualche
esempio, e per questo sceglierod i calcoli del pianeta Giove.

Le tavole di Giove hanno propriamente la forma di effemeridi
estese ad un numero assai grande di rivoluzioni sinodiche
consecutive. Per ogni rivoluzione sinodica si considerano cinque
fenomeni, cioé il levare eliaco, la prima stazione, I’opposizione, la
stazione seconda, ed il tramonto eliaco; la congiunzione col Sole ¢
omessa, come inosservabile. Di ciascun fenomeno poi si assegna
I’epoca in anni dell’éra seleucide, mesi e giorni babilonesi; inoltre si
da il luogo dell’eclittica occupato da Giove in quel momento. L’arte
di formare una simile tavola consiste nel risolvere questo problema:
essendo data, per mezzo d’osservazioni fatte nella prima rivoluzione
sinodica, 1’epoca dei cinque fenomeni ed il luogo corrispondente di
Giove sull’eclittica, determinare col calcolo le epoche ed i luoghi
analoghi per tutte le rivoluzioni sinodiche seguenti. A tal fine ¢
necessario scoprire la legge, secondo cui vanno progredendo
gl’intervalli delle ripetizioni consecutive del medesimo fenomeno.
per esempio del levare eliaco, da una rivoluzione sinodica all’altra.
Questa legge naturalmente 1 calcolatori han dovuto desumerla dalla
serie di osservazioni del levare eliaco che stava a loro disposizione,
serie che non sara stata senza le inevitabili lacune e gli inevitabili
errori dovuti alla natura piuttosto incerta di tal genere d’osservazioni.
Com’essi abbian fatto sarebbe molto interessante di saperlo, ma non
lo possiamo piu dire. Cid che ¢ stato conservato ¢ il risultato
definitivo del loro studio.
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Se la Terra e Giove si movessero intorno al Sole di moto angolare
uniforme, entrambi nel proprio periodo, manifestamente tutte le
rivoluzioni sinodiche sarebbero uguali in durata (cio¢ di giorni 398 e
22 ore), e I’arco sinodico (cio¢ I’arco percorso da Giove sull’eclittica
durante una rivoluzione sinodica) sarebbe sempre il medesimo, cio¢
33° 9. Pertanto basterebbe alle cinque date ed alle cinque longitudini
della prima rivoluzione sinodica aggiungere rispettivamente 398¢ 22",
e 33° 9’ per ottenere le date e le longitudini della seconda; e con
ugual procedimento dai numeri della seconda si dedurrebbero quelli
della terza, e cosi via®®. Ma a cagione della eccentricita delle orbite di
Giove e della Terra intorno al Sole, le diverse rivoluzioni sinodiche e
1 diversi archi sinodici sono differenti in differenti parti dell’eclittica;
I’eccentricita di Giove essendo di gran lunga maggiore, il suo effetto
prevale, e in ultima analisi risulta, che I’arco sinodico ¢ la rivoluzione
sinodica avevano allora (ed hanno anche adesso) il massimo valore
quando Giove era nei Pesci, e il loro minimo valore quando Giove
era nella Vergine. Questo fatto non ¢ sfuggito agli astronomi caldei, 1
quali ne tennero conto, ma in diverse scuole con diverso modo.

Nel piu antico di questi metodi, il quale sembra fosse praticato
nella scuola astronomica di Borsippa, I’autore si ¢ contentato di una
approssimazione piuttosto grossolana. Egli ha diviso ’eclittica in due
parti. Pel tratto di 155° esteso da 30° Scorpione a 25° Gemini
suppose che I’arco sinodico fosse sempre di 30°, e la rivoluzione
sinodica di giorni 396; pel tratto di 205° esteso da 25° Gemini a 30°
Scorpione invece pose la rivoluzione sinodica di giorni 402 e 1’arco
sinodico di 36°. E quando un arco sinodico apparteneva in parte al
tratto della maggior velocita e in parte al tratto della minore, la sua
ampiezza e la durata della rivoluzione sinodica prendevano un valore
intermedio, variabile a seconda della proporzione delle due parti

68 Veramente rispetto al levare ed al tramonto eliaco vi sarebbe da considerare
la diversita proveniente dalla diversa obliquita dell’eclittica sull’orizzonte nelle
diverse stagioni dell’anno. Ma il calcolatore babilonese non si ¢ preoccupato di
questa parte del problema, a quanto sembra. Sicuramente poi egli non ha potuto
tener conto dell’influenza che sul risultato puo aver la latitudine del pianeta. Il
problema delle latitudini planetarie ¢ rimasto inaccessibile all’Astronomia

babilonese.
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comprese nel primo tratto e nel secondo. Tutto questo era ordinato in
modo, da conservare esattamente il rapporto fra 1’anno siderale e la
rivoluzione siderea di Giove. Cosi si ottenevano I’una dopo I’altra le
date dei successivi levar eliaci di Giove, e i1 luoghi corrispondenti del
pianeta. Lo stesso procedimento serviva per gli altri fenomeni, cio¢
per le due stazioni, per I’opposizione, e pel tramonto eliaco,
adottando naturalmente per ciascuno quel valore dell’arco sinodico e
della rivoluzione sinodica, che conveniva al luogo corrispondente del
pianeta sull’eclittica, secondo la bipartizione qui sopra esposta. Il
valore adottato in questi calcoli per la rivoluzione sinodica ¢ definito
in modo, che in 71 anni (piu esattamente in 878 lunazioni) a Giove si
attribuiscano 65 rivoluzioni sinodiche complete. Cio da per il valor
medio della rivoluzione sinodica giorni 398,89 che differisce appena
da quello oggi usato 398, 92.

Un secondo metodo differisce dal primo per questo, che le
variazioni dell’arco sinodico di Giove sono rappresentate con
maggior approssimazione. L’eclittica ¢ divisa, non in due, ma in
quattro tratti, uno corrispondente alla velocita massima, un altro alla
minima, ¢ due ad una velocita intermedia, nel modo che segue:

da 9° Cancro a 9° Vergine, trattodi 120° : arco sinodico 30°  00’;

» 9° Vergine » 2° Capricorno »  53° » 33° 45’
» 2° Capricorno » 17° Toro » 135° » 36° 00’;
» 17° Toro » 9° Cancro »  52° » 33° 45’:

Il punto di mezzo del terzo tratto, a cui corrisponde il massimo
arco sinodico e la maggior velocita del pianeta nel suo moto sidereo,
cade in 9° 2 Pesci, che corrisponde abbastanza bene alla direzione in
cui allora si trovava il perielio di Giove. Una importante
modificazione a questo sistema ¢ stata quella di ridurre il calcolo di
tutti e cinque i1 fenomeni al calcolo di un solo, determinando
gl’intervalli di tempo e di longitudine per cui due fenomeni
differiscono fra di loro. Tali intervalli sono alquanto diversi, secondo
che cadono in una od in un’altra delle quattro sezioni dell’eclittica
qui sopra definite. Notevole ¢ il valore dell’intervallo fra la prima e la
seconda stazione (arco di retrogradazioue), che ¢ supposto di §°20°,
di 9°22° e di 10°, secondo che ¢ compreso nel tratto di eclittica
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corrispondente al massimo, al medio, od al minimo arco sinodico.

Nel terzo metodo il calcolo degli archi sinodici e degli intervalli
fra due fenomeni consecutivi del medesimo nome non ¢ piu fondato
sopra una rozza divisione dell’eclittica in due od in quattro parti, con
valori costanti dell’arco sinodico per ciascuna parte. Dal luogo del
suo valore massimo (38° 2°) a quello del valore minimo (28° 15° %)
I’arco sinodico ¢ supposto decrescere uniformemente di 1° 48’ ad
ogni rivoluzione sinodica; cosi pure dal luogo del valore minimo al
luogo del valore massimo torna a crescere per gradi di 1° 48’. E con
analoga e parallela vicenda vanno crescendo le durate delle
rivoluzioni sinodiche fra i limiti di 394,34 e 404,12 giorni. Il valore
medio risulta qui 398,89 giorni, valore identico a quello usato dagli
inventori del primo metodo, e quasi identico a quello usato nelle
tavole moderne®.

Questo per Giove, del quale i documenti si sono conservati piu
completi. Anche per Mercurio ¢ riuscito al P. Kugler di ottenere dagli
imperfetti frammenti alcuni elementi principali, i quali sono di una
sorprendente precisione e vincono per questa parte i dati d’Ipparco.
La rappresentazione numerica del corso apparente in longitudine ¢
fatta con uno schema analogo a quello usato per Giove, ma non cosi
regolare. Le variazioni dell’obliquita dell’eclittica rispetto
all’orizzonte hanno qui introdotto nelle osservazioni del levare e del
tramonto eliaco gravi anomalie, le quali sovrapponendosi a quelle
proprie del pianeta, hanno prodotto nei calcoli un andamento
bizzarramente asimmetrico. Il carattere puramente empirico dell’
Astronomia planetaria babilonese ¢ qui messo in piena evidenza.

La precedente esposizione non potra dare al lettore che un’idea
sommaria della ricchezza di osservazioni, della originalita d’idee e
dei complicati artifizi di calcolo, con cui 1 Babilonesi han tentato di

69 La differenza dell’arco medio sinodico dei Babilonesi 33° 8’ 45” rispetto a
quello determinato pel nostro tempo da Leverrier 33° 8 377, 54 si spiegherebbe,
secondo il P. Kugler, come effetto della grande perturbazione prodotta da Saturno
sul corso di Giove. Per effetto di questa azione I’arco sinodico di Giove I’anno 150
prima di Cristo sarebbe stato di circa 6 maggiore che non al nostro tempo. Posto
questo, I’errore del dato babilonese si ridurebbe a 17 5, cio¢ a 1/8000 parte del suo
valore.
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risolvere i piu importanti problemi dell’ Astronomia. Nondimeno essa
bastera a metter in luce i caratteri piu generali di questi pazientissimi
lavori, continuati sempre secondo i medesimi principi per 1’intervallo
di molte generazioni, dal tempo della caduta di Ninive fino all’éra
volgare. Gia nelle eta precedenti I’Astrologia pei suoi fini di puro
interesse umano aveva condotto ad una continuata osservazione del
cielo i membri dei collegi sacerdotali addetti al servizio dei maggiori
templi, che erano allora insieme centri di religione, di arte
divinatoria, e di studio. L’influsso reale od immaginario che dai
fenomeni di alcuni astri derivava o sembrava derivare sulle cose della
terra, combinato colla periodicita di quei fenomeni, mosse da prima
nella mente di quegli antichi sofi la congettura, che gli umani eventi
si potessero in qualche modo antivedere coll’ajuto dei movimenti
celesti; indi la necessita di continuate e diligenti osservazioni su tutto
cid0 che avveniva in cielo e sui piu importanti casi che
contemporaneamente o poco dopo avean luogo in terra. Questa
attenzione intensa ed assidua, non disgiunta da calcoli concernenti il
ritorno dei periodi, e la predizione diventata possibile di alcuni
fenomeni celesti, condusse finalmente all’Astronomia, la quale a dir
vero, da principio non fu che semplice ancella dell’Astrologia. Ma
quando, di progresso in progresso, si arrivo alla predizione, molte
volte confermata, delle eclissi lunari, gli astrologi videro quanta
potenza morale essi potevano derivare dalla nuova scienza. Le
osservazioni furono continuate sistematicamente e con ordine
determinato, i periodi sempre piu diventarono esatti, e si giunse cosi
all’idea delle effemeridi perpetue. Da queste poi, verso il cominciare
del secolo II prima di Cristo, nacque 1’Astronomia empirica dei
Babilonesi, di cui abbiamo dato alcuni saggi. In questa si ebbe per
iscopo di studiare la forma e le fasi dei movimenti periodici, quali li
da I’osservazione, in modo da ottenere di essi una rappresentazione
approssimativa per mezzo di serie numeriche procedenti per
differenze costanti, o almeno per differenze uniformemente crescenti
o decrescenti. Un simile modo di tradurre le leggi date
dall’osservazione in progressioni di numeri non ¢ vera teoria; essa si
pud giustamente paragonare alle serie trigonometriche di seni e
coseni od alle formule paraboliche, con cui al nostro tempo si usa di
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rappresentare per approssimazione quei fenomeni di cui o non si ha
una teoria matematica sicura, o se teoria esiste, non € abbastanza
semplice e adattabile alla pratica del calcolo. Queste serie e queste
formule si chiamano da noi espressioni empiriche; empiriche dunque
dovranno chiamarsi pure le forme di calcolo usate dagli astronomi
babilonesi.

Essi applicarono questo metodo anche la dove veramente la
questione non lo richiedeva. Ignorando la Trigonometria, fecero uso
di progressioni numeriche per ottenere una approssimata soluzione di
alcuni problemi trigonometrici d’astronomia sferica; quali per
esempio il calcolo della durata dei giorni e delle notti nelle varie
stagioni, quello della latitudine della Luna dato I’argomento di essa, ¢
quello della durata dell’ascensione dei dodici segni sull’orizzonte.
Quest’ultimo problema fu trattato col metodo caldaico da Hypsicle,
geometra alessandrino del II secolo av. Cristo. Ma nessuno dei Greci
lo imitd; essi videro che per tali problemi il vero principio della
soluzione stava in ben altra parte, e crearono il calcolo delle corde,
cio¢ la Trigonometria piana e sferica, la quale permetteva di giungere
a soluzioni geometricamente rigorose € numericamente tanto
approssimate quanto si poteva desiderare. All’aver ignorato il calcolo
trigonometrico si deve senza dubbio in molta parte l’inferiorita
dell’ Astronomia babilonese rispetto a quella dei Greci. Per quella via
certamente non sarebbe stato piu possibile alcun grande e vero
progresso, quand’anche la fortuna avesse concesso all’antica Babele
di viver piu lungamente nella storia. Quegli strenui calcolatori avevan
vinto le formidabili difficolta opposte loro dal sistema complicato ed
imperfetto di scrivere i numeri (simile a quello usato dai Romani);
avevano faticosamente adattato i loro computi al loro calendario
lunisolare cosi irregolare e complicato, di anni disuguali e di mesi
disuguali; ma non avrebbero mai potuto condurre a grande perfezione
un sistema di calcolo poggiato su di un principio arbitrario, quale era
quello delle loro progressioni aritmetiche, incapace di condurre ad
approssimazioni sufficientemente esatte.

Aggiungiamo a questo le difficolta, che pei problemi lunari
derivavano dalle loro false od incerte idee sulla forma e sulla
grandezza della Terra, e la conseguente ignoranza della parallasse.
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Pure € noto che Seleuco, astronomo babilonese del II secolo, non solo
conosceva la rotondita della Terra, ma altresi ne ammetteva la
rotazione intorno al proprio asse. Come mai dunque i suoi colleghi, i
quali non potevano ignorare affatto la scienza dei Greci, non seppero
(o non vollero) introdurre nei loro calcoli lunari un elemento cosi
importante, il quale solo poteva loro permettere di interpretare a
dovere le osservazioni della Luna? Insomma, anche ammirando tutte
le combinazioni ingegnose dei calcoli babilonesi, dobbiamo pur
confessare che in molte e molte cose quegli astronomi avevano
sbagliato strada. A rappresentare 1 fenomeni essi credettero
sufficiente I’artifizio dei numeri, e non furono abbastanza convinti,
che 1 problemi astronomici sono anzitutto problemi di Geometria.
Tutto quello che finora ¢ venuto in luce della scienza babilonese
mostra, che essi di Geometria possedevan soltanto quelle nozioni,
dird cosi, intuitive e immediatamente suggerite dalla pratica, quali
puo avere uno qualunque dei nostri disegnatori. Quale differenza
coll’alta logica geometrica dei Greci! Nulla ¢ piu adatto a farci
intendere 1’enorme contrasto mentale fra 1 due popoli che questa
considerazione. Il Greco, filosofo e ragionatore prima che
osservatore, comincio subito dalla speculazione; pochissimo
conosceva del mondo, e gia si domandava quale fosse il principio
universale su cui esso ¢ fondato. Per mezzo della speculazione gia nel
V secolo prima dell’era volgare arrivava al concetto della rotondita
della Terra, del suo isolamento nello spazio, del suo possibile
movimento. Bione di Abdera, contemporaneo di Socrate, gia aveva
analizzato 1 fenomeni dell’astronomia sferica, e trovato che ai poli
della Terra in un anno non v’ha che un giorno solo di sei mesi ed una
notte sola di sei mesi. Appena avevano i Greci ricevuto da Babilonia
(come confessa Platone, o chiunque sia 1’autore dell’Epinomide) le
prime idee sul movimento dei pianeti e i primi dati circa i loro
periodi, che gia nelle scuole si comincio a disputare sulla struttura del
sistema cosmico. Filolao ebbe il coraggio di far muovere la Terra in
un’orbita; Eudosso la volle fissa ad esempio di Platone, e sulle poche
osservazioni a lui accessibili 0s0 costruire (verso 1’anno 365) il suo
sistema delle sfere omocentriche, un prodigio di eleganza e di
acutezza geometrica. E finalmente ancora prima del 250 i Greci
127



arrivarono a comprendere con Eraclide Pontico e con Aristarco
Samio, che il problema del corso del Sole, della Luna, e dei pianeti
era un problema di moto relativo, che poteva risolversi in tre maniere
differenti, le quali oggi son conosciute coi nomi di sistema
Tolemaico, Ticonico, Copernicano. Ma queste brillanti speculazioni,
a cui li aveva condotti il loro genio geometrico, potevano dare
un’idea sommaria dello stato delle cose, non certamente potevano
servire ad uno studio esatto, n¢ ad assegnare con precisione il luogo
degli astri per un istante qualunque. Non avevano base sufficiente
d’osservazioni; 1’aritmetica pure voleva la sua parte, e questa fin
allora era stata trattata dai Greci in forma puramente speculativa. Non
bastava creare la teoria dei numeri, disputare sulle quantita
irrazionali, cercar le due medie proporzionali fra due numeri;
bisognava posseder 1’arte del calcolo e della sua applicazione. a casi
concreti. Ebbene! al momento opportuno, Alessandro, conquistata
Babilonia, metteva a contatto i vecchi calcolatori ed osservatori
indefessi di Accad col genio filosofico e speculativo dell’Ellade;
dall’unione dei tre elementi: osservazione, teoria speculativa, calcolo,
nacque nella scuola d’Alessandria [’edifizio dell’ Astronomia
geocentrica, che domino in Oriente ed in Occidente tutte le scuole
fino ai tempi di Copernico.

Sommando in breve ogni cosa, diremo che il vero merito dei
Babilonesi fu di avere, coll’osservazione assidua, e coll’arte del
calcolo, stabilito sotto forma empirica le prime basi di una
Astronomia scientifica. Partendo da questa, i Greci crearono
I’Astronomia geometrica, cio¢ la descrizione dell’ordine e delle
forme dei movimenti celesti. Questa ebbe il suo culmine e la sua
perfezione in Copernico ed in Keplero; dopo del quale Newton,
partendo dai principi meccanici di Galileo, insegno a derivare tutte le
leggi di tali movimenti da una causa fisica, la gravitazione.
Quest’ Astronomia meccanica sembra ora giunta al suo compimento,
quanto ai principi; ma nell’applicazione rimane lunga via a
percorrere, perche si tratta non piu del solo sistema planetario solare,
ma di tutto il sistema stellato. Problema formidabile di cui appena
adesso cominciano a determinarsi le prime linee. A questo terzo
stadio si ¢ di gia aggiunto il quarto, 1’Astronomia fisica, che degli
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astri indaga la composizione chimica e le proprieta fisiche. Al
principio di questa scala stanno sul primo gradino i calcolatori
intrepidi, i vigili assidui delle specole di Babele e di Borsippa, di
Erech e di Sippara, di Ninive e di Nippur. Onore a voi, padri antichi
della nostra scienza! Onore anche a quei dotti e pazienti uomini, per
cui opera voi risorgete nella memoria dei posteri!
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V.

INTERPRETAZIONE ASTRONOMICA DI DUE PASSI

NEL LIBRO DI GIOBBE
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Dalla Rivista di Fisica, Matematica e Scienze Naturali, (Pavia) Anno IV.
Gennaio 1903.
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L.

Il primo dei luoghi sui quali desidero chiamare 1’attenzione del
lettore, sta nel capitolo IX di Giobbe, la dove I’afflitto patriarca,
rispondendo agli argomenti dell’amico Baldad, espone per varii
esempi la suprema potenza di Dio, quale si manifesta specialmente
nelle opere della natura. Il nono versetto dice, nella nostra Vulgata
latina: Qui facit Arcturum et Oriona et Hyadas et interiora Austri.

Io non discorrerd qui delle tre costellazioni nominate, circa le
quali e circa i nomi corrispondenti ad esse nel testo ebraico vi
sarebbe pur da fare qualche riflessione non priva d’interesse;
prenderd soltanto a considerare 1’ultima delle cose accennate,
interiora Austri. Che cosa ¢ questo? domanda naturalmente il lettore
a s¢ medesimo: una costellazione o che altro? I traduttori ed i
commentatori sono piu che mai discordi tra loro: segno che abbiamo
qui un caso abbastanza difficile.

II.

Trattandosi di scrittore ebreo, la prima cosa ¢ analizzare le
espressioni da esso usate nella lingua originale, per vedere di trovarvi
qualche accenno all’idea che 1’ Autore ebbe in mente scrivendo. Alle
due parole latine interiora Austri corrispondono nel testo massoretico
queste altre due: chadré theman.

Qui chadré ¢ un plurale (in stato costrutto) di cheder, il qual nome
secondo 1 lessici significa camera e piu propriamente camera
interiore di un appartamento, quali sono le camere riservate per il
gineceo, le camere da letto, quelle destinate agli ammalati, quella
dov’¢ il talamo nuziale, la cella interiore del tempio dov’eran le
statue degli idoli, e finalmente i magazzini o gazofilacii dove si
custodivano le provvigioni e le cose preziose; insomma,
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generalmente parlando, le stanze meglio custodite e non accessibili al
primo venuto, quelle che i Latini usarono designare col nome di
penetrale o di penetralia. Tutti questi significati del vocabolo cheder
si possono giustificare con buone prove desunte da passi non oscuri
dell’ Antico Testamento™.

Oltre a questo significato proprio si usava attribuire alla parola
cheder anche un senso traslato o metaforico, per significare la parte
piu interna o piu riposta di qualunque cosa; di che si hanno parecchi
esempi nel libro dei Proverbi, il quale usa la frase chadré beten,
penetrali del ventre, per designare i piu intimi affetti e sentimenti
dell’vomo (XVIII, 8: XX, 27 e 30 : XXVI, 22). In tutti questi luoghi
la Vulgata rende quella frase per interiora ventris o secreta ventris.

III.

Veniamo ora alla parola theman: la quale anch’essa ha due
significati. In primo luogo indica la destra, o piu propriamente cio
che sta a destra, la parte destra. Gli Ebrei pero usavano designare
con questa parola anche la plaga australe del cielo, e della Terra, e di
qualunque cosa. Perché nel segnare sull’orizzonte i punti cardinali,
solevano prender come base fondamentale la direzione di oriente,
voltando la faccia da quella parte; onde la direzione australe veniva a
trovarsi sulla destra, la settentrionale alla sinistra, e il simile dicasi
delle altre direzioni’'. Avviene dunque spesso, che dove nell’ Antico
Testamento € scritto a destra od a sinistra si debba intendere a
mezzogiorno od a settentrione. E non solo alla plaga australe, ma
anche al vento australe davasi qualche volta il nome di theman, come
si puo vedere nel Salmo LXXVII, v. 26 e piu chiaramente ancora nel
Cantico dei Cantici (IV, 16).

70 Chi voglia esaminarli ne trovera la rassegna nella grand’opera di Gesenius,
intitolata Thesaurus philologico-criticus linguae hebraicae et chaldaicae Veteris
Testamenti, p. 448.

71 Sui punti cardinali degli Ebrei veggansi piu particolari notizie nell’ Appendice in
fine della presente nota.
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Dalle diverse combinazioni che si possono fare dei due significati
di theman coi varii sensi in cui si pud intendere la parola cheder
nascono tutte le interpretazioni che ¢ possibile dare, o che sono state
date, della frase chadré theman. Ma fin d’ora possiamo notare che dal
primo dei due significati di theman (cid che ¢ a destra) non ¢
possibile trar fuori un senso ragionevole; prova ne sia, che dei molti
interpreti da me consultati neppure uno 1’ha intesa in questo modo, e
tutti concordemente han ravvisato in theman il significato di Austro,
sia considerato come plaga dell’orizzonte, sia come vento
meridionale. Questa circostanza rende alquanto piu semplice la nostra
ricerca, tutta la difficolta riducendosi propriamente a bene intendere
la parola cheder. Vediamo dunque che cosa ¢ stato pensato da altri su
questo argomento.

IV.

Comincierd la rassegna da quegli interpreti, che attenendosi
strettamente al senso materiale, vogliono che Giobbe parli delle
camere del Sud: di questo numero sono il celebre assiriologo e
semitista Federico Delitzsch e Philippson, nelle loro versioni di
Giobbe. Ma che cosa sono le camere del Sud ? Reuss le interpreta
come «le regioni sconosciute australi della Terra, di cui non si aveva
che una notizia confusa». Questa spiegazione non sembra molto
felice; prima perche la geografia degli Ebrei non essendo molto
estesa, essi trovavano regioni sconosciute a non grande distanza non
solo verso 1’Austro, ma in tutte le direzioni dell’orizzonte. Vi ¢ poi
I’altra maggiore difficolta che nel medesimo versetto di Giobbe (IX,
9) dopo nominate tre magnifiche costellazioni del cielo, ci si
dovrebbe aspettare qualche cosa di analogo, o almeno di ugualmente
magnifico; alla quale aspettazione male risponderebbe quell’oscuro
accenno a regioni sconosciute.

Notevole per ogni riguardo ¢ I’interpretazione data dalla celebre
versione greca dell’Antico Testamento, detta dei Settanta. Grande
dev’esser per noi 1’autorita di quegli antichi traduttori, vissuti appena
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due secoli dopo Esdra, quando ancora vigevano nei dotti d’Israele le
genuine tradizioni circa il significato dei vocaboli scritturali, e
quando da poco tempo I’ebraico aveva cessato di essere lingua
parlata d’uso familiare e quotidiano. I LXX dunque traducono
chadré theman per tapeiax NOtov; che ¢ quanto dire i serbatoi o
magazzini del vento australe. Per intender bene il significato di
questa versione ¢ da notare, che nella cosmologia ebraica i venti
supponevansi uscire da certi serbatoi collocati alla base della volta
celeste tutt’intorno. Tali serbatoi si trovano designati col nome di
otsaroth (latinamente thesauri) in diversi luoghi dell’Antico
Testamento””. Ed appena si pud dubitare che presso i LXX il
traduttore nello scrivere taxpela non abbia avuto presente al pensiero
1 tesori dei venti a cui si fa allusione nel Salmo CXXXIV.
L’interpretazione dunque non manca di un certo fondamento; essa ¢
stata adottata dal Gesenius, che spiega chadré theman per
promptuaria venti australis, in modum speluncarum Aeoli”. Pero
valgono contro di essa le ragioni gia esposte a proposito d’un’altra
opinione; ¢ specialmente vale questa, che i serbatoi dell’Austro non
sembrano offrire una corrispondenza soddisfacente colle tre
costellazioni nominate prima nel medesimo versetto, ed inducono in
esso una eterogeneita che in qualche modo delude 1’aspettazione del
lettore.

V.

Passando ora alle versioni fondate sull’ipotesi che si debba
interpretare la parola chadré nel senso traslato di parti interne, a capo
di esse senza dubbio porremo quella della Vulgata; la quale col suo
interiora Austri riproduce fedelissimamente non solo la forma

72 Salmo CXXXIV, 7: Geremia X, 13 e LI, 16. Questi tre passi presentano tale
parallelismo, da non potersi dubitare che dipendan I'uno dall’altro. Altrove
nell’Antico Testamento si parla dei serbatoi della neve e della grandine: v. Giobbe
XXXVIII, 22,

73 Gesenius, Thesaurus citato, p. 448.
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dell’originale, ma perfino la sua stessa indeterminatezza, e al pari di
esso lascia al lettore d’immaginare per suo conto una piu tangibile
spiegazione. E se il sovrano pregio del tradurre sta nel riprodurre il
concetto dell’originale senza nulla aggiungervi e senza nulla levarne,
non potremo far a meno di riconoscere qui tal pregio in grado
eminente. A questa difficile temperanza perd non si sono rassegnati
gli autori delle pit moderne versioni, i quali in questo luogo non si
son contentati di tradurre, ma hanno voluto anche commentare in
qualche modo, introducendo supposizioni o concetti che 1’originale
Ebraico e la Vulgata non contengono: ed ecco in qual maniera.

In primo luogo ragionando sull’espressione interiora Austri si pud
plausibilmente supporre, che non si tratti del vento australe, ma della
plaga australe; perché un vento non si sa che abbia parti piu interne o
piu segrete di altre parti. E poiche nel nostro versetto IX, 9 si tratta di
opere magnifiche dovute all’Onnipotente, senza troppo arrischiarci
potremo restringere il concetto interiora Austri e determinarlo
maggiormente dicendo che si tratta di cose belle e magnifiche
contenute nella parte piu interna della plaga australe del mondo. Cio
posto, sara da decidere se queste cose belle siano da supporsi nella
parte australe della Terra, o nella parte australe del cielo. L’opinione
di Reuss, gia sopra ricordata, che si tratti qui delle regioni australi
della Terra, mi pare poco probabile. Perche delle parti australi della
Terra gli Ebrei non conoscevan bene che i deserti dell’Arabia Petrea
ed il Mar Rosso. Una lontana cognizione avevano essi dei tesori di
Saba, di Ophir e di Hevila, tutte regioni d’Arabia d’onde venivan
cose certo assai belle; oro, gemme ed incensi, che avrebbero potuto
giustificare I’appellazione di tesori del sud per quelle regioni. Ma tali
ricchezze e tali splendori sono ordinariamente considerati nella
Bibbia piu come trastullo degli uomini, che come opera grandiosa di
Dio; n¢ mai di tali volgari preziosita si fa menzione in alcuna delle
tante rassegne, in cui gli scrittori biblici enumerano con entusiasmo le
piu splendide opere della creazione’™.

Eccoci dunque condotti a cercare nel cielo cido che non si puo

74 Veggansi tali enumerazioni in Giobbe, XXXVIII ¢ XXXIX: nel Salmo CIII:
nell” Ecclesiastico, XLIII: in Daniele, III: e in parecchi altri luoghi.
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trovar sulla Terra. Gl’interiora Austri non possono esser altro, che
belle e magnifiche stelle o costellazioni contenute nella parte piu
interna del cielo australe. Conclusione questa, a cui si arriva
indipendentemente d’altra parte, considerando I’insieme del versetto:
Qui facit Arcturum et Oriona et Hyadas et interiora Austri; dove ¢
difficile supporre, che dopo nominate tre costellazioni, si passi ad un
oggetto di altra natura.

Rimane a decidere quali siano le parti interne del cielo australe.
Alcuni interpreti, pur ammettendo che si tratti di costellazioni
australi, non hanno voluto determinarle con maggior precisione;
come Lutero, il quale tradusse semplicemente die Sterne gegen
Mittag, le stelle verso mezzodi. Egualmente Diodati si limito a dire i
segni che sono in fondo all’Austro. La considerazione delle parole del
testo ha invece indotto diversi spositori a collocare gl’interiora
Austri addirittura nel punto piu australe del cielo, cio¢ nel polo
antartico, o almeno nelle regioni intorno ad esso, che perpetuamente
sono occulte allo sguardo dell’osservatore in Palestina, e tanto piu in
Europa. Tale fu I’opinione di Alberto Schultens, del P. Duhamel, di
Monsignor Martini, e ultimamente ancora di Ernesto Renan, nelle
loro traduzioni e note al libro di Giobbe. Certamente essi furono
indotti a pensar cosi dal fatto, che nella parola cheder ¢ inclusa in
qualche modo I’idea di cose nascoste. Ma perche lo scrittore, il quale
probabilmente nulla aveva udito del polo antartico e delle sue stelle,
avrebbe fatto allusione a meraviglie invisibili di cui il lettore non
aveva idea, mentre proprio 1a, nelle ultime regioni visibili del cielo
australe, esistevano le piu brillanti costellazioni del firmamento,
anche oggi ammirevoli agli occhi di quelli che hanno la fortuna di
poterle osservare? E 1’ultima zona di cielo meridionale, che ancora
era visibile sotto il parallelo della Palestina, la piu prossima al punto
sud dell’orizzonte in questa regione, non poteva anch’essa
convenientemente rappresentare gl’interiora Austri, senza proprio
andare fino ai polo antartico?
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Siamo giunti al punto, in cui I’Astronomia pud utilmente prender
parte a questa discussione. Ammettendo come provato o almeno
come probabile, che 1’autore del libro di Giobbe abbia voluto indicare
qualche splendido asterismo del cielo australe, dobbiamo credere che
fosse visibile sull’orizzonte australe della Palestina, o nascosto entro
al circolo di occultazione perpetua? E piu ancora: abbiamo il modo di
definire qual fosse questo asterismo?

Cercheremo prima se qualche risultato soddisfacente si puo
ottenere assumendo per ipotesi che si tratti di stelle visibili
sull’orizzonte della Palestina. Supporremo inoltre (cio che facilmente
sara concesso) che lo scrittore ebreo vivesse pure in Palestina. Questa
regione ¢ cosi piccola, che senza errare di molto, si pud ammettere
32° Nord come latitudine geografica del luogo ov’egli scriveva. Un
grado o due in pit od in meno non importano gran fatto nella
presente questione.

Come parte interiore del cielo australe assumeremo quella zona
che culmina a poca altezza sull’orizzonte; mettiamo, per fissar le
idee, ad un’altezza minore di 20 gradi. Le stelle di tal zona non sono
visibili che a piccola distanza dalla loro culminazione, cio¢ in
direzione del Sud o poco diversa dal Sud; onde risulta per esse
giustificato il nome di interiora Austri.

VII.

Poste queste cose, non sarebbe difficile ricercare sopra una carta
dell’emisfero celeste australe tutte le costellazioni e in generale tutti
gli oggetti celesti, che possono aver qualche diritto ad esser
considerati nella presente discussione. Basterebbe esaminare la zona
compresa fra due paralleli celesti, I’'uno distante di 32° dal polo
antartico, 1’altro di 52°; il primo dei quali ¢ il circolo di occultazione
perpetua per i luoghi di latitudine 32° Nord, ¢ il secondo comprende
le stelle che sotto tal latitudine culminano verso Sud all’altezza di
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20°. Ma non bisogna dimenticare, che fra I’epoca dello scrittore e la
nostra ¢ intervenuto il fatto della precessione, in forza del quale molte
stelle australi, che quando fu scritto il libro di Giobbe erano visibili in
Palestina e sotto il parallelo 32° Nord, ora sotto quella istessa
latitudine non si vedono piu, e inversamente. Anzitutto sara dunque
necessario procurarsi un’immagine approssimata del cielo australe,
quale esso si presentava I’anno 750 avanti Cristo, che supponiamo
rappresentare 1’epoca del libro di Giobbe. Su tal’epoca, come ¢ noto,
gli studiosi della letteratura ebraica non hanno ancora potuto mettersi
d’accordo”: fortunatamente per noi, tre o quattro secoli in piu od in
meno non cambiano essenzialmente i termini della questione.

Sopra un globo celeste si segni il punto, di cui I’ascension retta ¢
17° e la declinazione australe 75°. Tal punto indichera prossimamente
(se il globo usato non ¢ troppo vecchio) la posizione che aveva fra le
stelle il polo antartico del cielo I’anno 750 avanti Cristo. Dal
medesimo punto come polo, prendendo una apertura di compasso che
abbracci sul globo 32° di circolo massimo, si descriva una
circonferenza. Entro questa si troveranno tutte le stelle, che non erano
visibili sull’orizzonte della Palestina (e dei luoghi posti sotto la
latitudine 32° Nord) nello stesso anno 750 avanti Cristo. Se poi fuori
di essa circonferenza, dal medesimo polo, se ne descriva un’altra
distante da quella di 20°, avremo cosi delimitato sul globo fra le due
circonferenze una zona sferica della larghezza di 20°, entro la quale
saranno comprese tutte le stelle, che I’anno 750 avanti Cristo
culminavano in Palestina ad un’altezza minore di 20° sull’orizzonte
australe; tali pertanto da doversi fra esse cercare la costellazione dei
chadré theman, dato che non si debba annoverarla fra le invisibili.

Ora percorrendo la detta zona si trovera, che per tre quarti della
sua estensione essa ¢ piuttosto povera di stelle cospicue, € non
contiene alcuna costellazione veramente imponente. L’altro quarto
invece, che comincia con a Argus (Canopo) e termina con o
Centuari, ¢ per numero e per splendore di stelle grandi la piu brillante

75 Le opinioni variano fra ’epoca di Mose (1300 av. Cristo ?) e quella dei
successori d’Alessandro (300 anni o anche meno av. Cristo). L’intervallo ¢ di un
millenio e piu. Ho preso una specie di epoca media intorno alla quale cade press’ a
poco la massima fioritura delle lettere ebraiche.
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regione del cielo, quella che Alessandro Humboldt chiamava la gioia
del cielo australe’. In uno spazio che abbraccia meno di 1/30 di tutto
il cielo, si vedono qui 5 stelle di prima grandezza (fra cui Canopo, la
piu luminosa di tutte le stelle dopo Sirio), mentre in tutta la sfera
stellata di tali stelle non ne esistono che circa 20. Oltre a queste vi
sono altre 5 stelle della 2* grandezza, delle quali tutto il cielo non ha
piu di circa 60. Né manca copia abbondante di stelle minori fino
all’ultimo limite di quelle che son visibili all’occhio nudo”. Tutte
queste stelle formano una splendida ghirlanda, che ha per isfondo la
parte piu densa e piu brillante della Via Lattea. Nessun’altra parte del
cielo contiene in ugual spazio tal somma di luce; tanto da produrre
nell’atmosfera una lieve illuminazione come di crepuscolo debole,
simile a quella che da la Luna nei primi giorni dopo il novilunio’.
Negli anni 750 avanti Cristo tutta questa regione passava al
meridiano sull’ultimo orizzonte australe di Palestina, le stelle brillanti
sopra accennate culminando ad altezze comprese fra 5° e 16°”. Tali
stelle formavano e formano una costellazione grandiosa e piu
splendida di qualunque altra, Orione non escluso; la quale sulle carte
odierne ¢ divisa fra la Nave Argo, la Croce del Sud, ed il Centauro.

76 A. Humeorpt, Cosmos vol. I11, p. 155 dell’ edizione di Milano 1854.

77 L’abbondanza relativa in questa regione di stelle visibili all’occhio nudo di
tutti gli ordini dalla 1? alla 6* grandezza si puo rilevare dalle carte annesse alla mia
memoria Sulla distribuzione apparente delle stelle visibili ad occhio nudo, nelle
Pubblicazioni del R. Osservatorio di Brera in Milano, n. XXXIV.

78 () «Such is the general blaze of star-light near the Cross. from that part of
the sky, that a person is immediately made aware of its having risen above the
horizon, though he should not be at the time looking at the heavens, by the increase
of general illumination of the atmospliere, resembling the effect of young Moony.
Osservazione del Capitano Jacob, astronomo di Madras, riferita da A. Humuorur
Cosmos 111, pp. 263-266 (edizione di Milano).

79 Nomi di queste stelle, loro grandezza e loro altezza di culminazione sotto il
perallelo 32° Nord all’epoca 750 anni avanti Cristo:

Canopo 1* gr 50 v Crucis 2* gr. 16°
vy Argus 2% » 16 o Crucis 12 » 10
g Argus 2*» 6 B Crucis 1*  » 13 %
N Argus (variab.) 11 B Centauri 1* » 12 Y%
1Argus 2% » 8 o Centauri 1*» 10 %,

La variabile n Argus talvolta ¢ scesa alla 3* e alla 4* grandezza: altre volte ha
superato la 1% e si ¢ avvicinata allo splendore di Canopo.
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Questa ¢ la costellazione, che possiamo con tutta probabilita
identificare cogli interiora Austri; non solo percheé soddisfa, ma
anche perche¢ unica soddisfa a tutte le condizioni del caso. Nei tempi
a cui qui si allude, 1 pastori e gli agricoltori della Palestina hanno
potuto (cid che ora i loro successori piu non possono) contemplarla
all’orizzonte estremo meridionale sotto aspetto di luce intensa quasi
di aurora australe, cospersa di stelle brillanti, ed ammirare uno
spettacolo, che oggi si pud vedere soltanto da chi discenda verso
I’Equatore fino al 20° parallelo circa di latitudine Nord.

Esaminando una carta del cielo australe si vedra, che la predetta
costellazione dalla parte di Canopo si connette con Sirio per mezzo di
alcune belle stelle del Cane Maggiore e di Argo. Pertanto potrebbe
alcuno pensare che quella costellazione potesse estendersi fino a
Sirio, e supporre che negli interiora Austri fosse compresa anche
quest’ultima stella, la piu luminosa di tutto il cielo. Perd ¢ da notare
che 750 anni prima di Cristo e sotto il parallelo di 32° Nord Sirio
culminava all’altezza di 41°, e quindi forse gia troppo lunge
dall’orizzonte per poterlo comprendere nelle parti piu interne del
cielo australe.

Se ora, coll’aiuto dei medesimi circoli che sopra descrivevamo sul
globo celeste, passiamo ad esaminare 1’opinione sopra riferita di
Schultens e di altri, secondo cui gli interiora Austri sarebbero le
stelle antartiche invisibili sull’orizzonte della Palestina, otterremo un
risultato che conferma in modo decisivo le conclusioni precedenti, e
dimostra esser quell’opinione contraria al fatto. Invero, se sul globo
consideriamo la parte di cielo contenuta entro il circolo piu interno
dei due sopra descritti (che per la Palestina rappresenta il circolo di
occultazione perpetua 750 anni avanti Cristo), troveremo in tal parte
una poverta di stelle brillanti, che fa colla regione attigua del
Centauro, della Croce australe e di Argo un grande contrasto. Entro
quel circolo sta una calotta sferica, la cui area ¢ a un dipresso 1/13 di
tutta la sfera stellata; in essa non troviamo che una sola stella di
prima grandezza, cio¢ Achernar; le stelle di seconda grandezza che vi
si trovano sono irregolarmente disperse € non costituiscono alcuna
costellazione importante. Volendo ad ogni modo rintracciare gli
interiora Austri nelle regioni invisibili del cielo antartico, non
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rimarrebbe altro luogo ove rifugiarsi, che nelle nubi Magellaniche:
partito disperato, a cui appena oso far allusione.

VIIL

Vengo ora al secondo dei due passi di Giobbe, a cui si allude nel
titolo del presente scritto. Costituisce il versetto 9 del capitolo
XXXVII, e dice cosi:

nella Ab interioribus egredietur tempestas,
Vulgata et ab Arcturo frigus

nell’ Min-hacheder thabo sufah,
Ebraico umimmezarim garah.
presso 'Ex tupeiwv émégxovtat odvvat,

i LXX

Ao d¢ axkewTnElwv Pvxoc.

Consideriamo separatamente le due sentenze di cui questo testo si
compone. Nella prima abbiamo di nuovo la nostra vecchia
conoscenza cheder, riprodotta del pari dalla Vulgata con interiora, e

nei LXX con topeta. Per la seconda volta troviamo nel libro di
Giobbe un fatto, di cui in tutto il resto dell’ Antico Testamento non si
ha altro esempio. Sara dunque, che [I’identita delle parole
nell’ebraico, nel greco e nel latino sia segno di una identita, o almeno
di un’analogia nel significato?

Diversi argomenti parlano in favore di questa supposizione. Gia il
parallelismo delle due sentenze che compongono il versetto sembra
render probabile, che trattandosi di Arturo nella seconda, qualche
cosa di corrispondente debba pure trovarsi nella prima. Ma un
argomento di maggior peso si deduce dal senso stesso della prima
sentenza: secondo il quale dal cheder esce la sufah, cioe il vento
impetuoso o il turbine. Ora nell’opinione degli Ebrei I’origine di tali
turbini stava precisamente nelle regioni australi. Zaccaria 1X, 14:
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Vadet in turbine Austri. E ancora piu chiaramente Isaia XXI, 1: Sicut
turbines ab Africo veniunt; dove all’Africo corrisponde nell’ebraico
negheb, nome usitatissimo per indicare la plaga australe®, e perfetto
sinonimo di theman.

Adunque i cheder da cui hanno origine i turbini si trovan nella
plaga australe: e sono la stessa cosa che i chadré theman, di cui piu
sopra abbiamo parlato®. In questo modo il parallelismo delle due
parti del versetto diventa grande quanto ¢ possibile desiderare.

IX.

Tale conclusione ci permette ora di farci un’idea un po’
ragionevole circa il modo con cui si deve intendere la seconda parte
del wversetto considerato. Conservando 1 vocabili essenziali
dell’ebraico, tale versetto dice: «dal cheder viene il turbine, e dai
mezarim il freddo». Gl’interpreti non son tutti d’accordo circa il
significato della parola mezarim. Alcuni la fanno derivare da zarah
(latino dispersit), di cui essa sarebbe un semplice participio, come
sarebbe a dire disperdentes; e dicono che sono i venti disperditori
delle nuvole. Ma perché venti e perch¢ nuvole? Pure tale ¢ la
sentenza di David Kimchi e dello Schultens, alla quale si accosta
anche il Gesenio.

Altri hanno osservato che fra i due membri del versetto esiste non
solo parallelismo, ma anche una specie di opposizione simmetrica;
nel primo si parla dell’ Austro, vento caldo; nel secondo del freddo, il

80 Su cio veggasi I’ Appendice in fine. Vedi pure sulle relazioni qui discusse il
commento di Monsignor Martini a Giobbe XXXVII, 9.

81 Sebbene non appartenga al presente argomento, pure noteremo che la
menzione fatta degli interiora Austri in due luoghi del libro di Giobbe mentre nulla
se ne trova in tutto il resto dell’Antico Testamento, somministra una prova di
qualche peso per concludere che entrambi i luoghi provengono dal medesimo
scrittore. Conclusione questa, che si propone alla mediazione di coloro, i quali
sostengono essere spuri i capitoli XXXII-XXXVII del libro di Giobbe (discorso di
Elihu). In questi si trova uno dei detti due luoghi, mentre /’altro appartiene al

rimanente corpo dell’opera, sul quale non fanno contestazione.
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quale non puo venire che dal settentrione. Tale opposizione era gia
stata notata da Lutero, il quale tradusse Von Mittag her kommt das
Wetter, und von Mitternacht Kdlte. Similmente Diodati: La tempesta
viene dall’Austro, e il freddo dal Settentrione. Tenendo conto di
questo fatto sembra naturale il pensare, che se il cheder del primo
membro rappresenta una costellazione del mezzodi, 1 mezarim che
apportano il freddo, non possono esser altro che stelle settentrionali: e
quali altre allora, se non dell’Orsa, o dell’Orse?

I LXX traducono il secondo membro &mo Agktovov Puxos®,
e la Vulgata identicamente ab Arcturo frigus. Tanto nell’un caso che
nell’altro ¢ evidente (e la cosa ¢ stata gia osservata dal celebre
Grozio), che invece di Arturo, (cio¢ della lucida di Boote) bisogna
qui intendere Arctos, cioé 1’Orsa. E questo uno scambio che si trova
frequentemente negli scrittori non appieno eruditi nell” uranografia®;
e nel presente caso non vi pud esser dubbio alcuno. Infatti il freddo
per gli Ebrei, come per noi, veniva dal settentrione, siccome
chiaramente si afferma nell’Ecclesiastico®, e stella settentrionale non
poteva dirsi Arturo, la cui distanza dall’equatore celeste al tempo dei
LXX e della Vulgata si aggirava intorno ai 30 gradi*. Considerate
tutte queste cose, credo che mezarim non possa significar altro che le
costellazioni piu vicine al polo artico, probabilmente 1’Orsa maggiore

82 Veramente il Codice Vaticano ha akowtnelwv invece di dgktovov. Ma gia
da molto tempo hanno pensato alcuni eruditi, che questo sia un semplice errore di
copista: e la comparazione colla Vulgata non lascia di cio alcun dubbio. Vedi
Gesenius, Thesaurus, p. 430.

83 To sospetto fortemente che quando Vincenzo Monti nel suo celebre sermone
sulla mitologia contro i romantici accusava [’audace scuola boreal d’aver bruttato
il cielo d’Italia colle nebbie soffiate dal gelato Arturo. avesse in mente la
costellazione dell’Orsa Maggiore. Perché presso gli antichi poeti Arturo ¢
tempestoso, veemente, non mai gelato. E come poteva il Monti chiamar gelato un
astro, che al suo tempo distava soltanto 20 gradi dall’equatore?

Un esempio recente di scambio fra Arturo ed Arctos ci ¢ dato dallo Stoppani nel
suo del resto bellissimo libro Sulla Cosmogonia Mosaica, p. 310; dove si dice che
Arturo € una stella dell’Orsa.

84 Frigidus ventus Aquilo flavit, et gelavit crystallus ab aqua. Ecclesiastico
XLIII, 22.

85 La declinazione boreale di Arturo 1’anno 200 prima di Cristo era di 32°, e
I’anno 400 dopo Cristo di 28°.
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o entrambe le Orse; alle quali allora, anche meglio di adesso,
corrispondeva la direzione dei venti freddi settentrionali®. E percio
opportunamente 1’Autore del libro di Giobbe dalla parte dove
apparivano 1 ckadré theman, cio¢ la gran costellazione australe, disse
venire 1’ Austro tempestoso e caldo; e il freddo aquilonare fece venire
dalla parte ove ogni notte si vedevan le stelle piu boreali, quelle dei
mezarim, cio¢ delle costellazioni artiche.

X.

Con questo siamo in grado di proporre una plausibile congettura
circa la vera lettura e il proprio significato del nome, che nel testo
puntato dei Massoreti oggi si legge scritto mezarim. Faremo
primieramente osservare, che le cinque lettere ebraiche, con cui nel
testo originale non puntato fu scritto quel nome, si posson leggere
ugualmente bene, con puntazione alquanto diversa, mizrim o anche
mizrajim; delle quali due parole 1’una ¢ il plurale, ’altra il duale del
nome mizreh. Questo nome poi significa ventilabro, cio¢ 1’ istrumento
con cui si spande nell’aria il grano per mondarlo®; ed ha, al par di
mezarim, la sua radice nel verbo gia sopra citato zarah, il quale oltre
al significato di dispersit. ha anche quello di expandit, ventilavit.

Ora ¢ facile vedere, considerando la disposizione dei sette Trioni,
che la loro figura puo assimilarsi ad un ventilabro almeno altrettanto
bene (od anzi forse meglio), che ad un’Orsa o ad un Carro. Non male
infatti la parte cava del ventilabro, nella quale si pone il grano, puo
rappresentarsi colle quattro stelle afyd del quadrilatero; mentre le
stelle e(n assai bene possono formare il manico. Seguendo un’idea
analoga gli antichi Cinesi avevan ravvisato nelle sette stelle la figura

86 Intorno al 750 il polo non era molto distante da § e y della piccola Orsa,
onde questa costellazione si poteva dire quasi altrettanto vicina ad esso quanto oggi
lo ¢. Ma I’Orsa Maggiore era allora assai piu settentrionale che adesso. Delle sue
sette stelle la piu lontana dal polo, 750 anni avanti Cristo, era I’ ultima della coda,

che ne distava meno di 26 gradi.
87 Tal senso ¢ assicurato dall’ uso che ne fanno Isaia XXX, 24 ¢ Geremia XV, 7.
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di una mestola, anche qui col cavo in afyd, e col manico in &n™.
L’ipotesi che gli Ebrei, anzitutto agricoltori, ed avvezzi a vedere ogni
anno

come il grano lanciato dal pieno
ventilabro nell’aria si spande,

abbiano potuto assimilare la figura delle sette stelle ad un ventilabro,
non manca dunque di base.

Concludiamo. Se nel testo di Giobbe XXXVII, 9 si potesse
leggere mizreh, noi dovremmo in esso riconoscere senz’altro il
grande ventilabro rappresentato dalle stelle dell’Orsa Maggiore. Ma
dovendosi leggere ad ogni modo o mizrim al plurale, o mizrajim al
duale, comprenderemo subito, non trattarsi qui d’un ventilabro solo; e
che le Orse anche presso di noi essendo due, la seconda lettura calza
perfettamente al caso, ed ¢ preferibile alla prima. Cosi veniamo ad
apprendere che gli antichi Ebrei oltre alla grande, conobbero anche la
piccola Orsa, entrambe rappresentate sotto forma d’un ventilabro. N¢
questo puo recare alcuna sorpresa. E storicamente certo, che i Fenici
(ed ¢ quanto dire 1 Cananei) si servivano dell’Orsa Minore per trovare
in mare la direzione del Nord: per la qual cosa 1 Greci, che da loro ne
appresero 1’uso, davano ad essa il nome di ®owikm.

Quand’anche pertanto gli Ebrei non avessero notato quella
costellazione per proprio conto (come per proprio conto seppero
notarla gli Arabi), avrebbero sempre potuto impararla dai Cananei,
coi quali vissero commisti in Palestina per piu secoli, finche finirono
per assorbirli ed assimilarli totalmente. Le cinque lettere del testo qui
discusso, che finora furono lette mezarim, devono invece esser
puntate in modo da leggersi mizrajim, e significano i due ventilabri,
equivalenti a cid che noi chiamiamo le due Orse. Cosi vien
confermata, almeno nel suo concetto principale, la tradizionale

88 Nello Sci-king, o raccolta delle antichissime poesie cinesi, vi ¢ una ode, dove il poeta dopo
descritta la posizione di varie costellazioni rispetto al suo orizzonte, finisce cosi: «dalla parte del nord vi
¢ la Mestola, che allunga il suo manico verso ponente». Cio succede quando 1’Orsa ¢ sotto il polo.
Yeggasi LeGGe, The sacred books of China, p. 364. 11 volume fa parte della collezione di Max Miiller
The sacred books of the East, nella quale porta il numero II1.
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interpretazione conservataci dai LXX e dalla Vulgata.

XI.

Rispetto ai mezarim delle nostre Bibbie sarebbe ancora da
considerare la loro relazione colla stella o costellazione nominata in
Giobbe XXXVIII, 32, e dai Massoreti cosi puntata da dare il nome di

mazzaroth, mentre 1 LXX avean letto palovow?9. Questa relazione ¢
stata considerata come una completa identita dal celebre Aquila, che
nel II secolo di Cristo tradusse in greco 1’Antico Testamento. Nei
frammenti che ci rimangono di questa versione egli rende mezarim
per palove; che dal palovpwd dei LXX differisce come il
singolare dal plurale. L’indentita di mezarim e di mazzaroth era
sembrata probabile anche al gran commentatore Abramo Aben Ezra,
e pare che ancora su questo fondamento il Diodati abbia tradotto
mazzaroth per «segni settentrionali». E veramente in favore di tale
identitd si possono addurre argomenti non ispregevoli, tratti
dall’analisi dei due vocaboli, quali stanno scritti nel testo non
puntato. Nondimeno ¢ certo, che ammesse le conclusioni dell’articolo
precedente, I’identita in questione deve escludersi affatto. Quale astro
o quale categoria d’astri si debba intendere sotto il nome di
mazzaroth, nessuno 1’ha ancora potuto dimostrare con ragioni
convincenti*”. Una cosa sola si sa, ed € che non poteva essere un astro
circumpolare, né una accolta di astri circumpolari. Infatti la versione
letterale del testo ebraico dice cosi: conduci fuori mazzaroth al suo
tempo? Era dunque mazzaroth un astro od una costellazione od un
insieme di astri soggetto ad apparizioni periodiche, quindi non

89 Gia al loro tempo lo ignoravano i LXX ed Aquila, i quali non si arrischiarono a tradurre, e si
contentarono di trascrivere la parola, quale stava nei loro esemplari. Gli altri interpreti vollero far qualche
cosa di piu: onde troviamo spiegata la parola mazzaroth ora per Venere, ora per i cinque pianeti
maggiori, ora per le costellazioni del polo artico, ora per i 12 segni dello zodiaco, ora per le 28 mansioni
lunari, ora in generale per tutte le costellazioni. Molti la prendono come un plurale, a cagione della desinenza
in oth: ma di cio ardisco dubitare, avendosi in Giobbe XXXVIII, 32 hathotsi mazzaroth beitté a cui
corrisponde presso i LXX 1] dtxvoifelg palovpw? év kaupq avtov; cioé conduci fuori mazzaroth al
suo tempo?
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sempre visibile, che wusciva fuori (cio¢ sorgeva sull’orizzonte) a
tempo determinato. Ora questo non si pud dire dei mezarim o
mizrajim, dato che sian le Orse; perche esse al tempo di Giobbe erano
entrambe del tutto circumpolari per la latitudine della Palestina, e
come tali non potevano uscir fuori in nessun tempo. Essendo poi
perpetuamente visibili da sera a mane in ogni notte serena, non si
poteva dire di loro che ripetessero le loro apparizioni a tempo
determinato.

XII.

Resta a discutere, quale relazione potrebbero avere il nostro mizreh o i
nostri mizrajim col nome di Mizar, che ¢ stato applicato ora ad una ed ora
ad un’altra delle sette stelle formanti la Grande Orsa. Sebbene questo figuri
oggi fra i nomi, pit o meno giustamente appellati arabici, dati dagli
astronomi a certe stelle, possiamo tuttavia affermare con certezza che esso
non fu mai usato dagli Arabi in alcun tempo. Invano lo si cercherebbe nelle
uranografie di Alsufi e di Kazwini, o in qualcuno dei vecchi globi arabici
che si conservano in varii Musei d’Europa. Il nome Mizar ¢ stato introdotto
da Giuseppe Scaligero, il quale nei suoi commenti al poema astronomico di
Manilio pubblicd i primi studi sui nomi orientali delle stelle (1579),
valendosi dei poveri mezzi che al suo tempo si possedevono per questo
fine. In un certo planisfero celeste arabo-turco egli trovo il nome di Miras
applicato a B dell’Orsa Maggiore (noi sappiamo oggi che il suo vero nome
presso gli Arabi era Merak); ed avendo sue ragioni per crederlo sbagliato,
lo corresse arbitrariamente facendone Mizar, che in arabico significa la
cintura o fascia dei lombi. In conseguenza di un curioso equivoco, che qui
sarebbe troppo lungo spiegare, fu piu tardi creduto da altri che non a B
accennasse lo Scaligero con quel nome, ma alla stella , che ¢ la media fra
le tre componenti la coda dell’Orsa. Cosi avvenne, che gia da molto tempo
si comincio ad attribuire a { il nome di Mizar: tale uso si andd poi vieppiu
propagando, ed ora ¢ diventato generale fra gli astronomi. Come si vede,
malgrado la grande rassomiglianza, il Mizar delle nostre carte celesti nulla
ha che fare col mizreh o coi mezarim di Giobbe™.

90 Sulle vicende del nome Mizar si trovano notizie presso IpeLer, Untersiichungen
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APPENDICE

I NOMI DEI PUNTI CARDINALI E DEI VENTI
PRESSO GLI EBREI

Gli antichi Ebrei non usarono segnare sul loro orizzonte piu di
quattro direzioni, e non distinsero mai piu di quattro venti. Le quattro
direzioni corrispondevano, come ben pud aspettarsi, ai nostri punti
cardinali. Per ciascuna di esse gli Ebrei usarono tre sistemi differenti
di nomi, ciascuno fondato sopra un proprio principio.

Il primo sistema ¢ quello a cui si fece allusione nel corso della
nota precedente. Posto 1’osservatore colla faccia verso levante, furon
definite le direzioni rispetto a lui, davanti e di dietro, a destra ed a
sinistra; onde le denominazioni seguenti:

E : gedem, il davanti.

W: achor o acharon, 1l di dietro.

N : semol, la sinistra, cio che € a sinistra.

S : jamin o theman, la destra, cio che ¢ a destra.

Questo metodo di distinguere le plaghe dell’orizzonte fu usato
pure dagli Indiani, e in parte ancora dagli Arabi. Da tale uso, che fa
dell’oriente la direzione fondamentale, ¢ derivata nelle nostre lingue
occidentali la parola orientarsi.

Un secondo sistema di denominazioni ¢ stato derivato da
apparenze collegate col moto diurno del Sole.

E : mizrach hasschemesch, dal levare (del Sole), levante.
W : mibo hasschemesch, dal tramonto (del Sole), ponente.
N : tsafon, plaga oscura, tenebre.

S : darom, plaga aprica, illuminata.
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Un terzo sistema, che si potrebbe chiamar topografico, indicava la
direzione per mezzo di circostanze locali ad essa corrispondenti.
Secondo questo principio, molto frequentemente era designata la
plaga meridionale col nome di negheb (derivato dalla radice inusitata
nagab, in latino exsiccatus fuit), per essere cosi chiamata la regione al
Sud della Palestina, affatto arida e deserta. Con non minore frequenza
trovasi la direzione occidentale designata colla parola mijam (dal
mare) o jammah (verso il mare); perche¢ il mare (jam) formava il
limite occidentale della Palestina, e per tutti gli Israeliti si trovava
dalla parte di ponente. Analoghe denominazioni desunte dai confini
settentrionali ed orientali non pare fossero in uso: od almeno
nell’ Antico Testamento non si presento I’occasione di adoperarle.

Questi tre modi di segnar le direzioni trovansi adoperati
promiscuamente dagli scrittori biblici, senza alcuna regola apparente
di preferenza. Cosi nella Genesi (XIII, 14), a proposito della
vocazione d’Abramo, Iddio gli dice: «alza 1 tuoi occhi, e dal luogo
ove stai, guarda verso lo tsafon, e verso il negheb, e verso il gedem, ¢
verso il «jamy; dove sono usati insieme termini appartenenti a tutti e
tre 1 sistemi. Accade anche talvolta, che una medesima direzione €
indicata con due dei suoi nomi giustaposti. Cosi nel capo XXVII
dell’Esodo la direzione del Sud ¢ designata con negheb-theman, e
quella dell’Est con gedem-mizrach.

I quattro venti sono sempre indicati col nome della plaga da cui
soffiano, come presso di noi. Gli Ebrei attribuivano a ciascun vento
proprieta speciali. Per essi il vento di levante era apportatore
dell’arsura e delle locuste; quello dell’austro conduceva turbini e
caldo. Col vento di ponente arrivavano le nuvole e la pioggia; con
quello di settentrione il freddo e la serenita.

Frequentissima ¢ la menzione dei punti cardinali e dei venti
nell’ Antico Testamento. Il Tabernacolo e il Tempio erano orientati
coll’ingresso a levante; orientato pure era il piano della nuova
Gerusalemme secondo Ezechiele. Durante 1’esilio 1’uso di pregare
volgendo la faccia verso Gerusalemme venne a dare nuova
importanza al problema dell’orientamento’.

91 Veggasi il libro III dei Re, VIII, 48 e Daniele VI, 10.
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VL

L’ASTRONOMIA NELL’ANTICO TESTAMENTO
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1l presente lavoro doveva, nella prima idea dell’Autore, formare la Parte VII di
quella Storia dell’Astronomia antica che per lunghi anni egli medito di comporre
(vedi in proposito nella Parte Seconda di questa edizione delle opere storiche dello
Schiaparelli lo scritto Principio di una Storia dell’Astronomia antica). Di cio
abbiamo due prove. Anzitutto il manoscritto di una prima redazione é intitolato
Capo VILI. Ebrei, e reca sul frontispizio ’annotazione: IV. Americani, V. Egiziani,
VI. Babilonesi, VII. Ebrei: annotazione che corrisponde appunto a quanto
sappiamo del programma di quella Storia. In secondo luogo in una bozza, poi
rifatta, del § 6 del cap. I si leggono le parole: «nessuno potra meravigliarsi che
["Astronomia presso gli Ebrei sia rimasta su per giu in quel medesimo stadio che
abbiam veduto presso alcune nazioni barbare dell’America e della Polinesia,
dove si allude manifestamente ai primi capitoli della Storia riguardanti
I"Astronomia dei popoli primitivi e degli Americani. Nel testo definitivo
quest allusione a capitoli antecedenti fu tolta, pur rimanendo l’accenno a quelle
barbare genti. Negli anni 1901-2, dopo scritti i capitoli sull’ Astronomia primitiva
e condotto a buon punto lo studio della lingua ebraica e della critica biblica, lo
Schiaparelli si accinse coll’'usato ardore a comporre questa parte della Storia,
proponendosi di trattare degli Americani, degli Egiziani e dei Babilonesi piu tardi.
Senonche per via il lavoro gli crebbe tanto fra le mani, che si determino a
stralciarlo dal resto e a farne un libro a se. Egli si sentiva innanzi cogli anni, e
dubitando a ragione, anche per la salute fattasi ormai cagionevole, di poter
riuscire al termine di un’impresa cosi vasta come la Storia dell’ Astronomia antica,
penso di pubblicarne le parti pin importanti via via che sarebbe venuto
componendole, ripromettendosi — ove la sorte glie ['avesse concesso — di
raccogliere e d’integrare da ultimo in un corpo solo tutta la materia. Cosi nacque
[‘Astronomia nell’Antico Testamento, edita una prima volta a Milano nel 1903
(nella collezione dei Manuali Hoepli, n. 332, serie scientifica); ristampata, con
parecchie modificazioni, in tedesco a Giessen nel 1904 (Die Astronomie im Alten
Testament, ubersetzt von Dr. Willy Liidtke, A. Topelmann); e, con nuove correzioni
ed aggiunte, in inglese a Oxford nel 1905 (Astronomy in the Old Testament,
authorized English Translation, with many corrections and addilions by the Author,
Clarendon Press). Negli ultimi suoi anni [’Autore stava preparando una quarta
edizione, e a questo scopo aveva gia raccolto una quantita considerevole di
appunti e di schede; ma tutto questo materiale ¢ rimasto allo stato greggio, sicche
oggi non ¢ possibile trarne profitto per una nuova ristampa. A proposito della
quale in una lettera al sig. Sidersky in data 15 novembre 1909 I’Autore scriveva:
«Je desire que l’occasion d’une quatrieme édition se présente; car la troisieme

153



édition (anglaise), bien que moins défectueise que les autres, est loin d’étre aussi
parfaite que j aurais désiré et donne lieu a beaucoup d’additions et de corrections
encorey. L’edizione presente riproduce il testo italiano, accresciuto e corretto
dall’Autore, su cui venne condotta la versione inglese.

A S
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PREFAZIONE ALL’EDIZIONE INGLESE

Questo libretto fu dato alla stampa per la prima volta in italiano
nel 1903 e costituisce il numero 332 della serie scientifica nella
collezione di manuali che 1’editore Ulrico Hoepli va pubblicando in
Milano. Una versione tedesca usci a Giessen nel 1904 con alcune
modificazioni e correzioni. Tutte queste sono state inserite nella
presente edizione, la quale inoltre ne contiene molte altre interamente
nuove. Nel presentarla ai lettori inglesi sento esser mio dovere di
esprimer sincera gratitudine verso i Delegati della Clarendon Press e
verso il traduttore, che si sono interessati alla sua pubblicazione ed
hanno contribuito a renderla meno imperfetta. Le osservazioni da
loro fatte sopra alcune affermazioni dubbie e sopra punti discutibili e
non bene chiariti, mi hanno condotto a fare diversi miglioramenti e
ad introdurre importanti aggiunte e rettificazioni. Speciali
ringraziamenti debbo pure al mio cortese e dotto amico Monsignor
Antonio Ceriani Prefetto della Biblioteca Ambrosiana di Milano, il
quale mi presto essenziale aiuto nella consultazione di alcune opere
siriache e rabbiniche.

Qualche lettore notera forse che non una sola parola ¢ detta in
questo libro intorno ad alcune novita veramente impressionanti
pubblicate negli ultimi tempi (specialmente da alcuni dotti assiriologi
in Germania) circa la mitologia astronomica degli antichi popoli
dell’Asia anteriore, e circa la grande influenza che questa mitologia
avrebbe esercitato sulle tradizioni storiche degli Ebrei, sui loro usi
religiosi, e su tutta la letteratura dell’ Antico Testamento. E veramente
non si pud negare che tali novita abbiano una stretta connessione
coll’argomento del presente libro. Quando per esempio leggiamo che
i sette figli di Lea (includendo Dinah) rappresentano o sono
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rappresentati dai sette pianeti dell’astrologia®, siamo condotti alla
importante conclusione che all’epoca in cui si formarono le tradizioni
concernenti la famiglia di Giacobbe, gli Ebrei avessero qualche
cognizione dei sette pianeti. E quando a proposito della storia di
Uriah ci viene insegnato che nei tre personaggi di David, di Betsabea
e di Salomone ¢ nascosta un’allusione ai tre segni zodiacali del
Leone, della Vergine e della Libra®, noi dobbiamo inferire che non
soltanto lo zodiaco diviso in dodici parti, ma anche le dodici figure o
simboli corrispondenti erano noti al primo narratore della storia di
David sotto forme analoghe a quelle che noi abbiamo imparato dai
Greci. Ora ¢ certo che queste ed altre ancor piu notevoli deduzioni
non potrebbero esser passate sotto silenzio, quando gia fossero
portate a quel grado di certezza o almeno di probabilita che la storia
richiede. Ma 10 non credo di esagerare dicendo che tali investigazioni
si trovano oggi ancora in uno stato fluttuante e pieno d’incertezze.
Considerando poi la liberta con cui gli scrittori di questa scuola usano
della propria immaginazione come strumento di ricerca, e la facilita
con cui sopra basi anguste e vacillanti costruiscono vasti edifizi di
congetture, nessuno si meravigliera che quelle ingegnose e sottili
speculazioni siano ben lontane dall’aver ottenuto il consenso
unanime degli uomini capaci di formarsi un giudizio indipendente su
tali difficili materie™.

Cio sia detto per spiegare come in questo libretto, destinato ai
lettori comuni, i0 non abbia creduto opportuno render conto di
investigazioni, delle quali non si puo dire che abbian portato alla
scienza frutti sicuri. Chi desidera aver qualche idea dei principi e dei
metodi di questa scuola ne trovera una breve ma sostanziale
esposizione nel libro del prof. WiNnckLER recentemente pubblicato a
Lipsia col titolo Die Weltanschauung des alten Orients. Per quanto

92 WiNckLER, Geschichte Israels, vol. 11 p. 58 ¢ 122; Zimmern nella 3* edizione
di ScuraDER, Die Keilinschriften und das Alte Testament, p. 625. Naturalmente qui
Dinah corrisponde al pianeta di Venere o Istar.

93 WINCKLER in SCHRADER, opera citata, p. 223.

94 Vedi le severe riflessioni del prof. CarLo BezoLp nel suo discorso Die
babylonisch-assyrischen Keilinschriften und ihre Bedeutung fiir das Alte
Testament, p. 39-41.
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concerne piu specialmente il popolo ebraico, ampie informazioni si
trovano nel secondo volume della Geschichte Israels del medesimo
autore, e nell’opera di Alfred Ieremias, Das Alte Testament im Lichte
des alten Orients. 1 risultati generali per tutto 1’oriente semitico sono
copiosamente esposti nel volume che WINCKLER € ZmmMMERN hanno
pubblicato in comune sotto forma di una terza edizione dell’opera
notissima di ScHrADER, Die Keilinschriften und das Alte Testament.

Milano, 30 giugno 1905.

(3. SCHIAPARELLI
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Caritoro 1.

INTRODUZIONE

11 popolo d’Israele, i suoi sapienti e le sue cognizioni scientifiche — Natura
e Poesia — Quadro generale del mondo fisico nel libro di Giobbe — Critica
delle fonti.

1. Al popolo ebreo non tocco in sorte la gloria di creare 1 principi
delle scienze, e nemmeno quella di levare ad alto grado di perfezione
I’esercizio delle belle arti; 'una e I’altra delle quali cose furono
grande ed imperitura lode dei Greci. Non fu un popolo conquistatore;
e poco o nulla conobbe dell’alta politica e della sapienza
amministrativa per cui tanto fu celebrato il nome di Roma. La sua
propria indole e il corso degli eventi lo fecero atto invece alla non
meno importante missione di purificare il sentimento religioso, e di
preparare la via al monoteismo, nella quale segno le prime luminose
tracce. Nel travaglioso adempimento di questo gran compito Israele
visse, sofferse, ed esauri tutto sé€ stesso. La sua storia, la sua
legislazione, la sua letteratura furono essenzialmente coordinate a
questo scopo; la scienza e ’arte furono per lui cose secondarie.
Nessuna meraviglia pertanto, che piccoli e deboli passi siano stati da
esso segnati nel campo delle concezioni e delle speculazioni
scientifiche, e che in ci0 sia stato grandemente superato dai suoi
vicini del Nilo e dell’Eufrate.

Non si creda tuttavia, che gli Ebrei fossero indifferenti alle cose
della natura, che non avessero posto attenzione ai suoi spettacoli cosi
varii e cosi maravigliosi, e che non avessero cercato di rendersene
ragione in qualche modo. Anzi, dovunque nei loro monumenti
letterari si rende manifesto un profondo sentimento della natura, e un
animo aperto all’osservazione acuta dei fenomeni ed all’ammirazione

158



di cio che in quelli v’ha di bello e di grandioso. L’interpretazione
ch’essi diedero di tali fenomeni (per quanto ancora ¢ possibile
rintracciarla in frammentarie e spesso incerte indicazioni sparse qua e
la per incidenza nei libri dell’ Antico Testamento) sembra a noi, come
sempre accade per le cosmologie primitive, assai piu fantastica che
razionale: essa pero non fu tanto esclusiva opera dell’immaginazione,
da degenerare in mitologia arbitraria e sfrenata, quale si osserva
presso gli Arii dell’India e presso gli Elleni del tempo preistorico.
Esclusivamente assorti nel culto di Jahve, all’onnipotenza di questo
gli Ebrei riferirono tutta 1’esistenza del mondo, e le mutazioni di esso
fecero dipendere dall’arbitrio spesso mutabile di lui, n¢ loro si
affaccio mai la possibilita che le operazioni della natura materiale si
facessero secondo norme invariabilmente stabilite. Quindi la base di
una cosmologia semplice e chiara, in perfetto accordo colle idee
religiose, atta a soddisfare interamente uomini di tipo primitivo e
d’animo semplice, pieni d’immaginazione ¢ di sentimento, ma poco
avvezzi ad analizzare le cose e le ragioni delle cose.

2. E neppure si creda, che il sapere non fosse tenuto nel debito
onore presso i figliuoli d’Israele, e che non vi fossero uomini
eminenti per dottrina e coltura superiore, fatti percio segno all’alta
stima dei loro compaesani. Quando la nazione intiera riconobbe
David per suo re, a compiere questo atto undici delle dodici tribu
credettero bastasse mandare in Hebron le schiere dei loro armati. Una
sola, la tribu d’Issachar, a capo delle truppe invio in deputazione
dugento dei suoi migliori e piu sapienti cittadini. Narra I’autore della
Cronaca®: «dei figli d’Issachar vennero uomini dotti nella scienza dei
tempi, per sapere cio che Israele doveva fare, 200 capi; e gli altri
della stessa tribu sotto il loro comando». La scienza dei tempi si
riferisce da alcuni interpreti all’ordine del Calendario, importante
presso gli Ebrei per regolare I’insieme abbastanza complicato delle
feste e dei sacrifizi; e tale opinione non sembra destituita di
probabilita®.

95 1 Paravie. XII, 32
96 Meno attendibile mi sembra 1’opinione di Reuss e di Gesenius, che vedono in
questi uomini dotti d’Issachar altrettanti astrologi; 200 astrologi per una sola delle

minori tribu mi sembran troppi. Inoltre si pud dubitare che esistessero a quell’epoca
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Lo stesso autore parla in altro luogo di tre famiglie che abitavano
nella citta di Jabez, rinomate perche di padre in figlio esercitavano la
professione di scribi”’, che ¢ quanto dire di letterati. Molto grande era
altresi la fama dei sapienti dell’Idumea, abitata da un popolo appena
dissimile da quello d’Israele, da cui per lungo tempo fa considerato
come fratello. L’autore del libro di Giobbe ha posto in bocca a cinque
sapienti Idumei le sue profonde riflessioni intorno all’origine del
male e alla giustizia universale. La sapienza degli Idumei e la loro
prudenza nelle decisioni importanti eran passate in proverbio™.

Uno dei piu grandi elogi che si facevano a Salomone si riferiva
alle sue vaste cognizioni scientifiche. Si legge nel libro terzo dei Re™:
«Maggiore era la sapienza di Salomone che quella di tutti gli
Orientali e di tutti gli Egiziani. Ed era piu sapiente di tutti, piu
sapiente di Ethan Ezrahita, e di Heman, e di Chalchol, e di Darda
figli di Mahol; ed il suo nome era noto a tutte le genti intorno... E
disputo sopra gli alberi, dal cedro del Libano all’issopo che nasce sui
muri; e parlo dei giumenti, e degli uccelli, e dei rettili, e dei pesci».
Dove si vede, che anche sapienti meno celebri di Salomone, come
Ethan, ¢ Heman, e Chalchol e Darda tenevano posto onorato nella
memoria dei loro connazionali.

Nel libro della Sapienza (VII, 17-21) ¢ introdotto Salomone a
parlar di s¢ medesimo secondo 1’opinione popolare: «Dio mi diede la
scienza vera di tutte le cose esistenti, il modo di sapere la costruzione
del mondo e la virtu degli elementi; il principio, la fine, ed il mezzo
dei tempi, il corso degli anni e la disposizione delle stelle; le
mutazioni dei luoghi, e le vicende degli eventi; la natura degli
animali e la ferocia delle belve, la forza dei venti, e i pensamenti

veri astrologi in Isracle. I LXX prendon la cosa diversamente e traducono:
YWVWOKOVTEG OUVEDWY €l TOUG Kowgovs.Vedi Reuss nel suo comento; e GESENIUS,
Thesaurus philologico-criticus linguae hebraicae et chaldaicae Veteris Testamenti,
pag. 994.

97 1 Paravip. 11, 55. Mi attengo al senso in cui tale passo ¢ stato inteso dai LXX e
dalla Vulgata, da cui dissente il piu dei traduttori moderni. Quanto alla citta dei libri
(Qirjath-Sepker) cui si allude nel cap. I dei Giudici, sarebbe essa indizio piu della
coltura dei Cananei, che di quella degli Israeliti.

98 Aspia. 8: Jer. XLIX, 7: Baruch, 111, 22.

99 III Recum V, 10-13 (secondo la Vulgata IV, 30-33)
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degli uomini; le varietd delle piante e la virtu delle radici. Tutte le
cose piu nascoste ed imprevedute, io le conobbi, e tutte me le insegno
I’artefice di tutte, la Sapienzay.

3. Fin dal principio la contemplazione del creato fu dagli Ebrei
elevata agli onori della poesia. In nessuna delle antiche letterature la
natura ha dato ai poeti fonti d’ispirazione piu abbondanti e piu
schiette. Su questo argomento Alessandro Humboldt ha esposto
alcune belle e vere considerazioni'®. «Uno dei caratteri che
distinguono la poesia della natura presso gli Ebrei ¢ questo: che come
riflessione del monoteismo, essa abbraccia sempre il mondo come
una imponente unita, in cui sono insieme compresi il corpo della terra
e gli spazi luminosi del cielo. Raramente si arresta ai fenomeni
isolati, e si compiace nella considerazione delle masse. La natura non
¢ rappresentata come avente una esistenza a parte ed avente diritto
all’omaggio per la sua propria bellezza; ai poeti ebrei essa appare
sempre nella sua relazione colla potenza superiore che la governa
dall’alto. Per essi la natura ¢ un’opera creata ed ordinata,
I’espressione vivente d’un Dio dappertutto presente nelle meraviglie
del mondo sensibile. Percio, anche giudicandola soltanto dal suo
oggetto, la poesia lirica degli Ebrei doveva riuscire imponente e
maestosay.

4. Infinite sono presso gli scrittori biblici le immagini e le
comparazioni tratte dal cielo, dalla terra, dagli abissi, dal mare, dai
fenomeni dell’aria e dell’acqua, e da tutto il mondo animale e
vegetale. La viva impressione ch’essi ne ricevevano trovasi espressa
nel modo piu sublime da uno dei loro grandi pensatori, 1’autore del
libro di Giobbe. Nei capitoli XXXVIII e XXXIX, che possono
considerarsi come una delle piu belle cose della letteratura ebraica,
s’introduce a parlare Dio medesimo; il quale per convincere Giobbe
ch’egli ha torto di lamentarsi delle sue (benché non meritate)
disgrazie, gli fa vedere ch’ei nulla conosce degli ordini, secondo cui &
costituito e governato il mondo, e nulla pud capire dei disegni
dell’Onnipotente. E a questo proposito gli pone sott’occhio in serie i

100 Cosmos, Essai d’une description physique du Monde. Milan 1846-1865,
Deuxi¢me Partie, p. 35-36.
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grandi misteri della natura, affinché¢ Giobbe si convinca della propria
insipienza e del proprio nulla:

«Chi ¢ costui che oscura il giudizio con ragionamenti da
ignorante? Accingi da uomo i tuoi lombi; io ti interroghero, e
rispondimi. Dov’eri tu, quand’io poneva i fondamenti della terra?
dimmelo, se ne hai conoscenza. Chi ne ha disposto le misure, se tu lo
sai? e chi vi ha teso sopra la fune per misurarla? Su che sono fondate
le sue basi, e chi ne ha posto le pietre angolari, quando gli astri del
mattino esultavano, e giubilavano tutti i figli di Dio? E chi rinchiuse
il mare con porte quando esso venne fuori come dalla matrice, mentre
io faceva le nuvole per suo vestimento, e lo avvolsi nella caligine
come il fanciullo nelle fasce? lo gl’imposi allora la mia legge, e lo
chiusi intorno con sbarre e cancelli, e dissi: fin qui tu arriverai e non
piu avanti; e qui si rompera la furia delle tue onde. Hai tu, da che
fosti in vita, fatto venir la mattina, ed assegnato all’aurora il suo
luogo?... Sei tu penetrato fino alle sorgenti del mare, ed hai tu
passeggiato nel profondo dell’abisso? Forse che ti furono aperte le
porte della morte, ed hai veduto I’ingresso alle tenebre? Hai tu
compreso 1’estensione della terra? dimmelo, tu che sai tutto; e da qual
parte sia la via della luce e la sede delle tenebre, affinche tu possa
condurle al luogo loro, insegnando la strada? Tu lo sai di certo!
perche allora eri gia nato, e grande ¢ il numero dei tuoi giorni.

«Sei tu entrato nei serbatoi della neve, ed hai veduto le conserve
della grandine, che io ho serbato per il tempo dell’inimicizia, per i
giorni della guerra e della pugna? Per qual via si espande la luce, e il
vento si diffonde sopra la terra? Chi ha segnato i canali alla piena
delle acque, e la strada ai diluvi dei temporali, facendo piovere sul
deserto e sulla steppa privi di abitatori, per dissetarne il terreno
inaridito, e farvi germogliare il verde di nuova erba? Chi ¢ il padre
della pioggia, e chi ha generato le stille della rugiada? e chi ha
partorito il ghiaccio, e d’onde ¢ nata la brina del cielo? Le acque
s’indurano come pietra, e la superficie del mare si consolida. Puoi tu
legare 1 vincoli delle Pleiadi e sciogliere le catene di Orione? O far
uscir fuori Mazzaroth al suo tempo e condurre ‘Ajisch coi suoi
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figli?'*'. Conosci tu le leggi dei cielo, e potresti stabilire il suo impero
sulle cose nella terra? Puoi tu far rimbombare nelle nuvole la tua
voce, in modo che un diluvio d’acqua ti copra; e comandare ai
fulmini, che vadano e dicano: ecco siamo qua? Chi nella sua sapienza
puo contar le nuvole, e chi apre i serbatoi del cielo, quando la polvere
diventa fango, e le zolle si attaccano le une alle altre?

«Vai tu a predare per la lionessa, per satollarne i lioncini, quando
si nascondono negli antri, o si mettono in agguato nelle boscaglie?
Chi prepara al covo 1’esca, quando i suoi pulcini gridano a Dio,
vagando affamati? Conosci tu il tempo in cui partoriscon le camozze
fra le rupi, e quando figliano le cerve, numerando i mesi dalla
concezione al parto, quando curvandosi metton fuori con lamento i
piccoli nati? 1 quali sani crescono nei liberi campi, e vanno, € non
ritornan piu. Chi ha posto in libero vivere 1’asino selvatico, € ne ha
sciolto i1 vincoli, dandogli per abitazione il deserto e per pascolo la
steppa; egli si ride del tumulto della citta e non ¢ tormentato dal grido
del conduttore, corre in giro pascolando pei monti e va spiando dietro
ogni traccia di verzura. Vorra il bue selvatico servirti ed appressarsi
alla tua mangiatoia, potrai tu legarlo ai tuoi solchi per romper le glebe
della valle dietro a te; e vorrai tu fidarti della sua grande forza, e
addossandogli il tuo lavoro, sarai tu sicuro che ti restituisca la biada e
per te la raccolga sull’aja? Son piu utili le ali allo struzzo, od a noi le
sue penne? Egli abbandona alla terra le sue uova, e le cova nella
sabbia, ¢ dimentica che un piede pud romperle e le belve del campo
calpestarle; duro verso i suoi nati, li tratta come se nulla gli
appartengano, privo d’ogni sollecitudine; perché Iddio li ha fatti
stolidi e senza alcuna intelligenza. A suo tempo tuttavia solleva le ali,
e si ride del cavallo e del cavaliere. Sei tu, che hai dato al cavallo la
sua forza, ed al suo collo la criniera? che lo fai saltare come una
locusta mentre spande terrore col suo potente nitrito? Zappa il terreno
coll’'unghia, ed esulta audacemente, procedendo alla battaglia:
disprezza la paura e non retrocede di fronte alla spada. Suoni la
faretra sopra di lui, I’asta fulminea ed il giavellotto; bollente e
fremente divora la terra, e non aspetta il suon della tromba. Come

101 Che cosa sian Mazzaroth e ‘4jisch si vedra piu sotto §§ 41, 63 e 69.
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questa ha suonato, grida esultando, odora la battaglia da lunge, il
tuonar dei duci, e ’'urlo di guerra. Forse ¢ per la tua sapienza che
I’avoltojo si eleva nell’aria, espandendo le sue ali contro I’ Austro? od
al tuo comando vola in alto I’aquila, e fa il nido in luoghi
inaccessibili? Abita le rupi e gli aspri scogli; di 1a esplora la preda
con occhio che vede da lungi; i suoi pulcini sorbono il sangue, e dove
son cadaveri, 1vi si trova.

«Vorra dunque questo riprensore contendere con 1’Onnipotente?
Chi biasima Iddio, almeno gli risponda!».

Questa magnifica enumerazione, che parra lunga soltanto a chi
tutto suol giudicare secondo le idee del proprio tempo, contiene un
quadro completo del mondo fisico, quale forse non era ancora stato
concepito da alcuno. N¢ questa ¢ la sola rassegna delle cose naturali,
che s’incontri nell’Antico Testamento. Oltre a quella notissima che
offre la Genesi nella storia della creazione, un’altra pur grandiosa se
ne trova nel Salmo CIV'®™ Notevoli ancora, sebbene piu brevi e
meno complete sono altre in Giobbe (capit. XXVI), nei Salmi
CXXXVI e CXLVIII, e nel libro dei Proverbi al capo VIII. Si vede
che questo argomento e per la sua grandiosita e per la sua varieta
scuoteva la fantasia di quel popolo e dava ai suoi maggiori poeti
occasione di pitture attraenti, capaci di destar I’ammirazione allora,
oggi, ed in ogni tempo.

5. In queste belle pagine spicca sopra ogni altra cosa la
contemplazione ammirativa ed entusiasta del cielo, della terra, degli
abissi, insomma di tutta la gran fabbrica dell’Universo. E come fonte
di meraviglia e di stupore ¢ sempre il mistero, tanto maggiore era
I’effetto in quelle menti ignare del dubbio e della critica, quanto che i
cieli, la terra al disotto della superficie, il fondo del mare, gli abissi
erano considerati come cose arcane ed inscrutabili all’'umano
pensiero. «Conosci tu le leggi del cielo?» ¢ una domanda che fa Iddio
a Giobbe insieme ad una moltitudine di altre, cui ¢ ugualmente

102 Si possono aggiungere quella di Gesu Siracide, cap. XLIII, e quella contenuta
nel cantico dei tre giovani nella fornace (nella Vulgata Dan. III, 52-90), che son da
considerare come imitazioni piu recenti, e mancano nella Bibbia ebraica.
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difficile rispondere'”. Lo stesso concetto troviamo nel libro della
Sapienza: «con difficolta comprendiamo le cose che sono sulla terra,
e le cose che ci stan sotto mano troviamo con fatica; ma cio che sta in
cielo, chi potra investigarlo?»'*. Reputavasi impossibile all’'uomo di
giungere alla comprensione di tali secreti, ed inutile quindi ogni
tentativo di acquistarla, quando non fosse per dono speciale di Dio,
come pare s’intendesse il caso di Salomone'”. Ma sopratutto
allontanava gli Ebrei dallo studio del cielo il vedere, che le vicine
nazioni della Mesopotamia erano state condotte dall’Astronomia
all’ Astrologia, e da questa all’ Astrolatria, cio¢ al culto del Sole, della
Luna, e di tutta la milizia del cielo; culto, che per essi era
un’abbominazione non minore del sacrificare a Baal, ad Astarte o a
Moloch; divenuto tanto piu detestabile, dopo che sotto alcuni re di
Giuda, era penetrato perfino in Gerusalemme, profanando lo stesso
tempio di Jahve. Non si stancavano percio i Profeti di minacciare i
piu terribili castighi agli adoratori degli astri. Uno dei maggiori
scrittori dell’esilio, I’anonimo autore della seconda parte (cap. XL-
LXVI) del libro che porta il nome di Isaia, vaticinando 1’umiliazione
di Babilonia'®, esclamava: «Sorgano dunque in tuo aiuto i misuratori
del cielo, che contemplano le stelle, e che ad ogni mese ti annunciano
cio che deve avvenire di te. Ecco, son diventati come stoppia che il
fuoco consuma, nulla puo salvarli dalla forza delle flamme». Geremia
ai peccatori del regno di Giuda'”: «In quel giorno, dice il Signore,
saran tratte fuori dai loro sepolcri le ossa dei re di Giuda, e le ossa dei
suoi magnati, e le ossa dei sacerdoti, e le ossa di quelli che abitarono
Gerusalemme. E saranno sparse al Sole ed alla Luna, e a tutto
I’esercito del cielo, cose tutte, che essi hanno amate e servite e
seguite e ricercate e adorate; non saranno quelle ossa raccolte, n¢
seppellite, ma saranno usate come letame alla superficie della terray.
Similmente Sofonia'®, parlando in nome del Signore: «io stendero la

103 Jos. XXXVIII, 33.
104 Sar. IX, 16.
105 Questo ¢ espressamente affermato Sar. VII, 17 in nome di Salomone.
106 Isaia XLV1I, 13-14.
107 Jer. VIII, 1-2
108 Sopn. 1, 4-5.
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mia mano contro Giuda e contro tutti gli abitanti di Gerusalemme, e
disperdero.... quelli che sopra i tetti adorano la milizia del cielo, e
dopo aver fatto adorazione e giuramento all’Eterno, ancora giurano a
Melcomy. L’orrore contro il culto degli astri si trova portato presso
Isaia a tal segno, da fargli predire la loro distruzione'”: «E tutta la
milizia dei cieli si dissolvera, e il cielo si arrotolera come un libro, e
tutto 1’esercito suo scorrera giu, come cade una foglia dalla vite o dal
ficon. Il contatto forzato, a cui Israele dovette venire coi suoi
oppressori di Ninive e di Babilonia, non poteva certo indurlo a
partecipare dei costumi loro, delle loro arti e del loro sapere; egli si
concentrd nel proprio lutto e nelle proprie speranze aspettando tempi
migliori.

6. Considerate queste cose, nessuno potra maravigliarsi che
I’Astronomia presso gli Ebrei sia rimasta press’a poco in quel
medesimo stadio, che sappiamo esser stato raggiunto (e talvolta
sorpassato) da parecchie nazioni barbare dell’America e della
Polinesia. Ma essi ebbero la fortuna di conservare a traverso i secoli
la miglior parte della loro letteratura; e 1’altra fortuna anche piu
straordinaria di vedere questa letteratura espandersi per tutto il
mondo come base prima del Cristianesimo e diventare cosi
patrimonio intellettuale se non della piu grande, certo della piu
intelligente parte del genere umano. Quindi assai piu che per i
Babilonesi e per gli Egiziani, per i Fenici e per gli Arabi primitivi,
siamo in grado di farci un’idea concreta delle loro nozioni
astronomiche, e della loro cosmologia; favoriti in cio dalla
circostanza, che dagli scrittori biblici a tali materie si fanno frequenti
allusioni.

Mosso da questo pensiero, 10 ho creduto che potesse esser opera di
qualche interesse il ricercar le idee che intorno alla costruzione
dell’Universo avevano gli antichi sapienti d’Israele; quali
osservazioni facessero degli astri, e come se ne servissero per la
misura ¢ per la divisione del tempo. Veramente non ¢ in questo
campo, che il pensiero israelitico si ¢ manifestato nella sua maggiore
originalita e nella sua maggior potenza. Tuttavia anche ¢ vero, che

109 Isaia XXXIV, 4
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nulla ci pud essere indifferente nella vita di questo popolo
straordinario, del quale I’importanza storica non fu certamente per
noi inferiore a quella dei Greci e dei Romani.

7. La base di tali indagini dovrebbe essere naturalmente il testo
ebraico dei libri ond’¢ composto I’ Antico Testamento, quando pero 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 e delle frasi, circa le quali gli esegeti di maggior
competenza non hanno potuto mettersi d’accordo. E pur troppo in
questo numero sono molti dei vocaboli concernenti cose e fenomeni
dell” Astronomia. Parrebbe che molto aiuto si dovesse sperare dalle
antiche versioni, e specialmente da quella detta dei LXX, fatta da
Ebrei ellenisti non piu che due o tre secoli dopo Esdra; quindi in
un’epoca in cui doveva essere ancor viva nei Dottori della Legge la
genuina tradizione circa il significato d’ogni parola ebraica dei Libri
Santi. Ma all’atto pratico non ho trovato molta conferma di tale
speranza, almeno nel presente caso: sia perche 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 a tal materia relativi; sia perché in questa e nelle altre
versioni di comparabile antichita (Aquila, Simmaco, Vulgata,
Peschito), 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 piu non si poteva trovare. In tali
occasioni di grave dubbio null’altro i0 ho potuto fare, che lasciar
intatto il giudizio al lettore, dopo d’avergli esposto fedelmente lo
stato della questione, e postegli avanti le opinioni degli interpreti e
dei commentatori piu autorevoli; non senza talvolta accennare quali
opinioni sembrino da respingere e quale fra tutte sembri avere in suo
favore il maggior grado di probabilita.

8. Questa non ¢ tuttavia la sola difficolta che s’incontri nel nostro
assunto. Sotto un sol nome ed in un sol volume di non grande mole
I’Antico Testamento comprende molti scrittori d’epoche assai
differenti, dei quali difficilmente si potra dire, che tutti avessero del
mondo e delle cose celesti un concetto assolutamente identico. E
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quando pure, trattandosi di nozioni affatto primitive e desunte dal piu
semplice testimonio dei sensi, non si possa aspettare in tal materia
una grande diversita, non ¢ men vero che nei particolari s’incontrano
qua e la tra uno scrittore ed un altro alcune discordanze. Del che
abbiamo un esempio nella teoria della pioggia secondo 1’autore della
Genesi e secondo 1’autore del libro di Giobbe. In generale pero, per
quanto concerne la cosmologia, sembra che tutti gli scrittori abbian
concepito le cose della natura secondo un tipo comune che non varia
nelle linee principali.

Piu grande ¢ la diversita che s’incontra nelle varie epoche
dell’ebraismo biblico per quanto concerne il modo di segnare le
divisioni del tempo e circa 1’uso di certi periodi settenari. Le quali
materie non si potranno comprendere nella loro sequenza storica, ove
non si conosca prossimamente, per ciascuno degli scrittori chiamati
in testimonio, 1’epoca in cui visse: epoca che per varii di essi, e
specialmente per quelli del Pentateuco (che sono i piu importanti),
forma ancora soggetto di caldissima disputa. Cosi, a cagion
d’esempio, per ben giudicare del valore storico delle notizie che ci
sono rimaste intorno al gran periodo semisecolare detto Giubileo, ¢
necessario sapere prossimamente in qual’epoca furono scritti i
capitoli XXV e XXVII del Levitico; i quali da alcuni si credono
opera di Mos¢ medesimo, mentre altri ne ritardano la composizione
di quasi mille anni, fin dopo Esdra!

9. L’analisi critica, letteraria e storica, del Pentateuco € un
problema formidabile intorno al quale da un secolo e mezzo si vanno
travagliando con molta industria i piu dotti investigatori; ma non
sempre con frutto proporzionato alla grandezza e al merito delle loro
fatiche. Eseguite per lo piu con metodi poco rigorosi (e raramente la
materia altri ne ammette) e fondate su criteri troppo spesso
intieramente subbiettivi, le ricerche condussero da principio ad un
caos di conclusioni discordi. Poich¢ in questo, come in tutti i
problemi scientifici di grande complicazione e di molta difficolta,
sembra che la mente umana sia condannata a non raggiungere il vero,
se non dopo di aver esperimentato un gran numero di combinazioni
sbagliate, e dopo d’aver percorso tutto un labirinto d’errori. Tuttavia
la pazienza e la perseveranza degli investigatori ¢ stata qualche volta
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ricompensata dalla scoperta di alcuni fatti particolari, che si riusci a
dimostrare in modo abbastanza plausibile e convincente. Lo studio
accurato di questi fatti e delle loro relazioni, e un avveduto
coordinamento dei medesimi han portato il loro frutto.

In mezzo a molte aberrazioni e contraddizioni, si € venuta
delineando a poco a poco negli ultimi cinquant’anni una linea
d’indagine meno arbitraria e fondata su principi piu sicuri, della quale
1 risultati, successivamente corretti per mezzo di severe discussioni,
sembrano ora poggiare su terreno solido abbastanza per inspirare un
certo grado di fiducia. Alludo qui alla teoria di Reuss e di Graf, alla
quale si son venuti accostando negli ultimi tempi molti fra i piu
autorevoli critici. Bastera nominare, I. Wellausen, che nei suoi
Prolegomena zur Geschichte Israels ne ha stabilito nel modo piu
chiaro e rigoroso i fondamenti'®. Sfrondando pur nelle
argomentazioni di questi scrittori quanto appare di meno sicuramente
affermato e di meno efficacemente dimostrato, rimane ancor tanto da
poter stabilire con sufficiente probabilita istorica questo fatto
importante; che I'ultima redazione del Pentateuco, lungi dall’esser
contemporanea alla immigrazione del popolo d’Israele dall’Egitto
nella terra di Canaan, appartiene anzi agli ultimi tempi dell’ebraismo
biblico, e ne forma per cosi dire I’estrema e piu completa fioritura. Il
Pentateuco appare come una compilazione di materie religiose,
storiche e legislative appartenenti ad epoche diversissime, da Mose
fin dopo Esdra; una compilazione di cui i materiali non sono stati
sempre fusi insieme, ma bene spesso cosi giustaposti, da permettere
una approssimativa restituzione dei documenti primitivi, od almeno
una probabile classificazione secondo le tendenze e le epoche.

10. In ordine alla parte religiosa e legislativa, la quale offre
maggiori facilita all’analisi, si possono distinguere tre strati.

110 Sull’ipotesi di Reuss hanno fondato i loro importanti lavori anche due
scrittori italiani, cio¢ CasteLLi (Storia degli Israeliti, 2 vol. Milano. Hoepli 1887-
88) e ReveL (Letteratura Ebraica, 2 vol. Milano, Hoepli 1888): entrambi degni di
encomio per il senso di equita e di misura da loro apportato nel trattare questi
spinosi problemi. In altro scritto (La Legge del popolo Ebreo) il CasterLLl ha
proposto anche alcune addizioni o modificazioni alla teoria di Reuss.
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L. Il Primo Codice o Libro dell’alleanza"', che rappresenta per noi
la forma piu antica e piu semplice della Legge Mosaica; esso ci ¢
stato conservato (poco meno che completo a quanto sembra) nei
capitoli XXI-XXII-XXIII dell’Esodo, ed ¢ preceduto dal Decalogo,
che gli fa in qualche maniera da introduzione. La sua epoca ¢ incerta;
dird tuttavia a suo tempo per quali caratteri intrinseci esso sembri ad
ogni modo doversi considerare come anteriore all’epoca di
Salomone; credo anzi probabile rappresenti la prima codificazione
delle antiche usanze e dei riti del popolo d’Israele secondo i principi
e le tradizioni facenti capo a Mose. — II. Il Codice Profetico,
comprendente la maggior parte di cid che oggi chiamiamo il
Deuteronomio''?, che rappresenta I’insieme della Legge Mosaica
come la concepivano i Profeti dei due secoli che precedettero la
distruzione del primo Tempio. Anche questo ¢ preceduto dal
Decalogo, che gli serve d’introduzione. E generalmente ammessa la
supposizione, che il libro della legge trovato nel Tempio e proclamato
da Giosia re di Giuda'” I’anno 621 av. Cr. non fosse altro che il
Codice Profetico. — III. Tutte le altre leggi del Pentateuco, che
restano dopo ’esclusione del Primo Codice e del Codice Profetico, le
quali si comprendono (con qualche piccola eccezione) sotto il nome
di Codice Sacerdotale, a cagione della grande preminenza che in esse
tiene la costituzione del culto e la scienza dei riti. Piu che un vero
codice, esso ¢ una agglomerazione non molto ordinata di regolamenti
e di prescrizioni d’ogni epoca, parte delle quali ripete pit o meno
modificate quelle dei codici anteriori, parte sembra riprodurre sotto
forma di servizio del Tabernacolo il rituale del Tempio Salomonico;
le piu comprendono quanto si ¢ studiato e speculato durante 1’esilio e
dopo I’esilio fino a tempi relativamente recenti (fino a circa il 400 av.
Cr.) sull’ordinamento civile e religioso da darsi alla nuova comunita
ierocratica, che poco a poco si venne formando intorno al secondo
Tempio.

11. Al Codice Sacerdotale andava unita una succinta narrazione
delle origini del mondo e degli uomini, la storia del diluvio e dei

111 Sepher Berith: cosi espressamente chiamato in Exop. XXIV, 8.
112 Propriamente i capi V-XXV.
113 IV Rec. XXII-XXIII.
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patriarchi, quella della liberazione dall’Egitto, della legge del Sinai e
della conquista del paese di Canaan. Tale narrazione, distinta per
copia di dati numerici e di schemi genealogici, doveva
principalmente servire quale introduzione storica alle leggi mosaiche,
e qual commento illustrativo delle loro origini e della loro ragione di
essere; senza troppo entrare in altri particolari. Fortunatamente oltre a
questa, il compositore del Pentateuco ebbe a sua disposizione anche
un’altra narrazione molto piu copiosa e pittoresca dei medesimi fatti,
raccolta sulle antiche cronache e canzoni e tradizioni orali popolari in
epoca molto piu vicina ai fatti narrati, quando ancora sussistevano i
regni di Israele e di Giuda, prima dell’invasione assira; e questa
seconda narrazione fu da lui intrecciata colla precedente; ad essa si
deve principalmente quel carattere di semplice ed inimitabile bellezza
che contraddistingue la parte storica del Pentateuco. Le due
narrazioni sono tanto diverse nel loro stile, e I'ultimo compilatore
cosi religiosamente ha conservato 1’originale dicitura (sopprimendo
soltanto quanto avrebbe prodotto inutile ripetizione), che molto
frequentemente si riesce a separare quello che appartiene all’uno ed
all’altro dei due narratori'?, e a giudicare cosi del grado di antichita e
di autorita che si puo attribuire a questo o quell’altro particolare dei
fatti narrati.

Basti quanto si ¢ detto per dar un’idea dei criterii ai quali ho
creduto di dovermi appoggiare nei casi, in cui importa aver una
qualche nozione dell’epoca in cui fu scritta una data notizia del
Pentateuco e del libro di Giosue, il quale di esso pud considerarsi

114 Non al punto pero, che si possa separatamente attribuire al proprio autore
ogni capitolo o versetto o frazione di versetto, come recentemente da alcuni si ¢
creduto di poter fare. Quando in una tale operazione I’analisi vuole oltrepassare
certi limiti entro i quali si puo ottenere (e si € ottenuto veramente) un ragionevole
consenso, si cade sul terreno mobile e scabroso delle opinioni personali e la critica
cessa di essere una scienza degna di rispetto. Su questi ed altri abusi nell’analisi e
nell’interpretazione dei testi biblici ha scritto severe e giuste riflessioni il
Professore F. Scerso nel suo libro intitolato: I/ Vecchio Testamento e la critica
odierna, Firenze, 1902. Nel medesimo senso CasTELLI, Storia degli Israeliti, pagina
LVII e LVII dell’introduzione. — Il risultato di tali eccessi ¢ stato di creare intorno
a questi studi un’atmosfera di dubbio e di diffidenza, estremamente nociva alla
causa della verita.
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come un’appendice derivante dalle medesime fonti. In generale le
deduzioni, alle quali sono stato condotto entro il campo angusto di
questi miei presenti studi, hanno confermato 1’esattezza di quei
criterii, e talvolta hanno servito ad ulteriore dimostrazione dei
medesimi.

Per altri libri dell’ Antico Testamento la questione cronologica non
esiste, 0 almeno non esiste in modo da assumere grande importanza.
Nessuno dei libri storici, cominciando da quello dei Giudici e
scendendo fino alla Cronaca, ha dato luogo alle gravi differenze
d’opinioni, di cui anche oggi sono oggetto il Pentateuco e il libro di
Giosue. Invece per parecchi dei cosi detti Agiografi, e specialmente
per la collezione dei Salmi, per quella dei Proverbi e pel libro di
Giobbe (tanto importante al nostro assunto) 1’epoca ¢ ancora piu 0
meno incerta. Ma si vedra, che le notizie tratte da queste fonti
appartengono per lo piu al patrimonio generale del sapere ebraico: e
la precisa determinazione della loro epoca raramente si dovra
considerare come di grande importanza per noi.

12. Questo sia detto per 1 libri dell’ Antico Testamento, che sono la
nostra principale, anzi quasi unica fonte. Si pud ora domandare se il
popolo d’Israele, che si trovo in diversi tempi a stretto contatto con
popoli d’alta cultura, quali furono gli Egiziani, i Fenici, i Babilonesi,
non abbia potuto assorbire una parte delle loro idee; cid che aprirebbe
una nuova via d’indagine.

A questo si risponde che, per quanto riguarda 1’Egitto, 1 molti anni
passati cola dagli Ebrei prima di Mos¢ secondo la tradizione, non
sembrano aver lasciato in essi molto notevoli tracce. Cido che gli
Ebrei presero dagli Egiziani ¢ poco; tanto poco da far nascere presso
alcuni scrittori moderni il sospetto che la dimora in Egitto e il
consecutivo Esodo siano pure leggende prive di storico fondamento.

La cultura dei Fenici, che appartenevano alla famiglia dei Cananei
e parlavano una lingua quasi identica a quella degli Israeliti, dovette
certamente esercitare sopra questi un influsso potente; se ne hanno
segni nell’antichissimo calendario ebraico, ma piu ancora nella
continuata ¢ male repressa tendenza a cadere nell’idolatria dei
Cananei, tendenza che durod per piu secoli. Una comparazione degli
scrittoli biblici coi monumenti storici, religiosi e letterari dei Fenici
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sarebbe quindi interessante sotto molti riguardi. Disgraziatamente
quasi tutti quei monumenti andarono perduti; n¢ il cosi detto
Sanchuniathon ci pud essere di aiuto al nostro scopo. Soltanto in
modo generale noi possiamo immaginarci che 1 Fenici, avvezzi al
grande commercio ed alle lunghe navigazioni, piu che molti altri
popoli dovettero possedere estese ed esatte cognizioni di geografia, di
astronomia, di meteorologia e di nautica; quali fossero non ¢ piu
possibile sapere. Tuttavia dalle iscrizioni fenicie potremo derivare
qualche notizia intorno al piu antico calendario ebraico, quale fu in
uso fino ai tempi di Salomone.

Ci troviamo in condizioni migliori rispetto ai Babilonesi, sulla cui
letteratura qualche luce incominciano a fare le iscrizioni cuneiformi.
Nel corso di questo libro si presentera di quando in quando
I’occasione di istituire utili ed interessanti comparazioni fra 1 concetti
cosmografici degli Ebrei e quelli dei Babilonesi. Non tuttavia cosi
numerosi come qualcuno potrebbe immaginarsi. Malgrado la stretta
analogia delle due lingue, che accenna ad un’origine comune, la
grande diversita dell’evoluzione storica dei due popoli ha avuto per
effetto di cancellare molte importanti somiglianze e di produrre molte
profonde dissomiglianze. Restando nei limiti del nostro argomento,
mi contenterd di accennare al fatto assai significativo che di cinque o
sei nomi di costellazioni occorrenti nell’ Antico Testamento, nessuno
fino ad oggi ¢ stato riconosciuto nelle iscrizioni cuneate. N¢ questo
deve far meraviglia. Anche dopo aver assoggettato ed assimilato i
popoli di Canaan, gli Israeliti conservarono molte fra le tradizioni del
tempo, in cui allo stato di tribu nomadi erravano pei deserti d’Arabia
e di Siria. Al contrario 1 Babilonesi, eredi della cultura sumeriana,
assunsero di questa i principali elementi, e si svilupparono in
direzione affatto diversa.

Del resto ¢ possibile che negli scritti giudaici del tempo ellenistico
e del tempo talmudico si nascondano qua e la idee cosmologiche
derivate dalla scienza dei Babilonesi. Tale ¢ forse il caso per la
singolare cosmografia del libro pseudepigrafo di Henoch, la quale
presenta notabili analogie con quella che si trova esposta nei libri

173



sacri del Mazdeismo'”. Queste analogie costituiscono per se un
problema degno di studio, e probabilmente si spiegheranno
coll’ammettere che Giudei e Mazdeisti abbiano attinto quelle dottrine
da una fonte comune, la quale non potrebbe essere altro che la
scienza babilonese nell’ultimo stadio di sua evoluzione. Il problema
ad ogni modo esce fuori dai limiti del presente lavoro, che si propone
di considerare il puro ebraismo biblico, non modificato
dall’ellenismo o dall’influenza di dottrine orientali.

115 Non propriamente nelle parti conservate dell’Avesta, ma nel trattato Bundekesch, la cui
materia si crede derivata da libri perduti dell’Avesta stesso, cio¢ dal Ddmddd Nask e fors’anche dal
Nadar Nask, il quarto ed il quinto dei 21 libri onde 1’Avesta originariamente era composto (vedi WEesT,
Pahlavi Texts, Vol. 1V, pp. 14, 414,421, 434, 445, 465).
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AVVERTENZE

I. Per comodita dei lettori le non molte parole ebraiche occorrenti
in questo libro, invece che nei soliti caratteri ebraici, si danno
trascritte in caratteri nostrali. Al qual proposito ¢ da notare quanto
segue. 1°. La combinazione sch si deve pronunciare come sc in scire,
scemo. 2°. La combinazione ¢k si deve pronunciare come X greco €
corrisponde ad una ¢ fortemente gutturale, quale usano i Fiorentini in
casa, cosa. 3°. La virgola ¢ che si trova talvolta in principio delle
parole o in mezzo di esse rappresenta la gutturale ebraica ‘ain, di cui
importa qualche volta render visibile la presenza, malgrado che i
grammatici consiglino di non pronunciarla affatto per essere la sua
equivalenza nel nostro alfabeto incerta o almeno molto difficile a
rappresentare.

II. Nel citare 1 Salmi si ¢ fatto uso costante della numerazione
adottata nel testo ebraico comune. Per chi volesse riscontrare quelle
citazioni colla Vulgata ¢ necessario avvertire, che la numerazione dei
Salmi in essa coincide con quella dell’ebraico soltanto nei Salmi 1 ad
8 e 147 a 150. Nei Salmi intermedi il numero della Vulgata ¢
costantemente inferiore di una unita al numero corrispondente
dell’ebraico: e percio per questi Salmi 9-146 bisognera diminuire di
uno il numero da noi riferito, per avere il numero che loro
corrisponde nella Vulgata comune. Alcune altre differenze
s’incontrano nell’Antico Testamento fra 1’Ebraico e la Vulgata circa
la divisione dei capitoli e circa la numerazione dei versetti; per questi
casi, del resto rarissimi, si ¢ dato il doppio riferimento secondo 1’'una
e secondo I’altra redazione.
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Carrtoro 1.

IL FIRMAMENTO, LA TERRA, GLI ABISSI

Disposizione generale del mondo — Il disco terrestre — Limiti delle
regioni conosciute dagli Ebrei — I cardini della terra — L’abisso e lo
Scheol — 1l firmamento — Le acque superiori ed inferiori — Teoria
delle acque sotterranee e delle sorgenti, della pioggia, della neve, e della
grandine: le nuvole — Idea generale della cosmografia ebraica.

13. Circa la forma e la generale disposizione del mondo visibile
avevano gli Ebrei press’a poco quelle medesime idee che troviamo in
origine presso tutti i popoli, e che in ogni tempo hanno soddisfatto la
maggior parte degli nomini anche presso le nazioni che si pretendono
colte; la cosmografia delle apparenze.

Una superficie press’a poco piana comprendente 1 continenti ed 1
mari costituisce la terra destinata all’abitazione degli uomini, Essa
divide I’Universo in due parti, superiore ed inferiore. Sovr’essa il
cielo, in ebraico schamajim, cioé le cose elevate''’, coll’apparenza di
una gran volta appoggiata intorno alle estreme parti della terra. Il
cielo comprende tutta la parte superiore del mondo; esso ¢ il regno
della luce e delle meteore, e nella sua parte piu sublime circolano gli
astri. Sotto la superficie della terra stanno la massa stessa della terra,
e le profondita del mare, costituenti insieme la parte inferiore del
mondo, oscura ed ignota; la quale in opposizione al cielo vien
designata col nome di fehom (o tehomoth al plurale) avente qui il

116 Se possiamo accettare la derivazione che il Gesenio propone dalla radice
schamah, che si conserva in arabico col significato altus fuit ed anche apparens.
conspicuus fuit. (Gesen. Thes. p. 1433: nomen habet coelum ab elatione et
altitudine).
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senso di profonditd, e dai traduttori greci e latini della Bibbia
espressa colla parola abisso, oggi passata in uso generale anche
presso di noi'"’.

14. 11 vasto piano della terra, parte occupato dal mare, parte da
continenti sparsi di montagne e solcati da fiumi, ¢ al par del cielo che
lo copre, di forma circolare; esso ¢ circondato dall’acqua, che si
estende fin 1a dove comincia il cielo. Cosi leggiamo nel libro di
Giobbe (XXVI, 10), che Dio «prefisso un circolo come limite alle
acque, la dove la luce confina colle tenebrey»; cio¢ fin dove la parte
illuminata del mondo (terra, mare, e cielo) confina colla parte
tenebrosa (abissi e profondita del mare). Similmente nei Proverbi
(VIII, 27) si parla del tempo, in cui Dio «descrisse il circolo che sta
alla superficie del mare». Questo circolo non puo esser altro che il
limite visibile, dove si toccano tutt’intorno il cielo e il mare che gira
tutt’intorno ai continenti. A tal circolo probabilmente alludesi ancora
in Giobbe (XXII, 14) dove ¢ detto che Iddio percorre «il circolo del
cieloy; cio¢ lo spazio sferico limitato dal circolo che ¢ confine fra
cielo e terra. La distanza fra cielo e terra, e le dimensioni della terra
medesima sono ingenti e tali, che da nessun uomo si possono
misurare. «Chi ha fissato le dimensioni della terra», domanda Iddio a
Giobbe (XXXVIII, 5) «o vi pose sopra la fune per misurarlan? Ed
altrove (XXXVIII, 18): «Conosci tu la grandezza della terra?
dimmelo, tu che sai ogni cosa». Cosi assurda sembrava I’idea di poter
misurare il cielo e la terra, che per denotare una cosa impossibile
Geremia fa dire al Signore (XXXI, 37): «quando i cieli lassu

117 Secondo il Gesenio tehom deriva dalla radice hum, che ha il significato di
perturbazione, moto violento, strepito; onde sarebbe stato applicato questo nome al
mare ed anche a qualsivoglia gran massa d’acqua. E veramente gli scrittori biblici
usano con frequenza fehom nel primo senso, piu raramente nel secondo. Cio
corrisponde bene all’analogia recentemente notata coll’assiro fiamtu, mare: V.
Scuuaper, Die Keilinschriften und das Alte Testament, 2* edizione 1883, pag. 6.
Che gli Ebrei tuttavia nella parola fefom includessero sempre I’idea di profondita,
anche quando si trattava del mare, ¢ provato dalla tradizione, degnissima in questo
di fede, dei LXX; i quali invariabilmente hanno considerato quella parola come
equivalente ad &Bvooog, che indica grande profondita, o anzi propriamente senza
fondo. 1 passi della Bibbia, dove con quella parola s’indicano le parti piu basse o
piu profonde dell’Universo, saranno riferiti piu innanzi.
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potranno esser misurati, € giu sotto potranno esser investigati i
fondamenti della terra, allora soltanto io respingerd da me tutto il
seme d’Israele» La grande altezza dei cieli e la figura circolare della
terra sono indicate pure in Isaia (XL, 22), dove ¢ detto: «Egli (il
Signore) siede in alto sopra il circolo della terra, e gli abitatori di essa
sono a lui come locuste!®». Nel centro del circolo terrestre sta la
Palestina, e precisamente Gerusalemme: «cosi dice il Signore, questa
¢ Gerusalemme; io 1I’ho posta in mezzo alle genti, e tutti 1 paesi in
giro intorno ad essa'’».

15. Sul piano anzi descritto stanno disposte intorno al centro le
nazioni della terra, e i discendenti di Noe¢ secondo le generazioni
esposte nel capo X della Genesi. Esse occupano intorno al centro uno
spazio di cui i limiti, per gli Ebrei anteriori all’esilio, non

118 In questi passi ¢ impiegata la parola chug, che significa precisamente
circolo; dalla stessa radice deriva mechugah, compasso, presso Isaia XLIV, 13. —
L’espressione orbis terrarum, spesso usata nella Vulgata, si deve intendere che
rappresenti (come sempre presso gli scrittori latini) I’insieme delle regioni terrestri
conosciute, senza annettervi alcuna idea di circolo. Similmente in questo modo si
deve intendere la parola Erdkreis e D’altra addirittura impropria Erdball, che
traduttori tedeschi hanno introdotto nella Bibbia la, dove secondo la lettera del testo
doveva scriversi Erde semplicemente. Da un luogo d’Isaia (XI, 12) e da un altro di
EzecuieLe (VII, 2), dove si parla delle quattro Kanephdth della terra, si € voluto
concludere che gli Ebrei se la figurassero come quadrata; ma con poco fondamento.
I luoghi paralleli d’Isaia (XXIV, 16) e di GioBse (XXXVII, 3 e XXXVIII, 13)
mostrano che qui si tratta dei contorni o degli estremi lembi del disco terrestre, che
erano soprattutto considerati secondo le direzioni dei quattro venti principali (vedi
piu sotto § 22). Soltanto in questo modo si possono conciliare le quattro Kanephoth
colla forma circolare della terra e del cielo. — I quattro lembi della terra ricordano
il titolo di re delle quattro parti della terra (sar kibrat irbitti) usato da molti re di
Babilonia e di Assiria, che contiene un’idea analoga. (Vedi Jensen, Kosmologie der
Babylonier, p. 167 e seg.).

119 Ezech. V. 5. Nella Vulgata e nei LXX piu d’una volta ¢ nominato ! 'umbilico
della terra (Jup. I1X, 37 e Ezecu. XXXVIII, 12). I recenti interpreti traducono invece
luoghi elevati, alture della terra. La differenza proviene da cio, che una certa
combinazione di consonanti ebraiche si puo leggere tibbur (umbilico) e tabbur
(luogo elevato, fastigium). Non ¢ quindi permesso di usar questi testi come
documenti della cosmografia ebraica. — Il concetto della posizione centrale di
Gerusalemme fu adottato anche da alcuni scrittori cristiani dei primi secoli e del
medio evo; esso forma, come ¢ noto, uno dei punti fondamentali della geografia
dantesca.
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oltrepassavano 30 gradi (tremila chilometri circa) cosi nella direzione
meridiana, come nella perpendicolare al meridiano. Gli ultimi paesi
in qualche modo ancora noti erano: a levante Persia e Susiana (Paras
ed Elam) colla Media (Madai)'®: a settentrione la Caucasia,
I’ Armenia, e le regioni dell’ Asia Minore lungo il Mar Nero (Magog,
Thogarma, Ararat, Gomer)''. A ponente i lembi meridionali della
Grecia, 1’Arcipelago e la lonia (Elisha, Javan), Creta (Kaphtor?) e i
popoli della Libia a ponente dell’Egitto (Lubim); a mezzodi
chiudevano il circolo I’Etiopia (Chus, Phut?), 1’Yemen (Saba),
I’Hadramaut (Hazarmaveth) e le parti orientali d’Arabia (Ophir,
Regma). Delle estremitda meridionali d’Europa non avevano che
un’idea generica molto confusa (isole delle genti), senza dubbio per
relazione dei Fenici, dai quali pure avranno udito delle maraviglie di
Tharsis'*.

Gli Ebrei conoscevano, oltre al Mare Mediterranco (da loro
chiamato jam haggadol, cio¢ il mar grande, o jam haacharon, cio¢ il
mare occidentale), anche il Mar Rosso (jam suph, cio¢ mare delle
alghe o jam Mitsrajim, cio¢ mare di Egitto) e il Mar Morto (jam
hammetach, cioé¢ mare del sale o jam ha’arabah, mare delle steppe).
E possibile che anche prima dell’esilio avessero qualche notizia del
Golfo Persico e del Mar Nero; ma non se ne trova alcuna menzione

nei libri dell’ Antico Testamento. Un passo della Genesi'® porterebbe

120 Si ¢ creduto da alcuni che la terra dei Sinim in Isaia (XLIX, 12) rappresenti
niente meno che la Cina. La supposizione ¢ piu ingegnosa che probabile. Certo non
conoscevano la Cina i LXX, che tradussero éx yrng Ilegowv. Argomenti pro e
contro presso Gesentus, Thes. pag. 948-950. Assurda affatto ¢ I’opinione che in Ros,
Meseck, e Thubal (Ezecn., XXXVIII 1, 3) vorrebbe riconoscere i nomi della Russia,
di Mosca e di Tobolsk. Invece & probabile che Hodu in Esta. 1, 1 e VIII, 9
rappresenti veramente 1’India, della quale dopo la spedizione di Alessandro qualche
nozione poté giungere anche in Palestina.

121 Secondo EzecuieLe (XXXVII, 6) Thogarma ¢ il paese piu settentrionale
della terra abitata.

122 Era questo un ricchissimo paese, collocato nell’estremo occidente a grande
e oscura distanza. A che cosa corrispondesse non ¢ ben certo; una ipotesi plausibile,
appoggiata dall’autorita dei LXX, ¢ che si tratti di Cartagine.

123 Gen. I, 9: «Si radunino tutte le acque che sono sotto il cielo in un solo

luogo, ed apparisca la terra asciuttay.
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a credere, che essi immaginassero tutti i mari comunicare fra di loro.

Ma pel Mar Morto la comunicazione in tal caso non poteva esser
che sotterranea.

Fuori della parte abitata dai discendenti di No¢ erano, piu tosto
immaginati che conosciuti, ancora altri spazi estendentisi fino al gran
mare perimetrale, che supponevasi lambire le colonne del cielo, cioe¢
la base della gran volta'*. La Genesi e diversi profeti'* parlano del
giardino di Dio nella regione appellata Eden, sede prima di Adamo e
di Eva. Sembra che immaginassero questo luogo nelle parti orientali
della terra; e questa supposizione si conservo a traverso le tradizioni

cristiane fino a Cristoforo Colombo. Ancora piu orientale di Eden si
stimava la terra di Nod (LXX: Nai0) abitazione di Caino e dei suoi
discendenti (Genesi, IV, 16).

16. Il piano formato dalle terre e dai mari era considerato come
finito, € come chiuso entro limiti determinati, di cui si trova frequente
menzione'?®. La terra ¢ fondata stabilmente nel suo luogo: frequente ¢
I’allusione ai suoi fondamenti, alle sue pietre angolari'”’, per
similitudine desunta dalle costruzioni degli uomini. Non si devono
gia questi cardini intendere come punti di appoggio sovra una base:
perche allora dove sarebbe appoggiata questa base? I cardini sono
semplicemente punti fissati in modo irrevocabile per volonta divina,
dai quali la terra non si pud smuovere in alcun senso; eccetto quando
Jahve medesimo la scuote, cid0 che si manifesta per mezzo del
terremoto',

La terra dunque, fissata sui cardini, non ha bisogno di base n¢ di
appoggio fuori di s€: cosi solo si puo intendere, come sia detto nel

124 Fondamenti e colonne del cielo. II Rec. XXII, 8; Jo XX VI, 11.

125 Gen. 11, 8 e IV, 16:Ezecn. XXX1, 8, 9, 16, 18 e XXXVI, 35: Isa. LI, 3: JorL 11,
3.

126 Deut. XXVIII, 64: Jos XXVIII,24: XXXVII, 3: Jer. X, 13 : Ps. II, 8: LXXII,
8 ¢ molti altri luoghi accennano ai limiti della terra. Ai limiti del mare si allude in
JoB XXVI, 10: XXXVIII, 8-11: Prov. VIII, 29: Jer. V, 22.

127 Fra molti luoghi accenniamo i seguenti: I Recum 11, 8: II Recum XXII, 16:
JoB IX, 6: I Par. XVI, 30: JoB XXXVIII, 4 e 6: Ps. XVIII, 16: LXXV, 4: XCIII, 1:
XCVI, 10: CIV, 5: Jer. XXXI, 37: Prov. VIII, 29.

128 11 terremoto ¢ accennato III Recum XIX, 11-12: Jos IX, 6: Isaia XXIX, 6:
Ezecn. XXXVIIL, 19: Amos 1, 1: Zacu. XIV, 5: ed in altri luoghi ancora.
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Salmo CXXXVI, che la terra e fondata sulle acque, € come Giobbe
possa affermare (c. XX VI, 7), che la terra ¢ fondata sul nulla. Queste
sono semplici indicazioni di posizione relativa. Lo strato superiore
della terra, come vedremo, sta sopra le acque inferiori; tutta la massa
della terra poi, comprese le dette acque, ¢ sospesa nello spazio e si
appoggia quindi sul nulla.

17. La massa terrestre, che regge nella sua parte superiore i
continenti ed i mari, si estende in profondita fino alle parti infime del
mondo; a questa estensione, come gia si disse, davano gli Ebrei il
nome di tehom, che implica profondita, e si rende opportunamente da
noi col nome di abisso. «I tuoi giudizi sono un grande abisso» dice al
Signore I’autore del Salmo XXXVI, per designare una inscrutabile
profondita. «Tu mi hai di nuovo tratto fuori dagli abissi della terra»
dice al Signore 1’autore del Salmo LXXI, cio¢ dal piu profondo della
miseria. Come parte dell’Universo ¢ numerato 1’abisso nel Salmo
CXXXV: «il Signore fa tutto quello che gli piace in cielo, in terra, nel
mare ed in tutti gli abissi»: dove I’enumerazione cominciando dal
luogo piu alto, che ¢ il cielo, scende per gradi al luogo piu
profondo'®.

Ma piu spesso 1’abisso ¢ collegato colla nozione delle acque
sotterranee. «Egli ha accumulato in una sola massa le acque del mare,
ed ha posto gli abissi nei serbatoi (Ps. XXXIII, 7)»: dove gli abissi
figurano come immense masse d’acqua. Da esse traggono origine le
fonti del mare', o le fonti del grande abisso"', che ci rappresentano
una cavita sotterranea piena d’acqua, ed assai maggiore di tutte le
altre, dalla quale eruppero le acque del diluvio. Derivano pure da
questa massa d’acqua abissale le fonti e le sorgenti dei fiumi, che
sono accennate in piu luoghi come la piu grande benedizione di una
contrada'”. Pittoresca & I’espressione di questo fatto nel Salmo

129 Gli abissi sono talvolta associati al fondo del mare, Jos XXXVIII, 16: o
semplicemente come profondita della terra in contrasto colla altezza del cielo, Ps.
CVII, 26.

130 Jos. XXXVIII, 16.

131 Gen. VII, 1 e VIII, 2.

132 Veggasi la benedizione di Giacobbe, Gen. XLIX, 25: quella di Mos¢ DEgur.
XXXIII, 13: 1a descrizione della Terra Promessa Deur. VIII, 7: della Terra di Assur
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XVII: «Allora apparvero le fonti delle acque, e furono messi a nudo
i fondamenti della terra». Anche i1 Proverbi (VIII, 24) mettono in
relazione gli abissi colle sorgenti, dove si dice, che la Sapienza era
gia nata «quando ancora non esistevano gli abissi, n¢ fonti
gorgoglianti d’acque».

18. Immaginavano dunque gli Ebrei una immensa massa d’acque
sotterranee, le quali insieme con quelle dei mari e dei laghi
costituivano il sistema delle acque inferiori, cosi dette per
distinguerle dalle acque superiori, che si supponevano stare sopra il
firmamento, come si dira. Queste acque sotterranee dall’una parte per
mezzo di meati e di caverne sorgevano alla superficie asciutta della
terra, producendo le fonti ed i fiumi; dall’altra penetravano nelle
bassure dei mari e dei laghi, mantenendone il livello per mezzo di
aperture e di canali esistenti nel fondo; cosi intendiamo le espressioni
fonti del mare e fonti del grande abisso. Questa disposizione, facendo
una sola massa delle acque superficiali e delle acque sotterranee,
permetteva agli Ebrei di spiegare come il mare non inondi pel
continuo affluire dei fiumi, e come le fonti siano perenni: dando cosi
una ragione semplice e per quel tempo ingegnosa, della circolazione
delle acque e dalle fonti al mare, e dal mare alle fonti'*. In tutti gli
scrittori  biblici sembra ignorata [’origine delle fonti per

Ezecn. XXXI, 4.

133 Questo problema ¢ proposto in chiare parole da QowueLerH, I, 7: «Tutti i
fiumi corrono al mare, e il mare non s’empie; al luogo donde son partiti il loro corso
ritorna». Antonio Stoppant nel suo libro della Cosmogonia Mosaica (Milano, Gogliati
1877) p. 312-313 prende occasione da questo passo per affermare, che gli Ebrei (lo
Stoppani dice Salomone, da lui creduto 1’autore del Qoheleth) conoscessero la
circolazione atmosferica delle acque, come oggi ¢ insegnata in tutti i libri di
Meteorologia e di Fisica Terrestre. Con tutto il rispetto che si deve a quel dotto e
fecondo scrittore, dird che non vedo la necessitd di una tale conclusione. Qoheleth
accenna semplicemente al fatto che il mare non cresce per I’influire dei fiumi; ne
conclude, che I’acqua dei fiumi dal mare deve ritornare alle sorgenti. Ma non indica
menomamente se tale ritorno si faccia per via atmosferica o per via sotterranea. Che
quest’ultima supposizione fosse nella mente degli scrittori biblici, risulta
dall’insieme delle loro idee cosmologiche, che stiamo esponendo. Del resto ancora
Alberto Magno e San Tommaso opinavano che tutti i fiumi, od almeno i principali
traggano origine immediatamente dal mare, dal quale si faccian poi strada sulla terra
attraverso ai meati di questa: vedi su cio lo stesso libro dello Stoppani, p. 347.
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condensazione delle acque atmosferiche. Il fatto del risalire le acque
inferiori dalle profondita sotterranee alla superficie vincendo la
gravita naturale era considerato come un effetto dell’onnipotenza di
Dio, il quale «chiama le acque dal mare e le diffonde sopra la
superficie della terra»'**.

19. L’abisso non ¢ infinito, come non ¢ infinito il cielo; esso
abbraccia la parte inferiore del mondo; come il cielo, la terra, ed il
mare, ha i suoi limiti'**. La sua profondita ¢ del medesimo ordine di
grandezza immensa, che 1’altezza del cielo e la larghezza della terra;
e non pud esser misurata dagli uomini'*®.

Nella parte piu profonda degli abissi sta lo Scheol, cioe¢ il luogo
dove abitano i trapassati allo stato di Rephaim, cio¢ di ombre'’. E
questo il luogo piu basso d’ogni altro'**, descritto nel libro di Giobbe
(X, 21-22) come la terra dove domina I’ombra di morte, dove le
tenebre sono appena rotte da qualche barlume crepuscolare, dove non
vi ¢ ordine alcuno, e d’onde mai non si torna: insomma qualche cosa
di molto analogo all’Hades e all’Averno dei classici greci e latini, ed
all’Azalu dei Babilonesi. Nessun Dante ebreo ha dato la descrizione
di questo luogo; tuttavia gia presso Ezechiele' si trova distinta nello

Scheol una parte piu profonda, designata col nome di fossa o di terra

134 Amos V, 8. L’analogia di queste acque abissali coll’Oceano sotterraneo
(apsu) dei Babilonesi ¢ evidente. Veggasi la descrizione di quest’ ultimo presso
Jensen, Kosmologie der Babylonier, pp. 243-253.

135 Cio risulta dal fatto, che nei libri dell’ Antico Testamento occorrono allusioni
al giro del Sole, della Luna, delle stelle: giro che sarebbe impossibile, ove la terra si
supponesse prolungata giu all’infinito. Senofane, il quale tra i Greci ammetteva
questo prolungamento, era obbligato a supporre che gli astri fossero meteore
luminose, accendentisi al levare ed estinguentisi al tramonto ogni volta. Il Sole e tutti
gli astri invece sono considerati nella Bibbia come corpi sempre identici a loro stessi,
e di non interrotta esistenza.

136 Jesu Sirach I, 3 nei LXX ¢ 1, 2 nella Vulgata.

137 Ps. LXXXVIII, 11: Prov. II, 18: Isaia XXVI, 14.

138 Drut. XXXII, 22: Jos XI, 8.

139 Ezecn. XXVI, 19-20: XXXI, 14-18: XXXII, 18-32. Il nome di fossa (bor)
nella Bibbia serve spesso ad indicare il luogo di sepoltura, e talvolta anche tutto lo
Scheol. Percio in tali significati ¢ usato dagli esegeti anche nel tradurre i predetti
passi di Ezechiele. Ma considerando con attenzione si vedra, che si tratta di un
luogo di speciale destinazione per gl’incirconcisi e per gli uomini sanguinari.
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profondissima, dove discendono gl’incirconcisi, e quelli che caddero
di spada, spargendo il terrore nel mondo dei viventi. In progresso di
tempo questa distinzione si venne sempre piu determinando; la parte
superiore dello Scheol destinata ai giusti fu denominata il seno
d’Abramo, e la parte piu profonda diventd la gehenna, dove nelle
fiamme eran tormentati i peccatori'®.

20. Sul contorno del gran circolo occupato dalle terre e dai mari si
eleva il sistema dei cieli, il regno della luce, mentre I’abisso ¢ il regno

delle tenebre; e primo dal basso in alto il cielo denominato collo

special nome di ragia’ che i LXX han reso per otepéwua e la
Vulgata per firmamentum, onde anche presso di noi invalse 1’uso
della parola firmamento'"'.

Talvolta ¢ chiamato pure ragia’ hasschamajim, il firmamento dei
cieli'?. E una volta solidissima, la quale presso Giobbe (XXXVII,
18) vien comparata ad uno specchio di metallo; una volta trasparente,
che lascia passare la luce degli astri, collocati piu alto; della quale
I’ufficio principale ¢ di sostenere le acque superiori, tenendole
sospese in alto sopra la terra, e separate dalle acque inferiori dei
continenti, dei mari, e degli abissi; come si narra nel bel principio
della Genesi (1, 7). Percio si dice nel Salmo CIV, che Dio «ha
coperto di acqua la parte superiore del cielo» e nel Salmo CXLVIII si

140 S. Luca XVI, 22-28 nella parabola di Lazzaro e del ricco Epulone. Vi si
accenna al gran salto che bisogna fare per discendere dal seno di Abramo alla
gehenna, v. 26. La gehenna sotto il nome di Ge-Hinnom si trova anche
nell’ebraismo talmudico.

141 11 significato originario della parola ragia’non & dei piu evidenti. GEsenio
(Thes. p. 1312) lo esprime per expansum, idque flrmum, facendolo derivare dalla
radice raga’ (percussit, tutudit, tundendo expandit). Da questo significato ne
dipende un altro, che la stessa radice raqa’ puo prendere nella lingua siriaca, e si
puo esprimere per firmavit, stabilivit. Ad esso certamente si sono appigliati i LXX
e la Vulgata. Presso Ezechiele la parola ragia’ ¢ adoperata per indicare un palco o
pavimento sostenuto in alto: Ezech. I, 22-26 e X, 1. Vedi la bella e dotta discussione
di A. Stoppant nella sua Cosmogonia Mosaica (p. 267-281), dove il significato della
parola firmamento sembra bene stabilito in confronto dell’interpretazione
estensione usata da varii esegeti moderni.

142 Gen. I, 14, 15, 17, 20. Semplicemente ragia’in Gen. 1, 6, 7, 8: Ps. XIX, 2:
Dan. XII, 3. Siracu XLIII, 8 pone otegéwpa.
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esortano a lodare Iddio «le acque, che sono sopra il cielo»'®.

21. Per mezzo di cataratte o saracinesche (arubboth) regolate dalla
mano di Jahve'* le acque superiori vengono distribuite sopra la terra
in forma di pioggia, non senza norma di tempo e di luogo'®.
Notissima ¢ la descrizione del diluvio, nel quale ad inondar la terra si
apersero, oltre alle fonti del grande abisso, anche le cataratte del
cielo'*. Questa curiosa concezione, la quale manifestamente ¢ stata
prodotta dal desiderio di spiegare il fenomeno della pioggia, si trova
ripetuta nella Genesi, nei libri dei Re, nei Salmi, e nei Profeti; ne
sembra possibile intenderla in senso metaforico e adattarla ai nostri
concetti'¥’; essa ¢ infatti in intima connessione coll’altro concetto
delle acque superiori. 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 quella del firmamento chiude con esso uno

spazio, dove stanno i serbatoi (otsaroth, Smoaveol, thesauri) della
pioggia, della grandine, e della neve'*. T quali sono ministri ora della
bonta, ora della collera dell” Onnipotente'®, ¢ dalla sua mano son
mantenuti pieni, mentre I’acqua caduta non ritorna piu in alto, ma si
converte in semi ed in frutti per uso degli animali e degli uomini'®.
Nella zona inferiore di detto spazio, a livello delle terre e dei mari ed

intorno ad esse, stanno i serbatoi dei venti'®', i quali aprendosi or da

143 Ripetuto nel Cantico dei tre giovani nella fornace: presso la Vulgata Dan.
III, 60. Secondo Jensen (Kosmologie der Babylonier, p. 254 ¢ 344) il concetto delle
acque superiori avrebbe avuto luogo anche nella cosmologia babilonese.

144 Gen. VII, 11 e VIII, 2: IV Recum VII, 19: Ps. LXXVIII, 3: Isaia XXIV, 18:
Mac. 111, 10.

145 Jer. V, 24: Jo XXVIII, 26: Deut. XX VIII, 12: Levit. XXVI, 3. Due pioggie
annuali son distinte nell’ Antico Testamento: la pioggia prima od autunnale (Ottobre-
Dicembre) e la pioggia serotina o primaverile (Marzo-Aprile). Vedi Deur. XI, 14: Jer.
V, 24: Hos. VI, 3.

146 Gen. VII, 11 e VIII, 2.

147 Come vorrebbe il Gesentus, Thes, p. 1312.

148 JoB XXXVIII, 22.

149 JoB XXXVII, 6, 11: XXXVIII, 22-23,.25-27.

150 Isaias LV, 10. Questo passo esclude direttamente qualunque idea di una
circolazione atmosferica delle acque: vedi qui sopra § 18, nota 1.

151 Jer. X, 13 e LI, 16: Ps. CXXXV, 7.
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una parte or dall’altra in tutte le direzioni dell’orizzonte danno
origine alle correnti aeree.

22. Gli antichi Ebrei non usarono segnare sul loro orizzonte piu di
quattro direzioni e non distinsero mai piu di quattro venti. Ai quattro
venti del cielo si fa allusione in molti luoghi dell’Antico
Testamento'*, tanto che I’espressione fini per passare anche nel
nostro uso. Le quattro direzioni corrispondevano, come ben pud
aspettarsi, ai nostri punti cardinali.

Per ciascuna di esse gli scrittori Ebrei usarono tre sistemi
differenti di nomi, ciascuno fondato sopra un proprio principio.

Nel primo sistema si suppone collocato 1’osservatore colla faccia
verso levante, e furono definite le direzioni rispetto a lui, davanti e di
dietro, a destra e a sinistra; onde le denominazioni seguenti:

E: gedem, il davanti.

W: achor o acharon, il di dietro.

N: semol, 1a sinistra, cio che € a sinistra.

S: jamin o theman. la destra, ci0 che ¢ a destra.

Questo metodo di distinguere le plaghe dell’orizzonte fa usato
pure dagli Indiani e in parte ancora dagli Arabi. Da tale uso, che fa
dell’oriente la direzione fondamentale, ¢ derivata nelle nostre lingue
occidentali la parola orientarsi.

Un secondo sistema di denominazioni ¢ stato derivato da
apparenze collegate col moto diurno del Sole:

E: mizrach, dal levare del sole, levante.

W: mibo hasschemesch, dal tramonto del sole, ponente.
N: tsafon, plaga oscura, tenebre.

S: darom, plaga aprica, illuminata.

Un terzo sistema, che si potrebbe chiamar topografico, indicava la
direzione per mezzo di circostanze locali ad essa corrispondenti.
Secondo questo principio, molto frequentemente era designata la
plaga meridionale col nome di negheb (derivato dalla radice inusitata

152 Jer. XLIX, 36: Ezecn. XXXVII, 9: Zach. VI, 5: Dan. VIII, 8.
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nagab, in latino exsiccatus fuit), per essere cosi chiamata la regione al
Sud della Palestina, affatto arida e deserta. Con non minore frequenza
trovasi la direzione occidentale designata colla parola mijam (dal
mare) o jammah (verso il mare); perche¢ il mare (jam) formava il
limite occidentale della Palestina, e per tutti gli Israeliti senza
eccezione si trovava dalla parte di Ponente. Analoghe denominazioni
desunte dai confini settentrionali ed orientali non pare fossero in
uso'>,

I quattro venti sono sempre indicati col nome della plaga da cui
soffiano, come presso di noi. Gli Ebrei attribuivano a ciascun vento
proprieta speciali. Per essi il vento di levante era apportatore
dell’arsura e delle locuste'**: quello dell’austro conduceva turbini e

caldo"’: col vento di ponente arrivavano le nuvole e la pioggia'*: con

quello di settentrione il freddo e la serenita'®’.

23. Come si vede, con questo concetto del firmamento distributore
dei venti, delle pioggie, della neve, e della grandine, viene tolta alle
nuvole la loro funzione principale, quella di apportare la pioggia.
Esse salgono su dalle estremita della terra'® e si espandono pel cielo:
in esse Jahve pone il suo arco, cioé I’iride'”.

Questa rozza cosmografia non ¢ perod quella di tutti gli scrittori
biblici; non ¢ per esempio quella del dotto e geniale pensatore, che

scrisse il libro di Giobbe. Nella sua opinione le nuvole son quelle che

153 Questi tre modi di segnare le direzioni si trovano adoperati promiscuamente
dagli scrittori biblici, senza alcuna regola apparente di preferenza. Cosi nella Genesi
(X111, 14), a proposito della vocazione di Abramo, Iddio gli dice: «alza i tuoi occhi, e
dal luogo ove stai guarda verso lo fsafon, e verso il negheb, e verso il gedem e
verso il jamy; dove sono usati insieme termini appartenenti a tutti e tre i sistemi.
Accade talvolta, che una medesima direzione € indicata con due dei suoi nomi
giustaposti. Cosi nel capo XXVII dell’Esodo la direzione del Sud ¢ designata con
negheb-theman e quella dell’Est con gedem mizrach.

154 Gen. XLI, 6 e XLII, 23: Exop. X, 13: Hosea XIII, 15: Ezecu. XVII, 10 e
XIX, 12.

155 JoB XXXVIIL, 9 e 17: Isa. XX, 1: Zacn. IX, 14: LVc. XII, 55

156 11T Rec. XVIII, 44: LVc. XII, 54

157 JoB XXXVII, 9: Prov. XXV, 23: Jesu Sir. XLIII, 22.

158 Ps. CXXXV, 7: Jer. X, 13 e LI, 16.

159 Gen. IX, 13, 14, 16: Ezecu 1, 28.
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contengon la pioggia, e la distribuiscono sulla terra'®. Secondo
questo modo di vedere, il firmamento non ha piu alcuna parte nella
distribuzione delle pioggie, e non ¢ piu necessaria la supposizione
delle acque superiori. Quando vuol far piovere, I’Onnipotente serra
le acque nelle sue nuvole, le quali s’incaricano di spanderle qua e la
dov’¢ ordinato. Tuttavia presso Giobbe si parla ancora dei serbatoi
della neve e della grandine, preparati per il giorno dell’inimicizia e
della pugna (XXXVIII, 22-23), separando manifestamente questi
prodotti dalla pioggia e dal tuono, di cui si fa menzione poco piu
sotto (XXXVIIL, 25-28). E possibile dunque, che alla neve ed alla
grandine fosse riservato dall’Autore il firmamento, del quale a dir
vero egli non fa alcuna menzione, sebbene non gli manchi occasione
di nominarlo.

Ma I’evidente connessione delle nuvole colla pioggia non poteva
sfuggire all’osservatore anche piu superficiale, e se ne trovano
parecchie indicazioni. L’autore del libro di Qoheleth dice (XI, 3):
«Quando le nuvole son piene, versano la pioggia sulla terra». Nel II
dei Re si descrive Iddio, che pone intorno a s¢ masse d’acqua e
dense nuvole (XXII, 12), accennando con questa giustapposizione un
nesso fra 1’una cosa e I’altra'®'. Nel libro dei Giudici (V, 4) si dice che
«i cieli e le nubi stillarono acqua». E nella Genesi (II, 6) si fa
intervenire una nebbia a bagnare la polvere, e render cosi possibile
I’impasto per la formazione del corpo di Adamo. La connessione

delle nubi colla rugiada ¢ indicata chiaramente in Isaia'®.

160 JoB XXVI, 8: Egli serra le acque nelle sue nuvole... Piu sotto XXXVI, 27-
28: la pioggia cade dalle nuvole e si versa sopra gli uomini.

161 Questa connessione sarebbe indicata anche meglio nella Vulgata, che ha:
cribrans aquas de nubibus coelorum. Ma nessun altro degli interpreti s’avvicina a
questo modo d’intendere, neppure i LXX.

162 IS. XVIII, 4. Gli Ebrei avevano osservato il dissolversi spontaneo delle
nubi, e specialmente delle nubi mattutine: vedi Jos VII, 9 e Hosea VI, 4. Nessuna
traccia invece ho potuto trovare che additasse in qualche modo la formazione delle
nubi per condensazione di vapori atmosferici. Alcuno potrebbe riferire a questo fatto
un passo della Vulgata (JoB XXXVII, 21): aér cogetur in nubes. Ma ¢ probabile che
qui il traduttore volesse significare null’altro che il rannuvolarsi dell’aria come un
semplice fatto d’osservazione, seguendo forse I’esempio di Smmaco, che tradusse
ouvvvepnoeL TOV dépa. Sembra che gia al tempo dei primi interpreti vi fosse
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24. In generale si deve riconoscere, non essere agevol cosa il
presentare un’indagine esauriente di quanto dicono gli scrittori Ebrei
intorno alla causa e al modo d’operare dei fenomeni meteorologici.
Trattandosi di opinioni derivanti per lo piu dall’immaginazione, anzi
che dallo studio critico dei fatti, ¢ da aspettarsi una certa diversita
dall’uno all’altro scrittore. Diventa allora difficile distinguere o
conciliare tali opinioni, rappresentate per lo piu da poche frasi spesso
indeterminate nel loro significato; senza parlare della possibilita che
certe parole non si abbiano ad interpretare strettamente secondo la
lettera, ma piuttosto in senso metaforico, o a modo di similitudine.

25. Cosi abbiamo esaurito quella parte della cosmografia ebraica,
che riguarda la terra, gli abissi, ed il firmamento. Tutto questo
insieme di cose si deve immaginare costituisca un sistema o corpo
cosmico, foggiato in figura non esattamente e completamente
determinabile coll’aiuto dei dati biblici. Si potra tuttavia ammettere
come molto probabile, che quegli scrittori, stando a quanto
suggeriscono le apparenze, supponessero il tutto simmetricamente
disposto intorno ad una linea verticale passante per Gerusalemme.
Ancora si puo ammettere, che formando il cielo coll’aria di questo
tutto la parte superiore di forma rotondeggiante a guisa di volta o di
cupola circolare, secondo che si vede, gli abissi per simmetria
s’immaginassero compresi entro una superficie di ugual forma e
grandezza colla convessita rivolta in basso. Cosi il cielo coll’aria da
una parte, ¢ gli abissi collo Scheol e le infime parti della terra
dall’altra, venivano a formare due meta uguali, separate dal piano che
contiene la superficie delle terre e dei mari, e rispetto a questo piano
simmetricamente poste'®. Tal sistema o corpo cosmico poteva
dunque forse avere la forma di una sfera. Od altri potrebbe credere
con qualche ragione che la figura totale fosse quella di uno sferoide

incertezza sul modo di leggere questo passo. I LXX infatti hanno cbomeg 10 maQ’

avToL emi vepav, dove 1’aria non ¢ neppur nominata. Il testo massoretico ridotto
in vocaboli latini darebbe: ventus transiit et illud (coelum) purificavit, press’a poco
il contrario del senso adottato da Simmaco e dalla Vulgata. I recenti interpreti si
attengono piu o meno strettamente alla lettera dei Massoreti.
163 Un accenno a simmetria si potrebbe forse trovare in Jo XI, 8 e Ps.
CXXXIX, 8.
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schiacciato nel senso verticale; cio per adattare il concetto alla figura
apparente del firmamento, la quale, come ognun vede, non ¢ proprio
una mezza sfera, ma piuttosto la meta di uno sferoide assai piu esteso
in direzione orizzontale, che secondo la linea del vertice. Come
sferoide cosi schiacciato 1’ho disegnato nella figura qui annessa,
destinata a render piu chiara 1’esposizione precedente, e ad aiutare
I’immaginazione del lettore. Il quale, comparandola coi dati biblici,
potra facilmente giudicare quanto in essa vi ¢ di realmente fondato, e
quanto d’ipotetico'®.

Fig. 1.
B

!

1l cielo, la terra, gli abissi, secondo gli scrittori dell’ Antico Testamento

164 Nella figura 1 rappresenta: ABC il cielo superiore, ADC il contorno
dell’abisso, AEC il piano della terra e dei mari, SSR diverse parti del mare, EEE
diverse parti della Terra. In GHG si ha il profilo del firmamento o cielo inferiore, in
KK i serbatoi dei venti, in LL i serbatoi delle acque superiori, della neve e della
grandine: M ¢ lo spazio occupato dall’aria nel quale corron le nubi. In NN si hanno
le acque del grande abisso, in xxx le fonti del grande abisso. PP ¢ lo Scieol o limbo,

Q la sua parte inferiore, I’inferno propriamente detto.
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Carrroro I11.

GLI ASTRI

11 Sole e la Luna — Loro corso fermato da Giosu¢ e da altri — Allusioni ad
un eclisse totale, probabilmente quello dell’anno 831 avanti Cristo — 11
cielo delle stelle — La milizia del cielo — I pianeti: Venere e Saturno —
Comete e bolidi — Caduta di meteoriti — Astrologia.

26. Intorno al sopra descritto corpo o sistema formato dal
firmamento e dalla terra cogli abissi, il quale rappresenta la parte
centrale ed immobile dell’Universo, si aggirano gli astri, e
primamente il Sole e la Luna, posti, a quanto sembra, in distanze
poco differenti dalla terra'®. Il Sole (schemesch) € 1’opera piu
magnifica dell’Onnipotente: «egli esce fuori come uno sposo dalla
camera nuziale, egli esulta come un eroe nella sua corsa vittoriosa.
Sorge da una estremita del cielo e il suo giro arriva fino all’altra
estremita; niente si sottrae al suo calore» (Ps. XIX, 5-7). Il suo corso
¢ continuato giorno e notte: «il Sole si leva, il Sole tramonta, e di
nuovo si affretta verso il luogo dove dovra risorgere» (Qoheleth I, 5).
Qui ¢ indicato chiaramente il corso sotterraneo del Sole dal punto di
tramonto a quello del nascere consecutivo. Quanto alla Luna (in
ebraico jareach, poeticamente lebanah, la bianca), il suo corso non
poteva esser supposto molto diverso da quello del Sole. Luna e Sole
si trovano continuamente associati come due grandi luminari
destinati ’'uno a dominare il giorno, I’altro la notte, per Ia

165 Non vi puod essere dubbio alcuno, che il Sole ¢ la Luna fossero collocati
sopra il firmamento e le acque superiori. Quando dunque la Genesi (I, 14, 15, 17)
fa che Dio abbia collocato i luminari nel firmamento del cielo, dobbiamo intendere
che si voglia significare piu I’apparenza che la realta. Quei luminari infatti per lo
spettatore si projettano sulla volta del firmamento.
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determinazione dei giorni, dei mesi, e degli anni, e per servire anche
a manifestazioni prodigiose, a presagio di avvenimenti straordinari'®.
Bench¢ il loro ufficio di regolare il tempo richiedesse una certa
regolarita di movimenti e di periodi, pure non si considerava come
impossibile che arrestassero il loro corso, od anche tornassero
indietro, al comando di Giosu¢ e di altri uomini prediletti da Jahve.
Un antico poeta ebreo, che canto la vittoria di Giosu¢ sopra gli
Amorrei, attribui a questo condottiero il vanto di aver arrestato il Sole
e la Luna'”’; e certo non si poteva concepire una fantasia di maggior
effetto e piu adatta all’altezza di un componimento lirico ed eroico ad
un tempo. Ma come in antico avvenne presso altre nazioni, anche
presso gli Ebrei la materia dei canti eroici passo non di raro nella
storia, e come storia anche oggi ¢ da molti considerato quell’episodio
delle guerre d’Israele. — Secondo quanto si narra nella parte storica
del libro che porta il nome d’Isaia, questo profeta avrebbe fatto non
solo fermare, ma tornare indietro il Sole'®®. Anche di Elimelech,
marito di Noemi, narra un’oscura tradizione, che abbia fermato il
Sole; e stando alla Vulgata (I Paral. IV, 22) un discendente di Giuda
figlio di Giacobbe avrebbe compiuto un simile fatto'®.

27. Le eclissi del Sole e della Luna non erano ignote agli Ebrei.
Essi non ne sapevano la causa, e solevano considerarle come segni

166 Gen. 1, 14: tale sembra sia la significazione della parola othoth. LXX: eig
onuelx. Vulgata: in signa. Ampia discussione delle varie interpretazioni possibili
presso Gesenius, Thes. p. 40. Fra i segni a cui qui la Genesi allude, sono certamente
da considerarsi le eclissi, ¢ specialmente le eclissi totali, di cui piu sotto, §§ 27-28.

167 Jos. X, 12-13: «Allora Giosu¢ disse in presenza d’Israele: Sole, arrestati di
sopra a Gibe ‘on. e tu Luna, sopra la valle d’Ajjlon ! Ed il Sole si arresto, e la Luna
rimase ferma finche il popolo non si fu vendicato dei suoi nemici. Queslo non sta
forse scritto nel Libro del Retto? E il Sole rimase fermo nel mezzo del cielo e non
si affrettd a tramontare per lo spazio di quasi un giorno intero. E come questo
giorno non ve ne fu altro né prima né dopo». Il libro del Retto o libro del Giusto
(sepher hajjaschar) pare fosse una raccolta di canti intorno ai fatti eroici e ai grandi
uomini d’Israele: conteneva canti di David, e quindi fu messo insieme non prima di
lui. Le parole poste in bocca a Giosu¢ hanno nell’ebraico un ritmo e un colore
poetico, ¢ son da riguardarsi come citazione testuale dal libro del Giusto.

168 Vedi su questo fatto §§ 81-82.

169 Per questi due casi meno conosciuti veggasi il comento di Monsignor
Martini al libro 1 dei Paralipomeni IV, 22.
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annnnziatori di castighi divini, n¢ i profeti mancarono di confermar
quest’opinione. Presso Gioele dice il Signore'”: «io fard prodigi in
cielo ed in terra, sangue e fuoco e colonne di fumo: il Sole si
convertira in tenebre, e la Luna in sangue». Similmente Amos (VIII,
9): «ed avverra in quel giorno, dice il Signore Iddio, che fard
tramontare il Sole a mezzodi e spandero sulla terra le tenebre a
giorno chiaro». Questi passi sembrano accennare a cose realmente
vedute. Le eclissi totali di Luna furono sempre abbastanza frequenti
in ogni tempo ed in ogni luogo: la Luna convertita in sangue
sicuramente si riferisce a quel colore rossastro livido, che si osserva
spesso in tali eclissi. Di contemplare eclissi totali di Sole gli abitanti
della Palestina e delle regioni vicine ebbero occasione piu volte ai
tempi di Gioele e di Amos: infatti nei grandi cataloghi delle eclissi
pubblicati da Oppolzer e da Ginzel'”' trovansi registrate come visibili
in quelle parti eclissi solari totali sotto le epoche 15 Agosto dell’anno
831 avanti Cristo, 2 Aprile dell’anno 824, ¢ 15 Giugno dell’anno 763

avanti Cristo'”*.

170 Joer 111, 3-4 secondo il testo Ebraico; II, 30-31 secondo i LXX e la Vulgata.

171 Orpporzer, Canon der Finsternisse, nel vol. LIl delle Denkschriften
dell’Accademia imperiale delle scienze di Vienna; Ginzer, Specieller Canon der
Sonnen-und Mondfinstenisse fiir die Linder der Klassischen Alterthums von 900
vor Chr. bis 600 nach Chr. Berlin, 1899.

172 Stando alle carte eclittiche annesse all’opera sopra citata di GinzeL, la zona
di totalita dell’eclisse 15 Agosto 831 a. Cr. sarebbe passata nei dintorni di Menfi, e,
traversando 1’Arabia Petrea, avrebbe toccato i confini meridionali della Palestina.
L’istante della massima oscurazione per la Giudea meridionale e per 1’Arabia
Petrea sarebbe stato quasi esattamente a mezzodi, appunto come il Signore dice per
bocca di Amos: «io fard tramontare il Sole a mezzodi».

Dalle carte citate di Gmzer risulta per 1’eclisse del 824 a. Cr. una minore
probabilita, ed una anche minore per quella del 763; prima perché esse non furono
totali entro i limiti della Palestina, e la zona di totalita si tenne a qualche distanza
dai detti limiti; poi perché la massima oscurazione da loro prodotta in quelle parti
non ebbe luogo a mezzodi, ma nell” anno 824 due ore prima, e nell’ anno 763 tre
ore dopo mezzodi.

Circa I’epoca di Amos, noi sappiamo da lui medesimo che la sua visione ebbe
luogo regnando simultaneamente Uzzia (detto anche Azaria) nel regno di Giuda e
Geroboamo II in quello d’Israele. Secondo i calcoli di Oreert (Proceedings of the
Society of Biblical Archaeology, 1898 vol. XX p. 45-46) quei due monarchi regnarono
contemporaneamente dall’anno 811 all’anno 773 avanti Cristo. Amos adunque e anche

193



28. Altri profeti posteriori a Gioele e ad Amos sembrano alludere
ad eclissi totali di Sole o di Luna. Michea (II1, 6): il Sole tramontera
sopra i profeti, e il giorno s’oscurera intorno a loro. Isaia (XIII, 10):
il Sole si oscurera nel suo levare, e la Luna non risplendera nella sua
luce. Per quanto concerne il Sole, sono probabilmente reminiscenze
tratte da profeti anteriori: perche dal 763 fino alla distruzione del
primo Tempio (586 avanti Cristo) nessuna eclisse totale di Sole ¢
stata visibile nella Palestina o nelle sue immediate vicinanze. —
Anche nel libro di Giobbe (I11, 5) si accenna ad una oscurazione del
giorno, che pud molto bene intendersi come un’eclisse solare totale.

29. Sopra il corso del Sole e della Luna, all’ultimo limite delle
cose visibili si estende il cielo delle stelle, talvolta confuso col
firmamento. Ma mentre il firmamento ¢ riputato solido e rigido a
guisa di volta, il cielo delle stelle ci vien presentato come qualche
cosa di flessibile e di sottile a guisa di coperta o di padiglione. In piu
luoghi si dice dai profeti, che Iddio ha teso il cielo'”, cid che non
sembra si possa dire di una volta solida. Nel Salmo CVI Iddio stende

il cielo come un velo'™; e altrove egli stende il cielo come un velo, e

lo svolge come un padigilione da abitarvi'™. Questa idea, che il cielo

GiokeLE (che si presume di poco anteriore ad Amos) avrebbero potuto benissimo essere
spettatori dell’ una o dell’altra delle eclissi avvenute nell’831 e nell’824 o di
entrambe.

Non si deve tacere pero, che la cronologia di Opperr, stabilita essenzialmente sui
dati dei Libri dei Re, si trova in contraddizione coi monumenti d’Assiria,
contemporanei agli avvenimenti: secondo i quali i regni di quei due principi
dovrebbero essere avvicinati a noi di circa 25 o 30 anni, venendo cosi ’intervallo,
entro cui cade la profezia di Amos, a collocarsi press’a poco fra gli anni 780 e 750
avanti Cristo. La differenza non € tale, da mutare essenzialmente lo stato della
questione: Amos ha potuto ricordare benissimo nella sua vecchiezza lo straordinario
spettacolo di un’eclisse totale veduta da lui nella prima adolescenza. Per GiokLE,
supposto ch’egli sia anteriore d’alquanto ad Amos, la difficolta ¢ anche minore.

173 Isaia XLIV, 24: XLV, 12: LI, 13: Jer. X, 12: Zacr. XII, 1.

174 Sul vero significato della parola jeri‘ah che qui sopra si ¢ tradotta per velo
gl’interpreti non sono d’accordo. I LXX hanno déootv, e ad essi si accosta la
Vulgata mettendo pellem. Lutero Teppich, Diopari cortina, PuiLippsoN Zeltteppich,
Reuss Zeltdecke. In tutti pero ¢ comune l’idea di una cosa sottile e flessibile,
destinata a servir da integumento.

175 TIsaia XL, 22. Anche qui cid che ci ¢ indicato col nome di velo &
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stellato sia qualche cosa di sottile e di flessibile, portante le stelle
attaccate a foggia di ricamo, ¢ espresso nel modo piu vivace dal
primo Isaia, il quale predice come segno dell’ira divina'’, che «tutto
I’esercito del cielo si dissolvera, e i cieli si arrotoleranno come un
libro, e tutto I’esercito loro scorrera giu, come cade la foglia dalla
vite o dal fico».

30. Nel cantico di Debora, che ¢ uno dei piu antichi monumenti a
noi pervenuti della letteratura ebraica, si trova un’allusione evidente
al moto diurno delle stelle (kochabim). Durante la pugna sul torrente
Kison, dal cielo combatterono le stelle, dalle loro orbite pugnarono
contro Sisara'”. Nel libro della Sapienza (VII, 19) s’introduce

Salomone a vantarsi di conoscere, fra molte altre cose, éviavtv

KUKAOUG Kal aotéQwV Séoels, annorum cursus et stellarum
dispositiones. In queste ultime due parole si potrebbe forse ravvisare
un accenno alle costellazioni; ma (data I’epoca tarda del libro) non
sembra neppure improbabile che vi si nasconda il concetto
astronomico della previsione dei movimenti celesti, o fors’anche il
concetto astrologico delle configurazioni reciproche dei sette pianeti.
Comunque si voglia intender la cosa, il potere di conoscer tutte le
stelle, di numerarle, e di distinguerle coi loro nomi ¢ riservato a Dio

rappresentato nell’ebraico da una parola di senso non ben definito: dog, che include
I’idea di tenuita, sottigliezza (Ges. Thes. p. 348). Percio la Vurcara va addirittura
all’ultimo limite, dicendo: qui extendit velut nihilum coelos, mentre Lutero si
contenta di una pelle sottile, ein diinnes Fell. Diopati come una tela. PHILIPPSON ein
Schleier. Reuss ein Teppich. Contro tutti starebbe 1’autorita dei LXX, che parlano
d’una vélta: 6 otjoAC WS KAHAQAV TOV 0LEAVOV..... Ma il vocabolo Kapdoa
si puo usare di qualunque tetto, sia pur leggerissimo e fatto di pelli o di drappi. Un
esempio se ne ha in Eropoto I, 199 dove quella parola significa il tetto di un carro
chiuso.

176 Isaia XXXIV, 4. Non occorre notare, che I’espressione di arrotolarsi come
un libro si riferisce alla forma piu antica, che ebbero i libri, di rotolo (latino
volumen), anzi che alla forma dei libri moderni, cui accenna il complicabuntur
della Vurgara. Circa il senso della frase esercito del cielo discuteremo fra poco.

177 Jup. V, 20. La parola mesilloth, che sopra si ¢ interpretata per orbite,
significa propriamente vie segnate in rialzo sul terreno circostante (via aggesta dei
latini): qui s’intende per le vie segnate in cielo al corso diurno delle singole stelle,
cio che noi chiameremmo i paralleli celesti.
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solo, che conta il numero delle stelle, e tutte le chiama coi nomi loro
(Ps. CXLVII, 4)'®. Dio solo ha piena cognizione delle leggi che
governano il cielo, e il potere di regolare I’azione che esso esercita
sopra la terra (Job XXXVIII, 33).

31. Esaminando le cognizioni astronomiche dei popoli primitivi, si
trova che certi gruppi di stelle meglio definiti e piu cospicui eran piu
o meno conosciuti da tutti. La Grande Orsa ¢ stata notata e
denominata non solo dalle tribu abitanti le regioni artiche della terra,
ma anche, per quanto si sa, da tutti i popoli della zona temperata
boreale. La splendida costellazione di Orione colla sua forma cosi
caratteristica, e il gruppo delle Plejadi cosi serrato in breve spazio, si
trovano nella cosmografia di tutti i popoli della zona torrida, e delle
zone temperate in entrambi gli emisferi. Pertanto anche presso gli
Ebrei troviamo conosciute le costellazioni dell’Orsa e di Orione, le
Plejadi, ed assegnato a ciascuna un proprio nome, che piu d’una volta
occorre nell’Antico Testamento. Soltanto ¢ da confessare, che la
nomenclatura di quei gruppi, e in generale tutto cid0 che concerne
I’uranografia degli Ebrei presenta ancora molti dubbi quanto alla sua
interpretazione. I fatti assicurati sono pochi, molte le congetture piu o
meno incerte. Forse appunto per questa causa numerose discussioni
son state fatte, cosi che assai vi ¢ da dire sull’argomento. Percio ho
creduto opportuno di trattarlo a parte, e di consacrare ad esso tutto il
capitolo seguente.

32. La milizia del cielo. Non infrequente ¢ nell’ Antico Testamento
I’espressione tseba hasschamajim, che 1 LXX traducono per
OLVALELS TOL 0VEAVOU, altre volte per oTEATIX TOL oVEAVOU: la
Vulgata per militia o exercitus coeli. Non sempre essa ¢ adoperata nel
medesimo senso. Talvolta essa significa semplicemente cio che forma
il corredo del cielo, quindi in generale tutti gli astri. Cosi nella Genesi
(I1, 1) dov’¢ detto che «furono compiuti il cielo e la terra, e tutta la
loro tsaba, noi dobbiamo intendere tutto il loro corredo; percid
opportunamente i LXX hanno tradotto tsaba per koopog e la
Vulgata per ornatus. In altri luoghi ¢ ovvio intendere la tseba
hasschamajim come esprimente in modo figurato tntta la moltitudine

178 Vedi pure Isaia XL, 26: Jer. XXXIII, 22: Jo IX, 7: Sap. VII, 19.
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delle stelle, che ben si pud comparare ad un esercito o ad una milizia:
cosi in piu luoghi di Isaia (XL, 26: XXXIV, 4: XLV, 12). Invece
molte volte e specialmente negli scritti posteriori ad Isaia'” per
milizia del cielo si deve intendere una classe di astri, a cui per un
certo tempo si prestd adorazione presso gli Ebrei.

33. Per arrivare a definire quali astri fossero compresi nella milizia
del cielo intesa in questo senso, osserviamo primieramente, che
menzione di essa comincia soltanto a proposito degli ultimi re
d’Israele, i quali sono accusati di aver eccitato I’ira di Dio con
I’adorazione della milizia del cielo e con altre empieta'™. Questo
culto, introdotto sotto I’influenza dell’invasione assira, passo anche
alla corte di Giuda ai tempi di Achaz; e non fu abolito che dal pio
Giosia''. Quando poi, distrutta Samaria nel 721 av. Cr. ne furono
deportati gli abitanti, ed in luogo di questi furono surrogate colonie
dedotte da Babilonia, da Cutha e da Sepharvaim, il culto degli astri
ebbe occasione di viepiu espandersi in Palestina. Cio notato, un’altra
osservazione si presenta naturalmente, ed ¢ che la milizia del cielo
dovette essere compresa in quella classe di astri, della cui adorazione
gli Assiri ed i Babilonesi furon maestri agli Ebrei.

Ora il culto astrale di quelle due nazioni comprendeva, oltre al
Sole ed alla Luna, anche Venere e gli altri pianeti minori; sono in
tutto sette astri, alle cui divinita fu consacrato da Nabucodonosor il
gran tempio di Borsippa (oggi rovina sotto il nome di Birs Nemrod),
siccome ¢ noto. A questi perd non si limitava la teologia babilonese;
la quale introdusse ancora come oggetti di venerazione superstiziosa
una quantita di spiriti buoni e di spiriti maligni connessi con
determinate stelle o gruppi di stelle. Le schiere di questi spiriti o
divinita subordinate erano designate dai Babilonesi col nome di
milizie del cielo nello stesso modo, che gli spiriti dominatori della
terra eran denominati milizie della terra. Nabucodonosor in una delle
sue iscrizioni esalta il dio Nebo, dicendo che egli domina sulle

179 Deurt. 1V, 19: XVII, 3: IV ReGum XVII, 16: XX1, 3, 5: XXIII, 4 e 5: Jer. VIII,
2: Sorh. I, 5: IT Pararirom. XXIII, 3 € 5.
180 IV Recum XVII, 16.
181 IV Recum XXIII, 12.
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milizie del cielo e della terra'. Similmente in un inno a Marduk (il
biblico Merodach), tradotto da Federico Delitzsch, ¢ detto che a
Marduk appartengono gli spiriti delle milizie del cielo e della
terra'®.

34. Una notabile illustrazione relativa alle milizie del cielo si trova
nel III dei Re (XXII, 19), letteralmente ripetuta nel II dei
Paralipomeni (XVIII, 18). Secondo questa narrazione, volendo
Achab re d’Israele e Giosafat re di Giuda mover guerra con forze
unite contro la citta di Ramoth-Galaad, fu consultato sull’esito della
spedizione un profeta, il quale comincio la sua risposta col dire «io
ho veduto il Signore sedente sul trono, e tutta la milizia del cielo che
stava presso di lui a destra e a sinistray. Da quanto segue risulta
trattarsi di una specie di consiglio composto di spiriti (ruchoth) buoni
e malvagi, ministri ed esecutori delle opere di Dio. L’influsso della
teologia babilonese sulle idee del narratore ¢ qui affatto manifesto, e
non pud rimanere alcun, dubbio circa la natura degli esseri che si
supponevano formare la milizia del cielo'™. Erano divinita maggiori
o minori del Panteon babilonese, od anche solo spiriti buoni o
maligni; a ciascuno de’ quali erano assegnati come sede o come
dominio altrettanti astri o gruppi di astri.

35. Dei pianeti singolarmente considerati due soltanto si possono
rintracciare nell’Antico Testamento. Uno dei grandi profeti
dell’esilio, le cui predizioni ora si trovano confuse con quelle d’Isaia,
esultando sulla rovina imminente dell’impero di Babilonia, prorompe
nelle seguenti parole': «Come sei caduto dal cielo, o Hélel figlio
dell’aurora, ed abbattuto a terra, o calpestatore di popoli!». La parola
hélel piglia radice da halal, che s’interpreta per luxit, splenduit,
gloriatus est, e quindi si puo intendere facilmente di una stella; tanto
piu, che oltre al Sole ed alla Luna non posson cader dal cielo altro

182 ScuraDER. Die Keilinschriften und das Alte Testament 2* ed., pag. 413.

183 Swmirw’s Chalddische Genesis, trad. Delitzsch, Leipzig 1876, p. 303. La
parola milizia & rappresentata in assiro da kiSSat, che altri traduce per insieme,
totalita.

184 Sulla milizia del cielo e sulle rappresentazioni figurate che ne davano i
Babilonesi, dovremo ritornare piu tardi; vedi §§ 72-73.

185 Isaia X1V, 12.
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che stelle. E la stella figlia dell’aurora opportunamente suole percio
interpretarsi per Venere mattutina. Cosi 1’hanno intesa 1 LXX ¢ la
Vulgata'®. Come pil sotto avremo occasione di mostrare, le due
apparizioni di Venere mattutina e vespertina erano probabilmente
considerate dagli Ebrei come due astri differenti, col nome di
mazzaroth (§§ 71-73). Un accenno a Venere si potrebbe per
congettura ravvisare nelle stelle del mattino nominate presso Giobbe
(XXXVIIL, 7).

Di un altro pianeta molto probabilmente si deve riconoscere il
nome ebraico presso Amos (V, 26); il qual nome secondo la
puntazione massoretica si legge Kijun. ma ormai ¢ provato doversi
puntare in modo da leggere Kaivan, secondo che ha fatto il traduttore
siriaco'. Ora Kaivan era il nome di Saturno presso gli antichi Arabi
e gli antichi Siri, e come recentemente ha provato Eberardo Schrader,
anche presso gli Assiri'®. Ecco le parole di Amos: «e voi prenderete
Sakkuth il vostro re, e Kaivan, la stella del vostro Dio, immagini che
voi vi siete fatte». Rimprovera adunque il Profeta agli Ebrei
I’adorazione del pianeta Saturno.

Con questo ¢ esaurito il numero dei pianeti di cui si puod trovare
qualche notizia nell’ Antico Testamento; perche non ¢ ben sicuro che i

nomi Gad e Meni, che si leggono nel libro detto di Isaia',

186 Analogamente nell’assiro-babilonese il pianeta Venere ¢ talvolta designato col
nome di Mustélil (splendens) derivato dalla radice é/il (splenduit). Vedi ScuBADER, Die
Keilinschriften und das Alte Testament, 2% ed., p. 388.

187 Nei LXX e nella Vulgata occorrono altri passi, in cui € nominato Lucifero o
Vespero; i quali perd, esaminati in confronto del testo ebraico lasciano qualche
dubbio. In alcuni di essi si deve intendere semplicemente 1’aurora o la luce del
mattino. Cosi Jos XI, 17 e Ps. CX, 3.

188 Su cio vedi Gesenws, Thes. p. 669, dove sono esposte alcune altre
interpretazioni, fra cui quella di S. Gerolamo, Kjiun = Lucifero. La puntazione che
da il suono Kaivan ¢ anche appoggiata dalla trascrizione dei LXX, che ¢é...
‘Pawpav dove I'iniziale P invece del K stava gia probabilmente nel MS. ebraico
usato dal traduttore. Infatti nell’alfabeto fenicio (usato dagli Ebrei tino all’epoca dei
LXX e piu tardi ancora) le lettere caph e resech si possono facilmente scambiare.

189 E. Scuraper, Die Keilinschriften und das Alte Testamen 2% ed. p. 442-443.
Nei libri sacri dei Parsi il pianeta Saturno ¢ designato col nome di Kevan. Vedi il
Bundehesch, Capo V.

190 Isaia LXV, 11.
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rappresentino i pianeti Giove e Venere. Essi sembrano figurare qui il
dio della Fortuna e la dea della Sorte o del Fato'': ¢ la loro relazione
colle divinita planetarie di Babilonia non ¢ ancora stata dimostrata in
modo convincente'*?,

36. Aveano pure gli Ebrei posto attenzione alle comete? Sembra
che si: quando Gioele'” fa dire all’Eterno, che Egli dara sangue e
fuoco e colonne di fumo, ¢ possibile che alluda a comete, sebbene una
tal descrizione possa anche adattarsi a qualche meteora straordinaria
di quelle che soglionsi chiamare bolidi. Le colonne di fumo si devono
nell’uno e nell’altro caso intendere per strisce o code di vapor
luminoso. Certamente poi di un bolide ¢ lo spettacolo descritto con
vivi colori nella Genesi (XV, 17), dove si narra di un sacrifizio fatto
da Abramo: «ed essendo tramontato il Sole, e fattasi densa oscurita,
ecco apparve quasi un braciere fumante, ed una lampada di fuoco,
che passo attraverso fra le parti delle vittime». Reminiscenza di un
bolide si potrebbe pur trovare in una descrizione di Ezechiele (I, 4).

Una caduta abbondante di pietre meteoriche sembrd a taluno
accennata nel libro di Giosu¢ (X, 11) come avvenuta nel medesimo
giorno che vide fermato il Sole. «Ed avvenne, che mentre essi (i
nemici) fuggivano davanti ad Israele, e stavano presso la discesa di
Bethhoron, Jahve lancio sopra di loro grosse pietre dal cielo fino ad
Azeqa, cosi che ne morirono piu sotto le pietre della grandine, che
per la spada dei figli d’Israele». La menzione di pietre della grandine
puo far dubitare che si tratti non di meteoriti, ma piuttosto di una
grandinata, di quelle che, secondo Giobbe (XXXVIII, 22-23), Iddio
teneva in serbo «per il tempo dell’inimicizia, e pei giorni della guerra

191 Veggasi la discussione di Gesentus, Thes. p. 264 e 798. LXX: 1@ datpoviw

T toXn. La Vulgata: qui ponitis Fortunae mensam et libatis super eam, riunisce
entrambe le divinita in una sola.

192 Con ¢io non si vuol dire che gli Ebrei non avessero dei pianeti qualche piu
esatta notizia, specialmente dopo di essere venuti in contatto coi Babilonesi. Pero
non sembra che 1’'uso frequente del numero 7 nell’Antico Testamento dipenda in
alcun modo dai pianeti: molto meno ancora I’istituzione della settimana ebraica,
come sara mostrato nell’ultimo capitolo di questo libro. La questione ¢ meno
semplice per le applicazioni che del numero 7 si fanno nei libri dell’ebraismo post-
biblico, dove I’influsso di idee straniere ¢ spesso evidente.

193 Joec 111, 3: nei LXX e nella Vulgata II, 30.
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e della pugnay.

37. Quale dobbiam credere fosse nella mente dei dotti d’Israele la
disposizione di tutti i corpi celesti e I’ordine delle distanze? Gia si ¢
veduto che il firmamento sostenente le acque superiori e destinato
alla distribuzione delle pioggie, come pure a servir da serbatoio per la
neve e per la grandine, era da questi scrittori considerato come un
complemento dell’edifizio terrestre, una specie di cielo
meteorologico inferiore. Sovr’esso circolava di moto diurno il cielo
astronomico superiore, nel quale si movevano con moto libero il Sole e
la Luna. Questo cielo supremo avvolge la terra e il firmamento per ogni
verso, € sopra di esso ¢ la sede dell’Onnipotente. In alcuni luoghi della
Bibbia occorre 1’espressione schemé hasschamajim, cio¢ cielo dei
cieli'™. Questa espressione implica una esagerazione nel concetto di
cielo, quale si riscontra anche per altri concetti'® nell’uso della lingua
ebraica. Il cielo dei cieli non ¢ dunque altro, che il piu alto dei cieli,
quello che tutto comprende'*.

38. Non ¢ impossibile, che insieme a qualche nozione astronomica
gli Assiri ed 1 Babilonesi abbiano importato in Palestina anche il mal
seme dell’astrologia. Quel popolo, che nei bassi tempi dei regni
d’Isracle e di Giuda si abbandonava alle piu stupide e feroci
superstizioni, manteneva indovini d’ogni sorta'’, consacrava cavalli al
Sole, adorava la milizia del cielo e sacrificava i suoi bambini nel
Topheth, non sara stato immune intieramente dalla superstizione
astrologica, meno assurda e meno abbominevole di tante altre. Tuttavia
furono aberrazioni di carattere transitorio; ed € non piccolo onore per la

194 Deurt. X, 14: III Recum VIII, 27: Ps. CXLVIIL, 4: 11 Par. II, 5: VI, 18: NEn.
IX, 6.

195 Cosi dor-dorim (generazione delle generazioni) indica un tempo
lunghissimo: habel-habalem (vanita delle vanitd) cose vanissime.

196 E degno di nota, che anche gli antichi Iranici supponevano 1’esistenza di
due cieli; uno esterno (invdsha) continuamente in rotazione, nel quale sono infisse
le stelle; uno interiore (dsman) di materia azzurra trasparente, che rappresenta il
firmamento biblico. Vedi SeieGer., Eranische Alterthumskunde. Vol. 1, p. 188-189 e
Vol. I, p. 13 e 109. In nessun luogo dell’Antico Testamento sono menzionati i tre
od i sette cieli del giudaismo posteriore e del Nuovo Testamento, dei quali I’origine
babilonese puo esser considerata come sicura.

197 IV Recum XXI11, 5.
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nazione ebrea di aver saputo vedere I’inanita di quella e di tutte le altre
specie di divinazione. Il1 gran profeta dell’esilio'”® rimprovera
sarcasticamente 1 Babilonesi, perché avevan fede nei partitori del cielo
(cio¢ negli astrologi), e cercavan di leggere il futuro nelle stelle; mentre
Geremia (X. 2) esclama: Non temete i segni del cielo, di cui hanno
paura le genti. La storia susseguente prova, che questi avvertimenti
ebbero il loro effetto. Di quale altra fra le antiche nazioni civili si pud
dire altrettanto?

198 Isaia XLVII, 13
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Capitolo IV.

LE COSTELLAZIONI

Difficolta dell’argomento — L’ ‘asch od ‘ajisch, ed i suoi figli — 11 kesil ed
1 kesilim — La kimah — 1 penetrali dell’ Austro — 1 mezarim — 11
supposto Dragone — Il rahab.

39. Circa l’uranografia degli Ebrei poche notizie possiamo
ricavare dall’Antico Testamento, e queste anche per lo piu assai
incerte. Tutte le nostre fonti si riducono a tre passi del libro di Giobbe
e ad uno di Amos, dove son fatti i nomi di alcune fra le costellazioni
piu notabili del cielo. Ma la identificazione di questi nomi con
costellazioni oggi conosciute, non puo farsi sopra basi sicure. Sembra
che 1 cosi detti LXX, i quali tradussero in greco 1 libri dell’ Antico
Testamento in un’epoca di solo due o tre secoli posteriore a quella di
Esdra, a vantaggio dei quali dunque vigeva ancora una tradizione
orale abbastanza fresca, avrebbero dovuto conoscere il significato di
quei nomi assai meglio che 1 moderni, guidati solo da piu o meno
probabili congetture. Ma si puo provare facilmente, che tal significato
gia era per essi perduto nella maggior parte dei casi. Dove Amos (V,

8) dice di Dio: fece la kimah ed il kesil, il traduttore ellenista scrisse O

TOWWV TIAVTAX Kal petaokevalwv, evitando cosi di tradurre i
vocaboli kimah e kesil. dei quali probabilmente ignorava il significato
preciso. Ma un altro dei LXX, che ebbe per incarico di tradurre il
libro di Giobbe, intese che si trattava di stelle; e due volte (IX, 9 ¢
XXXVII, 31) identifico kimah colle Plejadi; il kesil una volta con
Espero (IX, 9) e un’altra volta con Orione (XXXVIII, 31). Le stesse
incertezze e contraddizioni troviamo nella Vulgata, la quale nella
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kimah presso Amos (V, 8) ravvisa Arturo; presso Giobbe (IX, 9) le
Hyadi; e presso Giobbe (XXXVIII, 31) le Plejadi. — Cosi stando le
cose, non fa meraviglia che da alcuni eruditi (Federico Delitzsch per
esempio) si considerino come affatto pendenti nel dubbio le
interpretazioni date fino ad oggi pei nomi delle costellazioni bibliche,
e si esprima la speranza che ajuto in tali dubbi possa venir piu tardi
dallo studio dei numerosi nomi di stelle gia trovati nei monumenti
assiro-babilonesi'”. Davanti a cosi autorevole dichiarazione non
rimane altro per ora, che esporre sinceramente ed imparzialmente lo
Status quaestionis, passando successivamente in rassegna i singoli
nomi che si presentano.

40. 1. “‘Asch od ‘ajisch. Entrambi questi nomi occorrono nel libro
di Giobbe, il primo al capo IX, 9 e il secondo al capo XXXVIII, 32.
Nell’uno e nell’altro luogo sono accompagnati da nomi di altre
costellazioni, cosi che nessun dubbio pud sorgere sulla natura della
cosa a cui tali nomi corrispondono. L’identita di significato fra i due ¢
generalmente ammessa: perché quando si tenga conto dell’incertezza
delle vocali nell’antico sistema ebraico di scrittura, la differenza fra
I’'uno e I’altro si pud considerare come poco importante; anzi
probabilmente essi non sono che due modi diversi di scrivere la
medesima parola®®. La parola stessa a primo aspetto non sembra dar
molta luce sul suo significato. Nell’Antico Testamento ¢ usata sotto

la forma ‘asch per significare la tignuola (LXX ong, Vulgata tinea).
Qualche cosa di piu apprendiamo dal secondo dei due passi citati
(XXXVIIL, 32): «conduci tu I’ ‘gjisch ed 1 suoi figliuoli?» dove pero ¢

199 Fed. DeritzscH, Das Buch Hiob, p. 169 del comento (Lipsia, 1902). Questa
speranza non sembra che debba avverarsi molto presto. Gia abbiamo voluminose
ricerche di dotti assiriologi sulle costellazioni nominate nei monumenti cuneiformi;
ma le discordanze dei risultati non inspiran molta fede nella sicurezza delle
interpretazioni. Di tali discordanze si pud vedere qualche saggio presso GINzEL,
nella sua memoria riassuntiva Die astronomischen Kenntnisse der Babylonier und
ihre kulturhistorische Bedeutung, nella Raccolta di G. F. Leamann intitolata
Beitrage zur alten Geschichte, Vol. 1. pag. 3-24.

200 Sotto quali condizioni di vocalizzazione si possa ridurre la differenza dei
due nomi a quella che ¢ tra la scriptio plena e la scriptio defectiva del medesimo
vocabolo, veggasi Fed. DeritzscH, Das Buch Hiob, pag. 144 del comento. Egli
inclina a credere che nell’un caso e nell’ altro si debba leggere ‘esch.
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incerto, se la parola figliuoli si debba intendere in senso proprio, od
in senso traslato.

L’opinione piu generalmente ricevuta ¢ quella del celebre Aben
Ezra®', secondo cui ‘asch od ‘ajisch non sarebbe altro che 1’Orsa
Maggiore. Entrambi questi nomi infatti non sarebbero molto diversi
dal nome di nasch (che significa in arabico bara o barella) gia da
tempo immemorabile usato dagli Arabi per designare particolarmente
le quattro stelle a B y 6 del noto quadrilatero della Grande Orsa, o le
quattro ruote del Carro*”; il quale quadrilatero anzi dagli Arabi
abitanti lungo le coste del Golfo Persico, e dagli Ebrei di Sana e di
Bagdad sarebbe denominato semplicemente asch®”. Ma la
costellazione della Grand’Orsa, oltre al quadrilatero delle stelle a B y
0 chiamato nasch dagli Arabi, comprende ancora le tre stelle € { 1,
che formano per noi la coda dell’Orsa o il timone del Carro. Ora gli
stessi Arabi hanno dato a tali tre stelle il nome di benatnasch, che €
quanto dire figliuole del nasch. Cio richiama alla mente subito i
figliuoli dell’*ajisch nominati presso Giobbe (XXXVIII, 32). E
questo ¢ certamente un parallelismo degno di osservazione.

41. Molta luce sulla questione non si pud derivare dalle piu
antiche versioni. In quella dei LXX presso Giobbe (IX, 9) ¢ incerto

quale dei tre nomi corrisponda all’‘asch del testo ebraico®®; presso

Giobbe (XXXVIIL, 32) ‘ajisch corrisponde ad "Eomtegov. La Vulgata
ha nel primo luogo Arcturum invece di ‘asch e nel secondo Vesperum
invece di ‘ajisch. L’identificazione con Vespero non sembra credibile,
perché¢ che cosa sarebbero in questo caso i figliuoli di Vespero?

201 IpeLer, Untersuchungen iiber die Sternnamen, p. 21.

202 Kazwmi, Descrizione delle stelle presso IDELER, op. cit., pag. 19. ALsur,
Description des étoiles fixes, trad. ScHIELLERUP p. 49-50.

203 Karsten NIEBUHR, Beschreibung von Arabien, p. 115. IpELER, op. cit., p. 22.
GEsentus, Thes, p. 896.

204 1 nomi del testo ebraico nel versetto Giobbe I1X, 9 sono per ordine ‘asch.
Kesil, kimah; similmente i nomi dei LXX sono per ordine ITAeidda, "Eomegov,
Aogktovgov. Ora ¢ certo, che Kimah equivale alle Plejadi, come poco sotto
diremo. Inoltre gli stessi LXX presso Giobbe XXXVIII, 32 traducono ‘ajisch per
"Eomegov. Cio fa dubitare, che presso i LXX l’ordine dei nomi sia stato
intervertito in questo versetto; del quale pertanto non ¢ prudente far uso nelle

presenti dimostrazioni.
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Invece quando (come ¢ probabile) Arcturum si supponga qui posto
per errore’ invece di Arcton, avremmo almeno in una delle
traduzioni della Vulgata una conferma della opinione di Aben Ezra.

L’antica versione siriaca della Bibbia, detta Peschito, in entrambi 1
luoghi di Giobbe, invece di ‘asch e di ‘ajisch pone [jutho. Questa ¢
una costellazione nota ai Siri, della quale si trova menzione nelle
opere di S. Efrem e di altri scrittori di quella nazione. Si ¢ supposto
da vari dotti orientali che Jjutho sia da identificare colla stella lucida
dell’ Auriga, ’at§ dei Greci, in latino da noi detta Capella. Percio
Hyde ed Ewald hanno creduto che I’‘ajisch di Giobbe fosse da
ritenere equivalente a Capella; della quale poi i figliuoli nominati da
Giobbe sarebbero le piccole stelline poco distanti {, ed n dell’ Auriga,
che i Greci in antico, ed oggi anche noi chiamamo i capretti.

Il punto debole di questa conclusione sta nell’aver considerate
come identiche ljutho e Capella. Ma si pud dimostrare che tale
identita non esiste, € che i Siri indicano col loro [jutho la testa del
Toro celeste, chiamata dai Greci e da noi le Hyadi*®. Essa costituisce
un gruppo assai notevole, composto di una grande stella rossa di
prima grandezza (1’occhio del Toro o Aldebaran) e di cinque stelle di
quarta grandezza (le Hyadi minori), accompagnate da diverse altre
stelle meno visibili: il tutto presenta una figura esattamente simile
alla nostra lettera V, o alla lettera greca A.

Fig. &
HYADES
*
3
_&‘Hea’dr%
#*
¥

La Testa del Toro e le Hyadi.

La conclusione vera € che, secondo la testimonianza della

205 Sullo scambio possibile di Arcturus con Artos vedi qui sotto §. 52.
206 La prova di quest’affermazione ¢ data nell’Appendice I in fine di questo
studio.
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Peschito, tanto ‘asch che ‘ajisch sono da identificarsi colla stella
Aldebaran, e 1 figli di ‘ajisch colle circostanti Hyadi minori.

42. Rispetto alla forma ‘asoh, 1 risultati precedenti ricevono
conferme anche per altra via. Nel Talmud si dichiara sull’autorita di
Babbi Jehuda (I secolo), essere ‘asoh la stessa cosa che Ljutho™.
Inoltre ¢ da porre attenzione al fatto gia qui sopra ricordato che il
nome ‘asch nell’ Antico Testamento piu volte ¢ usato per designare la
tignuola, insetto che sembra esser stato per gli antichi Palestinesi
altrettanto dannoso quanto ¢ per noi. Allo stato di larva non ¢ molto
appariscente, ma piu facilmente si riconosce allo stato di farfalla.
Allora, quando ¢ in quiete, le sue ali non sono distaccate dal corpo,
ma si ripiegano sopra di esso cosi da formare un mantello pit 0 meno
simile (secondo le diverse varieta a cui ’insetto appartiene) ad un
triangolo isoscele. Ora le Hyadi sono appunto disposte in modo da
formare un tal triangolo, come si pud vedere qui sopra dalla Fig. 2.
Cosi io credo di potermi spiegare come gl’Israeliti abbian potuto dare
alla costellazione delle Hyadi il nome della tignuola. La somiglianza
in questo caso non ¢ minore che nel caso dei sette Trioni, assimilati
dai Greci ad un’orsa. Per tutte queste ragioni si rende abbastanza
probabile I’identificazione dell’ ‘asch colle Hyadi.

43. Gli stessi argomenti potrebbero ora essere addotti, e con ugual
risultato, per I’altra forma ‘ajisch, quando la sua identita con ‘asch
fosse da considerarsi come intieramente dimostrata. Il traduttore
siriaco nella Peschito, Aben Ezra, e molti scrittori recenti hanno
ammesso questa identita. Per noi I’accettarla equivale a supporre che
‘ajisch sia ugnale ad Aldebaran, ed a vedere nei figliuoli dell’ ‘ajisch
le Hyadi minori che stanno intorno a quella stella. Tuttavia ¢
necessario dire che quest’identita non ¢ ammessa da tutti gli ebraisti.
Percio avendo esposte le conseguenze che derivano dall’accettarla,
converra pure che non tacciamo quelle che derivano dal negarla. Data
come cosa certa che ‘gjisch sia una cosa differente da ‘asch, noi

207 Trattato Beracroth, pag. 58 b: «Quid est ‘asch ? Dixit Rab Jehuda. Yutho.
Quid est Yutho? Dicebant ipsi, Cauda Arietis. Alii dicebant ipsi, Caput Tauri». La
versione ¢ di Buxrtorr, Lexicon Chaldaicum, Talmudicum atque Rabbinicum, ed.
1875, pag. 834. Sulla Cauda Arietis quale equivalente di Jjutho vedi Appendice, n.
L.
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avremo per determinarne il significato una sola indicazione: quella
contenuta nel testo di Job (XXXVIII, 32), in cui si domanda a Job se
sa condurre [’ ‘ajisch coi suoi figliuoli. Tale espressione, usata a
rappresentare un gruppo di stelle, sara interpretata nel modo piu
ovvio e naturale quando si supponga in ‘gjisch una stella brillante, e
s’intenda rappresentato coi figliuoli di ‘gjisch un certo numero di
stelle minori affollate intorno a quella in modo da formare insieme un
gruppo cospicuo, capace di fissare 1’attenzione di osservatori anche
poco esercitati. Di tali gruppi le Hyadi e le Plejadi sono certamente i
piu notabili che esistano in cielo. Per I’ipotesi fatta le Hyadi sono da
escludere. Quanto alle Plejadi, I’immagine popolare, che le assimila
ad una gallina circondata da suoi pulcini, potrebbe indurci a vedere in
esse I ‘ajisch coi suoi figliuoli. Ma il vero nome ebraico delle Plejadi
sembra essere kimah, come si dira piu sotto. L’ ‘ajisch si dovrebbe
pertanto cercare in qualche altro gruppo meno appariscente di stelle,
quali sono per esempio quelli che si vedono intorno alla principale
stella dell’ Aquila, o della Lira, o dello Scorpione. Manca qui tuttavia
ogni criterio per giudicare a quale di tali gruppi si debba dare la
preferenza.

Noi abbiamo piu sopra accennato ad una opinione, secondo la
quale ‘ajisch sarebbe lo stesso che Capella, e abbiamo anche detto
essere falso 1’argomento col quale si ¢ creduto di poter cio
dimostrare. Non ¢ stato tuttavia provato che quell’opinione sia falsa
in se stessa; per quanto sappiamo sarebbe sempre lecito di ravvisare
in Capella e nei suoi capretti un’immagine simile a quella di ‘ajisch
coi suoi figli, e chi considerasse questa somiglianza come segno di
una probabile identita difficilmente potrebbe essere confutato. A tale
proposito si potrebbe nondimeno osservare che nei parapegmi o
calendari astro-meteorologici dei Greci le piccole stelle dei capretti
col loro levare eliaco annunziavano un periodo di tempeste. Questa ¢
la sola ragione della loro importanza; perché chi consideri simili
stelle vedra facilmente che esse con Capella non formano un
aggrupamento notabile, e che molti altri ne esistono in cielo di uguale
o di maggior evidenza. Ed ¢ probabile che sian stati denominati
capretti perché non molto lontani da Capella (circa 6 gradi), la quale
serviva a trovarli piu facilmente, essendo essi di luce molto debole.
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Se questo gruppo, suggerito piu da convenzione che da natura,
rappresentasse veramente ‘ajisch ed i suoi figli, ne verrebbe di
necessaria conseguenza che i Greci e gli Ebrei ne abbian ricevuto
I’idea da una fonte comune, eventualmente dai Siri o dai Fenici. Ed
allora qualcuno potrebbe propor la questione, se siano da ritenere
come effetti di un puro caso le assonanze che esistono fra le parole

alé ed ‘gjisch da un lato, e fra le parole “Yadeg ed Jjutho dall’altro.
Ma difficilmente in tali materie si potra arrivare a risultati sicuri;
meglio sara confessare che ‘ajisch considerata come cosa differente
da ‘asch rimane per noi un oscuro enigma®®.

44. 1. Kesil. Insieme ad altre costellazioni si trova nominato due
volte in Giobbe (IX, 9 e XXXVIII, 31) ed una volta in Amos (V. 8).
Questo nome in ebraico significa comunemente stolto, ed in tal senso
¢ usato nella Bibbia molte volte, ed anche implica spesso 1’idea di
empietd. Nel secondo dei passi sopra citati si parla dei suoi vincoli:
«Puoi tu sciogliere i vincoli del kesil?». Cio sembra indicare che in
conseguenza di qualche tradizione a noi sconosciuta, gli Ebrei
vedessero nell’asterismo kesi/ la figura di un uomo incatenato a
cagione della sua stoltezza o della sua empieta. Fra le piu brillanti
costellazioni del cielo ve n’¢ una, ed una sola, che colla disposizione
sua convenga ad una tale immagine: essa si adatta perfettamente al
caso, presentando in sette stelle di 1* e 2* grandezza la figura
grossolana, ma evidente, di un uomo colossale, chiamato Orione dai
Greci, al-gebhar (cio¢ il gigante) dagli Arabi, Sahu dagli Egiziani, e
dagli Indiani dal tempo vedico Trisanku.

L’identita della costellazione kesil col nostro Orione ¢ attestata
anche dalla tradizione delle antiche versioni; quella dei LXX presso
Giobbe (XXXVIII, 31): quella della Vulgata in Giobbe (IX, 9) ed in
Amos (V, 8). Similmente la Peschitho in Giobbe (IX, 9 e XXXVIII,
31) da gabbara (uomo forte) che ¢ il nome siriaco di Orione, in
istretta relazione coll’arabico gebhar. Quasi tutti gl’interpreti piu
recenti della Bibbia si accordano nell’ammettere questa identita. Non
mancano perd voci dissonanti; cosi Karsten Niebuhr voleva

208 Vedi anche I’ Appendice II.
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identificare kesil con Sirio; e Hyde, con Canopo”. I LXX presso
Giobbe (IX, 9) vi hanno ravvisato Espero: e la Vulgata presso Giobbe
(XXXVIIL, 31) Arturo, cio¢ probabilmente I’Orsa.

45. Il nome di kesil si trova al plurale nel seguente passo del libro
d’Isaia (XIII, 10): «Le stelle del cielo ed i loro kesilim non
risplenderannoy». I LXX non tenendo conto del plurale hanno scritto:
Ot yap dotépeg ToL ovgavoL katl 0 'Qplwv... e il simile ha
Lutero. Reuss letteralmente: Die Sterne am Himmel, und seine
Orione, versione simile a quella proposta da Gesenius®'’. La Vulgata
ha: stellae coeli et splendor earum. Diodati: le stelle dei cieli, e gli
astri di quelli. Piu d’ogni altra mi quadra la versione di Philippson, il
quale vede nei kesilim del cielo le figure delle sue costellazioni: die
Sterne des Himmels und ihre Bilder strahlen ihr Licht nicht. Anche
cosi tuttavia non si evita intieramente un doppio impiego di una
medesima idea.

46. IIl. Kimah. Questo nome occorre insieme a quello, di altre
costellazioni due volte presso Giobbe (IX, 9 e XXXIII, 31) ed una
volta presso Amos (V, 8). Si pud connettere colla radice ebraica kum,
che significa accumulavit, o coll’assiro kamu, che significa ligavit*'":
onde si conchiuderebbe, che esso si riferisca ad un ammasso di stelle
strettamente agglomerate. Qui i «vincoli di kimah» devono intendersi
in senso metaforico. E allora puo trattarsi solo delle Plejadi, che di
tali ammassi ¢ il piu conosciuto, anzi 1’unico, che per la sua luce
cospicua abbia in ogni tempo destata 1’universale attenzione presso
tutti i popoli. Tale induzione, che per s¢ forse non avrebbe gran
valore, viene fortunatamente confermata dalla traduzione dei LXX,
presso i quali kimah, conservando il numero singolare, ¢ sempre la
Plejade. Si aggiunge pure questa volta I’autorita non disprezzabile di
Aquila Pontico, il quale presso Giobbe (XXXVIII, 31) traduce
anch’egli la Plejade. L’esempio dei LXX e di Aquila ¢ stato seguito

209 IpELER, Sternnamen, p. 264.

210 Gesents, Thes, p. 701: «Oriones, sive gigantes coeli, idest majora coeli
sidera, Orioni similia, ut latine Cicerones, Scipiones appellantur viri Ciceroni,
Scipioni similesy.

211 Quest’ultima derivazione ¢ stata proposta da Fed. Deritzscn. Vedi
Proceedings of the Society of Biblical Archaeology, Vol. XII p. 185.
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quasi senza eccezione dagli interpreti posteriori, inclusi E. Renan e
Fed. Delitzsch. Dico quasi, perche¢ la Vulgata per ciascuno dei tre
testi contenenti la parola kimah ha dato una versione differente: in
uno son le Hyadi, nell’altro le Plejadi, nel terzo Arturo. Alberto
Schultens, celebre commentatore di Giobbe, sembra anch’egli aver
opinione diversa dalla comune, e considerare kimah come esprimente
in genere le stelle australi piu. brillanti*'%,

47. 1IV. Chadré theman. Nel libro di Giobbe (IX, 9) si nominano

tutte le costellazioni precedentemente descritte, piu un’altra del nome

or ora segnato, il quale dai LXX ¢ tradotto tapeiac Notov, e dalla
Vulgata interiora Austri: versioni queste, che rendono bene il senso
materiale della parola. Infatti cheder si deriva dalla radice chadar, la
quale in arabo significa latuit; esso vuol dire propriamente la parte
piu difesa e piu interna di un’abitazione, dove si conservan le cose
piu preziose, penetralia; si adopera pure in senso traslato per indicare
la parte piu interna e piu riposta di qualunque cosa. Quanto a theman,
esso significa il lato destro, e (per gli Ebrei, che si orientavano
volgendo la faccia al levante) segnava pure la direzione del mezzodi

212 IpELER, Sternnamen, pag. 148. A proposito della kimah non ¢ da tacere delle
due differenti interpretazioni date del passo che la riguarda in Giose (XXXVIII,
31). La prima parte di questo versetto dai piu s’intende nel senso Hai tu legato i
vincoli delle Plejadi? dove i vincoli stanno pel vocabolo ebraico ma anaddoth.
Cosi hanno letto nei loro esemplari gli autori delle piu antiche versioni; i LXX,
AquiLa, e la Vulgata. Tuttavia ¢ un fatto, che nell’odierno testo massoretico la
stessa parola, collo scambio delle consonanti n d, ¢ scritta ma anaddoth, cio che
significa deliciae, oblectamenta, cupediae (Gesenwus, Thes, p. 995-996). Quegli
interpreti che hanno voluto attenersi a tale lezione, han dovuto contentarsi di
trascrivere semplicemente la parola senza cercarvi un senso, come ha fatto il
Diooari, dicendo : Puoi tu legare le delizie delle Gallinelle? oppure han dovuto
ammettere una traduzione molto libera, quale si vede nella versione officiale della
Chiesa Anglicana: Canst thou bind the sweet influences of Pleiads ? — In queste
dolci influenze che eserciterebbero le Plejadi, il celebre meteorologista Maury
(Sailing Directions, Washington 1858 Vol. I p, 17) ha ravvisato niente meno che
I’attrazione universale, e la costituzione dell’Universo stellato secondo la ipotesi di
MaEeDLER, che faceva delle Plejadi il centro di tutti i movimenti delle stelle. Ipotesi
questa, di cui la nullitad ormai ¢ da tutti gli Astronomi riconosciuta. Abbiamo qui
pertanto un nuovo esempio delle singolari aberrazioni a cui puo condurre, ed ha piu
d’una volta condotto il desiderio di trovar nella Bibbia cid che non vi puo essere.
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e il vento australe. Combinando queste significazioni col fatto che qui
si tratta senza dubbio di asterismi celesti, Lutero ha interpretato
chadré theman per die Sterne gegen Mittag, Diodati per i segni che
sono in fondo all’Austro; 1'uno e D’altro ottimamente a parer mio.
L’autore del libro di Giobbe senza dubbio ha voluto indicare qualche
splendida costellazione fra le piu australi del suo orizzonte. La ricerca
d’una tale costellazione non sarebbe difficile, se nell’intervallo fra
I’epoca dello scrittore e la nostra non fosse intervenuto il fatto della
precessione; in forza del quale molte stelle australi, che quando fu
scritto il libro di Giobbe erano visibili in Palestina (cio¢ presso a
poco sotto la latitudine di 32° Nord), ora sotto quella stessa latitudine
non si vedono piu, o inversamente. Anzi tutto bisognera dunque
procurarsi un’immagine alquanto esatta del cielo australe per 1’anno
750 avanti Cristo, che supponiamo rappresentare 1’epoca del libro di
Giobbe. Su questa, com’¢ noto, gli studiosi della letteratura ebraica
non hanno ancora potuto mettersi d’accordo®'’; fortunatamente per
noi tre o quattro secoli in pit od in meno non cambiano
essenzialmente i termini della questione.

48. Sopra un globo che rappresenti con una certa accuratezza lo
stato attuale del cielo stellato, si segni il punto, di cui 1’ascension
retta ¢ 17° e la declinazione australe di 75°. Tal punto indichera
prossimamente la posizione che aveva fra le stelle il polo antartico
del cielo I’anno 750 avanti Cristo. Dal medesimo punto come polo,
prendendo un’apertura di compasso che abbracci sul globo 32° di
circolo massimo, si descriva una circonferenza. Entro questa si
troveranno tutte le stelle, che non erano visibili sull’orizzonte della
Palestina (o in generale dei luoghi posti sotto il parallelo 32° Nord)
nello stesso anno 750 avanti Cristo. Se poi fuori di essa
circonferenza, dal medesimo polo, se ne descriva un’altra distante da
quella di 20°, avremo cosi delimitato sul globo fra le due
circonferenze una zona sferica della larghezza di 20°. Entro questa
saranno comprese tutte le stelle, che I’anno 750 avanti Cristo
culminavano in Palestina ad un’altezza minore di 20° sull’orizzonte

213 Le opinioni variano fra ’epoca di Mos¢ (1300 av. Cristo?) e quella dei
successori d’Alessandro (300 o anche meno av. Cristo). L’intervallo ¢ di un
millenio e piu.
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australe; tali pertanto, da doversi fra esse cercare la costellazione
designata col nome di chadré theman, o penetrali dell’Austro.

49. Ora, percorrendo la detta zona, si trovera che per tre quarti
della sua estensione essa ¢ piuttosto povera di stelle cospicue, € non
contiene alcuna costellazione veramente importante. L’altro quarto
invece, che comincia con a Argus (Canopo) e termina con o
Centauri, ¢ per numero e per splendore di stelle grandi la piu brillante
regione del cielo, quella che Alessandro Humboldt chiamo la gioja
del cielo australe®™. In uno spazio, che abbraccia meno di 1/30 di
tutto il cielo, si vedono qui 5 stelle di prima grandezza (fra cui
Canopo, la piu luminosa dopo Sirio), mentre nell’intero firmamento
di tali stelle non ne esistono che circa 20. Inoltre vi sono altre 5 stelle
della 2* grandezza, delle quali tutto il cielo non ne ha che circa 60. N¢
manca copia abbondante di stelle minori fino all’ultimo limite di
quelle che son visibili all’occhio nudo*. Tutte queste stelle formano
una splendida ghirlanda, che ha per isfondo la parte piu densa e piu
brillante della Via Lattea. Nessun’altra parte del cielo contiene in
ugual spazio tal somma di luce; tanta da produrre nell’atmosfera una
lieve illuminazione crepuscolare, simile a quella che da la Luna nei
primi giorni dopo il novilunio*®. Negli anni 750 avanti Cristo tutta
questa regione passava al meridiano sull’ultimo orizzonte australe di
Palestina, le stelle brillanti sopra accennate culminando ad altezze
comprese fra 5° e 16°*". Tali stelle formano una costellazione

214 A. HumBorprt, Cosmos vol.Ill, p. 155 dell’edizione di Milano 1854.

215 L’abbondanza relativa in questa regione in stelle visibili all’occhio nudo di
tutti gli ordini dalla 1* alla 6* grandezza si puo rilevare dalle carte annesse alla mia
Memoria Sulla distribuzione apparente delle stelle visibili ad occhio nudo, nelle:
Pubblicazioni del Reale Osservatorio di Brera in Milano, n. XXXIV.

216 «Such is the general blaze of star-light near the Cross, from that part of the
sky, that a person is immediately made aware of its having risen above the horizon,
though he should not be at the tirne looking at the heavens, by the increase of
general illumination of the atmosphere, resembling the effect of young Moony.
Osservazione di Jacos, astronomo di Madras, riferita da HumBorpt, Cosmos 111, pp.
265-266 (edizione di Milano).

217 Nomi di queste stelle, loro grandezza e loro altezza di culminazione sotto il
perallelo 32° Nord all’epoca 750 anni avanti Cristo:

Canopo 1*gr  5° v Crucis 2% gr. 16°

vy Argus 2% » 16 a Crucis 1* » 10
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grandiosa e piu splendida di qualunque altra, Orione non escluso; la
quale sulle carte odierne ¢ divisa fra la Nave Argo, la Croce del Sud,
ed il Centauro. Questa ¢ la costellazione, che possiamo con
probabilita grande identificare coi penetrali dell’Austro; non solo
perché soddisfa, ma anzi perché unica soddisfa a tutte le condizioni
del caso. Nei tempi cui qui si allude, 1 pastori e gli agricoltori della
Palestina hanno potuto (cid che ora piu non possono) contemplarla
all’orizzonte estremo meridionale sotto aspetto di luce intensa quasi
di aurora australe cosparsa di stelle brillanti, ed ammirare uno
spettacolo, che oggi si pud vedere soltanto da chi discenda verso
I’Equatore fino al 20° parallelo circa di latitudine Nord.

50. Esaminando una carta del cielo australe si vedra, che la
predetta costellazione dalla parte di Canopo si connette con Sirio per
mezzo di alcune belle stelle del Cane Maggiore e di Argo. Pertanto
sarebbe permesso di estendere quella costellazione fino a Sirio, e
supporre che nei chadré theman fosse compresa anche quest’ultima
stella, la piu luminosa di tutto il cielo. Cosi si avrebbe qui nell’ Antico
Testamento un’allusione anche a Sirio, del quale altrove si tace
dappertutto. Perd ¢ da notare, che 750 anni prima di Cristo e sotto il
parallelo di 32° Nord Sirio culminava all’altezza di 41°, e quindi
forse gia troppo lontano dall’orizzonte per poterlo comprendere nei
penetrali dell’Austro.

I penetrali dell’Austro sono nominati anche un’altra volta presso
Giobbe (XXXVII, 9) dove si dice: «dal cheder esce la tempestay.
Questi penetrali da cui esce la tempesta, sono da intendersi collocati
nella direzione australe; infatti presso gli Ebrei I’Austro era lo
scirocco apportatore delle tempeste e del caldo, come risulta da
alcuni passi che appongo in nota qui sotto?®. Sembra dunque

e Argus 2 » 6 B Crucis 1* » 13 %
N Argus (variab.) 11 B Centauri 1*» 12 %

1 Argus 2*» 85 a Centauri 1*» 10 ',

La variabile  Argus talvolta ¢ scesa alla 3% e alla 4* grandezza: altre volte ha
superato la 1% e si ¢ avvicinata allo splendore di Canopo.

218 JoB XXXVII, 17: «i tuoi vestimenti son caldi, quand’Egli acqueta I’Austro
in sulla terra. Isaia XXI, 1: come i turbini vengono dall’Austro. Zacu. 1X, 14:

andra nelle procelle dell’ Austro.
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plausibile e naturale supporre che il cheder qui nominato rappresenti
la stessa cosa che nel passo (IX, 9) di Giobbe ¢ stata piu chiaramente
designata con chadré theman. Per questo 1 LXX e la Vulgata hanno in

ambedue i luoghi usato le stesse parole tapeia e interiora®.

51. V. Mezarim. 11 medesimo versetto di Giobbe (XXXVII, 9)
contiene pure il nome di un’altra costellazione. Trascrivendolo tutto
intiero, esso dice cosi: dal cheder viene la tempesta, e dai mezarim il
freddo. Non sono d’accordo gli interpreti sul senso della parola
mezarim. Alcuni la fanno derivare da zarah, disperdo, di cui essa
sarebbe un semplice participio, disperdentes. Intenderebbero dunque
1 venti disperditori delle nuvole. Ma perché venti e perche nuvole?

Altri hanno notato, che fra i due membri del versetto sopra riferito
esiste una specie di opposizione simmetrica; nel primo si parla
dell’ Austro, vento caldo, nel secondo del freddo, il quale non puo
venire che dal settentrione. Tale opposizione era gia stata notata da
Lutero, il quale tradusse Vom Mittag her kommt das Wetter, und von
Mitternacht Kdlte. Similmente Diodati: La tempesta viene
dall’Austro, e il freddo dal Settentrione. Tenendo conto di questo
fatto sembra naturale il pensare, che se il cheder del primo membro
rappresenta una costellazione nel mezzodi, i mezarim, che apportano
il freddo non possono esser altro che una costellazione del
settentrione: ¢ quale altra se non I’Orsa o le Orse?

52. I LXX traducono il secondo membro amo AQkTovEOL

@UX0c™, e la Vulgata identicamente: ab Arcturo frigus. Tanto
nell’un caso che nell’altro ¢ evidente (ed ¢ stato gia osservato da
Grozio), che invece di Arturo (cio¢ della lucida di Boote) bisogna qui
intendere Arctos, cioé 1’Orsa. E questo uno scambio che si trova
frequentemente negli scrittori non appieno eruditi nell’Uranografia®':

219 Intorno al significato delle parole chadré theman una pit ampia discussione
si puo trovare nel mio opuscolo Interpretazione astronomica di due passi nel libro
di Giobbe, (n. V. di questo volume).

220 Veramente il testo comune ha &m0 akpwTNnElwv @UY0c. Ma gia alcuni
eruditi, a cui si accosta il Gesenio, hanno rimarcato che dxQwTnEiwv non puo
esser che un error di copista invece di Agktovov (Ges. Thes, p. 430).

221 1o sospetto fortemente, che quando Vincenzo Monti nel suo celebre
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e nel presente caso non vi puo esser dubbio alcuno. Infatti il freddo
per gli Ebrei, come per noi, veniva dal settentrione, siccome
chiaramente si afferma nell’ Ecclesiastico®; e stella settentrionale
non poteva dirsi Arturo, la cui distanza dall’ equatore celeste al
tempo dei LXX si aggirava intorno ai 32°, e al tempo della Vulgata
intorno ai 28°. Considerate tutte queste cose, credo probabile che
mezarim non significhi altro che le costellazioni piu vicine al polo
artico, probabilmente 1’Orsa maggiore, o entrambe le Orse; alle quali
allora, anche meglio di adesso, corrispondeva la direzione dei venti
freddi settentrionali**’. E percid opportunamente 1’ Autore del libro di
Giobbe dalla parte dove apparivano i chadré theman, cio¢ la gran
costellazione australe, fece venir I’ Austro tempestoso e caldo; e il
freddo aquilonare fece venire dalla parte ove ogni notte si vedean le
stelle piu boreali, quelle dei mezarim, cio¢ delle costellazioni artiche.

53. Con questo siamo in grado di proporre una plausibile
congettura circa la vera lettura e circa I’origine del nome, che nel
testo puntato dei Massoreti oggi si legge scritto mezarim. Faremo
primieramente osservare, che le cinque lettere ebraiche con cui nel
testo originale non puntato fu scritto quel nome, si possono leggere
egualmente bene, con puntazione alquanto diversa, mizrim od anche
mizrajim,; delle quali due parole I’una ¢ il plurale, ’altra il duale del
nome mizreh. Questo nome poi significa ventilabro, cio¢

sermone sulla Mitologia contro i Romantici accusava /’audace scuola boreal d’aver
bruttato il cielo d’Italia colle nebbie soffiate dal gelato Arturo, avesse in mente la
costellazione boreale dell’Orsa Maggiore. Perche presso gli antichi poeti Arturo ¢
tempestoso, veemente, non mai gelato. E come poteva il Monti chiamar gelato un
astro, che al suo tempo distava soli 20 gradi dell’ equatore ?

Un esempio recente di scambio fra Arturo ed Arctos ci ¢ dato dallo Stoppant nel
suo del resto bellissimo libro Sulla Cosmogonia Mosaica, p. 310: dove si dice che
Arturo ¢ una stella dell’Orsa.

222 Frigidus venlus Aquilo flavit, et gelavit cryslallus ab aqua. Ecclesiastico
XLIII, 22.

223 Intorno al 750 av. Cr. il polo non era molto distante da e y della piccola
Orsa; onde questa si poteva dire altrettanto vicina al polo quanto ¢ oggi. Ma 1’Orsa
Maggiore era allora assai piu settentrionale di adesso. Delle sue sette stelle la piu
lontana dal polo eram, cio¢ I’ ultima della coda, e la sua distanza polare tuttavia non
arrivava a 26 gradi.
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I’istrumento, con cui si spande nell’aria il grano per mondarlo®*; ed
ha, al par di mezarim, la sua radice nel verbo gia sopra citato zarah, il
quale oltre al significato di dispersit ha anche quelli di expandit,
ventilavit.

Ora ¢ facile vedere, considerando la disposizione dei sette Trioni,
che la loro figura puo assimilarsi ad un ventilabro altrettanto bene (od
anzi forse meglio) che ad un’orsa, o ad un carro. Non male infatti la
parte cava del ventilabro, nella quale si pone il grano, puo
rappresentarsi colle quattro stelle a B y 6 del quadrilatero: mentre le
stelle € { 1 assai bene possono formarne il manico. Seguendo un’idea
analoga gli antichi Cinesi avevan ravvisato nelle sette stelle la figura
di una mestola (istrumento che nella forma appena differisce dal
ventilabro), anche qui col cavo in a B y 8, € col manico in & { n*>.
L’ipotesi che gli Ebrei, anzitutto agricoltori, abbiano potuto
assimilare la figura delle sette stelle ad un ventilabro, non manca
dunque di base*.

Fig. 3.
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Costellazione del Ventilabro secondo gli Ebrei

224 Tal senso e assicurato dall’ uso che ne fanno Isaia XXX, 24 e Geremia XV,
7.

225 Nello Scih-king, o raccolta delle antichissime poesie cinesi, vi ¢ una ode
dove il poeta, dopo descritta la posizione di varie costellazioni rispetto al suo
orizzonte, finisce cosi: «dalla parte del Nord vi ¢ la Mestola, che allunga il suo
manico verso ponente». Cio succede quando 1I’Orsa ¢ sotto il polo. Veggasi LeGGE,
The Sacred Books of China, p. 364. 1l volume fa parte della collezione di Max
Miiller The Sacred Books of the East, nella quale porta il numero III.

226 Le figure qui presso (pag. 123 e 124) servono a far vedere in qual modo le
stelle della Grande Orsa possono essere interpretate come un ventilabro secondo il
concetto degli Ebrei; o come una mestola, secondo il concetto dei Cinesi.
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Concludiamo. Se nel testo di Giobbe (XXXVII, 9) si potesse
leggere mizreh, noi dovremmo in esso riconoscere senz’altro il
grande ventilabro rappresentato dalle stelle dell’Orsa Maggiore. Ma
dovendosi leggere ad ogni modo mizrim al plurale, o mizrajim al
duale, comprenderemo subito, non trattarsi qui di un ventilabro solo;
e che le Orse anche presso di noi essendo due, ambe le letture
calzano perfettamente al caso. Cosi veniamo ad apprendere che gli
antichi Ebrei oltre alla grande, conobbero anche la piccola Orsa,
anch’essa rappresentata sotto forma d’un ventilabro. N¢ questo pud
recar alcuna sorpresa. E storicamente certo, che i Fenici (ed & quanto
dire 1 Cananei) si servirono dell’Orsa Minore per trovare in mare la
direzione del Nord; per la qual cosa i1 Greci, che da loro ne appresero
’uso, davano ad essa il nome di ®orvikr. Quand’anche pertanto gli
Ebrei non avessero notato quella costellazione per proprio conto (e
per proprio conto seppero notarla gli Arabi), avrebbero sempre potuto
impararla dai Cananei, coi quali vissero commisti in Palestina per piu
secoli, sinch¢ finirono per assorbirli ed assimilarli totalmente.

Le cinque lettere del testo qui discusso, che finora furono lette
mezarim, devono invece esser puntate in modo da leggere mizrim o
mizrajim; e significano i ventilabri o i due ventilabri, equivalenti a
cio che noi chiamiamo le due Orse. Cosi vien confermata, almeno

nella sua sostanza, la tradizionale interpretazione conservataci dai
LXX e dalla Vulgata™'.

Fig. &.
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Costellazione della Mestola secondo i Cinesi

227 Intorno alla questione dei mezarim qualche maggior notizia si puo trovare
nel mio opuscolo Interpretazione astronomica di due passi nel libro di Giobbe, (n.
V. di questo volume).
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54. Oltre alle costellazioni precedenti, secondo alcuni esegeti se ne
dovrebbe ravvisare un’altra nel nachasch bariach di Giobbe (XXVI,

13), che vuol dire serpente fuggitivo SQ0AKOVTA ATTOOTATIV:

Simmaco Tov 0@pv tov ovykAelovta: Vulgata coluber tortuosus).
Non puo esser questione del Dragone celeste, che serpeggia fra le due
Orse. Questa del Dragone ¢ infatti una delle costellazioni artificiali
instituite dagli antichi, quando sentirono la necessita di occupare con
figure schematiche tutto il cielo, per uso di una facile nomenclatura
delle stelle; una costellazione di poca apparenza, come anche di poca
apparenza e di puro ripiego sono gli altri due serpenti del cielo, cio¢
il serpente di Ofiuco, e I’Idra. Del resto, a chi voglia comparare le
citate di Giobbe (XXVI, 13) col rimanente discorso che precede e
segue, non potra apparir verosimile che vi si faccia allusione ad un
asterismo, e neppure ad un mito qualunque astronomico.

55. In due altri luoghi di Giobbe (IX, 13 e XXVI, 12) si trova il
nome rahab, che ¢ variamente inteso da varii scrittori. La parola in
genere, ha il senso di ferocia, insolenza, superbia e qualche volta ¢
impiegata per designare simbolicamente 1’Egitto™®. I LXX nel primo
dei due passi hanno k1t ta O oLEAVOV, nel secondo TO KNTOG.
Quindi il Reuss ha pensato si tratti di un mito astronomico, il Renan
nomina addirittura la costellazione della Balena, con poco
fondamento, a quanto pare*”. Del resto anche qui & da opporre, che la
Balena non ¢ un aggruppamento naturale di stelle che colpisca al
primo sguardo: ¢ anzi una costellazione artificiale fatta per riunire
insieme sotto una sola figura molte stelle poco distinte e sparse
irregolarmente sopra un grande tratto di cielo. Puo quindi il Rahab
essere un mostro favoloso, come Leviathan o Behemoth, ma non
sembra facile trovare per esso una relazione qualunque col cielo
stellato. Qui sotto s’indican le interpretazioni diversissime date da

228 Ps. LXXXVII, 4: LXXXIX, 11 : Isaia XXX, 7. Vedi Gesenio, Thes. pag.
1267.

229 Gesenius pag. 1268 fa giustamente osservare, che tax O’ ovpavov , cioe le
cose che stanno sotto il cielo sono cose terrestri, come terrestri sono le cose sotto il

Sole o le cose sublunari.
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varii autori alla frase ‘ozeré rahab di Giobbe (IX, 13); dal confronto
delle gnali si potra vedere la grave incertezza del caso®™”.

56. Propriamente dunque nell’Antico Testamento non si trova
designazione sicura che di sei costellazioni, le quali sarebbero da
identificarsi pit o meno plausibilmente con le seguenti: Orsa
Maggiore, Orsa Minore, Hyadi con Aldebarano, Orione, Plejadi, ¢ i
cosi detti penetrali dell’ Austro. 1’ Orsa Maggiore, le Hyadi, Orione ¢
le Plejadi si trovano anche in Omero e generalmente in quasi tutte le
cosmografie primitive. Ai penetrali dell’Austro invece non allude
Omero, il quale dimorando sotto una latitudine piu elevata (circa
38°), di quelle stelle alcuna non pote¢ vedere (per esempio Canopo),
altre vide troppo basse, ed immerse nei vapori dell’orizzonte.

230 LXX, Kkt Tt U1 00EAVOV: SIMMACO, Ol ETteQedOpevoL aAalovela:
VULGATA, qui portant orbem: Lutero, die stolzen Herren: Diobarti, i bravi campioni:
PuiLippsoN, des Widerstandes Stiitzen: Reuss, des Drachen Bundes genossen: RENaN,
la milice du Dragnn (Baleine ?): DeLitzsch, die Helfer des Rahab. Vedi GEesenius
pag. 1267-1268.
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CAPITOLO V.

MAZZAROTH

Mazzaroth o Mazzaloth — Diverse interpretazioni di questo nome — Non
puo esser la Grande Orsa — Probabilita che rappresenti le due fasi di
Venere — Confronto di un’espressione biblica con alcuni monumenti
babilonesi — Di nuovo la milizia del cielo.

57. Le due parole mazzaroth e mazzaloth sembrano accennare, con
pronunzia leggermente diversa, ad un medesimo oggetto celeste, o ad
un medesimo sistema di oggetti celesti®'. Presso Giobbe (XXXIII,
31-32) il nome mazzaroth si trova riunito insieme a varie
costellazioni, e tutto il contesto sta come segue: «Hai tu legato i
vincoli delle Plejadi, o sciolto i legami di Orione? Fai tu uscir fuori
mazzaroth al suo tempo, e conduci tu 1’“ajisoh coi suoi figliuoli?» —
Nel quarto libro dei Re (XXIII, 5) si legge di re Giosia, che stermino
quelli 1 quali onoravano d’incensi Baal, «il Sole, la Luna, mazzaloth,
e tutta la milizia del cieloy».

Le antiche versioni ci danno poco ajuto a proposito di queste
parole: e convien dire che gia i LXX ne ignorassero il significato,
perch¢ in entrambi 1 luoghi non tradussero, ma semplicemente

trascrissero paCovpwd. Cosi pure abbiam ragione di credere facesse
Aquila. La Vulgata nel primo dei due passi ha Luciferum, nel secondo

duodecim signa. Simmaco tradusse okopmoSévta™. S. Giovanni

231 L’autorita dei LXX e di Aquila, che hanno trascritto palovow®, sembra
appoggiare di preferenza il primo modo di pronunzia.
232 Certamente da okoQmiCw, spargo, disperdo; sarebbero quindi le stelle o le

costellazioni disperse. Si vede che Smmmaco derivava mazzaroth dalla radice zarah,
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Crisostomo con molti altri spiega (@O, ma avverte che secondo

altri paCovw? ¢ il cane celeste, vale a dire Sirio.

58. Non ¢ neppure, ben sicuro se si tratti di una sola cosa o di piu
cose. Certamente la desinenza in oth sembrerebbe indicare un plurale,
e cosi han pensato i piu degli interpreti. Tuttavia ¢ da notare che
presso Giobbe (XXXVIII, 32) si legge nel testo massoretico: hathotsi
mazzaroth be'itto, ed in esatta corrispondenza presso i LXX 1
dlavotEelg palovpwd €v kap@ avtov; che in italiano si puod
tradurre soltanto per fai tu uscir fuori mazzaroth al suo tempo? Dove
manifestamente si considera mazzaroth come una cosa unica.
Potrebbe pertanto questa parola esser considerata come un plurale di
forma, ma non di significato, caso non infrequente nella lingua
ebraica®’. Se ci poniamo da questo punto di vista, non ci parra piu
assurdo supporre che mazzaroth possa anche rappresentare un astro
unico. Quando pertanto leggiamo nel IV dei Re la serie... Sole, Luna,
mazzaroth e tutta la milizia del cielo, ci si presenta spontaneamente
I’idea, che mazzaloth sia 1’astro piu luminoso dopo il Sole e la Luna,
e come tale degno di essere distinto da tutta la milizia del cielo: sia in
altri termini, il pianeta Venere, come suppone la Vulgata™*, e come
opinava pure Teodoreto. Non ugualmente bene giustificata, ma
tuttavia ancora ragionevole apparira I’opinione accennata da San
Giovanni Crisostomo, che identificava mazzaloth con Sirio. Sirio
infatti ¢ la piu lucente di tutte le stelle propriamente dette.

59. Ad un risultato molto diverso si perviene esaminando la
relazione che puo correre fra mazzaroth e le costellazioni mezarim,
qui sopra esaminate §§ 51-53; che per argomenti abbastanza
plausibili vedemmo potersi identificare colle due Orse. Questa
relazione ¢ stata considerata come una completa identita gia dal
celebre Aquila, che nel II secolo di Cristo tradusse in greco I’ Antico
Testamento. Nei frammenti che ci rimangono di questa versione egli

rende mezarim per paCovo: che dal paCovpw? dei LXX differisce

che significa sparsit, dispersit, dissipavit.
233 Esempi notissimi: Elohim, Dio; schamajim, cielo; majim acqua, che tutti
hanno terminazione plurale.
234 Jo XXXVIII, 32.
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come il singolare dal plurale. L’identita di mezarim e di mazzaroth
era sembrata probabile anche al gran commentatore Abramo Aben
Ezra, e pare che ancora su questo fondamento il Diodati abbia
tradotto mazzaroth per «segni settentrionali». E veramente in favore
di tale identita si possono addurre argomenti non ispregevoli, tratti
dall’analisi dei due vocaboli quali stanno scritti nel testo non puntato.
Nondimeno ¢ certo, che ammesse le nostre conclusioni, secondo cui
mezarim (0 piuttosto mizrajim) rappresenta le due Orse, ’identita in
questione deve escludersi affatto. Qualunque sia 1’astro o la categoria
d’astri, che la Bibbia indica col nome di mazzaroth, una cosa ¢ certa;
cio¢ che non puo essere un astro circumpolare, né una accolta di astri
circumpolari. Infatti I’ebraico dice: fai venir fuori mazzaroth a suo
tempo? Era dunque mazzaroth un astro od una costellazione, od un
insieme d’astri soggetto ad apparizioni periodiche, quindi non sempre
visibile, che wusciva fuori (cio¢ sorgeva sull’orizzonte) a tempo
determinato. Ora niente di questo si puo dire dei mezarim o mizrajim,
dato che sian I’Orse: perché queste al tempo in cui fu scritto il libro
di Giobbe erano entrambe del tutto circumpolari per la latitudine
della Palestina. Quindi non potevano uscir fuori in nessun tempo;
essendo poi perpetuamente visibili da sera a mane in ogni notte
serena, non si poteva dire di loro, che ripetessero le loro apparizioni a
tempo determinato.

60. Per il vocabolo mazzaroth 1’etimologia di Simmaco*” ed’altri,
tratta dal verbo zarah (dispersit, dissipavit, ventilavit) non sembra
permettere alcuna conclusione probabile. Ma un’altra se ne puo
derivare dal verbo azar, che ha il significato di cinxit; onde azor
(cintura) e mazzaroth (formate in cintura). Sarebbero dunque stelle o
asterismi disposti in guisa da costituire una cintura € una corona.
Percio gia antichi interpreti ebrei hanno spiegato quel vocabolo per
rota siderum o zona siderum: altri piu recenti hanno pensato di
ricorrere alla Corona Boreale, altri alla cintura d’Orione. Ma la prima
non sembra essere una costellazione abbastanza importante e
cospicua per entrar qui in discussione: quanto alla cintura d’Orione,
essa ¢ certamente esclusa dal fatto che Orione tutto intiero si trova

235 Vedi qui sopra, § 57.
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nominato immediatamente prima di mazzaroth nel luogo poc’anzi
riferito di Giobbe (XXXVIII, 31-32). — Vi ¢ pero nel cielo un’altra
cintura o corona ben piu importante, ed ¢ quella formata dalle
costellazioni che segnano in cielo il corso del Sole e della Luna; essa
¢ la fascia delle costellazioni zodiacali, che nell’antica Astronomia, €
piu ancora nell’ Astrologia ebbero tanta importanza. Quindi ha avuto
forse origine 1’opinione espressa nella Vulgata*® e dal Crisostomo
che le mazzaroth siano appunto le dodici costellazioni zodiacali;
opinione che poi si venne largamente diffondendo, e fini coll’essere
ricevuta dal maggior numero degli interpreti.

61. Il Gesenius ( Thes. p. 869-870) ammette 1’interpretazione di
mazzaroth come segni zodiacali, principalmente sull’autorita della
tradizione ebraica e caldaica seriore. Egli respinge la significazione
qui sopra addotta di cintura o corona, ed afferma che il solo
significato possibile ex certo linguae Hebraicae et Arabicae usu &
quello di premonizione, e in senso concreto, di astri premonitori. Egli
deduce questo senso dalla radice nazar che fra i suoi significati ha
quello di avvertire uno che non faccia qualche cosa. L’interpretazione
sembra cercata assai lontano; inoltre mi permettero di osservare, che
gli astri premonitori per eccellenza in questo caso non sarebbero i 12
segni, ma i 7 pianeti, base principale di tutta 1’astrologia. Ma 1I’ipotesi
dei pianeti ¢ respinta dal Gesenio espressamente.

62. Ancora ¢ da osservare che sull’epoca e sulla nazione, presso
cui fu inventato lo zodiaco tutto & ancor dubbio e mistero®’. Nessuno,
allo stato presente delle nostre cognizioni, ¢ in grado di dimostrare
che lo zodiaco e 1 suoi dodici segni gia fossero conosciuti all’epoca,
in cui Giosia stermino a Gerusalemme il culto di mazzaloth (621 av.

236 IV Recum XXII1, 5.

237 Negli uitimi anni si ¢ creduto di averlo scoperto in monumenti assiro-
babilonesi molto anteriori a quanto in tal materia ha potuto produrre la Grecia. In
realta si € giunti a constatare, che fra le molte figure che si suppongono
rappresentare costellazioni del cielo babilonese, tre o quattro appartengono allo
zodiaco greco. Un vero zodiaco babilonese anteriore al greco, cio¢ una serie di 12
costellazioni ordinate lungo il corso annuo del Sole, non ¢ ancora stato pubblicato,
ch’io sappia. La questione dell’origine dello zodiaco si sta appunto ora agitando fra
valorosi eruditi e sarebbe presunzione 1’esporre in questo momento una opinione
non appoggiata a profondo studio dei documenti.
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Cr.). Se mai questa parola ha avuto il significato di una corona o
zona di costellazioni circondante tutto il cielo, non fu perche
rappresentasse 1 dodici segni, ma piuttosto perche rappresentava le 28
mansioni lunari, delle quali 1’osservazione ¢ senza confronto piu
agevole, ed ¢ in certo modo suggerita dalla natura; mentre la
divisione dei dodici segni ¢ affatto convenzionale. Onde le mansioni
lunari si trovano nelle astronomie primitive dell’Asia, non solo
presso i Semiti d’Arabia (e forse di Babilonia), ma gia ancora presso
gl’Indiani del tempo vedico, e presso i Cinesi delle prime dinastie.
Gli Ebrei, che in tutte le epoche della loro esistenza come nazione si
trovarono a frequente contatto coi Semiti cosi di Mesopotamia come
d’Arabia, poterono facilmente aver da loro la nozione delle mansioni
lunari.

63. Questa ipotesi puo esser appoggiata dal significato stesso della
parola, quando si assuma che mazzaloth ne sia la vera pronuncia.
Infatti essa si puo far derivare dalla radice nazal, che non nell’ Antico
Testamento, ma presso gli scrittori arabi si trova, col significato di
descendit, devertit; allora mazzaloth prende il senso di stazioni di
viaggio, e si adatta perfettamente ad una serie di asterismi, che
segnano ognuno di giorno in giorno i tratti di cielo percorsi dalla
Luna in 24 ore lungo la sua orbita apparente. Tale appellazione
stazioni di viaggio converrebbe poco ai segni dello zodiaco, i quali
costituiscono una divisione arbitraria e convenzionale, non
determinata dalla necessita del riposo quotidiano, che costituisce
I’idea fondamentale delle stazioni lunari. Questa interpretazione di
mazzaloth sarebbe poi assicurata anche dall’uso degli Arabi; 1 quali
da tempo immemorabile alle loro mansioni lunari*** danno il nome di
mendzil-el-kamar, cio¢ stazioni della Luna. Ora mendzil ¢ il plurale di
menzil (stazione, albergo), derivazione dalla sopra citata radice
arabica nazal, il cui significato ¢ descendit, deversatus est. Onde
I’identita del mazzaloth ebraico col mendzil arabico non sarebbe
dubbia, quando si fosse ben certi che I’antico ebraico usasse la radice

nazal nel medesimo senso che si trova usato nell’arabico®”.

238 Delle mansioni lunari degli Arabi si puo trovar piena notizia presso IDELER,
Sternnamen, pp. 120 e 287.
239 Questa radice nazal ¢ stata ammessa dal Gesenio nel suo Thesaurus nel solo
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64. Havvi del resto un’osservazione decisiva alla quale sembra che
nessuno abbia posto attenzione. Secondo che si narra nel IV libro dei
Re (XXIIL, 5), a mazzaloth, come al Sole ed alla Luna, si prestavano
in Gerusalemme onori divini. L’origine di questo culto non si puo
cercare altrove che a Babilonia. Ora in tutto cio che ¢ noto del culto
astrale dei Babilonesi non si pud trovare la minima traccia di
adorazione dei segni zodiacali o delle mansioni lunari, e tanto basta
per eliminare qualunque possibilita di ravvisare in mazzaroth quei
segni o quelle mansioni.

65. Assai preferibile sotto questo riguardo sarebbe I’ipotesi che
suppone da tale parola rappresentati i cinque pianeti maggiori. Sopra
I’adorazione di cui essi erano oggetto in Palestina abbiamo la
testimonianza positiva di Amos**’: a Babilonia ed a Ninive essi eran
contati fra le maggiori divinita. Inoltre il luogo che nel IV dei Re si
assegna a mazzaloth subito dopo il Sole e la Luna, risponde al grande
splendore dei pianeti, e specialmente di Venere, di Giove e di Marte.
Al pianeti si puo attribuire in senso astrologico la denominazione di
astri premonitori, sostenuta dal Gesenius. Per questo appunto ai
pianeti nella letteratura rabbinica fu applicato talora il nome di
mazzaloth per indicare i determinatori del destino®'. Finalmente
osserveremo che ai pianeti si adatta bene la periodicita regolare delle
apparizioni, cui sembra si accenni in Giobbe (XXXVIII, 32).

66. Fox Talbot, che fu uno dei creatori dell’arte fotografica e nel
medesimo tempo uno dei fondatori dell’ Assiriologia, rivolse il suo
acuto ingegno anche alla presente questione*”. Egli comparo
mazzaroth colla parola assira matsartu, che significa guardia.
Secondo lui mazzaroth sarebbero le costellazioni, che col loro
successivo sorgere sull’orizzonte, o meglio, col loro successivo
culminare nel meridiano, indicavano le ore della notte in cui dovean
cambiarsi le sentinelle. Quest’idea sembra meritare molta

senso di fluxit, manavit. Invece il LeopoLb nel suo lessico manuale ammette inoltre
anche 1’altro di descendit, deversatus est; probabilmente per riguardo a mazzaloth,
che egli interpreta per deversoria Solis, id est duodecim zodiaci signa.
240 Awmos 'V, 26.
241 Rienm, Handtwérterbuch des biblisclien Alterthums, p. 1551.
242 Transactions of the Society of Biblical Archaeology, Vol. 1, pp. 339-342,
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considerazione. Infatti nell’assiro matsartu deriva dal verbo natsaru,
che significa far guardia, custodire. Ora il medesimo verbo, nella
medesima forma natsar ¢ nel medesimo significato, esiste anche
nell’ebraico, come si pud vedere dai lessici. Dovrebbe dunque esser
possibile nell’ebraico derivare matsaroth da natsar nel senso di
guardia, come nell’assiro nel medesimo senso si deriva matsartu da
natsaru. E si vede ancora che il significato puro e semplice di guardia
o custodia, meglio che quello proposto da Talbot di stelle
determinatrici del cambiamento di sentinelle, corrisponde alla natura
delle analoghe derivazioni usate nella lingua ebraica.

67. Anche ¢ da osservare che il problema di determinare ad ogni
istante 1’ora della notte dal solo aspetto delle costellazioni, non € cosi
semplice come qualcuno potrebbe immaginarsi, e richiede un
continuato studio del cielo e delle sue apparenze nelle diverse
stagioni dell’anno. Ed ¢ molto dubbio che presso gli eserciti assiri (ed
in generale, presso qualunque esercito antico o moderno) la scienza
astronomica abbia raggiunta un’altezza tale da rendere possibile
questo modo di cambiar le sentinelle. Probabilmente si impiegava a
cio qualche mezzo applicabile anche a cielo annuvolato; e bastava
forse allo scopo la lunga abitudine di stimare le durate di .tempo
senza alcun aiuto estraneo.

68. Cio malgrado sta il fatto che, quando con Talbot si assuma la
forma matsaroth, e la si consideri come derivata dal verbo ebraico
natsar, il significato che se ne deduce di guardia o di sentinella puo
condurre ad una interpretazione plausibile, purche fra gli astri si trovi
qualche cosa che bene ad esso risponda. Risponderebbero bene a tale
condizione, per esempio, le due Orse, delle quali si puo dire che
fanno guardia continuata in cielo, ¢ che si potrebbero anche
considerare come due sentinelle poste a custodia del polo artico
celeste. Ma abbiamo gia veduto che qui non puo esser questione di
stelle circumpolari, dovendo mazzaroth wuscir fuori a periodi
determinati (§ 59). A tutte le condizioni invece soddisfano due astri
di eccezionale splendore, che per turno fanno guardia al Sole, I’uno
precedendolo alla mattina nel suo levare, 1’altro seguendolo alla sera
nel suo tramonto: Fosforo ed Espero, la stella del mattino e quella
della sera. Noi siamo in tal modo ricondotti all’interpretazione che da
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la Vulgata in Giobbe (XXXVIII, 32), adottata pure da Teodoreto.

69. Malgrado il poco conto che pare ne abbiano fatto 1 piu
autorevoli espositori, diverse altre ragioni parlano in favore di tale
interpretazione, e la rendono forse piu probabile di qualunque altra.

I. Questa ipotesi ¢ 1’unica, in cui si possa conciliare la forma
plurale del nome, coll’uso che se ne fa come di cosa unica al numero
singolare in Giobbe (XXXVIII, 32). Il pianeta Venere infatti, come
sdoppiantesi apparentemente in Espero e Lucifero, pud aver ricevuto
da principio un nome in plurale*”, cioé mazzaroth. Scoperta la sua
identita nelle due apparizioni mattutina e vespertina, fu naturalmente
considerata come un astro unico, € dall’autore del libro di Giobbe
usato quindi come singolare in veste di plurale.

II. Nel passo Giobbe (XXXVIII, 32) si legge: conduci tu fuori
mazzaroth al suo tempo? frase che indica chiaramente una legge di
apparizione periodica. Ora ¢ verissimo, che non solo le stelle
zodiacali, ma in generale tutte le stelle non circumpolari appajono
periodicamente durante 1’anno facendo il loro levare eliaco; ma
I’accenno speciale che qui si fa d’un periodo sembra indicare qualche
cosa di diverso da cio che avviene per la generalita delle stelle. Anzi,
siccome nel discorso del capo XXXVIII Iddio propone a Giobbe una
serie di cose impossibili all’'uomo e di cui alla divinita ¢ riservato il
segreto, potrebbesi anche supporre che il far uscire fuori I’astro al
tempo dovuto costituisca una parte della scienza arcana a cui I’'uomo
non saprebbe arrivare.

II1. Nel passo IV Regum (XXIII, 5) si parla di quelli che ardevano
incensi al Sole, alla Luna, a mazzaloth, e a tutta la milizia del cielo.
Qui mazzaloth ¢ posto dopo il Sole e la Luna, ma con essi ¢ distinto
da tutta la milizia del cielo. La supposizione piu naturale e piu

243 Veramente potrebbe aspettarsi un duale; ma non ¢ condizione necessaria.
Per esempio le due tavole della legge di Mosé sono nell’ Antico Testamento sempre
nominate al plurale (luchot) e non mai al duale (luchothajim). Che in principio a
Babilonia i due aspetti di Venere si considerassero come due astri diversi, si puo
provare per un numero considerevole di monumenti. Lo stesso si pud anche
dimostrare degli antichissimi Egiziani; e rispetto ai Greci si ha la tradizione che
Pitagora sia stato il primo a riconoscere che Eosforo ed Espero sono un solo e
medesimo astro.
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probabile ¢, che mazzaloth sia I’astro del cielo piu splendido dopo il
Sole e la Luna, e che al pari di essi vada distinto di gran lunga dalle
altre stelle: cosi siam condotti inevitabilmente a Venere, la quale
dopo il Sole e la Luna ¢ I’unico astro capace di produrre ombra.

70. A tutto questo devesi aggiungere che la menzione dei tre astri
Sole, Luna e mazzaroth separatamente considerati come 1 tre
principali del cielo, ha il suo significato speciale in un culto venuto
agli Ebrei da oltre I’Eufrate, ed importato probabilmente
coll’invasione degli Assiri. Sole, Luna, e Venere infatti occupavano
una posizione preminente nel Panteon delle nazioni mesopotamiche.
In molte e molte scolture provenienti dalle escavazioni fatte in
Assiria e nella Babilonide e specialmente dove si manifesta qualche
idea attinente alla religione, si trova disegnata una triade di astri
(simboli certo delle divinita corrispondenti), ciascuno dei quali ha la
sua propria figura, identicamente per tutto ripetuta col medesimo
tipo. Gli astri sono il Sole, la Luna, e Venere, e le loro figure sono
come qui presso.

Sin (Luna) Samas (Sole) Iatar {Venare)

Queste tre figure compaiono di frequente nei ritratti che
possediamo dei monarchi assiri, scolpiti in basso rilievo**; e stanno
davanti a loro nella schiera dei simboli delle loro divinita protettrici.

Le medesime si trovano pure nelle stele figurate che possediamo dei

244 Veggasi il ritratto in basso rilievo di Assurnazirpal (884- 860 av. Cr.);
quello di suo figlio Salmanassar II (859-825 av. Cr.), ¢ quello di suo nipote Samsi-
Adad IV 824-811 av. Cr.); riprodotti nelle Transactions of the Society of Biblical
Archaeohgy, vol. V p. 224 ¢ 278 e vol. VI p. 88. Si veda anche il bassorilievo di
Assaradone trovato negli scavi di Senjirli in Cilicia, ora conservato nel museo di
Berlino. Nei monumenti assiri la figura del Sole ¢ un po’ diversa da quella data dai
monumenti babilonesi e rappresentata qui sopra.

230



monarchi babilonesi**’. Ed occorrono da ultimo in un’altra classe di

monumenti assai pitt numerosa: cio¢ in certe stele o lapidi erette, che
si ponevano nei campi come pietre terminali (secondo che credono
molti) o piuttosto come titoli pubblici di proprieta; titoli inviolabili, la
cui remozione era accompagnata dalle piu terribili maledizioni,
inscritte sulle stele medesime. Questi monumenti, di cui il numero
doveva essere molto grande (ne son stati trovati fino ad oggi circa
trenta) portano una scena o rappresentazione figurata, contenente nel
luogo piu cospicuo i tre simboli sopra descritti della Luna, del Sole e
di Venere, e per lo piu in tale ordine, che alla Luna sia dato il primo,
al Sole il secondo, a Venere il terzo posto.

Sole, Luna, Venere, e la milizia del Cielo
sopra un monumento babilonese del secolo XII prima dell’éra volgare.

71. To inclinerei dunque a supporre che nel tempio di
Gerusalemme da Achaz o da qualche suo successore fosse stato

245 Si trovano per esempio nella stela di Nabucodonosor I (circa 1130 av. Cr.),
figurata presso RawLinson, Cuneif. Inscr. of Western Asia, vol. V, tav. 57. Si trovano
pure nella lapide di Nabupaliddina (800 circa av. Cr.) rinvenuta da Rassam nelle
rovine di Sippara e molte volte pubblicata, fra 1’altre da HommeL, Geschichte
Babyloniens und Assyriens, p. 597.

231



eretto un monumento analogo a qualcuno dei sopra descritti. Non
mancherebbe neppure la milizia del cielo, a cui fa allusione lo
scrittore biblico nel IV dei Re. Infatti nelle stele terminali o titoli di
proprieta di cui sopra si ¢ detto, dopo 1 tre simboli del Sole, della
Luna, e di Venere (od intorno ad essi quando la rappresentazione ¢
circolare), sta invariabilmente scolpito un intero popolo di strane
figure. Tra esse si distinguono un gran serpente, uno scorpione,
animali fantastici e mostruosi di aspetto talvolta pauroso; un centauro
alato in atto di saettare, un capro colla coda di pesce; inoltre diversi
emblemi di carattere piu semplice, altari con sopra tiare o punte di
lancia; una saetta, un bastone, ed altri oggetti di difficile
interpretazione, che in numero maggiore o minore si trovano scolpiti
sopra ciascun monumento. In tutto si conoscono fino ad oggi circa 40
figure, alcuna delle quali ¢ ripetuta con maggiore frequenza, altre piu
raramente.

72. Quale sia il soggetto di tali figure ¢ chiaramente attestato in
alcune delle iscrizioni che sogliono, accompagnarle**; non sono altro
che emblemi o simboli di divinita o di esseri soprannaturali, alla cui
protezione era raccomandata 1’inamovibilita e la conservazione del
monumento. Non tuttavia di qualsiasi divinita. Infatti se si osservano
con attenzione quelle ligure, si vede che alcune di esse hanno una
rassomiglianza piu o meno completa con figure che rappresentano le
costellazioni della sfera greca, e una rassomiglianza ancor maggiore
talvolta con la sfera degli antichi astrologi, cosi detta barbarica: anzi
in alcuni casi vi ¢ perfetta identita, come tra lo scorpione babilonese e
lo scorpione zodiacale nostro; tra il capro a coda di pesce delle stele
babilonesi, e il nostro capricorno; tra il centauro alato e saettante dei

246 In una stela di questo genere, che appartiene ai regno di Marduk-baliddina I
(1170 anni circa prima di Cristo) ¢ detto, che se alcuno la rimovera dal suo luogo,
la nascondera o la distruggera, «gli Dei Anu, Bel, ed Hea, Ninip ¢ Gula, e tutte le
divinita delle quali si vedono gli emblemi su questa tavola di pietra, con forza
distruggano il suo nome, una terribile maledizione cada sopra di lui ecc.» (G.
Smith, Assyrian discoveries 2* ed. p. 241). In un’altra appartenente al regno di
Marduknadinachi (1115 circa prima di Cristo) I’analoga maledizione ¢ cosi
espressa: «le divinita la cui immagine é su questa pietra e di cui € invocato il nome
lo perseguitino con irrevocabili maledizioni» (Orpert nella collezione Records of
the Past, vol. IX p. 101).
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Babilonesi col sagittario della sfera barbarica e dei zodiaci egiziani**’.
Percio alcuni Assiriologi hanno voluto ravvisare in queste figure una
serie di costellazioni zodiacali, o anche di altre costellazioni della sfera
babilonese**. Che in esse si debba riconoscere un carattere astronomico
sembra probabile, non solo per le coincidenze or ora allegate, ma ancora
per essere presenti sempre in questi monumenti i simboli della Luna, del
Sole, e di Venere, come abbiam detto. Credo pertanto non si possa
errare, considerandole come emblemi o figurazioni materiali delle
divinita celesti, poich¢ divinita hanno ad essere; includendo in questo
numero le divinita planetarie, e gli spiriti buoni e malvagi a cui la
teologia babilonese associava gli astri e le costellazioni del firmamento.
Son questi gli spiriti della milizia del cielo, su cui dominava Marduk
secondo I’inno citato qui sopra § 33; quella ¢ la milizia del cielo
nominata da Nabucodonosor nella sua grande iscrizione, ¢ di cui
I’adorazione a Gerusalemme cagionava tanto orrore ai profeti d’Israele.
73. Come si vede, 1’espressione biblica (IV Re XXIII, 5) concernente
quelli che adoravano il Sole, la Luna, Mazzaroth e tutta la milizia del
cielo, si trova graficamente illustrata dai descritti monumenti nel modo
piu completo e piu inaspettato. Sole, Luna, e Mazzaroth sono distinti in
questo passo della Bibbia coll’esser nominati specialmente ed in primo
luogo: sui monumenti sono distinti per la loro posizione di precedenza,
quando le figure formano serie, o per la posizione centrale, quando le
figure sono distribuite su di un’area circolare o rotondeggiante. E quanto
alla rimanente moltitudine, cio€ alla milizia del cielo, sarebbe cosa di
alto interesse esaminare le diverse categorie in cui probabilmente era

247 Vedi per queste ed altre rassomiglianze ’opera recente e importante di F.
BoLt, intitolata, Sphaera, p. 181-194; e sui monumenti astronomici babilonesi della
classe qui sopra descritta, la stessa opera, p. 198-208, oltre quella gia sopra citata di
HoMMEL.

248 Cosi HomMmEL, Anfsdtse und Abhandlungen, p. 236-268, le cui conclusioni
pero difficilmente reggeranno alla critica avvenire. Invece Morris JasTrow
(Religion Babyloniens und Assyriens, p. 192), non solo le respinge, ma cade
nell’eccesso opposto, € nega recisamente che le relazioni fra le divinita del Panteon
babilonese ed i loro emblemi figurati dipendano da principi o da fatti astronomici
od astrologici. Forse la verita sta nel mezzo. Noi possiamo ammettere qualche
connessione di quegli emblemi con fenomeni del cielo; soltanto non siamo in grado
per ora d’indicare la natura di tal connessione.
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divisa, e la sua gerarchia. Ma non ¢ argomento da trattarsi brevemente,
né in questo luogo: piu che coll’ Astronomia biblica, esso ha relazione
colla mitologia e colla uranografia dei Babilonesi*®.

249 Disegni sufficientemente istruttivi di monumenti babilonesi appartenenti
alla categoria qui considerata si possono trovare in opere assai divulgate nel
pubblico. Uno esiste nella seconda edizione delle Assyrian Discoveries di G. SmiTH,
p. 236 e riguarda la gia poc’anzi citata stela di Mardukbaliddina I (1170 circa av.
Cr.). — Un altro si riferisce al regno di Marduknadinachi (1115 circa av. Cr.), e si
trova rappresentato in prospettiva laterale presso Bezorp, Ninive und Babylon, p.
52. Ridotto a proiezione circolare, ¢ stato pubblicato da Lenormant, Histoire de
[’Orient, 9* ediz. contin. da BaseLon, vol. V, p. 183: cosi ridotto lo presenta anche la
nostra fig. 6. Qui i tre simboli della Luna, del Sole, e di Venere occupano il vertice
convesso del monumento, che nello stesso tempo ¢ il centro della rappresentazione
figurata. Lo stesso accade nel cosi detto caillou Michaud, che si conserva nella
Biblioteca Nazionale di Parigi, riprodotto molte volte da un secolo in qua, ¢ ancora
ultimamente nella citata opera di Lenormant, ed in Hommer, Geschischte
Babyloniens und Assyriens, p. 74. A questa categoria appartiene pure la bella stela
di Nabucodonosor I, le cui figure si trovano in modo eccellente riprodotte presso
BezoLp, Ninive und Babylon, p. 49.
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Capitolo VI.

IL GIORNO E LA SUA DIVISIONE

La sera ad un certo momento del crepuscolo considerata qual principio del
giorno — Fra le due sere — Divisione della notte e del giorno naturale
— 1II cosi detto orologio solare di Achaz — Nessuna menzione di ore
nell’ Antico Testamento. La scha 'ah aramaica.

74. Che gli Ebrei ponessero il principio del giorno civile o
nychthemeron alla sera, presso a poco nel modo ancora cent’anni fa
praticato dagli Italiani ed oggi pure da tutto il mondo musulmano,
non vi puo essere dubbio. Infatti la Genesi, dopo narrate le opere fatte
da Dio nel primo giorno della creazione, cosi conclude: e fu sera e fu
mattina il primo giorno. E lo stesso ripete per tutti i giorni della
creazione come regola invariabile. La sera s’intendeva pertanto
precedere la mattina. Una testimonianza anche piu convincente si trae
dal versetto 18 del Salmo LV, dove si dice: di sera e di mattina e di
mezzogiorno io gemero e sospirero ecc. Qui la sera precede la
mattina ed il mezzogiorno.

In tutte le feste degli Ebrei cosi ordinate che dovessero durare uno
0 piu giorni intieri, si cominciava dalla sera. Cosi il riposo del
sabbato durava dalla sera di un giorno fino alla sera del giorno
seguente. Lo stesso dicasi del giorno delle espiazioni®’, che si
celebrava nel settimo mese e durava dalla sera del nono giorno fino
alla sera del decimo: e della festa degli azimi, che cominciava nel
primo mese il giorno 14 la sera, e terminava col giorno 21 la sera®™'.

250 jom hakippurim, vedi Levit, XXIII, 32.
251 Exop. XII, 18.
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Anche oggi le comunita israelitiche cominciano il loro giorno rituale
alla sera®?,

75. Quest’uso di cominciare il giorno civile o nychthemeron colla
sera, ¢ stato originariamente praticato da quei popoli, che ebbero per
regola di porre il principio del loro mese nel momento in cui la Luna
nuova si faceva loro visibile nel crepuscolo vespertino. Come
giustamente riflette a questo proposito Ideler*”, fra I’una e ’altra
cosa esisteva una certa dipendenza; era naturale infatti che si
cominciasse a contare il primo giorno del mese dal medesimo istante,
da cui si supponeva aver principio il mese stesso; ed ¢ facile vedere
quali inconvenienti avrebbe portato seco 1'uso di cominciare il mese
in un momento, e il primo giorno di esso mese in un altro. Ora gli
Ebrei, come si vedra, in ogni epoca della loro storia usarono contar i
mesi dall’istante in cui la falce luminosa della Luna cominciava a
rendersi visibile dopo la congiunzione col Sole; cio¢ dall’istante del
novilunio apparente. La pratica di cominciar il giorno colla sera ne
derivo come conseguenza presso gli Ebrei, come presso altri popoli,
fra i quali son da nominare i Greci.

76. 1l nome ebraico della sera ¢ ‘ereb, dalla radice ‘arab, che
significa niger fuir®*; allude dunque all’annerirsi progressivo
dell’atmosfera dopo tramontato il Sole. Come il nome di sera presso
di noi, si usava per lo piu in un senso alquanto indeterminato,
comprendente insieme 1’ultima parte del giorno chiaro, e il principio
dell’oscurita. Qual era il momento della sera, che costituiva la fine di
un nychthemeron, ¢ il principio del nychthemeron consecutivo?

La risposta non pud esser dubbia. Presso quei popoli, che
determinavano il principio del mese dal momento in cui alla sera nel
crepuscolo verso ponente appariva la sottil falce della nuova Luna, il
principio del giorno non poteva essere altro, che quella fase del

252 IpeLer, Handbuch der mathematischen und technischen Chronologie 1, 80.

253 IDELER, ibidem 1, 482.

254 Cosi Gesentus, Thes. p. 1064. Pero il verbo ‘arab nel senso di niger fuit non
si trova nell’Antico Testamento. Sembra difficile inoltre non ammettere qualche
connessione fra 1’ ‘ereb ebraico e 1’ereb Samsi delle iscrizioni assiro-babilonesi, che
significa tramonto del Sole (letteralmente, entrata del Sole sotto 1’orizzonte, da
erébu entrare).
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crepuscolo vespertino, in cui ’osservazione della falce diventava
possibile. Tale fase non poteva esser il tramonto del Sole, perche in
pieno giorno la falce lunare non ¢ ancor visibile; e non era neppure la
fine del crepuscolo e il principio della notte completamente oscura,
perche le stelle piu brillanti ed i pianeti sogliono diventar visibili
assail prima che il cielo sia totalmente annerato; quanto piu la falce
lunare! Codesta falce suole apparire in un momento intermedio, in
cui ancora non si vedon le stelle, ma la luce crepuscolare ¢ gia molto
diminuita. L’esperienza dimostra che tal momento della prima
visibilita dipende da parecchie circostanze variabili da un novilunio
all’altro*’; ma che si pud determinare in modo generale ed
approssimato, dicendo che la falce suole apparire quando il Sole si ¢
abbassato sotto 1’orizzonte alla profondita di circa 6 gradi. Per la
latitudine della Palestina si pud ammettere che cid avvenga, una volta
sull’altra, mezz’ora dopo il tramonto del Sole, e un’ora intera prima
che, finito il crepuscolo, cominci la notte completamente scura.
Dunque, nelle sere di luna nuova, dal momento della visione della
falce la durata del crepuscolo ¢ divisa in due parti disuguali, che gli
Ebrei chiamavano le due sere, in ebraico ‘arbajim. La prima sera
costituiva un intervallo di circa mezz’ora, abbastanza chiaro ancora
per esser considerato come continuazione e parte del giorno
precedente, nel quale si poteva attendere alle occupazioni comuni
della giornata; quello insomma, che noi chiamiamo crepuscolo
civile*®. La seconda sera durava press’a poco un’ora; il suo principio
segnava il principio del nychthemeron seguente; la sua fine era al
cominciar della notte completamente oscura; al suo sopraggiungere si
accendevan le lampade, con che s’inaugurava il periodo notturno. Nel
Pentateuco si trova piu volte adoperata 1’espressione bén ha ‘arbajim,
che significa fra le due sere*’, per indicare il momento che separava i

255 Le principali fra queste sono: la distanza angolare della Luna dal Sole nel
momento dell’osservazione, 1’altezza della Luna sopra 1’orizzonte, la sua distanza
dalla Terra, il grado di purezza dell’atmosfera.

256 Si assume che il crepuscolo civile incominci col tramonto, ed abbia fine
quando il Sole giunge alla profondita di 6° %2 sotto I’orizzonte. La durata media di
questo crepuscolo in Palestina ¢ di circa mezz’ora.

257 Exop. XXII, 6: XVI, 12: XXIX, 39 ¢ 41: XXX, 8: Levir. XXIII, 5: Num. IX,
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due periodi sopra descritti, e segnava per gli Ebrei il principio del
giorno civile e religioso. Di speciale interesse ¢ il passo dell’Esodo
XXX, 8, nel quale si parla di Aronne che accende le lampade nel
Tabernacolo fra le due sere: esso ¢ decisivo circa il significato tanto
discusso™® dell’espressione ben ha’arbajim, e dimostra chiaramente
che con questa si indica il momento del crepuscolo vespertino, in cui
diventando insufficiente la luce naturale, bisogna ricorrere alla luce
artificiale®®. Certo non si pud supporre, che Aronne accendesse le
lampade col Sole sull’orizzonte, oppure tardasse ad accenderle
quando non ci si vedeva piu affatto.

77. La notte era dagli Ebrei designata col vocabolo /ajil o lajlah,
d’incerta derivazione. La sua durata era divisa dagli Ebrei, ad
esempio dei Babilonesi*®, in tre guardie o vigilie, mentre i Greci ed i
Romani la dividevano in quattro. La prima dicevasi guardia della
sera o il principio delle guardie, la seconda guardia di mezzo, la terza
guardia del mattino®®'. Si trova poi nominata nell’Antico Testamento
anche la meta della notte*®.

78. Il mattino in senso lato ¢ generalmente indicato con boger, che
pero si applica piu particolarmente alla prima luce. Il crepuscolo o

3 e 5: XXVIII, 4.

258 Chi volesse informarsi di queste discussioni, pud prenderne un’idea da
IpeLer, Handbuch der mathematischesn und technischen Chronologie, Vol. 1 p.
482-484: e nel Thiesaurus di Gesenio, p. 1064-1065. La questione era importante
per determinare il momento giusto, in cui si dovea sacrificare 1’agnello pasquale e
cominciare la settimana degli azimi.

259 Era dunque un metodo analogo all’antico uso italiano, secondo cui si
ponevano le ventiquattro mezz’ora dopo tramontato il Sole, quando finiva il
crepuscolo civile.

260 Le tre vigilie dei Babilonesi erano designate precisamente coi medesimi
nomi, che usavano gli Ebrei: la prima guardia, la guardia di mezzo, la guardia della
mattina. Tutte e tre si trovano insieme nominate in una tavoletta del Museo
Britannico, pubblicata in Rawrinson, Cuneiform Inscriptions of Western Asia, Vol.
III tav. 52, n. 3; in parte tradotta ¢ spiegata da Savce, Transactions of the Society of
Biblical Archaeology, Vol. 111 p. 151-160.

261 11 principio delle guardie si trova nominato in Geremia, Lam. II, 19; la
guardia di mezzo in Jup. VII, 19; quella del mattino in Exop. XIV, 24 e I Recum X1,
11.

262 chazi halajlah Exop. XII, 29: XVI, 3.
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nescheph del mattino viene pure chiamato schachar, equivalente ad
aurora. Come due sere, cosi avevano gli Ebrei due aurore, separate da
una fase intermedia del crepuscolo mattutino, ben schacharajim®.

79. La parola jom, come presso di noi 1’equivalente giorno, era
usata per indicare D’intiero nycthemeron ed anche solo la parte
illuminata di esso, cio¢ il giorno naturale. Secondo Gesenius il nome
sarebbe derivato dal calore del Sole. Unica e frequente divisione del
giorno naturale ¢ data dal mezzodi, tsaharajim: parola derivata da
tsahar, che probabilmente significa splenduit, [luxit (in arabo
apparire). Essa ¢ il duale di tsohar, luce. Adunque tsaharajim
vorrebbe dir doppia luce, e sarebbe un modo di esprimere la massima
luce del giorno. Ewald pero ¢ d’opinione, che si debba metter questo
duale con quelli gia sopra notati della sera e dell’aurora; indicherebbe
pertanto tsaharajim, due parti del giorno che immediatamente
precedono e seguono il punto di mezzodi. Di tali due parti non si
potrebbe indicar la durata, non essendo limitata da alcun fenomeno
speciale***.

80. Ma la divisione del giorno in due sole parti ¢ insufficiente
nella pratica. Percio gli Ebrei si aiutavano con altre designazioni in
modo indiretto. Noi troviamo dapprima i due momenti, avanti ¢ dopo
mezzodi, in cui nel Tempio si soleva offrir il sacrifizio detto
minchah®®. Quanto distassero dal mezzodi non si puo rilevare. —
Altre indicazioni del medesimo genere sono nel calore del giorno o

263 Non si trova pero schacharajim usato in tal senso nell’Antico Testamento,
ma solo come nome proprio d’uomo I Par. VIII, 8. Nondimeno questo duale basta a
provare che nel crepuscolo mattutino si distinguevano due aurore, sebbene della
distinzione poco uso si facesse in pratica.

264 EwaLp, Die Alterthiimer des Volkes Israel (3 ed. Gott. 1866) p. 449.
L’opinione di EwaLp sembra confermata dalla frase bethoch tsaharajim (fra le due
luci), la quale accennerebbe a due intervalli consecutivi della massima luce (Isa.
XVI, 3).

265 Diopari traduce offerta di panatica. Consisteva in farina, polenta, o focacce,
condite con olio e sale. Al momento del sacrifizio mattutino si allude in IV ReGum
II, 20 da cui risulta, che si faceva assai di buon’ora. A quello del sacrificio
vespertino si allude in III Recum XVIII, 29 e 36 dove si vede, che dopo di esso
rimaneva disponibile una parte notabile di giorno chiaro. Nel servizio del secondo
Tempio, secondo quanto si legge nell’Esodo (XXIX, 38-41), I’'uno dei sacrifizi si
dovea fare la mattina, I’altro fra le due sere.
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6. il declinare del giorno™': ’avvicinarsi della

269

nel calore del Sole
sera®®, il tempo di mangiare

Che questo semplice modo di designare le epoche della giornata
potesse bastare per lungo tempo ad un popolo di pastori e di
agricoltori, ne abbiamo prova dall’esperienza nostra quotidiana.
Anche nelle societa piu colte la maggior parte degli uomini vive
senza orologio, e regola ad occhio e croce il tempo con quel grado di
precisione che basta ai proprii bisogni. Vi sono nelle campagne
contadini assai semplici, 1 quali guardando al Sole, sanno indicare in
ogni stagione ’ora, senza sbagliarsi mai neppure di venti o di trenta
minuti.

Ma I’idea dell’ora, cio¢ di una divisione regolare del giorno in
parti uguali, pare rimanesse sconosciuta agli Ebrei ancora per qualche
tempo dopo I’esilio: certo ¢ almeno, che la parola corrispondente non
esiste nell’ebraico dell’Antico Testamento, e€ solo comincia a
comparire nei dialetti di Palestina dopo che 1’ebraico cesso di esser
parlato nell’uso famigliare: dialetti che appartengono al ramo
aramaico delle lingue semitiche. Con ci0 siamo condotti a
considerare la questione del cosi detto orologio solare di Achaz, il
quale sarebbe stato collocato nel palazzo reale di Gerusalemme per
ordine di quel Re, 730 anni circa avanti Cristo.

81. Narrasi nel quarto dei Re?”, che desiderando Ezechia Re di
Giuda un segno della prossima guarigione promessagli da Isaia,
«disse Isaia: sia questo per te un segno da Jahve, che Egli fara quanto
ha detto: deve procedere 1’ombra dieci ma aloth, o tornar indietro
dieci ma’aloth? E disse Ezechia: «facile ¢ all’ombra declinare
[ulteriormente] dieci ma 'aloth, non che 1’ombra ritorni indietro dieci
ma’aloth. Ed Isaia il «profeta invoco Jahve, e fece ritornare 1’ombra
per tante ma’aloth, di quante essa era discesa nelle ma ‘aloth di
Achaz, indietro dieci ma’alothy. La stessa cosa ¢ narrata alquanto piu

266 Gen. XVIII, 1: I Recum X1, 9: 11 Recum 1V, 5.
267 Jup. XIX, 8
268 Deut. XXIII, 11
269 Ruru 11, 14.
270 IV Recum XX, 9-11
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brevemente nelle sezioni storiche della profezia d’Isaia*’', dove il
profeta dice ad Ezechia: «e questo sia a te il segno... ecco, io faccio
ritornare ’ombra di tante ma’aloth, di quante essa ¢ discesa nelle
ma’aloth di Achaz col Sole, indietro dieci ma’aloth. E ritorno il Sole
dieci ma’aloth indietro, quante ma’aloth era disceso».
L’interpretazione di questi passi presenta una certa oscurita, non solo
per il senso da attribuirsi alla parola ma’aloth, ma ancora perch¢ la
stessa parola viene usata qui in due modi alquanto differenti fra di
loro. Prima, come semplice plurale esprimente un certo numero delle
unita chiamate ciascuna ma’alah. In secondo luogo ¢ impiegata ad
indicare una certa costruzione ordinata da Achaz, contenente un
numero di unita ma’alah maggiore di dieci; lungo le quali scorreva
una certa ombra mentre progrediva il Sole nel suo moto diurno; il
tutto cosi disposto, che Ezechia potesse osservare lo spostamento
dell’ombra standosi a giacere nel suo letto.

82. La parola ma’alah s’interpreta quasi senza eccezione per
scalino o gradino di scala®’?; il plurale ma 'aloth pud intendersi anche
per una gradinata o scala. Noi dovremo dunque rappresentarci la
cosa in questo modo: che Achaz, in occasione delle nuove costruzioni
da lui ordinate nel Tempio e nel palazzo reale’”, abbia fatto fare una
gradinata, detta percid ma’aloth Achaz, cio¢ i1 gradini di Achaz. Su
questi gradini si proiettava 1’ombra di qualche parte piu alta del
rimanente edilizio; la quale scorrendo di gradino in gradino, si
andava abbassando, in quell’ora del giorno in cui si pone il prodigio.
Non ¢ impossibile che alcuno usasse quegli scalini come punti di
riferimento per regolarsi sul tempo; ¢ questo un procedimento ovvio,
e di analoghi se ne praticarono sempre e dovunque. Che che ne sia,
nell’intendimento dello scrittore il prodigio fu questo: che dopo esser
discesa ’ombra per dieci gradini, essa li risali d’un tratto al cenno
d’Isaia. La seconda delle due narrazioni esposte implicherebbe anche
una retrogradazione del Sole, non chiaramente accennata nella prima;

271 Isaia XXXVIII, 8.

272 Gesentus Thes. p. 1031, dove sono indicati i passi dell’ Antico Testamento
che confermano tale interpretazione. Ivi pure son riferiti i pochi casi che sembrano
richiedere un altro significato; dei quali non sarebbe qui opportuno preoccuparsi.

273 IV Recum XXII1, 12: XVI, 18.
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un prodigio dunque uguale od anzi maggiore di quello onde si fa
merito a Giosue.

83. I piu antichi interpreti hanno inteso la cosa nel modo che si ¢
detto: cosi 1 LXX, e la versione siriaca. Ma Simmaco nella sua
versione greca (II secolo di Cr.), piu tardi la Vulgata ed i Targum (o
interpretazioni dei dottori Ebrei) misero in campo un’altra opinione,
che oggi ¢ quasi universalmente ricevuta. Secondo quest’altro modo
di vedere, le ma’aloth di Achaz sarebbero state le linee orarie di un
quadrante solare collocato per cura di Achaz nella reggia di
Gerusalemme, ogni linea costituendo una ma’alah, o grado di
progressione dell’ombra. Tale orologio solare vuolsi importato da
Babilonia; I’invenzione del gnomone e del quadrante orario essendo
assicurata ai Babilonesi dall’autorita di Erodoto™. Tutto questo ¢ nel
numero delle cose possibili. E probabile infatti, che I’invenzione
dell’orologio solare (come certamente, si puo dire della divisione del
giorno in ore) sia dovuta ai Babilonesi, sebbene finora nulla se ne sia
trovato nelle rovine mesopotamiche. E poteva il re Achaz (assai
vago, a quanto sembra, di usi stranieri) aver fatto collocare nella sua
reggia un orologio solare da qualche astronomo babilonese, o siro, o
fenicio. Ma gia si ¢ detto, che 1’Antico Testamento non fa il minimo
accenno a divisioni regolari del giorno, né per il tempo di Achaz, n¢
per epoche posteriori. Inoltre la lontana ed imperfetta analogia che le
linee orarie possono avere coi gradini di una scala non mi sembra
sufficiente per giustificare 1’abbandono della interpretazione data dai
LXX, che cosi esattamente ¢ cosi naturalmente si adatta alla lettera

del testo ebraico®”.

274 Herop. 11, 109.

275 1 gradini di Achaz ed il suo cosi detto orologio hanno dato luogo ad una
intiera letteratura, nella quale non mancano idee curiose e bizzarre. Se ne puod
trovare qualche cenno presso WiNer, Bibl. Realwdrterbuch, Vol. 1, p. 498-499.
Notabile fra tutti mi pare un problema di gnomonica, nel quale si propone di
determinare come e quando ed in quali luoghi della Terra I’ombra proiettata da un
gnomone sopra un piano ad esso perpendicolare, dopo aver girato per una certa
parte della giornata intorno al piede del gnomone in un certo senso, possa arrestarsi
un momento, poi girare in senso contrario, ritornando sopra se medesima. Lascero
al lettore tutto il piacere di risolvere proprio Marte questo non difficile problema, e
di vedere in qual modo si potrebbe riprodurre sotto una certa forma il narrato
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84. La divisione regolare del giorno in parti uguali era praticata a
Babilonia assai prima dell’esilio ebraico. Risulta da frammenti
d’astronomia babilonese dissotterrati a Ninive, che cola si usava
dividere il nychthemeron in dodici kaspu, ciascuno dei quali
corrisponde a due delle nostre ore equinoziali*’®. Non sarebbe dunque
inverosimile che gli Ebrei, venuti a contatto coi Babilonesi
nell’esilio, avessero da loro imparato, insieme ad altre cose, anche
I’uso di dividere il tempo della giornata con maggior precisione, che
non facessero anteriormente. Essi avrebbero potuto impararlo anche
molto prima dagli Egiziani; dei quali ¢ noto che gia all’epoca delle
Piramidi sapevano dividere il giorno naturale in dodici parti uguali,
ed in altrettante la notte’’’. Ma ¢ impossibile trovare alcuna prova di
questo nei libri dell’ Antico Testamento. E vero, che nella profezia di
Daniele s’incontra ripetuta piu volte la parola scha’ah o scha’athah,
che i LXX traducono per coa, ¢ la Vulgata per hora®’®. Notiamo
pero, che tal parola si trova soltanto nella parte aramaica del testo di
Daniele, perdutasi nell’ebraico originale: né¢ sappiamo qual vocabolo
vi corrispondesse in questo. Inoltre non sembra che il significato di
scha’ah o scha’athah in questi luoghi accenni ad ore vere e
propriamente dette, cio¢ a misure di tempo; piuttosto si deve prendere

prodigio della retrogradazione dell’ombra sopra il supposto quadrante di Achaz.

276 «Nel giorno sesto del mese di Nisannu il giorno e la notte si bilanciarono:
sei kaspu di giorno e sei kaspu di notte». Questa notevole osservazione ¢ stata
pubblicata in Rawrinson, Cuneiform Inscriptions of Western Asia, Vol. 111, tav. 51,
n. 1: tradotta da Savce nelle Transactions of the Society of Biblical Archaeology,
Vol. III, p. 229. Sventuratamente non ¢ indicato 1’anno in cui I’equinozio fu
osservato.

277 Bruasch, Die Aegyptologie, p. 364-365.

278 Dan. 11, 6 ¢ 15: 1V, 30: V, 5.

243



nel senso di momento o punto di tempo, come si fa da noi quando
diciamo a quest 'ora, in mal’ora, all’ora ecc., e certo in questo modo
dobbiamo intendere 1’cooa dei LXX e I’hora della Vulgata®.

A qual epoca I’uso delle ore abbia cominciato a propagarsi presso
1 Giudei, non ¢ piu possibile indicare. Certo ¢, che ai tempi di Cristo
avevano adottato per la notte le quattro vigilie dei Romani*®’, e che
dividevano, sull’esempio dei Greci, in dodici parti eguali I’intervallo
che corre dal levare al tramonto del Sole. Eran queste le ore
temporarie, variabili in durata secondo le stagioni, che si numeravano
prima, seconda, terza... fino alla dodicesima®™'. Secondo esse ancora
conta il tempo Dante nella Divina Commedia; ora sono riservate alla

liturgia ecclesiastica.

279 Vedi Gesentus, Thes. p. 1455-56. In tutti 1 passi allegati la parola sta nella
connessione bah scha’athah, che noi tradurremmo con all’istante. Del resto 1 LXX

¢ la Vulgata usano ca e hora in luoghi dell’ Antico Testamento dove 1’ebraico ha

‘eth, cio¢ propriamente KaQoOg o tempus: esempi Josue XI. 6 e I Recum IX, 16. Si
ha ragione di credere che la parola ora, sotto la forma scheti, poco diversa da
scha’athah, fosse in uso presso i Siri del nord gia nel secolo XV prima di Cristo.
Ma questo nulla prova rispetto agli Ebrei, 1 quali del resto a quel tempo non erano
ancora penetrati nel paese di Canaan. Vedi WiNckLER, Die Thontafeln von Tell-el-
Amarna, Lettera 91, lin. 77.

280 Marrh. X1V, 25.

281 Marta. XXVII, 45.
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Capitolo VII.

I MESI EBRAICI
Mese lunare — Determinazione del novilunio — Ordine dei mesi e
principio dell’anno in diverse epoche della storia ebraica — Mesi fenici
— Nomi ordinali usati da Salomone in poi — Adozione dei mesi

babilonesi dopo I’esilio.

85. Il computo dei mesi e il calendario delle feste presso gli Ebrei
fu in ogni tempo, ed ancora presentemente ¢, regolato sulle fasi della
Luna; ne si trova presso di loro, come potrebbe aspettarsi, alcuna
traccia dell’antico calendario egiziano®®?. Nel Salmo CIV leggiamo
che Iddio fece la Luna per la determinazione dei tempi*®. Tutte le
feste ebraiche eran regolate sulla Luna. Il nome ebraico del mese ¢
jerach, da jareach. Luna; anche si denomina chodesch, che significa
propriamente rinnovamento della Luna, o novilunio®*.

86. II principio del mese (rosch chodesch) era determinato, come
gia si disse, dall’apparir primo della nuova Luna ad occidente nel
crepuscolo vespertino; e si regolava senz’altro, quando cio si poteva,

282 EwaLp (Alterthiimer des Volkes Israel 3 ed. Gott. 1866 p. 452-453)
vorrebbe riconoscere presso gli Ebrei anteriori a Mose 1’uso del calendario egiziano
da cid, che anche piu tardi nella Bibbia un mese ¢ calcolato per lo piu in 30 giorni
rotondi. Ma non mi sembra che si possa far grande assegnamento su questa
circostanza. L’uso di attribuire per approssimazione 30 giorni ad un mese dura
anche adesso, tutte le volte che non si aspira ad una grande precisione. E trattandosi
di lunazioni, ¢ piu esatto (volendo star nei numeri interi) contarle di 30 giorni anzi
che di 29. Quanto all’anno di 365 giorni che Ewald volentieri crederebbe importato
dall’Egitto in tempi antichissimi, veggasi quanto diciamo al § 98.

283 Ps. CIV, 19. La stessa cosa ¢ detta piu diffusamente presso Jesu Sirach
XLIII, 6-8.

284 Dalla radice chadasch, in latino novus fuit.
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dall’osservazione diretta della falce lunare. Quando non si poteva,
probabilmente si numeravano i giorni di trenta. Dico probabilmente;
perché del modo di fissar il principio dei mesi non si ha alcun indizio
nell’Antico Testamento. Soltanto ¢ noto che in tempi posteriori
all’era volgare questo ed altri consimili ripieghi erano ancora in uso
nelle scuole di Tabne e di Tiberiade®. Che la data del novilunio si
potesse conoscere preventivamente almeno qualche volta, sembra
provato dal discorso fra David e Jonathan, riferito nel capo ventesimo
del primo libro dei Re. Davide dice a Jonathan: «ecco, domani ¢
novilunio, ed io debbo sedere a mensa col Re»¢.

Ad ogni modo noi vediamo che gia ai tempi di Saul il primo
giorno del mese era considerato come di solennita eccezionale. Riti
religiosi per questo giorno non sono ancora prescritti nel Primo
Codice della Legge Mosaica®™’, ma gia se ne fa menzione per i tempi
di Eliseo, e nelle piu antiche profezie, in quelle di Hosea e di
Amos®. Nel secondo Tempio il novilunio era celebrato con sacrifizi
speciali, secondo che si pud vedere nel capo ventesimo-ottavo dei
Numeri. Il problema di determinare il novilunio ando prendendo col
tempo sempre maggiore importanza: € non ¢ impossibile che a partire
dalla fine dell’esilio fino all’istituzione di un proprio calendario, i
dotti e i capi della Sinagoga facessero loro pro in qualche modo dei
procedimenti adottati dai Babilonesi e dai Siri.

87. Nelle diverse epoche della loro storia gli Israeliti usarono 1’un
dopo I’altro (e talvolta anche contemporaneamente) diversi sistemi di
mesi. Quali nomi adoperassero prima di conquistare la Terra di

285 Sulla pratiche dell’ebraismo seriore circa la determinazione del principio
del mese ha raccolto le principali notizie ScHURER, Geschichte des jiidischen Volkes
im Zeitalter Jesu Christi, 4" ed. Vol. 1. p. 749-751.

286 1 Recum XX, 5, 18, 24, 27. Unico modo di sfuggire all’accennata
conseguenza sarebbe di ammettere che tal discorso avesse luogo la sera tardi o di
notte dopo apparsa la falce del novilunio. Ma neppure questa supposizione evita
tutte le difficolta; perché essendo allora gia cominciato il primo giorno del mese,
oggi si sarebbe dovuto dire ¢ non domani.

287 Vedi sul Primo Codice I’introduzione § 10.

288 Awmos VIII, 5: Hosea II, 11: IV Recum 1V, 22 e seg. Per tempi piu recenti
vedi Isaia 1, 13-14: Ezecu. XLV, 17 e XLVI, 1, 3, 6: Num. X, 10 e XXVIII, 11-14:
ecc.
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Canaan, non ¢ noto. Dopo la conquista essi si valsero dei nomi
cananei fino all’epoca di Salomone e alla fondazione del primo
Tempio. Ma i nomi e I’ordine dei mesi cananei furono aboliti quando,
colla edificazione del Tempio, alle cose del culto fu data una forma
piu regolare e piu strettamente nazionale. Allora si comincio a
designare 1 mesi coi loro nomi ordinali, senza altra speciale
designazione; e per gli scopi religiosi qnest’uso durd finche
Gerusalemme fu distrutta da Tito. Ma gia subito dopo il ritorno
dall’esilio sotto Zorobabele troviamo adottati nell’uso civile i nomi
babilonesi, 1 quali, dopo la distruzione del secondo Tempio, finirono
per avere il sopravvento anche nell’uso religioso, e fino ad ora
continuano nella pratica esclusiva delle Sinagoghe. Esaminiamo ora
con qualche maggior precisione la vicenda di questi cambiamenti.

Nei piu antichi documenti della Legge Ebraica a noi pervenuti,
cio¢ nel Primo Codice e nel capo XXXIV dell’Esodo, che ne ¢ una
derivazione®®, il mese corrispondente presso a poco al nostro aprile,
in cui si celebrava la festa degli azimi, ¢ designato col nome di Abib,
che significa mese delle spiche. Altri nomi antichi di mesi si trovano
nella minuta narrazione, che della fabbrica e della consacrazione del
Tempio salomonico ci ¢ stata conservata nel libro III dei Re; racconto
che probabilmente ¢ tratto da una relazione contemporanea
all’evento. Di questi nomi si da nello stesso racconto la
corrispondenza colle denominazioni venute posteriormente in uso.
Ecco un quadro di quelli, che si sono conservati, e la corrispondenza
ora detta:

Antichi mesi e Corrispondenza Equivalenza Luogo dell’ A.T.
loro ordine antico | nell’ordine nuovo | coi nomi moderni dove son citati
Ethanim, 1° mese 7° Ottobre I Rec. VIII, 2
Bul, 2° » 8° Novembre III Rec. VI, 38
Abib, 7° » 1° Aprile Exop. XXIII, 15
Ziv, 8° » 2° Maggio III Rec. VI, 1, 37

Qualche luce si ¢ fatta anche recentemente circa I’origine di tali
nomi. Si era gia pensato da molti, che questi fossero 1 nomi dei mesi
in vigore presso gli abitanti della terra di Canaan, coi quali

289 Exop. XXIII, 15 e XXXIV, 18. Da questi antichi documenti dobbiamo
ritenere sian derivati gli altri riferimenti piu recenti Deut. XVI, 1 e Exop. XII, 4.
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mescolandosi gl’Israeliti dopo la conquista, ne avrebbero imparato
I’uso. Tale supposizione ¢ stata splendidamente confermata dallo
studio delle iscrizioni fenicie, in tre delle quali ¢ stato riconosciuto il
mese di Bul, e in altre due quello di Ethanim®®. 11 calendario ebraico
piu antico era dunqne identico a quello dei Fenici, cio¢ dei Cananei,
alla cui famiglia i Fenici appartenevano. Esso era usato anche nelle
colonie fenicie, a Cartagine, in Malta, ed in Cipro.

88. Essendo nota la grande affinita dell’idioma fenicio coll’ebraico,
si € potuto anche speculare con probabilita sull’etimologia di questi
nomi. Gia si ¢ detto che il mese di 4bib significa il mese delle spiche,
perche in tal mese le spiche erano gia formate, sebbene non
dappertutto mature, in Palestina®'. Ziv significa splendore di fiori, e
ben si adatta al mese corrispondente, che era press’a poco il nostro
Maggio, il floréal del calendario giacobino francese®?. Ethanim ha un
significato meno chiaro; secondo Gesenius ed Ewald*”
significherebbe acque perenni: forse perché¢ in Ottobre
sopravvenendo le pioggie autunnali, i corsi d’acqua cominciavano a
riempirsi dopo 1’asciutto della state. La copia delle pioggie del
Novembre infine ¢ bene rappresentata dal nome di Bul, se pure ¢
esatto il significato attribuitogli di pioggia copiosa®*.

89. Quelle stesse iscrizioni fenicie, di cui poc’anzi si € parlato, gia
hanno contribuito, ¢ probabilmente contribuiranno ancora, ad una
ulteriore nostra cognizione del calendario fenicio, che ¢ quanto dire,
del piu antico calendario ebraico. In iscrizioni di Cipro, di Malta e di

290 Vedi la raccolta di tutte le iscrizioni fenicie recentissimamente pubblicata
da Lanpau, Beitrdge zur Alterthumskunde des Orients, fascicoli II e III. 11 nome di
Bul si trova nella grande iscrizione di Eschmunazar re di Sidone (Lanp. 5; CookE,
North Semitic Inscriptions, p. 31), e in due altre iscrizioni di Cipro (Lanp. 15 e 96).
Il nome di Ethanim si trova in due iscrizioni di Cipro (Lanp. 91 e 103: Cookk, pp.
69, 89).

291 Abib, spica: chodesch haabib mese delle spiche; si usava designarlo anche
col solo abib.

292 Gesenius, Thesaurus, p. 407.

293 Gesenws, Thesaurus, p. 644: Ewarp, Allerthiimer des Volkes Israel (3% ed.
1866) p. 456-457.

294 Gesenis, Thesaurus, p. 560.
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Cartagine®”, si ¢ trovato il mese di Marpeh, che si puo interpretare
per risanamento™° e forse era il mese in cui si attendeva alla salute e
alla cura dei corpi, come da noi in autunno, e si riposava dalle fatiche
dell’agricoltura e della navigazione. Quattro iscrizioni trovate in
Cipro ed una trovata in Cartagine sono datate dal mese di Pha
‘uloth®’, il mese delle mercedi, analogo forse al Mercedonius dei
Romani*®, 11 nome di Karar sembra fosse dato al piu caldo mese
dell’anno®”. Altri nomi parecchi son venuti fuori, di piu incerta
interpretazione; tali Mapha’, Marzeach o Mirzach, Clur, Zebach-
schischim, cosi che la lista si potrebbe ormai considerare quasi come
completa®®. Disgraziatamente le iscrizioni fenicie danno il nome dei
mesi, ma non il modo di sapere I’ordine con cui eran disposti: percio
non ¢ stato possibile usare di esse per completare la tabella qui sopra.

90. Come gia si ¢ accennato, quando al tempo di Salomone furono
organizzate ed ampliate le forme del culto, i nomi fenici o cananei dei
mesi furono aboliti per far luogo ad altri. E naturale infatti il pensare
che si cercasse di allontanare dal servizio del Tempio tutto quello che
poteva ricordare le abominazioni dei nemici di Israele e di Jahve. I
nuovi nomi furono semplici nomi ordinali, designanti il posto che
ciascun mese occupava rispetto al principio dell’anno. Questo
principio venne fissato ora al novilunio dell’antico 4bib, che, mentre

295 Lanp. 16, 183, 228 (cfr. Cooke, p. 58).

296 Da raphah, che significa sanavit.

297 Lanp. 91, 94, 104, 105, 223 (c.fr. Cooke, pp. 69, 73, 83).

298 Se pure non si deve interpretare il mese degli affari; cio che supporrebbe in
questo mese qualche gran concorso di negozianti, come le fiere di Lipsia o di
Sinigaglia.

299 Lanp. 98 (Cooke, pp. 77, 144). Forse connesso coll’assiro garar, siccita,
caldura.

300 Per questi nomi vedi la pubblicazione di Lanpau, n. 6, 18, 99, 105, 180, Per
Marzeach ¢ Mirzach vedi Jer. XVI, 5 ¢ Amos VI, 7; Gesesius, Thes., p. 1280;
CookE, pp. 95, 121, 303. Non ¢ pero ben certo che tutti i mesi dei Fenici fossero in
uso presso gli Ebrei, e reciprocamente. Nelle iscrizioni fenicie finora non si sono
trovati i nomi ebraici Abib ¢ Ziv. D’altra parte i nomi fenici Mirzach e Zebach-
schischim sembrano alludere ad usanze sconosciute presso gli antichi Ebrei.
Ulteriori cognizioni sulla relazione fra il calendario fenicio e il piu antico
calendario ebraico, si otterranno soltanto da nuove scoperte epigrafiche. Vedi
Cookk, pp. 40, 85, 78, 90, 127 (Chir o Chjiar), 59.
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per I’innanzi era il settimo mese, adesso divento il primo: partendo da
esso si numerava il secondo, il terzo, il quarto... fino al duodecimo
mese®”’. Il Pentateuco ed il libro di Giosué¢ fanno uso esclusivo di
questo sistema, come ¢ da aspettarsi in libri molto posteriori all’epoca
di Salomone; anzi essi lo proiettano nei tempi anteriori, non solo fino
a Giosu¢ ed a Mose, ma ben anche fino al diluvio, la cui cronologia ¢
ordinata secondo i nomi ordinali dei mesi, come si pud vedere nei
capi VII ed VIII della Genesi.

Astraendo dunque dal Pentateuco e dal libro di Giosue, si potrebbe
trovare la piu antica menzione di questi nomi in una notizia
conservataci dalla Cronaca®®, dove si parla di alcuni celebri guerrieri
di Davide: «Sono questi dei figliuoli e di Gad, capi di schiera, il piu
piccolo per cento, il piu grande per mille: questi furono che
passarono il Giordano nel primo mese, quando era gonfiato sopra
tutte le sue rive, ecc.». Questo racconto, se non dal tempo di David,
puo datare dall’epoca in cui furono primamente messe per iscritto le
memorie del regno di David, cio¢ dall’epoca di Salomone.

Piu sicura ¢ quanto al tempo la menzione dei nuovi nomi
numerali, che si fa unitamente a quella dei corrispondenti nomi
cananei dall’autore della descrizione del Tempio e della sua festa
inaugurale nel libro terzo dei Re’”. Questa doppia menzione indica,
che al tempo di quello scrittore entrambe le classi dei nomi erano
ancora in uso’™. Perché non sembra probabile che i nomi numerali

301 Anche i Cinesi, in tutta la lunga durata della loro storia, non denominarono
mai i loro mesi altrimenti che coll’ordine numerale. Da un uso simile derivano i
nomi romani Quintilis, Sextilis, September ecc. Gli Egiziani nelle loro scritture si
valsero di un sistema misto: essi dividevano 1’anno in tre stagioni (inondazione,
inverno ed estate), in ognuna delle quali contavano il primo, il secondo, il terzo e il
quarto mese. Ma nel linguaggio parlato davano un nome speciale ad ogni mese.

302 I Par. XII, 14, 15.

303 I Recum VI, 1, 37, 38: VIII, 2. Nella Cronaca dove le narrazioni della
fabbrica del Tempio e della sua consacrazione sono derivate dal III dei Re, i nomi
cananei dei mesi sono aboliti e conservati solo i nomi numerali. Questa
soppressione toglie molto dell’autorita che potrebbero avere le indicazioni desunte
dalla Cronaca per uso della presente discussione. Quand’anche pero non si voglia
tener conto di tali indicazioni, rimane quanto basta per non modificare le
conclusioni che abbiamo dedotte.

304 Nello stesso modo e per la stessa ragione le doppie denominazioni dei mesi
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siano stati aggiunti per comodo dei lettori quando i mesi cananei
erano al tutto dimenticati. Che che ne sia di questo, certo ¢ che non
pit di quarant’anni dopo la consacrazione del Tempio i nomi
numerali erano in pieno vigore; leggiamo infatti nello stesso libro
terzo dei Re*” che Geroboamo, dopo di aver stabilito nuove forme di
culto nel Regno d’Israele da lui creato, «fece una festa nell’ottavo
mese, nel giorno decimoquinto del mese, come la festa che si
celebrava in Giuda... ed offri sull’altare da lui fatto in Bethel, nel
decimoquinto giorno, nell’ottavo mese da lui pensato a suo arbitrio».

A partir da quest’epoca, le citazioni dei mesi sono piu frequenti, e
sempre si fanno coi nomi numerali. Un grande sacrifizio si fa in
Gerusalemme nel terzo mese dell’anno decimoquinto di Asa re di
Giuda’®.  Ezechia celebra solennemente la Pasqua, nel
quattordicesimo giorno del secondo mese, nel primo anno del suo
regno’”’. Giosia similmente celebra una Pasqua solenne il 18° anno
del suo regno, nel quattordicesimo giorno del primo mese’®. Le
diverse date concernenti la distruzione di Gerusalemme operata da
Nabucodonosor nel 586 av. Cristo, son tutte espresse nei nomi
numerali*®: cosi quelle della morte di Godolia e della liberazione di
Jojachin’®. Cosi pure le molte date contenute nelle profezie di
Geremia, Ezechiele, Aggeo, Zaccaria e nel libro di Esdra’, a non
parlare d’altri libri piu recenti, quali la Cronaca, il libro di Giuditta, e
il primo dei Maccabei.

91. Ma quando al tempo dell’esilio la nazione si trovd come

che si trovano nel profeta Zaccaria (sono nomi numerali e nomi babilonesi)
derivano da cio, che al suo tempo si usava I’uno e I’altro sistema di nomi.

305 III Recum XII, 32-33.

306 II ParaL. XV, 10.

307 II ParaL. XXX, 2 e 15.

308 IT ParaL. XXXV, 1,

309 IV Recum XXV, 1 ¢ 8.

310 IV Recum XXV, 25 e 27.

311 Un’apparente eccezione fa Espra VI, 15 dove ¢ citato il nome babilonese di
Adar, invece di dire il 12° mese. Ma si noti che questa eccezione cade in quella
parte del libro di Esdra che, mancato 1’originale ebraico, ¢ stata sostituita con una
traduzione aramaica (da IV, 8 a VI, 18). E probabile che I’originale conservasse il
metodo usato dappertutto nel resto del libro, che ¢ quello dei nomi numerali.
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perduta in mezzo alle genti mesopotamiche, anche i nomi dei mesi
lunari usati da quelle genti entrarono nell’abitudine popolare degli
Israeliti con la medesima facilita, con cui molti secoli prima vi erano
entrati i nomi fenici o cananei. Percio gia nella profezia di Zaccaria
(520 prima di Cristo poco dopo il ritorno dall’esilio, e nelle
memorie’'?) autobiografiche di Nehemia (440 av. Cristo), ed in altri
scritti posteriori, come in entrambi i libri dei Maccabei ed in quello di
Ester, si vede comparire un nuovo sistema di nomi dei mesi, non
prima usato dagli scrittori d’Israele. Questi nomi gia si aveva ragione
di credere fossero d’origine babilonese; la cosa fu posta affatto fuori
di dubbio dalla recente scoperta delle iscrizioni cuneiformi assiro-
babilonesi, per le quali ¢ stato dimostrato, che quelli sono, con
pochissime modificazioni, i nomi usati in Babilonia e nella bassa
Caldea da tempo immemorabile, adottati anche dagli Assiri, ed in
gran parte ancora dagli Aramei della Siria boreale e della
Mesopotamia occidentale.

Le relazioni fra questi diversi calendari sono messe in evidenza
nella seguente tabella, dove la prima colonna contiene i nomi
numerali dei mesi secondo ’uso ebraico posteriore a Salomone. La
seconda 1 nuovi nomi, che compaiono nell’ Antico Testamento per la
prima volta col profeta Zaccaria: nomi che d’allora in poi servirono
sempre ¢ servono tuttavia nel calendario religioso degli Israeliti. La
terza colonna da i nomi del calendario babilonese, quali si trovano in
infinite iscrizioni cuneiformi’® assire e babilonesi. Nella quarta
colonna si trovano i nomi dei mesi lunari dei Siri, quali furono poi
adottati dai Seleucidi nel loro calendario ufficiale a partire dall’anno
312 prima di Cristo’*. Mentre perd nelle serie precedenti il primo

312 Nel libro di Nehemia le sue memorie originali vanno dal principio fino a
VII, 69, e riprendono dal capo XIII fino alla fine. Il resto ¢ narrazione di altro
scrittore, il quale usa sempre i nomi numerali, al pari dell’autore del libro di Esdra,
con cui forse ¢ identico.

313 Sono qui trascritti dalla lista che ne pubblico il professor Savce nel Vol. 111
della Transactions of the Society of Biblical Archaeoloyy, p. 158-159.

314 Tratti da IbeLer, Handbuch der mathematischen und technischen
Chronologie, Vol. 1, p. 430. Naturalmente qui s’intende parlare del computo
lunisolare usato dai Siri prima che adattassero il loro calendario all’uso dei Romani
e lo riducessero ad una semplice variante del calendario giuliano.
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nome ¢ anche quello del primo mese dell’anno, nel calendario siriaco
il primo mese dell’anno ¢ il settimo della lista; in altri termini, mentre
gli Ebrei ed i Babilonesi cominciavano ’anno in primavera col
Nisan, 1 Siri lo cominciavano sei lune dopo in autunno col Tischri I.
Nell’ultima colonna sono aggiunti i nomi corrispondenti del nostro
calendario. Trattandosi di mesi lunari, di cui il principio ¢ legato ad
un novilunio, tale corrispondenza pud intendersi soltanto in modo
grossamente approssimato.

Il mese intercalare, che era necessario aggiungere di quando in
quando per impedire che I’anno deviasse troppo dal corso del Sole, fu
collocato al tredicesimo luogo, dopo /’Adar, e denominato Veadar,
che significa ancora Adar (letteralmente e Adar).

Nowmt EBraict Nowt Assiro Nowmr SiriAct Corrisp opdenza
BABILONESI approssimata
Numerali dopo I’esilio
mese | Nisan Nisannu Nisan Aprile
1I Ljar Airu Ljar Maggio
11 Sivan Sivanu Haziran Giugno
v Thamuz Duzu Thamuz Luglio
v Ab Abu Ab Agosto
VI Elul Uldlu Elul Settembre
VII Thischri TaSritu Thischri I Ottobre
VIII Marchesvan Arah samna Thischri 1T Novembre
X Kislev Kisilivu Kanun I Dicembre
X Tebeth Dhabitu Kanun II Gennajo
XI Schebat Sabadhu Schebat Febbrajo
XII Adar Addaru Adar Marzo

Il confronto delle colonne II, III, IV mostra che gli Ebrei hanno
derivato i loro nomi dei mesi dai Babilonesi e non dai Siri, come per
qualche tempo si ¢ creduto. La quasi identita delle colonne II e III ¢
evidente; la differenza piu importante sta nell’ottavo posto. I
Babilonesi, assegnando a ciascun mese un nome proprio, fecero
eccezione per 1’ottavo, chiamandolo semplicemente Arah samna, che
nella loro lingua vuol dire mese ottavo. In ebraico avrebbe dovuto
tradursi per jerach schemini. Ma non si tenne conto alcuno del
significato, e per semplice corruzione fonetica Arah samna fu
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trasformato in Marchesvan®".

Cosi gl’Israeliti, pur conservando I’ordine dei mesi e senza turbare
il rituale delle loro feste, a poco a poco s’avvezzarono ai nomi dei
mesi babilonesi, prima nell’uso civile, poi, dopo Tito, anche nell’uso
religioso; e definitivamente li consacrarono nel calendario che da
quindici secoli ¢ adoperato in tutte le Sinagoghe. In questo calendario
pero il principio dell’anno fu posto in autunno e nel novilunio con cui
s’inizia il mese di Thischri. In conseguenza di tale mutazione il mese
intercalare Veadar venne ad occupare nell’anno il settimo posto,
mentre prima occupava il tredicesimo.

315 Questa trasformazione si potra ammettere tanto piu facilmente quantoché
nell’assiro-babilonese le consonanti m u erano rappresentate nel medesimo modo,
onde il nome dell’ottavo mese poteva anche esser letto Arah-sauna, in cui le
consonanti in nulla differiscono da Archesvan. L’aggiunta della M iniziale forse non
¢ d’origine ebraica. Infatti troviamo nella celebre iscrizione trilingue di Dario I a
Behistun, sotto la forma persiana di Markazana, i1 nome di un mese che
probabilmente corrispondeva all’Arah samna e al Marchesvan. Nondimeno questa
corrispondenza non ¢ ammessa da tutti, e per ora conviene lasciare la questione
insoluta.
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Capitolo VIII.

L’ANNO EBRAICO

Diversi principi dell’anno in diverse epoche — Determinazione del mese
pasquale — Che cosa seppero gli antichi Ebrei della durata dell’anno —
Uso dell’ottaeteride — Scuole astronomiche nelle comunita giudaiche
della Babilonide.

92. Come la Luna serviva a determinare i1 mesi, cosi il Sole
determinava la durata e successione degli anni. L’anno ebraico era un
anno solare. Non era un anno vago come quello degli Egiziani
antichi, né¢ come quello dei Mussulmani, perché¢ la sua
determinazione facevano gli Israeliti dipendere dal corso delle
stagioni e dal rinnovarsi dei lavori agricoli, nel modo che ora si dira.
Che cosi fosse fin dai primi tempi del Mosaismo ne abbiamo prova in
un passo del Primo Codice®'®, dove si prescrive di osservare la festa
delle raccolte alla fine dell’anno; festa che si soleva celebrare in
autunno dopo ritirati dal campo anche gli ultimi prodotti, come quelli
dell’uva e dei frutti serotini. Nel medesimo Codice poi si trova fissata
la festa degli azimi nel mese di 4bib, cioe nel mese delle spiche; onde
si vede stabilita un’altra dipendenza delle feste e dei mesi coll’anno
agrario, e quindi coll’anno solare. In quest’anno pero il principio e il
decorso dei mesi eran regolati dalle fasi della Luna: quindi non si pud
dubitare che il calendario degli Ebrei sia stato in ogni tempo un
calendario lunisolare, come quello dei Babilonesi, dei Siri e dei
Greci. In un tal computo I’anno cominciava con quel novilunio, che
segnava il principio del primo mese. Ma il punto d’origine non fu

316 Exop. XXIII, 16.
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sempre il medesimo per il popolo d’Israele nei diversi periodi della
sua storia.

93. Nel Primo Codice, che rappresenta lo stadio piu antico a noi
noto della legislazione mosaica’"’, il principio dell’anno ¢ collocato in
autunno dopo finite le raccolte. «Parimenti osserva la festa della
mietitura, delle primizie de’ tuoi frutti, di cio che avrai seminato nel
tuo campo; ¢ la festa della ricolta, alla fine dell’anno, quando avrai
raccolto i tuoi lavori dal campo»*'®,

Questo antico uso di cominciare I’anno in autunno dopo la fine dei
lavori agricoli fu abolito in un’epoca, che ora piu non possiamo
determinare con precisione. Il libro II dei Re comincia la storia dello
sventurato Uria col dire: «avvenne, che al ritorno dell’anno, al tempo
in cui i re escono fuori, David mando Joab ed i suoi servi con €sso, €
tutto Israele, e devastarono la terra degli Ammoniti ed assediarono
Rabba»’'®. Qui ['uscir fuori non si pud intendere d’altro, che di una
spedizione guerresca. Ora ¢ noto, che nell’Asia anteriore, come
presso di noi, il tempo consueto di uscir in guerra era la primavera; di
ci0 un gran numero d’esempi si trova nelle iscrizioni dei monarchi
guerrieri d’Assiria®®. Dunque in primavera cadeva il principio

317 Sul Primo Codice vedi I’Introduzione, § 10.

318 Exopb. XXIII, 16. Le parole alla fine dell’anno sono rappresentate
nell’ebraico da betseth haschanah; dove la parola betséth non lascia alcuna
incertezza e significa all’uscire. Questa prescrizione ¢ stata trascritta nel
documento Exop. XXXIV, 10-26, che pretende di essere il testo dei dieci articoli
del patto fondamentale concluso fra Jahve ed Israele sul Sinai, e scritto (in un luogo
si dice da Dio, in un altro da Mos¢) sulle due tavole di pietra conservate nell’ Arca.
Tale documento nella sua seconda meta non ¢ che una copia alquanto alterata
dell’ultima sezione del Primo Codice, Exop. XXIII, 12-19. Fra le alterazioni vi ¢ il
cambiamento di betseth haschanah (alla fine dell’anno), in thekuphath haschanah
che il Gesenio traduce ad (post) decursum anni (vedi Thesaurus p. 1208). Questo
cambiamento fu fatto probabilmente quando il principio dell’anno era gia stato
portato in primavera.

319 II Recum XI. 1. La frase al ritorno dell’anno ¢ rappresentata nell’ebraico da
litheschubath haschanah, e presso i LXX da émiotoédavtoc 100 éviavto. La
stessa cosa si ripete nel luogo I Parar. XX, 1.

320 Ho esaminato le iscrizioni di varii fra questi monarchi, che lasciarono
annali piu particolareggiati e di forma piu regolare. Cinque di essi (cioe
Assurnazirpal, Salmanasar II, Samsi-Adad IV, Sargon e Assurbanipal) mi hanno
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dell’anno, al tempo in cui furono scritte quelle parole del II libro dei
Re. Ammettendo che lo scrittore le abbia desunte da documenti
contemporanei o di poco posteriori all’avvenimento, si avrebbe un
limite, al quale far risalire 1’uso di cominciar 1’anno in primavera;
limite che non potrebbe esser di molto posteriore al regno di Davide,
e ad ogni modo non piu recente del regno di Salomone.

In occasione di una guerra avvenuta fra il regno d’Israele e
Benhadad re di Siria, dice Elia profeta al re Achab: «va, e raccogli le
forze, pondera e guarda a quello che fai: perché col ritornare
dell’anno il re di Siria verra sopra di te»**'. Qui ci troviamo in
presenza di un fatto analogo a quello or ora riferito, e la conclusione
non puo esser diversa. Un terzo esempio del medesimo genere si
trova nel libro II della Cronaca, che si riferisce al tempo di Joas re di
Giuda: «Ed avvenne che, al ricorrere dell’anno, ando sopra di lui
(Joas) un esercito dei Siri, e vennero sopra Giuda e Gerusalemme»
ecc.’.

In due altri luoghi della Cronaca® si parla di una Pasqua solenne,
celebrata da Ezechia nel secondo mese, e di un’altra Pasqua solenne,
celebrata da Giosia nel primo mese. La Pasqua essendo inseparabile
dalla primavera, dall’uno e dall’altro di questi passi risulterebbe, il
principio dell’anno esser stato in primavera durante il regno di
Ezechia, e durante quello di Giosia.

Finalmente nna bella e chiara indicazione del principio dell’anno
per gli ultimi tempi del regno di Giuda si trova presso Geremia***
dove racconta, che nel quinto anno di Jojakim figlio di Giosia «il re
sedeva nel suo palazzo d’inverno, nella nona luna, € un bacino
ardente era davanti a lui». Ora supponendo che ai tempi di Geremia

fornito undici date relative al giorno ed al mese in cui uscirono dalle loro residenze
(Ninive, Calah, Babilonia) per lontane spedizioni di guerra. Di queste date tre
appartengono al mese di 4iru, che corrispondeva ad Aprile-Maggio: sette al mese
di Sivanu, che corrispondeva a Maggio-Giugno, una al mese di Abu, che
corrispondeva a Luglio-Agosto. Come si vede, sopra undici date, dieci
appartengono alla primavera.

321 I Recum XX, 22 e 26. Anche qui si ha litheschubath haschanah.

322 II Parar.. XX1V, 23. Qui abbiamo thekuphath haschanah.

323 11 ParaL.. XXX, 2 e 15: XXXV, 1.

324 Jer. XXXVI, 22.
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I’anno cominciasse in primavera con aprile, il nono mese veniva a
capitare in dicembre o in gennaio; cid che giustifica bene I’abitazione
d’inverno, e il bacino ardente.

94. Con tali documenti sembra provato in modo soddisfacente, che
I’'uso di cominciare 1I’anno in primavera non ¢ stato importato da
Babilonia dopo la distruzione del primo Tempio, ma certo si
praticava alcuni secoli prima, e probabilmente gia al tempo di
Salomone™. Che tale uso fosse in pieno vigore presso gli scrittori
ebrei dell’esilio e posteriori all’esilio, e che la Pasqua s’intendesse da
tutti come fissata nel plenilunio del primo mese, nel mese delle
spiche novelle, lo dimostra uno sguardo alle profezie di Geremia, di
Ezechiele e di Zaccaria, ai libri dei Re, al Codice Sacerdotale ed alla
Cronaca. I due ultimi libri non solo seguono cotal uso per i tempi in
cui esso fu realmente in vigore, ma lo estendono in anticipazione
anche ai tempi piu antichi, nei quali si sa per documenti sicuri che il
principio dell’anno aveva luogo nell’autunno. Cosi si venne
formando poco a poco la tradizione, che il precetto di cominciare
I’anno dalla lunazione pasquale fosse stato gia stabilito da Mosg,
ancora prima che gli Ebrei uscissero dall’Egitto, come si puo vedere
nel capo XII dell’Esodo, scritto certamente parecchi secoli dopo
I’evento: «Questo mese (dell’uscita dall’Egitto) sara per voi il
principio dei mesi, il primo fra i mesi dell’anno»**.

Abbiam poc’anzi espresso l’avviso, che la trasposizione del

325 WELLHAUSEN ( Prolegomena zur Geschichte Israels, Berlin 1883, p. 112-
113) ¢ d’opinione che durante tutto il periodo dei Re I’anno si facesse cominciare
coll’autunno. «Il Deuteronomio, dice egli, € stato trovato nel 18° anno di Giosia; ed
ancora nel medesimo anno fu celebrata la Pasqua secondo la prescrizione di quel
libro; cosa possibile soltanto ammettendo il principio dell’anno in autunno.
Osservero in primo luogo, che la Pasqua non si celebrava il primo giorno dell’anno,
ma il quindicesimo. Vi furono dunque 14 giorni di tempo per leggere il libro, e per
dare le disposizioni necessarie ad una Pasqua solenne e generale per tutto il piccolo
regno di Giuda. Inoltre dal 18° anno di Giosia non trascorsero che 17 o 18 anni al
quinto anno di Jojakim, il quale certamente comincio in primavera, come si ¢
veduto poc’anzi. Bisognerebbe supporre in questo intervallo una riforma del
calendario, fatta per obbedire al nuovo Codice religioso. Ma certo nel
Deuteronomio da noi conosciuto non vi ¢ alcuna menzione del punto in cui si deve
cominciar I’anno.

326 Exod. XII, 2: in contraddizione manifesta con XXIII, 16 e XXXI1V, 22.
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principio dell’anno dall’autunno alla primavera si facesse ai tempi di
Salomone. Un argomento in favore del nostro modo di vedere si puo
desumere dal fatto che appunto in quel tempo le forme del culto
furono ordinate in modo piu regolare, con una magnificenza ed una
complicazione affatto nuove. Il computo dei tempi era cosa
intimamente connessa colla religione. Il mutamento del principio
dell’anno e 1’abolizione dei nomi cananei dei mesi, appunto in
quell’epoca avvenute, furono probabilmente parti della nuova
organizzazione, la quale avea per iscopo di fare del culto di Jahve
qualche cosa di esclusivamente nazionale e di assolutamente distinto
dalle religioni dei popoli confinanti.

Per gli usi religiosi il principio dell’anno fu conservato in
primavera almeno fino alla distruzione del secondo Tempio e fino
alla completa dispersione della nazione. Tuttavia gia durante la
signoria persiana il lungo contatto coi popoli aramei e piu tardi
I’influsso del regno di Siria fecero si che anche nell’uso civile a poco
a poco s’introducesse presso gl’Israeliti il metodo di incominciare,
come facevano i Siri, I’anno in autunno, ritornando cosi alle antiche
norme imparate dai Cananei.

Quando cid avvenisse, non si pud dire con precisione; certo ¢
tuttavia, che di questo computo civile gia si trova 1’uso presso
Nehemia, il quale in Gerusalemme fungeva come ufficiale civile di
Artaserse I’*’. L’uso di cominciare il principio del settimo mese a
suon di tromba sembra indicare che in tal modo s’intendeva di
inaugurare 1’anno civile. Tale uso infatti ¢ sconosciuto nelle
legislazioni anteriori all’esilio, e si trova soltanto nel Levitico (XXIII,
24) e nei Numeri (XXIX, 1), i quali si devono considerare come
definitivamente redatti soltanto dopo Nehemia. Alla medesima

327 Nehemia narra nei suoi commentari (Nen. I, 1) che nell’anno ventesimo di
Artaserse nel mese di Kislev apprese da Hanani il cattivo stato delle cose in
Gerusalemme: e che, dopo varii incidenti, nel mese di Nisan dello stesso anno
ventesimo (II, 1) ottenne da Artaserse la permissione di recarsi in Giudea per
apportare rimedio. Ora ¢ facile vedere, che ove si contassero gli anni dalla
primavera, cominciando col Nisan, i dati di Nehemia includerebbero una
contraddizione. E dunque necessario supporre che Nehemia cominciasse I’anno col
Tischri secondo 1’uso civile, come anche dell’anno civile sono i nomi dei mesi da
lui adoperati, il che conveniva ad ufficiale civile quale era Nehemia.
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conclusione si giunge considerando il modo con cui si prescrive il
riposo della terra nell’anno Sabbatico (Levit, XXV, 4): «L’anno
settimo vi sara riposo Sabbatico della terra; non seminare in esso il
tuo campo, € non potare la tua vigna; non mietere cio che sara nato
spontaneamente... € non vendemmiare le uve della vigna che non
avrai potato; sara anno di riposo per la terra». Qui, come nell’antica
legge del Primo Codice (Exod. XXIII, 11-12) ¢ manifesto che si tratta
della semina, della mietitura e della vendemmia di un medesimo anno
agricolo, il quale non pud cominciare che nell’autunno. La stessa
osservazione vale anche per 1’anno del Giubileo, il quale era
prescritto si dovesse inaugurare nel decimo giorno del settimo mese,
anch’esso a suon di tromba (Lev. XXV, 9-12), e durava dall’autunno
di un anno all’autunno dell’anno seguente. Invece la numerazione dei
mesi era sempre quella dell’anno religioso, che cominciava in
primavera col 1° mese o col Nisan, almeno per quanto concerne le
epoche dell’ Antico Testamento. Ma ’uso di cominciare I’anno civile
in autunno col T7ischri, secondo il modo dei Siri, ando prevalendo
sempre piu e continud anche sotto i Seleucidi, sotto gli Asmonei, e
nelle scuole giudaiche posteriori; finalmente prevalse anche nel
calendario religioso sistemato dai Rabbini nel secolo IV di Cristo,
che oggi ancora ¢ in uso.

96. Si ¢ accennato di sopra come 1’anno degli Israeliti fin dai primi
tempi fosse regolato secondo il corso del Sole, in modo da rinnovarsi
parallelamente alla vicenda delle stagioni (§ 92). Noi dobbiamo ora
esaminare questo punto con qualche maggior precisione, ed indicare
qual posizione nell’anno ebraico avessero le feste: feste di carattere
agricolo, e quindi indissolubilmente legate alle vicende
dell’atmosfera e al corso annuo del Sole.

Nel primo mese, nella sera che chiudeva il 14° giorno e
cominciava il 15°, essendo la Luna nel plenilunio®*®, si celebrava la
Pasqua, e la festa continuava per 24 ore fino alla sera del giorno

328 Non bisogna dimenticare che il novilunio, principio del mese coincideva
coll’osservazione della falce lunare vespertina, con un ritardo di uno a due giorni
rispetto al novilunio astronomico, cio¢ rispetto alla congiunzione effettiva
geocentrica della Luna col Sole. Quindi il plenilunio aveva luogo piu
frequentemente nel 14° che nel 15° giorno.
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seguente quindicesimo. Cominciava pure colla sera quattordicesima
del primo mese la settimana degli azimi e durava sette giorni fino alla
sera ventunesima da quella del novilunio. In quello dei sette giorni
che cadeva dopo il Sabbato, si faceva I’offerta dell” ‘omer’®: cioé si
offriva un covone di spighe d’orzo novello qual primizia, coi riti
prescritti in Levit. XXIII, 10-13. Abbiamo qui la prima relazione del
calendario ebraico colle stagioni: dovean cio¢, qualche giorno dopo
la meta del primo mese, le spiche dell’orzo essere intieramente
formate o quasi, quantunque non fosse necessario di averle mature
affatto e disseccate. L’orzo comincia a maturar in Palestina col
principio di aprile, e nei luoghi piu bassi e piu caldi si comincia a
tagliarlo alla fine dello stesso mese. Onde ¢ chiaro, che il primo
novilunio, inizio del primo mese e dell’anno ebraico, non poteva aver
luogo che agli ultimi di marzo al piu presto, e il sacrifizio del ‘omer
al piu presto alcuni giorni prima della meta d’aprile.

A partire da questo sacrifizio era permesso di mietere e di cibarsi
del grano nuovo. Il taglio del frumento ritardava di qualche tempo su
quello dell’orzo, e vi eran inoltre ritardi dovuti al clima piu freddo dei
terreni piu elevati; in conclusione la messe non era finita che nella
seconda meta di maggio. Seguiva alla messe la festa detta delle
settimane, per la quale I’epoca prescritta era di sette settimane o 49
giorni dopo il giorno del ‘omer’*®: «dal giorno dell’offerta del ‘omer
numerate sette settimane complete: fino al giorno dopo la settima
settimana contate cinquanta giorni». Nel cinquantesimo aveva luogo
I’offerta delle settimane, e la festa della messe; la quale poteva

329 Per lo piu s’interpretano le regole date nel Pentateuco per |’offerta
dell’ ‘omer in modo da porre questa offerta subito dopo il giorno Pasquale, cio¢ nel
giorno 16° del primo mese. Cosi gia Giuseppe Flavio, e quasi tutti gli scrittori
rabbinici. Io mi son tenuto strettamente a quanto ¢ prescritto nel Levitico XXIII, 11
e 15. 11 Primo Codice e il Deuteronomio non danno alcuna norma a tale riguardo.
Essi non fanno menzione della offerta dell’ ‘omer e soltanto il Deuteronomio
prescrive di contare cinquanta giorni a partir dal principio della messe, per
celebrare in capo ad essi la festa delle primizie. Il Primo Codice sembra supporre,
che la festa delle primizie si dovesse celebrare dopo finita la messe. L’ordinanza
del Levitico (non troppo chiaramente espressa, come ne fanno fede le discordanti
interpretazioni) ¢ forse di origine posteriore all’esilio.

330 Levir. XXIII, 14-16.

261



ritardare, secondo gli anni ed i luoghi, fino alla fine di giugno. Questa
¢ una seconda relazione, che fissava il calendario ebraico rispetto alle
stagioni. Il 50° giorno dall’offerta del ‘omer, che ricorreva nella
prima meta del terzo mese (dal 6 al 13 del mese all’incirca), doveva
capitare a messe compiuta.

Altre feste (oltre a quelle consuete dei Sabbati e dei novilunii) non
occorrevano nel calendario ebraico fino al settimo mese. Ma il primo
giorno del settimo mese si celebrava con suono di trombe la festa
commemorativa del theru’ah, o dell’allegro schiamazzo®™'. Si &
voluto ravvisar qui la memoria dell’antico uso di celebrare
allegramente con strepiti d’ogni genere il principio dell’anno, quando
esso cadeva in autunno, e coincideva colla vendemmia, o di poco la
seguiva. La corrispondente festa nel principio del primo mese non ¢
mai stata celebrata; nel nuovo sistema dei mesi il principio dell’anno
non era contrassegnato da alcuna solennita speciale, diversa da quella
che si usava per tutti i novilunii.

Nel settimo mese e precisamente nel plenilunio il 15 del mese
cominciava la terza delle grandi solennita annuali, quella che
anticamente si chiamava la festa dei raccolti e piu tardi la festa dei
tabernacoli. Essa durava 7 giorni dal 15 al 21 e si celebrava come
ringraziamento, dopo finita la raccolta dell’uva e delle olive. La sua
epoca cadeva di regola nell’ottobre nostro; e doveano in quel tempo
esser finite le raccolte del campo e della vigna; il che da una terza
connessione del calendario ebraico colle stagioni e col corso del Sole.

97. Questo calendario adunque, tanto nella sua forma antica
cananea, quanto nella forma ora descritta, era indissolubilmente
legato al corso del Sole. Ma per mantenerlo in ordine non bastava
computare semplicemente dodici lune per anno, come fanno oggi i
Maomettani. Era necessario intercalare quando a quando una
tredicesima lunazione. Il trovare le regole per fare 1’intercalazione
senza scostarsi troppo dal corso dei due luminari, esercitd lungo
tempo, com’¢ noto, tutto I’acume degli astronomi babilonesi e greci: i
nomi illustri di Arpalo, di Cleostrato, di Metone, di Eudosso, di

331 Schabathon zichron theru’ah (Levit. XXIII, 24). La parola theru’ah si fa
derivare da ru’ che significa vociferatus est, jubilavit, tuba cecinit; e si traduce per
laetus clamor. V. Gesentus, Thes. p. 1277.
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Callippo, d’Ipparco sono connessi a questo problema, la cui
soluzione richiedeva uno studio esatto dei periodi del Sole e della
Luna. Come risolvevano tal problema i sapienti d’Israele?

L’ Antico Testamento non ci da alcuna notizia che possa servire ad
illuminarci su questo punto. I mesi sono sempre contati per dodici, e
mai non si fa accenno ad un mese intercalare. Vi sono anzi
indicazioni, che parrebbero escluderne I’esistenza. Nella Cronaca’**
sono registrate le dodici divisioni dell’esercito ebraico, che al tempo
di David avrebbero fatto il loro turno di servizio, ciascuna per un
mese; 1 mesi son contati da uno a dodici, senza accenno al mese
intercalare, durante il quale il servizio sarebbe rimasto scoperto.
Similmente nel III dei Re*** sono accennati dodici ministri, ciascuno
dei quali doveva provvedere per un mese al mantenimento della casa
di Salomone; anche qui senza indicare, a chi toccasse I’incarico
eventualmeute nel tredicesimo mese. Da questo han voluto
concludere alcuni eruditi, che i mesi ebraici non fossero mesi lunari,
cio che ¢ troppo contrario all’evidenza di ben piu numerose e piu
sicure testimonianze. La natura stessa della cosa ci costringe a
supporre, che di quando in quando si contassero tredici lune.
«Sebbene, dice Ideler’™ in nessun luogo dell’Antico Testamento si
faccia menzione di un mese intercalare, tuttavia noi dovremo
ammetterlo; perche di quando in quando ¢ necessario aggiungere un
tredicesimo mese ai dodici dell’anno lunare, se vogliamo che il
principio dell’anno non si venga spostando, facendo regressivamente
il giro di tutte le stagioni». Omettendo ’intercalazione si avrebbe un
anno simile a quello che usano 1 Musulmani, il cui principio fa il giro
delle stagioni quasi tre volte in un secolo; cid sarebbe in
contraddizione col luogo stabile, che sopra dimostrammo aver avuto i
mesi ebraici rispetto alle stagioni e rispetto al corso del Sole.

Il procedimento usato per far si che 1 mesi non uscissero fuor di
stagione non poteva esser che molto semplice. Un probabile accenno
forse se ne trova nel Deuteronomio al principio del capo XVI, dove si
dice: osserva il mese delle spiche e fa la Pasqua a Jahve: la parola

332 I ParaL. XXVII, 1-15.
333 III Recum 1V, 7-20.
334 IDELER, op. cit.: I, 488 489.
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osserva (in ebraico schamor) stando qui per attendi, fa attenzione.
Infatti per ottenere pienamente lo scopo bastava osservare il
progresso delle messi dopo la fioritura, quando cominciavano a
consolidarsi le spiche. Era facile allora determinare, alla fine della 12*
lunazione dell’anno precedente, se incominciando 1’anno col
novilunio instante, quindici o venti giorni dopo le spiche sarebbero
state a sufficienza mature per farne l’offerta del ‘omer. Nel caso
affermativo si cominciava subito [’anno nuovo coll’instante
novilunio; in caso contrario si differiva a cominciar 1’anno nuovo col
novilunio successivo. Questo metodo, che noi diremo empirico o
sperimentale, di determinare il principio dell’anno nuovo e I’epoca
della Pasqua, era estremamente appropriato ad un popolo
essenzialmente agricoltore; né vi era da tormentarsi con calcoli sul
corso del Sole e della Luna. Pero con tal sistema la determinazione
del principio dell’anno veniva a dipendere non solo dal rapporto dei
periodi del Sole e della Luna, ma anche in molta parte dallo stato
meteorologico dei mesi precedenti e dal progresso della vegetazione
in ciascun anno; cid0 che non avra mancato di produrre qualche
irregolarita nella distribuzione del mese tredicesimo od intercalare. In
totale, considerando le epoche in cui maturano I’orzo, il frumento e
I’uva in Palestina, si puo ritenere che di regola il principio dell’anno
sara stato al primo, qualche volta al secondo novilunio dopo
I’equinozio di primavera; con che la Pasqua veniva a cadere dalla
prima decade di aprile alla prima di maggio, la festa delle settimane e
la fine della messe dall’ultima decade di maggio all’ultima di giugno,
la festa delle ricolte entro 1’ottobre per lo piu. Le vendemmie nei
luoghi piu freddi di Palestina si fanno verso la fine di settembre®.
Quando poi, malgrado tutte le previsioni, fosse tale I’intemperie da
non permettere I’offerta delle spiche novelle nel 15° giorno dopo
cominciato 1’anno, ancora si poteva profittare di un ultimo ed
infallibile ripiego: era cio¢ concesso di cominciar la Pasqua nel 14°
giorno del 2° mese. Di tal permissione, se dobbiam credere alla
Cronaca, fece uso Ezechia nella Pasqua solenne ch’ei celebro nel

335 VoLney, Voyage en Syrie et en Egypte, Paris, 1792, p. 192.
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primo anno del suo regno®°

98. Rimane ancora ad investigare qual cognizione avessero
gl’Israeliti della durata dell’anno tropico, cio¢ di quell’anno che
governa il ritorno delle stagioni. Qualche indizio di cid ci fornisce
uno degli scrittori della Genesi, 1a dove assegna alla vita del patriarca
Enoch, prima che fosse rapito da Dio, la durata di 365 anni; perche
difficilmente si pud credere che tal numero sia stato qui messo a
caso*’. Ma quand’anche lo fosse, non possiamo dubitare che il detto
scrittore conoscesse 1’anno di 365 giorni. Infatti egli fa cominciare il
diluvio nell’anno 600° della vita di Nog, il giorno 17° del secondo
mese; e I’asciugamento definitivo della terra e la fine del diluvio
pone nell’anno 601° della vita di Noe¢, il giorno 27° del secondo
mese™®. Questi mesi son certo quelli del calendario ebraico, cioé
lunazioni. Il diluvio avrebbe dunque durato 12 lune pit 10 giorni. E
difficile non ravvisare qui I’intenzione di far durare il diluvio un anno
solare esatto; perch¢ assumendo 355 giorni per la durata di 12 lune
(in realta son 355 giorni, 9 ore) risulta la durata totale del diluvio
giorni 365%%.

99. Quando gl’Israeliti cominciarono a trovarsi dispersi in varie
regioni della terra fra loro molto distanti, come Babilonia e 1’Egitto,
diventd impraticabile il metodo prima usato, di determinare il
principio dell’anno osservando la maturazione delle epiche novelle.
Quelli che abitavano in Babilonia non avevano altro da fare, che
seguire il computo officiale dei Babilonesi, il quale possiamo
supporre che si adattasse abbastanza bene alle norme ebraiche nelle
condizioni d’allora, che non rendevano obbligatoria la pratica dei
sacrifizi. Lo stesso perd non potevano fare i Giudei d’Alessandria, i
quali, poco potendosi servire dei calendari greci ¢ meno ancora del

336 II ParaL. XXX, 2-3. Una legge per casi analoghi sta nei Numeri IX, 10-11.

337 Gen. V, 24.

338 Gen. VII, 11 e VIII, 4:

339 Nel libro pseudepigrafo di Enoch e nel libro dei Giubilei (scritti I’'uno e
I’altro in epoca poco diversa dal principio dell’era volgare) si trovano idee ancora
assai rozze sugli elementi del calendario lunisolare. Il libro di Enoch suppone che
I’anno lunisolare sia di 354 giorni esatti e I’anno solare di 364. Vedi il cap. LXXI di
quel libro nella versione di Berr presso KaurzscH, Die Apokryphen und
Pseudepigraphen des Alten Testament, Vol. 11, Tiibingen, 1900.
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romano, eran sempre costretti ad attingere le notizie relative dal
sinedrio palestinese. Allora, secondo che racconta Giulio Africano,
essi adottarono 1’otfaeteride dei Greci*”®, supponendola uguale ad
otto anni di 365 "4 giorni, ed a 99 lune di giorni 29"/ .. Questo

computo era tuttavia molto imperfetto; adattando, come era naturale,
le solennita al corso della Luna, presto si fu in disaccordo col corso
del Sole e colle stagioni**'. Il vanto di dare una base definitiva per il
calcolo delle feste e per 1’osservanza dei riti era riservato ai Giudei di
Babilonia, discendenti dagli antichi esuli cola portati da
Nabucodonosor. Dopo molte e varie vicende ed oppressioni,
trovarono favore, od almeno tolleranza benevola, sotto gli Arsacidi e
sotto 1 primi Sassanidi; le comunita giudaiche dell’Eufrate
prosperarono, € collo svolgersi del ben essere materiale ebbe luogo
anche una rigogliosa fioritura intellettuale. Nella prima meta del II1
secolo troviamo coltivata ed insegnata 1’ Astronomia nelle scuole di
Nahardea e di Sura da professori illustri, come Rabbi Samuel’** e
Rabbi Adda, i1 quali erano in possesso non solo degli elementi esatti
concernenti il moto del Sole e della Luna, ma anche conoscevano il
ciclo di Metone. Erano essi gli eredi della morente astronomia dei

340 Jur. Arric. apud SynceLLum (Chronogr. p. 611 edizione di Bonn). Le stesse
cose son ripetute a un dipresso da Cepreno ( Vol. I p. 343 ediz. Bonn). Qualche idea
(sebbene molto imperfetta) dell’ottacteride aveva gia 1’autore del libro di Enoch,
che ne discorre nel capo 74.

341 Otto anni rappresentano secondo il corso del Sole prossimamente 2922
giorni, mentre 99 lune danno realmente giorni 2923 . Contando il tempo per lune
si aveva ’errore in piu di 1 %2 giorni in otto anni e di 15 giorni in 80 anni: e di tanto
dovea il computo discordare dal corso effettivo delle stagioni. IpeLer (Handbuch
der Chronologie, Vol. 1. p. 571-572 e Vol. 1I. p. 243 e 615) accenna anche all’uso,
che stando ad alcune testimonianze, avrebbero fatto i Giudei di un periodo di 84
anni. Sono tuttavia notizie di carattere troppo incerto per farvi sopra alcun
fondamento: nel Talmud non se ne parla affatto, né¢ in alcuno degli scrittori
rabbinici. — Circa il modo con cui i Giudei, nei secoli immediatamente prima e
immediatamente dopo 1’éra volgare, decidevano sull’intercalazione del 13° mese,
ha raccolto diverse notizie ScHURER, Geschichte des jiidischen Volkes im Zeitalter
Jesu Christi, 4* ed. Vol. 1. p. 751-755.

342 Di Rabbi Samuel si narra, che parlando delle stelle filanti dicesse: «Note mi
sono le vie del cielo, come le vie della citta di Nahardea; ma che cosa sia una stella
cadente, non lo so».
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Babilonesi, od erano stati a scuola dai Greci? Comunque sia, gia
questi maestri avranno saputo ridurre a pratica sicura il calcolo dei
noviluni e degli equinozi. Con cio era supplito al bisogno piu urgente,
e con ci0 erano poste le basi dell’attuale calendario giudaico, che
credesi definitivamente sistemato da Rabbi Hillel verso la meta del
secolo IV,

343 Sulla origine e sulla storia del calendario giudaico, di cui qui non possiamo
occuparci, veggasi IDELER, op. cit., Vol. 1. p. 570-583.
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Capitolo IX.

PERIODI SETTENARI

Settimana Babilonese lunare e settimana libera Ebraica — Riposo del
sabbato — Anno della liberta — Sabbato della terra — Anno di
remissione — Anno sabbatico — Epoche dell’anno sabbatico —

Giubileo ebraico — Questioni relative alla sua origine ed al suo uso.

100. La lunghezza del periodo mensile determinato dalle fasi
lunari non si adatta facilmente a tutti gli usi della vita sociale. Diversi
popoli, giunti che furono ad un certo grado di civilta, hanno sentito la
necessita di dividere il tempo in intervalli piu brevi, sia per regolare
le feste e le cerimonie religiose, sia per avere un ordine facilmente
osservabile nei mercati e in quelle altre cose, che ricorrono ad
intervalli di pochi giorni. Quindi I’origine di cicli comprendenti un
piccol numero di giorni. Cosi noi troviamo il periodo di 3 giorni
presso 1 Muysca dell’altipiano di Bogota, uno di 5 giorni presso i
Messicani anteriori alla conquista spagnuola, la settimana di 7 giorni
presso gli Ebrei, 1 Babilonesi, ed 1 Peruviani al tempo degli Inca. Noti
sono il periodo di otto giorni (nundinae) usato dai Romani al tempo
della repubblica, e finalmente quello di dieci giorni che fu in vigore
presso gli antichi Egiziani e presso gli Ateniesi. Nella maggior parte
dei casi, questi periodi erano cosi disposti, da dividere la lunazione in
parti uguali o quasi uguali. Tale la decade, che presso gli Egiziani fu
esattamente, presso gli Ateniesi prossimamente, la terza parte del
mese intiero. La settimana dei Babilonesi e dei Peruviani era
determinata dai quarti di luna. E presso i Messicani la pentade era un
quarto del loro mese, il quale ¢ noto essere stato di soli 20 giorni.

101. La durata di una lunazione essendo di circa 29% giorni, il
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quarto di essa risulta di giorni 7*/,. Ma non potendosi qui procedere

altrimenti che per numeri intieri, forza ¢ attenersi al numero intiero
piu vicino. Onde nasce il periodo di 7 giorni come il pill prossimo
rappresentante del quarto di luna. La prima e piu antica forma della
settimana fu dunque di contare a partir dal principio del mese (o dal
novilunio) successivamente 7, 14, 21 e 28 giorni, lasciando alla fine
uno o due giorni di resto, per ricominciare in ugual modo il computo
a partir dal novilunio seguente. Questa forma di settimana legata alle
fasi lunari fu in uso anticamente presso i Babilonesi, siccome appare
da una porzione di calendario babilonese, che si conserva nel Museo
Britannico™. In tale prezioso monumento, che sventuratamente
comprende un sol mese, sono indicate le feste ed i sacrifizi da
celebrarsi, e la parte che vi doveva prendere il re. I giorni 7, 14, 21,
28 del mese sono segnati come umu limnu, cio¢ come giorni nefasti;
e di fronte ad essi sono notate diverse cose, che in quei giorni non era
permesso di fare. Il re doveva astenersi dal mangiare certi cibi,
dall’attendere a decisioni circa gli affari di Stato, dall’uscir fuori sul
suo carro. I sacerdoti non potevano rendere oracoli, il medico non
poteva porre le mani su di un ammalato. Non era perd vietato di

attendere ai propri affari o di far compre e vendite’®.

344 Pubblicato nell’originale presso Rawrinson, Cuneiform Inscriptions of
Western Asia, vol. 1V, tavole 32 e 33. Traduzione di Savce, Records of the Past, vol.
VII, p. 157-168. Commento di Zimmern, Die Keilinschriften und das Alte
Testament, 3% edizione p. 592. Il documento ¢ copia di un esemplare piu antico,
fatta per ordine di Assurbanipal, e trovata nelle rovine di Ninive.

345 Cio risulta chiaramente dalle date dei contratti babilonesi. Nelle
Transactions of the Society of Biblical Archaeology, vol. VI, p. 1-78 Boscawen ha
trascritto le date di circa 400 documenti tratti dall’archivio della casa di commercio
babilonese Egibi. Classificando queste date secondo i giorni del mese, trovo che la
quantita d’affari conclusa nei giorni 7, 14, 21, 28 non ¢ punto minore del consueto.
Come risulta dagli stessi documenti, una vera e propria astensione dagli affari
aveva luogo soltanto nel 19° giorno di ciascun mese, cio¢ quarantanove (7x7)
giorni contati dal principio del mese antecedente. Questo giorno 19° nel calendario
babilonese sopra citato ¢ pure segnato come umu limnu, cio¢ come giorno nefasto;
e per esso anche valgono tutte le prescrizioni indicate pei giorni 7, 14, 21, 28. Ma
inoltre in esso non si facevano contratti. Forse dunque dobbiamo intendere la cosa
cosi: che i giorni 7, 14, 21, 28 fossero da considerarsi come nefasti nella reggia, ma
fuori di essa solo per operazioni di magia e di divinazione; mentre il giorno 19 era
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102. Dalla settimana legata alle fasi lunari era facile passare alla
settimana puramente convenzionale e rigorosamente periodica, quale
oggi noi I’abbiamo. Infatti la prima era soggetta a tutte le irregolarita
ed incertezze che accompagnano la determinazione del novilunio; era
naturale risolvere queste difficolta col farne un periodo perfettamente
uniforme di 7 giorni, senza alcuna dipendenza dalla luna o da
qualsiasi altro fenomeno celeste. Cosi era facile renderne pubblico e
popolare I’uso, connettendolo con qualche atto civile o religioso, per
esempio con una festa o con un mercato, da celebrarsi sempre nel
medesimo giorno di ciascun periodo, od anche con entrambe queste
cose. Se a tale concetto siano giunti gli Ebrei per propria riflessione,
o se lo abbiano ricevuto da altri non ¢ piu possibile decidere. Certo
I’istituzione della settimana ¢ da mettersi fra i ricordi piu antichi della
nazione ebraica, e il sabbato®*® come giorno di riposo obbligatorio si
trova menzionato nei piu antichi documenti della legge, quali sono i
due decaloghi*’ ed il Primo Codice®*®; cosi pure nei libri dei Re per il
tempo del profeta Eliseo’®, e nelle profezie di Amos e di Hosea’. E
possibile che la sua origine risalga ai primi principi del popolo

riguardato come nefasto per tutti in generale.

Non sembra che pei Babilonesi i giorni qui sopra nominati fossero giorni di
riposo. E non sembra che a designarli impiegassero la parola schabatu, sebbene
questa presso di loro, al pari del schabath ebraico, significasse 1’azione del
riposarsi. La coincidenza deriva dall’affinita delle due lingue, e nulla prova in
favore di un vero riposo settimanale o Sabbato babilonese.

[Sull’uso di schabatu in assiro, vedi I’articolo Schabath nel Dictionary of the
Bible di Hastings, 1V, 3199 oppure Zmmmern Die Keilinschriften und das Alte
Testament, p. 592. Dopo che questi articoli furono scritti, PiNcHES scoperse una
tavoletta lessicografica dove schapatu si da qual nome del quindicesimo giorno del
mese, cio¢ presumibilmente del giorno della luna piena. Vedi ZmmmMerN, in Zeitschr.
d. Deutschen morgenlind. Geseltschaft, 1904, pp. 199 e seg. (aggiunta dell’edit.
inglese)].

346 Schabath, cessavit (ab aliquo opere), feriatus est, quievit : Schabbath,
quies, sabbatum.

347 Pel primo decalogo vedi Exop. XX, 8-11 ¢ Deur. V. 12 -15. Pel secondo,
Exop. XXXV, 21.

348 Exop. XXIII, 12.

349 IV Recum 1V, 22.

350 Hosea 11, 11: Amos VIII, 5.
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ebraico, e sia ben anco anteriore a Mose. Diffuso dagli Ebrei nella
loro dispersione, adottato dagli astrologi caldei per uso delle loro
divinazioni, accolto dal Cristianesimo e dall’Islamismo, questo ciclo
cosi comodo e cosi utile per la cronologia ormai ¢ adottato in tutto il
mondo. Il suo uso si puo rintracciare a quasi 3000 anni addietro, e
tutto fa credere che durera nei secoli avvenire, resistendo alla smania
di novita inutili, ed agli assalti degli iconoclasti presenti e futuri.

103. Non pare che gli Ebrei dessero nomi speciali ai giorni della
settimana, fuori che al Sabbato, il quale era considerato come
I’ultimo dei sette, come ben si conviene al riposo, che deve succedere
al lavoro. Nessuna traccia di tali nomi si vede nei libri dell’ Antico
Testamento. Dalle soprascritte che si trovano in capo ad alcuni Salmi
nella versione dei LXX e nella Vulgata®™' si pud argomentare tuttavia
che (almeno nei secoli immediatamente precedenti 1’€ra volgare) gli
Ebrei designassero ciascun giorno col suo nome numerale, notando
come primo il domani del Sabbato, il dopodomani come secondo,
ecc. Il sesto giorno, che precedeva il Sabbato, si designava come
giorno avanti il Sabbato, e piu tardi dai Giudei ellenisti ebbe il nome
di mapaokevn, cioé preparazione al Sabbato; che corrisponde al
nostro Venerdi. Analoghe indicazioni si trovano nel Nuovo
Testamento®.

104. Da molti si ¢ creduto che la settimana abbia avuto origine dai
sette astri visibili ad occhio nudo, che percorrono lo zodiaco celeste.
Per gli antichi astronomi ed astrologi questi astri erano il Sole, la
Luna, ed i cinque pianeti maggiori Mercurio, Venere, Marte, Giove e
Saturno. Osserveremo primieramente a questo riguardo, che
I’associare il Sole e la Luna, astri di tanta luce e di cosi sensibile
diametro coi cinque pianeti suddetti di tanto minori, non ¢ tal cosa

351 In queste soprascritte sono citati come da cantarsi: il Salmo XXIV nel
primo giorno dopo il Sabbato: il Salmo XLVIII nel secondo dopo il Sabbato: il
Salmo XCI nel quarto dopo il Sabbato: il Salmo XCIIII nel giorno che precede il
Sabbato. Tali indicazioni mancano nel testo ebraico dei Salmi; cid che
sembra.dimostrare per esse un’origine posteriore alla composizione dei Salmi
stessi.

352 Marti. XXV, 1; Mare. XV, 42 e XVI, 9; Luc. XX1II, 54 ¢ XXV, 1; Jo.
XX, 1.
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che possa aspettarsi dalle cosmografie primitive. Per avvedersi del
loro carattere comune, che ¢ il movimento periodico entro la fascia
zodiacale, ¢ necessario uno studio accurato e abbastanza lungo. E
necessario ancora aver riconosciuto che Mercurio e Venere come
stelle mattutine sono la stessa cosa che Mercurio e Venere come stelle
vespertine. Tutto questo sembra fosse noto ai Babilonesi, almeno al
tempo di Nabucodonosor, il quale in una sua iscrizione si vanta di
aver elevato un tempio ai sette dominatori del cielo e della terra®>.
Eppure ci0 malgrado la settimana dei Babilonesi, come sopra si ¢
veduto, non era una settimana planetaria, come la nostra, ma era
regolata sui quarti di luna. Nel calendario babilonese, di cui sopra si ¢
parlato, non vi ¢ alcuna indicazione n¢ dei pianeti, n¢ delle divinita
corrispondenti. Invece il piu antico uso della settimana libera ed
uniforme si trova presso gli Ebrei, i quali non ebbero dei pianeti che
una cognizione molto incompleta. L’identita del giorni della
settimana col numero dei pianeti, € puramente casuale, e non ¢ lecito
affermare che il primo numero sia derivato dal secondo.

105. Le molte relazioni pacifiche o guerresche dei Giudei con
Roma divenuta erede dei re di Siria, ebbero per effetto di far
conoscere ai Romani la settimana ed il Sabbato ancor prima della
costituzione dell’impero. Orazio, Ovidio, Tibullo, Persio, Giovenale
parlano del Sabbato come di cosa notissima; e Giuseppe Flavio
poteva scrivere gia ai suoi tempi, non esservi alcuna citta greca, o
non greca, dove non si conoscesse 1’'uso giudaico di celebrare il
Sabbato®™*. E gia verso il medesimo tempo si comincio ad attribuire
ai varii giorni della settimana quei medesimi nomi di divinita pagane,
che ancora oggi sono in uso, con poca mutazione, presso tutti i popoli
neo-latini, e che si adoperano anche dai popoli d’origine germanica,
bencheé modificati secondo la mitologia nordica. Tibullo nella terza
elegia del libro I gia designa il Sabbato come giorno di Saturno, e
come giorno di cattivo augurio (versi 17-18):

Aut ego sum causatus aves, aut omina dira,

353 BaLL., The India House Inscription of Nebuchadnezzar the Great nella
collezione Records of the Past, 11 Series, vol. 111, p. 102-123.
354 Contra Apionem, 11, 39.
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Saturni aut sacram me tenuisse diem.

Non ¢ molto che in un triclinio di Pompei fu trovata la seguente

iscrizione in graffito®>:

SATURNI
SOLIS
LUNAE
MARTIS
IOVIS
VENERTIS

la quale indica 1 giorni della settimana nell’ordine anche oggi usato,
omesso tuttavia (senza dubbio per errore) il Mercoledi. Eran dunque
tali nomi gia conosciuti ed usati generalmente prima della distruzione
di Pompei, la quale ebbe luogo 1’anno 79 di Cristo.

106. L’origine astrologica di questi nomi ¢ troppo nota, perche qui
si abbia a riportarla. Il loro ordine si appoggia a due supposizioni. La
prima ¢ la divisione dei nycthemeron in 24 ore. Questa per se basta ad
escludere che I’invenzione ne sia dovuta ai Babilonesi; i quali, come
gia dicemmo, avevano diviso il loro nycthemeron non in 24 ore, ma
in 12 kaspu. In secondo luogo 1’ordine di quei nomi ¢ intimamente
connesso con quello delle sette sfere planetarie adottato da Tolomeo e
dopo di lui da quasi tutti gli astronomi ed astrologi fino a Copernico.
Tale ordine, cominciando dal pianeta piu alto e scendendo al piu
basso ¢: Saturno, Giove, Marte, Sole, Venere, Mercurio, Luna. Ora le
prime notizie, che si posseggono, di tale disposizione delle orbite
planetarie non risalgono molto al di la del primo o del secondo secolo
anteriore all’éra volgare™®. Non ¢ probabile che I’applicazione dei

355 Atti della R. Accademia dei Lincei, anno 1901. Notizie degli Scavi. pag.
330.

356 Se dovessimo credere a Macrobio, tale ordine sarebbe gia stato adottato da
Archimede, e risalirebbe quindi al secolo III prima di Cristo: vedi il suo
Commentario sul sogno di Scipione, 1, 19, 11, 3. L’autorita di Macrobio in simil cosa
non sembra di molto peso. Tuttavia anche accettandola, non si risalirebbe gran fatto
nel tempo; in nessun caso si potrebbe inferirne, che il concetto della settimana

abbia avuto origine dai sette pianeti.
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nomi delle divinita planetarie (che son divinita greche) ai giorni della
settimana sia molto piu antica. Di quei nomi siamo debitori
all’astrologia matematica, falsa scienza che si venne formando dopo
Alessandro Magno dallo strano connubio delle superstizioni
caldaiche ed egiziane coll’astronomia matematica dei Greci’”’. La
divisione del nycthemeron in 24 ore ¢ venuta sicuramente dall’Egitto;
I’ordine sopradescritto delle sfere planetarie ¢ probabilmente il
risultato di speculazioni pitagoriche, come spero di dimostrare in
altra occasione.

107. L’andamento della settimana ¢ egli sempre stato regolare e
non interrotto attraverso i secoli, in modo da porre sempre fra un
Sabbato ed un altro sette giorni, od un numero di giorni multiplo di
sette? E manifesto che una interruzione del suo uso anche per un
tempo non molto lungo avrebbe potuto turbare 1’uniformita della
successione, ed in conseguenza un Sabbato posteriore all’interruzione
distare da un Sabbato anteriore ad essa di un numero di giorni non
multiplo di sette.

Gli elementi per risolvere tal questione non esistono tutti, o
almeno non tutti hanno il grado di certezza desiderabile; in parte si
deve ricorrere a congetture. Egli ¢ certo che una istituzione cosi
antica, e sancita da tutti i codici religiosi degli Ebrei, ha dovuto esser
osservata colla massima diligenza prima dell’esilio babilonese.
Durante quest’esilio la comunita ebraica di Babilonia sembra aver
raggiunto un notevole.grado di consistenza e di autorita; tanto da
poter continuare una vigorosa esistenza per piu di mille anni, fino alle
persecuzioni degli ultimi Sassanidi. In questa comunita, dove ebbe
origine I’attuale calendario giudaico e fu composto il Talmud
babilonese, non si pud dubitare che il Sabbato continuasse ad esser
osservato, se non nella parte sacrificale, certo in cid che concerne
I’assoluta astinenza da ogni lavoro servile; per la quale anzi il trovarsi
in paese estero offriva la facilita di profittare dell’aiuto di servi non
ebrei. Non si pud quindi dubitare, che il periodo sabbatico abbia
traversato felicemente e senza interruzione I’intervallo trascorso non

357 Sulla storia della settimana in Oriente e in Occidente puo essere consultato con
vantaggio IpeLer, Handbuch der mathematischen und technischen Chronologie.
Vol. I, pag. 60, 87, 178-180, 480-485: e vol. II, pag. 177-179 e altrove.
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solo dalla distruzione del primo Tempio all’edificazione del secondo,
ma anco fino alla distruzione di questo per opera di Tito, compiuta
I’anno 70 di Cristo. Ma a questa epoca 1’'uso del Sabbato era gia
penetrato nelle abitudini del mondo romano e nel Cristianesimo
stesso, dove da principio nessuna difficolta si ebbe ad accettare un
computo, sul quale si eran regolate la vita e le ultime vicende del
Redentore. L’unico cambiamento importante ebbe luogo quando
invece del Sabbato si adottd come giorno di festa il giorno del Sole,
che poi fu chiamato giorno del Signore (Npéoa xvElakm, dies
Dominica) per esser avvenuta in quel giorno la resurrezione di Cristo.
Questa mutazione di cui le prime indicazioni si trovano nell’ Apologia
di San Giustino Martire, non esercitd alcuna influenza sulla vicenda
periodica dei giorni settimanali; ed ebbe questa sola conseguenza,
che il riposo dei Giudei e la festa settimanale dei Cristiani non si
celebrarono piu nel medesimo tempo. Ma per gli uni e per gli altri il
Sabbato cadeva nel medesimo giorno. N¢ alcuna mutazione si ebbe ai
tempi di Costantino, quando ai nomi di dies Lunae, dies Martis, dies
Mercurii... si cerco di surrogare le denominazioni meno pagane di
feria secunda, feria tertia, feria quarta ecc., sebbene con poco
successo. Dopo Costantino la settimana entro a far parte essenziale
della liturgia cristiana in modo definitivo, e d’allora in poi non
nacquero piu occasioni di mutamento. La settimana prosegui il suo
corso indisturbato anche al tempo in cui il calendario cristiano fa
riformato da Gregorio XIII nel 1582 I Giudei, 1 Cristiani ed i
Musulmani sono perfettamente concordi nelle epoche del Sabbato,
quantunque la festa settimanale sia celebrata da essi in giorni diversi,
cio¢ dai Musulmani in Venerdi, dai Giudei in Sabbato, e dai Cristiani
in Domenica. Per questo la settimana ¢ diventata un filo d’oro, che
serve molte volte a guidare lo storico nelle incertezze della
cronologia.

108. Periopr b1 seTTE ANNI. Fin dai primi tempi della legislazione
mosaica fu usato D'intervallo di sette anni per regolare certe
prescrizioni religiose o civili. Una di queste riguardava la liberazione
obbligatoria degli schiavi di nazione israelitica nel settimo anno di
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servizio. Si legge nel Primo Codice®™®: «Quando tu avrai comperato
uno schiavo ebreo, egli ti servira sei anni; ma nel settimo anno se
n’andra libero, senza pagar riscatto». Tale disposizione ¢ ripetuta con
vive esortazioni nel Deuteronomio®”’, ¢ considerata come un dovere
da Geremia®®, ed ancora ¢ menzionata in Ezechiele’®, dal quale
sappiamo che questo settimo anno si chiamava ’anno di liberta.

In questo caso il periodo settennale era un semplice intervallo di
tempo, di cui il principio e la fne mutavano colle persone e coi
luoghi. Un periodo settennale fisso, una vera eptaeteride comune a
tutto il popolo ebreo fu invece quella che prescriveva la remissione
dei debiti. Anche questa forse da principio non era legata ad epoche
comuni a tutto il popolo. Il Primo Codice non ne parla affatto. Il piu
antico cenno dell’anno di remissione (schemittah) si trova nel
Deuteronomio®*?: «Alla fine di sette anni farai la remissione: e questo
¢ il modo della remissione. Rimettera ogni creditore cio che egli ha
dato in prestito al suo prossimo ed al suo fratello; egli non
perseguitera il suo prossimo ed il suo fratello, perche ¢ stata
proclamata la remissione di Jahve... Guardati che nel tuo cuore non vi
sia un pensiero malvagio, che ti dica: I’anno settimo, 1’anno della
remissione, € vicino; € non ti faccia volgere I’occhio cattivo verso il
tuo fratello, e che tu non gli dia nulla, ecc.». Qui ¢ indicata a chiare
note 1’esistenza di un periodo fisso e comune ai creditori e ai debitori
di tutta la nazione. La cosa ¢ anche confermata da un’altra ordinanza
contenuta nello stesso Deuteronomio®®, dove & prescritto, che
nell’anno di remissione si faccia la lettura della Legge a tutto il
popolo. L’uso dell’anno di remissione e del suo ciclo settennale
risalirebbe dunque all’epoca di Giosia re di Giuda, sotto il quale, e
precisamente nel suo 18° anno (621 av. Cr.), secondo un’opinione
antica e molto probabile sarebbe stata proclamata la legislazione
profetica contenuta nel Deuteronomio. Ai tempi di Nehemia 1’anno

358 Exop XXI, 2
359 Deur. XV, 12-18.
360 Jer. XXXIV, 13-14
361 Ezecu. XLVI, 17
362 Deur. XV, 1-9.
363 Deur. XXI, 10.
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settimo di remissione era ancora in pieno vigore®®; piu tardi non se
ne trova piu traccia, € sembra sia stato abolito poco tempo dopo di
lui.

109. RiPoso DELLA TERRA, ANNO SABBATICO. Alle prime origini della
legge mosaica sembra risalire 1’usanza del riposo settennale della
terra, detto anche Sabbato della terra, o anno sabbatico, la quale pare
sia stata originariamente istituita, sia per il riposo del terreno,
necessario in un’epoca di agricoltura non molto progredita, sia ad
intento benefico. Dice il Primo Codice®”: «Sei anni seminerai la tua
terra, € ne raccoglierai il prodotto; ma nel settimo anno lascierai
questo e lo abbandonerai perché ne mangino i1 poveri del tuo popolo...
Lo stesso farai colla tua vigna e col tuo olivo». Naturalmente
s’intende che questo riposo della terra non doveva aver luogo
simultaneamente in tutte le proprieta, e neppure in tutte le parti di una
medesima proprieta; altrimenti male si sarebbe provveduto allo scopo
benefico dell’istituzione, e sarebbe nato il pericolo di affamare tutto il
paese una volta ogni sette anni. Questa legge del riposo della terra, se
rimase in vigore per un certo tempo, fu poi male osservata, od anche
del tutto abbandonata; il Deuteronomio non ne fa menzione, né alcun
profeta prima dell’esilio, e pare fosse in dimenticanza anche al tempo
di Esdra e di Nehemia®®.

364 Nen. X, 32

365 Exop. XXII, 10-11. Alcuni critici, fra i quali, HorreLp, REeuss e
WELLHAUSEN, dalle espressioni lascierai questo (prodotto) e lo abbandoneradi...
hanno concluso, che 1’abbandonare il prodotto del settimo anno non implichi
necessariamente si dovesse lasciare la terra incolta e la vite non potata. La terra
sarebbe dunque stata coltivata anche nel settimo anno, e il suo prodotto
abbandonato ai poveri. La cosa potrebbe stare, ove nel versetto precedente non
fosse detto con tutta chiarezza: Sei anni seminerai la tua terra...; con che pare
esclusa la seminagione nel settimo anno. Cosi certamente ’intese 1’autor del
Levitico, XXV, 4.

366 nenEmia (X, 32) enumerando i doveri a cui si obbligo solennemente il
popolo verso il suo Dio, dice: «Faremo la remissione dell’anno settimo ed il
condono d’ogni debito»; ma tace affatto del riposo della terra. A torto si ¢ creduto
di trovar questo riposo nella remissione dell’anno settimo, che si riferisce al
condono dei debiti e ne definisce il ritorno periodico.

Che all’epoca di Geremia fosse da lungo tempo caduto in dimenticanza il
Sabbato della terra, si puo rilevare da un passo di questo profeta, che non si trova
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110. In un’epoca che non si saprebbe definire con precisione, ma
che fu ad ogni modo posteriore a Nehemia, ed anteriore alla
definitiva redazione e consacrazione del Pentateuco come legge
divina, fu inscritto in questo libro un insieme di prescrizioni intorno a
tali materie, che sono affatto diverse da quelle poc’anzi sancite da
Esdra e giurate dal popolo verso 1’anno 445 avanti Cristo. Le nuove
norme sono contenute nel capo XXV del Levitico, con qualche
addizione nel XXVII. In virtu delle medesime la liberazione degli
schiavi israeliti e il condono dei debiti doveano essere rinviati non
piu ad ogni settimo, ma ad ogni cinquantesimo anno, cio¢ all’anno
del Giubileo, nel quale inoltre doveva aver luogo il ritorno
simultaneo di tutte le proprieta (acquistate nel cinquantennio) agli
antichi padroni. Queste prescrizioni rimasero poi lettera morta, come
vedremo, ¢ non furono mai tradotte in pratica. Invece con grande
efficacia e con grande severita venne richiamata in uso I’ Antica legge
quasi obliata del riposo settennale della terra®®’, presso a poco nei
medesimi termini che son adoperati nel Primo Codice, ma tuttavia
coll’importante differenza che I’anno del riposo era il medesimo per
tutta la terra d’Israele. Tale ordinamento, che pud sembrare assurdo e
tirannico, fu evidentemente introdotto per render piu facile la
vigilanza sull’esecuzione. Cosi i poveri, ai quali eran riservati i
prodotti spontanei della terra negli anni di riposo, avevan modo ogni
settimo anno di saziarsi abbondantemente, a condizione pero di
digiunare per tutti i sei anni intermedi. Inoltre la nazione ogni sette
anni era assoggettata al pericolo di una carestia generale e terribile.

nel suo libro, ma ci ¢ stato conservato nella Cronaca; dove a proposito della
distruzione di Gerusalemme si dice (II PararL. XXXVI, 21) che essa avvenne
«perche fosse adempita la parola di Geremia, finché si fosse compensata la terra dei
suoi anni di riposo; per tutto il tempo dell’abbandono essa riposd per compiere i 70
anni». Geremia dunque rimproverava agli Ebrei di aver dimenticato il Sabbato
della terra sancito dal Primo Codice, e considerava questo come uno dei delitti che
chiamarono sopra Isracle la vendetta divina. Il passo di Geremia ¢ ripetuto con
espressioni quasi identiche nel capo XXVI del Levitico (vv. 34, 35, 43), il quale
sembra desunto in parte da opera del profeta che oggi pitl non abbiamo. E istruttiva
la comparazione di Levit. XXVI. 4, 23, 33, 40 con Jer. V, 24; XIX, 9; IX, 16; III,
13.
367 Levit. XXV, 2-7 e 20-22.
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111. Nel tempo anteriore all’esilio, quando i1 due regni d’Israele e
di Giuda contenevano piu milioni di abitanti che vivevano quasi
esclusivamente dell’agricoltura, una tal legge non sarebbe stata
possibile. Nella piccola comunita giudaica stabilita dopo I’esilio in
Gerusalemme e nei villaggi intorno, circondata da stranieri che
venivano ogni giorno a vender provvigioni*®, la cosa era meno
difficile, quantunque abbastanza gravosa. Fatto ¢ che fu imposta; e.
quando fu costituita in modo definitivo la Thorah, cio¢ il codice
ultimo e piu comprensivo del Mosaismo quale oggi 1’abbiamo, trovo
in essa il suo luogo la prescrizione del riposo settennale della terra, da
osservarsi universalmente nell’anno settimo, percio detto anno
Sabbatico: entrata cosi nella pratica, fu fedelmente osservata fino alla
distruzione di Gerusalemme operata dai Romani nel 70 di Cristo.
L’anno Sabbatico non corrispondeva all’anno sacerdotale, che
cominciava in primavera, ma a quello civile dei Siri, ormai entrato
nell’uso degli Ebrei, il cui principio coincideva col novilunio del
settimo mese, in ottobre per lo piu. In quell’autunno si ometteva di
seminare, ¢ nella primavera e nell’estate seguente si ometteva di
raccogliere. Nelle circostanze comuni si potevan prendere le
disposizioni necessarie per ovviare al pericolo della fame; ma in caso
di guerra e specialmente di assedio, le conseguenze dell’anno
Sabbatico si fecero sentire piu di una volta. Ne abbiamo
testimonianza nel primo libro dei Macabei; dove si narra, che avendo
Antioco Eupatore occupata Betsura, gli abitanti dovettero uscirne non
essendovi piu da mangiare, perche era il sabbato della terra, € poco
dopo, che in Gerusalemme si sentiva la fame perché era [’anno
settimo, e quelli fra i gentili che eran venuti nella Giudea aveano
consumato tutto il resto delle provvigioni poste in serbo®®. Narra
similmente Giuseppe Flavio, che durante 1’assedio posto intorno a
Gerusalemme da Erode, la fame si aggravo a cagione dell’essere
allora in corso 1’anno Sabbatico®”.

112. Le notizie circa diversi ritorni dell’anno Sabbatico, che si
trovano nel primo libro dei Macabei, nelle opere di Giuseppe Flavio,

368 Nen. X, 31 e XIII, 16.
369 1 Mach. VI, 46 ¢ 52.
370 Jos. Fravn, Arch. jud. X1V, 16.
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e nelle tradizioni giudaiche dei primi secoli dopo I’éra volgare,
permettono di fissare con qualche sicurezza I’epoca di alcuni anni
Sabbatici’’!. Cosi dallo studio della cronologia adoperata nel primo
libro dei Macabei ¢ risultato, che 1’anno Sabbatico corrispondente
all’occupazione sopra accennata di Betsura da parte di Antioco
Eupatore ebbe corso dall’autunno dell’anno 164 prima di Cristo
all’autunno dell’anno seguente 163. Le indicazioni di Giuseppe
Flavio circa 1’assedio di Gerusalemme fatto da Erode coll’aiuto dei
Romani comandati da Sosio’”* pongono la presa della citta sotto i
consoli Marco Agrippa e Caninio Gallo; dal che si conclude che
I’anno Sabbatico allora corrente comincid coll’autunno dell’anno 38
prima di Cristo e fini coll’autunno dell’anno 37. Una terza
determinazione ci ¢ fornita da una tradizione giudaica secondo la
quale I’anno in cui il tempio di Gerusalemme fu distrutto dai Romani
era stato preceduto da un anno Sabbatico; il quale pertanto durd
dall’autunno dell’anno 68 di Cristo fino all’autunno dell’anno 69°"°.
113. Confrontando 1’uno coll’altro questi dati si trova, che
I’intervallo fra il primo e il secondo degli anni Sabbatici indicati ¢ di
126 anni, o di diciotto volte 7 anni. E che I’intervallo fra il secondo
ed il terzo ¢ di 105 anni, ossia di quindici volte 7 anni. Concludiamo
da questo, che durante tutto il tempo compreso fra la rivolta dei
Macabei e la distruzione di Gerusalemme (e probabilmente anche per
un certo intervallo prima dei Macabei) fu rigorosamente e
regolarmente osservata la ricorrenza dell’anno Sabbatico di sette in
sette anni, senza alcuna interruzione. Percid chi voglia verificare se
un dato anno ¢ stato anno Sabbatico, lo fara agevolmente,
esaminando se l’intervallo fra questo anno dato e uno dei tre anni
sopra riferiti da un numero divisibile per 7. In generale, essendo 7 un
numero qualunque intero, diremo che il principio degli anni Sabbatici
ha avuto luogo negli anni 7n+3 prima di Cristo e negli anni 7n+5
dopo Cristo, in autunno. Posto per esempio n = 0, avremo che

371 Nelle indicazioni che seguono mi attengo alle discussioni e ai risultati
pubblicati da Scuirer nella quarta edizione della sua dottissima Geschichte des
Jiidischen Volkes im Zeitalter Jesu Christi. vol. 1, p. 32-38.

372 Jos. Fravu, Arch. jud. X1V, 16.

373 Gerusalemme fu presa da Tito nell’estate dell’anno 70 di Cristo.
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nell’autunno dell’anno 3 prima di Cristo comincid un anno
Sabbatico, e cosi pure nell’autunno dell’anno 5 di Cristo. E dando ad
n tutti 1 valori interi successivamente, cioé facendo n = 1, 2, 3, 4...
potra chi vuole formarsi la tavola di tutti gli anni prima e dopo Cristo,
nel cui autunno ebbe principio un anno Sabbatico.

Si potrebbe ora far 1a questione, se si possa considerare il periodo
dell’anno Sabbatico come una continuazione dell’analogo periodo di
remissione, il quale cadde d’uso quando 1’anno Sabbatico fu istituito
dopo Nehemia. La cosa ¢ in s¢ abbastanza probabile; ma non si
possono addurre in sostegno di essa argomenti positivi € documenti
istorici. Non esiste nell’ Antico Testamento n€ altrove alcun dato, che
ci permetta di calcolare gli anni di remissione a quel modo che si ¢
potuto fare per gli anni Sabbatici.

114. GruBiLeo. Quei legislatori del Levitico che vennero dopo
Esdra, abolito il periodo settennale dell’anno di libertd e quello
dell’anno di remissione, tentarono di surrogarvi il periodo
cinquantennale del Giubileo, cosi chiamato, perche si annunziava il
suo principio nell’autunno del cinquantesimo anno suonando con
trombe e corni a ci0 appropriati, detti jobel, una musica allegra®™*.
L’ordinamento di questo ciclo & cosi definito’”: «Tu conterai sette
sabbati di anni, cio¢ sette anni sette volte, si che il tempo dei sette
sabbati sia di quarantanove anni; e allora farai correre suon di tromba
il giorno dieci del settimo mese, nel giorno di espiazione, per tutto il
paese. E santificherete il cinquantesimo anno nel paese, e
proclamerete liberta per tutti i suoi abitatori. Giubileo sara per voi e
ritornera ciascuno alla sua proprieta, e ciascuno alla sua famiglia.
Giubileo sara per voi questo cinquantesimo anno; non seminerete, e
non mieterete cid che cresce spontaneamente, € non vendemmierete
sulle viti non potate.... Nel vendere o nel comprare (un campo) non
ingannatevi 1’un I’altro; secondo il numero degli anni trascorsi dal
Giubileo crescerai e diminuirai il prezzo; perche cid che si compera ¢
il numero dei prodotti... Non ¢ permesso di vender la terra per

374 Un mio amico mi informa che jobel assai probabilmente significa montone
(Giosue, VI, 4-5); il vocabolo fu poi applicato al corno di montone che s’usava qual
tromba (Esopo XIX, 13).

375 Levit. XXV, 5-16.
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sempre, perch¢ mia ¢ la terra, e voi siete presso di me ospiti ed
usufruttuari... E quando il tuo fratello divenuto povero si vende a te,
non trattarlo come schiavo; ma come un operaio, un avventizio di
casa fino all’anno del Giubileo rimanga egli presso di te; poi se ne
vada libero, egli ed i suoi figliuoli, e ritorni alla sua famiglia e alla
proprieta dei suoi padri. Perché miei servi essi sono, che io ho
liberato dalla terra d’Egitto, essi non devono essere venduti come
schiavi». Come si vede lo scopo di tutte queste ordinanze ¢ ridurre ad
un periodo piu lungo, e quindi rendere meno gravi e piu facilmente
osservabili le ricorrenze settennali dell’anno di liberta, dell’anno di
remissione, e del riposo della terra, prescritte nel Primo Codice e nel
Deuteronomio.

115. L’anno di liberta, che prima doveva essere il settimo a partire
dal principio della schiavitu, e di cui la massima parte degli schiavi
poteva in addietro profittare, troviamo ora fissato indistintamente per
tutti all’anno del Giubileo; con che la speranza di riacquistare la
liberta senza riscatto diventava per una gran parte di essi cosa affatto
illusoria. L’anno di remissione sembra esser scomparso dal Codice ed
esser caduto dall’'uso dopo Nehemia. Di esso non si fa menzione
nella legislazione del Giubileo (Levit. XXV e XXVII). Quanto al
Sabbato della terra, era certamente in apparenza’’® un vantaggio per i
proprietari di terre il renderne piu rara la rinnovazione, coll’imporla
ogni 50 anni invece che in capo a sette; ma d’altrettanto era pure
attenuato il benefizio che ne avevano i1 poveri. Invece un gran
benefizio per tutta la nazione ed un effetto morale e sociale
importante avrebbe potuto produrre il ritorno delle proprieta ai loro
antichi padroni nell’anno del Giubileo; il quale avrebbe avuto per
conseguenza d’impedire I’impoverimento delle famiglie e la
soverchia accumulazione della proprieta stabile campestre nelle mani
di un solo. Facendo Iddio proprietario universale di tutti i terreni e di
tutti gli schiavi, e riducendo s¢ stessi a semplici usufruttuari a tempo
limitato, gl’Israeliti avrebbero trovato il modo di impedire (fino ad un

376 Dico in apparenza, perché noi non conosciamo bene le condizioni in cui
allora si trovava il terreno agrario in Palestina, e il sistema usato nella coltivazione.
L’ esperienza ha mostrato che dove non si puo disporre di abbondante e buona
concimazione, il riposo diventa necessario a periodi anche piu brevi di 7 anni.
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certo punto) la soverchia disuguaglianza delle fortune, e data cosi una
soluzione del gran problema sociale che oggi travaglia gli uomini
moderni. Nella mente del legislatore la redenzione degli schiavi e il
condono dei debiti erano certamente idee strettamente dipendenti dal
concetto del ritorno quinquagesimale delle proprieta: il riposo della
terra doveva senza dubbio renderne piu facile il trapasso dall’uno
all’altro coltivatore. Ma D’interpretazione di queste disposizioni nei
loro particolari, e piu ancora la loro prescritta coesistenza coll’anno
Sabbatico, hanno creato gravi difficolta, che qui non si debbono
tacere.

116. Nel Levitico la legge del Giubileo comincia con dire: «tu
conterai sette Sabbati d’anni, cioé sette anni sette volte, si che il
tempo dei sette Sabbati d’anni sia di quarantauove anni», Qui la frase
Sabbato d’anni non indica gia (come molti hanno creduto) una durata
qualunque di sette anni consecutivi, ma quell’anno settimo, che
compie la settimana, destinato al riposo della terra; in altri termini il
Sabbato d’anni ¢ I’anno Sabbatico, come il Sabbato di giorni ¢ il
giorno Sabbatico. Notisi poi, che dopo contati sette Sabbati di anni, si
deve arrivare alla somma di anni 49: il che non potrebb’essere, se
I’anno 49° non fosse egli stesso un Sabbato d’anni. Dopo questo
Sabbato avanzera ancora un anno, che sara quello del Giubileo, il 50°
del ciclo: in altri termini il primo ciclo giubilare sorpassera di un
anno le sette settimane d’anni. Il risultato sara questo: che a cagione
della regolare € non mai interrotta progressione degli anni Sabbatici
di 7 in 7 anni (vedi §§ 112 e 113), la disposizione di questi anni nel
secondo ciclo giubilare non sara piu quella prescritta dal Levitico, e
una disposizione ancora diversa avra luogo nel terzo ciclo giubilare e
nei cicli seguenti. E soltanto per il primo ciclo sara vero, che finito il
settimo anno Sabbatico, la somma importera 49 anni.

117. Si potrebbe ora eludere questa difficolta, assumendo che per
Sabbati d’anni (schabbethoth schanim) non si debbano intendere anni
Sabbatici, ma semplici durate di sette anni, entro le quali 1’anno
Sabbatico possa occupare il primo, o I'ultimo, o qualunque luogo. In
questo caso gli anni delle sette settimane saranno sempre 49 e il
periodo giubilare si compiera sempre nell’anno seguente 50°.
Ammessa pure questa interpretazione, contro la quale vi € molto da
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dire, non saranno percio tolte tutte le difficolta. Infatti ¢ chiaro, che se
il primo ciclo giubilare comincia col primo anno della settimana
d’anni, esso terminera pure col primo anno. E pertanto il secondo
ciclo giubilare cominciera col secondo anno della settimana d’anni; e
terminera pure con questo secondo anno. Seguitando, si vedra che il
terzo ciclo giubilare cominciera col terzo anno della settimana d’anni,
e finird pure con questo terzo anno: e cosi via. Ne risulta che il
cinquantesimo anno, quello del Giubileo, dovra cadere
successivamente in tutti e sette gli anni, che compongono la
settimana d’anni. Avverra pertanto qualche volta, che 1’anno del
Giubileo sia immediatamente preceduto, o immediatamente seguito
dall’anno Sabbatico. E poiché tanto nell’un anno che nell’altro ¢
obbligatorio il riposo della terra, il risultato finale sara
inevitabilmente questo: che si dovra far riposare la terra per due anni
consecutivi. Le conseguenze di cio si potranno intendere facilmente,
rappresentandoci alla fantasia quello che diverrebbe [I’Italia, se
mancassero completamente due raccolti dei campi, un dopo [’altro.
Esse sarebbero state ancora molto piu gravi presso gl’Israeliti in
Palestina, dove si viveva anzitutto della terra, 1’industria essendo
certamente pochissima, e il commercio affatto nullo.

Di questa difficolta Ewald’”” ha cercato una soluzione che mi pare
interamente illusoria, perch¢ in somma suppone che 1’ultima
settimana del periodo giubilare sia di 8 anni: in altri termini, che in
tutto il periodo siano anni Sabbatici il 7°, 14°. 21°, 28°, 35°, 42° ¢
50°. Un’altra analoga ¢ stata proposta dal gran dottore Mose
Maimonide, a cui si associa anche Ideler’’®; egli dice: «I’anno
quarantanovesimo ¢ anno Sabbatico, il cinquantesimo, anno di jobel:
il cinquantunesimo forma il principio di una nuova settimana
d’anni». Questo modo di vedere rompe, come il precedente, I’ordine
regolare degli anni Sabbatici; di piu suppone il riposo della terra nel
49° e nel 50° anno d’ogni periodo, aggravando cosi le difficolta che
sopra esponemmo circa la pratica del riposo della terra in due anni
consecutivi. Tanto 1’una che 1’altra soluzione sono contrarie poi alla

377 EwaLp, Alterthiimer des Volkes Israel, 3* edizione pag. 496.
378 IpELER, op. cit.,, 1,503 e 504.
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legge dell’anno Sabbatico, la quale suppone un intervallo regolare ed
uniforme di sette anni, come la legge del giorno di Sabbato suppone
un intervallo uniforme e regolare di sette giorni. E certissimo inoltre,
che durante I’esistenza del secondo Tempio questa regolarita nei
periodi dell’anno Sabbatico fu costantemente osservata, come piu
sopra si ¢ dimostrato con dati storici, che vanno dall’epoca dei
Macabei fino alla distruzione del secondo Tempio fatta dai Romani.
118. Tutte queste difficolta hanno la loro radice nel fatto, che il
numero 50 degli anni del ciclo giubilare non ¢ divisibile esattamente
per 7, numero degli anni del ciclo Sabbatico. Esse scomparirebbero
facilmente, quando si potesse interpretare il testo della legge cosi, da
trarne fuori 49 anni invece di 50. Allora ’anno del Giubileo, cio¢ il
49°, sarebbe anche anno Sabbatico, un anno Sabbatico piu solenne
degli altri sei che lo hanno preceduto durante il ciclo. Tale spediente
sembra che gia molto presto siasi presentato alla mente di alcuni
dottori della legge ebraica. Infatti il Libro dei Giubilei’”, che si
ritiene composto non molto prima o non molto dopo 1’éra cristiana,
ordina tutta la cronologia dei fatti del Pentateuco secondo giubilei di
49 anni, onde ¢ venuto il nome del libro stesso Cio press’a poco nel
medesimo tempo in cui Filone e Giuseppe®’ affermavano, ii periodo
giubilare esser di anni 50. La durata di 49 anni era pure accolta da un
Rabbi Jehuda, il quale secondo ¢ narrato nel Talmud®®', era persuaso
che l'ultimo anno di un periodo giubilare fosse da contare come
primo del periodo giubilare seguente; con che la durata del ciclo solo
in apparenza rimane di 50 anni, ma in realta si riduce a 49, I’ordine
degli anni Sabbatici restando perfettamente conservato. I dottori della
scuola dei Gaonim, la quale fu la prima dopo definitivamente chiusa
la redazione del Talmud**?, si associavano a questo modo di vedere ed
allegavano una certa tradizione, secondo cui, dopo la distruzione del
primo Tempio fatta da Nabucodonosor, non si numeravano piu gli
anni per periodi giubilari, ma solo per anni Sabbatici. Essi

379 Vedi di questo libro la traduzione fatta da Lirtmann, pubblicata in Kautzsch, Die
Apokryphen und Pseudepigraphen des Alten Testaments, vol. 11, Tubinga 1900.
380 Citati da IpELER, op. cit., vol. I, p. 506.
381 IbeLER, op. cit., 1, p. 503 cita su cio il trattato del Talmud, chiamato Erubin.
382 IDELER, ibidem.
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costruirono anche un sistema di cronologia secondo tali anni, rispetto
ai quali la loro determinazione si trova in perfetta armonia con le
formole qui sopra stabilite sopra dati istorici. Fra 1 moderni
cronologisti alcuni dei piu autorevoli, quali Scaligero e Petavio,
hanno optato per la durata di 49 anni.

Non mancano perd obbiezioni anche a tale opinione, la quale non
si accorda bene col testo della legge: questa troppo chiaramente
indica il periodo di 50 anni. Che nella mente del legislatore la durata
dovesse essere di 50 anni e non di 49 si pud argomentare ancora da
cio, che nei versetti 11-12 nel capo XXV del Levitico egli ha creduto
necessario di prescrivere il riposo della terra per 1’anno del Giubileo.
Cosa che sarebbe stata affatto inutile nel caso dei 49 anni, perche non
poteva ignorare quel legislatore, che in tal caso I’anno del Giubileo si
confondeva con un anno Sabbatico, ¢ non occorreva fare speciale
prescrizione del riposo della terra.

119. Qualunque delle due ipotesi (dei 50 e dei 49 anni) si voglia
preferire, non si puo riuscire ad una interpretazione soddisfacente. La
causa sta in ci0o, che nel capitolo XXV del Levitico sono stati
combinati insieme due sistemi di prescrizioni non solo differenti, ma
anche inconciliabili fra di loro: il sistema settenario dell’anno
Sabbatico, e il sistema quinquagesimale del Giubileo. Questi due
sistemi non possono considerarsi come formanti parte di una
medesima legislazione; essi hanno diversa origine, e probabilmente
furono immaginati da diverse persone in diversi tempi. La loro
incompatibilita ci da il diritto di prevedere, che se I’un sistema ¢ stato
messo in pratica ad una certa epoca, 1’altro non ha potuto farsi strada
contemporaneamente, ed ha dovuto rimanere allo stato di progetto.
Cosi realmente ¢ avvenuto. Per buone testimonianze istoriche ¢
certissima cosa, che 1’anno Sabbatico fu introdotto nei riti del
Giudaismo qualche tempo dopo Esdra e Nehemia, € continuo ad esser
praticato con somma regolaritd fino alla distruzione del secondo
Tempio; mentre circa 1’uso effettivo del Giubileo troviamo sempre il
piu alto silenzio presso gli scrittori di tutte le epoche.

120. L’idea del Giubileo da celebrarsi dopo sette settimane d’anni
¢ manifestamente derivata per analogia da quella solennita
primaverile, che sopra abbiam detto celebrarsi dopo finita la messe in
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capo a sette settimane di giorni trascorsi dopo 1’offerta dell’ ‘omer, e
precisamente nel cinquantesimo giorno®™: solennitd d’antica
istituzione, che gia ¢ accennata nel Primo Codice, e sancita anche
dalla legge Deuteronomica. Ma n¢ nel Primo Codice, n¢ nel
Deuteronomio, si trova alcuna menzione del Giubileo: di esso si parla
soltanto nei capi XXV e XXVII del Levitico, ed in un luogo dei
Numeri**'. 1 profeti I’hanno ignorato completamente; altrimenti essi
non avrebbero avuto occasione di tuonare, come fanno, contro gli
accumulatori di grandi proprieta. Dice Isaia (V, 8): «Guai a coloro
che congiungono casa a casa ed accozzano campo a campo, finche
tutto il luogo € occupato, e voi soli vi fate abitatori della terra». E
Michea similmente (II, 2): «Guai a quelli che desiderano dei campi e
li rapiscono; delle case, e le prendono; opprimono 1’'uomo e la sua
casa; la persona e la sua eredita». Ma anche nel periodo in cui duro il
secondo Tempio non si trova alcun documento che attesti il Giubileo
celebrato almeno una volta; e pure un avvenimento cosi memorabile
e cosi straordinario avrebbe dovuto lasciar di s¢ qualche memoria.
Bensi menzione ¢ fatta del Giubileo in alcuni scritti di quell’epoca, e
gia abbiam nominato Giuseppe, Filone, ed il Libro dei Giubilei. Ma
questi evidentemente ne derivano tutta la loro cognizione dal
Levitico; prova ne sia che essi non son d’accordo sulla durata del
periodo, ponendolo i1 due primi di 50 anni, 1’altro di 49. Giuseppe poi
(Ant. III, 12), nel discorrere del Giubileo, si mostra male informato,
ed attribuisce a Mos¢ ordinamenti affatto diversi da quelli che
leggiamo nel Levitico. Tutte queste cose non sarebbero possibili, se il
Giubileo fosse stato per quegli scrittori un fatto di esperienza,
pubblicamente conosciuto e praticato.

In qual modo poi siano state accolte insieme nel Codice

383 Vedi sopra capitolo VIII, § 96.

384 Nei capi XXV e XXVII del ljevitico la legge del Giubileo ¢ proposta, e
spiegate sono le sue norme ¢ le sue eccezioni con notabile estensione di particolari.
Oltre a queste non abbiamo nell’ Antico Testamento altra mensione del Giubileo che
nei Num. XXXVI, 4 a proposito delle figliuole di Salphaad: ivi ¢ fatto accenno al
ritorno delle proprieta. In Exop. XIX, 13 e in Jos. V, 6 si accenna soltanto allo
strumento chiamato jobel (vedi p. 180, nota 1); non al periodo del Giubileo, come
taluno ha creduto.
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Sacerdotale due leggi cosi contradittorie, € come siano venute a
trovarsi associate, anzi intrecciate insieme in un medesimo capitolo™
non ¢ piu possibile sapere con precisione. Tuttavia non si devono
tacere alcuni fatti, che si connettono con tal questione.

121. Com’ ¢ noto, il Codice Sacerdotale quale per noi esiste nel
Pentateuco, pure avendo le sue radici nel Primo Codice, nel
Deuteronomio, e nel rituale del Tempio Salomonico, ¢
principalmente frutto di un lavoro legislativo molteplice e
complicato, che ebbe luogo durante ’esilio e dopo I’esilio per una
durata totale di forse due secoli. Il gran problema di ricostituire la
nazione adattando gli antichi usi alle nuove circostanze, fu senza
dubbio oggetto di molte cure; e diede luogo a diverse proposte di
legge, che ebbero, o non ebbero, o solo per qualche tempo ebbero il
pubblico favore. Prova ne sia il saggio, a dir vero alquanto fantastico,
che d’una simile proposta, principalmente relativa al Tempio, al
clero, ed ai riti, si conservo fino a noi negli ultimi nove capitoli del
libro di Ezechiele; del quale non poche tracce riuscirono a farsi
strada, dopo molto tempo, nel Codice definitivo. Ed un altro esempio
di questo processo di formazione troviamo nel capo VII di Zaccaria,
dove si vede chiaramente che al suo tempo eran rimaste insolute certe
questioni del rituale, e che erano allora in uso certe pratiche, di cui
nella legge posteriore non si trova piu cenno. A tutte queste
incertezze pose fine in qualche modo la legislazione di Esdra,
proclamata solennemente e giurata dal popolo nell’anno 445 o poco
stante; non tanto pero, che nuove addizioni e modificazioni di grande
importanza non si facessero ancora fino al tempo (verso il 400 avanti
Cristo?) in cui la Thorah fu consacrata definitivamente come canone
sacro ed invariabile, sotto forma dell’attuale Codice del Pentateuco. Il
quale pertanto non ¢ maraviglia che sia riuscito un’agglomerazione
non sempre bene ordinata di leggi appartenenti ad epoche diverse, e
talvolta anche contradittorie.

122. Ritornando ora alle due leggi contenute nel capo XXV del

385 Nel capitolo XXV del Levitico i versetti 1-7 trattano dell’anno Sabbatico,
gli 8-19 del Giubileo: i 20-22 di nuovo si riferiscono all’anno Sabbatico, e dal 23 in
poi nuovamente al Giubileo. Qui si manifesta la negligenza di un compilatore, il

quale accozza insieme materiali eterogenei od anzi contradittori.
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Levitico, osserviamo che 1’'una di esse, quella dell’anno Sabbatico,
benche sancita cosi tardi (§§ 110 e 111), sembra sia stata proposta gia
durante 1’esilio. Perché¢ poco appresso (XXVI, 33, 34, 35) si
anunnzia, che al tempo dell’esilio «la terra si compiacera nei suoi
Sabbati tutto il tempo ch’ella restera deserta, e che voi sarete nel
paese dei vostri nemici... Ella si riposera, tutto il tempo ch’ella stara
deserta, di cio che non si sara riposata nei vostri Sabbati, mentre voi
abitavate in essa». Cosi non poteva parlare che un profeta dell’esilio;
il quale stando a quanto si attesta in un luogo dei Paralipomeni, non
sarebbe altri che Geremia®,

La legge del Giubileo, riducendo ad ogni cinquantesimo anno la
liberazione degli schiavi, la remissione dei debiti, ed il riposo della
terra, costituiva un notevole alleviamento di pesi. Non ¢ probabile
adunque, che fosse ideata nel fervore d’idee e nello zelo convenienti
all’esilio, tempo di speranza e di aspettazione, in cui nessun dovere
sembrava troppo grave per impegnarsi a subirlo nella risorta
Gerusalemme. Una legge cosi pratica e cosi adatta alle strettezze in
cui visse per lungo tempo la comunita israelitica dopo Zorobabele, ¢
stata certamente proposta dopo il ritorno dall’esilio.

Ne¢ I'una n¢ I’altra legge sembra fossero contenute nel codice di
Esdra. Nel giuramento imposto al popolo durante la solenne
convocazione®™’ si parla unicamente della remissione settennale dei
debiti. Concludiamo percio, che entrambe le leggi, non prima
osservate e soltanto proposte in libri piu antichi, furono introdotte, in
un’epoca posteriore ad Esdra, nel Codice Sacerdotale dall’ultimo
compilatore di questo. Il quale sembra abbia avuto I’intenzione di
combinare in esso, come in un corpus juris, varie leggi antiche e
recenti venute a sua notizia; quelle almeno, che non contrastavano
troppo manifestamente coi canoni principali del Mosaismo, anche

quando non erano molto in armonia fra di loro®®,

386 II Par. XXXVI, 21. Vedi tuttavia qui sopra. § 109 nota.

387 Nen. X, 31.

388 I dieci capitoli XVII-XXVI del Levitico (e quindi con essi anche le leggi
dell’anno Sabbatico e¢ del Giubileo) costituiscono un insieme che offre caratteri
distinti dal resto del Codice Sacerdotale; in essi pertanto diversi critici (Graf,

Hupfeld, Reuss, Wellhausen) vorrebbero quasi riconoscere un codice speciale,
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123. A proposito del Giubileo noteremo ancora, a titolo di
curiosita, che se 1 Giudei 1’avessero determinato in 49 anni, non solo
sarebbe loro stato possibile ordinare convenientemente in esso gli
anni Sabbatici, ma ancora avrebbero ottenuto il vantaggio di poterne
usare per la regolazione dei mesi intercalari, e per determinare il
principio dell’anno. Il periodo di 49 anni infatti costituisce un ciclo
astronomico lunisolare, di precisione non troppo inferiore a quella del
famoso ciclo Metonico di 19 anni, e adattabile al medesimo scopo.
Calcolando si trova, che 606 lunazioni equivalgono quasi a 49 anni
solari, essendo quelle piu brevi soltanto di 82 ore®. Cid vuol dire,
che regolando, come facevano gli Ebrei, il calendario esclusivamente
sulle osservazioni della Luna, la supposizione che dopo 606 lune
siano trascorsi 49 anni esatti produrra un errore di sole 32 ore rispetto
alla posizione del Sole e al corso delle stagioni; errore che soltanto in
capo ad otto o dieci periodi pud diventar sensibile nella pratica
dell’agricoltura. Cosi si offrivano spontaneamente le basi di un
calendario semplice e pratico; senza contare 1’utilita che da un ciclo

anteriore al Codice Sacerdotale, ed amalgamato posteriormente cogli altri elementi
di questo. Volendo ammettere, che in questa collezione originariamente si
trovassero gia comprese le due leggi dell’anno Sabbatico e del Giubileo, la
combinazione eclettica di questi elementi contradditorii sarebbe dovuta al suo
autore, ¢ non all’ultimo redattore del Codice Sacerdotale. Ma I’esame del Capo
XXV fatto da WeLLHAUSEN (Composition des Hexateuchs 3? ediz. pag. 164 167) non
sembra aver condotto a risultati decisivi. Egli pero ¢ favorevole all’idea, che
originariamente la collezione Lev. XVII-XXVI contenesse solo la legge dell’anno
Sabbatico, e che quella del Giubileo vi sia stata interpolata piu tardi. Le
conseguenze finali non sarebbero essenzialmente diverse da quelle che stanno
esposte qui sopra. Tutto quello poi, che sulla legge del Giubileo ¢ detto nel Capo
XXVII del Levitico, e il cenno di essa in Num. XXXVI, 4 sembrano aggiunte fatte
dal redattore del Codice Sacerdotale.

389 Supponendo che I’anno solare sia di giorni 365,2422 ¢ che la lunazione sia
di giorni 29,5306, abbiamo :

49anni ........oceeeennnnnnn. = giorni 17896,86
606lune..........eeeveennnne = giorni 17895,54
Differenza... = giorni 1,32

Notisi che in 49 anni I’errore del Calendario Giuliano arriva a giorni 0,40.
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cosi lungo, come quello di 49 anni potevasi derivare pel computo dei
tempi e per stabilire le date degli avvenimenti. Ma si puo considerar
come sicuro che di un tal modo di regolar la loro Pasqua gli Israeliti
non ebbero mai notizia alcuna. Per cio che concerne la cronologia ¢
certo, che 'uso di contare i tempi per settimane d’anni® o per
settimane di settimane d’anni®' ha avuto la sua radice non nei
fenomeni astronomici, ma semplicemente nella venerazione
superstiziosa, con cui sempre gli Ebrei (e non essi soltanto) hanno
considerato il numero sette. Fu in omaggio al numero 7 ed al suo
quadrato 49 che, ancora nel secolo XIII, gli autori Ebrei delle Tavole
Alfonsine assegnarono anni 49000 al periodo rivolutivo dei punti
equinoziali; mentre Ipparco e Tolomeo gia meglio 1’avean stimato di
36000 anni, e noi sappiamo adesso che in realta esso ¢ alquanto

minore di 26000.

390 Dan. IX, 24-27.
391 Come si ha nel libro dei Giubilei, dove tutta la cronologia del Pentateuco ¢

ordinata secondo periodi di 49 anni.
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APPENDICE I

LA COSTELLAZIONE IJUTHO
NEGLI SCRITTORI SIRIACI

Nel suo Thesansus Syriacus, p. 2866, Payne Smith ha indicato le autorita
per le quali si pud considerare come dimostrato che [jutho ¢ il nome con cui
i Siri designavano la testa del Toro celeste, formata dalla grande stella
Aldebaran e dalle Hyadi minori che le stanno intorno. Di tali autorita la
principale ¢ quella di Barhebraeus o Gregorio Abulfaragio, che nel suo libro
astronomico De ascensione mentis afferma che [jutho ¢ una stella di prima
grandezza del Toro, ed aggiunge che essa con quattro altre minori rende la
forma della lettera greca A. Che egli dica il vero si puo vedere nella figura
delle Hyadi a pag. 201.

Un’altra testimonianza che ha il vantaggio di un’antichita assai
maggiore, ¢ quella del Talmud, gia riferita in una nota della pag.202; dove
si racconta che in una disputa tenuta in presenza del gran maestro Rabbi
Jehuda (circa 160 dopo Cristo), alcuni dei disputanti dicevano esser [jutho
la testa del Toro, mentre altri I’identificavano colla coda dell’Ariete.
Probabilmente sotto nomi diversi le due parti intendevano la medesima

cosa*>.

392 Come la coda dell’Ariete (rappresentata in cielo da alcune stelle di quarta e
quinta grandezza) sia stata qui introdotta, si puo spiegare in modo plausibile
considerando che la parola rosch qui usata dai dottori talmudici nel senso di caput
(Tauri) puo anche esser intesa nel senso di initium. Non € impossibile che alcuno di
essi abbia interpretato initium Tauri invece di caput Tauri. Ora, poich¢ nello
zodiaco il Toro vien dopo I’ Ariete, quel luogo dove comincia il Toro ¢ il medesimo
dove finisce 1’Ariete, e 1a appunto si trova la coda di quest’ultimo. Si comprende
pertanto come, dietro tale supposizione, la coda dell’Ariete sia stata identificata
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Che Jjutho sia uguale ad Hyadi non sembra si possa dubitare. Vi sono
tuttavia alcune indicazioni di scrittori arabici e siriaci dalle quali si ¢
creduto di poter dedurre un altro significato. Le trascriviamo qui come
vengono riferite dal Gesenio nel suo Thesaurus, p. 895 B:

Bar Avt: Jjutho est el-aijiik, una stellarum Tauri; secundum alios Orion.
Bar Baurur: fjutho in libro Honaini el- aijiik, quae stella Tauri est et
Ghiimel litterae figuram refert, et post Plejades currit: aliis Aldebaran. Lex.
AbpL.: ljutho est aijitk; una stellarum: Orion vel Plejades. Firuzapapr: el-
aijik est stella rutilans parva et lucida in dextro latere Viae Lacteae, quae
sequitur Plejades, nunquam praacedit. A questi testimoni si aggiunge una
versione arabica della Peschito, dove ljutho ¢ costantemente tradotto per el-
aijiik.

Dall’insieme di queste autorita (negligendo le indicazioni concernenti
Orione e le Plejadi, che sono certamente da escludere) risulterebbe che si
debba considerare [jutho come identico a el- aijitk degli Arabi. Ora ¢

verissimo che nelle uranografie degli Arabi el-ajjitk ¢ il nome della stella

chiamata dai Greci ai&, e da noi, secondo 1’uso dei Latini, Capella™*; ma ¢

altrettanto vero che gli scrittori sopracitati intendono per el-aijiik un’altra
stella, e propriamente Aldebarano, o Aldebarano colle altre Hyadi. La cosa
diventera chiara quando si esaminino accuratamente le loro parole.

Essi dicono che [jutho € una stella del Toro, cid che ¢ falso di Capella,
ma vero per Aldebarano. Che ¢ una stella rossa, cid che non si puo dire di
Capella, ma ¢ verissimo per Aldebarano. Che essa ¢ alla destra della Via
Lattea, ¢ Aldebarano lo ¢, mentre Capella ¢ a sinistra. Che essa segue le
Plejadi nel loro corso diurno; ed ¢ una caratteristica speciale di Aldebarano
di seguire le Plejadi da vicino: anzi per questa circostanza appunto
Aldebarano ¢ stato denominato dagli Arabi 74dli al-neg’m, quello che segue
le Plejadi e Hddi al neg’m, quello che spinge innanzi le Plejadi. Finalmente
¢ detto che [jutho imita la configurazione della lettera Ghimel, il che
conviene perfettamente alle Hyadi, le quali presentano nella loro
disposizione la figura della lettera g nell’alfabeto cufico e nell’alfabeto
estrangelo siriaco, cio¢ >. A questa disposizione allude evidentemente uno
degli scrittori citati (Bahr Bahlul), come si pud vedere osservando la figura
delle Hyadi a p. 201. Interpretati rettamente, gli scrittori in questione si

non col principio del Toro, cio che non sarebbe stato un grave errore, ma colla testa
del Toro, cio che ¢ falso. La testa del Toro e la coda dell’Ariete occupano in cielo
luoghi differenti, e la distanza ¢ di circa venti gradi.
393 IbeLERr, Sternnamen, p. 92. Da el-aijitk ¢ derivato per corruzione il nome
Alhajoth, usato talvolta nelle nostre carte celesti per designare Capella.
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accordano cogli altri nell’attestare 1’identita di Jjutho con Aldebarano e
colle Hyadi minori; e su tale identitd non ¢ piu possibile elevare alcun
dubbio.

La versione siriaca che nei due passi di Giobbe IX, 9 e XXXVIII, 32
identifica ‘Asch od ‘Ajisch con ljutho, in Amos V, 8 traduce con [jutho il
nome ebraico Kesil, che in altri luoghi della stessa versione ¢ rettamente
reso per Gabbara, cio¢ Orione (v. § 44). Non sarebbe pero lecito concludere
da questo che [jutho e Gabbara siano la stessa cosa, perche la Peschito
medesima in Job IX, 9 pone di seguito questi due nomi 1’'uno dopo 1’altro,
come quelli di due costellazioni differenti. L’ Jjutho della Peschito in Amos
V, 8 ¢ dunque un errore. Piu singolare ancora ¢ I’uso fatto di questa parola
nel passo di Job XV, 27, dove certamente non si allude a costellazioni.
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APPENDICE II

KIMAH, 'AJISCH, MAZZAROTH

Il presente libro era gia affidato alle cure del tipografo quando, per
cortesia del professore Driver, mi fu dato di leggere un articolo del
professore Stern di Gottinga sopra le costellazioni nominate nel libro
di Giobbe®*. Cid mi ha dato occasione di aggiungere alcune notizie e
riflessioni a quanto nei capitoli IV e V gia si trova esposto su questo
soggetto.

In primo luogo chiama la nostra attenzione un passo del Talmud
riferito da Stern (Trattato Rosh hashanah, p. 11), il quale riguarda il
significato delle parole Kimah ed ‘djisch. Rabbi Jehosna a proposito
del diluvio dice che le piogge ebbero principio il giorno 17 del mese
di [jar, nel quale Kimah suol fare il suo levare mattutino, e le sorgenti
cominciano ad asciugarsi. A cagione del costume pervertito degli
uomini Dio perverti anche I’ordine dell’Universo: invece del levare
mattutino fece fare a Kimah 1’occaso mattutino e tolse alla medesima
due stelle: le sorgenti si gonfiarono e il diluvio ebbe luogo. Secondo
Rabbi Eliezer invece queste mutazioni sarebbero avvenute il 17 del
mese di Marchesvan, quando Kimah suol fare 1’occaso mattutino e le
sorgenti crescono. Dio rovescid I’ordine del mondo; Kimah fece in
quel giorno il levare mattutino e perdette due stelle. Le sorgenti
continuarono a crescere, € il diluvio ebbe luogo®”. Interpretando le

394 M. A. SterN, Die Sternbilder in Hiob.XXXVIIl, 31-32. Pubblicato nella
Jiidische Zeitschrift di Geiger, vol. I1I (1864-65), p. 258-276.
395 Stern nel luogo citato, p. 273; dove si rende ragione di due correzioni

necessarie per rendere intelligibile e coerente tutta questa narrazione del Talmud.
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date 17 Ijar e 17 Marchesvan secondo il calendario di Giulio Cesare,
Stern dimostra che esse corrispondono appunto al levare mattutino ed
all’occaso mattutino delle Plejadi. Dunque non si pud dubitare che
presso 1 Giudei al tempo di Rabbi Jehosna e di Rabbi Eliezer
(principio del secondo secolo di Cristo) le Plejadi fossero denominate
Kimah; ed ¢ questa, dopo quella dei LXX, la piu antica testimonianza
di tale denominazione®*®.

Nel medesimo luogo del Talmud si completa la narrazione di
Rabbi Jehosna e di Rabbi Eliezer col dire che, dopo di aver tolto due
stelle alla Kimah e prodotto il diluvio, Dio lo fece cessare togliendo
due stelle all’ ‘4jisch. In altri termini, dopo aver diminuito il potere
essicante di Kimah col toglierne due stelle e prodotto il diluvio, Dio
fece cessare il diluvio col togliere due stelle all’‘4jisch e col
diminuire cosi il suo potere di produrre le piogge. Con questa
costellazione ‘Ajisch apportatrice di pioggia lo Stern ritiene per cosa
indubitata che quei talmudisti volessero indicare le Hyadi*’’; e non
meno certo sembrera a noi dopo le discussioni fatte sull ‘4jisch nel
capitolo IV. Abbiamo pertanto nel citato passo del Talmud una nuova
testimonianza in favore dell’identita dell’ ‘4jisch colle Hyadi.
Combinando poi questo passo con un altro riferito nella Nota alla
pag. 202 sull’identita dell’ ‘A4sch colle Hyadi, concludiamo che anche

Tali correzioni sono state introdotte qui sopra.

396 A proposito di Kimah credo utile di aggiungere anche un’altra riflessione.
Nella Peschito i nomi delle costellazioni bibliche sono tutti cambiati e ridotti
all’equivalente siriaco; soltanto il nome Kimah ¢ conservato senza mutazione nella
forma Kimd in tutti e tre i luoghi dove esso si presenta. Di questo fatto non si
possono dare che due interpretazioni. O dovremo supporre che gli autori della
versione non conoscessero 1’equivalente siriaco della parola Kimah, e per questo
non l’abbian tradotta, precisamente come gia avevano fatto i LXX rispetto a
Mazzaroth; oppure dobbiamo ammettere che questa costellazione avesse il
medesimo nome in ebraico ¢ in siriaco. La seconda ipotesi sembra piu probabile
della prima. Infatti in tutta la letteratura siriaca Kimd ¢ usato per designare le
Plejadi, come si puo vedere nelle numerose citazioni raccolte da Payne Smith (Thes.
Syr. p. 1723). Questo non sarebbe certamente avvenuto se in origine i Siri avessero
chiamato le Plejadi in altro modo. I Romani, che originariamente le chiamavano
Vergiliae, non abbandonarono mai 1’uso di questo nome, sebbene non di rado, ad
imitazione dei Greci, usassero (i poeti specialmente) anche quello di Plejades.

397 SterN, loc. cit., p. 274.
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da quei piu antichi talmudisti si ammettesse come certa I’identita di
‘Asch e di ‘Ajisch.

Ma il prof. Stern non si lascia muovere da queste testimonianze
dei vecchi Rabbi; egli si ¢ formato circa le costellazioni di Giobbe un
sistema, dal quale deduce risultati molto differenti. Egli pone per
principio che nel passo da lui piu specialmente considerato
(XXXVIIL, 31-32) la scelta delle quattro costellazioni e 1’ordine dei
loro nomi non siano fatti a caso e senza regola. Egli si ¢ studiato di
trovare questa regola, e nelle sue interpretazioni la segue con
inflessibile rigore. Nota in primo luogo con Ottofredo Miiller, che fra
1 gruppi notabili di stelle collocati nelle regioni medie ed australi del
cielo, quattro soltanto hanno dato luogo ad importanti leggende nella
mitologia primitiva dei Greci, e sono il Cane (Sirio), Orione, le Hyadi
e le Plejadi. Essi sono tutti fra di loro contigui, ¢ formano nel cielo
una zona continua, nella quale si seguono secondo 1’ordine in cui li
abbiamo nominati. Da ultimo ¢ degno di nota il fatto che tutte queste
costellazioni, coi loro fenomeni di orto ed occaso rispetto al Sole,
hanno anticamente segnato nel calendario rustico e meteorologico dei
Greci epoche dell’anno importanti per certi lavori dell’agricoltura,
per 1 ritorni delle piogge, della cattiva stagione, e anche dell’aria
malsana. Ora in Giobbe XXXVIII, 31-32 sono appunto indicate
quattro costellazioni, certamente importanti, perch¢ il loro nome nella
Bibbia ¢ ripetuto anche altrove: Kimah. Kesil, Mazzaroth e ‘Ajisch.
L’enumerazione loro ¢ preceduta da una serie di indicazioni
meteorologiche (vv. 22-30) e seguita da un’altra serie d’indicazioni
consimili (vv. 34-38). All’influsso del cielo (cio¢ degli astri) sopra la
terra si fa allusione diretta subito dopo (v. 33). Da tutto questo Stern
conclude che I’autore del libro di Giobbe abbia scelto quelle quattro
costellazioni, non tanto in ragione del loro splendore, quanto in
ragione delle loro connessioni coi fenomeni atmosferici, e per
I’indizio ch’esse davano di alcune fasi importanti delle stagioni.
Inoltre tacitamente egli ammette come cosa sicura che tali
connessioni e tali indizi al tempo dello scrittore fossero le medesime
che in Palestina, non ponendo mente alla diversita della latitudine e
del clima. E sembra anche persuaso che su tali connessioni e su tali
indizi Ebrei e Greci dovessero necessariamente giudicare nella
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medesima maniera, ¢ che la loro scienza astrometeorologica si
componesse dei medesimi elementi combinati in identica forma.
Essendo pertanto da una parte e dall’altra quattro il numero delle
costellazioni, e dovendo I’ordine dei nomi presso Giobbe esser il
medesimo che quello delle costellazioni in cielo, bastera assegnare ad
un solo nome la corrispondente costellazione percheé tutto sia
determinato. Stern ammette col maggior numero degli interpreti (e
come anche in questo libro si ¢ fatto) che Kesil sia equivalente ad
Orione. Dato questo, non rimane altro a fare che scrivere
parallelamente le due serie in modo che Kesi/ ed Orione si
corrispondano, il che succede cominciando 1’una con Kimah e 1’altra
col Cane; e si ottiene
Kimah = Sirio
Kesil = Orione
Mazzaroth = Hyadi
‘Ajisch = Plejadi

Cosi il sistema ¢ completo in tutte le sue parti ed in tutte le sue
conseguenze. Stern passa quindi a sviluppare con grande abilita i suoi
argomenti in favore di ciascuna delle identificazioni da lui proposte.

Rispetto all’eqiuvalenza di Kimah e di Sirio egli non trova altro a
dire se non questo, che fra le splendide costellazioni nominate in
Giobbe non doveva mancare la stella piu luminosa del cielo.
Ammette inoltre che potessero gli Ebrei vedere in questo asterismo
anche un cane, come i Greci; anzi un cane rabbioso e quindi
incatenato. Cosi egli riesce a dare anche nella sua ipotesi
un’interpretazione plausibile della controversa parola ma ‘anaddoth.

L’identificagione di ‘djisch e de’ suoi figli colle Plejadi ha in suo
favore I’'immagine popolare di una gallina co’ suoi pulcini, la quale ¢
molto diffusa in Occidente, € sembra fosse conosciuta anche in
Oriente. Notevole ¢ il passo del Targum, che Stern cita a tale
proposito®”®. Non si deve tuttavia dimenticare che 1’espressione
‘Ajisch co’ suoi figli puo adattarsi ugualmente bene ad Aldebarano ed
alle Hyadi minori che lo circondano. Quanto all’etimologia proposta
da Kimchi, secondo cui ‘4sch deriverebbe da ‘usch «se congregare»,

398 SteRN, loc. cit., p. 262.
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essa si conviene egregiamente ad una congregazione di stelle come il
gruppo delle Plejadi; ma potremo osservare che le Hyadi sono una
congregazione di stelle non meno notabile, e che per le Plejadi il
nome Kimah attestato dai LXX, dagli scrittori siriaci e dei talmudisti
offre un’etimologia non meno appropriata da kum «accumularey.
Stern ammette che 1 due nomi ‘Asch ed ‘Ajisch si riferiscano ad un
medesimo asterismo, con questa differenza pero, che ‘Asch
rappresenti 1’intiero gruppo di stelle, ed ‘Adjisch sia derivato da esso
per significare la stella principale. Cosi egli spiega perche ‘Asch sia
nominata isolatamente, ed ‘Ajisch si supponga accompagnata dai suoi
figli. L’idea ¢ ingegnosa e si applica tanto bene alle Hyadi quanto alle
Plejadi.

Ma per le Hyadi Stern ha riservato il nome biblico di Mazzaroth o
Mazzaloth. Egli fa dipendere 1’etimologia di questa seconda forma
dalla radice nazal «fluxity, onde Mazzaroth sarebbero «le stelle che
fanno scorrere (le acque)», in altri termini, stelle apportatrici di
pioggia. Ora tali appunto erano le Hyadi nell’opinione dei Greci e dei
Romani, presso 1 quali il loro occaso vespertino soleva annunziare
verso la meta di aprile il principio delle piogge di primavera e la
stagione delle procelle equinoziali. Stern suppone tacitamente che al
tempo in cui fu scritto il libro di Giobbe esistesse in Palestina uguale
coincidenza fra 1 due fenomeni celeste e terrestre. Questo io devo
negare. Il periodo delle piogge primaverili della meta e della fine
d’aprile, che in Grecia e in Roma ha dato alle Hyadi cosi trista fama,
ha luogo anche in Palestina; ma comincia un mese € mezzo prima,
alla fine di febbraio e al principio di marzo, secondo il presente
nostro calendario, e suole annunziarsi con molta regolarita ogni anno
con una serie di giorni freddi e piovosi, nocivi specialmente alla
salute dei vecchi, per la qual ragione in Siria ed in Palestina sono
chiamati eijam el-’agaiz «i giorni (mortali) dei vecchi**». Subito
dopo comincia la primavera, durante la quale continuano ad intervalli
piogge benefiche, che conducono le messi a maturarazione*®. Ma in

399 Rienm, Handwérterbuch des biblischen Alterthums, 1* ed. p. 1763.
400 Rienm, loc. cit. Son queste le seconde piogge, cui gli Ebrei davano il nome
di malkosch per distinguerle dalle piogge autunnali dette moreh (Jer. V, 24: DENT.
XI, 14).
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nessuna epoca della storia ebraica il principio dell’accennato periodo
¢ stato contrassegnato da fenomeni speciali delle Hyadi*’!. All’epoca
in cui si puo ragionevolmente supporre che fosse scritto il libro di
Giobbe, le Hyadi col loro occaso vespertino annunziavano non gia
una stagione piovosa, ma il ritorno dell’estate e il principio della
mietitura nei campi.

Ma questa non ¢ la sola difficolta. Bisogna anche spiegare come
gli Ebrei al tempo di Achaz e di Manasse, seguendo 1’esempio dei
Babilonesi e degli Assiri, onorassero di culto speciale col Sole e colla
Luna anche le Hyadi, in conformita di quanto si dice nel passo IV
Reg. XXIII, 5. Un indizio di questo culto speciale trova il prof. Stern
nelle rappresentazioni astronomiche contenute in molti dei suggelli a
cilindro, che il suolo della Mesopotamia ha conservato. Nella parte
superiore della scena scolpita sulla superficie convessa di questi
cilindri, si vedono figurati il Sole e la Luna, qualche volta anche la
Luna soltanto; in altri casi Sole e Luna sono accompagnati da sette
piccoli dischi, che secondo ogni probabilita rappresentano sette stelle.
La configurazione geometrica da esse formata non ¢ sempre la
medesima. In alcuni cilindri Stern ha riconosciuto quella della lettera
V caratteristica delle Hyadi, ed ha trovato in cid un segno evidente
dell’importanza che questo gruppo di stelle doveva avere nella
teologia astrale dei Babilonesi. Insieme col culto della Luna e del
Sole sarebbe duuque venuto da Babilonia a Gerusalemme il culto
delle Hyadi, cio¢ di Mazzaloth. E nei detti cilindri-suggelli si avrebbe
un chiara e semplice illustrazione di quel passo del libro dei Be, dove
Sole, Luna e Mazzaloth si trovano insieme associati*®.

Le opere di Layard e di Ménant, che sono le fonti principali per lo
studio di questi cilindri-suggelli, non mi sono accessibili. Ma da altri

401 Al principio dell’era volgare sotto la latitudine di 32° (quella di
Gerusalemme) le Hyadi minori sparivano nell’occaso vespertino al 16 di aprile.
L’anno 750 prima di Cristo il medesimo fenomeno aveva luogo intorno al 6 di
aprile; s’intende sempre secondo lo stile gregoriano, che per tali questioni si adatta
in modo sufficiente al corso del Sole. Aldebarano, come stella molto piu brillante,
rimaneva visibile nel crepuscolo della sera un poco piu a lungo, ¢ faceva il suo
occaso vespertino circa tre giorni piu tardi. In questo calcolo ho supposto I’arcus
visionis di 15° per le Hyadi minori, e di 12° per Aldebarano.

402 StErN, loc. cit., pp. 268-269.
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libri ho potuto raccogliere un certo numero di rappresentazioni
astronomiche assire e babilonesi, scolpite parte su cilindri, parte su
monumenti piu grandi e piu importanti, e qualche volta di epoca
conosciuta. In tredici di tali rappresentazioni ho trovato le sette stelle;
quattro perd ho dovuto escludere perche¢ imperfette, o perche
presentano qualche ragione di dubbio*®. In due altri casi ho veduto
qualche cosa di simile alla figura della lettera V a cui allude Stern,
una V molto stretta ed allungata, come si vede qui sotto in A.**.

Sei volte ho trovato le sette stelle disposte sopra due file parallele,
la superiore di quattro, I’inferiore di tre, come si vede in B. Questa
disposizione si trova non solo in due cilindri-suggelli da me veduti*®®,
dove si potrebbe credere che le piccolissime dimensioni abbian reso
difficile un disegno esatto, ma anche in quattro monumenti piu grandi
dove lo spazio non faceva difetto. Noi la vediamo scolpita in tre
magnifici bassorilievi di Nimrud, che rappresentano Assurnazirpal
sul suo cocchio, intento alla guerra od alla caccia dei leoni*®. Inoltre
¢ designata con intera precisione geometrica in una curiosa tavola di
bronzo di origine assira, trovata a Palmira (ora a Parigi nella
collezione Leclercq), che contiene una rappresentazione mitologica

403 Una di queste quattro ¢ la stela di Esarhadden trovata a Senjirli della quale
dovro parlare ancora. Due altre sono riprodotte da BaBeLon nell’ Histoire ancienne de
[’Orient di LenerManT, 9* ediz., vol. IV. p. 195 e vol. V, p. 310. La quarta ¢ nelle
Transaction of the Soc. of Biblical Archaeology, vol. V, p. 642.

404 LenorMaANT-BABELON, op. cit., vol. V, pp. 299 e 347. Sono due cilindri; in entrambi
le sette stelle sono accompagnate dalla Luna e dal Sole.

405 LENORMANT-BABELON, op. cit., vol. V, pp. 248 e 296. In entrambi i cilindri le
sette stelle sono accompagnate dalla triade astronomica, Luna, Sole e Venere.

406 LenoriMANT-BABELON, op. cit., vol. IV, pp. 120, 155 ¢ 376, dove in tutti e tre
i casi le sette stelle sono accompagnate dalle figure della Luna e di Venere.
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dell’universo®”. La mia impressione dunque € che B si debba
considerare come la disposizione normale o rituale delle sette stelle, e
che A sia derivata da essa per semplice imperfezione del disegno,
facile a comprendere in figure cosi minute. In nessun caso mi sembra
si possa vedere qui la figura delle Hyadi, nella quale i rami della V
mostrano una divergenza assai piu grande, e fanno fra di loro un
angolo di quasi 60 gradi*®.

Nel gruppo delle sette stelle Jensen e Zimmern vedono una

rappresentazione delle Plejadi*”. Gia assai prima Layard aveva

407 Pubblicata nella Revue Archéologique di Parigi, anno 1879, p. 387, tav. 25;
anche presso LENORMANT-BABELON, op. cit., p. 292 e 293. Descritta pure da D. Bass,
Mitologia Babilonese-Assira, pp. 160-162. Le sette stelle qui sono accompagnate
dalla triade astronomica consueta, dove pero, contro 1’uso ordinario, Venere occupa
il primo luogo e la Luna 1’ultimo. Il Sole & figurato secondo il tipo usato in Assiria.
Non devo tacere di un caso eccezionale offerto da un cilindro (pubblicato nei
Proceedings of the Society of Biblical-Archaeology, 1897, p. 301), dove le stelle
sono disposte quasi a similitudine della Grande Orsa. Anche qui tuttavia &
accennata (sebbene in modo diverso) la. divisione in due gruppi di quattro e di tre,
che ¢ rigorosamente osservata nei casi del tipo normale.

408 Anche il numero delle Hyadi presenta qualche difficolta, Stern suppone che
la figura della V come noi I’intendiamo, sia composta di cinque stelle (numero
ammesso anche dalla maggior parte degli scrittori classici), e per ottenere il numero
di sette ¢ obbligato a prolungare le due branche della V fino a quattro volte la loro
vera lunghezza, includendo nelle Hyadi le due lontane stelle B e { Zauri, che
forman le punte delle due corna del Toro. Ma questo difficilmente si potra
ammettere, essendo quelle due stelle lontane in media da 18 a 20 gradi dalle altre
del gruppo, il quale ¢ tutto compreso in un diametro di meno che cinque gradi. Il
vero ¢ che le Hyadi ad un occhio poco acuto o poco attento si presentano come
cinque sole stelle, collocate, una nel vertice della V, due alle estremita delle
branche, e due sulle branche nei punti di mezzo di ciascuna branca. Ma un occhio
acuto ed attento non tardera a scoprire che queste due ultime stelle (dagli astronomi
chiamate 6 e S Tauri) sono composte ciascuna di due stelle molto vicine, essendo la

distanza per ¢ di 18 minuti e per 9 soltanto di 5 minuti. Cosi s’intende perché alcuni
scrittori antichi abbian contato sette Hyadi invece di cinque; e non € necessario, per
ottener il numero di sette, ampliare la costellazione del quadruplo fino a raggiungere
le corna del Toro. E vero ancora che le sette Hyadi cosi definite non presentano pitt
coi disegni babilonico-assiri delle sette stelle la grande somiglianza supposta da
STERN.

409 ZivMEeRN in ScHRADER, Die Keilinschriften und das Alte Testament, 3* ediz., pp.
620-621. Jensen, Kosmologie der Babylonier, p. 92.
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creduto di riconoscere una certa somiglianza nel modo di
aggruppamento delle une e delle altre*’. La somiglianza tuttavia
lascia qualche cosa a desiderare, perche le Plejadi all’occhio nudo
sono soltanto sei, disposte in una fila piuttosto irregolare di quattro ed
in un’altra quasi parallela di due. Delle altre stelle telescopiche, la piu
brillante, che potrebbe per un occhio acutissimo compire il numero di
sette, ¢ affatto fuori dell’ordine formato dalle sei piu luminose visibili
ad occhio nudo. E vero del resto che delle Plejadi molto si giovarono
i Babilonesi per determinare, osservandole nei primi giorni di ogni
anno, se quell’anno allora incominciato doveva essere di dodici o di
tredici lunazioni. Ma questo non sembra sufficiente per giustificare la
costante associazione delle Plejadi colle grandi divinita, Sin, Samas,
ed IStar.

Forse si pud vincere ogni difficolta ponendo I’ipotesi che il
concetto fondamentale di queste rappresentazioni astronomiche sia
molto antico, ed appartenga all’epoca in cui per i Babilonesi (come si
puo provare per gli Egiziani) il numero dei pianeti minori era di sette
anziche¢ di cinque; epoca in cui, non essendo per anco constatata
I’identita di Espero e di Fosforo, e non conoscendosi ancora I’altra
identita (molto piu difficile a stabilire) di Mercurio mattutino con
Mercurio vespertino, questi pianeti contavano ciascuno per due.
Presso 1 Babilonesi la scoperta del vero numero dei pianeti minori fu
certamente anteriore al secolo XII prima di Cristo, perche¢ (come s’¢
detto nel capitolo V) i kudurru, o pietre terminali di quel tempo gia
presentano Venere come stella unica associata col Sole e colla Luna.
Considerata la cosa a questo modo, noi giungiamo a comprendere
come su monumenti d’alta antichita e anteriori al secolo XII,
I’associazione del Sole e della Luna con sette pianeti sia
perfettamente naturale, quella appunto che a preferenza d’ogni altra
dobbiamo aspettarci. In tale opinione noi siamo confermati dalla
divisione delle sette stelle in due serie di quattro e di tre. Le quattro
stelle della serie superiore sono manifestamente Venere ¢ Mercurio,
ciascuno nelle due elongazioni mattutina e vespertina, considerati
percio ciascuno come due astri differenti. Le tre stelle dell’altra serie

410 Lavarp, Nineveh and its remains. 11, p. 447; Stern, loc. cit., p. 268.
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corrispondono a Marte, Giove e Saturno, i cui fenomeni sono, com’ ¢
noto, assai diversi da quelli delle due apparizioni di Venere e di
Mercurio. Che poi simili rappresentazioni siano state ripetute
(talvolta forse senza intenderne il vero significato) e consacrate come
simboli religiosi anche in tempi assai piu recenti, non sembrera
difficile ad ammettere se si consideri che in queste cose materiali le
religioni spesso conservano tenacemente le forme del passato anche
quando tali forme hanno perduto in tutto o in parte la loro primitiva
significazione. Cosi si continud a figurare col Sole e colla Luna sette
pianeti anche quando fu conosciuto il loro vero numero di cinque. E
allorche il culto d’Istar venne ad acquistare una grande preminenza
(specialmente in Assiria), e fu costituita la triade delle grandi divinita
celesti Sin, Sama$, IStar, i sette pianeti continuarono a figurare
insieme ad essa, malgrado che Venere fosse gia rappresentata da due
stelle minori.

Quali fossero i1 simboli di teologia astronomica proposti alla
venerazione degli Ebrei dai re idolatri di Giuda, lo possiamo
congetturare studiando 1’elaboratissima rappresentazione astronomica
scolpita sul bassorilievo che fu collocato a Senjirli nella Siria boreale
in onore di Esarbaddon re d’Assiria, al tempo che Manasse regnava
in Gerusalemme®'. Il campo che circonda la testa del re ¢ tutto
occupato da finissime sculture, e contiene nella parte di mezzo
quattro divinita, portate ciascuna da un animale simbolico. Alla
destra di queste stanno nell’ordine consueto le figure della gran triade
astronomica, Luna, Sole e Venere, quella del Sole delineata secondo
il tipo usato in Assiria. Dall’altro lato stanno quattro piccoli dischi
rappresentanti nello stesso modo che le sette stelle dei cilindri-
suggelli e di altri monumenti. La disposizione irregolare di questi
quattro dischi ed uno spazio vuoto ad essi contiguo, che non ci si
aspetterebbe in una rappresentazione cosi affollata dove tutte le
figure quasi si toccano, da qualche fondamento al sospetto che in

411 Io non ho veduto questa pietra; ma tengo sott’occhio due belle riproduzioni
fotografiche, tutt’e due pubblicate da BezoLp, 1’'una nel libro popolare Nineveh und
Babylon (1903), I’altra nella lettura Die babylonisch-assyrischen Keilinscheiften
(1904). Esse sono indipendenti I'una dall’altra e fatte sotto diversa inclinazione di
luce, e I'una serve all’altra di controllo e di supplemento.
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origine 1 dischi fossero sette anche qui, e che tre di essi siano stati
soppressi, forse dallo stesso scultore che lavorod il monumento*'?. Sia
pero che quattro fosse il numero dei dischi fin da principio, sia che si
debba considerare un tal numero come il risultato di una correzione
posteriore, nell’uno e nell’altro caso ¢ evidente la ragione per cui lo si
¢ adottato in luogo di quello canonico di sette. Noi vediamo qui un
tentativo di adattare i simboli venerati dall’antichitd alle nozioni
astronomiche positive, per le quali era gia bene stabilito che,
compresi il Sole e la Luna, sette e non piu erano i corpi divini,
interpreti del destino e base di tutta la posteriore astrologia. Luna,
Sole e Venere essendo gia rappresentati sul monumento quali membri
della gran triade, quattro dischi bastavano a rappresentare i rimanenti
pianeti, Saturno, Giove, Marte e Mercurio. Il numero di quattro stelle
minori, invece di sette, si pud considerare come una prova che i
piccoli dischi in tutti questi monumenti rappresentano veramente i
pianeti minori, e nulla hanno che fare colle Plejadi e colle Hyadi.

Noi possiamo concludere col prof. Stern, che le rappresentazioni
astronomiche assiro-babilonesi danno una chiara e semplice
illustrazione del passo IV Regum XXIII, 5, dove si parla di quelli che
facevano profumi «a Baal, al Sole, alla Luna, a Mazzaloth ¢ a tutto
I’esercito del cielo». Soltanto intendiamo la cosa in un modo alquanto
differente: anzitutto perché non le Hyadi, ma i pianeti crediamo
figurati nelle sette stelle; in secondo luogo percheé sembra necessario
distinguere fra le diverse classi di monumenti. La prima forma di
queste rappresentazioni, che si trova nei cilindri babilonesi piu
antichi (od imitati dai piu antichi) corrisponde a quello stato
rudimentale dell’astronomia planetaria in cui Venere e Mercurio
figuravano ciascuno per due pianeti; essa non contiene che il Sole, la
Luna e i sette pianeti minori. Comparati col testo biblico questi
cilindri condurrebbero a supporre che le mazzaloth non fossero altro

412 Per quanto io posso giudicare dalle mie fotografie, la superficie del
monumento in questa parte non sembra aver subito alcuna scheggiatura n¢ alcuna
erosione. Tutto il bassorilievo appare in istato di perfetta conservazione, e le
delicatissime figure vicine ad esso sono intatte. Ad ogni modo le deduzioni che
seguono devono essere accettate con riserva, sotto la condizione che un esame
accurato della pietra confermi quanto sembra risultare dai fotogrammi.
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che 1 pianeti. Ma non sembra plausibile paragonare quel testo con
monumenti di epoca tanto piu antica. I kudurru o pietre terminali
posteriori al secolo XII presentano gia un tipo diverso: La gran triade
astronomica vi occupa un posto preminente, ma non vi si vedono le
sette stelle; probabilmente perche gli emblemi dei pianeti figurano fra
le molte cose ancora inesplicate di quelle pietre e non sappiamo
ancora riconoscerli. Dall’esame delle pietre terminali abbiamo nel
capitolo V tratta la deduzione che Mazzaloth sia forse da identificare
con Venere. Questa interpretazione sembra confermata dal basso
rilievo di Esarbaddon, dove insieme alle grandi divinita dell’Olimpo
assiro (i Ba ‘alim della Bibbia), stanno i tre membri della gran triade
astronomica Luna, Sole e Venere (mazzaloth), e 1 pianeti (esercito del
cielo). La corrispondenza col testo biblico ¢ perfetta ed ¢ data da un
monumento contemporaneo al maggior fiorire dell’idolatria nel regno
di Giuda. Eguali e non meno stringenti sono le conclusioni suggerite
dal bronzo di Palmira, di cui si ¢ fatta menzione, il quale sembra
datare da un epoca non molto diversa. Nella zona superiore di questo
singolarissimo bassorilievo son figurate prima quattro divinita
(celesti?) per mezzo dei loro emblemi. Viene poi la gran triade
astronomica nell’ordine Venere, Sole, Luna, dove il Sole ¢
rappresentato secondo il tipo di Assiria. Seguono da ultimo le sette
stelle regolarmente disposte nelle loro due file di quattro e di tre.
Anche qui si ha I’ordine Ba ‘alim, Mazzaroth, Sole, Luna, e.l’esercito
del cielo. La precedenza data a Venere rispetto al Sole ed alla Luna
indica un’epoca in cui presso gli Assiri il culto di IStar prevaleva
sopra ogni altro, e ci porta al tempo di Assurbanipal, il quale ¢ noto
che fu devotissimo di questa idea, e che per quasi trent’anni regno
contemporaneamente al suo vassallo Manasse, il re idolatra di Giuda.
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APPENDICE III

LA SETTIMANA E LA SETTIMANA DI SETTIMANE
PRESSO I BABILONESI

In una nota del capo IX (p. 151, n. 2) ho indicato brevemente i
risultati che su questo soggetto si posson dedurre dalle numerose.date
inscritte sulle tavolette babilonesi, ed ho applicato tale principio alla
serie di quasi 400 date trascritte da Boscawen nel volume VI delle
Transactions of the Society of Biblical Archaeology, pp. 47-77.
Quelle date, come poi ho potuto verificare, contengono alcuni errori
di lettura, e le conclusioni dedotte da esse domandano qualche
rettificazione. Cid0 mi ha indotto ad estendere la ricerca ad un
materiale piu sicuro, cio¢ alla gran serie di documenti babilonesi
scritti su tavolette conservate nel British Museum, pubblicati nella
forma originale da Strassmaier*”. La parte finora edita di questa
collezione comprende 3148 tavolette, quasi tutte atti commerciali o
civili; e le date in esse contenute vanno dall’anno in cui
Nabucodonosor II sali al trono fino all’anno 23° di Dario I (604-499
avanti Cristo). In alcune di tali date il giorno del mese non ¢ stato

413 Babylonische Texte von den Thontafeln des British Museums copirt und
autographirt von J. N. Strassmaier S. J.: cinque volumi comprendenti le iscrizioni
rispettivamente di Nabonido, Nabucodonosor II, Ciro, Gambise ¢ Dario 1. La lacuna fra
Nabucodonosor II e Nabonido ¢ stata supplita da Everrs, Inscriptions of the reigns of
Evilmerodach, Neriglissar and Leborosoarchod, nella stessa forma adottata da
StrassmalEr. Rimangono a colmare le due brevi lacune dei regni di Smerdi e di
Nabucodonosor III.
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scritto, in molte altre si ¢ perduto in conseguenza di rotture o di
corrosioni delle tavolette. Escludendo le une e le altre, che sono in
numero di 384, rimangono 2764 date, le quali, classificate secondo
I’indicazione del giorno del mese, conducono al seguente risultato.

Dividendo il totale 2764 per 29,53 (che ¢ il numero dei giorni
contenuto in un mese lunare), si trova che in media ciascun giorno
del mese dovrebbe esser segnato sopra 94 tavolette. Ed infatti molti
dei numeri della seconda colonna sono poco differenti da questo,
differenza che si puo attribuire a cause accidentali. Alcune differenze
sono pero tanto grandi che non ¢ possibile spiegarle in tal modo. Fra
le considerazioni suggerite dall’esame della tabella precedente
indichero soltanto quelle che hanno relazione col soggetto di questa
Appendice.

Giorno I del.mese 76 date | Giorno XVII  del.mese 84 date
» 11 » 109 » » XVIII » 67 »
» 11 » 102 » » XIX » 12 »
» v » 84 » » XXI » 77 »

lal

» \ » 107 » » XX » 107 »
» VI » 92 » » XXI » 121 »
» VIl » 100 » » XXII » 129 »
» VIII » 105 » » XXIIT » 68 »
» IX » 86 » » XXV » 97 »
» X » 120 » » XXV » 98 »
» XI » 86 » » XXVI » 85 »
» XII » 86 » » XXVII » 78 »
» XIIT » 99 » » XXVIII » 91 »
» XIvV » 98 » » XXIX » 51 »
» XV » 114 » » XXX » 48 »
» XVI » 87 » » 2764

I. Ai quattro giorni 7, 14, 21, 28, indicati negli emerologi come
dies nefasti, corrispondono i numeri 100, 98, 121, 91, dei quali i tre
primi sono superiori alla media generale 94, I'ultimo ¢ di poco
inferiore. Dunque, a quanto sembra, I’idea che quei giorni portassero
sfortuna non aveva alcun valore pratico presso i1 Babilonesi di
Nabucodonosor e di Dario I, e non li distoglieva dal fare
contrattazione e atti civili di ogni genere. Molto meno ancora si puo
supporre che quei giorni fossero un vero sabbato, cio¢ un giorno di
riposo quale avevano gli Ebrei e quale hanno tuttora i Cristiani. E
probabile che la divisione del mese in quattro settimane fosse uso
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puramente religioso, uso del quale si trova anche un parallelo nei riti
del Mazdeismo e presso i Buddisti piu antichi. In questo senso
soltanto si pud parlare di una settimana babilonese, almeno per
I’epoca a cui si riferiscono 1 documenti editi dallo Strassmaier.

II. Recentemente il Pinches ha scoperto che il nome di Sapattu era
dato dai Babilonesi al giorno quindicesimo del mese*'®. La tabella
precedente da per questo giorno il numero 114, che ¢ di molto
superiore a 94; e dimostra che neppure in tal caso puo esser questione
di riposo e di cessazione di affari. Forse, come riflette Pinches, la
parola Sapattu si riferisce alla posizione o all’aspetto della Luna nel
plenilunio, e nulla ha a che fare con riti religiosi e colle faccende
umane*’,

III. La settimana di settimane ¢ determinata dal 49° giorno dopo
ogni novilunio e, supposto il mese di 30 giorni, dal 19° giorno del
mese consecutivo. Questo 19° giorno ¢ segnato negli emerologi come
un umu limnu o giorno nefasto. Negli atti civili e nei contratti la data
del 19° giorno ¢ quasi sempre evitata, ¢ molto raramente si trova
scritta sulle tavolette. Nella tabella precedente il 19° giorno del mese
occorre soltanto dodici volte. Non si puo tuttavia concludere da cio,
che nel giorno 19° del mese non si facessero atti e contratti. In tal
giorno 1 Babilonesi attendevano agli affari come negli altri, ma
evitavano la data 19 di cattivo augurio, scrivendo per lo piu in sua
vece XX-I-lal, che significa 20 minus 1*'°. Nella nostra tabella si
devono riferire al giorno 19° del mese tanto le dodici date segnate col
numero XIX, quanto le 77 segnate con XXI-/al. Pel giorno 19° del
mese abbiamo dunque in tutto 12 + 77 = 89 date, numero che poco
differisce dal normale 94.

414 Proceedings of the Society of Bibl, Archaeology, vol. XXVI, pp. 51 e 162.

415 Ib., XXVI, p. 55.

416 Nei suoi memorabili studi sulle tavole astronomiche babilonesi Epping €
stato il primo a riconoscere che un numero qualunque seguito dal segno /al deve
interpretarsi come numero sottrattivo, o, come dicono i nostri algebristi, negativo
(Astronomisches aus Babylon, p. 11). Percio 1 lal equivale a — 1, e XXI lal deve
interpretarsi XX - 1 - lal = 19. Boscawen aveva letto dappertutto XXI /al per 21, e
cosi pure STrassMAIER nei primi volumi della sua pubblicazione. Ha nell’ultimo
volume (iscrizioni di Dario I) egli trascrive correttamente per 19. Cosi pure Everts nel
volume di supplemento.
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IV. 1 documenti pubblicati dallo Strassmaier permettono di
rispondere anche ad un’altra questione: se i Babilonesi avessero
qualche cosa di simile al sabbato ebraico, per cui fossero obbligati ad
astenersi da ogni lavoro ad intervalli costanti di 7 giorni ed
indipendenti da ogni considerazione di fasi lunari. Il problema non ¢
cosi semplice come quelli sopra considerati; tuttavia la grande
quantita di documenti disponibili permette di risolverlo con
sicurezza. Senza riferire i calcoli da me fatti, bastera dire che il
risultato, com’era da aspettare, ¢ stato intieramente negativo. Un
risultato ugualmente negativo si ha supponendo una pentade di
cinque giorni invece che una settimana di sette. Sembra che i
Babilonesi non usassero interrompere gli affari in giorni prestabiliti
dal calendario. Anche nelle grandi solennita del principio dell’anno,
le quali pare si estendessero dal 1° all’11° giorno del mese di Nisan,
non si manifesta una cessazione almeno parziale di affari. Dei 2764
documenti datati editi dallo Strassmaier, 94 sono stati scritti nei primi
undici giorni di Nisan; mentre la proporzione media per undici giorni
presi su tutte le epoche dell’anno sarebbe soltanto di 83.

Questo modo aritmetico di studiare la gran massa dei documenti
babilonesi puo servire anche ad altre ricerche, delle quali, come non
aventi relazione col sabbato ebraico, non ¢ qui il luogo di parlare. Mi
permetterd soltanto di aggiungere il voto che la grande opera dello
Strassmaier sia completata ed estesa quanto ¢ possibile. A questo
intento puo servire il copioso materiale gia accumulato nel Museo
Britannico, mentre altro vien fornito dalle nuove escavazioni,
specialmente da quelle che gli Americani stanno facendo a Nippur.
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Capitolo VII.

IL NOME DEL PRIMO MESE
NELL’ANTICO CALENDARIO RITUALE EBRAICO

(CHODESCH HAABIB)
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Dalla Miscellanea Ceriani - Raccolta di scritti originali per onorare la
memoria di M." Antonio Maria Ceriani - Milano, Hoepli, 1910.
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Come ¢ noto, nell’Antico Testamento si usano, per designare i
dodici mesi dell’anno, due sistemi differenti. Nell’'uno ogni mese ¢
indicato col semplice numero d’ordine, contando come primo mese
quello in cui si celebravan la Pasqua e la festa degli azimi. Nel
secondo sistema ad ogni mese corrisponde un proprio nome, il quale
(con insignificanti modificazioni) ¢ il nome usato per quello stesso
mese dai Babilonesi e dagli Assiri. Questa seconda classe di nomi
s’incontra soltanto in libri posteriori all’esilio babilonese; e durante
questo esilio ¢ probabile che gl’Israeliti ne abbiano imparato 1’uso.

Vi sono inoltre nell’Antico Testamento alcuni esempi di un terzo
sistema di nomi, il quale si trova adoperato anche nelle iscrizioni
fenicie; e vi ¢ poco a dubitare che essi rappresentino i nomi vigenti
nel paese di Canaan prima dell’invasione di Giosu¢ ed ancora per
alcuni secoli dopo quest’invasione. La quasi identita dell’idioma
fenicio coll’ebraico rende perfettamente conto del trovarsi questi
nomi in uso anche presso gli Ebrei, i quali se ne servivano ancora ai
tempi di Salomone. Cid risulta chiaramente dal racconto della
inaugurazione del primo Tempio che si legge nel libro primo dei
Re*'’; dove le date sono assegnate in doppio modo, usando cioé dei
nomi fenici e dei numeri d’ordine*'®.

Io mi propongo di esaminare alcune circostanze concernenti il
nome del mese pasquale, che ¢ posto per primo tanto nella serie dei
numeri d’ordine, quanto nella serie dei nomi babilonesi. Nel
Pentateuco per lo piu, e sempre negli altri libri dell’Antico
Testamento, esso ¢ designato semplicemente come primo mese,
chodesch  harischon®®. Fanno eccezione quattro luoghi del

417 Le citazioni si fanno secondo 1’ordine e le numerazioni del testo ebraico. Secondo i LXX e
la Vulgata il libro qui chiamato primo dei Re dovrebbe esser designato come ferzo.

418 I Recum, VI, 1: VI, 37: VI, 38: VIII, 2. Sopra tutte queste particolarita dei diversi calendari
usati dagli Ebrei ho raccolto le notizie piu importanti nel mio libro L’Astronomia nell’Antico
Testamento, (n. V1. di questo volume).

419 Solo in Nen. II, 2 si trova usato il nome babilonese di Nisan.
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Pentateuco, dove per il detto mese ¢ impiegata |’espressione
chodesch haabib, mese delle spiche novelle; e sono Exod. XIII, 4:
Exod. XXIII, 15: Exod. XXXIV, 18: Deut. XVI, 1. Un attento esame
di questi luoghi fa riconoscere che in tutti e quattro 1’espressione
chodesoh haabib ¢ adoperata nello stabilire le prescrizioni
concernenti la festa della Pasqua e la settimana degli azimi. Questo
fatto ci pone sott’occhio la ragione per cui nel libro della Legge, dove
tutti 1 mesi sono designati sempre col solo numero d’ordine, si faccia
eccezione per il primo mese, ed anche per questo soltanto nei quattro
luoghi sopra accennati*’. Era esso infatti il mese fondamentale, che
serviva alla determinazione di tutti gli altri e da cui dipendeva 1’epoca
di tutte le feste del calendario rituale. Non bastava prescrivere che la
Pasqua si celebrasse nel primo mese, nel quattordicesimo giorno
contato a partir dal novilunio apparente; era necessario indicare
ancora, con regola semplice e chiara, quale delle 12 o 13 lunazioni
occorrenti in ciascun anno era da considerare come la prima. A cid fu
provveduto dal Legislatore, fissando che il primo mese dovesse esser
quello che traeva il suo nome dal maturare in esso delle spiche nuove,
il chodesch haabib*'. Non a caso dunque, ma pensatamente fu usata

420 In tutti gli altri luoghi del Pentateuco dove ¢ questione del mese pasquale,
esso, viene designato semplicemente come primo mese, chodesch harischon. Vedi
Gen. VIII, 13: Exop. XII, 18: Exop. XL, 2: Exop. XL, 17: Levit. XXIII, 5: Num. IX,
1: Nom. IX, 5: Nom. XX, 1: Num. XXVIII, 16: Num. XXXIII,. 3.

421 D’espressione chodesch haabib non contiene veramente alcun nome
proprio. Benrey e Stern (Uber die Monatsnamen einiger alter Vélker: p. 2) hanno
osservato esser inesatto dire che il primo mese fosse chiamato 4bib; questo era il
nome della spica in atto di maturare e non del mese. Tale osservazione dei due
eminenti filologi deve esser tenuta presente quando nelle pagine che seguono si
trovera usato per brevita e per comodita Abib come nome di mese. L’opinione dei
medesimi ¢ del resto confermata dai LXX e dalla Vulgata; i primi traducono
haabib per twv véwv, e similmente la seconda talvolta per novorum, e tal’altra per
novarvm frugum, senza introdurre alcun nome proprio. Che tali interpretazioni
corrispondano perfettamente alla cosa si puo provare per molte autorita. Basti citare
il passo Exop. IX, 31-32, da cui risulta che alcuni giorni prima della Pasqua 1’orzo
aveva gia formato le spiche e il grano non ancora; e la prescrizione del Levir.
XXIII, 14 in cui si proibisce di mangiar granella fresche e arrostite prima del
giorno delle spiche novelle, la quale aveva luogo poco dopo la Pasqua, e
precisamente il giorno 16 del primo mese, stando all’opinione generalmente
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da lui questa espressione nell’enunciare i precetti concernenti il rito
pasquale. Con essa era inoltre strettamente connesso, per ragione di
tempo, un altro rito descritto nel capo XXIII del Levitico. la
presentazione dell’ ‘omer o del primo manipolo di spiche nuove, la
quale aveva luogo il giorno 16 dello stesso mese**>.

II.

Il calendario degli Israeliti, pur contando il tempo per lune, era
fondato essenzialmente sull’anno solare tropico, da cui dipendeva il
periodo dei lavori campestri e il ciclo delle feste, con tali lavori
intimamente connesso. Era insomma un anno lunisolare, come in
antico fu presso tutti gli altri Semiti; nel quale di quando in quando,
per conservare l’ordine delle stagioni, si doveva intercalare una
tredicesima luna. Di questa intercalazione e del modo con cui si
operava, 1I’Antico Testamento tace affatto. Si puo tuttavia arrivare a
saperne qualche cosa per mezzo del seguente ragionamento.

Poniamo per ipotesi due popoli, che facciano uso entrambi di un
calendario lunisolare. Il principio del mese essendo per tutt’e due
determinato dal novilunio apparente, i loro mesi avranno uguali il
principio, la fine e la durata. Se ammettiamo inoltre che da entrambi i
popoli si faccia contemporaneamente 1’intercalazione del 13° mese in
guisa da aver comuni i mesi intercalari e gli anni intercalari, avverra
questo: che se in un anno qualunque ai mesi chiamati 4 B C... nell’un

adottata.

422 Cosi almeno il precetto del Levit. XXIII, 11-15 ¢ interpretato dai LXX e da
Gius. Flavio. Tale ¢ pure stato in ogni tempo 1’uso della grande maggioranza delle
comunita giudaiche. La setta dei Giudei Caraiti ritardava 1’offerta delle spiche
novelle fin dopo trascorsa la settimana degli azimi, cio¢ fino al giorno 22 del primo
mese. | Sadducei invece, tenendosi all’interpretazione piu letterale del testo,
offerivano il manipolo delle nuove spiche in quel giorno della settimana degli azimi
che coincideva con uno dei sabbati ordinari. Presso di loro dunque I’offerta delle
spiche poteva corrispondere a date diverse, dal giorno 16° al giorno 22° del primo
mese. Si comprendera facilmente che queste differenze di alcuni giorni non
possono essere di gran momento per le presenti discussioni.
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calendario corrispondono nell’altro i mesi chiamati X Y Z... in modo
daavere 4 =X, B =Y, C = Z... tale corrispondenza avra anche luogo
in ogni altro anno e sara perpetua. Manifestamente in questa
supposizione i due calendari saranno sostanzialmente identici, € non
differiranno che per i nomi dei mesi, i quali essendo chiamati dall’un
popolo A B C... dall’altro saran chiamati X Y Z... rispettivamente. Per
converso, se si potra stabilire in qualche modo che per due calendari
lunisolari in qualunque anno il mese 4 dell’uno corrisponde sempre
al mese X dell’altro, il mese B al mese Y, il mese C al mese Z... senza
alcuna eccezione, noi potremo concludere che 1 due popoli hanno in
sostanza il medesimo calendario, mutati soltanto 1 nomi dei mesi, €
ritenere con grandissima probabilita che 1’un calendario ¢ derivato
dall’altro. Qualunque diversita infatti vi fosse fra i due calendari, o
nell’ordine degli anni intercalari, o nella posizione del mese
intercalare, si manifesterebbe tosto, rompendo le corrispondenze 4 =
X, B=Y G = Z.. le quali in alcuni anni avrebbero luogo, e
mancherebbero in altri anni.

Muniti di queste notizie, consideriamo ora quei passi del libro
primo dei Re, dove sono riferite, coi nomi dei mesi del calendario
fenicio e cogli equivalenti del calendario ebraico, alcune date
concernenti I’edificazione e la consacrazione del primo Tempio. Nel
versetto primo del capo VI, dopo menzionato il mese fenicio di Ziv, si
aggiunge: questo e il secondo mese. Nel versetto 38° del medesimo
capitolo, dopo nominato il mese fenicio di Bul, si aggiunge: questo ¢
[’ottavo mese. E finalmente nel versetto secondo del capo VIII, dopo
fatto il nome del mese ha-Ethanim, si aggiunge: questo é il settimo
mese. Qui le espressioni assolutamente determinate questo e il 2°,
[’8°, il 7° mese, indicano chiaramente che 1’equivalenza del 2° mese
con Ziv, dell’8° mese con Bul e del 7° mese con ha-Ethanim non ¢
stata un fatto transitorio avvenuto per una volta tanto in occasione
che fu costrutto e inaugurato il primo Tempio, ma un fatto ordinario
che si verificava ogni anno. Ne concludiamo, seguendo il
ragionamento posto qui sopra, che il calendario rituale ebraico e il
calendario fenicio correvano in perpetuo parallelismo, al medesimo
mese fenicio corrispondendo sempre il medesimo numero d’ordine
del mese ebraico; e che gli Israeliti anteriori all’esilio babilonese
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nelle loro intercalazioni del 13° mese seguivano appunto le regole
usate dai Fenici, e se ne valevano per determinare la luna pasquale e
I’epoca di tutte le altre feste annuali.

Alla stessa conclusione si poteva giungere del resto con una
riflessione assai piu semplice. Gli Israeliti prima di Salomone, e
certamente ancora al tempo di Salomone, si servivano dei nomi fenici
dei mesi, usati senza dubbio anche dai Cananei. La loro lingua
differiva appena dal fenicio. Era dunque gia da considerar come
probabile a priori che dai Fenici, di cui altamente apprezzavano il
sapere*?, avessero appreso, coi nomi del calendario, anche il modo di
mantenerlo in buon ordine.

Dalle cose finora discorse non sarebbe tuttavia lecito concludere
che Abib fosse il nome di un mese presso i Fenici. Dei dodici mesi
del calendario fenicio, dieci almeno sono conosciuti di nome per
mezzo delle iscrizioni. Fra questi vi sono i tre nomi enunciati nel
libro primo dei Re, ma non se n’¢ trovato alcuno in cui si possa
riconoscere 1’4Abib o almeno un suo equivalente***. Rimane dunque
ben poco campo alla probabilita che quel nome abbia a comparir in
luce per la scoperta di nuove iscrizioni. Un’altra ragione per credere
che I’espressione chodesch haabib sia d’origine ebraica sta in questo,
che nel I libro dei Re i nomi dei tre mesi fenici gia citati sono
preceduti dalla parola jerach, dicendosi jerach Ziv, jerach Bul, jerach
ha-Ethanim*, secondo 1’uso invariabilmente osservato in tutte le
iscrizioni fenicie. Nel Pentateuco invece non si dice mai jerach
haabib, come dovrebbe aspettarsi se Abib fosse un mese del
calendario fenicio; ma si suole sempre dire chodesch haabib secondo
’uso della lingua ebraica, la quale ai nomi propri dei mesi (numerali
o babilonesi) fa costantemente precedere la parola chodesch, che

423 Ezecu. XXVIII, 4-5 ¢ 12.

424 Alcune notizie sui nomi di mesi contenuti nelle iscrizioni fenicie sono state
da me raccolte nel libro intitolato L ’Astronomia nell’Antico Testamento (v. pag. 139-
140 di questo volume). Per lo studio delle questioni qui trattate ¢ utilissima la raccolta
(completa fino al 1899) delle iscrizioni fenicie pubblicata con traduzi