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Introduzione

Qualsiasi studio che si proponga di indagare la natura delle feste ittite si presenta
come estremamente problematico per una serie di fattori: nonostante i frammenti
riconducibili a questa tipologia documentaria costituiscano all’incirca il 40% del totale
rinvenutol, la condizione frammentaria di molti di essi, unita al carattere standard di
molte delle operazioni rituali in essi descritte, ne rende estremamente problematica
I’assegnazione ad una determinata festa, oltre che la ricostruzione dello svolgimento di
quest’ultima e della sua tradizione testuale. Le feste ittite, inoltre, sono costantemente
oggetto di modifiche e di rielaborazione: esse si evolvono nel corso del tempo col
variare della sensibilita religiosa e in funzione di esigenze di volta in volta diverse. Se
per le feste minori dei centri periferici dello stato si pud presumere un carattere di
relativa stabilita, necessariamente legato alla regolaritda dei cicli agricoli e alla
conservazione delle tradizioni locali, le cerimonie ufficiali come le grandi feste di
primavera e di autunno mostrano al contrario uno sviluppo estremamente complesso.
Esse si formano per assimilazione di riti e tradizioni minori e si ampliano nel corso del
tempo in virtu della straordinaria tendenza sincretistica della religione ittita. La
dicotomia tra “culto di stato” e “culti locali”, laddove con la prima espressione si
intendono 1 culti di rilevanza statale a cui prendeva parte il sovrano o la coppia reale, e
con la seconda quelli piu strettamente legati alle tradizioni religiose dei centri periferici
dello stato, costituisce un elemento caratterizzante della religione ittita. La
documentazione pervenutaci riflette esclusivamente la sfera “ufficiale” del culto mentre
ben poco ci ¢ noto circa lo sviluppo e le modalita di celebrazione delle numerose feste
locali, di cui ci rimane, nella maggior parte dei casi, soltanto il nome.

A questo si aggiungano 1 problemi legati alla difficolta di comprendere il
momento di celebrazione delle varie cerimonie festive che sembrano aver affollato il
calendario cultuale ittita®: molte di queste sembrano essere state caratterizzate da una
certa mobilita, pur all’interno di una struttura regolare organizzata essenzialmente su
base mensile e stagionale. Esse erano celebrate in momenti prestabiliti dell’anno, che

pero non coincidono necessariamente con una data precisa. E ragionevole supporre che i

' Traggo il dato da J. Lorenz, in stampa a.
? Un elenco di tali cerimonie ¢ fornito da B. H. L. van Gessel, 2001, pp. 281-285.
10



vari centri periferici organizzassero in maniera relativamente autonoma il proprio culto,
a seconda delle consuetudini e delle particolarita religiose locali. Il grado di effettiva
diffusione di un determinato culto, cosi come il livello di penetrazione di questo
all’interno della religione di stato, costituiscono altrettanti problemi difficilmente

risolvibili allo stato attuale della documentazione.

E in questo quadro che si inserisce la presente ricerca, la quale si propone di
indagare un aspetto del culto ittita degli déi della tempesta® finora poco studiato, seppur
caratteristico della religiosita anatolica, la celebrazione di riti e feste religiose
direttamente collegate al fenomeno atmosferico del tuono. Questo, percepito dalle
diverse civilta del Vicino Oriente come diretta manifestazione del dio della tempesta®,
sembra assumere in effetti un particolare significato sull’altopiano anatolico’, dove
ancora oggi violenti temporali sono frequenti in determinati periodi dell’anno e dove
I’importanza delle precipitazioni ¢ all’origine del rilievo del tutto particolare dato alle
divinita che ad esse presiedono, generalmente maggiore rispetto a quanto si osserva ad
esempio in Mesopotamia meridionale, dove ¢ la canalizzazione che sta alla base dello
sviluppo agricolo.

I riti celebrati in connessione con il tuono costituiscono parte del patrimonio
culturale hattico, in seguito accolti e rielaborati dalla cultura ittita secondo la propria
sensibilita religiosa. Gid in epoca antico ittita questo tipo di culto sembra essere
all’origine della celebrazione di grandi feste, documentata sia a livello locale sia a
livello del culto di stato, in cui il timore reverenziale nei confronti del tuono si somma
alla necessita di tutelare il sovrano dalle conseguenze dell’ira del dio della tempesta, di
cui il tuono ¢ sentito come diretta espressione.

I frammenti a noi pervenuti che documentano questo aspetto del culto ittita sono
stati raccolti da E. Laroche sotto 1 numeri 630 e 631 del suo Catalogue des Textes
Hittites®. Obiettivo del presente lavoro & di fornire, oltre all’edizione testuale dei
principali testi del corpus e dei frammenti minori, un inquadramento complessivo che
consenta di determinare il Sitz im Leben delle cerimonie in essi descritte, il loro scopo

ultimo nonché il contesto religioso in cui si inseriscono e da cui hanno origine. A questo

* 11 presente lavoro nasce dall’esigenza, segnalata gia da D. Schwemer, 2008a, p. 14, di uno studio
complessivo sugli dei della tempesta anatolici. La speranza di chi scrive ¢ di riuscire in futuro ad allargare
lo spettro della ricerca ad ad altre problematiche relative al culto di queste divinita.
* Sul culto degli déi della tempesta in Siria e in Mesopotamia si veda il fondamentale saggio di D.
Schwemer, 2001.
> Si rimanda qui alle considerazioni effettuate nel capitolo I.
SE. Laroche, 1971.
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obiettivo ¢ dedicato il primo capitolo del lavoro, in cui si tenta di delineare il significato
attribuito al fenomeno atmosferico del tuono dalla cultura ittita attraverso lo studio di
alcuni esempi significativi. Nel secondo capitolo si fornisce 1’edizione testuale dei
frammenti raccolti in CTH 631. Se si esclude KBo XVII 74+, pubblicato da E. Neu nel
1970 in un lavoro dal titolo Ein althethitisches Gewitterritual’ e, nel 1983, da S. Alpg,
nessuno di essi ¢ stato ad oggi oggetto di studi specifici. 1l titolo del libro di Neu ¢
indicativo dell’ambiguita che gli studiosi hanno sempre osservato in questo genere di
cerimonie ittite, le quali, pur rientrando a tutti gli effetti nella tipologia della festa, e
come tali indicate nei testi con il termine EZEN,, sembrano presentare al tempo stesso
alcuni elementi caratteristici del rituale, SISKUR.

Si concentra su KBo XVII 74+ anche il breve studio di G. Wilhelmg, il quale,
basandosi sul lavoro di Neu, ha preso il testo come modello di riferimento per
un’analisi di carattere al tempo stesso redazionale e storico-religioso. Relativamente agli
altri componimenti raccolti in CTH 631, non si trovano nella bibliografia ittitologica
che scarni accenni. Lo stesso si osserva a proposito del numero di catalogo CTH 630,
dove sono raccolti 1 frammenti relativi ad una particolare festa del tuono, originata
dall’unione tra una cerimonia di questo genere ed un’altra, indicata nel testo come
EZEN, "EN.ZU, “festa del dio Luna”. A questo componimento, che costituisce a tutti
gli effetti un unicum nella documentazione ittita, ¢ dedicato il terzo capitolo del presente

lavoro.

I frammenti di maggiore ampiezza di ciascun numero di catalogo saranno
pubblicati in trascrizione e traduzione, e corredati di un commento filologico. Laddove
vi siano dei duplicati, come nel caso di KBo XVII 74+ e di KBo XVII 11+, questi sono
presentati in edizione sinottica. In questo caso si ¢ scelto di utilizzare come documento
principale (esemplare A) il testo che presenta le migliori condizioni di conservazione,
indipendentemente dall’epoca di redazione. Si € scelto di presentare una nuova edizione
anche dei testi gia pubblicati da E. Neu in considerazione della presenza di nuovi
frammenti oltre che della necessita di reinterpretare il materiale testuale nel suo

complesso alla luce degli altri componimenti del corpus.

" E. Neu, 1970. 1l duplicato KBo XVII 11+ ¢ stato in seguito pubblicato in trascrizione dallo stesso E.
Neu, 1980, pp. 62-69.
¥S. Alp, 1983, pp. 208-225.
’ G. Wilhelm, 1995, pp. 381-388.
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I frammenti minori e di attribuzione incerta sono presentati in trascrizione e,
laddove possibile, in traduzione. Il commento filologico ¢ presente soltanto nel caso in
cui vi siano particolarita linguistiche o lessicali tali da rendere necessario un
approfondimento. Mentre I’edizione dei frammenti maggiori ¢ preceduta da una breve
analisi del ductus e delle particolarita grammaticali significative ai fini della datazione,
per i frammenti minori ci si basati essenzialmente sulle indicazioni fornite nel

Hethitologie Portal di Mainz'’.

19°S. Kosak, hethiter.net/: hetkonk (v. 1.87).
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CAPITOLO I

Il significato del tuono nella religione ittita

1.1 INTRODUZIONE

Il tuono, come ogni fenomeno naturale al di fuori del controllo umano, ha da
sempre suscitato nell’'uomo un sentimento di fascinazione e timore. Nelle civilta
del Vicino Oriente antico esso ¢ stato universalmente percepito come forza
numinosa, come manifestazione, nella sfera degli elementi naturali, di una potenza
di ordine sovrannaturale, identificata con la tipologia divina degli deéi della
tempesta''. Nel suo fondamentale saggio I/ sacro,'* R. Otto attribuisce infatti alla
categoria del numinoso, alla base della sua definizione del concetto di sacro, la
duplice accezione di tremendum e di fascinans. Con il primo termine egli intende
indicare il timore reverenziale e religioso suscitato nella coscienza del credente
dalla percezione della trascendenza assoluta, di cid che ¢ “oltre” rispetto alla sfera
umana e alla sua possibilita di comprensione. Al tempo stesso, pero, il numinoso
attrae, affascina, ed € su questa ambivalenza che si articola 1’esperienza umana del
sacro. Se questo rimane una perd una categoria trascendente rispetto all’'uomo,
esso si manifesta nel mondo attraverso ierofanie.

Ogni ierofania, secondo I’analisi di M. Eliade', si compone di tre elementi:
I’oggetto naturale, la realta invisibile di cui esso ¢ manifestazione, e 1’oggetto
mediatore, che viene ad essere a sua volta, nel momento in cui € percepito come
simbolo del divino, rivestito di sacralita. In quanto tale, I’oggetto o il fenomeno
mediatore € sentito come mezzo per entrare in comunicazione con la potenza
divina ed avere percezione di quest’ultima. Il sacro, in altre parole, non si
manifesta mai in se stesso ma sempre attraverso oggetti o simboli che assumono

cosi un significato trascendente. La ierofania ¢ dunque strettamente correlata alla

'''Si rimanda qui al lavoro di D. Schwemer, 2001.
12R. Otto, 1966, pp. 22-51.
1> M. Eliade, 2009, pp. 9-36.
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percezione umana del fenomeno religioso, e in quanto tale pud assumere
significati diversi a seconda del contesto culturale.

In Anatolia, cosi come in Mesopotamia, il tuono, come il fulmine e altri
fenomeni celesti particolarmente evidenti, ¢ dunque concepito come
manifestazione della divinita della tempesta e come canale con cui essa comunica
con gli uomini. Rispetto all’area mesopotamica pero, dove il tuono, come ogni
fenomeno celeste, ¢ stato interpretato in chiave oracolare in compendi come
’Eniima Anu Enlil"* e ha dato origine ad una vasta produzione di omina, nella
cultura ittita esso non sembra essere al centro di una pratica divinatoria
sistematica. Soltanto in un piccolo frammento, Bo 7926, al fenomeno atmosferico

sembra venire attribuito un significato oracolare:

KUB XLIII 73 (CTH 560)

x+1 [ tle-et-ha-a-i
2 [ J-zi
3 [ 1 GIG ki-Sa-ri
4 [ 1UD 16**™ te-et-ha-a-i
5 [ |x-ra-an-zi
6’ [ ] {ras}.

(x+1-3%) “[...tuo]na [...] avviene una malattia.

2

(4°-6) [...] il sedicesimo giorno tuona, essi |...]

Le condizioni estremamente frammentarie del testo non consentono purtroppo di
trarne indicazioni certe. Il tuono sembra in qualche maniera collegato all’insorgere
di una malattia. Il riferimento al sedicesimo giorno potrebbe alludere, in
considerazione del carattere lunare del mese ittita, alla meta del mese e dunque al

periodo di luna piena, il che confermerebbe il particolare significato attribuito alla

' Su cui si vedano le considerazioni di D. Schwemer, 2001, pp. 690-695, con riferimenti bibliografici. Le
tavole della serie Enitma Anu Enlil dedicate ai fenomeni metereologici come il tuono, il fulmine e il vento
sono state recentemente pubblicate da E. Gehlken, 2012.

15



connessione tra il tuono e questo astro che emerge da testi come il racconto
eziologico della Luna che cade dal Cielo (CTH 727)".

E possibile che la scarsita di testi oracolari ittiti direttamente legati al tuono sia da
imputare alla casualita dei ritrovamenti di tavolette, ma ¢ anche possibile che essa
sia il riflesso di una concezione religiosa particolare. Lo scoppio del tuono, in
altre parole, non sembra venire collegato, a meno di situazioni eccezionali, ad
eventi futuri, ma ha, secondo la concezione ittita, conseguenze immediate nel
presente. Esso ¢ interpretato come segnale dell’ira divina'®, alla quale & necessario
porre rimedio attraverso apposite pratiche rituali. Questa concezione, che sembra
affondare le proprie radici nel milieu culturale hattico, ¢ all’origine della creazione
di una tipologia di riti che non ha paralleli noti nel Vicino Oriente. Nei paragrafi
seguenti si tentera di analizzare alcuni elementi particolarmente indicativi del
timore reverenziale avvertito dagli ittiti nei confronti del tuono, i quali
costituiscono il necessario sfondo ideologico sul quale devono essere analizzate le
cerimonie descritte nei capitoli II e III. Anche lo studio del lessico si rivela in

questo senso particolarmente fecondo.

1.2. IL LESSICO ITTITA DEL TUONO

Il vocabolario ittita comprende una molteplicita di termini appartenenti al campo
semantico del tuono e del fulmine. La maggior parte di questi deriva da una radice
comune, alla base del verbo ftitha-/tetha-, “tuonare” e dei sostantivi deverbali da questo
derivati. L’etimologia indoeuropea del verbo non ¢ semplice da tracciare e
particolarmente problematica, in particolare, per la presenza del cluster -th-. Questo
risulta in contrasto con la regola fonetica /Ch,V/ > /CV/, che prevede, nel passaggio dal
proto-indoeuropeo al proto-anatolico, la caduta della fricativa laringale situata tra
consonante occlusiva e vocale'’. Si deve dunque ipotizzare, con A. Kloekhorst'®, una
costruzione secondaria di -#h-, il che pone perd il problema della mancanza di un

contesto fonetico che giustifichi la reintegrazione della laringale, oppure proporre, come

' Su cui si veda il paragrafo 3.1.2.
' Si vedano in proposito le osservazioni di B. J. Collins, 2008, pp. 67-77.
"7 Cf. C. Melchert, 1994, pp. 68-69.
'® A. Kloekhorst, 2008, p. 883.
16



¢ stato fatto'’, una origine non indoeuropea della radice™. La presenza di un termine
egiziano estremamente simile ma non imparentato come thn, “tuono”, potrebbe infine
far pensare ad una formazione onomatopeica.

Nelle piu antiche attestazioni il verbo compare nella forma ti-it-ha, mentre la
scrittura fe-et-ha ¢ documentata regolarmente soltanto in testi di epoca recente?’.
Secondo A. Kloekhorst*” si tratterebbe di un fenomeno di scivolamento di /i/ in /e/
davanti a cluster contenente la laringale 4. Il passaggio fonetico i > e rappresenta pero
un fenomeno generale che caratterizza la fase piu recente della lingua ittita. Secondo E.
Ricken, esso si spiegherebbe con la presenza della vocale tra consonanti coronali®,
mentre I. Yakubovich ha sostenuto di recente 1’ipotesi di una diffusione puramente
lessicale del fenomeno, in mancanza di una legge fonetica che dia ragione di tutte le
occorrenze™".

Nei testi antico ittiti (OS) e in quelli in ductus medio ma di tradizione antica
(OH/MS) il verbo compare esclusivamente nella forma mediopassiva (3* pers. sg.)
titha-. Tale forma ¢ documentata ad esempio nelle Festbeschreibungen antico ittite KBo
XVII 74+, Ro 1, 25, 28 e KBo XVII 11+, Ro I 1, 25, oltre che in quella di epoca medio
ittita KBo XX 61+, Ro I 2. Analogamente, in un frammento relativo alla festa della luna
e del tuono (CTH 630) in ductus medioittita, KUB XXXII 135 + KBo XXI 8513, 10, ¢
attestata la forma nu fe-e-et-ha. Soltanto a partire da testi piu tardi, NH, troviamo 1’uso
della flessione attiva, perlopiu nella 3% pers. sg. fethai-, documentata frequentemente
negli inventari di culto, nella formula mahhan=ma hamishi DU-ri tethai®, oltre che in
feste del tuono in ductus medio ittita, come KBo XVII 75, Ro I 24. In una sola
occasione ¢ attestata quella che sembra essere una forma diversa, nella 3* pers. sg. del
preterito te-et-hi-it, in KUB XIX 14, 11’ (CTH 40), forse riconducibile ad una radice

verbale tethiye/a™.

"% Si vedano le diverse ipotesi in HEG, T, D/3, pp. 347-348.
2 Cosi anche E. Neu, 1970, p. 49, il quale propone per il termine una formazione reduplicata che
rifletterebbe il carattere iterativo dell’azione.
' Cf. HEG, T, D/3, p. 347.
2 A. Kloekhorst, 2008 p. 883.
» E. Rieken, 1996, pp. 294-297.
** 1. Yakubovich, 2010, pp. 309-318. Lo studioso, ivi, pp. 330-333, colloca il mutamento fonetico sullo
sfondo della situazione di bilinguismo venutasi a creare per la presenza sempre maggiore di individui
parlanti luvio nella societa ittita a partire dal periodo MH. L’oscillazione nell’uso delle vocali 7 ed e
sarebbe il risultato del diffondersi di varianti dialettali derivate dalla pronuncia errata di vocaboli ittiti da
parte di persone di origine luvia, abituate ad un repertorio vocalico diverso.
* Cf. infra, pp. 50-51.
26 Cf. A. Kloekhorst, 2008, p. 883.
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Derivato dal verbo tith- ¢ il sostantivo neutro tethessar, della classe apofonica con
tema alternante r/n (gen. tethesnas), attestato gid in epoca antico ittita, come nel
colofone KUB XXXIV 123+, Vo IV 43° (CTH 631). Il termine corrisponde al sumerico
BUN (KAxIM,), “tuono”, come emerge dall’alternanza tra la scrittura fonetica EZEN,
tethesnas e quella logografica EZEN, BUN nel resoconto oracolare KUB V 4+ (CTH
563)*". 1l sostantivo ¢ attestato anche nel costrutto "IM/°U fethesnas, “dio della
tempesta del tuono”, documentato nel frammento mitologico Bo 2567 (CTH 342), 1 3°,
oltre che nella preghiera di Muwatalli II all’assemblea degli déi KUB VI 45, 1 49,
(CTH 381), dove il dio & menzionato tra le divinita di Katapa®®.

L’uso in ambito ittita del logogramma sumerico KAXIM (=BUN)* per indicare il
tuono o, piu in generale, la tempesta, ¢ interessante. I suoi equivalenti lessicali accadici
napahu(m), “soffiare” (cf. anche nappah(t)u- “polmoni”)*® e edépu , “soffiare dentro”,

enfiare”!

, mostrano un legame con il campo semantico del respiro € non sembrano
essere stati usati per indicare I’azione di una tempesta®> cosi come non lo ¢ il
corrispettivo ittita parai-, “soffiare”. M. Weeden®® ha di recente proposto una teoria
secondo cui 1’uso del termine per indicare il tuono potrebbe derivare, in ultima istanza,
da Ebla, dove ¢ documentata, in una lista lessicale bilingue, 1’equivalenza del
logogramma con il termine ga-r/la-um, ga-ru,,-um, riconducibile ad una radice semitica
gr’. Questa darebbe origine in diverse lingue semitiche occidentali a termini indicanti
emissione vocale (cf. accadico gerii(m), ugaritico gr’, “chiamare”, “invocare”, o ancora
1’ ebraico gr’, “recitare a voce alta”, da cui uno dei nomi della Bibbia, Migrah).

In considerazione della presenza, ad Emar, di omina meteorologici dove il
logogramma BUN ¢ usato come equivalente emariota dell’accadico rigmu, “rombo”,
“tuono” nell’espressione "ISKUR BUN-ii, Weeden ipotizza®® che il logogramma, gia
ad Ebla associato al campo semantico dell’emissione vocale, sia passato ad indicare,
con slittamento non difficile da seguire, la “voce del dio” ad Emar, da cui sarebbe

giunto agli scribi di HattuSa, dove sarebbe stato assunto come termine abituale per

indicare il tuono o la tempesta.

T Cf. infra, p. 52.
% Cf. 1. Singer, 1996, p. 11.
% Su cui si veda M. Weeden, 2011, pp. 261-261.
** CAD, N/1, pp. 306ss.
' CAD, E, p. 28.
32 Cf. M. Weeden, 2011, p. 261.
3 Ibidem.
3% Ibidem.
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L’altra possibilita, suggerita dallo stesso M. Weeden per 1’espressione KA.IM-as
documentata in KBo XXXVII 13, Vo 15, ¢ che vi sia stata, da parte degli scribi, una re-
interpretazione del logogramma KAXIM come “voce del vento”. In considerazione
dell’uso abituale, e pressoché esclusivo in epoca antico ittita, di IM per indicare il dio
della tempesta, si potrebbe anche pensare che al logogramma composito venisse
attribuito dagli scribi ittiti il significato particolare di “voce del dio della tempesta” e
che questo sia alla base dell’equivalenza con I’ittita tethessar.

Il logogramma compare, nell’espressione EZEN, BUN, “festa del tuono”, negli
inventari cultuali KUB LIII 21, Vo 4° (CTH 678), KUB LVIII 49, Ro I 5 (CTH 530),
KuT 24, 3°. A questi si puo aggiungere KUB X 52, Ro I 4, un frammento menzionante
le sacerdotesse NIN.DINGIR (CTH 649). Abbiamo gia menzionato il resoconto
oracolare KUB V 4+ (CTH 563), dove, in Ro I 17 e passim, ¢ documentata la scrittura
logografica con complementazione fonetica EZEN; BUN-na-as. Particolarmente
oscura, infine, ¢ la menzione, nell’inventario cultuale IBoT II 103, Vo 12’ (cosi anche in
KBo II 16, Ro 10%), dell’espressione: LU.<MES> SLBUN?® pa-ap-ri-an-zi, “gli uomini
del corno del tuono soffiano™’, dove il termine sembra indicare un tipo particolare di
strumento musicale. Il contesto ¢ rappresentato dal sacrificio di una pecora per la
divinita Hilassi, accompagnato, oltre che da questa azione, dalla recitazione delle
MUNUS paltawallas, nel quadro delle cerimonie per la festa harpas per il dio della
tempesta.

Altro derivato dal verbo fith- ¢ il sostantivo tethuwar, documentato nel testo
oracolare KUB XXII 27, IV 25 nell’espressione EZEN, tethuwas, oltre che nel
frammento KUB XXXII 135+, I 8, relativo alla festa della luna e del tuono CTH 630:
EZEN, SIN EZEN, tethuwasa. Meno attestato risulta il sostantivo verbale fethima-, il
quale, in contrapposizione a tethesSar e tethuwar, sembra legato in particolare
all’aspetto uditivo del tuono. Il dato sembra trovare conferma nell’uso del sostantivo
nella frase GIM-an-ma DI-SI DU-ri te-et-hi-ma-an is-ta-ma-as-§a-an-zi (KUB XVII 35,
IT 12’) dove il sostantivo compare contestualmente al verbo istamai-, ‘“sentire”,
“ascoltare”, laddove il tuono come fenomeno fisico ¢ generalmente indicato da tethessar
o tethuwar. Indicativo in questo senso mi sembra anche l’uso del sostantivo in
associazione con wantewantema, ‘“lampo”, come in KUB VI 45, Vo II1 9°-11": O ha-as

LUMESS ANGA §i-ip-pa-an-za-kin-zi DINGIR LUME DINGIR MUNUSY™ / (9 ]a-

M. Weeden, 2011, p. 262.
36 Cf. J. Hazenbos, 2003, p. 98, n. 159.
37 Cf. CHD, P/1, p. 107.
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v .y v 7 oev ’ v HILA v 11’ . v
as GE¢-is Kl-as ne-pi-is te-kan al-pu-us IM¥""-us / ary te-et-hi-ma-as wa-an-te-wa-an-

te-ma-as (...), “‘e 1 sacerdoti SANGA li offrono, (rispettivamente) le divinita maschili, le
divinita femminili e (gli déi) della terra nera, il cielo, la terra, le nuvole, i venti, il tuono,
il lampo (...)”. In contesti del genere tethima- fa evidentemente riferimento alla
componente uditiva del tuono, wantewantema- all’aspetto visivo del lampo.

tethima- appartiene ad un classe di sostantivi particolare, la quale ¢ stata
recentemente oggetto di uno studio di N. Oettinger sui cui risultati non sara forse inutile
soffermarsi in questa sede, dal momento che essi confermano, dal punto di vista
linguistico, I'immagine relativa alla percezione ittita del tuono come 1’abbiamo sin qui

delineata.
1.2.1 La semantica di tethima-

In un articolo del 2001°®, N. Oettinger ha notato come in ittita il suffisso -ima, che
forma nomina actionis, sembri caratterizzato da una particolare affettivita linguistica e
crei sostantivi che in qualche modo hanno una connotazione negativa, indicando
condizioni di malessere fisico o psicologico (ex. tuhhima-, “mancanza del respiro” da
una radice i.e. che indica la forza vitale, lo “spirito”, presente anche nel sostantivo
antuwahha-), o fenomeni fisici associati a timore e pericolo (ex. lelhuwartima,
“inondazione”, wantema-, “lampo”, “bagliore”). L’affisso -ima sarebbe derivato da un
originale 1.e. *-mo, un suffisso derivazionale usato per la formazione di nomi e
aggettivi.

Il suffisso -ima si dimostrerebbe, secondo N. Oettinger, particolarmente
produttivo in tre ambiti semantici: il tuono o il fulmine (tethima-, kulkulimma-,
wantewantema-), la paura e infine una situazione corporea spiacevole, come puo essere
il tremore, la mancanza di respiro, il freddo etc. Al di fuori di questi gruppi rimangono
alcuni sostantivi isolati e difficilmente spiegabili dal punto di vista semantico come
lalukkima-, “luce”, “splendore” e wawarkima-, termine tecnico che indica forse il
cardine della porta. Dei vari sostantivi in -ima, 1 piu antichi (e quindi piu attestati),
sembrano essere, tanto dal punto di vista morfologico quanto da quello semantico,
proprio tethima-, weritema-, “paura” e kartimma-, “ira” (come sensazione corporea
spiacevole), riconducibili a ciascuno dei tre ambiti sopra delineati. N. Oettinger ipotizza

un legame di carattere contenutistico tra questi tre sostantivi che potrebbe essere

¥ N. Oettinger, 2001, pp. 456-477.
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all’origine della particolare affettivita del suffisso -ima. Un sistema semantico del tipo:
tuono - paura (da esso causata) - conseguenza fisica della paura (ex. katkattima,
“tremore”, lahlahhima, ‘“batticuore”). Il timore reverenziale e religioso provato nei
confronti del tuono da parte della cultura ittita, apparentemente superiore a quanto
avviene in altre aree dell’antico oriente e all’origine della celebrazione di appositi riti
atti ad esorcizzarla, avrebbe cosi un riflesso diretto nella formazione nominale.
L’indagine semantica sembra confermare che un affisso dalla funzione prettamente
grammaticale come 1’ i.e. *-mo si sarebbe caricato, nel tempo, di un particolare
significato “affettivo”, a dimostrazione dello stretto legame tra psicologia e linguistica.
Non ¢ senza significato anche il fatto che tethima-, come molti dei termini relativi
al campo semantico delineato da Oettinger, mostrino una forma reduplicata. E il caso ad
esempio di lalukkima-, wantewantema-, katkattima- e kulkulimma-. La reduplicazione
semmbra costituire una caratteristica dei temi in -ima, € ha evidentemente una funzione
intensiva. Interessante la considerazione di H. Kronasser, il quale ha spiegato la forma
raddoppiata di lalukkima- come: “der Versuch, optische Eindriicke wiederzugeben,

39
7”27 Lo stesso

besonders helles Licht und schnelle oder wiederholte Bewegungen

principio sembra alla base della formazione del sostantivo harsiharsi-, “tempesta”, il

quale, seppur privo della terminazione -ima, mostra la caratteristica forma reduplicata.
La paura del tuono e delle sue conseguenze emerge in alcuni episodi ben noti

della storia ittita, su cui ci soffermeremo brevemente nei paragrafi seguenti.

1.3. UHHAZITI DI ARZAWA E IL ““kalmiSana-

Negli Annali decennali di Mursili II, e in un passo parallelo degli Annali
completi, ¢ contenuta la narrazione di un episodio molto particolare, spesso preso ad
esempio in quanto indicativo del particolare timore reverenziale provato dagli ittiti nei
confronti di fenomeni atmosferici quali tuoni, fulmini o meteoriti*.

Il re ittita, il quale parla in prima persona, racconta di come, durante la campagna
contro lo stato di Arzawa del terzo anno, abbia raggiunto il monte Lawasa, dove il dio

della Tempesta avrebbe manifestato la sua giustizia lanciando dal cielo un oggetto

* H. Kronasser, 1962-66, pp. 121-122.
011 passo ¢ menzionato gia in E. Neu, 1970, p. 48. Lo stesso significato viene attribuito al passo da N.
Oettinger, 2001, p. 473, il quale sottolinea come il tremore alle ginocchia sia tipico degli attacchi di

panico e propone un confronto tipologico con I’a.i. apva.
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denominato Glgkalmiiana-, il quale avrebbe colpito il paese di Arzawa, la citta di ApasSa
e il suo sovrano Uhhaziti, reo di non aver restituito al re ittita dei fuggiaschi, facendolo
ammalare.

Riportiamo di seguito il passo nella versione degli Annali decennali e in quella

degli Annali completi, nella traduzione di G. Del Monte*':

(KBo IIT 4 + KUB XXIII 125, Ro II 15-20) “Quando marciai e raggiunsi il monte Lawasa,
il forte Tarhunta, mio signore, paleso la (sua) giustizia: lancio un fulmine: il mio esercito
vide il fulmine e lo vide anche il paese di Arzawa. Il fulmine ando e colpi il paese di
Arzawa, colpi Apasa, la citta di Uhhaziti, piego sulle ginocchia Uhhaziti ed egli si ammalo

()7

(KUB XIV 16, Ro II 24 — KUB XIV 15, Ro II 2-6.)* [Arrivato] al fiume Sehirija [il forte
Tarhunta] paleso la (sua) giustizia: lancido un [fulmine]: la terra di HattuSa lo vedeva da
dietro, ma la terra di Arzawa lo vedeva di fronte. Infatti il fulmine ando, colpi Apasa, la
citta di Uhbaziti, colpi Uhhaziti ed egli si ammalo gravemente e gli si spezzarono le

ginocchia (...)".

Sul significato del termine IS kalmisana- non vi & accordo tra gli studiosi®. Nella
traduzione di G. Del Monte sopra riportata esso ¢ reso con “fulmine”. Si tratta
dell’interpretazione piu diffusa, gia proposta da E. Neu nel 1970* ¢ suggerita, seppur
ipoteticamente, anche da J. Tischler®”, basata sull’uso dell’oggetto come arma da parte
del dio della tempesta e, piu in generale, sul suo significato di “Machtoffenbarung des
michtigen Wettergottes™*°.

Come sottolineato da G. Del Monte, il sostantivo kalmisana- indica letteralmente
il “ciocco del focolare” e nel passo in questione il termine € usato in senso traslato per
indicare un fenomeno celeste sconosciuto, sulla cui natura lo studioso non si pronuncia,
pur attenendosi, nella traduzione, all’interpretazione tradizionale. La sua ipotesi ¢ che si
tratti in ogni caso di un fenomeno celeste realmente avvenuto, che dovette avere vasta

risonanza all’epoca e che sarebbe stato associato ad una contemporanea, ma

indipendente, malattia di Uhhazii di Arzawa in un rapporto di causa-effetto.

*I' G. Del Monte, 1993, pp. 63-64, 79.
*2 Si veda la ricostruzione del testo in A. Goetze, 1933, pp. 46-47.
# Si veda in proposito A. M. Polvani, 1997, pp. 17-18.
* E. Neu, 1970, p. 48.
“ HEG, A-K, p. 469.
4 Cosi A. Kammenhuber, 1976, p. 22.
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A. M. Polvani*’ ha ipotizzato, sulla base di una serie di considerazioni lessicali,
che il fenomeno atmosferico a cui si allude negli Annali con I'immagine del ciocco di
legno incandescente sia in effetti il passaggio di una cometa. L’uso del verbo pai,
“andare”, per descrivere il moto del kalmisana- lascerebbe pensare, secondo la studiosa,
ad un movimento continuo e di una certa estensione temporale piuttosto che al rapido
balenare di un fulmine o alla discesa di una stella cadente®™. Si aggiunga che il
passaggio di una cometa ¢ sempre stato associato, fin nell’antichita, al verificarsi di
eventi drammatici quali guerre, morti o carestie. Assai meno probabile 1’ipotesi di A.
Unal, secondo cui con il termine kalmisana- si indicherebbe un’eruzione vulcanica®. Tl
testo non sembra in effetti fornire indicazioni in tal senso.

Quale che sia il significato esatto attribuito al sostantivo, quello che emerge dai
testi, € che ¢ interessante rilevare, ¢ il sentimento di timore religioso suscitato da un
fenomeno celeste strettamente legato al dio della Tempesta ed interpretato dagli ittiti
come un segnale della volonta divina. Un altro episodio ben noto, anch’esso relativo a

Mursili II, € in questo senso ancora piu indicativo.

1.4 L’AFASIA DI MURSILI I1

Il cosiddetto rituale contro ’afasia di Mursili II CTH 486°° ci & pervenuto in
almeno quattro redazioni, tutte, ad eccezione forse della versione D (IBoT IV 26),
databili su base paleografica ad un’epoca posteriore al regno di questo sovrano. Il testo
comincia con la narrazione, effettuata in prima persona e al preterito, di come, giunto
alle rovine di Kunnu, il sovrano sia rimasto colpito dalla subitanea manifestazione del
dio della Tempesta sotto forma di un temporale e di tuoni. Di seguito il primo passo del

testo nella traduzione datane da G. Del Monte®':

(C = KBo IV 2, Vo III 40-47) “ Cosi (dice) Sua Maesta Mursili, Grande Re: [Quando]
marciavo contro le rovine di Kunnu, scoppio un temporale e Tarhunta tuono terribilmente.
Io mi impaurii, la voce in bocca mi divenne fioca e la voce mi saliva in piccola misura. Io

trascurai questa faccenda, ma quando avvenne che passarono gli anni, avvenne che questa

*7 A. M. Polvani, 1997, pp. 20-21.
* Sui modi d’uso del verbo pai- si veda CHD, P, pp. 18-40.
* A. Unal, 1991, p. 31.
011 testo & stato pubblicato da A. Goetze — H. Pedersen, 1934; R. Lebrun, 1985, pp. 103-137. Cf. anche
Th. van den Hout, 2004, pp. 359-380; G. Beckman, 1988, p. 143.
> G. Del Monte, 2003, p. 177.
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faccenda cominciasse ad apparirmi in sogno: la mano del dio mi raggiuse in sogno e la

bocca mi ando di traverso (...).”

L’espressione ittita fapusa pait-, riferita a Vo III 47 alla bocca, KAxU, significa
letteralmente, “ando a lato”, ma pud anche essere tradotta, in senso traslato “cesso di
funzionare” e quindi riferita ad altre parti del corpo®®. E interessante notare come la
frase che indica lo scoppio del tuono, "U hatuga tethiskit, ricalca ’incipit del rituale che
funge da cornice al mito bilingue della Luna che cade dal cielo (CTH 727)*. La forma
iterativa del verbo ¢ usata per indicare I’ira del dio anche nel testo KUB XVII 10+, II
34, relativo al mito di Telipinu (CTH 324): Pte-li-pi-nu-us le-e-la-ni-ia-an-za ii-it ti-wa-

an-ti-wa-an-ta-az ti-it-hi-is-ki-it-ta, “Telipinu venne infuriato e con un lampo tuond™?,

Per determinare con precisione la causa del male che affligge il sovrano viene
effettuata un’indagine oracolare, da cui risulta che il responsabile ¢ una particolare
ipostasi del dio della tempesta, identificata nel dio della tempesta di Manuziya.
Interrogato nuovamente, 1’oracolo prescrive un rito che prevede 1’uso di un toro di
sostituzione (GUD puhugari-, dal termine accadico pithu, “scambio”, “sostituto”), il
quale dovra essere inviato al tempio di Kumani. Segue la descrizione del rito, effettuata
insolitamente al preterito: il toro viene adornato e condotto a Kumani, dopo che il
sovrano vi ha imposto la mano. Quel giorno (o forse I’episodio ¢ da intendersi come
relativo al giorno precedente?) il sovrano si astiene dal trascorrere la notte con una

56
donna

. All’alba effettua un bagno e, in condizione di purita rituale, impone
nuovamente la mano sul toro. All’arrivo del toro a Kumani, dopo sette giorni, sembra
venire effettuato un olocausto di uccelli, 1 cui nomi sono enumerati individualmente in
un elenco, e un’offerta di ovini agli deéi di questa citta. La descrizione che segue ¢
particolarmente interessante: in un excursus il sovrano racconta di come, il giorno in cui
il toro ¢ partito, egli abbia dovuto lasciare, insieme all’animale, le vesti cerimoniali che

indossava il giorno in cui il dio della tempesta ha tuonato terribilmente, insieme al carro

su cui stava, ai cavalli, alle frecce e alla faretra.

>? Cosi traducono CHD, P, pp. 34-35; Th. van den Hout, 2004, p. 360.
>3 Su cui si veda il paragrafo 3.1.2.
> F. Pecchioli Daddi — A.M. Polvani, 1990, p- 81, traducono: “Telipinu, infuriato, venne lampeggiando e
tuonando”.
%% Cosi interpreta il passo Th, van den Hout, 2004, p. 361.
% Contra G. Del Monte, 2003, p. 177, il quale interpreta diversamente il passo, traducendo KBo IV 2, Vo
IIT 58-59 : ““ (...) e durante quella notte dormi con una donna (...)”.
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L’ultima sezione del testo si distingue dal resto del componimento per I’uso di
verbi al presente. In essa si prescrive di celebrare il rituale di sostituzione secondo
quanto ¢ riportato sulla tavoletta, e allo stesso modo, secondo le prescrizioni della
stessa, 1 rituali ambassi e keldi per la divinita. Si specifica inoltre che, se il toro dovesse
morire lungo la strada verso Kumani, un altro toro, adorno di ornamenti, dovra
sostituirlo ed essere bruciato al suo posto.

La natura del componimento ¢ stata oggetto di numerose interpretazioni, le quali
concordano nel considerarlo un unicum nel suo genere”’. Il testo mostra in effetti un
carattere del tutto particolare, che ne rende la collocazione in una tipologia testuale
precisa estremamente difficile. Secondo Th. van den Hout, in esso sarebbero
riconoscibili alcune interpolazioni, individuabili per la disposizione, altrimenti
impropria, delle linee di paragrafo in alcune redazioni (¢ il caso di D) e per le
oscillazioni nell’uso dei tempi e delle persone dei verbi, oltre che, piu in generale, per
alcune apparenti incongruenze nella disposizione del testo’". Singole sezioni tratte da
composizioni rituali di matrice hurrita sarebbero in altre parole state inserite nel corpo
del documento, a formare una composizione composita. I riferimenti ai riti ambassi e
keldi sarebbero in tal senso indicativi. In particolare, Th. van den Hout identifica due
inserzioni: la prima, dalla riga Ro II 21 a Vo III 5 comprese, secondo la numerazione
dell’edizione di R. Lebrun’, sarebbe costituita in gran parte dal lungo elenco di uccelli
dai nomi hurriti destinati ad essere bruciati. Liste analoghe compaiono frequentemente
nei rituali catartici di origine kizzuwatnea®. E da testi di questo genere che gli scribi
ittiti avrebbero estrapolato singole sezioni per inserirle nel componimento qui in
analisi®’. La seconda inserzione sarebbe invece costituita, secondo Th. van den Hout,
dall’ultima sezione del testo, scritta significativamente al presente, secondo la
consuetudine dei rituali ittiti. In tali documenti non ¢ infatti rara la prassi di inserire,
nell’ultima parte del testo, alcune indicazioni relative alla modalita di esecuzione del
rito nel caso in cui un evento imprevisto intervenga a modificarne lo svolgimento
regolare. Anche tale sezione sarebbe stata estrapolata da un documento originale di

carattere rituale ed inserita ad hoc nel testo in analisi.

°7 Si veda, per una sintesi delle diverse proposte, Th. van den Hout, 2004, pp. 366-367.

¥ Ivi, pp. 370-373.

) R. Lebrun, 1985, pp. 103-137.

% Si vedano i rituali pubblicati da V. Haas - G. Wilhelm, 1974.

811 ’ascendenza kizzuwatnea dei riti descritti in CTH 486 ¢& riconosciuta anche da J. Miller, 2004, p. 257.
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Attribuire al rituale contro 1’afasia di Mursili II un carattere compilatorio avrebbe
anche il vantaggio, secondo Th. van den Hout®, di risolvere il paradosso costituito da
un testo dettato da un sovrano (UM-MA PyTU¥ Mmur-$i-li) che nel testo si dichiara

incapace di parlare.

La cerimonia articolata attorno all’invio di un toro a Kumani e alla sua successiva
eliminazione tramite il fuoco ha evidentemente una funzione catartica. Essa si configura
come una combinazione di un rito di sostituzione e di un rito di eliminazione®. Le
probabili origini kizzuwatnee del rituale permettono di avvicinarlo al gruppo dei riti di
purificazione denominati nakkussi-**, dal nome con cui vengono indicati, in alcuni
rituali di Kizzuwatna, gli esseri viventi al centro delle cerimonie di sostituzione. L’ira
del dio della Tempesta di Manuziya, manifestatasi al sovrano con il tuono, lo
contamina®, e i disturbi fisici nell’articolazione delle parole vengono interpretate come
segni esteriori di una condizione di impurita. Il rito descritto sembra avere la duplice
funzione di ristabilire il benessere del sovrano e pacificare il dio della Tempesta.
Attraverso il rito di sostituzione, la contaminazione viene trasmessa al toro, e
I’imposizione della mano sull’animale da parte del re segnala il momento di tale
passaggio. Con il toro, vengono allontanati anche gli abiti indossati dal sovrano nel
momento della scoppio del tuono, il carro e i1 cavalli su cui il re stava viaggiando e
alcuni oggetti come la faretra e le frecce. Nel rituale ittita di purificazione KBo XVII 78
la stessa precauzione viene adottata relativamente agli oggetti indossati da un uomo
colpito da un fulmine®.

Il trasferimento del male non ¢ di per sé sufficiente a garantire I’efficacia del rito.
Perché la purificazione sia completa, ¢ necessario integrare al rito di sostituzione
I’eliminazione rituale dell’impurita, che avviene tramite 1’olocausto dell’animale
sostituto. E a questa parte del rito che fanno riferimento i termini hurriti ambassi e keldi
menzionati nella parte conclusiva del testo CTH 486. Il primo viene usato in rituali di
origine kizzuwatnea per indicare I’eliminazione attraverso il fuoco del materiale usato
nel corso del rituale o il luogo stesso dove questo ha luogo, mentre il termine keldi

segnala generalmente, nello stesso tipo di testi, la ricomposizione della situazione di

%2 Th. van den Hout, 2004, p. 373.
83 Cosi anche R. Strauf, 2006, p. 125.
% Su questo termine si veda CHD, L-N, pp. 375-; HEG L-M, pp. 264-266.
85 Cosi gia E. Neu, 1970, p. 47.
6 Cf. paragrafo 1.5.
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equilibrio iniziale e la condizione di ristabilita pacificazione delle divinita®’. Da questo
significato generale, esso pud passare ad indicare, piu concretamente, ’offerta di
materie pregiate (o I’intero rito di offerta, nell’espressione SISKUR keldivas) per
riappacificare le divinita. I due termini, come in CTH 486, si trovano sovente in
combinazione, nel qual caso, stante la duplicita di significato del termine keldi, il
costrutto puo indicare semplicemente I’olocausto necessario per ottenere il benessere e
la salute del committente, tramite la pacificazione degli déi, oppure la combinazione del
rito ambassi di purificazione col fuoco e dell’offerta keldi®®.

Con I’eliminazione rituale del toro e degli altri oggetti che lo accompagnano a

Kumani, nell’ottavo giorno dall’inizio della cerimonia, termina il rito di purificazione.

Tra 1 testi relativi al tuono raccolti in CTH 631 vi sono anche due tavolette antico
ittite, KBo XVII 74+ e il duplicato KBo XVII 11+*. In esse sono descritte anche le
cerimonie da effettuare allorché il dio della Tempesta si manifesta con un fulmine
mentre il sovrano si trova in viaggio. Il timore religioso del tuono e la percezione della
necessita di tutelare la purita del sovrano dagli effetti dell’ira del dio della Tempesta
erano quindi ben presenti fin dall’eta antico ittita. Si pud immaginare dunque, come Ph.
Houwink ten Cate’’, che proprio la mancata esecuzione di tali procedure rituali da parte
di Mursili II sia stata percepita come causa della condizione di impuritd venutasi a
creare, ¢ abbia reso necessaria la celebrazione del rito di sostituzione ed eliminazione

descritto in CTH 486.

Per concludere, ¢ interessante notare come la redazione C (KBo IV 2) del rituale
contro ’afasia sia contenuta in una Sammeltafel in cui il testo ¢ associato alla
descrizione del cosiddetto rituale di Huwarlu. Secondo V. Haas’', i due componimenti
sarebbero stati affiancati per via della presenza, in entrambi, di riferimenti ad oracoli
legati agli uccelli. In realtd, come osservato da Th. van den Hout'?, & pit probabile che il
comune denominatore sia costituito dall’augure Huwarlu. Questi ¢ infatti menzionato

anche in due tavole di catalogo, KBo XXXI 4 + KUB XXX 50, 18-20 e KBo XXXI 10,

%7 Su questi termini si veda R. Strauf, 2006, pp. 111-119. Cf. anche D. Schwemer, 1995, pp. 81-116.
6% R. StrauB, 2006, p. 117.
% Infra, pp. 77-164.
0 ph. H. J. Houwink ten Cate, 1990, p. 92.
"'V, Haas, 1998, pp 26ss.
72 Th. van den Hout, 2004, pp. 374-375. Cf. anche M. Hutter, 2011, pp. 121-122.
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1-7", come redattore di un rituale per la diviniti LAMMA lulimi. Nella seconda, in
contesto frammentario, sembra essere menzionato perd anche un rituale relativo alla

tempesta: (6)[

...Jx har-si-har-si(-)x[. Considerando come anche il rituale contro 1’afasia
di Mursili II prenda avvio dallo scoppio di un temporale (per indicare il quale viene
usato lo stesso termine, harsiharsi) si potrebbe pensare, con Th. van den Hout, che
Huwarlu fosse autore anche di rituali di purificazione contro gli effetti negativi del
tuono, dello stesso tipo di quelli descritti in CTH 486 e forse alla base del loro

inserimento nel testo compilatorio. Questo motiverebbe 1’accostamento del rituale di

Huwarlu al rituale contro 1’afasia di Mursili Il nella Sammeltafel KBo 1V 2.

1.5. IL RITUALE DI PURIFICAZIONE KBO XVII 78

Un pensiero che associa fenomeni atmosferici violenti come il tuono e il fulmine
all’ira del dio della Tempesta, carica comprensibilmente di un forte significato religioso
I’eventualitd che una persona venga direttamente colpita da un fulmine e muoia. La
morte, evento traumatico per se, assume in questo caso un carattere di particolare
gravita e viene percepita come una circostanza potenzialmente pericolosa per I’intera
comunita, in quanto diretta conseguenza dell’ira divina. Nella stessa ottica gia osservata
a proposito del rituale contro 1’afasia di Mursili II, il ristabilimento dell’equilibrio puo
essere ottenuto soltanto tramite la celebrazione di un apposito rituale, che assume i
connotati di un vero e proprio rito di purificazione.

La Sammeltafel KBo XVII 78 (CTH 652)"* contiene, alle righe Rol1-Ro1Il4,1la
descrizione del rituale che il sacerdote LU U, “uomo del dio della Tempesta” deve

effettuare nel caso in cui qualcuno venga colpito da un fulmine.
Trascrizione
KBo XVII 78

Rol

" Su cui si veda P. Dardano, 2006, pp. 104ss, 116, 259.
™ Testo pubblicato da A. Unal, 1998, pp. 73-75, il quale attribuisce impropriamente il testo a CTH 631.
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ma-a-aln PU-a§ ha-tu-ga te-et-ha-a-i nu an-"tu'-uh-sa-an

na-as-§lu a-as-ki an-da na-as-ma dam-me-li pé-di na-as-ma-kin E-ri

[
[
[an-dla GUL-ah-zi na-a$ a-ki nu-us-si-is-Sa-an ku-it NI.TE-§i
lan-d]a u-e-mi-iz-zi na-at Su-up-pi-ia-ah-ta-ri-pat

[ar

-hla-Si-kan U-UL ku-is-ki ku-it-ki da-a-i

[nu LU] P'U ki-is-Sa-an i-ia-zi ma-a-an dam-mi-li pé-di

[a-pul-u-un an-tu-uh-sa-an LU PU $a-ra-a da-a-i na-an a-ra-ah-za
[pél-Te'-da-i na-an pa-iz-zi ha-ri-ia-zi EGIR-an-ma-as-si MAS.GAL
[ak-k)an-ti-it an-ni-is-ki-iz-zi U-NU-TEM®.ig-a3-5i ku-e kat-ta-an
[ha-an-da-*at-ta-ri na-at-za LU PU-pdt* da-a-i ma-a-an-si an-tu-uh-sa-
as-sa

[ku-il-e-es kat-ta-an ha-an-da-a-an-ta-ri nu a-pu-u-us-Sa

la-rla-ah-za pé-e-hu-te-ez-zi na-as LU (U al-ni-ia-zi

[x x] x-Si-it ma-ah-ha-an nam-ma-za wa-ar-[ap-zi na-as alr-ha

[E

E¥1'"ASU-NU pa-iz-zi SISKUR-ma EGIR-az k[i-i§-Sa-an i-ia-z]i

ma-a-aln E-ri-ma an-"da'-an wa-al-[ah-zi

x X X (x)]-an LU PU Q4-TAM-MA-pét i'-[ia-zi

X X X X X (X)]-e-zi nam-ma-at X[

[

[

[X X X X X]-e-zi a-pé-e-da-n[i pé-di (?)

[

[x X X X X ma-ah-hla-an-ma-kin LU [PU
[

XXX X X X X X nalm-ma-as a-ra-|ah-za

[XXXXXXXX E']-+i an-da-[an

[xXXxXXXXX]X][

nu LUPU a-da-an-na v-"e'-[ek-zi
NINDA.KU,; NINDA.GUG ku-e par-si-ia-an-[da-as
pé-ra-an ar-ha te-pu da-|a-i

EGIR-pa A-NA “*BANSUR "[
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5 1 IM.GID.DA SUM-MI LU NU.G[AL ma-a-an U]
6 te-et-ha-i nu UN-an na-[as-Su a-as-ki an-da wa-la-ah-zi)
7 na-as a-ki na-a$-Su-kén a-[pé-e-da-ni'
8  pé-di na-as-ma-kan B-ri an-[da LU PU SISKUR (?)]
9 i-ia-zi
(...)
Traduzione
Rol
§1 (1-5)

[Se] il dio della tempesta tuona in modo terribile e colpisce un uomo, dentro una porta o
all’esterno o [den]tro casa, e quello muore, allora egli (i.e. 'uvomo del dio della

tempesta) tutto cio che trova sul corpo lo purifica, e nessuno porta via niente.

§2 (6-14)

[E I'uomo] del dio della tempesta agisce nel modo seguente: se (¢ avvenuto) all’esterno,
I’uomo del dio della tempesta solleva [qu]ell’uomo e lo porta via. Va a seppellirlo. Poi
per lui opera (magicamente) con un caprone [uc]ciso. Gli utensili che erano deposti con
lui, il dio della tempesta li prende per sé, e se [alcu]ni uomini erano deposti con lui, li
porta fuori. E 1'uomo del dio [della tempesta] 1i manipola magicamente con [...].

Quando si la[va e] si reca alla loro [casa], [effettua] poi un rituale magicol...].

§3 (15-20)
Se (il dio della Tempesta) [col]pisce dentro la casa [...] 'uomo del dio della Tempesta
agisce allo stesso modo [...], in quel [luogo’] egli [...] e poi lo [...]. [Quan]do 1'uomo

del [dio della Tempesta...], egli [...] fuo[ri ...].

§4 (21-22)

[...] dentro la [casa’...].
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Ro II

§5 (1-4)
E I"'uvomo del dio della Tempesta doman[da] da mangiare [...]. Il pane dolce e il pane
GUG che (sono stati) spez[zati...] pren[de] via da davanti [...] e di nuovo sul tavolo del

dio [...].

§6 (5-9)
Prima tavola lunga. Il nome dell’'uomo nf[on ¢’¢...Quando il dio della Tempesta tuona] e
[colpisce] un uomo dentro alla porta e quello muore, o in [quel] luogo oppure den[tro] la

casa [I’uomo del dio della Tempesta] effettua [un rituale (?)].

(..)

Commento

Rol

2. L’espressione dammeli pedi indica letteralmente il “luogo inabitato”,
“incoltivato”, non toccato dall’uomo, i.e., in senso traslato, lo “spazio esterno”, I’
“aperto””. Secondo H. A. Hoffner Jr.”°, il quale esclude, contra HW, p. 207, una
possibile derivazione da damai-, dammel(i)- costituirebbe un prestito da un
aggettivo luvio con un nom./acc. sg. neutro dammel.

8.  Sull’'uso del verbo hariya-, “seppellire” in contesto rituale si vedano le
osservazioni di H. Otten, 1955, p. 127.

14. Accolgo I’'integrazione di A. Unal”’

. La lettura KI per il segno visibile subito
prima della lacuna mi sembra plausibile in considerazione della presenza di una
testa di cuneo sopra il cuneo orizzontale superiore, visibile sulla fotografia e non

riportata in autografia.

" Cf. HEG, T, D/1, pp. 76-77.
"SH. A. Hoffner Jr., 1997, pp. 172-173. Cf. anche ibidem, n. 18,
" A. Unal, 1998, p. 73.
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Ro II

5-9. Le righe contengono, separato dal resto del documento da una doppia linea di
paragrafo, il colofone del primo rituale descritto nella Sammeltafel’.
Dalla riga 10’ il testo contiene 1’elenco della materia magica necessaria per

I’esecuzione del rituale.

L’incipit del testo, man "IM hatuga tethai, ricalca la formula incipitaria dei
componimenti del tuono raccolti in CTH 631. Rispetto a questi, che presentano le
caratteristiche delle descrizioni ittite di festa, KBo XVII 78 si configura pero
chiaramente come un rituale magico, come espressamente indicato dal termine SISKUR
a Ro I 14. Lo scopo del rituale sembra essere quello di eliminare 1I’impurita associata
alla morte violenta di un uomo colpito da un fulmine. Il recto della tavola specifica che
le operazioni dell’uomo del dio della tempesta dovranno essere effettuate nel caso in cui
il fulmine abbia colpito la persona sulla porta, in casa o all’esterno. Una parte
importante del rito, come gia osservato a proposito del rituale contro ’afasia di Mursili
I, ¢ rappresentata dall’eliminazione degli abiti e degli oggetti indossati dall’'uomo nel
momento in cui il fulmine lo ha colpito. Nessuno, se non il sacerdote officiante, ¢
autorizzato a toccare o portare via gli oggetti del defunto, evidentemente sentiti come
contaminati. E interessante notare come il corpo della persona colpita dal fulmine non
venga bruciato, come ci si attenderebbe in un rituale di purificazione, ma seppellito (cf.
Ro 1 8: n=an paizzi hariyazi-).

1l sacerdote “uomo del dio della tempesta” "

¢ spesso responsabile dei rituali
destinati a pacificare il dio della tempesta o a scongiurare gli effetti negativi che la
cultura ittita attribuisce al tuono. Un testo estremamente frammentario, KUB XII 49,
Iss., 12ss. (CTH 470), sembra presentare infatti una situazione analoga a KBo XVII 78.
L’uomo del dio della tempesta effettua delle operazioni rituali su di un uomo affetto da
un male la cui indicazione ¢ pero persa in lacuna. La menzione del dio della tempesta

nel colofone del testo lascia supporre che si tratti di una conseguenza dell’ira del dio

della tempesta, forse proprio dell’effetto di un tuono o di un fulmine.

8 Cf. anche S. Gérke, 2007, p. 206, n. 15.
™ Su cui si veda principalmente A. Unal, 1998, pp. 67-82.
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Nel mito della scomparsa di Telipinu (CTH 324), in KUB XVII 10, IV 4-5,
I’uomo del dio della tempesta ¢ espressamente indicato come colui che deve placare il
dio allorché questi & arrabbiato: “YPIM-a§ le-e-la-ni-ia-an-za ti-iz-zi na-an LU PIM /
Og-ra-a-iz-zi (...), “(quando) il dio della tempesta viene infuriato, ’uvomo del dio della
tempesta lo ferma (...)”. Nel rituale di Zuwi CTH 412, il rito per un uomo impaurito dal
dio della tempesta, viene eseguito dalla maga “alla maniera dell’'uomo del dio della

tempesta”:

KBo XII 106 + KBo XIII 146
Rol

1 UM-MA MNY%zy4;-i MUNUS RUdur-mi-it-ta ma-a-aln an-tu-ulh-S)a-an

D v oo . . >80 D . 7. . oaryv v .. .
2 U-as u-e-ri-da-nu-zi nu <LU>"" “U-ni-li ki-i[$-Sla-an i-ia-mi

(1-2) “Cosi (parla) Zuwi, la donna di Durmit[ta: «quan]do il dio della tempesta
riempie di paura un uomo, allora, alla maniera dell’'uomo del dio della tempesta,

opero nel modo seguente (...)»”.

Non casualmente, in considerazione di quanto osservato finora, ¢ la presenza
dell’uomo del dio della tempesta a determinare o meno la celebrazione congiunta della
festa della luna e del tuono CTH 630, effettuata quando lo scoppio di uno o piu tuoni

1 . .
. Lo stesso sacerdote, infine, €

interrompe 1’esecuzione della festa della luna®
responsabile del rito per placare il dio della tempesta al cui interno ¢ inserita la

narrazione del mito hattico della Luna che cade dal cielo (CTH 727).

I1 sacerdote “uvomo del dio della tempesta” sembra essere anche responsabile della
purificazione di un edificio nel caso in cui questa venga in qualche maniera contaminato

da un tuono o da un fulmine. Particolarmente interessante, da questo punto di vista, ¢

% Emendazione suggerita dal colofone KUB VII 57 + KUB XXXV 148 (CTH 412): ma-a-an LU-an LU
PU-ni-li a-ni-ia-mi, “quando tratto (ritualmente) un uomo alla maniera dell’uomo del dio della tempesta”.
81 Si veda I’edizione del testo alle pp. 329-367.
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quanto emerge dal frammento Bo 630 (= KUB VII 13)®, inserito tra i frammenti di

rituali di purificazione in CTH 456%:
Ro

16 (...) tar-ni-es-ki-iz-zi X[

17 ke-e-da-as-wa-kin par-na-as ku-it SA °U kar-pi-is |

18 u-e-ri-te-ma-as te-et-hi-ma-as wa-an-te-im-ma-as EGIR-an-[ma-wa-
ra-an]
19 hu-im-ma-as tar-na-a-u kat-ta-an-ma-wa-ra-an ta-ga-an-[zi-pa-as
GIS . ¥ ey oy 9
20 x tar-na-a-u GUNNI-as-wa-ra-an wa-ar-du-li-is-[Sa
- GIS ¥ o GIS s ,
21 tar-na-a-u ~a-ra-Sa-as-wa-ra-an -~ kat-ta-lu-uz-<zi>-ia [tar-na-a-u)

(16-19) “ (...) egli (i.e. 'uomo del dio della tempesta) recita: « cio che in questa
casa (lett. “queste case”) ¢ del dio della tempesta: ira, [...] paura, tuono ¢ fulmine, il
@uimpa-84 lo lasci andare sopra, e il pavimen|[to...], il [...] lo lascino andare sotto,

il focolare e il warduli- lo lascino andare, I’arasa- ¢ la soglia lo lascino andare™’.

La partecipazione attiva al rituale da parte dell’'uomo del dio della tempesta e la
menzione del tethima- e del wantema- tra gli elementi di contaminazione, fanno pensare
che 1’edificio in questione sia stato colpito da un fulmine®. Il testo, fortemente
lacunoso, mostra forti analogie con il pit noto rituale di purificazione CTH 446"’
Anche 1i I'officiante richiede alle diverse parti della casa, contaminata dal sangue, di
lasciar andare I’impurita. Difficile dire se anche nel testo in analisi, come in CTH 446,
si tenti di costringere le divinita dell’Oltretomba a liberare 1’edificio dalle impurita

portandole con loro nel regno sotterraneo.

Mi sembra che dai testi sin qui analizzati emerga chiaramente il significato

attribuito dalla religione ittita al tuono come espressione dell’ira del dio della tempesta.

%2 Pubblicato da N. Boysan-Dietrich, 1987, pp. 122-125.
% Del testo ¢ conservata anche una seconda redazione, rappresentata da KUB XLVI 56, su cui si veda H.
Otten, 1976, p. 301.
% Sul significato del termine huimpa-/huimma- si veda HED 3, pp. 359-360.
% Si vedano le considerazioni relative alla sintassi di questo periodo di N. Boysan-Dietrich, 1987, p. 124.
% Cosi anche A. Unal, 1998, p. 76.
%7 Su cui si veda J. Miller, 2008, pp. 206-217, con riferimenti bibliografici.
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La violenta manifestazione atmosferica del dio, come ogni fenomeno che in qualche
maniera esula dalla normalitd, ¢ sentita come portatrice di impurita e instaura una
situazione di emergenza per il singolo o per ’intera comunita. Da qui la necessita di
ripristinare ’equilibrio tra la sfera umana e la sfera divina attraverso la pratica di
appositi rituali di purificazione rivolti verso la persona o la cosa sentita come
contaminata. Il benessere del re, in particolare, deve essere tutelato all’impurita causata
dall’ira divina in quanto da esso dipende il benessere dell’intero Paese. E in questo
contesto che vanno comprese le cerimonie raccolte in CTH 630 e 631, le quali
sembrano costituire, come vedremo, I’ampliamento di tali riti di purificazione nella
forma di celebrazioni festive eseguite a cadenze regolari. Riti e feste legate al tuono
esorcizzano il timore religioso suscitato dal fenomeno, garantendo il perpetuarsi della

condizione di armonia tra il dio della tempesta e il suo rappresentante sulla terra.
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CAPITOLO II

Le cerimonie ittite del tuono

2.1 INTRODUZIONE A CTH 631

2.1.1 1l corpus

I frammenti raccolti sotto il numero di catalogo CTH 631 costituiscono un
insieme relativamente omogeneo di testi il cui comune denominatore € rappresentato
dalla presenza, in essi, di riferimenti al tuono, itt. fethessar, sum. BUN, nel corpo del
testo o nel colofone. Alcuni frammenti, pur privi di tale riferimento, sono stati inseriti
nel corpus per la somiglianza contenutistica con altri testi identificabili con maggior
certezza. La quasi totalita dei frammenti presenta elementi caratteristici delle descrizioni
ittite di festa (Festbeschreibungen). All’interno dell’insieme si individua un gruppo di
almeno cinque composizioni, di ampiezza estremamente variabile, chiaramente
riconducibili ad una tipologia comune. Si tratta dei testi KBo XVII 74+ con il duplicato
KBo XVII 11+, KBo XVII 75, KBo XX 61+, VSNF XII 10, a cui si puo aggiungere il
piccolo frammento KBo XVII 76. I testi riportano la descrizione delle operazioni rituali
eseguite quando lo scoppio di un tuono, interpretato come manifestazione del dio della
tempesta, interrompe una determinata attivita, di carattere sacro o profano, del sovrano.
Il particolare timore reverenziale avvertito dagli ittiti nei confronti del tuono fa si che
tale manifestazione, segno della collera divina, venga in qualche modo percepita come
potenzialmente lesiva nei confronti del re. Di qui la necessita di una serie di cerimonie
in cui la volonta di pacificare il dio della tempesta tramite le offerte si unisce al bisogno
di tutelare il sovrano con I’esecuzione di riti di carattere purificatorio, atti a scongiurare
1 possibili effetti negativi del tuono. A seconda dell’attivita svolta dal sovrano e del
luogo, la cerimonia assume forme parzialmente diverse, pur all’interno di un quadro di

pratiche relativamente omogeneo.
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Come elementi caratterizzanti dei testi riconducibili a questa tipologia si
possono riconoscere i seguenti elementi:
a) La formula incipitaria man LUGAL-u5 ... EGIR-an "IM/°U titha(i)
b) La partecipazione del re e della regina
c) L’esecuzione di pratiche devozionali davanti alla finestra
d) La presenza della coppia "IM - "Wasezzili in posizione preminente nelle liste
divine
e) L’uso cultuale del vaso iskaruh.

E evidente che non tutti questi elementi sono presenti contemporaneamente in
tutti 1 testi di questo gruppo. Alcuni di tali componimenti sono riconoscibili come
Sammeltafeln, rispettivamente KBo XVII 74+ // KBo XVII 11+, KBo XVII 75 e, meno
probabilmente, KBo XX 61+. La natura compilatoria delle tavole ¢ facilmente
riconoscibile dalla doppia linea di paragrafo che d’abitudine separa i diversi testi tra
loro.

I colofoni, conservati nel caso di KBo XVII 74+, KBo XVII 75 e di KBo XX
61+, definiscono questi documenti semplicemente come “tavole del tuono”, DUB
tethesnas. L’espressione fa evidentemente riferimento alla raccolta dei testi e non ai
singoli componimenti di cui essa si compone. In KBo XVII 75 ¢ conservata anche la
discussa formula ANA GIS.HUR-kdin bandangg, “corrispondente (?) alla tavola di
legno”, presente, come correttamente osservato da J. Lorenz®, soltanto nei testi
contenenti descrizioni di feste che sembrano avere conosciuto una effettiva esecuzione
all’epoca di redazione della tavola, e che non costituiscono dunque semplici copie
d’archivio. Il colofone di KBo XX 61+, a sua volta, sembra essere stato utilizzato per la
redazione della tavola di catalogo KUB XXX 57 + 59 (CTH 276)”. I testi del tuono,
pur occupando un piccolo posto nel quadro complessivo degli archivi ittiti, ci
forniscono un chiaro esempio di un genere testuale vivo, oggetto costante di
rielaborazione da parte degli scribi.

L’unico di tali componimenti ad essere stato oggetto di uno studio sistematico ¢
KBo XVII 74+, pubblicato da E. Neu nel 1970 in un lavoro dal titolo Ein althethitisches
Gewitterritual. 11 duplicato KBo XVII 11+, ¢ stato successivamente inserito dallo

studioso in StBoT 25 tra i testi di festa antico ittiti’".

% Su cui si veda il commento al testo alle pp. 202-203.
% J. Lorenz, in stampa a, pp. 469-471.
% Cf. P. Dardano, 2006, p. 51.
' E. Neu, 1980, pp. 62-69 (= nr. 25).
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Altri frammenti estremamente lacunosi del corpus, mancanti di incipit e di
colofone, sono, per la presenza in essi di espressioni stereotipate tipiche delle
descrizioni ittite di feste, estremamente difficili da collocare in una composizione
precisa, e la loro appartenenza a CTH 631 ¢ per questo motivo incerta. E’ il caso ad
esempio di frammenti come KUB XXXIV 120 con il duplicato KBo XXXI 183, KBo
XIIT 227, KUB XX 8 e KBo XXV 51+. Il dato conferma la generale difficolta di
attribuzione dei frammenti festivi ittiti e palesa la necessita di ulteriori studi in proposito
che permettano di definirne con maggior precisione i criteri di attribuzione’*.

I1 testo KBo XX 64, pur inserito in CTH 631 in ragione della menzione del
tuono nel colofone, presenta come vedremo le caratteristiche dei rituali ittiti di
evocazione e deve essere ricollocato sotto un altro numero di catalogo. Alcuni’
aggiungono al corpus il testo KBo XVII 78, il quale pero, pur presentando la medesima

formula incipitaria dei “testi del tuono”, mostra caratteristiche diverse e deve per questo

. . 4
motivo essere analizzato separatamente””,

Nella tabella seguente presentiamo 1’insieme dei frammenti inseriti nel corpus,
con I’indicazione del luogo di provenienza, della datazione’, del numero di catalogo e

del numero di CTH attuale o, laddove questo sia dubbio, la nostra proposta di

ricollocazione.
Testo Luogo di ritrovamento | Ductus CTH
KUB XXXII 132+ | Biiyiikkale, A MS 631"
KUB XXXIV 120 | Biiyiikkale, A NS 631’
KBo XVII 77 Biiyiikkale, A MS’ 631
KBo XX 64 Biiyiikkale, A NS ?
KBo XVII 11+ Biiyiikkale, A 0S 631
KBo XXV 51+ Biiyiikkale, A 0S 670
KBo XVII 75 Biiyiikkale, A MS 631
KBo XX 8 Biiytikkale, B OS 670
KBo XXXI 183 Biiyiikkale A NS 670

%2 Su questo problema si veda, di recente, J. Lorenz, in stampa b.
% Cf. A. Unal, 1998, p. 73.
% Si veda ’edizione del testo alle pp. 28-32.
% Per i frammenti maggiori, commenti dettagliati sulla datazione sono forniti in sede di analisi dei singoli
testi.
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KBo XVII 74+ Biiyiikkale A 0S 631
KBo XIII 227 Haus am Hang SS ?
KBo XLIV 146 Biiyiikkale D MS 631’
KBo XX 61 Biiyiikkale A MS 631
KBo XVII 76 Biiyiikkale B MS 631
KBo XLIV 314 Haus am Hang NS 670
KBo XXX 80 Westhang MS 631
KUB XLIV 36 ? NS 631’
IBoT III 140 (In Istanbul)’ NS 670
HFAC 50 ? NS 631’
VSNF XII 10 ? MS 631
Bo 5775 ? ? 631”7

Come si nota, la grande maggioranza dei frammenti proviene dall’edificio A di
Biiyiikkale. Due di essi, entrambi antico ittiti, sono stati rinvenuti nell’edificio B mentre
uno solo nell’edificio D. Dal Haus am Hang provengono soltanto due frammenti,

entrambi significativamente di epoca recente.

2.1.2 Feste o rituali?

Quando si analizza 1l contenuto dei cosiddetti testi del tuono, ci si trova a doversi
confrontare con un problema di non secondaria rilevanza, che riguarda la natura stessa
dei componimenti e il loro significato. Fin dall’edizione di E. Neu di KBo XVII 74, essi
sono stati identificati generalmente con il termine di Gewitterrituale, “rituali della
tempesta”, una definizione che, sia pur suggestiva, non ¢ sufficiente a rendere ragione
della loro complessita. I testi presentano infatti, come abbiamo visto, gli elementi tipici
delle descrizioni di festa, ma 1 riti in essi descritti sembrano, per loro natura,
difficilmente inquadrabili in un calendario cultuale preciso, dipendendo per la loro
esecuzione da un evento impossibile da prevedere con certezza come il tuono. Il

carattere di cerimonie ad hoc, eseguite in determinate circostanze per scongiurare i

% Cf. S. Kogak, hethiter.net/: hetkonk (v. 1.87).
7 L attribuzione al corpus & basata su quanto riportato in S. Kosak, hethiter.net/: hetkonk (v. 1.87), dal
momento che non ho potuto visionare direttamente il frammento.
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possibili effetti negativi del tuono, le avvicina maggiormente al genere dei rituali. Di
una vera e propria combinazione di elementi tra le due tipologie di cerimonie” non &
perd, a mio avviso, corretto parlare, in quanto 1 testi di CTH 631, almeno quelli
riconducibili con certezza alla tipologia dei testi del tuono, non presentano alcuna delle
caratteristiche dei rituali ittiti. L’esecuzione di alcune pratiche di questo genere nel
corso delle attivita che scandivano 1’esecuzione della festa ¢ un elemento comune e direi
costitutivo delle cerimonie ittite € non ¢ in questo senso indicativa.

Cerimonie festive, dunque, e al tempo stesso caratterizzate da un chiaro carattere
di occasionalita. In tale (apparente?) contraddizione sta il carattere particolare dei testi
del tuono e nel suo scioglimento la chiave per la loro comprensione.

Il problema relativo alla natura dei componimenti si lega strettamente alla
modalita di svolgimento delle cerimonie in essi descritte e alla loro collocazione
temporale. I colofoni, come abbiamo visto, forniscono scarse indicazioni in questo
senso, individuando i testi con un termine generico come DUB, “tavola”. Maggiori

indicazioni sembrano provenire da documenti esterni al corpus.

2.1.2.a Le feste del tuono negli inventari cultuali

Numerosi testi ittiti fanno riferimento a cerimonie legate al tuono indicate dal
logogramma EZENy,, “festa”. Questi sono riconducibili essenzialmente a due tipologie, 1
cosiddetti “inventari cultuali” ed 1 resoconti oracolari. Si tratta di fonti preziose per la
nostra conoscenza delle feste ittite, in particolare per quelle locali, e 1 dati da esse
ricavabili potrebbero consentire di collocare le feste del tuono in un quadro piu preciso.

Col termine di “inventari cultuali” si definiscono, in maniera molto generale,
quei documenti ittiti in cui sono contenute indicazioni relative all’organizzazione del
culto nei diversi centri locali, in particolare per quanto riguarda la gestione degli arredi
sacri e l’articolazione delle feste. Essi si caratterizzano per una grandissima varieta
contenutistica e strutturale. In alcuni di questi testi viene menzionata la celebrazione di
“feste del tuono” in ambito locale. Queste sono generalmente indicate come EZEN,
tethesnas, ma ¢ attestata anche 1’espressione EZEN,; BUN (KAXIM). L’equivalenza tra
le due espressioni ¢ confermata da testi come il resoconto oracolare KUB V 4 (CTH

563), dove il medesimo termine ¢ usato indifferentemente nella forma logografica con

% Cosi I. Lorenz, in stampa a, p. 459.
% Su questa particolare tipologia documentaria si veda il recente studio di M. Cammarosano, 2012, oltre
ai lavori, ormai classici, di C. Carter, 1962 e J. Hazenbos, 2003.
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complementazione fonetica EZEN; BUN-na-as (cf. Ro I 16 e passim) o in forma
fonetica (cf. RoI138¢ passz’m)loo.

L’inventario KUB XLII 105+'°" (CTH 525), parzialmente ricostruito grazie al
join di tre diversi frammenti, contiene, come sottolineato da M. Cammarosanoloz, le
informazioni relative allo svolgimento della festa di primavera e della festa d’autunno in
una serie di cittd. Per ognuna vengono indicati la divinita principale e I’ammontare delle
offerte previste per ciascuna festa, per le quali viene calcolato anche il totale annuale. In

una sezione del testo, la menzione di una EZEN, fethesnas si aggiunge a quella delle

feste di autunno e primavera.
KUB XLII 105 +, Vo IV

4> [A-NA EZEN, tle-et-The-e5-[nal-"as 2 UDU" 2 DUG KA.GAG.A ZI.D[A’
5  [x UP-NU A]R-"SA-AN-NU 1 wa-"ak'-5ur GA 1 tar-na-a§ [I.NUN]

6> [SU.NIGIN] 47 UDU 5 PA ZI.DA 4 ']DUG" KA.GAG.A T4-NA"[
7 [x na-ah)-ha-5i-i§ ILNUN MU-ti m[e-e-ni

(4°-7°) “[Per la festa] del [tJuo[n]o: 2 pecore, due vasi di birra KA.GAG.A,
fa[rina’...x UPNU] di tritello d’orzo, un waksur di latte, un tarna- di [burro...].
[Totale]: 4 pecore, cinque PARISU di farina, 4 vasi di birra KA.GAG.A per [...],

[x nahlhasi di burro nel corso dell’an[no...].”

Sfortunatamente, la lacuna in cui ¢ perduta buona parte delle prime due righe del
paragrafo non consente di conoscere il nome della divinita né la localita in relazione alla
quale ¢ menzionata la festa del tuono. L’ambito geografico del testo, desunto dalle altre
citta in esso menzionate, ¢ comunque riconducibile a quello delle province centrali dello
stato'®”.

Nell’inventario cultuale KUB XXXVIII 12 (CTH 517)'*, relativo al culto della

citta di Karahna, una festa del tuono ¢ menzionata due volte, tra le celebrazioni

Y Infira, p. 52.

191 testo ¢ strato pubblicato di recente da M. Cammarosano, 2012, pp. 398-407.

12 Ivi, p. 398.

19 Ivi, p. 399.

1% per I’edizione completa del testo si veda M. Cammarosano, ivi, pp. 417- 420.
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effettuate nel corso dell’anno in onore del dio della tempesta di Lihzina'® e della coppia
costituita dal dio della Tempesta del Cielo e dalla dea Sole di Arinna. Il testo ¢
organizzato in paragrafi destinati ciascuno ad una o ad un gruppo di divinita e
all’organizzazione del relativo culto. Questa prevede, nella forma piu completa,
I’indicazione del personale templare, degli oggetti di culto, delle feste, delle offerte e dei
responsabili delle forniture. Quando necessario, a tale elenco si aggiunge la descrizione

dei provvedimenti adottati in relazione a particolari aspetti del culto.
KUB XXXVIII 12, Ro 1T

PU "RYi-ih-zi-na DINGIR"M-tar ki-nu-un EGIR-pa DU-ir
E.DINGIR*™_$i ti-e-te-ir EZEN4MES GIS!'HURga§-tar-@a-i-da
tar-ra-u-wa-an 2 EZEN4MEg—s“i MU-as me-ia-na-as

SA 1 EZEN, te-et-hi-es-na-as 1 EZEN; “SBURU 4 (...)
(...)

O o0 3 O

12 PUAN* PUTU "®YPU-na KU.BABBAR GUSKIN kap-pu-u-wa-an
(..)

22 EZEN4MES GISHURga.i—tar—ba-ta tar-ra-u-wa-an

23 NINDA.GUR4RA UD**M.5i EZEN, ITU™ ¢-e5-zi 1 EZEN, fe-
e[t-hi-es-na-as]

24 [M]U-Tas me'-ia-na-as (...)

(6-9) “Dio della Tempesta di Lihzina: ora hanno rifatto I’immagine divina'® (e) per
lui hanno edificato un tempio. Le feste sono stabilite secondo la tavola di legno
ga§tar@aita107: 2 feste per lui nel corso dell’anno, di cui una festa del tuono (e) una
festa dell’estate.

(12) Dio della Tempesta del Cielo, dea Sole di Arinna: argento (e) oro sono stati
registrati (...). (22-24) Le feste sono stabilite secondo la tavola di legno
gastarhaita: per lui (loro) c’¢ la pagnotta giornaliera e la festa del mese e una festa

del tuo[no] nel corso dell’anno (...).”

15 Su cui si veda M. Popko, 2006, pp. 155-159.

19 Sul significato dell’espressione DINGIR*M-tar si veda B. J. Collins, 2005, p. 21.

107 Sull’espressione EZEN4MEs GISHURgaﬁar@aita tarrawan si veda M. Cammarosano, 2012, p. 419.
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Nel culto di Karahna, le feste del tuono si caratterizzano dunque come cerimonie a
cadenza annuale, e vengono associate nel testo a celebrazioni dal chiaro carattere
stagionale come la festa dell’estate.

In KUB LVI 56, inserito in CTH 670 tra i frammenti di festa ma oggi identificato
con certezza come inventario cultuale relativo alla citta di Hurma'®® localizzata
nell’Anatolia centro-orientale, una festa del tuono € menzionata tra le celebrazioni

eseguite per le divinita di Zippalanda.
KUB LVI 56, Vo IV

5  (..)27PAZIL.DA 14 DUG KA.GAG 21 DUG [

6 1PA AR-SA-AN-NU 1 GAKIN.AG LUM® E.GAL "hur-ma p[é-es-
kdn-zi]

7 4 [DUIG ta-wa-al ki-nu-na-a§ NU.GAL nu GESTIN kar-[$a-an-zi]

8  A-NA NINDA.GUR,LRA UD*.mi EZEN, ITUM 4-N4 2 EZENMES.
ia [

9  SA 1 EZEN, te-et-he-es-na-a§ 1 EZEN, EN.NU.WA.SU "U "Yz[i-ip-pa-
la-an-da

10 Pan-zi-li ®hatur-sa-as-wa """ da-a-ha PU.GUR-ia |

(6-10) “ Gli uomini di Hurma for[niscono]: 27 PARISU di farina, 14 vasi di birra
KA.GAG, 21 vasi di [...]. un PARISU di tritello d’orzo (e) un formaggio [...] 4
vasi di birra fawal: adesso non c’¢. Tralasciano il vino. Per la pagnotta giornaliera
e la festa del mese, e per due feste, di cui 1 festa del tuono e una festa
EN.NU.WA.SU'”, per il dio della Tempesta di Z[ippalanda], Anzili, Ha/ur§aiwa
e il monte Daha e il dio U.GUR [...]. (...)”

Troviamo menzione di una festa del tuono per il dio della tempesta di Zippalanda
anche nel documento KUB LV 1, un resoconto relativo alle inadempienze nei confronti
di una serie di doveri cultuali, attualmente classificato sotto il numero 581 del

Catalogue des Textes Hittites. La stessa cerimonia € menzionata, nel verso del testo, tra

1% Su cui si veda F. Pecchioli Daddi — M. Baldi, 2004, pp. 495- 506.
19 Possibili interpretazioni del nome si trovano in F. Pecchioli Daddi - M. Baldi, 2004, p. 504, n. 33.
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quelle celebrate per la montagna Daha, il che rende quantomeno plausibile

un’appartenenza del documento alla sfera dei culti di Zippalanda.

KUBLV 1,RoI'°

21" [SU PU RYiip-la-an-[da wa-as-ku-us
22’ EZEN, ITU-wa SAITU 3 [
23> S4 GESTIN 84 x[

24> ki-nu-un-"ma’-wa X [
25° A-NA EZEN, te-et-he-es-na-as
26> ki-nu-un-"ma’-wa ke-e-[da-ni (?)

27 nu-wa UDU SUM-ir [

28’ ki-nu-un-ma-wa ke-e-da-n [i7
(...)
Vo IV

13 A-NA HRSgq g ha sa-an-ti-wa-ra I1S-TU SUM PUTUY  EZE[N,
ITU]

14 S4 1TU 125 EZEN, GURUN EZENj te-et-h[e-es-nla-a§ EZEN,; MU-ti
EZEN, “ZI.[KIN

15 kat-ta-an ha-ma-an-kan ki-nu-na ka-[a-als MU 25 kiit-ta-at UL e-

[es-Sa-an-zi]

16 [ | pis-ku-ru-nu-wa EZEN4.GAL [
17 [ EZEN, te]-et-he-es-na-as 2 UDU x|

(Ro I 21°-28’) “ [Inadempienza] (relativa al) dio della Tempesta di Zippalanda: la
festa del mese del terzo mese [...] del vino, del [...]. Adesso invece [...] per la
festa [del] tuo[no...]. Adesso invece a qu[esto’...] ed ¢ stata data una pecora [...]..

Adesso invece a ques[to?...]

"% 1 ¢ righe in analisi sono pubblicate da M. Popko, 1994, pp. 302-303.
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(Vo IV 13-15) Per il monte Daha alla cittd di Santiwara per volere della Maesta
viene imposta: la fes[ta del mese] del dodicesimo mese, la festa delle messi, la
festa del tuono, la festa dell’anno, la festa della stele, e adesso ¢ (gia) il secondo
anno (che) non [(I’) hanno fat]to.

(16-17) [...] Puskurunuwa la grande festa [...festa] del tuono due pecore [...]

Completiamo il quadro relativo alle attestazioni di feste del tuono negli inventari
di culto con il testo KUB LIII 21 (CTH 678), la cui attribuzione a questa tipologia
documentaria ¢ pero incerta. Il verso del testo riporta, suddiviso in paragrafi, un elenco
di feste celebrate a Nerik in onore di diverse divinita. Tra queste ¢ interessante notare

anche la presenza di una festa del tuono indicata dal sumerogramma BUN.

KUB LIII 21, Vo

2> [xxxx(X)]x-as-Si har-pi-ia-as EZEN4 X[

3°  [x (x) "UTU Y[*Y-ri-in-na EZEN, BURU 4 EZEN, [zé-na-as-Sa]

4 [xx(x)]PUTU AN* EZEN, BUN EZEN, zé-e-ni [

5 ["nle-ri-ik-kas "KAL EZEN, BURU4 EZEN, zé-na-as-sa

6"  RVne-ri-ik-kay Pte-li-pi-nu U A-NA Dba-a-§a-me-l[i]

7’ [EZ]JENs BURU,4 EZEN, zé-na-as-sa

8 RVne-ri-ik-kay li-la-an ku-wa-pi KU-an-zi nu A-NA "M[AH]
9°  MNMZIKIN li-la-a§-Sa-al-la ku-wa-pi nu A-NA "M[AH’
100 PU "RVne-ri-ik EZEN, te-et-he-es-na-as A-NA[

11" li-la ku-wa-pi “*pa-as-Si-lu-[us

12 nu A-NA xx[
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(2°-7) “[...] harpiyas'"', festa [...]. [... dea Sole di] Arinna: festa dell’estate,
festa [dell’autunno]. [...] Dio Sole del Cielo''%: festa del tuono, festa in autunno.
A Nerik (per) PKAL: festa dell’estate, festa dell’autunno. A Nerik (per) Telipinu e
per HaSamili: festa dell’estate, festa dell’autunno. (8’-10’) Quando celebrano la
conciliazione a Nerik per DINGIR.MAH e (presso) la stele della conciliazione per
DINGIR.M[AH...]. Dio della Tempesta di Nerik: festa del tuono per [...]. (11°-

12’) Quando la conciliazione e i sassi [...]”

La festa del tuono sembra dunque essere celebrata a Nerik in onore del dio della
tempesta cittadino e di una divinita indicata nel testo come “dio sole del cielo”,
espressione insolita a cui si deve forse preferire, come segnalato in nota, “dio della
tempesta del cielo”, il quale andrebbe a formare, con la dea Sole di Arinna menzionata
alla riga immediatamente precedente, la coppia al vertice del Pantheon ittita.

Una festa indicata dal sumerogramma BUN ¢ attestata anche nel frammento
KuSA I/1.4 (CTH 530), proveniente da Kusakli/Sarissa'’. Nello stesso paragrafo

vengono menzionate la pagnotta giornaliera, la festa del mese e alcune feste dell’anno.

Il carattere scarno delle descrizioni di festa nei Kultinventare, imposto dalla natura
stessa dei documenti, impedisce di trarre da queste elementi che illuminino con maggior
evidenza le feste del tuono e le modalita della loro esecuzione. Come si nota dai testi, si
tratta di cerimonie ben inserite in un calendario cultuale, celebrate a cadenza annuale''*
in una serie di centri locali, spesso nell’ambito del culto riservato ad una particolare
divinita. Esse rientrano dunque a pieno titolo nel novero delle cosiddette “feste locali”,
intendendo con questa espressione quelle cerimonie direttamente legate ad usi e
credenze locali, inserite in un calendario religioso in larga misura regolato sulle stagioni
e sul ciclo agricolo, le quali non sono entrate a far parte del “culto di stato” vero e
proprio e la cui esecuzione non prevede di norma la presenza del sovrano. A differenza
di molte delle feste locali menzionate negli inventari cultuali e di cui si € conservato
soltanto il nome, delle feste del tuono ci sono giunte anche descrizioni particolareggiate,

rappresentate dalla particolare tipologia di testi descritta in precedenza e raccolta nelle

“tavole del tuono” di CTH 631. Questi documenti, conservati e copiati dall’eta antico

"' Sul termine harpa-/harpiya- si veda il recente commento di M. Cammarosano, 2012, pp. 164-168. La
posizione insolita dei costituenti nell’espressione harpiyas EZEN,, anche in relazione alle altre
indicazioni di feste nel testo, rende poco probabile I’ipotesi che questa formi una costruzione genitivale.
121 *espressione & estremamente insolita. Si potrebbe anche pensare ad un errore per "U AN
'3 pubblicato da J. Hazenbos, 2003, pp. 155-156.
"% Cf. EZEN, tethesnas MU-as meianas in KUB XXXVIII 12, IT 23-24.
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ittita nell’archivio di HattuSa, indicano che le feste del tuono sono entrate molto presto a

far parte del culto di stato. Delle feste locali, celebrate in un determinato periodo

dell’anno in occasione di violenti temporali allo scopo di pacificare il dio della

tempesta, sono evidentemente divenute da un certo momento cerimonie ufficiali,

eseguite in presenza del sovrano e della regina allo scopo di scongiurare le possibili

conseguenze negative legate allo scoppio di un tuono. Rientra certamente nel circuito

delle cerimonie “di stato” la festa del tuono menzionata nel paragrafo 4 delle Istruzioni

per il personale templare CTH 264'" tra le diciotto feste di cui I’amministrazione

centrale di Hattusa deve occuparsi.

KUB XIII 4, Ro I

39
40

41
42
43

44

45
46

47
48
49

EZEN, ITU*M EZEN, MU" EZEN, A-IA-LI EZEN, z[é-na-an-da-as
EZEN, ha-me-es-ha-an-da-as EZEN, te-et-he-es-na-as "EZEN4'  hi-ia-
rlal-as

EZEN, pu-u-da-ha-as EZENy i-Su-wa-as EZEN, "Sa-at'-la-as-Sa-as
EZEN, BI-IB-RI EZENM™ su-up-pa-ia-as ""'SANGA-as

EZEN,MES WUMESS) GI EZEN,MES MUNUSMES AMA DINGIR ™' EZEN,
da-hi-ia-a$

EZENMES LUMES 4 pa-ti-ia-as EZENM™ pu-u-lfalas EZENM ha-ah-
ra-an-na-as

na-as-ma-as ku-is im-ma ku-is EZEN4-as URU@[a-a]t—tu—§i—kdn Se-er
na-as ma-a-an IS-TU GU,”"* UDU""*' NINDAKAS U IS-TU
GESTIN

hu-u-ma-an-da-az Sa-ra-a ti-ia-an-ta UL e-es-Sa-at-te-ni

na-at pé-es-kan-zi ku-i-e-eS nu-us-ma-as Su-me-es§ LUMES £ DINGIRYM
ha-ap-par da-as-kat-te-"ni’ DINGIRM®-as-ma-at-kin Zl-ni wa-ak'-si-ia-

nu-ut-te-ni

(39-41°) “Festa dell’anno, festa del mese, festa ayali-, festa dell’au[tun]no, festa

della primavera, festa del tuono, festa del hiyara-, festa del pudaha-, festa hisuwa,

festa del satlassa, festa del rhyton, feste dei sacerdoti SANGA, feste degli anziani,

'3 Pubblicato da G. McMahon, 2003, pp. 217-221.
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feste delle “madri del dio”, festa del dahiya-, festa degli uomini upati-, festa
“delle sorti”, festa del hahratar, o qualunque festa a Hattusa, se non le celebrerete
insieme con 1 tutti buoi, le pecore, il pane, la birra e il vino disposti, ma voi,
“uomini del tempio”, prenderete il pagamento da coloro che lo fanno, le farete

mancare (scil. le offerte) al volere degli dei.”

Come osservato da A. Taggar-Cohen''®, la lista delle feste & concepita con un
criterio razionale. Alla menzione delle grandi feste stagionali di tradizione anatolica
come la festa d’autunno e di primavera, nel cui insieme si colloca anche la festa del
tuono''’, seguono cerimonie come la festa del hiyara-, la festa del pudaha-, e la festa

o o 118
del satlassa-

. La presenza di queste feste ¢ da considerarsi un diretto riflesso della
politica religiosa di corte, all’epoca della redazione del testo, 1 cui testimoni si datano al
XIII secolo ma le cui origini sono probabilmente da ricondurre al Medio Regno'",
fortemente influenzata da concezioni hurrite e nord-siriane. La festa hiyara, la festa
pudaha- e la festa hiSuwa- sono menzionate in KBo XXII 246, Vo III 21’ (CTH 698)'%°
tra le tredici feste regolari celebrate a Hattusa nel culto della coppia costituita dal dio
della Tempesta di Aleppo e dalla dea Hepat.

La lista prosegue con la menzione di una serie di cerimonie direttamente legate al
personale templare cui il testo ¢ rivolto, molte delle quali al plurale, e dunque celebrate
probabilmente piu volte nel corso dell’anno. Interessante notare come 1’elenco non
abbia pretesa di completezza. L’espressione “o qualunque festa a Hattusa” indica
chiaramente che si tratta di una lista parziale. La discussione relativa al grado effettivo
di partecipazione del sovrano alle cerimonie elencate non ¢ in questa sede rilevante. Cio
che interessa ¢ rilevare la presenza delle feste del tuono in un elenco chiaramente
indicativo di quello che possiamo chiamare culto di stato, o, per usare le parole di A.
Taggar-Cohen'?', “a systematic list from the point of view of the king”. Il testo, secondo

la studiosa, “does indeed reflect festivals celebrated under the care of the court in

Hattusa itself.”

'® A. Taggar Cohen, 2006, p. 122.
"7 Contra P. Taracha, 2009, p. 137: “Some of these festivals belonged to the old tradition, while the
festivals of thunder, hiyara, pudaha and Satlassa were celebrated for TesSub of Halab and deities from his
circle” (...).
' Su queste feste si veda D. Schwemer, 2001, pp. 497-498. Sulla festa hiyara- si veda in particolare M.
Hutter, 2002, pp. 187-196.
'9'Si veda in proposito le osservazioni di A. Taggar Cohen, 2006, pp. 91-93, 135-139.
120 Con il duplicato KUB XLII 103 IV. Cf. V. Soucek — J. Siegelova, 1974, pp. 48ss.
121 A. Taggar Cohen, 2006, p. 122.
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Parallelamente, la tradizione delle feste del tuono ¢ proseguita in ambito locale,
dove esse, come riportato dagli inventari cultuali, hanno continuato ad occupare un
posto rilevante nel calendario religioso di numerosi centri periferici. Come ¢ ovvio, di
tali feste locali non ci sono giunti resoconti analoghi a quelli contenuti nelle tavole del
tuono, essendo le descrizioni di festa riservate di norma a cerimonie di rilevanza
“statale”. Le feste del tuono a noi giunte ci forniscono certo alcuni elementi indicativi
delle modalita di svolgimento di questa tipologia di cerimonie, ma non ¢ detto che la
festa locale non abbia subito modifiche anche profonde nel passaggio da una
celebrazione tradizionale, legata evidentemente anche alle consuetudini locali, ad una
celebrazione “ufficiale”, eseguita in presenza del sovrano in un contesto radicalmente
diverso. Lo scopo stesso della cerimonia, destinata in ambito statale principalmente alla
tutela rituale del sovrano, diverge evidentemente da quello attribuito alla festa del tuono
in ambito locale. Mi sembra, in altre parole, che si possa tracciare un parallelo evidente
tra questo tipo di celebrazione ¢ la cosiddetta “festa del mese”, o festa “mensile”. Di
questa cerimonia, celebrata in occasione della luna nuova in un gran numero di centri
locali, come documentato negli inventari cultuali, esiste fin dall’eta antico ittita una
versione “‘statale” estremamente articolata, la quale presenta senza dubbio una

122 Alcuni momenti di

fisionomia ben diversa rispetto alle cerimonie di ambito locale
questa celebrazione sono stati con molta probabilita inglobati in feste maggiori, come la

grande festa primaverile dell’ AN.TAH.SUM®® 1%,

2.1.2.b. Quando erano celebrate?

M. Cammarosano ha suggerito, di recente, la possibilita che la successione delle
feste menzionate negli inventari cultuali non sia casuale ma rifletta in qualche modo una
successione cronologica'®®. Gli elenchi di feste mostrano in effetti una struttura
regolare, in cui la festa dell’autunno precede di norma la festa di primavera e quella del
tuono, e queste sono a loro volta seguite dalle feste d’estate. La stessa successione si
trova nel testo di istruzioni KUB XIII 4 menzionato poco sopra. Secondo J. Hazenbos,

I’antecedenza dell’autunno rispetto alla primavera rifletterebbe una tradizione arcaica,

122 per I’edizione di CTH 591 si veda J. Klinger, 1996, pp. 286-614.
12 Sj veda in proposito il commento alle pp. 311-313.
124 M. Cammarosano, 2012, p. 173.
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in cui I’anno, modellato sul calendario agrario, si faceva cominciare d’autunno'®. Se
I’ipotesi ¢ corretta, e la successione di feste nelle liste rispecchia effettivamente un
ordine cronologico, le feste del tuono sarebbero cerimonie primaverili, effettuate in
occasione dello scoppio dei primi tuoni che in Anatolia annunciano le piogge di
primavera. Sull’altopiano anatolico, in effetti, la stagione primaverile, il cui inizio si
colloca tra la fine di marzo e gli inizi di aprile, ¢ caratterizzata ancora oggi da forti
precipitazioni'®®. Se si assume che la situazione meteorologica attuale sia almeno in
parte simile a quella di epoca ittita, si pué immaginare che le feste collegate ad eventi
atmosferici come la pioggia e il tuono fossero in effetti caratteristiche di questo
momento dell’anno. Se per quanto riguarda la festa della pioggia, EZEN, heuwas,
EZEN4 ZUNNI, la sua collocazione cronologica appare confermata dalla menzione di
una festa della pioggia celebrata dal sovrano ad Ankuwa nel corso del 38° giorno della
festa AN.TAH.SUM®*® %7 1a situazione delle feste del tuono appare pitl complessa.

Gli inventari di culto collegano esplicitamente la celebrazione delle feste di
primavera allo scoppio del tuono. La descrizione della festa in questi documenti ¢

introdotta solitamente dalla formula:

GIM-an DISI/hameshanza DU-ri tethai DUszarﬁ genuanzi (KBo 11 7 passim)

“Quando viene la primavera (e) tuona, aprono il vaso harsi”.
Di questa sono documentate anche forme parzialmente diverse, come le seguenti:

GIM-an-ma DI,,-SI DU-ri te-et-hi-ma-an is-ta-ma-as-Sa-nzi (KUB XVII 35, Ro
112

“E quando viene la primavera (e) odono il tuono, ...”

GIM-an-ma ha-mi-is-hi DU-ri te-et-ha-i °Char-[i-ia-al-li-kén gi-nu-wa-an-

zi] (KUB XXV 23, Ro18’)

“E quando viene la primavera (e) tuona [aprono il vaso] har[si-]” 128

123 J. Hazenbos, 2003, p. 169. E anche possibile, come suggerito da M. Cammarosano, 2012, p. 181, che

I’ordine rifletta piu semplicemente la precedenza logica dell’operazione di riempimento e chiusura del

vaso harsi- che caratterizza la festa autunnale rispetto alla sua apertura durante la festa di primavera.

126 H. A. Hoffner Jr., 1974, p. 18.

127 Come confermato dalla tavola di riepilogo KBo X 20, Vo IV 19 (CTH 604).

128 Accolgo I'interpretazione di M. Cammarosano, 2012, p. 234, il quale, seguendo C. Carter, 1962, p.

185, ritiene hamishi una forma agrammaticale. La frase potrebbe essersi formata per contaminazione tra
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GIM-an-ma ha-mi-is-hi te-et-ha-i nu-kan °Char-i-ia-a-li / ge-nu-wa-
an-zi (KUB XXV 23, Ro 1 38°-39”)

“E quando in primavera tuona, aprono il vaso harsiyalli.”
La formula puo infine trovarsi in forma estremamente ridotta:

GIM-an-ma te-et-ha-i (KUB XXXVIII 32, Vo IV 13”)

“Quando tuona, ...”

Sono documentate anche formule prive di riferimenti al tuono, ma ¢ evidente
come, di norma, sia quest’ultimo a segnalare il momento di avvio della festa di

) . ... V. V. . 129 -
primavera. Essa, come ¢ noto, iniziava con |’apertura del vaso harsi- o harsiyalli- 7

n
cui era contenuto il cereale dell’anno precedente’. Questo, impastato e trasformato in
pane, veniva quindi offerto alla divinita nel corso delle cerimonie che ne
accompagnavano lo spostamento dal tempio cittadino al santuario extra urbano. La
processione della statua divina fino al huwasi- e 1 riti ivi celebrati rappresentano il
momento culminante della festa di primavera, la quale aveva solitamente una durata di
due o tre giorni, a differenza dell’altra grande festa stagionale ittita, quella d’autunno,
della durata abituale di un solo giorno.

Le fonti non indicano dunque il momento esatto dell’anno in cui aveva luogo la
festa di primavera, limitandosi a collegarne il momento d’inizio con la percezione del
rumore del tuono. E dunque probabile, seppur non certo, che le date di celebrazione
fossero caratterizzate da un certo grado di variabilita e che cambiassero da localita a
localita. Come si collocano, su tale sfondo, le feste del tuono? Tanto I’indicazione
fornita dalle liste di feste degli inventari cultuali quanto le formule con le quali in questi
documenti viene introdotta la festa di primavera sembrano indirizzare verso una
collocazione di questo tipo di cerimonie nel periodo di primavera.

Un problema di non secondaria rilevanza, in questo contesto, ¢ costituito dalla

presenza di testi che sembrano collegare la festa del tuono all’inverno. Si tratta di due

questa e la forma impersonale GIM-an hamishi tethai- presente nello stesso testo. Contra H. A. Hoffner
Jr., 1974, p. 19, che traduce: “and when it happens in spring (that) it thunders”.
12 Sull’equivalenza delle due denominazioni di recipiente all’epoca della redazione dei testi si veda M.
Cammarosano, 2012, pp. 183ss.
130 Sj veda, sulle feste di primavera, A. Archi, 1973, pp. 7-27.
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resoconti oracolari, CTH 563 e 564, relativi alla scelta della citta in cui il re e la regina

. . . 131
dovranno trascorrere il periodo invernale''.

KUB V 4 + KUB XVIII 53, Ro I (CTH 563)

16 [PJUTUY ke-e-da-ni MU-ti I-NA ""Vhat-ti SED i-ia-zi
17 [nuzla EZENM® SAG.US EZEN, MU-ti EZEN; BUN-na-a§ I-NA
UROnat-ti DU-zi

(16-17) “La Maesta in quell’anno trascorrera I’inverno a Hatti e celebrera a Hatti

le feste regolari, la festa dell’anno, la festa del tuono.”

Il testo, che riflette la prassi dell’indagine oracolare ittita, procede attraverso una
serie di domande, rispetto alle quali viene dato di volta in volta un responso favorevole
o sfavorevole. Nella ripetizione della formula la forma logografica BUN e quella

fonetica tethessar sono usate indifferentemente:

377 PUTUY ke-e-da-ni [MU]-ti I-NA "RVhat-ti SED [i-ia-zi]
38°  nuza EZENM® SAG.US E[ZEJN,; MU-ti EZEN, te-et-he-e5-n[a-as I-
NA XChat-ti DU-zi]

La frase, piu volte ripetuta nel corso dell’indagine oracolare, ¢ sintatticamente
ambigua. La festa dell’anno e la festa del tuono, che nel testo sono costantemente
associate, rientrano tra le EZEN4MES SAG.US oppure si limitano a precederne la
menzione nell’elenco e devono essere distinte da queste? Nel primo caso ci si
attenderebbe la presenza di un elemento come SA, che in funzione avverbiale viene
usato per introdurre la parte di un insieme. L’interpretazione della riga non ¢ priva di
significato ai fini della comprensione dell’esatta natura delle feste del tuono. L’uso
dell’aggettivo SAG.US, “regolare”, “costante” corrispondente all’ittita wkturi- e
all’accadico KAYYAMANU, in riferimento ad una cerimonia festiva & perod tutt’altro che
chiaro. Il testo KUB XXV 27 (CTH 629) costituisce un documento particolarmente

importante nell’ottica di uno studio sulle “feste regolari”m. Esso rappresenta, come

131 Su questi testi si veda principalmente A. Archi, 1975b, pp. 122-124, 141.
132 Su questo testo si veda M. Nakamura, 2002, pp. 73-77. Cf. Anche H. G. Giterbock, 1960, pp. 80-89.
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espressamente indicato nel colofone, il resoconto delle feste regolari che il sovrano deve
celebrare nel corso dell’anno. In esso, come & stato dimostrato'*®, sono confluite sezioni
della festa di primavera dell’ AN.TAH.SUM®*® e della festa autunnale nuntarriashas.
Lo stato estremamente frammentario del testo non consente purtroppo di trarne
indicazioni relative alle “feste del tuono” né di comprenderne la relazione con le feste di
primavera e d’autunno.

L. Singer134 ha messo in relazione 1’espressione EZEN, SAG.US con EZEN, GAL,
“grande festa”, ipotizzando che con la prima gli scribi ittiti intendessero definire la
versione “regolare” di una festa, celebrata a cadenza annuale come molte delle
cerimonie documentate negli inventari cultuali. L espressione “grande festa”, allorché
riferita alla medesima cerimonia, indicherebbe invece una versione, forse piu estesa, di
quest’ultima, distinta da questa e celebrata soltanto in determinate occasioni'*. Come
esempio lo studioso porta la presenza della duplice espressione in riferimento alla festa
KI.LAM e alla festa della casa hesta- nel testo KUB XXX 68, appartenente alla tavola
di catalogo CTH 278.1'*°. Anche della festa del purulli- esisteva una versione “grande”,
come documentato nella medesima tavola, a Vo III 2 , oltre che negli Annali di Mursili
I, in KBo II 5, IIT 14-22.

L’ipotesi di I. Singer, seppur affascinante, non prende in considerazione la
presenza delle “grandi feste” negli inventari cultuali. Si veda a titolo di esempio KUB

XXXVIII 12 (CTH 517)"7:
Rol

19 NINDA.GUR4.RA UDY-§i EZEN, ITU*™ 11 EZENy-5i MU me-e-ia-
na-as

20 'SA'1EZEN; GAL 1 EZEN, tag-ga-an-ti-pu-ii 1 EZENy §e-e-li-ia-a§

21 1 EZEN, har-na-ia-ia-as>*® 1 EZEN; ®STIR 1 EZEN, zé-e-na-an-da-as

22 1 EZENy ZU-UN-NI 1 EZEN, e-es-Sa-ia-a5 1 EZEN, """ Skan-ta-hu-ia-as

23 1 EZEN, SSGESTIN tuh-Su-u-wa-a$ MU-a$ me-ia-na-as

24 1 BEZEN, "RSASs ku-tu-nu-wa I-NA MU 3**M_an e-es-sa-an-zi

13 Cf. Ph. Houwink ten Cate, 1986, pp. 99-100.
41, Singer, 1983, pp. 37-48.
3> Basandosi sulla menzione, negli Annali di Mursili Il (AM IV 41), delle “grandi feste del sesto anno”
(EZENM® GALM® §4 MU 6**M), I’autore arriva ad ipotizzare una celebrazione di queste cerimonie ad
intervalli di sei anni. Cf. I. Singer, 1983, p. 48.
136 Su cui si veda P. Dardano, 2006, pp. 190-209.
37 Per I’edizione del testo si veda M. Cammarosano, 2012, pp. 417-419.
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(19-24) “Per lei (scil. "KAL URUkarafzna): la pagnotta giornaliera, la festa del
mese e undici feste nel corso dell’anno’ 8, di cui: una “grande festa”, una festa
taggantipii-, una festa del §eli-'*°, una festa della pianta harnaiaia-, una festa del
bosco, una festa d’autunno, una festa della pioggia, una festa essaias, una festa
della montagna kantahuia-, una festa della vendemmia, nel corso dell’anno, e

celebrano una festa della montagna Sakutunuwa- ogni tre anni.”

Una “grande festa” rientra dunque nel gruppo di cerimonie in onore della divinita
PKAL per le quali a Karahna & prevista una celebrazione annuale. Il testo non fornisce
purtroppo indicazioni piu specifiche relative alla natura di questa festa. Troviamo
menzione di una EZEN, GAL anche nei testi di inventario KBo XIII 252, Vo III 7’ e
KuSa I/1.5, Ro 4’ (dove il termine compare al plurale).

Il dato mi sembra in contrasto con I’ipotesi di I. Singer di una distinzione tra feste
“regolari” celebrate a cadenza annuale e “grandi feste” eseguite soltanto in determinate
occasioni. La spiegazione di P. Dardano — “Mit dem Adjektiv akk. kajjamanu(m),
sumerographisch SAG.US, hethitisch wkturi- sind die groBen Festen, das EZEN,
KI.LAM, sowie das EZEN, purulliyas bezeichnet”'* — lascia irrisolto il problema.
Secondo G. Del Monte'*!, I’aggettivo “grande” indicherebbe quelle feste locali
inglobate in eta imperiale nelle pit ampie celebrazioni della festa nuntarriashas e
del’ AN.TAH.SUM>*® In questo senso, 1’espressione “grandi feste” non indicherebbe,
in definitiva, che le feste d’autunno e di primavera (a cui [’autore aggiunge
ipoteticamente quella d’inverno o di capodanno) L’analisi del testo oracolare KUB V
4+ sopra menzionato potrebbe portare nuovi elementi alla discussione.

La celebrazione annuale di una festa del tuono caratterizzava il calendario cultuale
di molti centri locali, come emerge dall’osservazione degli inventari di culto. Da questi
testi, come abbiamo visto, si ricava I’immagine di una cerimonia dal carattere stagionale
eseguita in un momento preciso dell’anno. In questo senso, I’uso di un aggettivo come
SAG.US — quale che sia il significato preciso ad esso attribuito — per definire le feste del
tuono, non stupirebbe. Il problema ¢ semmai costituito, come vedremo, dal carattere di

occasionalita che sembra proprio di questo tipo di cerimonia, € che sembra in contrasto

1% Sull’espressione MU meianas si veda E. Rieken, 2001, pp. 73-79.
139 Su cui si veda M. Cammarosano, 2012, pp. 163-164.
149 p_Dardano, 2006, p. 202.
I G. Del Monte, 1993, pp. 27-28.
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con una celebrazione a cadenze prestabilite. Non si hanno invece attestazioni certe
dell’uso dell’espressione EZEN,.GAL in riferimento a feste del tuono'**.

Se invece si interpreta la sequenza EZEN,M™ SAG.US EZEN, MU-ti EZEN,
tethesnas/BUN semplicemente come una enumerazione di feste si pone il problema di
come interpretare la distinzione tra le feste “regolari” e la coppia costituita dalla festa
del tuono e dalla “festa dell’anno” o “annuale”. Dagli inventari cultuali, dove entrambe
le cerimonie sono ben attestate, non emergono differenze tra queste e le altre cerimonie
festive menzionate. Nel gia citato resoconto KUB LV 1, Vo IV 14'* esse compaiono,
ad esempio, assieme alla festa del mese, alla festa “delle messi” e alla festa “della stele”
nello stesso elenco di celebrazioni. Volendo tenere separata 1’espressione EZENMFS
SAG.US dall’indicazione delle feste che seguono nel testo KUB V 4 (il che appare
comunque improbabile), si potrebbe pensare ad una successione cronologica, in cui alla
celebrazione delle “feste regolari” dell’inverno segue quella della festa del tuono,
all’inizio della primavera e, nello stesso periodo, I’esecuzione della festa dell’anno. I
testi ittiti forniscono poche indicazioni sulle feste celebrate in inverno. Scarni accenni si
trovano negli inventari cultuali KBo II 8, dove si menziona, alla riga IV 6, una “festa
dell’inverno”, EZEN, SED-a$, ¢ KUB XXX 37, I 9, dove ¢ attestata una “festa
invernale”, EZEN, INA gém[i]'**. A queste si pud aggiungere la festa SED fzarpiya—145 ,
celebrata in inverno e ragionevolmente da distinguere dalla festa d’estate
@arpai/@arpiyail%. Nessuna di queste cerimonie mi sembra avere importanza tale da
giustificare 'uso dell’espressione “feste regolari”, senza ulteriori specificazioni, per
indicarle.

Il problema dell’interpretazione del passo ¢ legato — ¢ evidente — anche al
significato attribuito all’espressione EZENs MU-#i. Questa pud essere compresa
soltanto sullo sfondo della tripartizione fondamentale del culto ittita in feste e riti
“giornalier1”, “mensili” e “annuali”, strutturata sull’evidenza delle scansioni temporali
piu evidenti in natura, quella tra giorno e notte, quella basata sul ciclo lunare e quella

regolata sul cambiamento di stagione'’. Tl calendario cultuale ittita prevede in effetti

offerte giornaliere alle varie divinita, indicate negli inventari cultuali con I’espressione

12 Si veda pero il frammento Bo 9116, 1-4 (CTH 832): [...B]JUN GAL Zi.DA "Y“har-si-ia-as / [...] i-ia-
an-zi 1 NINDA GUR4.RA S4 3 BAN/[...]-a" i-ia-an-zi / [...] NINDA.GUR4RA GU, UDU.
14 Cf. pp. 44-45.
!4 Cf. M. Cammarosano, 2012, p- 171.
143 Per la attestazioni si veda M. Cammarosano, ivi, pp. 168-169.
146 Si vedano in proposito le considerazioni di M. Cammarosano, ivi, pp 164-168. Cf. anche C. Carter,
1962, p. 182.
"7 Si veda in proposito D. Schwemer, in stampa.
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“pagnotta giornaliera”, NINDA.GUR4,RA UDY. Al passaggio del mese o in occasione
della luna piena, e dunque alla sua meta, si deve collocare invece la celebrazione delle
“feste mensili”’, mentre nella festa “annuale” rientrano a mio avviso i riti connessi al
passaggio dell’anno. La distinzione tra questi 3 momenti fondamentali del culto ittita
emerge con evidenza dalla preghiera di Arnuwanda e ASmunikal KUB XVII 21, Vo |
21°-22° (CTH 375)"%: UD-a§ ITl-a5 MU-ti me-ia-ni-ia-a5 SISKUR™* EZEN#4,
“(...) riti e feste del giorno, del mese, dell’anno (...)”'%.

Non vi ¢ accordo tra gli studiosi sul momento di inizio dell’anno ittita, che viene

130 o all’inizio della primavera'™'. Negli Annali

variamente collocato in periodo invernale
decennali di Mursili II si fa riferimento alla celebrazione della “festa dell’anno” al
termine della campagna militare del terzo anno, e dunque in periodo invernale, tempo di
sospensione dell’attivita militare: (...) nu-za EZEN4s MU-ti a-pi-ia i-ia-nu-un (KBo III
4 + KUB XXIII 125, Ro II 48)"%, “(...) e i celebrai la festa dell’anno”. Nel paragrafo
immediatamente successivo la descrizione degli eventi dell’anno seguente ¢ infatti
introdotta dalla frase: ma-ah-ha-an-ma ha-me-es-ha-an-za ki-sa-at (...), “quando arriva
la primavera”. L’inizio dell’anno sembra dunque collocarsi nel periodo di passaggio tra
inverno e primavera, il che ¢ congruente con il dato ricavabile dalla spesso citata frase:
GIM-an zé-e-na-as ki-Sa-ri A-NA MU*M_¢i ITU 8™ ti-ig-zi, “(...) quando diventa
autunno, nell’ottavo mese dell’anno (...)” (KUB XXXVIII 32, Vo IV 3), la quale,
assumendo un periodo di due mesi, Novembre e Dicembre, per 1’autunno ittita'>,
sembrerebbe collocare I’inizio dell’anno tra la fine di Marzo e gli inizi di Aprile, in
concomitanza con I’inizio della primavera. Nel paragrafo seguente degli Annali, pero,
Mursili II afferma di aver portato battaglia contro la citta di Puranta [(ma-ah-ha-an-ma-
za-kan EZEN, MU)-ti kar-ap-pu-un, “quando terminai di celebrare la festa dell’anno”
(KBo III 4+, Ro II 57). La festa dell’anno sembra potersi concludere, dunque, in un
periodo successivo all’inizio della primavera. Con 1’espressione EZEN, MU-#i si
indicano a mio avviso, piu che una singola cerimonia festiva, identificata da alcuni

4

studiosi'®* con la festa del purulli-, I’insieme dei riti e delle cerimonie di passaggio

'8 Per la traduzione piul recente si veda I. Singer, 2002, pp. 42-43.
' Dove 1’espressione “del giorno”, “del mese” e “dell’anno” sono da intendersi rispettivamente come:
“giornaliere”, “mensili” e “annuali”.
B0 A Archi, 1973, p. 11
IH. A. Hoffner Jr., 1974, pp. 12-15. Cosi anche J. Hazenboos, 2003, p. 169.
132 8 veda in proposito G. Del Monte, 1993, pp. 64-65.
133 Cosi H. A. Hoffner Jr., 1974, p. 42.
134 Cf. V. Haas, 1994, pp. 696-747; H. A. Hoffner Jr., 1974, pp. 18-19. Per un’opinione diversa si veda P.
Taracha, 2009, p. 136, con riferimenti bibliografici.
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155 Data la variabilita

dell’anno, che possono variare a seconda delle consuetudini locali
che caratterizza I’inizio delle feste ittite di primavera, legato alla percezione acustica del
tuono, ¢ possibile a mio avviso che in alcuni casi si verificasse una sovrapposizione tra
queste e la festa “dell’anno”. E ben noto, ad esempio, che alcuni riti sicuramente
connessi al passaggio dell’anno sono stati inglobati nella grande festa di primavera
del’ AN.TAH.SUM®**®_ E il caso ad esempio del rito di installazione dell’Anno nella
casa hesta-, al centro delle cerimonie che caratterizzano I’undicesimo giorno della festa
dell’ AN.TAH.SUM>*® 1® £ sy questo sfondo estremamente mobile che si colloca la
celebrazione delle feste del tuono, la quale marcava il passaggio tra inverno e primavera
ma non era necessariamente successiva, come abbiamo visto, alle feste legate al
passaggio dell’anno.

Il dato emerge ancora piu chiaramente dal resoconto oracolare KUB XVIII 12+

(CTH 564):
KUB XVIII 12 + KUB XXII 15, Ro I

1 [ma-al-an-kan byTUY la-ah-ha-az UGU u-iz-zi nu-za DINGIRM®S DU-
an-zi SEiy-an-zi-ma "UTUY MUNUS.LUGAL ""VKU BABBAR-§i

2 S4 PU "Mha-la-ab EZEN, te-et-he-es-na-as-za a-pi-ia DU-an-zi EZEN
MU-ti-za a-pi-ia DU-an-zi

3 MUSEN""  mi-ig-na-as-si a-pi-ia ta-ru-up-pa-an-ta-ri GIM-an-ma SA
AN.TAH.SUM me-hur ti-ia-zi nu-kin A-NA DINGIRM®S

4  AN.TAH.SUM fi-ia-an-zi (...)

(1-2) “[S]e la Maesta verra su dalla campagna militare, celebrera gli dei, e la
Maesta (con) la regina sverneranno in HattuSa. La celebreranno la festa del tuono
del dio della Tempesta di Aleppo, la celebreranno la festa dell’anno, la si
raduneranno gli uccelli del miyana-""', e quando arrivera (il tempo)

dell’AN.TAH.SUM, allora disporranno I’AN.TAH.SUM per gli déi (...) ”

Il responso relativo all’indagine, positivo, viene successivamente confermato

tramite una nuova indagine, dove troviamo una formulazione leggermente variata:

133 Cosi anche G. Torri, 1999, p. 29, n. 69.
136 Sj veda in proposito V. Haas — I. Wegner, 1992, pp. 245-257; G. Torri, 1999, pp. 21-29.
157 Sull’espressione MUSEN""*meyannas cf. CHD, L-M, p. 232.

57



15 (...) ku-it-ma-an "[UTUT" """KU.BABBAR-$i $4 °U "Vha-la-ab ku-it-
m[a-an-za DINGIRM®® DU-zi]

16  [k]u-it-ma-an-za EZEN, te-et-he-es-na-as DU-zi ku-it-ma-an "EZEN
MU-ti pa-ra-a ku-it-ma-an-si MUSEN" m[i-ia-na-as ta-ru-up-pa-an-
ta-ri|

17 ku-it-ma-an-kén A-NA DINGIRM™ AN.TAH.SUM®*R da-a-i (...)

(15-17) * finché la Maesta (sara) a Hattusa, (la citta) del dio della Tempesta di
Aleppo, fin[ché celebrera gli dei], finché celebrera la festa del tuono, finché
(celebrera) la festa dell’anno, finché per Iui gli uccelli del m[iyana- si
raduneranno], finché disporra I’AN.TAH.SUM per gli déi (...)”
La festa del tuono segna dunque il passaggio tra inverno e primavera. A. Archi'>®
considera fortuita 1’inversione d’ordine tra festa dell’anno e festa del tuono nei due
resoconti oracolari riportati, sebbene si debba notare come la festa dell’anno preceda
quella del tuono anche negli inventari cultuali’, dove la sequenza delle feste sembra
riflettere una successione cronologica. Una celebrazione di questa festa nel periodo che
precede la fine dell’anno, e dunque in inverno, risulterebbe in effetti in contrasto con
quanto osservato sopra a proposito del tuono come fenomeno primaverile e con la
posizione delle feste del tuono negli elenchi di feste degli inventari cultuali. In
considerazione di quanto affermato finora, si puo pero ragionevolmente ipotizzare che il
passaggio dell’anno, e 1’esecuzione dei riti che accompagnavano questo momento,
avvenissero all’inizio della primavera, e dunque in un momento immediatamente
successivo alle feste del tuono, la cui esecuzione doveva avvenire in concomitanza con
lo scoppio del primo tuono. In un momento ancora successivo si collocherebbe, secondo
il resoconto oracolare, la celebrazione della festa AN.-TAH.SUM®®, legata al fiorire
della pianta da cui prende il nome e da collocarsi presumibilmente in una fase piu
inoltrata della primavera.

Nel resoconto oracolare KUB XVIII 12+ non si fa alcuna menzione delle “feste
regolari”, il che mi porta alla conclusione che la festa dell’anno e la festa del tuono

debbano in effetti essere identificate con le EZEN™® SAG.US di CTH 563. Con questa

158 A. Archi, 1973, p. 14, n. 34.
1 Cf. KUBLV 1, Vo IV 14.
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espressione erano indicate verosimilmente le feste che occupavano un posto fisso nel
calendario cultuale, celebrate in determinati periodi dell’anno a cadenze prestabilite.
Ogni centro di culto locale ha le sue cerimonie fisse che non coincidono
necessariamente con quelle di un altro, cosi come, a livello del culto “di stato”,
assumono il carattere di feste regolari alcune cerimonie particolari che non trovano
corrispondenza nei culti locali.

L’uso dell’aggettivo SAG.US in KUB V 4 intende indicare a mio avviso le feste
“regolari” pit vicine al periodo dell’anno indicato, ovvero 1’ “inverno”, SED. Questo
spiegherebbe perché in questa categoria rientrano soltanto la festa del tuono e la festa
dell’anno, quando invece sappiamo da altri testi che nel novero delle “feste regolari”
officiate dal re rientravano un numero ben maggiore di celebrazioni.

La distinzione tra queste cerimonie e le “grandi feste” non ¢ ancora del tutto
chiara. L’ipotesi di I. Singer sopra riportata ¢ credibile allorché nei testi si trova una
chiara contrapposizione tra “festa regolare” e “grande festa”, ma presenta maggiori
problemi nei casi in cui, come in alcuni inventari di culto, la EZENs GAL ¢ inserita
insieme ad altre feste annuali in un calendario cultuale. In questi casi tale definizione
sembra piuttosto indicare una cerimonia in particolare di cui, forse per la sua importanza
nel calendario in questione, viene omesso il nome, oppure, come ipotizzato da G. Del

Monte, una festa locale inglobata in una delle grandi feste di primavera o d’autunno.

Ai documenti riportati, infine, si puo aggiungere il testo CTH 568, in cui sono

raccolte una serie di questioni oracolari concernenti la celebrazione di determinate feste

160

connesse alla festa di primavera e a quella d’autunno . Al centro dell’indagine sono

essenzialmente le modalita di esecuzione dei singoli riti e le forniture a questi destinate.

161

Il documento, ricostruito grazie al lavoro di Ph. Houwink ten Cate > e M. Nakamura, ¢

conservato in copie tarde, ma risale con ogni probabilita all’epoca di Mursili IT'*,

KUB XXII 27+, Vo IV'®

25 nu-uls-s)i EZEN, te-et-hu-u-wa-as i-ia-an-zi 1 MAS.GAL 1 UDU
LU.MESDUGUD

10 Cf. R. Lebrun, 1994, pp. 41-77; M. Nakamura, 1995, pp. 317-322.

' Ph. Houwink ten Cate, 1986, pp. 97-99.

12 Cosi R. Lebrun, 1994, p. 43.

19 per Iedizione completa del testo si veda R. Lebrun, ivi, pp. 44-77.
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26 u-un-ni-ia-an-zi hal-ku-es-sar-ma SA GAL ME-SE-DI ma-ni-ia-"ah’-hi-
ia-as

27 u-da-i nu A-NA DINGIR-LIM EZEN, i-ia-an-zi

“(Ro IV: 25-27) E per lui celebrano la festa del tuono: i dignitari spingono innanzi
a sé un caprone € una pecora; egli porta le provvigioni cultuali del distretto del

capo della Guardia e si celebra la festa del dio.”

La festa del tuono sembra rientrare — ma le condizioni frammentarie del testo non
danno certezze in proposito — tra le cerimonie secondarie eseguite in occasione degli
spostamenti del dio Zithariya, e della borsa kursa- con esso identificata'®® durante le
feste di autunno e primavera. Le singole cerimonie sono elencate in questa sezione del
testo senza apparente ordine cronologico, € sembrano ricalcare indifferentemente alcuni
momenti del programma cultuale delle feste dell”’ AN.TAH.SUM**® ¢ nuntarriashas'®.

Secondo Ph. Houwink ten Cate'¢®

, 1 testi sopra riportati si riferirebbero alla
celebrazione della festa del tuono come ad un evento dell’inverno, in netto contrasto con
quanto emerge dagli inventari cultuali. A suo avviso, una certa discrepanza tra le fonti a
proposito del periodo di celebrazione di questo tipo di feste non deve stupire, dal
momento che: “a Festival of Thundering in a cult calendar is a contradictio in terminis.

1”197 In realta I’analisi dei testi mostra come

It inevitably was an ad hoc religious festiva
tale presunta discrepanza non sia poi tanto evidente. Dai resoconti oracolari non mi
sembrano emergere elementi tali da consentire 1’attribuzione certa della festa del tuono
alle cerimonie d’inverno. Essi si limitano ad indicare il luogo dove il sovrano (e la
regina) dovranno trascorrere 1’inverno e le feste “regolari” che essi dovranno effettuare
in quel luogo (i.e. a HattuSa) prima di ripartire nella stagione successiva. La festa
“dell’anno” — come gia osservato — non ¢ una cerimonia invernale ma si colloca nel
momento iniziale della primavera, e lo stesso deve dirsi per la festa del tuono, vero e
proprio “preludio” alle feste di primavera, come indicato dal testo oracolare KUB XVIII

12+, dove la celebrazione della festa del tuono da parte del re precede la grande festa

dell’ AN.TAH.SUM®*®, La festa del tuono ¢ dunque una cerimonia ad hoc nel senso che

16+ i vedano in proposito le pp. 123-125.
195 R. Lebrun, 1994, pp. 76-77.
1 ph. Houwink ten Cate, 1990, p. 92.
'7 Ibidem.
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il momento esatto della sua esecuzione non ¢ prevedibile con certezza, ma le fonti
sembrano concordi nel collocarla in un momento preciso del calendario cultuale.

L’affermazione di Ph. J. Houwink ten Cate ha pero indiscutibilmente il merito di
sottolineare il problema dell’ambiguita di fondo, gia ricordata ad inizio del capitolo, che
caratterizza i testi “del tuono”. Abbiamo visto, infatti, come dai paragrafi incipitari dei
testi I’avvio dei riti appaia come assolutamente estemporaneo e sembri legato a
situazioni eccezionali, dipendendo dall’azione compiuta dal sovrano nel momento dello
scoppio del tuono, oltre che dalla sua posizione. Il dato ¢ innegabilmente in contrasto
con la presenza di questo tipo di cerimonie nei calendari cultuali, e si pud spiegare a
mio avviso in due modi. Si pud pensare che la regolarita del fenomeno del tuono in un
determinato momento dell’anno, che abbiamo visto collocarsi nel periodo iniziale della
primavera, e dunque intorno agli inizi di aprile, abbia fatto si che ad esso sia stata ad un
certo punto associata 1’esecuzione di una vera e propria festa. Gli inventari
documentano del resto D’esistenza di almeno un’altra festa dal chiaro carattere
meteorologico, la festa “della pioggia”, EZEN4 heuwas, EZEN, ZUNNI, eseguita con
ogni probabilita in occasione delle piogge primaverili.

Si pud pensare che il momento d’inizio della cerimonia fosse segnalato dal
rumore del primo tuono stagionale. E quindi assai probabile che questo potesse subire
variazioni significative da localita a localitd. L impressione di estemporaneita che si
ricava dagli incipit dei testi del tuono ¢ dovuto, a mio avviso, alla necessita di
modificare 1’esecuzione della festa, legata ad un evento imprevedibile come lo scoppio
del tuono, in relazione all’azione compiuta dal sovrano in quel momento e al luogo in
cui si trovava. La struttura della festa viene per cosi dire adattata alle circostanze
contingenti. La cerimonia della luna e del tuono, CTH 630, il cui paragrafo iniziale
ricalca quello dei testi del tuono mahhan=ma=kin LUGAL-us ISTU E.DU,,.US.SA
uizzi nu tetha, ¢ esplicitamente indicata come “festa” nel colofone'®®. Lo stesso si deve
ipotizzare per gli altri testi “del tuono™ a noi pervenuti, il cui nome ¢ celato sotto la
denominazione “tavole del tuono” con cui le Sammeltafeln che li raccolgono sono
segnalate nei colofoni.

L’altra possibilita ¢ stata ben espressa da A. Archi: “(...) il est vraisemblable (...)
que de toute fagons, a partir de rituels, concus comme un ensemble d’opérations
magiques aptes a se soustraire aux dangers de tonnerre et de la foudre, il y ait eu lieu,

dans certains cas, presque en les instituant officiellement, une sorte d’évolution vers le

1% Si veda il testo a p. 344.
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"1% Dei riti catartici eseguiti occasionalmente allo scopo di tutelare il

genre des fétes
sovrano dagli effetti negativi del tuono si sarebbero arricchiti e ampliati nel tempo fino a
raggiungere la dimensione e la complessita delle feste. Queste avrebbero poi trovato una
collocazione fissa in un periodo dell’anno caratterizzato da forti temporali come I’inizio
della primavera, perdendo 1’originale carattere di occasionalita.

Di wuna: “Ritualizierung einer urspriinglich alltdglichen Verhaltensnorm”,
“ritualizzazione di una originaria norma di comportamento abituale”, parla G.
Wilhelm'”, secondo il quale le cerimonie legate al tuono costituirebbero lo sviluppo di

un originario rito di offerta di carattere apotropaico, effettuato per placare il dio della

tempesta adirato.

2.1.3 Le divinita

Dallo studio delle feste del tuono ¢ possibile tracciare un quadro delle divinita e
dei gruppi divini al centro delle cerimonie di offerta e libagione effettuate nel corso dei
riti. Un ruolo di assoluta preminenza ¢ occupato, com’¢ ovvio data la natura dei
componimenti, dal dio della tempesta. Questi ¢ generalmente accompagnato dall’oscura
divinita hattica Wasezzili, che per il suo rilievo nel quadro delle feste ittite del tuono
sara oggetto di un paragrafo a sé. Attorno a questa coppia divina si articola un insieme
di divinita di origine hattica o ittita. La natura di queste ultime varia a seconda dei
componimenti. Non si delinea, in altre parole, un gruppo divino caratteristico delle
“feste del tuono”. Ciascun componimento ¢ caratterizzato dalla presenza di un gruppo
divino particolare la cui natura dipende dalle cerimonie eseguite e dall’epoca di

composizione.

In KBo XVII 74+ // KBo XVII 11+ il dio della tempesta riceve libagioni in coppia
con Wasezzili alla riga Ro II 14. A partire da Ro II 34, il re e la regina effettuano una
nuova serie di libagioni in onore di un gruppo divino introdotto insolitamente, dato il
contesto, dalla coppia "UTU — Mezzulla. Il cambio di formulazione nella descrizione
del rito e la presenza della regina segnalano che si tratta di una nuova sequenza e non
della ripresa della cerimonia di libagione precedente. La posizione di preminenza
occupata dalla coppia di divinita solari nel contesto di una festa del tuono ¢ degna di

nota e rimane a mio avviso difficilmente spiegabile. La sequenza continua con la

199 A. Archi, 1973, p. 13, n. 34.
' G. Wilhelm, 1995, p. 386.
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menzione del dio della tempesta e Wasezzili, Inara, [ZA.BA4.BA4]171, DUD, il “giorno
divinizzato”, GAL.ZU, Telipinu e Tuhasail. Questa sequenza divina non trova
corrispondenti esatti in altri testi di epoca antico ittita, pur avvicinandosi a quella
documentata nella “grande assemblea” della festa del KLLAM'”?. Dopo una libagione
per il dio della tempesta ¢ WasSezzili, una sequenza, molto simile alla precedente, ¢
effettuata dalla riga Ro III in onore delle divinita: °IM, PUTU - Mezzulla "IM (cinque
volte), [PZA.BA4BA4], "UD, GAL.ZU, Tuha3ail e ancora la coppia "IM-Wasezzili.
Prima di [°ZA.BA4.BA,] si devono ipotizzare almeno due libagioni perse nella lacuna
all’inizio della quarta colonna. Basandosi sul confronto con liste divine dello stesso
tipo, ¢ ragionevole ipotizzare che le libagioni fossero offerte ad alcune divinita tra:
Inara, Hulla, Hapantali e Telipinu. La presenza di Inara e Telipinu nella lista divina
della colonna II non ¢ indicativa in quanto le due sequenze, pur simili, divergono nella
posizione della divinita solare e nella collocazione di Telipinu tra GAL.ZU e TuhaSail.
KBo XVII 75 si distingue piuttosto nettamente dal quadro fin qui delineato. La
comprensione del testo ¢ purtroppo severamente inficiata dalle condizioni estremamente
frammentarie in cui € conservato. Il ruolo centrale ¢ occupato dalla coppia costituita dal
dio della Tempesta e da Wasezzili, che riceve offerte alla riga Ro 1 42. Al termine della
colonna sono menzionate una serie di ipostasi locali del dio della tempesta, tra cui il dio
della tempesta di Kuliwi$na e quello di HisSaShapa. Quest’ultimo ¢ menzionato anche
nella seconda colonna, in contesto frammentario. Dalla riga 39’ comincia una serie di
libagioni effettuate per gli déi: Tauri(t), "IM, Wasezzili, "UTU e Mezzulla. Ciascuna
libagione, ad esclusione di quella per Tauri(t), viene effettuata due volte, una all’esterno
(askaz) e una all’interno (andurza). La sequenza continua sulle colonne III e IV, dove il
dio della tempesta sembra ricevere ancora sei libagioni, quattro delle quali
alternatamente all’interno e all’esterno ed una, la quinta, nuovamente in associazione
con Wagsezzili. Nella colonna IV, infine, la sequenza continua con [°KAL],
ZA.BA4.BA, e il dio della Tempesta di Nerik, secondo una successione documentata in
alcune liste divine di epoca medio ittita e recente in cui la prima posizione € occupata da
Taurit'”?, come KUB XXV 9 (CTH 634). 1 dio della Tempesta di Nerik, che di norma

precede ZA.BA4.BA4 in questo tipo di liste, si trova qui in posizione successiva.

'"! Per I’integrazione si veda il commento alle p. 140-141.

172 Cf. D. Yoshida, 1996, p. 77.
' Si veda il commento alle pp. 205-206.
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In quanto conservato di KBo XX 61+ e di VSNF XII 10 sembrano essere presenti
esclusivamente libagioni ed offerte in onore della coppia costituita dal dio della

Tempesta e da Wasezzili.

KBo XVII 74+ // KBo XVII 11+
Ro II 14: PIM - Wasezzili
Ro II 34-59: PUTU - Mezzulla, °IM - Wasezzili, Inara, [ZA.BA4.BA4], "UD, GAL.ZU,
Telipinu, TuhaSail
Vo III 20: °IM - Wasezzili
Vo III 31- Vo IV 15”: PUTU - Mezzulla, °IM (5x), [°x], [°x], [PZA.BA4;.BA,], "UD,
GAL.ZU, Tuha3ail, PIM - Wagezzili

KBo XVII 75

Ro I 42: PIM - Wasezzili,

Ro I64-68: °IM D[Ug], "IM "*YHissashapa, “IM "®VKuliwisna, °IM “[*Yx]

Ro 11 3°-5°: °IM DU, "IM “RVHigaghapa

Ro II 39- Vo IV 45°: PTauri(t), [PIM] - Wagezzili (2x), "UTU - Mezzulla (2x), °IM
(5x), [’KAL] (2x), "IM "R"Nerik (2x), "ZA.BA4.BA, (2x)

KBo XX 61+
Ro133,53,61;RollL 6,39; Vo Ill 34°, 44>-45°, 55°-56’: °IM, Wagezzili

VSNF XII 10
Ro I 14: °IM, Wasezzili

Ci0 che emerge dall’osservazione dei gruppi divini nei testi con certezza attribuibili alla
tipologia delle feste del tuono ¢ la posizione assolutamente preminente occupata dalla
coppia costituita dal dio della tempesta e da WaSezzili. Se il ruolo del dio della
Tempesta non stupisce, collocandosi nel quadro di feste chiaramente legate all’elemento
atmosferico, il particolare rilievo attribuito al dio WaSezzili necessita di essere

approfondito.
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2.1.3.a WasSezzili

Le origini del teonimo Wasezzili'™* sono oscure: gli studiosi concordano nel
riconoscervi I’elemento hattico wa,Si, “bene, abbondanza”, presente nel teonimo Pwasil
o PWas(iyul'™ e nell’antroponimo Wasili'’°, mentre meno chiara sembra essere la
seconda parte del composto nominale, secondo E. Laroche un formante hattico -zi/ che
per lo studioso determinerebbe la formazione di gentilizi maschili'’’. Tale terminazione
viene oggi ricondotta al sostantivo maschile Sael, probabilmente  “signore” ,
individuabile in altri teonimi hattici quali tuhasail, tahaksail o nell’appellativo
wugusail'™s. Sael, a sua volta, sarebbe composto da una radice *sai- + i-/el-, suffisso per
la formazione di derivati nominali di genere maschile, e potrebbe essere all’origine del
teonimo Saiu'"’.

Tanto I’etimo del nome quanto la sua posizione nelle liste divine permettono
dunque di collocare il dio nel numero di quelle divinita hattiche di sostrato che
costituiscono parte consistente del Pantheon ittita della fase storica piu arcaica.

In scrittura sillabica il nome del dio € attestato al caso nominativo come Dwaa-ie-
ez-zi—li—iilgo, al genitivo come Dwaa-§e-ez-zi-li-ia-a§ e al dativo come Dwaa-ie-ez-zi-li. In
un solo caso il teonimo ¢ documentato in scriptio plena: si tratta dello stato assoluto
[Dw]aa-ie-e—ez-zi-li attestato in KUB XLVIII 26, IV 8 + FHG 24, col. sin, 2. Del nome
esiste anche una variante wasezzal(l)i/®waSazal(l)i, in cui riconosce la medesima
radice nominalelgl, anch’esso documentato in stretta relazione con il dio della
Tempesta. Il raro teonimo “wasezzasu (per cui si veda infi-a, pp. 70-73) potrebbe infine
essere interpretato come un derivato in -5u dello stesso nome'™.

In eta antico ittita il dio WaSezzili occupa una posizione di rilievo nelle liste di

divinita, dove ¢ associato, come abbiamo visto, al dio della tempesta ed ¢ preceduto

generalmente dalla divinita Tauri(t).

1" Brevi considerazioni sul dio Wagezzili si trovano in E. Laroche, 1946/47, p. 37; id., 1947, p. 209; id.,

1966, p. 170; F. Pecchioli Daddi, 1998a, pp. 23-27. Cf. anche D. Yoshida, 1996, pp. 321-325.
"> Per le attestazioni si veda C. Girbal, 1986, p. 91. Cf. anche F. Pecchioli Daddi, 1998, p. 24.
176 KUB XXXI 51, Vo 4. Cfr. E. Laroche, 1947, p. 209; id., 1966, p.206 (n. 1508). Per ’oscura forma
hattica estaparwa,-si-uni, documentata come appellativo del dio della tempesta hattico Taru si veda
quanto riportato in C. Girbal, 1986, pp. 90-91.
TE. Laroche, 1947, p. 209.
78 Cf. 0. Soysal, 2004, p. 306.
17 Si veda in proposito F. Pecchioli Daddi, 1992, pp. 97-98 e n. 10, con riferimenti bibliografici.
180 per questa e le attestazioni seguenti cfr. B.H.L van Gessel, 1998, pp. 554-555.
'8 Cf. B. H .L. van Gessel, 1998, pp. 552-553.
182 Cosi F. Pecchioli Daddi, 1998, p. 24.
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Nel corso della festa KLLAM (CTH 627), la coppia "IM - Wasezzili riceve
offerte in un gruppo di 14 divinita nel corso delle cerimonie che avvengono presso il

tempio della divinita solare:

KBo XVII 9+'%3

Rol

4 LUGAL-us-ta "UTU-wa-as E[

5 ti-i-ez-zi 14 ir-ha-i[z-zi] "U[TU

6’ PIM Pwa,-Se-ez-zi-li Pi-na-alr

7 PNIN.E.GAL-un "ZA BA4BA  ta-[
D[

D y D .
8 wag-ah-za-Su-un ~ka-tah-hi-in

9 D@[a—§a—a]m-mi—un [Db]a-ra-at—s“i—in GIS PINANNA TUR x[

Ro II

6° LUGAL-u§ MUNUS.LUGAL-a$-[(5a T)US-a$ 2 a-ku-an-zi "IIM Pwa,-
Se-ez-zi-li

7" GIS PINANNA.GAL LU'MEg[(baZ—Di—re—es“ SIR* hél-e-un tar-na-an-zi

Nel corso della “grande assemblea” che avviene al termine della processione che
conduce il sovrano dalla sua residenza al santuario extra-urbano del dio della Tempesta,
la coppia costituita dalle due divinita ¢ menzionata tre volte, rispettivamente dopo

Tauri(t), dopo la coppia "UTU-Mezzulla e al termine della cerimonia:

KBo XX 33+ '#
Rol

1 LUGAL-us ta-u-re-et e-ku-zi

2 LUGAL-u§ GUB-a§ US-KE-EN PIM U Pwa,-$e-ez-zi-li

' Testo trascritto da I.Singer, 1984, pp. 32-38. I frammenti in questione sono stati pubblicati anche da
E.Neu, 1980, pp. 29-36.
' Esemplare B. Si vedano anche i paralleli ABoT 5+ (A), KBo XXV 176+ (C), KBo X 25 (D), KUB II 3
(E), KBo XXVII 42 (F). Cf. L. Singer, 1983, pp. 74-80.
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3 GUB-a§ U-UL US-KE-EN PUTU U Pme-ez-zu-ul-la

(..)

7 [4-NA']PIM U Pwa-se-ez-zi-li LUMES ““BANSUR $a-ak-na-a-as ti-
an-zi

(..)

Vo

65  [GUB-as UJS-KE-EN PIM U Pwag-se-ez-zi-li e-ku-zi SANGAM® pa-a-
an-zi

(Ro I 1-3) “Il re beve a Tauri(t). Il re in piedi si inchina. (Beve) al dio della
Tempesta e a Wasezzili In piedi non si inchina. (Beve) alla dea Sole e a Mezzulla.
(...)

(7) Gli attendenti al tavolo depongono per il dio della Tempesta e Wasezzili (un
brodo) d’olio'®. (...)

(Vo 65) In piedi si inchina. (Beve) al dio della Tempesta ¢ a Wasezzili. I sacerdoti

SANGA vanno (....).”

Al termine della processione, il sovrano beve infine presso il huwasi del dio della
Tempesta per il dio della Tempesta e Wasezzili assieme a "U.GUR, logogramma
indicante qui con ogni probabilita Zilipuri'®, e a "Wahisi. Il medesimo gruppo divino &
documentato nel frammento antico ittita KBo XXV 89 (CTH 670)'*.

Oltre ai contesti festivi in cui ¢ associato al dio della Tempesta, Wasezzili ¢
documentato in epoca antico ittita come divinita indipendente in testi di invocazione di
origine hattica.

Nel testo KUB VIII 41 (CTH 733)"®, un’ invocazione bilingue hattico-ittita eseguita dal
LUNAR, Wasezzili € invocato con ’epiteto di “leone”, UR.MAH, “tra gli dei”.

Ro II
4 ma-a-an DUMU-a§ A-NA Pwa,-Se-ez-zi-li hu-ek-zi [LUNAR me-ma-i|

185 Sull’espressione Saknas tianzi si veda CHD, $/1, p. 36; HEG, S/1, p. 717.

'% Cf. D. Yoshida, 1991, pp. 56-61.

'87.Cf. E. Neu, 1980, pp. 168-169.

'8 Su cui si veda C. Corti, 2010, pp. 139-156, il quale aggiunge alla tavola KUB VIII 41 i frammenti in

hattico KBo LX 217 (+) KBo XXV 113 (+) KBo XXV 119. Cf. anche M. Forlanini, 1984, pp. 245-266; J.

Klinger, 1996, pp. 169-179. Sul testo si vedano infine le osservazione di E. Laroche, 1947, pp. 187-189.
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5 da-an-du-ki-is-ni "wag-Se-ez-zi-li-is DINGIRM®-na-5a [is-tar-na]

6° URMAH LUGAL-us zi-ik nu ne-pi-is te-e'-kén-na [har-5i]

(4°-6’) “Quando il figlio/principe (?) invoca Wasezzili, [il cantore dice]: per
I’'umanita (sei) Wasezzili, mentre [tra] gli dei tu sei un re leone, e [reggi] il

cielo e la terra.”

UR.MAH sembra corrispondere, in una versione hattica del passo,
conservata in KUB XXVIII 75189, III 11°-13°, al termine takkehal, il quale pero,
come osservato da E. Laroche'”, deve essere tradotto pitl correttamente con
“eroe”. Nella serie di invocazioni, il dio ¢ preceduto generalmente da Tahattenuit
e seguito da TaSimmet. In un frammento della versione ittita a Wasezzili segue
direttamente 1’invocazione al “visir” LUSUKKAL, del dio della Tempesta, il cui
nome tra gli déi ¢ “dio della Tempesta del campo”.

Nel frammento VBoT 124, appartenente ad un’altra versione ittita dello
stesso testo, all’invocazione a WasSezzili segue in Ro 9 la frase: [ki-e-ma-as-ta
PIIM  ma-al-te-es-na-an [ha-an-ta-an], “questo ¢ stabilito nell’invocazione del
dio della Tempesta”, dalla quale emerge con chiarezza come Wasezzili appartenga
alla cerchia del dio della Tempesta.

Quello contenuto nelle liste divine di CTH 733 viene considerato
generalmente un particolare pantheon locale, riflesso delle concezioni religiose
della regione di Zalpa. Questa tradizione non ¢ confluita direttamente nel culto di

stato ma sembra essersi interrotta gia all’inizio dell’eta antico ittita'®".

Wasezzili continua ad essere ben documentato anche in testi di epoca piu
recente, in costante associazione con il dio della Tempesta e in posizione di
vertice nelle liste divine.

Nel frammento KBo XI 51, secondo alcuni studiosi da includere tra

quelli relativi ai rituali che hanno luogo il 16° giorno della festa AN.TAH.SUM

189 Appartenente ad un’invocazione diversa, eseguita dal LUGUDUIZ. Cf. C. Corti, 2010, p. 147.
"0 E_Laroche, 1947, p. 209.
P Cosi J. Klinger, 1996, p. 169 e n. 175, con riferimento a M. Forlanini, 1984, pp. 253ss.
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nel tempio di "ZA.BA4BA4?, la coppia PU - Pwasezzili ¢ oggetto della

cerimonia del bere da parte del re e della regina'®”.

KBo XI 51 (CTH 6127)

Ro III
11’ [parl-as-na-u-wa-as-kan u-iz-zi LUGAL MUNUS.LUGAL GUB-as by
Dwaa-<§>e-ez—za—li-in194

12> Ta'-ku-wa-an-zi LUGAL-uS hu-u-up-pa-ri Si-pa-an-ti

(11°-127) “(Quello) dell’accovacciarsi viene. Il re e la regina bevono in piedi al

dio della Tempesta e a WaSezzali. Il re liba in un vaso huppar-".

Alle righe Ro III 15°-17” & la coppia "UTU Pme-ez-zu-ul-la a ricevere libagioni.

La stessa sequenza ¢ documentata in KUB XI 18 + KUB XX 63, testo relativo al
quattordicesimo e quindicesimo giorno dell’ AN.TAH.SUM. 1l dio non risulta invece
attestato in alcuno dei testi attribuiti alla festa nuntarriashas.

Nel frammento in ductus recente KUB X 93, inserito in CTH 685 tra i frammenti
di festivita in onore delle divinita protettrici, la sequenza documentata & °IM -
PWasezzili - PU - PUTU, con una non frequente doppia ricorrenza del dio della
Tempesta, il cui nome ¢ scritto una prima volta con I’ideogramma IM/ISKUR e la

seconda volta con il numero astrale 10 (U)"*”.

KUB X 93

Rol

4> [nu A-NA LUSANGA PKIAL a-ku-wa-an-na pi-ia-an-zi

5 [nu PKAL GUB/TUS-a$] Teku-zi "IM Pwa,-Se-ez-za-le-e[n]
6’ [GUB/TUS-as e-ku-zi] SIR*Y

2 Su cui si veda E. Badali - C. Zinko, 1994.
193 L’appartenenza del frammento al 16° giorno della festa AN.TAH.SUM non ¢ pero certa. Cf. D.
Yoshida, 1996, p. 138. La menzione, in KUB XXV 1, 11, 24’-25°, di libagioni per il dio della Tempesta
di Zippalanda, esclude a mio avviso la possibilitd di una contemporanea presenza del dio Wasezzili, mai
attestato in concomitanza del dio della Tempesta di Zippalanda. Cf. infra, p. 73.
194 A partire dal segno SE, in rasura, il testo & scritto sul bordo della tavoletta.
193y G. McMahon, 1991, pp. 224-225.
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(4-6”) “[Si da da bere [al sacerdote di PKJAL e [egli beve in piedi/seduto al dio

della Tempesta e a Wasezzili. Si canta.”

I passi riportati costituiscono una sintesi di un casistica che potrebbe essere ben
piu ampia, ma sono indicativi del legame particolare che sembra unire tra loro, nei testi
ittiti di carattere festivo, Wasezzili e il dio della Tempesta.

Tale legame sembra riflettersi nell’associazione tra i teonimi hattici wasezzasu e
taparwasu'®®. 11 primo costituisce evidentemente un derivato in -Su della stessa radice
wa,si presente nel teonimo Wasezzili, mentre il secondo si sarebbe formato, secondo E.
Laroche'”’, dal termine hattico *tap/warw(a) con I’aggiunta del medesimo suffisso -
5u'®. La medesima radice sembra potersi riconoscere nei nomi estaw,rwa,siuinu ¢
taparwa,Shap, il primo dei quali ¢ documentato in KUB XXVIII 20, Vo’ col. dr. e,
nella forma estaparwa,siuinu, in KUB XXVIII 20, Vo’ col. dr. 4. 1l secondo risulta
attestato in KUB XXVIII 107 19°.

. .. e . 1
eStawqr/parwagsivinu & ritenuto da C. Girbal'”

un appellativo del dio della
Tempesta hattico Taru, e analizzato come composto di wa,si- ¢ dell’elemento estawa,r,
in cui sarebbe presente la radice *fap/warw(a), con I’aggiunta dei formanti nominali -
wi- e -nu-. *tap/warw(a) con ’aggiunta del sostantivo *§@aﬁ “dio”, sarebbe anche
all’origine di faparwa,Shap.

La morfologia di estawa,r ¢ pero discussa. Nel rituale bilingue hattico-ittita KUB
XLVI 54, Ro 15 (CTH 425), il termine sembra corrispondere all’ittita Sakriya-, secondo
J. Tischler’™: “ein positiver Begriff, wie ‘Gesundheit’, ‘Wohlergehen’. Secondo
I’analisi di C. Girbal®®!, il termine costituirebbe un aggettivo, il che darebbe al costrutto
estaw rwa,siuinu 1l significato: “quello (= il dio) della santa abbondanza”. Il medesimo
elemento, secondo Girbal non analizzabile semplicemente come composto di es- e
tawa,r, sarebbe poi presente nel termine estapartilis, attestato piu volte in KUB I 17,

\ 202
10

dove I’aggettivo ¢ usato in maniera avverbiale. O. Soysa propone invece di

scomporre il termine in un prefisso nominale es- e tapar/tawa,r o, in alternativa, come

1% Su cui si veda principalmente F. Pecchioli Daddi, 1998, pp. 23-25.
PTE. Laroche, 1973, p. 85. Cf. anche F. Pecchioli Daddi, 1998, p. 24.
"% Su questo morfema si veda la bibliografia riportata in F. Pecchioli Daddi, ivi, p. 7, n. 14.
199°C. Girbal, 1986, pp. 91-92.
0 HEG, S/1, p. 728.
21 C. Girbal, 1986, p. 94.
220, Soysal, 2004, pp. 416-417.
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eS=ta=wayr/par, con *wa,/*par che avrebbe il significato lessicale di “mille”,
. . = 20

corrispondente all’accadico LIM*®.
Lo stesso elemento radicale € riconoscibile infine nel teonimo

PZaparwa/®Ziparwa, identificato da E. Laroche®*

con il dio della tempesta palaico. La
variante Ziparwa sarebbe secondo lo studioso la forma ittitizzata di Zaparwa,
analogamente all’alternanza ben documentata tra Nerak e “Nerik. La natura di divinita
della tempesta sembra confermata dalle occorrenze del teonimo in liste di divinita
palaiche. In KBo VIII 74+, Vo III 16°-21° (CTH 752)**, il dio della Tempesta, indicato
dall’ideogramma °IM ¢ inserito in una sequenza divina che comprende anche
Katahzipuri, "UTU e gli déi [Ilaliy]andas. La stessa sequenza ¢ documentata in KUB II
4, Vo IV 15°-29° (CTH 750), contenente la descrizione di una festa per Zaparwa, dove il
nome in scrittura fonetica si trova al posto dell’ideogramma.

L’associazione tra i teonimi “taparwasu e Pwasezzasu & documentata in alcune
descrizioni di offerte per le statue regali, nei testi KBo II 29, Ro 7°-8” ¢ KUB XXXIX
89 11 10°-11° (CTH 660). Come notato da F. Pecchioli Daddi, 1 due teonimi compaiono
in contesto analogo, ma senza determinativi, nel testo KUB XXX 41 IV 22 (CTH 669).

Taparwasu ¢ attestato dall’eta antico ittita come teonimo, in liste divine di origine
hattica del tipo: PA/Istanu - "Taparwagu - "Tappinu — Kammama — Telipinu - GAL.ZU,
dove le prime tre divinita corrispondono alla sequenza "UTU - "IM/U — Mezzulla in

altri testi*®

. TaparwaSu ¢ dunque chiaramente individuato dalla posizione come un dio
della tempesta. Nella lunga lista di divinita hattiche contenuta nella festa della luna e del
tuono, in KUB XXXII 135+, Vo IV 12°, la triade la triade divina riceve 1’offerta di una
pecora. In KBo XXV 178, Ro I 16-17, I§tanu (scritto nella forma semi-logografica
PUTU-un), Taparwasu e Tappinu, sono al centro del rito del bere eseguito dal sovrano
sul trono. La triade ¢ qui inserita in un gruppo di sette divinita che comprende, oltre a
quelle menzionate poco sopra, la dea Hulla, collocata tra Kammama e Telipinu. In un
altro testo forse riconducibile alla stessa festa, KBo XX 70 + XXI 88, il medesimo
gruppo divino riceve offerte nell’edificio indicato come E.ZABAR.DAB*”, da parte

stavolta del principe. E. Laroche™®, confrontando la sequenza divina del testo IBoT I 29

(CTH 633), Ro 63, relativo alla festa hassumas, con quelle di CTH 630, ha notato

%.0. Soysal, 2004, p. 299.
2 E. Laroche, 1973, p. 85.
% Editio princeps di E. Neu, 1980, pp. 220-223. Per la disposizione dei frammenti e la bibliografia
relativa si rimanda a S. KoSak, hethiter.net/: hetkonk (v. 1.87).
206 Cf. D. Yoshida, 1996, pp. 88ss.
7 Su cui si veda il commento alle pp. 397-398.
2% E. Laroche, 1973, pp. 83-85.
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I’equivalenza tra il dio della Tempesta hattico Taru e Taparwasu. Questo ha portato D.
Yoshida® a ipotizzare che quest’ultimo costituisca in effetti un appellativo hattico del
dio della tempesta. Taparwasu e wasezzassu sembrerebbero dunque costituire due
epiteti, riconducibili ai termini hattici *tap/waw(a)- e *wa,Si-, passati ad indicare, in
alcuni contesti, le entita divine a cui sono attribuiti*'°.

Il termine taparwasu, oltre ad essere usato come teonimo, compare
frequentemente nelle feste ittite come identificativo di un certo tipo di pane, e in quanto
tale preceduto dal determinativo NINDA?''. L’uso di questo tipo di pane sembra
particolarmente frequente nel culto del dio della Tempesta di Nerik®'%. In due testi,
rispettivamente KUB XI 13 (CTH 613), relativo alle celebrazioni del 18° e 19° giorno
della festa AN.TAH.SUM, e in KUB XX 78 (CTH 591), appartenente alla festa del

mese, esso viene direttamente collegato al culto degli dei della tempesta:
KUB XI 13, Vo V

9> GAL"W™MPS'WESE-DI LUGAL-i te-ez-zi
100 "Ny pdr-wag-su-us SA PU NINDA.GUR4.RA

“11 capo delle guardie del corpo dice al re: «il taparwasu- (€) la pagnotta del dio

della Tempesta».”
Analogamente, in KUB XX 78:
KUB XX 78, Ro III

3’ GAL ME-SE-DI NINDAta—par—waa—§u—un
4>  LUGAL-i tar-kum-mi-ia-iz-zi

5> NINDA oo Dy1_ & NINDA wi 213
ta-par-wa,-Su-us-wa ~U-as har-$i-i§

2 D. Yoshida, 1992, p. 149.
219 Cosi F. Pecchioli Daddi, 1998, p. 25, secondo cui la coppia di epiteti riprodurrebbe in due elementi
distinti una composizione nominale hattica riferita al dio della tempesta e presente nell’epiteto
estaw,r/parwa,siuinu.
21 Cf. H. A. Hoffner Jr., 1974, pp. 185-186.
212D Yoshida, 1996, p. 326.
213 Scritto sul bordo della tavoletta.
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“Il capo delle guardie del corpo annuncia il pane taparwasu- al re: « il taparwasu-

(¢) la pagnotta del dio della Tempesta».”

Secondo V. Haas®'*, I’espressione “pagnotta del dio della Tempesta” potrebbe
fare riferimento alla forma del particolare tipo di pane, la quale potrebbe riprodurre un
oggetto cerimoniale forse legato alla regalita. A mio avviso, essa potrebbe essere
ricondotta all’hapax tethesnas NINDA.GUR4.RA documentato in KBo XVII 88 + KBo
XXIV 116, Ro 11 18-19: [n]a-an GAL DUMUM® E.GAL tar-kum-mi-ia-iz-zi "Vzi-pa-
la-an-ta-az / [te-elt-hé-es-na-as NINDA.GUR4.RA-is (...), “e il capo degli impiegati
di palazzo annuncia: « da Zippalanda la pagnotta del tuono » (...)"*"°. L’osservazione di
D. Yoshida, secondo cui il dio della tempesta di Zippalanda, nella documentazione
disponibile, non risulta associato al tuono e non riceve offerte nelle feste del tuono? 16,
deve essere a mio avviso corretta alla luce di quanto finora osservato. L’analisi della
presenza del teonimo Wasezzili nelle liste divine e ’associazione tra taparwasu e
wasezza$su portano infatti alla conclusione opposta. Lo stesso Yoshida®'’ menziona del

resto la presenza, gia ricordata, di una festa del tuono per il dio della tempesta di

Zippalanda e di una analoga cerimonia per il monte Daha in KUB LV 1.

Gia V. Haas>'®, nella sua analisi del pantheon di Zippalanda, aveva osservato nel
1994 come la posizione occupata da Wasezzili nelle liste divine corrisponda alla
posizione in cui si trova generalmente il dio della tempesta di questa citta*"’. Il dio della
Tempesta di Zippalanda risulta strettamente associato fin dall’epoca antico-ittita al dio
della Tempesta di Hatti, al punto da costituire una diade divina interpretata nel culto di
stato, almeno a partire dall’eta imperiale, come una coppia padre-figlio, sul modello del
rapporto che lega tra loro il dio della Tempesta e la sua manifestazione locale della citta
di Nerik.

A differenza del dio della Tempesta di Nerik, pero, il legame che unisce il dio
della Tempesta di Zippalanda al capo del Pantheon ¢ ben attestato gia in epoca antico-

ittita, quando i due dei compaiono nel gruppo delle divinita di vertice in numerose liste

214V, Haas, 1994, pp. 807-808.

1% Sj veda il commento alle pp. 162-164.

216D, Yoshida, 1996, p. 324.

27 Ibidem.

218 Haas, 1994, p. 589.

Y% Su cui si veda V. Haas, 1994, pp. 588-593, M. Popko, 1994, pp. 32-37.
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di offerte??”

, generalmente dopo la coppia costituita dalle divinita solari di Arinna
PUTU - PMezzulla o, secondo i corrispondenti nomi hattici, “Istanu - "Tappinu®*'. Da
un’osservazione delle liste divine si nota come, in presenza di Wasezzili, la coppia
costituita da questo dio e dal dio della Tempesta preceda regolarmente quella costituita
dalle due divinita solari, mentre il contrario si verifica quando al posto di Wasezzili si

trova il dio della tempesta di Zippalanda®*

. Il dio della tempesta di Nerik non risulta
invece mai preceduto nelle liste divine dal dio della tempesta.

In nessun caso ¢ documentata la presenza contemporanea di Wasezzili e del dio
della tempesta di Zippalanda nello stesso gruppo divino. Questo ha portato V. Haas e
altri studiosi®® all’ipotesi che essi si identifichino e che Wasezzili possa costituire il
nome hattico del dio della Tempesta di Zippalanda. Nella sequenza documentata nella
grande assemblea del KI.LAM, dove come abbiamo visto la coppia PU - PWasezzili ¢
presente tre volte, il dio della Tempesta di Zippalanda compare al ventottesimo posto
associato alla paredra Katahha, la divinita principale della citta di Ankuwa®**. Si tratta
di una figura divina ancora poco nota, interpretata generalmente dagli studiosi come una
dea della vegetazione e della fertilita, il cui culto ¢ attestato in larghe aree dell’ Anatolia
centro-settentrionale dall’etd antico ittita’®. Fin da quest’epoca, compare associata al
dio della Tempesta di Zippalanda in testi di carattere festivo, come documentato da
espressioni come [ Kla-tah-hi-in URUZi-ip-pa-la-[an]-ti-el in IBoT 1.29, Vo 27°, testo
relativo alla festa hassumas (CTH 629). E a mio avviso la presenza di Katahha nella
sequenza del KI.LAM a motivare la posizione inusuale occupata dal dio della Tempesta
di Zippalanda e la presenza, nella medesima cerimonia di offerte, di questo dio e di
Wasezzili.

F. Pecchioli Daddi ha sottolineato I’importanza, per I’identificazione di Wasezzili,
del teonimo composto tahawasezzu, presente nel frammento della festa KI.LAM KUB
LIX 22, Ro IIT 24> (CTH 627) in associazione con il dio della Tempesta, IM, in un

226

contesto di deposizione di offerte™”. A questa attestazione si puo oggi aggiungere KUB

20 Cf, KBo XX 10 + KBo XXV 89, Ro I, 15; KBo XX 35, 3’; KBo XX 28, Ro’, 15>, KUB LIII 13, Ro I,
22°.
! Su queste liste divine si veda D. Yoshida, 1996, pp. 293-295.
222 .

Ibidem.
33 Cf. F. Pecchioli Daddi, 1998, p. 25; H.S. Schuster, 2002, p. 460.
2 Nei frammenti ABoT 5+1V 3°-5” ¢ KBo XX 33+, 57. Cf. . Singer, 1983,p. 77.
225 Cfr. P. Taracha, 2009, p. 53. Sul culto di questa divinita si veda in particolare A. Unal, 1980, pp. 477-
478; D. Crasso, 2005, pp. 150-152. Per le attestazioni del nome cf. B. H. L. van Gessel, 1998, pp. 228-
235.
226 F_ Ppecchioli Daddi, 1998, p. 25.
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XXXIV 81 (CTH 652), un frammento menzionante 1’ “uomo del dio della Tempesta”
dove si legge, alla riga 13°: tah-wa,-Si-iz-zu-un.

Secondo F. Pecchioli Daddi, nel teonimo sarebbero riconoscibili il nome wasezzu,
riconducibile alla stessa radice di waSezzili e di waSezzassu, e 1’elemento Daha, ben
noto nella documentazione ittita come nome della montagna sacra di Zippalanda®’.
Questo sembrerebbe provare, secondo la studiosa, 1’identificazione di Wasezzili con il
nome hattico del dio della tempesta di questa citta, come confermato dalla presenza
alternativa dei due teonimi nelle liste divine. Occorre perd osservare la presenza di un
elemento nominale *tah(a)- in numerosi teonimi hattici, quali ad esempio: tahpillanu,

1% si tratterebbe di un elemento

tahangulla, tahi$u, tahatenuit**®. Secondo O. Soysa
prefissale presente in hattico in nomi e verbi. Nel primo caso ¢ presente soprattutto in
prestiti ittiti e teonimi, ¢ sembra servire alla formazione denominale o deverbale
(participiale). Lo stesso elemento sembra potersi riconoscere anche nel sostantivo
tahaya-, indicante un funzionario cultuale, forse corrispondente al N e, in ittita, nel
nome di professione LUta@iyala-. In definitiva, ¢ possibile dunque che in fahawasezzu
sia presente lo stesso elemento grammaticale, piuttosto che I’oronimo Daha. Il dato non
inficia comunque 1’identificazione di Wasezzili con il dio della tempesta di Zippalanda.

2 . . .
30 tale identificazione non esclude che,

Come correttamente osservato da H. S. Schuster
in epoca piu tarda, il dio della tempesta di Zippalanda venisse chiamato con nomi
diversi. La scrittura semi-logografica "U-up “"YZippalanda ~documentata in KUB
XLVII 46, 11 20 (CTH 706) testimonia evidentemente di una avvenuta sovrapposizione
con il dio della tempesta hurrita TeSup.

La coppia taparwasu - waSezzassu dei rituali ittiti sembrerebbe costituirsi dunque
sul modello della coppia costituita dal dio della tempesta e dal dio della tempesta di
Zippalanda/Wasezzili documentato fin dall’epoca antico-ittita. Se il primo costituisce un
appellativo hattico del dio della tempesta, si pud pensare che il secondo epiteto,
costruito sulla stessa radice del nome Wasezzili, sia invece rivolto al dio della tempesta
di Zippalanda e, al pari di taparwasu, venga usato in certi contesti in senso traslato per
indicare la divinita.
La presenza di una “pagnotta del tuono” nel culto di Zippalanda non deve quindi stupire

in considerazione del ruolo centrale occupato dal dio Wasezzili nel contesto delle

27 Si veda in proposito M. Popko, 1994, pp. 37-39.
228 per I’elenco completo dei teonimi si veda B. H. L. van Gessel, 1998, pp. 423-428.
29.0. Soysal, 2004, pp. 246-247.
#0H. S. Schuster, 2002, p. 460, n. 936.
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cerimonie del tuono. Questa categoria di testi, oltre a costituire una documentazione
importante per la comprensione del culto di Wasezzili, mi sembra portare elementi a
favore dell’identificazione di questa figura divina con il dio della tempesta di

Zippalanda.
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2.2 I TESTI

2.2.1 KBo XVII 74+ // KBo XVII 11+

2.2.1.a [ frammenti

Esemplare A:

Frammento Edizione CTH | Ductus | Luogo di ritrovamento

7/f KBo XVII 74 | 631.1 | OS Biiyiikkale A

+ 38/b KUB XXXIV Biiyukkale A
123

+ 480/b KBo XVII 74 Biiyukkale A

+ 733/b KBo XVII 74 Biiyukkale A

+746/b KBo XVII 74 Biiyiikkale A

+ 754/b KBo XVII 74 Biiyiikkale A

+761/b KBo XVII 74 Biiyiikkale A

+799/b KBo XVII 74 Biiyiikkale A

+ 813/b KBo XVII 74 Biiyiikkale A

+ 35/c KBo XXI 25 Biiyiikkale A

+177/c KBo Biiyiikkale A
XXXVIII 32

1183/c KBo XXX 66 Biiyiikkale A

(+) 1356/c KBo XXXIX Biiyiikkale A
76

+ 1695/c KBo XVII 74 Biiyiikkale A

+ 1736/c KBo XVII 74 Biiyiikkale A

+1797/c KBo XVII 74 Biiyiikkale A

(+) 2303/c KBo XLI 64 Biiyiikkale A

(+) 54/m KBo XLIV Biiyiikkale A*,
167 Siidhang™"

+921/u KBo XLVIII Biiyiikkale A*
128

+ AnAr 6980 | ABoT 1.9 Biiytikkale A*

+ AnAr 9136 | KBo XVII 74, Biiyiikkale A*
ABoT 1.12

+ AnAr 9140 | KBo XVII 74, Biiyiikkale A*
ABoT 1.8

+ AnAr 10867 | KBo XVII 74 Biiyiikkale A*

+ MAH 16886 | KBo XVII 74, Biiyiikkale A*
FHG 24

231

cui provenienza si € potuta accerta grazie al join.
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In conformita con S. Kosak, hethiter.net/: hetkonk (v. 1.87), segnalo con un asterisco i frammenti la




X 7]
Joinskizze

VoIV 111
| I N R
| | 23030c
54/m
I
™~ %
l: _ 38/ 1356/c
i y |
// 4 2
| % 1183/ AnA¢
//E 10867
é s 0
AnAr 9140 /,, /
/
//// ,
| o= /,,‘ 1695/¢ /
X
I AnArQIBG?/
|
AnAr 6980

/
746/b
057/ |
'

L — - _
Esemplare B:

Frammento Edizione CTH | Ductus | Luogo di

ritrovamento
462/b KBo XVII 11 631.1 | OS Biiyukkale A
+997/c KBo XVII 11 Biiyukkale A
+2606/c KBo XXX 25 Biiyukkale A
+2546/c KBo XXXIV 11 Biiyukkale A
+1339/c KBo XX 12 Biiyukkale A
+2562/c KBo XX 12 Biiyukkale A
+265/e KBo XX 12 Biiyukkale A*
(+) 265/f KBo XXV 95 Biiyukkale A
(+) 1322/¢ KBo XXX 29 Biiyukkale A
+Bo 3116 KUB XLIII 26 Biiyukkale A*
(+) 182/a KBo XXXIV 5 Biiyukkale A

32 Da S. Kosak, hethiter.net/: hetkonk (v. 1.87).




Joinskizze**?

Bo 3116

2.2.1.b Datazione

Nella sua edizione di KBo XVII 74+***, E. Neu ritiene il duplicato KBo XVII 11+

un tipico testo antico ittita, datandolo approssimativamente alla seconda meta del XVI
secolo a.C. KBo XVII 74+ costituirebbe invece, secondo lo studioso, una copia piu
recente, antico ittita ma databile secondo il ductus al XIV/XIII secolo. Una diretta
dipendenza tra i due testi, seppur da non escludere, non ¢ pero certa, dal momento che
entrambe le redazioni potrebbero derivare da un archetipo comune pit antico™”. Tra la
redazione dei due duplicati correrebbero, secondo E. Neu, circa duecento anni.
Ritornando sulla questione nel 1973%°, E. Neu e Ch. Riister hanno proposto per KBo
237

XVII 74+, messo a confronto con il testo, leggermente piu recente, KBo XVII 757",

una datazione agli inizi del XIV secolo.

3 Da S. Kosak, hethiter.net/: hetkonk (v. 1.87). Rispetto al disegno di Kogak, ritengo che il frammento
182/a debba essere spostato di ca. 10 righe piu in alto in Ro II, e di conseguenza, di 10 righe in basso in
Vo III. Si veda il commento a Ro 11 45-48.
>*E. Neu, 1970.
5 Ivi, p. 63.
6 . Neu - Ch. Rister, 1973, pp. 232-242.
37 Infra, pp. 165ss.
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Tali ipotesi di datazione devono essere oggi considerevolmente riviste, alla luce
dei nuovi criteri di indagine paleografica su cui E. Neu non poteva ancora fare
affidamento. In particolare, la datazione dell’esemplare A deve essere chiaramente
alzata, non potendo il testo in alcun modo costituire una copia del quattordicesimo né
tantomeno del tredicesimo secolo, e non essendovi elementi per giustificare una
lontananza cronologica di due secoli tra le due redazioni.

I due duplicati, qui presentati in edizione sinottica, forniscono in effetti elementi
di notevole interesse dal punto di vista dell’analisi paleografica. Essi forniscono
I’esempio di due redazioni cronologicamente non molto distanti tra loro, ma che pure
presentano alcuni, non trascurabili, elementi di differenza. Mentre 1’esemplare B, KBo
XVII 11+ presenta le caratteristiche tipiche dei testi antico ittiti, I’esemplare A mostra
tratti di piu difficile interpretazione, collocandosi in quella che sembra costituire una
fase della scrittura piu avanzata, e per alcuni aspetti gia considerabile medio ittita, pur
mantenendo tratti tali da consentire a Ch. Riister di inserirlo, in StBoT 20, tra i testi di
riferimento per quanto riguarda la forma dei segni cuneiformi antico ittiti>*®.

I due duplicati consentono in altre parole di osservare lo sviluppo dei segni e delle
modalita di redazione del testo in una fase particolarmente complessa quale il momento
di transizione tra quella che viene convenzionalmente definita scrittura antica, OS, e la
fase iniziale della scrittura medio ittita, MS*°, almeno fino all’apparire delle varianti
ricondotte, secondo la classificazione di F. Starke240, alla fase Ilc. E stato infatti
osservato come. dal punto di vista paleografico non esistano elementi certi per attribuire
un testo ad un periodo o all’altro**!, tanto che molti testi precedentemente considerati
antico ittiti vengono oggi attribuiti alla fase medio ittita®**.

La definizione di un testo come medioittita pud insomma essere stabilita con
certezza, in mancanza di elementi paleografici evidenti — pressoché assenti, come

abbiamo visto, nelle prime fasi del MS — soltanto su base linguistica e grammaticale. C.

Melchert ha catalogato otto innovazioni grammaticali caratteristiche della fase medio

% Ch. Riister, 1972.
39 Adottero d’ora in avanti, per riferirmi alla forma dei segni cuneiformi e al ductus, ossia I’insieme delle
caratteristiche fisiche della scrittura, la terminologia adottata dal Chicago Hittite Dictionary, L-N, X-XI,
con la distinzione tra testi OS, MS, e LS. Parimenti, laddove invece si faccia riferimento all’epoca
presunta di redazione del documento, basata su criteri intrinseci al testo e sulle caratteristiche
grammaticali, mi avvarro delle sigle OH, MH e LH.
0 F. Starke, 1985, pp. 21-27.
1 Sj vedano in proposito le osservazioni di J. Miller, 2004, pp. 463-464, n. 774; M. Weeden, 2011, pp.
45-48. Cf. anche M. Popko, 2007, pp. 575-581.
2 Sj veda, per un’eccellente sintesi delle ricerche in proposito ¢ una nuova definizione della questione,
Ch. Riister - G- Wilhelm, 2012, pp. 60-70.
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ittita**, in base alle quali potrebbe essere possibile attribuire un testo ad una fase storica
e linguistica piu precisa. Il confronto tra i due duplicati qui in analisi risulta pero, da
questo punto di vista, deludente. Non emergono infatti tracce di innovazioni
significative su cui basare I’ipotesi di una attribuzione del duplicato piu recente alla fase
medio ittita. Entrambe le versioni mostrano, al contrario, affinita tali da rendere a mio
avviso probabile una diretta dipendenza dell’una dall’altra.

Dall’osservazione delle fotografie, si nota con evidenza, nell’esemplare B, la
presenza di alcune tra quelle che sono state considerate caratteristiche tipiche del ductus
antico ittita’**: in generale si osserva una grafia molto fitta, con i segni ben impressi
nell’argilla e molto vicini tra di loro, e poca distanza tra le parole. Questi due elementi
sono meno evidenti nell’autografia di H. Otten, da cui si ricava un’impressione del testo
diversa. L’esemplare A risulta, come si pud notare dal confronto tra i due frammenti
proposto da E. Neu™®, ben diverso: le parole sono in generale pit distanziate e i segni
ben divisi tra loro. Lo stato estremamente frammentario con cui ci € pervenuto
I’esemplare B non consente di individuare in esso la presenza di legature. In KBo XVII
74+ si nota invece 4-NA in legatura in Ro I 40 e in Vo IV 10°. In altre posizioni, tale
legatura non sembra venire effettuata. Si osservi in proposito ma-a-na-pa a Ro 11 62.
Anche kat-ta & scritto in legatura in A, Ro I 28**°.

Dal punto di vista della forma dei segni, si notano poche varianti significative tra i
due duplicati. L’elemento piu evidente ¢ la presenza, in KBo XVII 74+, della tipica
variante medio ittita dei segni DA e IT, resi con il cuneo orizzontale basso allungato
rispetto agli altri**’. KBo XVII 11+ presenta invece la forma OS del segno, con i tre
orizzontali allineati. Questo elemento, come ¢ stato osservato, non ¢ di per s¢ sufficiente
per etichettare un testo come antico ittita o come medio ittita, dal momento che la forma

scalare del segno DA ¢ presente ad esempio anche nel famoso testo di Zukrasi (KBo

XVII 14+), il testo, vale a dire, in base al quale si sono definite le caratteristiche del

2 C. Melchert, 2008, pp. 525-531.
24 §j tende generalmente, negli studi ittitologici, a distinguere il ductus propriamente detto, relativo alle
caratteristiche esteriori del documento, come la densita della scrittura e 1’organizzazione spaziale del
testo, dalla forma con cui i segni sono tracciati. Una forte critica a tale tendenza ¢ stata recentemente
sollevata da Th. van den Hout, 2012, pp. 152-153, il quale ha ribadito, in linea con la terminologia
corrente negli studi paleografici, la correttezza d’uso del termine ductus per indicare 1’insieme delle
caratteristiche relative alla forma scritta di un testo, compreso 1’aspetto dei segni. Su questo argomento si
veda anche M. Popko, 2007, p. 576.
5 E. Neu, 1970, tavole I e I1.
46 possibilmente anche in Vo IV 18’ e 217, ma in mancanza di un’osservazione diretta della fotografia
non ¢ possibile stabilirlo con certezza. L’autografia di H. Otten del frammento AnAr 9140 (KBo XVII 74,
Vo IV 21°) mostra in ogni caso kat-ta senza legatura.
7 Sullo sviluppo di questi due segni tra antico e medio ittita si veda, di recente, Ch. Riister - G.
Wilhelm, 2012, pp. 64-68.
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ductus OS. 1l segno TA compare di norma in B nella forma piu antica, con i verticali
centrali piu alti del cuneo orizzontale superiore, mentre in A si trova la forma piu
recente, con i verticali bassi**®. Il segno SA ¢& invece reso in entrambi i testi con i
verticali centrali bassi. I segni E, AZ, URU (conservato pero solo in A), LI e AH
compaiono in ambo i duplicati nella forma piu antica, mentre differenze si riscontrano
nella resa di HAR, scritto di norma con quattro cunei orizzontali in B e con tre in A, in
entrambi 1 casi nella variante OS. In definitiva, le differenze di ductus tra i due
esemplari non sono a mio avviso tali da permettere di distinguere una versione B OS da
una versione A MS, e in ogni caso non tali da escludere con certezza la possibilita che si
tratti di differenze dovute alla diversa mano dello scriba redattore.

Passando dall’osservazione del ductus a quella grammaticale, si notano ben poche
differenze tra 1 due duplicati, 1 quali presentano caratteristiche tipiche della fase antico
ittita. Un’analisi dettagliata delle particolarita sintattiche ¢ morfologiche di KBo XVII
74+ ¢& stata gia effettuata da E. Neu®”’, ¢ a questa si fa qui riferimento, limitandoci a
riassumerne brevemente gli elementi piu caratteristici. Dal punto di vista morfologico,
si osserva, in entrambi 1 duplicati, la presenza del caso genitivo plurale comune in -an
(di contro al piu tardo -as), in LUMES \rESEDI-an (Ro 12, 3) e patan SSGIR GUB (Ro 1
10), del nominativo plurale comune in -e (piu tardi -af) in Ro I 6, e dell’accusativo
plurale -us (piu tardi -as), ad esempio in Ro II 36.

Dal punto di vista della sintassi, si nota 1’accordo della posposizioni peran, appan
e tapusza con il caso genitivo, rispetto al piu tardo uso del dativo. La congiunzione ¢
presente in entrambi 1 duplicati tanto nella versione antica ta quando in quella piu
recente nu, ma con una netta prevalenza della prima, a cui non viene affisso di norma il
pronome personale, anche laddove sintatticamente ne sarebbe prevista la presenza.

Per quanto riguarda la grafia, si osserva infine la presenza di casi di scriptio plena
in entrambi 1 testi, con alcune divergenze che perod, anche in questo caso, non
consentono di stabilire con certezza la posteriorita di un testo sull’altro. Si veda in
proposito pé-e-da-an-zi in B, Ro 1 45, 57 di contro a pé-da-an-zi in A, oppure ma-a-ni-
ia-ah-hi in A Vo IV 10’ e ma-ni-ia-ah-hi in B, e ancora hu-u-kan-zi in A Ro I 44 e hu-

kan-zi in B.

¥ Sj veda ad esempio la resa del segno TA in fa-as-ta alla riga KBo XVII 74+, Ro I 45. Contra Ch.
Riister, 1972, dove il segno TA appare con i cunei centrali alti.
9 E. Neu, 1970, pp. 64-66.
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Si nota poi una certa oscillazione tra I'uso di scrittura sillabica e scrittura
logografica in entrambi i testi, con una netta predilezione per la scrittura fonetica, sia nei
sostantivi che negli avverbi e nelle preposizioni.

Tra le innovazioni medioittite individuate da C. Melchert, si individua soltanto la
presenza di anda al posto di andan nell’uso locativo di “dentro” alla riga Ro 48,
conservato soltanto in B ma ragionevolmente presente anche nell’esemplare piu recente.

In definitiva, non sembrano esservi elementi definitivi per attribuire I’esemplare
A, KBo XVII 74+, ad una fase linguistica piu avanzata rispetto a B. Tanto dal punto di
vista grammaticale quanto dal punto di vista paleografico, mi sembra che entrambi i
duplicati presentino caratteristiche tipiche antico ittite. Se si esclude la presenza, in A,
della forma scalare del segno DA, la differenza piu evidente rimane quella relativa
all’aspetto generale della tavola e alla densita della scrittura, ma in questo caso occorre
tener conto di un certo grado di inevitabile soggettivita nella valutazione. Su questa
base, e con queste premesse, ¢ possibile a mio avviso attribuire con ragionevole certezza
il testo A ad una fase leggermente piu recente rispetto a B, ma entrambi gli esemplari
sono a mio avviso da considerare OS. Anche dal punto di vista linguistico, essi
presentano chiaramente caratteristiche proprie dei testi antico ittiti, non comparendovi
pressoché alcuno degli elementi individuati da Melchert come caratteristici dei testi
MH. La redazione dell’esemplare A non pud in ogni caso collocarsi cronologicamente
molto lontana da quella di B. In questo senso, riprendendo la distinzione proposta da E.
Neu™’ tra un ductus antico ittita I e un ductus antico ittita II, si potrebbe attribuire il
testo B alla prima fase e il testo A alla seconda, ferma restando la possibilita - lo
ricordiamo - che tale distinzione non sia cronologica ma dipenda piuttosto da abitudini

scribali diverse.

2.2.1.c Trascrizione

Rol
1 A [ DUJMU E.GAL pid-da-a-"i" "LUGAL'-
wa-as ta-pu-"us'-za
B [ma-a-an "IM-as ti-iJt-ha DUMU 'EV[G]AL pid-da-a-i LUGAL-

wa-as ta-pu-us-za

20 F. Neu, 1980, pp. XIVss.
83



10

11

> W o> W

B 7-8

[ pa-iz-z]i ""MBSME-SE-DI-an pé-e-
ra-an

FAN.BAR-a5" [x x x (X) ()tla-a§ pa-iz-[z]i ““MSME-SE-DI-an pé-e-
ra-an

[ pal-fa-anl-zi LOMES 1 S
DI-an a-ap-pa-an

ti-e-e[z-zi x x (x) DUMJU’M® LUGAL pa-a-anzi ~ “"MBSME-SE-
DI-an a-ap-pa-an

[ pé-el-da-as-mle-elt har-kan-zi

ti-en-z[i DUMUMES E.JGAL pé-e-da-as-me-et har-kan-zi-

[ | ku-i[s LUGA]L-wa-as pé-ra-

an e-es-zi

LUMES 17 g4 RU M["MBDUGUID  ku-is ku-is LUGAL-wa-a§ pé-ra-

an e-es-zi

[ tli-Te'-e[n-zi nu | a-ap-pa ti-en-|z]i ne a-ra-an-da
ne Sa-ra-a "ti-e'-[eln-zi nu  a-ap-pa ti-en-zi  ne a-ra-an-da
[ ha-as-Sla-an [a-apl-pa-an da-a-i ta-[a)§ pa-iz-zi
YME-SE-DI ha-as-Sa-a[n)] a-ap-pa-an da-a-i ta-a$ pa-iz-zi —

[DUMUM™ LUGAL DUMU.MUNUSM®]* LUGAL  pé-Te'-ra-an ti-

e-ez-zi

DUMUM® LUGAL DUMU.MUNUSM®™ [LUGAL]/ pé-e-ra-an ti-

e-ez-zi

[ S]A LUGAL DUMU E.GAL MUNUS.LUGAL pa-
a-an-zi "ta LUGAL-as’ MUNUS.LUGAL-as-sa

DUMU E.GAL S[4 LUGAL DUMU]'E'.GAL MUNUS.LUGAL pa-
a-a[n-z]i ta LUGAL-as MUNUS.LUGAL-s[a]

[ge-nu-wa-als GAD"4 pa-ta-a-an-na SSGIR.GUB da-an-zi gle-
nu-wla-as GAD%

ge-"nu'-wla-as$ pa-ta-a-anl-na SSGIR.GUB dla-an-z]i ge-
nu-wa-as rGAD‘HI'[A]

[Su-up-pli-wa-as-ha-na-al-li-ila-as tli-an-zi GlgG‘IR.GU[B tla-ga-a-an

Su-[up-pi-wa-as-ha-na-al-li-ia-als  ti-an-zi GIS[GiR.GUB tla-ga-a-an —
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12

13

14

15

16

17

18

19

20

A [ti-an-zi DUMUMES £.GAL a-ap-pa | ti-en-z]i ta-az pé-e-|dla-"as-me-
et' ap-pa-an-zi
B 11-12 rl‘z"—[an(')—zi]/ [ ti-en)-zi ta-az |
1 ap-[pa-a]n-[zi]
A [LUG]AL-us MUNUS.LUGAL-Sa hal-ma-as-Su-it-t{a-az pa-ral-a u-
en-zi LUGAL-u$ "lu-ut-ti*-ia-as
B [ u-
e|n-zi LU[GAL-us [
A [pél-Te'-ra-an a-ru-wa-a-iz-zi MUNUS.LUGAL-a[s-Sa [u-ult-ti-i[a-a]s
pé-ra-an
B lu-ut-til-ia-as
pé-ra-an —
A [a-ru-wa-a-izzi GAL "WM*S'SAGI [is-ka-a-ri-ih] "AN.BAR-as
LUGAL-i pa-a-i
B 14-15 [ 1/1
pla-a-i —
A [LUGAL]-u$ lu-ut-ti-Yia'-as pé-ra-an “Si-pa-an'-t[i GAL “]"MPSAGI
LUGAL-i i§-ka-a-ri-i[h]
B 15-16 LUGAL-Sa [lu-ut-t[i-ia-as] /[
i|S5-ka-ri-ih —
A [e-elp-"zi" [tal-as-ta pa-ra-a pé-e-da-i "LUGAL-us' MUNUS.LUGAL-
as-Sa a-ap-pa
B 16-17 e-e[p-zi] /[ MUNUS.LUGAL-
as-Sla a-ap-pa —
A [hal-ma-as-Su-ilt-ti pa-a-an-zi ta e-Sa-an-da DUMUM™ LUGAL
DUMU.MUNUSM® LUGAL
B 17-18 hal-ma-as-Su-i[t-ti] / [ ]
DUMU.MUNUSY™LUGAL —
A [ LUMES\NN BA-RU ~ LUGAL-i ha-in-kin-ta ta e-
Sa-an-da
B i1s-19 "UMESDUGUD  MUMES r{n [BA-RUT/ [ ha-in-kén-tla ta e-
Sa-an-da
A [LUSAGI GAL PIM §lu-Tup-pi-is-tu-wa-ra-an ti-da-i LUGAL-"u§

MUNUS.LUGAL-as-Sa Sa-ra-a ti-en-zi
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21

22

23

24

25

26

27

28

29

WSAGI GAL PIM $u-up-pi-is-tu-wa-ra-an] "i'-da-i LUGAL-Tu§"
MUNUS.LUGAL-s[a] Sa-ra-a ti-en-zi

[ LUki—i]—ta—a§ hal-za-a-i  GAL PIM a-ku-an-zi  wa-
al-ha-an-zi-Sa-an

a-ru-wla-an-zi hal-za-a}-"i" GAL °IM  a-ku-Tan'-zi "wa'-
al-ha-an-zi-is-Sa-an
["OMESSq-ah-ta-ri-li-ila-as iS-ha-mi-an-zi ""SAGI 1
NINDA.GUR4.RA a-ra-ah-za u- da-i

LUMESs ah-tla-ri-li-es  iS-ha-mli-an-zi “USAGI 1
NINDA."GUR4'RA a-ra-ah-za u-da-i

LU[GAL-us LUSA]GI e-ep-zi ta-as-ta pa-ra-a  pé-e-da-i
LUGAL-u$ par-si-[ia LUSAG]I e-ep-zi ta-as-ta pla-rla-a pé-e-da-i

LUGAL-u[s LUk] i-i-ta-as  hal-za-a-i E@a-l [e]-en-ti-u
tuh-hu-us-ta

LUGAL-u$ a-ru-wla-izzi “Vki}-"i'-ta-as hal-za-a-i E@a-l[e-e]n-ti-u
tuh-hu-us-ta

ma-"a-[an ] PIM-sa” 'ti'-it-ha LUGAL-[u]S lu-ut-ti-ia-as
pé-ra-an

ma-a-an ha-at-[kan-zi PIM-5a ti-it-tha LU[GAL-uS [lu-ut-tli-ia-as
pé-e-ra-an

. . NINDA L. ;v . .. . .
a-rlu-wa-a-iz-z i har-Si-in  par-$i-'ia' ta lu-ult-tli-ia-a$ da-a-i
DUG .
1S-pa-an-tu-zi

a-ru-wa-iz-zi | plar-si-ia ta lu-u[t-ti-ia-as] d[a-a-i
K]JAS.GESTIN i$-pa-an-tu-uz-zi

da-a-[i tla si-pa-an-ti LUGAL-us nam-ma a-[rlu-wa-a-iz-zi

da-a-i ta [Si-pa-an-t]li LUGAL-"us' nam-mla] a-ru-w|a-a-ilz-zi

ma-a-a[n "IM-aJ§ ti-it-ha LUGAL-us Glgbu-lu-[ga-an-n]i-az kat-ta
u-iz-zi

"ma-a-an’ | LU]GAL-us Glgfzu-lu-ga-a[n-ni-az] kat-ta
"-i[z])-zi

a-ru-[wa-a-iz-z)i ta Si-pa-an-ti ta nam-ma  a-ru-wa-a-iz-zi

[ Si-pa-an-t)i ta nalm-mla a-ru-wla-ilz-zi
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30

31

32

33

34

35

36

37

38

39

A ma-a-aln LUGAL-us sa-rla-a URU-ia u-"iz'-zi ta a-|pi-ia UD-at
U-UIL ku-it-ki

B [ | Tu-iz-zi "ta' a-p[i-ila "UD-at’
na-at-ta ku-"it"-k[i]

A 'i-e-e|z-zi mla-a-an lu-uk-kat-ta-ma ta-pla ha-as-Sa-an-zi
KUSN[IG.BAR-a]n

B [ lu-uk-kat-tla-ma "da-pa’ ha-[as-$la-an-zi
*UNiG.BAR-an —

A [t-uls-S[i-an-z)i LUGAL-u$-za a-ni-ia-"at'-ta-Se-e[t da-a-i ta-as-ta
a-ra-ah-za

B 31-32 "w'-us-si-a[n-zi]/ [ a-ni-ia-at-ta-Se-elt  da-a-i tla-as-tla
a-ra-ah-za —

A [pa-ilz-[zi L]Ubu-ul-da-a-la-ia Eha-le-en-ti-u-az [kur-sla-an da-a-i

B 32-33 pa-iz-zi /| E[z]a-le—en—ti—[u-a]z kur-sa-an 'da'-a-i

A [ta-as-ta pal-ra-a pé-e-da-i

B [ | pé-e-da-i

A [LUGAL-u$ a-ra-alh-za u-iz-zi ta-as Er[za-le—en—tﬂ—u pa-iz-zi
[ tla-as Erballe-en-ti-u pa-iz-zi

A [ta-as| "hal-ma-[as-Sul-it-ta-aS ta-pu-us-zla ti-e-ez-zl]i LUMES
“SBANSUR "“"MESMUHALDIM

B [ o ta-p lu-us-z[a tli-e-ez-zi LUMES
“SBANSUR “MESMUHALDIM

A [har-Sil-in kar-pa-an-zi  har-Si-ia-a[l-li]-ma 2-e a-pi-ia 15 har-$i-i§
GE;s

B [ har-Si-ia-al-li-mla 2-e a-pi-ia 15 har-si-is
GE6 —

A [ki-it)-ta a-pi-ia-e-a 15 har-si-[i§ GE¢] ki-it-ta u-da-an-zi

B 37-38 ki-it-t[a]/ u-dla-an-zi —

A [ta-aln ti-ia-an-zi GAL LU'MESMU[I;IALDIM wa-al-tar a-ra-ah-za u-
da-i nu ha-as-Sa-a-az

B 38-39 ta-an ti-ia-an-zi /| | u-

da-i "nu' "ha'-[as-Sal-"a-az' —
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40

41

42

43

44

45

46

47

48

49

B 39-40

B 40-41

B 41

B 42

B 43

B 44

B 45

B 45-46

B 46-47

A

B 47-48

[hu-ull-li-i§ da-a-i nu an-[da) pé-e§-Si-iz-zi ta a-ap-pa Sa-ra-a
hu-ul-li-is  da-a-i/ [ tfla a-ap-pa Sa-ra-a —

[ | nu LUGAL-un Su-up-pi-ia-[ah-hi) tuh-hu-i-Sar LUGAL-i
pa-ra-a e-ep-zi

da-a-i  nu LUGAL-u[n Su-ulp-[pi-ia-ah-hi]/ [
pa-ral-'a' e-ep-zi —

[nu-uz-klan tih-sa DUMU E.GAL GA[DA-aln LUGAL-i pa-a-i

nu-uz-kan  tuh-Sa | ]

["UMESMUHALDIM?] zi-in-ti-ia-an  ti-d[a-aln-zi ta ti-an-zi LUGAL-
us  hal-ma-as-Su-it-ti

[ | "i'-da-an-zi ta ti-an-zi "LUGAL'-
[uls Thal-ma-as-Su-it'-[ti]

[e-sa (7)] LU‘MESMUHALDIM hu-ga-an-ni-wa-an [tli-an-zi 9 uDpu#A
GEg ku-ut-ti hu-u-kan-zi

[ hu-ga-an-nil-wa-an  ti-an-zi 9 U[pU*4*
GEg] ku-ut-ti hu-kan-"zi’

[ x x (X)]zi-in-ti-ia-an da-an-zi  ta-as-ta pa-ra-a  pé-da-an-zi
[ | da-an-zi  ta-[as]-"ta’ [pa-ral-'a' pé-e-da-an-zi

[nam-ma(?)-m]a 2 GUs. MAH GE¢™ kar-pa-an-zi 1 GULMAH 10
LUM® rSUKUR'.ZABAR

[ 2 GU4MAH GE¢]™ k{ar-pa-an—zi 1 GJUL.MAH 10
LUME rSUKUR'.ZABAR —

[lgar-pa—an—z]i Tmam-ma' 1 GUs.MAH GE¢ 10 LUMES
'SUKUR'ZABAR kar-pa-an-zi

kar-pa-an-zi / L]['J[MEg
kar-pa-an-zli —

[ E@]a—le-en-ti—u pé-e-da-an-zi nu a-pu-u-us-sa
tu-u§ an-da “ha-le-en-ti-u /[ —

[hu-kan-zi LUGAL-u§ A-N1A 20 LUMBS SUKUR 5 MA.NA
KU.BABBAR pa-a-i

[hlu-kan-zi LUGAL-us A-NA 20 LUM®SUKUR /[ —
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50

51

52

53

54

55

56

57

58

59

B 48

B 49

B 49-50

B 50-51

B s51-52

B 52-53

B 53

B 54

B 55

A

B 55-56

[ ku-i)§-5a-az 10 GIN KU.BABBAR da-a-i

[Sar-ra-an(?)-z]i ku'-is-"Sa'-az 10 GIN KU.BABBAR 'da'-a-i

[UGULA "UMBSMUHALDIM? NPA1gr-i-in GJE¢ LUGAL-i pa-ra-a
e-ep-zi LUGAL-us$

[ pal-ra-a
e-"ep-zi' LUGAL-"us' —

[ (xxx)] NINDA[zar-fa-u§ GEs™  par-si-ia-an-da

QOA-TAM 'da'-a-"i'/ [ par-si-ila-an-da —

ti-an-z]i GAL LUMES SSBANSUR
NINDA Ve .
har-Si-in GE¢

ta ku-"u-ut-ta'-as pé-e-ra-a[n] / |
NINDA@ar-.ii-i]n GEs —

[ ku-u-ut-ta(?)]-"as' pé-ra-an ta-
Tra-a-ur' "da-a’-i

par-Si-ia' ta ha-a-as-si-"i' da-"a'-[i] / [
da-al-"i' —

[ 5 lu-ut-ti-ila  par-Su-ull-li hla-at-"ta-lu'-
wa-as "GIS'-i

hal-ma-a$-Su-it-ti. par-Su-ul-li  [[u-ut-ti-ia] / [

] —
[ par-$ lu-ul-[li] da-a-i
par-Su-ul-li ha-as-sa-a-as ta-plu-u-us-za ]
[X X X X X X §i-u-ni ku-ut-ta-as| pé-ra-an 3-is Si-pa-an-ti
[ plé-e-ra-an  3-is | ]

[XXXXXXXXXXXXX]|X-1 ha-as-§i-i  1-i§
[ ha-as-§li-"i" 1-i§ —
[ lu-ult-ti-ia 1-is

kur-S[a-as pé-ra-an]/ [1-is
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(ca. 8 righe mancanti al termine di A, Ro I)

10

11

12

13

14

15

Ro Il

A

A

GAL rLU1'MESMUHALDIM "wa'-al-"hi-ia'-a$ is-pa-an-t[u-zi-as-Sar GEg
LUGAL-i pa-ra-a e-ep-zi]

LUGAL-u§ QA-TAM da-a-i UGULA "U"MPSMUHALDIM §i-"-[ni
ku-ut-ta-as pé-ra-an 3-is Si-pa-an-ti]

UGULA ""MSMUHALDIM a-ap-pa® pa-iz-zi nu-us-si [UGULA
LUMESSSBANSUR §le-[er e-ep-zi]

'TUGULA" "WMPSMUHALDIM ha-as-%i'-i 1-i§ kur-Sa-as pé-ra-a[n 1-
i§ hal-ma-$u-it-ti. "1'-i[§]

lu-ut-[ti-ia 1-i§ ha-at-ta-lu-wa-as GIS-[i 1-i§] nam-ma {x}

ha-as-"$i'-i 1-is Si-pa-an-[ti]

UGULA "U™MSMUHALDIM' GESTIN-a5 is-pa-an-du-zi-as-sar G[Eq
LUGAL-i pa-ral-fa' e-ep-zi

LUGAL-us Q[A-TAM da-a-i UGULA “"MESMUHALDIM §i-i-ni
[ku-ut-ta-as pé-rla-an 3-is Si-pa-an-"ti

UGULA “UMSSMUHALDIM [a-alp-pa pa-iz-zi ta-as-Se UGULA
L[UME> GBBANSUR Se-e]r e-ep-zi

UGULA “UMPSMUHALDIM h[a-as-si-i] "1-i§ kur-Sa-a5 pé-[ra-an 1-
i§ hal-mla-Su-it-ti 1-i§

lu-ut-ti-ia 1-i[§ ha-alt-ta-lu-wa-a§ GIS-[i 1-i§ ha-as-Sa-as (?)] ta-pu-
us-za

1-is [Si-pa-a]n-[ti]

LUGAL-u$ a-ru-wa-i[z-zi tla-as hal-ma-as-su-it-ti pla-ra-a ti-i]-"e'-ez-
zi

LUrSAGI' GAL-r[i ti-dJa-i LUGAL-u§ 2'-e e-k[u-zi °TIM U Pwa,-se-
ez-zi-1[i]

hu-up-pa-Tri' TSi-pa-a[n-ti] GIS PINANNA.TUR LU'MEgﬁal-l[i-ia-re-ef
is-ha-mi-an-zi
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16

17

18

19

20

21

22

23

24

25

26

27

28

29

30

31

> > > >

>

32 A

33

UGULA "UMESMUHALDIM Y“"NIG.GIG [i]-da-i ku-ut-ta-as pé-ra-
lan Si-u-ni (?) dal-a-i ha-as-si-i

da-a-i kur-Sa-a$ pé-rla-aln da-a-i hal-ma-Su-it-[ti da-a-i lu-ult-ti-ia
da-a-i

ha-at-ta-lu-wa-a§ GIS-i' [dal-"a"-i nam-ma ha-as-si-i" [da-a]-"i"

UGULA "UMESMUHALDIM GESTIN-a§ i5-pa-[an-tu)-Tuz-zi-[a$)-"Sar
'GE¢' [LUGAL-i pa-ral-'a' e-ep-zi

LUGAL-u§ QA-TAM da-a-i [UGULA “UTM™MUHALDIM <§i-ti-ni>
ku-ut-tla-as pé-ra-an 3-is]| Si-pa-an-ti

UGULA "UMSSMUHALDIM EGIR-pa pa-iz-[z]i nu-us-Se UGULA
LUME SSBANSUR §e-er el-ep-zi

UGULA "UMPSMUHALDIM ar-ha-a-iz-[z)i ha-as-si-i 1-i[§ kur-Sa-as
pé-ra-an 1-i)§ <hal-ma-Su-it-ti 1-is>

lu-ut-ti-ia 1-i§ ha-[at-tlal-wa-a§ GIS-i 1-i[§ ha-as-Sa-as (?) ta-pu-uls-
za 1-i§ Si-pa-an-ti

LUGAL-u4§ a-ru-wa-a-iz-[zi “"MUHALDIM ““"NiG.GIG [LUGAL-i
pla-"ra-a' Tel-ep-zi

LUGAL-us QA-TAM da-a-i ta-as-ta pa-ra-a u-dla-i tla LUSAGI pa-
a-i

LUGAL-uS$ tu-un-na-ak-ki-is-na pa-iz-zi NINDAS g-r[a-a-ma hal-zi-ia
LU "URV[TU]R kur-Sa-an v-da-an-zi ta-an a-ap-pa kldn-kdn-zi
[LUGAL-us$-za] a-ni-ia-at-ta da-a-i ta-as-ta pa-ra-a pa-iz-zi

X xx (x) ] ka-ru-ii e-es-zi LU “STUKUL LUGAL-i GAL-in pa-a-i

[LUGAL-u$ pul-u-ri-in da-a-i LU SISTUKUL DUGte-e§-§um-m[i]-in a-
ap-pa e-ep-zi

LU[GAL-us-$i m)a-a-ni-ia-ah-hi NINDAwa-ga-a-ta-af 2-ah-hi 2 O18 [z]a-
lu-wa-ni-us

2 hu-up-pa-ru’-us LU SSTUKUL a-ru-wa-a-iz-zi ta-a|z] da-a-i

LUGAL-us "a'-ap-pa E@a-le—en—ti—u pa-iz-zi
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34

35

36

37

38

39

40

41

42

43

44

B x+1

B2

B3

B#4

Bs

B¢

LUGAL-us M"NYS'LUGAL-Sa e-Sa-an-da GAL PUTU Pme-ez-z[u-ul-
la a-Sa-an-da-as

[

| "a'-Sa-an-da-as

a-ku-an-zi LU ©®BANSUR su-up-pa-Taz' “*BANSUR-az 2 tu-[nil-in-
ga-as """ har-sa-us da-a-i

NINDA, o .
] har-Sa-us "da'-a-i

LUGAL-i pa-a-i LUGAL-u§ par-si-ia LU “®BANSUR e-e[pz]i tu-us
a-ap-pa
[ ]

fal-ap-pa

su-up-pa-i “BANSUR-i da-a-i GIS PINANNA.TUR “"Mpal [li-ia-
rli-es iS-ha-mi-an-zi

[

i$-hla-mi-an-zi

L. v T GIS L . . ,
Si-u-na-a$ "Bl-az 3 Vza-lu-wa-ni-us u-da-an-zi [tu-us aln-da pé-e-
da-an-zi

[ an-dla pé-e-
fda-an-zi’

tu-us LUGAL-i pa-ra-a ap-pa-an-zi LUGAL-us QA-TAM [da-a-i]

[ d]a-a-i

tu-us EGIR-pa A-NA E.DINGIR™™ pé-e-da-an-zi “["M™ P x x [S-T]U
E.NA,

[ ]1x

ta-ha-tu-ma-a-ar u-da-an-zi

LUGAL-u§ MUNUS.LUGAL-[d¢§]-$a a-Sa-an-da-as GAL °IM U
Plwag-Se-ez-zi-li al-"ku'-[an-zi]

LU “SBANSUR S[u-ulp-pa-az SSBANSUR-az 2 tu-ni-in-ga-[as
NINDA .y .
har-Sa-us da-a-i)

LUGAL-i pa-a-i [LUG]AL-$a par-si-ia LU “SBANSUR LUGAL-i [e-
ep-zi tu-us a-ap-pa |
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45

46

47

48

49

50

51

52

53

54

55

56

57

B x+1°

B 2”

su-up-pa-i “S"BANSUR-i da-a-i GIS PINANNA.TUR “MESpal f[i-ia-
re-es i§-ha-mi-an-zi]

'Sul-[up-pa-i

LUGAL-us MUNUS.LUGAL-a[§]-Sa GAL Pi-na-ar a-5a-<an>da-as
a-ku-a[n-zi (X X X x)]

LUGAL-u[s

LUGAL-us MUNUS.LUGAL-[a$-§|a a-Sa-an-da-as ta-ga-a-an a-ru-
wa-a[n-zi GAL D7A BA,BA, a-ku-an-zi]

LUGA[L-us

LUSAGI NmDA[zar—fz’-in GEs a-ra-ah-za u-da-i LUGAL-"i" [pa-a-i ta
par-Si-ia ]

"USAGI

LU.MES »

wa-al-ha-an-zi-is-sa-an Sa-ah-ta-ri-li-[i-e-es i§-ha-mli-an-"zi’

LUGAL-us MUNUS.LUGAL-as-sa a-Sa-an-da-a$ ta-ga-a-an a-ru-wla-
an-zi G]JAL PUD-MI a-ku-an-z[i]

USAGI NlNDA@ar-ﬁ-in GE¢ a-ra-ah-za u-da-i [LUGAL-i pla-a-i ta
par-si-ia

[LU'MES§a-a]ﬁ-ta-ri-li-i-e-ai is-ha-mi-an-z[i X X (X) ERI]NMEg-az a-ap-
pa-i

[LUGAL-us MUNUS].LUGAL-as-5a a-sa-"an-da-as' "ta-ga'-[a-an al-
ru-wa-an-zi °"GAL.ZU a-ku-an-zi

["USAIGI NP har-si-iln GE¢ a-ra-ah-za t-da-i] LUGAL-i pa-a-i ta
par-Si-ia

LU.MES

[wa-al-ha-an-zi-i[s-Sa-an Sa-ah-tla-"ri*-li-e-e$ is-ha-mi-an-zi

[*MSU.GL FMPSULBA-RU (?) pa-a-aln-zi

[LUGAL-us§ MUNUS.LUGAL-as-5a a-Sa-an-da-as lte-li-pi-nu-un a-
ku-an-zi GIS PINANNA.TUR
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58 A

59 A

60 A

61 A

62 A

63 A

64 A

65 A

Vo III

10 A

[LU'MEg@al—li-ia—re—ei SIR®Y tulun-na-ak-ki-is-na-as LUMESUGUD
pa-a-an-zi'

[LUGAL-us§ MUNUS.LUGAL-as-Sa a-sa-an-da-as Dt]u-fza—ia—il a-ku-
an-zi GIS PINANNA.TUR

["OMEShal li-ia-re-es SIR'Y DUMUMP LUGAL DUMU.MUNUS M
LUGAL-as-Sa pa-a-an-zi

[ 1x-as Si-wa-ti tuh-hu-us-ta

[ hla-at-kan-zi ma-a-na-pa ha-Sa-
an-zi

[ LUGAL]J-uS tu-un-na-ak-ki-is-na pa-iz-zi
[ Ix-ia [x x x X]

[ ] (tracce illeggibili visibili nella foto)

[ aln-da u-en-zi ta Si-u-n[i (pé-ra-
an)]

[ ]x 2 DUG.GEs GESTIN da-a-i

[i$-pla-an-du-"zi-ia-as'-S[a-ar x]|x GE¢ da-a-i ta-as-ta pa-ra-a [pé-e-

da-i|

LUGAL-u$ a-ni-ia-at-ta-Se-e[t dal-'a'-i ta-a$ pa-iz-zi hal-ma-Su-it-"ti’

ta-pu-us-za ti-e-ez-zi DU[MUMES E.GAL] U LUMES \rp SE-DI an-da
pa-an-zi

ta-az A-SAR-SU-NU ap-pa-an-zi [ta ti-e]n-zi LU'MESMUI;IALDIM
LUM™ SSBANSUR

[LU‘M]EgALAM.ZUg an-da u-en-z[i ta plé-e-da-as-me-et ap-pa-an-zi

[UGULA "WMSMUHALDIM ka-at-ta-pa-la-as 7-i[§ ti-da-i §)i-ti-na-
as pé-ra-an

ha-as$-Si-i kur-§a-a$ pé-ra-a-n [[u-ut-ti-ia hal-ma-al§-Su-it-ti ha-at-ta-
lu-wa-as GIS-i

[nalm-ma [ha-as]- '$i-i' da-a-[i
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11

12 A

13

14

15

16

17

18

19

20 A

21

22 A

23

24

25

26

27

28

[UGULA LUMES GIgBANSU]R? Thar-na-an-da-an [ 7-is dla-a-i Si-u-ni
[kur-Sa-a$ pé-ra 1-an ha-as-Si-i hal-ma-[as-Su-it-ti [u-ut-ti-ila

ha-alt-ta-lu-wa-as| GIS-i nam-ma [ha-as-Si-i da-a-i]

UGULA "“UMSMUHALDIM GES[TIN-a§ i§-pa-aln-[t\u "uz-zi-ia -as-
'Sar' [GE¢ LUGAL-i pa-ral-a e-ep-zi

LUGAL-u§ QA-TAM d[a-a}-i UGULA ""MSMUHALDIM §i-i-[ni ku-
ut-ta-as pé-ra-an 3-is Si-pal-an-ti

UGULA LUV FSBANSUR [se]-er e-epzi UGULA
LUMESMU[IHALDIM ha-as-i-i 1-is kur-§la-a$ plé-ra-an]

1-i§ hal-ma-as-Su-i[t}-ti 1-i§ lu-ut-ti-ia 1-[iS ha-at-ta-lu-wa-a§ G[IS-i
1-is]

vove I N .
nam-ma ha-as-Si-i "1'-is" Si-pa-an-[ti]

LUGAL-u$ a-ru-wa-iz-zi ta-a$ hal-ma-as-Su-it-ti pla-ra-a ti-i-e-ez-zi]

WSAGI GAL™ " da-i LUGAL-u§ 2-¢ e-ku-z[i °IM U "wa,-Se-ez-
zi-li]

"hu-up-pa-ri’ §[i-pa-an-t]i GIS PINANNA.TUR LU'MESﬁal-l[i-ia-re-esV]

[i§-ha-mi-an-zi ta-as-ta] pa-ra-a pé-e-da-[i]

'LUGAL rvl‘ﬂ M[UNUS.LUGAL e-sa-an-dla ME-E QA-TI pi-an-zi
fla’ SUMS_SU-NU ar-ra-an-zi]

LUGAL U MUNUS[.LUGAL a-§a-an-da-as] a-ru-wa-an-zi GAL °IM
S[u-up-pi-is-du-wa-ri-it|

a-ku-an-"zi' LUGA[L-uS hu-up-pa-rli Si-pa-an-ti MUNUS.LUGAL-$a
na-a(t-ta “ki-i-ta-as]

hal-za-a-i wa-a[l-ha-an-zi-i)§-Sa-an LUMES
an-zi|

Sa-ah-ta-ri-l[i-e-es i5-hla-[mi-

YUSAGI 1[NPAar-si-in] EM-SA GEg a-ra-ah-za v-da-i tla LUGAL]-
i pa-"a'-[i]

LUGAL-us par-si-[ia ta LGSA]GI—as“ pé-e-da-i nu ku-ut-ta-[as] pé-ra-
an 'Si'-u-ni
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29

30

31

32

33

34

35

36

37

38

39

40

da-a-i LU GISIBANSUR 1 NINDA.GUJR..RA KU7.KU; $u-up-pa-az
CSBANSUR-az da-Ta'-i

LUGAL-u§ par-Si-[ia ta] "a'-ap-pa Su-up-pa-i CSBANSUR-i da-a-i
U MUNUS.LUGAL "QA'-TAM-MA

LUGAL U MUNUS.LU[GAL 3$a-ra-a] ti-en-zi $e-er-pdt a-ru-wa-a-
an-[z]i GAL UTU

U Pme-ez-z[u-ul-la] "a-ku-wa-an-zi LUGAL-u§ GAL* hlu-u-ulp-"pa-
ril Si-pa-an-ti

x|

MUNUS.LUGAL-$a [na-at-ta GI]S PINANNA.GAL.GAL “UMpq/ ;.
ri-e[s i§}-ha-mi-an-zi

MU[NUS.LUGAL-$a

’

LUVSA[GIV NINPALar-§i-iln KU7.KU; LUGAL-i pa-a-i ta pdr-s[i-ia LU
SISBANSUR

"USAGI

r11 NIN[DA.GUR4.RJA K]JU7.[KU7] Su-up-pa-az ““BANSUR-az da-
fa'-i [LUGAL-uls par-si-ia

1 'NINDA'JGUR4.RA
ta a'-ap-pa GI[gBAN]gUR-pdt da-a-i

tla

LUGAL-us MUNUS.LUGAL-Sa a-Sa-an-da-as a-ru-wa-an-z[i GA]L
PIM? [Su-up J-pi-is-Tdu-wa-ri-it

LUGAL-us [

a-ku-an-zi LUGAL-us hu-u-up-pa-"ri* Si-pa-an-ti MU[NUS.LUGAL-§a
na-alt-ta wa-al-ha-an-zi-is-sa-an

a-ku-an-z[i

LUMES Sa-ah-ta-ri-li-e-e$ is-ha-mi-an-z[i LUSAGI 1 NNPAhgr-Si-in
"EM-SA GEq

LUMES ¢ - .
S[a-ah-ta-ri-li-e-es

[ _ pla-a-i ta par-Si-ia LUSAGI L[UGAL-i e-ep-zi tla LU
““BANSUR pa-a-i
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41

42

43

44

45

46

47

48

49

50

51

B¢

B 10

Bir

B 12

B 12

B 13

B x+1°

B 233

LUGAL-i [

[LU GIgB{\N]gUR-s‘a ku-ut-ta-as pé-ra-an Si-i-n[i da-a-i LU
SSBAN]ISUR 1 N™P%gp-si-in KU7.KUy

LU “S[BANSUR
[ ] 9SBANSUR-az 'LUGAL-" pa-a-i ta pldr-Si-ia ta a-
alp-pa

"Su-up-pla-az

[ 1T “SBANSUR-i" "da-a™-[i MUINUS.LUGAL-$a QA4-
"TAM-[MA]

'Su'-u[p-pa-i

'LUGAL' 'U" MUNUS.LUGAL a-§[a-an-da-as] a-ru-wa-an-zi GAL
PIM §[u-up-pi-is-du-wla-ri-it a-ku-an-zi

L[UGAL

LUGAL-u$ hu-u-up-pa-ri [Si-pa-an]-ti MUNUS.LUGAL-Sa na-at-ta
wla-al-ha-an-zJi-is-Sa-an

L[UGAL

WOMESSa-ap-ta-ri-lfi-e-es i)§-ha-mi-an-zi ""SAGI [1 NN par-si-iln
'EM-SA? "GEg'

LUGAL-i pa-a-i ta par-si-ila] LUSAGI e-ep-zi LU [GISBANgU]R pa-

a-"in

LU ““BANSUR ku-ut-ta-as pé-ra-an Si-i-ni da-[a-i]

LUGAL-us MUNUS.LUGAL-Sa a-Sa-a-n-da-as a-ru-wa-an-zi GAL
PIIM] Tsuup-pi-is-Tdu -wa-ri-it

[

Su-up-pi-is-du-wla-ri-it

a-ku-an-zi LUGAL-u§ hu-up-pa-ri Si-pa-an-ti MUNUS.LUGAL-Sa
nla-at-tla wa-a[l-hla-an-zi-is-Sa-an

[

wa-all-ha-an-zi-is-Sa-an

LU'MEss“a-a@—ta-ri—li—e-e§ i$-"ha'-mi-an-zi LUSAGI 1 [NmDAfz]ar—ii—in EM-
S4 GEs
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52

53

54

55

56

57

58

59

60

61

B 333

B 67ss.

B 733

62 A

63

64

[
] GEg

LUGAL-i pa-a-i ta par-si-ia ""SAGI e-ep-zi ta LU “SBANSUR
pa-a-i

[

pal-fa’i
LU “SBANSUR ku-ut-ta-as pé-ra-"an" Si-u-ni da-a-i

[ da-al-i

LUGAL U MUNUS.LUGAL a-Sa-an-da-[as] a-ru-wa-an-zi GAL °IM
Su-up-pi-is-du-wa-ri-it a-ku-an-zi

[

Su-up-pi-is-du-wa-rli-it /[ ]

LUGAL-u$ hu-up-pa-ri Si-pa-[aln-ti MUNUS.LUGAL-Sa na-at-ta
"wa'-al-ha-an-zi-is-Sa-an

[

wa-al-ha-an-zi-is-Sa-an

LU'MEgs“a—a@—ta—ri—li—e—e§ [i15-ha-mi-an-zi LUSAGI leDAﬁar—riiLin EM-
SA4 GE¢

LUGAL-i pa-a-i ta par-si-ila LU]SAGI e-ep-zi ta LU GIS[BAN]SUR
pa-a-i

LU “SBANSUR-sa ku-ut-t{a-as| pé-ra-an Si-u-ni da-a-i

LUGAL U MUNUS.LUGAL 'a-§a-an-da-as" a-ru-wa-an-zi GAL °IM
Su-up-pi-is-du-wa-ri-it

a-ku-an-zi LUGAL-[uS] hu-u-up-pa-ri Si-pa-an-ti MUNUS.LUGAL-$a
na-at-ta wa-"al'-ha-an-zi-is-Sa-an

LU'MEgia—a@-ta—r[i—l]i—e—e§ i§-ha-mi-an-zi [LUSAGI 1 NmDA@ar-s“i—in EM-
SA GE¢ LUGAL-{]

pa-a-i ta par-S[il-ia LUSAGI e-ep-zi ta LU CSBANSUR pa-lal-i

LU “SBANSUR-§a ku-ut-ta-as pé-ra-an Si-u-ni da-a-i

LUGAL U MUNUS.LUGAL a-$a-an-da-a$ a-ru-wa-an-zi GAL °IM
Su-up-pi-i[S-du-wa-ri-it|
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65 A a-ku-an-zi* "LUGAL-us" hu-up-pa-ri Si-pa-an-t[i MU]NUS."LUGAL-
sa' "na-at-ta" [wa-al-ha-an-zi-is-Sa-an|

66 A ["OMESsq_ah-ta-rli-li-es is-ha-mi-an-zi [""SAGI 1 NNPAhar-si-in EM-SA
GEq]

67 A [LUGAL-i pa-a-i ta plar-si-ia LUS[AGI (LUGAL-i) e-ep-zi]

68 A [LU SSBANSUR pa-a-i] LU GIg[BANSUR—fa ku-ut-ta-as pé-ra-an Si-

u-ni da-a-i|

Vo IV
x+1 A [ ] xx [X X X]
2> A [LUGAL U MUNUS.LUGAL GAL °ZA BA4BA; a-ku-an-zi GI|S
PINA[NNA GAL.GAL]
3 A [FOMESpal li-ri-es is-ha-mi-an-zi ] "USAGI T11 ™NNPApgy i1 ifn]
4 A la-ra-ah-za u-da-i LUGAL-i pa-a-i ta par-Si-ila tak-kan wa-a-ki
5 A [LUGAL U MUNUS.LUGAL a-$a-an-da-as a-ru-wa-aln-zi GAL PUD-
MI a-ku-wa-an-zi
60 A [ ) ] 1 NINDA.GUR4.RA SAs par-si-ia
ERINM®_az a-ap-pa- i
7 A [LUGAL U ] "™MUNUS.LUGAL" "$a'-ra-a ti-e[n-zi "GAL.ZU] a-ku-
an-zi GIS "INANNA.GAL.GAL
8 A [LU'MEgbal-]li-ri-es‘ i§-ha-mi-an-zi [LUGAL-us NINDAzi-i]p-pu—la—ai—ni
par-Si-ia
B x+1 [ Ix x x[
9 A [LU'MEs] (U.BA-RU "“UMP§U.GI [(x X) pa-a-an |-zi
B2 | LOAMESr U G [
10° A [LUGAL-u]§ A-NA ""MPSALAM.ZUs 1 [hu-u-up-pdr GESTIN

m)a-a-ni-ia-ah-hi
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11" A

122 A

13 A

14 A

157 A

16> A

17 A

B 10’ss.

18 A

[ GES]TIN
ma-ni-ia-ah-[hi]

[UGULA” ""MSALAM.ZUs a-ru-wa-a-iz-z[i ta GESTIN ma-al-d)i ta-
az da-a-i

[ ma-all-di ta-
az da-a-[i]

[LUGAL-u]s MUNUS.LUGAL-5a GAL Dtu—fza—§a—a-i [/
a-ku-an-zJi GIS PINANNA.GAL.GAL

[ 5 Dtu-fla—§a—a-i]l a-sa-an-da-as
a-ku-an-zi GIS P[INANNA ]

[LU‘MES]@al—Zi—ri—e§ i$-ha-mi-an-zi LU'MEg[DUGUD pa-
al-an-zi

[ LUMIBSHUGUD NA-AP-TA-A-NI pa-
a-a[n-zi]

[LUGA]L TU" MUNUS.LUGAL S$a-ra-a ti-en-zi  a-rlu-wa-an-zi
hu-u] "up-pa-ri’ S[i-pa-an-ti]

[ a-rlu-wa-an-zi
LUGAL-u$ hu-u-up-pa-ri Si-[pa-an-ti]

[MUINUS.LUGAL-5a na-at-ta GAL "IM Pwag,-Se-ez-z[i-1]i a-ku-an-z[i]
[ Pylag-Se-ez-zi-li - a-ku-an-z[i]

[GI]S PINANNA.GAL.GAL “"M™paljiries SIRRV "W[SA]GI
GAL™ e-e[p-zi]

[ LOMES pol liorli-es SIRRV "USAGI
GAL™ e-e[p-zi]

[DUM]U E.GAL LUGAL-wa-a§ "ta'-pu-us-za tu-u-ri "da-a -[i ]
LUGAL-wa-as pé-ra-an

[ tu]-"u-ri da-a-i ta-as
LUGAL-wa-as /[ ]1—

[x x X X x] "4-NA" ESA Tpaviz—zi LUGAL-u5 “[BANSUIR™ kat-ta
kur-alk-zi|
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19°

20°

21’

22’

23’

24°

25°

26’

27

B 11°ss.

B 12°ss.

B 13

B1s

B1e

B17

B 1®

B 18’ss.

[ 1 ESA Tpavizzi LUGAL-us “SBANSURY™ / [

]—

[ta E.SA-na pla-iz-zi MUNUS.LUGAL-Sa Sa-ra-a "ti'-e-ez-zi a-ru-
wla-a-iz-zi]

[ pa-ilz-"zi' MUNUS.LUGAL-Sa Sa-ra-a ti-e-ez-zi / |

] —
[x x] x [x xz]}i GIS PINANNA.GAL.GAL “'M®palli-ia-re-es SIR®Y

[ 1 GIS PINANNA GAL.GAL "WMp41jiries  SIRRY

MUNUS.LUGAL-5a “[BAN]SUR™ kat-ta kur-ak-zi ta E.S[A-nla
pa-iz-zi

[ fla E.SA-na
pa-iz-zi

LUMESE SE-DI [LUM]* SUKUR.GUSKIN “*BANSUR LUGAL U
[ “®*BAN]SUR MUNUS.LUGAL

) ) LU]GAL U
1 ““ BANSUR MUNUS.LUGAL

u-un-ha-an-z|[i GI]SBANgURIjH'A kar-pa-an-zi tu-us-[ta pla-ra-a pé-e-
da-an-zi

[ pla-ra-a pé-e-
da-an-zi

KL{gNiG.BAR-an [hall-zi-ia ha-at-kan-zi LUGAL-u[§ Su-ulp-pa-as
PNA-as

Lo

SISTNA-as

GAL™ e-kfu-zli “™“P*har-si-in-na pdr-si-ia GA[L DUMUM®]"E1.GAL
pa-a-i

[

]1—
iS-pa-an-ti  tuh-hlu-usl}-t[a]

is-pa-an-ti / | ]

ma-a-na-pa hla-as-Sa-anl-zi KUSNIG.BAR wus-Si-i[a-an-zi LUGAL-us-za
. . - v
a-ni-ia]-at "ta'-se-"et’
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B 20°

28 A

Bar

29" A

B 22

300 A

B 23

31" A

B 24

32 A

B 25

33 A

B 26

34 A

B27

35" A

B2®

36> A

[ KUNiG.B[AR 1 L[UGAL-u$-za

]
da-a-i tla pa-ral-'a'  u-iz-zi LUU—[BA—RU 1x x
[ | u-iz-zi rLUU‘—[BA-RU] X -Tel-x-Tan"-[ ]
LUGAL-u$ k[u'-ut-ta-as] "pé-ra*-an 2 N"""har-sa-us ]
[ pé-rla-an 2 NINDA@ar—§a—ru§1 GE¢ par-si-[ia]

ta “SB[ANSUR-i] 'da-a-i' "KAS.GESTIN-na-an' '$i-pa-an-ti' ta 'a’-
rlu-wa-iz-zi|

[ K]AS.GESTIN-na-an Si-pa-an-ti ta a-
ru-wa-i|z-zi|

LUGAL-us 'a'-[rla-ah-za pa-iz-zi LU'MESMUHALDIM an-da u-en-zi
ta Su-up-pa | ]

[ ] "UMESNMUHALDIM  an-da  ii-en-zi
ta Su-up-pa klu-ra-an-zi

ta za-nu-"vu'-an-zi LUGAL-u§  a-ra-ah-za u-iz-zi tu-un-na-alk-ki-is-na
pa-iz-zi]

[ LUGAL-ul§ a-ra-ah-za u-iz-zi tu-un-na-ak-ki-is-na
pla-iz-zi]
[NNPASa-ra-a-ma hal-zi-ia LUGAL-us  e-Sa Su-wa-a-ru ku-e
G[AL"]

LUGA]L-us e-Sa Su-wa-a-ru ku-e
GALYA

[ak-ku-usS-ki-iz-zi ta a-pé-e-pat e-ku-zi

ak-ku-us-"ki'-z[i] / [ | e-ku-zi

[ma-a-an hla-as-Sa-an-zi mi-is-ti-li-ia me-hu-ur tu-u[n-nla-ak-[ki-is-
nal

[ mi-is-tli-li-ia me-hu-ur tu-un-na-ak-ki-is-
na

[pa-a-an-zi N""P1*5a-ra-a-ma hal-zi-ia UGULA LU'MESMUI;IALDIM U
LU'MESMUHALDIM [ lu-up-pa ti-lan-zi]
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37

38

39

40°

41’

42

43’

B 29’

B 30°

Bi3r

B 32

B33

B34

B35

A 36

B37

o hal-z)i-ia UGULA "UMPMUHALDIM U
LUMESNMUHALDIM Su-up-pa ti-an-zi

[XX XX i-pa-an-du-zi-as-Sar GEs SA GESTIN da-a-i ku-u[t-tla-as
pé-"ra-an’

[ i§-pa-an-du-zli-as-sar GE¢ SA GESTIN da-a-i ku-ut-ta-as
pé-ra-an

[Si-u-ni 1-i]§ Si-pa-an-ti  ha-as-Si-i 1-i§ kur-Sa-as pé-ra-[aln 1-i§

[ Si-pa-an-tli ha-as-si-i 1-is kur-Sa-as pé-ra-an 1-is
[hal-ma-as-Su-ilt-ti ~ 1-i§ lu-ut-ti-ia  1-i§ ha-at-tal-wa-a5 GIS-i 1-is
[hal}-"ma-[as-Su-it-ti 1-is lu-ult-ti-ia 1-iS ha-at-ta-lu-as GIS-i 1-is
lha-as-5al-"a'-as ta-pu-us-za 1-i§  Si-pa-an-ti

ha-as-$[a-as 1-i]§ Si-pa-an-ti

[ ] U MUNUS.LUGAL e-Sa-an-da Su-wa-a-ru ku-e GAL™*
[aJk-ku-us-kan-zi

LUGAL U [ 1 su-wa-a-ru ku-e GAL™*
ak-"ku-u[s-kan-zi]

[ta a-pu-u-u$-"pat' a-ku-an-zi tuh-hu-us-t[a]

[ a-ku-aln-zi tuh-"hu'-us-[ta)

TUP-PI te-et-hé-es-na-als|

[ te-et-hlé-e[s-na-as|

2.2.1.d Traduzione

Rol

§1(1-4)
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[Quando il dio della Tempesta tuo]na, un impiegato di Palazzo corre; a lato del re [...]
di ferro, va a disporsi davanti alle guardie del corpo. I figli del re vanno a disporsi dietro

alle guardie del corpo; [gli impie]gati di Palazzo mantengono il loro posto.

§2 (5-8)
Gli stranieri, i [dignita]ri e colui che siede davanti al re si alzano, si fanno indietro e
rimangono in piedi. Una guardia del corpo dispone un braciere dietro; va a disporsi

davanti ai figli e alle figlie del re.

§ 3(9-19)

L’impiegato di Palazzo del re e I’'impiegato di Palazzo rella regina vanno a prendere i
panni per le ginocchia e i poggiapiedi del re e della regina. I panni per le ginocchia li
dispongono sul Suppiwashanalli- mentre 1 poggiapiedi li dispongono a terra. Gli
impiegati di Palazzo si fanno indietro e prendono il loro posto. Il re e la regina avanzano
dal trono. Il re si inginocchia davanti alla finestra e la regina si inginocchia davanti alla
finestra. Il capo dei coppieri porge al re un vaso iskaruh di ferro. Il re effettua una
libagione davanti alla finestra. [Il capo] dei coppieri prende il vaso iskaruh dal re e lo
porta fuori. Il re e la regina ritornano al trono e si siedono. I figli del re, le figlie del re, i

dignitari e gli stranieri si inchinano al re e si siedono.

§ 4 (20-24)

Un coppiere porta al re la coppa placcata del dio della Tempesta; il re e la regina si
alzano e si inginocchiano. Il kita- grida. Bevono la coppa del dio della Tempesta. Si
colpiscono (strumenti a percussione). I cantori Sahtarilies cantano. Un coppiere porta da
fuori una pagnotta; il re (la) spezza, [il cop]piere (la) prende e (la) porta fuori. Il re si

inginocchia. Il kita- grida. (Il rituale) nel halentiu- ¢ terminato.

§ 5(25-27)
Quando [chiu]dono e il dio della Tempesta tuona, il re si inginocchia davanti alla
finestra; spezza una pagnotta ¢ (la) dispone sulla finestra. Egli prende un vaso da

libagioni di vino ed effettua una libagione. Il re si inginocchia di nuovo.
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§ 6(28-34)

Quando [il dio della Tempesta] tuona, il re scende dal carro; si inginocchia, effettua una
libagione e si inginocchia di nuovo. Quando arriva in una citta, allora la nella (stessa)
giornata non fa piu niente. Ma quando fa luce aprono e tirano via la tenda. Il re prende il
proprio corredo e va fuori. Il funzionario huldala- prende la borsa kursa- dall’edificio

halentiu- e la porta fuori.

§ 7 (35-42)

[II re] viene da [fuori] e va nell’edificio halentiu-. Egli si dispone a lato del trono. Gli
attendenti al tavolo e i cuochi trasportano il pane harsi- — portano due recipienti
harsiyalli-: in uno stanno 15 pani harsi neri e nell’altro stanno 15 pani harsi- neri — e lo
dispongono. Il capo dei cuochi porta [ac]qua da fuori. Prende il legno di ginepro da un
braciere, lo getta dentro (I’acqua); lo riprende e purifica il re. Porge il tuhhuessar-al re

ed egli lo divide (?). Un impiegato di Palazzo da al re un panno.

§ 8 (43-50)

[I cuochi ?] portano il tavolo zintiya- e (lo) dispongono; il re [si siede] sul trono. I
cuochi cominciano a macellare. Macellano nove pecore nere presso il muro. [...]
prendono il tavolo zintiya- e (lo) portano fuori. [Inoltre] si trasportano due tori neri:
dieci uomini della lancia di bronzo trasportano un toro nero e (altri) dieci uomini della
lancia di bronzo trasportano un toro. Li portano all’interno dell’edificio halentiu- e li
sacrificano. Il re da ai venti uomini della lancia di bronzo cinque mine d’argento. Essi

[le dividono?]. Ciascuno prende dieci sicli d’argento.

§ 9 (51-56)

[l responsabile dei cuochi] porge al re [una pagnotta ne]ra. Il re (vi) pone la mano. [...]
spezzano le pagnotte nere e (le) dispongono davanti al muro. Il capo degli attendenti al
tavolo spezza una pagnotta nera e la dispone nel focolare; il recipiente taraur- lo
dispone davanti al [muro?]. Dispone un pezzo (di pane) presso il trono, un pezzo [alla

finestr]a, un pezzo sul legno del chiavistello (e) un pezzo a lato del focolare.

§ 10 (57-)
[...] liba tre volte davanti [al muro per il dio ... ] una volta [al focolare], una volta

davanti alla borsa kursa, una volta [alla fine]stra [...].
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Ca. 8 righe mancanti fino al termine della colonna A Ro .

Ro Il

§ 11 (1-6)

I1 capo dei cuochi [porge al re un vaso da liba]gioni [nero] di bevanda walhi. Il re (vi)
pone la mano; il responsabile dei cuochi [liba tre volte davanti al muro per] il dio. Il
responsabile dei cuochi si fa indietro e [il responsabile degli attendenti al tavolo] prende
(la bevanda walhi) da lui. Il responsabile dei cuochi liba una volta presso il focolare,
[una volta] davanti alla borsa kursa-, una [volta] presso [il tro]no, una volta alla finestra,

[una volta] sul legno del chiavistello e poi (ancora) una volta a lato del focolare.

§ 12 (7-12)

Il responsabile dei cuochi porge al re un vaso da libagioni nero di vino. Il re (vi) pone la
mano. Il responsabile dei cuochi liba tre volte da[vanti al muro] per il dio. Il
responsabile dei cuochi si fa indietro e il responsabile degli [attendenti al tavolo pren]de
(il vino] da lui. Il responsabile dei cuochi [lib]a una volta [presso il focolare, una volta
da]vanti alla borsa kursa, una volta presso il trono, una [volta] alla finestra, [una volta]

sul legno del [chia]vistello e una volta accanto [al focolare?].

§ 13 (13-15)
Il re si inginoc[chia e] avanza verso il trono. Un coppiere [por]ta una coppa; il re beve
due volte: (al) dio della Tempesta e (a) WaSezzili. Liba in un vaso huppar-. La piccola

lira (risuona); i cantori hal[liyares can]tano.

§14 (16-18)

Il responsabile dei cuochi porta del fegato. Lo pone davanti al muro [per il dio?]. (Lo)
pone presso il focolare, (lo) pone davanti alla borsa kursa-, (1o) [pone] presso il trono,
(lo) pone alla [fines]tra, (lo) [po]ne sul legno del chiavistello e poi (lo) [pon]e presso il

focolare.
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§ 15 (19-23)

Il responsabile dei cuochi [por]ge [al re] un vaso da libagioni nero di vino. Il re (vi)
pone la mano. [il responsabile] dei cuochi liba [tre volte davanti al mu]ro <per il dio>. Il
responsabile dei cuochi si fa indietro e il responsabile degli [attendenti al tavolo] prende
(i1 vino) da lui. Il responsabile dei cuochi fa il giro: liba una volta presso il focolare,
[una vol]ta [davanti alla borsa kursa-], <una volta presso il trono>, una volta alla

finestra, una volta sul legno del chiavistello, una volta a la[to del focolare?].

§ 16 (24-25)
Il re si inginocchia; un cuoco porge del fegato [al re]. Il re (vi) pone la mano, (lo) porta

fuori e lo da ad un coppiere.

§17 (26-33)

Il re si reca nella camera interna. Viene chiamato il pane Sarama-. I funzionari UR.TUR
portano la borsa kursa- e la appendono di nuovo. [Il re] prende il proprio corredo ed
esce. [...] € presto/gia (l1a), un artigiano da al re una coppa. [Il re] (vi) appoggia il
labbro. L’artigiano prende nuovamente la coppa. Il r[e gli] consegna: pane wagata- - lo
raddoppia -, due piatti zaluwani- () due contenitori huppar. L artigiano si inginocchia e

(11) prende per sé. Il re ritorna nell’edificio halentiu-.

§ 18 (34-37)

Il re e la regina si siedono. Bevono seduti la coppa della dea Sole e di Mezzulla. Un
attendente al tavolo prende due pagnotte di tunink- e (le) da al re. Il re (le) spezza.
L’attendente al tavolo (le) prende e le posa di nuovo sul tavolo puro. La piccola lira

(risuona). Si colpiscono (strumenti a percussione).

§ 19 (38-41)
Dal tempio si portano tre piatti zaluwani-, si portano dentro e si porgono al re. Il re (vi)
[pone] la mano, dopodiché si riportano nel tempio. I [...] portano il fahtumar- dalla casa

di pietra.

§ 20 (42-45)
Il re e la regina bevono seduti la coppa del dio della Tempesta e di WaSezzili.

L’attendente al tavolo prende dal tavolo puro due [pagnotte] di tunink- e (le) da al re. [l
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r]e (le) spezza. L’attendente al tavolo (le) [prende] al re [e di nuovo le] pone sul tavolo

puro. La piccola lira (risuona). I cantori hal[liyares cantano].

§ 21 (46)

Il re e la regina bevono seduti la coppa di Inara [(...)].

§ 22 (47-49)
Il re e la regina si inchinano a terra da seduti. [Bevono la coppa di ZA.BA4.BA4]. 1l
coppiere porta da fuori una pagnotta, (la) [da] al re [ed (egli la) spezza]. Si colpiscono

(strumenti a percussione). I cantori Sahtarilifes cantano].

§ 23 (50-52)
Il re e la regina si inchi[nano] a terra da seduti. Bevono la coppa del giorno divinizzato.
Il coppiere porta da fuori una pagnotta nera, (la) d[a al re] ed (egli la) spezza. [I cantori

Sahltarilies cantan[o ... La trup]pa ¢ pronta.

§ 24 (53-56)

[1l re e la re]gina si inchinano a terra da seduti. Bevono il dio GAL.ZU. [Il cop]piere
[porta da fuori] una pagnotta [nera], (la) da al re ed (egli la) spezza. [Si colpi]sco[no
(strumenti a percussione), i cantori Saht|arilies cantano. [Gli anziani e gli ospiti stranieri

(?) van]no.

§ 25 (57-58)
[I1 re e la regina] bevono [seduti] Telipinu. La piccola lira (risuona). [I cantori halliares

cantano], 1 dignitari della camera interna vanno.

§ 26 (59-65)
[I1 re e la regina] bevono [seduti TJuhasail. La piccola lira (risuona). [I cantori halliares
cantano. I figli e le figli]e del re vanno. [...] nel giorno: ¢ concluso. [...] si chiude, ma

quando si riapre [...] il re si reca nella camera interna [...].
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Vo III

§ 26 (1-3)
[...] vengono dentro e [(davanti) al] dio [...]. [...] prende/pone due vasi neri di vino.

[...] Prende i vasi da libagione e (li) [porta] fuori.

§ 27 (4-10)

Il re [pren]de il suo corredo e va a disporsi a lato del trono. Gli impie[gati di Palazzo] e
le guardie del corpo vanno dentro e occupano i loro posti [e si dispongo]no. I cuochi, gli
attendenti al tavolo (e) i giocolieri vengono dentro [e] occupano i loro posti. [I1
responsabile dei] cuochi [porta] sette pezzi di carne kattapala-: (1i) dispone presso il
focolare, davanti alla borsa kursa-, [alla] fi[nestra, presso il tro]no, sul legno del

chiavistello e di nuovo presso il focolare.

§ 28 (11-13)
[11 responsabile degli attendenti al tavo]lo’ dispone [sette volte] il lievito: (lo) pone per
il dio, da[vanti alla borsa kursa-] presso il focolare, [presso il tro]no, [alla fines]tra, sul

legno del chia[vistello] e di nuovo [presso il focolare].

§ 29 (14-18)

Il responsabile dei cuochi [por]ge [al re un vaso da li]ba[gioni nero di vi]no. Il re (vi)
plon]e la mano. Il responsabile dei cuochi [li]ba [tre volte davanti al muro per] il dio. 1l
responsabile degli attendenti al tavolo prende (il vino da lui). Il responsabile dei
cuo[chi] liba una volta presso il focolare, una volta d[avanti alla borsa kurs]a-, una volta
presso il trono, una [volta] alla finestra, [una volta sul le]gno [del chiavistello] e poi

(ancora) una volta presso il focolare.

§ 30 (19-22)
Il re si inginocchia e [avanza] verso il trono. Il coppiere porta la coppa; il re beve due
volte: il dio della Tempesta e WaSezzili. Liba in un contenitore huppar-. La piccola lira

(risuona). I cantori hal[liares cantano. Egli (lo)] porta fuori.
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§ 31 (23-30)

Il re ¢ la rlegina si siedo]no. Viene data (loro) acqua per le mani ed’ [essi lavano le loro
mani]. Il re e la regi[na da seduti] si inchinano. Bevono dalla coppa [placcata] del dio
della Tempesta. Il re liba [in un contenitore huppar-], la regina n[o. Il funzionario kita-]
grida. Si col[piscono] (strumenti a percussione). I cantori Sahtaril[ies can]ta[no]. Il
coppiere porta da fuori una [pagnotta] nera amara e (la) porge al [re]. Il re (1a) spezza [e
il cop]piere la porta e la depone davanti al muro per il dio. Un atten[dente al tavolo]
prende [una pagnot]ta dolce dal tavolo puro. Il re (la) spez[za e] la pone di nuovo sul

tavolo puro. E allo stesso modo (fa) la regina.

§ 32 (31-36)

Il re e la re[gina si alza]no e si inchinano in piedi. Bevono la coppa della dea Sole e di
Mez[zulla]. Il re liba la coppa in un contenitore huppar-, la regina [no.] La grande lira
(risuona). I cantori halliare[s can]tano. Il cop[piere] da al re [una pagnotta-] dolce ed
egli (la) spezza. L attendente al tavolo prende una pa[gnotta d]ol[ce] da un tavolo puro.

[11 re] (la) spezza e la pone nuovamente sul tavolo.

§ 33 (37-43)

Il re e la regina si inchinano da seduti. Bevono dalla [cop]pa [plac]cata del dio della
Tempesta. Il re liba in un contenitore huppar-, la re[gina nJo. Si colpiscono (strumenti a
percussione). I cantori Sahtarilies cantan[o. Il coppiere] da al re [una pagnot]ta nera
amara ed egli (la) spezza. Il coppiere (la) [prende al re] e (la) da ad un attendente al
tavolo. [L’ attendente al ta]volo (la) [depone] davanti al muro per il dio. [L’ attendente

al ta]volo da al re una pagnotta dolce dal tavolo puro. E allo stesso modo (fa) la regina.

§ 34 (44-48)

Il re e la regina si inchinano da s[eduti]. Bevono dalla coppa [placca]ta del dio della
Tempesta. Il re [liba] in un contenitore huppar-, la regina no. [Si colpisco]no (strumenti
a percussione). I cantori Sahtaril[ies can]tano. Il coppiere da al re [una pagnot]ta nera
amara ed egli (la) spezza. Il coppiere (la) prende e (la) da all’at[tendente al tavolo].

L’attendente al tavolo (la) dep[one] davanti al muro per il dio.
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§ 35 (49-53)

Il re e la regina si inchinano da seduti. Bevono dalla coppia placcata del dio della
Tempesta. Il re liba in un contenitore huppar-, 1a regina n[o]. Si colpiscono (strumenti a
percussione). I cantori Sahtarilies cantano. Il coppiere da al re una [pag]notta nera
amara ed egli (la) spezza. Il coppiere (la) prende e (la) da all’ attendente al tavolo.

L’attendente al tavolo la depone davanti al muro per il dio.

§ 36 (54-58)

Il re e la regina si inchinano da seduti. Bevono dalla coppa placcata del dio della
Tempesta. Il re liba in un contenitore huppar-, la regina no. Si colpiscono (strumenti a
percussione). I cantori Sahtarilies cantano. Un attendente al tavolo da al re una pagnotta
nera amara ed egli (la) spezza. Il coppiere (la) prende e (la) da all’attendente al tavolo.

L’attendente al tavolo la depone davanti al muro per il dio.

§ 37 (59-63)

Il re e la regina si inchinano da seduti. Bevono dalla coppa placcata del dio della
Tempesta. Il re liba in un contenitore huppar-, la regina no. Si colpiscono (strumenti a
percussione). I cantori Sahtarilies cantano. [Il coppiere] da [al re una pagnotta nera
amara] ed egli (la) spezza. Il coppiere (la) prende e (la) da all’attendente al tavolo.

L’attendente al tavolo la depone davanti al muro per il dio.

§ 38 (64-68)

Il re e la regina si inchinano da seduti. Bevono dalla coppa [placcata] del dio della
Tempesta. Il re liba in un contenitore huppar-, la [re]gina no. [Si colpiscono (strumenti
a percussione). I cantori Sahtarlilies cantano. [Il coppiere da al re una pagnotta nera
amara ed egli (la) spez]za. 1l cop[piere (la) prende (al re) e (la) da all’attendente al

tavolo]. L at[tendente al tavolo la depone davanti al muro per il dio].

VoIV

§39 (24
[1l re e la regina bevono la coppa di ZA.BA4.BA,. La grande] lira (risuona), [i cantori
halliyares cantano]. Un coppiere [porta da fuori] una pagnotta] e (la) da [al re. Egli (la)

spezza e (ne)] morde (un pezzo).
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§ 40 (5°-6”)
[1l re e la regina si inchinano da seduti]. Bevono la coppa del giorno divinizzato. [...]

spezza una pagnotta rossa. La truppa ¢ pronta.

§ 41 (7°-9)
[11 re e] la regina si alza[no]. Bevono [il dio GAL.ZU]. La grande lira (risuona). [I
cantori hallliare§ cantano. [Il re] spezza [un pane ziplpulasni-. [Gli] stranieri e gli

anziani [van]no

§ 42 (10°-117)
[Il re] consegna un [contenitore huppar- di vilno ai giocolieri. [l responsabile’] dei

giocolieri si inginocchia, re[cita (riguardo al) vino] e lo prende per sé.

§ 42 (12°-137)
[Il re] e la regina bevono seduti TuhaSail. La [...] lira (risuona). I cantori halliares

cantano. I dignitari del banchetto vanno.

§ 43 (14°-16”)
Il re e la regina si alzano (e) si in[ginocchiano. Il re [liba] in un contenitore huppar-, la
regina no. Bevono la coppa del dio della Tempesta e di Wasezzili. La grande lira

(risuona). I cantori halliares cantano. Un coppiere prende la coppa.

§ 44 (17°-20%)
[Un impiega]to di Palazzo dispone una lancia a fianco del re e davanti al re [...] va nella
camera interna. Il re lascia’ i tavoli [e] va [nella camera interna]. La regina si alza (e) si

in[ginocchia). [...]. La grande lira (risuona). I cantori halliares cantano.

§ 45 (21°-26”)

La regina lascia’ i [tavo]li ¢ va nella camera interna. Le guardie del corpo e gli uomini
della lancia di bronzo liberano i tavoli del re e 1 tavoli della regina. Sollevano 1 tavoli e
(1i) portano fuori. Viene chiamata la tenda; si chiude. Il re beve la coppa del letto puro e
spezza il pane harsi-. (La) da al ca[po degli impiegati] di Palazzo. Nella notte: ¢

concluso.
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§ 46 (27°-30%)
Quando si [apre] e si ti[ra via] la tenda, [il re] prende il proprio [cor]redo ed esce. Uno
stra[niero ...]. Il re davanti [al muro] spezza due pagnotte nere e (le) pone [su un

tavo[lo. Liba vino e si inginocchia.

§47 (31°-34°)
Il re esce. I cuochi vengono dentro. Ta[gliano] la carne sacrificale e (la) cuociono. Il re
viene da fuori e va nella camera interna. Viene annunciato il pane Sarama-. Il re si siede

e beve quelle coppe che ¢ solito bere per intero.

§ 48 (35°-40%)

[Quando si a]pre, [si va] all’ora del mistili- nella camera interna e viene annunciato il
pane sarama-. 11 responsabile dei cuochi e i cuochi dispongono la carne. Il [...] depone
un vaso da libagioni nero di vino davanti al muro (e) liba: una volta [per il dio], una
volta presso il focolare, una volta davanti alla borsa kursa-, una volta presso il trono,
una volta alla finestra, una volta sul legno del chiavistello, e poi (ancora) una volta a

lato del focolare.

§49) (41°-42°)
Il re e la regina si siedono. Bevono quelle coppe che sono soliti bere per intero. (Il

rituale) € concluso.

§ 50 (43°)

Tavola del tuono.
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2.2.1.e Commento filologico

Rol

r.1. L’inizio della riga ¢ mancante in entrambe le versioni. La possibile integrazione
ti-i)t-ha del frammento 2562/c, pubblicato come KBo XX 12, consente, seguendo
in questo E. Neu™', di completare il testo come segue: [ma-a-an "IM-as ti-i)t-ha,
accordandolo con I’incipit di altri rituali della tempesta come KBo XVII 75 e KBo
XX 61+. A differenza di questi ultimi, il testo non descrive I’azione compiuta dal
re (o dalla coppia reale) nel momento dello scoppio del tuono. La forma medio-
passiva di 3" p. sg. titha, “tuona”, sembra essere tipica dei testi OH e MH, mentre
in quelli di epoca piu tarda prevalgono le forme della flessione attiva, perlopiu

tet@aizsz.

2. E. Neu™ propone di integrare 1’inizio della riga KBo XVII 11+ Ro 2 come
'AN.BAR'as [halmasuittlas. Lo spazio ¢ in effetti largamente sufficiente per
I’inserimento di quattro o cinque segni, tenuto conto del fatto che il sostantivo
compare in KBo XVII 74+ tanto nella forma hal-ma-su-it-ti (KBo XVII 74+, Ro
14, 10, 17) quanto, in scriptio plena, come hal-ma-as-su-it-ti (KBo XVII 74+, Ro
113,43, Ro 11 13, Vo III 9, 18, 20). Dal momento che nel duplicato KBo XVII
11+ non si sono conservati i passi dove tale sostantivo compare in scriptio
defectiva, non € possibile sapere con certezza se tale varieta sia caratteristica di
entrambi 1 testi.

AN.BAR-a$§ halmasuittas costituirebbe un dativo plurale retto dal successivo
verbo paizzi: “(egli) va verso 1 troni di ferro™***. Ad un trono di ferro si fa
riferimento nel testo di Anitta (KBo III 22, Ro 75), dove tale oggetto ¢
menzionato, insieme ad uno scettro di ferro, tra 1 doni dell’ “uomo di
PuruShanda”. 1l G53U.A AN.BAR-a5 del testo di Anitta non sembra pero
corrispondere esattamente al termine ittita halmasuit-, il cui valore ¢ piuttosto
espresso dal sumerogramma SSPAG?. Pin stringente sembra il paragone con la

festa del mese CTH 591, dove un “trono di ferro”, AN.BAR-as GISDAG, ¢

»1E Neu, 1970, p. 10.

252 per |e attestazioni cf. HEG, T, D/3, p. 347.

23 E. Neu, 1970, p. 36.

2% Qul significato di halmasuitt- si veda sotto, nota a Ro I, 13.

255 Sulla differenza semantica tra ““DAG e ““SU.A si veda HED 3, p. 41.
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menzionato piu volte, in KBo XX 67+, Vo III 13°, 26°, Vo IV 11, 25256, durante
una recitazione dal significato oscuro dove tale oggetto ¢ associato al sovrano e
alla tawananna. L’ uso del plurale in KBo XVII 11+, se accettiamo 1’integrazione,
¢ pero insolito, tanto piu che nel seguito del rituale il trono € sempre documentato
al singolare™’. E percio da preferire una interpretazione di f]a-a§ come composto
formato dalla congiunzione fa e dal pronome personale enclitico di 3* persona
singolare. Nella lacuna (di tre o quattro segni) si puo ipotizzare la presenza di un
oggetto (verosimilmente indicato da un sumerogramma®®), cui il genitivo di

materia AN.BAR-as sarebbe legato, e del verbo da-a-i.
4. Sull’espressione pedasmet harkanzi si veda 1’edizione di E. Neu”™.

5. La lacuna alla riga Ro 5 di KBo XVII 11+ potrebbe essere integrata come
L[U‘MEgDUGU]D in considerazione della traccia, appena visibile, di un cuneo
orizzontale subito dopo la frattura. I segni sembrano occupare perfettamente lo
spazio, che dalla visione della foto sembra invece decisamente eccessivo per
un’integrazione L[U-aJ*". A conferma di tale ipotesi ¢ da notare come alla riga
19 di KBo XVII 74+ (18 in KBo XVII 11+) ritorni la stessa associazione tra le
categorie di funzionari dei LUMESHhUUGUD e dei LU'I\/HESL'I-BA-RU, presente del
resto anche nel rituale della tempesta KBo XX 61+, Ro I 3. E in teoria possibile
ipotizzare anche un’integrazione L[UDUGU]D, con un sostantivo al singolare da
collegarsi a kuis kuis dopo la lacuna, ma proprio per ’associazione tra le due
categorie di funzionari, nominate entrambe al plurale, ¢ preferibile integrare anche
un segno MES.

Sulla categoria di persone definita con I’accadogramma UBARU si vedano le
considerazioni di J. Klinger®', secondo il quale con tale termine sarebbero stati
indicati gli stranieri che si trovavano a Hatti in veste ufficiale, ospiti della corte
ittita. Pur non rivestendo una particolare funzione religiosa, gli UBARU possono

assistere al culto, mentre le Istruzioni per il personale templare proibiscono ai

26 Cf. 1’edizione di J. Klinger, 1996, pp. 319ss.
»7 Anche HW?, 11I/1, esclude ’integrazione di halmasuittas in questa sede.
% Forse corrispondente a iSkarih? Ct.[is-ka-a-ri-ih] "AN.BAR-as in ARo I, 15.
29 E. Neu, 1970, p. 36.
260 Cosi invece E. Neu, 1970, p. 10.
261 J. Klinger, 1992, pp. 198-204.
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7-8.

10.

11.

semplici “stranieri”, individuati dal termine arahzena-, di entrare nel tempio

(KUB XIII 5, Ro II 11ss //)**,

Interessante notare come in questo caso la congiunzione utilizzata per unire frasi
indipendenti i cui verbi sono disposti in sequenza cronologica sia nu, presente in
questa riga anche con il suffisso del pronome personale di 1* persona plurale OH e
MH -e. In altri passi del testo, per esempio alla riga Ro I 29, troviamo con la
stessa funzione la congiunzione antico-ittita ta, che si trova quindi in alternanza

con nu.

Il segno visibile dopo la lacuna in ABoT I 9, Ro I 7 non sembra corrispondere ad
un PA, che rimane pero, alla luce di B Ro I, 7, la lettura piu verosimile.

L’espressione ta-as paizzi (...) peran tiezzi & interpretabile come una costruzione
fraseologica dove pai- modifica il secondo verbo, che mantiene il valore lessicale
ma risulta legato al primo nella medesima frase, in funzione in questo caso

consecutiva.

11 segno visibile all’inizio di KBo XX 12, Ro I 7 subito dopo DUMU E.GAL puo
essere letto come uno S4, in perfetta corrispondenza con il duplicato KBo XVII
74+. La foto non esclude pero una lettura LU{GAL, motivo per cui mantengo un
punto interrogativo dopo S4.

genuwas pud essere interpretato sia come un genitivo plurale in -a$ di genu- >*
che come un genitivo singolare dello stesso sostantivo. Il senso dell’espressione
genuwas GADY'*, che indica una sorta di panno per le ginocchia usato dalla
coppia reale, non cambia. Se interpretato come un genitivo plurale, ¢ interessante
notare 1’accostamento con patan-, un altro genitivo plurale con la terminazione

antico ittita -an.

Il termine SuppiwaShanalli- ¢ estremamente oscuro. Grammaticalmente, esso

costituisce un aggettivo di appartenenza in -alli con valore sostantivato, derivato

262

Sulla differenza tra UBARU e arahzena- si veda soprattutto J. Klinger, 1992, pp. 199-204.

63 E. Neu, 1970, p. Il genitivo plurale in -an non risulta invece attestato per genu-. Cf. HED 4, pp. 147-

148.
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99264

dall’eteroclito Suppiwashar, “cipolla”™", a sua volta analizzabile come composto

di Suppi-, “puro” e washar-, “aglio”. Puo essere tradotto come ‘“‘contenitore per

cipolle™®

, € quindi come un recipiente o un qualche tipo di supporto, oppure
come un mazzo di cipolle da appendere al muro o al soffitto?*®. In questo senso
I’espressione 3. tianzi potrebbe essere interpretata come una perifrasi per indicare
“in alto”. Come aggettivo pud comparire nei testi riferito a GIéBANgUR, “tavolo

per cipolle”.

12. ta-az ¢ la tipica costruzione antico ittita costituita dalla congiunzione ta- e dalla
particella enclitica dal valore riflessivo -za, che viene ridotta a -z trovandosi dopo

un morfema che termina in vocale. In epoca piu tarda la forma comune ¢ nu-za.

13. 1l sostantivo halmasuit-, accompagnato in testi piu tardi dal determinativo GIS,
designa propriamente il “trono” e corrisponde al sumerogramma SSDAG®Y. Fin
dall’epoca antico ittita ¢ inserito nel gruppo di luoghi od oggetti simbolici, del
palazzo o del tempio, per cui vengono fatte offerte cultuali nel corso di
determinati rituali®*®. Nel testo in analisi, tale sequenza di offerte & descritta alle
righe Ro I, 51-59; Ro I, 1-12, 16-23, Vo 111, 8-18, Vo IV, 37°-40°. 1l numero ¢ la
natura degli oggetti destinatari delle offerte possono variare a seconda dei rituali,
ma ¢ riconoscibile un nucleo costante costituito dal focolare, hassa-, dal trono,
(GIS)@alma§uit—, dalla finestra “luttai- e dal legno del chiavistello, hattalwas
GIS®®,

Dall’autografia, il segno parzialmente visibile dopo la lacuna alla riga Ro 13 del
frammento AnAr 6980 potrebbe essere un A o uno ZA. L’integrazione hal-ma-su-
it-tla-az pa-ral-"a" u-en-zi ¢ quella che a mio avviso da piu senso nel contesto, il
quale suggerisce che il re e la regina si trovino, fin dall’inizio del rituale, seduti
sul trono, da cui si muovono per dirigersi verso la finestra, per poi tornare

nuovamente (appa) a sedersi alle righe Ro I, 17-18. L’ipotesi hal-ma-as-Su-it-t[a-

2 HEG, S/2, pp. 1201-1203. Cf. anche C. Brosch, 2010, p. 270.
% Cosi HEG, S/2, p. 1200. Cf. anche E. Neu, 1970, p. 37: “(...) eine Art von Tischen (?)“.
266 HEG, S/2, p. 1200.
267 Cf. HW?, pp. 65-78.
268 Su tali rituali si veda soprattutto A. Archi, 1966, pp. 83-102; M. Popko, 1978, pp. 16-27.
9 Cf. A. Archi, 1966, p. 89.
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14.

15.

19.

55270

as ta-pu-us-zla u-en-zi, “vanno a fianco del trono™ """, pur ugualmente plausibile

in relazione allo spazio in lacuna, risulta percio a mio avviso problematica.

L’integrazione [pél-e-ra-an ¢ assicurata da Ro I, 2 ¢ Ro I 8. Nella stessa riga ¢
attestata anche la forma in scriptio defectiva pé-ra-an tipica dei testi di epoca piu

recente.

Integro [iskarih] sulla base di quanto si legge alla riga Ro I, 16’ di entrambi i
duplicati. Il sostantivo (piu spesso attestato come iskaruh) indica un contenitore di
metallo usato in cerimonie di libagione. Da notare come in questo caso il genitivo
di materia AN.BAR-as sia posposto. Mentre 1’attestazione di un recipiente simile
in ferro rimane isolata, non ¢ insolito che esso sia documentato in materiali piu
preziosi. Nei rituali della tempesta, un contenitore iskaruh d’oro ¢ menzionato in
KBo XX 61+, Ro I 24, III 47 oltre che, in integrazione, in altri passi dello stesso
testo, cosi come nel rituale della tempesta KBo XVII 75 Vo III 3, IV 2°, 22°, 38°.
In KBo XXX 148, un testo estremamente frammentario forse relativo al culto di

Arinna, troviamo lo stesso vaso in oro e in argento.

La 3* persona singolare medio-passiva del preterito o del presente di he(n)k-,
hi(n)k-, hai(n)k- si trova talvolta nella forma hainkanta, la quale nella flessione ¢
alternativa a hinkanta e risale alla radice hai(n)k. Questa ¢ stata considerata
recentemente, da A. Kloekhorst®’', come la forma originaria del tema, ridotta gia
in epoca arcaica (OS) a he(n)k- e poi a hi(n)k- per I'innalzamento del punto di
articolazione (raising) di e davanti al nesso -nk-

Nei testi antico ittiti le forme attive del tema hanno il significato di “consegnare”,
“offrire”, mentre quelle mediopassive indicano I’atto di inginocchiarsi*’>. Solo in
testi piu tardi la distinzione sembra venire meno. Proprio tale differenza di
significato ha fatto si che le forme verbali connesse a questa radice venissero

. . . 273
considerate a lungo come appartenenti a due verbi separati”’™”.

770 Cosi HW?, p. 69.

211 A Kloekhorst, 2008, pp. 270-271.

12 S veda ad esempio HED 3, 289-296.

3 Ibidem. Cf. anche A. Kloekhorst, 2008, p. 269.
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20.

22.

24.

L’aggettivo della classe in -a Suppistuwara-, “decorato”, si trova solitamente
riferito a coppe, come il GAL PIM, “la coppa del dio della Tempesta”, della riga
Ro 20, o ad animali, nel qual caso il riferimento ¢ verosimilmente alla
decorazione che adorna alcuni animali nel corso di determinate cerimonie
religiose®”*. Non & chiaro se vi siano delle relazioni con 1’aggettivo Suppi-, “puro”.
A questa ipotesi allude probabilmente E. Neu quando traduce “glinzenden’
Becher des Wettergottes™ . Una forma analoga ¢ documentata in KBo XVII 75,
Ro 1 60-6127%: €O ) Tna-as-ta “[YSA]GI BI-I[B]-RA GUs GUSKIN / ©Vsu-up-
pli-is-du-wa-ra-an "GESTINit Su-un-na-a-i (...), “ e il coppiere riempie di vino

il rhyton (a forma) di bue placcato in oro (...)”.

Il primo segno parzialmente visibile dopo la lacuna in KBo XVII 74+ puo essere
letto come la parte finale di un a o di uno ia, il che ¢ coerente con il segno as
immediatamente seguente. Grazie anche al testimone B, che in KBo XXV 95,13
riporta I’incipit della riga, € possibile quindi integrare il testo come [LU'MEgia-a[L-
ta-ri-li-ila-as. Si tratta di un’altra forma del nominativo plurale del sostantivo
Sahtarili-, altrimenti generalmente attestato nella forma Sahtarilies”’’. Dalla

bilingue hattico ittita KBo V 11, I 12 sappiamo che il sumerogramma ad esso

corrispondente & GALA®".

E@alentiu- deve essere interpretato come una forma OH del dat./loc. singolare
(attestato 1n testi piu tardi anche nella forma halentui- e [zalentiui—)279 del
sostantivo neutro halent(i)u-, generalmente declinato al plurale: acc. halentuwa,
gen./dat. halentuwas. 1l termine, come mostrato dall’'uso del determinativo E,
indica un edificio o un ambiente, ma sul suo significato esatto non vi ¢ accordo tra
gli studiosi. Pur essendo la discussione sorta intorno a questo termine ben nota,
non sara forse inutile riassumerne brevemente 1 principali punti, limitandoci a
quelli relativi al significato e lasciando da parte la questione della collocazione

topografica™.

% Cf. CHD §, p. 79.

> E. Neu, 1970, p. 13.

76 Sj veda I’edizione del testo alle pp. 167ss.

"7 Cf. CHD, $/1, p. 10.

8 E. Laroche, 1948-49, pp. 13ss. Cf. CHD, $/1, pp. 10-11.

" Cf. HED 3, pp. 15-19.

280 Tentativi di localizzare il halentiu- a HattuSa sono stati effettuati da K. Bittel, 1970, pp. 65ss., il quale
identifica tale edificio con i quartieri residenziali reali situati sull’acropoli di Biiyiikkale. Cf. anche R.
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Nel 1974 H. G. Giiterbock®®' ha argomentato ’ipotesi secondo cui halentiu-
sarebbe un termine indicante una parte o, piu verosimilmente, la totalita del
complesso palatino. Questo non deve essere collocato necessariamente nella
capitale dal momento che sono attestati edifici halentiu- in numerosi centri dello

82 1 ’interpretazione di L. Jakob-Rost®®® secondo cui il termine

stato ittita
indicherebbe soltanto la zona residenziale del palazzo, in contrapposizione con la
zona di rappresentanza, sembra poco convincente alla luce dei numerosi passi in
cui nel halentiu- avvengono cerimonie collettive dal chiaro carattere
rappresentativo. Un’ipotesi nettamente divergente da quella di Giiterbock ¢ stata

proposta ¢ ampiamente argomentata nel 1983 da S. Alp™*

, secondo cui il termine
indicherebbe un edificio di carattere cultuale, e per la precisione il santuario
principale, la cella del tempio cittadino. Proprio il rituale della tempesta qui in
analisi viene letto dallo studioso come un importante elemento di conferma del
carattere sacrale del halentiu-"*>. Tale interpretazione, successivamente accolta da

A. Kammenhuber nella voce relativa del vocabolario?®

, sembra venire smentita
dalla scoperta della bilingue lvlurro—ittita287 avvenuta proprio nel 1983. La tavola
KBo XXXII 13 ha difatti consentito 1’equiparazione dell’ittita halentuwas con il
hurrita [h]aikalli, interpretato come un prestito attraverso una lingua semitica del
sumerico E.GAL®™®. Ad un carattere “profano” del termine mi sembra puntare
anche un passo del rituale di purificazione KUB XXX 34, IV 2°-3” (CTH 400):
na-as-za na-as-su Eha-li—in-du—wa—ai Su-uh-hi / e-es-ta-at na-as-ma-az-za-an I-NA
£.DINGIRM® Su-uh-hi e-es-ta-at, “(egli) si € seduto sul tetto del halentiu- oppure

sul tetto del tempio” (lett. “nel tempio sul tetto™).

Naumann, 1971, p. 399; H. A. Hoffner Jr., 1972, p. 131. Su basi esclusivamente testuali, V. Haas — M.
Wifler, 1973/74, pp. 1-31, arrivano invece alla conclusione che il halentiu- fosse situato nel complesso
sud del Tempio 1. G. Wilhelm, 1997, p. 14, n. 16, analizzando il testo KUB VII 25, Ro I, 1-21, ha
proposto di identificare un edificio halentiu- all’interno del complesso huwasi- di Sari$3a, riconoscendo
perd che: “Allerdigs fillt es schwer, sich das halentuwa- Gebiude in dem juwasi-Heiligtum von Sarigsa
(...) als einen ‘Palast’ in der iiblichen Bedeutung dieses Wortes vorzustellen”.
21 H. G. Giiterbock, 1974, pp. 305-314. 1l testo ¢ stato ripubblicato in. H. A. Hoffner Jr. (ed.), 1997, pp.
75-79. Cf. anche, sulla stessa questione, H. G. Giiterbock /Th. van den Hout, 1991, pp. 59-60.
%82 Un elenco dei luoghi dove ¢ documentato un edificio halentiu- ¢ fornito da S. Alp, 1983, pp. 89-90.
3 L. Jakob-Rost, 1965, p. 204.
#43. Alp, 1983.
> Ivi, pp. 34-36. Particolarmente rilevante sarebbe, secondo lo studioso, la menzione, alle righe Ro I
43ss., del trasporto, all’interno dell’ edificio halentiu, di nove pecore nere e due tori neri da parte degli
uomini della lancia di bronzo.
286 HW?, 11, pp. 20ss.
> Su cui si veda E. Neu, 1996.
88 Cf. In proposito E. Neu, 1996, pp. 228-230.
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Questo non esclude che il halentiu- potesse comprendere anche un ambiente di
tipo piu specificamente cultuale, come potrebbero indicare le cerimonie religiose
in esso celebrate, oppure che il suo essere sede della regalita conferisse a questo
ambiente uno status sacrale.

Per quanto riguarda il contributo del rituale della tempesta in analisi alla
comprensione del termine, ¢ interessante notare come I’attivita con cui il testo si
apre si svolga, alla presenza di diverse categorie di funzionari e dei principi, nel
halentiu-, menzionato esplicitamente alla riga Ro I, 24. Particolarmente rilevante
mi sembra la presenza in questo contesto dei LU'MEgUBA_RUzgg, Essi non prendono
parte attiva alle attivita rituali che seguono, il che sembra escludere una
particolare funzione religiosa di questa categoriazgo. Niente lascia dunque pensare
che le attivita descritte all’inizio del testo avvengano in un ambiente templare. Al
contrario, la presenza del sovrano e della sua corte oltre a quella degli “ospiti

stranieri” sembra configurare tale momento come cerimonia di udienza.

25-27. Da questa riga, separata dalla precedente da una linea di paragrafo, sembra
cominciare un altro breve rituale di sole tre righe, introdotto dalla formula man
hatkanzi "IM-as titha, “quando chiudono e il dio della Tempesta tuona”. Secondo
G. Wilhelm®"' questa seconda parte deve essere considerata una sezione a sé della
tavola, ma non un vero e proprio rituale, quanto piuttosto una breve compilazione
di norme di comportamento che il sovrano deve tenere nel caso dello scoppio di
un tuono. La presenza del verbo hat[kanzi] parzialmente leggibile nel frammento
265/f, pubblicato come KBo XXV 65 mi spinge a formulare un’ipotesi in parte

divergente che esporrd in sede di commento testuale

. Dal punto di vista
filologico, ¢ interessante notare come proprio il frammento 265/f permetta di
correggere 1’integrazione [GESTIN-] di E.Neu alla riga Ro 27. L’indicazione del
contenuto del recipiente da libagioni iSpantuzzi- ¢ data soltanto in uno dei
duplicati, KBo XVII 11+, nel frammento 2606/c (KBo XXX 25), dove alla riga
26° ¢ leggibile KAS.GESTIN. La mancanza di questo elemento in A, e la

contemporanea presenza in esso di un determinativo DUG prima di iSpantuzzi,

assente invece in B, costituisce una significativa divergenza tra i due testimoni,

2% Su cui si veda il commento a Ro 1 5.
2% Cosi anche J. Klinger, 1992, p. 200. Contra E. Neu, 1970, p. 79.
»! G. Wilhelm, 1995, pp. 383-386.
2 Vedi p. 156.
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28.

per il resto estremamente simili. Si pud pensare che nel primo caso lo scriba abbia
inteso indicare il vero e proprio contenitore, mentre nel secondo abbia invece
usato iSpantuzzi- nel significato piu generico di “libagione™”. Libagione di cui

evidentemente ha sentito il bisogno di specificare ulteriormente la natura.

Da questa riga comincia un altro rituale, separato dal precedente (o dai precedenti,
se consideriamo quanto contenuto nelle righe 25-27 come un testo a sé¢) da una
doppia linea di paragrafo. Il testo contenuto in entrambi i duplicati si presenta
quindi come una Sammeltafel dove sono stati raccolti piu rituali legati al tuono.

Il termine Glghuluganni— indica un tipo di carro, distinto dal CSGIGIR e dal
GISMAR.GiD.DA, usato dal sovrano ittita per i suoi spostamenti***. Nel celebre
rituale di fondazione KUB XXIX 1, Ro I, 23-24, il A. viene portato dal trono

e . 2 . .
divinizzato al sovrano come simbolo del suo potere™”, il che potrebbe spiegare

’uso privilegiato di questo carro durante le cerimonie cultuali.

30-31. Quanto conservato in KBo XLVIII 128, I 31, consente I’integrazione "i'-
e-e[z-zi], 3* persona singolare di iya-, “fare”. L espressione apiya UD-at UL kuitki
iyezi, “e la/allora nel giorno (stesso) (il sovrano) non fa (piu) niente segnala il
termine delle operazioni giornaliere del sovrano. apiya ¢ un avverbio derivato dal
dimostrativo apa, e pud avere un valore locativo o temporale: “la” oppure
“allora”. UD-at, l’ittita Siwat-, € analizzabile come un caso di locativo a-
desinenziale. L’ipotesi ¢ confortata dall’occorrenza di apiya UD-#i nella
cosiddetta “tavola di Yozgat” VBoT 58, IV 39 contenente il mugawar della
scomparsa della divinita solare”®, dove tale espressione ¢& riferita alla
MUNUSg| ) G297

Interessante notare come 1’indicazione del pronome indefinito diverga nei due
testimoni. A presenta infatti la forma con accadogramma UL kuitki mentre B
quella con la negazione ittita natta. 11 dato sembra confermare la leggere

anteriorita dell’esemplare B rispetto ad A.

% Cosi anche HED 2, p. 437.
% S vedano le attestazioni in HED 3, pp- 370-373. Cf. anche H. G. Giiterbock — Th. van den Hout, 1991,

p. 49.

% Cf. S. Gorke (ed.), 2011, http://www.hethiter.net/:CTH 414.1; M. Marazzi, 1982, p. 150; M.F. Carini,
1982, p. 488; G. Kellermann, 1980, pp. 11, 26.

2 VBoT 58, Vo IV, 39. Per altre attestazioni cf. E. Neu, 1970, p. 37.

27 La costruzione apiya UD-at & documentata nei testi pit recenti KBo XIII 135, Vo 5, 6; KBo XXI 11
Vo 14. Cf. anche apiya=pat MU.KAM-ti nel testo OH KUB XXVI 71,122 // KUB XXXVI 98b, Vo 9.
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33. L’ hapax LU[mldala- indica una non meglio definita categoria di funzionari
palatini. J. Puhvel®”® interpreta il sostantivo come un derivato in -ala dal verbo
hultai-, anch’esso dal significato oscuro, escludendo, contrariamente ad altri299,
una possibile connessione con huwantalai-, hultalai-, “risparmiare, tenere da
parte”, alla base del significato “custode”, “guardiano” attribuita a [mldala-3 0 si
noti pero la presenza di un nom. pl. LUMEmewantalus“ nella tavola di bronzo, I
83", affine all’acc. pl. luvio LU'MEg@uwadalanzi documentato in KBo XII 53 +
KUB XLVIII 105, Vo 32°%, ¢ ricondotto da Puhvel ad una radice *@uwaltala-303.
Il verbo hultai- ¢ attestato, in forma iterativa -sk-, soltanto nel rituale di
fondazione KUB XXIX 1, II 30-31 (CTH 414), dove, variamente tradotto come
“officiare™ 04, “cantare”*

compiuta dal sovrano: LUGAL-u§ HUR.SAG-i paizzi GAL-in "UTU-un karapzi

. . . 99306 . . .
0 “recitare incantesimi’” ", descrive un’azione rituale

[nu huklkiskizzi hulteskizzi, “Il re va alla montagna e innalza il grande Sole,
pronuncia formule di scongiuro e officia (?)”. Su un eventuale collegamento tra il
LU[mldala- e il funzionario ""UR.TUR si veda il commento alla riga Ro 11 27.

L’oggetto cultuale Fkursa-, il cui nome ¢& generalmente preceduto dal
determinativo degli oggetti di pelle KUS, ha un ruolo importante in molti testi
ittiti di carattere rituale e magico, ma la sua esatta natura e il suo significato non
sono ancora del tutto chiari*®’. Gli studiosi tendono a concordare nel considerarlo
una borsa o un recipiente di pelle, anche se la varieta degli attributi con cui ¢
attestato nella documentazione ittita non consente di definirlo con certezza. Il
termine potrebbe corrispondere all’accadico gusanu(m), kusanu(m), generalmente
tradotto come ‘“sacco, borsa di pelle”, presente nei testi paleo-assiri come

g/kursa/énum. Difficili da chiarire sono anche la regione e I’ambito culturale di

provenienza delle pratiche religiose connesse con tale oggetto. I legami con

2% HED 3, p. 369.
% Cf. in particolare E. Neu, 1970, pp. 39-40; HEG, A-K, p. 282.
% Cf. HEG, A-K, ibidem.
%! Nell’elenco delle localita e delle categorie di lavoratori della regione di Tarhunta§$a ma di proprieta
del re di Hatti, all’interno del quale € usato per indicare una particolare categoria di lavoratori della citta
di Washaniya.
%2 Cf. A. Archi - H. Klengel, 1980, pp. 143-157..
‘% HED 3, p. 369.
% Ibidem.
395§, Gorke (ed.), hethiter.net/: CTH 414.1.
3% A. Goetze, 1965, p. 358.
397 Si veda, su questo oggetto, soprattutto M. Popko, 1975, pp. 65-70; id., 1978, pp. 108-120; H. G.
Giterbock, 1989, pp. 113-123.
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Arzawa e le regioni piu occidentali dell’Anatolia sono stati recentemente
sottolineati da M. Hutter’*, contro I’interpretazione tradizionale che collocava il
kursa- nel quadro della tradizione religiosa anatolica centro-settentrionale. Da
oggetto puramente cultuale e simbolico, esso sembra venire divinizzato e ricevere
venerazione nel gruppo delle divinita indicate dal logogramma "KAL (ex. "KAL
Knguréai, “PKAL del £.” in KUB XXXI 83), quale che sia il significato ad esso
attribuito®”. In alcuni testi il kurSa- compare infatti con il determinativo DINGIR,
che si pud sommare al determinativo KUS a formare il composto DRUS 50310,

I testi documentano 1’esistenza di molteplici oggetti kursa-, i quali possono essere
realizzati con altri materiali oltre alla pelle, ed essere usati per scopi e in modi
diversi. Nel componimento mitologico della scomparsa del dio Telipinu®'! un
oggetto kursa- di pecora ¢ descritto in termini che hanno fatto ricordare ad alcuni
la cornucopia della tradizione classica, come un simbolo di prosperita e
abbondanza. Certo ¢ il suo legame con 1’ambito della caccia, essendo menzionato
in associazione con oggetti come 1’arco o le frecce e forse visivamente
rappresentato in scene di offerta connesse con la pratica della caccia®'?. A questa
sfera sembra rinviare anche la stretta associazione tra la divinita protettrice
Zithariya, spesso rappresentata e apparentemente identificata con un oggetto
kursa=", e la particolare categoria di funzionari definiti nei testi
LU'1\/HESUR.GI7.DUGUD, letteralmente gli “uomini-cane™'*, forse i responsabili dei
cani da caccia’. Durante la festa di primavera dell’ AN.TAH.SUM>*® una borsa
kursa- percorre, tra il quinto e I’ottavo giorno, un viaggio cultuale da una citta
all’altra, in parallelo con il viaggio compiuto da Zithariya durante la festa
autunnale nuntarriashas.

Assieme al braciere e al trono, essa costituisce una parte importante del corredo

cultuale e simbolico al centro di cerimonie di offerta in numerosi rituali ittiti. Da

3% M. Hutter, 2003, p. 269.
% 1. D. Hawkins, 2005, p. 291, ha sostenuto ’associazione della divinita identificata dal logogramma
PKAL con il dio raffigurato come un cervo, o in connessione ad un cervo, nella glittica ittita, di contro
all’ipotesi tradizionale secondo cui 1’'uso del logogramma in ambito ittita riprodurrebbe quello
mesopotamico, dove ¢ usato per indicare la divinita protettrice Lamassu. Cf. G. McMahon, 1991, pp. 9-
10. Si vedano anche le considerazioni di M. Weeden, 2011, pp. 263-268.
319 Sj vedano le attestazioni in M. Popko, 1975, p. 66, n. 11.
STKUB XVII 10, Vo IV, 27ss.
12 B il caso ad esempio del celebre rhyton a forma di cervo della collezione Norbert Schimmel. Cf. S.
Alp, 1988, pp. 17-23; H.G. Giiterbock, 1989b, pp. 1-5.
313 Nell’elenco delle offerte agli oggetti o luoghi simbolici Zithariya pud prendere il posto generalmente
occupato dal kursa-. Cf. KBo IV 13, III 21; KUB XX 42, 11 9.
3% Su questa particolare tipologia di funzionari si veda la nota a Ro II, 27.
315 Cosi H.G. Giiterbock, 1989, p. 118.
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passi come KUB XXXIV 130, Ro’ II, 11: KU]gkur-ia-an KUékur-ia-ai-pdt pé-e-di
klan-kan-zi (?)], “e app[pendono?] il kursa- al posto del kursa->, si evince che la
borsa k. aveva un luogo ad essa destinato all’interno del tempio o del palazzo. Nel
rituale della tempesta in analisi il kursa- viene portato dall’edificio halentiu- da un
funzionario definito LUﬁaluwatallai, di cui ignoriamo la posizione e gli incarichi
specifici. Nelle operazioni cultuali che seguono tale oggetto ¢ incluso tra quelli
davanti ai quali, vengono fatte offerte dal sovrano, in una successione fissa che
comprende: il braciere (nominato due volte, all’inizio e alla fine dell’elenco),

I’oggetto kursa-, il trono, la finestra e il chiavistello.

36-39. La frase che inizia alla riga 36 e si conclude alla riga 39 ¢ sintatticamente molto
interessante. Vale la pena di trascriverla: ©® [...] LUMES SSBANSUR
LU‘MESMUHALDIM @7 [harslin karpanzi harsiyalli=ma 2-e apiya 15 harsis GE¢
C® Litta apiya=ea 15 hars[i§ GEs) kitta udanzi ®9 ta=an tianzi [...]. All’interno
della frase principale LUMES SSBANSUR LU'MESMUIjIALDIM [harslin karpanzi
[...] ta=an tianzi si inserisce un elemento di discontinuita testuale, una descrizione
secondaria, relativa alla modalita di trasporto del pane, retta dalla preposizione
avversativa -ma. L’uso di quest’ultima allo scopo di introdurre informazioni

addizionali nel testo ¢ ben documentato nella letteratura antico ittita’'®

, ed €
ulteriormente marcato talvolta — ma non nel caso in analisi — dall’ordine VSO
dei costituenti. All’interno della digressione si apre poi la chiara frase parentetica
apiya...kitta, apiya...kitta, relativa al numero di pani presenti in ciascun
contenitore e immediatamente riconoscibile dalla collocazione tra Oggetto e
Verbo. La frase principale viene poi ripresa dal pronome enclitico -an, conservato
in B, Ro I 38.

La struttura complessiva del periodo si puo analizzare come segue, indicando con

1 la frase principale e con 2 e 3 rispettivamente la digressione segnalata da -ma e

la parentetica:

316 Si veda in proposito S. Luraghi, 1990, pp. 50-54, con riferimento in nota a F. Starke, 1977, p. 31: “Die
Partikel -ma ...driickt...eine zur Haupthandlung parallel verlaufende...Nebenhandlung aus. In
beschreibendem Kontext (sehr hdufig in Ritualtexten) bietet der -ma Satz zusétzliche Erlauterungen”.
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1. LUM®S GSBANSUR "WMESMUHALDIM  harsin~ karpanzi

Gli attendenti al tavolo () i1 cuochi il pane /. trasportano

2. harsiyalli=ma 2-e
2 contenitori A.

3. apiya 15 harsis GE¢ kitta apiya=ea 15 harsis GEg kitta

inuno 15 pani 4. neri stanno e nell’altro 15 pani A neri  stanno

2. udanzi
portano

1. ta=an tianzi
e lo depongono

Scelgo di integrare in KBo XVII 74+ [har-§il-in, senza il numerale 30 inserito da
E. Neuw’'" e dai commentatori successivi’'® all’inizio della riga. La questione
dell’accordo del numerale ittita con il pronome ad esso relativo ¢ complessa e
necessita ancora di uno studio specifico. Un oggetto preceduto da numerale
superiore a 1, nonostante mantenga la forma singolare, dovrebbe accordarsi
grammaticalmente con un pronome enclitico plurale ma, in assenza di evidenze
comparative, non ¢ del tutto da escludere la possibilita di un accordo di tipo
semantico con un pronome singolare, riferito alla totalita degli oggetti marcata dal
numerale. Pur essendo dunque, anche in considerazione dello spazio in lacuna,
teoricamente possibile, non ritengo necessaria la presenza del numerale,
traducendo “trasportano il pane” e interpretando harsin come termine generico
che non necessita di specificazioni quantitative.

La visione della foto conferma la lettura -m]a per il segno visibile subito dopo la
lacuna in KBo XVII 11 Ro I 21°. Quello che sembra un cuneo orizzontale ¢ in
realta la testa dell’ultimo cuneo verticale del segno MA (si veda per confronto il
segno AN in ta-an alla riga immediatamente successiva).

harsi- ¢ la resa fonetica del sumerogramma NINDA.GUR4.RA, generalmente
tradotto come “pagnotta” o, letteralmente, “pane grosso’™' . Compare in questa

riga senza il determinativo NINDA, usuale in testi piu tardi e presente in altri

317 Nell’edizione di KBo XVII 11+. Cf. E. Neu, 1980, p. 65.

3185, Alp. 1983, p. 210.
319 Cf. HW?, 11, pp. 358-366; HED 3, pp. 190-198.
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punti del testo. Pur essendo grammaticalmente un singolare, si traduce come un
plurale ad sensum trovandosi dopo il numerale 2, la terminazione -e del quale ¢
quella della normale declinazione pronominale al caso nom./acc. neutro.

Strettamente associato a harsi, da cui potrebbe derivare320, ¢ il sostantivo
harsiyal(l)i-, che indica un contenitore per bevande o per alimenti (solitamente
tradotto col termine greco pithos), ed ¢ generalmente preceduto dal determinativo

DUG o da determinativi di materia quali GIS o NA4321

. 1l recipiente harsiyalli-,
attestato fin dall’epoca antico ittita anche nella forma abbreviata °YCharsi-
(apparentemente sia come sostantivo declinato che come indeclinabile®*?), riveste
una particolare importanza nel corso delle feste ittite di primavera. L apertura del
DUG@arii/@ariiyalli- contenente il cereale racchiuso 1’anno precedente rappresenta

un momento centrale tanto di grandi feste nazionali come I’AN.TAH.SUM®*®

quanto di numerose feste locali’>. Il fatto che i testi colleghino I’inizio del
. . . . . . . . .324

periodo primaverile con fenomeni naturali come i temporali ed i tuoni*** potrebbe
dare alla presenza del recipiente harsiyalli- nel rituale della tempesta in analisi un
significato particolare. A tal proposito ¢ interessante evidenziare, come gia Neu”,
I’importanza che un termine come harsiharsi-, usato nei testi con il significato di
« ” L . . .

tempesta, temporale” ma anche per indicare un tipo di contenitore, potrebbe
avere in questo contesto. Questa formazione, interpretata come un “intensivo”

- DUG), 326
derivato da harsi

, rispecchia il legame particolare che, attraverso le
cerimonie della festa di primavera, sembra unire il tuono all’'uso specifico del
contenitore harsi/harSiyalli-. Tale associazione potrebbe essere interpretata come

un gioco di parole derivato dalla constatazione della somiglianza acustica tra il

%20 Sulla derivazione di harsiyalli da harsi si veda HED 3, p. 197. Cf. anche Neu, 1970, p. 38. Lo stretto
rapporto tra i due sostantivi ¢ confermato da espressioni come NINDA.GUR4.RA harsiyas, “pagnotta
del pithos” attestate ad esempio in KBo II 7, Ro 11, 26, Vo 7, 19; IT 13 Ro 12ss. Cf. A. Archi, 1973, p.
15, n. 42.
32! per le attestazioni cf. HW? I1I/1, pp. 371-375; HED 3, pp. 194-197.
322 Cf. HW? 11I/1, pp. 366-369. Si vedano perd le considerazioni in proposito di M. Cammarosano, 2012,
pp. 185-189.
3 Cf. A. Archi, 1973, pp. 7-27. Sulle feste locali si veda in particolare J. Hazenbos, 2003.
% Si vedano espressioni tipiche come: GIM-an-ma TESI DU-ri tethiman iStamassanzi (...), “quando
viene la primavera e si sente il tuono (KUB XVII 35, II 12); GIM-an-ma hamishi tethai nu-kdan
PYSharsiyalli ginuwanzi (...), “ quando in primavera tuona, si aprono i pithoi (...)” (KUB XXV 23, 1, 38).
Talvolta, durante lo svolgimento delle feste, ’arrivo della primavera ¢ segnalato soltanto dalla frase:
“quando tuona”. Cf. A. Archi, 1973, p. 13, n. 34. Sulle menzioni del tuono negli inventari cultuali si
vedano le osservazioni alle pp. 50-51.
323 E. Neu, 1970, p. 38.
326 HED 3, p. 199. Importante sottolineare, tuttavia, come il sostantivo DUGﬁar&i— sia di genere comune,
mentre harSiharsi di genere neutro. Cf. A. Kloekhorst, 2009, p. 316.
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suono cavernoso del tuono e quello che un liquido emette in un recipiente di

grandi dimensioni come un giara, specie se di pietra.

La forma apiya=ea, conservata soltanto in A, ¢ analizzabile come un composto
dell’avverbio apiya e della congiunzione enclitica -a/-ia, scritta pero,
insolitamente, con un segno e seguito da un segno a. Si tratta di una rara forma
antico ittita documentata come ke=a in KBo XXV 112, II 14 -15 (OS) e in KBo
VIII 35, 11 28 (MH/MYS) e, associata ad infinito sostantivato, come akuwanna=ea
in KBo XI 34, I 9-11. Tali forme potrebbero riflettere I’uso di e-a per rendere il
nesso /-ya/ in posizione finale di parola®*’,

La lacuna in KBo XVII 74+, Ro I 39 potrebbe essere integrata come [wa(-a)]-tar
in considerazione dello spazio, sufficiente per uno o due segni al massimo, e della
frequente associazione tra I’acqua e il hullis, menzionato alla riga 40, in contesti

. .32 . oy . . . .
rituali**®. L’uso della costruzione verbale anda pessiyezzi suggerisce inoltre 1’idea

di una sostanza liquida o fluida, dentro cui € possibile gettare qualcosa.

40-41. 11 sostantivo neutro ‘“hullis/huwallis & da interpretare come un tema apofonico
-s/-sn riconducibile alla radice *hu(wa)llisn-, essendo attestato come hulliesni e

v . . . . . . . 329
hulliesnas rispettivamente ai casi dativo singolare e al dativo plurale’”.

Il termine, forse di origine luvia®® & stato generalmente tradotto come “pigna™*!
sulla base dell’equivalenza, sottolineata gia da Goetze™, tra Iittita [zuwalliyat[al?
e il termine accadico burasu(m), tradotto erroneamente “Pinie”, “Pinienzapfen”,
nel vocabolario KUB III 93°, 6°*°. La traduzione “ginepro” attualmente
prevalente per burasu(m)>* toglie fondamento all’ipotesi di Goetze, anche se il

significato esatto di /ulli§ rimane da chiarire. Il termine, solitamente preceduto dal

27 Cf. H.A. Hoffner Jr. - C. Melchert, 2008. P. 399, n. 14.
2 Infra, p. 129.
329 Per le attestazioni si veda HED 3, pp. 423-424. Cf. anche E. Rieken, 1999, p. 399. Su questo termine si
veda anche C. Kiihne, 1993, pp. 229-231; V. Haas, 2003, pp. 288-289 ¢, piu di recente, B. Christiansen,
2006, pp. 86-89.
30 A tale ipotesi lascerebbe pensare il fatto che in KUB XXII 40, III 17° il termine & glossato. In
direzione di una origine luvia sembrano puntare anche, dal punto di vista linguistico, I’alternanza uw/uwa e
la geminazione di /, cosi come, da un punto di vista contestuale, la presenza del termine in due rituali
antico ittiti, KBo VIII 74+ e KBo XVII 25, in cui sono contenuti passi in lingua luvia e palaica. Cf. E.
Rieken, 1999, p. 401.
3! Tale traduzione & accettata da HED 3, p, 423. Cf. anche S. de Martino, 1998, p. 148.
32 A. Goetze — E.H. Sturtevant, 1938, pp. 79-84.
333 L’integrazione [bJu-ra-$u ¢ la pit probabile alla luce dello spazio in lacuna in KUB III 93, 6’. Cf. E.
Rieken, 1999, p. 400.
34 Cf. CAD, B, p. 369.
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determinativo GIS, indica una sostanza di origine vegetale che pud essere
collocata in un braciere ed utilizzata in contesti rituali per operazioni di vario
genere. L’accostamento con il braciere e 1’uso contestuale di hullis e di
NA4pa§§ilu§ andus, “sassi bollenti” nel rituale di Tunnawi, KUB VII 58, 1, 2°-4°, ha
fatto propendere alcuni studiosi per un’interpretazione come ‘“‘carbone”,

GCbrace,7335 .

Tale soluzione, assolutamente plausibile in determinati contesti,
rimane pero discutibile in altri, come in alcuni rituali di invocazione ad una
divinita scomparsa o allorché hulli§ compare associato a GISERIN, il legno di
cedro, come in KBo II 9 + KUB XV 35, Vo IV, 40ss. In questi casi 1’uso del
carbone sembra quantomeno improbabile. D’accordo con B. Christiansen, a cui si
deve la piu recente analisi del termine, preferiamo quindi mantenere
I’equiparazione con ’accadico burasu(m) e tradurre hullis con “legno di ginepro”,
anche in considerazione dell’'uso rituale di questa pianta documentato in
Mesopotamia®*® e della natura aromatica del ginepro, la quale lo rende adatto ad
essere bruciato. La combustione di piante aromatiche ¢ del resto ben attestata nella
documentazione ittita™’.

Nel rituale della tempesta in analisi il Aullis, dopo essere stato immerso
nell’acqua, viene usato dal GAL LI‘J'MEgMUIjIALDIM per purificare il sovrano. Il
verbo Suppiyahhi, derivato dall’aggettivo Suppi- tramite il suffisso -ahh-, ¢
documentato spesso in epoca antico ittita. Trovo interessante da un punto di vista
comparativo il passo del rituale KBo XX 10 + KBo XXV 59,1 10-12 (CTH 669),
dove sembra essere descritta un’operazione simile: 19 44 LU PU-an anda
pehutezzi ANA LUGAL hekta / "V ta LUGAL-un Suppiyahhi wlaltar T-SU / *?
ViSparnuzi malti (...), “e porta dentro I'uomo del dio della Tempesta, (questi) si
inchina davanti al sovrano e purifica il sovrano. Asperge tre volte I’acqua e
recita”.

Alla riga 41 di A e B, all’ operazione di purificazione fa seguito 1’'uso di uno
strumento o sostanza chiamato tu@@ue§§a7338, porto (para ep-) dal GAL
LU'MESMUI;IALDIM al sovrano, il quale lo utilizza per effettuare su di sé¢ (come

sembra indicare 1’uso della particella riflessiva -za nella catena nu-uz-kdan) un’

ulteriore azione purificatrice dal significato non chiaro, espressa dal verbo fuhs-

333 Traducono cosi E. Rieken, 1999 pp. 399-401, V. Haas, 2003, pp. 288.289,
336 Cf. B. Christiansen, 2006, p. 88, con riferimento a S. Maul, 1994.
337 Si veda in proposito S. de Martino, 1998, pp. 141-155.
338 Per cui si veda HEG, TD/3, pp. 415-417. Cf. anche C. Kiihne, 1993, pp. 230-233, V. Haas, 2003, pp.
371-371, con riferimenti bibliografici.
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339 Rimane difficile dire se tale operazione sia collegata a quella gia descritta che

prevede uso del hullis o se debba essere interpretata come un atto rituale a sé. Il
frequente uso del sostantivo fuhhuessar al caso strumentale in associazione con il
verbo §uppiya@@—340 indica che I’azione di purificazione del sovrano avviene
proprio tramite tale oggetto®*'.

Strettamente collegato all’uso cultuale dell’acqua, il fuhhuessar (mai preceduto da

determinativi) ¢ stato collegato da H. G. Giiterbock®*

al sostantivo tuhhu(wa)i-,
“fumo”, di cui costituirebbe un ampliamento in -essar con valore collettivale, e
conseguentemente interpretato, dati i contesti in cui ¢ attestato, come una specie di
incenso o0 una sostanza utilizzata per fumigazioni. Dalla varieta di contesti in cui
tale sostantivo ¢ documentato esso sembra poter indicare un oggetto solido o

semisolido®®, oppure — meno probabilmente — liquido®**

. 1 tuhhuessar puo
essere infatti collocato in recipienti colmi di acqua®®, allo scopo di rafforzarne il
potere catartico, o essere utilizzato per la sua applicazione®*. In KUB XXX 41,
Ro112’-14, 1l ¢ ¢ fatto oggetto dell’imposizione delle mani da parte del sovrano.
Nel testo KUB XX 59, 1 16’—21’347, relativo al 29° giorno della festa
AN.TAH.SUM®*® il tuhhuessar, precedentemente collocato in un recipiente
colmo di acquam, ¢ associato all’atto, compiuto dal sovrano, di detergersi le

labbra (purius ansi). Tale operazione ¢ preceduta da un’azione espressa, come in

KBo XVII 74+, dal verbo tu@§-349, ed ¢ seguita, al pari di quest’ultimo testo, dalla

339 Letteralmente il verbo tuhs- significa “tagliare, separare”. La traduzione “purificarsi” (“sich kultisch
reinigen”) di H. Kronasser, 1966, p. 520, deriva proprio dal frequente uso contestuale di fuhs e
tuhhuessar. Una connessione etimologica tra il verbo e il sostantivo, nonostante la similitudine, ¢ pero da
escludere. Sulla stessa base ¢ da respingere la traduzione “sich lotionieren” di S. Alp, 1983, p. 18.
30 per le attestazioni di questo uso si veda A. Kammenhuber, 1956, pp. 64, 66ss. Cfr. anche H. Otten,
1971, p. 26. 1l verbo suppiyahhi ¢ da collegarsi con ogni probabilita all’uso rituale dell’acqua. In KBo XX
10+, I 8ss (CTH 669) all’ operazione di purificazione segue un atto di aspersione: DUMU E.GAL (...)
LUGAL-un Su-up-pi-ah-hi wa-tar 3-SU is-par-nu-zi, “I’impiegato di Palazzo (...) purifica il re e
asperge acqua tre volte”.
11 fatto che in KBo XVII 74+, Ro II, 41 (e duplicato) tuhhuessar non compaia al caso strumentale
potrebbe dipendere dall’'uso del verbo fuhs-, che sembrerebbe riassumere il valore semantico
dell’espressione tuhhuesnit Suppiyahh-.
2 H.G. Giiterbock, 1964, pp. 106ss.
3 Si vedano le attestazioni dei diversi usi di auhhuessar in C. Kiihne, 1993, p. 230, n. 20.
*** Cosi interpretano Jakob-Rost, 1972, p. 69, e S. Alp, 1983, pp 14-19..
M KUB XX 85+, 111-14.
%6 KUB XLI 40, I 18-20, KUB 20 99, 11 6-7 (sul legame tra il verbo Suppiyahhi e 1’acqua si veda supra,
n. 340). Cf. C. Kiihne, 1993, p. 231.
*7 M. Popko - P. Taracha, 1988, pp. 88-96. Le stesse operazioni avvengono nel rituale KBo XIX 128, Ro
I 31-34, nel quale sono precedute dall’azione, compiuta dal’UGULA LU'MESMUHALDIM, di pulire
I’altare con 1’oggetto tuhhuessar. Cf. H. Otten, 1971 pp. 3-5.
*KUB XX 59,Ro17°-9".
9 Cf. anche KUB X 1, II 20ss (CTH 627).
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44.

45.

menzione di un panno, GAD, che viene porto al sovrano™. Il verbo fuhs-,
assonante ma etimologicamente scollegato, compare in numerosi testi
contestualmente al tuhhuessar e viene generalmente tradotto “tagliare, separare”,
il che sembra escludere la possibilita di una natura liquida di tale sostanza. In
considerazione di questi elementi, risulta perlomeno plausibile, d’accordo con A.
Kloekhorst, immaginare per tuhhuessar un significato come “spugna”, il che, dal
momento che questo materiale sembra contenere aria, potrebbe anche spiegare la
possibile connessione etimologica con tuhhu(w)ai.

Ancora da chiarire rimane pero ’impiego di tuhhuessar come ingrediente
di una mistura magica comprendente varie sostanze naturali, documentato nel
rituale KUB XXIV 14, T 5-8 (CTH 397) e a cui si deve forse collegare la
menzione che di esso viene fatta in associazione con il participio ishiyan-,
letteralmente “legato”, in due testi. In considerazione di tali elementi
apparentemente contraddittori, S. Zeilfelder, ¢ arrivata alla conclusione che il
sostantivo tuhhuessar indicherebbe una sostanza odorosa usata per purificazioni

. .351
rituali

. L’odore sarebbe dunque 1’elemento che lega etimologicamente tuhhui-,
il fumo, ma piu specificamente il fumo rituale scaturito dal bruciare dell’offerta, e
il tuhhuessar. Pit che ad un incenso, i contesti lasciano pensare ad una sostanza
grassa di natura resinosa, che puo essere separata, immersa in un liquido, legata o

mescolata ad altre sostanze per formare composti vegetali*>*.

L’integrazione [e-Sa] all’inizio della riga, pur non essendo certa, ¢ la piu
verosimile in considerazione dello spazio a disposizione, sufficiente per 2 o 3

segni al massimo, e del contesto.

E’ possibile integrare [LU'MEgMUHALDIM] con relativa sicurezza, in
considerazione della costante associazione tra il sostantivo zinti- e questa
categoria di funzionari. Il significato esatto di tale oggetto, il cui nome ¢
generalmente preceduto dal determinativo GIS, non ¢& chiaro. S. A1p353, lo ha

GIS »

interpretato come una versione arcaica di ~ Senti-, e tradotto come “coltello

% Mentre in KUB XX 59 il panno viene usato per deporvi il #. dopo 1’uso, in KBo XIX 128 esso ha la
funzione di permettere al sovrano di asciugarsi le mani. Cosi anche in KUB XXX 41, Ro I 14°. Nella
festa del tuono KBo XVII 74+ 1'utilizzo del panno non viene specificato.

313, Zeilfelder, 2000, pp. 502-503.

2 Ivi, pp. 497-505.

3538, Alp, 1983, p. 213, n. 203a.
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sacrificale” (“Schlachtmesser”). Anche quest’ultimo costituisce un oggetto non
meglio determinato utilizzato dai LU'MEgMUHALDIM, 1 “cuochi”, nel corso dei
rituali*>*. L’interpretazione di Alp & stata messa in dubbio da C. Kithne®’ sulla
base dell’uso che del “Szinti- viene fatto nel rituale inserito nel mugawar per il
dio della Tempesta di Kuliwisna KBo XV 33, II 37°ss (CTH 330), dove tale
oggetto, assieme agli animali sacrificali, viene disposto prima della macellazione
vera e propria, in occasione della quale ad essere menzionati sono invece due

GIS» ..
senti-

coltelli di bronzo (GIR¥* ZABAR). Se si accetta 1’equiparazione con
proposta da Alp, occorre considerare il fatto che in KUB XXX 41, Ro I 15°-16°,
tale oggetto viene disposto davanti alla pietra huwasi- e ad esso vengono
apparentemente appesi (kankanzi) un arco d’oro e un oggetto kursa->>°,
operazione che sembra escludere un significato come “coltello” e fa pensare
piuttosto ad un tipo di tavolo o basamento atto ad essere trasportato, davanti al
quale vengono effettuati i sacrifici animali nel corso di determinate cerimonie

. .357
rituali

. Nel rituale della tempesta in analisi, che pure prevede in questo punto il
sacrificio di 9 pecore e 2 tori, il ““zinti- sembra essere usato soltanto in
connessione col primo, dopodiché, non avendo evidentemente piu utilita, viene

portato fuori (dal halentiu-?).

46-47. T LUM™ SUKUR ZABAR, “vomini della lancia di bronzo™*** sono menzionati,
oltre che nei due duplicati in analisi, in un altro testo antico-ittita, la cosiddetta
“Cronaca di Palazzo” (CTH 8), nel frammento KUB XXXVI 104, Vo 7°, dove
compaiono assieme ai LUMESHUGUD in un  contesto purtroppo  assai
frammentario™’. Nel testo in analisi, 20 LUMES SUKUR ZABAR, divisi in due
squadre di 10 uomini ciascuna, conducono dentro il halentiu- due tori neri,
servizio per il quale ricevono un pagamento di 5 mine d’argento.

Ritengo infatti che 1 LUM® SUKUR menzionati alla riga 49 non costituiscano
un’altra categoria di funzionari ma siano gli stessi “vomini della lancia di

bronzo”, il cui titolo la seconda volta ¢ scritto in forma abbreviata. La possibilita,

% Si veda in proposito HEG, S/2, p. 990.
% C. Kiihne, 76, pp. 98-99, n. 51a.
36 Cf. E. Poitz, 2011, p. 87.
7 Si vedano le attestazioni in HEG, S/2, p. 990.
% Su cui si veda F. Pecchioli Daddi, 1982, p. 201; R. Beal, 1992, pp. 228-229.
39 Cfr. P. Dardano, 1997, pp. 60-61, 115, secondo la quale nel frammento sarebbe contenuta la
continuazione della scena di banchetto presente nella terza colonna del testo A (KBO III 34), durante la
quale i WMESHUGUD e i LUM®™ SUKUR.ZABAR, insieme ad altre categorie di funzionari, sembrano
sedere al cospetto del sovrano.
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50.

53.

54.

suggerita da E. Neu*®, che i funzionari portino ciascuno (!) un toro, per il quale
ricevono poi il pagamento di 10 sicli d’argento effettivamente stabilito nelle Leggi
per ’acquisto di tale animale, ¢ oggi da escludere alla luce del frammento 35/c
(KBo XXI 25), non disponibile a Neu, dove il numero totale dei tori trasportati ¢
chiaramente espresso dal numerale 2. Come gia sottolineato da A. Archi*®', il
sovrano sembra effettivamente restituire il decuplo del valore dell’animale offerto

dai funzionari.

L’integrazione [Sar-ra-an?-z]i*®%, “dividono, spartiscono” non ¢ certa ma ¢ la piu
plausibile nel contesto ed ¢ adeguata all’ampiezza della lacuna. Il rapporto di una
mina d’argento con 40 sicli, divergente rispetto al sistema di pesi mesopotamico,

dove ¢ di 1/60, ¢ stato dimostrato da tempo™®>.

La postposizione peran, cosi come tapusza alla riga Ro I, 56, segue, in accordo

con la grammatica antico-ittita, il genitivo del sostantivo®*.

Sul termine faraur/tarawar si vedano le considerazioni di E. Neu, 1970, pp. 70-

73.

RoII

PUSispantuzziassar- (caso neutro, ma attestato anche nella forma comune

iSpantuzziasSara-), indica un vaso per libagioni usato nel corso di cerimonie di
offerta agli dei. Il termine, derivato da iSpantuzzi-, un altro recipiente per libagioni

al quale verosimilmente corrisponde®®, & sovente qualificato dal materiale di cui &

366

composto. Sono attestati vasi i. in oro, argento e ferro™ . Anche la specificazione

del colore puo essere usata per caratterizzare questa tipologia di recipiente. Vasi i.

bianchi®®” e neri’® sono infatti attestati in alcune tavole relative alla festa

%0 E. Neu, 1970, p. 38.

1 A, Archi, 1978, p. 24.

*%2 D, Schwemer, comunicazione personale.

363 Cf. H. Otten, 1955, 128-131. Cf. anche Th. van den Hout, 1990, pp. 517-527.

364 Cf. H. A Hoffner Jr. — C. Melchert, 2008, p. 299.

365 Presente in KBo XVII 74+ (e duplicato) alle righe

366 per le attestazioni si veda HED 2, pp. 439-441.

3T VAT 7470, Ro 1 7 (CTH 609). Cf. D. Groddek — A- Hagenbuchner — I. Hoffmann, 2002, pp. 8-11.
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AN.TAH.SUM. J. Puhvel*® ha sottolineato come, rispetto ad iSpantuzziassar (ed
ad ispantuwa-, altro nome di recipiente per libagioni semanticamente identico), il
termine iSpantuzzi- sembri caratterizzarsi per uno slittamento metonimico ed
essere utilizzato per indicare, piu che il contenitore, il contenuto, e di conseguenza
si trovi frequentemente associato a " >*harsi- in cerimonie di offerta di pane e di
vino. Tale differenza non ¢ a mio avviso sufficiente per postulare una effettiva

DUG . . DUG . .
iSpantuzzi- ¢ iSpantuzziassar- che non sembra essere

distinzione tra
confermata dai testi. Una differenziazione cronologica nell’uso dei due termini
non ¢ possibile, dal momento che entrambi sono ampiamente attestati in testi di
epoca antica.

L’ipotesi di J. Klinger370 che il termine iSpantuzzi- identificasse propriamente, in
epoca antico ittita, la “razione” di cibo, mentre iSpanduzziassar- il recipiente, si
basa sulla considerazione che il primo non compare accompagnato da indicazioni
relative al materiale, mentre il secondo ¢ spesso direttamente associato, come
abbiamo visto, al pane. In eta piu tarda la percezione netta di tale distinzione si

sarebbe persa, con la conseguenza che in alcuni casi i due concetti sarebbero stati

confusi.

3.  Interessante notare I’alternanza tra la forma nu-us-$i alla riga 3, ta-as-se alla riga 9

e nu-us-Se allariga 21, con la medesima funzione grammaticale.

5. 1l segno alla fine della riga, dove ¢ visibile un cuneo aperto, non ¢ purtroppo
riconoscibile. Un’interpretazione come la congiunzione accadica U ¢& resa
grammaticalmente  impossibile dalla  presenza  dell’avverbio  namma
immediatamente precedente, che in questa tipologia di offerte precede
direttamente hassi-, come in Vo III 9, 13, 18. Preferisco percio espungere 1l segno

come errore scribale e trascrivere {x}.

14. L’espressione LUGAL-us 2-e ekuzi, lett.: “il re beve due” viene tradotta da E.
Neu’’": “Der Konig tri[nkt] zwei (Becher). Dem Wettergott und Wasezzili”, “il re

liba due (coppe). Al dio della tempesta e a WaSezzili”. La forma 2-e viene da lui

3% KBo XX 71, 7 (CTH 621); KUB XLI 27, V 7 (CTH 609).
39 HED 2, pp. 440-441.
370 1 Klinger, 1996, pp. 582-583.
3 E. Neu, 1970, p. 18 e passim.
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15.

16.

22.

considerata il relitto linguistico di un originale duale indoeuropeo®’?.
Sintatticamente, il numerale mostra la terminazione pronominale del caso
nom./acc. neutro. Secondo H. A. Hoffner Jr. - C. Melchertm, la costruzione
potrebbe riferirsi a due contenitori menzionati in precedenza (GAL-ri) oppure
avere valore avverbiale, (“due volte”).

374 ha mostrato come le indicazioni di numero in relazione con

A. Kammenhuber
eku-, “bere”, si riferiscano al totale delle divinita per cui viene effettuata 1’azione.
In tale contesto, quando flessi, i teonimi appaiono di norma al caso accusativo. E
oggi un dato consolidato degli studi ittitologici che la costruzione sintattica:
Soggetto + aku-/eku- + nome della divinita (al caso accusativo) rappresenti la
forma abbreviata dell’espressione “bere in onore di/per X (nome della
divinita)™=".

D. Yoshida’® ha mostrato come I’associazione tra i LU'MESﬁalliyareé e lo

strumento GIS PINANNA sia esclusiva delle cerimonie festive in qualche modo

risalenti allo strato culturale hattico.

L’integrazione di Siuni in questa riga si basa su A Ro II 2, 8. Lo spazio in lacuna
sembra essere sufficiente per I’integrazione, ma il fatto che in questa riga, rispetto
alle altre, il termine risulti posposto a kuttas peran anziché anteposto, e soprattutto
il fatto che anche alla riga Ro II, 20 esso, per scelta o per errore scribale, non sia
stato scritto, lascia aperta la possibilita che in questo caso esso non dovesse
effettivamente comparire. La formularita con cui I’espressione ricorre nel testo mi

spinge pero ad integrare la lacuna alla riga 16 e a emendare con <$iuni> la riga 20.

La mancanza di halmasuitti 1-i§ in questa sede ¢ da considerarsi senza dubbio un

errore scribale, data la regolarita della successione con cui tale sequenza di offerte

¢ documentata nei testi ittiti®’’.

72 E. Neu, 1970, p. 39.

7 H. A. Hoffner Jr. - C. Melchert, 2008, p. 156, n. 12.

7 A. Kammenhuber, 1971a, pp. 143-159.

35 Si rinvia qui all’eccellente sintesi della questione effettuata da M. Vigo, 2008, pp. 218-219, con
riferimenti bibliografici. Si vedano anche le recenti considerazioni di P. Goedegebuure, 2008, pp. 67-77.
37 D. Yoshida, 1999, p. 244.

377 Cosi anche HW? 111, p. 74.
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26.

27.

1l termine "™PASarama(n)- identifica, come segnalato dal determinativo, un tipo

di pane o di prodotto alimentare non meglio specificato®’*, anche se 1’espressione

NINDA »

NINDA, 7. 379 . .
hali-""", attestata anche come Saramnas  hali- per

Saramnas
composizione impropria, con spostamento del determinativo davanti al primo
termine del composto, e traducibile come “il pane h. per i Sarama-" (con

Saramnas dat. pl.), ha fatto pensare alcuni™®

alla possibilita che tale termine
identificasse piuttosto un contenitore, un cesto per il pane. Tale ipotesi ¢ oggi da
escludere alla luce della consapevolezza della distinzione tra il sostantivo sarama-
e ’aggettivo *Saramn-, “che sta sopra”, attestato soltanto nella forma avverbiale
Saramnaz, il quale puo assumere il valore sostantivato di “luogo od oggetto posto

381 4o . . « NINDA; .
sopra””", distinzione per la quale Saramnas hali-

¢ oggi meglio traducibile
come: “pane h. per le parti di sopra”. Tale collegamento tra hulis e Saramna- ¢
forse 1’origine dello slittamento semantico del termine, passato ad indicare un tipo
particolare di pane.
) . NINDA s . ‘s o

L’ espressione Sarama- halzia-, “si chiama il pane §.” ¢ attestata gia in
testi di epoca antico ittita e segnala un momento preciso nella successione delle
attivita rituali del sovrano durante le celebrazioni festive, generalmente associato,

come nel passo in questione, al tunnakkessar-, la “camera interna”.

L’integrazione LUrURI[TU]R, letteralmente “lI’uomo del piccolo cane”, proposta
da Neu, rimane, dall’analisi del frammento sulla fotografia, la piu probabile. Tale
categoria di funzionari ¢ attestata, purtroppo in contesto estremamente lacunoso,
anche nel testo KBo XXI 68, Ro I, 2’, relativo alla festa KI.LAM**. Oltre
all’incertezza relativa all’integrazione, risulta insolita la presenza, alla riga 27, di
una chiara forma di plurale, udanzi, accordata con un sostantivo al singolare, a cui
evidentemente ¢ da attribuire un valore di collettivo. Sul ruolo e le funzioni di
questa categoria di funzionari non ¢ possibile dire niente, anche se la presenza di

UR, “cane”, nel titolo, e D’accostamento alla borsa kursa-, hanno fatto

38 Cf. HEG, S/1, pp- 877-879; CHD, S/2, pp. 239-243. Per le attestazioni si veda anche H. A. Hoffner Jr.,
1974, pp. 179-181.Si noti come, a p. 180, I’autore inserisca KBo XVII 74, Ro 11, 26, tra le attestazioni di

NINDASa-ra-am-na. Tale ipotesi, oltre che non necessaria dal momento che 1’integrazione

NINDA
Sa-rla-a-

m]a ¢ pienamente soddisfacente, ¢ oggi da escludere in considerazione della netta distinzione semantica

tra

NINDA »

Sarama- € Saramna-.

37 Per le attestazioni si veda HEG, S/1, pp. 875.
30 A. Goetze, 1947, p. 85, n. 18.

31 Cf. HEG, S/1, pp. 874-877.

32 Cf. I Singer, 1984, p. 39.
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ipotizzare®® una funzione collegata alla sfera della caccia, simile in questo senso a
quella, meglio documentata, specialmente in ambito cultuale, del LUUR.GI7,
“uomo cane”, “cacciatore”,384. L’identificazione, proposta da Neu385, tra il
LUUR.TUR e il LU@ulafala—386, si basa sul fatto che in Ro I 33 sono membri di
quest’ultima categoria di funzionari a prelevare il kursa- dal halentiu-, mentre in
Ro 1127 sono i ““™EYUR.TUR a collocarlo nuovamente (appa) al suo posto. Non
vedo tale legame con il kursa- come un elemento sufficiente per proporre

un’identificazione tra le due categorie, che non appoggia su altre evidenze

documentarie.

29- 32. La lacuna (dall’autografia di ampiezza non superiore a tre segni) all’inizio della
riga 29 ¢ difficilmente integrabile. E possibile ipotizzare la presenza di un
avverbio temporale come man, il che, considerato il D’avverbio karu
immediatamente successivo, darebbe alla frase il significato: “[quando] ¢

387
presto”

. Le operazioni descritte sembrerebbero in tal caso svolgersi al mattino,
il che potrebbe spiegare la frase alla riga 28, “il re prende il corredo ed esce”, che
segnala generalmente 1’inizio dell’attivita rituale giornaliera del sovrano. Tutto cid
contrasta perd con il fatto che da nessuna parte, nelle righe precedenti del rituale,
si descrive il termine della giornata, solitamente segnalato da operazioni ben
precise, come 1’atto di chiudere il palazzo, ed espresso in formule fisse. Ci si
aspetterebbe inoltre che una linea di paragrafo segnalasse tale interruzione nel
rituale. Attribuendo a karu il significato di “gia” si puo ipotizzare la presenza
nella lacuna di un sostantivo (forse dello stesso LU GIgTUKUL?) e tradurre come
una frase nominale: “[x x x] ¢ gia (la)”. Entrambe le proposte sono puramente
ipotetiche e non sono prive di difficolta.

Il funzionario LU GISTUKUL, “lavoratore, aurtigiano”388

, puo appartenere al
personale templare o palatino, e partecipare alla celebrazione di feste. Nel rituale
in analisi, dopo aver porto una coppa al re, sembra ricevere una razione
consistente in pane wagata-, due piatti zaluwani- e due contenitori huppar-.

Ritengo infatti che la lacuna alla riga 31 vada integrata LU[GAL-us-5i] anziché

3 E. Neu, 1970, p. 40.
3% Per le attestazioni si veda F. Pecchioli Daddi, 1982, pp. 376-377.
¥ E. Neu, 1970, p. 39.
3% Su cui si veda la nota a Ro I, 33.
37 Cosi anche E. Neu, 1970, p. 21. Cfr. anche pp. 39-40, con riferimento ai testi KUB XXXIV 49, Ro17:
ma-a-an ka-ru-u na-a$ E[GIR-...]; KUB XXVI 1, Il 56: ma-a-an ka-ru-u ku-is [...].
3% Si veda F. Pecchioli Daddi, 1982, pp. 30-33, con riferimenti bibliografici.
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LU[GAL-i*®, facendo in tal modo del re il soggetto dell’azione di distribuzione,
e il funzionario, del quale si dice infatti che “prende per sé”, faz dai, il
destinatario.

390 NINDA

La natura esatta del tipo di pane indicato dal sostantivo neutro wagata-

non ¢ chiara. Una derivazione dal verbo wak-, “mordere”, ¢ possibile ma non

1 : \ . . . .
certa®. Sicuramente da escludere & Iequiparazione con il termine

NINDA 3

wagessar™”, anch’esso presente in altre copie di rituali della tempesta, come

in KBo XVII 75, Ro I, 43,47, ma in contesti tanto diversi da far escludere

. Lo . NINDA
un’identita lessicale con wagata-.

I1 verbo 2-ahhi, “raddoppiare”, “moltiplicare per due”, ¢ costituito dall’aggiunta
al numerale 2 della particella fattitiva -ahh, Potrebbe anche essere interpretato
come la variante abbreviata di una costruzione, attestata anche per i numerali
quattro e cinque (3-yahh- e 4-yahh), costituita dalla base aggettivale 2 (da*) +
(i)va-, con valore moltiplicativo, e I’aggiunta della particella -abb393.

Il sostantivo zal(u)wani-, attestato con e senza il determinativo GIS, compare in
contesti cultuali, dove ¢ spesso associato con la categoria dei
LU'MESMUPVIALDIM”“, i “cuochi”, e sembra indicare un recipiente di piccole
dimensioni usato per la disposizione di determinati alimenti. Cf. KUB II 13, II
44°-47’: (...) UGULA LU‘MESMUHALDIM [...]/ ha-pal-zi-el u-da-i / 3 q-al-wa-
ni-in da-a-i / nu-kan UTUL@a-pal—zi—el da-a-i, “il capo dei cuochi porta una zuppa
hapalziel e dispone un zal(u)wani-, poi (vi) pone la zuppa hapalziel”. Nella lista di
offerte di KBo XX 70 + KBo XXI 88, Ro Il 9’-10°, due zal(u)wani- di carne
(UZU) sono menzionati assieme a due pani wagata-"". Nel passo in analisi, alle
righe Ro II, 31-32, due z., verosimilmente contenenti il pane wagata- menzionato
alla riga 30, vengono assegnati, assieme a due vasi huppar, dal re ad un artigiano
LU “STUKUL.

Il contenitore zal(u)wani- ¢ anche lo strumento con cui gli alimenti, una volta
disposti, vengono porti (para ep-) al sovrano perché vi imponga la mano. Si veda

KUB LVIII 6,17°-8: 7(...) LU@a-mi-na-ai NINDAhar-za-zu-ta S8 620 al-wa-ni-

% Come invece scelgono di integrare E. Neu, 1970, p. 20, e S. Alp, 1982, p. 214.

% In testi di epoca piu tarda ¢ documentato anche il tema comune wagata-, presente ad esempio nella
forma dell’acc. Sg. wagatan. Cf. A. Kloekhorst, 2008 p. 940.

1 Cf. H. A. Hoffner, Jr. , 1974, p. 188.

32 Pace E. Neu — Ch. Riister, 1973, p. 239. Cf. E. Rieken, 1999, p. 197.

3% Cfr. H. Hoffner Jr. — C. Melchert, 2008, p. 170.

3% Cf. KBo XLIII 167, col. dr. 2’ (CTH 670); KBo XX 85, Ro III 6’(CTH 649); KBo XX 32, II 12 (CTH
640); KUBII 13, I1 44°-46° (CTH 591).

3% Si veda I’edizione del testo alle pp. 339-341.
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35.

40-41. L’identificazione del sostantivo dal tema in -r (non eteroclito) tah(a)tumar-

it LUGAL-i pa-ra-a e-ep-zi LUGAL-us QA-TAM da-a-i. A questo scopo, tre
contenitori z. sono portati, alla riga Ro II 38 del testo in analisi, all’esterno del
tempio. In KUB LX 56, col. sin. 5’-6’ (CTH 744) ¢ invece documentata 1’azione
opposta: ®[.. .DUM]UMEg E.GAL “Sza-al-wa-ni-in | ©9...1 I-NA E.SA pé-e-da-i,
“[...gli impiegal]ti di Palazzo portano un contenitore zaluwani- [...] nella camera
interna”. L’estrema mobilita che caratterizza 1’uso di questo tipo di contenitore,
oltre al fatto che esso puo essere portato senza difficolta da una persona sola, sono
indicativi delle piccole dimensioni dello stesso. Una traduzione come “piatto” mi

sembra in questo senso la piu indicata.

tuningas pud essere soltanto un genitivo singolare del sostantivo ™" nunik, dal

396

tema in consonante -k di cui non esistono paralleli in ittita’ . Il termine, che

indica un tipo particolare di pasta, ¢ attestato generalmente da solo, mentre viene

. . .. . . . DA V. . .
usato nella riga in analisi come specificazione di "™ [zarsz-397: “(...) pani grossi
di tunink-.”

Nel frammento KUB LI 84 (CTH 627), relativo alla festa KI.LAM, ¢ contenuta la

. (col. dx. 127)v GIS

Su-up-pa-ia-az
'BANSUR'-[az da-a-i LUGAL-i pa-a-i] / U3 LUGAL-us par-Si-ia na-an-x[ /

U EGIR-pa Su-up-pa-i GISBANgUR-[i da-a-i]. Si confronti anche la menzione,

descrizione di un’operazione cultuale simile:

in col. dx. 16’,di 3 GISzaluwani-, con la riga Ro II 38 del testo in analisi.

398

con una sostanza combustibile®” si basa su IBoT I 13, V 12-13: (...) nu tah-tu-u-
ma-a-ra /| PA-NI LUGAL Sa-me-nu-wa-an-zi, “e t. (pl.) bruciano/accendono
davanti al re”. La scriptio plena in cui il vocabolo compare in KBo XVII 74
conferma il valore fonetico /fah/ del segno complesso tah/tuh con cui il termine
compare in testi piu tardi.

Il legame particolare del tahtumar con la ENAy, la “casa di pietra”, dalla quale
viene portato nel rituale in analisi, ¢ documentato in altri passi: in KUB XI 34, I

400

46-48, un frammento relativo alla festa nuntarriashas (CTH 626)", il t.viene

% HEG, T, D/3, pp. 438-439. Cfr. anche E. Neu, 1970, p. 57, n. 37. Per le attestazioni si veda H. A.
Hoffner Jr., 1974, p. 187.

97 Su cui si veda il commento alle righe Ro I, 36-39.

3% Su cui si veda E. Neu, 1970, p. 69.

3% «Raucherwerk’”. Cf. HEG, T, D/1, p. 15.

490 Cf. M. Nakamura 2002, pp. 208, 224ss.
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43.

trasportato insieme agli oggetti indicati dall’accadogramma GANNUM™* ¢ a dei
recipienti fapiSanis d’oro proprio da questo edificio®': ¢ nu IS-TU ENA, hlu-ul-
ma-an-dal / “""tah-du-ma-a-ar SSKA-AN-NU-UM™*  / Sra-pi-sa-ni-is'
GUSKIN Mi'-da-a[n-zi]. L’atto di portare il ¢ dalla “casa di pietra” ¢ attestato
anche nel corso della festa KI.LAM, in KBo XXV 176 Ro 6, e ricorre infine in
alcuni passi relativi alle celebrazioni del 16° giorno della festa AN.TAH.SUM>*®:
KUB II 5, Ro 138-39 ¢ KUB XXV 1, Il 11-12*7,

Nel frammento di festa KBo XXX 56,Vo V, 25’-26° (CTH 669) il termine ¢
attestato al caso strumentale: (...) na-as-kan ta-ah-tu-ma-ri-it / [a-rla-ah-za-an-da
wa-ah-nu-wa-an-zi, “(...) e all’esterno sventolano (lett. “fanno girare”) con il #.”,
1 #. viene qui usato per un’azione altrove documentata per una fiaccola*®.

Incerta rimane la relazione tra fah(a)tumar e il termine luvio tahhara-

: : 404
foneticamente e semanticamente affine 0 .

Integrazione da Ro II 35.

45-48. Da questa riga il testo A ¢ duplicato da B, Ro II 1ss. Ritengo infatti che il

50.

frammento 182/a = KBo XXXIV 5 debba essere collocato ca. dieci righe piu in
alto rispetto al Joinskizze di S. Kogak™”.

Per I’integrazione alla riga 47 si veda qui sotto il commento alla riga Ro II 50.

La lettura del sumerogramma ¢ ambigua. E possibile infatti tanto una
interpretazione fonetica del segno MI, come complementazione accadica
corrispondente al genitivo di amu(m), “giorno”, quanto una interpretazione
logografica, attribuendo al segno il valore GEg, “nero”. La prima ipotesi ¢ a mio
avviso da preferire, in quanto “UD, il giorno divinizzato, & attestato
frequentemente nei gruppi divini per cui vengono fatte offerte nel corso delle

406

cerimonie festive riconducibili allo strato hattico-ittita™". In tali gruppi esso

occupa generalmente in una posizione fissa, tra le divinita "GAL.ZU e

1 Sulle ipotesi di identificazione della “casa di pietra” si veda soprattutto Th. van den Hout, 2002, pp.
73-91; 1. Singer, 2009, pp.169-191.

402 Cf. E. Badali — C- Zinko, 1994, p. 33 (anche n. 221).

403 KBo XV 48, 11 2’ss. Cf. E. Neu, 1970, p. 70, n. 13.

% Cf. HEG, T, D/1, p. 15.

43§ Kogak, hethiter.net/: hetkonk (v. 1.87).

46 Cf. D. Yoshida, 1996, pp. 338-340.
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DZA.BA4.BA4, il che consente con ragionevole certezza di integrare il nome di

quest’ultima divinita alle righe Ro I, 47 e Vo IV, 4°.

53ss. Questa sezione del testo presenta forti analogie con la sequenza delle operazioni
cultuali descritte in KBo XXV 171, Vo VI 6’ss, un testo collegato al culto nella
casa hesta. Date le somiglianze tra questo passo e il testo in analisi, ¢ forse

interessante vederlo per intero in trascrizione e traduzione:

KBo XXV 171, Vo VI

4’ Dte-li-pi-nu-un a-Sa-an-ta-as a-ku-wa-Tan-zi’

5 [GI]S PINANNA.TUR “"MSpglji-e-ri-es SIRRV

6’ [{Ju-ti-un-na-ki-is-na-an' LUMEShUGUD pa-a-an-zi

7 Ptu-u-ha-sa-il a-Sa-an-ta-as a-ku-wa-an-zi

8’ GIS PINANNA.TUR "UM®Spalfie-ig-ri SIRFY

9’ DUMUM® LUGAL pa-a-an-zi LUM® “SBANSUR
10° SSBANSURY'™ da-an-zi LUGAL-us-sa-"an’ a-ap-pa-i
11’ [KU]SNiG.BARHI'A-an hal-zi-ia Si-wa-at-ti

12° [tih-hu-uls-ta ha-at-kan-zi

(4°-6’) “Bevono seduti (a) Telipinu. La piccola lira (risuona). I cantori
halliyares cantano. I dignitari delle camere interne (0" vanno. (7°-8)
Bevono seduti (a) TuhaSail. La piccola lira (risuona). I cantori halliyares
cantano. (9°-12”) I principi vanno. Gli attendenti al tavolo prendono 1 tavoli

e il re ha finito. Si chiama la tenda. Per la notte: (il rito) ¢ finito. Si chiude.”

Canti, musica e in particolare I’incedere di diverse categorie di funzionari, di cui
viene detto che “vanno” (panzi), sembrano caratterizzare la cerimonia del bere
effettuata dalla coppia reale in onore del gruppo divino: "UD, PGAL.ZU, Tuhasail
e Telipinu. Nel caso del rituale della tempesta in analisi e di KBo XXV 171, ¢

O Cf. infra, pp. 143-144.
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certo che tale sequenza si collochi al termine di una fase precisa del rituale,
segnalata dalla frase Siwatti tuhhusta. Nonostante alcune differenze, analogie
emergono anche da un confronto con il testo KBo XXIII 91+KBo XXXIV 14, Ro
I 19’ss. (CTH 666), relativo al culto di Arinna:

17> PUD-MA-AM GUB-a§ US-KE-EN wa-al-ha-an-zi

18" [M"MEBGALA SIR®Y ERINM™.az g-ap-pa-i "GAL.ZU GU[B-a5]

19° [US}KE-EN [G]IS PINANNA.GAL LUGAL-us “™Pziip-pu-la-as-ni-
[(in)]

20’ [par-sil-ia LUMES 17p RU pa-a-an-zi

21" [Pfu-ha-5[a}-il GIS PINANNA.GAL ""MFSDUGUD DUMUM™ LUGAL
22> [pa-a-an-z]i (...)

(17°-20%) “(Per) il giorno divinizzato: in piedi ci si inchina. Si colpiscono
(strumenti a percussione). I cantori GALA cantano. Le truppe hanno finito.
(Per) P°GAL.ZU: in piedi ci si inchina. La grande lira (risuona). Il re [spez]za
un pane zippulasni-. Gli ospiti stranieri vanno. (21°-22”) (Per) Tuhasail: la

grande lira (risuona). I dignitari e 1 principi [van]no (...)”.

A questi testi possiamo aggiungere il frammento in ductus medio ittita
KBo XXIV 111 Vo IV (Vo III secondo I’edizione), relativo ad una festa in onore
delle divinita infere. Sulla base delle analogie tra le sequenze di operazioni in
questi testi ¢ possibile proporre alcune integrazioni. [LU'MESSU.GI LUMES 1 B g
RU] alla riga A, Ro II 56 ¢ basata soprattutto su Vo IV 9°, dove “anziani” e
“stranieri” effettuano 1’azione di “andare” subito dopo la cerimonia del bere per la
divinita GAL.ZU"®. In KBo XXIII 9+, Ro I 20’ ritorna la stessa formula, riferita

LUMESBARU, ancora una volta in connessione con "GAL.ZU, a cui in

soltanto ai
questo caso viene rivolta 1’azione di inchinarsi.

Integro invece le righe Vo II, 58, 60: [LU'MES@al—Zi—ia—ri—es“ SIR"Y], in
considerazione della presenza costante della componente musicale durante questo

genere di rituali. La stessa espressione si trova infatti dopo la cerimonia del bere

%% Sj veda anche il commento alla riga Vo IV, 9°, con riferimento al testo IBoT II 65, 7°, dove si ha la
stessa associazione di ""M*SU.GI ¢ ""M*UBARU con la divinita GAL.ZU.
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le divinita in KBo XXV 171, Vo VI, 5°, 8°, oltre che alle righe Vo IV, 8’, 13’ del
rituale in analisi, (dove pero 1’azione di cantare ¢ espressa dalla forma verbale

ittita iShamianzi).

Tali considerazioni ci confortano nella lettura "pa-a-an-zi' per i segni visibili dalla
foto sulla curvatura della tavoletta alla riga Ro II 58. Piu incerto ¢ il significato da
dare all’espressione tunnakkisnas LU‘MEgDUGUD‘mg, 1 “dignitari del ¢.”, alla stessa
riga. Di questa particolare categoria di funzionari esistono poche e controverse
attestazioni. Nel frammento KUB XXV 7 Ro I, 1-2 si legge: " ftu'-un-na-ak-ki-
is-Sa-na-a[§’...] @ LUMESHhGUD pa-a-an-zi [...], ma il contesto & troppo
frammentario per poterne trarre indicazioni utili. Piu interessante ¢ il confronto
con KBo IV 9, V 48-50, relativo alle celebrazioni del 16° giorno della festa
AN.TAH.SUM®*®*1% Nel passo in questione si legge:

48 LU 9SGIDRU A-NA ""MSU.BA-RU EN “Sza-hur-ti-as
49  [tul-un-n-ak-ki-es-na-as LUMESHGUD

50 pé-ra-an hu-u-wa-i tu-u$ a-Sa-a-Si

Nell’edizione del testo E. Badali e C. Zinko interpretano tunnakkesnas come un
dativo plurale e traducono: “I’araldo precede gli stranieri e il signore dello zahurti

99411

nelle camere interne dei dignitari. Egli i lascia sedere E’ a mio avviso

preferibile vedere in funnakkisnas un genitivo singolare e tradurre tunnakkisnas
LUMESHGUD semplicemente come un altro elemento della catena sintattica retta
dalla preposizione ANA. Non risulta infatti documentato, almeno a mia
conoscenza, che dei funzionari LU'MEgDUGUD si rechino all’interno del
tunnakkessar, ambiente che dai testi sembra riservato alla coppia reale ed ha
generalmente una forte connotazione sacrale*'”,

Problematico rimane il caso accusativo tunnakkesnan nella frase tunnakkesnan

LUMESHhUGUD panzi documentata in KBo XXV 171, Vo VI, 6. Il segno AN ¢

4% per le attestazioni si veda F. Pecchioli Daddi, 1982, p. 446.

419 pybblicato da E. Badali - C. Zinko, 1994.

1 E. Badali - C. Zinko, 1994, p. 55: “Der Herold eilt den Fremdlingen, dem Herren des zahurti in die
Innangemécher der Wurdentrager voran. Er 148t sie sich setzen”.

412 8i vedano ad esempio i casi in cui il sostantivo tunnakkessar ¢ preceduto dall’apposizione KU.GA,

LR N3

, “sacro”. Cf. M. Popko, 1978, pp. 32-33 e n. 11. Sulle relazioni tra questo ambiente e il halentiu-

si veda S. Alp, 1982, pp. 86-88.
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60.

2-3.

chiaramente visibile nell’autografia di H. Otten*'’. Piuttosto che a un errore
scribale si deve pensare a mio avviso ad un accusativo di direzione oppure ad una
forma antica di genitivo plurale, il che — alla luce delle considerazioni fin qui

effettuate — sembra forse piu probabile.

L’integrazione non ¢ certa ma ¢ plausibile in considerazione della presenza, subito
dopo la lacuna all’inizio della riga, di un chiaro segno MES seguito da un segno
LUGAL. Non sono a conoscenza di altre categorie di funzionari nella cui
titolatura compaia LUGAL. I figli e le figlie del re sono del resto menzionate

chiaramente in B, Ro I 7 tra i funzionari che assistono all’udienza del sovrano.

Vo III

La lacuna al termine della riga e all’inizio di quella seguente ¢ difficile da
riempire. L’integrazione [pé-ra-an], pur restando ipotetica, ¢ suggerita dal dativo

Siuni precedente ed ¢ compatibile con lo spazio disponibile.

L’integrazione alla riga A, Vo 3 ¢ problematica. La lettura [is-pla-an-du-"zi-ia-
as’- si evince piuttosto chiaramente da quanto conservato nel frammento 54/m. Ci
si aspetterebbe un segno SAR a completare la forma ispanduzziassar-, ma le
tracce visibili nella foto subito dopo lo stacco del join tra questo e il frammento
2303/c, sembrano corrispondere a due cunei aperti, il che escluderebbe tale
lettura. L unica possibilita & che al segno SAR, di cui forse ¢ visibile ’inizio in
54/m, sia stato aggiunto MES come determinativo, a meno che non si voglia
intendere iSpanduzzias come un genitivo singolare o plurale retto da un
logogramma, di cui GE¢ sarebbe attributo. Tale ipotesi di integrazione non € pero
indolore, in quanto la forma plurale i§pana’uzziaﬁarMEg non risulta finora

attestata414.

Il termine kattapala-‘”5 , solitamente preceduto dal determinativo UZU, identifica

una parte commestibile, forse la spalla, dell’animale (pecora*'® o manzo*'"’),

1> Non ho avuto modo di controllare di persona la fotografia del frammento.
414 Cf. HED 2, pp. 439-440.
415 Cf. le attestazioni in HED 4, p. 130.
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11.

23.

24.

spesso utilizzata per operazioni cultuali. Interessante ¢ il parallelo con 1’uso che ne
viene fatto nel corso del 16° giorno della festa AN.TAH.SUM®*® '8 durante il
quale avviene la stessa cerimonia di offerta descritta nel rituale della tempesta: il
capo dei cuochi dispone pezzi di carne k. nell’ordine: per il trono divinizzato,
PDAG, per D7ZA BA4BA,, presso il focolare, la finestra, il legno del chiavistello,
e ancora il focolare. Si tratta delle stessa operazione cultuale, in cui pero il dio
ZA.BA4.BA, e il trono prendono il posto dell’espressione generica Siunas peran,
“davanti alla divinita” e dell’oggetto kursa.

L’ipotesi di un legame con il hattico lka-at-ta-wa,-la-as-n[e in KBo XX 16, Ro
13, in cui avremmo un esempio dell’alternanza p : w, frequente tra queste lingue,
non ¢ purtroppo verificabile.

Sulla presenza della medesima operazione, descritta nel 16° giorno della festa
AN.TAH.SUM®*® ¢ piu precisamente in KBo IV 9, II 44-45 // KUB XI 29, III 5
+ XLI 52, Vo 2, si basa I’integrazione [u-da-i]. Ci si aspetterebbe anche la
presenza di una congiunzione ma lo spazio in lacuna non sembra essere
sufficiente.

harnanda- ¢ stato interpretato da alcuni*'"” come un participio di harna-, da altri***
come un sostantivo di caso comune. Perlopiu preceduto da NINDA, indica
letteralmente cido che ¢ stato fermentato, e viene tradotto generalmente come

“lievito”.

L’integrazione [SUMES-SU-NU ar-ra-an-zi] ¢ confermata dalla ricorrenza della
stessa espressione nella descrizione dei rituali celebrati nel tempio di
PZA BA4BA, nel corso del 16° giorno della festa AN.-TAH.SUM®*® #*! le cui
somiglianze con le cerimonie eseguite in questa fase del rituale della tempesta

abbiamo gia sottolineato in precedenza.

Integrazione da A, Vo III, 37. Su Suppisduwara- si veda il commento a Ro I, 20.

L’espressione GAL PIM Suppisduwarit akuanzi & interessante dal punto di vista

#16 Cosi HED 4, p. 130.

7. Cf. A. Mouton, 2008, p. 566.

18 S veda in particolare E. Badali - C. Zinko, 1994, pp. 17-18, 68.
Y HEG, A-K, p. 178.

20 HW2, T1I/1, p. 320.

2 KBo IV 9, 11, 16-17; IV 1-3. Cf. E. Badali — C. Zinko, 1994, p. 16.
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24,

5.

sintattico. In essa ’aggettivo 5., al caso strumentale, seppur riferito al sostantivo
GAL, si trova da questo separato dal componente “IM. La costruzione GAL IM,
che segue I’ordine sumerico delle parole, ¢ sentita infatti come un unico

(13

costituente sintattico. L’altra ipotesi, tradurre “ bevono la coppa del dio della

v . . .. . 422
Tempesta con un vaso $.”, mi sembra infatti improbabile

Vo IV

La ricostruzione di questa parte, conservata in A soltanto molto
frammentariamente, ¢ ipotetica, seppur fondata su alcuni elementi. La divinita di
cui viene bevuta la coppa in questa fase della cerimonia, di cui purtroppo manca
I’inizio, ¢ ragionevolmente DZA.BA4.BA4. Si ricostituisce in questo modo la
sequenza tipica b7ABA,BA, - PUD - DGAL.ZU, presente nel rituale della
tempesta in analisi anche alle righe Ro II 47-53. In questo senso ¢ indicativa la
presenza alla riga Vo IV, 4’ dell’espressione ta=kkan waki “(egli) morde un
pezzo”, che sembra essere tipica delle sequenze di offerte in onore di questo
dio*. Per analogia con i paragrafi successivi, I’inizio della lacuna deve essere
integrato con i titoli del re e della regina, uniti dalla congiunzione accadica U,
anche se ¢ difficile dire se seguiti dall’indicazione asandas, “seduti”, come alla
riga Vo IV 12°, oppure Sara tienzi “si alzano”, come in Vo IV 7°. Lo spazio in
lacuna mi sembra insufficiente per entrambe le ipotesi. L’integrazione di
GAL.GAL dopo GIS PINANNA si basa su Vo IV 7, 12°, 16, cosi come quella di
LU'MEsballiriesv iShamianzi alla riga 3’ ¢ resa probabile dal ricorrere di questa
espressione in Vo IV, 8 e 13°. La ricostruzione della riga 4°, infine, ¢ fondata
sulla sequenza di operazioni che caratterizza il culto di D7ZA BA,BA, alla riga Ro

11 48.

Dalla visione della foto, la lettura del segno parzialmente visibile subito dopo la
lacuna nel frammento 38/b, ¢ incerta. L’integrazione ¢ suggerita dalla ricorrenza,
subito prima della cerimonia del bere la coppa della divinita, dell’ espressione
asandas aruwanczi alle righe Vo IIl, 37, 44, 49, 54, 59, 64. 1l segno AN potrebbe

corrispondere alle tracce visibili nella foto. In considerazione delle difficolta di

422 Cf. AL Kammenhuber, 1971, p. 151.
2 Sj veda in proposito D. Yoshida, 1996, pp. 333-334.
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lettura e della riga Vo IV 7°, un’integrazione [Sa-ra-a ti-e]n-zi non ¢ perd del

tutto da escludere.

7°.  Come per "ZA.BA4BA, alla riga 2°, & possibile integrare "GAL.ZU con
ragionevole certezza in considerazione della posizione ricorrente di questo dio
nelle liste di divinita per cui, fin dall’epoca antico-ittita, vengono fatte offerte nel
corso delle cerimonie festive***. Si completa cosi la sequenza DZA.BA4.BA4 -
Pup - DGAL.ZU, presente nel testo in analisi, come abbiamo visto, in due
occasioni. Nelle liste divine, "GAL.ZU ¢ generalmente seguito dal dio

42
15

Tuhasail™™, come nel caso in questione, il quale pud perd essere sostituito in

426 11 rituale della

questa posizione dal dio della tempesta di Nerik o da Telipinu
tempesta in analisi offre un esempio di tale variante alle righe Ro II 45ss., dove
PGAL.ZU segue PUD e precede Telipinu. Proprio tale lista ci consente di
escludere con ragionevole certezza la possibilita di un’integrazione di GAL prima
di P°GAL.ZU alla riga A, Vo IV, 7°. Come gia ipotizzato da H. G. Gl'iterbock427, e

in seguito da D. Yoshida**®

, € possibile che il sumerogramma, dove non a caso
compare il termine GAL, intenda indicare una coppa divinizzata. Colpisce infatti
che nella cerimonia del bere in Ro II 34ss. venga menzionata la coppa in
associazione con la dea Sole e Mezzulla, il dio della Tempesta ¢ Wasezzili, Inara,
DUD, ma non con "GAL.ZU*”. Lo stesso si nota nel testo KBo XXX 9,Ro1l, 2’-
5°, relativo alla festa KLLAM (CTH 627)"°, dove all’atto di bere coppia di una
divinita il cui nome cade purtroppo in lacuna, GAL [, segue alla riga 5’ la stessa
azione, rivolta a "GAL.ZU.

NINDA

. «x: . NINDA
zippulassi- e

NINDA . C
8’ zippulani-, indica

zippulasni-, variante allofonica di
un non meglio definito tipo di pane®’'. Secondo H. A. Hoffner Jr.**?, si tratterebbe

di un prestito hattico, in cui sarebbe riconoscibile come secondo elemento la

4 D. Yoshida, 1996, pp. 340-345.
23 Wi, p. 340.
2% Ivi, pp. 67ss. Si vedano in particolare le liste divine del tipo Al e A2.
“7TH. G. Giiterbock, 1964, pp. 97ss., 111ss.
8 D. Yoshida, 1996, p. 344.
2 Si noti perd come anche Telipinu, in A, Ro II, 57, compaia al caso accusativo, e quindi
presumibilmente senza la menzione di GAL.
0 Cf. 1. Singer, 1984, p. 29.
1 Cf. H. A. Hoffner Jr., 1974, p. 192, E. Neu, 1970, p. 41.
“2H. A. Hoffner Jr., 1974, p. 192.
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9.

11°.

parola wulasne, “pane”. Nelle liste divine sembra essere tipico delle offerte in

onore di °GAL.ZU*.

Il ruolo e le funzioni della particolare categoria degli “anziani”, i LU‘MESSU.GI,
sono stati analizzati a suo tempo da H. Klengel***. Difficile dire quale sia la loro

13

funzione nel testo in analisi. L’associazione con i LU‘MEgUBA_RU, gli “ ospiti
stranieri”, € confermata da testi come KBo VIII 121, 5°, una tavoletta relativa alla
grande festa in Arinna (CTH 634), dove entrambe le categorie partecipano ad un
banchetto a cui anche il re prende parte, e IBoT II 65, 7’ (CTH 663.4), descrizione
delle offerte per una serie di divinita. Quest’ultimo testo in particolare ¢
interessante: anche in questo caso la menzione dei LUMESS.GI e dei
LUMES 78 JRU avviene successivamente ad atti di devozione (in questo caso
I’inchinarsi) per "GAL.ZU e per il giorno divinizzato, ¢ di essi viene detto
soltanto che “vanno” (panzi), il che conferma I’integrazione di questo verbo in A,

Vo IV, 9°%

L’espressione GESTIN maldi, letteralmente “recita: vino”, ¢ documentata in un
testo relativo al sesto giorno della festa nuntarriashas, in KBo XI 30, Vo 12’-
13’(CTH 626): "*? ta LU'MEgALAM.ZUg hu-u-[(up)-par (GESTIN pi-an-zi)] /
3% GESTIN ma-al-di ta-a[(z hu-u-up-par GESTIN)] / (149 LUALAM.ZU9 da-a-
rj1 43¢ 11 significato di questa azione, compiuta probabilmente anche in questo

. . 4
caso da un “giocoliere”*’

, non ¢ chiaro, anche se la presenza, nel testo KUB XI
34, Ro I 37, anch’esso relativo al sesto giorno della festa d’autunno,
dell’espressione: (LUALAM.ZU9) [(x) KA]S’ [GEISTIN-ni me-ma-i x[**, dove
GESTIN [ittita wiyan(a?)] ¢ chiaramente marcato come dativo, farebbe ipotizzare
che il vino non costituisca I’oggetto della recitazione quanto piuttosto cio a cui

essa (0 meglio, colui che recita) si rivolge™’. L’equivalenza tra maldi ¢ memai in

3 Cf. D. Yoshida, 1996, p. 340.

434

H. Klengel, 1965, p. 228. Su questa categoria di persone si veda anche F. Pecchioli Daddi, 1982, pp.

575-578

% Cf. anche KBo XXIII 91 + KBo XXXIV 15, Ro I 19’ss, dove si ha la stessa successione di
avvenimenti ma ad effettuare I’azione di andare sono soltanto i ““M*SUBRU.

¢/ KUB XLI 44, Vo VI, 6-10. Cf. M. Nakamura, 2002, p. 224.

711 soggetto della frase ta GESTIN maldi non ¢ espresso. E possibile che si tratti di uno dei
LUMES AL AM.ZUj, che nella riga precedente “danno” (pianzi) il vaso huppar di vino.

8 Cf. M. Nakamura, 2002, p. 233.

49 Cosi anche M. Nakamura, ivi, pp. 227, 233, il quale traduce KBo XI 30, Vo 13”: “ (...) und er (...)
rezitiert (iiber Wein)”, e KUB XI 34, Ro I 37’: “Ein SpaBBmacher rezitiert fiir [...W]ein”.
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13°.

questo contesto ¢ confermata dal duplicato al passo in questione, IBoT 2.101, V
14°, dove pero il termine precedente sembra essere, stranamente, al caso
strumentale: -r]i-it ma-al-di. La stessa azione, espressa in modo leggermente
diverso, si trova in un altro frammento ipoteticamente inserito tra quelli che
documentano il sesto giorno della festa nuntarriashas, KUB XXV 17, Vo VI, 7-8:
ta-as-ma-as DUG&zu-u—up-pdr GESTIN pi-an-zi / L[U]ALAM.ZUg ma-al-di.

Il termine accadico NAPTANU designa abitualmente il pasto oppure, specialmente
in contesto rituale, quando ¢ riferito al pasto servito in onore degli déi o del re, il
“banchetto”. Puod anche essere usato per indicare 1’ora del pasto serale, e quindi,
in senso figurato, la “sera” **’. Riguardo al YbUGUD NAPTANI, lett. 1l
“dignitario del banchetto” si presentano le stesse considerazioni gia effettuate a
proposito del tunnakkesnas YbUGUD*. 11 nesso genitivale associato al
sostantivo DUGUD indica una categoria particolare di funzionari, oppure ¢ usato
per definire la particolare funzione che questa classe di dipendenti palatini riveste
in un determinato momento del rituale. Al plurale, 1 LUMEBSHUGUD NAPTANIM
sono menzionati insieme ai “"ME§U.GI e ai “"MEBSUBARU in KBo XXI 78, Ro 11,
13-14 (CTH 596), un testo in ductus recente che descrive la celebrazione, da parte
del sovrano, della festa d’autunno a Matilla. Il contesto & frammentario, ma
sembra che le tre categorie di funzionari menzionate partecipino ad un pasto sotto
la particolare tenda indicata dal logogramma GI57ALAM.GAR. Nel corso della
festa d’autunno per ISTAR di Samuha (CTH 711)*?, i "UMSDUGUD NAPTANIM
vengono menzionati, nel testo KBo XI 28, Vo IV, 10°, durante le cerimonie che
accompagnano I’atto di bere, da parte della coppia reale, una serie di divinita.
Nello stesso contesto compaiono i DUMUM™ E.GAL e i “MSyESE-DI.
Notiamo che la frase: NAP-TA-NIM ""M*DUGUD ar-nu-wa-an-zi & stata tradotta
da R. Lebrun: “i dignitari portano il pasto”**. Sebbene ’ordine delle parole
favorisca tale interpretazione, ¢ a mio avviso piu probabile, in considerazione del
caso genitivo del termine accadico, che armuwanzi vada inteso in senso

intransitivo e tradotto ““si muovono, si spostano”444. Il frammento KUB II 15** ,

9 Cf. CAD, N/1, pp. 319-323.
#1Si vedano le attestazioni riportate in E. Neu, 1970, p. 42. Cfr. anche F. Pecchioli Daddi, 1982, pp. 446-

447,

2 Testo pubblicato da R. Lebrun, 1976, pp. 151-166.
3 R. Lebrun, ivi, p. 161: “Des notables apportent le repas”.
#4 Cf. HED 1, pp. 162-167.
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relativo al culto di Nerik, conferma il ruolo svolto durante la cerimonia “del bere”
le divinita dai ""M®DUGUD NAPT. ‘ANIM, 1 quali vengono menzionati due volte,
in Vo V, 33 e in Vo VI, 13, seguiti in entrambi i casi dai funzionari ERINVES 11
primo passo ¢ frammentario: essi sembrano deporre qualcosa per poi compiere
’azione di inchinarsi, indicata dall’accadogramma USKENNU, mentre nel
secondo passo si dice dei LUMESHUGUD NAPTANIM e degli ERINY®S che:

446

humandan Sara tittanuanzi, “preparano/predispongono tutto”, forse in

1 MNPASarama portato nel paragrafo precedente da altri funzionari, e

riferimento a
“procedono”, para panzi. 11 contesto ¢ sempre quello gli atti di offerta e di
libagione che, nel loro succedersi alternato, scandiscono la cerimonia celebrata
dalla coppia reale per le divinita. Piu che un banchetto in senso stretto, il termine
NAPTANU indica dunque, in questo contesto, il pasto rituale, simbolico, in onore
degli dei.

Nel corso delle celebrazioni del sesto giorno della festa d’autunno, in KUB XLI
44, Ro Il 1’-4°, 1 LU‘MESDUGUD NAPTANIM sono menzionati nel contesto di

un’assemblea, asessar:

X+l fa "PMES TO[BA-RU (?)
2> nu a-Se-es)-Sar [hu-u-ma-an (?)
3 LOMESS G Y UMESSAGE (2)
4 "UMESHUGUID] NAP-T[A-NIM a-5a-5i (?)

Nel paragrafo seguente un particolare tipo di cibo, indicato dal sumerogramma
TU;% viene diviso a meta (takSan Sarattari) e si menziona ’atto di versare la
bevanda tawal per 1’assemblea. Il contesto sembra dunque essere quello della
preparazione di un pasto rituale, accompagnato da libagioni. Analoghe operazioni
sono menzionate in KUB XXV 3, III, 19-21, un frammento della grande festa in
Arinna, forse da inserire tra le celebrazioni del nono giorno
del’AN.TAH.SUM*® *7 dove ritorna la presenza contestuale del termine
NAPTANU e dell’assemblea. In questo caso pero “il banchetto” ¢ associato,
anziché al LUDUGUD, ad un’altra categoria di funzionari, i LUMESUGULA LI-IM ,

lett. 1 “responsabili di mille (uomini)”:

3 Trascritto da D. Groddek, 2009, p. 97-102.
4 Sul significato dell’espressione Sara tittanu- cf. HEG T, D/3, p. 387.
7 Si veda in proposito H. Gonnet, 1982, pp. 43-71.
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19  nu a-Se-es-sar “"MESUM-ME-E-NU-TI
20 LU.MES U-BA-<RUM> LU.MEéDUGUD {LU.MESDUGUD}
21  YUMESUGULA LI-IM SA NAP-TA-NI a-$a-§i

(19-21) “E I’assemblea — gli artigiani, gli stranieri, i dignitari, i responsabili

di mille uvomini del banchetto — si siede”.

Anche in questo caso, come in KUB XLI 44, all’elenco dei partecipanti

all’assemblea segue 1’atto di dividere il cibo TU;%,

17°-18’. La lacuna all’inizio di A, Vo IV 18’°, di almeno 4-5 segni, non ¢ purtroppo
integrabile. Interessante ¢ il parallelo con un frammento della festa nuntarriashas,
IBoT II 89, Vo V, dove, alle righe 5°-7°, si trova la medesima espressione:
DUMU E.GAL pa-iz-zi 'LUGAL-wa-as / ta-pu-us-za S yu-ri-in | "da-a-i ta
E.SA-na pa-iz-zi**®. 1l contesto sembra lo stesso, ma laddove in IBoT II 29 all’atto
di porre*® la lancia accanto al re segue immediatamente 1’azione di recarsi nella
camera interna, nel rituale della tempesta in analisi questa sembra preceduta da
almeno un altro verbo in lacuna.

11 significato del verbo kurk-, generalmente usato in associazione con alimenti e
oggetti, non ¢ ancora del tutto chiaro. Puhvel™ lo traduce come “mantenere”,
“conservare”, “tenere in riserva”. Tale traduzione, coerente quando il verbo ¢
associato ad alimenti, come in KBo XV 27, Vo 2, dove ¢ riferito ad un pane
NINDA.GUR4.RA, presenta delle difficolta quando questo si rivolge ad oggetti di
arredamento come i tavoli. Il significato esteso di “coprire”, gia ipotizzato da
Friedrich®', & reso perlomeno improbabile dal passo KBo XIX 128, Vo VI 28-29:
GISBANSURMA pedi=pat  kurkanzi GAD-it / kariyanzi (“lasciano’ i tavoli al
(loro) posto e li coprono con un panno”), dove il significato di “coprire” sarebbe
duplicato dal verbo kariya-. Nel testo in analisi I’azione espressa dal verbo kurk-
viene ripetuta dalla regina alla riga 21°, subito prima di recarsi nella camera

interna. Si tratta della stessa sequenza di azioni documentata alle righe Vo IV 14-

¥ Testo trascritto e tradotto da M. Nakamura, 2002, pp. 245-246.
9 M. Nakamura, ivi, p. 246, interpreta invece il verbo dai in IBoT I 89, Vo V, 7° come 3? pers. sg. del
verbo da-, “prendere”.
SO HED 4, p. 266.
SUHW, p. 118. Cfr. anche E. Neu, 1970, p. 42.
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23°.

17 di KUB XXVII 69, un frammento relativo alla festa del mese (CTH 591)452.
Dal momento che le operazioni rituali della giornata sembrano concludersi,
almeno nel rituale della tempesta, poco dopo, ¢ stato ipotizzato da J. Klinger*”
che l’operazione indicata da SSBANSUR"katta kurk- intenda segnalare la
conclusione di una fase precisa del rituale, con 1’indicazione che le attivita legate
ai tavoli devono essere (per il momento?) interrotte. Ad un verbo specifico
indicante 1’abbandono al suo posto dell’oggetto cui ¢ riferito, evidentemente non
pit utile per lo svolgimento del rituale, pensano anche J. Lorenz — E. Rieken**,
Alla luce di tali considerazioni scelgo di tradurre kurk- con un verbo relativamente
neutro come “lasciare”, mantenendo perd un punto interrogativo in assenza di

indicazioni riguardo al significato piu preciso, “tecnico”, che il verbo originale

avrebbe potuto veicolare.

Il significato preciso del verbo in -mi u(n)@-455, conservato nel frammento KBo
XLVIII 128 nella forma unhanzi, 3* pers. pl. del presente indicativo, ¢ stato a
lungo discusso™®. Molte ipotesi sono state fatte senza che nessuna risultasse
soddisfacente per tutti i casi attestati.

La vecchia proposta di E. Laroche®’, successivamente accolta da J. Friedrich*™® e
N. Oettinger*™, di attribuire al verbo il significato di “succhiare”, & chiaramente
da escludere alla luce di contesti come quello offerto dal passo in analisi. Ipotesi

oS . . . 4
piu recenti hanno proposto per u(n)h- traduzioni come “porgere, portare” 06

“premere, schiacciare”461, anch’esse non del tutto convincenti. Come
recentemente sostenuto da J. Lorenz e E. Rieken*®, nel passo in analisi il verbo
indica chiaramente un’azione, avente per oggetto 1 tavoli, compiuta subito prima
che questi vengano portati via al termine delle operazioni rituali. Che il contesto
sia quello delle azioni che potremmo definire “di chiusura”, effettuate in

conclusione di una fase del rituale, ¢ stato gia osservato in relazione al verbo katta

2 Cfr. J. Klinger, 1996, pp. 523-534.

3 1 Klinger, ivi, p. 537.

4% J. Lorenz — E. Rieken, 2012, p. 85.

43 [ ’elemento nasale pud cadere davanti a consonante, come nel preterito uhta-. Cfr. A. Kloekhorst,
2008, p. 917.

¢ per le attestazioni si veda A. Kloekhorst, ivi, pp. 917-918.

“TE. Laroche, 1954, p. 48.

S HW 1.Erg., 1957, p. 22.

IN. Oettinger, 1979, p. 183.

460 “holen, bringen”, cf. HWZ, p. 221.

1 «driicken, pressen”. Cf. HEG, U, pp. 57, dove si recupera anche la vecchia interpretazione “saugen”,
“succhiare” di E. Laroche, vincolando pero tale significato alla presenza del preverbio arha.

2 J. Lorenz — E. Rieken, 2012, pp. 84-95.
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27.

28’.

kurk-. Basandosi sulla presenza di u(n)h nel rituale KUB XXXIX 57, Ro 1 3’-13,
dove esso sembra avere il significato di “liberare”, “svuotare” dall’acqua alcuni
oggetti — evidentemente dei recipienti — presi in precedenza da un fiume, e in
KUB XXXI 77, Ro I, 8-18, il resoconto di un sogno della regina dove u(n)h-
sembra avere lo stesso significato, stavolta associato ad un pozzo, “liberato” in
modo che 1’acqua vi possa tornare a scorrere, i due studiosi propongono per il
verbo il significato “svuotare”, “liberare”, “rimuovere”*®. Esso si costruirebbe
con ’accusativo della cosa liberata, svuotata, e 1’ablativo dell’oggetto che viene
rimosso. In alternativa, quest’ultimo si puo trovare al caso accusativo, mentre il
luogo/oggetto liberato al caso dativo-locativo*®*.

Una traduzione come “liberare, svuotare” ¢ assolutamente compatibile con il
contesto del passo in analisi, dove i tavoli del re e della regina, dopo aver assolto
alla propria funzione rituale, vengono prima “lasciati” (katta kurk-) e

successivamente “svuotati” per essere portati fuori (para pedanzi) al termine delle

operazioni giornaliere.

La forma ma-a-na-pa ¢ analizzabile come  composto dell’avverbio temporale
man ¢ della particella -apa, la quale assume in questo caso valore terminativo,
indicando che I’azione espressa dal verbo & portata a conclusione*®.

Come correttamente osservato da J. Lorenz*®, il passaggio da un giorno all’altro
¢ segnalato in questo punto sia dall’azione di “chiamare” la tenda, a Vo IV 24°,
sia dalla sua apertura il giorno successivo, mentre a Ro I 28’ss. viene indicato solo
da  quest’ultima azione. Nel passo in questione, inoltre, il passaggio ¢

ulteriormente segnalato dal cambio di paragrafo.

I segni parzialmente visibili al termine della riga B, Vo IV, 21°, non sono
purtroppo identificabili. L autografia consente di leggere il secondo segno con
molta probabilita come E, preceduto da almeno due cunei orizzontali, ben visibili
nella foto. La lettura AN del quarto segno, parzialmente visibile nell’autografia di

Otten, rimane incerta.

%3 Cf. J. Lorenz — E. Rieken, 2012, p. 90.

44 Cf. J. Lorenz — E. Rieken, ibidem.

%63 Sj veda in proposito H. A. Hoffner Jr. — C. Melchert, 2008, p. 380.
467, Lorenz, in stampa b, n. 12.
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30’. La natura della bevanda indicata dal logogramma KAS.GESTIN ¢ stata a lungo
dibattuta™’.
Secondo una vecchia interpretazione, questo andrebbe considerato semplicemente
come I’accostamento delle due parole KAS e GESTIN, e tradotto “birra (e) vino”.
E. Neu, sulla base dell’equiparazione tra KAS.GESTIN e I’accadico kurunnum in
AHw I 513Db, ha visto nel sumerogramma 1’indicazione di un particolare tipo di
birra*®®. Tale ipotesi ¢ pero inficiata dal fatto che il termine accadico, un prestito
dal sumerico KURUN, mostra in realta una pluralita di accezioni e non ¢ pertanto
riconducibile al solo significato di “birra™*®. In questo senso, & avvicinabile al
termine KAS, il quale non si limita ad indicare un tipo di birra, ma ¢ usato come
termine generico per bevande alcoliche.

In molti testi ittiti, come ¢ stato notato da G. Del Monte*"

, 11 logogramma
KAS.GESTIN sembra venire usato alternativamente a GESTIN con lo stesso
significato. In questi casi i due termini dunque, seppur distinti, sono entrambi
usati per indicare il “vino”, e non devono essere interpretati come due qualita
distinte della stessa bevanda.

In altri casi, come in KBo XIII 114, Ro IT 16’-18” (CTH 415) il termine viene
invece usato dagli scribi ittiti per indicare un tipo particolare di vino: [(ram-ma
PA)]-NI S>BANSUR GESTIN KAS.GESTIN mar-nu-an A-NA PE.A / [ku-it-t(a)]
3-SU S$i-pa-an-ti (...), “(egli) liba davanti al tavolo per il dio Ea vino GESTIN,
vino KAS.GESTIN e birra marnuwan, ciascuna 3 volte”. E interessante notare
come in una successiva offerta ad Ea, contenuta nel duplicato KBo XV 24+, Vo

III, 10-11, il logogramma KAS.GESTIN venga sostituito da KAS.LAL, “bevanda

dolce”.

35°. L’integrazione [ma-a-an] all’inizio della riga non presenterebbe problemi se non
fosse che la formula man hatkanzi, “quando aprono”, che segnala 1’apertura del
palazzo all’avvio di un giorno festivo, si trova va gia alla riga Vo IV 27°.
Il termine mistiliya indica con molta probabilita un particolare pasto, anche se il
suo significato esatto e il suo valore, reale o simbolico, ¢ ancora da chiarire*’". La

menzione contestuale, nel frammento 586/t, alle righe 13-14, del sallai mistili, il

7 Si veda sulla questione soprattutto G. Del Monte, 1995, pp. 211-224.
468 «eine besondere Art Bier”. Cf. E. Neu, 1983, p. 246.
49 Cf. G. Del Monte, 1995, p. 211, con riferimenti bibliografici.
47 G. Del Monte, ivi, pp. 217-218.
471 Cf. CHD, L-N, pp. 300-301; HED 6, p. 165.
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grande pasto m.” e dei tavoli GIgBANgURHI‘A, ed il ricorrere, in numerosi testi
dell’espressione Salli mistili, “grande m.”, fa pensare ad un’occasione concreta di
pasto o banchetto, anche se verosimilmente connotata da un preciso valore rituale.
Nei testi festivi il m. pud comparire nell’espressione mistiliya halziya(ri), “viene

1 NINDA »

chiamato il m.”, nella stessa funzione in cui compare solitamente i Sarama-

72 D’accordo con E. Neu*”, vedo nell’espressione avverbiale mistilia mehur,
“all’ora del m.”, piu che I’indicazione di un’ora precisa del giorno, la segnalazione
del momento, indipendente dall’ora giornaliera, in cui il mistili, comunque si
voglia intendere tale pratica e a prescindere dal valore simbolico che gli si
attribuisce, viene effettuato. Nel rituale antico ittita per la coppia reale KBo XVII
1+ II, 11-12 (CTH 416)*"*, I’ “ora del mistili” ¢ infatti menzionata verso la fine
delle attivita giornaliere, mentre nel passo in analisi esso sembra avere luogo la
mattina, essendo la formula KUSNiG.BAR usSianzi, “tirano via la tenda”, che
segnala I’inizio delle attivita giornaliere del sovrano, menzionata poco prima, alla
riga Vo IV, 27°. Nel rituale di Ammihatna (CTH 471) infine, in KBo V 2, IV 27°-
28’, il mistili- sembra avere luogo durante il pomeriggio. Si tratta dunque di

un’occasione la cui collocazione giornaliera sembra dipendere dal contesto rituale

in cui & inserita*”.

2.2.1.f Analisi ed interpretazione del contenuto
Testo 1

I1 luogo e il tempo della cerimonia

Il primo testo contenuto nella Sammeltafel, come d’abitudine per le feste del
tuono, non da indicazioni chiare relativamente al tempo di svolgimento della cerimonia,
che presenta chiari caratteri di estemporaneita. L’avvio ¢ infatti segnalato dallo scoppio
di un tuono durante un’udienza del sovrano nell’edificio halentiu-. In questo luogo si

svolgono le diverse attivita rituali, che si protraggono fino al termine della giornata.

72 Su cui si veda il commento alla riga Ro I, 26.
7 E. Neu, 1970, pp. 42-43.
474 // KBo XVII 6, 1T 5-6. Su KBo XVII 1+ si veda D. Groddek, 1996, pp. 208-209. Cf. anche E. Neu,
1980, pp. 18-22.
5 pace HED 6, p. 165, dove mistiliya viene a-problematicamente interpretato come termine riferito alla
sera, al tramonto, e ’espressione mistiliva mehur tradotta: “al tramonto”.
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§ 1-3 L’incipit

Al momento dello scoppio del tuono, i funzionari presenti alla cerimonia in corso,
rispettivamente 1 principi, gli ospiti stranieri, 1 dignitari € un personaggio definito come
“colui che siede davanti al re”, si spostano, evidentemente per fare posto ai partecipanti
al rito. Due impiegati di Palazzo, che hanno mantenuto la propria posizione, portano il
materiale per la cerimonia. Difficile interpretare il significato dell’azione, da essi
compiuta, di disporre i panni per le ginocchia sull’oggetto §uppiwa§@analli—476. Ilreela
regina avanzano dal trono. La prima azione del re consiste nell’atto, tipico delle
cerimonie ittite del tuono, di inginocchiarsi di fronte alla finestra. Segue una libagione

effettuata con un vaso iskaruh di ferro.

§ 4 Iriti di offerta

Accompagnate da musica e canti, oltre che dalla voce del funzionario kita-,
seguono una libagione di vino, effettuata dal re tramite la coppa Suppisduwara-,
“placcata” (?) del dio della Tempesta, e la frazione di una pagnotta. Il testo segnala a

questo punto il termine delle cerimonie nel halentiu-.

§ 5 Aggiunta redazionale

A questo punto del testo, separato da cio che precede da una semplice linea di
paragrafo, si inserisce la descrizione di una ulteriore azione cultuale compiuta dal
sovrano, probabilmente da interpretare come una postilla redazionale in cui si prescrive
il comportamento che il sovrano deve tenere nel caso in cui, a cerimonia ormai ultimata
(cf. man hatlkanzi a Ro 1 25), un altro tuono interrompa 1’operazione di chiusura del
palazzo. Inchino davanti alla finestra, frazione del pane e libagione di vino costituiscono
per cosi dire I’ossatura centrale dei riti del tuono. Queste basilari operazioni, sfrondate
dalla complessa impalcatura rituale costruita attorno ad esse, sono evidentemente
sufficienti, nell’impossibilita di effettuare riti piu articolati, a “rispondere” ritualmente

alle necessita imposte dallo scoppio del tuono.
Testo 2

I1 luogo e il tempo della cerimonia

476 Sul possibile significato del termine si veda il commento aRo I, 11.
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A partire dalla riga Ro I 28 ha inizio la seconda cerimonia inserita nella

Sammeltafel. Questa, che come mostrato da G. Wilhelm®”’

, mostra un grado maggiore
di elaborazione rituale, comincia all’esterno. L’azione interrotta dal tuono consiste in
uno spostamento del sovrano all’aperto sul carro huluganni-. Dopo una libagione
effettuata immediatamente, il re e il suo seguito raggiungono una citta, di cui non viene
specificato il nome. Non sono previste ulteriori attivita, e la cerimonia vera e propria
comincia il giorno successivo. Le attivita hanno luogo all’interno e all’esterno
dell’edificio halentiu-, e si concludono nella camera interna. Significativa ¢ anche la
menzione di una “casa del dio”, in Ro II 38, evidentemente da identificare con il
principale tempio cittadino. Non molto di piu ¢ possibile dire su tale edificio, se non
constatare come la sua menzione rifletta in qualche modo una distinzione tra il tempio,
o comunque una struttura di carattere sacrale, e 1’edificio halentiu- al cui interno si trova
il sovrano, a ulteriore conferma del carattere profano di quest’ultimo®’®. Altrettanto
poco si puo dire sulla “casa di pietra”, menzionata in Ro II 40.

La durata complessiva della cerimonia si evince dalle espressioni Siwatti tuhhusta,
“nel giorno, ¢ concluso” e iSpanti tuhhusta, “nella notte, ¢ concluso” documentate
rispettivamente in Ro II 61 e in Vo IV 26’. Le operazioni, che cominciano il giorno
seguente rispetto allo scoppio del tuono, si protraggono evidentemente per un giorno e
per una notte (o parte di una notte), per concludersi il giorno successivo. La presenza a
Vo IV 35 dell’espressione man hasSanzi, “quando si apre”, con cui si apre
generalmente la descrizione delle cerimonie del mattino, ¢ a mio avviso una semplice

ripetizione e non indica un ulteriore cambio di giorno.

§ 6 L’inizio delle operazioni

Il primo rito ha luogo immediatamente dopo lo scoppio del tuono. Il sovrano,
sceso dal carro, si inginocchia ed effettua una libagione. Dopodiché si dirige in citta,
dove non si eseguono ulteriori operazioni fino al giorno seguente. Difficile dire se la
mancanza di indicazioni relative al toponimo stia ad indicare che lo scriba sta facendo
riferimento alla capitale HattuSa o se debba piuttosto essere compresa come indicazione
generica della citta piu vicina. Le mansioni cultuali del sovrano lo portano, specialmente
nel corso di grandi feste itineranti come I’AN.TAH.SUM®"® a frequenti e lunghi

spostamenti dalla capitale.

7 G. Wilhelm, 1995, p. 387.
78 Si vedano le osservazione sul halentiu- nel commento a Ro 1, 24.
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La mattina del giorno successivo il re indossa i paramenti rituali e un funzionario
huldala- porta fuori la borsa kursa- dall’edificio halentiu-. La borsa kursa- segue
evidentemente il sovrano nei suoi spostamenti, oppure ne ¢ presente un esemplare in

ogni citta.

Excursus: 11 colore nero

Nel halentiu- vengono trasportati trenta pani harsi-, di cui quindici di colore nero,
in due contenitori harsiyalli. 11 costante ricorrere del colore nero ¢ una caratteristica
particolarmente evidente della cerimonia del tuono in analisi*’”’. Alle righe Ro I 44ss,
vengono condotte per essere sacrificate nove pecore nere e due tori neri. A questa
operazione segue una serie piuttosto ripetitiva di rituali di offerta, in cui il colore nero ¢
attributo dei pani che vengono porti al sovrano perché li spezzi, e dei vasi con cui
vengono effettuate libagioni di varia natura. La descrizione si apre, alle righe Ro I 51-
52, con Dofferta e la frazione di pagnotte di colore nero, i cui pezzi vengono
successivamente disposti presso i1 luoghi sacri dell’edificio, e una serie di libagioni di
vino e di bevanda walhi-, effettuate con un vaso da libagioni del medesimo colore (Ro II
1-8), curiosamente non dal sovrano ma da responsabile dei cuochi, anche in questo caso
presso i luoghi sacri. Dalla riga Ro II 47, il nero ¢ attributo dei pani harsi- amari che
vengono spezzati dal re in onore delle divinita Inara (il testo ¢ qui in lacuna),
ZA BA4BA,, PUD/Siwatt ¢ GAL.ZU. Da Vo 1l 14 ritorna, con formulazione
sostanzialmente invariata, la libagione presso 1 luoghi sacri effettuata dal responsabile
dei cuochi tramite un vaso da libagioni nero. La frazione di una pagnotta nera amara da
parte del re e la sua deposizione davanti al muro in onore della divinita rientra infine tra
le operazioni cultuali descritte nella lunga lista di offerte che occupa per intero la terza
colonna. La mattina del giorno successivo, la frazione di due pagnotte nere davanti al
muro avvia le attivita cultuali del sovrano. All’ora del mistili-, durante quello che
sembra configurarsi come un banchetto, il re liba, ancora con un vaso da libagioni nero,
nei luoghi sacri.

Tale ricorrenza del colore non pud evidentemente essere casuale, ma il suo
significato ¢ difficile da stabilire. La considerazione che si intenda in qualche modo
alludere all’oscurita del cielo, essendo I’intero rito legato al tuono, sembra cadere se si
osserva che negli altri testi del tuono conservati non sembrano esservi particolari

riferimenti all’uso del colore nero. Questo se si esclude la menzione, in VSNF XII 10,

479 Sj vedano in proposito anche le considerazioni di H. S. Schuster, 2002, p. 648, n. 1298.
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Vo IV 22°-29°, di pecore nere condotte al sacrificio, associate a pecore bianche. Una
pecore nera, in particolare, sembra al centro di ulteriori azioni rituali che I’interruzione
del testo non consente di conoscere. E sicuramente da escludere la possibilita, suggerita
da V.Haas*™, che il colore nero rimandi in questo caso alla dimensione dell’oltretomba.
In considerazione di quanto gia osservato a proposito del significato attribuito dalla
cultura ittita al tuono, si potrebbe piuttosto pensare che il colore nero rimandi al
concetto di impurita da cui il rito mira a proteggere il sovrano. La presenza di una
cerimonia dal chiaro carattere purificatorio come quella che prevede 1’uso del legno di
ginepro hullis potrebbe essere indicativa in questo senso, anche se la mancanza di

ulteriori elementi rende tali ipotesi niente piu che speculativa.

§ 7 La purificazione

Dopo il trasporto dei trenta pani harsi-, le operazioni nel halentiu- proseguono con
una purificazione del sovrano che avviene tramite aspersione con del legno di ginepro,
Glsbullii, precedentemente bruciato e immerso nell’acqua. Si tratta di una procedura
documentata in altri testi del tuono, come in VSNF XII 10. Nel contesto della stessa
operazione cultuale, il re spezza il tuhhuessar, in cui, come osservato in sede di analisi

. 481 . N . . J . .
filologica™ ', si puo forse vedere una sostanza di natura resinosa utilizzata in contesti

rituali.

§ 8 Il sacrificio cruento

Il rito di purificazione ¢ seguito dall’offerta degli animali sacrificali: nove pecore
e due tori vengono condotti all’interno del halentiu- e macellati. La procedura ¢ seguita
dal pagamento ai funzionari della lancia di bronzo di cinque mine d’argento,
evidentemente a ricompensa, forse eccezionale, del servizio svolto. L’operazione ¢
assolutamente inusuale e mi sembra confermare ulteriormente il carattere estemporaneo

della cerimonia in corso.

§§ 9-16 Le offerte incruente
L’ultima parte della prima e la prima parte della seconda colonna del recto
descrivono la parte incruenta dell’offerta: la frazione e conseguente deposizione di pani

neri presso i luoghi sacri dell’edificio, seguita da libagioni di vino e bevanda walhi- nei

0y Haas, 2003 , p. 640.
81 Qi veda il commento a Ro I140-41.
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medesimi luoghi. Come gia osservato, chi effettua la libagione non ¢ il sovrano ma il
responsabile dei cuochi. Non mi sembra vi siano elementi sufficienti per ipotizzare,

come H. Schuster*?

, una forma di tabu che impedisca al sovrano di eseguire
personalmente il rito. Una triplice libagione viene effettuata anche presso il muro “per il
dio”. Difficile dire a cosa alluda questa espressione. Si tratta a mio avviso di un altro
indizio di una voluta genericita del testo, atta a renderlo applicabile a situazioni diverse
e luoghi diversi.

Alla riga Ro II 14, il re, con I’accompagnamento di musica e canti, avanza verso
trono e beve al dio della Tempesta e a WaSezzili. Si tratta della coppia di divinita

483

principale in tutti le cerimonie legate al tuono™ . Al rito “del bere” seguono un’offerta

di fegato e una nuova serie di libagioni presso i luoghi sacri.

§ 17 Una interruzione nel rito?

Dalla riga Ro II 26, il sovrano si reca nella “camera interna” dove viene chiamato
un pasto. La borsa kursa-, che evidentemente ha accompagnato il sovrano nelle offerte
fin qui effettuate, viene ricollocata al suo posto dai funzionari UR.TUR. Dopo tale
operazione, il sovrano si riveste nuovamente dei paramenti rituali ed esce. L’operazione
richiama alla mente la tipica procedura del mattino, ma deve evidentemente fare
riferimento ad una seconda uscita giornaliera del sovrano dal Palazzo, dopo una
interruzione del rito indicata dalla deposizione dei paramenti rituali. Non si hanno infatti
segnalazioni relative al termine della giornata, presenti invece in Ro II 61. All’uscita
dall’edificio, purtroppo in contesto piuttosto frammentario, sembra avere luogo una
consegna di razioni, da parte del sovrano, al LU GSTUKUL, I’ “artigiano” forse anche

in questo caso a ricompensa di una prestazione di servizio straordinaria.

§ 18 La prima sequenza divina

Al rientro nel halentiu-, ha luogo una lunga serie di riti di libagione accompagnati
da frazioni di pane in onore degli dei. La regina compare a fianco del sovrano come
officiante. La posizione preminente ¢ occupata in questo caso dalla divinita solare, con
ogni probabilita da identificare con la dea Sole di Arinna, e la dea Mezzulla. Il cambio
di formulazione, con I’indicazione dell’atto di inchinarsi della coppia regale e la

menzione della coppa del dio, oltre alla presenza della regina, segnalano chiaramente

2 1. S. Schuster, 2002, p. 649, n. 1298.
3 Si veda in proposito il paragrafo 2.1.3.a.
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che si tratta di una nuova sequenza divina e non della ripresa della cerimonia di
libagione effettuata precedentemente per la sola coppia: dio della Tempesta-Wasezzili.
La posizione preminente occupata in questo luogo dalle divinita solari ¢ di difficile
interpretazione, considerato il contesto di una cerimonia del tuono.

Seguono le divinita Inara, ZA.BA4BA, (in integrazione), "UD/Siwatt, GAL.ZU,
Telipinu, Tuhasail. Si tratta di un gruppo divino ben documentato nei testi ittiti di
carattere festivo, in cui la coppia di divinita solari precede quella formata dal dio della
Tempesta e dal dio della Tempesta di Zippalanda (o, come nel caso in questione,
Wasezzili)***. In essa tuttavia si notano alcune significative divergenze rispetto a quella
che sembra essere la successione canonica delle divinita. Telipinu occupa generalmente
una posizione diversa, precedente, come nella lunga lista divina al centro della festa
KI.LAM, dove precede ZA.BA4.BA4, il giorno divinizzato e PGAL.ZU. Assieme a
Tuhasail, Telipinu puo tuttavia chiudere la sequenza di divinita, come in KUB II 15, Vo
VI e nel testo in questione. Ancora piu insolita sarebbe la posizione di ZA.BA4.BA4, se
I’integrazione del nome di questo dio a Ro II 47 ¢ corretta. La sua posizione dopo Inara,
come osservato in sede di analisi filologica, ¢ forse da preferire a quella di Hulla o
Hapantali, che pure possono occupare tale posizione in liste divine dello stesso tipo, in
quanto lo stesso dio ¢ oggetto di offerte nella sequenza di libagioni contenuta in Vo I,
dove precede PUD, il giorno divinizzato. Anche in questo caso, il nome del dio cade in
lacuna, ma la presenza della formula takkan waki, “(ne) morde un pezzo”, caratteristica
delle offerte per questo dio, ci conforta nell’integrazione. Le divergenze tra le due liste
nella sequenza delle divinita non consentono comunque certezze in proposito. La
sequenza P7A BA,BA4-PUD-GAL.ZU ¢é del resto presente in molte feste di matrice
hattico-ittita*®.

I1 dio TuhaSail chiude la sequenza di libagioni. La frase Siwati tuhhusta, “nel
giorno ¢ terminato” e la chiusura del halentiu- segnalano infatti con evidenza la fine

delle operazioni giornaliere e il passaggio ad un momento diverso della cerimonia.

§§ 19- Cerimonia notturna e seconda lista divina
Alla riapertura dell’ edificio, il sovrano si reca nella camera interna. Come gia
sottolineato in precedenza, le operazioni che seguono, descritte nelle colonne III e IV, si

svolgono presumibilmente di notte e costituiscono la prosecuzione della medesima

4 Cf. D. Yoshida, 1996, pp. 119ss.
5 D. Yoshida, ivi, p. 338.
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cerimonia. L’inizio della colonna, seppur frammentario, non contiene elementi che
possano far pensare alla presenza di un altro rito. I vasi necessari alla libagione, di
colore nero, vengono preparati alle righe 1-3. Il paragrafo seguente descrive la
sistemazione del personale che assiste e partecipa al rito, e 1’offerta di sette pezzi di
carne kattapala- presso i luoghi sacri dell’edificio, seguita dalla deposizione, nei
medesimi luoghi, di lievito, e da una libagione effettuata dal responsabile dei cuochi. I
riti che seguono, seppur in una certa misura coincidenti con quelli descritti nella colonna
II, si distinguono da essi per la menzione della coppa Suppisduwari-, da cui il re e la
regina bevono, e del vaso huppar destinato a raccogliere la libagione, oltre che nella
descrizione delle azioni che seguono immediatamente la libagione. Prima di sedersi sul
trono, il re beve in onore della coppia: dio della Tempesta-WaSezzili (in integrazione), a
conferma della preminenza di tale coppia divina nel rito in corso. La presenza del
numerale 2-e ¢ la mancanza del rito di frazione del pane distinguono questa offerta da
quelle che seguono.

Dal paragrafo successivo, la menzione del dio della Tempesta, stavolta da solo,
avvia una lunga sequenza di libagioni e di frazioni di pane la cui descrizione occupa per
intero la terza colonna e parte della quarta. Il dio, contrariamente a quanto avveniva in
Ro 1II, precede in questo caso la coppia: dea Sole-Mezzulla, ed ¢ poi nuovamente al
centro di cinque identiche sequenze di libagioni e frazioni di pane, le quali costituiscono
probabilmente il momento culminante dell’intera cerimonia. Tale ripetuta serie di
libagioni per il dio della Tempesta, per quanto insolita, ¢ documentata anche nella festa
del Mese (CTH 591), in KBo XX 67+, Ro II**. E una pura suggestione il fatto che, alle
righe Ro II 18-24 di questo testo, in un contesto di offerte al dio della Tempesta, venga

menzionata una “pagnotta del tuono”, NINDA.GUR4.RA fethesnas?
KBo XX 67+, Ro I1**/

17 [“IRVzi-ip-pa-la-an-ta-az ""GUDU;, 2 NINDA.GUR,RA BABBAR 2
NINDA.GUR4.RA GEg u-da-i

18 [n]a-an GAL DUMUM® E.GAL tar-kum-mi-ia-iz-zi URUzi—pa—la—an—ta—az

19  [te-elt-hé-es-na-as NINDA.GUR4.RA-i§ na-an-kan an-da pé-e-da-an-zi

20 [Y]JGUDU,, EGIR NINDA.GUR4RA hi-ik-zi

86 Cf. I. Klinger, 1996, pp. 306-315.
7 Trascrizione di J. Klinger, 1996, p. 308, a cui si rimanda anche per il commento filologico.
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21
22

mal-a-an S4 LU'MESUR.GI7 IGL.DUs. A ha-an-da-it-ta-ri
ma-a-aln’ te-et-hé-es-na-as NINDA.GUR4.RA-i§ ha-an-da-it-ta-ri

24
25

[
[
23 [na-aln hi-in-kan-zi ma-a-an U-UL-ma ha-an-da-it-ta-ri
[na-aln U-UL hi-in-kan-zi na-as-ta par-as-na-a-u-wa-a[s u-iz-zi)
[

na-as-tla gi-nu-wa-as GADA-an da-an-zi

(17-20) “Un sacerdote unto porta da Zippalanda due pagnotte bianche e due
pagnotte nere, ¢ il capo degli impiegati di Palazzo gli annuncia:«due pagnotte del
tuonoy. E lo si conduce dentro. Il sacerdote unto da indietro la pagnotta.

(21-25) [S]e il dono degli “uomini del cane” ¢ preparato [e s]e la pagnotta “del
tuono” ¢ preparata, [allora] la si consegna; se non ¢ preparata, non la si consegna.
Poi viene (il coppiere) “dell’accovacciarsi”. Poi si prende un panno per le

ginocchia.”

I1 passo ¢ inserito all’interno della descrizione dei riti di libagione in onore del dio
della Tempesta, per il quale la coppia reale beve sei volte da un rhyton d’oro a forma di
toro. All’interno della sequenza, dopo la prima offerta per il dio della Tempesta, ¢
inserita anche una libagione per la coppia Iitanu-Tappinu (Palatappinu nel testo***),
corrispondenti hattici della divinita solare e di Mezzulla. Ciascuna libagione ¢ seguita,
come nel passo in analisi, dalla frazione di pani dolci e amari. Il personale che partecipa
alle funzioni, d’altra parte, ¢ ben distinto da quello di KBo XVII 74. Il coppiere
“dell’accovacciarsi”, il cui titolo € in questo caso ellittico di LUSAGI, compare anche in
KBo XXIII 64+, Ro II, 3’, un testo relativo alla festa della Luna e del Tuono, ma non ¢
documentato in alcuno dei testi del tuono di CTH 630. Anche gli “uomini cane”,
LU‘MESUR.GI7 el “unto”, il LUGUDU12, non rientrano nel personale caratteristico delle
cerimonie del tuono.

L’hapax NINDA.GUR4.RA tethesnas, la “pagnotta del tuono” ¢ di difficile
interpretazione®™. Esso ¢ menzionato contestualmente all’altrettanto poco chiaro “dono

degli vomini del cane”, che viene annunciato dal capo delle guardie del corpo alla riga

Ro I 16. Al termine della sequenza di libagioni, KBo XX 67+ descrive una cerimonia il

8 Su cui si veda il commento di J. Klinger, 1996, p. 330.
9 Cf. J. Klinger, ivi, p. 336; E. Neu, 1970, p. 47, n. 16.
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cui momento centrale consiste nella deposizione di membra di montone sopra dei pani
taparwasu-. Lo stesso rito ¢ descritto nel testo KUB XX 78, anch’esso appartenente alla
Festa del Mese. Alle righe Ro III 3°-5° una guardia del corpo annuncia il pane
taparwasu- al re, con le parole: NINDA ta-pdr-waz-Su-us-wa °U-as NINDAZLaV—S“i—iS“, “il
pane ¢ (¢) la pagnotta del dio della Tempesta”. In considerazione di questi elementi, che
riflettono 1’importanza di questo tipo di pane nel culto del dio della Tempesta*’, ritengo
dunque possibile che 1’espressione “pane del tuono” stia ad indicare proprio il pane

taparwasu-. In mancanza di ulteriori dati, perd, non ¢ possibile affermarlo con certezza.

Dopo le ripetute offerte e frazioni di pane per il dio della Tempesta, la sequenza
divina di KBo XVII 74+ sembra completarsi con le libagioni per PZA BA4BA, (in
integrazione), "UD, PGAL.ZU e Tuhasail in Vo IV. Nella lacuna tra la fine della
colonna III e I’inizio della colonna IV si devono inserire almeno altre due o tre divinita.
La presenza di Inara e Telipinu sembra quantomeno probabile in considerazione della
lista divina di Ro II, mentre quella di Hulla e Hapantali, pur possibile, mi sembra meno
probabile. Telipinu occuperebbe cosi una posizione diversa rispetto alla sequenza divina
di Ro II.

Una ulteriore libagione in onore della coppia: dio della Tempesta-Wasezzili
segnala la chiusura definitiva della serie. Al termine delle operazioni, il re e la regina si
recano nella camera interna, mentre i tavoli usati nel corso del rito vengono portati via.
Il re effettua un’ulteriore libagione e spezza un pane harsi come ultima azione rituale.
L’espressione ispanti tuhhuSta, “nella notte ¢ terminato”, indica il termine della

cerimonia notturna.

§ 46 La conclusione della cerimonia

Le cerimonie del mattino successivo sembrano potersi ricondurre alla
preparazione e alla consumazione di un pasto, servito all’ora del mistili- nella camera
interna. In sede di commento filologico abbiamo osservato come tale espressione
indichi un momento variabile della giornata caratterizzato dalla consumazione del pasto
denominato mistili-. Una serie di libagioni di vino effettuate con un vaso da libagioni di
colore nero, e la bevuta suwaru, “per intero” delle coppe da parte del re e della regina,

concludono la serie di operazioni rituali.

0 S veda anche il commento alle pp. 72-73.
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2.2.2.a I frammenti

2.2.2 KBo XVII 75

Frammento | Edizione CTH Ductus | Luogo di ritrovamento
2392/c KBo XVII75 |631.6 | MS Biiyiikkale A
+2420/c KBo XVII 75 Biiyiikkale A
+ 2444/c KBo XVII 75 Biiyiikkale A
+2713/c KBo XVII 75 Biiyiikkale A
+2737/¢c KBo XVII 75 Biiyiikkale A
+ 2784/c KBo XVII 75 Biiyiikkale A

2.2.2.b Datazione

Un’analisi paleografica e linguistica del testo KBo XVII 75 ¢ stata effettuata nel
1973 da E. Neu e Ch. Riister*”’, i quali, rispondendo ad alcune considerazioni critiche di
A. Kammenhuber relative alla proposta di datazione del testo antico ittita KBo XVII
74*? hanno messo a confronto i due documenti. Questi — & opportuno ricordarlo —
appartengono allo stesso genere testuale ma non sono duplicati. Dal confronto, i due
studiosi arrivano a proporre per il testo piu recente, KBo XVII 75, una redazione
posteriore di alcune decine di anni rispetto all’esemplare piu antico, datato
ipoteticamente al XIV secolo circa. Come giad ricordato, tali datazioni sono oggi da
valutare criticamente, essendo basate su metodi di indagine paleografica ormai superati
e, piu in generale, su un’idea dello sviluppo del cuneiforme ittita non piu attuale.

In ogni caso, rispetto a KBo XVII 74+ e, in misura ancora maggiore, rispetto a
KBo XVII 11+, il testo qui in analisi presenta chiaramente 1 caratteri di una redazione
piu tarda. Dall’osservazione delle fotografie, il documento mostra una disposizione del
testo ben diversa rispetto ai testi del tuono di epoca piu antica: i segni cuneiformi sono
ben evidenti e distanziati tra di loro, cosi come le singole parole. In generale, si nota
quel carattere di “eleganza” sovente indicato come criterio discriminante tra 1 documenti
OS e quelli di epoca piu recente, tardo-anticoittiti o medioittiti, sia pur tenendo conto
della soggettivita che una simile terminologia porta inevitabilmente con sé.

Tale impressione ¢ confermata dall’analisi del ductus, dalla quale emerge la
presenza in KBo XVII 75, di varianti significative di alcuni segni. AZ presenta

regolarmente il piccolo ZA sottoscritto tipico dei testi MS (almeno dalla fase IIb) e piu

¥1E. Neu — Ch. Riister, 1973, pp. 235-242.
PN, Kammenhuber, 1971b, p. 77.
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tardi. Si veda ad esempio G5AB-gz a Ro 129 o pu-u-ri-ia-az a Ro I 31. I tre cunei
orizzontali del segno DA sono di norma allineati. Il segno E presenta il cuneo verticale
basso all’altezza dell’orizzontale superiore (HZL 187/3-4), variante generalmente
considerata MS del segno. SA si presenta tanto con i due cunei verticali inscritti pit
bassi rispetto al cuneo orizzontale superiore (158A/4), come in Ro I 28: LUGAL-sa sa-
ra-a o in Ro II 29’: e-sa-ri, quanto con i due cunei oltre la linea dell’orizzontale
superiore, come in e-Sa-ri a Ro I 38. Il segno TA, di contro, presenta di norma la
variante piu recente, con i cunei verticali inscritti piu bassi, anche questa generalmente
considerata medio ittita. Il segno AH, infine, mostra il cuneo orizzontale centrale
esterno rispetto alle tre teste di cuneo, come in Ro I, 1, 57.

Interessante notare anche la presenza di 4-NA in legatura, ad esempio in Ro I 45,
47, 58.

La grafia mostra un uso ridotto della scriptio plena, occasionalmente presente in
ti-i-e-ez-zi (Ro 1 2, 28), a-ru-wa-a-iz-zi (Ro 1 5, 37) o hu-u-up-pa-ri (Ro Il 42° e
passim).

Dal punto di vista grammaticale, si notano in KBo XVII 75 elementi caratteristici
di una fase linguistica piu tarda rispetto ai duplicati KBo XVII 11+ ¢ KBo XVII 74+
analizzati in precedenza. Evidente ¢ la predilezione per le forme logografiche rispetto a
quelle fonetiche, con la presenza di forme come CISAB per luttai-, SSPAG per
halmasuitt- PA-NI anziché péran, TUS-as anziché asandas, e alternanza tra la forma
accadica US-KE-EN e quella ittita aruwaizzi.

La congiunzione utilizzata ¢ nu, mentre la forma piu antica fa compare soltanto
nell’espressione cristallizzata ta=kkan waki- a Vo 1V 41°. Altro elemento sintattico di
non trascurabile significato ¢ 1’utilizzo della costruzione del preverbio, peran o tapusza,
con il caso Dativo-Locativo, laddove in KBo XVII 74+ e nel duplicato era ancora usato
in tale contesto il caso Genitivo tipico dell’antico ittita.

Dal punto di vista della morfologia, I’elemento di innovazione piu evidente
rispetto ai testi del tuono di epoca piu antica ¢ 1’uso, nel presente mediopassivo, della
forma in -7i rispetto alla forma, generalmente considerata piu antica, priva di tale
terminazione. Si veda ad esempio kittari a Ro 1 30 o artari a Ro I 31. Interessante poi
I’'uso, in KBo XVII 75, della 3 persona singolare presente tithai (Ro 1 24), rispetto alla
forma mediopassiva titha utilizzata in KBo XVII 74+ e nel duplicato (Ro I 1, 28).

Tra le innovazioni linguistiche tipiche della fase medio ittita catalogate da C.

Melchert, si notano 1’uso di andan con valore locativo nel significato di “dentro”, ad
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esempio in Ro I 64, e del pronome personale enclitico di 3° pers. pl. accusativo neutro

-at anziché -e (Ro I 55).

2.2.2.c Trascrizione

Rol

O o0 3 N

10
11

12

13

14

15

16
17

18

[m]a-"a'-an LUGAL-u§ a-ra-ah-za pa-iz-zi EGIR-an-na PIM-as  te-et-

[ha-(i]

[n]a-as-ta LUGAL-us Glsbu-rlu‘-ga-an-ni-ia-az kat-ta ti-i-e-ez-zi

na-an  GAL DUMUMP E.GAL kli-i]s-Se-ra-an  e-ep-zi
SSKIRIg- i
ti-i-e-ez-zi “SGU.ZA-"ma" kat-ta-an “ME-SE-DI e-ep-zi

na-as da-ga-a-an [a-ru-wal-a-iz-zi

na-as-kan

. D .. , LU .
na-a§ “IM-ni hi-in-k[dan-ta nu ~]"ALA[M.ZUy me-ma-i]
LUz . v . v

ki-i-ta-a$ hal-za-i na-as x|
ti-i-e-ez-zi nu Sa-ra-a a-rlu-wa-a-iz-zi|

LUALAM.ZUg me-ma-i LUki-ri1-[ta-a§ hal-za-i]

nu X X[X X X X]XXx-a[n

na-an-k[dan is-pa-an-du-"wa-an’
'KU.BABBAR'

har-zi nla- S14-ME-E
IS-TU X[ ]-ti

na-an-kan |

LUAL[AM.ZUg i|s-<pa>-an-du-wa-an
KU.BABBAR
LUSA[GI
LU
AL[AM.ZUy

nu-za LU[GAL 1-zi
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19

20
21

22

23

24

25

26

27

28

29

30

31

32

33
34

35

36

37

38

39

"na-as-"ta® | -e]s

[ LUMEgp]al—wa—tal—le—es“

[pal-wa-an-zi LUMES@a-al—Zi—ia-re-eﬂ SIR®Y

ma-a-an X[ |-ma LUGAL-us
I-NA E.DU,(.US."SA" p[a’-iz-zi (?) EGIR-aln-na "IM-as
te-et-ha-i nu LOMES (7 g A TRU-TIM? x x [x (x)-t]a’

nu-us-kan pa-ra-a pé-e-hu-da-an-z[i]

LUGAL-Sa Sa-ra-a ti-i-e-ez-zi na-as “°AB-ia plé-ra-an (?) ti-i-e-ez-z|i
[n]a-as PA-NI SSAB US-KE-EN na-as ha-a-li-ia-"ri’

[n]a-as sa-ra-a ti-i-e-ez-zi na-as nam-ma US-KE-"EN'

[PA-N]I SSAB-ma ZAG-az “ki-is-du-un ar-ta-ri
[nu-us]-Sa-an 1 NINDA.GUR4.RA EM-SU SA UP-NI ki-Tit\-ta-ri
[1 PYKUJ-KU-UB GESTIN-ia GISpu-u—ri—ia—az SAs pé-ra-an kat-ta ar-

ta-ri

[nu LUGAL]-us ti-i-e-ez-zi DUMU E.GAL NINDA.GUR4;RA LUGAL-i
pa-a-i

[LUGAL-u]$ pdr-Si-ia na-an EGIR-pa A-NA DUMU E.GAL pa-a-i
mal[aln EGIR-pa A-NA “BAN[SUR] AD.KID da-a-i

[DUMU E.GAL P]YSKU-KU-TUB" "GESTIN' LUGAL-i pa-a-i na-as-ta
LUGAL-us “®AB-az

[ar-ha 3-SU $li-pa-an-ti nu °Y°KU-KU-UB GESTIN EGIR-pa A-NA
DUMU E.GAL pa-Ta'-[i]

[DUMU E.GAL plé-e-di-is-§i da-a-i LUGAL-u$ Sa-ra-a a-ru-wa-a-iz-zi

nu GIgBAN[gUR x X X x|-'is1 sa-ra-a da-an-zi nu-za LUGAL-us e-Sa-
ri
nu GAL LUPMP] S[SBANSUR dla-ma-i ““BANSUR.GAL da-a-i Se-er-

ma-as-sa-an
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40

41

42

43

44

45

46

47

48

49

50
51

52

53

54

55

56

| NINDA.ERINMES 'da'-a-[i na-alt SIS AB-ia pé-ra-an da-a-i

nu GAL LUM™ 9PBANSUR PYSta-pi-sa-ni-fin' GUSKIN LUGAL-i
pa-a-i na-as-ta X[

1 UDUSI[R U 1 GUL.MAH A4-N|4 DM Plwa,-Se-ez-zi-li-ia Si-pa-an-
f[i]

nu  GAL LUME[S SSBANSUR NNPAygl-ge-es-sar S4 1 [PA-R]TST
NIN[DA.GU4RA (?) S]4 1 TUP-N[I]

BA.BA.ZA [LUGAL-i pa-al-i LUGAL-u$ par-si-ia [nal-as EGIR-pa
A-NA GAL [LUM™ SSBANSIUR pa-a-i na-as-kin “STBANSUR'.GAL

da-a-i

nu-us-Sa-[an ha-aln-te-ez-zi-ia GSBANSUR-i ku-is 1 NINDA.GUR4.RA
ki-it-ta-"at’

na-an-ka[n GAL LU'MESMUHALD]IM da-a-i  na-an-Sa-an  A-NA
GISBANSUR.GAL NINDAwa-ge-ei-ni-i§-§a-a[n]

Se-er da-a-i

EGIR-an-da-ma GAL LUM®S “SBANSUR 3 NINDA.SIG pdr-i-ia Se-er-
ma-as-Sa-an

YZUNIG.GIG da-a-i na-at-sa-an ““BANSUR-i da-a-i

Se-er-ma-as-Sa-an NINDALE.DE.A me-ma-al da-a-i

nu GAL"MPSMUHALDIM 3 PYCkU-KU-UB™ $A.BA 1 PYSKU-KU-
UB ta-a-u-wa-al

1 PYSKU-KU-UB wa-al-hi 1 ""°KU-KU-UB GESTIN LUGAL-i pa-ra-a
e-ep-zi LUGAL-us

tu-u-wa-az QA-TAM da-a-i nu GAL ""M™MUHALDIM S“BANSUR-i
pé-ra-an ku-it-ta

[na-alt si-pa-an-ti

[LUNA]R a-ha-a hal-za-a-i LUGAL-ma-kan ku-in GUs.MAH UDU.SIR-

ia [xx(X)]
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57

58

59

60

61

62
63

64
65

66

67

68
69
70
71
72
73

Ro II

[nu’ mal-ah-ha-an SA GU4MAH U $4 UDUSIR "“Yku-du-ir IS-TU
PUSI(TULY

[x] x UGULA "WMPSSMUHALDIM d-da-"i' "na“-at-sa-an “*BANSUR-i
A-NA4 Y""NIG.GIG [da-a-i]

[UGULA "“WMMUHALDIM  is-pa-an-du-wa-an  K[U].BABBAR
GE[STIN] é-da-i nu “SBANSUR-i

[pé-ra-aln 3-SU Si-pa-an-ti "nal-as-ta L[GSA]GI BI-I[B]-RA GU,
GUSKIN

[Su-up-pli-is-du-wa-ra-an ~ "GESTIN-it  Su-un-"na-i"  nu-"us-Sa'-Tan’
LUGAL-us QA-TAM

[da-a-i LOSA]GI-ma-kdn Se-er 'ar-ha' Si-pa-an-ti na-lat]-Sa-an

[4-NA “IBANSUR AD.KID A-NA Y*"NiG.GIG a-wa-an kat-ta da-a-i

[nam-ma (?)] LUGAL-u§ E.SA-ni [an-dal-an pa-iz-zi na-as-ta E.SA[-ni]
[x NINDA.GUR4.RA (?)] "“>BANSUR-i" "ti'-an-zi SA "E'[.8A-ni A-N]A’
PIM <u> D[Us

[l NINDA.GUR4LRA (?) 4-NA  °IM "MVni-ils-Sa-as-ha-[pa 1
NINDA.GUR4.RA (?) 4-N4 U "RYku-1[i-wi-is-na]

[1 NINDA.GUR4.RA (?) Ix-ta [x x x X X]-i

PIIM VIRV x DINGIRM™ $4 (?) 41-BI PUTUY X[
] nu "“PNIG[.GIG x x x x U]JZU a[r-
1x GUy4 as-s[u-ze-ri-it (?7)
184 1 PA-[RI-SI
19SBANSUR $4 x[
1 x x Y2UNIG."GIG"

(ca 3 righe mancanti all’inizio della colonna)

x+1

2’

na-as-ta 'se'-Te[r

A-NA PIM DU, [
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3’
49

5
o
.
.

99

U S4 GU,.MA

na-at-sa-an EG

L:!
IR-[pa

A-NA °IM "RYpiis-[Sa-as-ha-pa
nu VPUNIG.GIG Y“YSA [

nam-ma-as-sa-an X[

r41-TNAT SSBANSUR-SU [

[x x]x x xx|[

(Lacuna di circa 10 righe)

20°
21’
22’
23’
24°

25’
26’
27
28’

29’
30°
31’
32’
33’
34°

35’
36’
37
38

X[

SA x[

SA ku-
na-at-s[a-an

OA-TAM-MA d

[a-a-i

nu a-as-ka-az MUNUS.L[UGAL

I-NA Ear-ki- M

[

nu “ME-SE-DI “SBANSUR ""-[da-i

ha-as$-$i-i da-pu-us-za da-a-[i

LUGAL-us-za e-Sa-ri DUMU E.GAL [
GAL DUMUM™ £.GAL "LUGAL'-i GADAta-ni-pu-[un pa-a-i (7)

GSSUKUR har-zi "na-a$ hu-u-up-pa-rla-an’

nu-us-sa-an “S[SUIKUR SDAG-ti [ da-a-i (?)

[na'l-an da-a-i

na-[as]-ta DUMU E.GA[L

[@a?-a]n-da-i na-as pa-iz-zi 2

LUSA]GI x|
| kar-pa-a[n har-zi/har-kan-zi
Ix Glé[

GISp_ 1 HLA" . L
nlu 7C[X] Y pa-ra-a kar-pla-an har-zi/har-kan-zi
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39
40°

41°
42’
43’
44°
45°

[LUGAL-u$§ GUB/TUS-a§ A-NA °'ta-a-ti-ri-it" ta-a-u-wa-al e-ku-z[i
[GIS PINANNA.GAL] "a"-as-ka-az ha-Taz'-zi-is-kan-zi U-U[L SIR®Y]

[LUGAL-u§ PIM Plwag-Se-ez-zi-I[i-iln GUB-a§ IS-TU BI-[IB-RI
[a-a$-ka-az e-klu-zi hu-u-up-pa-r[i §)i-"pa-an-ti' [U-UL SIIR®Y
["USAGI-as PA-NI “I°BANSUR DINGIR'[™ §i-pa-an-ti

[ Ix[

[ | NNPAGU[R, RA

(Lacuna di ca. 7 righe)

52’
53’

54°

55°
56’

57
58
59°
60’

61’
62’
63’

64’
65’
66’

67’
68’

[X X X X -§a’-a§-si-it |

[x x x x]x DUMUMS E.GA[L] x x [

[LGSAGI-a]i 1 NINDA.GUR4.RA EM-SA [a-as-ka-az u-da-i LUGAL-i
pa-a-i]

[LUGAL-us par-sli-ia LUSA[GI-a§-kdn LUGAL-i NINDA.GUR4.RA]
[da-a-i n)a-an A-NA GISBANgUR-[i da-a-i]

[LUGAL-u)§ "UTU Pme-ez-zu-ul-[la GUB-a$ a-as-ka-az]
[a-as-Su-z)é-ri-it e-ku-zi [hu-u-up-pa-ri Si-pa-an-ti LUSAGI-as“]
[i§-ka-ru-hli-it Se-er e-e[p-zi LIVJ'Mngzal—li—ia—re—es“]

[SIRF)Y "ALAM.ZUy me-m[a-i

[LUSAG]I-a§ 1 NINDA.GUR4.RA EM-SA "a'-[as-ka-az u-da-i]
[LUGAL-us plar-si-ia LUGAL-i-kan N[INDA.GUR4.RA e-ep-zi]

[na-an-kaln pa-ra-a pé-e-da-[i]

[LUSAGI—a§]-kdn GISBANSUR-az 2Nm[DAmi—it—ga—i—mu—u§ da-a-i]
[LUGAL-i pal-a-i LUGAL-us par-si-ila LUSAGI—61§]

[NINDAmi-i]t-ga-i-mu-u§ e-ep-z[i na-an pa-ra-a pé-e-da-i(?)]

[LUGAL-u§ PUTU Pme-ez-zu-ul-la G{UB-a$ an-dur-za a-a$-Su-zé-ri-it]

[e]-ku-zi LUrSAGT ri§-pa-an-d[u-it GUSKIN/KU.BABBAR i-pa-an-ti]
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69’ [LUS]AGI—[a§ 1 NINDA.GUR4.RA] LUGAL-"" pa-a-i
70° [LU 'SAGI' [ 1x x[
Vo III
1 [LUGAL-u§ GUB-a§ °IM IS-TU BI-IB-RI GUSKIN']
2 'al-as-ka-az "e-ku-zi' h[u-u-up-pa-rli [Si-pa-an-ti LUSAGI-as?]
3 i§-ka-ru-hi-it PA-NI “®BANSU[R DINGIR*™ $i-pa-an-ti]
4 LUSAGI-as 1 NINDA.GUR4.RA EM-SA a-[a$-ka-az u-da-i)
5 LUGAL-i pa-a-i LUGAL-us par-si-ija LS AGI-as-kan LUGAL-i]
6  NINDA.GUR4RA da-a-i na-an-kan [**BANSUR-i da-a-i]
7 LU “SBANSUR-as-kdn [1] NINDAmi-it—g[a-i-mi-in]
8  LUGAL[-i] pa-a-i LUGAL-u5 par-sli-ic LU “BANSUR-as-kan
LUGAL-]
9 NINDA[m]i-riﬂ-ga-i-mi-in da-a-[i na-an-kan GIgBANSUR-Z']
10 da-a-i ""MBGALA ka-[ne-es SIR®Y
11 rLUpal—wa1-tal—la-a§ pal-wla-iz-zi]
12 LUGAL-u§ °[IM GU]B-a§ an-[dur-za IS-TU BI-IB-RI GUSKIN?]
13 e-ku-zi hu-u-ulp-pa-rli [Si-pa-an-ti LUSAGI-ai]
14 is-pa-an-du-it GUS[KIN PA-NI “*BANSUR DINGIR si-pa-an-ti]
15 '"WSAGIL-as 1 NINDA.GUR4R[A EM-SA’ a-as-ka-az ti-da-i LUGAL-i
pa-a-i]
16 LUGAL-us$ par-si-ia LU[’SAGI-a.i—kdn LUGAL-i NINDA.GUR4.RA e-ep-
zi]
17 na-an-kan SSBANSUR-i [da-a-i
18 S4 YUMBSGALA i-wa-a[r SIRFY (2)]
19  LUMBSOSBANSUR TU,d fi-a[n-zi
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20
21
22

23

24
25

26
27

28
29493
30
31

32

33
34

35

36

37

38

39

40
41

nu OSKA-AN-NU-UM™ da-[an-zi

LUGAL-u$§ °IM GUB-a§ a-[as-ka-az IS-TU BI-IB-RI GUSKIN]
e-ku-zi hu-u-up-pa-ri [Si-pa-an-ti LUSAGI-as i§-pa-an-du-it GUSKIN]
PA-NI “BANSUR DINGIR[*™ $i-pa-an-ti]

LUSAGI-as 1 NINDA.GUR4.R[A a-as-ka-az u-da-i LUGAL-i pa-a-i]
LUGAL-us par-si-ila LUSAGI-as-kin LUGAL-i NINDA.GUR4RA e-
ep-zi|

na-an-kan G[IgBANSUR—i da-a-i LUMngzal—li—ia-re-d SIR?Y]

LU TALAM'.Z[Uy me-ma-i LUpal-wa-tal-la-a§ pal-wa-iz-zi|

[LUGAL-u$ "IM GUB-a§ IS-TU BI-IB-RI GUSKIN an-dur-za]
le-ku-zi hu-u-up-pa-ri Si-pa-an)-ti LUS[AGI-as‘] i§-pa-[an-du-it GUSKIN]
[PA-NI “BANSUR DINGIR*™ si-pa-aln-ti

[LUSAGI—a§ 1 NINDA.GUR4.RA] Ta'as-ka-az u-da-i LUGAL-"i" [pa-a-
i]

[LUGAL-u$ par-si-ia LUSAGI-aﬂ-kdn LUGAL-i NINDA.GUR4.RA da-
a-[i]

[na-an “SBANSUR-i dla-a-i “"MPNAR "RV[kq-ni-is SIRRV

[LU‘MEShal_ll‘_ia_re—esv‘ (?) SIR®Y

[LUGAL-u5 °IM GUB-a$ | "IS-TU" BI-IB-RI GU, GUSKIN 'a'-[a5-ka-

az|

[e-ku-zi (?) 1 Tevkuzi  “BANSUR  $4
DINGIR/”[

[ LU]SAGI-ma is-pa-|an-du-it
GUSKIN]

[PA-NI ““]BAN[SUR DINGIR*™ §i-pa-an-tli

[LUSAGI—a§ x] NINDA.GUR4.RA EM-S[A a-as-ka-az u-da-i]
[LUGAL-i pa-a-i LUGAL]-u$ par-si-ia na-as-s[a-an
[FUMESINAR URVkg-ni-is [STRFV]

3 Frammento 2713/c in join indiretto con il resto della colonna III del verso.
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42

x X X |x nam-ma "LUGAL'-u[s

[

43 [PIM Plwa-TSe-ez-[zi-li IS-TU BI-IB-RI GUSKIN]

44 la-ra-al-ah-za e-ku-[zi hu-up-pa-ri Si-pa-an-ti L[’JSAGI—ai]

45  [if-pa-an-du-it GU[SKIN PA-NI ““BANSUR DINGIR §i-pa-an-ti]

46 "SAGI-as 1 NINDA.GURLR[A EM-SA a-as-ka-az ti-da-i LUGAL-i
pa-a-i]

47 LUGAL-us par-si-ia na-as-tla

48 YUMESNAR WRUpg piifs SIRRY

49  LUGAL-u§ GUB-a§ PI[M IS-TU BI-IB-RI e-ku-zi]

50 ha-an-te-ez-zi |

51  “USAGI-a[§

52 YWAz[U

Vo IV

(Ca. 3 righe mancanti all’inizio della colonna)

x+1
27
3’

4,

57

6’
79

8’
99
10°

[LUGAL-u5§ KAL’ GUB/TUS-65 a-as-kla-[az]
[[S-TU BI-IB-RI GUSKIN e-ku-zi “USAGIL-a5 is]-ka-ru-"hi*-i[t GUSKIN]
[PA-NI SBANSUR DINGIR™™ §i-pa-an-ti]

[LUSAGI-a§ 1 NINDA.GUR4.RA EM-SA a-a$-ka-az u-dla-i LUGAL-i
pa-a-i

[LUGAL-u$ padr-si-ia WSAGI-as-kin LUGAL-i NINDA.GUR4.RJA e-
ep-zi

[na-an-kan GISB ANSUR-i da-a-i] LUMES@al—Zi—ia—ri—es“

[SIR*Y LUALAM.ZUg me-ma-i LUpal—w]a—tal—la—a§ pal-wa-iz-zi

[LUGAL-us PKAL’ GUB-a§ an-dur]-za IS-TU BI-IB-RI GUSKIN
le-ku-zi hu-up-pa-ri Si-pa-an-ti LIjSAGI—as‘] i§-pa-an-du-it KU BABBAR
[PA-NI “®BANSUR DINGIR*™ si-pa-aln-ti
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11

12°
13’

14°
15°
16
17
18
19°

20°

21’

22

23’

24°

25’

26’

27

28

29

30°

31’

32

33’
34’

[LUSA]GI-a§ 1 NINDA.GUR4.R[A EM-S14 a-as-kla-az] u-da-i LUGAL-i
pa-a-i
[LUGAL-uls pdr-Si-ia LUrSAGI-as [LUGJAL-i NINDA.GUR4.RA e-ep zi

[na-an]-kan pa-ra-a pé-e-da-[i L]U‘MEngAR1 ha-at-ti-li-e$ SIR®Y

LUME SSBANSUR NINDA.ZUs"* GAKIN.AG U “SIN-B*™ ti-an-zi
[nu] rF@i—lam-ni pé-ra-[an] hu-u-ma-an-ti-ia Sar-ra-an-zi
[LU]‘ME§ZABAR.DAB GES[TIN a-klu-wa-an-na hu-u-ma-an-ti pi-an-zi
[Gls]zé—ri—ia-al—li X X ku-i-e-es§ EGIR-an a-ra-an-ta-ri
LUMESUGULA LIIM-TIM "“U"MESpUGUDT™ LUMESER [NMES

nu-us-ma-as NINDA.ZUg™ [EM]-SU " a-ku-wa-an-na pi-an-zi

LUGAL-us °IM "RYye_ri-ik GUB-a$ a-as-ka-az
IS-TU BI-IB-RI GU; GUSKIN e-ku-zi “YSAGI-as
i§-ka-ru-hi-it GUSKIN SIS AB-ia pé-ra-an Si-pa-an-"ti’

USAGL-[a5] fa“as-ka-az NINDA.GUR,LRA EM-SA GAL 1
NIN[DA.GUR4.RA GAL']

u-da-i LU[GAL-i pa-al-i LUGAL-us par-si-ia [LUSAGI-a§ LUGAL]-f?
NINDA.GUR4.RAY["*? da-a]-"i"" [nJu NINDA.GUR4.RA GAL PA-NI X[
NINDA.GUR4.R[A EM-SA (?) xx | X pa-"ra'-a pé-e-da-i LU'[MEg@al—li—ia—
re-es]

SIR*Y LUALAM.ZUg me-ma-i LUpal-wa-[tal-la-a§ pal-wa-iz-zi |

LUGAL-u5 "IM ""Yne-ri-ik GUB-a§ an-dur-za IS-T[U BI-IB-RI GUj,
GUSKINT]

e-ku-zi "USAGI-as is-pa-an-du-it KU.BABBAR [PA-NI SAB’]
Si-pa-an-ti LUSAGI-as 1 NINDA.GUR4.RA EM-SA a-as-ka-alz u-da-i]
LUGAL-i pa-a-i LUGAL-u$ pdr-Si-ia LUSAGL-as [NINDA.GUR4.RA
LUGAL-]

e-ep-zi na-an PA-NI GISAB da-glal-an pé-[di-is-$i (?) da-a-i]

nu ha-an-te-ez-zi-in NINDA.GUR4.RA §a-ra-a "e'-[ep-zi

ap-pé-ez-zi-in-ma-as-si kat-ta-an hu-[it-ti-ia-az-zi (?)
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35’
36’

37

38’
39

40°
41°
42°
43°
44°

45°

46’

47
48’

v . . LUMES URU ey
Se-er hu-i-nu-zi NAR ka-ni-[is

SI[R*Y]

LUGAL-us °ZABA4BA4 TUS-a5 a-a$-ka-az 1S-TU [BI-IB-RI] URMAH
GUS[KIN]

e-ku-zi "USAGI-a5 is-ka-ru-hi-it GUSK[IN]

PA-NI S“BANSUR DINGIR"™ §i-pa-an-ti

LUSAGI-as 1 NNPAya-ge-es-Sar a-as-ka-az vi-da-Ti' [

LUGAL-i pa-a-i LUGAL-us par-si-ia tdik-kan wa-a-ki LUSA[GI-a§
LUGAL-i NINDAwa-ge-e§-§ar e-ep-zi na-at-kan pa-ra-a plé-e-da-i]
x[ x ] x x ["OMEPhal-li-ia-re-es SIRFY

[LUALAM.ZUg me-m a-i LUpaZ—wa—tal—Za—a§ pal-wa-a-i[z-zi]

[LUGAL-us P7ZABA4BA, TUS-a5] Tan-Tdur'-za IS-TU  BI-I[B-RI
UR.MAH GUSKIN]

fel-[ku-zi (X)] x-za-[

rel-lku-z]i LUSA[GI—a§ i§-pa-an-du-it KU BABBAR]

PA-[NI (x) (x) S ]BANSUR [DINGIR™ §i-pa-an-ti]

(Lacuna di ca. 8 righe)

57
58,3

DUB 1" fe-er-hé-es-na-as Us-"TMU' MA-AH-RU-TU

A-NA GIS.HUR-kin ha-an-da-a-an

2.2.2.d Traduzione

Rol

§1(1-5)

Quando il re esce e il dio della Tempesta tuona, il re scende dal carro e il responsabile

degli impiegati di Palazzo (gli) prende la mano e procede verso il giardino, mentre un

membro della guardia del corpo prende il trono e si inginocchia in terra.
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§2(6-9)
(Egli) si inginoc[chia] al dio della Tempesta. Il gioco[liere recita], il funzionario kita-
grida e [...] dispone e si ingi[nocchia] sopra. Il giocoliere parla e il funzionario ki[ta

grida].

§ 3 (10-14)
E[...],elo[...]. [...] tiene un vaso da libagioni d’argento e [...] cielo con/da [...] e lo

[...].

§ 4 (15-17)
Il gioco[liere] [...], un vaso da libagioni d’argento, il cop[piere] [...], il gio[coliere]

[L..].

§5(18-19)
Eilr[e...], inoltre [...].

§ 6(20-21)

[...] I recitatori palwatalles [recitano, i cantori halliares] cantano.

§ 7 (22-25)
Quando [...], il re [va’] nella casa del lavaggio cultuale [e] il dio della Tempesta tuona,

gli stranieri [...] e li portano fuori.

§ 8 (26-28)
Il re (si) alza e [si dispone davanti] alla finestra, e davanti alla finestra si inchina e si

prostr[a]. Si alza e si inchina di nuovo.

§ 9 (29-31)
[Davant]i alla finestra, a destra, viene collocato un piedistallo’ e poi (vi) si depone una
pagnotta amara della misura di un pugno, mentre davanti viene messa giu [1 broc]ca di

vino da/con un vassoio puri- di colore rosso.

§ 10 (32-34)
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[1l re] entra e un impiegato di Palazzo da al re la pagnotta, [il re] (la) spezza e la porge

di nuovo all’impiegato di Palazzo, ed (egli) la depone di nuovo sul tavolo di vimini.

§ 11 (35-37)
[Un impiegato di Palazzo] da al re la brocca di vino, il re liba [3 volte] dalla finestra e
da di nuovo la brocca di vino all’impiegato di Palazzo. [L’ impiegato di Palazzo] (la)

dispone al suo posto. Il re si inchina.

§ 12 (38-40)
Si solleva il tavolo [...] e il re si siede. Il responsabile degli [attendenti al tavolo (?)]
prende un altro tavolo grande, vi pone sopra un pane ‘“delle truppe” [e lo] colloca

davanti alla finestra.

§ 13 (41-45)

Il responsabile dei came[rieri] da al re [un vaso fapisalni- d’oro, e [...] offre un
montone [e un toro a]l dio [della Tempesta] e a WasSezzili. Il responsabile degli
[attendenti al tavolo da al re pane walgessar- della misura di un [PARISU], (una)
pagnotta della misura di un p[ugno] della pappa di orzo. Il re (le) spezza, le da indietro

al responsabile degli [attendenti al tavolo], ed egli (le) pone sopra il tavolo grande.

§ 14 (46-48)
La pagnotta che ¢ stata deposta sul primo tavolo, [...] la prende e la pone sul tavolo

grande sopra il pane wagessar.

§ 15 (49-51)
Poi il responsabile deegli attendenti al tavolo spezza tre pani sottili, vi pone sopra del

fegato e (l1) posa sul tavolo; sopra di loro pone pane unto (e) tritello.

§ 16 (52-55)
Il capo dei cuochi porge al re 3 brocche, di cui: una brocca di bevanda fawal-, una
brocca di birra, una brocca di vino. Il re (vi) pone la mano da lontano e il capo dei

cuochi liba tutte quelle che sono davanti al tavolo.
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§ 16 (56-59)
[Un canto]re grida aha mentre il re [...] il toro e il montone che [... e] quando la carne
kudur del toro e del montone dal/col [vaso (?)] il capo dei cuochi porta e le [posa] sul

tavolo sopra il fegato.

§ 17 (59-63)

[11 capo dei] cuochi porta un vaso da libagioni d’argento con vi[no] e liba tre volte
[davan]ti al tavolo; il coppiere riempie un rhyton d’oro (a forma) di bue placcato in oro
e il re vi [pone] la mano. Il coppiere effettua una libagione da sopra e lo depone [sopra]

il tavolo di vimini sopra al fegato.

§ (18) (64-67)

[E poi (?)] il re va nella stanza interna, e [nel]la stanza interna si pongono sul tavolo [x
pagnotte]. Dentro alla stanza [interna ...una pagnotta pe]r’ il dio della Tempesta della
ro[vina, una pagnotta pler il dio della Tempesta della citta di Hi$Sashapa, [una pagnotta

pe]r il dio della Tempesta della citta di Kul[iwisna...].

§ 19 (68-73)
[...]il dio della Tempesta della cit[ta’ di ... gli déi del pad]re della la Maesta [...]. [...] e
[...]1l fegato [... car]ne [...] un vaso as[suzeri-" (a forma di?)] bue [...] della misura di

un pufgno ...] il tavolo del [...]. [...] fegato.

Ro 1l
(ca. 3 righe mancanti all’inizio della colonna)

§ 20 (x+1-47)
In seguito [...], [...] per il dio della Tempesta della rovina. [...] e di un toro (...) e di

nuovo lo (...).

§21(5°-8)
Per il dio della Tempesta di Hi$SaShapa [...] e il fegato e le interiora [...] e lo [...] sul

suo tavolo.
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(Lacuna di circa 10 righe)
§ 22 Righe 21°-24’ troppo frammentario per consentire una traduzione

§ 23 (25°-287)
E la re[gina] all’esterno [...], [...] nell’arkiu [...] € un membro della guardia del corpo

plorta] un tavolo [...] (Io) pone al lato del focolare.

§ 24 (29°-34%)
Il re si siede. Un impiegato di Palazzo [...]. Il responsabile degli impiegati di Palazzo
[da] al re un asciugamano [...] tiene una lancia ed egli [...] una coppa [...], e [...] la

lancia sul trono [e la’] depone, e I’impiegato di Palazzo [... prepa]ra ‘eva, 2" [...].

§ 25 (Righe 35°-38’ troppo frammentarie per consentire una traduzione)

§ 26 (39°-40%)
[11 re] beve [da seduto/in piedi] bevanda tawal- (a) Taurit, Da fuori pizzicano [la grande

lira]. Non [si canta].

§ 27 (41°-45”)
[All’esterno il re] in piedi [be]ve [al dio della Tempesta e] a WaSezzili con un rhyton
[...] e liba in una contenitore huppar-. Non si canta. [Il coppiere liba davanti] al tavolo

del dio. [...] (una’) pag[notta ...]

(Lacuna di ca. 7 righe)

§ 28 (52°-537)
[...] gli impiegati di Palaz[zo...].

§ 29 (54°-56°)

[I1 coppier]e [porta dall’esterno] una pagnotta amara [e (la) porge al re. Il re (la)

spez]za, il cop[piere prende la pagnotta dal re] e la [depone] sul tavolo.
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§ 30 (57°-607)
[All’esterno il r]e beve [in piedi] alla dea Sole e a Mezzul[la] con un [vaso assuz]eri-;
[effettua una libagione in un vaso huppar- (mentre) il coppiere] con un [recipiente

iSkaruh] (1a) prende. [I cantori halliyares cantan]o, il giocoliere parfla ...].

§ 31 (61°-63”)
[11 coppiere porta all’esterno] una pagnotta amara, [il re (la)] spezza, [(egli) prende la

pagnotta] dal re [e la] porta via.

§ 32 (64°-66°)
[11 coppiere prende] dal tavolo due pa[ni dolci] e (li) [d]a [al re], il re (li) spezza; [il
coppiere prende [1 pani dol]ci [e li porta fuori].

§ 33 (67°-68”)
[All’interno il r]e beve in pie[di] alla dea Sole e a Mezzulla [con un vaso assuzeri-], il

coppiere [liba] con un vaso da libagioni [d’oro/d’argento].

§ 34
[il cop]piere [da] al re [una pagnotta], il coppiere [...].

Vo III

§ 35 (1-3)
All’esterno [il re] beve [in piedi al dio della tempesta da un rhyton d’oro’]; [effettua una
libagione] in [un vaso] hup[par-. Un coppiere] con un recipiente iskaruh [liba] davanti

al tavo[lo del dio].
§ 36 (4-6)

Il coppiere [porta da fuori] una pagnotta amara e (la) da al re, il re (la) spezza; [il

coppiere] pren[de] la pagnotta [dal re] e la [depone sul tavolo].
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§ 37 (7-11)
Un attendente al tavolo da al re [un] pane dolce, il re (lo) spez[za; I’attendente al tavolo]
prende il pane dolce [dal re e lo] depone [sul tavolo]. I cantori GALA di Kane$

[cantano...], il recitatore palwatalla- reci[ta].

§ 38 (12-14)
All’[interno] il re beve [in piedi] [da un rhyton d’oro’] al dio [della Tempesta. Effettua
una libagione] in un vaso huppar-. [Il coppiere liba] con un vaso da libagioni d’o[ro

davanti al tavolo del dio].

§ 39 (15-18)
Il coppiere [porta da fuori] una pagnott[a amara’ e (la) da al re], il re (la) spezza, il
[coppiere prende la pagnotta dal re] e la [depone] sul tavolo [...] [Si canta (?)] alla

maniera dei cantori GALA.

§ 40 (19-20)
Gli attendenti al tavolo depon[gono] una minestra grassa (?) [...] e pre[ndono] dei

supporti per giare (?) [...].

§41(21-23)
[All’esterno] il re beve in piedi [con un rhyton d’oro] al dio della Tempesta. [Effettua
una libagione] in un vaso huppar-. [1l coppiere] liba [con un vaso da libagioni d’oro]

davanti al tavolo del dio].

§ 42 (24-27)
Il coppiere [porta da fuori] una pagnotta [e (1a) porge al re], il re (la) spez[za. Il coppiere
prende la pagnotta dal re] e la [pone sul tavo]lo. [I cantori cantano], il giocoliere [parla,

il recitatore palwatalla- recita.

§ 43 (28-30)
[All’interno] il re beve in piedi con un rhyton d’oro’ al dio della Tempesta]. Ef[fettua
una libagione in un vaso huppar-]. Il cop[piere liba con un vaso da libagioni d’oro

davanti al tavolo del dio].
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§ 44 (31-34)
[11 coppiere] porta da fuori [una pagnotta] e (la) [porge] al re; [il re la spezza. Il
coppiere] prende dal re la pagnotta [e la depo]ne [sul tavolo]. I cantori di [Kanes

. . . 7
cantano ..., 1 cantori halliyares™ can]tano.

§ 45 (35-41)

All’es[terno il re beve in piedi] con un rayton d’oro (a forma di) toro al dio [della
Tempesta ...] beve, il tavolo del dio’ [...], [...] mentre il coppiere [liba con un vaso da
li]bagioni d’oro [davanti al] ta[volo del dio. Il coppiere porta da fuori x] pagnotte amare

[e (Ie) porge al re, il r]e (le) spezza e le [...] i cantori di Kanes$ [cantano].

§ 46 (42-45)
[...] e poi il r[e] beve [all’ester]no [al dio della Tempesta e a] Wasez[zili con un rhyton
d’oro. Effettua una libagione in un vaso huppar-. 1l coppiere liba] con un vaso da

libagioni d’o[ro davanti al tavolo del dio].

§ 47 (46-48)
Il coppiere [porta da fuori] una pagnotta [amara e (la) da al re], il re (la) spezzae[...], i

cantori di Kanes [cantano].

§ 48 (49-52)
Il re [beve] in piedi al dio della Tem[pesta con un rhyton ...] per primo [...] il coppiere

[...] laugure [...].
Vo IV

§ 49 (x+1-3%)
[All’]es[terno il re beve in piedi/seduto a PKAL’ con un rhyton d’oro. Il coppiere liba

con un vaso is)karuh [d’oro davanti al tavolo del dio.]

§ 50 (4°-7°)
[I1 coppiere porta da fuori una pagnotta amara] e (la) da al re; [il re (la) spezza. Il
coppiere] prende [dal re la pagnotta e la depone sul tavolo]. I cantori halliyares

[cantano, il giocoliere parla, il recitatore palwaltalla- recita.
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§51(8°-10%)
[All’interno il re beve in piedi a "KAL’] con un rhyton d’oro; [Effettua una libagione
da un vaso huppar-. 1l coppiere li]ba con un vaso da libagioni d’argento [davanti al

tavolo del dio].

§52(11°-13%)
[Il cop]piere porta da [fuori] una pagnotta [amara] e (la) da al re; [il re] (la) spezza. Il

coppiere prende la pagnotta dal [re e la] porta via. I cantori hattici cantano.

§ 53 (14°-19°)

Gli attendenti al tavolo dispongono forme “a dente” di formaggio e frutta, [e] davanti al
hilammar- (1i) dividono tra tutti. Gli uomini della coppa di bronzo danno da be[re vi]no
ad ognuno; [...] coloro che sono disposti dietro al supporto zeriyalli-, i responsabili di

mille uomini, i dignitari, le truppe, a loro danno pani “a dente” e latte acido da bere.

§ 54 (20°-22%)
All’esterno il re beve in piedi al dio della Tempesta di Nerik con un rhyton d’oro (a

forma) di bue. Il coppiere liba con un vaso iskaruh- d’oro davanti alla finestra.

§ 55(23°-27)

Il coppiere porta da fuori una pagnotta amara di grandi dimensioni e una pa[gnotta di
grandi dimensioni (?)] [e (le) da al re]; il re (le) spezza; [il coppiere prend]e d[al re [le]
pagnot[te?] e [...] la pagnotta di grandi dimensioni davanti a [...] e porta fuori la
pagnotta amara [...]. I [cantori halliyares] cantano, il giocoliere parla, il recitatore

palwal(talla- recital.

§ 56 (28°-327)

All’interno il re beve in piedi al dio della Tempesta di Nerik con [un rhyfon d’oro (a
forma) di bue]; il coppiere liba con un vaso da libagioni d’argento [davanti alla
finestra’]. Il coppiere [porta da fuo]ri una pagnotta amara e (la) da al re; il re (la) spezza.
I1 coppiere prende [la pagnotta dal re] e la [posa] a terra [al suo posto (?)] davanti alla

finestra.
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§ 57 (33°-36")
E sol[leva] la prima pagnotta, mentre (vi) a[dagia’] la seconda [...] solleva. I cantori di

Kanes [cantano].

§ 58 (37°-39”)
All’esterno il re beve da seduto a "ZA.BA4BA4 con un [rhyton d’o]ro (a forma) di

leone. I1 coppiere liba con un vaso iskaruh- d’oro davanti al tavolo del dio.

§ 59 (40°-44")
Il coppiere porta da fuori un pane wagessar- e (lo) da al re, il re (lo) spezza e (lo)
morde; il cop[piere] prende il pane wagessar- dal re e lo [porta] fuori. [...], 1 cantori

halliyares cantano, [il giocoliere par]la, il recitatore palwatalla recita.

§ 60 (45°-48”)
All’interno [il re] be[ve seduto al dio ZA.BA4.BA4] con un rhy[ton d’oro (a forma) di
leone...] beve. Il cop[piere liba con un vaso da libagioni d’oro/d’argento davanti] al

tavolo del dio.
(Lacuna di circa 8 righe)

Colofone

§ 61 (57°°-58")

Tavola 1. Del tuono. Primo giorno. Corrispondente alla tavola di legno.

2.2.2.e Commento filologico

Rol

r.3. La costruzione n=an (...) kiSseran epzi si pud analizzare come un caso di
apposizione partitiva, una frase, vale a dire, in cui un sostantivo (o, come nel caso
in questione, un pronome enclitico), assume per attrazione il caso di un altro
sostantivo a cui ¢ legato da un rapporto stretto del tipo, appunto, partitivo, in cui il

primo termine indica I’intero e il secondo una sua parte inalienabile (come le parti
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12.

15.

20.

del corpo). Contrariamente alla norma, nel caso in analisi tra i due costituenti
sintattici se ne inserisce un terzo, rappresentato dal soggetto della frase GAL
DUMUM™ E.GAL.

La lettura NI per il segno che segue il sumerogramma GISKIRI6, il “giardino”, al
termine della riga non ¢ certa, ma ¢ la piu probabile in considerazione del fatto
che il sostantivo, di cui non conosciamo il corrispettivo ittita, ¢ attestato al dativo
con il complemento fonetico -ni**. Tale lettura sembra del resto compatibile con

il cuneo orizzontale visibile sia nella foto che nell’autografia.

All’integrazione [PUTU S]4-ME-E proposta ipoteticamente da B. H. L. van
Gessel™ deve essere forse preferita [PIM S]4-ME-E, in considerazione della

presenza di altre ipostasi del dio della Tempesta nel testo in questione.

L’autografia di H. Otten sembra escludere la presenza di un segno PA subito dopo
la lacuna, motivo per cui inserisco il segno tra parentesi uncinate. Dalla visione
della fotografia, non mi sento pero di eliminare del tutto I’ipotesi contraria.

Sulla categoria di funzionari cultuali dei LU'MESp

alwatalles si veda quanto scritto
da J. Klinger**®. La formulazione stereotipata con cui essi vengono menzionati nei
rituali ittiti, sovente insieme al LUkita- eal LUALAM.ZUg — con cul contribuiscono
alla componente musicale e scenografica delle cerimonie - non consente di
conoscerne con precisione il ruolo e la funzione, a maggior ragione dal momento
che il significato del verbo palwai- rimane ancora da chiarire®”’. Per esso sono
state proposte la traduzione: “salmodiare, recitare, parlare a voce alta,
ritmicamente” oppure “battere le mani”. Quale che sia il significato attribuito al
verbo, una rapida analisi delle attestazioni conduce chiaramente alla conclusione
che esso debba indicare un’azione udibile a distanza e ripetibile, dal momento che
pud essere associato ad un’indicazione numerica®”®. L’ipotesi che si tratti di un

verbum dicendi si basa principalmente, oltre che sulla presenza del LUpalwatalla-

tra funzionari piu chiaramente dediti a canti e recitazioni, come quelli sopra

“* Cf. KUB XVIIL 10, IV 12.
3 B, H. L. van Gessel, 1998, p. 877.
4% J. Klinger, 1996, pp. 751-752; Per una trattazione pit recente si veda anche M. Schuol, 2004, pp. 172-

174.

7 Gj veda, in proposito, E. Badali, 1990, pp. 130-142; H. Nowicki, 1990, pp. 239-242, il quale
ricostruisce per palwai- un’etimologia indoeuropea, riconducendo il verbo alla radice *(s)pel-.
4% Cf. M. Schuol. 2004, p. 174.
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22.

26.

29.

menzionati o, nel testo in analisi, ai cantori halliyares, sul passo KBo XXIV 76,
5’-9’, dove all’azione indicata dal verbo palwai- segue una frase introdotta dalla
particella del discorso diretto wa(r). E. Badali ha sottolineato come, in alcuni i
casi, 1 testi indichino espressamente che 1’azione compiuta dal palwatalla- si
verifica contemporaneamente ad operazioni che tengono necessariamente
occupate le mani. In considerazione di questi elementi, accolgo per il verbo il
significato proposto dall’autore di “recitare”, e traduco palwatalla- come

“recitatore”.

Lo stato frammentario del passo non consente di sapere con certezza se a partire
dalla riga 22 cominci un altro rituale della tempesta. In questo caso avremmo un
altro caso di Sammeltafel sul modello di KBo XVII 74+. La formulazione sembra
essere quella tipica degli incipit di questo tipo di documenti, con la descrizione
dell’attivita del sovrano introdotta dalla particella temporale man e 1’irrompere
dell’elemento atmosferico del tuono ("IM-as tethai). Contrariamente alla norma,
perd, mancherebbe in questo caso la doppia linea di paragrafo a marcare la
separazione tra i due testi, come avviene invece in KBo XVII 74+ (// KBo XVII
11+) tra le righe Ro 127 e 28 e in KBo XX 61+ tra le righe Ro I1 19 e 20.

Nel testo di catalogo KUB XXX 57+ I’incipit di questo testo non ¢ menzionato,
ma tale assenza non ¢ indicativa in quanto potrebbe dipendere dallo stato

frammentario con cui il documento ci € pervenuto.

Il segno parzialmente visibile dalla fotografia sul margine destro della colonna
(non presente in autografia) potrebbe corrispondere alla parte finale di uno ZI, il
che concorda con la necessita di integrare un verbo alla 3" p. sg. retto dal pronome
enclitico -as. L’integrazione p|[é-ra-an ti-i-e-ez-z]i rimane ipotetica ma appoggia
sulla presenza di passi simili in altri rituali della tempesta®’. Mantengo pero un
punto interrogativo in considerazione della difficolta di lettura del segno visibile
immediatamente prima della lacuna, il quale, dalla collazione sulla fotografia, non

sembra corrispondere esattamente ad un BI.

L’integrazione [PA-N]I si basa, oltre che sul segno presente nell’autografia di

Otten, per il quale, per quanto appena visibile, una lettura NI non ¢ da escludere,

9 Cf. in particolare KBo XX 61+, Ro II 24-26.
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su KBo XX 61+, Ro II 29, dove I’accadogramma ¢ sostituito dall’avverbio ittita

peran.

30-31. Interpreto la catena nu-us-Sa-an come unione della congiunzione nu e della

36.

38.

particella enclitica -§an indicante una relazione spaziale. Questa ¢ frequentemente
associata con verbi che esprimono una sovrapposizione fisica, come appunto
kitta-, “giacere, essere posto™. Il termine Glspuri—, qui al caso ablativo, ¢
attestato gia in originali antico ittiti ¢ indica un non meglio definito oggetto di
legno, di vimini o di metallo, usato come sostegno o supporto per contenitori di
liquidi®"!
Ro II, 29-30 e VSNF 12.10, Ro I, 23, un oggetto puri- (di cui non viene

. Nel testo in analisi, cosi come nei rituali della tempesta KBo XX 61+

generalmente specificato il colore, ma che nel testo in analisi € rosso) viene
menzionato in relazione all’atto di deporre una brocca di vino davanti al tavolo™**,
Difficile dire, data I’ambiguita di valore del caso ablativo in questo caso, quale sia
esattamente la sua funzione, vale a dire se il recipiente di vino venga preso dal
puri- oppure se ad esso debba essere attribuito valore strumentale, e quindi con il

puri-.

L’integrazione ¢ basata su KBo XX 61+, Ro II 35, dove ¢ documentata la stessa

sequenza di operazioni.

Il segno visibile subito dopo la lacuna all’inizio della riga ¢ riconoscibile tanto
nell’autografia quanto dalla collazione sulla fotografia come un IS.
Un’integrazione ¢ purtroppo difficile da proporre. Il tavolo a cui si fa riferimento
¢ sicuramente il ““BANSUR.AD.KID menzionato alla riga 34, nuovamente
presente alla riga 46, nel quale ¢ preceduto dall’aggettivo hantezzi-. Una
integrazione [ha-an-te-ez-zi]-is in questa sede, per cui lo spazio in lacuna sarebbe
forse sufficiente, ¢ perd da scartare per questioni grammaticali in quanto ci si

attenderebbe la forma neutra hantezzi.

42-43. La prima meta della riga Ro I, 42 ¢ conservata in modo estremamente lacunoso,

e la sua ricostruzione si basa sulle seguenti considerazioni: L’integrazione [1

90 Cf H. A. Hoffner Jr. — C. Melchert, 2008, p. 375.
L Cf. le attestazioni in CHD, P, pp. 386-387.
%92 §i veda il commento ai testi, alle pp. 238, 257.

189



47.

56.

GU4.MAH] ¢ resa probabile dalla presenza di questa coppia di animali alle righe
Ro I, 56-57. 1l primo segno parzialmente leggibile al centro della lacuna si lascia
identificare senza problemi come la parte terminale di un NA, mentre dalla
visione della fotografia si puo leggere in quello che segue, a mio avviso, un segno
AN/DINGIR, il che del resto € in accordo con la necessita di inserire un nome di
divinita subito prima di Wasezzili, come indicato dalla congiunzione enclitica -ia
associata al teonimo Questa non puo che essere il dio della Tempesta.
L’integrazione NIN[DA.GUR4.RA alla riga Ro I, 43, ¢ ipotetica, essendo
altrettanto plausibile la presenza in lacuna di altri tipi di pane.

Il sostantivo neutro wagessar- indica un tipo di pane, come indicato dal
determinativo NINDA, ed € analizzabile come un derivato in -essar dalla radice

9503

wak-, “mordere” . Probabilmente da escludere ¢ un’identita con il termine, pur

504

NINDAL agata-, presente nel rituale della Tempesta KBo XVII 74+

affine,

Integro [GALLU'MESMUHALD]IM in considerazione delle due teste di cuneo
visibili subito dopo la lacuna all’inizio della riga, che potrebbero corrispondere
alla parte finale di un segno MU. Questo funzionario ¢ del resto frequentemente
menzionato nei paragrafi successivi. Lo spazio in lacuna sembra appena

sufficiente per tale integrazione.

L’invocazione hattica aha ¢ ben attestata, nella formula aha halzai-, nei testi ittiti
di carattere festivo fin dall’epoca antico ittita®”, ma il suo significato non & ancora
stato chiarito. Come ben mostrato da J. Klinger, il termine non pud essere
ricondotto ad un particolare momento delle cerimonie festive né puo essere usato
per se come indicatore per attribuire un testo allo strato culturale hattico,
comparendo anche in testi tardi di chiaro influsso hurrita °*°. La sua menzione in
KBo XVII 75 costituisce uno dei pochi casi in cui tale espressione € associata con
la categoria dei cantori LUMESNAR,

Il verbo che regge la frase relativa introdotta da kuin deve trovarsi nella lacuna al
termine della riga, ma la frase cosi com’¢e non da senso, in quanto sembra mancare

la preposizione principale. Anche integrando un pronome personale di ripresa

3% per le attestazioni si veda H. A. Hoffner Jr., 1974, pp. 188-189.

% Cf. E. Rieken, 1999, p. 197. Si veda il commento a KBo XVII 74+ // KBo XVII 11+, Ro II, 29°-32",
395 Contra HW?, pp. 45ss.

3% J_Klinger, 1996, pp. 225-226.
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61.

65.

66.

68.

all’inizio della riga successiva — ma lo spazio non sembra sufficiente — la frase

rimane sintatticamente oscura.

Accolgo la lettura TGESTIN-it proposta da A. Kammenhuber, 1971, p. 151.
Dalla collazione sulla fotografia, del segno GESTIN sono visibili soltanto due
cunei orizzontali e parte del verticale. Una lettura 'ku-it lascerebbe troppo spazio
tra 1 due segni, oltre a presentare problemi dal punto di vista sintattico, mancando

nella frase un pronome enclitico di ripresa del relativo.

All’inizio della lacuna si deve supporre la presenza dell’oggetto cui il verbo tianzi
¢ riferito. L’integrazione NINDA.GUR4.RA rimane tuttavia puramente ipotetica.

La lettura del segno al termine della riga, immediatamente dopo °IM, &
problematica. La testa di cuneo e i cunei orizzontali che seguono possono essere
interpretati come la parte iniziale di un segno U, il quale risulterebbe pero scritto
insolitamente vicino a "IM. La soluzione alternativa & espungere il cuneo aperto
come errore scribale, forse dovuto ad un’incertezza nella scelta del logogramma
con cui indicare il nome del dio della Tempesta — presente in effetti in questo
paragrafo sia con il logogramma IM che con U — e leggere il segno seguente come
DUs. La menzione di °IM DUk, il dio della Tempesta “del luogo in rovina”, in Ro

II, 2°, mi spinge verso questa seconda ipotesi.

L’associazione tra il dio della Tempesta di HisSashapa e il dio della Tempesta di
Kuliwi$na, qui entrambi in integrazione, ¢ attestata anche in KUB VI 45+ (CTH
381), la preghiera di Muwatalli all’assemblea degli d&i’"’, alla riga Ro II 3, ¢ in
KUB XXVII 1 (CTH 712), la festa per Istar di Samuha. Le due citta sono da

rintracciare nel bacino dello Halys, nella regione nord-est di Hatti>*®.

La menzione della “Maesta”, puTUY , In questa riga, ¢ abbastanza insolita. Nei
testi ittiti di carattere festivo il re viene sempre definito con il termine LUGAL.
Integro [A4]-BI immediatamente prima in considerazione della presenza del segno
BI, per il quale non vedo altra spiegazione. Interessante ¢ il parallelo con 1’elenco

di divinita invocate nel testo CTH 381, la gia citata preghiera di Muwatalli

%97 Si veda I’edizione di I. Singer, 1996.
%08 Cf. 1. Singer, ivi, p. 175.
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70.

Ro II

26°.

all’assemblea degli dei, dove, in KUB VI 45+, Ro I, 56-57, vengono menzionati
gli déi e le dee del nonno e del padre della Maesta: DINGIR.LUM™S
DINGIR.MUNUSM™ §4 4-BI (4-BI) PUTUY *®. In un frammento relativo alla
festa del Mese, KUB 1I 13, Vo VI 22, (CTH 591)°'°, appare la stessa categoria di
divinita: ®® LUGAL-u§ TUS-as DINGIRM® 4-BI-SU GAL-az / ®¥1-$U e-ku-zi
(...), “da una coppa il re beve seduto una volta agli déi di suo padre”. Nella
lacuna, di 4 o al massimo 5 segni, vi sarebbe spazio a sufficienza per consentire
I’integrazione. Il problema ¢ rappresentato dalla presenza del segno URU, se la
lettura ¢ corretta — ma la visione della foto non consente di fare chiarezza in
proposito — immediatamente prima. Questo impone la necessita di integrare un
nome di cittd, ma nella lacuna non rimane spazio per piu di un segno. Si deve
forse pensare a “IM Y"UDUg? 11 dio della tempesta della rovina ¢ attestato, senza
determinativo, in Ro I 65 e II 2°, ma ¢ presente in questa forma in KUB VI 45+,
Ro I 5°", immediatamente dopo la menzione degli déi della tempesta di
HissaShapa e KuliwiSna e degli déi maschili e femminili del Palazzo della Maesta,

S4 E.GAL PUTU*.

La lettura del segno SU ¢ incerta. Sul recipiente assuzeri- si veda il commento a

Ro II 58°.

Il termine E arkiu- indica, secondo Friedrich-Kammenhuber, una “freistehender
Teil eines Tempels, halentu-Gebiudekomplexes, hista-Hauses oder ““*huwasi-
(...y'2. Si tratta, in sostanza, di un edificio o di una parte di un complesso di
edifici piu grande, di carattere sia sacrale che laico. Nel testo in analisi €
verosimile pensare che I’arkiu- menzionato si collochi nell’ambito del complesso
halentiu-, come farebbero pensare la presenza dell” E.DU}(.US.SA alla riga Ro 1,
23 e dell’ E.SA, D'ittita tunnakkessar-, a Ro 1, 64, ambienti spesso strettamente
associati ad esso. Lo stato frammentario in cui ¢ giunto 1’inizio della seconda

colonna non consente perd di avere certezze in proposito. Pur costituendo parte

991 Singer, 1996, p. 18.

319 ¢f. J. Klinger, 1996, pp. 544-589.
1 Cf. 1. Singer, 1996, p. 14.
SRHW? T, p. 307.
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34°.

integrante del complesso halentiu-, il che ¢ evidente in espressioni come “I’arkiu-

del halentiu-""

in cui 1 due termini sono legati in costruzione genitivale, 1’a.
costituisce una struttura indipendente, come come illustrato da passi quali KBo IX
136, I 3: LUGAL-us-$a' E@a-le—en-t[u—wa—az] / pa-ra-a u-iz-zi ta-as ar-ki-u-i ti-

[ia-zi], “il re esce dal halentiu- ed [entra] nell’arkiu-".

La 3? pers. sg. del presente handai- “(egli) prepara, dispone”, qui ricostruito in
integrazione, costituisce una forma alternativa (oltre che grammaticalmente
anomala) del ben piu documentato fwumiaizzi5 ' ed ¢ attestata, in scriptio plena,
anche in KBo V 2, IV 16 (CTH 471). Nei testi ittiti di carattere religioso e festivo
il verbo indica comunemente la preparazione del materiale necessario per la
celebrazione del rituale.

I due cunei verticali visibili subito prima della lacuna potrebbero indicare tanto il

numerale 2 quanto parte del 3.

39°-40°. L’integrazione di A-NA subito prima di Ptaurit si rende necessaria per evitare

43°.

la presenza di due accusativi retti dal medesimo verbo ekuzi. Lo spazio in lacuna
sembra sufficiente in questo senso. L’altra ipotesi, come ipotizzato anche da O.

515 . . . .
I°"°, & analizzare il sostantivo come un caso strumentale emendando il testo

Soysa
come: ta-u-wa-a-al-<ir>. Tale soluzione si basa sul passo KUB XI 16, IV 14-15,
dove lo strumentale fawalit ¢ usato nello stesso contesto di libagione per la
divinita Taurit. Anche se entrambe le ipotesi sono sostenibili, I’integrazione di A-
NA sembra forse occupare meglio lo spazio in lacuna.

Sulla base di KUB XI 16, IV 14-15 ¢ anche possibile integrare con relativa

certezza GIS PINANNA.GAL alla riga 40°.

L’integrazione di [Si-pa-an-ti], che compare in questa e nelle righe successive in
associazione con “BANSUR DINGIR*™ ¢ basata su Vo IV 39, dove il verbo &

conservato.

313 Cf. KBo X 23, 11, 13°.
S Cf. HW? III/1, pp. 163-167.
150, Soysal, 2010, p. 348.
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58°.

59°.

Il nome del recipiente per libagioni asSuzeri-, qui al caso strumentale, che

N . . .. ¥ . . 1
sostituisce la costruzione accadica con la preposizione ISTU, ¢ stato ricondotto”'¢,

sulla base della scrittura separata a-as-su zé-e-ri, documentata in alcuni testi517, al
significato originario di “buono (assu-) zeri-”, con il termine zeri- che corrisponde

(GIS)

»518 zeriyalli->". 11

al sumerico GAL, “coppa”™ * ed ¢ all’origine del nome derivato
contenitore assuzeri- indicherebbe dunque una coppa zeri- di miglior qualita, il
che concorda con la menzione, in KUB 1 17, I 5, di un vaso a. d’oro. Proprio la
presenza di casi in cui i due elementi del composto si trovano separati induce a
pensare ad una formazione secondaria, in cui 1’aggettivo, originariamente a sé, ¢
stato unito al sostantivo forse in seguito ad errore scribale. Indicativa in questo
senso potrebbe essere la mancanza totale di attestazioni di un vaso assuzeri- in eta
antico-ittita.

A. Kammenhuber”?°

ha sostenuto, in considerazione della presenza frequente di
tale recipiente, a partire dall’epoca medio-ittita, nelle liste di offerte per il kaluti
delle divinita hurrite Hepat e TeSSup, I’ipotesi di una paretimologia per assuzeri-,

521

termine che costituirebbe, in definitiva, un prestito dal hurrita®. L’ipotesi di

un’origine ittita & stata invece recentemente ribadita da O. Soysal’**.

La costruzione §ér ep- indica qui ’azione, compiuta dal ““SAGI, di raccogliere o,
piu letteralmente, “prendere”, con un vaso iskaruh-, la libagione versata dal

2
> 3, tale

sovrano per la dea Sole e Mezzulla. Come sottolineato da J. Klinger
costruzione puo alternare in questo contesto con la piu frequente anda ep-, senza
pero che il significato di base cambi. Sul vaso iSkaruh- si veda il commento alla
riga Ro I, 15 del testo KBo XVII 74+ // KBo XVII 11+. Nel testo in analisi, esso ¢
menzionato anche alle righe Vo II 3, IV 2’°, 22°, 38°, durante la lunga sequenza di
libagioni che occupa le ultime due colonne del testo. Nel corso di tale cerimonia

I’'uso di un vaso iskaruh- d’oro ¢ alternato con quello di un vaso iSpanduit-

1 W2, 1, p. 541; HED 1, pp. 223-224. Si veda anche HEG 1, p. 91, con riferimento a H. G. Giiterbock,
1964, p. 97ss. e, di recente, O. Soysal, 2010, p. 338.

STKUB I 17,1 5; IBoT 11 67.10. Contra J. Klinger, 1996, p. 329 n. 1, secondo cui: “man wird gerade
deshalb der Schreibung mit Spatium aus dem Beleg KUB 1.17 I 5 keine allzu grofle Bedeutung beimessen
diirfen”.

% L’ipotesi di un’equivalenza con il logogramma ZA.HUM non ¢& oggi pili sostenibile. Cf. O. Soysal,
2010, p. 344.

>1% Sy cui si veda A. Kloekhorst, 2008, pp. 1034-1035.

S0 HW, L p. 541.

2! Ibidem. Cosi anche A. Goetze, 1955, p. 23. Contra HED 1, p. 224.

3220 Soysal, 2009, p. 342, con riferimento a E. Neu, 1988, p. 239, n. 17.

333 J. Klinger, 1996, p. 440.
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rispettivamente d’oro per il dio della Tempesta e Wasezzili, e d’argento per "KAL
(in integrazione), il dio della Tempesta di Nerik e DZA.BA4.BA4.

Il contesto ¢ diverso da quello della riga in analisi in quanto entrambi 1 vasi
vengono utilizzati dal LUSAGI per effettuare una libagione (Sipanti) anziché per
prendere (sér epzi) quella versata dal sovrano. Da notare come, contrariamente a
quanto suggerito da J. Klinger'**, ’uso del vaso iSkaruh- in KBo XVII 75 non sia
in immediata connessione con la finestra, la quale viene esplicitamente
menzionata soltanto in relazione alla libagione per il dio della Tempesta di Nerik.
Negli altri casi, il vaso viene invece utilizzato davanti all’altare del dio,

GISB ANSUR DINGIR ™,

62°. I due segni verticali sovrapposti visibili nell’autografia di Otten subito prima della

lacuna corrispondono alla parte iniziale di un segno NINDA.

66>. In accordo con J. Klinger’”, considero il NINDA di ““"*mitgaimi- come
determinativo in considerazione del fatto che non esistono, in questo contesto,
attestazioni della presenza di NINDA in associazione con complementazioni
fonetiche che ne dimostrino il valore di sostantivo. Il termine viene tradotto da
CHD come “(pane) dolce”*® sulla base dell’equivalenza, notata da Goetze, tra

NINDA itgaimi- ¢ NINDA.KUj in alcuni testi festivi, e dell’alternanza tra NINDA

EMSU, “pane amaro” e " PA

mitgaimi-, alternanza di cui il testo in analisi
fornisce un esempio. Ritengo che il valore semantico di “pane dolce” possa essere
contenuto nel termine mitgaimi-, come del resto sembrerebbe indicare I’ipotesi, se
confermata, di una sua derivazione da un participio passivo luvio™>’. Ad un
sostantivo, piu che ad un aggettivo, fa pensare poi il fatto che il tema sia attestato

. . . 2
esclusivamente in associazione con NINDA>?%,

67°. L’ integrazione di [asSuzerit] € basata su Ro II, 58’ (si veda il commento).

24 J. Klinger, 1996, p. 441,
> Ivi, p. 328.
226 “sweet, sweetened (bread)”: CHD, L-N, p. 305.
27 Cosi A. Goetze, 1951, p. 72.
328 1 ’esistenza di un aggettivo ittita come maliddu-, “dolce”, anziché mettere in discussione la lettura di
KU, come suggerito da CHD, L-N, p. 306, costituisce al contrario un’ulteriore prova a supporto
dell’interpretazione di mitgaimi- come sostantivo.
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Vo III

1-2. La prima riga ¢ ricostruibile interamente sulla base di Vo III 12, 21, 35°.

14.

17.

L’integrazione di LUSAGI-as alla riga 2 appoggia su Vo III 37°-38’, Vo IV 38’-
39.

Dalla visione della foto, nella rasura sembra esservi spazio a sufficienza per
I’integrazione del numerale 1°%.

330 Anziché con I’abituale

Sui cantori di Kanes si veda quanto scritto da A. Archi
logogramma NAR, essi sono definiti qui con il termine sumerico GALA,
corrispondente  all’ittita §abtarili-53 I La stessa, insolita, indicazione di
provenienza per i cantori GALA ¢ documentata in KUB II 15, Vo VI 4, 57, 65.
Alla riga Vo III, 47’ del testo in analisi ¢ di nuovo il termine NAR a definire i
cantori della citta di Kanes. Data la formulazione estremamente stereotipata dei
passi che descrivono 1’azione di questi funzionari nel contesto del rituale, risulta
difficile dire se, € in che misura, vi sia effettivamente una differenza tra i cantori
di Kane$ indicati dai sumerogrammi GALA e quelli indicati dal sumerogramma

NAR. Sembra probabile che nel testo in questione i due termini siano usati

indifferentemente per indicare la stessa categoria di operatori cultuali.

Integrazione da Vo 111, 30°.

La posposizione iwar, “come”, “alla maniera di”, usata per formare proposizioni

modali, regge in questo caso la costruzione genitivale con SA4. Il segno AR ¢&

integrato sulla base del cuneo aperto visibile subito prima della lacuna. Accolgo la
U

proposta di D. Yoshida™? di integrare in lacuna SIR*Y, intendendo tale forma

verbale come impersonale.

329 Contra E. Badali, 1991, p. 128.

339 A. Archi, 2004, pp. 11-26.

331 Su queste due categorie di operatori cultuali si veda soprattutto M. Schuol, 2004, pp. 161-172.
32D, Yoshida, 1996, p. 140.
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19. 1l termine accadico (Glg)KANNU(M), corrispondente all’ittita @apialli-533, indica
un oggetto di legno, come mostrato dal determinativo, o di vimini, generalmente
identificato con un sostegno, un supporto per recipienti, come sembra suggerire la
menzione di tale oggetto in KBo V 2, IV 36, oppure con un contenitore di piccole
dimensioni®**. Come il corrispettivo ittita, anche KANNU(M) sembra perd poter

indicare, almeno in determinati contesti, una specie di sgabello®>”.

Integro da-[a-an-zi, in considerazione della presenza del soggetto plurale LUMES
CSBANSUR alla riga 18, da cui ritengo probabile che il verbo dipenda. In
considerazione della lacuna al termine di questa non sono perd da escludere

ipotesi diverse.

39-40. L’inserimento in lacuna di un numerale ¢ richiesto dalla presenza del pronome
enclitico di 3* persona plurale comune -as alla riga 40, il quale rende necessaria la
presenza di un oggetto plurale. L’aggettivo EMSU ¢ accordato al singolare con il

sostantivo reggente NINDA.GUR4.RA.
Vo IV

x+1-3’.  L’inizio della colonna ¢ ricostruibile interamente in considerazione
dell’alternanza tra offerte all’esterno, askaz e all’interno, andurza, per le
medesime divinita, che sembra costituire la caratteristica principale di
quest’ultima sezione del testo. In queste righe deve essere percio descritta I’ offerta
all’esterno di cui quella alle righe 8°-10" costituisce il corrispettivo all’interno. Il
segno KA, visibile parzialmente al termine della riga 1°, coincide del resto
perfettamente con la forma askaz che ci si attenderebbe in questo punto sulla base
di Vo, IV 20°.
L’ipotesi di integrare "KAL in questa e nella complementare cerimonia di offerta
alla riga Vo, IV 8’ si basa sulla successione di divinita che caratterizza le liste di
offerte MH e LH in cui la prima posizione ¢ occupata dalla divinita Taurit, qui

menzionata in Vo III, 39°. In queste si nota come il dio della Tempesta di Nerik e

>33 Si veda I’alternanza tra questi due termini documentata ad esempio nella festa del Mese (CTH 591), tra
i testi paralleli KUB 117, Ro 119 e KUBII 10, I 16°. Cf. J. Klinger, 1996, p. 444.
3% CAD, K, pp. 154-156.
335 Cf. J. Klinger, 1996, p. 444.
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ZA.BA4BA,, quando presenti, siano sempre preceduti dalla divinita "KAL>*®.

Particolarmente interessante in questo senso mi pare 1’elenco di divinita di KUB
XXV 9, la grande festa in Arinna, dove sembra essere presente la stessa sequenza

di divinita di KBo XVII 75.

13’. Interessante ’uso dell’aggettivo hattilies, “hattici”, o “di Hatti”, attribuito ai
cantori “UMESNAR. gli stessi a cui viene attribuita, alla Ro I 56, I’invocazione
hattica aha. E stato gia osservata la presenza frequente, nel testo in analisi, dei
cantori di Kane§, a quanto sembra definiti indifferentemente dai logogrammi
NAR e GALA>". Forse proprio per questo motivo nel passo in questione gli
esecutori del canto vengono chiaramente indicati come appartenenti allo strato
culturale hattico. L uso dell’aggettivo al posto dell’ avverbio hattili, “in hattico”, ¢

tipico dei testi di epoca tarda™®.

14°. 1l sumerogramma NINDA.ZUjs indica letteralmente il “pane del dente”. Il termine
sembra fare riferimento alla forma del pane, come suggerito da H. Hoffner**’ sulla
base principalmente di KUB XXXVIII 25, I 20: 5 NINDA.LAL ku-i§-§a ZUo-as i-
ia-an-za, “cinque pani di miele, ciascuno fatto (come un) dente”.
Del termine sumerico GA.KIN.AG, “formaggio”, non si conosce il corrispondente
ittita. Sulla base della presenza frequente nei testi ittiti della costruzione
NINDA.GUR4+.RA GAKIN.AG, interpretata da H. A Hoffner 1% come
un’espressione indicante nella maggior parte dei casi non due oggetti distinti bensi
uno, e traducibile come “pagnotta di/con formaggio” o piu semplicemente, dando
a NINDA un significato piu esteso, “forma di formaggio”, un’interpretazione
simile per NINDA.ZU9HLA GA.KIN.AG non ¢ da escludere. Dal momento che il
logogramma ZUy, come GU, sembra riferirsi alla forma del pane piu che alla sua
natura, ¢ possibile che GA.KIN.AG sia da intendersi in questo caso come sua
specificazione qualitativa. Tradurrei 1’espressione come “pani di formaggio in
forma di dente”, o meglio, se consideriamo I’ambiguita del termine NINDA,

99541

“forme di formaggio (configurate) a dente””" . La presenza della congiunzione

% Cf. D. Yoshida, 1996, pp. 294-296.
7 Si veda il commento alla riga Vo 111, 9.
3% Cf. HW?, pp. 507-509.
%' H. A. Hoffner Jr., 1974, p. 198.
0 1vi, pp. 121-122.
341 Cf. anche il commento a Vo IV 19°.
198



15°.

accadica tra GA.KIN.AG e il termine successivo mi sembra inoltre indirizzare
verso questa soluzione, suggerendo come la costruzione NINDA.ZUo™*
GA KIN.AG sia da analizzarsi come un unico costituente sintattico.

Il termine accadico INBU(M), “frutto”, presenta la doppia forma del plurale, con

la normale desinenza -i dell’accadico e la marca sumerica HI.A.

La natura e le funzioni del termine architettonico hilammar-, che pud comparire
nei testi con e senza il determinativo, sono state ampiamente discusse>**. Secondo
H. G. Giiterbock®® il hilammar-, corrispondente all’ideogramma sumerico
KI.LAM>*, indicherebbe la parte di un edificio aperta verso I’esterno, ed & per
questo stato generalmente tradotto come “gatehouse”, “gate building”, “portal”™*.
Tale traduzione, difesa ad esempio da I, Singer546, viene invece da Giiterbock
criticata in considerazione del fatto che il /., piu che una porta, sembra costituire
un edificio, o parte di un edificio, che a sua volta pud essere caratterizzato dalla
presenza di porte. Tale struttura ¢ documentata come facente parte di un
complesso templare, palatino oppure di semplici abitazioni domestiche. Il
complesso halentiu-, in particolare, sembra caratterizzato dalla presenza di uno o
piu hilammar-, 1 quali, pur non essendo identificabili direttamente come porte o
portali, possono perd comparire nei testi con questo signiﬁcat0547. Il significato
del termine sumerico KI.LLAM, “spesa, prezzo, mercato”, ha fatto pensare che
anche il corrispettivo ittita includesse attivita che possiamo avvicinare a quelle di
un mercato. Sulla base di tali considerazioni, H.G. Giiterbock propone la
traduzione “pillared hall”, “corte/cortile a pilastri”>**. Anche I’etimologia del
nome sembra andare in questa direzione: il termine ¢ da analizzarsi infatti come
una derivazione dall’ittita hila-, “corte”.

Nel testo in analisi, nel hilammar- ha luogo la distribuzione di cibi e bevande da
parte dei funzionari “della lancia di bronzo” e la loro consumazione da parte di
altre categorie di funzionari palatini. La cerimonia avviene nel corso dei rituali di

libagione e di offerta del re alle divinita. Tale situazione, assolutamente insolita,

> Si veda, per una breve sintesi della questione, S. Alp, 1983, pp. 325-326.

> H. G. Giiterbock, 1972-75, pp. 404-405. Cf. anche S. Alp, 1983, pp. 325-3332; H. G. Giiterbock — Th.
van den Hout, 1991, p. 60.

> Una qualsiasi derivazione del termine ittita da quello sumerico & perd da escludere.

> Cf. HED, 3, p. 308.

6 1. Singer, 1975, pp. 69-103.

*7 Come emerge chiaramente dal testo delle Istruzioni per il GAL MESEDI CTH 262. Cf. H.G.
Giiterbock — Th. van den Hout, 1991.

¥ H. G. Giiterbock — Th. van den Hout, 1991, p. 60.
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sembra confermare il carattere del hilammar- come luogo del Palazzo adiacente
ad uno spazio aperto, ad una corte, dove la massa dei destinatari della

distribuzione possa assembrarsi.

18’. Un’emendazione LU'MES<NIMGIR>.ERINMES, seppur plausibile in considerazione

della pressoché costante assenza di determinativo associato alla forma ERINMES
nella documentazione ittita, eliminerebbe una delle rarissime attestazioni del caso
contrario. L’unica altra occorrenza, a mia conoscenza, ¢ rappresentata dal testo
KBo XX 60, IV 12, dove ¢ documentata, purtroppo in contesto frammentario, una

. : LU.MESY MES X
chiara forma di plurale “UM*ERIN™® warpantes.

19°. L’integrazione in lacuna del termine accadico [EM]-SU, “amaro”, proposta da D.
Yoshida® arricchirebbe il quadro fornito da E. Fritzsche relativamente alle
attestazioni dell’uso di EMSU come aggettivo associato ad un tipo di pane™.
Come illustrato dall’autrice, il questo termine compare infatti nei testi ittiti tanto
col valore aggettivale di “amaro”, quanto come sostantivo, nel qual caso assume il
significato di “caglio” o “lievito”, ‘“sostanza lievitante”. In considerazione
dell’espressione NINDA.ZUg®* GA.KIN.AG analizzata alla riga 14°, viene
spontaneo chiedersi se quello indicato come NINDA.ZUy EM-SU nella riga in
analisi sia lo stesso oggetto. Nei testi di carattere rituale ¢ ben documentata
’associazione tra GA.KIN.AG ed EMSU, anche se 1 due termini sono solitamente
accompagnati da numerali. Se traduciamo NINDA.ZU¢™* GA.KIN.AG come
“forme di formaggio (conformate) a dente”, assumendo che NINDA non indichi
in questo caso uno specifico tipo di pane, bensi sia utilizzato per definire
genericamente 1’insieme, il blocco del formaggiom, dobbiamo a mio avviso
intendere EMSU alla riga Vo IV, 19° come sostantivo. NINDA.ZUgHI'A
GA.KIN.AG e NINDA.ZUM* EM-SU sarebbero due espressioni parallele,
appartenenti entrambe al campo semantico del formaggio, ma non equivalenti. Il
significato esatto da attribuire ad EMSU in questo contesto ¢ pero difficile da
individuare, e il problema ¢ a mio avviso inscindibile da quello costituito dalla
presenza dell’infinito akuwanna al termine della riga. Il verbo infatti sembra fare

riferimento al sostantivo plurale che lo precede, come alla riga Vo IV, 16°, ma in

¥ D. Yoshida, 1996, p. 140.

0B Fritzsche, 2011, pp. 15-62.

31 Come suggerito anche da H. A. Hoffner Jr., 1975, p. 121.
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questo caso, anziché GESTIN, troviamo in tale posizione un oggetto
apparentemente solido, compatto, che poco si presta ad essere “bevuto”. Se
akuwanna avesse valore sostantivato ci si aspetterebbe la presenza di una
congiunzione enclitica -ia. La menzione, in KBo XVIII 193, Ro 8552, di 1 DUG
GESTIN 1 DUG KAS 1 DUG EM-SU sembra suggerire che, almeno in alcuni
casi, EMSU possa essere usato per definire una sostanza liquida o semiliquida, il
che pero verrebbe escluso nel caso in analisi dalla presenza di NINDA.ZU,.
L’unica soluzione, a mio avviso, ¢ separare i due termini, ¢ vedere in
NINDA.ZUy un determinato tipo di pane conformato “a dente” e non
ulteriormente specificato, e in EMSU I’indicazione di un qualche tipo di prodotto
derivato del latte, di natura semiliquida e adatto ad essere bevuto, dunque non

tanto “caglio” quanto piuttosto un tipo di formaggio >

. Accolgo percio la
proposta di traduzione di R. Werner, il quale, nella pubblicazione del frammento
KBo XVIII 193, ha ipotizzato per EMSU un significato come “saure Milch”,
“latte acido™>*.

In questo caso si deve notare perd come 1’indicazione del caso del termine
accadico, che dovrebbe essere EMSA per una forma singolare ed EMSI per una
plurale, sia sbagliata, a meno di non voler integrare in lacuna un numerale.

In alternativa, si potrebbe ipotizzare una lettura [x x-i]a, la quale consentirebbe di

integrare nella lacuna ’indicazione di una bevanda>’.

34°-35" La proposta di integrazione: hu-[it-ti-ia-az-zi si basa, oltre che sul segno HU
visibile appena prima della lacuna, sulla presenza del preverbio katta e del
pronome enclitico di 3° persona singolare al caso dativo -Si applicato ad appezzin,
da riferirsi a NINDA.GUR4.RA menzionato alla riga 34°. La costruzione katta
huet- + dativo ¢ attestata in contesti rituali col significato di “stendere”,
“appoggiare”. Nel rituale festivo per Telipinu a Kasha, in KUB IX 3, Ro116’-17°
(CTH 638), il verbo ¢ usato per descrivere l’atto di deporre il mantello
dudupessar- a terra, sul quale viene poi collocata la statua della divinita®>®. Nel

testo in analisi, sembra che due pagnotte usate nel corso del rituale vengano

>>2 Pubblicato da R. Werner, 1972, pp. 393-395.
53 In connessione con il verbo “bere”, mi sembra che una traduzione come “Sauerteig”, “lievito”,
proposta da E. Fritzsche, 2011, p. 57, sia da escludere.
> R. Werner, 1972, p. 394.
3% D. Schwemer, comunicazione personale.
%36 Cf. V. Haas- L. Jakob-Rost, 1984, p. 60.
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collocate 1’'una sopra I’altra per poi essere alzate e mostrate. Questo infatti il
significato che sembra potersi attribuire alla forma causativa di huwai-, Ser huinu-,

letteralmente “far alzare, muovere”™>’.

57°-58* KBo XVII 75 ¢ I'unico testo di quelli raccolti in CTH 631 a presentare nel
colofone la discussa espressione ANA GIS.HUR=kdn handan, sul significato della
quale non vi ¢ ancora accordo. Tale formula compare in un largo numero di
colofoni di rituali festivi, ed ¢ stata generalmente interpretata con il significato di:
“conforme alla tavola su legno”, nell’idea che vi fosse un esemplare “originale”
del testo redatto su legno (questo infatti il significato da attribuire al
sumerogramma GIS.HUR, con ogni probabilita corrispondente all’ittita gulzattar
e all’accadico USURT U*®) sulla base del quale gli scribi avrebbero poi realizzato
la copia su argilla a noi pervenuta. Questo il senso dato alla frase ad esempio da I.
Singer™’, seguito anche da CHD’® e ribadito, piu recentemente da D.
Schwemer™® sulla base di KUB XXVIII 80 IV, 9°-11°, dove vi € un chiaro
riferimento ad una copia preesistente andata perduta. L’espressione in realta ¢
ambigua e ha consentito interpretazioni diverse. Dal momento che il significato di

562 s oA 1
7”7% vl € chi, come

base del verbo handai- ¢ quello di “preparare”, “ordinare
Starke®®, ha dato alla frase il senso di “preparato per il GIS.HUR”, argomentando
che quest’ultimo fosse una tavola di legno, usata durante la celebrazione delle
feste perché piu maneggevole, realizzata sulla base di quella d’argilla, la quale
sarebbe invece servita come “copia d’archivio”. Entrambe le ipotesi possono a
mio avviso contenere elementi di verita. Come sostenuto in un recente articolo da
W. Waal’®® non vi & in fondo motivo per pensare necessariamente alla copia di
legno come modello per il testo su argilla. Se ¢ vero che, come I’evidenza di
KUB XXVIII 80 mostra, tavole di legno venivano in alcuni casi usate come
esemplari di riferimento per la redazione di tavole d’argilla piu recenti, ¢ anche

possibile che, in determinate situazioni, copie di legno venissero realizzate sulla

base di tavolette piu antiche per essere utilizzate al posto di queste durante lo

STHED 3, p. 421.
% Cf. D. Schwemer, in stampa.
91, Singer, 1983, p. 41.
°% CHD, L-N, p. 136.
1 D, Schwemer, in stampa.
2 Vorbereiten, zuordnen : HW* III/1, p. 162.
83 F. Starke, 1990, p. 459.
%4 W. Waal, 2011, p. 26.
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svolgimento delle cerimonie. La deperibilita del materiale ligneo di contro alla
durata delle tavolette di argilla rende perlomeno plausibile tale ipotesi. La
coesistenza dei due supporti scrittori ¢ del resto confermata dal colofone di KUB
XLIII 55°%. Sulla base di queste considerazioni, scelgo di tradurre ’espressione
nella maniera piu neutra possibile con: “corrispondente alla tavola di legno”,
traduzione che non implica la preesistenza di un supporto sull’altro e apre alla

possibilita di un loro utilizzo contemporaneo, anche se per scopi diversi.

2.2.2.f Analisi ed interpretazione del contenuto

L’incipit

L’avvio della cerimonia ¢ segnalato dallo scoppio di un tuono durante uno
spostamento del sovrano sul carro huluganni-. Si tratta della stessa azione descritta
nell’avvio del secondo rituale contenuto nella Sammeltafel KBo XVII 74+ e descritto a

partire da Ro I 28°%°

. Le operazioni rituali che seguono hanno luogo in un luogo
indicato dal logogramma GIgKIRI6, un giardino o uno spazio coltivato. Qui, come prassi
dei riti connessi al tuono, il sovrano si inginocchia al dio della Tempesta. Dal § 3 e per
almeno due paragrafi, le condizioni frammentarie del testo non consentono di conoscere
lo svolgimento dell’azione e la natura dei riti effettuati, che prevedono I’'impiego di un
vaso da libagioni d’argento e sembrano rivolgersi al dio della tempesta del cielo (cf. S4-
ME-E a Ro 1 12). 1l personale presente non si distingue da quello comunemente presente
alle cerimonie di libagione; giocolieri coppieri € musici di vario genere. Dalla riga Ro |
22 sembra cominciare un secondo testo. L’incipit riprende il formulario tipico dei testi
del tuono: man...tethai. La mancanza della doppia linea di paragrafo che ci si
attenderebbe in tal caso e la sproporzione tra 1 due testi che andrebbero a comporre la
Sammeltafel rendono a mio avviso improbabile 1’avvio di una seconda cerimonia. Il
testo potrebbe piuttosto indicare le operazioni da effettuare nel caso in cui un ulteriore
tuono interrompa lo spostamento del re nella “casa del lavaggio”. In questa evenienza,
come gia in KBo XVII 74+, Ro I 5-6, gli “stranieri” o “ospiti” indicati
dall’accadogramma UBARUTIM vengono accompagnati fuori e il re comincia una serie

di riti davanti alla finestra.

365 Cf. W. Waal, 2011, p. 26.
%66 Sj veda in proposito il commento a p. 157.
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I riti presso la finestra

Al centro delle cerimonie del tuono, come gia osservato a proposito di KBo XVII
74+, vi sono una serie di riti che hanno luogo davanti o nei pressi di una finestra.
Questi, il cui inizio ¢ segnalato dall’inchino del sovrano davanti alla finestra,
cominciano dal §8 con la disposizione del piedistallo I8 kisdu- (Ro T 29), su cui ¢
collocata una pagnotta, e la deposizione di una brocca di vino da un vassoio di colore
rosso, denominato GISpuri— (Ro I 31). Il vino e il pane trovano il loro utilizzo, alle righe
Ro I in riti di libagione effettuati dalla finestra e in frazioni rituali. Un alimento indicato
come “pane delle truppe”, viene successivamente deposto su un altro tavolo. Segue
I’offerta di un montone e di un toro alla coppia costituita dal dio della tempesta e
Wasezzili, accompagnata da frazioni di diversi tipi di pane da parte del re. Ciascuno di
questi viene collocato su un tavolo in una posizione precisa e secondo un ordine
prestabilito, insieme a del fegato, con ogni probabilita proveniente dagli animali offerti
in precedenza. L’offerta si completa, alle righe 56-59, con la deposizione di altri tipi di
carne sul tavolo. Parallelamente ai riti di offerta, vengono effettuate, alle righe 52-55 e
59-63, una serie di libagioni. La prima ¢ eseguita, insolitamente, dal capo dei cuochi,
dopo che il re ha imposto la mano sulle brocche contenenti le diverse bevande usate nel

rito. La seconda ¢ effettuata regolarmente dal sovrano.

Le offerte alle ipostasi locali del dio della Tempesta

Dalla riga 64 il rito si sposta all’interno dell’ E.SA, o tunnakkessar, la “stanza
interna”, del tempio o del palazzo, dove sembrano avvenire una serie di offerte a diverse
ipostasi del dio della tempesta. Lo stato frammentario della tavoletta non consente
purtroppo che una lettura parziale delle righe, dove sembrano essere menzionati il dio
della tempesta DUg, o “della rovina, il dio della tempesta di HiSSashapa e il dio della
tempesta di KuliwiSna. A questi si aggiunge, alla riga Ro I 68, la menzione di una
ulteriore ipostasi del dio della tempesta perduta in lacuna e quella della “maesta”,
PUTUY. La presenza di questa espressione in una festa del tuono ¢ assolutamente
inusuale, conformemente alla prassi delle Festbeschreibungen ittite. Come ipotizzato in
sede di commento filologico, si potrebbe pensare alla presenza, in questo passo, delle
divinitd denominate “dei padri della maesta”, attestate nella preghiera di Muwatalli
all’assemblea degli déi CTH 381, Ro II 57-58, tra le divinita protettrici della regalita.

Nella medesima preghiera ¢ inoltre documentata, in Ro II 3, 1’associazione tra gli dei
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Vv v

della tempesta delle citta di HisSashapa e KuliwiSna, contestualmente agli déi maschili e
femminili “del Palazzo della Maesta”. I. Singer ipotizza che qualcuno di questi centri
locali, da collocarsi probabilmente nella stessa area geografica, fosse sede di un palazzo

567- n

edificato da Muwatalli significato del rito di offerta, che sembra continuare anche

nella prima parte della seconda colonna, rimane perd oscuro.

Il rito nell’arkiu-
Dopo una porzione di testo in buona parte o del tutto mancante, 1’azione sembra
spostarsi all’interno dell’ambiente denominato arkiu-. Qui ha luogo un rito implicante

GADAtanipu-, il quale viene dato dal capo degli impiegati di

I’uso di un asciugamano,
Palazzo al re, di una lancia e di un recipiente huppar. 1l passo ¢ purtroppo molto
lacunoso. L’asciugamano ¢ generalmente usato nel contesto di purificazioni effettuate
dalla coppia reale. Cosi in VSNF XII 2, VI 7 (CTH 660): GAL DUMUM® £.GAL
GAPAL g ni-pu-un pa-a-i | ®) QA-TI-SU-NU a-an-si-an-zi (...), “Il capo degli impiegati
di Palazzo da un asciugamano (ed) essi (i.e. il re e la regina) si lavano le mani”. Il
contesto sembra pero qui leggermente diverso. La lancia viene tenuta da un funzionario,
il cui titolo cade in lacuna, e successivamente collocata presso il trono. A questo punto
il testo diventa troppo frammentario per poter comprendere lo svolgimento del rito: si fa

menzione di un coppiere ¢ qualcosa, forse proprio delle lance, viene tenuto sollevato,

karpan hark (Ro 11 36°, 38’).

La sequenza di libagioni

A partire dalla riga Ro II 39, il testo descrive una lunga sequenza di libagioni
alternate a frazioni di pane ed accompagnate da musica e canti. La sequenza occupa la
porzione rimanente della seconda colonna e si estende fino alla quarta. La lista divina,
come gia osservato altrove ®, & introdotta dall’oscura divinita hattica Tauri(t). Seguono
le coppie divine "IM-Wasezzili e "UTU-Mezzulla e, dopo una serie di sei libagioni in
onore del dio della tempesta e un’altra per "IM-Wasezzili, gli déi: [PKAL], "IM
URUNerik e PZA.BA;BA4. Ad eccezione di quella per Tauri(t), ogni libagione ¢ di
norma ripetuta due volte, all’interno e all’esterno dell’edificio. Ogni giro di libagioni

presenta uno schema sostanzialmente simile:

3671, Singer, 1996, p. 175.
%68 Si veda il paragrafo 2.1.3.
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Il re beve all’esterno con un rhyfon (generalmente d’oro; nel caso della coppia "UTU-
Mezzulla, a Ro 11 57°, 67°, la libagione ¢ effettuata con un vaso assuzeri-)

Il re liba in un vaso huppar

Il coppiere liba davanti al tavolo del dio con un vaso da libagioni d’oro/d’argento

Il vaso huppar compare qui nella funzione di recipiente in cui versare il liquido
della libagione, la quale viene invece effettuata da un rhyton o da un vaso assuzeri-. In
contesti analoghi ¢ anche attestata la formula: LUGAL-us$ huppar Sipanti, dove la forma
priva di desinenza ¢ interpretabile come oggetto diretto, ¢ dunque come indicazione di
quantitd oppure, come ipotizzato da M. Cammarosano°® nel senso che il re liba per
mezzo di un vaso huppar.

Lo schema relativo al rito di libagione qui tracciato puo subire variazioni legate a
circostanze non specificate nel testo. Particolarmente interessante ¢ la menzione dei
cantori di Kanes in occasione dei riti in onore della coppia: "IM-Wasezzili a Vo III 41,
48.

Dopo la frazione di una pagnotta che segue alla libagione per la divinita "KAL,
troviamo la menzione dei cantori NAR 1 quali vengono definiti nel testo hattilies,
“hattici”.

Tra la libagione per PKAL e quella per il dio della tempesta di Nerik ha luogo
davanti al hilammar, forse una cort6570, la distribuzione di alimenti e bevande, da parte
rispettivamente degli attendenti al tavolo e degli “uomini della coppa di bronzo”, ai
partecipanti alla cerimonia. Si fa menzione dei LUMESGULA LIM, i responsabili di
mille uomini, dei dignitari, delle truppe e di “coloro che stanno dietro” (allo zeriyalli?),
kuies appan arantari. La distribuzione di cibo e bevande ¢ documentata anche nei testi

del tuono KBo XVII 74+ // KBo XVII 11+ e in KBo XX 61+.

Il colofone

La doppia libagione per ZA.BA4.BA4 completa la cerimonia. Il colofone segnala,
come evidenziato in sede di commento filologico, che la tavoletta corrisponde a quanto
redatto su di una tavola di legno, quale che sia il significato esatto che si voglia
attribuire all’espressione ANA GIS.HUR handan, per la cui analisi si rimanda al
commento filologico. Il testo KBo XVII 75 costituisce in questo senso un’eccezione

rispetto ad altri colofoni riportanti tale formula, dal momento che essa risulta

S99 M. Cammarosano, 2012, p. 269.
370 Si veda, su questo termine, il commento a Vo IV 15, alle pp. 199-200.
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documentata quasi esclusivamente in testi di eta imperiale, mentre il ductus della tavola
qui in analisi sembra essere medio ittita. Secondo J. Lorenz, ’espressione ANA
GIS.HUR handan caratterizzerebbe il colofone delle tavole contenenti la descrizione di
feste effettivamente celebrate all’epoca di redazione del documento®’".

I1 colofone di KBo XVII 74+ non presenta tale formula, mentre quello di KBo XX
61+ ci ¢ giunto mutilo della parte finale. Si potrebbe pensare che KBo XVII 74+ e il
duplicato KBo XVII 11+ costituissero copie d’archivio di cerimonie antico ittite non piu
celebrate all’epoca di redazione, e come tali raccolte su Sammeltafeln per esigenze di
conservazione, mentre KBo XVII 75 rappresenti invece un testo “attuale”, diretto
riflesso di una pratica cultuale. Questo potrebbe rispecchiare il graduale passaggio da
una cerimonia estemporanea, celebrata in occasione di temporali di particolare violenza,
ad una festa “regolare” eseguita a cadenza annuale in un momento preciso del
calendario. In mancanza di ulteriori elementi, non ¢ perd possibile fare ipotesi in
proposito che non siano speculative.

I1 colofone ci fornisce inoltre 1I’indicazione che la tavola rappresenta la prima della
composizione ed ¢ relativa al primo giorno. In mancanza di formule che segnalino la
conclusione della cerimonia, si deve ipotizzare 1’esistenza di almeno una seconda tavola

del primo giorno. In questo caso si deve notare perd la mancanza dell’espressione UL

QATI che sarebbe lecito aspettarsi.

1 .
' J. Lorenz, in stampa a.
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2.2.3 KBo XX 61+

2.2.3.a I frammenti

Frammento Edizione CTH Ductus Luogo di ritrovamento

93/m KBo XX 61 631.10 | MS Biiytikkale A

+77/b KBo XXXIX Biiyiikkale A
112

+ 708/b KBo XX 61 Biiyiikkale A

+ 1384/c KBo XX 61 Biiyiikkale A

+1919/c KBo XXXIV Biiyiikkale A
185

+2418/c KBo XLI 77 Biiyiikkale A

+62/q KBo XXXIX Biiytikkale A
286

(+) 324/a KBo XVII 77 631.8 Biiyiikkale A

Joinskizze®
Rol II VoIV

2 Da S. Kosak, hethiter.net/: hetkonk (v. 1.87). A Vo IV ¢ a mio avviso da aggiungere il frammento

324/a (KBo XVII 77), in join indiretto con il resto della colonna.
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2.2.3.b Datazione

Rispetto ai documenti fin qui analizzati, KBo XX 61+ non ¢ mai stato oggetto di
uno studio paleografico approfondito né di un confronto sistematico con altri testi di
CTH 631. Sulle concordanze on-line di S. Kosak’”, il testo & considerato medio ittita,
mh. Dall’osservazione delle fotografie, si nota in effetti la presenza di elementi
generalmente considerati distintivi di questa fase della scrittura, ferme restando le
difficolta relative alla definizione di una fase MS gia ricordate’”*. La tavola, giuntaci in
condizioni estremamente frammentarie, presenta un aspetto generale di grande
precisione. I segni e le parole sono ben distanziati tra loro, sebbene si osservi una
maggiore densita di scrittura nelle colonne II e IV, evidente anche in autografia.

Il segno DA, generalmente considerato tra le piu evidenti marche medioittite,
presenta i tre cunei orizzontali allineati, con quello centrale spezzato. Lo stesso si
osserva per il segno IT. Entrambi i segni compaiono in effetti in testi di epoca pre-
imperiale in una molteplicita di forme che ne rendono difficile una precisa collocazione

. 575
cronologica’ ™.

TA mostra una forma in cui i primi due cunei verticali sono
generalmente piu bassi o alla stessa altezza del cuneo orizzontale superiore (160/6-8).
Lo stesso si dica per il primo cuneo verticale del segno SA, regolarmente pit basso
rispetto alla linea dell’orizzontale superiore.

AZ presenta il segno ZA sottoscritto (si veda ad esempio Ro I 56), come in KBo
XVII 75. 1l segno E si presenta nella forma piu antica, con il piccolo cuneo verticale piu
basso o alla stessa altezza dell’orizzontale superiore e intersecato da quello inferiore,
come in Ro I 59. AR presenta il cuneo verticale spezzato. SAR, infine, compare nella
variante piu antica, con un solo cuneo verticale.

A-NA compare di norma in legatura (Ro I 49 e passim). L’uso della scriptio plena
¢ estremamente limitato. Si osservino le forme ku-i-e-e$ (Ro 1 4), a-ru-wa-a-iz-zi (Ro 1
22 e passim), pé-e-ra-an (Ro 1 41), ha-le-en-tu-u-i (Ro II 20).

Passando all’analisi grammaticale, si osserva, dal punto di vista della morfologia,

I’uso, alle righe Ro I 4-5, del caso accusativo del pronome personale enclitico di genere

comune -us$ al posto del nominativo -af o, nella forma piu recente, -e. Come sottolineato

313§, Kosak, hethiter.net/: hetkonk (v. 1.87)

3™ Si vedano le considerazioni alle pp. 80-82.

375 Si veda in proposito Ch. Riister — G- Wilhelm, 2012, pp. 64-68.
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da C. Melchert576, si tratta di una innovazione MH, prima fase di un processo che
portera alla fusione dei due casi in NH.

Dal punto di vista della sintassi, si osserva in primo luogo la presenza prevalente
della congiunzione nu. La forma piu antica ta € usata, nella parte di tavola conservata, in
Ro I 17, 19 e in Vo III 3, nello stesso contesto, le operazioni di chiusura della tenda per
la notte, e in particolare nella frase fa iSpanti hatkanzi. Considerato il carattere standard
di tale descrizione, e la sua presenza regolare nei testi di festa fin dall’eta antico ittita, la
frase ha evidentemente il carattere di formula fissa, in cui si trovano forme grammaticali
cristallizzate.

Le posposizioni sono regolarmente rette dal caso dativo-locativo, come tipico
almeno a partire dalla fase medio ittita.

Per finire, si nota D’alternanza tra forma logografica SSAB e forma fonetica

luttiya- e, in misura minore, tra PANI ¢ peran.

2.2.3.c Trascrizione

Rol

1 ma-a-an Sal-"la'-i a-Se-es-ni [LJUGAL MUNUS.LUGAL a-Sa-an-zi
2 EGIR-an-na "IM-as ti-it-[hla nu DUMUM™ LUGAL

3 DUMU.MUNUSM® LUGAL "WMEpuGUD™ YWMES{B4-RU-TIM
4 PA-NI LUGAL ku-i-e-es a-Sa-an-zi nu-us ar-nu-an-zi

5 nu-us-kan LUMPS 9SGIDRU pa-ra-a pé-hu-da-an-zi

6  hu-i-ta LUM™ GIS PINANNAYA U LUMES ALAM.ZU,
7 [LI'JM]ES hal-li-ia-re-es' an-"dur'-za A-SAR-SU-NU-pat

8  [a-ap-pa-an-zi JLUGAL MUNUS.LUGAL DUMUM™
E.GAL

9 [ |-zi na-at-sa-an

10 [ |-ia ti-an-zi

11 [ |-Ta" da-an-zi na-at da-ga-an

376 C. Melchert, 2008, p. 527.
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12
13

14
15

16
17
18
19

20
21
22

23
24
25
26

27
28
29

30
31
32

33
34
35
36
37
38

[ti-an-zi (?) 1 ' DUMU™M® £.GAL-ia

[ A-SAR-SU-NU da]p-pa-an-zi

[ x-Tku-wa-an-na-pat’
[ nlu "TDUMUMES
[E.GAL/LUGAL

[ hal-ma-su-(?) ilt-ta-a|z

[ |-a pa-ra-a pa-i|z-zi]
[ Yki-ta-as hlal-za-a-i
[LUpal—wa—tal-la—a§ pal-wa-iz-zi LUALAM.Z]U9 me-ma-i

[ nalm-ma’ S yut-ti-ia
[pé-ra-an LUki—i—t]a—a§ hal-za-i

[ |-padt a-ru-wa-a-iz-zi
[GAL "UMSSAGI LUGAL-i is-ka-r]u-uh GUSKIN pa-a-Ti’
[LUGAL-us S8 1yut-ti-ia-az arl-ha 3-SU Si-pa-an-ti

[ LUGAL-i] GAL "U"M™SSAGI
[i§-ka-ru-uh e-ep-zi na-at pa-ra-a plé-e-da-i

. GIS Ve ey .. v . .
[LUGAL-u$ ““hal-ma-Su-it-ti Sa-ra-a pa-iz-zi na-as) "e'-Sa-ri

[ A-SAR-S\U-NU ap-pa-an-zi
[ ] DUMUM® LUGAL
DUMU.MUNUSM™ LUGAL

[ LU.MES U-B A]-R U LU.MEéDUGUDHM

[ |x-us-pat A-NA LUGAL
[ J-zi

[LUGAL-u§ GUB-a§ P]IM Pwa,-Se-ez-zi-li-i[n]

[e-ku-zi LUMESGALA SIRRY Glga]r—ka—mi gal-gall-tlu-u-ri
[ha-az-zi-is-kén-zi x "USAGI[

[ 1"USAGI-as-kan

[ mla’ pa-ra-a pé-e-da-i

[ dal-a-i’
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39
40
41
42
43

44
45
46

47
48
49

50

51
52
53
54
55
56

57
58
59
60
61
62

«577

[ 1x[ |x EGIR-an-da a-pu-u-us
[ DUIMU "E'.[GA]IL’ ku-u[n

[ da'l-"a-i [plé-e-ra-a[n

[ 1" [x (x)] PA-NI [

[ ML I

[ LUJGAL-i [

[ x x[

[ Ix[

[ 1xx pa-a-i [x x |x[x(x) LU]JGAL-i

[pa-a-i LUGAL-us (?)]Si-pa-an-ti na-at-i-k[an (?) x (x) DUMU] E.GAL
[e-ep-zi na-at (?7) S y-ut-ti-ia pé-ral-an EGIR-pa A-NA PA-N[I
SISBANSUR Jx

[ | da-a-i

[ nalm-ma I8 1y ut-ti-ia [pé-ral-an

[x X X X (X)] Ta-[a§-k]a-az NA-AP-TA-N[U GAL’ hal-zi-ia
[EGIR-pa-ma LUGAL-us DI]M-an Dwaa-§e-ez-zi-li-i[n-n]a [GUB]J-as
[e-ku-zi DUMU E].GAL-kin “SAB-az a[r-hla i[§-ka-ru-hi-it]
[GUSKIN si-pa-an-ti “]"M*SGALA SIR®Y “ar—ka-[mi]

lgal-gal-tu-u-rli ha-az-zi-is-kan-zi

[DUMU E.GAJL' 1 NINDA.GUR4.RA EM-SA a-as-ka-az u-da-[i]
[na-an] LUGAL-i pa-a-i {ras.} LUGAL-u$ par-si-[ia]

[DUMU E.GA]L-kdn A-NA LUGAL NINDA.GUR4.RA e-ep-"zi1 n[a-aln
[EGIR-pa] S y-ut-ti-ia pé-ra-an A-NA [GISBANSUR? dal-Ta-i’
[nam-m]a LUGAL[-u§ GUB-a5]°IM "wa,-Se-e[z-zi-1)i-in-[na]

[e-ku-zi ""MEPSGALA] rSIRA

577 Seritto sul bordo della colonna.
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Ro II

N AW N

O o0 93 N

10

11
12

13
14
15
16
17
18
19

20
21
22
23
24
25

26

Bar-ka-m[i gal-gal-tu-u-ri ha-az-zi-is-kan-zi)

DUMU E.GAL 1 NINDA.GUR4.R[A a-as-ka-az ti-da-i na-an]
LUGAL-i pa-a-i LUGAL-u[$ pdr-si-ia DUMU E.GAL-kdn]
LUGAL-i NINDA.GUR4.RA fe'l-[ep-zi na-an-Sa-an EGIR-pa]
S 1yut-ti-ia p[é-ra-an A-NA “*BANSUR da-a-i]

nam-ma LUGAL-u$ [PIM-an Pwa,-Se-ez-zi-li-in-na]

e-ku-zi LUMES [GALA SIR®Y GIgar-ka—mi]

gal-gal-tu-u-ri [ha-az-zi-is-kan-zi DUMU E.GAL-ma]

1 NINDA.GUR4.RA a-as-ka-[az u-da-i na-an LUGAL-i pa-a-i]
LUGAL-u§ pdr-Si-ia [DUMU E.GAL-kin LUGAL-i NINDA.GUR,.RA
e-ep-zi |

na-as-Sa-an EGIR-[pa S Iy ut-ti-ia pé-ra-an]

A-NA “SBANSUR [da-a-i]

E.GAL"™-ma-kin an-d[a

LUV DUGUD™ ERINMESg ot ku-wa "UMBSUGULA LI-IM (2)]
NINDA.ZUs"' Sar-ra-an-zi x[ LUM™ ZABAR.[DAB]
la-ku-an-na hu-u-ma-an-ti-pat pli-an-zJi KUSNIG.BAR

hal-zil-ia ta ha-at-kan-zi is-pla-a]n-ti

578

[
[X X X |X lu-uk-kat-ta-ma EZEN, ti-it-hi-is-na-as
[

i-ia-an-zi (7) (x x)] ta hu-kdn-zi

[m]a-"a-an Eba-le—en—nﬂ-u—i ha-as-Sa-an-zi
KUSNIG.BAR-as-ta us-§[i-ia-an]-"zi" L[UGAL-u}5-kdn
tu-un-na-ak-ki-[is-na-az u-iz-z}i EGIR-an

PIM-as ti-it-hfa LUGAL-us5 ] lu-u[t-ti-ia]

pé-ra-an ti-i-e-e|[z-zi nu)| a-ru-wa-a-iz-"zil

na-a$ ha-li-ia-r[i na-als Sa-ra-'a' ti-i-e-ez-zi

nu nam-ma “Slu-ut-ti-ifa] pé-ra-a[n] a-ru-wa-a-iz-zi

578

-na-as scritto sul bordo della tavoletta.
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27
28
29

30

31

32
33
34
35
36

37
38
39
40

41
42
43
44
45

nu SSlu-ut-ti-ia pé-[ra-aln ku-u[n-nla-az GSBANSUR
ti-an-zi nu-us-Sa-an [NINDA.GJUR4.RA G[AL] ki-it-"ta-[ri]
PA-NI ““BANSUR-ma °YS[KU-KUJ-UB GESTIN “pu-u-ri-ia t[i]-"an-

zi!

[nu DUMU] E.GAL NINDA.GUR4.RA d[a]-"a-[i na-aln LUGAL-i
plé-e-da-i]

[LUGAL-u}§ pdr-si-ia DUMU E.GIAL LUGAL-i] NINDA.GUR4.RA e-
ep-[z]i

[na-aln-sa-an “*BANSUR-i [da]}-"a'-[i DUMU]E.GAL

'LUGALi PYSKU-KU-UB GESTIN pa-[a-i LUGAL-u}5 ““AB-[az]
ar-ha 3-SU Si-pa-an-ti [DUMU E.]GAL-[kdn]

LUGAL-"i" PYSKU-KU-UB GESTIN e-[ep-zi nla-Tat'-5a-an

EGIR-pa “pu-u-ri-ia-as A-[NA PA-NJI “SBANSUR da-a-i

nu LUGAL-us$ Glglu-ut-ti-[i]a plé-ra-aln a-ru-wa-a-iz-zi

nu a-as-ka-laz tlu-un-na-[ak-ki-il§-na hal-zi-[ia]

LUGAL-u§ GUB-a§ [PIM-aln Pwal[,-Se-ez-zi-li-in-na e-ku-zi]

DUMU E.GAL-kdn rGls1AB-[aZ ar-ha is-kla-ru-hi-[it GUSKIN §i-pa-an-
1]

LUMES GALA [SIIR®Y [Glgar-ka—mi gal-gal-tu-u-ri|

ha-az-z[i-is-kan-zi DUMU E.GAL 1 NINDA.GUR4.RA]

[LUGAL]J-i pla-a-i LUGAL-us par-si-ia DUMU E.GAL-kdn]
[LUGAL-i NINDA.GUR4.RA e-ep-zi na-at-Sa-an EGIR-pa]
[Glglu-ut-ti-ia pé-ra-an A-NA SISBANSUR da-a-i]

(Lacuna di almeno 2 righe)

48’
49
50°
51°
52’
53’

X X[
NINDA.GUR4[.RA
pa-a-i |

XX [

X[

[
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54 x|
55" Telku-z[i DUMU E.GAL-kdn (?)]

56 [“1°AB[-az ar-ha]

57 [i$-k)a-ru-[hi-it GUSKIN S$i-pa-an-ti

58° [DUMU] 'E".GA[L 1 NINDA.GUR4.RA]

59°  LUGAL-i pla-a-i LUGAL-us pdr-si-ia DUMU.E.GAL-kdn]
60° LUGAL-i NINDA.GU[R4.RA e-ep-zi na-at-Sa-an EGIR-pa]
61" Sut-ti-ila pé-ra-an A-NA “*BANSUR da-a-i]

62"  [BEJGAL"™.ma-kin [an-da ""MPUGULA LI-IM]
63> LUM™ DUGUD™ [ERINM®S5a-ri-ku-wa-(as)
64>  NINDA.ZU,™4 Sa[r-ra-an-zi

Vo lII

1 L[UM™ ZAIBAR.DAB-ma BI-I[B-RI"™* GESTIN ()]

2 hlu-u-m]la-an-ti-ia pi-an-z[i KUgNI'G.BAR]

3 hlal-zi-ila ta is-pa-an-ti [ha-at-kan-zi]

4 lu-uk-kat-ta EZENy ti-it-hi-i[s-na-as i-ig-an-zi’

5 ma-a-na-pa ha-as-sa-an-zi [KUSNfG.BAR-an u-us-Si-an-zi|

6 LUGAL-u$ a-ra-ah-za pa-i|z-zi
7 PIM-as ti-it-hla(-)

8 nla-als-ta LUGAL-u[s Glsbu-lu—ga-an—ni—ia-az (N]

9 kat-ta "u-iz-zi' n[u da-ga-an (?)]

10 a-ru-wa-a-iz-z[i| L[U
11 na-a$ nam-ma nle-/i[t-
12 nu “Cki-ta-as [hal-za-i

13 GAL"MBSSAGI PY[%a-pé-sa-na-an GUSKIN LUGAL-]
14 pa-a-i LUGAL-us §[i-pa-an-ti GAL ""M®SSAGI LUGAL-i (?)]
15 ta-pé-sa-na-an GU[SKIN e-ep-zi na-an pa-ra-a pé-e-da-i (?)]
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16
17

nu-us-sa-a[n

"ma'-as-t[a

(lacuna di ca 10 righe)

28’
29°
30°

31’
32’
33’

34°
35°
36’
37
38°

39°
40’
41’
42’
43’

44°
45°
46’
47°
48’
49°

50°
517

[ Ix x

[ i [

[ 1 PA-NI S“BAN[SUR da-a-i]
[ GISZu—ut]—ti—ia pé-ra-a[n]

[a-ru-wa-a-iz-1-zi nu a-x x-ni Sal-li [X] X (X X)

[ |-ia

[LUGAL-u§ GUB-as] ™IM' Pwa,-$[e-elz-zi-li-in-[na]
[e-ku-zi DUMU] E.GAL “SAB-az

lar-ha is-ka-ru-hi-i]t GUSKIN §i-pa-an-ti
[LU‘MESGALA SIR?Y Glg]ar-ka-mi gal-gal-"tu-ril

ha-az-z)i-[is-kan]-zi

[DUMU E.GAL 1] NINDA.GUR,RA EM-SA a-as-ka-az i-d]a-[i]
[na-an LUGAL-i pa-a]-i LUGAL-u$ [pdr-Si-ia DUMU E]GAL-kdn
[NINDA.GUR4].RA LUGAL-i Tel-e[p-z]i

[na-an-s[a-aln EGIR-pa GIS AB-iq 'pé'-ra-an

A-[N]4 S BANSUR da-a-i

EGIR-pa-ma nam-ma LUGAL-u§ GUB-as "IM
Pywa,-Se-ez-zi-li-in-na e-ku-zi

DUMU BE.GAL-kdn “Slu-ut-ti-ia-az ar-ha
is-ka-ru-hi-it. GUSKIN $i-pa-an-ti "M rGALA"
SIRRY 984y ka-mi gal-gal-tu-u-ri

ha-az-zi-is-kan-zi

DUMU E.GAL NINDA.GUR4RA EM-S4 a-as-ka-[az]

u-da-i LUGAL-i pa-a-i LUGAL-us plar-si-ia]
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52°  DUMU E.GAL-kdn NINDA.GUR,RA LUGAL-i e-e[p-zi]
53’ na-an-Sa-an EGIR-pa Glgl[u—ut-ti—ia]

54 pé-ra-an “BANSUR-i [da-a-i]

55>  EGIR-pa-ma na[m-ma] LUGAL-u[s DIM]

56"  Pway-Se-ez-z[i-li-iln-"na’ [e-ku-zi]

Vo IV

1 [DUMU E.GAL] IS fy-ut-ti-ia-az ar-ha

2 [is-ka]-ru-hi-it Si-pa-an-ti

3 [FOMESGAILA SIR®Y SSarka-mi

4 (gal-gal-tlu-ri ha-az-zi-is-kan-zi

5 [DUMU E.GAL NIN]DA.GUR4RA EM-SA a-as-ka-az ii-da-i
6 [LUGAL-i pa-a-i] LUGAL-us par-si-ia

7 [DUMU E.GAL-kdn LUGAL]-i NINDA.GUR4.RA e-ep-zi
8 [na-an-sa-an EGIR-pa GIgZu—ut—t]i—ia [plé-ra-an

9  [“SBANSUR-i da-a-i]
10 [E.GAL"™-ma-kin ()] ""M*SUGULA LI-IM
11 [LU'MEEDUGUD LOMES ¢ ri-ku-wa- -(as) (7] hu-ma-an-ti-ia
12 [NINDA.ZUs™™ sar-ra-an-zi (?) ""M*Z]ABAR.DAB
13 la-ku-an-na hu-u-ma-an-t)i pi-an-zi

(lacuna di ampiezza imprecisabile)

Colofone
14> [DUB x**™] ti-it-h[é-es-na-Ta§ ma'-a-an [LUGAL MUNUS.LUGAL]
15 [sal-la]-"i" a-Se-es-ni a-Sa-an-zi E[GIR-an-na]
16° [PIM-as] ti- it-ha-i na-as-ma-kan [ma-a-an LUGAL-us]
17 [

18 [u

X X (x) X ku-wa-pi tu-un-na-ak-[ki-is-na-za|

U-iz-z)i [PIM J-a§-ma ti-it-ha-[i]
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19°  Tna'-[las-ma ma-a-an L\UGAL-u$ a-ra-ah-[za pa-iz-zi]
200 [PIM-a§-ma (?) ti-it-hla-"i" x x [

217 | 1x x[

227 | |x-Tkan [ 1x[

2.2.3.d Traduzione

Ro I

§1(1-5)
Quando il re e la regina siedono nella grande assemblea e il dio della Tempesta tuona, si
fanno alzare i figli del re, le figlie del re, i dignitari, gli stranieri e coloro che stanno

seduti davanti, e gli araldi li conducono fuori.

§ 2 (6-10)
Nel frattempo 1 suonatori di lira e i giocolieri, 1 cantori halliyares [occupano] il loro

posto all’interno [...]. Il re, la regina, gli impiegati di Palazzo [...] e lo pongono [...].

§ 3 (11-13)
[...] prendono e lo [posano] a terra [...]. Gli impiegati di palazzo [...] occupano [il loro

posto].

§ 4 (14-19)

(righe 14-18 troppo lacunose per consentire una traduzione)
[...] Il kita- grida, [il recitatore palwatalla- recita, il gioco]liere parla.

§ 5(20-22)

[...]e [poi? davanti] alla finestra [...] [il kita-] grida, [...] si inginocchia.

§ 6 (23-26)
[l capo dei coppieri] da [al re] un recipiente iskaruh d’oro; [il re] liba tre volte dal[la

finestra...]. Il capo dei coppieri [prende il vaso iSkaruh- e lo] porta [via].
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§7(27-32)
[...] st trova [...], 1[...] occupano il lo[ro posto] (...) 1 figli del re, le figlie del re, [...1

funzionari di Palaz]zo], i dignitari [...] al re [...].

§ 8 (33-38)
[Il re beve in piedi] al dio della Tempesta e a Wasezzili, [i cantori GALA cantano, si
suonano 1’arJpa e il tamburo. [...] il coppiere [...], il coppiere poi [...] porta fuori

[.. .pren]de?.
(righe 39-46 troppo lacunose per consentire una traduzione)

§ 9 (47-50)
[...]da[...], [...da"] al rfe e il re] effettua una libagione, e per lui [...un impiegato] di

Palazzo da[vanti alla finestra] di fronte al [tavolo...] lo pone.

§ 10 (51- 56)

[...] e poi davanti alla finestra [..., all’ester|no viene chiamato il pasto [principale]. [Poi
il re] beve [in pie]di al dio della Tempesta e a WaSezzili. [Un impiegato] di Palazzo
[liba] fuori dalla finestra [con un recipiente] iS[karuh d’oro]; i cantori cantano, si

suonano I’ar[pa e il tamburo].

§ 11 (57-62)

Un impiegato di Palazzo porta dall’esterno una pagnotta amara [e la] porge al re. Il re
(la) spezza; [I’'impiegato di Palazzo] prende la pagnotta dal re e la pone [di nuovo sul
tavolo] davanti alla finestra. [Poi] il re [beve] al dio della Tempesta e a WaSezzili; [1

cantori] cantano.

RoII

§ 12 (1-5)
[Si suonano] l’arpa [e il tamburo]. Un impiegato di Palazzo [porta dall’esterno] una
pagnotta [e la] porge al re. Il re (1a) [spezza; I’'impiegato di Palazzo pren]de la pagnotta

dal re [e la pone di nuovo sul tavolo davan]ti alla finestra.
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§ 13 (6-12)

Poi il re beve [al dio della Tempesta e a WasSezzili]; i [cantori cantano, si suonano
I’arpa] e il tamburo. [Un impiegato di Palazzo porta] da fuori una pagnottale la porge al
re]. Il re (1a) spezza. [L’impiegato di Palazzo prende la pagnotta dal re] e la [pone] di

nuovo sul tavolo [davanti alla finestra].

§ 14 (13-19)

All’interno del Palazzo [i responsabili di mille uomini], i dignitari e gli impiegati
Sar[ikuwas...] distribuiscono forme di pane “a dente” [...gli “uomi]ni della coppa di
bronzo” dan[no] da mangiare a ciascuno, viene chiamata la tenda e si chiude per la

notte. Ma il giorno dopo [si celebra’] la festa del tuono e si macella [...].

§ 15 (20-25)
[Quan]do si apre ’edificio halentiu- e si scosta la tenda, e il re viene dalla camera
interna ¢ il dio della Tempesta tuona di nuovo, [il re] si dis[pone] davanti alla fine[stra

e] si inginocchia, si prostra e si rialza.

§ 16 (26-29)
E poi si inginocchia davanti alla finestra, e davanti alla finestra, sulla destra, viene
deposto un tavolo, e sopra sta [una pagn]otta, mentre davanti al tavolo viene posta su di

un vassoio puri- una brocca di vino.

§ 17 (30-36)

[E un impiegato] di Palazzo prende la pagnotta [e la] porta al re; il re (la) spezza.
L’impiegato di Palazzo prende la pagnotta [dal re e 1]a pone sul tavolo. [L’impiegato] di
Palazzo da al re la brocca di vino; il re liba tre volte dalla finestra; [I’impiegato di
Palaz]zo prende la brocca di vino dal re [e la] pone di nuovo sul vassoio puri- [davanti]

al tavolo.

§ 18 (37-45)
Il re si inginocchia davanti alla finestra e da fuori viene chiamato nella camera interna.
Il re [beve] in piedi al [dio della Tempesta] e a Wasezzili. L’impiegato di Palazzo [liba]

con un vaso iskaruh [d’oro] fuori dalla finestra. I cantori cantano, si suona [I’arpa e il
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tamburo. L impiegato di Palazzo d]a al [re una pagnotta; il re (la) spezza; I’impiegato di

Palazzo prende la pagnotta dal re e la pone di nuovo sul tavolo davanti alla finestra].

(La lacuna a partire dalla riga 46” ¢ lo stato estremamente frammentario delle righe successive, fino alla
54°, rendono impossibile proporre una traduzione. Da quando conservato pare che continui la serie di

libagioni e di offerte di pane).

§ 19 (55°-617)

[...] beve, [I’'impiegato di Palazzo (?)] liba con un vaso [iskalruh [d’oro fuori] dalla
finestra. [Un impiegato] di Palazzo da al re [una pagnotta; il re lo spezza. L’impiegato
di Palazzo prende] la pagnotta dal re [e la pone di nuovo sul tavolo davanti] alla

finestra.

§ 20 (62°-64°)
[All’interno] del Palazzo [i responsabili di mille uomini] i dignitari, [i lavoratori

Sarikuwas] di[stribuiscono...] forme di pane “a dente”.

Vo lII

§ 21 (1-4)
Gli “uomini della coppa di bronzo” danno a ciascuno [...], viene chiamata [la tenda] e

[si chiude] per la notte. Il giorno dopo [celebrano’] la festa [del tuo]no .

§ 22 (5-7)
Quando aprono [e tirano via la tenda] e il re si reca all’esterno [...] il dio della Tempesta

tuo[na...].

§ 23 (8-12)
Allora il re scende [dal carro (?)] e si inginocchia [a terra (?)], il [...] ed egli [...] il

funzionario kita- grida.

§ 24 (13-15)
I1 capo dei coppieri porge [al re un recipiente tapisana- d’oro], il re li[ba, il capo dei

coppieri prende] il recipiente tapisana d’o[ro dal re e lo porta fuori (?)].
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(righe 16-17 troppo lacunose per consentire una traduzione. Dopo una lacuna di circa dieci righe il testo

riprende con tre righe anch’esse frammentarie.)

§ 25(34°-38’)
[11 re beve in piedi] al dio della Tempesta e a Wasezzili. [Un impiegato] di Palazzo [liba
con un recipiente iSkaruh d’oro fuori] dalla finestra. [I cantori cantano; si suonano

I’arpa] e il tamburo.

§ 26 (39°-43”)
[Un impiegato di Palazzo] porta [da fuori una] pagnotta ama[ra e la d]a [al re]. Il re (la)
[spezza. L’impiegato di Palaz]zo prende la pa[gnotta dal re e la] pone di nuovo sul

tavolo davanti alla finestra.

§ 27 (44°-49”)
E poi il re beve nuovamente in piedi al dio della Tempesta ¢ a Wasezzili; I’impiegato di
Palazzo liba con il recipiente iskaruh d’oro fuori dalla finestra, i cantori cantano, si

suonano I’arpa e il tamburo.

§ 28 (50°-56”)

Un impiegato di Palazzo porta da fuori una pagnotta e (la) da al re. Il re (la) spezza;
I’impiegato di Palazzo pren[de] la pagnotta dal re e la [pone] di nuovo sul tavolo
davanti alla [finestra]. E poi il re [beve] nuovamente al [dio della Tempesta] e a

Wasezzili.

Vo IV

§ 29 (1-4)
[L’impiegato di Palazzo] liba con il recipiente iskaruh fuori dalla finestra. [I can]tori

cantano, si suonano I’arpa e il [tambu]ro.

§ 30 (5-9)
[Un impiegato di Palazzo] porta da fuori una pagnotta amara e (la) da al re]; il re (la)
spezza. [L’impiegato di Palazzo] prende la pagnotta [dal re e la pone di nuovo sul tavolo

da]vanti alla fi[nestra].
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§ 31 (10-13)
[All’interno del Palazzo] i responsabili di mille vomini, [i dignitari e 1 lavoratori
Sarikuwas distribuiscono (?)] a tutti [pani “a dente”. I funzionari “della cop]pa di

bronzo” danno [da bere a tut]ti.

(lacuna di ampiezza imprecisabile)

§ 32 (x+1-9%)

[Tavola 1.] Del Tuono. Quando [il re e la regina] siedono nella [gran]de assemblea e [il
dio della Tempesta] tuona; oppure [...] mentre [il re vie]ne [dalla ca]jmera interna ma il
[dio della Tempesta] tuona; op[pure quando il r]e [esce ma il dio della Tempesta (?)

tuolna [...].

2.2.3.e Commento filologico
Rol

r. 1-5. Il primo paragrafo del testo si ricompone integralmente grazie al join diretto tra i
frammenti 1919/c (= KBo XXXIV 185) e 708/b (= KBo XX 61).
L’incipit € conservato anche nella tavola di catalogo KUB XXX 57 + KUB XXX
59 (CTH 276)579 , In cui viene menzionata, dopo una serie di tavole di carattere

rituale, una “tavola del tuono”:

8 [DUIB 1™ fe-et-he-es-na-as ma-a-an LUGAL MU[NUS.LUIGAL $al-li a-
Se-es-ni

o

10°

-$a-an-zi EGIR-an-na "U-as te-[e]t-ha-i

na-as-mla-kan ma-a-an LUGAL-us tu-u[na-ki-ils-na-za

12°
13’

[a
[

11" [u-iz-z)i "U-as-ma te-et-hal-i na-as-mla ma'-a-an
[LUGAL-u$ a-rla-"ah-za pa-iz-zi 1[PU-as-ma (?) te- elt-ha-i nu
[

EZEN, te-et-he-e5}-'na'-[as*° x DU **lan-zi

> Su cui si veda P. Dardano, 2006, pp. 47-51.
*% Quanto visibile sulla fotografia al termine della riga 13’ potrebbe corrispondere alla parte superiore di

un segno NA. Si confronti il segno con il NA leggibile in -na-za alla fine della riga 10°.
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“Tavola 1. Del Tuono. Quando il re e la re[gi]na [si]Jedono nella grande assemblea
e il dio della Tempesta tuona; [oppure] quando il re viene dalla came[ra inter|na
ma il dio della Tempesta tuon[a; oppure] quando [il re] va fuori [ma il dio della

Tempesta (?) tuo]na e si celebra [la festa del tuono (?) ...].”

La tavola di catalogo ¢ stata realizzata evidentemente sulla base del colofone del
testo, che identifico con il frammento KBo XVII 77, di cui sembra ricalcare con
precisione il formulario®®*. 11 testo KBo XX 61+ potrebbe dunque costituire una
Sammeltafel, come gia osservato nel caso di KBo XVII 74+ // KBo XVII 11+,
contenente almeno tre rituali della tempesta distinti, anche se non
sistematicamente separati tra loro dalla doppia linea di paragrafo™™.

Particolarmente interessante € 1’incipit del primo testo all’inizio di Ro I, dove si
dice che il re e la regina siedono “nella grande assemblea”. Come mostrato da A.
Archi, I’ “assemblea”, asessar, generalmente definita con 1’aggettivo Salli-,
“grande”, costituisce un momento della pratica cultuale ittita di particolare

. .. . 584
rilevanza religiosa e sociale

. Esso sembra costituire a tutti gli effetti un
banchetto — da non confondere con le cerimonie di libagione e di offerta alle
divinita — caratterizzato da un previso valore sacrale, e a cui partecipano diverse
categorie di funzionari e membri dell’amministrazione palatina e templare, 1 quali
consolidano nella comunanza col re i vincoli di appartenenza e di solidarieta tra i
diversi gruppi dello stato ittita. Documentata gia a partire dall’epoca antico ittita
in testi di carattere festivo, tale cerimonia sembra avere luogo perlopiu in ambienti
interni, nell’edificio denominato halentiu- di HattuSa o di altre citta dello stato,
oppure nei santuari di diverse divinitd. Diversamente, nel corso della festa
KIL.LAM, il Salli aSesSar- ha luogo all’aperto, in una tenda montata per
I’occasione al termine della processione che si reca dalla citta al santuario huwasi-

del dio della Tempesta®™.

81 A differenza di P. Dardano, 2006, p. 48, n. 4, ritengo dalla collazione sulla fotografia che il segno
visibile nello spazio tra le colonne subito prima di AN possa corrispondere ad un DU. Mantengo un punto
esclamativo in considerazione delle difficolta nell’identificare con certezza il piccolo cuneo verticale
presente nel segno. Una lettura x-ni’-an-zi non sembra perd dare senso.

>%2 i veda il commento alle righe Vo IV, x+1-9°.

3% Si vedano perd le osservazioni effettuate in proposito alle pp. 236-238.

%% A. Archi, 1979. Sull’aSessar- si veda anche, in particolare, HW?, pp. 396-399; I. Singer, 1983, pp. 98-
103; S. Alp, 1983, pp. 68-70.

385 Cf. I. Singer, 1983, pp. 89ss.
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Nel testo in analisi, all’assemblea prendono parte, oltre al re e alla regine, i figlie e
le figlie del re, i dignitari (LU'MEgDUGUD) e gli ospiti stranieri (LU‘MEgUBA_RU),
dei quali si dice che siedono “davanti al re”. Allo scoppio del tuono, che impone
la necessita di intervenire con opportune pratiche religiose, tali funzionari si
muovono e lasciano il posto a coloro che, con 1’esecuzione di preghiere e musica,

sono addetti allo svolgimento concreto della cerimonia rituale.

11-13. In queste righe sembra essere descritta la preparazione e la sistemazione del

14.

materiale necessario alla cerimonia. Lo stato lacunoso del passo non consente
purtroppo di capire ci0 che avviene con esattezza. Un oggetto sembra venire preso
(danzi) e collocato in terra. L’integrazione di tiyanzi, 3* p. pl. del presente di dai-
/tiya-, “(de)pongono”, qui con valore probabilmente impersonale, ¢ ipotetica,
anche se plausibile in considerazione della presenza di un locativo a-desinenziale
come dagan-, “(a) terra” e di un verbo come da, “prendere”. Piu probabile
I’integrazione della costruzione accadica ASAR=SUNU, “i loro posti”, alla riga 13
in considerazione della presenza frequente di tale espressione, in relazione col
verbo ep-, “prendere, occupare”, nei festi ittiti di carattere festivo. Mi sembra di
poter escludere I’integrazione della corrispondente espressione ittita peda=smet,
teoricamente altrettanto possibile, sulla base delle righe Ro I, 7, 29, dove la

costruzione accadica € conservata parzialmente.

La lettura dei segni visibili al termine della riga subito dopo la lacuna ¢
difficoltosa. Tanto dalla collazione sulla fotografia quando dall’autografia di H.
Otten, sembra di poter leggere con ragionevole certezza KU, WA e AN. Assai
probabile ¢ anche la lettura NA per il segno successivo, di cui ¢ visibile la parte
alta del cuneo orizzontale e I’intersezione tra il cuneo aperto superiore e quello
verticale. Piti incerta la lettura PAT dell’ultimo segno della riga e quella del primo
segno dopo la lacuna, per il quale una lettura UD non darebbe senso. La
terminazione -anna suggerisce la presenza di una forma verbale all’infinito o di

un sostantivo al caso accusativo con 1’aggiunta della congiunzione enclitica —(y)a.
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15.

Questa riga risulta come la numero 16 nell’autografia di Otten a causa del join

imperfetto tra i frammenti 708/b e 1384/c, il quale fa si che nella prima colonna

del testo risulti una riga in pit, la n. 14 nell’autografia®’.

23-26. Le integrazioni sono basate su Ro II 33-35, dove ¢ presente la stessa sequenza di

30.

34.

operazioni.

Interpreto il cuneo orizzontale visibile subito dopo la lacuna come RU.
Nonostante 1’assenza della complementazione fonetica accadica -7IM, ritengo
infatti che ’integrazione [LU‘MEgU—BA J-RU sia la piu plausibile in considerazione
dell’associazione con la categoria dei “dignitari” presente anche alla riga Ro I, 3.
A. In entrambi i luoghi del testo, inoltre, la menzione di questi funzionari ¢
preceduta da quella dei figli e delle figlie del re. Dalla presenza del verbo di 3*
pers. sg. medio passivo esari, “siede”, e dell’espressione ASAR=SUNU appanzi,
“occupano 1 loro posti”, alle righe immediatamente precedenti, si ricava
I’impressione che nel paragrafo venga descritta la sistemazione, alla presenza del
re, di alcune categorie di funzionari, a quanto sembra le stesse fatte uscire nel
primo paragrafo del testo, e la loro preparazione per le cerimonie seguenti.

Il segno parzialmente leggibile alla riga 32 subito dopo la lacuna e di cui ¢ visibile

’ultimo cuneo verticale non ¢ purtroppo identificabile.

(GIS) (GIS)

I due strumenti musicali arka(m)mi- e galgalturi- compaiono affiancati in
un gran numero di testi ittiti di carattere festivo e religioso. La loro natura di
strumenti a percussione sembra accertata dall’associazione con il verbo walh-,
“colpire”. Nel testo in analisi questo ¢ sostituito da hazziskanzi, forma iterativa di
hazzi(ya), 1l cui significato di base non si allontana pero da quello di wal@-.5 87

(Glg)arkami-, per cui ¢ stata proposta un’equivalenza col sumerico
GISBALAG.DISSS, viene interpretato da M. Schuol’® come un prestito dal hattico e
identificato con un piccolo tamburo realizzato, almeno in alcune sue parti, in

legno, come indicato dal determinativo. Su questo strumento si vedano anche le

3% Gj veda sotto, commento a Ro 11 20-.

THW?, 11I/1, p. 539. Sull’associazione del verbo hazzisk- con gli strumenti musicali si veda anche S. De
Martino, 1988, pp. 10ss.

8 HW?, 1, p. 304. Cf. anche E. Badali, 1986, pp. 41-43. Ulteriore bibliografia ¢ riportata da M. Schuol,
2004, p. 112, n. 310.

%7 M. Schuol, 2004.
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osservazioni di A.M. Polvani™, la quale concorda nell’attribuire al termine il

. 11 “Ogalgalturi-, attestato anche con il determinativo

significato di “tamburo
per oggetti di metallo URUDU, ¢ stato identificato invece con un sistro>”' o con lo
strumento musicale dei piatti592. Il fatto che, nel mito di Ullikummi®*? , entrambi
gli strumenti vengano suonati da ISTAR contemporaneamente allo scopo di
sedurre il gigante di pietra, induce a pensare che si tratti di strumenti di piccole
dimensioni, almeno uno dei quali deve poter essere suonato con una mano sola.

594 \
, ed ¢

La presenza di tali strumenti durante la cerimonia “del bere” ¢ insolita
attestata, oltre che nel rituale della tempesta KBo XX 61+, nella festa del Mese,
nel frammento KBo XVII 88+, dove la musica ¢ accompagnata, come nel testo in
analisi, dal canto dei cantori GALA. Contrariamente a M. Schuol, non sono
convinto che I’atto di suonare I’arkami- e il galgalturi- sia effettuato dagli stessi
cantori. Preferisco attribuire al verbo alla 3" p. pl. hazziskanzi valore impersonale.
Come notato da D. Yoshida®”, la presenza di questi due strumenti a percussione
in una cerimonia di offerta per il dio della Tempesta e Wasezzili costituisce una

eccezione alla norma secondo cui tale momento rituale ¢ accompagnato dal suono

dello strumento INANNA e dal canto dei cantori halliyares.

39-40. 11 pronome dimostrativo al caso accusativo singolare com. kiin ¢ con ogni

43.

probabilita da mettere in relazione con il pronome plurale com. apiis, accusativo
plurale, leggibile sul bordo della colonna al termine della riga 41. Lo stato

frammentario del paragrafo non consente purtroppo di chiarire il senso della frase.

Tra la riga 43 e la riga 44 della prima colonna sono visibili alcune tracce di cunei
non identificabili con certezza, subito prima di quella che sembra essere una linea

di paragrafo, non segnalata nella trascrizione di H. Otten di KBo XX 61.

47-50. La ricostruzione del paragrafo, purtroppo estremamente frammentario, ¢ stata

effettuata da D. Groddek sulla base del join diretto tra i frammenti 1384/c (=KBo
XX 61) e 2418/c (=KBo XLI 77). In mancanza di ulteriori elementi, la proposta di

% A. M. Polvani, 1988, pp. 211-219.

> Cf. A. M. Polvani, 1989, p. 19.

%2 M. Schuol, 2004, p. 114.

% KUB XXXVI 12 + KBo XXVI 64, Ro 11, 9°-10° (CTH 345).
> Cosi M. Schuol, 2004, p. 114.

% D. Yoshida, 1996, p. 322, n. 9.
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52.

interpretare il segno SI visibile nel frammento 1384/c (KBo XX 61, Ro 1, 49°)
come pronome personale enclitico di 3 pers. sg. comune affisso alla catena na=at
visibile in 2418/c, rimane ipotetica. Dalla collazione sulla fotografia, rimane assai

incerta anche la lettura di KAN.

L’espressione NAPTANU GAL halziya,” viene chiamato il pasto principale”,
ricorre anche nel corso delle celebrazioni dei funerali regali, nel testo KUB XXX
24+, 11 17 (CTH 450): nu UD**-q§ NA-AP-TA-NU GAL hal-zi-ya (...), “e si
chiama il pasto principale del giorno™*®. Difficile dire se e in che modo tale
occasione sia in relazione con quella indicata dalla formula ittita mehur mistili->"".
Il segno leggibile subito prima di AZ ¢ identificabile abbastanza chiaramente con
un KA. Si confronti il segno con il KA di askaz alla riga Ro I 58. Dalla collazione
sulla fotografia sembra di poter vedere nella rasura anche un cuneo verticale che

dovrebbe corrispondere a parte di un segno A.

53-56. L’integrazione del passo si basa su Vo III, 35°-37".

57.

61.

Ro II

Il segno parzialmente conservato subito dopo la lacuna all’inizio della riga Ro I,
11’ del frammento 2418/c (KBo XLI 77), non sembra corrispondere esattamente
ad un GAL, essendo visibili, tanto sull’autografia quanto dalla collazione sulla
fotografia, quelle che sembrano essere le tracce di due cunei orizzontali.
Ciononostante, le righe Ro II, 8-9 e Vo III, 50°, oltre che la presenza della parte
finale di un segno GAL alla riga Ro I, 60, confortano nell’integrazione [DUMU
E.GA]L.

Lo spazio fortemente abraso visibile nel frammento 2418/c (KBo XLI 57) tra il
soggetto LUGAL-us e I’oggetto “IM consente 1’integrazione dell’avverbio GUB-
as, presente tra 1’altro alle righe Ro I, 54, 11, 39.

2-5. 1l paragrafo ¢ ricostruito sulla base di Ro I, 9-12, 30-32, III, 50°-54".

3% Si veda ’edizione di H. Otten, 1958, pp. 60-61. Cf. anche A. Kassian e al., 2002, pp. 367-411.
7 Su cui si veda il commento a KBo XVII 74+ // KBo XVII 11+, Vo IV 35°, alle pp. 154-155.
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14.

Il segno RI di cui ¢ visibile I’inizio subito prima della lacuna consente
Iintegrazione Sa-r[i-ku-wa-(a5)°*. Gli ERINMESSarikuwas sono documentati in
associazione con 1 “dignitari” LUMESUGUD anche nel testo KUB XXXIX 9, Vo
10-11 (CTH 450), relativo ai funerali regi’®: [..."]"M**DUGUD sa-re-e-ku-as
[...Jia U A-NA MUNUSMES LUMEShGUD [...]. Si tratta dell’unico caso
documentato in cui il titolo DUGUD ¢ attribuito anche ai LU'MES§arikuwa§, 1 quali
sembrano invece solitamente occupare un rango relativamente basso all’interno

600

dell’amministrazione ittita’ . Il ruolo preciso di questa categoria di persone, che

sembra avere funzioni tanto militari quanto civili, & stato ampiamente discusso®".
Sovente menzionati assieme alle truppe UKU.US, i Sarikuwas sembrano far parte
del nucleo stabile dell’esercito ittita, partecipando alle campagne militari e
passando I’inverno nelle guarnigioni®”. Al tempo stesso perd, essi vengono
regolarmente distinti dalle truppe ordinarie di fanteria e cavalleria, come emerge
ad esempio dal testo di istruzioni di Suppiluliuma I (CTH 253). In KUB XXI 41,
IV 5-6 si legge infatti: [...] Su-me-Sa x[...] / ERINMES S, i ku-wa-a§ ERINMES
ANgE.KUR.RA[MEg/HI'A...], “ e tu [...] truppe Sarikuwas, truppe di fanteria e
truppe di cavalleria [...]”. Quale sia dunque la loro funzione all’interno
dell’esercito ittita risulta poco chiaro. D’altra parte, non sono rare le menzioni di
gruppi di persone denominate Sarikuwa in ambito civile, dove sembrano costituire
una categoria di lavoratori alle dipendenze dell’amministrazione palatina o di altre
istituzioni cultuali, menzionati ad esempio in una lista di impiegati del Palazzo

3

che include servitori, fornai, coppieri di vario genere e portatori di torcia®”.

Nell’editto di A$munikal per I’'ENA, (CTH 252), dei LUMESs  sono elencati,

3% Cf. R. Beal, 1992, p- 488, n. 1797. 1l termine ¢ attestato frequentemente anche nella forma Sa-ri-ku-wa.
A. Kassian et al., 2002, p. 313, analizza questi casi non come stati assoluti ma come esempi di aplografia
WA-AS — WA, e considera Sarikuwas come un gen. sg. con valore di apposizione partitiva attribuito a

LUME o ERINY™S, Come sottolineato in CHD, $/2, p. 260, tutte le scritture indicano la presenza,

all’origine, di un sostantivo singolare con valore collettivo, il che emerge con chiarezza nell’acc. sg.

LU.MES

Sarikuwan. 11 significato del termine rimane perd oscuro, nonostante il tentativo, da parte di L.

Christmann—Franck, 1971, p. 104, di ricondurlo ad un sostantivo verbale *sarikuwar a sua volta derivato
da un verbo *$arik- non attestato. Forse in origine un genitivo del supposto sostantivo verbale, Sarikuwas
sarebbe in seguito stato ri-tematizzato nella classe in -a perdendo il significato sintattico originale ed
assumendo valore collettivo.

% Cf. A. Kassian et al., 2002, pp. 303-313.

690 Gj veda, per le attestazioni, F. Pecchioli Daddi, 1982, pp. 442-447. Cf. anche A. Kassian et al., 2002,
p. 312; CHD, S/2, pp. 260-262.

01 e veda, sul ruolo svolto dalle truppe sarikuwas, in campo militare e, non, R. Beal, 1992, pp. 44-52,
con riferimenti bibliografici. Cf. anche S. Rosi, 1984, pp. 115-127.

692 Come emerge dal testo oracolare KUB V 3, 1 42-44 (CTH 563). Cf. R. Beal, 1992, p. 39.

603 Cf. R. Beal, 1992. p. 48.
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assieme a contadini e pastori, tra il personale donato dalla regina
all’amministrazione della “Casa di pietra”®. Assieme ad altre categorie di
funzionari palatini, partecipano alla celebrazione delle feste, come nel testo in
analisi, dove sembrano prendere parte, con i LU‘MEgDUGUD, alla distribuzione di
cibo dentro il palazzo. In considerazione di tutto cio, la frequente menzione dei
Sarikuwa in contesti militari non ¢ sufficiente a convincermi che si tratti di una
categoria particolare di soldati. Piu probabilmente si deve pensare a dei gruppi di
lavoratori aggregati all’esercito in quanto addetti alle salmerie e necessari per il
funzionamento della macchina bellica, e per questo spesso menzionati nei testi
insieme con le truppe regolari e preceduti dal determinativo ERIN.

L’integrazione di [UGULA LI-IM] al termine della riga, seppur ipotetica, ¢ basata
suVolV, 14.

15-16. Su NINDA.ZUj si veda il commento a KBo XVII 75, Vo IV, 14°. T LUME
ZABAR.DAB, lett. gli “uomini del piatto di bronzo” o piu liberamente, con F.
Pecchioli®®, “scalchi, coppieri”, costituiscono una categoria particolare di
funzionari ittiti, generalmente delegati alla fornitura di vino per I’amministrazione
centrale, nel quadro dell’approvvigionamento di beni destinati alle offerte cultuali.
Tale legame con la distribuzione del vino ¢ confermato dal ruolo da essi svolto nei
rituali della tempesta. Tanto nell’occasione descritta nel passo in analisi, duplicata
alle righe Vo IV, 10-13, quanto in KBo XVII 75, Vo IV 16’6, i LUM™S
ZABAR.DAB sono delegati alla distribuzione di vino o, piu genericamente, di
bevande humanti=pat, ““a tutti”, per quello che sembra essere un banchetto.

La grafia dell’infinito del verbo ek- a-ku-an-na, senza 1’indicazione

dell’approssimante labiovelare /w/, ¢ tipica dei testi OS.

16-19. Le ultime righe prima della doppia linea di paragrafo contengono la descrizione
tipica dei testi di carattere festivo indicante il termine delle attivita rituali
giornaliere e la chiusura della residenza reale. Interessante notare, con CHD607,

come la costruzione man Ilukkatta=ma alla riga 16 sia documentata

694 1] fatto che nel testo si dica dei "*M*sarikuwa- che “sono stati presi” ha indotto R. Goetze, 1933, pp.

230-232, a ipotizzare per questa categoria di lavoratori uno status di semiliberi, proponendo
un’equivalenza del termine Sarikuwa- con LU ““TUKUL.
895 Pecchioli Daddi, 1982, p. 80.
696 Cf. p. 176.
87 CHD, LN, p. 75.
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20-.

esclusivamente in testi MH e OH. La posizione insolita del dativo locativo sg.
isSpanti, collocato dopo il verbo ad esso riferito, sembra essere tipica della
costruzione fuhhusta ispanti, “‘si chiude/finisce/interrompe per la notte”, essendo
documentata in analogo contesto nel rituale KBo XIX 128, VI 30-31 e nel
frammento KUB XX 18, VI 11.

L’integrazione della 3* p. pl. del presente indicativo del verbo iya-, “fare,
celebrare”, alla riga 19, seppur ipotetica, sembra la piu plausibile in
considerazione della presenza del sostantivo EZEN, alla riga 18. Tra questa forma
verbale e quanto segue, scritto sopra la doppia linea di paragrafo, vi sarebbe
spazio per due o tre segni al massimo, ma ¢ da ritenersi probabile che non vi sia

scritto niente.

Da questa riga comincia la descrizione della seconda giornata, indicata nel
colofone, che identifico con il frammento KBo XVII 77, dalla frase kuwapi
tunnaklkisnaza uizz]i, “quando (il re) viene dalla camera interna”, che riprende il
man LUGAL-us$ tunnakki[Snaz uizz]i alle righe 20-22. La presenza della doppia
linea di paragrafo, oltre all’indicazione del colofone, potrebbe far pensare alla
presenza di una Sammeltafel contenente componimenti distinti, il che pero ¢ assai
incerto®®®.

Da notare come la trascrizione di H Otten di KBo XX 61+ sia in questo punto

della seconda colonna inesatta, presentando una riga in piu dovuta al join

imperfetto tra 1 frammenti 708/b e 1384/c.

27-29. L’ablativo sg. del sostantivo kunna-, “destra”, kunnaz, corrisponde al

sumerogramma ZAG-az ed ha qui valore avverbiale. Glgpuria deve essere
interpretato come un dativo locativo di (Gls)puri—, (Glg)puriya-, di cui non sembrano
esistere altre attestazioni®”. L’altra possibilitd, non necessaria, sarebbe emendare
il testo con pu-ri-ia-<az>, accordandolo con KBo XVII 75, Ro I, 31, dove il
sostantivo ¢ attestato al caso ablativo.

L’intero periodo presenta notevoli affinita con quanto descritto in altri rituali della

tempesta. In KBo XVII 75, Ro 1, 29-31%"° davanti alla finestra, a destra, viene

%8 Cf. infra, pp. 236-238.

Da notare come secondo CHD, P, p. 386, non vi siano altre attestazioni di questo sostantivo al caso
dativo/locativo.
610 Sj veda il commento al testo, alla p. 204.

231



collocato un tavolo kisdu- sul quale ¢ deposta una pagnotta amara. Davanti al
tavolo, anche in questo caso, sta una brocca di vino presa dal®'' vassoio puri-, di
cui viene specificato il colore, rosso. Nel testo VSNF XII 10, Ro I, 21°-24" ¢
descritta la stessa situazione: un impiegato di Palazzo dispone un tavolo di vimini
davanti alla finestra, sopra il quale colloca una pagnotta amara. Davanti al tavolo,

poi, viene disposta una brocca, PUSgUKUB U, di vino.
55°. Integro [DUMU E.GAL-kdn] in considerazione di Ro I 54, 11 40, III 36°.

62°-64’. Le righe, estremamente mutile, sembrano contenere la replica del passo
contenuto in Ro II, 13-16, da cui traggo le integrazioni, e descrivere la
distribuzione di pani “a dente” da parte di alcune categorie di funzionari palatini

all’interno del Palazzo.
Vo III

1. 1l segno visibile nel frammento 93/m (KBo XX 61) subito prima della lacuna,
dopo BI, non ¢ incompatibile con una lettura IB, di cui sarebbe visibile il primo
cuneo orizzontale. Integro quindi il testo come BI-I[B-RI*™* GUSKIN]. Tale
interpretazione poggia, oltre che su tale lettura, sulla considerazione del ruolo
svolto dai LUMF® ZABAR.DAB nell’occasione descritta nel testo, che sembra
essere quello di distribuire da bere ai partecipanti alla cerimonia. La natura della
bevanda distribuita non ¢ specificata in KBo XX 61+ Ro II, 13-16, dove tale
indicazione ¢ sostituita dal semplice uso dell’infinito akuanna, ma ¢ chiaramente
indicata come GESTIN, vino, in KBo XVII 75, Vo IV 16°, conformemente alla
funzione svolta da tale categoria di funzionari nel quadro dell’amministrazione

ittita®'?.

5. Da questa riga, separata dalla precedente da una linea di paragrafo semplice, inizia
il terzo testo della tempesta della Sammeltafel, il cui colofone ne riporta 1’inizio

come: ma-a-an LUGAL-us$ a-ra-ah-[za pa-iz-zi]/ [PU/IM-as-ma (?) te-et-hla-

fi1. Si tratta apparentemente dello stesso incipit del primo rituale contenuto in

110 col? Si veda il commento a KBo XVII 75, Ro130-31.
612 §j veda il commento a Ro 11, 15-16.
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8-9.

11

13.

KBo XVII 75+, nel quale ¢ contenuta la descrizione delle operazioni rituali da
compiere nell’eventualita dello scoppio di un tuono durante uno spostamento del

sovrano all’aperto.

katta uwa- significa letteralmente “andare giu, scendere”. La presenza di tale
verbo, in aggiunta alla gia menzionata somiglianza di questa parte del testo con il
primo rituale contenuto nella tavola KBo XVII 75+, mi porta ad ipotizzare
I’integrazione [Glg@u—lu-ga-an—ni—(ia)—az] al termine della riga. La stessa azione di
scendere dal carro qualora lo scoppio di un tuono interrompa uno spostamento
all’esterno del sovrano ¢ del resto prescritta in KBo XVII 74 + // KBo XVII 11+,
Ro I, 28: ma-a-a[n "IM-als ti-it-ha LUGAL-us Glgbu-lu-[ga-an-n li-az kat-ta u-iz-
zi.

L’integrazione del locativo a-desinenziale dagan, “in terra”, seppur incerta, si
basa sulla considerazione del fatto che il sovrano si trova all’esterno, il che
preclude la possibilita di inginocchiarsi, come tipico per i rituali della tempesta,
davanti alla finestra. A ci0 si aggiunga la menzione della medesima azione nel
testo KBo XVII 75+, Ro I, 5, le cui somiglianze col passo in analisi abbiamo gia

ricordato.

La lettura del segno parzialmente visibile prima della lacuna ¢ assai incerta. Dalla
collazione sulla fotografia, la presenza certa di almeno due cunei verticali seguiti
da cinque cunei obliqui fa pensare alla parte iniziale del segno IZI, e quindi ad una
lettura ittita ne, ma ¢ anche possibile — lo stato frammentario del testo non da
certezze in proposito - che i cunei verticali siano tre, il che suggerirebbe invece

una lettura IT.

Il termine (DUG)tapi§ana-/i, attestato gia in epoca antico ittita, indica un recipiente
per liquidi, un contenitore, generalmente realizzato in materiali preziosi quali oro,
come nel caso in questione, o — anche se piu raramente — argento. Forse
originariamente un tema in consonante, tale sostantivo sembra essere ri-
tematizzato tanto nella classe dei sostantivi in -a quanto in quella in -°". Nel

testo in analisi troviamo un chiaro esempio del primo caso, mentre nel rituale

613 Cf. HEG, T, D/1, pp. 129-131.
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della tempesta KBo XVII 75+, Ro I, 41 seppur in integrazione, sembra essere

documentato il secondo.

32°. Alla riga Vo III, 32’ del frammento 62/q (KBo XXXIX 286), subito dopo NU,
sono visibili circa 4 segni non chiari. L’ultimo potrebbe corrispondere dalla

collazione sulla fotografia ad un NI

, mentre per gli altri non ¢ purtroppo
possibile avanzare ipotesi. Nel piccolo frammento 77/b, in join diretto con questo,
si legge, nella riga che dovrebbe essere in linea con questa, quello che sembra
essere un altro segno dalla lettura incerta (non riportato in autografia), ma che
potrebbe essere identificabile con un MA o un GAL. L’interpretazione di tale

segno rimane pero problematica.

VoIV

10-11. Le integrazioni si basano su Ro II, 13-14, 62°-63".

14°-22’. 1l frammento KBo XVII 77, anch’esso incluso in CTH 631, costituisce a mio
avviso il colofone del testo KBo XX 61+, da collocarsi in join indiretto in un
punto imprecisato della IV colonna, verosimilmente nella seconda meta. Le
concordanze sul Hethitologie Portal di Mainz attribuiscono invece erroneamente il
frammento alla tavola di catalogo KUB XXX 57+°"°.
Cosi come gli altri frammenti che costituiscono la tavola, KBo XVII 77 ¢ stato
rinvenuto nell’edificio A di Biiyiikkale, piu precisamente nella stanza 4. La
visione della fotografia conferma che il ductus dei due testi ¢ lo stesso. Si
confronti a titolo di esempio il segno KAN alla riga 3* del colofone con lo stesso
segno alla riga Vo 1V, 4 di KBo XX 61+. Proprio I’analisi del ductus consente di
escludere con ragionevole certezza 1’appartenenza del frammento alla tavola di
catalogo KUB XXX 57+, a cui pure, come abbiamo visto, ¢ affine. In
quest’ultimo testo, i 3 piccoli cunei verticali situati sotto 1’orizzontale del segno
KAN, visibile ad esempio alla riga 6° della colonna di sinistra nella parola ak-kdn-

ta, sporgono ben oltre il cuneo verticale, a differenza di quanto avviene nei due

614 Cosi anche H. Otten nell’autografia del frammento.
615§, Kosak, hethiter.net/:hetkonk. Ringrazio sentitamente Michele Cammarosano per la collazione sui
frammenti da lui effettuata nel mese di settembre 2013 presso il Museo delle Antichita Anatoliche di
Ankara.
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frammenti sopra analizzati. Piu probabile quindi che il colofone della tavola KBo
XX 61+ sia stato utilizzato dallo scriba redattore per la compilazione della tavola

di catalogo, il che spiega le affinita tra questi due documenti.

2.2.3.f Analisi e interpretazione del contenuto

§§ 1-2 L’avvio della cerimonia

La cerimonia del tuono prende avvio dallo scoppio del tuono durante il salli
asessar, la “grande assemblea”. Tale espressione, sui cui significato ci siamo gia
soffermati in sede di commento filologico, torna nel colofone del testo ed ¢ ripresa nella
tavola di catalogo KUB XXX 57 + KUB XXX 59. Si tratta evidentemente di un
momento dal particolare significato simbolico e religioso, la cui interruzione a causa del
tuono rende necessaria la celebrazione di un rito. Questo, pur distinguendosi in alcuni
aspetti particolari dalle pratiche cultuali attestate in altri testi del tuono, si articola
attorno ad una serie di momenti che sono caratteristici dell’intero corpus.

L’azione si svolge con ogni probabilita all’interno dell’edificio halentiu-, dove ha
luogo solitamente la “grande assemblea”. Al momento dello scoppio del tuono alcune
categorie di persone, rispettivamente 1 figli e le figlie del re, i dignitari e gli “stranieri” o
“ospiti”, si alzano e lasciano il proprio posto, accompagnate dagli araldi. La stessa
situazione ¢ descritta nella prima cerimonia della Sammeltafel KBo XVII 74+ // KBo
XVII 11+, dove, alle righe Ro I 5-8, era descritta 1’azione di spostarsi, compiuta dalle
stesse categorie di persone, liberando lo spazio necessario all’esecuzione del rito. Dal §
2 di KBo XX 61+, i suonatori e 1 cantori incaricati di accompagnare I’esecuzione del

rito entrano e prendono posto.

§§ 3-13 Iriti presso la finestra

I paragrafi seguenti sono estremamente frammentari. Alle righe Ro I 11-13 viene
preso un oggetto e deposto a terra (na-at da-ga-an / [ti-an-zi]. Lo stato estremamente
frammentario della tavoletta in questo punto non consente perd di formulare ipotesi
circa la natura di tali operazioni. Degli impiegati di Palazzo sembrano prendere posto.
Le righe seguenti sono di interpretazione ancora piu oscura. Interessante ¢ la menzione,
alla riga 20, della finestra, Glgluttiya-, la quale ¢ al centro dei riti connessi al tuono in

tutti 1 testi raccolti in CTH 631. Alle righe 23-26 viene effettuata, da parte del re, una
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triplice libagione dalla finestra con un vaso iskaruh d’oro. Si tratta di un’azione rituale
chiaramente legata al carattere “meteorologico” della cerimonia in atto e documentata in
VSNF XII 10, RoI 6’ e in KBo XVII 75, Ro I 35-36, dove la libagione ¢ effettuata pero
da una brocca, DUGKUKUBU, d’argento. In KBo XVII 74, Ro I 15, infine, il vaso
iSkaruh d’argento ¢ usato dal re per libare davanti alla finestra. Al termine della
libagione, il vaso viene portato via dal capo dei coppieri. Nel paragrafo successivo,
anch’esso estremamente frammentario, alcuni funzionari prendono posto. I figli e le
figlie del re, gli stranieri e 1 dignitari effettuano un’azione purtroppo persa in lacuna.
Segue, al § 8, una libagione effettuata dal re per il dio della Tempesta e Wasezzili. Dopo
una sezione del testo estremamente lacunosa, in cui sono descritte verosimilmente altre
libagioni e frazioni di pane, il paragrafo 10 si apre con la menzione del “grande pasto”.
Segue un’altra libagione per il dio della Tempesta e Wasezzili, effettuata da un vaso
iSkaruh e accompagnata da musica e canti. Alla libagione fa seguito un rito di frazione
del pane, successivamente deposto presso la finestra. Il rito sembra proseguire nella
prima parte della II colonna, dove sono descritte ulteriori frazioni di pane e una

libagione per il dio della Tempesta e Wasezzili.

§ 14 Conclusione della giornata

Il paragrafo 14 descrive quella che sembra essere una distribuzione di cibo ai
partecipanti alla cerimonia da parte di alcuni funzionari. Il testo menziona i responsabili
di mille uomini (in integrazione), i dignitari, gli impiegati Sarikuwa-°'° ¢ gli uomini
“della coppa di bronzo”. Questi ultimi, generalmente addetti alla somministrazione di
vino e bevande, sembrano qui partecipare alla distribuzione di cibo.

Al termine della cerimonia, il testo descrive, usando il formulario standard delle
Festbeschreibungen ittite, la cessazione delle operazioni rituali e 1’azione di chiudere il
Palazzo per la notte. Particolarmente interessante mi sembra ’espressione |...] lu-uk-
kat-ta-ma EZEN ti-it-hi-is-na-as [...], la quale, oltre a costituire ’unica attestazione
diretta del termine EZEN, fethesnas, “festa del tuono”, in un testo incluso in CTH 631,
pone non irrilevanti problemi interpretativi. Come analizzare infatti tale espressione, che
ritorna anche a Vo IV 4°'72 La tavoletta presenta subito dopo una doppia linea di
paragrafo, sulla quale si legge, dopo una breve lacuna, [...](-)fa hukanzi, “e’

sacrificano”. La doppia linea di paragrafo sembrerebbe porre termine alla prima

816 Su cui si veda il commento filologico a KBo XX 61+, Ro II 14, alle p. 229-230
17 Infra, p. 239.
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cerimonia e segnalare l’inizio di quella successiva, secondo la consuetudine delle
Sammeltafeln ittite. Quanto si legge alle righe Ro II 20-23 corrisponde in effetti alla
formula incipitaria tipica dei testi del tuono, man....EGIR-an "IM-as titha, e come tale
viene ripreso nel colofone del testo, dove 1 singoli componimenti della tavola
compilatoria sono elencati secondo 1 rispettivi incipit. Il primo componimento, pero,
non presenta alcuna formula che segnali il termine della cerimonia. La frase “il giorno
dopo [celebrano’] la festa del tuono [...] macellano, sembra al contrario indicare una
sua prosecuzione il giorno successivo. Anche il rito di apertura della tenda con cui si
apre il secondo componimento ¢ tipico delle cerimonie del mattino che caratterizzano le
feste di durata superiore ad un giorno. Se non fosse presente la doppia linea di
paragrafo, in altre parole, non avremmo difficoltd a considerare il testo come la
descrizione di una unica cerimonia festiva articolata in piu giorni. I riti descritti e il
personale cultuale sono del resto gli stessi anche nelle cerimonie successive.
L’indicazione della riga Ro II 19 relativa alla macellazione che dovrebbe avvenire il
giorno successivo risulta in questo senso incongruente, dal momento che 1 riti descritti
nella prosecuzione della tavoletta non sembrano includere sacrifici animali. Come
giustificare queste apparenti incongruenze nella redazione della tavola? Allo stato
attuale delle conoscenze sulle feste del tuono, sono possibili a mio avviso due
spiegazioni. Si pud vedere in KBo XX 61+ la descrizione di una festa del tuono
ampliata con l’aggiunta di alcune appendici redazionali. Queste riporterebbero la
descrizione dei riti da effettuare nel caso in cui lo scoppio del tuono la mattina
successiva alla celebrazione della festa renda in qualche maniera necessaria una
modifica all’abituale prosecuzione della cerimonia e [’esecuzione di ulteriori riti
apotropaici. La normale prosecuzione della cerimonia, in altre parole, sarebbe stata
riassunta dallo scriba nella frase: [...] lu-uk-kat-ta-ma EZENy ti-it-hi-is-na-as |...]
(-)ta hu-kan-zi . E non ¢ forse un caso che la seconda festa della Sammeltafel KBo
XVII 74+ // KBo XVII 11+ preveda nel secondo giorno la macellazione di nove pecore
nere e due tori. Potrebbe trattarsi di una procedura tipica della cerimonie legate al tuono.
E anche possibile immaginare che quelli descritti nella colonna I e nella prima parte
della colonna IT di KBo XX 61+ costituiscano dei riti da eseguire immediatamente allo
scopo di preservare il sovrano dagli effetti negativi del tuono, e che I’esecuzione della
festa vera e propria venga posticipata al giorno successivo, come esplicitamente indicato
in KBo XVII 74+, Ro 1 30-31: [...] a-pi-ia UD-at U-UL ku-it-ki / i-e-ez-zi. Lo scriba

redattore ha deciso di non inserire nel documento la descrizione della festa del tuono,
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forse perché gia presente su un’altra tavola, forse per il carattere standard e ben noto
della cerimonia, e di ampliare il rito con I’inserimento della descrizione delle operazioni
da effettuare nel caso in cui I’abituale prosecuzione della festa venga turbata dallo
scoppio di nuovi tuoni la mattina successiva. Si confermerebbe cosi il carattere del tutto
particolare di questa tipologia documentaria, risultato del tentativo degli ittiti di
“rispondere” ritualmente ad un fenomeno imprevedibile come il tuono.

L’altra soluzione sarebbe vedere in KBo XX 61+ una Sammeltafel del tipo gia
osservato a proposito di KBo XVII 74+, un testo compilatorio in cui lo scriba ha
raccolto piu testi festivi legati al tuono. La divisione del testo in giorni successivi
potrebbe essere stata dettata dalla volonta dello scriva di uniformare in qualche maniera
il testo oppure da una sua errata comprensione circa la corretta ripartizione dei
componimenti raccolti nella tavola. Una errata comprensione che si rifletterebbe
nell’uso incongruente della doppia linea di paragrafo, presente tra le righe Ro II 19 e 20
e assente invece, in contesto analogo, tra le righe Vo III 4 ¢ 5. 1l colofone del testo, dove
sono indicati gli incipit dei singoli componimenti, sarebbe inoltre del tutto conforme
alla prassi delle Sammeltafeln ittite, mentre risulterebbe un wunicum nel caso di una
Festbeschreibung organizzata su piu giorni.

In considerazione del carattere di grande uniformita del documento, nella
descrizione dei riti e del personale cultuale che vi partecipa, la prima soluzione mi
sembra da preferire, fermi restando i problemi relativi all’uso della doppia linea di

paragrafo e le ambiguita del colofone.

§§ 15- 21 Il secondo giorno

La cerimonia descritta subito dopo la linea di paragrafo prende avvio
dall’irrompere dell’elemento atmosferico del tuono durante lo spostamento del sovrano
dal tunnakkessar, la “camera interna”, che segue alle cerimonie di apertura dell’edificio
halentiu-. Come sottolineato poco sopra, si tratta con ogni probabilita della
prosecuzione della cerimonia del giorno precedente, modificata in relazione alla
necessita imposta dal perdurare del temporale. 1l rito, secondo la prassi delle cerimonie
del tuono, inizia con I’inchino del sovrano davanti alla finestra. Davanti ad essa, sulla
destra, viene disposto un tavolo, su cui ¢ deposta una pagnotta, e davanti al tavolo una
brocca su un vassoio puri-. Si tratta della stessa operazione descritta in KBo XVII 75+,
Ro I 29-31. Seguono una serie di frazioni di pane e una triplice libagione dalla finestra.

Dal § 18 ha inizio una sequenza di libagioni, effettuate con un vaso iskaruh d’oro, e di
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offerte di pane. Lo stato frammentario del testo non consente purtroppo di conoscere le
divinita a cui la cerimonia si rivolge. Il testo menziona soltanto, alla riga 39, il dio della
Tempesta e WasSezzili. 1l rito si conclude all’inizio della colonna III con la distribuzione
di cibo e bevande da parte degli stessi funzionari menzionati in precedenza, i
responsabili di mille uomini, i dignitari, i funzionari Sarikuwa- (in integrazione) e gli
uomini della coppa di bronzo. La cerimonia chiude le attivita della giornata ed ¢ seguita
dalla formula ta ispanti hatkanzi, la quale segnala la chiusura del palazzo per la notte.
Anche in questo caso troviamo, alla riga Vo III 4, I'indicazione relativa alla
celebrazione, il giorno successivo, della festa del tuono. Valgano qui le osservazioni gia

effettuate a proposito di Ro II 18-19.

§§ 22- Il terzo giorno

Il terzo giorno della cerimonia prende avvio dallo scoppio di un tuono mentre il
sovrano ¢ all’esterno, subito dopo 1’apertura del palazzo. L’incipit di questa sezione del
testo ricorda da vicino quelli gia osservati della seconda festa contenuta in KBo XVII
74+, Ro 1 28: ma-a-a[n °IM-aJs ti-it-ha LUGAL-us Glghu-lu-[ga-an-n]i-az kat-ta u-
iz-zi, “ quando il dio della Tempesta tuona, il re scende dal carro”, e di KBo XVII 75,
Ro I, 1-2: [m]a-fa'-an LUGAL-u§ a-ra-ah-za pa-iz-zi EGIR-an-na PIM-as te-et-[ha]
/ [nla-as-ta LUGAL-us Glgbu-rlulga-an-ni-ia-az kat-ta ti-i-e-ez-zi, *“ quando il re va
fuori e il dio della Tempesta tuona, il re scende dal carro”. Anche in questo caso il re
“scende” (Vo IIl 9: katta uizzi), con ogni probabilita dal carro (huluganniaz in
integrazione a Ro III 8) e si inginocchia a terra. Come emerge anche dagli altri passi, si
tratta della prima azione che il sovrano deve effettuare immediatamente dopo lo scoppio
del tuono.

Seguono una serie di libagioni effettuate con un vaso tapeSana- d’oro. Dopo
alcuni paragrafi quasi del tutto perduti, il testo riprende con una serie di riti effettuati
davanti alla finestra. Questi non divergono da quanto gia osservato a proposito degli
altri testi del tuono. Frazioni di pane e libagioni dalla finestra con il vaso iskaruh si
alternano all’azione di bere in onore del dio della tempesta e WaSezzili. La terza
giornata si chiude, analogamente alle precedenti, con la distribuzione di cibo e bevande.
I funzionari menzionati sono ancora una volta gli stessi. E proprio il carattere di forte
omogeneita del testo, dal punto di vista contenutistico e strutturale, induce a ritenerlo

una composizione unitaria piuttosto che una Sammeltafel.
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11 colofone

Il frammento 324/a riporta, come gia osservato in precedenza, gli incipit delle tre
giornate di cui sembra comporsi la festa del tuono. Si tratta di una tipologia di colofone
decisamente anomala per quanto riguarda i testi di descrizione di festa. Se si esclude che
si tratti di una tavola compilatoria contenente piu testi del tuono, I’articolazione
anomala del colofone si spiega soltanto, a mio avviso, con la necessita dello scriba di
indicare la registrazione delle modifiche apportate all’organizzazione originale della
festa in seguito al perdurare del temporale. L’uso non comune della congiunzione
nasma tra le indicazioni dei diversi incipit mi sembra confermare 1’ipotesi che si tratti di

versioni alternative del medesimo rito.
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2.2.4 VSNF XII 10

Frammento VAT 13014
Edizione VSNF XII 10
CTH 631

Ductus MS

Luogo di ritrovamento  ?

2.2.4.a Datazione

Il frammento VAT 13014 conserva di fatto soltanto parte della prima e della
quarta colonna del testo, fortemente abraso e in molti punti di difficile lettura. Risulta
problematico, in queste condizioni, procedere ad un’analisi paleografica che consenta di
precisare la datazione del frammento o 1’epoca di composizione del testo, considerato
mh nelle concordanze on-line®'®. Dalla collazione sulla fotografia si nota perd la
presenza di alcuni segni in varianti particolarmente significative. E il caso di E nella
forma piu recente (HZL 187 B/9-10), con i1 due cunei verticali affiancati,
particolarmente evidente in e-ep-zi a Ro I 17°. AZ compare invece in Vo IV 20’ nella
variante piu antica, senza il segno ZA sottoscritto. Il segno DA ¢ attestato sia nella
forma con 1 tre cunei orizzontali allineati (si veda an-da a Ro 1, 11°), sia nella variante
generalmente considerata medio ittita, con il cuneo orizzontale inferiore nettamente piu
lungo rispetto agli altri (an-da a Vo IV 13°, 15°). IT presenta, nell’unica occorrenza, i
tre cunei orizzontali allineati. SA si trova di norma con il primo cuneo verticale al di
sotto dell’orizzontale superiore, mentre in TA, laddove attestato, come in Vo IV 16, 1
due cunei verticali inscritti sembrano sporgere leggermente oltre tale linea. 4-NA ¢
scritto regolarmente in forma legata (si veda in particolare Vo IV 25°).

L’ impressione che si ricava dall’osservazione dei segni, in definitiva, ¢ quella di
una fase transitoria della scrittura. L’uso contemporaneo di varanti tipicamente OS
come quella di AZ e di forme piu tarde come E, lascia pensare che il testo sia stato
composto in una fase MS piuttosto avanzata, nella quale, pur iniziando a diffondersi
I’uso di varianti piu recenti, si continuano ad usare alcune forme antiche. Ancora una
volta, risulta difficile stabilire un preciso sviluppo cronologico della scrittura ittita.
Questa non si evolve in maniera lineare, ¢ demarcazioni nette nell’uso di una variante

sono difficili da tracciare.

618 §. Kogak, hethiter.net/: hetkonk (v. 1.87)
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Dal punto di vista grammaticale si osserva, in VSNF XII 10, la presenza della 3*
persona plurale mediopassiva priva della terminazione -ri (cf. hinkanta, esanta a Ro 1
13°) e I’'uso della 3* persona plurale del pronome personale enclitico di genere comune -
at anziché -e. In entrambi i casi si tratta di fenomeni tipici di una fase della lingua piu
tarda. Per quanto riguarda la sintassi, si osserva I’accordo della posposizione con il caso
dativo-locativo (cf. luttiva peran a Ro 1 21°). In Ro I 12°, Vo IV 11°, 13°, 15* ¢
documentato poi 1’uso di anda al posto di andan nel senso locativo di “dentro”,
innovazione MH secondo C. Melchert®”®. A questo si pud aggiungere un uso molto
ridotto, nella parte di testo conservata, della scriptio plena e la presenza esclusiva della
congiunzione nu.

Il quadro che emerge dall’analisi del ductus e da quella grammaticale mi sembra
nel suo complesso confermare la datazione medio ittita del testo, il quale potrebbe a mio
avviso essere attribuito ad una fase leggermente piu tarda rispetto a testi come KBo

XVII 75 e KBo XX 61+.

2.2.4b Trascrizione

Rol
x+1 [ -"ga’-as-x[
2’ [LUGAL-us GISZu—ut—ti—i]f pé-ra-an a-"ru'-wa-"e'-[ez-zi]

3 [LUki-i—ta-a§ hall-za-i MUNUS.LUGAL-"ma-as-Sa-an' DAG-ti

4 [xxX] r511'1-1'}1—5;'61

5 [GAL ""MSSAIGI LUGAL-i is-ga-ri-ih GUSKIN pa-a-i

6> [na-as-ta’] LUGAL-u$ lu-ut-ti-ia-"az ar-ha 3-SU S§i-pa-an-ti

7 [GAL “UIM™SSAGI pa-izzi "A-NA LUGAL-i" i5-"ka'-ru-uh GUSKIN
8  [e-epl-zi na-at-"kan' pa-ra-a "pé-e-da’-i LUGAL-us-"Sa'-an

9’ [hal-mla-as-su-it-ti "Sa-ra-a" pa-iz-z[i] na-as e-sa

100 [x]x -"EV.GAL-ma-az U "“"MSME-SE-"DIpat’™ A-SAR-SU-NU ap-pa-

an-zi

619 C. Melchert, 2008, p. 526.
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11’

12°
13°
14°
15°
16°
17°

18’

19°

20°

21’

22°
23’

24
25°

26’
27

28’

29’

30°
31

32’
33’

[LU] "*S'GIDRU an-da ii-iz-zi nu DUMUME LUGAL “UMPSUGULA 1
LI-TIM™

[FOMESIDUGUD™ "UMESULBA-<RU>-TIM an-da Ti-wa-te-ez-zi’
[nalm-ma LUGAL-i hi-in-kan-"ta' na-at "e'-Sa-an-ta

[LUGA]L-u§ GUB-a§ PIM-an ™wa,-Se-ez-zi-li-na "e-ku’-zi
[FUPMESGALA TSIR™Y iy "USAGI' 1 NINDA.GUR4.RA TEM™-SA4
[LUGAL]-i pa-'a“-i LUGAL-"us" péar-Tsi-ia ""SAGI NINDA.GUR,.RA
[

LUGAL]-"i"e-ep-zi "na-an'-kan pa-ra‘-a pé-e-'da'-i

[LUGA]L-us a-ru-wa-e-ez-"zi nu Yki-i-ta-as hal-za-a-i
[nu] DINGIRM®S a5 kan? ku-i-Te-us lir'-[hal-"a-iz-zi (?) nu LUGAL-us

a-pu-u-us 'DINGIRM™ 4§ e-ku-"zi" nu "GAL-i1 a-Se-Sar ap-pa-a-i

[DUMU] E.GAL ku-un-"na-az" lu-ut-ti-ia pé-ra-an "1 GISBANSUR!
AD.'KID?

[dal-a-i se-Tel-ra-as-"sa'-an 1 NINDA.GUR4.RA TEM-SA ki-it'-[ta]

[nu P1"SKU-KU-"UB" GESTIN PA-NI ““"BANSUR AD.KID" [“®pu-u-
ri-ila]

[dal-"a"-i LUGAL-uS pa-iz-zi na-a$ "lu-ut'-ti-ia pé-rla-an]
[a-ru-wal-a-iz-zi DUMU E.GAL "LUGAL-i NINDA.GUR,'.R[A EM-SA?
pa-a-i|

[LUGAL-us] pdr-si-ia DUMU E.GAL LUGAL-i NINDA.GUR4.R[A]
[e-ep-zi na-an-Sla-"an EGIR-pa A-NA CISBANSUR ADKJID da-a-i]

[DUMU E.GAL LUGAL-i] Y KU-KU-<UB> GESTIN pa-a-i LUGAL-
us ["SAB-az]

[ar-ha 3-SU] Si-pa-an-ti [DUMU] E.GAL-kdn [LUGAL-i "Y°KU-KU-UB
e-ep-zi |

[na-at alr-ha da-a-i na-at-[Sa-an

[EGIR-pa “BANISUR-i dd'-[a-i]

[nu LUGAL-u]s lu-ut-ti-ia pé-[ra-an a-ru-wa-a-iz-zi]

[nu a-as-ka-az tu-un-na-alk-ki-is-nla hal-zi-ia)
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(Resto della colonna mancante)

Ro II
x+1 nu [

2> par-|
3 MUSKUKU-[UB
4> NINDA.GUR4.RA [
5> DUMU "E.G[AL
6" Tdal-a-Ti" |
7 lu-ut-t[i-ia
8 PUYSKU-KU-UIB
9 a-ap-pa|

100 LUGAL-us [

11" hal-zi-ila

12> e-ku-z[i

13> Si-pla-an-ti

14> Tgal'-gal-[tu-ri

15> a-as-kla-az

16> DUMU "E'[GAL

177 EG[IR-pa

18 peé-[
Vo III

x+1 x[

2> X
3*  PUSKU[KU-UB
4> LUGAL-i [
5’ pé-ra-aln
6> nu A-N[A
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7 LUGAL-us [
8  e-ku-z[i
9 IS-T[U
100 xx|
1" x
12’ GISa_[
13> ex|
14> x|
Vo IV
xt1 | 1x[
22 [ A-SAR-SU-NU ‘ap-pa-an-z[i]
3 [ LUGAL]}-i pé-ra-an hu-<ia>-an-z[i]
4 Jx-an [“'TMA1.SA.AB
5[ a-plé’-e-da-5a 17 'NINDA.GUR,".RA™"*
6’  [xxx(x)]"a-pa-a-ai-Sa I-NA “"™™MA.SA.AB
7 [xxx(X)n]a-an-kan an-da u-"da'-[a]ln-zi
8 [WMEBSGALA SIRFY WMESTALAM.ZUs "hu'-u-"ma'-an-te-es
9  [xXx-e]$-kan-zi na-at-kan rEfza1—Zi—in-tu—u-i
10 [an-da (?)] t-wa-an-zi nu-za A-SAR-SU-NU 'ap-pa-an-zi
11" [GAL “"MPSMUHAL|DIM-kén an-da ti-izzi nu-kén
12 [ha-as-Sa-az] hu-u-ul-li-"is da'-a-i na-at-kan
13’ [ti-e-te-n]i an-da pé-es-Si-e-ez-zi
14° [ti-e-t]le-na-za-at-kan sa-ra-a da-a-i na-at-kan
15> "EGIRpa ha-as-si-i an-da pé-es-Si-e-ez-zi
16> [GAL ]UMESMUHALDIM i§-ta-na-ni pa-ra-a tuh-hu-es-ni-"it!
17" [$lu-up-pi-ia-ah-hi GAL LU MESMUHALDIM tuh-hu-i-Sar
18  [4-N]A LUGAL-i "pa'-ra-a e-"ep-zi' LUGAL-us-kdn
19°  [tih]-Sa-ri nu GAL 'DUMU™® [E]."GAL LUGAL-i GADA" pa-ra-a
20° lel]-ep-zi nu-us-Sa-an "tuh-hu-is-na-az
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21”7 [ku-ilt "tuh'-Sa-ri na-"at' x x "kat-ta' da-a-i

22 [GAL] ME-SE-DI GAL “"MPMUHALDIM 'pé-ra*-an "hu'-ia-an-zi
23" [MUMBSMUHALDIM "™vziin-[ti]}-Tia an ti-an-zi

24> [nu] a-u-li-in rkdﬂ-pa—an—zi nu-za LUGAL-us "e'-[sa (?)]

25" [x] DUMUMPSTEVGAL A-NA LUGAL ““tku-al-pi"’ "da-an'z[i’]
26°  [UIDUYGE, 'UDU™ BABBAR u-un-ni-an-zi na-an

27 [hu-k]an'-zi 1 UDU GEs LU XUSNIG.BAR I-N4 xx [

28’  [pé-dla-i nu "ha-an-te-ez'-zi-in ti-an-|zi
29" [xx]xx|[ 1(-)da-an-zi
30 Ix x|

2.2.4.c Traduzione

Rol

§1(2-4%)
[l re] si inginocchia davanti alla [finestr]a. [Il kifa- gri]da mentre la regina si inchina

[...] al trono.

§2(5°-10%)

[l capo dei cop]pieri da al re un vaso iskaruh- d’oro [e] il re liba tre volte fuori dalla
finestra. [Il capo dei] coppieri va a [pren]dere il vaso iSkaruh- d’oro dal re e lo porta
fuori. Il re sale sul trono e si siede. [...] di Palazzo e le guardie del corpo occupano i1

loro posti.

§3(11°-17°)

Un araldo va dentro e conduce dentro gli impiegati di Palazzo, i responsabili di mille
vomini’, [i] dignitari e gli ospiti stranieri. Si inginocchia davanti al re e si siede. [l rJe
beve in piedi al dio della Tempesta e a Wasezzili. I cantori GALA cantano. Un coppiere
da [al re] una pagnotta grossa amara e il re (la) spezza. Il coppiere prende la pagnotta

dal [re] e la porta fuori.
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§4(18°-20")
[1l r]e si inginocchia e un recitatore kita- grida. Il re beve a quelle divinita che elenca.

La grande assemblea ¢ terminata.

§5Q21’-27)

[Un impiegato] di Palazzo dispone un tavolo di vimini a destra, davanti alla finestra, e
sopra sta una pagnotta amara. (Egli) dispone una brocca di vino davanti al tavolo di
vimini sul vassoio puri-. Il re va a inginocchiarsi davanti alla finestra. L’impiegato di
Palazzo [da] al re la pagnotta [amara’; il re] (la) spezza. L’ impiegato di Palazzo [prende]

la pagnotta dal re [e la dispone] di nuovo sul tavolo di vimini.

§ 6(28°-31")
[Un impiegato di Palazzo] da [al re] una brocca di vino; il re [liba tre volte fuori dalla
finestra. L’impiegato di] Palazzo [prende la brocca dal re, la] porta via e la dis[pone di

nuovo] sul tavo[lo].

§7(32°-33’)
[l re si inginocchia] da[vanti] alla finestra, e [da fuori viene chiamato] nella came[ra

interna].

(Da questo punto la colonna si interrompe. Quanto conservato della seconda colonna del recto e della

terza del verso ¢ troppo frammentario per consentire una traduzione)

VoIV

§ 8 (x+1-27)

[...] occupano i lo[ro posti...]

§9(3-10%)
[...] corrono davanti al [re]. [...] un cesto [...] in quelli [...] 17 pagnotte [...] e quello
nel cesto [...] e lo portano dentro. [I cantori GALA cantan]o, tutti i giocolieri [...]no,

entrano nell’edificio halentu- e occupano i loro posti.
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§ 10 (11°-15%)
[l capo dei] cuochi entra, prende del legno di ginepro [dal focolare] e lo getta

nell’[acqua]; poi [lo] tira su dall’acqua e lo getta nuovamente nel focolare.

§ 11 (16-217)
[I1 capo] dei cuochi purifica in direzione dell’altare con il tuhhuessar. 11 capo dei cuochi
porge il tuhhuessar al re e il re lo divide (?). Il capo degli impiegati di Palazzo porge al

re un panno e cio che ¢ stato tagliato dal tuhhuessar lo dispone sotto [...].

§ 12 (22°-297)

Il capo delle guardie del corpo e il capo dei cuochi corrono davanti. I cuochi dispongono
un tavolo zinti- e trasportano gli animali sacrificali. Il re si sie[de (?)] e [x] impiegati di
Palazzo per il re [...] conducono pecore nere e pecore bianche, e le [macel]lano. Un

“uomo della tenda” porta una pecora nera nell’edificio [...] e si prende il primo [...] e

[...]

(Segue una riga in cui sono leggibili solo alcune tracce di segni. Subito dopo la colonna si interrompe)

2.2.4.d Commento filologico
Rol

r. 4’. Nell’edizione di VNSF XII 10, D. Groddek trascrive il terzo segno visibile dopo
la lacuna alla riga Ro I, 4> come un GA®’. La lettura hi-in-ga appare in effetti la
pitl probabile, come riportato anche in HW?, III, p. 604a, dove la forma viene
interpretata come 3* pers. sg. mediopassiva di hi(n)k, he(n)k-, hai(n)k-,
“inchinarsi”. Dalla collazione sulla fotografia si nota come al segno interpretato
come un GA sembri mancare uno dei due cunei aperti finale — segnato pero nella

trascrizione del frammento da L. Jakob-Rost®!.

820D Groddek - A. Hagenbuchner - 1. Hoffmann, 2002, p. 17.
621 VSNF XII, n. 10, 1997.
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10°.

11°.

La lettura dei primi tre segni della riga ¢ estremamente problematica.
Sintatticamente, la congiunzione accadica U seguita dalla menzione dei
LOMES \rESEDI fa pensare alla presenza, in questo punto del testo, di un’altra
categoria di persone soggetto del verbo appanzi. In considerazione del segno GAL
seguito da MA e AZ si potrebbe pensare ad un’integrazione [DUM]UrMEg
E'.GAL-ma-az, con -ma ¢ -az rispettivamente congiunzione enclitica e particella
riflessiva, anche se quanto conservato del segno prima di GAL non sembra
corrispondere ad una lettura E (si confronti il segno con quello all’inizio della riga
Ro I 21’). Incerta ¢ anche la lettura del segno interpretato come BE e appena
visibile subito dopo MESEDI. La posizione della particella enclitica ittita -pdr &
pero esattamente quella che ci si aspetterebbe, cosi come il suo valore, in questo
caso anaforico, indicante cio¢, in una successione di persone o azioni, una

. N . © N 22
continuita, un’analogia tra 1’elemento a cui ¢ affissa e quello precedente®.

Il segno visibile all’inizio della riga dopo la lacuna sembra corrispondere a
PA/GIDRU®®. La resa insolitamente lunga dei due cunei orizzontali, unita allo
stato obliterato di quello superiore potrebbero anche far pensare alla presenza di
un segno GAL. In questo caso Iintegrazione piu probabile sarebbe
[DUMU]'E.GAL". La lettura GIDRU & perd confermata da D. Groddek®** e da L.
Jakob-Rost®”. Dei funzionari indicati dal logogramma LUMES GISGIDRU, lett.
“uomini dello scettro”, compaiono inoltre in contesto analogo in KBo XX 61+, Ro
5.

Motivi paleografici mi portano a respingere ’ipotesi di lettura E.DU;(.US.SA
proposta, seppur con riserva, da D. Groddek® per 1 segni parzialmente visibili al
termine della riga. Dalla collazione sulla fotografia, il primo ¢ chiaramente
identificabile con un PA, in questo caso con valore UGULA, mentre nei due segni
seguenti si riconoscono il cuneo verticale indicante il numerale uno e un chiaro
LI. In considerazione di cid, mi sembra naturale leggere in quello che segue,
scritto sul bordo della colonna, il segno IM. Il funzionario YUGULA LIM, lett.

“responsabile di mille (uomini)”, ¢ infatti ben documentato in altri testi

622 Si veda in proposito H. A. Hoffner Jr. — C. Melchert, 2008, p. 385, con riferimenti bibliografici.
623 Cf. HZL 174, p. 174.
624 D. Groddek - A. Hagenbuchner - I. Hoffmann, 2002, p. 17.
623 VSNF XII n. 10, 1997.
626 D. Groddek - A. Hagenbuchner - I. Hoffmann, 2002, p. 17.
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appartenenti al corpus dei rituali della tempesta. Quanto visibile sul margine

destro della colonna non consente perd di confermare né di escludere tale lettura.

12°. La lettura dei primi segni della riga & senza dubbio DUGUD®”. Piu difficile &
capire quale categoria di funzionari sia menzionata subito dopo. La proposta U-
'BA'-<RU>-TIM si basa, oltre che sulla presenza chiara del segno U,
sull’associazione frequente degli “stranieri” con i LU‘MESDUGUDézg, ma rimane
assai incerta in considerazione del segno visibile dopo U, che non sembra
corrispondere ad un BA, e della necessita di emendare il testo un segno <RU>.
uwatezzi € una 3% pers. sg. del presente indicativo di uwa-, “portare (qua)”. Il
soggetto della frase deve quindi essere lo stesso, purtroppo in lacuna, che regge
anda uizzi alla riga precedente e hinkanta a quella successiva. Le diverse categorie
di funzionari palatini elencate nelle righe 11°-12” sono dunque da intendersi come

complementi oggetti.

19°-20°. La lettura irhaizzi ¢ estremamente incerta ma rimane la piu plausibile in
considerazione del contesto. La lettura "LUGAL-i"" x-x-[x]-zi proposta in

2
k69

alternativa da D. Groddek™” sembra poco probabile. Il verbo arha-/irha- significa

. 630
letteralmente “fare il giro”, ma anche “elencare”

e compare frequentemente nei
testi ittiti di carattere festivo, dove indica, in determinate occasioni cultuali,
I’enumerazione delle divinita per cui vengono fatte offerte o che sono oggetto
della cerimonia “del bere” da parte del sovrano o della coppia reale.

MES alla

Da notare la discrepanza tra il complemento fonetico affisso a DINGIR
riga 19’ e alla riga 20°. Nel primo caso, corrispondente alla parola ittita Siunas, la
desinenza -as ¢ quella del gen. pl. mentre nel secondo, l’ittita Simus, la
terminazione -us ¢ quella dell’acc. pl.. Il primo sostantivo deve essere
evidentemente interpretato come un genitivo partitivo retto dal pronome relativo
acc. pl. di caso comune kueus, a sua volta concordato con apus DINGIRM™.45

alla riga successiva. Il significato letterale dell’espressione sarebbe quindi: “il re

beve quelli tra gli déi che elenca”.

627 La lettura [V M*M|U-BAR-RU-TIM proposta da D. Groddek - A. Hagenbuchner - 1. Hoffmann, 2002,
p. 17, non corrisponde alle tracce visibili sulla fotografia.
628 i veda il commento a KBo XVII 74, Ro I,
29D Groddek - A. Hagenbuchner - 1. Hoffmann, 2002, p. 17.
630 Cf. HED, p. 131.
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L’espressione Salli asessar appai, “la grande assemblea ¢ terminata”, ¢
particolarmente rilevante in quanto consente di accostare il testo in analisi al
primo rituale della tempesta contenuto nella Sammeltafel KBo XX 61+, il cui
inizio ¢ segnalato dallo scoppio del tuono “mentre il re e la regina siedono nella
grande assemblea”. Difficile pero stabilire, data la frequenza con cui I’espressione
Salli aSesSar ricorre nei testi ittiti®! - dove, come abbiamo visto, indica la
cerimonia di banchetto tra il re e i1 dignitari alla presenza delle divinita - se ci si
trovi di fronte ad un’altra copia dello stesso rituale, inserita assieme ad altri “testi

del tuono” in una Sammeltafel.

21°-27’. Abbiamo gia sottolineato®™? come la sequenza di azioni descritte in questo

paragrafo sembri costituire un elemento costante dei cosiddetti rituali della
tempesta, presente con poche differenze, oltre che nel testo in analisi, in KBo

XVII 75 e in KBo XX 61+.

28°-29’. Le integrazioni sono basate su KBo XX 61+ Ro II, 33-35.

VoIV

4.

5°-6°.

Il logogramma MA.SA.AB, generalmente preceduto dai determinativi GIS o GI,
indica un contenitore di vimini, un cesto, e corrisponde probabilmente all’ittita
erhui-*>. Difficile dire, dato lo stato frammentario del passo, quale sia la funzione

di tale oggetto nel contesto della cerimonia in corso.

La lettura BI ipotizzata da D. Groddek®* per il segno parzialmente visibile dopo
la lacuna ¢ incerta. apedasa costituirebbe un dat./loc. pl. del pronome
dimostrativo apa- con affissione della congiunzione enclitica a/-ya. Lo stesso
pronome, ancora sintatticamente legato al periodo precedente tramite la la
congiunzione enclitica, ¢ presente alla riga successiva, stavolta al caso nom. di

caso comune. L’interpretazione di questi pronomi non ¢ pero facile. Sembra che

831 Su cui si veda il commento a KBo XX 61+, Ro I, 1-5, alle p. 224-225
632 Si veda il commento alle pp. 204, 235-236.

633 Cf. HEG 2, E/I, p. 283.

84D, Groddek - A. Hagenbuchner - I. Hoffmann, 2002, p. 18.
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qualcosa venga collocato nel cesto MA.SA.AB (come suggerisce la preposizione
INA), il quale viene in seguito portato “dentro” (all’edificio halentui-? Cf. riga 9°)
da un gruppo di persone (a meno che alla 3* pers. pl. udanzi non vada attribuito

valore impersonale).

8°-9’.La parola visibile al termine della riga ¢ di difficile lettura. Mentre gli ultimi tre
segni non presentano problemi, i primi 2/3 sono fortemente abrasi ¢ di non facile
interpretazione. Chiaramente leggibile € una testa di cuneo, ma ¢ difficile dire se
faccia parte del primo segno o no. In considerazione della terminazione -antes,
deve trattarsi di un aggettivo o di un participio plurale al caso nominativo, riferito
ai "UMESMESEDI menzionati subito prima. Dalla collazione sulla fotografia, la
lettura "hu'-u-"ma'-an-te-es si presenta come la piu probabile.
Il presente 3" pers. pl. all’inizio della riga 9’ costituisce con ogni probabilita una

forma iterativa -ske-, ma la lacuna, sufficientemente ampia per circa due segni,

non consente di capire di quale verbo.

10°. Un’integrazione [an-da] all’inizio della riga sembra probabile in considerazione

del contesto e dell’ampiezza della lacuna.

11°-21°. La procedura descritta nel paragrafo ¢ del tutto analoga a quella presente nel
rituale della tempesta KBo XVII 74+ // KBo XVII 11+, Ro I 39-42°. 11 GAL
LU'MESMUHALDIM, il “capo dei cuochi” prende del legno di ginepro dal focolare
e lo immerge nell’acqua, dopodiché lo tira su dall’acqua e lo colloca nuovamente
nel focolare. In questo caso non ¢ menzionata 1’azione di aspergere il sovrano
indicata nell’altro testo, in Ro I, 41, dalla frase nu LUGAL-un Suppiahhi. Si puo
pensare che I’atto di bagnare il legno di ginepro per poi gettarlo nuovamente nel
fuoco sia un’azione necessaria per sprigionarne |’odore, e non implichi
necessariamente una aspersione del sovrano. Si passa cosi direttamente al rituale
connesso con la sostanza chiamata fuhhuessar - in cui, come si € visto, si puo
forse vedere una sostanza resinosa aromatica®™® - con la quale avviene
un’operazione di purificazione. Le due procedure sono evidentemente sentite

come strettamente collegate.

635 Si veda il commento al passo.
636 Gj veda il commento a KBo XVII 74+ // KBo XVII 11+, Ro I 39ss.
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Le Concordanze online di S. Ko3ak®’ mettono in parallelo con questo passo il
piccolo frammento KBo XLVIII 211 (CTH 831). Vale la pena di trascriverlo per

intero:

x+1 "hu-ul-1i-is" [da-a-i)
2’ na-at-kan is-kas-r{u-uh)
3’ an-da pé-es-si-Tia'-|zi]
4 nam-ma-"at'-kan S[a-ra-a da-a-i)
5’ [nla-at-kan ha-as-3[i-i]

6 [pé-es-Tivia-[zi]

“[...] prende il legno di ginepro e lo getta dentro un vaso iska[ruh-]; poi lo [tira

s]u [e] lo getta nel focolare [...]”

Parallelamente a questo testo si pud menzionare poi un passo del testo KUB

XLVIII 6+KUB XXVIII 91, Vo V, 10’-15’(CTH 744):

10° LU@a-mi—na-a§ i§-kas-ru-uh KU.BABBAR GESTIN
11’ da-a-i ""MUHALDIM DINGIR"M_kén ha-as-sa-az
12°  hu-u-wa-al-lis da-a-i

13°  ta-at-kan is-kas-ru-uh an-da

14’ pé-es-si-Tia'-zi nam-ma-at-kan

15> UGU da-a-i

“Il funzionario hamina- prende un vaso iskaruh d’argento; il cuoco del dio prende
(9 193 9

il legno di ginepro dal focolare e lo getta dentro 1’iskaruh, pot lo tira su.”

In entrambi 1 testi ¢ descritta evidentemente la stessa operazione che abbiamo gia
trovato nei rituali della tempesta. Di un vero e proprio parallelo con il testo VSNF
XII 10 non si puo perd a mio avviso parlare. Se € vero che le azioni descritte sono
essenzialmente le stesse, ¢ anche vero che 1 due passi sopra trascritti differiscono
dal rituale della tempesta in analisi per alcuni, non secondari, aspetti. In entrambi

¢ menzionato il vaso iSkaruh-, che ricorre anche in VSNF XII 10, Ro 5°, ma nel

637'S. Kogak, hethiter.net/: hetkonk (v. 1.87).
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23°.

24°.

contesto delle libagioni davanti alla finestra. Non vi ¢ nessun indizio che I’acqua
in cui viene gettato il legno di ginepro sia contenuta in un vaso di tal genere, cosi
come nessuna menzione vi viene fatta di un funzionario hamina-. 11 fatto che
entrambi 1 passi riportati si interrompano subito dopo non permette di sapere se a
questa cerimonia segua quella incentrata sull’uso del tuhhuessar come nei rituali
della tempesta. A questo proposito, ¢ interessante notare come la frase relativa
tuhhuisnaz kuit tuhSari na-at X X katta dai consenta di chiarire, definitivamente, il
significato del verbo fuhs- in connessione con ’oggetto fuhhuessar-. Significato

638

che, in accordo con S. Zeilfelder™", non si discosta a mio avviso da quello

generalmente riconosciuto per tale verbo, vale a dire “tagliare, dividere” e, in

59639

senso traslato, “finire Ogni legame etimologico con fuhhuessar, come

. . .. . 640
abbiamo visto, € infatti da escludere

. La frase introdotta dal pronome relativo
kuit specifica chiaramente come cio che ¢ stato tagliato, diviso dal tuhhuessar,
quale che sia il significato attribuito a tale sostantivo, viene “messo giu” (katta
dai). Lo stato di forte abrasione del testo nella riga in questione non consente
purtroppo di leggere i due segni che precedono il verbo+preverbo, indicanti forse
il soggetto dell’azione. Ciononostante, ¢ evidente come, alla luce del passo in
analisi, tutte le ipotesi di significato finora proposte per fuhs- in connessione con

59641

tuhhuessar che si discostano da quello di base “tagliare siano, in definitiva,

inaccettabili.

Come nel testo KBo XVII 74+ // KBo XVII 11+, al rituale che vede 1’utilizzo del
tuhhuessar e la manipolazione di tale sostanza segue un sacrificio animale. Anche
in questo caso viene predisposto dai cuochi il tavolo zinti-, che abbiamo
interpretato®? come un tavolo o un basamento sul quale sembra venire effettuata

la macellazione.

La lettura esa per le tracce appena visibili al termine della riga ¢ estremamente
incerta e si basa, oltre che su considerazioni di spazio, sulla presenza della

particella enclitica -za affissa alla congiunzione nu, la quale ¢ attestata in

6% 'S, Zeilfelder, 2000, pp. 499-500. Gia H. G. Giiterbock, 1964, pp. 106ss. difendeva 1’idea
dell’esistenza di un unico verbo tuhs- dal significato “tagliare”.

839 Cf. HEG T, D/3, pp. 410-414.

640 Sj veda il commento a KBo XVII 74+, Ro 1 40-41, pp. 129-131.

41 Brevemente elencate da S. Zeilfelder, 2000, p. 499.

642 Si veda il commento a KBo XVII 74+, Ro 145, pp. 131-132.
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associazione col verbo as-/es-. Da notare perd come questa sia assente nella
medesima costruzione alla riga Ro I, 9°. Dalla collazione sembrano potersi vedere
le tracce dei due cunei verticali del segno E, mentre il segno SA, originariamente

scritto sul bordo della colonna, deve essere integrato in lacuna®.

25’. All’inizio della riga deve essere integrato verosimilmente un numerale.
Lo stato di estrema abrasione di questa parte della tavola non consente di leggere
con sicurezza la seconda meta della riga e, di conseguenza, di individuare la
natura dell’oggetto di legno che sembra venire porto dagli impiegati di palazzo al

re. La lettura Gnga—al—pz’-i§-§[a—na-an? proposta da D. Groddek®**

¢ problematica
per diversi motivi. Innanzitutto un tale oggetto non risulta finora attestato. In
secondo luogo, occorre considerare che nella riga ¢ necessario inserire anche una
forma verbale alla 3% pers. pl. per la quale non rimarrebbe altrimenti spazio. |
problemi principali nascono dalla difficolta di interpretare con certezza il primo
segno visibile dopo GIS. L’autografia di L. Jakob-Rost presenta in questo punto
un chiaro segno KA, il che pero dalla collazione ¢ assai incerto, dal momento che
il cuneo verticale finale sembra piuttosto corrispondere ad un segno NINDA. Una
proposta come GISFPISAN!.NINDAI d’altronde, ¢ inficiata dalla presenza di una
testa di cuneo al posto del cuneo verticale corto che ci si attenderebbe nel segno
PISAN. La lettura dei due segni successivi ¢ anch’essa incerta, anche se il primo
sembra corrispondere ad un AL. In considerazione di ci0, scelgo di non proporre
letture che risulterebbero necessariamente, alla luce dei problemi sopra elencati,
arbitrarie. Anche la lettura della forma verbale "da-an'-z[i] da me proposta per gli
ultimi tre segni ¢ basata, piu che sulla loro effettiva lettura, sulla considerazione

della necessaria presenza nel periodo di questa o di una forma verbale analoga.

26°-27’. Interessante notare come nel testo KBo XVII 74+ // KBo XVII 11+, le cui
somiglianze con il testo in analisi abbiamo gia sottolineato, ad essere condotte per
il sacrificio siano nove pecore nere. Nell’intero testo al nero sembra essere
attribuita una particolare valenza, dal momento che di questo colore sono anche le
coppe menzionate in Vo 111, 6, e il recipiente ispanduzziassar- in Vo IV, 37, oltre

che 1 pani harsi- piu volte menzionati nel testo. Alla riga Vo IV 26’ del testo in

3 Sulla fotografia non sembrano esservi tracce delle teste di cuneo disegnate da L. Jakob-Rost.
nell’autografia di VSNF XII, 1997.
4D, Groddek - A. Hagenbuchner - I. Hoffmann, 2002, p. 20.
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analisi abbiamo invece la presenza di pecore nere e pecore bianche. La dicotomia
bianco-nero sembra avere nei rituali ittiti una forte valenza simbolico religiosa®"’,
e la contrapposizione tra questi due colori corrisponde, analogicamente, a quella
tra puro e impuro. Difficile perd dire, dato lo stato frammentario delle righe
seguenti, quale valore debba essere attribuito alla menzione delle pecore nere e
bianche nel testo in questione, ¢ se, analogamente a quanto suggerito da V.
Haas®*® a proposito del rituale di Mastigga per una lite domestica®’, esse siano
destinate ad essere sacrificate rispettivamente agli déi inferi e a quelli celesti. Una
pecora nera sembra in ogni caso venire condotta da un funzionario definito LU
KUSN{G.BAR , lett. “uomo della tenda”, in un edificio che purtroppo 1’abrasione
della tavola in questo punto non consente di identificare. La lettura dei due segni
che seguono il determinativo E non ¢ infatti possibile. Dei funzionari
KUSNTG.BAR sono attestati anche nel testo KBo XVIII 191, Vo 4’ (CTH 241)
un inventario di casse, purtroppo in contesto troppo frammentario per poterne
trarre indicazioni utili. Interessante notare la menzione contestuale del
“magazzino”, E tuppas, da cui sembra essere portato qualcosa (il termine compare
all’ablativo). In KUB XXX 32, I 20 (CTH 674) ¢ attestato infine un capo dei
LUMES KUSNfG.BAR, nel contesto di quelle che sembrano essere operazioni di
rinnovamento dell’arredo cultuale della casa hesta-, in cui si inseriscono anche
una serie di forniture di beni. Tra questi si fa menzione di una serie di stoffe
colorate provenienti dall’ E tuppas, il “magazzino”, e di una coppia di tende “per
gli déi”, “USNIG.BAR 4-N4 DINGIRM™ (KUB XXX 32, 121). Il capo dei LUM™
KUSNIG.BAR sembra sovrintendere a tale fornitura. In considerazione di questi
elementi, si pud ipotizzare che “gli uomini della tenda” fossero una categoria
particolare di funzionari addetti alla fornitura di determinati prodotti destinati al

culto.

2.2.4.e Analisi ed interpretazione del contenuto

Il testo ci ¢ giunto mutilo della prima parte. Ignoriamo percio 1’occasione da cui la

festa del tuono ¢ originata, anche se 1’indicazione nu Salli asesSar appai della riga Ro |

645 Cf. V. Haas, 2003, p. 642.

546 Ibidem.

%47 Su cui si veda J. Miller, 2004, pp. 52ss.

648 Cf. F. Pecchioli Daddi, 1980, p. 343, dove I’attestazione & segnalata come hapax.
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20’ rende probabile che sia proprio lo scoppio di un tuono durante la celebrazione della
“grande assemblea” a motivare 1’esecuzione della festa. Una “grande assemblea” ¢
menzionata anche in KBo XX 61+, Ro I 1. Pur presentando evidenti affinita, i due
componimenti non presentano perd somiglianze tali da indurre a ritenerli redazioni
diverse della medesima cerimonia festiva.

Nel complesso, la struttura del testo mostra forti elementi di comunanza con
quella gia descritta di KBo XX 61+ ¢ di KBo XVII 75. Le cerimonie ittite legate al
tuono, pur rappresentando un genere del tutto particolare e difficilmente inquadrabile
nella categoria delle descrizioni ittite di festa, presentano infatti una struttura
relativamente omogenea, a dispetto del carattere di estemporaneita che per loro natura
caratterizza 1 testi di questo corpus.

La prima parte conservata del documento descrive, alle righe Ro I 5°-6°, una serie
di libagioni le quali, analogamente a quanto osservato negli altri due componimenti,
hanno luogo fuori dalla finestra e sono effettuate con un vaso iskaruh d’oro. Al termine
del rito il sovrano si siede sul trono. Il personale cultuale che partecipa alla cerimonia ¢
composto da coppieri, cantori, membri della guardia del corpo, impiegati di Palazzo,
responsabili di mille uvomini, dignitari e “ospiti stranieri”. Queste categoria di funzionari
sembrano entrare dentro un edificio (Ro I 12’: anda uwatezzi), dove il re beve alla
coppia: dio della Tempesta-Wasezzili e dove ha luogo un rito di frazione del pane. Il § 4
contiene l’indicazione di una ulteriore bevuta del sovrano per alcune divinita non
elencate. Il rito conclude la “grande assemblea”. Il paragrafo successivo descrive la
dsposizione del tavolo davanti alla finestra e della brocca di vino, collocata su un
vassoio puri-, davanti al tavolo. Si tratta della stessa operazione gia descritta in KBo
XVII 75 e in KBo XX 61+, I’elemento decisivo per ’attribuzione del frammento alla
tipologia testuale delle feste del tuono.

Quanto conservato della seconda e la terza colonna della tavola non consente di
trarne indicazioni relative allo svolgimento dei riti, che sembrano prevedere, non
diversamente dalla consuetudine dei testi ittiti di festa, una serie di libagioni e frazioni
di pane accompagnate da canti e musica. La quarta colonna presente invece un elemento
di grande interesse. Il rito descritto si svolge nel halentiu-, dove una serie di funzionari
prende posto e dove sembrano venire portate 17 pagnotte dentro un cesto. Segue un rito
di purificazione del tutto analogo a quello descritto in KBo XVII 74+ // KBo XVII 11+,
effettuato tramite del legno di ginepro, il quale viene preso dal focolare, gettato

nell’acqua e successivamente deposto di nuovo nel focolare. Strettamente collegata a
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tale operazione ¢ la seguente, incentrata sull’uso della sostanza denominata
tu@@ueﬁarm. Questa viene usata dal capo dei cuochi a scopo purificatorio e
successivamente divisa o tagliata dal re. La natura e lo scopo dell’operazione rimangono
purtroppo oscuri. Alla purificazione segue, analogamente a KBo XVII 74+ Ro I 43ss.,
la macellazione di pecore nere e bianche da parte dei cuochi su un tavolo zintiya-.
Nell’ultima operazione descritta sulla tavola, una pecora nera viene portata dentro un

edificio. L’interruzione del testo non consente purtroppo di capire a quale scopo.

2.2.5 1 frammenti minori o di attribuzione incerta

Il corpus dei testi del tuono comprende una serie di frammenti difficilmente
collocabili, inseriti in CTH 631 in ragione della somiglianza contenutistica con alcuni
dei testi maggiori. Le condizioni estremamente frammentarie di molti di essi ne rendono
difficile la collocazione. Alcuni dei testi, qui presentati in trascrizione e, laddove
possibile, in traduzione, devono essere verosimilmente ricollocati, essendo privi di

elementi certi su cui basare un’attribuzione a CTH 631.

Frammento | Edizione CTH Ductus Luogo di ritrovamento
1086/c KBo XX 64 631 NS Biiyukkale A
95/n KBo XVII 76 631 MS Biiytikkale B
2203/g KBo XIII 227 631 NS Haus am Hang
114/d KBo XX 8 631 (ON Biiyukkale B
109/a KUB XXXIV 120 | 631’ NS Biiyiikkale A
NBC 11825 | HFAC 50 631° |NS ?

2071/¢c KBo XXV 51 670 oS Biiyiikkale A
+2381/c

+ AO

9411.17

+ VAT

6195

1329/v KBo XLIX 314 670 NS Haus am Hang
76/1 KBo XLIV 146 631 MS Biiyiikkale D
89/a KUB XXXII132 | 631" MS Biiyiikkale A
Bo 1023 IBoT III 140 670 NS (Istanbul)
177/x KBo XXX 80 670 NS Westhang

649 Sull’interpretazione di questa parola si veda il commento alle pp. 129-131.




2.2.5.a KBo XX 64

Trascrizione
Ro
x+1 [ |-na’ [

2 [ | na-an par-sli-ia|

3 - ku-in N™PAta-[kar-mu-un]

4 [ ]xx

5 dla-ma-i “SBANSUR AD.KID da-
a-"i"

6’ [Se-er-ma-as-Sa (?)]-an 1 ""PAwa-ge-es-Sar da-a-i na-at PA-NI GISAB
da-a-i

7 A-NA PIM ()] SA-ME-E §i-pa-an-du-it KU.BABBAR
GESTIN-it Si-pa-an-ti

8 1PA-NI “SAB "4 [N4 °IM NVhy-u-la-as-sa ti-an-zi

9 EGIR]-pa A-NA °[IM ""“hy-u-lla-as-5a Si-pa-an-ti

10° [ UZUNiG.GI]G? UZUSIA ha-ap-pi-ni-ilt za-nu-an-zi

1 [ Y2 a-all-la-as hla-as-ta-i YAYTU-it za-nu-an-zi [S1A”
GUgs-ia SAG.DU GABA 1Z1-[it za-nu-an-zi (?)]*°

122 [ SA] Y SA-A-TI 17 NINDA KU, $4 % UP-
NI BA.BA.ZA®!

13° [ A]-NA “SBANSUR.AD.’KID" da-a-i

14 1"'SAG.DU Y"YGABA-ig "ZI1"-it

15 [za-nu-an-=zi ]GEs SAG.DU GU,***

160 | Ix

177 [ GISBAN]SUR.AD.'KID%

188 Ix

60 Da [S]4” 1a riga continua sul bordo e sul verso della tavola.

651 Seritto sul bordo. Il segno ZA ¢ visibile sul verso della tavola.
652 Seritto sul bordo.

653 Seritto sul bordo.
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19 [ -nla-an

200 -rli
210 1"PA-NI x[***
Vo
x+1 [
2 11.DUG.GA-a[/’
30 §le-er LAL [la-a)-hu-i nla-’
| hul-it-ti-ia [x x x (X)]-ma-wa-ra-as "IS-TU"
5 [ Jx-an ANSE d[a?-XXX]X e-ez-za-an GIS-ru ha-
ah-hal
6 [ J-a-as-[x x x x x] INUN LAL KASKAL-as§
A Su-u|n-na-i
8 ] EGIR-a[n x X X X |[xX-nu-ma-an-zi pa-iz-zi
9 NNPAIGUR,4.RA” S)4 1 UP-NI par-si-ia
100 15" dla-ri(?)-ila-nu-zi nu-za NINDA.GUR4RA
1 [ |-zi "na'-as-ta URU-ri Se-er
122 [ l-an-zi na-as ha-ri-ia-an-zi

13°  [DUBX**M (..)) te]- Tet'-he-es-na-as

Traduzione

Ro

§ 1 (x+1-4%)

[...] elospez[za...], quel pane takarmu- che [...].

§2(5°-11°)

854 Scritto sul bordo.
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[...] prende un altro tavolo di vimini, [e sopra] dispone un pane wagessar ¢ lo pone
davanti alla finestra. [...] liba con vino da un vaso da libagioni d’argento al [dio della
Tempesta] del cielo. [...] pongono davanti alla finestra per il dio della Tempesta di
Hulassa [...] liba [di nuo]vo per il dio [della Tempesta di Hulas]sa. [...] cuociono [il
fegato] e le in[teriora su un braciere, [...] cuociono [I’0sso della coscia] con una zuppa

di carne, e la testa e il petto di un bue [...col] fuoco.

§3(12°-14")
[...] pone sul tavolo intrecciato [...] un pane dolce [della misura di] mezzo SADU e

mezzo pugno di pappa d’orzo. [...] la testa e il petto con il fuoco [...].”

(Dalla riga 15 il testo € troppo frammentario per consentire una traduzione)

Vo
§ 4 (x+1-3")

[...] olio puro [...ver]sa sopra miele e[...].

§54-7)
[... at]tira: “[...] da [...]. [...] un asino (?) [...] paglia e legno la boscaglia [...] burro e

miele per la strada [...], [...riem]pie.

§6(8-12%)
[...] e dopo [...] (egli) va [...], spezza una [pagnotta’] della misura di un pugno [...]

in[vo]ca e per s€ una pagnotta [...]; poi in citta essi [...] (verbo 3* pers. pl.) € li sotterrano.

§ 7(13’) [Tavolax ...] del tuo[no].”

Commento filologico
Ro

3. 1l segno appena visibile subito prima di kuin ¢ di difficile lettura. Dalla collazione
sulla fotografia, la presenza di quelli che sembrano essere due cunei orizzontali, di

cui il superiore doppio, potrebbe far pensare ad un segno I, ma non vi sono
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NINDA
takarmun

certezze in proposito. kuin, in posizione prolettica, ¢ riferito a
secondo la costruzione ittita della frase relativa.

6’. L’integrazione di sér=ma=ssan si basa su KBo XVII 75, Ro I 38, dove, seppur in
forma leggermente diversa, sembra essere descritta la stessa operazione, 1’azione,
da parte di un funzionario cultuale, un capo degli attendenti al tavolo nel caso di
KBo XVII 75, di prendere “un altro tavolo”, evidentemente rispetto ad un tavolo
menzionato in precedenza, e di disporlo, dopo che su di esso ¢ stato posto del
pane, davanti alla finestra. Si confronti anche il passo con KBo XXX 119, Vo’
X165

8’.  Sul dio della tempesta di Hulasa/HulasSiya si veda infra, p. 265.

Y2UNIG.GIG si basa sulla presenza di un cuneo verticale doppio

10°. L’integrazione di
subito dopo la lacuna ad inizio riga, che potrebbe corrispondere ad una forma
tarda del segno GIG®°.

11°. 1l sostantivo hastai- pud essere usato per definire una parte dura del corpo, con
ogni probabilita un osso, oppure, in senso figurato, per indicare forza, capacita di

uzu

. . . . 657 .
resistenza, spesso in contesti bellici™’. walla-, con le forme alternative

7 7 T . . .
Y2ulla-, "*Puwalla-, sembra indicare invece la parte superiore della gamba, di

uomo ¢ di animale, e viene generalmente tradotto come “coscia”®®. E

documentato tra le tipologie di carne collettivamente denominate YYsuppa-, 1a
“carne pura”. L’espressione "“Ywallas hastai-, letteralmente “I’osso del walla-" ¢
da considerarsi in questi contesti alternativa a "“Ywalla-. Cf. KBo XXX 119, Vo’
14°.

12°. Accolgo qui la proposta di lettura di A. Hagenbuchner-Dresel®’. La presenza di
una testa di cuneo, visibile prima del segno orizzontale che precede NINDA, deve
essere considerata con ogni probabilita un errore.

14°. La lettura del segno scritto sul bordo della tavoletta prima di IT ¢ problematica.
Dalla fotografia, non si notano tracce dei tre cunei orizzontali che nell’autografia

precedono il verticale. La presenza di quest’ultimo, oltre a considerazioni relative

allo spazio disponibile, rendono probabile una lettura IZI.

6% Trascrizione in D. Groddek, 2002a, pp. 167-168.
86 HZL, p. 227.
57 Cf. HW?, pp. 425-430.
658 Cf. A. Kloekhorst, 2008, pp. 943-944.
659 A. Hagenbuchner, 2002, p. 158.
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Vo

3.

4.

5.

10°.

L’ipotesi di integrazione [la-al-hu-i, presente 3* p. sg. di lah-, lahu- lahhuwai-,

“VCI’S&I‘G”66O

, si basa sulla collazione sulla fotografia, da cui si nota come,
contrariamente a quanto riportato nell’autografia, il segno I sia chiaramente
separato da quanto segue, da interpretarsi con ogni probabilita come un NA
congiunzione con pronome personale enclitico affisso. Tale ipotesi ¢ confortata
dall’occorrenza: "sel-er[ / [...] INUN la-a-hu-[ in KBo XXX 119, Ro’ 12°-13",
dove sembra essere presente la stessa costruzione sintattica.

I1 segno subito dopo la lacuna al centro della riga ¢ con ogni probabilita un MA.
Le due teste di cuneo visibili immediatamente prima devono essere considerate
parte del segno precedente. Una lettura TU non sembra infatti dare senso. -
mawaras, ¢ analizzabile come composto della congiunzione enclitica —ma, della
particella del discorso diretto -war- ¢ del nominativo del pronome personale di 3*
p. sg. di caso comune -as. Il passo si configura dunque come un’invocazione
eseguita in prima persona dal celebrante.

I cunei orizzontali visibili subito prima della lacuna potrebbero far parte del segno
ANSE. Sulla frase ezzan GIS-ru hahhal si veda quanto osservato da I. Puhvel®'.
I primi due segni visibili della riga sono di difficile lettura. I due cunei verticali
preceduti da una testa di cuneo potrebbe corrispondere alla parte terminale del
segno IS mentre i cunei orizzontali seguenti lasciano aperta la possibilita di un
segno IT o di un segno DA. Nella lacuna, di ampiezza sufficiente per due segni al
massimo, deve trovarsi la parte iniziale del verbo di 3* p. sg. presente, la cui
terminazione nu-zi ¢ leggibile immediatamente dopo, preceduta da un cuneo
verticale doppio corrispondente forse ad un segno A o IA. Alla luce di queste
osservazioni, la proposta di integrazione d[a-ri-ila-nu-zi sembra la piu plausibile.
Il verbo, fattitivo da dariya-, “chiamare”, “invocare”ééz, mostra sostanzialmente lo
stesso significato della forma base, la quale deve essere distinta dall’analogo

. .. . 663
dariya-, “sforzarsi, divenire stanco”

inserito®*.

, € sembra corrispondere al contesto in cui €

660 Cf. HED, L, pp. 16-25; HEG, L-M, pp. 3-8.
5611, Puhvel, 1983, p. 224. Cf. anche HED 3, pp. 3-5.
662 Cf. HEG, T, D/2, pp. 171-172.
53 i, p. 172.
664
Infra, p. 265.
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11°. All’inizio della riga ci si aspetta la presenza di un verbo di 3" p. sg. retto dallo
stesso soggetto del verbo precedente e introdotto dalla congiunzione + particella
riflessiva nu=za.

12°. 1l verbo hariya-, “seppellire”, ¢ usato in contesti rituali per indicare 1’atto concreto
di sotterrare determinati materiali usati nel corso del rito oppure, in senso traslato,
per indicare un’azione negativa, fisica o simbolica, rivolta contro persone o
cose®®. Difficile dire, dato lo stato frammentario del passo, quale significato sia
da attribuire al verbo in questa riga.

13°. 1I colofone del testo ¢ conservato solo parzialmente. I segni visibili consentono
con ragionevole certezza l’integrazione tel-'et'-he-es-na-as. Immediatamente
sotto nel testo si notano i segni delle righe 11’ e 12’ del recto, scritti oltre il bordo

della tavola.

L’appartenenza del testo a CTH 631 ¢ confermata dal colofone, dove la presenza
del sostantivo al caso genitivo fethesnas, seppur parzialmente leggibile, appare
estremamente probabile. Tale attribuzione ¢ in realta piu problematica di quanto si
pensi, dal momento che nessun elemento del testo, per quanto ¢ possibile comprendere,
sembra corrispondere alle caratteristiche delle cerimonie del tuono. Il lessico, in
particolare, ricorda piuttosto la tipologia dei rituali ittiti di evocazione®®. Questi
costituiscono un gruppo piuttosto omogeneo di testi, probabilmente di origine
kizzuwatnea®’ e preservati in copie tarde, il cui elemento centrale consiste nella
preparazione di veri e propri sentieri per le diverse divinita cui il rituale si rivolge,
realizzati generalmente di stoffe colorate, sostanze pregiate come olio o miele, e perfino
bevande quali birra e vino. L’evocazione avviene tramite I’attrazione esercitata da tali
sentieri sul dio, il quale ¢ invitato a percorrerli per giungere dalla sua sede al luogo del
rituale.

La presenza in KBo XX 64, Vo 4’ del discorso diretto, introdotto dalla particella -
war, € un elemento tipico dei rituali di evocazione. A questa tipologia testuale sembrano
rinviare poi il verbo tecnico huittiya-, “attirare”, tipico dei rituali di evocazione, in Vo

4’, e il sostantivo KASKAL, “sentiero” in Vo 6°, oltre alla presenza di sostanze quali

665 Cf. HW?, pp. 277-278.
6% Sy cui si veda in particolare F. Fuscagni (ed.), hethiter.net/: CTH 423, CTH 484, CTH 716.1, 2, 3, 4;
V. Haas — G. Wilhelm, 1974, pp. 7-33; V. Haas, 2003, pp. 93ss.
667 Riti di evocazione sono perd presenti anche in testi di ambito anatolico, come in KUB XXXVI 89
(CTH 671), il cosiddetto mito della scomparsa del dio della Tempesta di Nerik, o nel mugawar relativo
alla scomparsa di Telipinu (CTH 324).
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olio puro, .DUG.GA (Vo 2’), miele LAL (Vo 3’, 6°) e burro, INUN (Vo 6°),
assolutamente inusuale negli altri testi del tuono.

In questo contesto assume a mio avviso particolare rilevanza anche il verbo
dariya-, ricostruito in (probabile) integrazione a Vo 10°, spesso usato in contesti di
invocazione a uomini e dei. Tutti gli elementi sin qui menzionati e che potrebbero
essere indicatori della presenza di un rito di evocazione sono presenti sul verso della
tavola, mentre il recto presenta la terminologia tipica delle cerimonie d’offerta. Questo
rispecchia d’altronde la struttura tipica degli Evokationsrituale, in cui la descrizione
della materia magica da utilizzare e dei preparativi per I’evocazione, i quali avvengono
anche tramite offerte e libagioni, precede di norma il rito vero e proprio.

La parte conservata del recto contiene la descrizione di una serie di libagioni
effettuate davanti alla finestra in onore del dio della Tempesta del cielo, con un vaso da
libagioni d’argento, e del dio della Tempesta della citta di Hulasa. Questa ipostasi locale
del dio € menzionata anche nel frammento KBo XXV 191, attribuito, forse

impropriamente, a CTH 630, la festa della Luna e del Tuono®®®

. Durante la festa per
Istar di Samuha CTH 712 il dio riceve offerte in una lista divina documentata in KUB
XLVII 64 e in KUB XXVII 1, subito dopo il dio della Tempesta di Kuliwisna.
Nell’inventario di déi della tempesta KUB XLIV 1, infine, ¢ documentata una festa del
mese, EZEN, ITU per questa divinita.

Hulasa ¢ attestata come citta situata presso TarSa e facente parte
dell’amministrazione di Kizzuwatna nel testo KUB XL 2, Ro 33 (CTH 641.1), relativo
alla fondazione e all’organizzazione di un culto di Ihara in questa regione®®. Il dato &
concorde con quanto sappiamo circa le origini dei rituali di invocazione.

La descrizione delle libagioni, precedute da frazioni di pane (cf. pdr-si-ia a Ro
2’), non diverge sensibilmente da quelle note da altre cerimonie festive ittite, sebbene la
presenza di offerte fatte davanti alla finestra, GISAB, sia un elemento caratteristico,
anche se non esclusivo, dei testi del tuono. Alle offerte segue la cottura di parti animali,
rispettivamente fegato, interiora, 1’ “osso del walla-", cotto in zuppa di carne, la testa e
il petto di un bue. La presenza di focolari su cui vengono cotte carni e alimenti di
diversa natura ¢ caratteristica anche dei riti ittiti di evocazione. La procedura sembra
proseguire nel paragrafo successivo, dove sono menzionati pani di diverse misure e

ancora dei tipi di carne.

668 Si vedano le considerazioni fatte in proposito alle pp. 382-383.
*9 pubblicato da A. Chrzanowska (ed.), hethiter.net/: CTH 641.1
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Il verso del testo, per quanto frammentario, presenta come abbiamo visto il lessico
tipico del rituali ittiti di evocazione. Da quanto conservato, sembra essere descritta la
preparazione di un sentiero rituale, su cui vengono versati olio, miele e burro. La
presenza di un discorso diretto, indicato dalla presenza della particella -war alla riga Vo
4’, ¢ in questo senso una conferma del carattere evocatorio della cerimonia.

In definitiva, il testo non presenta alcuno degli elementi caratteristici delle
cerimonie del tuono. Il carattere del testo, e I’importante menzione della citta di Hulasa,
sembrano collocare il componimento nella sfera culturale kizzuwatnea. Il sostantivo
[te]-Tet"-he-es5-na-as leggibile con relativa certezza nel colofone ¢ 1'unico elemento su

cui si basa la sua attribuzione a CTH 631

Il testo ricorda da vicino, per struttura e lessico, un altro rituale inserito tra i

frammenti di testi festivi in CTH 670, KBo XXX 119 ( 330/r).

KBo XXX 119%7°

Trascrizione

RO’
x+1 [ ]-Ti" Se-ra-as-s[a-an
2 ] A-NA PIM [
LR x “SBANSUR ADKID [
| nla-as-ta MUNUS.LUGAL an-x[
5 1 "UNiG.Gig" 4
6’ [ ]_a '_UZU1X X [
7o Ix[
8
9
100 [ Ix—an|

670 1] testo & trascritto da D. Groddek, 2002a, pp. 167-168. Rispetto all’autografia inverto I’ordine del

recto e del verso, basandomi sulla sequenza di operazioni descritta in KBo XX 64.
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1"

12° [ |x-i [n]a-a[s-sal]-an [x X] X X [

13> [ M URUbu-u— [la-as-Sa par-si-ia' na-at-"Sa'-an S[u-

14 1 Y*NIG.GIG ""YSA YYywa-Tal-la-[a§ ha-as-ta-i]

15 | ]x PA-NI DINGIR*™ 3-SU si-pa-an-ti nam-"ma’ [

16° [ Su-un (?)]-na-i na-an-sa-an WAZU EGIR-pa [

177 PI'M S4-ME-E BI-IB-RU GUSKIN GESTIN-i[¢

18 [ ] 'KU'.BABBAR la-a-hu-i nu A-NA MUNUS.LUGAL a-
k[u-an-na

190 | GU]SKIN GESTIN-it pa-an-ku-it 2-SU [
200 | A-N14 “*BANSUR AD.KID da-a-i [
210 [ Pmla-a-li-ia "UTU e-ku-zi n[am-ma

[

22’ EG]IR-pa A-NA PIM da-Ta'-i

23 LUSAIGI A-NA PIM "RV
24° [ arl-ha da-a-"i' na-an(-)[
25 [ ]-"i" nu "™MUNUS".LUGAL x[
260 [ Jza'()lx (0] x [
27 [ 1xxx|[
28° [ 1xx[
Vo'
x+1 [x X (X)] X x
2 [xx(x)]-Ta-as-na-x|
37 [xx(x)] M Y[
4 [xx (x) DINGIJR.LUM® .45 DINGIR]
5 [xx (¥) ()la’-a-Tra ()]
6’ [xx(X)]x °x[
7 [xx(x) plé-e-x[
8  [xx(x) Ix-ku-x[

9  [xx(x)]Sa-ra-x|
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100 [xx(X)]x kat-ta bu-u-i[a-an-zi?

11" [xx(x) ]-li-in da-a-[

127 [xx(X) X ti-ia-zi nu[xxX]xxX Se'l-er|

13> [xx(x)] T.NUN la-a-hu-[i Se-eJr'-ma-as-Sa-an |

14 [xx(x) ki-i]s-Sa-an me-m[a-i]

15 [ka-a-$a-wa-at-ta KASKAL-a[n? x x]x-Tit x|

16° [x x ]x LAL-ia pa-ap-plar-as-hu-un] nu-wa-as-$|a-an
17 [x X hlu-u-ia-§i nu-wa-as-"Sa'-an SiGa—[

18 [xxXx |x nam-ma-kan MUNUS.LUGAL BI-IB-R[U

19°  [xxx-aln EGIR-pa A-NA "M “[*V

20° [x x LU]‘MESMUHALDIM—ma ku-i§ ha-as-du-"u'-[ir
21 [xx ()]x "WMPSMUHALDIM PU.GUR 3-SUX]
22> [xx (X)]-an ha-as-Si-i ti-an-zi nla-

23’ [xx(x) dla-a-i ha-a-as-Su-us-ma X[

24> [xx(X) |x pé-di da-"ga'-an-z[i-pa-an

25 [

Traduzione

Ro
§ 1 (x+1-6")
[...] egli [verbo 3* pers. sg.] € sop[ra...]. [...] per il dio della Tempesta [...] un tavolo di

vimini [...] e poi laregina [...] i fegati [...], [...] carne di [...].

§2(7-97)

(testo troppo frammentario per consentire una traduzione)

§3(10°-16”)
[...]lelo[...]. [...] lo spezza e lo [...]. [...] il fegato, le interiora, I’0sso del walla- [...]

davanti al dio liba tre volte e [ .. .riem]pie? e I’indovino di nuovo [...].
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§4(17°-22°)

[...] il dio della tempesta del cielo con un rhyton d’oro di vino [...], [...] d’argento
versa ¢ [...] da b[ere] per la regina. [...] d’oro tutto il vino due volte [...], [...] dispone
[su]l tavolo di vimini [...]. [...] beve a Maliya e alla divinita solare, e p[oi...] dispone di

nuovo per il dio della Tempesta.

§5(23°-28")
[...1] cop]piere per il dio della Tempesta della citta di [...] porta via e lo [...] e la regina

[..]

Vo
§ 6 (x+1-8”)

(testo troppo frammentario per consentire una traduzione)

§7(9°-14%)
[...] corr[ono’] giu [...] prende un [...], [...] entra e [...] sopra [...] vers[a] burro e

[sopr]a [...] recita nel modo seguente:

§ 8(15°-19’)
“[Ecco] per te [...] un sentiero con [...], miele ho cosparso ¢ [...] (ac)corri e lana (det.)

[...] e laregina (con) un rhyton [...] di nuovo al dio della Tempesta della citta di [...]

§9(20°-25)
[...] ma 1 cuochi [...] quella sterpaglia che [...]. I cuochi [...] 3 volte a Nergal [...]

dispongono presso il focolare e [...] prende. Le ceneri [...] nel luogo [...] il pavimento

(acc)[...].

I1 discorso diretto contenuto nel paragrafo 8 identifica chiaramente KBo XXX 119
come un rituale di evocazione. La formula introdotta da kasa=wa, “ecco” seguita da una
serie di verbi alla seconda persona singolare costituisce uno stilema di questo tipo di
invocazioni. Le analogie, formali e contenutistiche, tra KBo XXX 119 e KBo XX 64

sono notevoli e tali a mio avviso da consentire di trattare i due testi come paralleli.

269



L’officiante del rituale ¢ con ogni probabilita il LUAZU, il quale riveste la stessa
funzione anche nei rituali di evocazione CTH 483, CTH 484 ¢ CTH 716.2. 11 testo KBo
XXX 119 menziona anche la regina, in Ro 25’ ¢ Vo 18°.

La cerimonia di libagione in onore del dio della Tempesta del cielo e di una sua
ipostasi locale, identificata con il dio della Tempesta di Hulasa, ¢ contestuale alla
preparazione della materia magica necessaria al rito. Difficile dire, dato lo stato
frammentario di entrambe le tavole, se I’invocazione sia rivolta al dio della tempesta, il
che appare comunque probabile.

La menzione di "U.GUR, corrispondente alla divinitd mesopotamica Nergal, per
la quale i cuochi sembrano effettuare tre libagioni o offerte, ¢ particolarmente
interessante. La presenza di una divinita dell’Oltretomba si lega a mio avviso ad un rito
di eliminazione tramite sepoltura del materiale magico utilizzato nel corso della
cerimonia. L’azione di “sotterrare”, hariyanzi, menzionata in KBo XX 64, Vo 12’°, ¢
indicativa in questo senso. Nel rituale KUB LVIII 83, II 14ss. (CTH 418), eseguito
quando un nemico commette un reato contro la coppia reale®’!, i resti delle offerte
vengono sepolti in un luogo non toccato da mano umana: D nla-as-ta ku-up-tar A-NA
PUSUTUL TUR  an-da la-hu-wa-an-zi / ) [na-aln dam-me-li pé-di ha-ri-ia-a-n-zi
(...), “il resto dell’offerta lo versano in un piccolo contenitore e lo seppelliscono in un
luogo intatto”. In altri contesti, il seppellimento pud anche rispondere al bisogno di
eliminare le impurita consegnandole alle divinita dell’oltretomba tramite fosse rituali
che mettano in contatto il mondo infero con il mondo supero®’”.

Altre libagioni, nel contesto della cerimonia contenuta nel recto di KBo XXX 119,
vengono effettuate per la coppia costituita dalla divinita solare e Maliya.

Maliya®”, divinita con ogni probabilita legata ad un omonimo fiume, come
mostra la presenza, sia pur rara, del determinativo {D, appartiene allo strato piu arcaico

674

della religione ittita, essendo documentata nel Pantheon di Kane$/Kiiltepe® . Una forma

di culto di tale divinita sembra sopravvivere, soprattutto in Licia, fino in epoca classica.
Maliya ¢ spesso associata, fin dall’epoca antico-ittita, con le ‘“divinita maschili”,

generalmente nella costruzione genitivale "maliyas DINGIR.LUMEg, “gli dei maschili di

7' M. Popko, 1991a, pp. 44-53.
672 Su questo e altri usi delle fosse rituali si veda in particolare B. J. Collins, pp. 224-241
673 Su cui si veda R. Lebrun, 1982, pp. 123-130; G. Frantz —Szabo, 1988, pp. 304-304. Per le attestazioni
del teonimo si veda B. H. L. Van Gessel, 1998, p. 296.
7% La forma Maliyanni, attestata in alcuni casi al plurale (ad esempio maliyannias), ¢ stata analizzata da
R. Lebrun, 1982, p. 123-124, come composto del nome maliya e dell’ampliamento -anni, il quale avrebbe
la funzione di diminutivo, sul modello di Ninatta-Ninattanni. La forma raddoppiata Malimaliya ¢ attestata
come nome di una montagna. L’ esistenza di una cittd Maliya ipotizzata da E. Laroche, 1946-47, p. 85,
non ¢ ad oggi documentata.
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m.”. Secondo A. Archi®”, si tratterebbe di divinitd minori, una sorta di geni del fiume.
La tendenza a raggruppare divinitd minori attorno ad una divinita principale troverebbe,
secondo lo studioso, la sua origine in area hurrita e si sarebbe diffusa in Anatolia con la
mediazione di Kizzuwatna. Ipotesi suggestiva che i testi non consentono purtroppo di
confermare. Interessante notare come, in almeno un caso, in KBo IV 13 (CTH 625), sia

attestata 1’espressione S4 DINGIRMES L(yMES P

maliya, “per M. degli déi maschili”.

Nel testo in analisi, le divinita maschili sono attestate in KBo XXX 119, Ro 4°,
subito prima di una lacuna in cui € contenuto un altro nome di divinita, forse quello
della stessa Maliya. Oltre che con le divinita maschili, Maliya risulta attestata in
associazione con il dio della Tempesta, la divinita solare, PKAL, con Telipinu e con le
divinita dell’eptade, "IMIN.IMIN®' 67,

Abbiamo visto come la presenza del logogramma "U.GUR in KBo XXX 119 Vo
21, qui identificato con la divinita mesopotamica Nergal, sembri connettere in qualche
modo il rito in questione alla sfera dell’oltretomba. Il logogramma viene perod utilizzato
dagli scribi ittiti anche per indicare il nome della divinita hattica Zilipuri®’. Questa &
ben attestata in epoca antico ittita come divinita facente parte della cerchia della dea
Lelwani®”®. Nella “grande assemblea” della festa KI.LAM, Zilipuru®” compare al
diciassettesimo posto, preceduta da Hanikkun e K[atahhi] e seguita da Katimu e Halki.
Nella lista di divinita hattiche contenuta in KBo XXI 85 + KBo VIII 109%,
appartenente alla festa della Luna e del Tuono, Zilipuri ¢ preceduta da Katahhi e seguita
da Walpisu (Ulipasu).

In epoca piu tarda, la divinita compare associata a divinita come DINGIR.MAH e
PGul§, dalla chiara caratterizzazione ctonia. In quest’epoca ’uso del logogramma
U.GUR sembra divenire prevalente. La corrispondenza con Zilipuri € assicurata da passi
paralleli in cui la resa fonetica del nome in un testo corrisponde al logogramma in un
altro®'.

La natura del testo, un rituale di invocazione simile per molti aspetti a quelli gia

noti di derivazione luvio-kizzuwatnea, lascia comunque pensare che "U.GUR

identifichi in questo caso Nergal.

7 A. Archi, 1979, p. 11.
676 R. Lebrun, 1982, p. 127.
%77 Cf. D. Yoshida, 1991, pp. 56-60.
578 Su cui si veda principalmente G. Torri, 1999; H. Otten, 1950, pp. 119-136.
11 nome della divinita & attestato, oltre che con il tema in -7, prevalente, anche con tema -u e -a.
680 parzialmente replicate in KBo XX 70 + KBo XXI 88, Ro II Iss, la cui appartenenza a CTH 630 &
possibile ma non certa. Cf. pp. 398-399. Sulla lista divina si vedano le considerazioni a p. 389.
%81 Cf. D. Yoshida, 1991, p. 59.
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Come conciliare la presenza del sostantivo fethessar, che sembra ricondurre il
testo alla tipologia delle cerimonie ittite del tuono, con gli elementi finora analizzati, dai
quali emerge con evidenza come il testo XX 64, e il probabile parallelo KBo XXX 119,
costituiscano dei riti di evocazione? In nessuna delle cerimonie di CTH 631 sono
presenti, almeno nei frammenti pervenutici, riti del genere. In considerazione di quanto
osservato a proposito della percezione ittita del tuono, avvertito come manifestazione
dell’ira del dio della tempesta, si pud immaginare che in alcuni casi ’abituale cerimonia
del tuono sia stata allargata a comprendere un rito di evocazione atto a placare il dio.

I testi del tuono e i rituali di evocazione come quello rappresentato da KBo XX 64
sembrano pero affondare le proprie radici in sfere culturali diverse: i primi rispondono a
concezioni tipicamente ittite, forse influenzate dalla componente culturale hattica,
mentre i secondi, come gia osservato da V. Haas e G. Wilhelm®®, derivano in ultima
istanza dal milieu culturale luvio della regione di Kizzuwatna, e mostrano forti tracce di
influenza hurrita/nord-siriana. La menzione della citta di Hulasa, documentata come
vicina alla citta di TarSa e dunque facente parte dell’amministrazione di Kizzuwatna, ¢
in questo senso una conferma.

Piu di recente, J. Miller® ha ribadito, anche alla luce dei criteri di datazione
paleografica dei testi, non ancora messi a punto al tempo di V. Haas e G. Wilhelm,
I’origine anatolica, e ittito-luvia in particolare, di molti dei rituali in precedenza
ricondotti alla sfera culturale hurrita-kizzuwatnea. Tale componente di sostrato luvio-
ittita mostra fin dalle origini stretti rapporti anche con lo strato culturale hattico. Le
origini dei riti evocatori presenti in un componimento antico ittita come il mito della
scomparsa di Telipinu, in particolare, non possono essere ricondotti ad influenze nord-
sirlane o mesopotamiche ma devono derivare da questa componente ittito luvia
presente in Anatolia fin dall’epoca antico-ittita. E evidente che, se ipotizziamo una
fusione tra la tradizione ittita delle cerimonie del tuono tuono e la pratica dei rituali di
evocazione di derivazione nord-siriana, il che rimane speculativo, ¢ in questo ambito
culturale, e in epoca sicuramente tarda, che devono essere cercate le sue origini. Occorre
dire pero che 1 testi ittiti che combinano elementi del rituale ed elementi tipici della

tipologia delle feste sono estremamente rari.

682y, Haas - G. Wilhelm, 1974, pp. 9-33.
683 J. Miller, 2004, pp. 441ss.
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In mancanza di ulteriori elementi non ¢ purtroppo possibile inserire il testo in

questione in un quadro piu definito, né definirne con precisione la funzione.

2.2.5.b KBo XVII 76

Trascrizione
Rol
1 [ | ti-it-ha-a-i nu ma-a-an X[
2 [ |x-ri ma-a-na-as an-dur-|za]
3 [ |x-ri na-as-ta MUNUS.LUGAL an-da [
4 [ (-)ils-ta-al-la-hu-un lu-ut-ti-[ia-
5 [ —d]a? nu-us-Sa-an MUNUS.LUGAL ha-I[e-en-tu-
6 1 nu A-NA MUNUS.LUGAL “YU.HUB [
7 [ pla-a-i na-an par-si-|ia]

Traduzione

Rol

§1(1-3)

“[...] tuona, se [...], se egli [...] dent[ro...], allora la regina [...] dentro.

§2 (4-5)
[...(-)ilStallahun [...]la finestra [...] e la regina [nel’] hallentiu-]

§3 (6-7)
[...] e alla regina un/il sordo [... d]a e lo spezza.

Il frammento 95/u, contenente parte della prima colonna del recto, ¢ con ogni
probabilita da attribuire al corpus dei testi del tuono, in ragione della presenza chiara del
verbo fetha- alla riga 1. La menzione dello scoppio del tuono nella prima riga del testo ¢
la marca tipica di questo genere di componimenti. La ripetizione della congiunzione

ipotetica man ¢ conforme alla tendenza, tipica dei testi del tuono, a specificare in che
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modo la festa del tuono dovra essere eseguita a seconda del luogo e dell’attivita del
sovrano. A questo genere documentario rinviano anche la menzione della finestra,
luttiya- alla riga 4 e la partecipazione della regina ai riti. Una collocazione piu precisa
del frammento non ¢ pero possibile, date le condizioni estremamente frammentarie in
cui ci € pervenuto. Dal testo emergono perd due elementi piuttosto particolari su cui
vale la pena soffermarsi. Alla riga 4 si legge (-)ils-ta-al-la-hu-un. Risulta difficile
analizzare tale forma. La terminazione -un sembra quella del preterito di prima persona
singolare della classe dei verbi in -4i. Nel testo di Anitta ¢ attestata una forma fa-la-ah-
hu-un, “ho lasciato”, dal verbo dala, daliya- . Dalla collazione sulla fotografia non
sembra pero esservi spazio tra i segni IS e TA, i quali devono dunque essere considerati
parte della stessa parola. La presenza di un preterito di prima persona risulterebbe
inoltre estremamente inusuale nel contesto di una descrizione di festa, essendo piuttosto
tipica di altri componimenti di carattere religioso come le preghiere. Si potrebbe allora
pensare ad un accusativo di caso comune di un sostantivo altrimenti non attestato.
Insolita, nel contesto di una festa del tuono, ¢ poi la menzione del sordo, LUHUB.
Questa speciale categoria di funzionari®® non risulta infatti documentata in alcuno dei
documenti principali sinora analizzati, pur comparendo in testi, come KUB LV 39, in
qualche modo legati alla festa della luna e del tuono®®. Nella prassi rituale ittita, il
sordo svolge generalmente un ruolo nel corso di operazioni di purificazione del sovrano.
Il frammento qui in analisi € purtroppo troppo frammentario per consentire la
formulazione di ipotesi relative alla funzione di tale funzionario, il quale sembra

coinvolto in un rito di frazione del pane.

2.2.5.c KBo XIII 227

Trascrizione
Rol

1 [xx]x “USA[GI
2 [a]r-ki-u-az |

684 Su cui si veda S.Velharticka, 2009, pp. 324-339. Per le attestazioni si veda anche F. Pecchioli Daddi,
1982, pp. 572-573.
585 Infra, pp. 303ss.
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3 [e-e]p?-zi as-x[
4 Thute "OMESALAIM.ZU,
5 hu-u-wa-is-kan-z[i
6 ki-e-ma-pat ti-ia-an-(zi
7 hu-ia-an-zi ""SAGI [I NINDA.GUR4.RA LUGAL-i]
8  pa-a-i LUGAL-us par-si-ia tak-ka[n wa-ki
9 YUSAGI-a§ LUGAL-i NINDA.GUR4.RA e-e[p-zi
10 na-as-ta pa-ra-a pé-e-da-i |
11 A-NA "““MBALAM.ZU, a-da-a[n-na
12 pa-a-i 1 NINDA ki-is-tu-un 1 r[i-
13 e-u-wa-as par-Su-u-ur 1 DUGJ
14 10NAR-i $4 E™ 1 x[
15 1 DUG wa-al-hi 1 DUG KAS.GESTIN [
16 ki-is-Sa-an-pat da-as-k[an-zi
17 LUGAL-u$ a-ku-an-na u-e-elk-zi LI'JMESSAGI]686
18 GAL™A y-da-an-zi "V
19 a-ra-ah-za u-da-i DU[MUMES E.GAL a-ku-an-na (?)
20 pa-a-an-zi gi-nu-wla-as GAD™* da-a-an-zi
21 ta Su-up-pi-wa-as-hla-na-al-li-ia-as ti-an-zi (?7)
22 LUGAL-us MUNUS.LUGAL-as-sa [
23 a-ru-wa-an-zi |
24 ar-ki-u-i [
25 [gal-gall-tu-u-r[i ha-az-zi-is-kan-zi
26 [ Ix[
Traduzione
Rol
§1(1-16)

68 Cf. KBo XXV 61, Ro'll, 12.
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“[...] un cop[piere...] dall’arkiu- (abl.) [...pren]de? [...]. [...le cose] che i gio[colieri...]
corron[o...] mentre queste (le) dispongo[no...]. [...] si affrettano, il coppiere da [una
pagnotta al re], il re (la) spezza (e ne) [morde] un pez[zo]. Il coppiere pren[de] la
pagnotta dal re e la porta fuori. [...] da da mangia[re] ai giocolieri: un vassoio da pane,
un [...], zuppa di legumi687, un recipiente [...] dieci al cantore NAR della casa (?) [...]
una coppa di bevanda walhi-, una coppa di vino KAS.GESTIN [...] in questo modo

pren[dono...].”

§ 2 (17-26)

“Il re coman[da] da bere, [i coppieri] portano le coppe, il [...] porta da fuori, i
fun[zionari di Palazzo danno [da bere (?)... prendono i panni] per le ginoc[chia ] e (1i)
[dispongono] sul Suppiwashanalli-...].11 re e la regina [...] si inginocchiano [...]

2

nell’arkiu- [...] suonano il galgalturi- [...].

L’appartenenza del frammento 2203/g al corpus dei testi del tuono ¢
estremamente dubbia. Esso ¢ 1’'unico a provenire dal Haus am Hang, mentre gli altri
frammenti del corpus provengono prevalentemente dagli edifici A e B di Biiyiikkale. Il
testo, nella parte conservata, descrive dapprima una serie di operazioni rituali a cui
partecipano dei giocolieri e un coppiere, il quale porge al re una pagnotta perché questi
la spezzi. Nella parte rimanente del primo paragrafo ¢ descritta quella che sembra essere
una distribuzione di cibo e bevande ai giocolieri, forse da parte del sovrano. Il paragrafo
successivo si apre con la frase LUGAL-us akuanna wekzi, “il re domanda da bere”.
Tale espressione ¢ documentata anche nel testo KBo XX 8, in ductus OS e attualmente

collocato tra i testi del tuono in CTH 631°%%,

2.2.5.d KBo XX 8

Trascrizione

9

Ro' I

x+1 LUGAL-us a-ku-an-nla u-e-ek-zi
2’ 1 NINDA.GUR4.RA EM-SA GAL [

887 Sull’espressione euwas parsur si veda CHD, P, p. 194.
588 11 testo & stato trascritto da E. Neu, 1980, pp. 69-71.
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3’ LUGAL-wa-a§ MUNUS.LUGAL-as-§[a gi-nu-wa-as GAD™* da-an-zi
4 ti-an-zi pa-ta-a[n-na SSGIR.GUB da-an-zi

5>  DUMUMPE.GAL a-ap-[pa pa-a-an-zi ta-az A-SAR-SU-NU ap-pa-an-zi]
6’ LUGAL-us MUNUS.LUGAL-as-sa sa-ra-a t[i-en-zi

7 ar-ki-u-wa-az LU‘MES§a—a@-ta—r[i-li—e§

8  ma-a-ak-ki-iz-zi-ia-as Su-u-uh-hi(-)[

9 ar-ki-i-u-az pa-u-wa-an-zi mle-mi-ia-an-zi (?7)
10° LU’MESALAM.ZUg pa-wa-an-zi te ma-a-|ak-ki-iz-zi-
11’ nu-uz-za 2-at 2-at ki-is-Sar-ta X[

12> "WSAGI LUGAL-i NINDA.GUR4.RA pa-a-i LUGAL-us [

13> e-ep-zi ta-as-ta pa-ra-a pé-e-da-i

14 LU 9“BANSUR NINDAj_ip-pu-la-a§-ne vi-da-i 2 X[

15° 2 NINDA.GUR4RA KU,.KU, ““BANSUR-i ki-an-ta t[u-

16>  SSBANSUR-as ta-pu-us-za |

177 LUGAL-u$ a-ku-an-na ti-e-ek-zi ""MPSSAGI GALY [t-da-an-zi

18 ir-ha-an-zi LUGAL-a§ MUNUS.LUGAL-a$-Sa gi-nu-wa-as GADY'*

dla-a-n-zi
19°  ti-an-zi pa-ta-an-na SSGIR.GUB-i§ da-an-zi na-a(t
20° DUMUM[Eg] E.GAL a-ap-pa pa-a-an-zi ta-az A-SAR-S[U-NU ap-pa-an-
zi|

Vo'V

1 [NPAYRYi-iS-tu-un tak-Se-eS-<Sar>-Se-ta 4 NINDA X[

2 [x] NINDA 30-is 1 NINDA ZL.LHAR.HAR 25-is X[

3 [x] NINDAwa—ga—a-da—a§ 5BAN[

4 Se-me-e-na-as§ hu-u-up-pa-ra-as Su-u-us |

5 na-as-sa-an Glgpu-u-ri-ia-ai BABBAR kli-it-ta(-)

6  Se-me-hu-ni-it Su-u-us Se-e-ra-a-S[-an
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7 1 NINDA ha-a-li-is ha-as-ti-ia-as Sar-x-|

GIS

8 na-as-Sa-an " za-al-|wa-ni-

B DUG « x
9 ha-du-kan Se-e-er ha-n[e-es-Sa-
10 par-Sa-an-da Se-e-ra-as-S|a-an

11 pyyri-as BABBAR ki-it-[ta(-)

¥ GIS .
12 na-as-sa-an " lu-u-la-[i-

¥ GIS .
13 na-as-sa-an " lu-u-l[a-i-
14 Su-ma-an-za-ni ga-|

15 l-e e-ru-hi-in KAS x[

16 Se-e-ra-as-Sa-an X[

17 1DUG’ 1[I

Traduzione

Rol

§1 (x+1-57)
“Il re [domanda] da ber[e...], una pagnotta amara di grandi dimensioni [...]. [l re e la
regina [prendono 1 panni per le ginocchia...] dispongono e [prendono il poggiapie]di

[...]. Gli impiegati di Palazzo entra[no e occupano i loro posti].”

§2 (6°-13”)

“Il re e la regina si alza[no...] dall’arkiu- 1 cantori Sahtarilies [...]. D[icono] di andare
sul tetto dell’edificio makzi-[...] dall’arkiu-. [...] andare [...] 1 giocolieri ed essi [...] €
due a due con la mano [...]. Il coppiere da una pagnotta al re; il re [...] prende e la porta
via.”

§3 (14°-16")

“Un attendente al tavolo porta il pane zippulasni-, due [...], due pagnotte dolci sono

deposte sul tavolo [...] a lato del tavolo [...].”
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§4 (17°-20%)
Il re domanda da bere; i coppieri [portano] le coppe [...] finiscono, il re e la regina
pr[endono] 1 panni per le ginocchia [...] dispongono e prendono il poggiapiedi e 1[o...].

Gli impiegati di Palazzo entrano e prendono i [loro] posti.
Vo' IV

§5(1-3)
“Un kistu- (sta 1a), e la sua disposizione (¢ la seguente): 4 pani [...] pane “da 30”, un

pane ZLHAR.HAR “da 25 [..., x] pani wagata- di cinque BAN [...].”

§6 (4-8)
“Una recipiente huppar pieno di Semena- [...] ed ¢ disposto su dei vassoi puri- bianchi
[...] riempito con . [...] e sopra [...]. [...] una forma di pane “d’0sso” [...] € su un

tavolo zaluwani- [...]”

§7 (9-16)
“hadukan sopra un vaso [zane[§§a7...] spezzano e sopra |[...] su dei vassoi puri- bianchi
¢/sono de[posto/i ...] e li [...] lulai[...] e li [...] lulail...] al/sul Suman- [...] un

contenitore eruhi- di birra [...] e sopra [...]”

Commento filologico

9

Ro' I

8’. Il sostantivo (E)makizi(ya)-, makkizzi(ya)- indica un edificio o una parte di questo,
sovente menzionato contestualmente alla casa hesta-. Cf. CHD, P, p.123; HEG, L-
M, p. 99.

9’.  Per la proposta di integrazione m[emianzi cf. CHD, L-N, p. 123. Contra E. Neu,
1980, p. 69, il quale legge al termine della riga 9’: (...) te ma-a-[, ripreso da HEG,
P, p. 375.

11’.  La forma distributiva 2-at 2-at potrebbe essere analizzata come uno strumentale

con terminazione -at. Cf. H. A. Hoffner Jr. — C. Melchert, 2008, p. 156.  kissarta

costituisce, assieme a kissarit, il caso strumentale di kesSar, “mano”.
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17°.

10.

12.

14.

17.

L’integrazione [u-da-an-zi] € suggerita da KBo XXV 61, Ro’ 11 5°, 137, Vo' 12;
KBo XXV 62, Vo’ 3".

Vo' IV

Accolgo la proposta di E. Neu®® di emendare il testo come tdk-Se-es-<sar>-Se-ta
sulla base di KBo XVII 29+, Ro I 6° A questo esempio si pud aggiungere oggi
KBo X 28, V 12. Cosi anche HEG, T, D/1, p. 47. Sulla sintassi di questo periodo
si veda E. Rieken, 1999, p. 388.

hadukan potrebbe essere analizzato come un nom.-acc. neutro dell’aggettivo
haduga-, “terribile” o, considerando il -kan finale una particella enclitica, come un
imperativo di 3" pers. sg. del verbo hat-, “asciugare”, “seccare” o come un
nominativo-accusativo neutro di un sostantivo hadu- altrimenti non attestato®”.
Come riportato in autografia, e confermato dalla collazione sulla fotografia, il
segno DUG al termine della riga ¢ scritto con due cunei verticali semplici. In base
alla lettura NI proposta da E. Neu®' per il segno parzialmente leggibile dopo HA,
si potrebbe pensare ad un’integrazione DUGba—n[e—e§-§a-. Su questo tipo di
recipiente si veda HW?, pp. 145-148.

La forma parsanda ¢é analizzabile come la 3* pers. pl. del mediopassivo presente
indicativo di pars-. Difficile dire quale significato si debba attribuire all’uso della
forma mediopassiva nella frase in questione.

Come suggerito dal determinativo, il termine SSiula- o “lulai- indica un non
meglio identificato oggetto di legno®”.

Il termine suman indica una pianta acquatica spesso usata nel corso di rituali.
HEG, S/2, p. 1149, a cui si rimanda per le attestazioni, traduce il sostantivo con
“Schilfrohr”, “Birne” i.e. “canna”, “giunco”.

I due segni parzialmente leggibili sull’ultima riga del frammento vengono letti,

seppur ipoteticamente, da E. Neu®” come 1 DUG’ N[AM- o 1 "Y%x[. In nota, lo

stesso autore propone alternativamente la lettura 1 ga-ti-x|.

%9 E.Neu, 1980, p. 70, n. 258.

% Cf. HW?, p. 525.

1 E. Neu, 1980, p. 70.

92 Cf. CHD, L-N, p. 80; HEG, L-M, p. 71.
%3 E. Neu, 1980, p. 71.
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Come nel caso di KBo XIII 227, non mi sembrano esservi elementi, dal punto di
vista strutturale e contenutistico, per attribuire KBo XX 8 a CTH 631. Similitudini con
KBo XIII 227 e KBo XX 8 sono state notate® anche per quanto riguarda il gruppo di
testi composto da KBo XXV 61+

inserito in CTH 627, e dai frammenti XXV 62 ¢ 63%° (CTH 669), in join indiretto
k697

, attribuito ipoteticamente alla festa del KI.LAM e

secondo le Concordanze di S. Kosa

61+

, 1 quali costituiscono un duplicato di KBo XXV

I frammenti del gruppo cosi composto descrivono un rito di libagione effettuato
dalla coppia reale in onore di una serie di divinita hattiche. La frase LUGAL-us
akuanna wekzi sembra segnalare ’inizio della cerimonia. La libagione ¢ effettuata in
onore di un gruppo di divinitd hattiche ben attestato in epoca antico ittita®®, a
cominciare dal Salli asessar della festa del KI.LAM. In KBo XXV 61+ il gruppo divino
si delinea come segue: Pim URUZiplanda, [Katahhi], Ulza, Uliwa,Su, [Katarzas]u,
Susumahi, Simmisu, Hara<t>§i e, dopo una lacuna che copre almeno due teonimi,
Wa,wa,hSu. Sul verso della tavoletta si leggono poi i nomi Takiehau, KuzaniSu e
Tahpillanu. Si tratta della sequenza di divinita, organizzate per coppie divine, che
occupa le posizioni 28-33 nella cerimonia “del bere” che ha luogo durante la “grande
assemblea” del KILLAM®”. In KBo XX 61 sono menzionati ""Hattu§ Te<te>3hapi
[K]atahhi, mentre in KBo XXV 62 si leggono i nomi di Tuhasail e Zuliya.

Pur essendovi documentata la frase LUGAL-us akuanna wekzi, né in KBo XIII
227 n¢ in KBo XX 8 sono menzionate pero divinita hattiche. Tale gruppo divino non
risulta del resto attestato in alcuno dei testi attribuibili con certezza a CTH 631, nei quali
— lo ricordiamo — la frase LUGAL-us$ akuwanna wekzi non ¢ mai documentata.

La cerimonia che segue alla libagione, e che prevede la disposizione di panni per
le ginocchia e di un poggiapiedi, ¢ descritta in tutti i frammenti minori fin qui analizzati.
E la somiglianza di queste operazioni rituali con quella descritta in KBo XVII 74+ Ro I
9ss. // KBo XVII 11+, Ro I 9ss. a motivare a mio avviso I’inserimento di KBo XIII 227
e KBo XX 8 nel corpus dei testi del tuono. La stessa cerimonia ¢ presente infatti in altri

due frammenti attualmente inseriti in CTH 631, KUB XXXIV 120 e HFAC 50.

% Ivi, pp. 69.
% KBo XXV 61 + KUB XXXIX 94 + KBo XL 79. KBo XXV 61 ¢ pubblicato da E. Neu, 1980, pp. 134-
136; KUB XXXIX 94 da D. Groddek, 2002a, p. 39, il quale propone un join indiretto con KBo XXX 32.
5% pubblicati da E. Neu, 1980, pp. 136-138.
97 S. Kosak, hethiter.net/: hetkonk (v. 1.87).
% Cf. D. Yoshida, 1996, pp. 77-81.
% i, p. 77.
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2.2.5.e KUB XXXIV 120

Trascrizione
x+1 [ |x-zi x[
2 1-zi LUMSSSBANSUR (?)
30 |x pa-an-zi LUGAL [
| ge-nu-wla-a5 GAD™ da-a[n-zi
5 0 X Su-up-pi-wa-as-ha-nla-al-li-ia-as
6’ [ti-an-zi  pla-a-ta-an-na GISG‘IR.G[UB
7 |da-an-zi GISGiR.GU]B ta-a-ga-an tli-an-zi
8 [ LUS]AGI.A hu-u-up-pla-ri Si-pa-an-ti
9 pél-e-d-a-i LUGAL-as
10> (tracce)

Il piccolo frammento contiene la descrizione della medesima operazione rituale
descritta in KBo XVII 74+, Ro I 9ss., I’azione, da parte degli attendenti al tavolo, di
portare panni per le ginocchia e poggiapiedi al re e alla regina, 1 quali li dispongono
rispettivamente sul Suppiwashanalli- e a terra. Il frammento non costituisce un duplicato
di KBo XVII 74+ dal momento che, dalla distribuzione del testo in KUB XXXIV 120,
la successione delle operazioni non sembra essere esattamente la stessa in entrambi 1
documenti.

Il frammento ¢ duplicato da un altro testo inserito in CTH 631, HFAC 50, le cui

dimensioni estremamente limitate ne rendono pero difficile 1’analisi.
p

2.2.5.f HFAC 50 (NBC 11825)

[
[

xx|

LJUGAL-wa-as MUNUS.[LUGAL-as-5a

[gi-nu-wa-as GAID™ d[a-an-zi

[Su-up-pi-wal-as-ha-n|a-al-li-ia-as ti-an-zi

[

pla-ta-an-nla SSGIR.GUB
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6 [ |-ne da-gla-an

L’ appartenenza dei due frammenti al corpus dei testi del tuono € possibile ma non
certa. La descrizione del medesimo rito, implicante 1’uso di panni per le ginocchia e di
poggiapiedi da parte della coppia reale non ¢ infatti a mio avviso sufficiente come
criterio di attribuzione. I testi del tuono, pur includendo, in quanto Festbeschreibungen,
riti e cerimonie tipiche di questa categoria testuale, descritti con un formulario standard,
presentano alcune particolarita distintive sulla cui base ¢ possibile stabilirne con
ragionevole certezza il grado di appartenenza al corpus. Tra queste, come abbiamo
osservato, vi ¢ la menzione del tuono o la descrizione di riti che hanno luogo presso la
finestra. Seppur attestato in KBo XVII 74+ // KBo XVII 11+, I'uso di oggetti rituali
come il genuwas GAD o il S5GIR.GUB non ¢, a mio avviso, un elemento distintivo
delle feste del tuono, essendo presente, come osservato poco sopra, anche in testi, come
KBo XIII 227 o KBo XXV 61+ e duplicati, la cui appartenenza al corpus & quasi
certamente da escludere per ragioni contenutistiche e strutturali.

Un certo grado di affinita tra i frammenti finora analizzati ¢ perd certamente
osservabile. La presenza di un formulario standard, con 1’uso di espressioni come
LUGAL-us akuwanna wekzi, e la descrizione della medesima operazione rituale,
sembrano delineare con evidenza un particolare gruppo di testi, per la maggior parte
antico ittiti, caratterizzati da una certa omogeneita, e che certamente affondano le
proprie radici nella medesima cultura religiosa che ha prodotto le feste del tuono. Allo
stato attuale delle nostre conoscenze, non vi sono pero elementi per ricondurre tali
documenti alla stessa tipologia testuale. Una loro collocazione sotto CTH 670 ¢ dunque,
al momento, preferibile.

Considerazioni a parte merita il testo KBo XXV 51+, anch’esso attribuito a CTH
631:

2.2.5.g KBo XXV 51+

Trascrizione

7%+ KBo XXX 31 + FHL 117 + VSNF XII 53. Proposta di join di Th. van den Hout, 1999, p. 147. Cf. S.
Kosak, hethiter.net/: hetkonk (v. 1.87). Come correttamente riportato nelle Concordanze, il join tra KBo
XXX 31 e KBo XVII 19 + KBo XXV 52 + KBo XXX 34, proposto da E. Neu, 1980, p. 113, ¢ con ogni
probabilita da escludere in considerazione del luogo di ritrovamento dei frammenti. KBo XXV 51 + KBo
XXX 31 ¢ stato trascritto da E. Neu, ivi, pp. 113-115. Cf. anche D. Groddek, 2002a, p. 38.
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Ro’l

x+1
PR
3’
4

11’
12°
13°
14°

15°

16
17

18
19
20°
21’

22
23’

24
25’

[ ] FUMESMUHALDIM LUMES SSBANSUR

[ _z]i UGULA "UM*SSMUHALDIM S§i-ti-ni

[ Ix tdk-kian ha-as-sa-an 1-SU

[hu-ia-an-zi (?) UGULA "UM™SMUHALDIM ha-as-si-i 1-SU $i-pa-an-ti
[ Ix 1-SU hu-ia-an-zi

[ si-pla-an-ti “"MSMUHALDIM LUMES 9SBANSUR
[ (-Yd]a’-an-zi UGULA ""MFSMUHALDIM
DUMU.LUGAL

[ hu-ila-an-te-e§ *Si-u-na-an*

[I-NA E.GESTIN plé-da-an-zi DUMU.LUGAL §i-ti-ni

[a-ru-wa-a-iz-zi tla-as ti-e-ez-zi

[ta-as 7-SU ir-ha-a-iz-zi PUITU Pme-ez-zu-ul-la

[Pte-li-pi-nu-uln "GAL.ZU Dtah-pz’-il-la-nu-un

[Pku-uz-za-ni-su-un Dfu—s“u—ma-[zi—in

[GIS."INANNA.TUR DUMU.] LUGAL a-ru-wa-iz-zi UGULA
LUMES\UHALDIM

[DUMU-/i NINDA[mr-ﬁ-in par-Su-ul-1li pa-a-i DUMU.LUGAL-za da-a-i

[DUMU.LUGAL (...) IS]-TU E.GESTIN ii-iz-zi

[na-as I-NA E@]a-le-en-ti-u pa-iz-zi

[LUGAL-u$ hal-mla-"Su'-it-ti ti-e-ez-zi 2-e e-ku-zi
[PUTU Pme-ez-zlu-ul-"la-an-na hu-up-pa-ri Si-pa-an-ti
[GIS PINANNA GAL wa-a)l-ha-an-zi ""M* ALAM.ZUs

[pal-u-es-klan-zi

[LUGAL-us A-NA ""MPSALAM.Z]Us 1 DUG GESTIN ma-ni-ia-ah-hli]

[LUALAM.ZUg a-ru-wa-a-iz-zi ta-az da-a-i (?) tla’ "ma'-a-al-di

[ |-ru

[ -als
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26’

1x-SU

(lacuna di alcune righe tra il frammento FHL 117 e il frammento VSNF XII 53)

29
307
317
327
33”7

1-4i*
|x-pat

]X—ri—i§—z[i?

|-es-ki-zi

Ro IT’

x+1
bR
3’
&

5
o
.
o

9’

10°

11’

12°

13’
14°

7 e-"ku'-z[i
PuTtU PiM’
Phu-ul-l[a

{ras.}

LUGAL-us P
ta-as pa-[

DUG .
ma-an-z[i

DINGIR MUNUS.LUGAL [

LUGAL-u[s
2 e-lku-zi

Si-pla-an-ti

2

(numero imprecisabile di righe mancanti)

x+1’

ma-a-an |
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2’ ISTAR I-N[A
3 29
4 pi-an-|zi

5 ’9 [LU]MES [

6> LUGAL-us [

7 ta-a$ X[

8’ UGULA ""MPSMUHALDIM [
9”  LUGAL-u$

10> LUGAL-us [

11 ta-[as

12> LUGAL-[u$
13,7 D[

(resto del testo in lacuna)

Traduzione

Rol’

§1 (x+1-10%)

“[...] 1 cuochi e gli attendenti al tavolo [...]. Il responsabile dei cuochi [...] per il dio.
[...] e [corrono] una volta al focolare, [il responsabile] dei cuochi liba una volta al
focolare, [...] corrono una volta [...] [...] liba, 1 cuochi e gli attendenti al tavolo
[...prendono/portano’. 11 responsabile dei cuochi [...] il principe [...] corrono, e

portano il dio [nella “casa del vino™], il principe [si inchina] al dio [e]d entra”
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§2 (11°-15%)
“[e offre sette volte nell’ordine: alla dea] Sole, a Mezzulla, [a TelipinJu, a GAL.ZU, a
Tahpillanu, [a Kuzzani3]u, a SuSumahi. [La piccola lira (risuona). Il prin]cipe si inchina.

Il responsabile dei cuochi da [al principe una pagnotta a] pezzi; il principe (l1a) prende.”

§3 (16°-17)

“[1l principe] viene [dal]la “casa del vino” [e] va nel halentiu-."

§4 (18°-217)
[11 re] (si) dispone sul trono e beve due volte: [alla dea Sole e a Mezz]ulla. (Si) liba in
un vaso huppar. La grande lira (risuona). Si colpiscono strumenti a percussione. I

giocolieri [acclama]no.”

§5(22°-23%)
“[1l re ] consegna una coppa di vino [ai cuoch]i. [Un cuoco si inchina e la prende] e

recita.”

(la parte rimanente della colonna ¢ le seguenti sono troppo frammentarie per consentire una traduzione)

I1 testo, nella parte conservata, descrive dapprima una serie di operazioni cultuali
che hanno luogo presso il focolare. La frase hassan 1-SU huiyanzi “corrono una volta al
focolare”, ¢ documentata anche in KUB X 28, I 6 (CTH 598), la festa invernale per la
dea Sole di Arinna, oltre che in una serie di testi festivi antico-ittiti, tra i quali KBo LVI
46, 11 15°, 24’; KBo XXV 31, 1I 10; KBo XX 14 + KBo XXV 33, Ro 15’; KBo XXV
51, 137" Dalla riga Ro I 8, il rito si sposta nell’edificio denominato “casa del vino”,
E.GESTIN, dove ha luogo la libagione in onore di un gruppo divino particolare,
composto da sette divinita hattiche: dea Sole, Mezzulla, Telipinu, GAL.ZU, Tahpillanu,
Kuzzani$u e Susumahi. Il gruppo cosi composto ¢ attestato anche nella gia menzionata
festa invernale per la dea Sole di Arinna CTH 598, in KBo XXIII 61 (CTH 670) e nelle
celebrazioni che hanno luogo durante il settimo e ['ottavo giorno della festa
AN.TAI;ISUMSAR nel tempio della dea Sole (CTH 621)"%. Quest’ultimo testo, in

particolare, presenta forti elementi di somiglianza con il frammento qui in analisi. KBo

70! Sj vedano le attestazioni in HED 3, p. 221.
702 Cf. D. Yoshida, 1992, pp. 144-148.
287



XXV 51+, Ro I x+8°-23” sembra infatti ripetere le operazioni rituali descritte in FHG 7
+ KUB XXXIV 122 + KBo XXX 101+, Vo III, 7’-18’. Le cerimonie
dell’AN.TAH.SUMSAR nel tempio della dea Sole sono precedute da un rito di offerta in
onore del gruppo divino sopra elencato, che ha luogo nella casa del U7 ABAR.DAB.
Tale funzionario ha dunque una funziona analoga a quella rivestita dal LU.GESTIN nel
testo in analisi. Terminata la libagione, il DUMU.LUGAL, qui come in KBo XXV 51
officiante della cerimonia, si sposta nel tempio della divinita solare, dove effettua una
ulteriore libagione per la coppia: dea Sole e Mezzulla. Nel testo in analisi, il principe si
reca invece nel halentiu-, dove effettua la medesima operazione. Sulla base del parallelo
con KBo XX 44 + FHG 7 + KBo XXI 80+ Vo IV 12°, la sequenza divina parzialmente
leggibile nella colonna II di KBo XXV 51+ ¢ ricostruibile come: "UTU - "IM —
Mezzulla — Inara -Hulla - Telipinu - GAL.ZU™®. Entrambe le cerimonie prevedono
dunque offerte per due eptadi diverse. Nel caso della festa AN.TAH.SUM>*®, queste
hanno luogo nel tempio della divinita halki (halkiyas E-ir), mentre lo stato frammentario
in cui ¢ conservata la seconda colonna di KBo XXV 51 non consente di conoscere il
luogo di svolgimento dell’offerta.

Ci troviamo di fronte, evidentemente, alla celebrazione della medesima sequenza
di riti in contesti festivi diversi. Nella festa AN.TAH.SUM®*® vengono inglobate
cerimonie minori, documentate gia in epoca antico ittita e rivolte al culto di divinita
hattiche e ittite organizzate in gruppi rigidamente strutturati. La presenza del
DUMU.LUGAL si giustifica, secondo G. Torri, con la necessita di “ufficializzare”
queste cerimonie secondarie, probabilmente legate a tradizioni locali, inserendole nel
culto di stato’™.

L’eptade composta da dea Sole, Mezzulla, Telipinu, GAL.ZU, Tahpillanu,
Kuzzani$u e Susumahi non ¢ attestata in nessun testo tra quelli attribuibili con certezza
alla tipologia delle feste del tuono. Essa compare pero in KBo XLIX 314 (1329/v), un
frammento inserito in CTH 631 ma che con ogni probabilita deve essere collocato

altrove.

% Cf. D. Yoshida, 1992, p. 149.
"% G. Torri, 2004, p. 461.
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2.2.5.h KBo XLIX 3147%

Trascrizione

Col. sin.

x+1 [ |x-ri- X X
2 0 |-kan-zi
3 |-Tan-zi
4 |x-an-zi
5 0 J-nu-wa'-as-sa da-an-zi
6> | Jx x
Col dr.

x+1 [ Ixx Tha'-as-[

2> [UGULA ""MPSMUHALDIM] GESTIN ha-as-si-[i

3 [LUpal_wa-ta]Z-la-a§ pal-wla-a-iz-zi

"
5
o
.

DUMU.LUGAIL a-ru-wa-a-iz-zi |
SSBANSUR NINDA.GUR4.RA® k[ar-
LUMIESNMUHALDIM A-NA NINDA.GUR,RAM™A x]

x X]-pa ha-as-sa-an 1-SU hu-u-[ia-an-zi

97
10°
11’

nal-as-"ta' nam-ma ha-as-Sa-a[n

[
[
[
[
8’ [LUpal—wa—ta]l—la-a§ pal-wa-a-iz-zi |
[
[UGULA]""M*MUHALDIM ha-as-si-i GESTIN 1-S[U
[

LUpal]-wa-tal—la-a§ pal-wa-a-i|z-zi

12> na-a$-ta nam-ma ha-as-sSa-a[n

13> UGULA "UMPSMUHALDIM GESTIN ha-as-Si-i [

705 Testo trascritto da D. Groddek, 2013, pp. 214-216.
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14° LUpal-wa-tal-la-a§ pal-wa-a-iz-z[i

150 WMESMUHALDIM LUM™ ©SBANSUR NINDA.FGUR,'.[RA da-an-
zi |

16 UGULA "“UMBSMUHALDIM DUMU.LUGAL-ia PA-NI [

17 hu-u-i-ia-an-te-e§ nu "NINDA'.G[UR4.RA

18°  I-NA E'"YZABAR.DAB [pé-da-an-zi

19°  [fla 'DUMU.LUGAL 7 ir-ha-[a-iz-zi "UTU Pme-ez-zu-ul-la]
20" [Pte-1]i-pi-nu "G[AL.ZU Dta@-pz’—il—la—nu-un]
21° [Dk]u-uz-za-ni-§[u-un D§u-§u-ma-§i-in]

22’ [ |-na-x[
Traduzione
Col. dr.

§1 (x+1-3%)
[...] focola[re...il responsabile dei cuochi...] vino al focola[re...]. Il recitatore

palwatalla- recita [...].

§2 (4°-117)

[...il princi]pe si inchina [...] tavolo i pani [...]. [...i] cuochi le pagnotte [...]
cor[rono] una volta al focolare [...]. Il recitatore palwatalla- recita [...]. [...] e di
nuovo il focolare [...]. [l responsabile] dei cuochi [...] una volta vino al focolare

[...]. Il recitatore palwatalla- recita [...].
§3 (12°-14°)
E di nuovo il focolare [...]. Il responsabile dei cuochi [...] vino al focolare. Il

recitatore palwatalla- recita [...].

§4 (15°-18")
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I cuochi e gli attendenti al tavolo [prendono] una pagnotta. Il responsabile dei
cuochi e il principe davanti [...] corrono e [portano] la pagno[tta...] nell’ E

LUZABAR.DAB [...].

§5(19°-22%)
[E] il principe offre sette volte nell’ordine: [alla dea Sole, a Mezzulla, a Tel]ipinu,

a G[AL.ZU, a Tahpillanu, a KJuzzani$u [(e) a Susumahi]. [...]

La menzione di offerte in onore del gruppo divino: PUTU - Mezzulla — Telipinu —
GAL.ZU - Tahpillanu — Kuzzani$u - Su$umahi consente di accostare il frammento
1329/v a KBo XXV 51+ e agli altri testi festivi di varia datazione menzionati in
precedenza. Proprio la presenza di tale gruppo in diverse feste di epoca antico ¢ medio
ittita non consente pero di attribuire con certezza il testo alla categoria delle feste del
tuono. Queste, pur inserendosi in una tradizione hattica, non sembrano infatti prevedere
riti in onore di gruppi divini di questo genere e in nessuna di esse ¢ menzionato il
DUMU.LUGAL.

In CTH 630, la festa della Luna e del tuono, e in particolare nel testo KBo XXV
78, Ro116-18 e Vo IV 17°-19’, una sequenza di riti del tutto analoga a quella descritta
in KBo XXV 51+ ¢ nei testi dell’ AN.TAH.SUM relativi alle cerimonie nel tempio
della dea Sole ¢ effettuata rispettivamente dal re, in un luogo non specificato’”, e dal
principe nella E LUZABAR.DAB. II gruppo divino, composto da "UTU - PIM -
Mezzulla - Inara - Hulla - Telipinu - GAL.ZU, ¢ lo stesso in entrambe le sequenze di
offerta”®’. Si tratta dello stesso gruppo divino venerato, oltre che nel corso della festa
AN.TAH.SUM**®  nella seconda colonna di KBo XXV 51+. La presenza del culto di
eptadi divine di tradizione antico ittita deve essere considerata una particolarita di CTH
630 e non pud a mio avviso essere estesa ad altre cerimonie festive legate al tuono.
Tanto KBo XXV 51+ quanto KBo XLIX 314 devono essere percio collocati sotto CTH
670, in mancanza di elementi certi che ne consentano un’attribuzione alla categoria

testuale delle feste del tuono.

7% Secondo G. Torri, 2004, p. 465, potrebbe trattarsi del tempio di EN.ZU.
7 Si veda il commento alla p. 397.
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2.2.5.1 KBo XLIV 146"

Trascrizione

Col. sin.

x+1 [ -hla-la-[
27 ]
3 [ |-zi nu-us-sa-an
| PIVSKU-KU-UB GESTIN SAs
5 [ |x-ia pé-ra-an ti-i-e-ez-zi
6 [ NIN]DA."GUR4.RA" da-a-i na-an LUGAL-us par-si-

ia

7 [na-an (?) A-NA] “SBANSUR da-a-i DUMU E.GAL 'TLUGAL'-i
8 Jx LUGAL-us GISAB-az ar-ha Si-pa-an-ti
9 Ix Glspu-u-ri-ia-ai da-a-"i" [
10° [ D]IM-m' a-<ru>-wa-iz-zi nu X[
1 [ KAS]."GESTINia "na'-a[t-kin pa-ra-a pé-dla-i
Col. dr.

x+1 XX [

2> LUGAL MUNUS.L[UGAL
3> GUB-a$ a-ku-[wa-an-zi

4 an-da x|

5 MUSAG[

6> LUGAL-us [

77 LUGAL MUNUS.LU[GAL

7% Testo trascritto da H. Roszkowska—Mutschler, 2007, pp. 136-137.
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8’

9’
10°
11’
12°

13°
14°
15°
16
17
18’

19°
20°

Traduzione
Col. sin.

§2(3%-57)

[...]e[...] una brocca di vino di colore rosso [...] dispone davantia [...].

§3 (6-117)

[...] prende una [pa]gnotta e il re la spezza [e la] dispone [sul] tavolo. Un
impiegato di Palazzo [...] al re, il re effettua una libagione dalla finestra [...] pone

sul vassoio puri- [...]. [...] si inchina al dio della tempesta e [...] e vino di birra e

LUGAL-us [

is-ga-ru-"uh' |

1 NINDA.GUR4.RA EM-SA X[
a-as-ka-az "u'-[da-i

LU.MESG A[L] A S‘I[RRU

LUGAL MUNUS.LUGAL
[LUJGAL-u$ hu-up-pa-r[i Si-pa-an-ti
[i1§-pa-an-du-it x|

[ t]a? LU.MESG ALA [SiRRU

["]YSAGI 1 NINDA.GUR4.R[A
na-an-kan LUSA[GI

[(x)]x-ni x[

[xxx]x[

lo [porta via].

(Quanto conservato della colonna destra & troppo frammentario per consentire una traduzione)

Il frammento 76/1 presenta alcuni elementi che ne rendono I’attribuzione a

CTH 631 perlomeno possibile. La colonna sinistra della tavola contiene la
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descrizione di operazioni rituali che hanno luogo presso la finestra, SISAB. Tra
queste vi sono frazioni di pane (r. 6”) e libagioni (r. 8”). L uso di strumenti come il
vassoio puri- e 1 recipienti KUKUBU e iSkaruh, menzionati rispettivamente alla
riga 4° della colonna sinistra e alla 9’ della colonna destra, ¢ documentato nelle
cerimonie del tuono. In KBo XVII 75, Ro I 31-37 e in KBo XX 61, Ro 1II 29-36,
un vassoio puri- di colore rosso ¢ usato per deporre la brocca di vino davanti alla
finestra nel corso dei preparativi alla libagione. Questa avviene, come nel
frammento in analisi, dalla finestra (GISAB—aZ arha).

Particolarmente significativa, infine, mi sembra I’azione di inginocchiarsi al
dio della tempesta, effettuata con ogni probabilita dal re e descritta, seppur in
contesto frammentario, alla riga 10’ della colonna di sinistra. Da tali elementi mi
sembra che emerga una chiara affinita con i riti celebrati nel corso delle feste del
tuono. Il ductus medio ittita del frammento, confermato dalla presenza della
variante MS del segno DA, ¢ del resto compatibile con quello della maggior parte

dei componimenti di questo genere.
2.2.5.1 Ulteriori frammenti

Il quadro dei frammenti ad oggi inseriti in CTH 631 si completa con alcuni
brevi testi che, per loro limitate dimensioni, non offrono elementi di attribuzione

attendibili.

KUB XXXII 132

Rol

1 [mal-a-an I-NA “RVn[e-ri-ik (?)

2 [x EZ]ENy fte-et-hi-is-n[a-as i-ia-anzi’
3 [x]5UDU™ 12]

4 [x "]YSKU-KU-UB KAS x|

5 [ JLUGAL I-NA

6 [ J-us ti-i-Te'-[ez-zi
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7 [pa-rla-a e-e[p-zi

8 [x (x)]x-Tsa’ x[

Traduzione

Rol

§1(1-4)
Quando nella citta di N[erik’...celebrano’] la festa del tuono [...], 5 pecore, 12 [...].

[...] un vaso di birra [...].

§2 (5-7)
[...] 1l re nell’edificio [...] dispo[ne ... por]ge [...].

E la menzione di una festa “del tuono” alla riga 2 a motivare I’inserimento del
frammento 89/a nel corpus dei testi del tuono. In realta il documento non sembra
corrispondere, per quanto ¢ possibile leggere, a questa tipologia testuale, pur
costituendo senza dubbio una descrizione di festa. In esso sembrano essere descritte,
nella prima parte, le offerte destinate alla celebrazione della festa del tuono in una citta
del cui nome si ¢ conservata soltanto parte del primo segno: N[e-. Una lettura N[erik ¢
possibile seppur non del tutto certa. Una festa del tuono ¢ infatti documentata tra le feste
celebrate a Nerik anche nel testo KUB LIII 21, Vo 4°"%. 1l paragrafo successivo sembra
descrivere un rito eseguito dal sovrano all’interno di un edificio.

L’incipit del testo non corrisponde a quello tipico delle cerimonie raccolte in CTH
631, il cui avvio ¢ sempre segnalato dallo scoppio di un tuono che interrompe un’azione
del sovrano. In questo caso, invece, la cerimonia sembra configurarsi in qualche modo
come un evento prestabilito e celebrato in una determinata occasione. I1 dato ¢ conforme
all’ambiguita che caratterizza il genere testuale delle feste del tuono. La rottura della
prima riga, introdotta dalla congiunzione man, non consente purtroppo di sapere a quale

circostanza ¢ legata I’esecuzione della festa.

%9 Si vedano in proposito le pp. 45-46.
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In considerazione di tali incertezze si mantiene, sia pure con qualche dubbio,

I’attribuzione a CTH 631.

IBoT 3.140
Trascrizione
xt1 | Ix[

27 X Sa-ra-a u-en-z[i
30 I-fa™ @i-lam!-ni e-Sa-an-d[a
| Ix nu a-ru-wa-an har-kan-z[i

Traduzione

§2(2°-4’)

[...] vengono sopra [...]. [...] nel hilammar siedo]no [...] e si sono inchinati[

Il minuscolo frammento Bo 1023 non contiene elementi che ne giustifichino
I’attribuzione a CTH 631. Il testo ¢ riconducibile certamente alla tipologia delle

descrizioni di festa ma deve ad oggi essere collocato in CTH 670.

KBo XXX 807"

Trascrizione
Ro’
x+1 [ |-"ta-as-x[
2’ [LUGAL MUNUS.LUGAL ... TU]S-as/GUIB-a§ a-ku-an-zi GIS
PINANNA TUR
3 0 -u]n? LUMES o Su-me-ni-es SIRRV

719 Testo trascritto da D. Groddek, 2002a, p.115.
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4 GIS] PINANNA GAL SirR?Y

5 SJIR?Y
6 [ |-an-[zi]
Vo’
x+1 [ ] LUGAL-Sa x [
22 tuhl-hu-us-"ta |
3 KaM ma-a-na-pa ha-as-$a-a[n-zi)
4 | X tu-un-na-ak-ki-i[s-na-
5 [ |-za a-ni-ia-at-te da-[a-i (x X)] X
6 [ |x-ta-as kat-ta ti-e-ez-zi
70 1x ha-as-si-i da-a-i
8 ha-at-tla-lu-a§ GIS-i

Il testo KBo XXX 80 ¢ collocato nelle Concordanze online di S. KoSak tra i
frammenti di CTH 6317"". In realta il frammento, gravemente lacunoso, non presenta
elementi su cui basare tale attribuzione. Esso costituisce senza dubbio una
Festbeschreibung. Nei paragrafi conservati del recto si fa menzione di una libagione,
effettuata probabilmente dalla coppia reale, in onore di una divinita la cui indicazione ¢
pero persa in lacuna. Il rito ¢ accompagnato dal suono della grande lira e dal canto dei
cantori di Kanes$. L’altra faccia della tavoletta sembra contenere la descrizione della
conclusione delle operazioni cultuali al termine della giornata e 1’inizio delle cerimonie
del giorno successivo, segnalato dall’apertura della tenda (hassanzi). A tale operazione
fa seguito con ogni probabilita [’uscita del sovrano dal tunnakkessar e la deposizione di

offerte presso i1 luoghi sacri dell’edificio. Si tratta di operazioni standard tipiche delle

'S, Kogak, hethiter.net/: hetkonk (v. 1.87).
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cerimonie ittite di carattere festivo, su cui non ¢ possibile basare un’attribuzione del

frammento a CTH 631.
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CAPITOLO III

La festa della Luna e del Tuono (CTH 630)

3.1 INTRODUZIONE

Il testo i cui frammenti sono stati raccolti da E. Laroche in CTH 630 (La [une et le
tonnerre), pur costituendo un documento di grande interesse per la nostra conoscenza
delle feste ittite, non ¢ ancora stato oggetto di studi specifici che riguardino il
componimento nella sua interezza. Esso ¢ stato studiato essenzialmente in relazione alla
lunga lista di divinita hattiche documentata in KUB XXXII 135+ ¢ in KBo XXI 88+. In

"2 E. Laroche ha correttamente sottolineato la

un articolo del 1973 su tale lista divina
matrice hattica del componimento, individuandone la genesi nell’unione di due
cerimonie originariamente distinte e ritenendolo una rielaborazione scribale tarda,
dell’epoca della cosiddetta “riforma” religiosa di Tuthaliya IV'". Questo spiegherebbe,
secondo lo studioso, 1’aspetto arcaizzante che il testo mostra tanto dal punto di vista
formale che da quello contenutistico. Alla luce del corpus dei testi del tuono raccolto in
CTH 631, mi sembra che I’analisi di E. Laroche possa essere oggi ampliata. La festa
della Luna e del tuono non puod infatti, a mio avviso, essere compresa senza essere
inserita nell’ambito piu vasto delle cerimonie ittite del tuono. Come piu volte osservato
per 1 componimenti di CTH 631, ¢ nel particolare significato attribuito dalla cultura
ittita al tuono che hanno origine la cerimonia e il componimento che la descrive. Se si
ammette che 1 testi di questo genere pervenutici corrispondano alle “feste del tuono”
menzionate negli inventari cultuali, il che appare evidente, occorre spiegare il motivo
del carattere di estemporaneita mostrato dagli incipit dei singoli componimenti. Questo
¢ dovuto con ogni probabilita alla necessita di adattare la cerimonia a circostanze
contingenti, legate all’attivita e alla posizione occupata dal sovrano nel momento in cui
il tuono, manifestandosi, rende necessaria la celebrazione della festa. In questo senso, ¢
corretto dire che non esiste una “festa del tuono” intesa come cerimonia a se stante,
ripetibile nel tempo con le stesse modalita. Cio spiega anche, a mio avviso, perché, tra

tutti 1 componimenti del tuono restituitici dagli archivi ittiti, di nessuno, con la sola, pur

"2 E. Laroche, 1973, pp. 83-89.
3] significato e le modalita di tale “riforma” vengono oggi considerevolmente riviste dagli studiosi. Si

vedano in particolare le recenti considerazioni di M. Cammarosano, 2012, pp.345ss.
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significativa, eccezione di KBo XVII 74 // KBo XVII 11, ci sono giunti duplicati. Ogni
testo ¢ legato ad una circostanza particolare e la conservazione di un esemplare per
ciascuna modalita ¢ evidentemente sufficiente.

L’eccezionalita di CTH 630 ¢ data dalla sovrapposizione della festa del tuono ad
una cerimonia festiva gia in corso, e ’adattamento di quest’ultima al modello delle
cerimonie ittite del tuono. Ci si potrebbe chiedere perché sia proprio ’oscura festa della
luna, cerimonia peraltro di difficile interpretazione, ad essere oggetto di tale
rielaborazione. Dal momento che il testo trae origine da una situazione concreta, ci si
attenderebbe la presenza di componimenti analoghi incentrati su altre cerimonie festive.
Eppure non vi ¢ traccia di componimenti originati dalla fusione della festa del tuono con
riti di altro genere. E possibile che questo sia da attribuire alla casualita dei ritrovamenti.
Di molte delle feste che occupavano il calendario ittita non ci ¢ giunto in effetti altro che
il titolo. Un’altra possibilita & che il componimento rifletta la stessa concezione religiosa
arcaica, probabilmente di matrice hattica, in cui devono essere cercate le origini del
testo noto come “La luna che cade dal cielo”’"*. Concezione religiosa a cui sarebbe da
ricondurre il legame particolare che sembra unire in Anatolia I’astro lunare al fenomeno
meteorologico del tuono.

Laroche sottolinea correttamente come il testo tragga origine da quella tradizione
antico-ittita in cui abbiamo visto affondare le proprie radici le cerimonie ittite del tuono.
L’arcaicita del componimento, nonostante la redazione piu antica presenti un ductus
medio-ittita, mi sembra confermata dall’evidente carattere hattico di molti elementi, in

primis le gia menzionate liste di divinita.

3.1.1 La festa della Luna

Come indicato nell’incipit della prima tavola del componimento, KBo XXXII
135+, Ro I 1-3, la festa della Luna e del Tuono ha luogo allorché il lavaggio
purificatorio (warpuwar, in questo caso espresso dall’infinito warpuwanzi’"”) effettuato
in preparazione della festa del dio Luna, EZEN,; "EN.ZU, e in particolare lo

spostamento del sovrano dall’E.DU,,.US.SA, la “casa del lavaggio”, viene interrotto

% Infra, pp. 315ss.
15 §j veda il commento a A, Ro I, 1.
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dallo scoppio di un tuono e il sacerdote “uomo del dio della Tempesta” non & ancora
intervenuto.

Nonostante I’enorme numero di testi di carattere festivo ritrovati negli archivi
ittiti, la menzione della “festa della Luna” rimane ad oggi un hapax. Secondo E.
Laroche’'®, 1’ideogramma EN.ZU indicherebbe qui non una divinita bensi 1’astro, il
corpo celeste e fenomeno fisico della luna. Questo anche in considerazione
dell’accostamento di questo con il sostantivo fethuwar, che indica appunto il fenomeno
fisico del tuono. In realta, come il tuono, in questa tipologia di componimenti, non ¢
scindibile dal dio della tempesta, che infatti viene subito fatto oggetto di offerte alle
righe Ro I 10-15 della prima tavola (indicativa in questo senso ¢ anche la presenza del
sacerdote LU PU"), il corpo celeste non pud essere del tutto separato dalla divinita
lunare, il cui nome ¢ infatti indicato dal numero astrologico 30 alla riga 8. La
celebrazione di una festa connessa ad un fenomeno fisico mi sembra, secondo la
concezione religiosa ittita, difficilmente separabile da quella della divinita di cui il
fenomeno ¢ manifestazione.

Una “festa della luna”, comunque, non risulta attestata altrove, tanto che alcuni
hanno tentato, seppur in via del tutto ipotetica, di identificare questa cerimonia con una
altrimenti non attestata “festa del mese”, EZEN, ITU**™ in onore della divinita
lunare’®.

E a questo punto importante ricordare la distinzione, gia evidenziata da Ph.

1 . 2 . eqe . .
9 ¢ J. Klinger'®, tra le regolari feste mensili documentate in onore di

Houwink ten Cate
alcune divinita ittite e la “festa del Mese” in senso stretto, la grande cerimonia, della
durata di tre giorni, celebrata tra gli ultimi giorni del mese e i primi del mese
successivo, 1 cui frammenti, raccolti in CTH 591, sono stati pubblicati da J. Klingerm.
Entrambe le cerimonie sono indicate nei testi con 1’espressione EZEN, ITURAM “festa
del mese” ma rappresentano occasioni rituali ben distinte tra loro. Le feste mensili in
onore della divinita cittadina rientravano nel calendario cultuale locale e non
prevedevano necessariamente la presenza del re. La data di celebrazione era variabile,

722

cadendo all’inizio o alla meta del mese'™". La grande “festa del Mese” era invece a tutti

'8 E . Laroche, 1955, p. 17.
"7 Infira, pp. 386-387.
"% E quanto sembra suggerire Ph. Houwink ten Cate, 1992, p. 94. Cosi anche J. Klinger, 1996, p. 253, n.
2.
9 Ph. Houwink ten Cate, 1992, pp. 93-94.
7203, Klinger, 1996, p. 253.
21 J. Klinger, 1996.
22 Cf. G. Del Monte, 1988, p. 55.
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gli effetti una festa di stato, inserita nelle celebrazioni dell’ AN.TAH.SUM®R 72 ¢

come tale prevedeva la presenza della coppia reale. I rapporti, se esistenti, tra queste due
forme della festa del Mese, sono ancora poco chiari e richiederebbero studi specifici.

Come correttamente osservato da E. Laroche’**

, il culto della luna si distingue in
ambito ittita da quello riservato ad altre divinita ufficiali del Pantheon, come il dio della
Tempesta o la divinita solare. Pur comparendo nelle liste divine dei trattati, dall’epoca
di Suppiluliuma I, come “signore del giuramento”, associato alla paredra Ningal e ad
I8hara, il dio luna non vi occupa mai posizioni di rilievo. Non si hanno tracce precise di
un santuario né di un clero dedicato a questa divinita. Il suo culto, pur presente, sembra
in qualche modo collegato alla sfera privata, personale, piu che a quella del culto di
stato, come evidenziato anche dalla sua associazione con divinita protettrici della casa
come il focolare divinizzato’®. La sfera di influenza del dio sembra rientrare quindi nel
campo meno noto delle credenze popolari, solo parzialmente riflesse nella religione
ufficiale. Alla luna, associata alle divinita dell’oltretomba’?®, viene attribuita la capacita
di influire su fenomeni quali la malattia o la gravidanza. La relazione particolare tra il
ciclo lunare e la gravidanza, comune a molte culture, ¢ evidenziata anche dal termine
armahh-, “rendere, diventare gravido”, derivato in ahh- dal termine ittita arma-,
“luna”’?’. Strettamente collegati alla gravidanza sono molti omina lunari, dove all’astro
notturno viene generalmente attribuito un influsso negativo’**.

La luna, con I’evidenza visiva della sua crescita, diminuzione, scomparsa e
rinascita, ¢ naturalmente associata in molte culture all’idea di ritmo e ciclicita. In quanto
astro in perenne mutamento, scandisce il tempo fisiologico e regola fenomeni di
primaria importanza quali la fertilita, la sessualita e le precipitazioni atmosferiche, oltre

729

a costituire la base piu evidente per il calcolo dei giorni in molte civilta'”. Il calendario

ittita, come ben mostrato da G. Del Monte730, ¢ certamente basato sul ciclo lunarem,

73 Una “festa del Mese” & menzionata tra le cerimonie del 5° giorno nella tavola di riepilogo KBo X 20.

Cf. infra, p. 311-312. Cf. anche Ph. Houwink ten Cate, 1992, p. 94.

7% E. Laroche, 1955, p. 18. Sul culto delle divinita lunari in Anatolia si veda anche V. Haas, 1994, pp.

373-377.

25 Cf. V. Haas, 1994, pp. 273-275.

726 Sj vedano in particolare i testi di CTH 645.

27 Cf. G. Beckman, 1983, p- 150, con riferimenti bibliografici.

2% Si vedano le considerazioni di M. Giorgieri, 2004, pp. 416-420, a proposito del rituale di Pittei KUB

XLIV 4 + KBo XIII 241. Cf. anche V. Haas, 2008, pp. 147-151.

2% Sulla mistica lunare si veda M. Eliade, 2009, pp. 138-168.

3% G. Del Monte, 1988, pp. 51-56.

31 Secondo Ph. Houwink ten Cate, 1992, p. 94, si tratterebbe di un mese sinodico, della durata di 29

giorni, 12 ore e 44 minuti. Il mese sinodico, alla base di tutti i calendari lunari, si pud definire come la

misura del tempo che intercorre tra un novilunio e quello successivo, dipendendo dall’allineamento della
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come del resto indica anche la duplice valenza del sumerogramma ITU, utilizzato per
indicare il mese ma anche la luna. Il numero astrologico del dio, 30, ¢ anch’esso un
chiaro riferimento alla durata del mese nel calendario lunare.

Le fasi lunari marcano quindi le divisioni fondamentali del mese, come emerge
chiaramente da un testo rituale, KBo XXIX 204 + KUB XXXII 1237+ KBo XXIX
206, Vo III 17-18 (CTH 772)"*%: "7(...) ma-a-an ITU GIBIL /"® [(ma-a-na-a$ su-un)-
nla-an-za ma-a-na-as zi-in-na-an-za, “sia che (sia) la luna nuova, sia la luna piena, sia
la luna compiuta””**. 1l primo termine, ITU GIBIL, indica I’inizio del mese segnalato
dalla comparsa della luna crescente, 1’ultimo, la sua fase finale. Il participio dal verbo
Sunna-, “riempire”, fa evidentemente riferimento alla luna piena. Dalle divisioni del
mese dipende anche la celebrazione delle feste.

Il momento di passaggio da un mese a quello successivo ha un particolare valore
simbolico e prevede di conseguenza cerimonie cultuali in onore della luna e della
divinita lunare che segnalano, con la loro evidenza, tale passaggio. Queste, pur essendo
poco documentate, sembrano caratterizzate da alcuni elementi comuni, che includono
riti di purificazione del sovrano, effettuati dalla particolare categoria di operatori
cultuali dei “sordi”, ed azioni rituali che avvengono su di un tetto, evidentemente di
notte ¢ alla presenza della luna’.

Esemplare in questo senso & il colofone del testo in ductus recente KUB LV 397,

nel quale la luna e la festa del mese sono menzionate contestualmente:
KUBLV 39, Vo IV
27" DUB M QA-TI ma-a-an °30-a5 ti-ia-zi

28’ LUGAL-u5 GIM-an A-NA E[ZEN4]ITU**M
29’ Su-uh-ha pa-iz-z[i par-ku-i (7)] TUP-PU

Luna con la Terra e il Sole. Il mese sidereo, piu corto, misura invece il tempo reale di rivoluzione, vale a
dire il tempo che impiega la Luna a ruotare di 360° intorno alla Terra.
32 Erroneamente citato come KUB XXII 123 in G. Del Monte, 1988, p. 54.
73 Edito da F. Starke, 1985, pp. 304-315. Cf. anche G. Del Monte, 1988, pp. 54-55.
7% Traduzione di G. Del Monte, ivi, p. 55.
33 Molte azioni rituali ittite sembrano avere luogo su un tetto. Si veda in proposito N. Boysan-Dietrich,
1987, pp. 85-105. La natura dell’edificio sul cui tetto vengono effettuate le operazioni non ¢ perod mai
indicata. Oltre ai riti in onore della divinita lunare, in tale luogo si possono svolgere operazioni cultuali
rivolte alla divinita solare, dunque eseguite di giorno. In KUB VI 45+, Ro I 8ss., (CTH 381) il sovrano si
reca sul tetto per inginocchiarsi alla dea Sole di Arinna. Cf. 1. Singer, 1996, pp. 7, 49-50.
36 D. Groddek, 2002b, pp. 65-69.
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(27°-29) “Prima tavola. Completa. Quando compare la luna. Quando il re per la

fe[sta] del Mese va sul tetto. Tavola [pulita’]”*"”.

L’azione del sovrano di salire sul tetto per le celebrazioni della festa del Mese
viene dunque direttamente collegata con I’apparire della luna nuova.

L’interpretazione di KUB LV 39 e la sua collocazione sono perd estremamente
complesse. Il testo viene generalmente attribuito a CTH 591, la grande festa del Mese,
oppure inserito in CTH 645 tra 1 frammenti relativi ad una cerimonia in onore delle
divinita infere”®. Il recto, mancante della prima parte, si apre con una serie di libagioni
e di offerte, tra cui quella di un agnello nero all’oscura divinita Kuwassa (al loc. pL.1)"*,
presso un focolare. Vale la pena notare come lo stesso teonimo sia menzionato anche in
KUB II 13, Ro II 54, testo relativo alla festa del Mese, dove la divinita riceve una
pecora assieme a “Siwatt, il giorno divinizzato. Le operazioni hanno luogo su un tetto.
Alle righe 11°-12’ della prima colonna il testo descrive infatti come il re scenda dal tetto
per recarsi nel tunnakkessar, la camera interna, e successivamente (r. 13”) nel halentiu-.
Due impiegati di palazzo portano giu dal tetto un vaso KUKUBU e un oggetto
identificato dal sostantivo Glgwem-, forse un vassoio’ . Dopo che su di esso sono stati
deposti sette pani sottili, il S18)pera- viene collocato davanti alla finestra. Il re si
inginocchia e si reca nuovamente sul tetto. La parte rimanente della prima colonna del
recto e la seconda sono troppo frammentarie per comprendere la prosecuzione della
cerimonia, che prevede, dopo la manipolazione del legno di ginepro hullis da parte di un
LUU.HI'JB, un “sordo”’*, presso il GISéEN, forse la grondaia (1r. 21°ss), e dell’olio puro
da parte del capo degli impiegati di Palazzo, una serie di offerte per gli déi maschili e
Maliya. La presenza dei sordi e la materia utilizzata per il rito rimandano senza senza
dubbio ad una cerimonia di purificazione del sovrano. Il Aullis, lo ricordiamo, ¢
utilizzato in KBo XVII 74+ proprio a questo scopo.

La colonna III del verso contiene, alle righe 4°-8°, 16°-22°, 26°-32’ e dalla riga 37°
(Vo III termina alla r. 39’), una lista divina molto particolare, che include, oltre al dio

della Tempesta e alla dea Inara, una serie di parti del corpo divinizzate: lo spirito

iStanzana-, 1’occhio Sakui-, la fronte hanta-, I’orecchio istamana-, 1a mano kessar- il

77 Integrazione di G. Del Monte, 1988, p. 55.
38 . Kosak, hethiter.net/: hetkonk (v. 1.87). Per I’edizione di CTH 645 si veda V. Haas — M. Wifler,
1976, pp. 82ss.
739 Su cui si vedano le considerazioni di J. Klinger, 1996, pp. 579-580.
0 HHW?, p. 226.
! Sul ruolo dei sordi nella ritualistica ittita si veda S. Velharticka, 2009, pp. 324-339.
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ginocchio genuwa-, da identificarsi evidentemente con divinita protettrici delle
rispettive parti corporee. La quarta colonna del verso, infine, sembra descrivere, in
contesto molto frammentario, libagioni e frazioni di pane per alcune ipostasi del dio
della Tempesta, tra cui il dio della Tempesta di Nerik e la dea Hulla. La cerimonia si
conclude con la frazione di nove pagnotte sull’altare e 1’offerta di vino ad un gruppo di
nove divinita, tra cui: Mezzulla, il dio Luna, "KAL, Hulla, gli déi della Tempesta di
Zippalanda e di Nerik.

In considerazione delle corrispondenze, formali e contenutistiche, con CTH 645, e
in particolare con il testo KBo XI 32, I’appartenenza di KUB LV 39 a CTH 591 ¢ stata
messa in dubbio da J. Klinger nella sua edizione della Festa del Mese’*. Alla
conclusione opposta sono giunti studiosi come M. Popko, nell’edizione di KUB LVIII
38743, e Ph. Houwink ten Cate”**.

11 rituale KBo XI 327* prevede tre cerimonie di offerta distinte’*®. La luna ¢ al
centro della prima della serie, la cui descrizione ¢ contenuta sul recto della tavoletta. Le
operazioni rituali descritte includono I’offerta di una pecora nera, da parte del sovrano,
alla Luna, e la frazione, da parte di un funzionario cultuale, di dodici pani tuhurai-,
corrispondenti forse ai 12 mesi dell’anno, seguita dalla loro deposizione in trenta ceste,
in cui forse puo forse vedere un riferimento ai trenta giorni del mese lunare. Il secondo
rito prevede offerte in onore del focolare. Il responsabile degli impiegati di Palazzo
porta dal tetto un vassoio, che viene successivamente deposto presso la finestra nella
camera interna del halentiu-. Dopo questa operazione vengono effettuate offerte per gli
dei maschili e il re si reca sul tetto. Al centro della terza cerimonia di offerte stanno gli
dei maschili e Maliya, davanti a cui il re si inginocchia. Seguono la manipolazione del
legno di ginepro, da parte del sordo, presso la grondaia, e dell’olio puro da parte
dell’impiegato di Palazzo, a cui fanno seguito, analogamente a KUB LV 39, offerte per
gli dei maschili e Maliya. Al termine della cerimonia si chiama un gruppo di divinita
elencate per coppie: dio della Tempesta del cielo-“Madre (della) Terra” (annas
daganzipas), dea Sole-Mezzulla, NIN.UR.TA/Suwaliyat-Halki, dio Luna-I$panzaSepa,

e [PV .- o . “ e v 747
focolare divinizzato-Hilassi, deéi maschili-Maliya, Waskuwattassi-KuwanSe§™".

72 J. Klinger, 1996, p. 270.
M. Popko, KUB LVIII, p. V, con riferimenti bibliografici; id., 1991b, p. 244.
4 Ph. Houwink ten Cate, 1992, p- 94.
™ Duplicato in: KBo XLIII 75, KUB LVII 110. Cf. S. Kosak, hethiter.net/: hetkonk (v. 1.86).
746 Cf. V. Haas, 1994, pp. 273-274.
™7 Cf. D. Yoshida, 1996, pp. 85-86. Su questa tipologia di liste divine si veda anche E. Neu — H. Otten,
1972, pp. 183-185.
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A KBo XI 32 viene generalmente associata una serie di testi la cui collocazione,
analogamente a KUB LV 39, oscilla tra CTH 591 e CTH 645:

- KUB XLIII 30 (con il duplicato Bo 3991)

- Bo 3752 (con il duplicato KBo XXV 104)

- KUB XX 24 (+) KUB LVIII 38 (da III 33’ss. duplicato in KBo XXVII 40 Vo’

x+1ss.)

- Bo 3302

- Bo 3390

Nella parte conservata di KUB XLIII 30™*® (in ductus antico), che comprende
all’incirca venti righe della seconda colonna del recto e della terza del verso, sono
descritte offerte di vino e bevanda marnuwan, effettuate da parte del responsabile dei
cuochi e del responsabile degli addetti al tavolo, presso la borsa kursa- e il focolare. Il
sovrano effettua quindi una libagione in onore del gruppo divino: dea Sole di Arinna,
dio della Tempesta, Mezzulla, Inara, Hulla (il testo ¢ qui in lacuna ma I’integrazione del
teonimo ¢ probabile), Telipinu. Il verso della tavola, alle righe 3’-12°, contiene una
lunga serie di offerte allo stesso gruppo di divinita elencate per coppie che era oggetto
della cerimonia di offerte conclusiva nel rituale KBo XI 32. Nella parte rimanente, un
funzionario, il cui titolo cade in lacuna, e un capo degli impiegati di Palazzo mescolano
(Suhha-) tritello, Semehuna- e fegato per (ANA) il responsabile dei sordi, UGULA
LU'MESU.HUB, tramite un vaso huppi-. Lo stesso impasto viene in seguito versato dal
tetto per gli déi maschili.

In Bo 3752 (duplicato in KBo XXV 104) troviamo, alle righe x+1-2’, la frase Sara
Suhha paizzi, “sale sul tetto”. Alla riga immediatamente successiva ¢ invece
menzionato, in contesto frammentario, un agnello nero. Alla riga 12’ il re si inginocchia
davanti alla divinita Kuwassa, che abbiamo visto menzionata anche in KUB II 13.

KUB XX 24+ contiene, nella terza colonna del recto, la descrizione di una serie di
operazioni cultuali che hanno luogo presso la grondaia, e che comprendono riti di
purificazione del re effettuati, anche in questo caso, da un “capo dei sordi”, GAL
U.HUB (da identificarsi con "'UGULA "M HUB di KUB XLIII 30), alternati a
frazioni di pane eseguite da un impiegato di Palazzo. Direttamente collegata a queste

operazioni ¢ I’invocazione delle divinita del gruppo gia osservato in KUB XLIII 30 e in

8 Cf. E. Neu, 1980, pp. 76-78. 1l testo viene attribuito alla Festa della Luna e del Tuono da S.
Velhartickd, 2009, p. 326.
306



KUB LV 39. 1I verso riporta invece frazioni di pane ed offerte alle parti del corpo
divinizzate, inserite nel medesimo gruppo divino di KUB LV 39.
Bo 3302, un piccolo frammento in ductus recente, presenta, seppur in condizione

estremamente frammentaria, la medesima situazione: indicative sono le menzioni di

yera- alle rr. x+1, 3°(?) 8, la presenza della frase [LUGAL-us Suhhaz paizzi, “ il re

viene dal tetto” allar. 4’ e delle divinita maschili e Maliya alla r. 11°. Presente ¢ anche il
GAL LU‘MESU.ICIUB, il “capo dei sordi” allar. 12°.
Al medesimo gruppo potrebbe sembrerebbe infine appartenere il frammento

inedito Bo 3390 (con il testo parallelo Bo 6168)"*.

L’immagine che si ricava dall’analisi di questo gruppo di testi ¢ indiscutibilmente
quella di una forte omogeneita contenutistica e strutturale. La natura delle operazioni
eseguite, 1 luoghi ed i partecipanti alle cerimonie sono indicativi dell’esistenza di una
pratica rituale ben precisa, eseguita a mio avviso in occasione della luna nuova, forse
per tutelare il sovrano da eventuali influssi negativi dell’astro, il che giustificherebbe la
presenza, nel corso delle, cerimonie di operazioni dal chiaro carattere purificatorio.

D’altro canto occorre fare 1 conti con il colofone di KUB LV 39, dove la tavola €
esplicitamente attribuita alla festa del mese. Ph. Houwink ten Cate ha sottolineato le
consonanze, per quanto riguarda il luogo, i partecipanti e la tipologia di cerimonie, tra
KUB LV 39 e KUB II 13. In questo test0750, che costituisce, come indicato nel
colofone, I’ottava tavola della composizione, sono descritte le cerimonie del mattino del
terzo e ultimo giorno della festa del Mese. L analisi paleografica del testo mostra che si
tratta di una copia tarda di un esemplare pit antico’".

Le operazioni cominciano quando il sovrano si reca nella casa del lavaggio per
indossare 1 suoi paramenti rituali. Quando esce dall’edificio si reca nel Palazzo. Un
“sordo” porta dell’acqua con un contenitore akutalla- d’argento e il re si lava le mani.
Seguono una serie di operazioni che si svolgono nella camera interna: essenzialmente
frazioni di pane e libagioni in onore di un gruppo di tredici divinita. Non vi sono
riferimenti ad operazioni cultuali che si svolgono su un tetto, ma lo stato estremamente
lacunoso della seconda colonna del recto rende a mio avviso estremamente probabile
che queste fossero descritte in questa parte della tavola. L’espressione katta uilzzi],

“scende”, conservata in Ro II 18’, fa evidentemente riferimento all’azione del sovrano

™ Bo 3390 ¢ duplicato di KBo XI 32 secondo S. Kosak, hethiter.net/: hetkonk (v. 1.87).
%0 Edito da J. Klinger, 1996, pp. 544-589.
! i, p. 299.
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di scendere dal tetto (cf. LUGAL-us...Su-uh-ha-az GAM u-iz-zi in KUB LV 39, Ro |
11°). La seconda colonna del testo, in particolare, mostra notevoli affinita con alcune
operazioni cultuali descritte in KUB LV 39. Alla riga Ro II 24’ viene menzionato il
vassoio Glswem-, che viene deposto presso la finestra subito prima di una libagione in
onore degli deéi maschili. La menzione di “teste”, SAG.DUMES ¢ “piedi”, GiRMEg, che
vengono portati dal responsabile dei cuochi alla riga Ro II 34’ e deposti presso il
focolare, potrebbe richiamare le parti del corpo divinizzate presenti in KUB LV 39 ¢ in
KUB XX 24+. Dalla riga 51° il testo descrive la gia menzionata offerta di una pecora al
giorno divinizzato ¢ a Kuwassa-. La pecora viene successivamente sacrificata ed il
fegato cotto con il fuoco. Che proprio a questa operazione rituale si possa far
riferimento nella festa della Luna e del Tuono, quando, alle righe Ro I 30-31 si
menziona la pecora “che si ¢ soliti servire al re per la festa del dio Luna”’?, ¢ un’idea
suggestiva ma allo stato attuale delle conoscenze difficile da confermare. La colonna si
chiude con libagioni di birra e vino davanti al tavolo. La colonna III, il cui inizio si
perde in lacuna, prevede libagioni in onore del gruppo divino: Siwatt-, Hagamili, déi di
Kanes, Hilassi, PU.GUR e Zuliya. Il resto della colonna descrive la preparazione di pani
e la loro frazione per un altro gruppo divino composto da dodici divinita: AskaSepa,
DMUNUS.LUGAL, Pirwa, DIMIN.IMIN.BI, gli déi maschili di Maliya, gli déi maschili
di PKAL, gli déi maschili del giorno divinizzato, gli déi di Kane$, Hasamili, Hilasi,
PU.GUR e “i fiumi”. Come si nota, gia a partire dalla terza colonna il testo diverge

sensibilmente rispetto alle cerimonie per la luna nuova analizzate poco sopra.

Il terzo giorno della festa del Mese prevede dunque cerimonie molto simili a
quelle documentate nei testi di CTH 645 e attribuite ad una cerimonia in onore delle
divinita infere. KUB LV 39, il cui colofone collega direttamente la cerimonia descritta
alla festa del Mese, sembra presentare perod una descrizione delle attivita cultuali piu
dettagliata rispetto a KUB II 13. Secondo J. Klinger’**, quanto descritto nei testi di CTH
645 non puo essere attribuito con semplicita alla festa del Mese in quanto, sulla base dei
colofoni conservati di CTH 591, tale cerimonia non potrebbe essere inserita che tra
quelle del primo giorno, il che contrasta con la formula QA4-T7 nel colofone di KUB LV
39, la quale esclude ogni prosecuzione delle attivita. In realta, come osservato poco

sopra, a mostrare le maggiori affinitd con le cerimonie relative alla luna ¢ proprio la

2 Infra, p. 331.
733 J. Klinger, 1996, p. 270.
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seconda colonna di KUB II 13, dove sono descritte le attivita del terzo e ultimo giorno
della festa del Mese. In questo senso la formula QA-77 di KUB LV 39 risulterebbe
assolutamente logica.

Come riportato nel colofone di KUB II 13, la tavola rappresenta ’ottava e ultima
della composizione, e contiene interamente la descrizione delle attivita del terzo giorno.
Per strano che possa apparire, I’'ultima giornata della festa era quindi contenuta su una
tavola sola su otto, con una notevole disomogeneita nell’organizzazione complessiva
del materiale, a meno di non voler pensare all’esistenza di piu serie con estensioni
diverse”*. Solo la seconda colonna di KUB II 13 sembra duplicare le operazioni
descritte in KUB LV 39. A questo punto sembra ragionevole ipotizzare che quanto
contenuto in KUB LV 39 costituisca la descrizione dettagliata di una cerimonia tra
quelle che costituiscono la festa del Mese, celebrata nel corso del terzo giorno di
celebrazioni. Una cerimonia del tutto particolare gia presente in epoca antico ittita (cf.
KUB XLIII 30), celebrata in onore della divinita lunare in occasione della luna nuova, e
inserita tra 1 riti che compongono la festa del mese in epoca piu tarda. Questo
spiegherebbe il motivo per cui, dall’analisi paleografica, il testo KUB II 13 sembra
costituire una redazione tarda di un originale piu antico.

In altre parole, ¢ a mio avviso possibile ipotizzare che dei riti originariamente
eseguiti in occasione della luna nuova, il cui significato simbolico abbiamo gia
evidenziato, siano in qualche modo stati inclusi in una cerimonia festiva pit ampia,
della durata di tre giorni e celebrata in occasione del mese nuovo. Altri testi mi
sembrano confermare questa ipotesi.

L’inizio del mese nuovo ¢ segnalato dall’arrivo della luna nuova anche in KUB
LX 121 (CTH 500)”, un tavola su una colonna contenente due rituali di derivazione
kizzuwatnea. Il secondo di questi veniva celebrato per il dio Luna al passaggio del

mese:

KUB LX 121, Vo

14 ma-"a-an" 1TU GIBIL ku-wa-pi ti-i-e-zi nu-za A-NA "EN.ZU i-ig-at-ti-ia

15  Si-pa-an-ti nu ki-i da-an-zi

74 Cf. I. Klinger, 1996, p. 258.
753 Testo edito da M. Popko, 1991, pp. 239-245. Cf. anche D. Groddek, 2006b, pp. 119-123.
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16

17

18

19

20

21

22

23
24

9 NINDA.G[UR4.RA] nu”® 1-is-5a SA Y tar-na-as 1 ne-pi-is ZID.DA
SA > UP-NI
nu-us-Sa-an an-da MUL™™  i_ig-an NINDA.LE.DE<A> me-ma-al 1
GAL KAS-ia

nu ma-a-ah-ha-an GE¢-an-za ki-Sa-ri 1TU-kdn u-iz-zi nu A-NA
MUNUSjg-ru-hé-pa

ME-E QA-TI pi-an-zi nu-za-kan QA-TE!MESSU a-ar-ri nu 1
NINDA.GUR4.RA <1/2> tar-na-as

[palr-si-ia na-an-kan A-NA 8 NINDA."GUR4.RA' kat-ta da-a-i

Ix x-an Su-uh-ha Sa-ra-a pé-e-da-a-i
A-NA1PEN.ZU pdr-si-ia nu NINDA<.I>.E.DE.A
Ix-da IS-TU PYSGAL KAS
]

(14-15) “Quando da qualche parte comincia un mese nuovo, si fanno libagioni per

il dio Luna e si prendono queste (cose): (16-17) nove pag[notte], ciascuna di

mezzo tarna-, un cielo di mezzo pugno di lievito con cui si fanno stelle, pani

grassi, lievito e una coppa di birra. (18-20) E quando ¢ notte e viene il mese, si da

acqua per le mani alla donna laruhepa, e (lei) si lava le mani. Spezza una pagnotta

di <mezzo> tarna- e la depone sulle (altre) otto pagnotte. (21-24) [...] porta sul

tetto [...per] il dio Luna spezza, e il pane grasso [...] birra da una coppa [...].”

Il rituale per il mese nuovo viene dunque direttamente collegato al culto del dio

Luna. La frase mahhan GE6=an=za kisari ITU=kdn uizzi indica che il rito comincia di

notte con il primo apparire della luna nuova. Il rituale eseguito in tale occasione prevede

una sequenza di operazioni che hanno luogo sul tetto. Il lavaggio delle mani eseguito

dalla donna laruhepa, un nome di chiara origine hurrita, puo essere interpretato come

una cerimonia di purificazione.

736 3. Miller, 2004, p. 113 propone la lettura 9 NINDA.S[IG’ UP]-NU per la riga Vo 16, rinviando a M.
Popko, 1991b, 241-242, 246 per ulteriori commenti.
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Interessante notare come anche il primo rituale contenuto nella tavola possa essere
ricondotto in un certa misura al mese. La divinitda HaSamili, che alle righe Ro 10°-11’
riceve un’offerta di tre tipi diversi di pane ed ¢ oggetto della cerimonia “del bere” alle
righe Vo 2, 9, 10, ¢ infatti direttamente collegata al mese nel rituale di Su§umanniga
KUB VII 1, Vo IV 6’ (CTH 390)”": ma-a-an DUMU-li "ha-$a-mi-li-in 1TU-mi-[a5]
Si-pa-an-ti, “Quando per il bambino offre (ad) Hasamili in un mese”.

Al momento di passaggio ad un mese nuovo sembra alludere anche I’espressione
RES ITUKAM, “testa del mese”, documentata in KBo IX 136, anch’esso un testo

probabilmente facente parte della Festa del mese e inserito in CTH 5917°%;
KBo IX 136, Ro |
1 I-NA RE-ESITUM LUGAL-u$ a-ra-ah-za pa-iz-zi |

an-da-as-Sa-an u-iz-zi nu-za SAG.DU-ZU |

wa-ar-ap-zi LUGAL-us$-ta E@a-le-en-t[i-u-az]

AW DN

pa-ra-a u-iz-zi ta-as ar-ki-u-i ti-[ia-zi]

(1-4) “All’inizio del mese il re va fuori. [...] va dentro e lava/purifica la sua testa.

Il re esce [dal] halentiu- ed en[tra] nell’arkiu-.”

Anche in questo caso il rito prevede un lavaggio purificatore, eseguito con ogni
probabilita nell’ambiente denominato E.DUlo.US.SA, verosimilmente parte del
halentiu-, la residenza reale. Lo scoppio di un tuono durante lo spostamento del sovrano
da questo edificio segnala la necessita di associare la cerimonia a quella del tuono in
CTH 630.

La festa del Mese, nella cui articolazione cultuale, come abbiamo visto,
potrebbero essere confluiti dei riti in origine autonomi celebrati dal sovrano in
occasione della luna nuova, sembra a sua volta entrare a far parte delle cerimonie della
grande festa di primavera dell’ AN.TAH.SUM>*¥,

La tavola di riepilogo conservata negli esemplari A = KBo X 20 / B = KUB XXX
39 // C=KUB X 94 // D = 438/s // E = KUB XLIV 39 (CTH 604)” elenca, tra le

57 Cf. M. Popko, 1991, p. 245.

5% Edito da S. Alp, 1983, p. 334.

9 Cf. H. G. Giiterbock, 1960, pp. 80-89; Ph. Houwink ten Cate, 1986, p. 96.
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cerimonie del 4° e del 5° giorno, una purificazione effettuata dal sovrano in occasione

della festa del Mese, a cui segue, il giorno successivo, 1’azione di salire sul tetto.
Rol

26 [(lu-uk-kat-t)i-ma “PSYkur-sa-(as RVta-i-i-n))i-ia pa-iz-z[(i)]

27  [(LUGAL-us-ma-za) A-N(A EZEN4ITU wa-ar)]-ap-z[(i)]

28 [(DJu-ul(k-kat)-ti-(ma “PSkur-sa-as "%V)] f](a-ti-i)Fni-ia-az t-iz-z[i]

29 na-as ["X(hi-ia-as-na Se-es-zi) LUGAL-u(5-ma "Su’-uh-ha p)la-iz-[zi]

(26-29) “Il giorno dopo la borsa kursa- va a Tawiniya e il re si purifica per la festa
del Mese. Il giorno dopo la borsa kursa- viene da Tawiniya, trascorre la notte a

Hiyasa e il re va sul tetto.”

Nella sua editio princeps della tavola, basata sulle redazioni A, B e C, H. G.
Giiterbock integrava il testo facendo il soggetto dell’azione di salire, alla riga 28 la
borsa kursa-"®. Grazie al frammento KBo XXIV 112 ¢ oggi assicurata la lettura
[LUGAL-uJs-ma-as in B, Vo 23°. Questo sembra del resto confermato anche da KUB
LV 39,111°-20°.

Il testo ¢ duplicato nella tavola KUB XXV 27 (CTH 629), un interessante
documento contenente 1’elenco delle feste regolari, (SAG.US) che il sovrano ittita ¢
tenuto a celebrare nel corso dell’anno, e in cui sono contenute sezioni relative alle

tavole di riepilogo delle feste AN.TAH.SUM™*® ¢ nuntarriashas:
KUB XXV 27,Ro 1
7 [lu-uk-kat-ti-ma KUSku]r-§a-a§ URY tg-ti-i-ni-ia
8 [pa-iz-zi I-2NA]E.GAL"-ma A-NA EZEN.ITU**M

9 [wa-ar-apl-pu-wa-an-zi (...)

“(7°-9”) [1l giorno dopo la borsa kulrsa [va] a Tawiniya, e [nel] tempio (ha luogo)

la purificazione per la festa del Mese.”

% H.G. Giiterbock, 1960, p 81.
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Secondo Ph. Houwink ten Cate’®!

, il testo potrebbe essere stato redatto sulla base
di un resoconto oracolare sul modello del celebre testo CTH 568.

Mi sembra che possano esservi pochi dubbi sul fatto che le cerimonie a cui la
tavola di riepilogo allude altro non siano che quelle destinate alla luna nuova inserite
nelle celebrazioni della festa del mese. Questa, a sua volta, viene inglobata nelle
celebrazioni della grande festa di primavera. Il calendario cultuale ittita si presenta
insomma come estremamente mobile: esso si costituisce nel tempo attraverso
rielaborazioni continue, per cui riti originariamente autonomi vengono inseriti in

celebrazioni piu vaste, le quali si evolvono nel tempo col mutare della sensibilita

religiosa.

Parallelamente alle cerimonie effettuate in occasione della luna nuova e che
segnalano il passaggio al mese successivo, il calendario religioso ittita prevede feste
evidentemente associate alla luna piena, e dunque celebrate attorno alla meta del mese.
Particolarmente interessante mi sembra quanto emerge da un passo relativo alla festa del

mese in onore del dio della Tempesta di Nerik (CTH 672)":

KBo 114, Ro I

23 GIM-an-ma A-NA ITU*MUD 13*™ fiig-zi
24 nu EGIR-pa wa-ar-pu-ar ne-ku-uz-za me-hur
25  LUPU PUWYe-ri-ik Glsmu-uk-na-za

26  an-da-an hal-za-i

“(24-26) Quando per il Mese inizia il tredicesimo giorno e di notte (ha luogo) di
nuovo il lavaggio rituale, I’“uomo del dio della Tempesta chiama dentro il dio

della Tempesta di Nerik con uno strumento mukar-.”

KBo II 4 ¢ stato recentemente associato da J. Souckova’® ai frammenti di un
editto di Tuthaliya IV relativo alla festa del Mese per il dio della Tempesta di Nerik
pubblicati da H. Klengel in KUB LVI 48. La cerimonia di purificazione, warpuwar,

76! Cf. Ph. Houwink ten Cate, 1986, pp. 99ss.
762 Cf. I. Souckova, 2010, pp. 279-300; V. Haas, 1970, pp. 281-292.
763 J. Sougkova, 2010, p. 279.
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eseguita in occasione della festa del Mese, richiama evidentemente il “purificare”,
warpuwanzi, menzionato, oltre che in KUB XXV 27, nella nell’incipit della festa della
Luna e del tuono. Significativa mi sembra anche la menzione del sacerdote LU PU
incaricato di evocare, tramite 1’uso di uno strumento musicale, il dio della Tempesta. La
celebrazione congiunta della festa della luna e di quella del tuono dipende proprio, lo
ricordiamo, dalla presenza o meno di questa figura sacerdotale. Lo strumento I ukar-
compare nei testi associato al DUMU.LUGAL o al LU PU, il quale ¢ I"unico ad usarlo,
a scopo catartico’® o, come in KBo II 4, per evocare una divinita benevola’®. L editto
CTH 671 stabilisce due momenti mensili di offerta al dio della Tempesta di Nerik, a
partire dal primo e dal 14° giorno del mese, ciascuno della durata di tre giorni. Il primo
coincide evidentemente con la luna nuova, il secondo con il plenilunio.

Dai colofoni della seconda e della terza tavola della festa della Luna e del Tuono
si evince che la durata complessiva della cerimonia ¢, anche in questo caso, di tre giorni.

Tra le feste stagionali celebrate in occasione della luna piena si pud menzionare
anche la festa pudaha- per TeSub e Hepat di Aleppo, eseguita a HattuSa dal 14° al 16°
giorno dell’ottavo mese dell’anno.

La presenza contestuale di una cerimonia warpuwar ¢ del LU PU mi sembra
collocare il testo sullo stesso sfondo delle cerimonie fin qui descritte, celebrate

regolarmente, a livello locale, in onore della divinita lunare.

Alla luce di questi elementi, mi sembra che 1’espressione EZEN, DPEN.ZU-a5 di
CTH 630 sia meno oscura di quanto non appaia a prima vista. La festa rientra
evidentemente nel quadro delle cerimonie ittite connesse con la luna e il mese. Sulla
base di KUB LV 39, e delle consonanze gia rilevate con il testo KUB II 13, credo che
questa espressione possa stare a indicare la grande festa del Mese o, per meglio dire,
I’antica festa in onore della luna nuova che segnalava 1’inizio del mese, poi inglobata
nelle celebrazioni dell’AN.TAH.SUMSAR. La mancanza, nei frammenti attribuiti a CTH
591, di attestazioni relative al LU PU, I’ “uomo del dio della Tempesta”, direttamente
collegato alla festa della Luna nell’ incipit di KUB XXXII 135+, potrebbe essere
spiegata con il fatto che in nessun frammento di quelli raccolti in CTH 591 viene

descritto 1’inizio della festa. Il sacerdote potrebbe svolgere un ruolo in questa fase del

764 Cosi ad esempio in IBoT I 36, II 44-46. Si vedano perd le considerazioni di CHD, L-M, p. 323
765 Cf. CHD, L-M, p. 324.
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rito, che come abbiamo visto prevede operazioni di lavaggio e di purificazione, per poi
uscire di scena.

La Festa della Luna non costituirebbe dunque, come ipotizzato da Ph. Houwink
ten Cate, una festa mensile in onore della divinita lunare sul modello della festa del
mese per il dio della Tempesta di Nerik, ma si identificherebbe con la grande cerimonia
della luna nuova, e quindi del mese nuovo, celebrata verosimilmente a Hattusa dal
sovrano ¢ dalla regina.

Contrariamente allo studioso, ritengo dunque che non vi siano elementi per
pensare all’esistenza di due cerimonie distinte collegate ai movimenti della luna attorno
alla terra, la festa del Mese e CTH 630, ma che al contrario I’espressione “festa della
Luna” documentata in CTH 630 faccia riferimento proprio alla festa del Mese, e ad una
sua sezione in particolare: quella dei rituali eseguiti dal sovrano in onore della divinita

lunare.

A quale divinita lunare si faccia poi riferimento nel testo con 1’espressione
PEN.ZU ¢ anch’esso un problema su cui vale la pena soffermarsi. Il sumerogramma
indica il fenomeno fisico della luna, ma come gia effermato in precedenza, questo ¢
inseparabile dalla divinita lunare. Il corrispettivo ittita del sumerogramma ¢ arma-. In
considerazione della radice antico ittita del componimento, indicata chiaramente dalla
lunga lista di divinita hattiche alle righe Vo IV 12°-25” della prima tavola, e delle
affinita con il mito bililingue della “luna che cade dal cielo” (CTH 727), mi sembra
ragionevole ipotizzare che 1’ideogramma EN.ZU “nasconda” in questo caso la divinita

lunare hattica Kasku.
3.1.2 La Luna che cade dal cielo

Il componimento mitologico bilingue hattico-ittita noto come “La Luna che cade
dal cielo” (CTH 727)7° ¢ stato spesso accostato a CTH 630 in ragione del legame che

767 11 mito

in entrambi i testi sembra unire la luna al fenomeno atmosferico del tuono
vero e proprio risulta infatti inserito in una cornice costituita dal rituale celebrato dal LU

PU, il sacerdote del dio della tempesta, in occasione di temporali di particolare violenza.

766 Su cui si veda ’edizione di H.F. Schuster, 2002. Cf. anche A. Kammenhuber, 1955, pp. 102-123; E.
Laroche, 1965, pp. 73-78; F.Pecchioli Daddi — A.M. Polvani, 1990, pp. 109-114.
767 Cf. H. S. Schuster, 2002, p. 647, F.Pecchioli Daddi — A.M. Polvani, 1990, p. 110.
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Il testo € conservato in tre tavole la cui redazione risale all’epoca imperiale
(NS)"®®. Un confronto fra le tre tavole mostra come due di esse, B e C, contengano una
versione del testo per certi aspetti diversa rispetto ad A. In base a considerazioni
paleografiche e contenutistiche, la versione B/C sembrerebbe inoltre essere datata ad
un’epoca leggermente posteriore ad A.

Ad una breve introduzione, diversa nella versione A rispetto a quella contenuta in
B e C, e in cui viene descritta la preparazione del materiale necessario per il rituale,
segue il racconto bilingue del mito, pressoché identico nelle tre versioni. Il dio Luna,
caduto dal cielo, viene incalzato dal furore degli elementi atmosferici scatenati dal dio
della Tempesta. Impaurito, riceve 1’aiuto della dea Hapantali e, successivamente, della
dea KamruSepa (Katahziwuri nella versione hattica). La parte seguente del mito ¢
estremamente difficile da ricostruire. Pare comunque di comprendere che KamruSepa
riesca, tramite uno scongiuro, a ricondurre la Luna al suo posto nel cielo. Al mito
seguono la descrizione del rituale vero e proprio, che comprende libagioni e frazioni di
pane da parte del sacerdote del dio della Tempesta, e il colofone.

769 A : :
¢ emerso con chiarezza come la versione

Dall’analisi di A. Kammenhuber
hattica del mito costituisca il testo I’originale, di cui la redazione ittita rappresenterebbe
una semplice traduzione. La sintassi anomala della versione ittita denuncia infatti
chiaramente la dipendenza da un modello. L’uso di canti hattici per scopi cerimoniali e
il loro inserimento all’interno di composizioni scritte ¢ del resto una prassi ben
consolidata nel mondo ittita.

Il dato ¢ interessante in quanto getta luce su quel sostrato religioso hattico in cui
sono a mio avviso da ricercare le origini dei riti ittiti connessi con il tuono. Seppur
conservato in copie di eta imperiale, il rituale che funge da cornice al mito della luna
che cade dal cielo e la concezione religiosa che ad esso sottosta hanno a mio avviso
origini piu antiche.

La formula incipitaria del testo man “U-as tetheskizzi...nu...consente di accostare

il testo alle cerimonie del tuono gia analizzate inserite in CTH 631. Questa, come

abbiamo visto, si differenzia nella versione A rispetto a B e C.

Versione A = KUB XXVIII 4 (Bo 446)

768 Approfondite considerazioni sulla redazione, la datazione e i rapporti reciproci delle tre versioni si
trovano in H. S. Schuster, 2002, pp. 339ss.
79 A. Kammenhuber, 1955, pp. 104-105.
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1 [ma-a-an "U-a§] KAR'.GA te-et-hi-es-|ki-iz-zi
2 [LUPU da-al-i kis-an(...)

(1-2) “[Quando il dio della Tempesta] tuona in maniera terribile, [I’uomo del dio

della Tempesta prende (le) seguenti (cose) (...)”

Versioni B =KUB XXVIII 3 (Bo 3344 + Bo 3497) + KUB XLVIII 61 (Bo 8341)
C = KUB XXVIII 5 (Bo 147 (+) 533) + VBoT 73

1 B [ma-a-an] PU-as KALAG.GA te-e[t-hi-es-ki-iz-zi

nu kis-an i-ia-zi —

C [ nu LU PJ'U US-
[KE-EN ]
2 B 12 [ma-a-an lu-uk-kat-ta nu°U-as]/ [x-d)a-az' an-da u-e-ri-ta(-)[
C [ nlu

LU PU 4-NA [DINGIR*M US-KE-EN]

(1-2) “[Quando] il dio della Tempesta tuo[na] in maniera terribile, I’'uomo del dio
[della Tempesta si ingi[nocchia e agisce nel modo seguente. Quando fa luce il dio
della Tempesta] viene chiamato da [...] e I'uomo del dio della Tempesta [si

inginocchia] davanti [al dio] (...).”""

La stessa espressione viene poi ripresa nel colofone, conservato solo in C.
Nella versione B e C la formula, se pur leggermente variata, ritorna subito prima

dell’inserimento del mito bilingue:

7 B (...) ma-alh]-"ha-[a]n [

]
Cs8 (...) ma-ah-ha-an PU-as Tte'-e[t-hi-es-ki-u-wa-an  da-al-i
LU PU 1 NINDA.GUR4.RA pdr-si-ia GA.[KU;
8 B [ | Si-pa-an-ti nu ha-"at'-ti-li ~ k[is-an me-ma-i]

C9 [GESTIN-ia §i-pal-an-ti nu ha-at-ti-li kis-an [me-ma-i]

0 Le integrazioni e la proposta di traduzione sono tratte da H.S. Schuster, 2002, pp. 382-383.
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(7-8) “(...) quando il dio della Tempesta [prend]e a tuo[nare], I'uomo del dio
della Tempesta spezza una pagnotta, offre latte [dolce e vino] e [recita] in hattico

nel modo seguente (...)"""".

La costruzione seriale con il supino + dai- prende qui il posto dell’usuale forma
verbale al presente.

La cerimonia che fa da cornice alla narrazione mitologica sembra rientrare dunque
nella categoria dei testi del tuono analizzati nel capitolo II. Il mito hattico sulla caduta
del dio Luna ¢ stato inserito, in epoca successiva, in due diversi rituali contro il tuono.
Con le parole di A. Kammenhuber: “Das “Mondmérchen" stellt also eine Einlage in ein
Ritual, SISKUR;, gegen Gewitter dar, das der LU PX zur Besinftigung des
Wettergottes des Himmels (...), der seinerseits auch Herr iiber den Donner ist,

vollzieht”""?

. Dal momento che a quel tempo il hattico non era con ogni probabilita piu
compreso, alla versione originale del mito ¢ stata affiancata la traduzione ittita.

Rispetto alle composizioni di CTH 631, caratterizzate dalla struttura tipica dei
testi di festa, la cerimonia descritta si configura chiaramente come un rituale.

Alla prassi del rituale rimanda chiaramente I’elenco della materia magica
presente, sia pure con differenze sostanziali tra le due versioni, nella prima parte del
testo. In A 'uomo del dio della tempesta prepara: due tori, degli oggetti di metallo, tra
cui un pugnale e un’ascia di rame, dei lacci di lana colorati, uno rotto, uno bianco e uno
nero. L’uso di pezzi di stoffa colorati, in particolare, ¢ tipico della ritualistica ittita’".
Nella versione B e C, la materia predisposta per il rituale comprende: un bue, cinque
pecore, un vaso hanisa- di bevanda tawal, nove pagnotte di mezzo UPNU, due pani

caldi, un formaggio acido di un UPNU, frutta, un vaso di miele ¢ del sale’”*

. La parte
centrale e conclusiva del rituale, descritte dopo I’inserimento del mito nelle versioni A e
C, mostrano invece un andamento piu vicino a quello delle feste: il sacerdote compie
una serie di libagioni in onore del dio della Tempesta, intervallate da frazioni di pani. In
particolare, egli beve simboli e attributi del dio: i due tori, con ogni probabilita da

identificare nei due animali sacri del dio della tempesta nella tradizione hurrita, Seri e

J. . 1S & .. . .
Hurri, il carro, un’arma (una lancia, “*SUKUR, secondo la proposta di integrazione di

" Traduzione e integrazioni tratte da H.S. Schuster, 2002, pp. 382-383.

72 A. Kammenhuber, 1955, p. 104.

13 Cf. V. Haas, 2003, pp. 614ss.

™ Sulla natura di tali offerte si veda F. Pecchioli Daddi — A. M. Polvani, 1990, p. 112, n. 5-8.
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E. Laroche’”), tuoni, fulmini, nuvole e pioggia. Subito dopo ad essere bevute dal
sacerdote sono invece “le paure e le angosce del dio della Tempesta™’’®. La cerimonia si
conclude con una libagione effettuata dall’uomo del dio della tempesta nel tempio del
dio, davanti al dio della tempesta del cielo.

Seppur conservato in copie tarde, il rituale descritto potrebbe costituire il nucleo
originale delle cerimonie ittite raccolte in CTH 631. Questi componimenti potrebbero
rappresentare in qualche modo una elaborazione e uno sviluppo dell’antico rituale del
tuono, allargato a costituire una festa articolata su piu giorni come in KBo XVII 74+.
Una volta fissato e istituzionalizzato, il rito diventa parte del calendario cultuale e
assume il carattere di una cerimonia regolare, celebrata in occasioni prestabilite, seppur
con differenze dovute a circostanze contingenti. In ogni caso, esso ¢ il prodotto della
medesima sensibilita religiosa che sta alla base della celebrazione delle feste del tuono.

Quale significato assume dunque I’inserimento del mito hattico nel testo in
questione? Nelle parti rituali del componimento non troviamo infatti menzione della

luna né di operazioni cultuali in qualche modo ad essa collegate777

. Alla luce di quanto
osservato a proposito dell’importanza attribuita nella religione ittita alle fasi lunari, e in
particolare alla luna nuova come momento di passaggio tra un mese e I’altro, si pud
pensare che I’inserimento del mito abbia un carattere eziologico e intenda fornire in
qualche modo la spiegazione di un oscuramento dell’astro, forse in seguito a un’eclissi
0, piu banalmente, durante il novilunio, avvenuto evidentemente in concomitanza con
un violento temporale. La connessione dei due fenomeni, ipotesi gia di A.
Kammenhuber’™® successivamente respinta H. S. Schuster’””, suscita evidentemente un
timore religioso tale da rendere necessaria una precisa operazione cultuale. Il rituale del
tuono descritto nel testo sarebbe dunque pre-esistente al racconto eziologico relativo
alla luna, che abbiamo visto essere di chiara derivazione hattica. Questo mi sembra
particolarmente interessante in quanto riconduce il rito nell’ambito delle pratiche
religiose anatoliche piu antiche.

Meno probabile mi pare I’ipotesi di H. S. Schuster, secondo cui il mito, sul

modello dei miti ittiti della scomparsa, descriverebbe gli effetti negativi dovuti alla

" E. Laroche, 1965, p. 77.
776 Secondo la traduzione di F. Pecchioli Daddi — A.M. Polvani, 1990, p. 114.
77 Cosi gia H. S. Schuster, 2002, p. 647: “Doch was hat dies alles mit dem Mond zu tun?Schliesslich
haben wir ein reines Gewitterrritual vor uns, und (...) deutet doc him Einleitungsritual kein einziges Wort
darauf hin, dass irgendwo eine rituelle Handlung mit dem ‘Mond’ in Zusammenhang gebracht werden
konnte”.
% A. Kammenhuber, 1955, p. 114.
" H.S. Schuster, 2002, p. 640, n. 1287.
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scomparsa della luna dalla sua sede naturale, analogamente al rituale del tuono, eseguito
per prevenire le conseguenze della manifestazione violenta del dio della tempesta’™.

Il testo si distingue dunque piuttosto nettamente alla festa della luna e del tuono, a
cui pure viene sovente accostato: laddove questa ¢ originata dallo scoppio di un tuono
durante una cerimonia della luna nuova, da identificare forse con la cerimonia che i testi
definiscono “festa del mese”, qui ci troveremmo di fronte invece ad un particolare
fenomeno lunare che avviene in concomitanza con un temporale, il che motiva
I’inserimento del racconto hattico all’interno della descrizione di un rituale del tuono
pre-esistente. La luna e il tuono sono fenomeni presenti in entrambi i componimenti, ma
ben diverso ¢ il ruolo da essi svolto e il significato attribuito alla connessione tra i due

fenomeni, che ¢ religioso/teologico nel caso di CTH 630, eziologico nel caso di CTH

727.

Nei paragrafi seguenti presentiamo la prima edizione completa della Festa della
Luna e del Tuono, corredata di commento filologico ed analisi del contenuto. A parte,
saranno oggetto di analisi 1 frammenti minori, inseriti nello stesso numero di catalogo

ma la cui attribuzione € tuttora estremamente incerta.

3.2 IL TESTO

3.2.1 Disposizione dei frammenti:
Prima giornata:

Redazione A

Frammento Edizione CTH Ductus | Luogo di ritrovamento
1910/c KUB XXXII 135 630 MS Biiyiikkale A
+2419/c KBo XXI 85 Biiyiikkale A
+2423/c KBo XXI 85 Biiyiikkale A
+2432/c KBo XXI 85 Biiyiikkale A
+2731/¢c KBo XXI 85 Biiyiikkale A
+2/m KBo VIII 109 Biiyiikkale A
(+) 1216/¢c KBo XXXVIII 3 Biiyiikkale A

0 H.S. Schuster, 2002, p. 647.
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Joinskizze™®!

Rol II

1910/c

Z < -

7 D A
“2T3UcC A

7 22

s

Redazione B

Frammento 108/r
Edizione KBo XX 63
CTH 630

Ductus MS

Luogo di ritrovamento Biiyiikkale K
Seconda giornata:

Redazione A

Frammento 2015/u
Edizione KBo XXV 178
CTH 630

Ductus NS

Luogo di ritrovamento  Biiylikkale A

8! Da S. Kosak, hethiter.net/: hetkonk (v. 1.87).
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Redazione B’

Frammento Edizione CTH | Ductus | Luogo di ritrovamento
1523/c KBo XXI 88 630 ENS Biiyiikkale, A

+ 224/d KBo XX 70 Biiyiikkale, B
Joinskizze™?

Rol

Terza giornata

Frammento Edizione CTH | Ductus | Luogo di ritrovamento
2641/c KBo XXIII 64 630 | MS Biiyiikkale, A

+ 349/n KBo XXIV 88 Biiyiikkale, A
Joinskizze™

R

2641c

~
Y
N

82 Da S. Kosak, hethiter.net/: hetkonk (v. 1.87).
8 Da S. Kosak, hethiter.net/: hetkonk (v. 1.87).
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Frammenti di attribuzione incerta

Frammento | Edizione CTH Ductus | Luogo di ritrovamento
Bo 848 KUB LI 78 630 NS ?

145/v KBo LIV 121 630 ? Tempio 1

877/z KBo XXII 192 630 NS Tempio 1

921/z KBo XXII 183 669 NS Tempio 1

285/w KBo LVIII 152 | 670 NS Tempio 1

4576+ KBo XXV 191 630’ MS Biiyiikkale A

465/b

1903/u KBo LVI 80 630 LNS Haus am Hang

3.2.2 I colofoni

Di tre frammenti tra quelli relativi alla festa della luna e del tuono ci sono giunti i
colofoni. Si tratta di KUB XXXII 135 (1910/c), KBo XXV 178 (2015/u) ¢ KBo XXIII
64 (2641/c). Vediamoli nell’ordine:

KUB XXXII 135, Vo IV

59°  DUB 1™ EZEN,PEN.ZU EZENj te-et-hu-wa-sa
60’ ku-wa-pi an-da i-mi-ia-at-ta-vi U-UL QA-TI

“Tavola uno della festa della luna e del tuono. Quando vengono unite. Non finita.”
KBo XXV 178, Vo IV

20° [DUB 2"*M§4 UD 2™ EZEN, PEN.ZU |
21’ [U’ EZEN, tel-et-hu-wa-as-sa ku-wa-pi [an-da i-mi-ia-at-ta-ri]
22° [U-UL] QA-TI

“[Tavola] x del secondo giorno della festa della luna [(...) e della festa] del tuono.
Quando [vengono unite. Non] finita.”

KBo XXIII 64, Vo III

39’ [DUB] x+1¥*™1 §4 UD 3**M rEZEN, P1[EN.ZU]
40’ [EZENy tel-et-hu-wa-$la ku-wa-pi an-da i-mi-ia-at-ta-ri]
41 [ U-UL" T04-TI" |

“[Tavola x] del terzo giorno della festa della [luna e della festa] del tuo[no.
Quando vengono unite. No]n finita””.
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In base ai tre colofoni qui sopra riportati, ¢ possibile ordinare i frammenti in
sequenza, pur tenendo conto che si tratta di redazioni diverse, almeno una delle quali,
KBo XXV 178+, sicuramente piu recente rispetto alle altre. A questo si aggiunge il fatto
che i1 colofoni appartengono chiaramente a serie diverse. Analogamente a quanto
osservato da I. Singer a proposito dei colofini della festa del KLLAM™* (CTH 627), si
nota infatti la presenza di una serie organizzata secondo I’ordine delle tavolette,
rappresentata da KUB XXXII 135+, e di una serie organizzata secondo la successione
dei giorni, di cui sembrerebbero far parte gli altri due colofoni. Purtroppo non ¢ stata
rinvenuta, ad oggi, una tavola di catalogo in cui vi siano riferimenti a tali composizioni,
la quale ci permetterebbe di comprendere se le due serie venissero usate
contemporaneamente o se costituissero invece edizioni diverse e successive del
componimento. L’analisi del ductus potrebbe in questo senso dare maggiori indicazioni
circa la cronologia dei testi’™®, pur lasciando irrisolti i problemi relativi al loro utilizzo e
alla loro presenza negli archivi.

I colofoni mostrano come la festa della luna e del tuono avesse una durata di
almeno tre giorni, forse superiore, in accordo con la durata usuale delle cerimonie di
primavera. La descrizione di ciascuna giornata della festa era contenuta su piu tavole,
come segnalato dalla formula UL QATI, presente sicuramente in KUB XXXII 135 ¢ in
KBo XXV 178, mentre la rottura della tavoletta in KBo XXIII 64 non consente di avere
certezze in proposito’"°. Tale formula indica, secondo una consuetudine gia
mesopotamica’™’, se la tavola ¢ seguita da un’altra oppure no, e fa quindi riferimento
alla composizione nella sua interezza, non alla descrizione della singola giornata.

Dall’osservazione dei colofoni dei testi di festa’s®

si nota come la maggior parte
delle cerimonie festive ittite di durata superiore ad un giorno venisse registrata su piu
tavolette. Il colofone della festa del Mese CTH 591, contenuto in KUB II 13, segnala ad
esempio la tavoletta come I’ottava della composizione, relativa al terzo giorno. In
rarissimi casi si osserva che sulla medesima tavola ¢ contenuta la descrizione di piu
giorni. E il caso ad esempio di KUB X 63, Vo IV 13°-16’, la festa invernale per I3tar di
Ninive (CTH 713), dove troviamo che il secondo, il terzo e il quarto giorno della

cerimonia sono registrati sulla stessa tavola.

84 1. Singer, 1983, pp. 40-48.
8 Si veda in proposito il paragrafo 3.2.3.
78 Sj veda il commento a KBo XXIII 64, Vo I1I 39°.
87 Cf. C. Karasu, 2001, pp. 248-254.
78 Un elenco completo dei colofoni dei testi di festa ad oggi documentati & contenuto in W. Waal, 2010,
pp- 391-492.
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Nella norma, ad ogni giornata corrispondeva dunque una serie di tavolette
distinta. Questo si osserva anche nel colofone di KBo XXIII 64, dove, se si accetta la
lettura UL QATI per le tracce di segni visibili in Vo III 41°, avremmo chiaramente
documentata 1’abitudine a non sommare sulla medesima tavoletta giornate diverse. Al
termine della descrizione del terzo giorno di festa, chiaramente indicato dall’espressione
UD 3KAMtu[z[zu§ta nel testo, lo scriba interrompe la stesura, pur essendovi ancora spazio
sulla tavola, apponendo il colofone sulla terza colonna del verso e riservando la
descrizione della quarta giornata ad un’altra tavola.

La numerazione delle tavole dipende dall’organizzazione generale della
composizione. Per quanto riguarda alcune grandi cerimonie festive come la festa
KI.LAM o la festa dell’ AN.TAH.SUM®*}, serie indipendenti di tavole erano dedicate ai
singoli giorni o alle diverse cerimonie di cui la festa si componeva. In questi casi la
numerazione delle tavole dipende dai giorni. Questo ¢ evidente nel caso della festa
KI.LAM, i cui colofoni della serie organizzata secondo i giorni riportano, per ciascuno
di questi, una numerazione indipendente. KBo XXV 118, Vo 12’-13’, ad esempio,
indica la tavoletta come la prima del terzo giorno. Ci ¢ giunto anche il colofone della
terza tavola del terzo giorno, KBo XXX 54, Vo IV 1°-2’. Le tavole del secondo giorno,
indicate nei colofoni con lo stesso titolo di quelle del terzo, prevedevano evidentemente
una numerazione autonoma. Di questa serie fanno parte ad esempio KBo XX 83, Vo IV
8’-11" o KBo LIII 123, Vo 8’-11°, entrambi colofoni relativi al secondo giorno, in cui
purtroppo ’indicazione del numero di tavola ¢ in lacuna. La stessa situazione si deve
immaginare nel caso del colofone KBo XVII 100, Vo IV 11°-13°, conservato in un
frammento relativo alla festa del dio della Tempesta di Zippalanda e del monte Daha
(CTH 635), dove la tavola ¢ indicata come la prima del quarto giorno.

Parallelamente a questo tipo di redazioni, abbiamo descrizioni di feste in cui
I’ordine delle tavolette dipende non dalle singole giornate in cui il testo € organizzato,
ma dalla composizione nel suo insieme. Nel gia menzionato colofone KUB II 13,
relativo alla festa del Mese, la tavola, I’ultima della serie, ¢ indicata come 1’ottava del
terzo giorno. Non potendo la descrizione di un solo giorno occupare ben otto tavole, ¢
evidente che in questo caso la numerazione deve essere relativa all’insieme delle
giornate di cui la festa si compone. Dal momento che la descrizione del terzo giorno
inizia sulla medesima tavola, si deve supporre che la descrizione dei primi due giorni

occupasse le tavole 1-7, mentre quella del terzo una sola tavola, con una forte
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disomogeneita nella disposizione del testo. J. Klinger, riconoscendo il problema, ha
ipotizzato che le tavole possano appartenere a redazioni diverse’™ .

Si tratta evidentemente di due modalita di organizzazione dei componimenti
festivi diverse che rispondono ad esigenze precise. Risulta difficile dire in quale
tipologia rientrino i testi relativi alla festa della luna e del tuono qui in analisi. Il
colofone di KUB XXXII 135 non presenta particolari problemi: conservato per intero,
esso indica la tavola come la prima della serie organizzata secondo I’ordine di
successione delle tavole. La questione ¢ piu complessa per quanto riguarda gli altri
colofoni. Le lacune di KBo XXIII 64 e KBo XXV 178 non consentono infatti di
conoscere con esattezza il numero di tavola indicato nel colofone, che potrebbe essere 2
nel caso di KBo XXV 178, mentre per KBo XXIII 64 sembra trattarsi in ogni caso di un
numerale superiore a uno. Si potrebbe immaginare per i testi una disposizione del tipo
di quella osservata a proposito della festa del Mese CTH 591, le cui tavole seguono una
numerazione indipendente rispetto alle suddivisioni nelle singole giornate. La tavola
relativa al secondo giorno non menziona perd né 1’inizio né la fine delle cerimonie
giornaliere. Dovremmo ipotizzare quindi l’esistenza di un’altra tavola del secondo
giorno contenente 1’inizio di tali cerimonie e di almeno una terza tavola in cui se ne
descrive la conclusione. Anche ammettendo che i due segni verticali leggibili alla riga
KBo XXV 178 Vo IV 20’ siano parte del numerale tre, tale ipotesi lascerebbe per
I’intera prima giornata della cerimonia lo spazio di una sola tavola, la prima della serie,
mentre la seconda giornata risulterebbe distribuita su tre.

Piu semplice ipotizzare una numerazione indipendente per ciascuna giornata,
come osservato a proposito della festa del KI.LLAM. In tal caso sarebbero mancanti,
oltre all’intera prima giornata di questa serie, almeno due tavole, come abbiamo visto,
della seconda giornata e buona parte della terza, di cui ci ¢ giunta soltanto 1’ultima
tavola. Se si accetta la lettura UL QATI sul colofone di quest’ultima, si deve assumere

infine I’esistenza di almeno una quarta giornata di questa serie completamente perduta.

3.2.3 Datazione

La descrizione della festa della luna e del tuono € raccolta, come abbiamo visto,

su piu tavole, non tutte riconducibili, per caratteristiche del ductus e grammaticali, alla

8 J. Klinger, 1996, p. 258.
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stessa epoca. Le problematiche gia analizzate relative ai colofoni non consentono, ad
oggi, di conoscere con esattezza la composizione originaria del documento, il che rende
piu problematico anche analizzarne lo sviluppo redazionale.

La serie organizzata secondo I’ordine delle tavole ¢ rappresentata da due duplicati,
KUB XXXII 135+ ¢ KBo XX 63. Mentre al primo viene attribuito da S. Kosak sul
Portale di Mainz un ductus MS, il secondo viene da questi considerato un testo di epoca
pit recente, ENS (jh)”°. La datazione di KUB XXXII 135 ¢ a mio avviso giustificata in
considerazione delle numerose forme di segni relativamente antiche presenti nel testo. E
il caso di E con il cuneo verticale corto inscritto (HZL 187A/4), di AH, LI, EL, AK e
RU. I segni SA e TA compaiono in alcuni casi con il cuneo verticale inscritto in linea o
piu alto rispetto all’orizzontale superiore. AZ presenta regolarmente il segno ZA
sottoscritto. DA si trova sia nella forma con 1’orizzontale basso leggermente piu
allungato rispetto agli altri (215/2-3), generalmente ritenuta medio ittita, sia nella forma
con gli orizzontali allineati. Lo stesso si nota per il segno IT. AL si presenta nella forma
medio ittita (183/5, cf. Vo IV 16°), cosi come AR, che non presenta il doppio cuneo
orizzontale caratteristico del ductus antico.

In definitiva, mi sembra che tutti gli elementi portino ad una datazione medio ittita
per I’esemplare A = KUB XXXII 135+. Piu precisamente, esso potrebbe essere essere
attribuito fase tarda del periodo MS, Ilc secondo la classificazione di F. Starke, come
inducono a pensare le forme relativamente tarde di E e AL oltre alla presenza di varianti
di SA con il cuneo inscritto alto.

Le somiglianze tra i due duplicati in analisi sono tali da rendere estremamente
probabile una redazione sostanzialmente coeva o di poco piu tarda per quanto riguarda
I’esemplare B, dove si osserva la presenza del segno AH in forma leggermente piu
recente, con il cuneo orizzontale piu esterno rispetto alle teste di cuneo. Purtroppo le
condizioni estremamente lacunose del frammento non consentono 1’osservazione di
ulteriori segni diagnostici. Dal punto di vista morfo-sintattico, ¢ da segnalare la
presenza, documentata solo in A, del pronome enclitico -at alla 3* persona plurale
dell’accusativo neutro e di -u§ all’accusativo plurale di caso comune. L’uso
contemporaneo della due forme, MH/NH la prima e OH/MH la seconda, mi sembra
confermare 1’attribuzione della redazione alla fase medio ittita. Interessante osservare,
infine, 1’'uso di anda nel senso locativo di “dentro” e 1’accordo delle posposizioni con il

caso dativo. La scriptio plena ¢ estremamente ridotta in entrambi i duplicati, presente in

70§, Kogak, hethiter.net/: hetkonk (v. 1.87).
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forme come te-e-et-ha a Ro 1 10, ha-an-da-a-iz-zi a Vo IV 6’, oltre che nella resa di
teonimi hattici alle righe Vo IV 13’ss. Le due redazioni divergono invece a Ro I 14,
dove A usa la scrittura fonetica (priva di determinativo) /uttiva e B quella logografica
GSAB. Si nota infine la presenza della forma attiva fethai in B, Ro I 3, dove in A
compare la forma mediopassiva tetha. Tali differenze, tenuto conto delle limitate
dimensioni del frammento B, sembrano indicare I’anteriorita di KUB XXXII 135+
rispetto a KBo XX 63.

Il testo KBo XXV 178+, riconducibile ad un’altra serie rispetto ai duplicati
analizzati finora, ci ¢ giunto in condizioni estremamente mutile. Tra i segni di valore
diagnostico si segnala la presenza delle varianti recenti di AZ, E e soprattutto DA,
scritto senza il cuneo orizzontale doppio. SA compare di norma con i cunei inscritti alti,
all’altezza dell’orizzontale superiore. DU ¢ documentato nella variante antica, cosi
come LI e AR. In definitiva, mi sembra che si possa proporre, soprattutto sulla base del
segno DA, una datazione all’eta imperiale, ENS, per il testo in questione, analogamente
alle concordanze on-line. La grammatica non fornisce indicazioni particolari, ad
esclusione dell’uso dell’enclitica -as al caso accusativo plurale di genere comune e della
presenza di -ma dopo consonante (cf. pé-ra-an-ma a Vo IV 13’°), innovazione MH
secondo C. Melchert”™".

A KBo XXIII 64+ viene attribuito nelle concordanze on-line un ductus medio
ittita’”. La datazione sembra confermata dalla presenza di alcune varianti significative:
1 segni DA e IT con I’orizzontale inferiore piu lungo rispetto agli altri, TA con i cunei
inscritti piu bassi rispetto all’orizzontale superiore, di contro ad E che presenta invece il
cuneo verticale inscritto alla stessa altezza (HZL 187/4). 1l segno LI compare infine
nella variante antica, mentre UN in quella relativamente tarda (HZL 197/6). Dal punto
di vista della morfologia si nota la presenza dell’enclitica -at al nominativo plurale di
genere comune. Ad una fase medio ittita della lingua rimanda 1’uso della scriptio plena
in [palr-as-na-a-u-wa-as (Ro 11 3’) e hu-u-up-pa-ri (Ro II 9°), e quello del pronome
enclitico -us a Ro II 11°. Il testo, pur riconducibile alla stessa serie di KBo XXV 178+,

organizzata secondo i giorni, sembrerebbe dunque costituire una redazione precedente

della stessa, di epoca medio ittita.

1 C. Melchert, 2008, p. 526.
2 3. Kosak, hethiter.net/: hetkonk (v. 1.87).
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3.2.4. Trascrizione

Prima giornata

A KUB XXXII 135+

B KBo XX 63
Ro 1%
1 A ma-a-an °EN.ZU-as EZEN4N1 wa-ar-pu-wa-an-zi
B [ PEN.ZUJ-as EZEN,'[' ]
2 A nu-za LUGAL-u§ wa-ar-ap-zi ma-a-ah-ha-an-ma-kan LUGAL-u§
B [ wa-ar-ap-z|i ma-ah-ha-an-mla-kan ]1—
3 A IS-TU E.DU,o.US.SA ti-iz-zi nu te-e-et-ha  na-as-"ta’
B23 | 1/1 tel-et-ha-i nla-as-ta] —
4 A ma-a-an LU PIM an-da na-a-i-i tar-na-an-zi nu EZEN, P[30]
B34 | 1M1/ [ tar-na-an-z|i nu E[ZEN4 ] —
5 A ar-ha da-a-li-ia-an-zi nu EZEN, te-et-hu-wa-as
B 4-5  ar-ha da-|a-li-ia-an-zi] | | te-et-hu-wal-as —
6 A i-ia-an-zi
Bs li-ia'-an-|zi]
7 A ma-a-na-as-ta LU PIM-ma an-da ka-ru-ii  tar-na-an-za
Be [ma-a-na-as-tfla LU "IM-ma an-[da kal-ru-ii tar-na-a[n-za]
8 A [nu] EZEN4 D30 EZEN, te-e-et-hu-wa-Sa  an-da
B7 [ tle-et-hu-wa-as-sa an-da —
9 A [i-mi-ila-an-ta-ri na-at  tdak-Sa-an ki-Sa-an-ta-ri
B7-8  Ti\-[im]-m[i-i]la-an-ta-ri | 171 ki-sla-an-ta-ri
10 A [nu ha-aln-te-ez-zi U[D-ti kul-"e'-da-ni te-e-et-ha

B9 [ ha-aln-te-ez-zi UD-ti ku-e-da-ni tle-e-et]-ha —

11 A [ PIIM-ni lu-ut-ti-lia ZA]G-Taz' [1 9’ BANSUR
AD.KID

73 Nell’edizione di KBo XXV, H. Otten attribuisce il frammento alla IV colonna del verso.
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12

13

14

15

16

17

18

19

20

21

22

23

B9-10

B 10-11

B 11-12

B 12-13

B 13

B 14

B 14-15

B 15-16

B 16-17

B 17-18

B 18-19

A

nu P [IM-ni]/ [
TAD'KID

ta-plu-us-za ZAG-az

1 SSBANSUR

[da-a]-"i" CSBANSUR-i-m @ xxxx xx "l kalr-Tmu-un’ da-a-i

[d]a-Ta-i' S[*BANSUR-i-md’

[®BAN]SUR-ma pé-ra-an  °["KU-KU-UB
1/ [PY°KU-K1U-UB GESTIN da-a-i —

618 BAN[SUR-ma

[  LUGAL-u]§ lu-ut-ti-ia pé-"ra-an ha-li*-ila
nu LUGAL-us “®AB-ia plé-ra-an

[ti-ia)-zi na-as US-KE-EN
ti-ia-zi na-as U[S-KE-EN]

1/1x]1x "™Pq%q-kar-mu-un da-a-i —

1/ [sa-ra-a(?)-mla-as —

"ma-as-ta’ DUMU E.GAL “NNPAy kar-mu-un GI?BANSUR-FCIZ da-a-i’
[ DUIMU E.GAL "™ P4 kar-mu-un ““BANSUR[-az

]

LUGAL-i pa-a-i na-an LUGAL-u§ PIM-ni pdr-Si-ia LUGAL-u§

NINDA - kar-m[u-un]
[ 171
NINDA

LUGAL-u]§ °IM-ni pdr-Si-ia LUGAL-us§

ta-[kar-mu-un] —

par-si-ia-an-ta-an DUMU E.GAL-i pa-a-i

GISBAN[SUR-i]

[ 171
SSBAN[SUR-i] —

da-a-i DUMU E.GAL

na-as-ta LUGAL-us

[
na-as-ta LUGAL-u[§

pal-a-i

P[IM-ni]

na-an-Sa-an  EGIR-pa

na-an-sa-"‘an’ EGIR-pa

PUSKU.KU-UB GESTIN LUGAL-i

pa-a-i

1/ [PY°KU-KU]-UB GESTIN LUGAL-i pa-a-i

] —

"w-ut-ti-ia-az - ar-ha 1-SU Si-ip-pa-an-ti nu LUGAL-us

[ 171

| Si-pa-"an-ti

nu LUGAL-us"

PYSKU-KU-UB GESTIN DUMU E.GAL-i EGIR-pa pa-a-i
GISBANSUR pé-ra-an [da-a-i]

(il resto della riga 18 ¢ rotto. Tracce di segni nella riga 19)

na-at

na-as-ta LUGAL-u§ °IM-ni 1 UDU.A.LUM 1 GUy MAH Si-ip-pa-an-ti

nu-us-kan pa-ra-[a)

pé-en-ni-ia-an-zi nu-us ha-at-ta-an-zi nu SA UDU.A.LUM GU,; MAH

Y2UNIG.GI[G]
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24

25

26

27

28

29
30

31

32

33

34

35

36

37

38

39
40

41

>

>

UZUSA ha-ap-pi-ni-it za-nu-wa-an-ta 3 NINDA.GUR4.RAY* GAL-TIM
SA PA-RI-SI ti-da-an-z[i]

nu  NINDA.GUR4RAYA  phr-si-ia  Se-er-ma-as-Sa-an  V*"NIG.GIG
YZUSA  ku-ir-zi da-a-i

nu-us-sa-an SSBANSUR-i EGIR-pa °IM-ni da-a-i LUGAL-u§ °IM-ni
GESTIN-a[n]

‘GISBANSUR-i pé-ra-an 3-SU Si-ip-pa-an-ti

tu-un-na-ak-ki-is-na  hal-zi-ia  a-as-ka-az ~ GAL-li ~ LUGAL-u§
MUNUS.LUGAL-as-s[a]

e-Sa-an-ta ME-E QA-TI pé-e-da-an-zi SSBANSURM™ s ti-ia-an-zi
nu GA.KU; Su-up-pi-in-na UDU-un ku-in za-nu-wa-an-da-an A-NA
EZEN, PEN.[ZU]

LUGAL-i a-da-an-na zi-ik-kdan-zi na-an LUMUIjIALDIM—ai LUGAL-i
MUNUS.LUGAL-ri-i[a""]

a-da-an-na da-a-i

LUGAL-u§ GUB-a$§ a-a§-ka-az °IM-an IS-TU BI-IB-RI  e-ku-zi
LUMESGAT A SRRV

nu-za LUGAL-us IS-TU BI-IB-RI ““BANSUR-i pé-ra-an Si-ip-pa-an-
ti "SAGI-as

'i§'-ka-a-ru-u-hi-it lu-ut-ti-ia PIM-as “*BANSUR-i pé-ra-an Si-ip-pa-
an-ti

[LU]SAGI 1 NNPAY kar-mu-un. LU “SBANSUR 2 MPApiit-ta-ka-i-mu-
us LUGAL-i

[pa-al-an-zi LU 9SBANSUR 3 NNPAgiit-ta-ka-i-mu-us
MUNUS.LUGAL-i pa-a-i nu-us par-Si-ia-an-z[i]

[LUGAL-u§ MUJNUS.LUGAL-as-5a 1 "™ a-kar-mu-un “"“*mi-it-
ta-ka-i-mu-us-Sa

[hu-ma-an-d Ju-us EGIR-pa USAGI LU “SBANSUR-ia pi-ia-an-zi

[na-as-ta pla-ra-a pé-e-da-an-zi

[LUGAL-us GUB/TUS-a5] an-dur-za PIM-an IS-TU pa-an-ku-it
GESTIN-it e-ku-zi "UM[FSNAR’ SIRRY]
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42

43

44

45

46
47

48

49

50

51
52

53

54

55

56

57

58

59

60
61

62

>

> P>

> > o o >

>

[LUGAL-us (?) "™PAfla-kar-mu-un par-Si-ia  nu GSBANSUR  ku-is
S 1yut-ti-ia [pé-ra-an ()]

[x X X kil]-it-ta nu-us-Sa-an LUSAGE NNPAyy kar-mu-un par-§li-ia na-
as-ta]

[pa-ra-a peé-dla-a-i

[LUGAL-u$ GU]B-a§ a-as-ka-az "UTU-un °me-ez-zu-ul-la-an 1S-TU
[X X X (X X) e-ku-zi LU'MEsGALA]

[SIR®)Y "USAGI 1 MPAyiit-ta-ka-i-mi-in LU “[PBANSUR]

[2 NNPAuiit)-ta-ka-i-mu-us LUGAL-i pi-an-zi MUNUS.LUGAL-ia
[LU “SBANSUR]

[2 NNPAyiYo-ta-ka-i-mu-u§ pa-a-i nu-u$ pdr-Si-ia-a[n-zi (...) EGIR-pa]
[LUSAGI] LU “SBANSUR-ia pi-ia-an-zi na-as-tla pa-ra-a pé-e-da-an-

zi|

[LUGAL-us GU]B-as an-dur-za PUTU-un Dme-ez-zu-ul-la-a[n ... e-ku-
zi]
[LU‘MESha—al—li—r]i-e—es“ SIR®Y NNDAy_kar-mu-un "pdr-s[i-ia

[hu-ma-aln-da-an pa-ra-a pé-e-da-a-[i]

[x x| x a-a$-ka-az "IM-an IS-TU °["¢
[x x] X a-a§-ka-az SIR®Y LUSA[GI
[NNPAi-if]-ta-ka-i-mi-in LUGAL-i [
[NNPAicif]-ta-ka-i-mi-in pa-a-i [ ]xx[

[x X X X (X)] X nu-us-kan pa-ra-a [pé-e-dla-a-i

[LUGAL-u$§ GUB/TUS-a5 an-dJur-"za" °"IM-[an IS-TU "]"SBI-IB-RI e-
ku-zi LU'MESNAR

[SIR*Y NINDA o _kar-mu-uln  pdr-Si-ia  nu SISBANSUR
ku-is

[ 1x "USAGI

[ pé-e-da-al-i

[ -a)l"-li-ia-an-na
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63 A
Roll
1 A
2 A
3 A
4 A
5 A
6 A
7 A
8 A
9 A
10 A
11 A
Vo III
2 A
37 A
4 A
5 A
6 A
7 A
8 A

(A Ro I si interrompe)

LUGAL-u$§ TUS[-as
e-ku-zi L[U

na-as-ta L[U

NINDA

ta-kar-m-u-uln par-si-ia

LUGAL-us§ TUS-as [

NINDA
ta-kar-m[u-un

LUGAL-us TUS[-a$
LUMESG ALA [SiRRU
nu-us-sa-an |

NINDA “SBAN[SUR

LUGAL-u$ T[US-as

XX [

(A Ro II si interrompe)

GAL ""MESMUHALDIM PV zq"-an-d[a-
LUGAL-us-Sa-an tu-u-wa-alz QA-TAM da-a-i

pé-ra-an 3-SU §i-pa-an-[ti
1-SU Si-pa-an-ti lu-ult-ti-ia

nu nam-ma ha-as-§i-"i* |

nu LUGAL-u$ i[5~

GAL LU.[MES

(Numero imprecisato di righe mancanti)



x+1’
97
3%
4

-
-
-
-
o

> > o

> > > P

>

107 A
117A

127 A
137 A

Vo IV

x+1’
PR
3’
4
5

6,

7’

8’
9’

> > o > P

>

A
A

GAL LU.ME[S
UZU§u-up—p[a
ha-as-§i-i 1-[i§

GIS ha-at-tlal-wa-as

2 PYSqan-dla-

1 PYg-an-d[a-
LUGAL-us-sa-a[n
pé-ra-an 3-S[U Si-pa-an-ti
an-da Su-up-pla

1-SU lu-ut-ti-ila

ta-pu-us-za |

LUGAL-u§ GUB-as "[

LU.MEébal-li-ia-r[e-eLi SIR®

(Fine di A Vo III)

[xxxxxx]x[

[xxxxx nlu’ kar'-

[x xx xX] x-Tan'-za nu m|a-

[x (x) "UMPSISAGI hu-ia-an-[zi
"GIM"-an-na'-as-5i GAL ""MBSAGI [

na-as-ta ma-a-ah-ha-an LUSAGI LU'[MES Hu-"up-pa-as-ha-as ha-an-da-
a-iz-zi'

nu GAL ME-SE-DI “SSUKUR A-NA “YME-SE-DI pa-ra-a pa-a-i
GAL ME-SE-DI-ma

LUSAGI ™Sse-ek-nu-un e-ep-zi na-an LUGAL-i pa-ra-a

pé-e-hu-te-ez-zi ""SAGI GUSKIN-a§ ta-a-pé-sa-ni-in GESTIN

794

recto.

Nell’edizione di H. Otten il frammento KBo XXI 85 viene ritenuto appartenere alla prima colonna del
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100 A LUGAL-i pa-a-i LUGAL-ui-kin UDU"".un ki-"e-da-as DINGIRM™S.

as Si-pa-an-ti

11 A DINGIRM™ma GAL "WMPSSAGI lam-ni-it hal-zi-is-Sa-i

12> A 1 UDU A-NA a§-ta-nu-un 1 UDU Pta-pdr-wa,-su-un 1 UDU

13> A Ptap-pi-i-nu-un 1 UDU szu—ul—la—a-an [1 UIDU Pzi-ip-la-an-ti-i

14 A 1 MAS.GAL Pkam-ma-am-ma-a-an [1 MA]S.[G]AL "™ Via-wa,-an-ta-li-i

15" A 1 UDU Pne-e-ra-a-ak 1 [UDU"] ™kap-pu-Ti'-un 1 UDU

16> A Dwaa-a§-£zu—li-li—in 1 [MAS.GA]L Pkat-te-el-li-ka-ma-am-ma

17 A 1 UDU Pte-li-pi-nu-un 1 UDU Pwa-al-za-a 1 UDU Pwu,-ru-kat-te-e

18 A 1 UDU Pi-ig-ah-su-ul is-ta-ra-a-az-zi-il 1 MAS.GAL

19° A D2 iz—za-Su-ticun 1 UDU Pzu-ii-li-ia-a-an 1 UDU

200 A Dka—a-[zu—u—up-pu—u—ut 1 UDU Dta-a—[za—an-gul—la—a[n] 1 UDU

21" A P hal-Tma’-as-su-"i-id-du-vi-un 1 UDU Pka-at-tah-hi-[i]n 711 [UDU]

227 A [°zi-li-pul-u-ru-ti-un 1 UDU Pwa-al-pi-§u-ii-un

23" A [1 UDU Plza-li-bu-ru-ti-un 1 UDU Pwag-hi-§i-i-in 1 UDU

24 A [D@a-ia]-am-me-i-d-un 1 UDU D@a-at—tu-§a-an-te-waa-a§-h[a-ab]

25 A [1 UDU Plwa,-as-ku-ru-na-a-an 1 UDU D@a-a-ni-ik—ku-d-u[n]

26 A [ma-a-aln LUGAL-us UDU™*-un Si-pa-an-du-wa-an-zi |zi-in-na-i (7)]

27" A [2 DUMUM® EJGAL LUGAL-i pé-ra-an hu-ia-an-zi LUGAL-us [x x
X X]

28 A [Xx XX | X nam-ma 2 DUMUM® £.GAL LUGAL-i pé-ra-an hlu-ia-an-
zi]

29 A [LUGAL-us] Eba-Ze—en—tu—u-wa-az U-iz-zi na-a$ kla'-

300 A [X X X |-x-u-i kat-ta-an ti-ia-zi
(a questo paragrafo appartiene probabilmente fa-pi-Sla-ni-in LUGAL-i ar-ha da-a-i
visibile nell’intercolunnio)

317 A [x x x ] PEN.ZU-a5 NINDA.GUR,RA™ i 9SSUKUR-it is-ki-ta-alh-

hi]

[%
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32

33’

34’
35

36’

37

38

39

40°

41°

42’

43’

44°
45°

46’

47
48’

49°

50°

> > > >

>

[NINDA.GUR,.RA"A] LUMES SSBANSUR kar-pa-an

har-kan-zi LUMPMUHALDIM-ma

[NINDA a-aln-ta-an kar-pa-an har-kén-zi nu-us NINDA.GUR4RAY-
i pé-ra-a[n]

[ti-an]-zi EGIR-an-ma LUMEgALAM.ZUgTIM i-ia-an-ta na-as-tla]

[x x] x LUMES SSBANSUR "UMFSMUHALDIM 4-NA LUMPtwup-pa-
as-ha-[as]

[ti'-ild-an-zi nu 2 ““MBSMESE-DU-TIM "pa'-a-an-zi 1-as LUME
rOSBANSUR-[as (7)]

[1-as LU']MES MUHALDIM-as ta-pu-us-za i-ia-an-ni-an-zi

[NINDA.GUR,. RJAM - in-kdn E[la-le-en-tu-wa-ai an-da pé-e-da-an-zi
'na'-an ha-as-Si-i ZAG-az ku-ut-ti pé-ra-an ti-an-zi LUGAL-us-kan
an-da u-iz-zi na-as hal-ma-a$-Su-u-it-ti ta-pu-us-za ti-i-e-ez-zi
DUMUM® £.GAL™-ma-az “MSME-SE-DU-TIM pé-e-da-as-si-me-et
ap-pa-an-zi

GAL "UMBSMUHALDIM 2 “SGU.ZA GID.DA ha-as-si-i pé-ra-an kat-

ta da-a-i

GAL LUM™ 9BANSUR 1 NINDA.GURLRA da-a-i me-na-ah-ha-an-
da-ma-an-5i GAL""M*MUHALDIM

har-zi na-an ha-as-§i-i pa-ra-a pé-e-da-i nu LUGAL-u$ u-iz-zi
nu-us-Sa-an NINDA.GUR4.RA QA-TAM da-a-i LUGAL-us-za EGIR-
pa A-SAR-SU e-ep-zi

GAL LUM®  9SBANSUR-ma GAL "UMESMUHALDIM
NINDA.GUR4.RA par-si-ia-an-zi na-an-Sa-an

Gls@a-pu-u-ti-ia ha-as-$i-i pé-ra-an ti-an-zi nu NINDA.GUR,.RA¥#
3-us-pat QA-TAM-MA par-Si-an-zi LUGAL-Sa-as-Sa-an QA-TAM QA-
TAM-MA

zi-ik-ki-iz-zi

1 NINDA.GUR4.RA-ma par-si-ia-an-zi na-at har-za-zu-u-ta i-en-zi
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51 A nu “Pkur-as-si 1 par-Su-ul-li da-a-i llal-ma-ai-[iu]-ut-tims <1 par-su-

ul-li > lu-ut-ti-ia 1 par-su-ul-li

522 A ha-at-tal-wa-as GIS-i <1> pdr-Su-ul-li nu nam-ma ha-as-Si-i ta-pu-us-
za ZAG-za

53 A 1 par-su-ul-li da-a-i

54° A GAL ""MEMUHALDIM [x x x x x x]-$a-an “GU.ZA GID.DA™ g3

557 A ku-i-e-e§ NINDA X x x X (-)'a-an-te-es" ki'-an-ta nu-u§-Sa-an Se-er 1-
SU

56> A su-uh-ha-a-i “YSkur-as-si 1 SU Su-uh-ha-i hal-ma-as-su-ti-it-ti 1-SU

577 A lu-ut-ti-ia 1 SU ha-at-tal-wa-a5 GIS-i 1-SU nu nam-ma ha-as-si-i

58 A ta-pu-us-za ZAG-az 1-SU Su-uh-ha-i

59 A DUB 1"*™ EZEN, PEN.ZU EZEN, te-et-hu-wa-3a

60’ A ku-wa-pi an-da i-mi-ia-at-ta-vi U-UL QA-TI

Seconda giornata

A KBo XXV 178

Rol

I A [x x] x 'UDU™ kar-pa-an har-kan-z[i

2 A [x x] x-an UDU™ a5 a-ti-li-ti-us Sha-Ta - [pu-ti-ia (?)

3 A [par-si-ila-an-da-as sa-ra-a tar-na-an-zi "nu'[2 upu#t4 ha-as-§i-i]

4 A [ta]-pu-us-za ZAG-az ti-an-zi 4 UDU™ ™ ma-k[dn

5 A [GAL LU]MEgMUHALDIM mar-nu-wa'-an-da-as ta-pli-$la-<na>an Su-
[un-na-i (7)]

6 A LUGAL-us-Sa-an tu-u-wa-az QA-TAM da-a-i nu-us-$[a-an

7 A NINPALar-Sa-ia-az-kan Se-er ar-ha ha-as-§i-i as-|

8 A UGULA LUMES SSBANSUR-ma-as-si tu-u-wa-az an-da [

795 Scritto sopra il rigo
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10
11

12

13
14

15

16
17
18

19
20
21
22

23
24
25
26
27

28
29
30
31
32

A KUStur-si 1-SU Si-pa-an-ti SSDAG-ti 1-SU “S[AB-i 1-SU]

A ha-at-tal-wa-as GIS-ru 1-SU nam-ma ha-as$-[Si-i ta-pu-us-za)

A ZAG-az 1-SU §i-pa-an-[ti]

A UGULA LUMESMUHALDIM KAS.LAL ta-pi-Sa-ni-it §i-pa-an-du-a[n-
zi zi-in-na-i|

A nu 2 UDUM™ fuy-i-e-es ha-as-§i-i ta-pu-us-za ZAG-az [

A na-as-kan UGULA LUMPSMUHALDIM GESTIN-it Si-pa-an-ti na-as-
kan [

A LUGAL-u§ US-KE-EN “Wki-i-ta-as hal-za-a-i

A LUGAL-us-sa-an “SDAG-ti ti-ia-az-zi 7 e-ku-zi [DUTU-un]

A [D]ta—pdr—waa—éu-un Dtap-pl'—nu-zl—un Pka-ma-ma-[an]

A rD1@u—ul—la—0m Pte-li-pi-nu-un "GAL.[ZU

A UGULA LUMMMUHALDIM YYsu-up-pa hu-i-su ""GABA™ x]

A VZUGIRM®S Mi-da-i nu ha-as-$i-i ku-it X[

A x X -fan"V ki-it-ta-ri na-at-Sa-an |

A Se-er-ma-a§-Sa-an "“Y1.UDU [

A rTUGULA' LUMPMUHALDIM Y“UNiG.GIG™* V2Y[SA

A 'par'-'si'-ia-an-da-as Glgfza—p[u—ti-ia KUSkur-s“i]

A 1 YUNIG.GIG “®DAG-[i 1 "*"NiG.GIG “AB-ia 1 "*'NiG.GIG]

A ha-at-tal-wa-as GIS[-ru 1 ""'NIG.GIG nu nam-ma ha-as-5i-i]

A ta-Tpul-us-za ZAG-[az 1 V""NIG.GIG da-a-i (?)]

A UGULA LUMPSMUHALDIM ta-[

A LUGAL-us$-Sa-an [

A "ha'-as-si-i 3-[SU Si-pa-an-ti

A [§Ju-"up-pi-ila-ah-ha-an-zi

A [ Ix[

(finedi ARo )
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Vo IV

N
N
N
5
o

70
g’
9’
10°
11’
12°

13°
14°
15°
16°

17
18’
19°

20°
21’
22’

> > o > > > > > P> > o> o >

> P>

>

ha-an-[da-
na-as-ta [
ha-an-da-a[n-
nam-ma-kan X[

GAL ""MSMUHALDIM x|

LUMUICIALDIM za-as-ha-pu-nla-

nu 1S-TU PYSDILIM.GAL af3-

A-NA LUMUHALDIM za-as$-ha-pu-nla
Si-pa-an-ti na-as-ta LU[

Si-pa-an-ti |

« . NINDA; . .
na-as-ta har-Si-in kat-[ta

pé-ra-an-ma Ebz’-i-li LU'MESN[AR

na-as-ta ma-ah-ha-an NINDA.GUR4.RA-in pla-

LUMESNAR $§4 GIS."INANNA TUR “NPAngy-si-[in pdr-si-ia-an-zi']
na-an I-NA E'"UZABAR.DAB plé-e-da-an-zi

DUMU.LUGAL I-NA E“'ZABAR.DAB 7 ir-ha-a-[iz-zi "UTU-un]
D v ’ D , D
ta-par-wag-Su-u-un - tap-pi-nu-un ~hu-u[l-la-an)

Pka-ma-ma-an te-li-pi-nu-un "GA[L.ZU

[DUB] 2% §4 UD 2™ EZEN, PEN.ZU [
[U’ EZEN, te]-et-hu-wa-as-sa ku-wa-pi [an-da i-mi-ia-at-ta-ri]

[U-UL] QA-TI

B’ KBo XXI 88 + KBo XX 707

RoII

796 Cf. KUB XLIII 30 (CTH 645.7). E. Neu 1980, p. 76-78.
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x+t1 B
2> B
3> B
4 B
5> B
6 B
7 B
8 B
9 B
10 B
11’ B
12° B
13> B
14> B
15> B
Vo III
1’ B
2> B
3’ B
4 B
5> B
6 B
7 B
8 B
9° B

D D D_ ..
ul-za-a-an “ZA.BA4BA4 “zu-u-li-ia-an
D D, ? D o
ka-hu-up-pu-u-ut ~hu'-ul-la-an ~hal-ma-as-su-it-tu-un
D .. D D . ;. r 1
ka-at-tah-hi-in “zu-wu,-u-[ru-uln ~zi-li-pu-"ru-un
D, q. v D Cove . D v .
u-li-pa-Su-un ~wag-a-hi-si-in ~ha-s[a-alm-mi-u-un
URU <o MES D .

ha-at-tu-Sa-as DINGIR pu-us-ku-ru-na-a

URU . D
a-an-ku-wa-as ~ka-at-tah-ha-an

xxxxx ar-ta LUYSTUKUL LUGAL-i GAL-ri pa-a-i LUGAL-Tu3"
[pu-u-ri-in da-a-i (?)] x x "LU % TUKUL-na® “YME-SE-DI har-zi
LUGAL-us

ro1 NINDA

[X X X X ma-ni-ia-ah-h)i wa-ga-ta-as 2 za-lu-wa-ni-us UZU

[2 hu-up-pa-ru-us LU “STUKUL a-ru-wla-a-iz-zi ta-az da-a-i

[x x x x X LUGAL-i pé-ra-an hul-"ia'-an-te-e§ LUGAL-us
NINDA ? ..
[ Sa-rla’-am-ma hal-zi-ia

[ Ix
[ |-z

[ 1™PKALY

LUGAL-u$ pa-iz-zi tla-as

UGULA  "UMBSMUHALDIM  GESTIN-a§  is-[pa-an-tu-zi-as-sar
LUGAL-i pa-ra-a]

e-ep-zi LUGAL-us Q[A-TAM da-a-i

Si-pa-an-ti UGULA "UMESGIS.[BANSUR

UGULA "MPSMUHALDIM kur-§a-as pé-[ra-an ““BANSUR-i]

1-SU ha-at-tal-wa-as GIS[-i 1-SU §i-pa-an-ti ha-as-5i-i]

1-SU S$i-pa-[an-ti]

LUMES\TUHALDIM [

has-Sa-a-an |
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10° B
11’ B
12> B
13> B

UGULA "UMFSMUHALDIM [
LUGAL-u5 |
kat-tla-an

x|

Terza giornata

KBo XXIII 64 + KBo XXIV 88
Ro Il
x+1 [xxx]xx xX|[ x|
2 [x xda']-"a-i" na-at-kin pa-ra-a pé-‘el-dla-i x x[x-at LUGAL-i [x x X

37
49

()]
[x pd]r-as-na-a-u-wa-a§ “YSAGI-li LUGAL-us IGI""*-it i-e[z-zi na-as]

[pa-rla-a "pa'-'iz'-zi nu zé-ri-ia-al-li-ia-as mi-is-Sa-"a’ [hal-za-i]

A questo paragrafo appartiene probabilmente [... na-als-ta LU'MEng.I Sa-an-ha-an-zi leggibile sul
q parag pp p / gg

verso e attribuito ipoteticamente da H. Otten, nell’autografia del frammento, alla riga 2°. Parimenti, sono

ey eqe . LU.MES+ v . .. vy .
leggibili sul verso le frasi: ' Sa-a-nu-us ha-an-ti-in  a-Se-Sa-an-zi

797 ¢ LUMES\IUHALDIM 30

TU," ti-an-zi, da collocare rispettivamente 5 e 4 righe pitl in alto).

5’

6’

77

89

9’

I'HI.A'I r , .
N pé'-e-da-an-zi {ras.}

[x] x x
[x X X X] x-a-i LUGAL-u§ QA-TI"-SU a-an-5i na-a[$
[LUGAL-u}s’ TUS-a§ Pta-ti-ri-ia e-ku-zi GIS [PINANNA.GAL ha-az-zi-

i5-kan-zi U-UL SIR"®Y NNPAtg_kar-muy-un U-UL par-i-ia”*®

[LUGA]L-"us" MU[NUS.LUGAL-a5] GUB-a$ as-ta-nu-ii-un “tap-pi-i-
nlu-un a-ku-wa-anl-zi

[LUGAL-us hul-u-up-pa-ri KU.BABBAR Si-pa-an-ti
GIS."INANNA.GAL "[M¥Snal li-ia-re-e]s

7 Su cui si veda sotto, commento a KBo XXIV 88+, Vo Il 14°.
7% Da -i]5 la riga & leggibile sul verso del frammento.
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10° [SIR®Y? W' kivicta-as hal-za-a-i "YSAGI 1 MPAmi [it-ta-ga-i-mi-iln

11’ [LUGAL-i pa-a-i] LUGAL-u$ par-si-ia nu-us EGIR-pa LUSA[GI
pa-a-i

12> [na-an-kan pa-ral-a pé-e-da-i

13 [x x x x x)  "PYmi-it-ta-ga-i-mu-us  LUGAL-a§  Su-up-[pa-i
GSBANSUR-i da-a]-i’

14 [ NINDAm]i—it—ta—ga—i—[mu—u§

Vo III

x+1 [xxxx]x[

2’ [xxxX]-an X[

3 [(x) LUGISBAN]gUR-a§ 2NINDA[mi-it-ta-ga-i-mu-u§ LUGAL-i pa-a-i]

4  [LUGAL-u]$ pdr-Si-ia nu-us [LU GISBANSUR pa-ra-a pé-e-da-i|

5’ [nu-uS]-Sa-an Su-up-pa-i G[IgBANgUR—i EGIR-pa da-a-i]

6" [x] "™PAzisip-pu-la-as-ni-in UD’ X [

7 e-p-zi LUGAL-u$-Sa-an tu-ulh-Sa

8  na-an LUSBANSUR-a§ par-si-ia nla-an Su-up-pa-i GIgBANgUR—i]

9  da-a-i

100 2 NINDAmi-it-ta-ga-i-mu-§a-a§-§a-an [ku-i-u-us (?)]

11" LU 9“BANSUR EGIR-pa su-up-pa-i “BANSUR-i [da-a-i§ (?) nu-us LU
GISBANSUR]

12°  ar-ha da-a-i nu-us-kdn NINDAi_ip-pu-l[a-a$-ni-ia-as pé-ra-an (?) Su-up-
pa-i]

13> “SBANSUR-i da-a-i

14° [LU]MEg U-BA-RU-TIM “"M®54_q_nu-us ha-an-ti-[in a-Se-Sa-an-zi]

15’ [nal-at-kan pa-ra-a pa-a-an-zi
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16

17

18’

19°

20°

21°

22’

23’

24°

25’

26’

27

28’

29°

30°

31’
32’

33’

34’

35’

36’
37

[LUGAL-us] MUNUS.LUGAL-a§ TUS-as Ptu-u-ha-a-Sa-il a-[ku-wa-an-
Zi

[GIS."INANNA.GAL] ""M*palli-ia-re-es SIRFY [WWSAGI]
[NNPAtq-klar-mu-un LUGAL-i pa-a-i LUGAL-u§ pdr-§[i-ia]

[LUSAGI] pa-a-i na-an-kan pa-ra-a [pé-e-da-i]

[x X par-as]-"na-a-u-wa'-as LUSAGI X[
[xxxx]xx XX

[x X pa-ral-"a' pé-e-da-[i

[x x] "E.GAL" xx [
[x] x DUMUMS E.GAL™ [

a-Se-$\a-an-zi na-at-kan pa-"ra‘-la pa-a-an-zi
p p

LUGAL-u§ MUNUS.LUGAL-a§ TUS-as “kal-ma-a-hi-i-li-in a-ku-wa-
an-zi

[GIS PINANNA].GAL ""M™palliig-re-es SIR®Y "USAGI
[NMNPAtq-kar]-mu-un LUGAL-i pa-a-i LUGAL-u§ pdr-Si-ia

[na-an E]GIR-pa LUSAGI pa-a-i na-an-kan pa-ra-a pé-e-da-i

[LUGAL-u}§ MUNUS.LUGAL-a§ TUS-a§ Pway-zi-iz-za-as-Su-t-un zu-
li-ia-a-an a-ku-wa-an-zi GIS "INANNA.GAL

rLU'MES%lal-li-ia-re-ei SIRRY "USAGI NNPATa . kar-mu-un

LUGAL-i pa-a-i LUGAL-u$ pdr-Si-ia na-an EGIR-pa LUSAGI {ras.}
pa-a-i

na-an-kan pa-ra-a pé-e-da-i

LUGAL-u§ MUNUS.LUGAL-a§ GUB-a§ PClu-ii-la-ia-am-ma-an a-ku-
wa-an-zi
LUGAL-us hu-u-up-pa-ri KU.BABBAR Si-pa-an-ti GIS

DINANNA.GAL

LU.MES RU NINDA
hal- R

li-ia-re-es Sl ta-kar-mu-un

U-UL pdr-§i-ia nu a-ap-pa-a-i
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38" UD 3™ wih-hu-us-ta
Colofone

39° DUB x+1¥*™ §4 UD 3**M rEZEN, P1[EN.ZU]
40° [EZEN, tel-et-hu-wa-s[la ku-wa-pi an-da i-mi-ia-at-ta-ri]
41 A [ U-UIL" TOA-TI" |

3.2.5 Traduzione
Prima giornata

Rol

§1(1-6)

Quando (ha luogo) il “purificare” per la festa del dio Luna, il re effettua il lavaggio
rituale. Quando pero il re viene dalla casa del lavaggio e tuona, allora, se non ¢ ancora
stato fatto intervenire I’'uomo del dio della Tempesta, si lascia la festa del dio [Luna] e si

celebra la festa del tuono.

§2(7-9)
Se invece I’uomo del dio della Tempesta ¢ (gia) stato fatto intervenire, la festa del dio

Luna e la festa del Tuono vengono unite e vengono eseguite insieme.

§ 3 (10-15)

Il primo giorno in cui tuona, egli dispone a lato della finestra, a destra, un tavolo di
vimini, e sul tavolo [...] depone [pane takarmu-, mentre davanti al tavolo depone una
brocca di vino. Il re si inginocchia davanti alla finestra. (Dopo) si fa [indietro (?)] e si

inginocchia.

§ 4 (16-21)
Un impiegato di Palazzo prende il pane fakarmu- dal tavolo, lo porge al re e il re lo

spezza per il dio della Tempesta. Il re da il pane fakarmu- spezzato all’impiegato di
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Palazzo e (questi) lo depone di nuovo sul tavolo. L’impiegato di Palazzo porge la
brocca di vino al re e il effettua una libagione per [il dio della Tempesta] dalla finestra.
Il re da di nuovo la brocca di vino all’impiegato di Palazzo ed (egli) la [depone] davanti

al tavolo.

§ 5(22-27)

Poi il re sacrifica per il dio della Tempesta un ariete e un toro. Vengono spinti fuori e
macellati. Si portano il fegato e le interiora dell’ariete e del toro, che sono stati cotti
sulla flamma, e tre pagnotte di grandi dimensioni della misura di un parisu. (Egli)
spezza le pagnotte e sopra di loro taglia il fegato e il cuore (e li) posa. Poi li depone di
nuovo sul tavolo per il dio della Tempesta. Il re davanti al tavolo liba vino per il dio

della Tempesta tre volte.

§ 6(28-32)

Da fuori nella stanza interna viene chiamata la grande (assemblea). Il re e la regina si
siedono. Si porta acqua per le mani e si dispongono i tavoli. Un cuoco dispone da
mangiare per il re e la regina latte dolce e la pecora pura che si ¢ soliti servire da

mangiare al re, (una volta) cotta, per la festa del dio Lu[na].

§ 7 (33-40)

Da fuori il re beve in piedi al dio della Tempesta con un rhyton. 1 cantori GALA
cantano. Il re liba con il rhyton davanti al tavolo. Un coppiere liba davanti all’altare del
dio della Tempesta presso la finestra con uno vaso iskaruh. Il coppiere e un addetto al
tavolo porgono al re rispettivamente un pane takarmu- e due pani dolci. L’addetto al
tavolo porge alla regina tre pani dolci e (li) spezzano. [Il re] e la regina danno indietro al
coppiere e all’addetto al tavolo il pane fakarmu- e [tutti] 1 pani dolci ed (essi) li portano

via.

§ 8 (41-44)

All’interno [il re] beve [in piedi/seduto] al dio della Tempesta con tutto il vino. I
[cantori GALA cantano]. [Il re (?) ...] spezza il pane takarmu-. Sul tavolo che (¢)
[davanti (?)] alla finestra sta [...]. Il coppiere spez[za] il pane takarmu- [...e (lo) po]rta

[via].
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§ 9 (45-49)

All’esterno [il re beve in pie]di alla dea Sole (e) a Mezzulla con [...]. [I cantori GALA
canta]no. Un coppiere e un addetto al ta[volo] porgono rispettivamente al re un pane
dolce e due pani dolci. Alla regina [I’addetto al tavolo] da [due pani dol]ci e (li)
spezzano. [...] danno [indietro] al coppiere] e all’attendente al tavolo ed (essi li)

[portano via].

§ 10 (50-52)
All’interno [il re beve in pie]di alla dea Sole e a Mezzulla [... i cantori halliyalres

cantano. (Egli) spezza un pane fakarmu-. [...] tutto il [...] porta fuori.

§ 11 (53-57)
All’esterno [...] al dio della Tempesta con [...].
All’esterno [...] cantano. Un coppiere [...pane dol]ce al re. [...] porge il [pane dol]ce

[...]eli[por]ta via.

§ 12 (58-61)
[All’in]terno [il re] beve[in piedi/seduto] al dio della Tempesta [con] un rhyton. 1
cantori NAR [cantano...] spezza un pane [takarmu-]. Sul tavolo che [...] un coppiere

[...] porta via.

§ 13 (62-)

Testo troppo frammentario per consentire una traduzione.

(A Ro I si interrompe in questo punto. Quanto conservato in Ro Il e in Vo III € troppo poco per consentire

una traduzione)

Vo IV

§ 14 (6°-11")

Quando il coppiere [...] prepara, il capo delle guardie del corpo porge una lancia ad una
guardia del corpo. Il capo delle guardie prende dal coppiere un manto Seknu- e lo porta
al re. Il coppiere da al re il recipiente tapisana- d’oro con vino. Il re offre una pecora a

questi dei. Il capo dei coppieri chiama per nome gli déi.
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§ 15 (12°-16)

Una pecora per AStanu, una pecora per Taparwasu, una pecora per Tappinu, una pecora
per Hulla, [una pe]cora per Ziplanti, un caprone per Kammamma, [un cap]rone per
Hawantali, una pecora per il dio della Tempesta di Nerik, una [pecora’] per Kappu, una

pecora per Washulili, un [capr]o per Kattelikamamma.

§ 16 (17°-227)

Una pecora per Telipinu, una pecora per Walza, una pecora per Wurukatte, una pecora
per lahsul e IStarazzil, un caprone per Zizzasu, una pecora per il fiume Zuliya, una
pecora per Kahupput, una pecora per Tahangulla, una pecora per Halmasuit, una pecora

per Katahhi, una [pecora’ per Zilipu]ru, una pecora per Walpisu.

§ 17 (23°-25%)
[Una pecora’] per Zalipuru, una pecora per Wahisi, una pecora per [Hasa]Jmmeiu, una

pecora per Hattusan(-)tewash[ab, una pecora’] per Washuruna, una pecora per Hanikku.

§ 18 (26°-30%)
[Quando] il re [ha finito (?)] di sacrificare le pecore, [due impiegati di Palaz]zo corrono
davanti al re, e il re [...] e poi 1 due impiegati di Palazzo cor[rono] davanti al re. [II re]

viene dall’edificio halentiu- e [...] scende al [...].

§ 19 (31°-37)

[...] da con la lancia il segnale per la pagnotta del dio Luna. [...] gli uomini della tavola
tengono sollevato/i [...]. I cuochi tengono sollevata [una pagnotta callda, e le
dispongono davanti alle pagnotte. Poi vanno 1 giocolieri, e [...], gli addetti alla tavola e 1
cuochi [si dispon]gono’ presso i funzionari tuppaSha-. Due uomini della guardia vanno.

Uno degli addetti al tavolo [e uno dei] cuochi avanzano di lato.

§20(38°-42%)

Si portano dentro all’edificio halentiu- [le pagnotte], e si depongono a destra del
focolare davanti al muro. Il re entra e si dispone a lato del trono. Gli impiegati di
Palazzo e le guardie del corpo occupano i loro posti. Il capo dei cuochi depone due

sgabelli davanti al focolare.
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§ 21 (43°-49”)

Il capo degli addetti alla tavola prende una pagnotta, e il capo dei cuochi la tiene davanti
a s¢ e la porta davanti al focolare. Il re viene e pone la mano sopra la pagnotta. Il re
prende di nuovo il suo posto. Il capo degli addetti alla tavola e il capo dei cuochi
spezzano la pagnotta e la dispongono davanti al focolare su uno sgabello. Allo stesso

modo spezzano tre pagnotte. Ogni volta il re pone la mano allo stesso modo.

§ 22 (50°-53”)
Spezzano una pagnotta e la preparano come harzazuta-. (Egli ne) dispone un pezzo
presso il kursa-, un pezzo sul trono, un pezzo presso la finestra, un pezzo sul legno del

chiavistello e poi (ne) dispone un pezzo a destra a lato del focolare.

§ 23 (54°-58”)
Il capo dei cuochi [...]. Su quei pani [...] caldi che sono deposti sugli sgabelli versa
sopra una volta: una volta sul kursa-, una volta sul trono, una volta presso la finestra,

una volta sul legno del chiavistello e infine versa una volta a destra a lato del focolare.

§ 24 (59°-60°)

Tavola prima della festa del dio Luna e del tuono. Quando vengono unite. Non finita.

Seconda giornata

Rol

§1(1-4)
[...] presentano le pecore [...]. [...] il gruppo di pecore sacrificali verso il [...]. [...]

volgono sopra [...] a destra a lato [del focolare] pongono, mentre quattro pecore [...].

§2 (5-11)
[1l capo de]i cuochi [...] il suo contenitore tapisana di birra [...]. Il re da lontano pone
lamanoeli[...]. [...] dal pane harsi- sopra [...] al focolare. Il responsabile degli addetti

alla tavola [...] da lontano dentro alla sua coppa. [...] liba una volta al kursa-, una volta
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al trono, [una volta presso la finestra]; una volta al legno del chiavistello e poi li[ba]

una volta a destra [a lato del] foco[lare].

§ 3 (12-15)
11 responsabile dei cuochi [comincia’] a libare con un contenitore fapiSana birra dolce.
Le due pecore che sul lato a destra del focolare [...], il responsabile dei cuochi le offre

conil vino e le[...]. Il re si inchina e il kita- grida.

§4(16-18)
Il re sale sul trono e beve a sette (dei) : [IStanu], Taparwasu, Tappinu, Kamam[ma],

Hulla, Telipinu, GAL.[ZU...].

§ 5 (19-22)
Il responsabile dei cuochi porta carne cruda: le carni del petto, [...], i piedi, e cid che

[...] al focolare [...] € deposto e lo [...], mentre sopra [...] grasso di pecora.

§ 6(23-27)
Il responsabile dei cuochi [...] fegati, carne di [...] spezzate [...] su uno sga[bello...] un
fegato [sul kursa, un fegato sul] tro[no, un fegato presso la finestra, un fegato sul] legno

del chiavistello [e poi un fegato] a destra a lato del [focolare].

§ 7 (28-32)

Il responsabile dei cuochi [...] il re [...] al focolare 3 [volte liba...] puri[ﬁca?. o]

(A Ro I si interrompe)

VoIV

(2°-6’): testo troppo frammentario per consentire una traduzione)

§8(7-12°)
Il cuoco zashapuna [...] con un piatto grande. [...] verso il cuoco zashapuna [...] liba e

il [...] liba. [...] pane harsi [...] sotto.
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§9(13’-16°)
Davanti alla corte i can[tori (?) ...] e quando [...] una pagnotta, i cantori e quelli addetti
alla piccola lira [...] il pane harsi e lo por[tano] nella casa del funzionario

ZABAR.DAB.

§ 10 (17°-19%)
Nella casa del funzionario ZABAR.DAB Il principe of[fre] nell’ordine a sette déi:
[IStanu], Taparwasu, Tappinu, Hul[la], Kamama, Telipinu e GAL.ZU.

§ 11 (20°-22%)
[Tavola x] del secondo giorno della festa del dio Luna [(e) della festa] del tuono.

Quando [vengono unite. Non] finita.

KBo XX 70 + KBo XXI 88

Ro II

§ 1 (x+1-6")
Ulza, ZA.BA4.BA,4, Zuliya, Kahupput, Hulla, Katahhi, Zuwuru, Zilipuru, Ulipasu,

Wahis$i, HaSammiu, gli dei di HattuSa, PuSkuruna, Katahha di Ankuwa.

§2(7°-10%)
[...] sta. Un artigiano porge una coppa al re. Il re [(vi) pone il labbro (?)...]
all’artigiano, una guardia del corpo tiene, il re [...conse]gna due pani wagata-, due piatti

zaluwani- di carne [e due vasi huppar- all’artigiano. Egli si inginocchia e (1i) prende.

§3(11-14°)

[...cor]rono [davanti al re]. Il re [...]. [...] Viene chiamato [il pane Sara]ma (?). [...]

Vo III

§ 4 (x+1-7")
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Il re va e [...]. Il responsabile dei cuochi porge [al re un vaso da libagioni di vino]. Il re
[vi pone la ma]no e [...] liba. Il responsabile degli addetti al ta[volo...]. Il responsabile
dei cuochi [liba una volta sul tavolo] da[vanti] al kursa-, una volta sul legno del

chiavistello, una volta presso il [focolare].

§5(8°-97)

I cuochi [...] il focolare (acc.) [...].

§ 6 (10°) Il responsabile dei cuochi [...]. Il re [...] sotto [...].

Terza giornata

Ro II

§1(2-47)
[...pren]de’ e lo porta fuori. [...] e lo [...] al re. Il re fla] (un cenno) con gli occhi al
coppiere “dell’accovacciarsi” [ed egli] va fuo[ri] e [grida?]: “prendi un supporto

zeriyalli-!”.

§2(5-7)
I[...] portano [...].[...]il re pulisce le sue mani e [...]. [Il rle’ beve seduto per Tauri.

Si pizzica la grande lira ma non si canta. Egli non spezza il pane takarmu-.

§3(8-12%)

Il re e la re[gina bevo]no in piedi ad Astanu e Tappinu. [II re] liba con un vaso huppar-
d’argento. [La grande lira (risuona), 1 cantori halliyares cantano], il kita- grida. Un
coppiere [da al re] un pane dol[ce]. Il re (lo) spezza e lo da di nuovo al cop[piere] ed

egli [lo] porta [fuo]ri.

§4(13°-)

[...] depone i [pa]ni dolci sul [tavolo] puro del re. [...] 1 pani dolci [...].
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Vo III

§5(3°-5)
[(...)] un attendente al tavolo [da] due pani [dolci al re. Il re (11)] spezza e [I’attendente

al tavolo] li [porta via] e 1i [depone nuovamente sul tavolo] puro.

§ 6(6°-9)
[(...)] pane zippulasni- [...] prende e il re (lo) divide [...]. [...] e ’attendente al tavolo

lo spezza e 1[o] depone [sul tavolo puro].

§7(10-13)
I due pani dolci [che’] attendente al tavolo [ha deposto] nuovamente sul tavolo puro,

[...] li prende via e li posa sul tavolo [puro davanti’] al pane zippulasni.

§ 8 (14-15")

[Gli stra]nieri e gli abitanti locali’® [siedono] separati e vanno fuori.

§9(16-19°)
[Il re] e la regina be[vono] in piedi a TuhaSaili. [La grande lira (risuona), i cantori
halliyares cantano. Un coppiere] da [un pane talkarmu- al re. 1l re (lo) spez[za], (lo) da

al cantore ed egli lo [porta] fuori.

§ 10 (righe 20°-22’ troppo frammentarie per consentire una traduzione)

§ 11 (23°-25)

[...] Palazzo [...]. [...] impiegati di Palazzo, [... sie]dono e [vanno fuo]ri.

§ 12 (26-29%)
Il re e la regina bevono in piedi a Kalmahili. La grande [lira] (risuona), i cantori
halliyare§ cantano. Un coppiere porge un [pane fakar]mu- al re, il re (lo) spezza [e lo]

porge nuovamente al coppiere ed egli lo porta fuori.

99 per il significato di Wsana- si veda CHD, §, p. 156.
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§ 13(30°-33%)
[1l re] e la regina bevono in piedi a WazizzasSu e Zuliya. La grande lira (risuona), i
cantori halliyares cantano. Un coppiere porge un pane takarmu- al re. Il re (lo) spezza e

lo porge di nuovo al coppiere ed egli lo porta fuori.

§ 14 (34°-37)
Il re e la regina bevono seduti a Lullaiamma. Il re liba in un vaso huppar d’argento. La
grande lira (risuona), 1 cantori cantano halliyares cantano. (Egli) non spezza il pane

takarmu-, ed & finito.

§ 15 (38")

: \ . 800
Il terzo giorno ¢ terminato.

§ 16 (39°-41°)
[Tavola x] del terzo giorno. [Quando la festa della luna e la festa] del tuo[no vengono

unite... ]

3.2.6 Commento filologico

Prima giornata

Ro ISOI

r. 1-6. Il primo periodo del testo viene cosi tradotto da A. Unal: “[Wh]en they take the
ritual ablution for the festival of the Moon, the king also bathes himself”.*"* Dal
punto di vista grammaticale, si devono notare pero alcuni problemi di non facile
soluzione. Innanzitutto warpuwanzi non puo essere interpretato come una 3* pers.
pl. di warp-, per la quale ci si aspetterebbe invece la forma regolare warpanzi.
Non puo trattarsi percio che dell’infinito I in -wanzi, a cui in questo caso deve

forse essere attribuito valore sostantivato. In considerazione di questo, il carattere

800 1] testo KBo XXIII 64, Vo III continua con due righe di cui sono visibili solo alcuni segni e pertanto
difficilmente traducibili.
801 KBo XXXII 135 viene considerato come quarta colonna del verso nell’autografia di H. Otten.
802 A. Unal, 1998, p. 75.
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nominale del primo periodo pare indubbio. La complementazione fonetica
accadica -NI affissa al sostantivo, corrispondente alla forma accadica isinni, ¢
quella del caso genitivo, il che esclude la possibilita di una traduzione come
“quando (si celebra) la festa della Luna per la/della purificazione”. La soluzione di
fare dell’infinito il soggetto della frase nominale mi sembra 1’'unica in grado di

soddisfare tali esigenze grammaticali.

11-15. La sequenza delle azioni documentate nel paragrafo ricorda quella gia analizzata
a proposito dei testi KBo XVII 75, Ro I 29-31; VSNF 12.10, Ro I 21’-24’; KBo
XX 61, Ro I1 27-29. Davanti ad una finestra, sulla destra, viene disposto un tavolo
di vimini. Sopra di esso ¢ posto un tipo di pane, in questo caso indicato con il
sostantivo takarmu-, e davanti una brocca di vino. In stretta connessione con
questa sequenza, i testi descrivono 1’atto del re di inginocchiarsi davanti alla
finestra per rendere omaggio alla divinita. Come in KBo XVII 75, Ro 1 27-28, tale
immagine ¢ espressa dall’'uso del verbo ittita haliya- e della forma verbale
accadica uskeén. Sull’analogia tra i due passi si basa I’integrazione [Sa-ra-a-mla-
as in B, Ro I 13, analizzabile come unione del preverbo sara, della congiunzione
enclitica -ma e del pronome enclitico di 3* pers. sg. di caso nominativo.

Nel contesto, il verbo accadico sukénu intende indicare, piu che 1’atto di
inginocchiarsi in sé, che & espresso da haliya-"", ’idea di reverenza espressa da
tale gesto, un atto di omaggio non necessariamente legato all’azione concreta.
Traduco il primo con “inginocchiarsi” e il secondo, piu genericamente, con
“inchinarsi”’, mantenendo la contrapposizione resa abitualmente in tedesco dai

verbi niederknien e (sich) verneigen.

30-32. Interpreto il periodo come un frase relativa kuin...zikkanzi, n=an... dai. La
soluzione alternativa, vedere in kuin zanuwandan una frase nominale traducendo:
“la pecora che (¢ stata) cotta per la festa del dio Luna, la danno da mangiare al re”,
mi sembra problematica e lascerebbe inspiegato il pronome enclitico di caso
accusativo -an affisso alla congiunzione nu. Il periodo ¢ interessante in quanto
mostra come il materiale gia predisposto per la celebrazione della festa della Luna
venga riutilizzato nel quadro dell’esecuzione congiunta di questa e della festa del

tuono.

803 Cf. HW? 111, pp. 35-38.
354



La complementazione fonetica -ri affissa a MUNUS.LUGAL corrisponde al dat.
sg. del sostantivo *fza§§u§§ara—. I due segni orizzontali visibili subito dopo nel
frammento 2432/c (KUB XXXII 135, Vo IV 23”) sono di difficile interpretazione.
In tale posizione ci si attenderebbe la presenza di una congiunzione enclitica -ia.
Tale considerazione, se aggiunta al fatto che lo spazio disponibile prima del bordo
della colonna non consente di integrare piu di un segno, mi spinge ad ipotizzare la
presenza di un segno IA, forse scritto erroneamente con due cunei verticali

anziché tre.

42-43. L’ampiezza della lacuna ¢ appena sufficiente per 1’integrazione [pé-ra-an]. 1l

56ss.

preverbio potrebbe anche essere collocato all’inizio della riga successiva, dove vi
¢ spazio disponibile per almeno tre segni. In considerazione di Ro I, 11 ¢ anche

possibile pero ipotizzare 1’integrazione [ta-pu-us-za]/ [ZAG-az].

Da questa riga KBo XXI 85 ¢ in join indiretto con il frammento KBo XXXVIII 3.
Il testo ¢ stato generalmente attribuito alla prima tavola di CTH 630 sulla base del
parallelismo tra le righe 3°-6° ¢ KBo XXI 85, Ro I, 41-44**. Tanto il lessico
quanto la struttura sembrano in effetti riflettere quanto descritto nella prima tavola
del rituale della luna e del tuono, in particolare la sequenza di offerte delle righe
Ro I 33ss., caratterizzata da sacrifici e libagioni da parte del sovrano in onore del
dio della Tempesta (righe Ro I 33, 41, 58) e della coppia "UTU/Istanu e Mezzulla
(righe Ro I 45, 50). Ogni sezione della cerimonia ¢ accompagnata dal canto dei
cantori GALA, halliyares o come nel frammento in analisi, NAR, ed ¢ seguita di
norma dall’azione di spezzare il pane takarmu-.

Tali elementi rendono a mio avviso certa 1’appartenenza del frammento a CTH
630. Come gli altri frammenti della prima tavola, KUB XXXII 135+KBo XXI 85,
esso proviene dall’area a nord della stanza 5 di Biiylikkale A. E’ possibile che
possa trattarsi di un join diretto con A Ro I 58 (=KBo XXI 85, Vo V' 50%). 11
frammento completerebbe perfettamente il testo con 1’indicazione del recipiente
con il quale il sovrano beve al dio della tempesta. La riga 6’ del frammento,
inoltre, si accorda perfettamente con quanto conservato di A 57. Nonostante la
porzione di testo conservata non contenga segni di particolare valore diagnostico,

il ductus ¢ a mio avviso compatibile. Del verso del frammento, corrispondente

804 Cf.

S. Kosak, hethiter.net/: hetkonk (v. 1.87).
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secondo la nostra ricostruzione all’inizio della colonna IV di KUB XXXII 135+,

non sono conservati segni.

Vo III

2.

3.

Il contenitore segnalato dalla presenza del determinativo DUG non ¢ noto da altri
testi. La mancanza di spazio tra i segni mi sembra escludere 1’ipotesi di una lettura
DUG-za an-da, con za complemento fonetico, la quale presenterebbe comunque il
problema della terminazione in -a laddove ci si aspetterebbe un caso dat./loc. 1l
medesimo contenitore ¢ menzionato nella stessa colonna alle righe 5>’ € 6°, dove
¢ preceduto rispettivamente dai numerali due e uno. In entrambi i1 passi, la
presenza di tale recipiente sembra contestuale ad una cerimonia di offerta e di
deposizione nei luoghi sacri, come indicato dalla menzione della finestra, in Vo

11 5°, 10, del focolare, in Vo III 6°, e del legno del chiavistello in Vo 111 4°’.

L’avverbio tuwaz pud avere valore tanto locale, “da lontano”, quanto temporale,

“da tempo”. L’integrazione si basa su KBo XVII 75, Ro I 53-54.

VoIV

5.

6.

I primi segni della riga sono leggibili solo parzialmente. I segni visibili con
certezza dalla collazione sulla fotografia, due cunei orizzontali, di cui quello
superiore ¢ piu lungo rispetto a quello inferiore, e una piccola testa di cuneo, sono
compatibili con una lettura GIM, che perd rimane incerta. Piu probabile ¢ la
lettura del segno AN nelle tracce che seguono. La catena sarebbe cosi costituita da
GIM-an, corrispondente all’avverbio temporale ittita mahhan, da -a, congiunzione

enclitica, e -§i, pronome personale enclitico di 3* pers. sg. al caso dativo: “e

quando a lui (...)".

Da questo punto e fino alla riga 19, il frammento KBo XXI 85, Vo IV ¢ in join
diretto con KBo VIII 109. Nella prima riga della colonna di sinistra di questo

frammento sono visibili dei segni che compongono verosimilmente il titolo del
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funzionario menzionato subito dopo il LUSAGI, preceduto dal determinativo LU
in KBo XXI 85. Dalla collazione, la presenza della parte inferiore del segno UP,
unita a quella dei segni HA e AS, chiaramente visibili anche in autografia, mi
sembra assicurare la lettura tuppa§ba§805. Per la lettura del segno visibile dopo
AP, si confronti la forma di PA in pa-a-i leggibile immediatamente sotto alla riga

seguente, dove il segno ¢ realizzato con il cuneo orizzontale molto basso.

12°-25°. Sul gruppo di divinita hattiche per cui vengono fatte offerte in queste righe si

26’.

31°.

veda il commento a p. 389.

L’integrazione [zi-in-na-i] al termine della riga ¢ ipotetica ma plausibile in
relazione al contesto. Si confronti il passo con 1’espressione mahhan-ma keldiyan

Sipanduwanzi zinnai, “quando finisce di sacrificare il £.” in KUB XXVII 1, III 14.

Il verbo iskitahh-, forse un fattitivo da una radice *iski#(f)a- non attestata
altrove®, significa propriamente “indicare, segnalare”. In un testo relativo alle
istruzioni per le guardie reali IBoT I 36, III 63-64 (CTH 262) troviamo descritta
un’azione simile, effettuata in questo caso dal GAL MESEDI in direzione di una
guardia del corpo e di un impiegato di Palazzo. Il passo contiene le prescrizioni
relative alle azioni che la guardia personale del sovrano deve effettuare, e alle
posizioni che 1 suoi membri devono occupare, durante gli spostamenti del sovrano

63 GIS .
Sma-a-an hu-lu-ga-a-an-na-za-ma ne-e-a-ri. nu 1

all’esterno del palazzo:
YME-SE-DI  IS-TU  SSTSUKUR / “Y4-N4 "“MBMESE-DU-TIM  A-NA
DUMUM™ £.GAL-ia is-ki-da-ah-hi nu "®Oni=si-li ki-is-5a-an te-e[z-zi]/® ta-
pu-u-§a807. “Ma se (il re) ritorna sul carro, una guardia da con la lancia un segnale
alle guardie e agli impiegati di Palazzo, e gli impiegati di Palazzo dicono in lingua
ittita: «a lato! »”. Siamo evidentemente di fronte ad una situazione simile: il
sovrano ¢ uscito dal palazzo (cf. halentuwaz uizzi a Vo 1V 29’) e una guardia ¢
incaricata di fare un segnale con la propria lancia, in questo caso in direzione dei
“pani del dio Luna”. A che cosa questa espressione faccia riferimento non ¢

chiaro. Il complemento fonetico -i affisso a NTNDAGUR4.RAHI‘A deve essere

interpretato come la desinenza del nom./acc. neutro plurale di caso comune.

%05 Su questo funzionario, si veda il commento a Vo IV 35,
806 Cf. HEG 2, p. 426.
%7 Cf. H. G. Giiterbock — Th. van den Hout, 1991, p. 30.
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33°.

35°.

L’integrazione ¢ basata su Vo IV 55°. ant- ¢ analizzabile come participio del
verbo a-, “essere caldo”. La costruzione NINDA antan ha qui valore collettivo,
come mostra anche il fatto che subito dopo per indicare i medesimi pani il testo
usa il pronome enclitico di 3* pers. pl. acc. comune -us. In questa riga, la
complementazione fonetica -i di NINDA.GUR4RAY--i corrisponde alla

terminazione del dat./loc. sg. comune, caso richiesto dall’avverbio peran.

L’integrazione tu-up-pa-as-ha-[la-as] proposta da F. Pecchioli Daddi®® e L
Puhvel® per la lacuna al termine della riga risulta, alla luce della lettura
tuppashas da noi proposta per 1 segni visibili in Vo IV 6’, probabilmente da
respingere. In KBo II 4, Ro II 28, un testo relativo alla festa del mese a Nerik
(CTH 672), risulta attestato un alimento TU7tuppa§bai— (nella forma nom. pl. luvia
tuppashainzi), contenuto in una coppa di piccole dimensioni, DUG kappis, tra le
offerte destinate al dio della Tempesta. In Vo III 32’ le stesse offerte sono invece
associate ad una coppa denominata col termine accadico "V’pursitu. La stessa
lista di offerte ¢ documentata in KUB LVI 48 (CTH 672), rispettivamente in Ro II
23, Vo III 20°, 28’. Anche in questo caso, la coppa pursitu e la coppa kappis,
“piccola”, sono usate indifferentemente per contenere lo stesso tipo di offerte. E
dunque possibile che le due denominazioni siano usate per indicare lo stesso tipo
di recipiente.

Integrando tuppasha(las] sarebbe semplice analizzare il termine come un derivato
in -ala dal sostantivo tuppashai-, ad indicare il funzionario addetto alla
somministrazione di tale alimento. L’integrazione corretta fuppashals]| pone
invece il problema di come analizzare tale forma. Essa non puo essa vista infatti
come genitivo di un sostantivo della classe in -ai tuppashai-, per il quale ci si
attenderebbe piuttosto la forma tuppashayas o tuppashiyas. Tutto questo mi

sembra avvalorare in definitiva I’ipotesi di E. Laroche®"

, 11 quale, integrando il
testo come fu-up-pa-as-ha-[as], ha ipotizzato un legame con Glgtuppa-, “cesto”,
“cassa”, sul modello della formazione del titolo LIj§ala§@a— dal sostantivo *"sala-.
Sulla terminazione -asha, la quale forma solitamente sostantivi deverbali, si veda

H. A. Hoffner Jr. — C. Melchert, 2008, pp. 56-57.

808 F. Pecchioli Daddi, 1982, p. 266.
%9 HEG 3, pp. 447-448.
810°F. Laroche, 1979, p. 100.
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36’

50°.

Interpreto il sostantivo al termine della riga 36’ come un genitivo partitivo,

integrando la lacuna con -as.

Per il sostantivo (NINDA)fzarzazu(t)—811 che, come indicato dal determinativo, indica
un alimento derivato o prodotto dal pane, sono stati proposti molti significati, ma
la varieta di contesti in cui ¢ documentato rende difficile comprenderne con
esattezza la natura e le modalita duso®?. L’interpretazione di H.A. Hoffner Jr.,
secondo il quale il termine indicherebbe “a dish of a soupy consistency whose

base was fragmented breads (...)”""

, si basa sulla considerazione che il harzazu-
viene descritto in alcuni testi come un prodotto composito. In KBo IV 13+, Ro III
14’ss., relativo alla festa AN.TAH.SUM, esso sembra venire preparato unendo
zuppa TU@urutel, pane dolce, pane punik e, apparentemente, una pianta
AN.TAH.SUM®*® L’espressione, presente anche nel passo in analisi, harzazuta
ianzi, dove la desinenza -a del sostantivo ¢ con ogni probabilitu quella del

814 - . g . .
)", € del resto indicativa di una

nom./acc. neutro pl. (da un tema harzazu(n)t-
sostanza che per essere usata necessita di una preparazione e non risulta
direttamente dall’azione di spezzare il pane, azione che pure spesso la precede. In
questo senso ¢ indicativa I’accostamento, nel frammento Bo 3083, III 11°’ss. di un
pagnotta semplicemente spezzata, NINDA.GUR4.RA parsiyantan, con una
pagnotta preparata come h., NINDA.GUR4.RA harzasun. Questo sembra
confutare I’ipotesi di H. G. Giiterbock, secondo cui il termine 4. potrebbe indicare
il pezzo di pane spezzato®"”.

La spiegazione di Hoffner non ¢ pero sufficiente a rendere ragione delle diverse
modalita di utilizzo del /. Nel testo della Luna e del Tuono in analisi, dei “pezzi”,
parsulli-*'° di h., preparato con una pagnotta NINDA.GUR4RA spezzata,
vengono deposti nei luoghi sacri alle righe Vo IV 51°-53°. Allo stesso modo, in
KUB X 11, IIT 6’ss., testo relativo alle offerte per le statue regali (CTH 660), una

pagnotta viene preparata come pane harzazu-, e di questo un parsulli- viene

811 Su cui si veda principalmente HW?, pp. 385-387; HED 3, pp. 206-209, dove si distingue un tema in -u

harzazu- (cf. acc. sg. harzazun) da un tema neutro in -a harzazuta-.

zi Si veda, per una sintesi delle diverse proposte, H. A. Hoffner Jr., 1974, p. 157. Cf. anche HW?, p. 387.
Ivi, p. 158.

814 Sebbene la presenza di forme come har-za-zu-u-ta-an, documentata in KUB XX 99, Ro II 17, lasci

pensare all’esistenza di un tema derivato in vocale.Cf. supra, n. 811.

815 Cf. H. G. Giiterbock, apud HW, p. 340.

$16 Sul significato e gli usi del termine si veda HEG, P, pp. 505-506.
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51,

55°.

deposto presso il trono. Il 4. pud comparire associato al recipiente Glgzalwani-, un
piatto o vassoio di legno, dentro cui puo essere deposto (dai-, cf. KUB XXVIII
91+, 1, 4ss.) o porto (para ep-) al re, il quale vi impone la mano (cf. KUB XI 30+,
IV 30-32). Nel testo mh. KBo XXIII 72+, Ro 4 il harzazu- ¢ utilizzato, assieme a
memal, “lievito”, birra e vino, come elemento in una sequenza di offerte (indicata
dal verbo irhai-). Cosi anche in un frammento forse relativo alla festa
AN.TAICISUM, KBo IV 13, II 26’ss. Come elemento di offerta, il 4. puod essere
associato ad un numerale®'’.

L’impressione che si trae da questa varietd d’uso del prodotto harzazu- ¢ che si
tratti di un composto solido o semi-solido risultante dall’aggiunta del pane,
precedentemente spezzato, ad altre sostanze, da cui possono essere tratti dei
blocchi da deporre come offerte in luoghi simbolici. In questo senso, la
traduzione, piuttosto neutra, “breadmash”, “miscela di pane” di HED®"® mi

sembra quella che piu si avvicina al quadro fornitoci dai testi.

Le emendazioni in questa e alla riga seguente sono assai probabili. Lo scriba
sembra commettere numerosi errori in questo punto del testo. Oltre alle omissioni
emendate, si pud vedere infatti come halmasutti sia scritto sopra il rigo per
dimenticanza. Da notare anche I’anomala scrittura *"kur-as-si per KUSkur-svi, che

ritorna anche a Vo IV, 56°.

Il segno orizzontale visibile sulla fotografia dopo quello che pare un chiaro AN

819 v
. -antes

potrebbe corrispondere ad una versione del segno TE (HZL 249/5-10)
puo essere analizzato come la desinenza del nom. pl. di un participio o un
aggettivo il cui tema cade in lacuna oppure come participio nom. pl. del verbo a-,
“ essere caldo”. Anche in considerazione di Vo IV 33°, dove pure pero il verbo ¢
in lacuna, scelgo, seppure in via ipotetica, la seconda ipotesi.

L’indicativo medio-passivo 3* p.pl. kianta ¢ riferito a kuie§ NINDA [...], e
direttamente collegato a S3GU.ZA GID.DA alla riga 54°, il cui complemento
fonetico -as indica la desinenza del dat./loc. plurale. Il relativo prolettico ¢ poi

ripreso, dopo la lacuna, dal pronome enclitico acc. com. -us secondo la tipica

costruzione ittita della frase relativa.

$17.Cf. HW?, p. 387.
S8 HED 3, p. 206.
819 Cf. HZL, p. 218.
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56°.

59°.

v . . . 2
Il verbo Suhha- ,“versare”, da un significato di base “gettare”**

, € spesso usato,
fin da testi di epoca antico ittita, per indicare I’azione rituale di versare una
particolare materia alimentare, come sale, miele, vino, olio, dentro ad un
contenitore, per terra o sopra (cf. sér alla riga 55°) altri materiali come ad esempio
pani NINDA.GUR4.RA (cosi in KUB VI 45, IV 21, la preghiera di Muwatalli
CTH 381). La presenza del pronome enclitico acc. com. -us riferito con ogni
probabilita a kuies NINDA pone quest’ultimo come oggetto del verbo alle righe
Vo IV 56°-58’, il cui soggetto ¢ invece costituito dal GAL LU‘MEgMUHALDIM
menzionato alla r. 54°. Difficile pensare ad un uso contestuale del pane e di un

verbo come “versare”. NINDA deve essere considerato percio determinativo di un

prodotto, fatto col pane, ma di consistenza evidentemente non solida.

Il colofone, conservato in KUB XXXII 135, ci da il titolo del componimento e
I’indicazione che il testo ¢ scritto su piu tavole. L’avverbio e congiunzione kuwapi
puo avere valore temporale e locativo. Nella traduzione attribuisco ad esso valore

C. .1-821
temporale, ma entrambe le soluzioni sono accettabili®*'.

Seconda giornata

Rol

Sembra difficile attribuire all’espressione karpan fzark—gzz il significato, altrimenti
usuale, di “tenere sollevato”, in quanto questo non darebbe senso associato ad un
sostantivo come UDU™. Piu realisticamente, si pud pensare che tale espressione
abbia assunto, in alcuni contesti, il senso traslato di “presentare” e forse “offrire”,

il quale nel passo in analisi sarebbe in accordo con le righe immediatamente

820 Cf. HEG, S/2, pp. 1130-1135.

821 HED 2, p. 362, traduce infatti: “tablet one, where the feast of the moon and the feast of thunder are
mingled, is not finished”.

822 Cf. HED 4, p. 96.

83 Si vedano in proposito anche le considerazioni di J. Miller, 2004, pp. 110-111, a proposito
dell’espressione UDU...Ser arha wahnu- nel rituale di Mastigga per una lite domestica.
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seguenti, dove sembra venire effettuato un sacrificio di pecore®**. L’uso della
costruzione hark- piu participio (in questo caso nom./acc. sg. neutro), indicante lo
stato dell’azione, potrebbe dunque dare al verbo il significato di “tenere
predisposto (per il sacrificio)”. In alternativa, si puo pensare che il termine UDU
sia usato in questo caso per indicare non I’animale nella sua interezza ma la parte

usata nel sacrificio.

2. Il sostantivo auli- appartiene al campo semantico del sacrificio carnivoro e indica

propriamente una parte interna dell’animale®®. Nell’espressione UDU™ -4 quli-
passa spesso a significare, metonimicamente, il contingente di animali destinati al
sacrificio. La presenza, alla riga 3’ del passo in analisi, del participio parsiyandas,
evidentemente riferito ad aulius, lascia perd intendere che il termine vada
compreso nella sua accezione originaria.
Del segno visibile subito prima dell’interruzione della riga in lacuna sono
parzialmente visibili due cunei verticali, forse interpretabili come un segno A.
I’integrazione proposta ¢ suggerita da Glgfzaputi- menzionato alla riga Ro 1 24. 11
termine corrisponde al sumerogramma SGU.ZA GID.DA gia incontrato nella
tavola I, Vo IV 54°. La cerimonia sembra dunque proseguire da dove si era
interrotta al termine della prima tavola.

v .. . 2
3. Sara tarna- significa letteralmente “lasciare sopra”®*°.

probabilita riferito a UDU™ 45§ aulius della riga precedente, mentre il participio

Il verbo ¢ con ogni

al caso dat./loc. pl. parsiyandas, se I’ipotesi € corretta, deve essere riferito ad un
sostantivo da integrare al termine della riga 2.

L’integrazione al termine della riga si basa su Ro I 13, dove sembrano venire
menzionate due pecore (o parti di pecora) precedentemente collocate a lato del
focolare sulla destra. L’ipotesi mi sembra confermata dalla presenza della
congiunzione disgiuntiva -ma annessa al sostantivo UDU"* alla riga seguente,

Ro14.

824 Come suggerito da J. Miller, 2004, p. 111, & anche possibile che gli scribi redattori del testo si siano
serviti di una espressione abitualmente usata in contesti simili, ma per altri oggetti, nella descrizione di
un’operazione rituale che in realta era condotta diversamente.
825 Cf. HED I, pp. 229-232.
26 HHW?, p. 191.
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16°.

Il segno SU chiaramente visibile al termine della riga ¢ problematico.
Un’interpretazione come pronome possessivo enclitico accadico -SU, suggerita da
questioni di spazio, sembra assai poco probabile. Piu verosimile che il segno
costituisca la prima parte della 3* p. sg. del presente del verbo sunna-, “riempire”,
anche se in questo caso non vi sarebbe spazio di separazione tra sostantivo e

verbo.

Su questo gruppo di sette divinita si veda principalmente D. Yoshida, 1996, pp.
88-94. Sulla regolarita di tale sequenza divina, introdotta dalla divinita solare, nei

testi ittiti, si basa 1’integrazione [PUTU-un] al termine della riga.

19-22. Sui tipi di carne offerti in questo e nel paragrafo seguente si veda A. Mouton®*’.

24.

Ro II

Cf. ARo[, 2-3.

7°-10’. 11 paragrafo ¢ quasi completamente integrabile sulla base del passo KBo XVII

74+, Ro 11 27-3282% La cerimonia descritta & infatti con ogni probabilita la stessa,
la distribuzione di alimenti e bevande da parte del sovrano ad un artigiano LU
GSTUKUL. La somiglianza tra questo e il passo della “tavola del tuono” KBo
XVII 74, in aggiunta alla lunga sequenza di divinita hattiche delle righe x+1°-6’,
che ricorda quella della tavola I A Ro I, 17°-25 di CTH 630, mi sembra poter
sostenere 1’attribuzione del frammento KBo XX 70+KBo XXI 88 alla cerimonia

della luna e del tuono, attribuzione che rimane pero ipotetica.

VoIV

7.

La presenza del termine hattico zashapuna in questa riga ¢ quantomeno
problematica. Esso ¢ noto nella letteratura ittita come nome proprio della divinita

principale della citta di Kastama, poi inglobata nel Pantheon di Nerik durante il

27 A. Mouton, 2004, pp. 67-92; id. 2005, pp. 139-154.
828 Cf. p. 91.
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13°.

15°.

16°.

periodo di abbandono della citta®®. Pace Yoshida®’, ritengo pero che in questo
caso un teonimo non darebbe senso, senza contare che mancherebbe il
determinativo divino altrimenti usuale per il nome di questo divinita®'. Il termine
compare anche alla riga 9°, anche in questo caso preceduto dal sostantivo
LUMUHALDIM, “cuoco”. Lo stato del passo ¢ purtroppo troppo lacunoso per
comprenderne il significato.

Se escludiamo 1’uso teonimico, il nome ¢ documentato solo in un altro caso, nel
canto in hattico effettuato dalle MUNUSMESK T STKTL®® nel testo KBo XXIII 103
(CTH 741), accompagnando lo spostamento del sovrano dalla Porta al Palazzo. Il
testo, come riporta il colofone, contiene le indicazioni delle cerimonie effettuate

“quando il re arriva a Zippalanda per la festa regolare”83 3,

I1 sostantivo E@ila— indica la “corte” di un edificio di carattere templare o laico. In
questo luogo possono avvenire cerimonie di offerta e rituali di purificazione™*,
oltre ad essere intonati canti in determinate occasioni. In KUB XLVI 1, III 6’ss
sono i LU'MESzih'puryatallei a cantare, mentre nella riga in analisi ad essere

menzionati sono i cantori “UMESNAR.

Sui LUMESN AR $4 GIS.PINANNA TUR, lett. i “cantori della piccola lira”, si veda
F. Pecchioli Daddi, 1982, pp. 332-339%°.

L’edificio indicato dai sumerogrammi E LUZABAR.DAB viene tradotto
generalmente come “cantina del vino” in considerazione della funzione svolta nei
testi dai LUMES ZABAR.DAB, lett. gli “uomini della coppa di bronzo”. Questi
sono addetti all’approvvigionamento e alla somministrazione del vino durante le
feste ittite € vengono menzionati nelle cosiddette liste MELQETU, che regolano le
forniture di beni da approntare per la celebrazione delle cerimonie festive®°. In

questo senso, il termine E (LWZABAR.DAB potrebbe essere equivalente ad E

829 ¢t v, Haas, 1970, pp. 83ss; P. Taracha, 2009, 103-105. Si vedano pero in proposito le osservazioni di
J. Klinger, 2009, pp. 97-107.

80D, Yoshida, 1996, p. 92.

831 Cf. B. H. L. Van Gessel, 1998, pp. 566-569.

%32 Su cui si veda J. Klinger, 1996, p. 711.

533 Ivi, pp. 709-710.

834 Si vedano le attestazioni in HW?, pp. 583-585.

%35 Cf. anche M. Schuol. 2004, p. 105. )

836 Cf. M. Marazzi, 2006, pp. 112, il quale ipotizza che i LUM®™ ZABAR.DAB, fossero, al pari dei
funzionari denominati “"M*AGRIG, organizzati su base territoriale.
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GESTIN, “casa del vino”, un edificio menzionato in testi festivi in contesti
analoghi®’.

In questo caso, sembra che i cantori LUMES\ AR portino del pane harsi- nell’ E
LUZABAR.DAB, dove successivamente (alle righe 17°-19”) un principe effettua
delle libagioni in onore di sette divinita hattiche. Come sottolineato da G. Torri**®,
’esecuzione di offerte religiose al suo interno non deve far pensare che I’ E
LUZ ABAR.DAB costituisca un luogo di culto vero e proprio ma si spiega piuttosto
con il fatto che in questo ambiente ¢ conservato il vino cerimoniale destinato alle

divinita.

20’ss.Lo stato di parziale conservazione del colofone della tavola non ci consente di

conoscere con certezza in quale punto della composizione essa si inserisca. La
menzione del secondo giorno della festa del dio Luna e della festa del tuono
permette perd di ipotizzare con ragionevole certezza che il frammento appartenga
alla seconda tavola di tale componimento, laddove la prima tavola, come indicato
dal colofone in KUB XXXII 135, conteneva la descrizione delle operazioni del

primo giorno.

Terza giornata

RoII

3.

parasnawas costituisce il genitivo del sostantivo verbale di parsnai-/parsanai-**°
I1 significato esatto del verbo non ¢ chiaro, ma deve indicare un’azione fisica
comportante un abbassamento del corpo, traducibile forse come “accucciarsi”,
“accovacciarsi”®*, Come sottolineato da CHD, tale azione non sembra essere mai
rivolta verso una persona o una cosa, e si differenzia percio dal gesto di riverenza
dell’inchino. Essa ¢ compiuta da un gran numero di funzionari diversi,
generalmente in presenza del re e in contesti chiaramente festivi®*'. In particolare,

. .4 . . 1. LUMES .
essa sembra essere caratteristica della categoria di funzionari dei “VM*SAGI, i

B7.Cf. G. Torri, 2004, p. 465.

88 Ibidem.

39 CHD, P, pp. 189-190. Cf. anche HEG, P, pp. 501-503.
840 CHD, P, p. 189: “To squat, crouch”.

1 CHD, P, p. 189.
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4.

“coppieri”, come espresso chiaramente dalla costruzione col sostantivo verbale
“ « LU 42 LU .
parasnawas "USAGI*?, documentata generalmente nella frase:  p. “YSAGI uizzi,

“il coppiere del p. viene”™*

. L’espressione pud comparire anche ellittica di
LUSAGI*™. Llincertezza sul significato esatto del verbo parsnai- fa si che sia
difficile comprendere la funzione precipua di tale categoria di funzionari. Nella
frase in analisi, dove il sostantivo SAGI € al caso dativo, come indicato dalla
complementazione fonetica -/i, il sovrano fa un cenno con gli occhi (il
complemento fonetico -if ¢ al sg. nonostante la marca sumerica del plurale, ma ¢
da intendersi come collettivo) al coppiere del p., il quale “esce” (para paizzi),
probabilmente perché ha gia compiuto la sua funzione nelle righe precedenti,

purtroppo perdute®®’.

Il significato della parola hattica missa, presente in testi festivi fin dall’epoca
antico-ittita nell’espressione missa halzai, “grida m.”, non ¢ del tutto chiaro™. 11
significato “prendi” ad essa generalmente attribuito si basa sulla sua presenza in

847 11 fatto inoltre

bilingui hattico-ittite dove il verbo hattico ¢ reso dall’ittita da-
che a tale espressione segua, in molti testi, I’azione di portare un oggetto lascia
pensare, secondo CHD**®, che questo sia stato precedentemente “preso”. Cosi
anche nel passo in analisi, dove al grido hattico segue, alla riga Ro II 5°, la forma

verbale pedanzi.

L’azione di “spazzare, pulire” effettuata dai funzionari LU'MEng.I, “barbieri” ma
anche, piu genericamente “purificatori”®*, si rivolge solitamente al pavimento,
daganzipa-. In questo caso il verbo manca pero di un oggetto diretto.

La porzione di testo a partire da na-as-ta ¢ conservata sul verso della tavoletta.
Avendo spazio a disposizione, dal momento che la porzione scritta del verso si
conclude ben prima del termine della tavola, lo scriba ha evidentemente utilizzato

questa superficie per proseguire la stesura del recto. Contrariamente a quanto

ipotizzato da E. Otten nell’autografia, ritengo che la riga in questione sia la

#2 Si vedano le attestazioni in F. Pecchioli Daddi, 1982, p- 193

3 Cf. HEG, P, p. 502.

%4 Cf. H. Gonnet, 1975-76, pp. 148-149; CHD, P, p. 190.

%3 Sul valore simbolico dello sguardo del sovrano nella cultura ittita si veda P. Dardano, 2010, pp. 47-60.
%6 Si veda CHD, M, p. 296; HEG, L-M, pp. 296-297.

%7 Cf. HEG, M, p. 215, con riferimenti bibliografici.

%% CHD, M, p. 296.

89 Cf. F. Pecchioli Daddi, 1982, pp. 195-198.
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prosecuzione della numero 6’ del recto e che quella successiva, seppur da questa

insolitamente distanziata, debba completare la numero 7°.

Vo III

6.

Nell’autografia, il penultimo segno della riga ¢ letto come un UD. In effetti, i
cunei verticali realizzati nella tavola appaiono piuttosto bassi € non escludono che
il terzo cuneo del segno possa essere considerato un verticale. La visione della
fotografia ammette perd anche la possibilita di una lettura del segno come KUR,
dal momento che i tre cunei che lo compongono sembrano corrispondere a tre
teste di cuneo (si confrontino con la resa dei cunei aperti nel segno TU alla riga
seguente). Il segno successivo, in cui si riconoscono tre cunei orizzontali potrebbe
corrispondere ad un KU, ma I’interruzione della tavola non consente di saperlo

con certezza.

10°-12°. L’operazione descritta nel paragrafo ¢ direttamente collegata all’azione

14°.

compiuta alle righe Vo III 3’-5°. La frase che comincia alla riga Vo III 10’ con
I’acc. pl. mittagaimusas non pud che essere una relativa, il che motiva
I’integrazione in lacuna del pron. rel. kuius, concordato con 1’oggetto del periodo
e ripreso dal pron. personale enclitico -us, anch’esso integrato alla riga 11°. La
necessita di un verbo al passato indicante 1’azione di collocare 1 pani m. sul tavolo
puro mi porta poi ad integrare il preterito 3* pers. sg. dais. Lo spazio alla riga 11’
sembra sufficiente anche per I’integrazione, sintatticamente necessaria, del

soggetto LU s

BANSUR. La disposizione dei pani m. rispetto al pane zippulasni-
¢ piu difficile da stabilire. L’integrazione di peran ¢ ipotetica, fermo restando il

fatto che nella lacuna ci si aspetta la presenza di un avverbio di luogo.

L’accostamento alla categoria di persone definita “"M*UBARU*" lascia pensare
LU.MES . v e e e a . .. . . . .

che con ""M®35anus si indichino, in contrapposizione, dei funzionari locali o una

particolare categoria di questi ultimi®>', forse anch’essi “ospiti” ma provenienti da

territori situati all’interno di Hatti.

850 Cf. I. Klinger, 1992, pp. 199-205.
1 Cosi anche CHD, S, pp. 155-156. Per le attestazioni del termine si veda F. Pecchioli Daddi, 1982, p.

259.
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37.

39’ss.

L’integrazione ha-an-ti-[in a-Se-Sa-an-zi] ¢ basata sul frammento in join KBo

XXIII 64, dove la frase ¢ leggibile sul verso.

La segnalazione nu appai, “¢ finita, terminata” non si trova al termine delle altre

tavole della festa ed indica che la composizione termina in questo punto.

Il colofone, conservato al termine della colonna Vo III del frammento KBo
XXIII 64, indica che la tavola contiene la descrizione del terzo giorno della festa
della luna e del tuono. Purtroppo il numerale relativo al numero di tavola si trova
nella porzione di testo danneggiata all’inizio della riga. Del segno DUB sembra di
potersi leggere parte del doppio cuneo orizzontale superiore e del cuneo verticale,
mentre del numerale si potrebbe forse leggere un orizzontale. In considerazione di
quanto gia osservato a proposito dei colofoni delle altre tavole, ¢ lecito ipotizzare
che si tratti del numero tre. Il colofone continua nella riga successiva, troppo
frammentaria per poter essere letta. L ’autografia riporta quello che sembra essere
un segno BI, che in tal caso potrebbe essere interpretato come parte dell’avverbio
kuwapi, da noi ipoteticamente integrato alla riga 40°. La lettura U-UL QA-TI mi
sembra poco probabile, in considerazione della presenza dell’espressione nu appai
a Vo III 37’ e del fatto che il testo termina sulla terza colonna. Se la celebrazione
fosse continuata, la descrizione del quarto giorno sarebbe proseguita nella stessa
tavoletta, a meno che 1’organizzazione complessiva del componimento non

prevedesse una numerazione indipendente per ciascuna giornata.

3.3 I FRAMMENTI DI COLLOCAZIONE INCERTA

A CTH 630 vengono assegnati anche una serie di frammenti la cui attribuzione

non puo pero che rimanere incerta, dal momento che in essi non sono contenute parti di

testi attribuibili con certezza a nessuna delle tre giornate in cui sembrano articolarsi 1

frammenti a noi pervenuti della festa della Luna e del tuono.

Nella sezione seguente saranno effettuati trascrizione e traduzione, ove possibile,

dei frammenti minori, nel tentativo di comprendere se essi effettivamente debbano

essere attribuiti al medesimo numero di catalogo, e in tal caso a quale sezione del testo

si colleghino, o se invece debbano essere ricollocati.
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3.3.1 KUBLI78

Trascrizione

Ro’

x+1

2’

N
N
5
.
.
o
N

10°
11’
12°
13°
14°

Vo’

.
N
N
5

o
.
o
o

[ ]xxx|

[(x x)] GUNNI da-a-i

[1 PYPUR]-SI-TUM "™ hu-ru-ti-el |

[1 NINDA KU;] 1/2 UP-NI BA.BA.ZA |

[1] N™NPAYyn-ni-ki-is 1 UP-NI BA.BA.[ZA
r5°1 AN.TAH.SUM®*® 4S-RIM™ ir-ha-a-[iz-zi
PRUSprsi 1-SU “SDAG 1-SU “SA[B-ia 1-SU]
ha-tal-wa-as GIS-ru-i 1-SU

[nalm-ma ha-as-si-i ta-pu-us-za 1-SU [

[UGULAM"MSMUHALDIM me-ma-al A-NA “SGU.Z[A
[ha-tal-wa-as (?)] rGIS-ru**-a§-5a-an" Se-er 3-SU X[

[ 1x x 9®DAG 1-SU “SAB-i[a 1-SU
[ha-tal-wa-as GIS-rul-Ti" 1-SU [
[

] x x X[

LUGAL-us$ (7)) x x x (X) |-zi ti-i[a-zi]
7-SU e-klu-zi
PUTU Pta-par-wa,~$u-u Ptap-pi-nu ®hu-ul-la

[
[
[
[Pka-ma-mla’ Pte-li-pi-nu "GAL.ZU

[LU)JGAL-us ar-ta-ri {ras.}

[UGUILA ““MSMUHALDIM GESTIN is-pa-an-tu-zi-s[ar]
[LUGA]L-i pa-ra-a e-e[p-z]i

[LUJGAL-u§ QA-TAM d[a-a]-"i’
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10’  [UGJULA "“"MESMUHALDIM A-NA x x x|
11’ x-SU S$i-ip-pa-an-ti
12 [UGULA ""M*MUHALDIM UGULA LUM® SSrBANSUR?

13 [X X X] X Su-up-pi-ia-ah-ha-an-z[i]

140 1 %ursi 1-SU
15" [9“DAG 1-SU] “SAB-fia 1-SU"[

(KUB LI 78 Vo' si interrompe in questo punto)

Traduzione
Ro’

§1(2)

[...] prende il braciere’.

§2(3-9)

[Una coppa pursitu-], un piatto hurutiel [...un pane dolce], mezzo pugno di pappa
d’orzo [...un] pane punmik- , un pugno di pappa d’or[zo...]. [Cin]que’ piante
AN.TAH.SUM offre nell’ordine] nei luoghi: una volta alla borsa kursa divinizzata, una
volta al trono, [una volta alla finest]ra, una volta al legno del chiavistello e poi una volta

a lato del focolare [...].

§3(10°-14)
[11 responsabile dei cujochi [...] farina per il trono [...]. [...] tre volte sopra ai legni [del
chiavistello (?)...], una volta al trono, una volta alla fines[tra...], una volta [al legno del

chiavistello...].
Vo'

§4@2-57)
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[1l re...] pone. Be[ve sette volte: (a) [IStanu, Taparwa]Su, Tappinu, Hulla, Kamama,

Telipinu, GAL.ZU.

§5(6°-9)
[11 r]e si alza. [Il responsa]bile dei cuochi porge al r[e] un vaso da libagioni di vino. [I1

r]e (vi) [por]ge la mano.

§6(10°-13%)
[11 responsa]lbile dei cuochi liba x volte a [...]. [Il responsabile] dei cuochi e il

responsabile degli attendenti alla tavola purificano [...].

§7(14°-15")

[...] una volta al kursa, [una volta presso il trono], una volta presso la finestra [...].

Il frammento KUB LI 78 potrebbe essere attribuito alla seconda giornata della
festa, sulla base del confronto con KBo XXV 178, Ro I 16-18,Vo IV 17°-19°%2,
L’elemento di comunanza tra i testi ¢ dato dalla presenza, in entrambi, di cerimonie in
onore del gruppo composto da sette divinita: PUTU/Istanu, Taparwasu, Tappinu, Hulla,
Kamama, Telipinu e GAL.ZU. In KBo XXV 178, Ro I 16-18 ¢ il sovrano a celebrare la
cerimonia, come in KUB LI 78, mentre in Vo IV 17°-19° DI’officiante ¢ invece un
principe (DUMU.LUGAL). Come ben mostrato da D. Yoshida®?, quello composto
dalle sette divinita ¢ una variante (con Kamama al posto di Inara) di un gruppo divino
ben attestato fin dall’epoca antico-ittita e spesso presente in testi di carattere festivo.
Non ¢ quindi a nostro avviso un elemento sufficiente per attribuire con certezza il
frammento a CTH 630. La menzione della pietanza hurutiel-, del pane dolce (qui in
integrazione), del pane punik- ¢ delle piante AN.TAH.SUM ricordano piuttosto la
preparazione del composto harzazu- descritta nel frammento KBo IV 13+, Ro III 14’ss.

relativo alla festa AN.TAH.SUM854.

¥52 Cosi anche in S. Kosak, hethiter.net/: hetkonk (v. 1.87).
83 D. Yoshida, 1996, pp. 88-94; id., 1991, pp. 56-61.

854 Sj veda il commento alla tavola I, VoIV 50°.
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3.3.2 KBo LIV 121

Trascrizione

Ro’

x+1 [ |-ia
2 [ ] LUGAL
3] ME-SE]-DI
A | ] GESTIN
5 [ ]-an-"na’
6 [ -
T Ixx|
Vo'

x+1 [ 1 Plu-ul-la-ia-m[a-an
20 hlu-u-up-ri Si-pa-a[n-ti]
3 SIIR {ras.} [V
4 -t
5 0 ] kat-ta
6> [ |x-na
70 ]-as
8 Ix

Il frammento KBo LIV 121 (145/v) ¢ generalmente attribuito alla terza giornata di
CTH 630 sulla base dell’analogia con KBo XXIII 64+, Vo III 34°-37°. La presenza del
teonimo "lulaiamma e del sostantivo huppar, oltre al verbo SIR®Y ¢ al segno 1 alla riga
4’, forse riconducibile ad appai, rendono in effetti ’attribuzione quantomeno possibile.
I due paragrafi sembrano in questo senso corrispondere.

Il problema ¢ semmai costituito dalle righe successive, dal momento che in KBo

LIV 121 il testo sembra proseguire laddove in KBo XXII 64+ Vo III 38’ ¢ chiaramente
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segnalato il termine del terzo giorno. I due passi non possono quindi essere considerati
duplicati. E possibile che la cerimonia del bere, da parte della coppia reale, in onore del
gruppo di divinita hattiche Kalmabhili-Wasezza$Su-Zuliya-Lulaiamma ricorresse anche
in un punto precedente della tavola, forse nella colonna Ro I o Vo IV, purtroppo

perdute, ma allo stato attuale delle conoscenze non ¢ possibile stabilirlo con certezza.

3.3.3 KBo XXII 192%%

Trascrizione

Ro dr.

x+1 [LUGJAL "MUNUS'.L[UGAL TUS-a$ "pu-us-ku-ru-na-an]

2’ rD1ta-rpaF-[m-na-rcﬂ-[an a-ku-an-zi|
3> [GJIS.°INANNA TUR KLMIN “UMEStiy g4 RU-[TIM
4’ [MUNUS]'MEggU.GI—ia pa-a-an-zi

5 [LUGAJL MUNUS.LUGAL TUS-as °IM ["Yzi-ip-pa-la-an-da
6 [P™Nka-tah-ha-an a-ru-wa-iz-zi
7 [hlu-u-up-pa-ri Si-pa-an-ti GIS."INANNA TUR KILMIN

g WMBHUGUD-kan pa-a-an-zi

9’ 'LUGALY MUNUS.LUGAL TUS-a§ Pul-za-a-an a-ku-an-zi
GIS.PINANNA TUR KI.MIN

10’ "LUGAL' MUNUS.LUGAL TUS-a5 Pu-li-pa-su-un
11" Taku-an-zi GIS."INANNA TUR KILMIN

Vo sin.

1  [LUGJAL MUNUS.LUGAL TUS-a5 "ka-tar-za-su-un

%53 1 testo ¢ stato trascritto da D. Groddek, 2008, pp. 182-184.
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2 [a-klu-an-zi GIS."INANNA TUR KIL.MIN

3 [tla DUMUM™SE.GAL YPArsq ra'-am-ma
4 [dla-an-zi DUMUM™ LUGA[L-ila pa-a-an-zi

5 [LJUGAL MUNUS.LUGAL TUS-as D§u-§u-ma-bi—in a-ku-an-zi
6 [GI]S.°"INANNA TUR KILMIN

7 LUGAL MUNUS.LUGAL TUS-a5 PSi-im-su-[(x)]-un®°
8  [al-ku-an-zi GIS.INANNA TUR KILMIN

9 [LUGAL MUNUS.LUGA]L <TUS-g§> ™1 [hu]-"u'-ri-ia-an-zi-pa-a-an
10 [a-ku-an-zi GIS.PINANNA TUR] 'KL.MIN'

Traduzione
Ro dr.

§ 1 (x+1-4")
[l r]e e la regi[na bevono seduti a Puskuruna] e a Tapalhuna. La piccola lira (risuona)

allo stesso modo. Gli stranieri [...] le vecchie vanno.

§2(5°-8)
[I1 r]e e la regina si inchinano da seduti al dio della tempesta di Zippalanda e a Katahha.

Libano in un vaso huppar. La piccola lira (risuona) allo stesso modo. I dignitari vanno.

§39)

Il re e la regina bevono seduti a Ulza. La piccola lira (risuona) allo stesso modo.

§4(10-11°)

Il re e la regina bevono seduti a Ulipasu. La piccola (risuona) allo stesso modo.

836 F. Pecchioli Daddi, 1998a, p. 133, ha proposto 'integrazione °Si-im-su-[ii]-un, il che & possibile ma,
trattandosi dell’ultima parola della riga, non certo. Come suggerito da D. Groddek, 2008, p. 184, n. 452,
non ¢ detto che la superficie abrasa della tavola in questo punto nasconda la presenza di un segno.
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Vo sin.

§5(1-2)
[Il r]e e la regina [be]vono seduti a Katarzasu. La piccola lira (risuona) allo stesso

modo.

§6(3-4)

E gli impiegati di Palazzo prendono il pane sarama- e (1o) danno ai principi.

§ 7 (5-6)

[11 rJe e la regina bevono seduti a Su§umahi. La piccola lira (risuona) allo stesso modo.

§ 8 (7-8)

I re e la regina bevono seduti a Sim3u[...]. La piccola lira (risuona) allo stesso modo.

§ 9 (9-10)
[1l re e la regin]a [bevono] seduti a [H]urianzipa. [La piccola lira (risuona)] allo stesso

modo.

La lista di divinita per cui il re e la regina celebrano la cerimonia “del bere”,
rispettivamente Pugkuruna, Tapalhuna, “IM Y®YZippalanda, Katahha, Ulza, Ulipasu,
Katarza$u, Susumahi, Sim3u e Hurianzipa, riflette solo in minima parte quella descritta
alle righe Vo IV’ 12°-25 della tavola relativa al primo giorno di celebrazione della festa
della Luna e del Tuono. Soltanto il dio della Tempesta di Zippalanda e la divinita Ulza
sono presenti in entrambe le liste. Ipotizzare quindi una possibile pertinenza del testo
alla tavola della Luna e del Tuono su questa base mi sembra quantomeno azzardato.

D. Groddek®’ ha suggerito 1’accostamento del piccolo frammento in ductus
recente 285/w (KBo LVIII 152) a KBo XXII 192:

9

Ro’

X+ [L]x[

%7 D. Groddek, 2012, p. 104.
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27
3,

47

5,

Vo’

x+1

6,
7’
8’

9’

Il frammento presenta indiscutibilmente delle forti assonanze con quanto
preservato di KBo XXII 192, di cui potrebbe costituire un duplicato. Tanto la struttura
del testo e la divisione in paragrafi quanto il contenuto del frammento (si vedano i
sostantivi GIS."INANNA TUR e DUMUM™ E.GAL, o la forma verbale panzi a Ro’
3’), sembrano corrispondere, seppur con le riserve necessariamente imposte dallo stato

estremamente frammentario di KBo LVIII 152. Niente tuttavia permette di attribuire

...]x DUMUMES ' [GAL

...pla-a-an-|zi]

...GIS].™PINANNA TUR [

L] xx[

] xx[

...GI]S.°PINANNA TUR GA[L
.. MJUNUS.LUGAL-ri-ia x [

...] GAL ME-"SE-DI [
...l pa-a-i |

...GI]S.°INANNA TUR "KI'.M[IN]
...nla-as-kan pa-ra-a pé-[e-da-

...l pa-a-i |

...GIS."INANNJA TUR K[L.MIN]

con certezza 1 due testi a CTH 630.
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Al testo KBo XXII 192 ¢ stato accostato®™® anche KBo XXII 183, un altro

frammento in ductus recente inserito tra i Grofere Ritualfragmente in CTH 669

Rol

1 [LUGAL] MUNUS.LUGAL TUS-a3
[°1U PU "RYzisip-pa-la-an-da
[an-dur-za a-ku-wa-an-zi

Tis'-kas-ru-hi-it Se-er

wm RN W N

el-ep-zi

6  [GI]S."INANNA GAL SiR?Y
7 [MYALAM.ZUs me-"ma-i

8 “pal-wa-tal-la-as pal-wa-a-iz-zi

9 rEIMESGAGT NNPAL Gy -y
10 'LUGAL'-i MUNUS.LUGAL-ri-ia pi-an-zi
11 [LUGAL MUNUS.LJUGAL pdr-si-ia-an-zi

12 [tu-us-tla pé-e-da-an-zi

13 [LUGAL MUNUS.LUGAL TUS"-a§ °'i"-na-ar

14 [an-dur-za (?) a-ku-wa-an-z]i

15 [ ]XMES
(Ro I si interrompe in questo punto)

Ro II

1 LUGAL MUNUS.'LUGAL GUB"-as "U [

2 an-"dur'-za a-ku-wa-[an-zi]

3 GISPINANNA GAL “M[Snal-li-ia-ri-es (?)]

%8 D. Groddek, 2012, p. 104.
5911 testo & trascritto da D. Groddek, 2008, pp. 170-171.
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4 SIR®Y WALA[M.ZUy me-ma-i]
5 LUpaZ—wa—tal—l [a-as]

6  pal-wa-a-iz-|zi]

7 LU.MESS[ AGI! NINDAﬁar_ga_ug]
8 LUGAL-i [MUNUS.LUGAL-ri pi-an-zi]
9 LUGAL MUNUS.LU[GAL par-si-ia-an-zi|

10 tu-u[$-ta pé-e-da-an-zi|

11 LUGAL [MUNUS.LUGAL

12 7
13 x|
Rol
§ 1(1-5)

[11 re] e la regina bevono seduti al dio della tempesta di Zippalanda. (Egli) raccoglie (la

libagione) con un vaso iskaruh.

§2(6-8)

Si canta (con) la grande lira. Un giocoliere parla. Il recitatore palwatalla- recita.

§ 3(9-12)
I coppieri danno pagnotte al re e alla regina. [Il re e la regi]na (le) spezzano e (queste)

sono portate via.

§ 4 (13-14)

[All’interno (?) il re e la regina bevon]o [seduti (?)] a Inara.

§5(15-)

(Quanto conservato della riga 15 ¢ troppo frammentario per consentire una traduzione )
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Ro II

§6(1-2)

All’interno il re e la regina bevo[no] in piedi al dio della tempesta [...].

§7(3-6)
La grande lira (risuona). I cantori [halliyares (?)] cantano. Il gioco[liere parla]. Il

recitatore palwatalla- reci[ta).

§ 8 (7-10)
I coppieri [danno] pagnotte al re [e alla regina]. Il re e la regi[na (le) spezzano] e

(queste) sono portate via.

§9(11-)

(Dalla riga 11, Ro II ¢ troppo frammentario per consentire una traduzione )

Il frammento descrive una sequenza di libagioni, intervallate dall’azione di
spezzare la pagnotta harsi-, effettuate dalla coppia reale in onore di un gruppo di
divinita che comprende la coppia dio della Tempesta - dio della Tempesta di Zippalanda
e la dea Inara. Se si esclude la presenza della coppia di dei della tempesta, la cerimonia
si differenzia nettamente da quella descritta in KBo XXII 192, alla quale non prendono
parte giocolieri e recitatori palwatalles e dove le libagioni non sono intervallate da
manipolazioni del pane harsi-.

L’uso del vaso iskaruh in KBo XX 183, Ro I 4-5 si discosta da quello abituale
nelle cerimonie del tuono. L’espressione iSkaruh Ser epzi, “raccoglie col vaso i.”
(riferita ad una libagione versata da un altro contenitore), ¢ ben presente, ad esempio,
nei testi relativi alla festa del mese (CTH 591), mentre ¢ documentata, tra i testi di CTH
631, soltanto in KBo XVII 75, Ro II 59°, in connessione con una cerimonia in onore
della dea Sole e di Mezzulla. Ben piu attestato nelle cerimonie del tuono ¢ invece 1’uso
diretto di questo vaso come contenitore da cui effettuare libagioni®**’; un uso, come

evidenziato da J. Klinger*®', gia documentato in epoca antico ittita.

89 Un uso documentato ad esempio in KBo XVII 75, Vo III 3, IV 2°, 22’; KBo XX 61+, Ro 1 54, Vo III
36°.
861 J. Klinger, 1996, p. 443.
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In conclusione, sembra di poter affermare che né KBo XXII 192 né i frammenti
ad esso variamente accostati presentano elementi di comunanza con i testi del tuono tali

da giustificare un loro inserimento in CTH 630 o in CTH 631.

3.3.4 KBo XXV 191

Trascrizione

Ro
x+1 [
2 [ wla-al-hi-it
37 x-it
4 [ -z]i
5 1 11 GU, $4 Z[I" (x)] x™™1
6 | J-el 1 BI-IB-RU GUSKIN TKAS?
7] I1S-TU GESTIN kar-$i $u-u[n-nla-i
8 [ 1x da-a-i nu MUNUS.LUGAL
9
10° [ 1x ku-e MUNUS.LU[GAL x X [x-na-i
11" [ plar-si-ia [(x x)]
Vo
x+1 [ 1x[

2 [ |x da-a-i nla-
30 |x-up-pa-ri-is-sa-an la-x|
4 [ 1x Ta'-klu-wla-an-na pa-a-|i
51 PIM RURu-u-la-as-sa IS-TIU BJI-IB-RI GUSKIN KAS
6 [ DUGi§-pa-an-du(?)]-u-it pa-an-ku-it GESTIN-it
7 e-ku-zi 3 NINDA.ERINM® T5eler par-Tsitia
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8 I LOrAZU™ 4-NA DINGIR*™ a-ap-pa da-a-i

9 J-as-sa-an A-NA °IM "RV Ty y-la-as-sa
10° [ X nu-ut-ta-an PKAL UR."'MAH'
[ D2u)-" - li-ia-an DINGIR.LUM™.q5 PKAL
12° [ Ni-ia-an °wa-a-Sum-ma-an
13> [ |-ni e-ku-zi

Traduzione
Ro
§1(xt1-4")

(Testo troppo frammentario per consentire una traduzione)

§2(5-9)
[...] I bue del [...]. [...] 1 rython d’oro di birra [...]. [...] riempie con vino secco [...].

[...] prende e la regina [...].

§3(10°-)
[...]chelaregina[...]. [...] spezza [...]

Vo

§ 4 (x+1-4)
[...]prendee[...].[...] da dabere [...]

§5(5°-8)
[...(al) dio della tempesta di H]ula$Sa con un rython d’oro di birra [...]. [...] con [un
vaso da liba]gioni intero di vino [...be]ve, (e) spezza sopra tre “pani dell’esercito”. [...]

I’indovino lo dispone nuovamente presso il dio.

381



§ 6(9°-137)
[...] per il dio della tempesta di Hulassa [...] e questo la divinita KAL del leone
[...Z]uliya, gli déi maschili, la divinita KAL[...], Wasumma [...] beve.

Lo stato estremamente frammentario del testo non consente che di trarne
considerazioni provvisorie. L’accostamento di KBo XXV 191 a CTH 630, suggerito
anche da J. Klinger®, mi sembra basarsi sostanzialmente su due considerazioni.
Innanzitutto la presenza di divinita hattiche come Zuliya e Wasumma®®, la quale
sembra poter ricondurre il testo ad una matrice hattica effettivamente presente nella
festa della Luna e del Tuono, in cui perd nessuna delle due divinita ¢ attestata con
certezza, anche se Zuliya (ma non WaSumma!) compare nel frammento KBo XX 70 +
KBo XXI 88 Ro II x+1, da noi ipoteticamente attribuito a CTH 630. In secondo luogo,
la duplice menzione del dio della Tempesta di Hulasa permette di ricollegare il testo a
KBo XX 64, un testo frammentario e complesso inserito in CTH 631, in cui ¢ descritta
una cerimonia legata al tuono, come sembra di potersi evincere dal colofone

. 864 . . : \
parzialmente conservato . Come osservato in sede di commento, il testo sembra pero

865 & al centro di cerimonie di offerta nel corso

Il dio della tempesta di Hulassa
della festa per ISTAR di Samuha KUB XXVII 1%, Una festa del mese in onore del dio
della tempesta di Hulaéiya867 ¢ menzionata in KUB XLIV 1, un frammento di inventario

cultuale (CTH 509):

Ro

x+1 ma-a-an A-NA PU URUﬁu-u-la-a§-§i-ia EZEN, ITU DU-an-zi nu I-"NA
ET[
2> DINGIR*"™.ia  wa-ar-apzi SBANSUR-i da-ai 1 SSBANSUR
ZUs. AM.S[I

862 J. Klinger, 1996, p. 167.

83 Infra, p. 383.

%4 Si veda I’edizione del frammento al paragrafo 2.2.5.a.

%5 per le attestazioni di questo dio si veda B. H. L. Van Gessel, 1998, pp. 666, 802.

%6 Su cui si veda I. Wegner, 1995, pp. 31-54.

%7 D’accordo con RGTC 6, p. 115, assumiamo i due toponimi come equivalenti.
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“Quando si celebra la festa del mese per il dio della Tempesta di HulasSiya, nel

tem[pio...] conduce il dio e lo dispone sull’altare. Un altare d’avorio [...]”

In considerazione di cio, e in ragione della mancanza di elementi per ricondurre
con certezza il frammento KBo XXV 191 alla tipologia delle cerimonie del tuono, € in
particolare alla festa della Luna e del Tuono, non ¢ forse irragionevole ipotizzare che
esso contenga la descrizione della festa del mese celebrata in onore del dio della
tempesta di Hulassa/HulasSiya. Le divinita Zuliya e WaSumma potrebbero in questo
senso essere interpretate come divinita locali. Zuliya, in particolare, ¢ stato identificata
da E. Laroche®®® con una sorgente divinizzata localizzata nella regione dei Kaska. Nel
teonimo Wasumma sembra invece di poter riconoscere il medesimo elemento hattico

wa,si, “bene”, “abbondanza”, presente nel nome della divinita Wasezzili®®,

3.3.5 KBo LVI &80
Trascrizione

x+1 [x x]-e[s-

2 [x] Pwax[

3’ [xx]x A-NA PA.A "DAM.KLN[A

4> 1 G]U,4 Dka—bu—up-pu 1 UDU Dta-@[a—an-gul—la
5 1UDU Pka-tah-ha 1 UDU Phal-ki 1 U[DU

6" 1UDU °wa,-hi-si 1 UDU "ha-5a-me-1[i

70 1 MAS.GAL YR85 ku-ru-nu-wa 1 UD[U

8° 1UDU KUR-e-a5 PUTU-i 1 GUy 4-NA 7|

9°  1GU; A-NA °U ""Phal-pa 1 UDU 4-N[4

10> "1 UDU'"4-NA U "Yne-ri-ik-k[a,

11  [1U]DU 4-NA DINGIR.MES 4-BI 1 UDU ™[
12°  [1 U]DU 4-N4 ™[

868 g, Laroche, 1973, p. 87.
%9 Su cui si vedano le osservazioni effettuate nel paragrafo 2.1.3.a.
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13> [1UDJU" "RV
Traduzione

§ 1 (x+1-2%)

(Solo alcuni segni leggibili)

§2(3-7)
[...] per Ea e Damkina [.... Un bJue per Kahuppu(t), una pecora per Tah[angulla...],
una pecora per Katahha, una pecora per Halki, una pe[cora...], una pecora per Wahisi,

una pecora per Hasamil[i...], un ariete per la montagna Puskurunuwa, una pe[cora...].

§3(8-13)

Una pecora per la dea Sole del Paese, un bue per [...], un bue per il dio della Tempesta
di Aleppo, una pecora pler...], una pecora per il dio della Tempessta di Nerik [..., una
pelcora per gli dei del padre, una pecora per [...una pe]cora per [...una pecor]a’ [...]

della citta di[...].

Il piccolo frammento 1903/u (KBo LVI 80), in ductus molto tardo e proveniente
dal Haus am Hang, viene inserito nelle concordanze del Hethitologie Portal di Mainz tra
quelli della Luna e del Tuono. In realta, come gia osservato per altri frammenti, non mi
sembrano esservi elementi tali da giustificare la sua attribuzione a CTH 630. Il testo
riporta essenzialmente una lista di offerte di buoi, pecore ed arieti in onore di una serie
di divinita, molte delle quali di origine hattica, e pud in questo senso essere accostato
alle liste divine gia analizzate di KUB XXXII 135+ e di KBo XX 70+. L’oscura divinita

Kahuppu(t)®"°

, In particolare, mi sembra particolarmente interessante in quanto, in un
quadro di pressoché totale assenza di attestazioni® ', risulta documentata tanto nella
sequenza di KBo XXI 85 (tra Zuliya e Tahangulla) quanto in quella di KBo XX 70+ (tra
Zuliya e Hulla).

Le analogie terminano pero qui, in quanto il frammento 1903/u presenta elementi

chiaramente distinti dalla sequenza di divinita di CTH 630. Insolita ¢ la presenza della

¥70 Cf. H. Otten, 1977, p. 285.
71 Cf. B. H.L Van Gessel, 1998, p. 211.
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coppia di divinita mesopotamiche Ea e Damkina, attestata con una certa frequenza nei

testi ittiti®’?

ma non in quelli con certezza riconducibili alla festa della Luna e del
Tuono. Insolite sono poi le divinita venerate in paragrafo 3, una serie di ipostasi locali
del dio della Tempesta, tra cui si riconoscono il dio della Tempesta di Aleppo e quello
di Nerik, oltre ai cosiddetti déi “del padre”, e alla divinita solare della terra. Una serie di
divinita inusuale per la tipologia delle feste del tuono, anche se, come osservato a
proposito del testo KBo XVII 75, tipologie locali di déi della tempesta possono essere

venerate nel corso di questo tipo di cerimonie, le quali, come abbiamo visto, rientrano

anche nel calendario cultuale di numerosi centri periferici.

3.4 ANALISI E INTERPRETAZIONE DEL CONTENUTO

Il corpus di testi sin qui analizzato permette un’analisi strutturale e contenutistica
della festa della Luna e del Tuono. Nelle sezioni seguenti saranno discusse
individualmente le singole cerimonie rituali di cui essa si compone, osservandone lo
sviluppo e la funzione precipua nel quadro piu generale dello svolgimento della festa.
Dove possibile, si cerchera di mettere in luce le affinita con celebrazioni simili in altri

testi festivi e in particolare con le composizioni del tuono raccolte in CTH 630.

Il tempo e il luogo della festa

Il tempo di celebrazione della cerimonia ¢ evidentemente legato alla natura della
festa della luna, che abbiamo cercato di individuare nel paragrafo 3.1.1. La frequenza
con cui I’astro ¢ menzionato in testi direttamente o indirettamente collegati con la festa
del Mese, a sua volta inserita tra le celebrazioni del quarto giorno dell’AN.TAH.SUM,
rende a mio avviso il problema inscindibile da quello relativo al periodo di celebrazione
della grande festa di primavera.

I colofoni conservati permettono di ricostruire in alm eno tre giorni la durata
complessiva della cerimonia.

Alquanto oscuri sono 1 dati relativi al luogo di celebrazione della festa. Chiare
indicazioni topografiche sembrano infatti mancare nei frammenti a noi pervenuti. La
celebrazione comincia quando lo scoppio del tuono sorprende il sovrano mentre sta
uscendo dalla “casa del lavaggio”. Ci troviamo evidentemente in contesto urbano. Il

sumerogramma E.DU;o.US.SA compare spesso associato al tunnakkessar (E.SA), la

%72 Si vedano le attestazioni in B. H.L. Van Gessel, 1998, pp. 613ss.
385



“camera interna”, qui esplicitamente menzionata alla riga Ro I 28 della prima tavola.
Entrambi i1 termini vengono usati per indicare il luogo dove il sovrano effettua le
abluzioni al mattino, probabilmente perché definiscono ambienti facenti parte 1’uno

873

nell’altro. In ragione di cio, I. Singer” "~ ha interpretato il sumerogramma come indicante

un edificio non autonomo, ma un’unita funzionale associata a strutture diverse, il

AP . . 4
palazzo, I’edificio tarnu-, forse anche il tempio®’

. In questo caso 1I’ambiente ¢ parte
dell’edificio halentiu-, (menzionato alla riga Vo IV 29’ della prima tavola), dove
sembra avere luogo la prima sequenza di operazioni rituali connesse con la celebrazione
della festa. Dalle righe Vo IV 29°-30° della I tavola, il sovrano sembra spostarsi e
“scendere” (kattan tiazi) presso un altro edificio, il cui nome rimane in lacuna. Alla riga
38’ la cerimonia si sposta nuovamente nel halentiu-. Probabilmente connesso a questo
luogo ¢ I’ambiente chiamato, alla riga Ro II 13’ della seconda colonna, E@ila-, che
potrebbe indicare la corte del palazzo. Alle righe Vo IV 16°-17" della seconda tavola ¢
invece menzionata la E LUZABAR.DAB, dove ha luogo una cerimonia di offerta

eseguita dal DUMU.LUGAL. Non si hanno ulteriori indicazioni di luogo nelle altre

parti di testo conservate.
Prima giornata

§§ 1-2 L’incipit

Come osservato per 1 testi “del tuono” raccolti in CTH 631, ¢ ’irrompere del
fenomeno atmosferico durante una occasione cerimoniale a rendere necessaria
I’esecuzione di una serie di pratiche rituali atte a scongiurarne i1 possibili effetti negativi.
Nel caso di CTH 630, a determinare la celebrazione congiunta della festa del dio Luna, i
cui preparativi vengono interrotti, e della festa del Tuono, ¢ la presenza o meno del
sacerdote LU PU, “uomo del dio della Tempesta”. Come indicato alle righe Ro T 4-9
della prima tavola, se il sacerdote non ¢ ancora intervenuto nella celebrazione della festa
del dio Luna, questa viene interrotta e la sua celebrazione ¢ sostituita dalla cerimonia
del tuono. Se invece il sacerdote ¢ gia intervenuto, le due feste vengono unite e
celebrate insieme. Il testo, come esplicitamente indicato dal titolo della composizione
conservato nel colofone, prosegue descrivendo il secondo caso. La particolare rilevanza

attribuita alla presenza o meno dell’'uomo del dio della Tempesta si spiega con il ruolo

$73 1. Singer, 1983, p. 117.
874 Cf. S. Alp, 1983, pp. 87-88.
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rilevante di questa categoria sacerdotale, particolarmente legata al culto del dio della
Tempesta, nella religione ittita. Interessanti osservazioni in proposito sono state fatte da
A. Unal®”. Ci limitiamo qui ad osservare come, curiosamente, la carica di LU DU,
“vomo del dio della Tempesta”, scrittura logografica dietro cui si cela forse la scrittura
ittita tarhunalla-""® non risulti direttamente associata alle celebrazioni del tuono. Anche
nella festa della Luna e del Tuono la sua presenza sembra legata esclusivamente alle
cerimonie relative alla festa della Luna, tanto che, come specifica il testo alla riga Ro I
4: “se il LU PU non ¢ ancora stato fatto intervenire, si lascia la festa della Luna e si
esegue la festa del tuono”. Evidentemente la presenza del sacerdote, che infatti non
viene piu menzionato, non ¢ necessaria all’ esecuzione della cerimonia ma ¢ legata

piuttosto alla celebrazione della festa della Luna interrotta dal tuono.

§§ 3-4 Iriti alla alla finestra

La prima azione rituale della cerimonia, eseguita “il primo giorno in cui tuona”,
sembra caratteristica di tutte le feste del tuono, ed ¢ documentata anche nei testi KBo
XVII 75, Ro I 29-31; VSNF 12.10, Ro I 21°-24’; KBo XX 61, Ro II 27-29. Consiste
essenzialmente in un atto di reverenza compiuto dal sovrano davanti alla finestra,
evidentemente rivolto in direzione del dio della Tempesta, a conferma della natura
celeste e atmosferica di questa divinita®’’. Parallelamente a questa operazione, viene
disposto un tavolo di vimini presso la finestra, sul quale ¢ collocato il pane per le offerte
e davanti a cui viene deposta una brocca di vino. L’offerta di pane e la libagione di vino

che seguono sono tipiche delle feste ittite e costituiscono la parte incruenta del rito.

§ 5 Il sacrificio cruento

La sequenza successiva, alle righe Ro I 22-27 della prima tavola, ¢ costituita dal
sacrificio di un ariete e di un toro all’esterno del luogo dove ha inizio la cerimonia,
verosimilmente 1’edificio halentiu-. 11 fegato e le interiora e dei due animali vengono
successivamente deposti assieme a tre pagnotte sul tavolo in onore del dio della

Tempesta, per cui vengono eseguite tre libagioni.

875 A. Unal, 1998, pp. 67-82.
76 i, p. 67.
877 Cosi anche M. Popko, 1995, p. 79
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§§ 6-7 La “grande assemblea”
Dalla riga Ro I 28 ha inizio la descrizione del Salli asessar, la “grande assemblea”

. 878
ovvero 1l banchetto sacro

a cui prendono parte il re e la regina. Interessante il fatto
che la “pecora pura” servita alla coppia reale sia quella che, come indicato nel testo,
viene generalmente data da mangiare al sovrano per la festa del dio Luna, a
dimostrazione della fusione tra le due cerimonie.

La celebrazione di una “grande assemblea” ¢ documentata in occasione della festa

antico ittita del KLLAM®”, cerimonia a cui il testo si avvicina anche nel lungo elenco di

divinita hattiche che nella prima tavola ricevono offerte in Vo IV.

§§ 8-13 La cerimonia “del bere”

Alla grande assemblea segue la cerimonia “del bere”, eseguita dal sovrano in
onore del dio della Tempesta (almeno quattro volte) e della coppia: Dea Sole —
Mezzulla (due volte). La particolare rilevanza del dio della Tempesta ¢ sottolineata,
oltre che dalla sua posizione iniziale nella sequenza, dal fatto che solo per questa
divinita, al paragrafo 7, ¢ prevista una libagione supplementare davanti alla finestra,
eseguita da un coppiere tramite un vaso iSkaruh-. Ad eccezione di questo passo, la
descrizione della sequenza di operazioni ¢ molto ripetitiva. Al bere segue I’azione di
spezzare il pane, di tipo takarmu- oppure dolce, e il canto da parte dei cantori GALA,
NAR o halliyares.

La mancanza delle colonne II e III della prima tavola impedisce di conoscere la
prosecuzione delle cerimonie. Da quanto conservato della seconda colonna, sembra
continuare la sequenza di riti del bere e di frazioni di pani in onore di qualche divinita,
mentre la terza colonna sembra descrivere qualche operazione implicante 1’uso di un
recipiente il cui nome ¢ solo parzialmente conservato, PUS andal e | seguita da una
serie di deposizioni presso 1 luoghi sacri dell’edificio.

Data la lunghezza del testo e il numero delle cerimonie eseguite, ¢ verosimile
ipotizzare che in qualche punto delle due colonne perdute la festa si interrompesse per la

notte. Il colofone della prima tavola non ci fornisce pero indicazioni relative al giorno.

%78 Su questa cerimonia, si veda quanto gia detto in sede di commento filologico, alle pp. 224-225, con
riferimento ad A. Archi, 1979, pp. 197-214.
879 Si veda in proposito I. Singer, 1983, pp. 98-105.

388



§§ 14-18 Le offerte alle divinita hattiche

Alla ripresa del testo, dalla riga 6 della quarta colonna della prima tavola,
vengono descritte le operazioni che precedono una lunga sequenza di offerte in onore di
trenta divinita, a ciascuna delle quali vengono offerti una pecora o un montone. La lista
divina che segue, descritta alle righe Vo IV 12°-25” della tavola I relativa alla prima
giornata, e duplicata alle righe Ro II x+1-6" di KBo XX 70 + KBo XXI 88, da attribuire
alla seconda giornata della composizione, ¢ di estremo interesse per la comprensione del
nucleo piu arcaico della religione ittita, presentandoci nella sua interezza un pantheon
ancora profondamente hattico che presenta paralleli in pochi altri testi. Essa ¢ stata

oggetto di studio da parte di E. Laroche®*’

e, nelle sue relazioni con la sequenza di
divinita celebrate nella “grande assemblea” durante la festa KLLAM, da I. Singer®'.
Dalla posizione numero 24 (secondo la lista di Laroche), in particolare, la sequenza ¢
identica con quella del KI.LAM. Da notare pero I’assenza del teonimo Wasezzili, che
invece nella lista divina del KI.LAM compare due volte, in associazione con il dio della
tempesta. In considerazione dell’identificazione di questo dio con il dio della tempesta
di Zippalanda, mi sembra significativa la presenza, nella sequenza divina in analisi, del
teonimo “ziplanti alla riga Vo IV 13, subito dopo Hulla, nella posizione generalmente
occupata in questa successione da Telipinu o "KAL*2. Secondo E. Laroche, nella lista
divina di CTH 630 sarebbero rilevabili falsi arcaismi, evidenti ad esempio nella errata
traduzione dall’ittita al hattico di alcuni teonimi, come "kattelikamamma®®’, che portano
lo studioso a considerare il testo un prodotto tardo, dell’epoca di Tuthaliya IV. Occorre
pero dire che alcuni testi del corpus, come KUB XXXII 135+ ¢ KBo XXIII 64+,
mostrano un ductus chiaramente medio ittita, il che, unitamente a considerazioni di
carattere contenutistico, sembrano piuttosto suggerire una tradizione antica per il testo,
.884 s

redatto probabilmente sulla base di originali antico ittiti™ . Che 1 riti ittiti legati al tuono

abbiano origini antiche ¢ del resto confermato dai documenti raccolti in CTH 631

§ 19 La processione
Al termine della cerimonia di offerta, al sovrano viene portato via il vaso

tapesana- d’oro e ha inizio, alla riga Vo IV 31°, quella che sembra configurarsi a tutti

$0E. Laroche, 1973, pp. 83-89.
811 Singer, 1983, pp. 101-103.
82 Cf. D. Yoshida, 1996, pp- 88ss. Si noti che in KBo XXV 178, Ro I 18, testo relativo alla seconda
giornata della festa della luna e del tuono, il dio Telipinu segue Hulla nell’eptade per cui il sovrano beve.
83 Secondo E. Laroche, 1973, p. 86, si tratterebbe di un costrutto artificiale, risultato del tentativo di
tradurre in hattico I’espressione "KAL.LUGAL.
884 Cosi anche D. Yoshida, 1992, p. 142.
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gli effetti come una processione®™. Il sovrano, preceduto da due impiegati di Palazzo,
esce dal halentiu- per recarsi in un altro luogo, la cui indicazione precisa ¢ pero persa
nella lacuna all’inizio della riga Vo IV 30°. A segnalare 1’avvio della cerimonia ¢ la
frase: “[...] da con la lancia il segnale per la pagnotta del dio Luna”, dal significato
oscuro ma che rinvia certamente alla celebrazione della festa del dio Luna interrotta dal
tuono. Sembra che i pani utilizzati nel corso delle cerimonie vengano sollevati, forse per
essere portati in processione. Attorno al sovrano si dispongono poi cuochi, giocolieri,

attendenti al tavolo e 1 funzionari tuppasha-, oltre a membri della guardia.

Excursus: le processioni ittite

La processione dal Palazzo ad un altro luogo della capitale descritta in CTH 630
ricorda da vicino alcune descrizioni di cerimonie effettuate nel corso della celebre festa
AN.TAH.SUM®*® Le tavole che descrivono Iarticolarsi giornaliero della festa ci
riportano in piu casi la rappresentazione degli spostamenti del sovrano da un luogo
all’altro della citta; spostamenti che, per I’aspetto performativo che li caratterizza,
assumono la dimensione di vere e proprie processioni. Seppur non esplicitamente
connesse con il culto del dio della Tempesta, queste presentano numerose analogie con
il passo gia ricordato della festa della Luna e del Tuono, e ci consentono di delineare
meglio il carattere della cerimonia in esso descritta. Nel corso del settimo e dell’ottavo
giorno della festa AN.TAH.SUM, ad esempio, il re si muove sul carro cerimoniale
lungo un itinerario che comprende il tempio della divinita agraria Halki e 1’edificio
cultuale conosciuto come casa hesta, dedicato al culto degli antenati. Questo ¢ stato piu
volte identificato dagli studiosi con vari edifici di Biiyiikkale, senza pero riscontri
testuali certi. Durante tale spostamento, il re viene preceduto di corsa da due impiegati
di Palazzo e da un membro della Guardia. Anche alcuni personaggi definiti tramite
I’accadogramma ZITTUM e alcuni giocolieri corrono davanti al re. Lungo il percorso,
inoltre, vengono suonati strumenti musicali galgalturi-. Analogamente, nel corso del
sedicesimo giorno della festa®™, lo spostamento della coppia regale dal Palazzo al
tempio del dio ZA.BA4.BA, vede il re e la regina procedere preceduti da due paggi e un
membro della Guardia mentre alcuni amministratori, insieme ad altri paggi e ad altre

guardie, 1i seguono nel corteo. Intorno, un numero imprecisato di giocolieri suona e

%5 Sulle processioni ittite si veda soprattutto S. Gorke, 2008, pp. 49-72.
%6 Testi pubblicati da E. Badali — C. Zinko, 1994.
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colpisce strumenti musicali, mentre altri danzano. Una volta giunti al Tempio, il re e la
regina entrano ed effettuano le offerte dopo che tutti i funzionari hanno occupato il loro
posto.

Lo spostamento del re da un luogo della citta all’altro per effettuare determinate
cerimonie diventa in questo modo cerimonia esso stesso, rappresentazione visiva di
fronte alla comunita dell’impegno del sovrano nella cura del culto degli d¢i, altrimenti
praticato all’interno dei templi o in luoghi sacri inaccessibili ai piu. Il corteo che
circonda il re in queste occasioni prevede la presenza piu o meno stabile di alcune
categorie di persone, come gli impiegati di Palazzo, i giocolieri e i suonatori di
strumenti musicali, a cui si aggiungono membri della Guardia personale del sovrano. Se
la cerimonia cui il sovrano partecipa prevede offerte di carattere alimentare, la
processione include generalmente anche cuochi e attendenti al tavolo, mentre 1 coppieri
costituiscono una presenza importante nel caso di cerimonie di libagione agli déi. A
seconda del tipo di celebrazione religiosa e dell’itinerario cultuale percorso dal corteo,
infine, a questi funzionari si possono aggiungere membri del personale templare, come
il LUSANGA o il LUGUDUlz. Generalmente pero, 1 sacerdoti vengono menzionati
intorno al re solo in occasione delle azioni rituali che hanno luogo dentro e nei pressi
del templi, mentre la loro partecipazione al corteo vero e proprio sembra limitata alle
grandi occasioni festive come il KI.LLAM.

Nel corso di questa grande festa antico-ittita, un lungo corteo di funzionari
accompagna 1l re nel suo spostamento dal Palazzo al santuario extra urbano, il huwasi-
del dio della Tempesta. Nel corso del primo e del terzo giorno della festa, il sovrano si
reca, dopo una serie di azioni cerimoniali, al huwasi- del dio della Tempesta situato
poco fuori dalla citta. Il termine indica con ogni probabilita una pietra sacra che segnala
un santuario extra-urbano dedicato ad una divinita, sul modello dei ben noti betili della
tradizione siro-mesopotamica. La situazione ¢ complicata pero dal fatto che alcuni testi
sembrano indicare il huwasi come una sorta di edificio, dove si puo entrare (anda pai-
)**7. 1. Singer, nel suo studio della festa, identifica percio il huwasi- del dio della
Tempesta con la camera A del tempio rupestre di Yazilikaya®.

La sequenza degli eventi, in estrema sintesi, ¢ la seguente: dopo una serie di

cerimonie che avvengono all’interno della residenza reale di HattuSa, con ogni

%7 Su questo problema si veda, di recente, M. Cammarosano, 2012, pp. 207-208.
888 1. Singer, 1986, pp. 247-248.
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probabilita 1’ Eézalentiu-, alcuni impiegati di Palazzo presentano al re una lancia e
un’ascia cerimoniale decorata con un’immagine

del dio della Tempesta. La lancia, GISéUKUR, ha un particolare valore simbolico,
ed € un oggetto cultuale in numerosi rituali ittiti. Nel paragrafo 23 della seconda tavola
delle Leggi ittite, il furto di una lancia di bronzo dalla porta del Palazzo viene punito
con la morte. Evidentemente a questo oggetto viene attribuito un particolare valore
sacrale. Nel contesto della festa KI.LAM sembra che la lancia, assieme all’ascia,
accompagni il re nel corso dell’intera processione, forse come simbolo di regalita.
Secondo B. J. Collins®*’, ’ascia ¢ la lancia simboleggerebbero il potere del sovrano sul
mondo animale, rappresentato nel suo duplice aspetto selvaggio e domestico, di cui la
lancia, strumento di caccia, e I’ascia, strumento del sacrificio, sarebbero gli emblemi.

A questo punto, partendo dal Palazzo, si forma una processione che raggiunge una
serie di luoghi situati all’interno del circuito delle mura. In particolare, il percorso dal
Palazzo al tempio della divinita agraria Halki, che secondo alcuni studiosi®’ sarebbe
situato non lontano dal Palazzo reale, sulla cittadella di Biiyukkale, vede il re e la regina
procedere sui loro rispettivi carri cerimoniali, entrambi chiamati con il termine ittita
GIS@uluganni—. Essi non procedono affiancati, ma il testo specifica che il carro della
regina segue quello del sovrano. Dopo la coppia regale, avanza una serie di musici e
cantori. Troviamo la categoria di cantori cultuali definita tramite il sumerogramma
GALA, un certo numero di suonatrici di uno strumento musicale probabilmente da

. . . M S.MES
identificare con un’arpa o una lira, le MUNUSMES

arkammiyales, e infine una serie di
suonatori di strumenti a percussione. La presenza di una chiara componente musicale
esplicita il carattere “pubblico”, I’aspetto “spettacolare” della processione, alla quale ¢
verosimile pensare che assistesse un buon numero di spettatori esterni, richiamati dal
suono degli strumenti e dei canti che segnalavano il procedere del sovrano
nell’itinerario cultuale. Oltre ai funzionari addetti a questo compito, si deve immaginare
che alla processione prendessero parte — seppur non esplicitamente menzionati — gli
“impiegati di Palazzo”, i DUMUMPS E.GAL, e alcuni membri della Guardia personale
del sovrano, i MESEDI, che infatti compaiono nelle fasi successive della cerimonia. Nel

complesso, la festa del KI.LAM si caratterizza per un constante allargamento dei

partecipanti alle cerimonie: la processione si arricchisce durante I’itinerario attraverso i

%9 B. J. Collins, 2010, p. 61.
890 Cf. S. Pierallini, 2002, p. 630.
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luoghi sacri che scandiscono il percorso dal Palazzo al santuario all’aperto del dio della
Tempesta.

Dal tempio di Halki, I’itinerario prosegue toccando numerosi altri luoghi sacri,
incluso il tempio della dea Sole (forse il Tempio 1 della citta bassa?), dove avvengono
libagioni per un gran numero di divinita, fino a raggiungere la porta chiamata nei testi
asusa-. A questo punto la processione sembra arricchirsi di altri partecipanti: i testi
fanno menzione dei sacerdoti SANGA (gia presenti nel tempio della dea Sole) e dei
sacerdoti unti, 1 LU‘MEgGUDUlz delle “citta sante” di Arinna e di Zippalanda, nonché
degli “ospiti stranieri”, definiti col termine accadico UBARU, i quali rendono omaggio
al re inchinandosi di fronte a lui. Uscita dalla porta, la processione avanza verso il
huwasi- del dio della Tempesta, percorrendo forse i pochi chilometri che separano la
citta dal santuario di Yazilikaya, se accettiamo 1’identificazione di Singer del santuario
rupestre con il luogo di culto all’aperto dove sarebbe situata la pietra huwasi- del dio
della Tempesta. Qui il re effettua una serie di libagioni a cui partecipano, oltre al re, il
comandante della Guardia e un “uomo del dio della Tempesta”, come viene definita una
particolare classe di funzionari cultuali spesso associata al culto delle divinita della
tempesta.

Nei pressi del santuario ¢ montata la tenda cerimoniale, GIsZALAM.GAR, dove il
re e la regina siedono e dove avviene la cerimonia del Salli asessar, “grande assemblea”,
a cui partecipano, oltre al re e alla regina, tutti i funzionari presenti alla processione. I
testi menzionano una serie di preparativi, che includono la disposizione di insegne
regali, tra cui una lancia d’oro, e I’ingresso nella tenda dei dignitari e dei sacerdoti che
prenderanno parte alla cerimonia. Questa ha luogo abitualmente nel Palazzo ma puo
avvenire anche all’esterno, come nel caso della festa KI.LAM. La sua natura non ¢
chiara: sembra costituirsi come una successione di offerte e di libagioni in onore delle
principali divinita del Pantheon ittita, ma ¢ probabile che in questa occasione avvenisse
anche un pasto comunitario tra il re, 1 suoi familiari e 1 funzionari piu stretti, come
farebbe pensare la distribuzione di cibo e bevande ai partecipanti che precede la
cerimonia vera e propria.

Al termine della cerimonia, il re esce dalla tenda e si reca presso un bacino, dove
assiste ad un bagno rituale ad opera di due personaggi indicati dal sumerogramma
ALAM.ZUy, “giocolieri”, “attori”. Si tratta dei responsabili di quella pratica del
“divertimento sacro” , allestito per gli dei nel corso di numerose feste ittite. Attorno al

bacino vengono effettuate alcune pratiche cerimoniali, dopodiché gli attori escono
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dall’acqua, suonano il corno tre volte e se ne vanno. Il re ritorna al huwasi, effettua
ulteriori libagioni e si predispone a ritornare in cittd. Si ricostituisce cosi il corteo
processionale, il quale, verosimilmente arricchito nel numero dai partecipanti alla
“grande assemblea”, ripercorre I’itinerario fino alla porta asusa-, fermandosi per
effettuare libagioni presso numerosi luoghi sacri. Le cerimonie si concludono al ritorno
presso il Palazzo reale, ma i testi che possediamo si interrompono in questo punto € non
consentono di delineare modi e luoghi di chiusura della festa KI.LAM.

Troviamo analoghe processioni del sovrano verso un santuario extra urbano in
documenti che descrivono feste locali. Il testo KUB XI 30+ (CTH 635)*", relativo al
culto della cittd santa di Zippalanda, descrive le operazioni che accompagnano il
trasporto dell’immagine del dio della Tempesta cittadino dal suo tempio al vicino
santuario situato sul monte Daha. L’uso di portare le immagini o le statue degli déi
presso luoghi di culto extra urbani, dove vengono generalmente lavate a simboleggiare
la rigenerazione della loro potenza divina, ¢ ben documentato nella cultura ittita. Il
rituale in questione ci ¢ giunto in copia tarda, ma non vi sono motivi per ritenere che la
cerimonia in esso descritta non abbia origini ben piu arcaiche, essendo il dio della
Tempesta di Zippalanda una delle divinita maggiormente attestate in epoca antico-ittita.
La processione ¢ descritta nella terza colonna del recto. Dopo una serie di offerte alla
dea Sole della Terra, la principale divinita femminile del Pantheon di Zippalanda, il
testo descrive ’arrivo del dio della Tempesta (dunque della sua immagine cultuale) alla
porta (KA.GAL). Qui il sovrano si avvicina all’immagine, forse una specie di stele
(MZILKIN) ed effettua offerte per una triade costituita, oltre che dal dio della
Tempesta, dal monte Daha e dal dio HaSmaiu/HaSamili. Le offerte sono accompagnate
da cori, musiche e recitazioni, eseguite da un gruppo di funzionari cultuali presenti in
numerosi rituali ittiti: il testo menziona alcuni cantori halliyares, due recitatori, il Wkita-
e il LUpalwatalla-, e un giocoliere ALAM.ZUy. Alla cerimonia partecipa anche il
sacerdote chiamato “uvomo del dio della Tempesta”, il quale effettua un’operazione per
noi poco chiara, forse di carattere oracolare: si dice di lui che “consegna il messaggio”
(halukan tarnai-).

Dopo una lacuna tra la fine della colonna III e I’inizio della IV, il testo riprende
con la frase: “quando il re arriva al monte Daha”. Qui hanno luogo altre offerte da parte
del sovrano al dio della Tempesta di Zippalanda e a due montagne divinizzate, tra cui il

monte Daha stesso. Il medesimo gruppo di funzionari cultuali accompagna le

1 pubblicato da M. Popko, 1994, pp. 206ss.
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operazioni, al termine delle quali I’immagine del dio viene condotta all’interno della
tenda cerimoniale GISZALAM.GAR, gia menzionata in relazione alla festa KI.LAM. Un
impiegato di Palazzo porge al re lo scettro ricurvo generalmente chiamato col termine
latino /ituus, dopodiché il sovrano si reca all’interno del santuario vero e proprio, dove ¢
collocata la pietra sacra, il huwasi- del dio. Davanti ad essa il re si inginocchia ed offre
un bue, una pecora e un oggetto d’argento non meglio identificato, forse da interpretare
come un simbolo votivo. Al termine delle offerte il testo dice che re si inginocchia
nuovamente, stavolta “davanti al dio”. Piu che alla pietra sacra, in questo caso il
riferimento dovrebbe essere all’immagine divina condotta in processione dalla citta. La
cerimonia prosegue con un’offerta di pane, da parte del sovrano, di fronte al huwasi- del
monte Daha. Il santuario extra-urbano comprende dunque, oltre alla pietra sacra del dio
della Tempesta, anche un pietra dedicata al culto della montagna divinizzata.

Il frammento di epoca imperiale KUB XX 96 (CTH 635)™?, anch’esso relativo al
culto di Zippalanda e del monte Daha, riporta quella che sembra essere la continuazione
di questo rituale e descrive il ritorno dell’immagine del dio in citta. La prima riga
conservata della seconda colonna del recto, purtroppo estremamente lacunosa, descrive
la partenza del sovrano dalla montagna e il suo ritorno in citta sul carro huluganni-. La
terza colonna contiene pero quello che sembra essere un altro rituale dello stesso tipo.
Alla riga 5’ si descrive I’entrata del sovrano nell’ Etaitappa-, un edificio o una stanza
del palazzo destinata alle abluzioni e alla vestizione del re. Dopo essersi lavato le mani e
dopo aver ricevuto — una volta uscito dall’edificio — il Zifuus, il sovrano sale sul carro
cerimoniale e si dirige, preceduto di corsa da due impiegati di Palazzo e da un membro
della Guardia, al santuario del monte Daha. Le cerimonie in questo luogo non
differiscono sostanzialmente da quelle descritte in KUB XI 30+, limitandosi ad una
serie di offerte accompagnate da canti e musica. Al termine della cerimonia, pero, il re
sale sul carro da viaggio, il GISGIGIR, e si dirige verso la citta di Ankuwa, lasciando il
resto delle operazioni cerimoniali alla cura degli altri funzionari. La menzione di
Ankuwa consente di avvicinare il rituale in questione ai testi della grande festa
AN.TAH.SUM, i quali fanno menzione del viaggio che il re intraprende, dopo aver
celebrato il culto a Zippalanda, verso questa citta.

La colonna IV di KUB XX 96, infine, descrive il ritorno dell’immagine del dio in
cittd. La cerimonia ha luogo verosimilmente la sera: davanti al dio, infatti, il testo dice

che vengono tenute sollevate delle fiaccole (IV: 1°-2’). La processione si snoda lungo

%92 pubblicato da M. Popko, 1994, pp. 190-197.
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un itinerario che dal santuario conduce alla porta della citta, KA.GAL, dove vengono
sacrificati e bruciati, in un particolare rituale di magia analogica, un toro e un montone.
Dopo ulteriori libagioni e canti accompagnati dal suono della lira, la processione si
dirige verso 1l hilammar, probabilmente il complesso di edifici annesso alle grandi porte
ittite. Qui avvengono libagioni in onore del dio della Tempesta di Zippalanda, della dea
Sole della Terra e degli dei Hasamili e Washulili. Una profonda lacuna al termine della
IV colonna ci impedisce di conoscere le tappe ulteriori della cerimonia, che si conclude
allorché I’immagine del dio raggiunge la propria collocazione originaria all’interno del
tempio cittadino, come descritto nella colonna V. A questo punto viene inviato un
messaggio al re, che come abbiamo visto si ¢ recato ad Ankuwa, con le seguenti parole:

“abbiamo condotto il dio della Tempesta di Zippalanda al suo posto” (V: 9-10).

§§ 20-24 Le offerte per il focolare

Al termine della breve processione, il sovrano rientra nel halentiu-, dove il capo
dei cuochi e il capo degli addetti alla tavola effettuano una serie di azioni che
comprendono la frazione di pani e la loro deposizione davanti al focolare, dopo che il re

4
% Dopo aver preparato un pane come harzazuta-*"*, ne vengono

vi ha imposto la mano
disposti dei pezzi nei luoghi sacri dell’edificio. Su di essi viene infine effettuata una
libagione.

Con la descrizione di queste cerimonie termina la prima tavola della
composizione. Il colofone si differenzia dagli altri conservati di CTH 630 in quanto non

fornisce indicazioni relative alla giornata. Il documento sembra dunque far parte di una

redazione organizzata secondo la successione delle tavolette.
Seconda giornata

§§ 1-2 L’offerta di ovini
L’inizio della seconda tavola relativa alla seconda giornata, giunto in condizioni

estramemente frammentarie, consente solo parzialmente di comprendere lo sviluppo
delle cerimonie. I primi paragrafi della colonna I del recto descrivono la presentazione
di un gruppo di pecore sacrificali presso i luoghi sacri dell’edificio. L’offerta degli

animali, la cui carne sembra venire utilizzata in un momento successivo del rituale, ¢

%93 Sul culto del focolare presso gli ittiti si veda A. Archi, 1975a, pp. 77-88.
%94 Su questo termine si veda il commento filologico alle pp. 359-360.
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accompagnata da libagioni di vino e di birra effettuate dal responsabile dei cuochi e dal

responsabile degli addetti alla tavola.

§§ 3-7 Iriti in onore dell’eptade

Al centro delle cerimonie del secondo giorno sembrano esservi una serie di rituali
“del bere” eseguiti dal re in onore di un gruppo divino composto da sette divinita
hattiche: IStanu, TaparwaSu, Tappinu, Kamama, Hulla, Telipinu e GAL.ZU. Ne
conservano la descrizione le righe Ro I 16-19 ¢ Vo IV 17°-19°. 1l gruppo divino cosi
composto ¢ documentato fin dall’epoca antico ittita, spesso con la variante della
presenza di Inara (o KAL) al posto di Kamama®”. Le prime tre divinita equivalgono
alla triade ittita: Tarhun(t)a - PUTU - Mezzulla, composta dalla coppia divina a capo del
Pantheon e dalla dea che nel Pantheon di Arinna, il nucleo del culto di stato ittita, €
figlia della dea Sole. La presenza delle altre quattro divinita all’interno di questo gruppo
e le relazioni che intercorrono tra di esse sono piu difficili da chiarire.

Dalla riga Ro I 19, il rituale prosegue con la distribuzione, da parte del
responsabile dei cuochi, di vari tipi di carne cruda, presumibilmente tagliati dalle pecore
sacrificate in precedenza, nei luoghi sacri. Lo stesso funzionario effettua poi una triplice

libagione presso il focolare.

§§ 8-11 Le cerimonie nell’ E LUzZABAR.DAB

Dopo una serie di riti e di libagioni che coinvolgono un cuoco, e la menzione non
chiara del termine zashapuna, la seconda tavola della festa della Luna e del Tuono si
conclude con la descrizione delle operazioni che avvengono in un edificio particolare, 1’
E LUZABAR.DAB, probabilmente, come abbiamo Vist0896, da identificarsi con un
ambiente destinato alla raccolta del vino cerimoniale. Qui ha luogo un’altra offerta in
onore del gruppo: IStanu, Taparwasu, Tappinu, Kamama, Hulla, Telipinu ¢ GAL.ZU
compiuta, anziché dal sovrano, come alle righe Ro I 16-18 della seconda tavola, da un
DUMU.LUGAL, un principe897. Nel testo KBo XX 44+ Vo III 7°-10°***, relativo alle
cerimonie dell’AN.TAH.SUM nel tempio della divinita solare, il principe conduce nell’
£ "WZABAR.DAB le statue delle sette divinita per cui vengono fatte offerte: "UTU,

Mezzulla, Telipinu, GAL.ZU, Tahpillanu, Kuzzani§u e Susumahi. Nel gia analizzato

%95 Cf. D. Yoshida, 1996, pp. 88ss.
%96 Si veda il commento alla p. 364.
%7 Sul ruolo del principe nelle feste ittite si veda soprattutto G. Torri, 2004, pp. 461-469.
898 Cf. D. Yoshida, 1992, pp. 123-140; G. Torri, 2004, p. 464.
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testo antico ittita KBo XXV 51+, inserito in CTH 631%%, lo stesso gruppo di divinita, o
meglio le rispettive immagini cultuali, vengono portate, come abbiamo visto,
nell’E.GESTIN, la “casa del vino”, dove hanno luogo le offerte eseguite, ancora una
volta, dal DUMU.LUGAL. La stessa situazione, seppur non esplicitamente descritta, si
deve immaginare per il testo in analisi. L’interruzione della seconda tavola non consente
di conoscere il prosieguo della operazioni, che dovevano essere descritte all’inizio della
prima colonna della terza tavola. Si pud pensare che, in analogia con KBo XX 44+, Vo
11T 21°-23”, il principe portasse il pane harsi- dall’ E U7 ABAR.DAB per porgerlo al re.

La presenza del DUMU.LUGAL affianca dunque nella celebrazione della festa
della Luna e del Tuono quella del sovrano. E verosimile ipotizzare, d’accordo con G.
Torri’™, che la funzione del principe in questo caso sia quella di sostituire il re,
evidentemente impegnato altrove, nell’esecuzione di una cerimonia secondaria anche se
organicamente legata alla festa in corso, come dimostrano le offerte eseguite dal re, alle
righe Ro I 16-18 della seconda tavola, per il medesimo gruppo divino. La presenza di
quest’ultimo, chiaramente documentato gia in testi OH, conferma 1’origine antico ittita

della festa della luna e del tuono.
KBo XX 78 + KBo XXI 88

§§ 1-3 La distribuzione di razioni

Se si accetta 1’attribuzione del testo KBo XX 70 + KBo XXI 88 a CTH 630 ¢ la
sua collocazione in questo punto della cerimonia, il che ¢ possibile ma non certo, ci
troveremmo di fronte, nella seconda colonna, ad un’altra sequenza di divinita hattiche,
parzialmente parallela a quella contenuta nella quarta colonna del verso della prima
tavola. Interessante notare la variante, rispetto a questa, della scrittura semi-logografica
DINGIRM®S URUHattusa rispetto all’equivalente forma hattica hattuSantewaShab.

Alla lista divina segue un’operazione che ha un parallelo esatto nel testo del tuono
KBo XVII 74, Ro I 31-32: la distribuzione, da parte del sovrano, di pani, piatti di carne

e bevande (contenute in vasi huppar) ad un LU 9°

TUKUL, un artigiano, dopo che
questi ha porto al sovrano una coppa. Si tratta di una distribuzione di razioni,
evidentemente a compenso di una prestazione di servizio straordinaria. I due testi del

tuono sono — a mia conoscenza - gli unici in cui tale operazione ¢ documentata con

%99 Si veda I’edizione del testo al paragrafo 2.2.5.g.
%% G. Torri, 2004, p. 465.
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certezza. Al termine, il re viene preceduto da alcuni funzionari e viene chiamato il pane

. 1
Sarama—90 .

§§ 4-6 Le libagioni nei luoghi sacri

Il verso di KBo XX 70 + KBo XXI 88, nella sua parte conservata, contiene
descrizioni di operazioni di libagione effettuate dal re e dal responsabile dei cuochi
presso i1 luoghi sacri. Il focolare continua ad essere al centro di operazioni rituali di vario

genere.

Terza giornata

§§ 1-15 Libagioni e frazioni di pane

Nelle parti conservate, purtruppo relative soltanto a due colonne, della terza
giornata della festa, ¢ descritta una serie piuttosto ripetitiva di azioni cerimoniali, che
comprendono frazioni del pane e libagioni, compiute dal re e dalla regina in onore di
una serie di divinita hattiche e precedute da operazioni di purificazione. Tanto il
lavaggio delle mani compiuto dal re quanto l’azione di spazzare effettuata dai
LU‘MESgU.I, rispettivamente alle righe Ro III 2’ (?) e 6°, rinviano in effetti ad
un’operazione di purificazione rituale preliminare all’esecuzione delle offerte. L’elenco
di divinita ¢ conservato solo parzialmente e comprende Tauri(t) (Ro III 7°), AStanu,
Tappinu (Ro III 8”), Tuhasail (Vo IV 16°), Kalmahili (Vo IV 26’), WaSezzasu, Zuliya
(Vo IV 30’), Lulayamma (Vo IV 34’). Le cerimonie prevedono la frazione di pane
takarmu- e zippulasni- e sono accompagnate dal suono della lira e dal canto di cantori
halliyares. Alcune delle libagioni, quelle connesse con la coppia AStanu-Tappinu e
quelle per Lulayamma, sono effettuate dal re con un vaso huppar d’argento.

Due categorie di persone, indicate rispettivamente con I’accadogramma UBARU e
con il termine ittita §ana902—, sembrano assistere alla cerimonia, sedute — come il testo
specifica — in luoghi separati. Proprio tale netta demarcazione sembrerebbe indicare
una diversita di status tra le due categorie le quali, pur non assolvendo a precisi compiti

religiosi, partecipano alle cerimonie religiose forse in qualita di ospiti.

91 Qul significato di questa espressione, si veda il commento a KBo XVII 74+, Ro II 26, p. 136.
2 Su cui si veda CHD, S, p. 156.
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Considerazioni finali

Il presente lavoro ha mirato in primo luogo a presentare 1’edizione critica di alcuni
testi di particolare significato in quanto indicativi di un aspetto finora trascurato della
religione ittita: il timore reverenziale del tuono, percepito come manifestazione dell’ira
del dio della tempesta. Fenomeno naturale di particolare evidenza, che nel suo
manifestarsi subitaneo e violento provoca sensazioni di fascinazione e terrore, il tuono
sembra avere assunto nel pensiero religioso ittita un rilievo del tutto particolare, al
punto da giustificare la celebrazione di una serie di cerimonie specifiche tese a
esorcizzarne il timore, le cosiddette “feste del tuono”. Le descrizioni di tali cerimonie,
raccolte sotto il numero di catalogo CTH 631, costituiscono 1I’ideale oggetto di una
ricerca di carattere storico-religioso e, ad esclusione della pubblicazione del testo KBo
XVII 74+ da parte di E. Neu nel 1970, non vi sono stati ad oggi studi specifici in
proposito. Allo studio e alla pubblicazione dei testi principali raccolti in CTH 631 si ¢
scelto di aggiungere il numero di catalogo CTH 630, sotto cui sono classificati i
frammenti relativi alla festa cosiddetta “della luna e del tuono”, una cerimonia del tutto
particolare in quanto prodotto dell’unione di una festa del tuono e di un’altra cerimonia
festiva.

La prima parte del lavoro ha cercato di fornire un inquadramento complessivo alle
feste del tuono, analizzando il contesto culturale al cui interno nasce e si sviluppa
I’ideologia religiosa che soggiace alla celebrazione di tali cerimonie. In particolare,
sono stati oggetto di analisi dei testi, alcuni dei quali ben noti agli studiosi di ittitologia,
altri meno studiati, da cui emerge con chiarezza il significato attribuito dagli ittiti al
tuono come ierofania, come manifestazione di una potenza divina. Il celebre racconto
relativo all’afasia di Mursili II e il passo degli Annali di questo sovrano relativo al
fenomeno celeste responsabile della malattia di Uhhaziti di Arzawa costituiscono due
chiari esempi del significato che la cultura ittita attribuisce alle manifestazioni del dio
della tempesta. La sfera umana e la sfera divina sono sentite come strettamente
collegate, e il volere della divinita pud incarnarsi in fenomeni concreti e avere
conseguenze immediate sull’'uomo. Dal rituale di purificazione descritto nel testo
relativo all’afasia di Mursili, in particolare, emerge come la malattia del sovrano sia
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strettamente legata al concetto di contaminazione rituale’”. Questo pud essere
compreso soltanto all’interno del fondamentale binomio purita /impurita, vero e proprio
nucleo ideologico di molta della pratica rituale ittita. L’ira del dio della tempesta, di cui
il tuono e il fulmine sono al tempo stesso simbolo e incarnazione, instaura una rottura
dell’equilibrio tra la sfera umana e quella divina, per il ripristino del quale ¢ necessaria
la celebrazione di apposite pratiche rituali di carattere purificatorio. L’analisi del rituale
KBo XVII 78, celebrato quando un uomo viene colpito da un fulmine, fornisce un
ulteriore esempio di tale concezione religiosa. Al centro della pratica cultuale ¢ in
questo caso la particolare figura sacerdotale del LU PIM/U “uomo del dio della
tempesta”, il quale, pur non essendo menzionato in alcuno dei testi di CTH 631, appare
responsabile dei riti di pacificazione del dio della tempesta e del ripristino della
condizione di purita rituale laddove questa sia stata compromessa a causa di fenomeni

quali il tuono o il fulmine.

La seconda sezione del lavoro ¢ incentratata sullo studio del corpus dei testi
raccolti in CTH 631. Dei documenti principali e di maggiore ampiezza, KBo XVII 74+
// KBo XVII 11+, KBo XVII 75, KBo XX 61+ ¢ VSNF XII 10, sono stati realizzati
trascrizione, traduzione e commento filologico, mentre dei frammenti piu brevi e di
difficile attribuzione, proposti in trascrizione e, laddove possibile, traduzione, si ¢
cercato di stabilire la validita della collocazione nella categoria testuale delle feste del
tuono. In CTH 631 sono confluiti in effetti numerosi frammenti di carattere festivo non
riconducibili con certezza ad una determinata festa. Il carattere standard delle
descrizioni ittite di festa ne rende difficile una collocazione precisa, motivo per cui si €
scelto di ricatalogare molti dei frammenti sotto CTH 670.

KBo XVII 74+ e il duplicato KBo XVII 11+ si presentano come la versione piu
antica a noi pervenuta di una festa del tuono, mostrando un ductus chiaramente antico
ittita. KBo XVII 11+, in particolare, sembra costituire una versione leggermente
anteriore rispetto a KBo XVII 74. Rispetto a tali componimenti, gli altri testi del corpus
di maggiore ampiezza mostrano un ductus chiaramente medio ittita. I due duplicati si
costituiscono come Sammelfateln, tavole compilatorie su cui € riportata la descrizione di
almeno due feste distinte. Tra la prima e la seconda € contenuta una breve inserzione in

cui ¢ descritta, schematicamente, un’operazione rituale, e che io ritengo un’aggiunta

%93 Per il concetto di contaminazione rituale si rimanda qui al saggio Purity and danger di M. Douglas,
1966.
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redazionale al primo componimento piuttosto che una sua sintesi posta come colofone o
un componimento indipendente. Meno chiaro ¢ il carattere compilatorio del testo KBo
XVII 75, dove sembra essere menzionato, a partire dalla riga Ro I 22, I’inizio di una
nuova cerimonia festiva, pur in assenza della doppia linea di paragrafo consueta in
questi casi. Particolarmente complessa sembra essere la storia redazionale del testo KBo
XX 61+, anch’esso in ductus MS, il quale potrebbe contenere la descrizione di un’unica
cerimonia festiva articolata su piu giorni. L’incipit delle singole giornate ricalca pero la
formula che caratterizza 1’avvio delle feste del tuono, forse perché la festa non prevede
un’articolazione fissa ma 1’ordine e la natura delle cerimonie giornaliere variano a
seconda del luogo e dell’attivita svolta dal sovrano nel momento in cui il tuono viene
percepito. In questo senso, si rileva come 1 testi raccolti in CTH 631, conformemente al
carattere prescrittivo piuttosto che descrittivo delle descrizioni ittite di festa, sembrino
rispondere all’esigenza di stabilire con esattezza la procedura rituale da seguire nel caso
in cui il tuono interrompa un’azione del sovrano. Ne consegue un grado estremo di
variabilita nell’articolazione dei riti che non pud non riflettersi sulla composizione dei
testi in cui essi sono descritti. Identifico il frammento 324/a (=KBo XVII 77), in cui
sono riportati gli incipit delle singole giornate di cui si compone la festa (o delle diverse
cerimonie, se si considera la tavola una Sammeltafel), con il colofone di KBo XX 61+.
Lo studio dei testi ¢ preceduto da una sezione introduttiva in cui si € cercato di
fare luce su alcuni problemi legati alla particolare tipologia documentaria delle feste del
tuono. In particolare, si ¢ cercato di chiarire 1’ambiguita di fondo caratterizzante
cerimonie che sembrano avere avuto una collocazione precisa nel calendario cultuale
ittita ma che, al tempo stesso, sono per loro natura inevitabilmente legate
all’occasionalita di un fenomeno non prevedibile come il tuono. La documentazione
ittita ci fornisce alcuni riferimenti a queste cerimonie in testi esterni al corpus. Elementi
interessanti emergono, in particolare, dall’analisi dei testi ittiti noti come inventari di
culto e da alcuni resoconti oracolari. Da tali documenti emerge innanzitutto che
cerimonie indicate con 1’espressione EZEN, tethesnas/BUN, “feste del tuono”,
facevano parte del calendario religioso di numerosi centri periferici dell’impero ittita.
Esse sono documentate ad esempio tra le feste di Zippalanda, di Nerik e di Karahna. E
ragionevole supporre che a tali cerimonie locali non partecipasse la coppia reale, che ¢
invece al centro delle operazioni cultuali nei testi sopra menzionati di CTH 631, a noi
pervenuti in quanto espressione del culto di stato e in quanto tali conservati negli archivi

centrali di HattuSa. L’impressione che si ricava dagli inventari cultuali ¢ che le
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cerimonie legate al tuono fossero celebrate a cadenza annuale e caratterizzassero 1’avvio
della stagione primaverile, la quale, non a caso, viene connessa nella cultura ittita al
tuono. Questo ¢ anche il momento in cui deve collocarsi 1’inizio dell’anno ittita. Dal
resoconto oracolare CTH 568 si evince che la celebrazione della festa del tuono e della
festa “dell’anno” segnavano il momento di passaggio tra I’inverno e la primavera.
Questo, a sua volta, non ¢ collocato in una data precisa ma sembra essere caratterizzato
da una certa variabilita, e non ¢ da escludere che vi fossero differenze da regione a
regione. E a mio avviso in questo aspetto di variabilita che si deve cercare la
spiegazione della discrepanza (apparente) tra I’estemporaneitd che sembra caratterizzare
I’avvio delle cerimonie festive legate al tuono e la loro collocazione in un momento
preciso dell’anno. Lo scoppio del tuono, interpretato come segnale della primavera, si
carica al tempo stesso di una forte valenza simbolico-religiosa, essendo manifestazione
concreta del dio della tempesta. L’inizio della stagione dei temporali viene cosi a
coincidere con la necessita di tutelare il sovrano dalle possibili conseguenze negative
che, come abbiamo visto, la cultura ittita associa al tuono. Il carattere di estemporaneita
che emerge dagli incipit delle feste del tuono deriva proprio dal fatto che queste, pur
collocandosi in un momento ben determinato dell’anno, sono strettamente legate
all’avvio della primavera e dunque non identificabili con una data precisa. Di qui la
necessita di adattare, pur all’interno di un quadro relativamente fisso di procedure, i riti
alla situazione contingente. E ragionevole ipotizzare che, a livello dei culti locali, le
feste del tuono avessero un carattere ben diverso, essendo svincolate dalla necessita di
proteggere la purita rituale del sovrano.

L’inquadramento complessivo delle cerimonie del tuono si completa con alcune
osservazioni relative alle divinita al centro dei riti di offerta e libagione descritti nei
testi. Come ¢ ovvio, trattandosi di cerimonie legate al tuono, il dio della tempesta
assume un carattere di assoluta preminenza. Accanto ad esso si osserva pero il ruolo
privilegiato rivestito dalla divinita hattica WaSezzili. Lo stretto legame con il tuono che
emerge dai testi di CTH 631 sembra confermarne 1’identificazione con la particolare

ipostasi del dio della tempesta rappresentata dal dio della tempesta di Zippalanda.

Nella terza sezione del lavoro la ricerca si € concentrata sul testo noto come “festa
della luna e del tuono”, i cui frammenti sono catalogati in CTH 630. Come gia
osservato, si tratta di una festa del tuono particolare in quanto prodotto dell’unione di

una cerimonia del tipo di quelle contenute in CTH 631 con una festa di carattere
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diverso, che nel testo ¢ indicata come EZEN, PEN.ZU, “festa del dio luna”. Nella prima
parte del capitolo si ¢ cercato di comprendere che cosa tale espressione, che risulta a
tutti gli effetti un hapax, intenda indicare. Dall’analisi di testi come KUB LV 39 e KUB
IT 13, collegati alla celebrazione ittita indicata nei testi come “festa del mese”, 1 cui
frammenti sono raccolti in CTH 591, ¢ emerso come con 1’espressione “festa del dio
luna” si faccia riferimento ai riti celebrati in occasione della luna nuova attorno a cui si
¢ articolata la grande festa ittita del mese, a sua volta inglobata tra le celebrazioni del
quarto e del quinto giorno della grande festa di primavera dell’ AN.TAH.SUM. 1l dato,
se confrontato con la celebrazione congiunta della festa della luna e di quella del tuono
di CTH 630, conferma il momento iniziale della stagione primaverile come periodo di
celebrazione delle feste collegate al tuono. La festa ittita del mese, che non deve essere
confusa con “le feste mensili” in onore di divinita locali sovente menzionate negli
inventari cultuali, costituisce un momento importante nel culto di stato, e la sua
interruzione dovuta ad un tuono ne rende necessario 1’adattamento alla tipologia delle
feste del tuono, adattamento che ¢ all’origine della cerimonia del tutto particolare
rappresentata dai testi di CTH 630.

I frammenti riconducibili con certezza alla festa della luna e del tuono permettono
di individuare, analogamente a quanto osservato da I, Singer per la festa del KL.LAM,
I’esistenza di almeno due serie diverse, una organizzata secondo 1’ordine delle tavolette
e una secondo la successione dei giorni. Sebbene 1 frammenti piu antichi presentino un
ductus medio ittita, la composizione mostra una chiara derivazione hattica, come

oy 4
osservato gia da E. Laroche™

, 11 quale riteneva il componimento una rielaborazione
tarda realizzata sulla base di due feste hattiche. La matrice hattica del componimento ¢
particolarmente evidente nella lunga lista divina contenuta nei testi KUB XXXII 135+ e
KBo XXI 88+, la quale presenta forti affinitd con ’elenco di divinita della “grande
assemblea” descritta nelle tavole della festa del KIL.LAM Al milieu culturale e religioso
hattico sembra rimandare anche il breve racconto bilingue hattico-ittita noto come “La
luna che cade dal cielo”, inserito all’interno di un rituale effettuato dall’ “uomo del dio
della tempesta” in caso di temporali di particolare violenza. In esso si descrive come la
luna, spaventata dalla violenza del tuono, abbandoni la propria sede e cada sulla terra.

Sebbene non vi siano legami di sorta tra il rituale, catalogato come CTH 727, e i testi di

CTH 630, entrambi costituiscono il prodotto della medesima concezione religiosa. Una

al o Laroche, 1973, p. 89.
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concezione religiosa che attribuisce un valore sacrale forte all’associazione di elementi
atmosferici come il tuono a determinati fenomeni celesti collegati all’astro lunare.

La tipologia testuale delle feste del tuono, al cui interno rientrano a pieno titolo le
tavole di CTH 630, si configura percido come un prodotto tipicamente anatolico, in cui si
condensano concezioni religiose antiche che la cultura ittita ha saputo rielaborare in
forma originale secondo la propria sensibilita, adattandole al contempo alle proprie

esigenze.
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