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“Audi, 0 homo, verba haec”': vita e opere di Hildegard von Bingen2

Quali fonti principali® per la biografia di H. possono in primo luogo essere
considerate, oltre all’epistolario della mistica® e ad alcuni passi della sua
medesima opera, le tre vitae giunte fino a noi: cio¢, la Vita sanctae Hildegardis
iniziata dal monaco Gottfried, segretario della badessa’ renana tra il 1173 e il
1176, e proseguita alcuni anni dopo la morte di H. — plausibilmente tra il 1181 e il
1187 — da Theodorich von Epternach®; la retractatio di tale vita ad opera
dell’ultimo segretario di H., Guibert de Gembloux’; la biografia della mistica
iniziata dallo stesso Guibert ancora vivente H., e ripresa solo diverso tempo dopo,
intorno al 1209, opera giunta fino a noi sotto forma di missiva indirizzata ad un
suo confratello®. Di fondamentale importanza ¢ stata inoltre la scoperta, avvenuta
nel 1992 grazie a Franz Staab, del testo latino della Vita Juttae dominae,
narrazione della vita di Jutta von Sponheim’ ascrivibile alla penna di Volmar —

monaco del Disibodenberg e primo, storico segretario di Hildegard — e risalente

! THEODORICUS EPTERNACENSIS, Uifa sanctae Hildegardis uirginis, 2, 2, 1. 36.

2 11 breve profilo biografico delineato in queste pagine & basato soprattutto su alcune efficaci
sintesi circa la vita e ’opera di Hildegard: cfr. tra gli altri FUHRKOTTER 1979; DRONKE 1986, 195-
336; Heinrich Schipperges in HILDEGARD VON BINGEN, Symphonia, 224; NEWMAN 1998a. Della
mistica renana esistono inoltre numerose biografie, tra le quali ricordo qui in particolare la
tradizione italiana dell’importante (sebbene leggermente datato) studio sull’argomento a cura di
Eduard Gronau (GRONAU 1996, originale tedesco 1991), e la piu recente biografia di Barbara
Beuys, risalente al 2001 e ripubblicata nel 2009 per i tipi della Insel (BEUYS 2009), la quale puo
tenere conto, contrariamente a quanto accade per Gronau, della scoperta, avvenuta nel 1992, del
testo della vita di Jutta di Sponheim da parte di Franz Staab (cfr. infra).

? Un’esaustiva e utile panoramica circa queste ed altre fonti — tra cui ’intero epistolario di Guibert
de Gembloux, e altri documenti — concernenti la biografia di H. ¢ proposta nell’introduzione a
SILVAS 1999, xv-xxiv, oltre che in NEWMAN 1998a, 4.

* Cfr. Epistularium Hildegardis Bingensis, in bibliografia.

5 Nonostante non sia mai arrivata a ricoprire, almeno ufficialmente, tale carica, mi riferisco
comunque di frequente ad Hildegard con il titolo di “badessa™: cio perché, come guida di una
comunita femminile, fondatrice di due monasteri (Rupertsberg e Eibingen, cfr. infra)
sostanzialmente indipendenti da quello madre del Disibodenberg, e figura di elevata influenza in
campo politico e dottrinale, esercito di fatto I’autorita di badessa, pur non essendo stata insignita
formalmente di tale qualifica, a tale proposito cfr. VAN ENGEN 1998, praesertim 42.

S Cfr. THEODORICUS EPTERNACENSIS, Uita sanctae Hildegardis uirginis, MONIKA KLAES (ed.),
CCCM 126, 3-71.

7 Cfr. GUIBERTUS GEMBLACENSIS, Uita sanctae Hildegardis retractata, MONIKA KLAES (ed.),
CCCM 126, 93-106. A Guibert, monaco di Gembloux nel Brabante (oggi in Belgio), H. aveva
negli anni precedenti, quando Volmar era ancora in vita, indirizzato una celebre lettera circa la
natura delle sue visioni, cfr. infra.

Y Cfr. Epistularium Guiberti, 38; su tale epistola cfr. inoltre HILDEGARD VON BINGEN,
Briefwechsel, 231-4.

? Per la quale, cfr. infra.



ad un periodo antecedente al 1140, il che rende tale scritto una fonte per certi

aspetti maggiormente attendibile delle pit tarde vitae di H.'

Hildegard, nata tra luglio e settembre 1098 da Hildebert e Metchild, nobili
di Bermersheim sul Reno, consacro in tenera eta la sua vita a Dio: gia a otto anni,
nel 1106, fu affidata — insieme con Jutta, giovane nobile del casato di Sponheim —
alla nobile vedova Uda von Gollheim, affinché fosse educata alla vita religiosa;
pochi anni dopo, il 1° novembre del 1112, all’eta quattordici anni, entro, ancora
insieme con Jutta — probabilmente in qualita di inclusae presso un monastero
maschile'' — nel monastero del Disibodenberg, il quale era stato recentemente
riaperto alla vita claustrale per volere di Ruthard, arcivescovo di Mainz'.

Della vita di Hildegard negli anni intercorrenti tra il 1112 e il 1136 — data
della morte di Jutta, alla quale proprio lei successe in qualita di magistra della
comunita femminile del Disibodenberg — sappiamo in realtd ben poco: questi
doverono essere con ogni probabilita gli anni della formazione per la mistica,
durante i quali ella ebbe modo di apprendere proprio da Jutta una conoscenza del
latino che fosse sufficiente quantomeno per leggere le Scritture e i Padri, oltre ai
rudimenti della musica; nello stesso periodo Hildegard poté inoltre probabilmente
formarsi anche in quella che dové essere 1’ampia biblioteca del monastero, della
quale, andata distrutta nei secoli successivi, non ¢ tuttavia rimasta alcuna traccia
documentaria’.

La vita di Hildegard era tuttavia, gia all’epoca, segnata dall’insorgere in lei

di quella facolta visionaria che 1’accompagno per tutta la vita, influenzando

' Per la scoperta nelle fonti manoscritte e I’edizione critica della Vita Juttae dominae, cfr. STAAB
F., Reform and Reformgruppen im Erzbistum Mainz. Vom Libellus de Willigisi consuedutinibus”
zur “Vita domnae Juttae inclusae”, in Reformidee und Reformpolitik im Spdtsalisch-
Friihstaufischen Reich. Vortrige der Tagung der Gesellschaft fiir Mittelrheinische
Kirchengeschichte vom 11. bis 13. September 1991 in Trier, WEINFURTER, S. (Hsg.), Quellen und
Abhandlungen zur Mittelrheinische Geschichte 68, Selbstverlag der Gesellschaft der
Mittelrheinische Kirchengeschichte, Mainz 1992, pp. 119-87, cit. in SILVAS 1999, passim.

"' Sulla forma e la natura della comunitd femminile presso il Disibodenberg nel quadro dei
mutamenti che interessarono la vita claustrale del tempo, cfr. nello specifico FELTEN 2001,
praesertim 37-51.

"2 Sul monastero del Disibodenberg, cft. il contributo di Seibrich Wolfgang dal titolo Geschichte
des Klosters Disibodenberg, in BRUCK 1979, 55-75.

" Sulla probabilita che il Disibodenberg fosse fornito di un’ampia biblioteca cfr., oltre a NEWMAN
1998, 7, anche CARLEVARIS 1998, 73, la quale tenta inoltre di ricostruire la lista dei testi
presumibilmente letti presso gli scriptoria del Disibodenberg e del Rupertsberg. Per la questione
delle letture di Hildegard, e delle sue fonti, cfr. II, 4.



significativamente il corso della sua esistenza: secondo quanto da lei stessa
narrato ad es. nella profestificatio preposta alla sua prima opera profetica, il Liber
Scivias, e nei brani autobiografici inseriti nella Vita Sanctae Hildegardis, la sua
visio profetica si era manifestata quand’era ancora molto piccola, lasciandola
sgomenta, ¢ dubbiosa sull’eventualita di rivelare alle persone intorno a lei di
essere in possesso di un tale dono'*. Come diversi anni dopo la stessa Hildegard
spieghera, per lettera, al monaco Guibert de Gembloux — il quale le aveva scritto,
affascinato dalla fama di lei, per conoscere la natura delle sue visioni — tale visio
era di due tipi: era costituita in prima istanza da cio che lei definiva “ombra della
luce vivente”, umbra viventis luminis, cio¢ la percezione costantemente alterata e
aumentata della realta intorno a lei; in alcuni casi, tuttavia, la mistica spiega
inoltre di poter avere anche una visione diretta di tale /ux viventis, visio che
sembra invece poter essere descritta come un’esperienza di tipo estatico'”.

11 riserbo circa la propria facolta profetica, cui abbiamo accennato, e che
escludeva unicamente il suo fido segretario Volmar, monaco del Disibodenberg,
Hildegard lo mantenne fino all’anno 1141, quando, nel suo quarantatreesimo anno
di eta, ancora secondo quanto riportato nella protestificatio dello Scivias, una voce
proveniente da Dio stesso le comando di manifestare in parole e scritti cid che
poteva vedere ed udire'; a partire appunto da tale anno la mistica si dedico,
assistita da Volmar, alla stesura della sua prima opera, il Liber Scivias, che sta per
scito vias Domini, “conosci le vie del signore”. Tale opera, suddivisa in tre libri,
descrive una serie di complesse visioni, il cui significato, inerente soprattutto lo
svolgersi del piano divino di salvezza dalla caduta di Adamo fino al suo
compimento nella Redenzione per mano del Figlio incarnato, viene di volta in
volta illustrato attraverso le parole dalla medesima voce divina che la mistica

afferma manifestarsi nel corso di tali visioni' .

' Cfr. Scivias, prot. 1. 35sqq.; THEODORICUS EPTERNACENSIS, Uita sanctae Hildegardis uirginis,
2,2, 1l. 44sqq.

' Cft. la lettera di Hildegard a Guibert, Ep. Hild. 103R; per lo scambio epistolare tra H. e Guibert,
cfr. HILDEGARD VON BINGEN, Briefwechsel, 223-31. Sui ricorrenti tentativi da parte degli studiosi
di identificare, dal punto di vista medico, una possibile patologia di cui soffrisse Hildegard, sulla
base delle descrizioni da lei stessa fornite circa la sua facolta visiva, cfr. NEWMAN 1998, 10.

1 Cfr. Scivias, prot., 11. 1ssq.

7 Cfr. Scivias, in bibliografia. Tra le traduzioni dell’opera ricordo qui quella di Maura Bockeler in
tedesco (HILDEGARD VON BINGEN, Wisse die Wege), che tuttavia ¢ antecedente all’edizione critica
dello Scivias a cura della Fiihrkotter; e quelle di Walburga Storch in tedesco (cfr. HILDEGARD VON



Tra il 1146 e il 1147 Hildegard, avendo probabilmente avuto notizia della
presenza di Bernard de Clairvaux'® nella regione del Reno, dove si era spinto per
un viaggio di predicazione, scrisse al celebre abate cistercense per ottenerne
conforto e protezione'”; I’appoggio di quest’ultimo si riveldo in effetti assai
fruttuoso: infatti di li a poco, papa Eugenio III — che era stato allievo di Bernardo
a Clairvaux — trovandosi nella regione del Reno, a Trier, in occasione di un sinodo
(Novembre 1147-Febbraio 1148), fu indotto dalle pressioni sia del padre
cistercense, sia di Heinrich, arcivescovo di Mainz — il cui intervento era stato
richiesto da Kuno, abate del Disibodenberg — ad interessarsi della questione di
Hildegard; inviata una delegazione papale presso il monastero, affinché
recuperasse una copia dell’ancora incompiuto Scivias, il pontefice ne lesse di
persona alcuni brani di fronte alla comunita di vescovi e prelati, € ne sanci,
attraverso la propria approvazione, la rispondenza dalla dottrina ortodossa.

A partire da tale momento, la fama del dono profetico di Hildegard si
diffuse non solo in tutta la regione, ma in tutta Europa: cio determino, tra le altre
cose, un rapido espandersi della comunita femminile del Disibodenberg, dovuto
all’afflusso di numerose giovani provenienti dalle nobili famiglie locali. Tali
motivi dovettero probabilmente indurre la mistica ad interrogarsi circa la
possibilita di offrire a se stessa e alle proprie consorelle una sistemazione meno
angusta dell’originaria clausura presso il monastero maschile. Nel 1148 Hildegard
manifesto infatti la volonta di spostare la propria comunita presso un monastero
femminile indipendente, il luogo della cui fondazione le era stato manifestato in
visione: si trattava dello spoglio e brullo monte S. Ruperto (Rupertsberg), sulla
sponda meridionale del Reno, in corrispondenza dell’afflusso del Nahe; Hildegard
aveva deciso di acquistare quel terreno, dove il santo eponimo (VII secolo) aveva
fondato una chiesetta ed una cappella, allora in rovina, per porvi le fondamenta
del nuovo chiostro. Tale decisione — verosimilmente dovuta non solo a motivi

immediatamente pratici, di spazio, ma anche alla volonta di affrancarsi dal

BINGEN, Scivias) e di Jane Bishop e Columba Hart in inglese (SAINT HILDEGARD OF BINGEN,
Scivias), che invece tengono conto di tale edizione.

'8 Per un profilo biografico e alcuni cenni bibliografici su Bernardo di Chiaravalle, cfr. LexMA I,
1992-8.

' Ep. Hild. 1. Sullo scambio epistolare tra H. e Bernardo, cfr. inoltre HILDEGARD VON BINGEN,
Briefwechsel, 25-7.



controllo diretto dell’abate del Disibodenberg — incontrd, com’era prevedibile,
una serie di forti resistenze, sia da parte dell’abate Kuno, che paventava il danno
economico e di prestigio che il dipartirsi della comunita femminile avrebbe
causato al suo monastero, sia da parte delle stesse consorelle, molte tra le quali
non erano affatto entusiaste alla prospettiva delle numerose diffcolta e privazioni
che le attendevano nella disagevole e deserta zona scelta per 1’edificazione del
nuovo monastero. Ad ogni modo, vinte, non senza una certa difficolta, tali
resistenze, nel 1150 la comunita femminile poté spostarsi, secondo il volere di
Hildegard, nella novella fondazione del Rupertsberg; nello stesso periodo, la
mistica ebbe inoltre finalmente modo di proseguire la stesura dello Scivias, che fu
portata a termine nel 1151.

Gli anni successivi non furono tuttavia semplici: alla prosecuzione dello
scontro con 1’abbazia madre del Disibodenberg riguardo una serie di questioni di
carattere economico, si aggiunse la partenza, e la successiva morte (1152), della
favorita di Hildegard, Richardis von Stade, oltre alla dipartita (1153) di due tra 1
suoi piu influenti protettori, Papa Eugenio III e Bernard de Clairvaux. Questo fu
tuttavia, dal punto di vista letterario, un periodo assai fecondo per la mistica
renana, la quale intraprese in questi anni la composizione di una lunga serie di
opere: una parte dei carmi liturgici che compongono il ciclo poetico denominato
Symphonia armoniae caelestium revelationum®®; 1’ Ordo virtutum, dramma cantato
in cui viene rappresentato il percorso, dalla perdizione alla salvezza, compiuto
dall’anima esule nel mondo terreno”'; un’opera agiografica circa la figura di San
Ruperto”; la raccolta di scritti di carattere medico-scientifico che va sotto il nome
di Subtilitates diversarum naturarum creaturarum — cui nelle fonti manoscritte ¢
spesso attribuito il titolo Physica, o Liber simplicis medicinae — nella quale
vengono presentate le proprieta fisiche attribuite a diverse forme di vita vegetali,

animali e minerali, con numerose indicazioni di tipo pratico circa 1 possibili

% Della quale dird diffusamente nel capitolo successivo.

! L’edizione di riferimento ¢ quella curata da Peter Dronke nel 2007 per la collana Corpus
Christianorum di Brepols (cfr. Ordo virtutum, in bibliografia), che riprende quella pubblicata anni
prima in DRONKE 1970, 180-92. Per una traduzione in italiano cfr. ILDEGARDA DI BINGEN, Ordo
virtutum. Il cammino di anima verso la salvezza, TABAGLIO M. (trad.), Gabrielli Editori, Verona
1999.

2 L’unico testo disponibile di tale opera ¢ attualmente quello pubblicato in HILDEGARDIS Vita
sancti Ruperti ducis, PL 197, coll. 1083-92.



impieghi medico-curativi di tali proprieta® (alla quale va aggiunta una seconda
opera scientifico-naturalistica attribuita a Hildegard nelle fonti manoscritte, il
Causae et curae, o Liber compositae medicinae®"); infine, ancora in questo
periodo Hildegard inizio la stesura di una sorta di glossario per una lingua
misteriosa o iniziatica, espressa in forma scritta attraverso un alfabeto
appositamente composto: la Lingua ignota ¢ le Litterae ignotae™.

Trail 1158 e il 1163, la mistica termina la stesura della sua seconda opera
profetica, il Liber vitae meritorum: lo scritto ¢ strutturato in ampia parte lungo una
serie di contrasti verbali tra, da un lato, le melliflue e seduttive proclamazioni di
giustificazione e autoindulgenza da parte dei vizi, rappresentati come grottesche
creature a meta tra I’umano e il bestiale, e, dall’altro, le severe risposte riservate a
ciascuno di loro dalle virtu personificate gia presenti nello Scivias. Si tratta
essenzialmente di uno scritto edificatorio, rivolto in prima istanza ai membri delle
comunita monastiche in strenua lotta contro le tentazioni e le debolezze della
propria umana natura, ma anche pensato per la pratica penitenziale dei laici,
essenzialmente basata sul sacramento della confessione esercitato da vescovi e
sacerdoti*®.

Dal punto di vista ideale e politico, Hildegard era manifestamente vicina
allo spirito del riformismo gregoriano®’, in particolare riguardo ’esigenza di un

rinnovamento morale e spirituale della Chiesa e di un affrancamento

» La piu recente edizione della Physica, fondata sulla scoperta di alcuni nuovi importanti
manoscritti contenenti il testo di tale opera, ¢ HILDEGARD VON BINGEN, Physica.

24 Per una recente edizione, cfr. HILDEGARDIS, Cause et cure. 11 curatore di tale edizione, Laurence
Molinier, ha tentato di dimostrare come tale opera sia in realta una mera compilazione di scritti, in
parte effettivamente attribuibili ad Hildegard, in parte ascrivibili ad un suo ignoto continuatore,
risalente ad un periodo posteriore alla morte della mistica: cfr. MOULINIER 2001; Iintroduction
all’edizione citata.

1l testo della lingua e delle litterae ignotae & presente in Pitra VIII, 496-502 (cfr. Lingua ignota,
in bibliografia). Uno studio ancora valido sull’argomento ¢ GRIMM 1848.

2 Cfr. LVM. Per alcune traduzioni dell’opera, cfr. ad es.: HILDEGARD VON BINGEN, Der Mensch in
der Verantwortung; ILDEGARDA DI BINGEN, Come per lucido specchio.

" Qui per “riformismo gregoriano” si intende quel movimento riformatore ecclesiastico, cui
grande impulso fu dato da Ildebrando da Sovana (1023-1085), papa dal 1073 con il nome di
Gregorio VII, i cui obiettivi precipui erano: il rinnovamento morale dei costumi della Chiesa, in
contrasto con fenomeni dilaganti quali la simonia e il matrimono del clero; 1’affrancamento
dell’istituzione ecclesiastica dal potere temporale dell’Impero, in particolare riguardo I’autorita
sull’investitura di vescovi e abati, a lungo avocata dall’imperatore: tale questione fu oggetto di un
lungo contendere tra papa Gregorio e I’imperatore Heinrich IV (1050-1106), la cosiddetta “lotta
per le investiture”, che prosegui anche dopo la morte dei protagonisti e trovo una prima parziale
conclusione solo nel 1122, con il concordato di Worms tra Heinrich V e papa Callisto II (cfr. i testi
citati supra come fonti del presente profilo biografico).



dell’istituzione ecclesiastica dal potere imperiale: e fu politicamente impegnata in
prima linea anche durante i difficili anni dello scisma di Roma®, in favore
dell’autorita papale e contro i vescovi che sostenevano I’imperatore.

Tali temi politico-ecclesiastici, oltre a questioni teologiche e dottrinali,
furono al centro dei viaggi di predicazione intrapresi da Hildegard a partire dal
suo sessantesimo anno d’eta (1158), fino ai settantatre anni (1171): tra i momenti
piu significativi di tali viaggi — che la condussero, tra I’altro, a Bamberg attraverso
la regione del Meno, a Trier e a Metz, poi a Kdln, e infine in Schwaben (Svevia),
dove fu a Kirchheim e presso le abbazie di Maulbronn, Hirsau e Zwiefalten —
ricordiamo qui le prediche pubbliche a Trier (1160) e Koln (1163), quest’ultima in
particolare diretta contro ’eresia catara®.

Nel 1165 Hildegard, per far fronte al crescente afflusso di monache nella
comunita del Rupertsberg — che giungeranno ad essere, negli ultimi anni della sua
esistenza, circa cinquanta — restauro inoltre il monastero agostiniano di Eibingen,
fondato da una nobildonna di Riidesheim nel 1148 e andato distrutto nel corso di
una spedizione militare inviata da Federico Barbarossa contro Konrad,
arcivescovo di Mainz, e vi institui un nuovo chiostro femminile, dipendente da
quello del Rupertserg. Ancora negli anni 60 del secolo, la mistica fu chiamata da
Gedolph, abate di Brauweiler, a liberare Sigewize, giovane appartenente ad una
nobile casata di Koln, da una possessione demoniaca: dapprima Hildegard invio il
testo di un esorcismo, una sorta di rappresentazione teatrale la quale prevedeva
che sette preti, impersonanti altrettanti personaggi biblici, dovessero pronunciare
ciascuno una formula contro la creatura demoniaca®®. Fallito tale tentativo, la
badessa del Rupertsberg acconsenti a tenerla con sé, nella propria comunita,
chiedendo alle consorelle, oltre che ai monaci e alla popolazione, di impegnarsi

attraverso preghiere, offerte e penitenze per la salvezza della giovane, finche,

* 11 cosidetto “scisma di Roma” fu determinato dall’elezione nel 1159, da parte di Friedrich I
Hohenstaufen (Federico Barbarossa) (1122-1190), dell’antipapa Vittore IV (+1164) contro
Alessandro III (+1181), legittimo successore di Adriano IV (1110/20-1159) (cfr. GRONAU 1996,
408sqq.).

¥ Circa I'impegno di Hildegard nel contrasto all’eresia e in particolare contro i catari, cfr. il
contributo di Gerhard Miiller, dal titolo Die heilige Hildegard im Kampf mit Hdresien ihrer Zeit,
in BRUCK 1979, 171-88.

3% Un ipotetico testo di tale esorcismo ¢ pubblicato da Monika Klaes, in Exorc. (cfr. bibliografia).
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come riportato nella Vita, questa fu definitivamente liberata dalla possessione nel
corso della domenica di Pasqua del 1169°".

Tra il 1163 e il 1173 Hildegard portd a compimento la stesura del suo
ultimo grande scritto visionario, il Liber divinorum operum: 1’opera si articola in
una serie di visioni suddivise in tre libri, il cui significato — illustrato ancora, come
nello Scivias, attraverso le parole che la mistica afferma di udire pronunciate da
una voce divina — concerne soprattutto la creazione e I’operare divino nel mondo e
nell’uvomo, il legame tra macrocosmo universale € microcosmo umano, ¢ la
realizzazione e la prosecuzione delle opere divine da parte dell’uomo®. Nel 1173,
mentre era in corso il lavoro di revisione di tale opera, venne tuttavia a mancare a
Hildegard il prezioso segretario e amico di una vita, Volmar, al quale successe
Gottfried, monaco del Disibodenberg; la mistica si avvalse inoltre, in questo
periodo, anche dell’assistenza del fratello Hugo (cantore presso la cattedrale di
Mainz) e del nipote Wezelo (prevosto di St. Andreas a Koln). Morto Gottfried,
’ultimo segretario di Hildegard fu poi Guibert de Gembloux, il monaco di Villers
che anni prima le aveva domandato per epistola circa la natura delle sue visioni
profetiche.

A quella che dovette certo essere un’assai lieta notizia per la badessa
renana, cio¢ il termine dello scisma di Roma con il Trattato di Venezia stipulato
da Friedrich I e Alessandro III (1177), segui tuttavia 1’ultima grande prova cui la
vita la sottopose: Hildegard aveva spesso acconsentito alla sepoltura, presso il
Rupertsberg, di nobili locali, le cui famiglie usavano ricompensare il monastero
con ricche donazioni. Uno di tali nobili, la cui identita ci € sconosciuta, inumato
presso il chiostro sul reno nel 1178, essendosi macchiato, in vita, di un delitto, era
stato tuttavia, prima di morire, assolto da tale peccato da un sacerdote di Bingen;
I’arciepiscopato di Mainz, tuttavia, non essendone evidentemente al corrente e
non essendo stato interpellato circa tale assoluzione, ordino la riesumazione del
corpo, pena I’imposizione, per il Rupertsberg, dell’interdictus: si trattava di una
sostanziale scomunica, che comportava il divieto, per le monache, di ricevere

I’eucaristia e di cantare durante le celebrazioni liturgiche dell’Ufficio divino.

3! Cfr. THEODORICUS EPTERNACENSIS, Vita Sanctae Hildegardis, 3,22, 11. 35sqq.
32 Cfr. LDO. Per una recente traduzione italiana, cfr. ILDEGARDA DI BINGEN, I/ libro delle opere
divine.
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Hildegard rifiuta di violare la sepoltura, e subisce cosi [D’interdetto:
un’imposizione di tal genere dovette essere con tutta evidenza insopportabile per
Hildegard, sia in qualita di badessa, sia come compositrice; la mistica scrive
difatti ai prelati magontini, in un tentativo, in quel caso fallito, di ottenere la
rimozione dell’interdetto, una lunga e giustamente celebre lettera, che costituisce
un vero e proprio trattato di teologia della musica: il canto e la musica sono uno
strumento indispensabile all’'uomo per riavvicinarsi allo splendore della propria
condizione angelica originaria, innalzando ed unendo la propria voce ai canti in
gloria di Dio risuonanti nel Regno dei cieli*.

Nel Marzo 1179, finalmente, grazie all’intercessione dell’arcivescovo di
Kéln, Philipp, I’interdetto fu rimosso, e il Rupertsberg poté uscire dal silenzio;
pochi mesi dopo, il 17 settembre del 1179, Hildegard termina la sua lunga (81
anni) e intensa esistenza.

Il processo di canonizzazione, avviato da papa Gregorio IX nel 1227, non
ando mai a buon fine; tuttavia il suo culto, soprattutto a livello locale, fu sempre
vivo: gia in diversi documenti risalenti al XIII sec. ci si riferisce a lei come
“santa”, e come tale fu appunto considerata e rappresentata, fino ad essere inserita,
nel XVI sec., nel martirologio romano. Nel 1940 la Sacra Congregazione della
Santa Sede approva la celebrazione della sua festa, il 17 settembre, in tutte le
diocesi tedesche; ad oggi, tuttavia, non si ¢ ancora giunti ad una formale

canonizzazione.

3 La lettera in questione & Ep. Hild. 23; su tale scambio epistolare cfr. inoltre HILDEGARD VON
BINGEN, Briefwechsel, 235-41; DRONKE 1986, 252sqq.
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L’opera poetico-liturgica di Hildegard: la Symphonia armonie celestium

revelationum

1. Composizione e datazione

Nell’introduzione alla sua seconda opera visionaria, il Liber vitae meritorum,
scritta tra il 1158 e il 1163! Hildegard afferma di aver scritto, tra il 1153, anno in
cui termina la fine stesura dello Scivias, e, appunto il 1158, diverse opere, tra le
quali vi ¢ quella che la badessa definisce “la sinfonia dell’armonia delle

rivelazioni celesti” (Symphonia armonie celestium revelationum):

Et factvm est in nono anno postquam uera uisio ueras uisiones, in quibus
per decennium insudaueram, mihi simplici homini manifestauerat; qui
primus annus fuit, postquam eadem uisio subtilitates diuersarum naturarum
creaturarum, ac responsa et admonitiones tam minorum quam maiorum
plurimarum personarum, et symphoniam harmonie celestium reuelationum,
ignotam que linguam et litteras cum quibusdam aliis expositionibus, in
quibus post predictas uisiones multa infirmitate multo que labore corporis

grauata per octo annos duraueram, mihi ad explanandum ostenderat’.

Nonostante tale titolo non sia presente in nessuno dei manoscritti riportanti
il testo dell’opera, tale Symphonia, secondo le testimonianze fornite dalla Vita
Hildegardis®, si identifica con il ciclo poetico-liturgico costituito, nella sua forma
definitiva, da 73 carmi® ascritti alla penna di Hildegard: si tratta di antifone,
responsori, inni, sequenze, un kyrie, un versetto alleluiatico, e due componimenti
definiti nei manoscritti come symphoniae (symphonia virginum e symphonia
viduarum).

Nel 1158 Hildegard dové dunque probabilmente aver composto un numero
di carmi che fosse sufficiente a costituire cid0 che poteva essere inteso come un

ciclo poetico unitario; tuttavia, ¢ certo che la mistica si fosse dedicata alla

' Cft. cap. L.

> LVM, 1, prologus, 11. 4-10.

3 Cfr. FUHRKOTTER-SCHRADER 1956, 21.

* Qui prendo come riferimento il numero dei carmi contenuti nelle piu recenti edizioni critiche
della Symphonia, ma cftr. infra tutta la discussione circa la datazione e gli stadi di composizione
dell’opera.
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composizione di carmina liturgici gia negli anni precedenti al 1151°. Quattordici
dei componimenti contenuti nella Symphonia sono difatti integrati nel Liber
Scivias (composto, appunto, tra il 1141 e il 1151°), specificamente nell’ultima
visione del terzo libro, dove, nel corso della descrizione dei canti in gloria di Dio
provenienti dai cori celestiali, ¢ riportato il testo di una serie di antifone e
responsori dedicati alla Vergine, alle schiere angeliche, ai profeti e patriarchi, agli
apostoli, ai martiri, ai confessori, ai vergini (O splendidissima gemma, O tu
suavissima virga, O gloriosissimi, O vos angeli, O spectabiles viri, O vos felices
radices, O cohors milicie floris, O lucidissima, O victoriosissimi triumphatores,
Vos flores rosarum, O successores, O vos imitatores, O pulchre facies, O
nobilissima viriditas)', oltre al primo nucleo di quello che in seguito sarebbe
diventato I’ Ordo virtutum®.

Al periodo immediatamente successivo al 1151, cio¢ agli anni intorno al
1155, risalgono inoltre: un’antifona, un responsorio ¢ una sequenza dedicate a S.
Disibodo (O mirum admirandum, O viriditas digiti Dei, O presul vere civitatis)’,
composte da Hildegard dietro richiesta di Kuno, abate del Disibodenberg, e
inviategli per lettera poco prima della morte di quest’ultimo, avvenuta appunto nel
1155'%; una sequenza e due antifone dedicate invece al patrono del nuovo
monastero di Hildegard, S. Ruperto, pure composte probabilmente nello stesso
periodo, poco dopo la fondazione del Rupertsberg'.

Ancora, il testo di un certo numero di carmi ¢ inoltre integrato in un’altra

opera attribuita ad Hildegard e presente nelle fonti manoscritte: si tratta di cio che

> Un’attestazione dell’attivita poetica di Hildegard anteriore alla stesura dello Scivias sarebbe
inoltre presente in un’epistola di Odo de Soissons ad Hildegard risalente al 1148/9 (Ep. ad Hild.
40), in cui si fa riferimento a dei carmi composti dalla mistica noti a Parigi gia in quell’epoca, cfr.
NEWMAN 2007, 342; Van Acker, nell’introduzione alla sua edizione dell’epistolario hildegardiano,
suggerisce tuttavia che questa e altre lettere siano state artatamente retrodatate dopo la morte della
badessa renana, allo scopo di attribuirle un’ampia fama ancora antecedente i fatti del concilio di
Trier (per i quali cft. cap. 1), cfr. introd. a Epistolarium, xii-xiii, cit. ibidem.

S Cfr. cap. 1.

" Per O splendidissima gemma, O tu suavissima virga, O pulchre facies, O nobilissima viriditas, si
vedano le piu recenti edizioni critiche di Berschin (cfr. HILDEGARD VON BINGEN, Symphonia,
rispettivamente 40-1; 58-9; 106-9) e Newman (cfr. HILDEGARDIS BINGENSIS, Symphonia,
rispettivamente 385; 400-1; 450-1). Tutti gli altri componimenti sono oggetto di studio nel capitolo
IV della presente dissertazione.

¥ Cfr. Scivias, 13, 1-9; per I’Ordo virtutum cfr. cap. L.

? Per il testo dei tre carmi nelle edizioni pili recenti cfr. SAINT HILDEGARD OF BINGEN, Symphonia,
180-3, 186-9; HILDEGARD VON BINGEN, Symphonia, 90-3, 166-9.

"% Cfr. NEWMAN 2007, 344-5.

" Ctr. ibidem.
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Barbara Newman definisce “miscellanea litugica”, cioé¢ uno scritto in prosa che
include il testo di trenta componimenti — diversi da quelli gia presenti nello
Scivias — insieme con una serie di omelie e meditazioni; si tratta probabilmente,
come ipotizzato dalla Newman, di una serie di scritti composti da Hildegard
affinché¢ fossero impiegati in diverse occasioni liturgiche e paraliturgiche
all’interno del Rupertsberg, magari annotati dalla mistica stessa su alcuni fogli
sparsi, € poi recuperati e assemblati da un compilatore successivo, forse lo stesso
Volmar, il quale dové inserire tale compilazione nella prima raccolta, da lui
curata, dell’epistolario della misticalz, non avvedendosi che tali scritti
contenevano anche il testo di alcuni carmi'>. Tali carmi, nella forma in cui sono
riportati nella “miscellanea”, non solo mancano delle notazioni musicali, essendo
integrati in uno scritto in prosa; ma il loro stesso testo presenta inoltre numerose
differenze rispetto alla versione che poi apparira nei manoscritti della
Symphonia'®, versione derivante con tutta probabilita da un successivo
adattamento dei suddetti testi a fini liturgici, operato dalla stessa Hildegard in
previsione della loro circolazione anche al di fuori del monastero del
Rupertsberg'®. Tra i carmi presenti nella miscellanea ve ne sono inoltre quattro (O
Verbum Patris, O factura Dei, O magna res, O Filii dilectissime) che non sono
presenti nei manoscritti della Symphonia, e per i quali la musica non ci ¢
altrimenti giunta'®: secondo la Newman si tratterebbe o di testi mai musicati da

Hildegard, o di componimenti il cui adattamento melodico & andato perduto'’.

12 La cosiddetta “miscellanea” si trova infatti, oltre che nel Riesencodex, anche in un manoscritto
risalente al XIII sec., oggi a Vienna, e contenente appunto un’ampia raccolta delle lettere di
Hildegard (cfr. SCHRADER-FUHRKOTTER 1956, 59-63; NEWMAN 2007, 340); tale codice avrebbe
come archetipo, secondo Van Acker, un manoscritto del XII sec., antecedente al Riesencodex e
forse compilato dallo stesso Volmar, cfr. VAN ACKER 1988, cit. ibidem.

1 Cfr. NEWMAN 2007, 345sqq.

" Per i quali, cfr. infra.

" Cfr. ibidem.

' Tali carmi sono riportati nelle edizioni della Newman e di Berschin quali sorta di appendice agli
altri carmi della Symphonia: cfr. SAINT HILDEGARD OF BINGEN, Symphonia, “Four songs without
music”, 257-65; HILDEGARDIS BINGENSIS, Symphonia, carmina sine musica, 473-7; HILDEGARD
VON BINGEN, Symphonia, verstreute Lieder, 201-13, dove sono pubblicati insieme ai due carmi
presenti solo in D (cft. infra), O frondens virga e Laus Trinitati; tuttavia GERMANO 2010, 178-9
nota come nessuno dei due studiosi sancisca editorialmente 1’alterita della tradizione di tali carmi,
inserendoli in una vera e propria appendice. Per un commento e un’approfondita analisi di due tra
questi carmi, cio¢ O factura Dei e O Verbum Patris, cfr. rispettivamente GERMANO 2008b e 2010.
' Cfr. NEWMAN 2007, 349-50.
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Poiché alcuni dei testi costituenti la suddetta “miscellanea liturgica”
contengono una serie di riferimenti che consentono di datarli a partire dal 1155'%,
questi, insieme con i carmi presenti nello Scivias, e quelli dedicati a S. Disibodo e
S. Ruperto, costituiscono probabilmente un primo stadio compositivo della
Symphonia®.

Negli anni successivi, cio¢ a partire dal 1158/1163 fino al 1179, anno della
morte della mistica, sono stati composti tutti gli altri carmi che compaiono
unicamente nei piu tardi manoscritti contenenti I’intero ciclo poetico™: allo stato

. . .. . .o .. .1 21
attuale una datazione precisa dei singoli pezzi risulta essere tuttavia impossibile” .

2. La tradizione e le fonti manoscritte™
I codici che tramandano il testo dei carmi della Symphonia sono in tutto sedici®:

B Bruxelles, Bibliothéque Royale 11568, fol. 170™-171%, sec. XII,

proveniente da Parc, presso Lowen;

D Dendermonde, Sint-Pieters-en Paulusabdij Biblioteek 9, fol. 153'-170",

compilato nel Rupertsberg;

F Fulda, Hess. Landesbibliothek B 6, fol. 178™-179", del 1331, proveniente

da Weingarten;

'* Cfr. ibi, 347.

1% Barbara Newman, sulla base della datazione di tali carmi, arguisce in maniera convincente che
tale primo stadio compositivo corrisponderebbe alla prima versione della Symphonia quale ciclo
poetico, cui Hildegard fa riferimento nel prologo al Liber vitae meritorum cit. supra, cfr. NEWMAN
2007, 345, 350.

20 Per tali manoscritti, cfr. infia.

2! Alcuni tra i carmi in questione, cio¢ i componimenti dedicati a S. Orsola, S. Mattia, S. Eucario e
S. Massimino, possono essere tuttavia datati al periodo tra il 1156 e il 1163, cfr. HILDEGARDIS
BINGENSIS, Symphonia, “Introduction” 350-1.

2 Per la descrizione delle fonti manoscritte e del loro contenuto, non avendole consultate in prima
persona, mi avvalgo delle indicazioni a tal riguardo fornite dalla Tabaglio (cfr. ILDEGARDA DI
BINGEN, Ad caelestem harmoniam, Status quaestionis 27-33), dalla Newman (cfr. SAINT
HILDEGARD OF BINGEN, Symphonia, 51-67; HILDEGARDIS BINGENSIS, Symphonia, “Introduction”
passim) e da Walter Berschin (cfr. HILDEGARD VON BINGEN, Symphonia, 241-53), oltre che da
Marianna Schrader e Aldegundis Fiihrkotter (cfr. SCHRADER-FUHRKOTTER 1956 passim).

> La seguente lista di manoscritti ¢ tratta dall’edizione di Walter Berschin (cfr. HILDEGARD VON
BINGEN, Symphonia, 241-2); 1la medesima lista ¢ stata ripresa anche in TABAGLIO, Ad caelestem
harmoniam, 27-8.
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Heidelberg, Universititsbibliothek Sal. X 16 fol. 196™-197", del 1200,

proveniente da Salem,;

Kues, Hospitalbibliothek 63, fol. 137", del 1210, proveniente da

St.Eucharius a Trier;

O

R

T1

12

Vi

V2

V3

V4

/4

w2

Oxford, Merton College 160, fol. 124"°-125™, sec. XII-XIIL;

Roma, Biblioteca Apostolica Vaticana Pal. lat. 311, fol. 200'-201,

risalente al 1180, compilato nel Rupertsberg, in seguito a Speyer;

Stuttgart, Wurtt. Landesbibliothek theol. et phil. 4°253, fol. 28", 40", 53"-

54", risalente al 1160, compilato nel Rupertsberg e a Zweifalten;

Trier, Bibliothek des Priesterseminars 107, fol. 77", sec. XII, proveniente

da St. Matthias a Trier;

Trier, Stadtbibliothek 722, fol. 513*°-514", risalente al 1487, proveniente

da Beatusberg, presso Koblenz;
Wien, Osterr. Nationalbibliothek 721, sec. XII ca., scomparso;
Wien, Osterr. Nationalbibliothek 881, fol. 42"-43", risalente al 1170;

Wien, Osterr. Nationalbibliothek 963, fol. 154"-158", sec. XIII,

proveniente da Rommersdorf, presso Neuwied;

Wien, Osterr. Nationalbibliothek 1016, fol. 118" e 121", sec. XII,

proveniente da Rommersdorf, presso Neuwied;

Wiesbaden, Hess. Landesbibliothek 1, fol. 229%-230", risalente al 1165,

compilato nel Rupertsberg, scomparso;

Wiesbaden, Hess. Landesbibliothek 2, cosiddetto Riesencodex, fol. 132"-
133 (q), 404™-407** (b), 466™-478" (c), risalente al 1180-1190,

compilato nel Rupertsberg.

I codici principali, gli unici a riportare il testo dei carmi della Symphonia

organizzati come ciclo unitario, sono essenzialmente due:
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Il piu antico di questi ¢ D, che fu compilato nello scriptorium del
Rupertsberg certamente prima del 1176, dunque quando Hildegard era ancora in
vita, e anzi sotto la sua supervisione, per essere inviato come dono al monastero
cisterciense di Villers, nel Brabante (nell’attuale Belgio)®*: tale manoscritto
contiene, oltre ad una versione Symphonia costituita da 50 carmi — e seguita da un
dialogo, senza titolo, tra un prete e il diavolo — anche il Liber vitae meritorum e il
Liber viarum Domini di Elizabeth von Schonau. La sezione del codice contenente
il ciclo poetico ¢ mutila nel mezzo di alcuni fogli, e, all’inizio, di un foglio o di un
intero gruppo di otto fogli*>.

L’altro manoscritto contenente 1’intera Symphonia nella sua versione piu
estesa, che consta di 67 carmi, € W2, il cosiddetto Wiesbadener Riesencodex: si
tratta di un codice di grandi dimensioni (46x30 cm, 15 Kg di peso) compilato
sempre nello scriptorium del Rupertsberg ancora negli ultimi anni di vita o subito
dopo la morte di Hildegard®®, che contiene tutti i suoi scritti tranne quelli di

carattere medico-scientifico; per questo motivo si ¢ a lungo ritenuto fosse stato

211 terminus ante quem per la datazione ¢ dato da una lettera di Guibert de Gembloux risalente
appunto al 1176, che racconta come alcuni passi del Liber vitae meritorum, contenuto in tale
manoscritto, fossero letti ad edificazione dei monaci di Villers nel refettorio, cfr. NEWMAN 2007,
338.

» Secondo Peter Dronke, gli otto fogli perduti avrebbero potuto contenere sia i cinque carmi
dedicati a Dio Padre e Figlio che sono collocati all’inizio della Symphonia in R (cfr. infra) e che
sono invece assenti in D, oltre al testo dell’Ordo virtutum, cfr. DRONKE 1969/70, 391; lo stesso
Dronke, piu di recente, cita a sostegno di tale ipotesi una testimonianza dell’'umanista Johannes
Trithemius, che nel suo De scriptoribus ecclesiasticis riporta come incipit della Symphonia il
primo verso dell’ Ordo virtutum — cioé: Qui sunt hi qui ut nubes: lo studioso inglese ne deduce che
il Tritemio avesse potuto visionare un manoscritto diverso dal Riesencodex, dove appunto il ciclo
poetico si apriva con il dramma liturgico, cosi come doveva accadere nei fogli iniziali perduti di D,
cfr. DRONKE 2000, 310-11, n. 34, cit. in NEWMAN 2007, 342, n. 12. Circa alcune ipotesi sui carmi
che potevano trovarsi nei fogli andati perduti di D, cfr. ancora DRONKE 1969/70, passim.

*® La datazione del Riesencodex ¢ oggetto di una disputa assai complessa: a tale codice si & sempre
attribuita — soprattutto sulla base della presenza in esso della Vita sanctae Hildegardis, certamente
redatta dopo la morte della badessa renana — una datazione tarda, risalente agli anni *80-"90 del
XII sec.; ma piu di recente Van Acker prima (cfr. I’introduzione ad Epistolarium) e Albert Derolez
poi (cfr. DEROLEZ 2000, 49-80) hanno riscontrato che le opere, tra cui appunto la Vita, la cui
presenza nel Riesencodex lasciava propendere per una datazione tarda, sarebbero state copiate da
mani differenti da quelle che hanno redatto gli altri scritti presenti nel codice, e dunque potrebbero
essere state inserite in un secondo momento rispetto ad essi. Per tale motivo, dunque, secondo
Derolez, sarebbe possibile ipotizzare che: anche W2, come D, sia stato compilato mentre
Hildegard era ancora in vita; che la stessa mistica abbia addirittura approvato il suo contenuto; che
ancora Volmar, e non Guibert di Gembloux, sia stato I’artefice delle manipolazioni riscontrate in
particolare nel corpus delle lettere. La questione rimane, a mio parere, piuttosto controversa —
rimarrebbero difatti aperte alcune questioni, quali il differente ordinamento dei carmi della
Symphonia in D e W2, di cui dird infra — dunque, non avendo, come detto, avuto modo di
visionare di persona il codice in questione, ritengo opportuno non pronunciarmi a tale proposito in
questa sede.
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preparato in vista del processo di canonizzazione della badessa renana’’. Il
Riesencodex riporta tre versioni della Symphonia, copiati ciascuna da mani
differenti e provenienti da diverse tradizioni: i quattordici carmi integrati nello
Scivias, in corrispondenza appunto del testo di tale opera (sezione a); i trenta

9928

carmi contenuti nella cosiddetta “miscellanea”" (sezione b); i 67 componimenti,

appunto, nella parte del codice specificamente dedicata al ciclo poetico (sezione
c).

La Symphonia si presenta in maniera differente in D e in W2, in primo
luogo per il numero dei carmi: il Riesencodex presenta 17 componimenti in piu
rispetto al manoscritto belga (i sette andati probabilmente perduti nel primo
gruppo di fogli piu altri dieci), laddove quest’ultimo ne contiene due, le brevi
antifone O frondens virga e Laus Trinitati® , che non sono d’altronde presenti in
W2. L’ordine dei componimenti ¢ in entrambi i codici impostato gerarchicamente:
dapprima vi sono i carmi dedicati a Dio, poi quelli per la Vergine, e poi, man
mano, quelli per i patriarchi e profeti, per gli apostoli, per martiri, confessori,
vergini, vedove, innocenti, fino a quelli in dedicatione Ecclesiae. Ma vi sono delle
importanti differenze tra D e W2: in primo luogo, nel Riesencodex tutti i carmi di
maggiore ampiezza sono raccolti alla fine della raccolta, mentre nell’altro
manoscritto ciascun componimento ¢ inserito nella sezione pertinente, a seconda
del o dei dedicatari. Inoltre, in D sono state operate alcune precise scelte riguardo
I’ordinamento dei carmi, che non trovano riscontro in W2: ad esempio, nel codice
belga 1 componimenti dedicati alla Vergine sono inseriti tra i due per Dio Padre e
Figlio e 1 cinque per lo Spirito e la Trinita, mentre nel Riesencodex 1 carmi per
Maria si trovano tutti dopo quelli dedicati a Dio e alle persone trinitarie™.

Vi era inoltre un terzo manoscritto, oggi perduto, contenente l’intera

Symphonia, quello che Walter Berschin definisce come Wiener Riesencodex®': di

" Ma cfr. quanto detto in n. 26.

2 Cfr. supra, par. 1.

¥ Per il testo di questi due carmi nelle edizioni pit recenti, cfr. HILDEGARD VON BINGEN,
Symphonia, 202-5; HILDEGARDIS BINGENSIS, Symphonia, 390, 406.

3% Barbara Newman dimostra, con argomentazioni a mio parere convincenti, che I’ordinamento dei
carmi presente in D, basato su specifici principi teologici e dottrinali, ¢ quello rispondente
all’effettiva volonta dell’autrice, laddove 1’ordine in cui la Symphonia ¢ sistemata nel Riesencodex
ne ¢ una sostanziale normalizzazione, cfr. SAINT HILDEGARD OF BINGEN, Symphonia,
“Introduction”, 51sqq.; HILDEGARDIS BINGENSIS, Symphonia, “Introduction”, 352sqq.

3! Cfr. HILDEGARD VON BINGEN, Symphonia, 246.
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tale codice ci rimane ad oggi unicamente una descrizione, dalla quale ¢ possibile
desumere una certa somiglianza, almeno per quanto riguarda 1’ordinamento dei
carmi, con il Wiesbadener Riesencodex.

Per il resto, nove manoscritti (B, F, H, K, O, R, T2, W1, W2a) contengono
il testo dello Scivias, e di conseguenza, quello dei 14 carmi ivi integrati. Infine, V'3
e W2b riportano il testo della cosiddetta “miscellanea”; S riporta, insieme con una
raccolta di epistole di Hildegard, tre carmi presenti nel suddetto scritto liturgico; i
codici rimanenti contengono alcuni testi sparsi, insieme con altri scritti della

mistica.

3. I contenuti della Symphonia
a. Il contenuto e la struttura

Come accennato, i 73 carmi (cio¢, 1 67 carmi del Riesencodex, piu i 2 contenuti
solo in D, piu i quattro testi privi di notazione neumatica presenti nella
“miscellanea”) di cui consta il ciclo poetico di Hildegard nella sua forma
definitiva, sono disposti secondo criteri gerarchici; seguendo ’ordine con cui il
testo dei carmina ¢ pubblicato nell’ultima edizione di Barbara Newman — la quale
si rifa essenzialmente alla struttura che la Symphonia presenta in D** — troviamo:
dapprima 1 sette componimenti dedicati a Dio, e specificamente alle persone
trinitarie del Padre e del Figli033; di seguito, il folto gruppo dei sedici carmina per
la Vergine Maria rappresentata quale genitrice del Cristo Redentore, i quali
costituiscono di fatto il fulcro tematico e strutturale dell’opera; cinque
135,

componimenti per lo Spirito santo e la Trinita™"; dodici carmi dedicati a: gerarchie

angeliche, profeti e patriarchi, apostoli, S. Giovanni Evangelista, martiri e

32 Cfr. infra, par. Sa.

33 Cfr. HILDEGARDIS BINGENSIS, Symphonia, De Patre et Filio 373-80; HILDEGARD VON BINGEN,
Symphonia, “Lobpreis der dreifaltigen Gottheit” 19-33; SAINT HILDEGARD OF BINGEN, Symphonia,
“Father and Son” 97-107; HILDEGARD VON BINGEN, Lieder, 214-5, 276-9, 298-9 (mus. ed. 21-3,
129-34, 164).

% Cfr. HILDEGARDIS BINGENSIS, Symphonia, De matre et Filio 381-403; HILDEGARD VON BINGEN,
Symphonia, “Marienlieder” 39-61; SAINT HILDEGARD OF BINGEN, Symphonia, “Mother and Son”
109-37; HILDEGARD VON BINGEN, Lieder, 214-29, 278-82, 286-8 (mus. ed. 24-46, 135-8, 145-8).
3> Cfr. HILDEGARDIS BINGENSIS, Symphonia, De Spiritu sancto 404-12; HILDEGARD VON BINGEN,
Symphonia, “Lobpreis der dreifaltigen Gottheit” 34-7, “Hymnen zum Heiligen Geist” 134-41,
“Verstreute Lieder” 204-5; SAINT HILDEGARD OF BINGEN, Symphonia, “The Holy Spirit” 139-51;
HILDEGARD VON BINGEN, Lieder, 228-35 (mus. ed. 46-56).
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confessori (un’antifona e un responsorio per ciascun dedicatario)’®; un gruppo di
quattordici carmina dedicati: ai santi patroni del Disibodenberg e del Rupertsberg
(Disibodo e Ruperto), a S. Bonifacio, ricordato quale uno tra i primi
evangelizzatori della Germania”, e ai santi Mattia, Eucario, Massimino, patroni di

. . . . 8
diversi monasteri della regione renana’

; cinque carmi dedicati a vergini, vedove e
innocenti*’; un gruppo di componimenti per S. Orsola, principessa bretone — il cui
culto si diffuse in Germania in seguito alla scoperta delle sue reliquie a Koln —
che, secondo la leggenda, fu martirizzata dagli Unni di Attila insieme con il suo

0

seguito di vergini'; infine, alcuni carmina composti per la liturgia della

. . . 41
consacrazione di una Chiesa” .

b. La natura liturgico-musicale dei carmi della Symphonia

Tale disposizione gerarchica deriva dalla natura dell’opera: i carmi di cui ¢
costituita la Symphonia sono componimenti liturgici, scritti essenzialmente per
essere cantati nel corso della celebrazione della messa e dell’Ufficio divino®, e

composti di volta in volta per singole occasioni celebrative e diversi dedicatari,

3¢ Cfr. HILDEGARDIS BINGENSIS, Symphonia, De angelis et sanctis 413-26; HILDEGARD VON
BINGEN, Symphonia, “Hymnen auf Engel” 63-67, “Heiligen-Gesidnge” 69-89; SAINT HILDEGARD
OF BINGEN, Symphonia, “The Celestial Hierarchy” 153-77; HILDEGARD VON BINGEN, Lieder, 234-
43, 48-53 (mus. ed. 57-74, 82-8).

37 Cfr. SAINT HILDEGARD OF BINGEN, Symphonia, 300; per la figura di Bonifacio, cfr. LexMA4 11,
417-20.

3% Cfr. HILDEGARDIS BINGENSIS, Symphonia, De sanctis patronis 427-49; “Heiligen-Gesénge” 90-
103, “Hymnen auf Heilige” 157-85; SAINT HILDEGARD OF BINGEN, Symphonia, “Patron Saints”
179-215; HILDEGARD VON BINGEN, Lieder, 244-9, 252-7, 282-3, 288-97 (mus. ed. 75-81, 88-97,
149-63).

3 Cfr. HILDEGARDIS BINGENSIS, Symphonia, De sanctis virginibus, viduis, innocentibus 450-7,
HILDEGARD VON BINGEN, Symphonia, “Loblieder auf Jungfrauen” 105-9, 118-9, “Hymnen auf
Heilige” 157-85; SAINT HILDEGARD OF BINGEN, Symphonia, “Virgin, Widows and Innocents”
217-27; HILDEGARD VON BINGEN, Lieder, 256-63 (mus. ed. 97-109).

* Cfr. HILDEGARDIS BINGENSIS, Symphonia, De sancta Ursula cum virginibus suis 458-58;
HILDEGARD VON BINGEN, Symphonia, “Loblieder auf Jungfrauen” 110-7, “Hymnen auf Heilige”
186-93; SAINT HILDEGARD OF BINGEN, Symphonia, “Saint Ursula and Companions” 229-47;
HILDEGARD VON BINGEN, Lieder, 262-75 (mus. ed. 109-26). Per la leggenda di S. Orsola, cfr.
SAINT HILDEGARD OF BINGEN, Symphonia, 307-8; LexMA VIII, 1332-3.

*1 Cfr. HILDEGARDIS BINGENSIS, Symphonia, De dedicatione Ecclesiae 469-72; HILDEGARD VON
BINGEN, Symphonia, “Hymnen auf die Kirche” 121-31 (comprende anche un Kyrie, pubblicato
anche da Barth e Ritscher ma non dalla Newman); SAINT HILDEGARD OF BINGEN, Symphonia,
Ecclesia 249-55; HILDEGARD VON BINGEN, Lieder, 274-7, 84-5 (mus. ed. 127-9, 142-5). A quelli
elencati seguono inoltre i quattro carmina sine musica (per la dicitura cfr. HILDEGARDIS
BINGENSIS, Symphonia, 473), per i quali cfr. supra, par. 1.

* Qui per “Ufficio divino” (Officium divinum) si intende la suddivisione della giornata in diversi
momenti liturgici di preghiera da celebrarsi collettivamente (I’attuale Liturgia delle ore), cft.
LexMA VIII, 260-5.
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dietro diverse committenze™. In un secondo momento tali carmi furono poi
evidentemente ordinati, secondo 1’occasione per cui erano stati scritti, in un ciclo
poetico dalla struttura definita, struttura che conobbe differenti evoluzioni con
I’aggiungersi man mano di nuovi componimenti**.

I generi poetico-liturgici rappresentati nell’ambito di tale ciclo poetico-
liturgico sono essenzialmente quattro: soprattutto antifone — delle quali la maggior
parte concepite per la salmodia, alcune altre invece come pezzi indipendenti® — e
responsori, in minor numero inni e sequenze°.

I primi due generi sono legati in particolare alla celebrazione dell’Ufficio
divino: per quanto riguarda le antifone, si tratta di canti piuttosto brevi, costituiti
sostanzialmente da un testo in prosa cui veniva adattata una melodia, che
precedevano e seguivano 1’esecuzione di ciascun Salmo — ad un tipo differente di
antifona, indipendente dalla salmodia, appartengono invece composizioni piu
lunghe e complesse, la cui esecuzione avveniva dopo il Magnificat e il
Benedictus, 1 cantici del Vangelo di Luca che chiudevano la celebrazione
rispettivamente dei Vespri e delle Lodi mattutine®’. Il responsorio ¢ invece una
composizione maggiormente articolata, eseguita dopo ciascuna lettura del
mattutino, la cui struttura ¢ costituita da una strofa cantata dal coro, appunto

responsorium, comprendente una sezione denominata repetenda o refrain, cui

# Si ¢ gia detto della testimonianza di Odo di Soissons, dei carmi in onore di S. Disibodo inviati
per missiva all’abate del Disibodenberg, del dono fatto all’abbazia belga di Villers di un codice
contenente la Symphonia, tutti chiari indizi di come, con 1’espandersi della fama della mistica
renana, dové diffondersi anche ['uso liturgico dei carmi da lei composti. Inoltre, anche i
componimenti dedicati ai santi Massimino, Eucario e Mattina (di cui cfr. n. 21) potrebbero essere
stati scritti da Hildegard dietro richiesta dei vicini monasteri consacrati a tali santi (cfr. supra).

* Sulla datazione e gli stadi di composizione della Symphonia, cfr. supra, 1.

* Cfr. infira sul genere liturgico dell’antifona.

% Ai generi elencati si aggiungono inoltre il versetto alleluiatico O virga mediatrix (cfr.
HILDEGARDIS BINGENSIS, Symphonia, 394; HILDEGARD VON BINGEN, Symphonia, 144-5; SAINT
HILDEGARD OF BINGEN, Symphonia, 124-5; HILDEGARD VON BINGEN, Lieder, 286-7), un Kyrie
(cfr. HILDEGARD VON BINGEN, Symphonia, 130-1; HILDEGARD VON BINGEN, Lieder, 284-5), ¢ i
due pezzi tramandati con la denominazione symphoniae, cioé symphonia virginum e symphonia
viduarum (cfr. HILDEGARDIS BINGENSIS, Symphonia, 452-6; HILDEGARD VON BINGEN, Symphonia,
194-9; SAINT HILDEGARD OF BINGEN, Symphonia, 220-5; HILDEGARD VON BINGEN, Lieder, 258-
63).

7 Per il genere poetico-liturgico dell’antifona, cfr. SAINT HILDEGARD OF BINGEN, Symphonia,
“Introduction”, 13-4; FASSLER 1998, 153-4; HILEY 1993, 88sqq; MGG 1, coll. 523-44.
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segue un verso, melodicamente assai ricco € complesso, destinato all’esecuzione
di un solista™.

Inni e sequenze, invece, erano parte della celebrazione liturgica della
messa: 1 primi, le cui origini affondano nei primi secoli della cristianita,
presentano una struttura assai regolare, che si dipana lungo una serie di strofe
aventi ciascuna la medesima struttura ritmica e melodica®. La sequenza & invece
un componimento maggiormente complesso, che presenta una struttura binaria,
costituita cio¢ dal susseguirsi di coppie di strofe rispondenti 1’una all’altra dal
punto di vista sia ritmico, sia melodico; tale genere liturgico ebbe origine
probabilmente intorno all’VIII sec., dall’evolversi della melodia dell’iubilus —
cioé del lungo melisma™ cantato sull’ultima vocale a dell’alleluia che nella
liturgia della messa seguiva (da qui la denominazione: sequentia) il canto
graduale® — melodie sulla quale si inizio ad adattare dei testi poetici strutturati
come sopra descritto™”.

I carmi della Symphonia presentano tuttavia una caratteristica precipua,
che 1i distingue da buona parte della poesia del suo tempo, caratterizzata da
un’elevata cura formale e stilistica™: tutti i carmi liturgici della Symphonia — sia
antifone e responsori, sia inni e sequenze — presentano difatti una forma
essenzialmente libera, non sottoposta ad alcuno schema né metrico/ritmico, né di
rime: sono essenzialmente testi in prosa concepiti per essere cantati su una

melodia appositamente composta, testi la cui scansione in versi deriva dunque

B Per il responsorio, cfr. SAINT HILDEGARD OF BINGEN, Symphonia, “Introduction”, 14-5;
FASSLER 1998, 151-3; HILEY 1993, 69sqq.; MGG X1, coll. 313-25.

* Cfr. SAINT HILDEGARD OF BINGEN, Symphonia, “Introduction”, 15-6; HILEY 1993, 140sqq.;
MGG VI, coll. 987-1030.

%0 Per melisma si intende un «gruppo di parecchie note cantate su una sola sillaba», CATTIN 1991,
203.

'] graduale era un canto responsoriale eseguito sui gradini dell’ambone dopo la lettura dell’AT,
cfr. ibi, 108sqq.

52 Qulla sequenza, la sua struttura e le sue origini, cfr. MGG XII, coll. 522-49; CROCKER 1966;
“The beginnings of the sequence” in DRONKE 1986, 115-44; FASSLER 1993, 38sqq.

> NEWMAN 1998, 178, confronta giustamente la forma poetica di Hildegard com quella,
maggiormente evoluta stilisticamente, di due autori a lei contemporanei come Ildeberto di
Lavardin (1056-1133; per un profilo dell’autore e alcuni cenni bibliografici, cfr. LexMA4 V, 11-2;
per I’edizione dei suoi carmina, cfr. HILDEBERTUS CENOMANNENSIS, Carmina minora; ID.,
Carmina miscellanea) e Adamo di S. Vittore (ca. 1107-47; per la figura di Adamo di San Vittore e
le ipotesi sulla sua biografia, cfr. FASSLER 1984 e 1993, praesertim 206-10 e 243sqq; per un
recente, ampio studio circa 1’intero corpus di sequenze ascritto ad Adamo cfr. GROSFILLIER 2008).
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essenzialmente dalla suddivisione della musica in diverse linee melodiche®®. Tale
forma ¢ essenzialmente rispondente al modello dei Salmi in latino della Vulgata,
che sono testi appunto destinati al canto, ma privi di una struttura definita;
tuttavia, se l’ispirazione a tale modello dal punto di vista formale era stato,
almeno fino al XI-XII sec., ancora canonico per i primi due generi liturgici —
I’esecuzione dei quali ¢ appunto, come accennato, legata precipuamente a quella
dei Salmi nella celebrazione dell’Ufficio divino — risulta invece essere
maggiormente inusuale per gli inni e le sequenze, la cui struttura ¢
intrinsecamente piu rigida®>.

Altro elemento fondamentalmente caratterizzante le composizioni di
Hildegard, ¢ 'unione inscindibile di testo e musica. Diversamente da quanto
accadeva tradizionalmente, difatti, i suoi testi poetici non erano concepiti per
essere adattati su melodie liturgiche preesistenti secondo il sistema della
contrafactura’®: al contrario, in questo caso ciascuna musica & composta per un
testo specifico ed ¢ unita ad esso da un rapporto esclusivo. Ne consegue il sorgere
di un organismo unitario testo/musica, nell’ambito del quale la seconda potenzia
le possibilita espressive e significanti del primo, sottolineandone i punti rilevanti
dal punto di vista concettuale attraverso vertiginose ascensioni e¢ discese di
tonalita, e attraverso il riecheggiamento della melodia attribuita ad altri pezzi
tradizionali del corpus liturgico, dei quali, insieme con la musica, vengono in tal

modo evocati anche contenuti e concetti dottrinali®’.

> Di qui il mancato riconoscimento dello status di poesia ai carmi della Symphonia da parte della
critica, essenzialmente fino a Dronke, cfr. infra, 4b.

> La Newman nota che si pud probabilmente parlare di “innovazione” dello stile compositivo di
Hildegard appunto per quanto riguarda 1’adattamento alle piu recenti forme del canto liturgico,
quali appunto la sequenza, di una struttura invece tipica dei componimenti piu antichi, soprattutto
antifone e reponsori, cfr. NEWMAN 1998, 181. Per quanto riguarda in particolare le sequenze di
Hildegard, ancora la Newman, nell’introduzione a SAINT HILDEGARD OF BINGEN, Symphonia,
accosta tali composizioni della mistica alle prime sequenze di eta carolingia, ascritte alla penna del
monaco Notker di S. Gallo, detto balbulus (sulla figura del quale cfr. LexMA VI, 1289-90; sulla
sua opera poetica, cfr. soprattutto VON DEN STEINEN 1948), maggiormente irregolari rispetto alla
forma standardizzata della sequenza vittorina di XII sec.

>% per 1’uso dei contrafacta nel XII sec. cfr. FASSLER 1993, 161-84.

37 Per il ruolo precipuo della musica nelle composizioni della Symphonia, cfr. in particolare
FASSLER 1998.
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4. Le fonti della Symphonia

Hildegard ama descriversi, in numerosi luoghi della sua opera, come donna
“incolta” (indocta)’®, che “sa unicamente leggere” (tantum scio in simplicitate
legere) e che non ha alcuna cognizione della sintassi’’, anzi, che “conosce a
malapena la grammatica” (cum vix noticiam litterarum haberem)®; che tale
professione di incultura non possa in alcun modo essere presa alla lettera®, risulta
ormai evidente: per prima Barbara Newman ha mostrato come in effetti tali
affermazioni debbano essere lette alla luce della volonta, da parte della badessa
renana, di lasciare intendere i propri scritti come frutto di un’ispirazione di
ascendenza genuinamente e integralmente divina. Cio al fine, tra Daltro, di
ottenere per sé l’approvazione dell’autorita ecclesiastica e 1’accettazione dei
contemporanei, il che, nel contesto in cui viveva e operava, sarebbe stato al
contrario assai arduo per una donna che si fosse appellata unicamente alla propria
erudizione ed intelligenza®.

La critica piu recente, in particolare Dronke, Newman e Carlevaris,
mostrano inoltre — in particolare sulla base di quanto la stessa Hildegard afferma,
nella protestificatio del Liber Scivias e in un frammento autobiografico della Vita,
riguardo la propria facolta di poter comprendere, grazie all’ispirazione divina, e
pur non conoscendo la sintassi e la grammatica, il significato non solo delle
Scritture, ma anche quello dei Padri e di “alcuni filosofi” (quidam philosophi) —

come la badessa renana ammetta in realta non di essere incolta fout court, ma

8 Cfr. ad es. Scivias, 1,4, 4, 1. 238: «Sed ego fragilis et indocta uidi [...]»; 3, 13, 16, 11. 617-8: «O
rex altissime, laus tibi sit qui in simplici et indocto homine facis haec.

> Ep. Hild. 1, 11. 20sqq.: «Sed tamen non docet me litteras in Teutonica lingua, quas nescio, sed
tantum scio in simplicitate legere, non in abscisione textus»; Scivias, prot. 1l. 30-5: «Et repente
intellectum expositionis librorum, uidelicet psalterii, euangelii et aliorum catholicorum tam ueteris
quam noui testamenti uoluminum sapiebam, non autem interpretationem uerborum textus eorum
nec diuisionem syllabarum nec cognitionem casuum aut temporum habebamy. I passi riportati in
questa nota e in quella precedente, ed altri ancora, sono citati a proposito di tale questione in
CARLEVARIS 1998, 66sqq.

0 Cfr. THEODERICUS EPTERNACENSIS, Uita sanctae Hildegardis uirginis, 2, 2, 11. 88ssq.: «In
eadem uisione scripta prophetarum, euangeliorum et aliorum sanctorum et quorundam
phylosoforum sine ulla humana doctrina intellexi ac quedam ex illis exposui, cum uix noticiam
litterarum haberem, sicut indocta mulier me docuerat» (cit. in DRONKE 1981, 107).

5! Per una panoramica sulle ipotesi formulate da parte degli studiosi tra fine ‘800 e inizio ‘900
sull’effettiva erudizione di Hildegard — erudizione in alcuni casi recisamente negata, fino a
ipotizzare I’eventualita che la mistica non conoscesse affatto il latino (Schmelzeis) o che Scivias e
Liber divinorum operum le fossero erroneamente ascritti (Preger) — cfr. LIEBESCHUTZ 1964, 2sqq.
62 Cfr. NEWMAN 1985 passim; cfr. inoltre CARLEVARIS 1998, 70-1.

25



semplicemente di non aver ricevuto alcuna educazione circa le arti del trivio e del
quadrivio, laddove invece ¢ certo che abbia avuto, per il resto, un’assai ampia
cultura, frutto di numerose e ponderose letture filosofiche e teologiche®.

L’analisi delle fonti, cio¢ I’identificazione delle opere effettivamente
conosciute da Hildegard presenta tuttavia diversi problemi: ci0 perché,
coerentemente con la professione di incultura di cui sopra, la mistica si guarda
bene dal citare, in alcun punto della sua opera, sia teologica, sia poetica, sia
scientifica, alcuna auctoritas terrena®.

Tuttavia, gia Hans Liebeschiitz, nel suo fondamentale studio Das
allegorische Weltbild der heiligen Hildegard von Bingen (pubblicato per la prima
volta nel 1930) fa luce circa ’influenza che sugli scritti di Hildegard ebbero
certamente le opere di diversi autori cristiani — tra cui il Conflictus vitiorum et
virtutum di Ambrogio Autperto, e, per quanto riguarda in particolare la struttura
delle opere visionarie, 1’Hermae pastor, scritto risalente agli albori della
cristianita® — e anche di alcuni scritti non cristiani di ispirazione stoica ed
ermetica, come ’Asclepius dello pseudo-Apuleio®, le Quaestiones naturales
senecane e la Mathesis di Firmico Materno®’. In seguito, Peter Dronke, dapprima
nel suo articolo Problemata Hildegardiana, pubblicato nel 1981 sulla rivista
Mittellateinisches Jahrbuch, e in seguito nell’introduzione all’edizione, curata con
Albert Derolez, del Liber divinorum operum, attraverso 1’analisi del lessico di
Hildegard ¢ in grado di stabilire una serie di connessioni tra I’opera visionaria
della badessa e diversi scritti antichi, tardoantichi e medioevali, sia cristiani, sia
pagani: tra questi, Lucano, il De natura deorum ciceroniano, la Consolatio
philosophiae di Boezio, forse il Periphyseon di Scoto Eriugena (o il suo

compendio ad opera di Onorio d’Autun, la Clavis physicae), alcuni scritti medici

63 Cfr. DRONKE 1981, 107sqq.; NEWMAN 1985, 169sqq.; CARLEVARIS 1998, 66sqq.

% Tra le isolate eccezioni a tale assunto ricordo qui un passo del cosiddetto frammento berlinese
(pubblicato in SCHIPPERGES 1956), dove Hildegard cita Donato e Lucano tra i pagani philosophi,
discusso in DRONKE 1981, 108sqq.; e due luoghi delle Expositiones evangeliorum (21,2; 17) in cui
vengono citati i nomi di Gregorio, Ambrogio, Agostino, Girolamo e Origene, discussi da
CARLEVARIS 1998, 79.

% Per un’edizione critica corredata di traduzione in italiano dell’Hermae Pastor, cfr. Il pastore di
Erma, in bibliografia.

66 Cfr. PSEUDO-APULEIUS, Asclepius.

§7 Cfr. LIEBESCHUTZ 1964 passim. Per un’edizione recente dell’opera di Giulio Firmico Materno,
cfr. FIRMICUS MATERNUS, Mathesis.
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di ascendenza araba come il Liber Pantegni di Costantino Afro (+1087)%, ¢ la
traduzione e il commento di Calcidio al Timeo platonico®. Ancora, Angela
Carlevaris — grazie alla propria esperienza quale curatrice dell’edizione del Liber
vite meritorum”’, oltre che sulla base di una ricostruzione del corpus di testi
probabilmente oggetto di lettura nel corso dell’Ufficio divino nei due monasteri in
cui Hildegard visse e operd — ¢ in grado di fornire un lungo elenco di autori
cristiani che la mistica potrebbe aver conosciuto: tra gli altri, Ambrogio, Agostino,
Tertulliano, Girolamo, Gregorio Magno, Leone Magno, Ruperto di Deutz’".

Per quanto riguarda nello specifico I’opera poetica di Hildegard, Barbara
Newman, nell’introduzione alla propria recente edizione della Symphonia per il
Corpus Christianorum’*, aggiunge alle opere gia citate diversi altri scritti: ad es.
Venenzio Fortunato, Prudenzio e Notker il Balbo per la poesia; Rabano Mauro,

Pascasio Radberto, Aimone di Halberstadt e il corpus di omelie proveniente dal

monastero di Admont per gli scritti dottrinali, esegetici e teologici’.

5. Status quaestionis
a. Edizioni critiche della Symphonia

L’editio princeps del ciclo poetico di Hildegard — sebbene non possa essere
ritenuta un’edizione critica stricto sensu, in quanto vi ¢ unicamente trascritto il
testo dei carmi quale ¢ riportato nel Riesencodex — ¢ quella pubblicata da Dom
Pitra nell’ottavo volume dei suoi Analecta Sacra, sotto la dicitura Carmina
Sanctae Hildegardis™.

La prima edizione critica della Symphonia ¢ invece quella curata nel 1969

da Pudentiana Barth, Maria Immaculata Ritscher e Joseph Schmidt-Gorg (il quale

% Per una miscelleanea di studi sul Liber Pantegni, versione latina dell’enciclopedia medica di All
ibn al-‘Abbas (X sec.) ad opera di Constantinus Africanus, cfr. BURNETT/JACQUART 1994,

% Cfr. DRONKE 1981 passim e LDO, “Introduction”. Per un’edizione sia della traduzione, sia del
commentario ad opera di Calcidio, cfr. CHALCIDIUS, Timaeus ¢ Commentarius in Platonis
Timaeum.

O Cfr. LVM.

' Cfr. CARLEVARIS 1998, 72sqq.

7 Per le edizioni della Symphonia, cfr. infra.

7 Cfr. HILDEGARDIS BINGENSIS, Symphonia, “Introduction” 361ssq. Sono d’accordo su buona
parte dei rilievi della Newman sulle fonti della Symphonia: per i miei rilievi circa gli ipotesti dei
carmi analizzati, cfr. il commento, dove ciascun caso ¢ analizzato in modo specifico.

™ Cfr. SANCTAE HILDEGARDIS, Carmina.
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si occupa in particolare dell’aspetto musicologico)’; tale edizione & fondativa in
due sensi: innanzitutto dal punto di vista filologico, poiché il testo qui ricostruito
costituira sostanzialmente la base per il lavoro della critica successiva; e in
secondo luogo per quanto riguarda la concezione del ciclo dei Lieder
hildegardiani come opera unitaria strutturalmente e concettualmente, idea che, di
nuovo, sara fondamentale per i successivi sviluppi nello studio della Symphonia.
Il testo dei carmi (compreso 1’Ordo virtutum), con traduzione in tedesco a fronte,
¢ accompagnato dalla loro edizione musicale — curata da Schmidt-Gorg — da una
breve introduzione in cui vengono poste in rilievo alcune tematiche-chiave
dell’opera, da una descrizione dei manoscritti collazionati, e infine da una (breve)
bibliografia. Si lamenta unicamente I’assenza di un apparato critico al testo.

La seconda edizione dell’opera poetica di Hildegard giunge 19 anni dopo,
e si tratta, anche in questo caso, di un lavoro fondamentale: 1’edizione della
studiosa americana Barbara Newman (1988)’°, sebbene non presenti, dal punto di
vista strettamente filologico, novita di rilievo rispetto a quella di Barth e Ritscher
— nessun nuovo manoscritto viene preso in considerazione — ¢ preceduta da
un’ampia introduzione alla Symphonia che mira non solo a collocare ’opera
nell’ambito dell’intero corpus di scritti della mistica, ma anche ad inserirla nel
contesto letterario, musicale e dottrinale del tempo, fornendo un’ampia analisi
circa gli aspetti poetici e musicologici (con il supporto di Marianne Richert Pfau)
della composizione dei carmi. La Newman formula inoltre una serie di
fondamentali ipotesi — che prendono per ampia parte le mosse da alcuni studi
precedenti di Peter Dronke — circa la datazione dei carmi e il loro ordinamento nei
due manoscritti principali D e W2¢’’. Da tali ipotesi discende in particolare una
precisa scelta circa la disposizione dei carmi contenuti nell’edizione: i carmina
vengono infatti presentati secondo I’ordine che si riscontra in D, che viene
giudicato concettualmente e strutturalmente rispondente alle effettive intenzioni
dell’autrice’®, inserendo in tale schema i componimenti presenti unicamente nel

Riesencodex — laddove Barth e Ritscher, pur seguendo 1’ordine di D, inserivano i

5 Cfr. HILDEGARD VON BINGEN, Lieder.

76 Cfr. SAINT HILDEGARD OF BINGEN, Symphonia.

"7 Di tali ipotesi si da ampiamente conto supra, nei parr. 1 e 2 di questo capitolo.
8 Cfr. supra, par. 2.
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carmi contenuti in W2c¢ solo dopo quegli altri, alterando in tal modo, come nota a
mio parere correttamente la Newman, la struttura d’insieme dell’opera’.
L’edizione presenta due traduzioni in inglese del testo della Symphonia, una
letterale, e ’altra costituita da una rielaborazione letteraria compiuta dall’autrice
su basi interpretative, nel tentativo di preservare il colore poetico dei carmi®; per
ogni carme la studiosa americana presenta inoltre uno stringato commentario, che
da brevemente conto dell’uso liturgico, del contenuto, e di alcuni possibili ipotesti
scritturali.

Alcuni anni dopo, nel 1995, Walter Bershin e Heinirch Schipperges
pubblicano una nuova edizione critica della Symphonia®', che tiene conto,
contrariamente a quanto accade per quelle precedenti, anche dei manoscritti che
contengono il testo dei carmi integrato nello Scivias™>. L’ordine seguito per la
presentazione dei carmi ¢ in questo caso quello del Riesencodex, con i
Marienlieder posti dopo 1 carmi dedicati alle tre persone trinitarie e i

componimenti pit lunghi alla fine®.

L’edizione presenta una traduzione in
tedesco a fronte, e una presentazione dei principi editoriali, corredata della
descrizione dei manoscritti collazionati, in fondo al volume.

Infine, ’ultima edizione critica in ordine di tempo ¢ la ripubblicazione,
nell’ambito della collana Corpus Christianorum: Continuatio Mediaevalis di
Brepols, della Symphonia secondo Barbara Newman (2007)*: il testo — che

rimane il medesimo dell’edizione del 1988, cosi come 1’apparato critico — ¢

preceduto da un’introduzione, che pur riprendendo in ampia parte quella

7 Cfr. SAINT HILDEGARD OF BINGEN, Symphonia, “Introduction”, 59.

80 Cfr. ibi, 61sqq.

8! Cfr. HILDEGARD VON BINGEN, Symphonia.

%2 Per tali manoscritti, cfr. supra, par. 2.

% Berschin difende tale scelta, argomentando che la struttura di W2c si basa certamente, come
quella di D, su precisi principi ordinativi, riscontrabili ad esempio nella posizione di un Kyrie
quale carme numero 50, sulla scorta della struttura del libro dei Salmi, diviso appunto in tre parti
di 50 canti ciascuna (cfr. HILDEGARD VON BINGEN, Symphonia, “Editionsprinzipien”, 248): per
tale motivo in tale edizione ¢ mantenuta la struttura del Riesencodex, con gli unici due carmi ivi
non presenti posti alla fine, insieme ai quattro della miscellanea, e il testo del suddetto Kyrie
pubblicato come componimento numero 50. La scelta della Newman di preservare invece I’ordine
di D mi sembra tuttavia maggiormente condivisibile, poiché concordo con la studiosa americana
sull’ipotesi che 1’ordine in W2 sia una sostanziale normalizzazione della struttura della Symphonia
presente nel codice belga; normalizzazione che non sembra poter in effetti discendere da una
volonta di Hildegard, sia che il Riesencodex risalga ad un periodo successivo alla morte della
mistica, sia che debba invece essere considerato come redatto prima del 1179 (sulla datazione di
W2, cfr. n. 26), cft. a tale proposito NEWMAN 2007, 357.

8 Cfr. HILDEGARDIS BINGENSIS, Symphonia.
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contenuta nel precedente volume, ¢ tuttavia aggiornata secondo gli ultimi sviluppi
della critica ildegardiana, ed ¢ inoltre maggiormente centrata filologicamente:
affronta infatti in particolare la questione dello stato della tradizione e
I’ordinamento dei carmi, lasciando da parte le questioni letterarie e
musicologiche. Lo studio degli ipotesti, inoltre, gode di maggiore attenzione
rispetto a quanto accadeva nell’edizione precedente, con la presentazione — com’e
d’altronde nella linea editoriale della collana — di un utile apparatus fontium che
offre una serie di preziose aggiunte alle indicazioni gia presenti a tale proposito
nel commentario del 1988. Alcune singole questioni filologico-testuali che
affiorano nei carmi sono discusse in una nota critica al testo.

In questa sede ricordo inoltre le riproduzioni delle parti relative alla
Symphonia tratte dei manoscritti D¥ ¢ R*, oltre alla pit recente edizione

musicale, curata da Marianne Richert Pfau®’.

b. Studi sulla Symphonia

Sebbene la letteratura critica sulla figura, 1’opera e il pensiero di Hildegard possa
essere definita per ampiezza come letteralmente sterminata®®, ad oggi il numero di
studi sulla Symphonia sul piano specificamente letterario rimane ancora, se
paragonato alla totalita della letteratura critica sulla badessa renana, piuttosto
limitato: probabilmente tale situazione — tuttavia in progressiva mutazione con il
trascorrere degli anni — risente ancora di un antico pregiudizio, superato, come si
vedra, solo alla fine degli anni 60 dello scorso secolo, che vuole la Symphonia
considerata essenzialmente quale opera musicale, piu che poetica.

Tra 1 primissimi studi di un certo rilievo sul ciclo poetico di Hildegard vi
sono difatti gli scritti di Ludwig Bronarski (1922)* ¢ di Dom Joseph Pothier

(1898-1909)™, incentrati in particolare sugli aspetti musicali dell’opera: in questi

8 Cfr. Symphonia armoniae caelestium revelationum.

8 Cfr. HILDEGARD VON BINGEN, Lieder Faksimile.

87 Cfr. HILDEGARD VON BINGEN, Chants.

% Per un’idea della quantita di studi pubblicati su Hildegard almeno fino al 1998, si vedano il
volume bibliografico curato nel 1984 da Werner Lauter (cfr. LAUTER, Hildegard-Bibliographie), e
quello pubblicato appunto nel 1998, che riprende e amplia ’opera di Lauter (cfr. Hildegard von
Bingen. Internationale Wissenschaftliche Bibliographie).

% Cfr. BRONARSKI 1922, cit. in TABAGLIO, Ad caelestem harmoniam, 20sqq.

% Cfr. POTHIER 1898a-1 909D, cit. in TABAGLIO, ad caelestem harmoniam, 21sqq.
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anni, dal punto di vista letterario la Symphonia non ¢ quasi per nulla presa in
considerazione, e il giudizio su di essa, quando espresso, ¢ piuttosto severo,
essendo basato su criteri poetico-compositivi di rigore e forma tradizionale,
strumenti poco adatti ad analizzare il ciclo poetico di Hildegard, decisamente sui
generis dal punto di vista sia formale, sia concettuale’’.

La situazione cambia radicalmente nel biennio 1969/70, con la
pubblicazione della prima edizione critica di Barth e Ritscher’’, e con il
fondamentale studio di Peter Dronke, Poetic Individuality in the Middle Ages
(1970), che per la prima volta riconosce 1’elevata dignita letteraria e poetica dei
carmi della Symphonia®; nel medesimo periodo lo stesso Dronke pubblica un
altro articolo di elevata importanza, The Composition of Hildegard of Bingen’s
Symphonia (1969-70), sulla tradizione del ciclo poetico di Hildegard nei due
manoscritti D e W2¢™,

In seguito, gli studi sulla Symphonia, insieme a quelli sulla figura di
Hildegard in generale, fioriscono in particolare con la ricorrenza degli 800 anni
dalla morte della mistica, nel 1979, quando viene pubblicata, tra le altre cose,
un’importante miscellanea (la prima di una lunga serie sulla badessa renana, cfr.
infra), a cura di Anton Briick, Hildegard von Bingen 1179-1979, che contiene, tra
gli altri, 1 due saggi di M. L. Ritscher e di Peter Walter che analizzano alcuni carmi
dell’opera poetica ildegardiana dal punto di vista concettuale (Walter) e musicale
(Ritscher)”. Un’analoga fioritura di studi si verifichera in seguito negli anni 1987-
88, con la pubblicazione della Symphonia a cura di Barbara Newman (1988)°%; ma
soprattutto nel 1997-98, in corrispondenza dei 900 anni dalla nascita della badessa
renana, con la pubblicazione di alcune importanti miscellanee come Hidegard von
Bingen: Prophetin durch die Zeiten, a cura di Edeltraud Forster (1997)”, e
Hildegard of Bingen: The Context of her Thought and Art, a cura di Charles

°! Sul giudizio comune circa la Symphonia prima del 1970, cfr. ad es. Dreves, che in AH 50, 484,
descrive i testi di Hildegard come mero “abbozzo” (Entwurf) di poesia; per una rassegna sulle
opinioni riguardo la poesia della mistica prima del 1969/70, cfr. anche DRONKE 1970, 150, n. 2.

2 Cfr. supra.

% Cfr. DRONKE 1970, 150-92 ¢ 202-31, dove ¢& pubblicata anche un’edizione critica dell’Ordo
virtutum (praesertim 180-92) e gli spartiti di due carmi di Hildegard, O Ecclesia e O lerusalem
(praesertim 209-30).

** Cfr. DRONKE 1969-70.

%> Cfr. RITSCHER 1979 ¢ WALTER 1979.

% Cfr. supra.

°7 Cfr. FORSTER 1997.
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Burnett ¢ Peter Dronke (1998)98, che contengono diversi interventi inerenti
I’opera poetico-liturgica di Hildegard: degni di nota sono in particolare gli articoli
di Karlheinz Schlager e Barbara Thornton nella prima miscellanea —
rispettivamente sulla sequenza hildegardiana e sull’impiego dei modi del canto
gregoriano nella Symphonia’ — e quelli di Walter Berschin ¢ John Stevens nella
seconda, rispettivamente sul carme per S. Orsola O rubor sanguinis e sullo stile
compositivo musicale dell’opera liturgica'®. Agli stessi anni risale inoltre uno
studio di Maria Tabaglio, dal titolo Ad caelestem harmoniam. Poesia e musica in
Ildegarda di Bingen (1998), sulla Symphonia e sull’Ordo virtutum, delle quali
opere viene inoltre presentata una traduzione in italiano'®".

Quello della Tabaglio ¢ appunto tra i primi studi di una certa estensione —
insieme ai primi preziosi contributi di Peter Dronke, e all’introduzione che la
Newman prepone alla sua edizione del 1998 — sulla Symphonia analizzata dal
punto di vista letterario e concettuale, oltre che musicale. Negli anni successivi,
mentre seguitano ad apparire diversi articoli e studi su singoli aspetti della
Symphonialoz, tale approccio, consistente in un’analisi globale dell’opera poetica
di Hildegard, ¢ mantenuto vivo nel volume di Maria Isabel Flisfisch, Maria
Eugenia Gongora, Italo Fuentes, Beatriz Meli e Maria José Ortuzar, Sinfonia de la
armonia de las revelaciones celestiales (2003), che di ogni carme presenta, oltre
ad una traduzione in spagnolo, un commento leggermente piu ampio di quelli

proposti dalla Newman nella sua prima edizione'”: tuttavia, tale commento non si

% Cfr. BURNETT/DRONKE 1998.

* Cfr. SCHLAGER 1998; THORNTON 1998.

19 Cfr. BERSCHIN

%1 Cfr. TABAGLIO, Ad caelestem harmoniam. La sezione dedicata allo studio della Symphonia dal
punto di vista letterario e concettuale ¢ assai interessante: diversi problemi presenta tuttavia a mio
parere, la traduzione, che in alcuni punti parrebbe esegetica, ma si concede rispetto al testo
originale liberta che non ne rispettano non solo ¢ non tanto lo spirito, quanto specificamente la
lettera. A titolo di esempio, riguardo i carmi analizzati nella presente dissertazione, si confrontino
le traduzioni contenute nel volume citato con quelle da me proposte.

12 Cfr. ad es. Iinteressante articolo di IVERSEN 2001, sulle tradizioni che sono alla base della
concezione delle gerarchie angeliche di Hildegard quale si manifesta nei due carmi (qui analizzati)
O gloriosissimi e O vos angeli; GONGORA, FLISFISCH, MELI 2004, sulla figura della Vergine e le
immagini della Symphonia connesse a tale figura. Dal punto di vista musicologico, si vedano
invece i1 contributi della musicologa americana Margot Fassler, che analizza i carmi di Hildegard
alla luce sia della loro composizione musicale, sia dell’impiego liturgico degli stessi (cfr. FASSLER
1998 e 2003), oltre all’ampio studio di Barbara Stiihlmeyer (cfr. STUHLMEYER 2003),
specificamente dedicato all’analisi musicale e liturgica della Symphonia nel suo insieme, ma che
contiene anche alcuni saggi sulla temperie culturale, dottrinale e teologica del tempo.

1% Cfr. HILDEGARD DE BINGEN, Sinfonia. Sulle edizioni della Symphonia, cfr. supra.

32



spinge verso 1’esegesi, limitandosi nella maggior parte dei casi ad offrire una
panoramica — pure assai utile — sulla tradizione che sottende ciascuna singola
immagine o concetto che affiora nel testo dell’opera.

Un passo in avanti maggiormente significativo sotto I’aspetto di una vera e
propria esegesi dei testi viene invece compiuto con i piu recenti studi di Giuseppe
Germano — i cui risultati sono presentati in una serie di articoli pubblicati a partire
dal 2007 — il quale propone un’approfondita analisi ipotestuale e concettuale di
alcuni specifici carmi di Hildegard, da cui derivano interessanti proposte non solo
circa 1’esegesi dei componimenti, ma anche riguardo la risistemazione critico-

. . . e q- . .104
filologica ed una conseguente nuova traduzione (in italiano) dei testi'®.

104 Cfr. GERMANO 2007-2010.
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Introduzione al commento delle liriche De angelis et sanctis

1. Premesse, obiettivi e metodologia

La presente dissertazione propone un ampio commento € una nuova traduzione in
italiano del testo! di dodici dei carmi contenuti nella Symphonia armonie
celestium revelationum;, si tratta, nello specifico, delle antifone e dei responsori —
contenuti nella sezione cui Barbara Newman, nella sua ultima edizione del ciclo
poetico, attribuisce appunto il titolo De angelis et sanctis* — dedicati alle gerarchie
angeliche, ai profeti e patriarchi, agli apostoli, a S. Giovanni evangelista, ai
martiri e ai confessori: O gloriosissimi lux vivens angeli, O vos angeli, O
spectabiles viri, O vos felices radices, O cohors milicie floris, O lucidissima, O
speculum columbe, O dulcis electe, O victoriosissimi triumphatores, Vos flores
rosarum, O vos imitatores, O successores. Dieci tra tali carmi — cio¢ tutti, tranne
O speculum columbe e O dulcis electe, antifona e responsorio per S. Giovanni
evangelista — sono tra quelli gia contenuti nell’ultima visione del terzo libro dello
Scivias; 1l testo delle due summenzionate eccezioni € invece presente unicamente
nella Symphonia come tradita in D e W2c.

Il lavoro qui proposto parte da un assunto essenziale: alla luce della
complessita dei carmi della Symphonia — 1 quali consistono, come si vedra piu
dettagliatamente in seguito’, nel distillato in forma poetica dei concetti dottrinali,
filosofici e teologici espressi nella trilogia di scritti visionari composta da Liber
Scivias, Liber vitae meritorum e Liber divinorum operum — si rende assolutamente
necessario, per una piena loro comprensione, un lavoro preliminare di esegesi sul
loro testo, sulla base delle fonti e alla luce del complesso pensiero della mistica

. . .. . 4
quale emerge in particolare dalle opere visionarie".

" Per il testo dei carmi si fa riferimento soprattutto all’edizione pitl recente, HILDEGARDIS
BINGESIS, Symphonia; ma circa eventuali modifiche su base critico-filologica, cft. infra.

* Cfr. HILDEGARDIS BINGENSIS, Symphonia, 413; sulla struttura della Symphonia, cfr. 11, 4a.

3 Cfr. infra, 2.

* Tra i primi a riconoscere ’esigenza di tale procedura nello studio dei carmi della Symphonia, &
stato Giuseppe Germano (cfr. GERMANO 2007-2010); dal lavoro del quale in materia di analisi
ipotestuale, esegetica e filologica dei carmi di Hildegard, la presente dissertazione
imprescindibilmente prende le mosse.
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La mia analisi ¢ dunque volta in primo luogo, attraverso 1’analisi del
lessico della Symphonia — svolta in ampia parte grazie all’ausilio dei motori di
ricerca testuali forniti dai piu recenti database di opere latine antiche e medioevali
in formato digitale’, oltre che dei piu diffusi dizionari e lessici specifici per il
latino medioevale® —, alla ricostruzione della rete ipotestuale, cioé¢ dell’ampio
ordito di riferimenti a passi scritturali, a singole opere o a piu ampie tradizioni
letterarie e concettuali, che informano di sé il testo dei carmi di Hildegard: la
conoscenza di tali fonti ¢ indispensabile per ricostruire il sostrato poetico-
letterario, esegetico, dottrinale, su cui ¢ fondata la composizione della Symphonia.

In secondo luogo, sulla base del confronto con le fonti, il commento
presenta una proposta di esegesi del testo dei carmi, volta alla decodificazione
delle complesse immagini di cui si sostanziano i componimenti analizzati.

Inoltre, tale lavoro di esegesi ¢ commento ¢ funzionale ad una revisione
critica del testo dei componimenti analizzati: difatti, sebbene il testo dei carmi
della Symphonia sia ormai, per opera degli editori, stabilmente costituito dal punto
di vista filologico, permangono tuttavia, in tale ricostruzione, alcuni punti
controversi. Per la risoluzione di tali questioni si ¢ reso necessario procedere su
base interpretativa, integrando i risultati del confronto tra le fonti manoscritte’ con
gli elementi emersi dall’analisi ipotestuale ed esegetica, e giungendo in tal modo a
formulare, a tale proposito, delle nuove ipotesi circa la sistemazione filologica del
testo.

Infine, sulla base del commento, dell’esegesi e delle eventuali modifiche

nell’assetto testuale, si propone qui una nuova traduzione dei carmi, con la quale

> Mi sono servito in primo luogo, per i testi latini antichi e medioevali, oltre che per la Vulgata, di
una recente edizione del database di Brepols, Library of Latin Texts (gia Cetedoc Library of
Christian Latin Texts, cfr. CLCLT) e del disco PHI 5.3 del Packhard Umanities Institute (cfr. PHI
5.3); numerose opere di autori cristiani di eta tardoantica e medioevale non ancora oggetto di
edizione critica sono invece pubblicate all’interno della Patrologia Latina Database (cfr. PLD).
Per la poesia (sia antica, sia medioevale), mi sono avvalso nello specifico dell’edizione digitale
degli Analecta Hymnica (cfr. AH), e del database della Sismel dal titolo PoetriaNova (cft.
PoetriaNova). Tutti i database citati sono corredati di motore di ricerca testuale.

% In tal senso mi sono avvalso soprattutto, oltre che dei volumi finora pubblicati del Thesaurus
linguae latinae (cfr. ThiL), e del Lexicon del Forcellini (cfr. Forcellini), anche del dizionario di
Charles Du Cange (cfr. Du Cange), e di quello, piu recente, di Niermeyer (cfr. Niermeyer),
entrambi specifici per il latino medioevale.

7 Non essendo mio scopo precipuo procedere ad una nuova edizione della Symphonia, non ho
proceduto all’osservazione autoptica delle fonti: per le mie argomentazioni mi sono basato sugli
apparati critici forniti dalle edizioni piu recenti.
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si € cercato di fornire al lettore e allo studioso un testo in italiano che renda conto
delle conclusioni cui si ¢ giunti dal punto di vista esegetico, non senza lo sforzo di

mantenere, quando possibile, I’ambiguita lessicale dell’originale.

2. Lo stile e la poetica della Symphonia8
a. Lo stile

La natura dei carmi della Symphonia, che ¢ essenzialmente quella di testi in prosa
concepiti per I’esecuzione musicale, ne determina in modo decisivo la forma:
nelle fonti manoscritte non ¢ indicata alcuna suddivisione dei versi’, per la quale &
dunque necessario procedere in base alla scansione della musica in singole linee
melodiche, oltre che alla luce della progressione sintattica del testo'%; cio implica
dunque I’impossibilita di individuare alcun tipo di struttura alla quale le singole
strofe dei carmi di Hildegard possano uniformarsi.

L’unico elemento che introduce un certo principio di regolarita ¢ tuttavia
forse il saltuario impiego del cursus in chiusura delle strofe: nei dodici carmi
analizzati, ho potuto riscontrare in tale posizione un uso piuttosto frequente del
cursus planus (—--—v): ad es. potestis saciari (O gloriosissimi, v. 5), precurrens
ostendit (O spectabiles uiri, v. 20), capite uestro (O uos felices radices, v. 15),
ornamentis ipsius (O lucidissima, v. 13). Piu raramente ci si imbatte invece nel
cursus velox (—-vww—v): ad es. sponse | inmaculate (O lucidissima, vv. 17-8),
restaurationem | hereditatis (O victoriosissimi triumphatores, vv. 14-5); e nel
cursus dispondaicus (—--v—v): ad es. adiutorium peregrinis (O dulcis electe, v.
15), sanguinis undatis (Vos flores rosarum, v. 14), onera remittens (O uos
imitatores, vv. 9-10 e 17-8). Il cursus tardus (—--—vv) € presente invece una sola
volta, fonte aspicitis (O uos angeli, v. 19). Tuttavia, qui a mio parere I’impiego

del cursus, quando si riscontra, € con tutta probabilita non scientemente voluto,

¥ Le argomentazioni proposte di seguito sono basate, oltre che sulla letteratura critica,
essenzialmente sull’analisi dei dodici carmi della Symphonia oggetto della presente dissertazione.

? Nei manoscritti non ¢ indicata la suddivisione in versi, ma solo quella in strofe, cfr. HILDEGARDIS
BINGENSIS, Symphonia, “Introduction” 358.

' Sono i criteri cui afferma rifarsi la Newman, ibidem: per il presente studio ho mantenuto la
suddivisione in versi presentata nella sua edizione.
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ma potrebbe derivare da una certa frequentazione, da parte di Hildegard, dei testi
dottrinali ed esegetici in prosa, i quali in molti casi erano ricchi di clausole del
genere; in tal senso ha forse giocato un ruolo non insignificante 1’uso di leggere ad
alta voce e ascoltare brani da tali opere durante le ore dell’Ufficio divino: la
musicalita del cursus pud essere in tal modo divenuta a tal punto familiare
all’orecchio della mistica, che ella, nello scrivere testi pensati per il canto, avrebbe
finito in alcuni casi per riprodurla finanche inconsciamente'".

L’impiego delle figure retoriche, seppure non frequentissimo, ¢ comunque
rilevante. Tra le caratteristiche precipue dello stile poetico di Hildegard vi ¢
indubbiamente il diffuso utilizzo dell’apostrofe introdotta da O..., che si riscontra
con elevata frequenza in apertura dei carmi o delle strofe; in alcuni casi tale forma
di apostrofe ¢ reiterata anche all’interno della singola strofa, come accade nella
descrizione delle nove schiere angeliche ai vv. 1-15 di O uos angeli: o vos angeli

. 0 vos archangeli .. o vos cherubin et seraphin. Con una certa frequenza sono
impiegate le figure di ripetizione, in particolare 1’anafora (si veda ad es. quella di
et ancora ai vv. 1-15 di O uos angeli, o quella di et qui ai vv. 4-6 di O dulcis
electe), I’allitterazione (volare voluit, in O gloriosissimi, v. 10; limantem lapidem,
in O uos felices radices, v. 8; fortissima fundamenta, in O uos imitatores, v. 13) e
la figura etimologica (in ardore ardentis, in O dulcis electe, v. 2; lucida lucerna,
in O spectabiles uiri, v. 19).

D’altronde, I’'impiego di figure retoriche che consistono nell’accostamento
di elementi divergenti, come 1’ossimoro (lucida umbra, in O spectabiles uiri, v. 5;
perspicua umbra, in O uos felices radices, v. 5) e la sinestesia (ignea vox, ibidem,
v. 7; lucem ... germinantem, in O spectabiles uiri, vv. 6-7; radicantis luminis,
ibidem, v. 9; gaudiis redolentibus et sudantibus, in Vos flores rosarum, vv. 4-5), &
a mio parere un portato ineludibile di quell’intreccio di immagini allegoriche di

diversa natura e origine, che ¢& tipico della poetica di Hildegard'?.

""" Sono dunque d’accordo con la Newman, quando afferma come sia arduo ritenere che Hildegard
abbia volutamente seguito le regole del cursus, nei pochi casi in cui sembrano essere usate (cfr.
SAINT HILDEGARD OF BINGEN, Symphonia, 44-5). Non condivido tuttavia la sua ipotesi — che
sembra anzi contradditoria rispetto alla sua precedente affermazione — riguardo la possibilita che la
mistica abbia invece potuto impiegare in alcuni punti tali clausole in modo consapevole (cft.
ibidem): non vedo motivo di immaginare che la badessa renana, pur padroneggiando le norme del
cursus, abbia tuttavia voluto seguirle solo in modo saltuario.

2 Cfr. infra.
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b. La poetica

Se la struttura dei versi e delle strofe, o I’impiego di figure retoriche, non assume
particolare rilievo nella composizione poetica di Hildegard, ¢ perché, come nota
correttamente Barbara Newman, la lingua poetica di Hildegard non ¢ fatta di
parole, ma di immagini'.

I1 simbolismo e 1’allegoria informano di sé la cultura e ’intero sistema di
pensiero medioevale: D’interpretazione tipologica delle Scritture — 1 cui
fondamenti teorici sono fissati gia nelle lettere paoline — in base alla quale I’intero
AT puo essere letto come prefigurazione allegorica degli eventi inerenti la
Redenzione, e dunque di quanto narrato nei Vangeli, fornisce una chiave di lettura
della realta in termini simbolico-allegorici, che si estende dai libri
veterotestamentari ad ogni evento storico, manifestazione della natura ed attivita
dell’uomo. Tutto cid che ¢ visibile pud essere dunque, secondo tale sistema,
essere interpretato come immagine di una realta invisibile, esistente sul piano
spirituale (senso allegorico o anagogico) o morale (senso tropologico)'*.

La poesia latina cristiana, soprattutto quella liturgica, ¢ appunto fortemente
allegorizzante: il sistema di segni di tale lingua poetica ¢ di fatto costituito da una
congerie di immagini simboliche — traenti origine dalle Scritture, dagli scrittti
esegetici e dottrinali dei Padri, ma anche da opere di diverso genere (ad es. 1
bestiari, che conobbero una grande diffusione in tutta europa a partire dal X sec.')
e dall’osservazione del mondo circostante — il cui significato emerge attraverso il

richiamo alle loro fonti scritturali, teologiche o letterarie'®.

3 SAINT HILDEGARD OF BINGEN, Symphonia, 45: «Not words but images formed her native
idiomy.

" Per il ruolo del simbolismo e dell’allegoria nella cultura cristiana tardoantica e medioevale, cft.
RABY 1954, 355; HEGENER 1971, passim; DE LUBAC 2006, passim.

' Per alcuni cenni preliminari e una bibliografia primaria circa i bestiari medioevali, cfr. LexMA
V, 1476-7.

' Sull’impiego delle immagini e della materia biblica in poesia, per me fondamentale dal punto di
vista metodologico — sebbene 1’autore non si occupi nello specifico di poesia liturgica, che ¢ il
genere cui appartiene invece la Symphonia — ¢ lo studio di Francesco Stella su La poesia
carolingia latina a tema biblico (cfr. STELLA 1993, praesertim 3-24): buona parte della mia analisi
ha in particolare preso le mosse dai rilievi di Stella circa la necessita di analizzare forma e
contenuto dell’opera poetica medioevale alla luce del sistema di tradizioni letterarie, culturali e
dottrinali in cui tale opera si inscrive. Per un’utile panoramica circa la questione della contiguita
tra linguaggio poetico e linguaggio teologico ed esegetico, corredata di ampi cenni bibliografici,
cfr. STELLA 2001b. Per quanto concerne nello specifico la poesia liturgica, cfr. ROPA 2001.
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Un chiaro esempio di quanto detto ¢ riscontrabile nel simbolismo di cui si
sostanziano due strofe della sequentia per il giorno di Natale In natale Salvatoris
(ascritta alla penna di Adamo di S. Vittore) che descrivono la generazione
virginale del Cristo da parte di Maria, evocando due immagini veterotestamentarie

tradizionalmente interpretate quali prefigurazione allegorica di tale evento:

Quam subtile Dei consilium, Nec pudorem lesit conceptio,
quam sublime rei mysterium! nec uirorem floris emissio,
uirga florem, concipiens
uellus rorem, et pariens
uirgo profert filium. comparatur lilio"”.

Qui le figure allegoriche della virga lesse'® ¢ del vellus Gedeonis' sono
presentate in stretta connessione reciproca sulla base del comune simbolismo
riferito alla generazione virginale del Cristo; tali immagini vengono tuttavia
evocate nell’ambito di una struttura dominata dal rigore formale della responsione
ritmica e musicale tra le due strofe, e il loro reciproco legame non diviene mai
confusione o intreccio: in particolare nella sequenza virga florem | vellus rorem, a
ciascuna delle due figure simboliche ¢ dedicato un proprio verso, ¢ al loro comune
adombrare la nascita del Figlio incarnato dalla Vergine si richiama solo la chiusa
della strofa, virgo profert filium. E evidente come tale significazione allegorica
fosse rivolta precipuamente a quegli ascoltatori che avessero un minimo di
familiarita con le Scritture e I’esegesi, o anche semplicemente con 1 brani tratti
dalle opere dei Padri che venivano letti durante 1’Ufficio divino: tali fruitori,
durante la performance del canto sequenziale in contesto liturgico, erano
probabilmente in grado di cogliere immediatamente 1 riferimenti evocati da tali

immagini.

7 GROSFILLIER 2008, 255-6; per il commento e ’analisi di tali strofe e dell’intero carme, cfr. ibi,
252-7 e 487-504.

' Per tale immagine, cfr. O spectabiles uiri, comm. v. 7.

" L’immagine del vello di lana bagnato di rugiada in Iud. 6,34-40 (di cui un’eco si riscontra in Ps.
71,6), ¢ tradizionalmente immagine della generazione virginale del Cristo, cfr. GROSFILLIER 2008,
256.
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La materia della poetica di Hildegard ¢ pure, come ¢ nello spirito del
tempo, allegorica: ma tale materia viene plasmata e disposta in forme
assolutamente sui generis, attraverso modalita sconosciute agli autori di poesia
liturgica a lei antecedenti € contemporanei.

Il primo, fondamentale discrimine risiede nel fatto che le immagini di cui
si sostanziano i carmi della Symphonia traggono origine non solo, come accade
tradizionalmente, dalle Scritture, dalla tradizione esegetica e dottrinale, o da
quella letteraria: i componimenti di Hildegard — e cio vale in particolar modo per

20 _ costituiscono infatti il densissimo

le antifone e i responsori dello Scivias
distillato in forma poetica dei profondi concetti dottrinali, teologici e filosofici che
nelle opere della trilogia visionaria sono invece espressi attraverso la descrizione
di complesse immagini visionarie, il cui significato ¢ esplicato nel dettaglio a
margine di ciascuna visione; al contrario, le immagini della Symphonia —
altrettanto complesse ma descritte in forma assai piu densa, spesso nello spazio di
pochi versi — data la diversa natura letteraria dell’opera, non beneficiano di alcuna
esplicazione, cosi che si rende necessaria, ai fini della comprensione, una loro
interpretazione alla luce di quanto espresso piu diffusamente nelle opere
teologiche della mistica.

Si vedano a tale proposito per esempio i vv. 11-13 dell’antifona dedicata

agli apostoli, O lucidissima apostolorum turba:

fortissimumque genus columnarum,
sponsam Agni sustentans

in omnibus ornamentis ipsius |[...]

Il genus columnarum & per 1’appunto la “stirpe” degli apostoli, ai quali,
attraverso 1 doni della grazia spirituale, ¢ concessa la facolta e la forza di
“sostentare” la Chiesa, rappresentata come la “sposa dell’Agnello”
dell’Apocalisse giovannea, e adornata inoltre, essendo madre e vergine al pari
della genitrice del Cristo, dei monili e degli ornamenti descritti nello Scivias come

vanto delle vergini, le quali portano a pieno compimento, attraverso la loro

0 Cfr. L1,
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condotta, il principio di castita posto alla base della fondazione della Chiesa per
opera del Redentore’’. In tre versi vengono dunque condensate, in un’unica
costruzione simbolica, tre immagini descritte nello Scivias: in primo luogo, la
torre, che rappresenta i doni elargiti dallo Spirito Santo, sulla quale poggia la
Chiesa personificata nella quarta visione del secondo libro**; poi la Chiesa
descritta, nel corso della stessa visione, come sponsa Agni, per ispirazione del
libro profetico dell’ Apocalisse »*; infine, lo stuolo delle vergini che costituiscono
il corteo dell’ Ecclesia nella quinta visione del medesimo libro**,

Per il medesimo motivo, cio€ la stretta connessione che intercorre tra le
figure allegoriche della Symphonia e le visioni descritte nell’opera profetica di
Hildegard, numerose immagini presenti nei carmi liturgici della mistica sono
inoltre aperte a molteplici possibili interpretazioni, a seconda se siano lette alla
luce della tradizione esegetica, dottrinale o letteraria da cui hanno primariamente
tratto origine, o se invece siano poste in correlazione con la complessa costruzione
simbolica degli scritti visionari, nell’ambito della quale in molti casi tali immagini
acquisiscono nuovi significati che si aggiungono a quelli tradizionali. Si veda ad
esempio I’immagine che apre il responsorio dedicato ai martiri, O flores rosarum:
il simbolismo del fiorire delle rose, che nella poesia e nella letteratura esegetica
cristiana evoca comunemente lo spargersi del sangue dei martiri, acquisisce
tutt’altro significato nello Scivias, dove quali “fiori delle rose e dei gigli” (flores
rosarum et liliorum) sono invece rappresentati coloro che perseguono, attraverso
la propria condotta, il principio della castita e della continenza rappresentato nella
sua pienezza dall’esempio del Figlio incarnato®. Nel carme della Symphonia tali
due significati si fondono e si sovrappongono, laddove 1’invocazione ai martiri
diviene espressione di lode per coloro che si incamminano lungo la via segnata
dall’esempio del Cristo, figura della cui passione ¢ d’altronde il sacrificio dei
martyres: vi € dunque qui un movimento circolare della significazione, che parte

dall’intepretazione tradizionale dell’immagine, per poi estendersi ad altre possibili

*! Per un’analisi e un’interpretazione piu diffusa e precisa dei versi in esame, cfr. O lucidissima, il
comm. a tali versi.

2 Cfr. Scivias, 2, 4, 4.

2 Cfr. ibi, 1.

** Scivias, 2, 5. Per un’esplicazione maggiormente precisa del significato di tali immagini nel
contesto del carme, rimando ancora al commento.

* Cfr. Scivias, 2, 5, 13.
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sensi della stessa, i quali vengono in seguito posti nuovamente in correlazione con
il suddetto primo significato, gettando su di esso una nuova luce e conferendogli
una rinnovata complessita®®.

L’oscurita delle immagini della Symphonia risiede tuttavia anche nella loro
natura composita: qui i singoli elementi allegorici si presentano non come
semplicemente giustapposti o inseriti in una struttura ordinata, in cui ciascuno di
tali elementi, pur connesso agli altri, ne ¢ tuttavia distinto, come abbiamo visto
accadere nel caso citato di Adamo di S. Vittore. Al contrario, il linguaggio poetico
dei carmi liturgici ildegardiani si sostanzia di estese e complesse costruzioni
simboliche, edificate a partire da singoli elementi allegorici fusi e strettamente
intrecciati tra di loro; costruzioni nelle quali il materiale figurativo originario
viene dunque rielaborato e riproposto in modo da ottenere delle immagini nuove e
spesso totalmente originali. Il senso complessivo di tali edificazioni simboliche ¢
dato analogamente dall’intreccio di tutte le possibili interpretazioni che ¢ possibile
attribuire a ciascun singolo elemento allegorico, alla luce della tradizione
esegetico-letteraria e del pensiero di Hildegard; tale ordito, costituito da legami di
tipo intuitivo-allusivo, moltiplica le possibilita di significazione dell’immagine nel
suo insieme, e le conferisce una pluralita di differenti significati su vari livelli di
senso.

Un chiaro esempio di quanto esposto ¢ costituito dall’affascinante e assai
complessa immagine descritta ai vv. 3-8 dell’antifona per gli apostoli, O cohors

milicie floris:

tu sonus orbis terre,
circuiens regiones
Insanorum sensuum
epulantium cum porcis,
quas expugnasti

per infusum adiutorem [...]

2 . . . .
8 Per I’interpretazione del v. 1 di O flores rosarum, cfr. il comm. a tale verso.

42



Qui le possibili interpretazioni si moltiplicano, differenziandosi su tre livelli di
senso, storico/letterale, allegorico e tropologico/morale: il sonus orbis terrae ¢ in
primo luogo la predicazione apostolica che diffonde la predicazione in tutte le
regioni dominate dalla perdizione e dal peccato; condizione rappresentata
attraverso 1’allusione alla parabola del figliuol prodigo, il quale, giunto al punto
piu infimo della propria abiezione, desidero cibarsi delle bacche destinate ai
porci’’. Ma il verbo circuire evoca chiaramente il movimento circolare della
Sapienza veterotestamentaria, il gyrum coeli circuivi sola dell’Ecclesiastico®®:
dunque il “suono del globo terrestre” puod essere interpretato anche come allegoria
della Redenzione operata dalla Sapienza divina che abbraccia I’intera umanita
irredenta; laddove le regiones richiamano stavolta alla mente dell’ascoltatore la
regio umbrae mortis del profeta Isaia®, che & figura della soggezione dell’uomo
alla legge satanica della morte antecedente alla venuta del Cristo. Infine, Iinfusus
adiutor attraverso cui i sensi dell’'uomo vengono liberati ¢ lo Spirito Santo: il cui
soffio, che si identifica con 1’anima umana, riproduce nell’uomo, a livello
microcosmico, il movimento circolare della Sapienza divina, purificando i suoi
sensi (sensus) dal peccato e portando a compimento la Redenzione anche sul
piano morale®.

Una nota sulla fruizione dei carmi: ¢ certamente possibile che i
componimenti della Symphonia, almeno quelli concepiti per I’uso liturgico interno
al Disibondeberg e al Rupertsberg, fossero pensati per I’ascolto o la lettura da
parte di coloro (ad es. le consorelle di Hildegard) che, avendo una certa familiarita
con l’opera visionaria della mistica, fossero in grado di individuare
immediatamente le allusioni a tali scritti, in aggiunta a quelle riferite alla
tradizione esegetica e letteraria cristiana.

Tuttavia, si ¢ detto come gli elementi allegorici che formano ciascuna
complessa immagine dei carmi ildegardiani vadano letti ciascuno alla luce di tutti
1 suoi possibili significati, sia tradizionali, sia in rapporto agli scritti visionari della

mistica: la combinazione di tali possibili interpretazioni determina poi il

7 Cfr. Le. 15,11-32.

2 Eccli. 24.8.

¥ 1s.9,2.

30 Per un’esplicazione pit dettagliata circa I’immagine descritta, cfr. il comm. a tali versi.
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significato della costruzione simbolica nel suo insieme. Tale combinazione,
difficilmente decodificabile a livello razionale proprio a causa della propria
complessita, agisce tuttavia efficacemente a livello intuitivo: le immagini della
Symphonia, pur essendo il frutto di un complesso intreccio simbolico, arduo da
districare sul piano conscio, evocavano tuttavia probabilmente sul piano
inconscio, in chi leggeva o ascoltava i testi di Hildegard, tutti i diversi elementi
allegorici cui alludono, insieme con 1 loro significati; le connessioni tra i quali,
intercorrenti su un piano immediatamente intuitivo, conferiscono senso alla
costruzione simbolica nel suo insieme.

Che il suddetto legame tra le immagini simboliche della Symphonia sia
attivo su un piano squisitamente intuitivo ¢ facilmente verificabile anche per un
lettore moderno, che abbia tuttavia un minimo di familiarita con la materia
allegorica qui trattata e rielaborata in modo cosi originale e peculiare:
probabilmente ¢ proprio grazie a questa forza recondita e misteriosa, che non
manca di toccare le corde dell’inconscio del lettore/ascoltatore, lasciando affiorare
dal profondo del suo animo un intero universo di immagini, che i carmi di
Hildegard von Bingen esercitano, ancora oggi, un indomabile fascino su chi vi

entra in contatto.
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Testo, traduzione e commento delle liriche

De Angelis et sanctis
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O gloriosissimi lux uiuens angeli

Antifona per le schiere angeliche

O gloriosissimi, lux uiuens, angeli,

qui infra diuinitatem

diuinos oculos

cum mistica obscuritate

omnis creature aspicitis 5
in ardentibus desideriis,

unde numquam potestis saciari,

0 quam gloriosa gaudia illa

uestra habet forma,

que in uobis est intacta 10
ab omni prauo opere,

quod primum ortum est

in uestro socio,

perdito angelo,

qui uolare uoluit 15
supra intus latens

pinnaculum Dei,

unde ipse tortuosus

dimersus est in ruinam,

sed ipsius instrumenta casus 20
consiliando facturae

digiti Dei instituit.

Traduzione

O angeli gloriosissimi, luce vivente, che in una posizione sottoposta alla divinita
presentate una mistica oscurita per ogni creatura e vi rivolgete, tra ardenti
desideri, agli occhi divini, di cui mai potete saziarvi, o quanto gloriose gioie
possiede quella vostra natura, la quale ¢ in voi intatta da ogni opera malvagia, che
si genero in principio nel vostro compagno, 1’angelo perduto, che volle volare piu
in alto del pinnacolo nascosto nell’intimo di Dio, dal quale egli stesso, subdolo, ¢
stato precipitato in rovina, ma, consigliando la fattura del dito di Dio, creo le

condizioni per la sua caduta.
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Commento
wv. 1-7: O gloriosissimi-saciari

Nei versi iniziali dell’antifona, le schiere angeliche vengono rappresentate come
talmente prese dalla contemplazione di Dio da arrivare ad essere parte dello stesso
splendore che avvolge la divinita; poste in posizione leggermente subordinata a
Dio stesso (infra divinitatem), costituiscono il tramite tra il Signore e gli esseri
umani: poiché nel volto degli angeli si riflette cio che si agita nel cuore degli
uomini, che in tal modo diviene noto a Dio; d’altronde la loro luce, che &
manifestazione visibile dell’essere compartecipi dello splendore divino, vista dal
basso, cio¢ da parte degli esseri umani, riflette verita, a loro note attraverso la
contemplazione di Dio, troppo elevate per poter essere comprese attraverso le

facolta razionali, velate dunque da una mystica obscuritas.

O gloriosissimi — L’appellativo gloriosissimi riferito agli angeli riprende
chiaramente da un lato I’immagine, canonica in poesia e soprattutto nella poesia
liturgica, della gloria angelorum'; dall’altro, ¢ un altrettanto chiaro richiamo ad
un passo dello Scivias, in cui, al termine della descrizione di una visione delle
schiere angeliche, Hildegard spiega come queste glorifichino, appunto

gloriosissime, attraverso canti di lode 1 miracoli operati da Dio”.

lux uiuens — In diversi passi dello Scivias, gli angeli sono descritti quali /ux vivens

o viventia lumina, luce divina risonante di canti in gloria di Dio’; cio poiché, in

' Cfr. ad es. ODILO carm. 1,13; ALFAN. carm. 39,69; CARM. Cant. 8, 4, v. 6; ma cfr. AH passim.

% Cfr. Scivias, 1, 6, 11: «Sed hae acies omnes, ut audis, in omne genere musicorum mirabilibus
uocibus miracula illa resonant quae Deus in beatis animabus operatur, per quae Deum magnifice
glorificant: quia beati spiritus in uirtute Dei maxima gaudia in inenarrabilibus sonis per opera
miraculorum illorum in caelestibus proferunt quae Deus in sanctis suis perficit, per quae ipsi Deum
gloriosissime magnificant, ubi eum in profunditate sanctitatis exquirunt, laetantes in gaudio salutis,
uelut etiam Dauid seruus meus inspector supernorum secretorum testatur dicens». L’aggettivo
gloriosissimus ¢ d’altronde spesso riferito a diversi aspetti della Redenzione operata dal Cristo, cft.
O uos imitatores, comm. v. 3.

3 Cfr. ad es. Scivias, 2, 6, 4, 1. 383-5: «[...] profundissima deuotione considerando creatori
omnium in conspectu uiuentium et ardentium luminum, scilicet supernorum ciuium [...]»; 3, 2, 19,
1. 528-31: «Ego omnipotens constitui in initio ardentia et uiuentia lumina, quae lucerent in
splendoribus suis; sed quaedam perstiterunt in amore meo, quaedam autem ceciderunt despiciendo
me creatorem suumy; ibi 13, 13, 1l. 511-6: «Ita et tu, o homo, quae es paupercula et fragilis
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definitiva, essendo in contemplazione dello splendore divino, sono loro stessi
partecipi di tale splendore e riflesso di esso, sicut radius a lumine, come viene
spiegato in un passo del Liber divinorum operum’”.

L’espressione [ux vivens sembra d’altronde richiamare un’analoga
immagine che appare nei libri sapienziali di Giobbe e dei Salmi, quella della Jux
viventium’: in particolare il passo dei Salmi ¢ in effetti interpretato gia dai Padri
come riferito alla contemplazione divina nel Regno dei cieli®. Nella sua
descrizione del manifestarsi esteriore della divinita e della contemplazione
angelica, come lux vivens, Hildegard mi sembra dunque riprendere — traslandola
tuttavia in ambito visionario, indicando cio¢ tale /ux come un’effettiva percezione
del divino che ¢ parte della sua esperienza mistica di visione — un’immagine gia
nota all’esegesi patristica, del Regno dei cieli quale dominio della lux viventium.

Per quanto riguarda la poesia, 'immagine della /ux vivens appare gia in un
carme di Pier Damiani, in cui — probabilmente sulla scorta dell’immagine di cui
supra del Regno dei cieli come /ux viventium — il Regno celeste cui aspirare viene
descritto appunto, in contrasto con la caduca luce del mondo, come lux manens et

vivens'.

infra diuinitatem — Le schiere angeliche sono descritte come contemplanti Dio da

una posizione inferiore rispetto a quella della divinita stessa, poiché gli angeli, pur

naturae, audis in symphonia sonum de igneo ardore uirginalis pudoris in amplexibus uerborum
florentis uirgae, et sonum de acumine uiuentium luminum in superna ciuitate lucentium [...]».

* Cfr. LDO, 3, 3, 2, 1. 4sqq.: «Et per claritatem, que ego sum, uiuens lux beatorum angelorum
fulminat; quoniam sicut radius a lumine fulget, ita claritas h¢c beatis angelis lucet; nec esse debuit
quin luceret, sicut nec lux absque fulgore est».

5 Cfr. Tob 33,30, «Ut revocet animas eorumque a corruptione et inluminet luce viventiumy; Ps.
55,13, «Quia liberasti animam meam de morte et pedes meos de lapsu ut ambulem coram Deo in
luce viventiumy.

S Cfr. ad es. HIER. in Is. 11, 38, 10, 1. 46: «Regio ergo sanctorum ipsa est, quae appellatur lux
uiuentiumy»; AUG. in psalm. 55, 20, 11. 6-7: «Lumen uiuentium est lumen immortalium, lumen
sanctorum. qui non est in tenebris, placet in lumine uiuentiumy». L’immagine della /ux viventium
presente nel libro di Giobbe & invece interpretata da GREG. M. moral. 24, 12, 1l. 4-9, in senso
morale, come immagine dell’ispirazione divina nella quale sceglie di vivere colui che disprezza il
mondo terreno e si raccoglie invece all’interno di sé, dove pud contemplare la luce divina:
«[lluminantur autem luce uiuentium, qui despecto temporali lumine, ad splendorem internae
claritatis recurrunt, ut ibi uiuant, ubi uerum lumen sentiendo uideant, ubi non aliud lumen atque
aliud uita, sed ubi ipsa lux uita sit, ubi sic nos lux exterius circumscribat, ut interius impleat; sic
interius impleat, ut incircumscripta exterius circumscribat».

7 Cfr. PETRUS DAMIANI (?), Carmina, d9, vv. 28-31, «Haec non semper erit neque lux diuturna
manebit. | Transit et esse perit, cui cito finis erit. | Semper uiuentem lucem perquire manentem. |
Pax, lux, uita tibi certa domus sit ibi».
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abitanti il Regno dei cieli, sono intesi quali tramite tra quest’ultimo e il mondo
terreno popolato dagli uomini: gli angeli, spiega Hildegard nella visio dello
Scivias dedicata proprio alle gerarchie angeliche, sono difatti preposti

contemporaneamente al canto in lode di Dio e alla cura degli esseri umani®.

divinos oculos ... aspicitis — L’espressione divini oculi occorre gia negli scritti dei
Padri, a rappresentare lo sguardo indagatore di Dio, che tutto sa, tutto vede’; qui
Hildegard sembra in realta ribaltare la prospettiva canonica: qui i divini oculi sono
infatti piuttosto oggetto dello sguardo degli angeli. Tuttavia, qui 1’espressione
aspicere divinos oculos, se in prima battuta certamente descrive la contemplazione
divina da parte delle schiere angeliche, ad un secondo livello di comprensione
allude invece ad una prerogativa specifica attribuita alla schiera celeste degli
angeli: essi vengono difatti rappresentati nella sesta visione del primo libro dello
Scivias, quella dedicata, appunto, ai cori angelici, come un tramite tra 1’animo
dell’uomo e lo sguardo divino, poiché scrutano negli animi degli esseri umani e
sul loro volto, rivolto verso Dio, si riflettono i pensieri degli esseri umani, che in
tal modo divengono noti al Signore'’. In questo senso, dunque, acquista pieno
significato il richiamo allo sguardo divino insito nell’immagine dei divini oculi; il

verbo aspicere andra qui inteso come “guardare, essere rivolti”, e riferito agli

8 Cfr. Scivias, 1, 6, 1, 11. 64-70: «Quasdam creaturas terrenis adhaerere, quasdam uero caelestibus
inesse deputauit. Ipse quoque beatos angelicos spiritus tam ad salutem hominum quam ad honorem
nominis sui disposuit. Quomodo? Nam quosdam ita constituit ut necessitatibus hominum
subueniant, quosdam uero ut iudicia secretorum suorum per eos hominibus manifestentur». Cfr.
inoltre a questo proposito [IOHANNES SCOTUS ERIUGENA, Expositiones in hierarchiam caelestem, 5,
11. 9-14, dove i primi gradi delle schiere angeliche vengono descritti essere illuminati direttamente
dalla luce divina, la quale discende poi gradatamente lungo i vari ordini angelici, fino a giungere a
rischiarare gli animi degli uomini: «In superiori namque capitulo exposuit angelos propterea uocari
quod in seipsis primitus diuinas illuminationes ingignunt, et gradatim superiores ordines in
inferiores ipsas illuminationes plane defundunt, donec ad humanos animos perueniant: et ob hanc
causam angeli dicuntur nuntii quoniam diuinitatis mysteria et sibimetipsis gradatim et sanctis
hominibus annuntianty». Sugli officia cui gli angeli sono preposti, cfr. inoltre i comm. a O uos
imitatores e O successores.

? Cfr. ad es. PETR. CHRYS. serm. 6, 1. 61-2: «Quis in conspectu dei liber? diuinis in oculis quis
mentitur?».

0 Cfr. Scivias, 1, 6, 2, 1. 83-92: «Quoniam isti angeli sunt desideria profunditatis intellectus sui
quasi pennas expandentes, non quod pennas ut aues habeant, sed quod uoluntatem Dei in desideriis
suis uelociter perficiant, uelut homo in cogitationibus suis celeriter uolat, ita quod et per facies
suas pulchritudinem rationalitatis in se manifestant, ubi etiam Deus opera hominum perspicue
perscrutatur; quia ut seruus uerba domini sui audiens ea secundum uoluntatem illius perficit, ita et
ipsi uoluntatem Dei in hominibus attendunt et actus eorum illi in semetipsis ostendunt».
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angeli, nel cui volto, che appunto ¢ rivolto verso 1’alto, verso il divino, Dio puo

leggere il riflesso di cio che risiede nell’animo degli uomini.

cum mistica obscuritate omnis creaturae — Gli attributi mysticus e obscurus sono
riferiti, gia negli scritti patristici, a cid che va inteso allegoricamente, appunto,
mystice, il cui significato effettivo non ¢ cio¢ accessibile ad un primo livello di
comprensione, € che deve essere dunque invece intepretato quale segno, simbolo,
sotto il quale si cela una verita piu elevata, riferita al divino''.

Qui si fa dunque riferimento ad un’ulteriore caratteristica delle schiere
angeliche, illustrata nello Scivias: in particolare negli arcangeli si riflettono i piu
profondi misteri divini, di cui hanno conoscenza per la contemplazione diretta di
Dio, ma tale riflesso, che si manifesta sotto forma di una luce abbagliante, nella
quale all’occhio umano non ¢ possibile scorgere forma alcuna, non pud essere
compreso dall’'uomo attraverso le facoltd razionali'>. Qui le schiere angeliche

vengono dunque rappresentate contemplanti Dio cum mystica obscuritate omnis

"' Cfr. ad es. AUG. gen. ad litt. 12, 8, pag. 390, 11. 7-14: «Cum ergo lingua intellegatur hoc loco
dicere obscuras et mysticas significationes, a quibus si intellectum mentis remoueas nemo
aedificatur audiendo, quod non intellegit - unde etiam dicit: qui enim loquitur lingua, non
hominibus loquitur, sed deo; nemo enim audit, spiritus autem loquitur mysteria - satis indicat eam
se linguam hoc loco appellare, ubi sunt significationes uelut imagines rerum ac similitudines, quae
ut intellegantur indigent mentis obtutu»; CAES. AREL. serm. 69, 5, 1l. 24sqq.: «Audite illud
expresse et aperte dictum alia sententia; quod obscure et mystice de ruminantibus animalibus
dictum, alio loco aperte expositum est, ut intellegamus quid sit: thesaurus desiderabilis requiescit
in ore sapientis, stultus autem gluttit illud»; GREG. M. in Ezech. 2, 3, 1. 411-3: «Nec immerito
columnae argenteae, paxilli uero aerei facti sunt, quia quod clare iam apostoli praedicant, hoc
prophetae sub intellectu mystico obscure locuti sunt».

12 Cfr. Scivias, 1, 6, 2, 1. 97-105: «Qui archangeli sunt, etiam in desideriis intellectus sui
uoluntatem Dei attendentes et decorem rationalitatis in se manifestantes, incarnatum Verbum Dei
purissime magnificant; quia ipsi arcana Dei cognoscentes mysteria incarnationis Filii Dei signis
suis multoties pracueniebant. Sed nec in his nec in illis aliam formam discernere potes; quoniam et
in angelis et in archangelis multa secreta mysteriorum sunt, quae humanus intellectus mortali
corpore grauatus capere non ualety. Sul medesimo argomento cfr. inoltre ANSELMUS
CANTUARIENSIS, Homiliae et exhortationes, 4, PLD 158, col. 609b-c, che spiega, appunto, come la
piena conoscenza di Dio sia interdetta ad ogni creatura, ¢ come agli stessi serafini sia concessa una
visione solo limitata della divinita, visione che interdicono alle creature poste al di sotto di loro,
celando Dio agli sguardi delle altre creature angeliche e degli uomini: «“Et posuit tenebras
latibulum suum”, quia dum caligine nostrae infirmitatis obscuramur, per ignorantiam nostram
nobis absconditur, ne a nobis modo in aeterna et intima claritate videatur. “Posuit tenebras
latibulum suum”, quia in ejus cognitione caligat acies mentis universae rationalis creaturae,
parumque videt esse quidquid de eo valet agnoscere, ad comparationem eorum quae de ipso se
sentit ignorare. “Nubes et caligo in circuitu ejus”: quia latet in quadam obscuritate
incomprehensibilitatis suae, nec agnosci potest a creatura, nisi quantum vult revelare. [...] Unde et
seraphim, qui eum primi cognoscunt, faciem ejus et pedes velant, et mediis alis volant: ut
intelligamus quia et tam sublimis ordo beatissimorum spirituum timidus est circa celsiora et
profundiora divinarum visionum, et mediocriter ad deificas scientias attollitur».
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creaturae, poiché la luce di cui sono parte contiene in sé il riflesso di quelle verita
divine alla cui comprensione la facolta razionale dell’'uvomo — per creatura si
intende qui probabilmente, per sineddoche, I’essere umano — non puo tuttavia
giungere, se non almeno in parte attraverso segni e allegorie. Non solo:
I’espressione cum mystica obscuritate omnis creaturae potrebbe anche alludere al
fatto che gli angeli sono loro stessi figura, immagine allegorica, mystice, del
genere umano, in due sensi: in senso tropologico, poiché la disposizione delle
nove schiere angeliche rappresenta a livello microcosmico 1’ascesa del corpo e
dell’anima dell’uomo, i quali dirigono, attraverso i cinque sensi, il proprio operare
verso la rettitudine prescritta da Dio'?; in senso anagogico, poiché rappresentano
la condizione cui I’'uomo giungera nel Regno dei cieli alla fine dei tempi grazie a

tale retto operare'”.

in ardentibus desideriis — Gli ipotesti principali per I'immagine degli angeli che
guardano il volto di Dio, colti da ardenti desideri, sono probabilmente un celebre
passo del Vangelo di Matteo, dove le creature angeliche sono descritte in
contemplazione del volto divino", e un passo della prima lettera cattolica di
Pietro, in cui si afferma che le verita rivelate dapprima dai profeti, e poi con la
predicazione del Vangelo, sono oggetto, nei cieli, del desiderio degli angeli, che in
esse vogliono fissare lo sguardo'®: in particolare la locuzione desiderant
prospicere mi sembra possa aver ispirato I’ aspicitis in ardentibus desideriis qui ai

vv. 5-6.

B Cfr. Scivias, 1, 6, 3, 1. 105-10: «Quod autem hae acies alias quinque acies secundum modum
coronae cingunt: hoc est quod corpus et anima hominis quinque sensus hominis uirtute fortitudinis
suae comprehendentes per quinque uulnera Filii mei emundatos ad rectitudinem interiorum
mandatorum dirigere debenty.

" Cfr. ibi, 1, 1. 71-8: «Quapropter uides in altitudine caelestium secretorum duas acies
supernorum spirituum multa claritate fulgentes: quia, ut tibi demonstratur, in altitudine illorum
occultorum quae carnalis obtutus non penetrat, sed quae uisus interioris hominis attendit, haec duo
agmina corpus et animam hominis Deo famulari debere designant, ubi ipsa cum supernis ciuibus
claritatem aeternae beatitudinis habent».

' Cfr. Mt. 18,10, «Quia angeli eorum in caelis semper vident faciem Patris mei qui in caelis est».
' Cfr. 1Pt. 1,12: «Ea quae nuntiata sunt vobis per eos qui evangelizaverunt vos Spiritu Sancto
misso de caelo in quae desiderant angeli prospicere». Per I’interpretazione di tale passo, secondo
cui la contemplazione di tali verita viene identificata con la visione del volto del Cristo, cfr. ad es.
PETRUS DAMIANI, Sermones, 24, 1. 159-65; ANSELMUS CANTUARIENSIS, Meditationes et
orationes, 9, PLD 158, col. 754a; ibidem, 17, PLD 158, col. 797d; GERHOHUS
REICHERSPERGENSIS, Expositio in Psalmos, 7, 137, PLD 194, col. 911d; RICHARDUS S. VICTORIS,
Explicatio in Cantica canticorum, 40, PLD 196, col. 520b.
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L’espressione ardentes desiderii richiama tuttavia chiaramente anche
un’ulteriore passo della visione dello Scivias circa le schiere angeliche, che
vengono descritte ardere nell’amore per Dio e nel desiderio della contemplazione
divina; desiderio che ¢ d’altronde a sua volta immagine dell’amore per Dio di
coloro che aspirano, in imitazione degli angeli, a raggiungere la medesima

contemplazione nel Regno dei cieli'’.

unde numquam potestis satiari — La contemplazione di Dio da parte degli angeli ¢
pura beatitudine: guardano il volto divino e desiderano guardarlo, ma tale
desiderio non determina I’insorgere di pena o tormento alcuno; allo stesso modo,
tale contemplazione mai potra comportare alcuna sazieta, né¢ alcun fastidio ad essa
collegato: questo concetto ¢ espresso chiaramente in un passo dei Moralia in lob
di Gregorio Magno, che puo essere inteso come fonte d’ispirazione per
I’immagine degli angeli che guardano il volto di Dio, colti da ardente desiderio

mai appagato 18,

7 Cfr. Scivias, 1, 6, 10, 11. 207-16: «Qui seraphin sunt, significantes ut sicut ipsi in amore Dei
ardent et ut maxima desideria uisionis eius habent, ita quod etiam in eisdem desideriis suis cum
multa puritate tam saeculares quam spiritales dignitates quae in ecclesiasticis mysteriis uigent
ostendunt, quia secreta Dei in ipsis mirabiliter apparent; sic etiam omnes qui sinceritatem puri
cordis amantes supernam uitam quaerunt, ardenter Deum diligant eum que toto desiderio
amplectantur, quatenus ad gaudia illorum perueniant quos tam fideliter imitantur.

'8 Cfr. GREG. M. moral. 18, 54, 11. 107-28: «Sed quia de deo per primum ecclesiae praedicatorem
dicitur: in quem desiderant angeli prospicere, sunt nonnulli qui nequaquam deum uidere uel
angelos suspicantur, et tamen dictum per ueritatis sententiam scimus: angeli eorum in caelis
semper uident faciem patris mei qui in caelis est. Numquid ergo aliud ueritas, aliud praedicator
insonat ueritatis? Sed si sententia utraque confertur, quia sibi nequaquam discordet
agnoscitur. Deum quippe angeli et uident, et uidere desiderant; et intueri sitiunt et intuentur. Si
enim sic uidere desiderant ut effectu sui desiderii minime perfruantur, desiderium sine fructu
anxietatem habet et anxietas poenam. Beati uero angeli ab omni poena anxietatis longe sunt, quia
numquam simul poena et beatitudo conueniunt. Rursum cum eos dicimus dei uisione satiari, quia
et psalmista ait: satiabor dum manifestabitur gloria tua, considerandum nobis est quoniam
satietatem solet fastidium subsequi. Vt ergo recte sibi utraque conueniant, dicat ueritas: quia
semper uident; dicat praedicator egregius: quia semper uidere desiderant. Ne enim sit in desiderio
anxietas, desiderantes satiantur; ne autem sit in satietate fastidium, satiati desiderant. Et desiderant
igitur sine labore, quia desiderium satietas comitatur; et satiantur sine fastidio, quia ipsa satietas ex
desiderio semper accenditur.
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wv. 8-11: o quam gloriosa-opere

Attraverso la descrizione della natura angelica priva di macchia e di peccato,
gloriosa nella contemplazione di Dio e nel canto in sua lode, si allude qui alla
perfetta natura umana: poché I’originaria condizione celestiale del genere umano
— che prima del peccato originale e della conseguente caduta era analoga a quella
angelica — viene restaurata attraverso la Redenzione operata dal Figlio, il quale
cancella la colpa derivante dal peccato ispirato da Satana, incarnandosi in una

forma umana casta e immacolata.

quam gloriosa gaudia — 1l tema del gaudium, della gioia angelica nella
compartecipazione al Regno dei cieli, occorre con una certa frequenza in poesia,
. . . . .19 , . . .. ..

in particolare in quella liturgica . L’attributo gloriosa puo intendersi sia come un
ulteriore richiamo alla gloria angelorum™, sia come un’allusione all’Incarnazione

. 21
e alla Redenzione” .

illa uestra habet forma — Qui per forma, secondo la Newman, deve intendersi sia
la “bellezza” degli angeli, sia la loro “natura”, la loro “forma”??; cio & certamente
condivisibile, tuttavia io ritengo che qui per vestra forma vada intesa anche quella
che Hildegard in diversi luoghi dello Scivias definisce forma hominis, cio¢ la
“forma, 1’aspetto”, ma anche “la natura” umana, che il Cristo assunse con

I’Incarnazione™. Tale forma assunta dal Redentore, immacolata e ignara del

¥ Cfr. ad es. O Dei perenne verbum, 8, vv. 5-6, AH 27, 210: «Quo futurum possiderent | gaudium
cum angelis»; Salve crux sancta, 5, v. 3, AH 50, 291: «Civibus summis gaudium sit angelis»;
Iudicem nos inspicientem, 9, vv. 1-2, AH 53, 101: «Tuis civibus | angelis est gaudiumy»; Ad laudes
salvatoris, 6, AH 54, 127: «Et gaudium angelis | factum est | ex adventu comparisy»; Adonai
Sabaoth, 5a, AH 7, 131: «Saeculorum | rex Deus omnium, | gaudium angelorum, qui es | pax et
salusy; Christe tua agmina, 9, AH 7, 273: «Ubi lux est divina | atque angelorum gaudia, | ubi
laudat | te cuncta | polorum caterva | plurimay; Solemnis erit dies, 5a, vv. 1-2, AH 9, 144: «Alma
sonant per astra | angelorum gaudiay.

2 Cfr. comm. v. 1.

2! Laggettivo gloriosus, in particolare al superlativo, & spesso riferito da Hildegard a diversi
aspetti della Redenzione, cfr. O uos imitatores, comm. v. 3. Il perché di tale allusione alla salvezza
per opera del Cristo, ¢ spiegato infra.

2 Cfr. SAINT HILDEGARD OF BINGEN, Symphonia, comm. 283.

» Cfr. ad es. Scivias, 3, 1, 6, 11. 276-84: «Certe propterea sic etiam isti apparent in pectore pii
Patris, ut non spernat angelus nec ulla creatura hominem, quia summi Dei Filius incarnatus habet
formam hominis in semetipso; quoniam beatus angelicus chorus indignum haberet hominem
propter magnam foeditatem uitiorum in peccatis eius, cum ipsi superni angeli inuiolabiles sint ulla
dispersione iniustitiae, nisi quod acutissime uident faciem Patris».
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peccato — o quam speciosa forma, & appellata da Hildegard attraverso una formula
che sembra vicina al o quam gloriosa gaudia ... del nostro testo>* — corrisponde
probabilmente a quella del genere umano originario, non ancora inquinato dal
peccato originale, che condivideva la medesima natura degli angeli fino a poter

. . . . . . 2
essere considerata la decima schiera celeste, prima dell’inganno di Satana®.

in uobis-opere — L’espressione omne opus pravum ¢ di ascendenza biblica:
compare difatti in un versetto della lettera cattolica di Giacomo riguardante cio
che nel medesimo passo viene definita sapientia terrena animalis diabolica®. Gli
angeli sono in effetti costituiti privi dell’inclinazione al peccato®’: alla condizione
angelica viene assimilata quella cui viene restituito il genere umano attraverso la
Redenzione operata dal Cristo™, e coloro che realizzano pienamente il principio
della castita istituito appunto attraverso l’Incarnazione e la Redenzione sono

appunto descritti da Hildegard come simili agli angeli*’.

* Cfr. ibi, 8, 1. 324-41: «Speciosus forma prae filiis hominum. Hoc tale est. Pulcherrima
pulchritudo fulget in eo clarissimae formae sine ulla macula peccati et absque liquore humani
foetoris, et sine ulla concupiscentia facti operis in desideriis peccatorum, quae exigit caro humanae
infirmitatis. Hoc numquam tetigit hunc hominem. Et eadem forma Filii hominis nata est in
simplicitate prae aliis hominibus, ita quod illaesa Virgo genuit eundem natum suum in ignorantia
peccati, se nesciens in aerumna habere filium. Quomodo? Quoniam non sensit ullum contactum
opus in peccatis, ideo ignorabat se habere dolorem in partu, sed intus in ea corporis sui integritas
gaudebat. O quam speciosa forma! Sed notum sit hominibus quod ibi carnalis pulchritudo maior
non erat nisi ut ordinatio profundae sapientiae constituit formam hominis; quia Pater et Filius et
Spiritus sanctus unus Deus in tribus personis non delectatur in pulchritudine carnis, sed in magna
humilitate, ut idem Filius Dei se induit humanitate».

3 Cfr. ibi, 3, 2, 20, 11. 591-5: «Sancta diuinitas habuit drachmas decem, id est in electis angelis et
in homine decem ordines supernarum distinctionum; sed drachmam unam perdidit, cum homo
magis diabolicam seductionem quam diuinum praeceptum secutus in mortem cecidity. Sul
concetto del genere umano originario quale decima schiera angelica, cfr. la citazione da Ildeberto
di Lavardin in IVERSEN 2001, 98.

® Cfr. Tac. 3,15-6: «Non est ista sapientia desursum descendens sed terrena animalis diabolica ubi
enim zelus et contentio ibi inconstantia et omne opus pravumy.

2T Cfr. ad es. Scivias, 2, 6, 40, 11. 1398-404: «Et hoc modo idem Vnigenitus meus in resurrectione
sua demonstrauit animas iustorum ab inferno se abstrahere et genus humanum in restaurationem
aeternae uitac se reducere, quam reprobi angeli perdiderunt mortem sine suggestione alterius
appetentes, ita quod a nullo alio insidiatore quam a semetipsis seducti sunt, cum nec gustum
peccati in semetipsis haberent uelut homo in fragilitate corporis sui habety.

2 Cfr. ad es. Scivias, 2, 6, 25, 11. 994-1003: «Et hoc modo suauitatem et dulcedinem cordis sui
aperiens in lenitate et in ardore caritatis misit eis eundem Filium suum, quatenus per eum a fame
infidelitatis suae reficerentur, ita refectionem caelestium dans eis, cum qua plenum gaudium
omnium felicitatum ac beatitudinum fideliter satiati adipiscerentur. Ergo panem illum cuius
dulcedine superni angeli non possunt satiari, uidelicet Deum inspicientes, ita suscepit homo in
humanitate Filii Dei, cum has refectiones beatitudinis summus Pater misit hominibus in
abundantiam spiritalis gaudii».

¥ Cfr. Scivias, 1, 2, 24, 11. 626-34: «O dulcissimi flores, angeli mei in uestro certamine admirantur
quod mortem transitis, ita quod in uenenoso luto mundi polluti non estis, cum tamen carnale,
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Dunque, alla forma angelica ¢ attribuita una gioia gloriosa non solo in
virtt del loro cantare, appunto gloriosissime, le lodi di Dio™": ma anche perché
con tale “natura” si identifica quella assunta dal Figlio per la salvezza del genere
umano, cio¢ la natura originaria, priva di peccato, delle creature, che si manifesta
nella purezza degli angeli (in vobis), e che viene restaurata negli uomini attraverso

la Redenzione.

w. 12-17: quod primum-Dei

Satana ¢ la sorgente del peccato, opus pravum, in due sensi: innanzitutto poiché,
mosso dalla superbia, ritenne di poter innalzarsi piu in alto del proprio Creatore,
finendo tuttavia sconfitto e precipitato negli inferi; in secondo luogo poiché volle
provocare la caduta dell’uomo, soggiogandolo alla legge diabolica della morte e
della carne: tuttavia, anche tale tentativo di contravvenire al volere divino viene

frustrato in virtu della Redenzione operata dal Figlio.

quod primum-angelo — L’espressione perditus angelus riferita a Satana, che
compare in diversi luoghi dell’opera di Hildegard®', sembra essere ispirata dai
Moralia in lob di Gregorio Magno, dove la suddetta locuzione ¢ utilizzata
probabilmente per la prima volta in tal senso’~.

La malvagita, il peccato, sorse per la prima volta (primum ortum est) quando
Lucifero, spinto dalla superbia, volle innalzarsi al di sopra di Dio, condannando se

stesso alla rovina®>,

corpus habetis, illud hoc modo conculcantes, quod gloriosi in consortio eorum eritis, quoniam
secundum similitudinem ipsorum impolluti apparetis».

0 Cfr. comm. v. 1.

' Cfr. ad es. Scivias, 1, 3,21, 1. 415; ibi, 3, 8, 8, 1. 390; LDO, 3, 2, 9, 11. 18sqq.

32 GREG. M. moral. 4, 7, 11. 22-5: «Idcirco namque redemptor noster non angelus, sed homo factus
est quia hoc procul dubio fieri debuit quod redemit; ut et perditum angelum non apprehendendo
desereret et hominem in semetipso apprehendendo repararet».

3 Cfr. ad es. Scivias, 2, 5, 60, 1. 1719-31: «Nam qui se ipsum occiderit perditum angelum
imitatur, qui primum iniquitatem inueniens se ipsum in perditionem tradidit cum se ipsum
occidit. Quomodo? Quoniam Deo inuidit, qui nec ortum habuit nec finem accipiet, et qui omnia
regit quae in caelo et in terra sunt. Et sicut idem superbus diabolus noluit aspicere in me cum se
ipsum in perditionem deiecit, sic nec iste homo me scire dignatur qui se ipsum uiolenter discindit,
unde et in mortem cadit, sicut et ille cum sibimetipsi perditionem intulit. Nam antequam corrueret,
iniquitatem suam super pennas uentorum eleuare uoluit et quasi uolatile quod in aere uolat, sic in
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qui uolare uoluit — L’allitterazione volare velle, riferita alla superbia diabolica,
compare in due luoghi di quella parte dello Scivias, il nono capitolo dell’ultima
visione, che costituira poi il nucleo dell’Ordo virtutum34, oltre che nel testo della
stessa rappresentazione nella sua tradizione indipendente dallo Scivias®. La
medesima espressione compare inoltre in alcuni luoghi dell’opera di Aelredo,

abate del monastero cisterciense di Rievaulx e contemporaneo di Hildegard*®.

supra intus latens pinnaculum Dei — L’immagine del pinnaculum richiama
certamente alla mente 1’episodio narrato nel Vangelo di Matteo, nel quale il
Cristo, durante un digiuno nel deserto, viene tentato in vari modi da Satana: nel
corso della seconda di tali tentazioni, Gesu viene condotto, appunto, sulla cima
del pinnacolo di un tempio, e invitato a lasciarsi cadere, poiché certamente gli
angeli sarebbero giunti in suo soccorso’’. Senza dubbio, attraverso il richiamo a
tale passo evangelico, Hildegard allude qui al peccato di superbia che condusse

.38
Satana alla rovina™°.

caelestibus uolare tentauit; unde et in hac praesumptione semetipsum a beatitudine in infelicitatem
deiecity.

3* Cfr. ad es. Scivias 3, 13, 9, 1. 238: «[...] dum ille corruit qui super se uolare uoluity; ibi, 11. 345-
6: «[...] quod tu es ille antiquus draco, | qui super summum uolare uoluisti». Sull’Ordo virtutum,
cfr. FUHRKHOTTER-SCHRADER 1956, 21. Cfr. inoltre Ep. Hild. 58, 1l. 24-6: «Cui tu responde,
caritatem audiens tibi dicentem: In celo integra sedi et terram osculata sum, et superbia contra me
iurauit atque super sidera uolare uoluit, sed eam in abyssum proieci».

3 Cfr. Ordo virtutum 65-6.

3¢ Cfr. ad es. AELREDUS RIEVALLENSIS, Sermones i-xlvi, 44, 11. 108-9: «Sursum uoluit ille uolare
qui ait: Ponam sedem meam ad aquilonem et ero similis Altissimoy; ibi, 1I. 113sqq.: «O quam
infelix Adam fuit, qui noluit in illo gradu manere in quo eum Dominus posuerat, sed uoluit uolare
et esse sicut Deus! Noluit esse amicus, sed par; ideo de amico factus est uilis seruus». Non ¢
chiaro, essendo i due autori contemporanei, se tale espressione sia stata ispirata a Hildegard dagli
scritti di Aelredo, o se possa essere stato il contrario. Per un profilo biografico e alcuni cenni
bibliografici preliminari circa Aelredo di Rievaulx, cfr. LexMA4 1, 181-2.

3 Cfr. Mt. 4,1-11, praesertim 5-6: «Tunc adsumit eum diabolus in sanctam civitatem et statuit eum
supra pinnaculum templi et dixit ei si Filius Dei es mitte te deorsum scriptum est enim quia angelis
suis mandabit de te et in manibus tollent te ne forte offendas ad lapidem pedem tuumy.

¥ Cfr. ad es. Scivias, 2, 5, 60, 11. 1719-31, cit. supra. Certa tradizione esegetica individua infatti
una manifestazione del peccato di superbia nell’atto cui Gesu viene esortato dal maligno nel passo
evangelico citato, cfr. ad es. IREN. 5, 21, 2, 1l. 73-4: «Elatio itaque sensus quae fuit in serpente
dissoluta est per eam quae fuit in homine humilitas»; BERNARDUS CLARAEVALLENSIS, Sententiae,
3, 109, vol. 6,2, pag. 180, 1. 21-5: «Nec enim haec vel audire potuit, nisi assumptus a spiritu. A
quo autem spiritu? A spiritu non perversitatis, sed benignitatis, non ab eo a quo Iudas assumptus
est, ut proderet magister; non ab illo qui Christum assumpsit et statuit supra pinnaculum templi, ut
eum inde praecipitaret. Malignus ille spiritus sic assumit et elevat ut elatos deiciat. Spiritus autem
Domini sic quos assumit exaltat, ut humiliatos sublimes efficiat».
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Tuttavia, I’immagine qui rappresentata allude anche ad altro: Iintus latens
pinnaculum Dei mi sembra richiamare I’immagine, descritta nel terzo libro dello
Scivias, della columna che rappresenta I’Incarnazione del Cristo e la fondazione
della Chiesa come corpo mistico del Redentore, e che si trova all’interno di quel
quadratus splendor che nel primo libro era indicato quale immagine della volonta,
segreta e imperscrutabile, di Dio Padre, cio che in tale visione ¢ definito secretum
summi Dei*’. Tale columna potrebbe essere dunque intesa, facendo riferimento a
tale visione dello Scivias, come il pinnaculum della segreta costruzione della
volonta divina, presente nel profondo di Dio Padre fin dall’inizio dei tempi e che
trova appunto la piena realizzazione nel suo punto piu alto, il pinnaculum del
piano di salvezza, cio¢ 1’Incarnazione e la Redenzione operata dal Figlio
incarnato. Dunque qui il diavolo ¢ rappresentato non solo nell’atto di generare il
male, quando, colto dalla superbia, ritiene di poter volare piu in alto del proprio
Creatore; Satana genera infatti anche quell’opus pravum che contamina il genere
umano e lo allontana dalla sua condizione angelica, quando, preso stavolta
dall’invidia, conduce I’'uomo a compiere il peccato originale, determinandone la
caduta e la cacciata dal Paradiso terrestre, e ritenendo, di nuovo, di poter
contravvenire a quanto Dio, nella sua infinita sapienza, nella sua imperscrutabile
volonta (intus latens pinnaculum Dei), aveva determinato. In tal modo, I'uomo ¢
reso vulnerabile al peccato, che ne determina I’allontanamento dalla divinita e
dalla propria originaria condizione celestiale; peccato che ¢, in tal senso, figura

della prima caduta di Lucifero. Ma la Restaurazione dell’ordine primigenio ad

39 Cfr. Scivias, 3, 8, 12, 1. 570-98: «Quod autem haec umbrosa columna in hoc ipso aedificio in
eodem loco stat, ubi desuper in caelestibus mysteriis coram Deo illum magnum et quadratum
lucidissimi que candoris splendorem prius uidisti, qui secretum superni Creatoris designans in
maximo mysterio tibi manifestatus est: hoc est quod incarnatus Dei Filius omnia opera sua quae
corporaliter in mundo iniurias passus operatus est, ea secundum secretam uoluntatem Patris
adimpleuit. Quod etiam ille splendor designat magnus uidelicet in significatione mysteriorum Dei,
quattuor que angulorum: quoniam ad cognitionem Christi multi ex his qui per quattuor partes
mundi nascuntur peruenturi sunt; atque eximii candoris: quia lucidissimam diuinitatem nulla
tenebrositas offuscare potest, ubi idem secretum supernae et gloriosae maiestatis in magna
profunditate et mysterio scientiae creatoris omnium qui cuncta creauit typice tibi aperitur, ita ut
ipsi creatori nullus ad hoc in auxilio succurreret nec ullus ipsi resistendo in hoc repugnaret, ea
tantum in uoluntate bonitatis suae per Verbum suum creans. Vnde in eo alius splendor uelut aurora
in se aeriam in alto purpureae lucis claritatem habens fulget, per quem tibi in mystica ostensione
mysterium incarnati Filii Dei demonstratum est, quoniam in secreto summi Dei candor aurorae,
Virginis scilicet Mariae, declaratur, quae in utero suo Filium eiusdem caelestis et altissimi Patris
portauit, qui purpureum sanguinem suum clarissima luce saluationis fulgentem effudit, secundum
quod tibi in hac secreta uisione incarnatio eiusdem Filii mystica obumbratione ostenditur». Per la
visione del primo libro, cfr. ibi 1, 4, 9.
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opera del Cristo, che riconduce I’essere umano alle sue origini celestiali, dimostra
infine quanto sia fallibile I’intento del maligno, e ne determina, nuovamente, la

sconfitta.

vv. 18-22: unde ipse tortuosus-instituit

Satana, subdolo, a causa della superbia che lo portod a voler eguagliare la potenza
di Dio cade in rovina, e viene precipitato negli inferi. Tuttavia, riesce
temporaneamente nell’intento di condurre alla medesima rovina anche 1’altra
creatura di Dio, I’'uomo, inducendolo ad infrangere le disposizioni divine: anche
gli ultimi versi del carme, cosi come i precedenti, sono un denso distillato di tale

concetto quale ¢ piu diffusamente esplicato nello Scivias.

tortuosus — L’aggettivo tortuosus, “sinuoso, contorto”, ¢ riferito in poesia a
Satana, rappresentato quale serpente, gia da Prudenzio®’; I'immagine del serpens
tortuosus, o il riferimento dell’attributo fortuosus — con significato traslato di
“falso, subdolo” — al male e al peccato, ricorrono con una certa frequenza negli

scritti di Hildegard*',

unde ... demersus est in ruinam — 1l verbo demergere al passivo demergi, qui ¢
usato in luogo del passivo di demittere, cio¢ demitti, con il senso medio-passivo di
(13 b b 29 b b b

cadere, precipitare”; tale uso si riscontra d’altronde con una certa frequenza

anche nell’opera in prosa di Hildegard**.

% Cfr. PRVD. Cath. 6, 141: «O tortuose serpensy.

1 Cfr. ad es. Scivias, 2, 3, 27, 1. 589-90: «[...] sic tortuosa conceptio in ingluuie diaboli
deceptiose surrepsit [...]»; 3, 8, 15, 1. 688-9: «[...] ueniens tortuoso serpente nesciente nec eum
prorsus tangentey; ibi, 13, 8, 1. 216-7: «Tortuosum serpentem scandalizaui in sua suggestione, |
quae ita plena non fuerat sicut ille putabaty; LVM, 1, 82, 1. 1392: «Homo enim in peccatis
tortuosus est [...]»; LDO, 1, 2, 12, 11. 3-5: «Quod sic intellectui patet: Quicumque sinistram partem
fugit, hic magnum prelium contra tortuosum serpentem habet, qui semper querit ut illum ad
sinistram partem se cum trahaty.

* Cfr. ad es. Scivias, 2, 1, 11. 107-10: «Viuens enim Deus qui cuncta per Verbum suum creauit per
idem Verbum incarnatum miseram humanam creaturam, quae se demerserat in tenebras, ad
fidelem saluationem reduxit»; ibi, 3, 12, 14, 11. 280-4: «Qui in lenocinio omnium malorum foetent
nec sitiunt quod iustum est haurire in summa bonitate, per iter infidelitatis et nequitiae suae in
poenas aeternae perditionis demerguntur, secundum opera sua infernalia tormenta recipientes»;
Ep. Hild. 3, 11. 6-14: «O qui in tua persona es fulgens lorica et prima radix in nouis nuptiis Christi,
et in duas partes diuisus, in partem hanc, quod anima tua iterata est in mystico flore, qui socius est
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I1 diavolo precipita in ruinam cadendo dal pinnaculum (unde), cio¢ ¢ abbattuto,
crolla proprio a causa della propria superbia, che ne determina appunto la
rovina®: qui I'utilizzo di demergi, “precipitare”, anche nel senso di “affondare”,
evoca a mio parere la rappresentazione dell’inferno — nel quale Lucifero appunto
viene precipitato e confinato — quale /acus, presente ancora in una visione dello

.. 44
Scivias™ .

ipsius instrumenta casus ... instituit — L’espressione casus hominis o casus Adae
per indicare la caduta del primo uomo dal paradiso conseguente al peccato
originale, & presente gia in Agostino®, e ricorre con una certa frequenza negli
scritti di Hildegard*.

Per quanto riguarda gli instrumenta casus, 1’espressione instrumentum

instituere compare in un passo del Liber vitae meritorum, dove instrumentum

uirginitatis, et in partem hanc, quod ramus es Ecclesie, audi illum, qui acutus est in nomine et fluit
in torrente, tibi dicentem: Oculum de oculo non abicias, et lumen de lumine non abscidas, sed sta
in plana uia, ne de causis illarum animarum accuseris, que in sinum tuum posite sunt, nec permitte
eas in lacum perditionis demergi per potestatem conuiuantium prelatorumy.

B Cfr. ad es. Scivias, 1, 2, 2, 11. 100-1: «Sed Lucifer, qui ob superbiam suam de caelesti gloria
eiectus est [...]»; 2, 5, 60, 1. 1719-31, cit. supra.

¥ Cfr. Scivias, 1,2, 5, 11. 146-59: «Sed lacus multae latitudinis et profunditatis qui tibi apparet est
infernus, latitudinem uitiorum et profunditatem perditionum, ut uides, in se continens, os etiam
uelut os putei habens et igneum fumum cum multo foetore emittens: quia in uoracitate sua
submersionem animarum tenens, cum eis suauitatem et dulcedinem ostendit, eas ad perditionem
tormentorum peruersa deceptione perducit, ubi ardor ignis cum suffusione taeterrimi fumi et cum
ebulliente mortifero foetore emanat; quoniam haec dira tormenta diabolo et eum subsequentibus
qui se de summo bono auerterunt nec illud scire aut intellegere uoluerunt praeparata sunt; unde et
de omni bono abiecti sunt, non quia illud nescierunt, sed quoniam illud in magna superbia
contempserunt». A tale proposito cfr. I’espressione demergi in lacum perditionis in Ep. Hild. 3, 1L.
6-14 (cit. infra), che rappresenta 1’immagine del precipitare di Satana negli inferi appunto
attraverso 1’utilizzo del verbo demergi.

* Cfr. ad es. AUG. in psalm. 47,9, 11. 19-20: «Sed casus primi hominis ad experimentum cauendi
debet nobis ualere, non ad imitationem peccandi»; per 1’uso di tale espressione, cfr. inoltre ad es.
BERNARDUS CLARAEVALLENSIS, Sententiae, 3, 53, vol. 6,2, pag. 95, 1. 20sqq.: «Superbia mentis
aufert locum spei; unde Dominus: VIDI SATANAM QUASI FULGUR DE CAELO
CADENTEM Sunt autem tria quae nos admonent et excitant ut, destructo regno diaboli, relevemus
et reparemus domum Dei, scilicet casus hominis, comminatio gehennae, promissio caelestis
gloriae».

% Cfr. ad es. Scivias, 2, 3, 4, 1l. 180-3: «Sed is qui rete suum proiecit in capturam piscium est
Filius meus, sponsus dilectae ecclesiae suae, quam in cruore sibi desponsauit ad reparandum
casum perditi hominisy»; ibi, 26, 11. 552-4: «Nam casus Adae clausit caelum in indignatione mea,
cum homo me spreuit et callidum serpentem audiuit, unde et ipsi conclusa est omnis gloria
paradisi»; LVM 1, 118, 1. 1810-1: «In casu autem hominis elementa in conturbationem uersa sunt;
et in occisione Abel sanguinem eius susceperunt, ubi et terra sanguinem eius bibit»; LDO, 3, 3, 3,
1. 57-60: «Et ipse casum primi hominis non extimuit, nec expulsio eiusdem eum exterruit,
quoniam nullum peccatum ipsum tetigit, quia totus in diuinitate radicatus fuit; sed quidam, qui
eum uidebant et cum eo ibant, exaruerunt et uelut arida folia ceciderunt». Cft. inoltre I’antifona per
la Vergine Maria Cum processit factura, v. 4, HILDEGARDIS BINGENSIS, Symphonia, 388.
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7 .
, € in una

sembra doversi intendere come “cosa creata, frutto della creazione”™
lettera di Hildegard a Papa Anastasio IV, la mistica afferma che Dio “ha costituito
un grandissimo strumento di rettitudine”, laddove instrumentum — probabilmente
la Redenzione e la conseguente istituzione della Chiesa — puo essere inteso sia,

»8 11 termine

letteralmente, come ‘“strumento”, sia ancora come ‘‘creazione
instrumenta al v. 20 va a mio parere dunque inteso come “cid che viene creato,
istituito”, anche “gli strumenti”, ma soprattutto “i presupposti, le condizioni” della
caduta, di Satana o dell’uomo49, in un ribaltamento dell’immagine, ricorrente
dell’opera di Hildegard, della Redenzione e di cid0 che ne consegue come
instrumentum, ‘“‘strumento”, ma anche “presupposto”, “creazione”, “istituzione”

50
stessa della salvezza™.

! & piuttosto

Qui I'uso del pronome ipsius, come nota la Newman’
problematico: secondo 1’utilizzo classico di ipse, qui si dovrebbe intendere “la
caduta di se stesso”, “la propria caduta”, riferita a Satana. Tuttavia, poiché in
effetti il maligno determina la caduta dell’'uomo, spingendolo a compiere il

peccato originalesz, sarebbe piu plausibile — come traducono in effetti sia Barbara
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Newman™ sia Walter Berschin®, ma non la Fiihrkétter”™ e la Tabaglio™® —
interpretare 1’ipsius come un eius, riferendolo dunque non al Diavolo, che ¢ il

soggetto della proposizione principale instrumenta ... instituit, ma alla factura

7 Cfr. LVM, 4, 2, 1. 35: «Omne instrumentum Deus sic instituit, quod unumquodque in aliud
respiciaty. Per tale senso di instrumentum come “creazione, frutto della creazione”, cfr. O uos
flores rosarum, comm. v. 12. Cfr. inoltre la traduzione tedesca di Schipperges in HILDEGARD VON
BINGEN, Der Mensch in der Verantwortung, 181.

B Cfr. Ep. Hild. 8, 11. 25-6: «Audi ergo, o homo, illum qui acutam discretionem ualde amat, ita
quod ipse maximum instrumentum rectitudinis instituit, quod contra malum pugnarety.

¥ Cfr. infra.

0 Qulla Redenzione come instrumentum, cfr. O uos flores rosarum, comm. v. 12; cfr. inoltre
Scivias, 3, 9, 16, 11. 390-1, dove allo stesso Redentore vengono attribuiti victoriosa instrumenta:
«[...] sicut nec uictoriosa instrumenta ueri Dauid poterunt superari».

' Cfr. SAINT HILDEGARD OF BINGEN, Symphonia, comm. 283: «The last three lines are
grammatically tangledy.

2 Cfr. infra.

>3 Cfr. SAINT HILDEGARD OF BINGEN, Symponia, 155, la traduzione letterale: «But by his counsel, |
he supplied the means of his fall | to the handiwork of God’s finger».

> Cfr. HILDEGARD VON BINGEN, Symphonia, 65: «Und doch —: | seines Falles Werkzeuge noch |
bot er in fliisterndem Rat | dem Gebilde von Gottes Hand an».

> Cfr. HILDEGARD VON BINGEN, Lieder, 237: «Doch noch seines Falles Werkzeug setzte er einx.

*% La Tabaglio, in Ad caelestem harmoniam, 193, per giustificare il riferimento dell’ipsius a Satana
inverte addirittura i termini dell’azione espressa da consiliando, traducendo: «Ma egli stesso si
fece artefice della propria caduta, | prestando ascolto alla creatura | delle mani di Dio».
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digiti Dei’’, che ¢ I’oggetto della secondaria retta del gerundio consiliando,

secondo un uso che si riscontra anche ai vv. 12-3 del responsorio per gli apostoli

. 7. . 58
O lucidissima™.

consiliando — L’immagine del diavolo che “consiglia” 1'uomo, spingendolo al
peccato, & attestata gia nella letteratura di epoca patristica™, oltre che nell’opera

della stessa Hildegard®.

facture digiti Dei — L’espressione factura digiti Dei ¢ costruzione tipicamente
hildegardiana — che riprende un’immagine classica delle Scritture, quella del
digitus Dei® — per indicare I'uvomo quale creatura di Dio, che compare, ad
esempio, al primo verso dell’antifona per la Vergine Maria Cum processit
factura®. Dunque qui viene rappresentata, come gia accennato, ’immagine di
Satana che induce ’'uomo, creatura di Dio, a contravvenire alle divine
disposizioni, spingendolo alla rovina da cui sara salvato attraverso la Redenzione.

Una ipotesti alternativa di lettura potrebbe consistere nell’identificare la
factura digiti Dei con il Figlio incarnato che assume la natura umana, e
individuare in tale passo di nuovo un riferimento all’episodio evangelico della

tentazione di Gesu sul pinnacolo del tempio®: in tal caso, ipsius ... casus potrebbe

37 Per Iinterpretazione dell’espressione factura digiti Dei, cfr. infra.

¥ Cfr. O lucidissima, vv. 12-3, dove I’ipsius & certamente da intendersi riferito alla sponsa Agni,
essendo impossibile concordarlo con la seconda persona fu, che ¢ I’oggetto della proposizione
principale: cfr. il mio comm. ai vv. 12-3 del detto carme.

> Cfr. ad es. PETR. CHRYS. serm. 72, 11. 52-3: «Hinc est quod in utero thamar gemini de primatus
honore proeliantur, retardant partus, nec ante lucem cupiunt uidere quam uincere».

0 Cfr. Scivias, 2, 1, 8, 11. 249-51: «Quia diuino praecepto consiliante diabolo dorsum praebuit
corruens in maximos rictus mortis, sic quod Deum nec in fide nec in opere requisiuity.

' Cfr. ad es. Ex. 8,19: «Et dixerunt malefici ad Pharao digitus Dei est induratumque est cor
Pharaonis et non audivit eos sicut praeceperat Dominus»; 31,18: «Dedit quoque Mosi conpletis
huiuscemodi sermonibus in monte Sinai duas tabulas testimonii lapideas scriptas digito Dei»;
Deut. 9,10: «Deditque mihi Dominus duas tabulas lapideas scriptas digito Dei et continentes
omnia verba quae vobis in monte locutus est de medio ignis quando contio populi congregata est»;
Lc. 11,20: «Porro si in digito Dei eicio daemonia profecto praevenit in vos regnum Deiy.

62 Cfr. Cum processit factura, in HILDEGARDIS BINGENSIS, Symphonia, 388: «Cum processit
factura digiti Dei». Cfr. inoltre ad es. Ep. Hild. 48R, 1l. 8-10: «Vnde gaudent angeli Dei propter
opera facture digiti Dei, que opera Deum gustant, rumpendo cibum nequitie peccatorum»; 52R, 11.
5-7: «Quomodo? In duabus partibus, scilicet in altera experte facture digiti Dei, et in altera superne
pulchritudinis»; 220R, 1. 36-9: «Sed cum Deus clamauit: Adam ubi es? presciuit quod factura
digiti sui omnino perdenda non esset, sed quandoque redimenda, ut scriptum est: Redemisti
uirgam hereditatis tue, mons Sion in quo habitasti in eo».

83 Cfr. supra, comm. vv. 15-7.
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essere riferito a Satana, e dunque tradotto come “propria caduta”. A mio parere,
tuttavia, I’interpretazione corretta del passo sta certamente nell’intendere, come
detto, I’ipsius come riferito alla factura digiti Dei nel senso dell’essere umano, per
1 motivi gia esposti; sebbene sia possibile che Hildegard, attraverso una
costruzione cosi complessa dei vv. 20-2, abbia voluto quantomeno essere amigua,
alludendo contemporaneamente sia alla caduta di Adamo ed Eva dal Paradiso
terrestre causata dal peccato originale, sia al passo evangelico evocato pochi versi

prima.
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O uos angeli

Responsorio per le schiere angeliche

O uos angeli,

qui custoditis populos,

quorum forma fulget

in facie uestra,

et o uos archangeli 5
qui suscipitis

animas iustorum,

et uos uirtutes,

potestates,

principatus, dominationes 10
et troni,

qui estis computati

in quintum secretum numerum,

et o uos cherubin

et seraphin, 15
sigillum secretorum Dei.

sit laus uobis,
qui loculum antiqui cordis
in fonte aspicitis.

Videtis enim 20
interiorem uim Patris

que de corde illius spirat

quasi facies.

Sit laus uobis,
qui loculum antiqui cordis 25
in fonte aspicitis.

Traduzione

O voi angeli che proteggete le genti, la cui natura risplende nel vostro volto, e o
voi arcangeli, che vi prendete cura delle anime dei giusti, € o voi virtu, potesta,
principati, dominazioni e troni, che siete enumerati nel mistico numero di cinque,

e o voi cherubini e serafini, sigillo dei recessi di Dio. Sia lode a voi, che
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contemplate nel fonte la cavita dell’antico cuore. Vedete infatti la potenza

interiore del Padre, che soffia dal Suo cuore manifestandosi in forma umana.

Commento
wv. 1-4: O uos angeli-uestra

Nei vv. 1-16 del carme vengono enumerate tutte e nove le schiere celesti, delle
quali sono descritte forma e prerogative: il primo ordine celeste a trovare luogo
nella struttura della Symphonia ¢ quello degli angeli, il piu vicino agli uomini. Nel
volto degli angeli — cui ¢ assegnato il compito, condiviso da vescovi e sacerdoti,
di “proteggere le genti” (custodire populos) — rivolto in contemplazione verso
Dio, risplende la forma, cio¢ la “natura” umana: cio poiché tali creature angeliche
sono da un lato immagine celestiale della volonta e della rationalitas divina quale
si manifesta nella creazione del cosmo; d’altro canto, sono figura della condizione
originaria dell’'uomo antecedente alla caduta, e dunque rappresentano la pienezza
del principio divino di vita e discernimento infuso negli esseri umani. In questo
senso, dunque, da un lato gli uomini possono contemplare negli angeli un riflesso
della luce divina; Dio, d’altra parte, vede nelle proprie creature angeliche il
riflesso celestiale del pensare e dell’operare quale si manifesta nell’anima
dell’uomo, il quale, rettamente ispirato nel proprio agire dal principio divino in lui

instillato, ¢ destinato a recuperare tale condizione angelica.

O uos angeli-populos — Gli angeli sono rappresentati quali custodes gia in diversi
passi scritturali'; e riferimenti alla custodia angelica ricorrono con una certa
frequenza nella tradizione poetica antecedente Hildegard®. Gli angeli, che

costituiscono la schiera angelica piu bassa e dunque piu vicina all’uomo, vengono

' Cfr. ad es. Ex. 23,20: «Ecce ego mittam angelum meum qui praecedat te et custodiat in via et
introducat ad locum quem paravi»; Iud. 13,20: «Vivit autem ipse Dominus quoniam custodivit me
angelus eius et hinc euntem et ibi commorantem et inde huc revertentem»; Ps. 90,11: «Quoniam
angelis suis mandabit de te ut custodiant te in omnibus viis tuis».

* Cfr. ad es. Meridie orandum est, 3, AH 2, 42: «Detque nobis auxilium | Per angelos mirabiles, |
Qui semper nos custodiant | In omni vita saeculi»; Coelestium te signifer, 2, AH 14, 84: «Et cum
beatis angelis | cunctisque coeli civibus | Custodias [Michel archangele] a noxiis | Tranquilla
praebens tempora»; WALAHFR. carm. 67, 2, v. 3: «Astet et angelicae custodia sancta phalangis»;
ID. Wett. Visio 681: «Angelus et custos rerum persisto tuarumy»; FLOR. LUGD. carm. 1, 167: «Pro
quibus angelicae inuigilat custodia curaey.
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qui rappresentati nell’atto di “proteggere le genti™: sono cioé annoverati tra

quegli angelici spiritus preposti alla salvezza degli uomini, laddove altri furono
invece destinati alla lode di Dio, come si legge in un passo della sesta visione
dello Scivias dedicata alla descrizione delle schiere angeliche’: un concetto
analogo, nota Gunilla Iversen, ¢ espresso in un passo delle Homiliae in evangelia
di Gregorio Magno, cui Hildegard fu probabilmente debitrice per la dottrina

concernente gli angeli’.

quorum forma - uestra — Qui il quorum ¢ chiaramente riferito ai populi: nel volto
degli angeli ¢ riflessa la natura delle “genti”, cio¢ del genere umano. Tuttavia,
poiché la natura umana e quella angelica, in certo senso, coincidono, ¢ possibile
che qui vi sia una certa ambiguita, e che il quorum potrebbe essere inteso in tal
senso come riferito anche agli angeli: dal punto di vista sintattico, in ogni caso, il
pronome va posto in relazione unicamente con populos.

Nei vv. 3-4 si riscontra immediatamente, ad un primo livello di lettura, un
riflesso della dottrina angelica esposta ancora nella sesta visione dello Scivias,
dove si descrive la schiera celeste degli angeli, quella piu vicina alla terra,
riflettere nei loro volti rispetto a Dio i1 penseri e le azioni degli uomini, cio¢ il loro

operare ispirato dal principio divino in loro instillato con ’anima®: dunque in tal

3 Qui ¢ riscontrabile ancora un richiamo ad un passo dello Scivias, dove le funzioni attribuite ai
vescovi e ai sacerdoti vengono accostate a quelle cui gli angeli sono preposti nei cieli (per tale
corrispondenza, cfr. il mio comm. a O vos imitatores ¢ O successores). tra queste, appunto,
I’essere custodi del popolo di Dio, cfr. Scivias, 2, 5, 21, 1. 756-65, cit. in O vos imitatores, comm.
n. 70. Un concetto analogo ¢ espresso in AUG. in psalm. 126, 3, 1l. 22-6: «Et episcopi hoc
faciunt. nam ideo altior locus positus est episcopis, ut ipsi superintendant, et tamquam custodiant
populum. nam et graece quod dicitur episcopus, hoc latine superintentor interpretatur, quia
superintendit, quia desuper uidet. quomodo enim uinitori altior fit locus ad custodiendam uineam,
sic et episcopis altior locus factus est».

4 Cfr. Scivias, 1, 6, 1, 1. 64-70: «Quasdam creaturas terrenis adhaerere, quasdam uero caelestibus
inesse deputauit. Ipse quoque beatos angelicos spiritus tam ad salutem hominum quam ad honorem
nominis sui disposuit. Quomodo? Nam quosdam ita constituit ut necessitatibus hominum
subueniant, quosdam uero ut iudicia secretorum suorum per eos hominibus manifestentur».

> Cfr. GREG. M. in evang. 2, 34, 12, pag. 312, 11. 349sqq.: «Huic autem sensui et illud creditur non
inconuenienter opitulari, quod per Danielem dicitur: Milia milium ministrabant ei et decies milies
centena milia assistebant ei. Aliud est namque ministrare, aliud assistere. Qui administrant Deo,
qui et ad nos nuntiando exeunt; assistunt uero qui sic contemplatione intima perfruuntur, ut ad
explenda foras opera minime mittantur». Per la corrispondenza tra tale passo e quello citato supra
dello Scivias, cfr. IVERSEN 2001, 109; riguardo I’influenza su Hildegard della dottrina di Gregorio
circa gli angeli, in particolare di quella esposta appunto nelle Homiliae in evangelia, cfr. ibi,
passim.

S Cfr. Scivias, 1, 6, 2, 11. 83-92, cit. in O gloriosissimi, comm. n. 10. La rationalitas ¢ il principio
della sapienza e della conoscenza ispirato nell’'uomo con I’infusione dell’anima, cfr. ad es. Scivias,
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senso la “natura”, la “forma” delle genti sottoposte alla custodia dagli angeli si
riflette nel loro volto.
Ma qui il termine forma pud essere inteso non solo nel senso di “forma,

natura”, ma anche nel senso di “bellezza”’:

e in effetti nello stesso passo dello
Scivias citato poc’anzi, gli angeli sono descritti appunto nell’atto di manifestare la
“bellezza” (pulchritudo), della rationalitas divina, cio¢, nell’atto di riflettere in se
stessi, creature celestiali, la magnificenza del realizzarsi del volere di Dio nel
creato.

Come gia accennato, il termine forma, sia lo si intenda come “forma,
natura”, sia lo si intenda come “bellezza”, potrebbe alludere qui ad un ulteriore
concetto: per la forma, “natura” o “bellezza”, o entrambe le cose, che gli angeli
riflettono in sé, andrebbe intesa anche la natura umana del Cristo incarnato,
speciosa forma, superiore a quella di tutti gli altri esseri umani poiché pura e
monda dal peccato® tale natura, quale si manifesta nel Figlio incarnato, si

identifica infatti con quella dell’essere umano originario antecedente alla caduta

seguita al peccato originale’, che a sua volta si riflette negli angeli'’.

vv. 5-7: et 0 uos archangeli-iustorum

La seconda schiera celeste, quella degli arcangeli, ¢ rappresentata nell’atto di
“prendersi cura” delle anime dei giusti: tuttavia, poiché il suscipere animas ¢ atto

tradizionalmente attribuito ai pastori e ai sacerdoti, dunque le prime due schiere

2,4, 14, 11. 409-14: «Anima in qua regalis rationalitas est, cum delectationem peccati adesse sentit,
quia malum nouit, tunc lugubrem assensum assumit. Quomodo? Quia illi rationalitas, sapientia et
scientia a Deo inspirata est; et ideo quamuis corpori consentiat, tamen indignum habet malum,
sciens hoc non esse bonumy.

7 La medesima ambiguita la si ritrova al v. 7 dell’antifona O gloriosissimi, cfr. il mio comm. ai vv.
6-9 di tale carme.

8 Cfr. Scivias, 3, 1, 8, 11. 324-41, cit. in O gloriosissimi, comm. n. 24.

? A tale proposito cfr. O gloriosissimi, comm. 6-9.

"% Va perd notato che I’atto di riflettere la forma del Figlio incarnato ¢ in realta attribuito nello
Scivias piuttosto agli arcangeli, che, essendo a conoscenza dei piu profondi misteri concernenti
I’Incarnazione, gia prima che questa si compisse manifestarono tali misteri agli uomini attraverso
segni e simboli, cfr. Scivias, 1, 6, 3, 1. 94-102: «Vnde et qui in acie alia sunt, etiam in pectoribus
suis quasi pennas habent et facies ut facies hominum in se ostendunt, in quibus etiam imago Filii
hominis uelut in speculo fulget: qui archangeli sunt, etiam in desideriis intellectus sui uoluntatem
Dei attendentes et decorem rationalitatis in se manifestantes, incarnatum Verbum Dei purissime
magnificant; quia ipsi arcana Dei cognoscentes mysteria incarnationis Filii Dei signis suis
multoties pracueniebanty.
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angeliche, immagine microcosmica del corpo e dell’anima umana poste al servizio
di Dio, vanno intese come figurazione del perfetto sacerdote, pura immagine del
Cristo che fu uomo perfetto, che pone il proprio corpo puro e la propria anima,
che ¢ guida per le anime dei suoi fedeli, al servizio del Signore'".

Gli angeli e gli arcangeli sono rappresentati tradizionalmente quali presenti
alla morte dei giusti, per poter “accogliere” e “farsi carico” delle loro anime'%.
Tuttavia, I’atto di suscipere animas — cioe¢ I’atto di “prendersi cura delle anime”,
interpretando il verbo suscipere secondo 1'uso della Vulgata> — & assai spesso
attribuito ai vescovi e ai sacerdoti'*: anche in questo caso, dunque, come nel caso

del custodire populos del v. 2, qui vengono attribuiti agli angeli le funzioni tipiche

' Si riscontra cioé in questi versi la medesima ambiguita, sebbene da una prospettiva ribaltata, che
si ritrova nei due carmi dedicati ai confessores: cfr. il mio comm. a O vos imitatores ¢ a O
successores, passim.

2 Cfr. ad es. IULIANUS TOLETANUS, Prognosticon futuri saeculi libri tres, 1, 10, 11. 1-6, che
descrive tale concetto proprio in termini analoghi a quelli qui adoperati, poiché parla, appunto, del
suscipere animas iustorum da parte degli angeli: «Qvod praesto sint angeli qvando fideles homines
morivntvr, et qvod ab eisdem angelis animae eorvm excipiantvr perdvcendae ad devm. Cum,
imminente morte, animae a corpore separantur, angelos ibi adesse fatendum est, qui exeuntes a
corporibus iustorum animas suscipiant et piorum receptaculis introducant»; GREG. M. dial. 4, 20,
1. 29sqq.: «Cum que lecto illius hi qui conuenerant omnes adsisterent, alii ingredientes angelos
uiderunt, sed dicere aliquid nullo modo potuerunt, alii omnino nihil uiderunt, sed omnes qui
aderant ita uehementissimus timor perculit, ut nullus, egrediente illa sancta anima, illic stare
potuisset. Et hi ergo qui uiderant, et hi qui omnino nil uiderant, uno omnes timore perculsi et territi
fugerunt, ut palam daretur intellegi quae uis esset quae illam egredientem animam susciperet, cuius
egressum nemo mortalium ferre potuisset». In poesia, cfr. ad es. Ave per quam pauperum, 16, vv.
7-8, AH 35, 163: «Donec nos suscipiat | chorus angelorumy». Per gli arcangeli in particolare cftr. la
preghiera riportata in ALCUINUS, De usu Psalmorum liber, 6, PLD 101, col. 477b-c: «Et in illa
tremenda hora, qua anima mea egressura erit de corpore meo, sancte archangele, deprecor, qui
animarum accipiendarum accepisti potestatem, ut animam meam suscipere digneris, quando de
corpore meo erit egressura.

B Cfr. ad es. Act. 20,35: «Omnia ostendi vobis quoniam sic laborantes oportet suscipere infirmos
ac meminisse verbi Domini lesu quoniam ipse dixit beatius est magis dare quam accipere».

" Cfr. innanzitutto la regola di San Benedetto, che Hildegard certamente dové aver tenuto
presente, BENED. reg. 2, vv. 37-8: «SCIAT que QVIA QVI SVSCIPIT ANIMAS REGENDAS
PARET SE AD RATIONem REDDENDam, ET QVANTVM SVB CVRA SVA FRATRVM SE
HABERE SCIERIT NVMERVM, AGNOSCAT PRO CERTO QVIA IN DIE IVDICII IPSARVM
OMNIVM ANIMARVM EST REDDITVRVS DOMINO RATIONem, SINE DVBIO ADDITA
ET SVae animae»; ma cfr. inoltre ad es. GREG. M. (?), In librum primum Regum expositionum
libri vi, 5, cap. 178, 11. 4344-52: «Qui ergo regimen animarum suscipit, hunc censura ecclesiastica
susceptum gregem deserere et remotae uitae otiis uacare non sinit. Sed merob dauid promittitur et
numquam datur, michol sola datur: quia nonnulli, cum curam animarum suscipiunt, putant se sic
aliorum sollicitudinem gerere, ut sibi ipsi ualeant per solitudinem uacare et tamen quietem, quam
in praelatione quaerunt, numquam inueniunt; fit que ut, dum impetrare a domino gratiam tantae
puritatis nequeunt, quasi iram incurrissent domini, pertimescunt»; BEDA, In prouerbia Salomonis
libri iii, 2, 11, 1. 162-8: «Et qui suscipit animas sapiens est. Qui animarum curam pro domino
suscipit ut eas scilicet uel errantes doceat uel maestas soletur uel egentes temporalibus bonis
sustentet uel renitentes ad remedia salutis protrahat uel pastore destitutas gubernet quo una se cum
plures ad dominum perducat, qui, inquam, ita animas suscipit sapiens est quia nimium suae animae
per haec unde sublimius cum domino regnet procuraty.
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di vescovi e sacerdoti; ai quali d’altronde ¢ assegnato, come Hildegard piu volte
afferma, il medesimo officium angelico".

Dunque, poiché, a livello microcosmico, le prime due schiere celesti sono
immagine del corpo e dell’anima dell’'uomo, che devono essere necessariamente
poste al servizio di Dio'®, & possibile che nei vv. 1-7 sia rappresentato, attraverso
le immagini delle schiere celesti degli angeli e degli arcangeli, il perfetto modello
del corpo e dell’anima del sacerdote: il quale deve essere puro nel corpo, € mondo
dal peccato, cosi come lo sono gli angeli; e la sua anima deve essere monda, cosi
che alla fine dei tempi alla propria salvezza si aggiunga quelle delle anime di cui
si ¢ “preso cura”, secondo il significato cristiano del verbo suscipere, ma di cui si

. . - 17
¢ anche “preso carico”, portandole cio¢ con se fino alla salvezza ’.

wv. 8-16: et 0 uos uirtutes-Dei

Nei versi successivi vengono elencate le altre sette schiere angeliche, divise in due
gruppi costituiti rispettivamente da cinque e due ordini celesti: il primo gruppo, in
virtu del proprio numero, pud essere inteso mystice come immagine dei cinque
vulnera che il Cristo subi sulla croce, e dei cinque sensi che 'uvomo redento,
grazie al principio divino di virtu e discernimento in lui instiallato, puo volgere
alla realizzazione del bene; il secondo gruppo, costituito dalle ultime due schiere
celesti, cherubini e serafini, che godono della piu profonda contemplazione dei
misteri divini, ne costituiscono il sigillum: poiché sono “immagine” in cui tali
misteri si riflettono, e perché nel contempo sono anche “sigillo” che 1i cela agli

occhi degli esseri umani.

' Cfr. il mio comm. a O uos imitatores e O successores, passim.

16 Cfr. Scivias, 1, 6, 1, 11. 71-8: «Quapropter uides in altitudine caelestium secretorum duas acies
supernorum spirituum multa claritate fulgentes: quia, ut tibi demonstratur, in altitudine illorum
occultorum quae carnalis obtutus non penetrat, sed quae uisus interioris hominis attendit, haec duo
agmina corpus et animam hominis Deo famulari debere designant, ubi ipsa cum supernis ciuibus
claritatem aeternae beatitudinis habenty.

11 concetto dell’anima del pastore che conduce, “si fa carico” delle anime dei suoi fedeli mi
sembra sia espresso con chiarezza nei brani della Regula benedettina e di Beda qui cit. in n. 14.
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uirtutes-troni — 1 nomi delle schiere angeliche qui elencati nei vv. 8-11 sono
riportati in due versetti delle epistole paoline agli Efesini e ai Colossesi'®: per
quanto concerne 1’ordine in cui le schiere celesti sono enumerate, qui Hildegard,
come nota Gunilla Iversen'®, non si ispira alla dottrina angelica dello Pseudo-
Dionigi 1’Areopagita, che divide le nove schiere angeliche in tre gruppi di tre
ordini ciascuno; segue bensi la trattazione a tale proposito di Gregorio Magno, sia
per quanto riguarda la successione degli ordini angelici*’, sia per quanto riguarda
la suddivisione di questi ultimi in tre gruppi composti rispettivamente da due
(angeli, arcangeli), cinque (virtu, potesta, principati, dominazioni, troni), e di

. . .. 21
nuovo due schiere celesti (cherubini, serafini)”.

quintum secretum numerum — Qui vi € un chiaro richiamo ancora ad un passo
della sesta visione dello Scivias, in cui il numero cinque — costituito dalle schiere
angeliche virtu, potesta, principati, dominazioni, troni — rappresenta, dal punto di
vista allegorico, il numero delle piaghe che il Cristo subi sulla croce; laddove dal
punto di vista tropologico e sul piano microcosmico ¢ invece figura dei cinque
sensi dell’uomo, guidati verso il bene e verso Dio in virtu I’infusione dello Spirito
che I'uomo riceve all’atto della creazione e che viene ricreata con la Redenzione

operata dal Figlio incarnato®.

'8 Cfr. Eph. 1,21: «Supra omnem principatum et potestatem et virtutem et dominationem et omne
nomen quod nominatur non solum in hoc saeculo sed et in futuro»; Col. 1,16: «Quia in ipso
condita sunt universa in caelis et in terra visibilia et invisibilia sive throni sive dominationes sive
principatus sive potestates omnia per ipsum et in ipso creata sunt.

' Cfr. IVERSEN 2001, 106sqq.

* Cfr. ’ordine in cui Gregorio tratta delle funzioni di ciascuna schiera celeste in GREG. M. in
evang. 2, 34, 8-10.

*! Cfr. GREG. M. in evang. 2, 34, 7, pag. 305, 11. 160-4: « Dum ergo illis quatuor quae ad Ephesios
dixit, id est principatibus, potestatibus, uirtutibus atque dominationibus, coniunguntur throni,
quinque sunt ordines qui specialiter exprimuntur. Quibus dum angeli et archangeli, cherubin atque
seraphin adiuncta sunt, procul dubio nouem esse angelorum ordines inueniuntur».

2 Cfr. Scivias, 1, 6, 3, 11. 105-10: «Quod autem hae acies alias quinque acies secundum modum
coronae cingunt: hoc est quod corpus et anima hominis quinque sensus hominis uirtute fortitudinis
suae comprehendentes per quinque uulnera Filii mei emundatos ad rectitudinem interiorum
mandatorum dirigere debent». Sulla corripondenza tra il numero delle piaghe subite dal Cristo
sulla croce (ai piedi, alle mani, sul fianco) e i cinque sensi guidati cfr. Scivias, 3, 2, 21-22: «Sed
sicut uides quod latitudo huius aedificii est quinquaginta cubitorum: hoc est quod omnis latitudo
uitiorum hominum, qui in opere Dei aedificare debuerunt, magis tamen concupiscentias suas
sequentium quam opus Dei colentium, in diffusis quinque uulneribus Filii mei, quae in cruce
passus est, misericorditer abstergitur et remittitur, ita quod uulnera manuum eius opera manuum
inoboedientiae Adae et Euae deleuerunt, et quod uulnera pedum eius liberauerunt itinera humani
exilii, et quod uulnus lateris eius, de quo orta est ecclesia, deleuit culpam Euae et Adae; quoniam
de latere Adae Eua creata est [...]. Et altitudo eius est quinque cubitorum: quae est excellentia
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Dunque qui secretus numerus va inteso, come traduce a mio parere
. ) . R .
giustamente la Newman®, nel senso di mysticus numerus, “numero che possiede

un significato segreto”, numero che rappresenta una verita inerente il divino®*.

sigillum secretorum Dei — L’immagine del sigillum secretorum, del “sigillo” o
dell’*immagine dei segreti”’, pur se certamente debitrice di quella, descritta
nell’Apocalisse, del libro chiuso da sette sigilli’, ¢ tuttavia sostanzialmente
originale, ed esprime un concetto peculiare: cherubini e serafini, le schiere celesti
piu vicine a Dio, godono di una piena visione dei misteri divini*®; mysteria che si
riflettono in loro, ma non risultano comprensibili allo sguardo dell’essere umano,
il quale non puo afferrarli con le terrene facolta concessegli*’. I due ordini angelici
costituiscono cio¢ in due sensi un secretum sigillum: poiché sono “immagine”,
sigillum, dei misteri divini oggetto della loro contemplazione, in quanto li

riflettono in se stessi**; ma sono inoltre “sigillo” che cela ’accesso a quei misteri

diuinarum scientiarum in Scripturis quae propter opus Dei sunt in quinque sensibus qui sunt in
homine, quos exspirauit Spiritus sanctus ad utilitatem hominum; quia homo cum quinque sensibus
suis respicit ad altitudinem diuinitatis discernens unumquodque bonum scilicet et malumy.

3 Cfr. SAINT HILDEGARD OF BINGEN, Symphonia, 157: «Who are reckoned | in the mystical
number of fivey.

11 numero cinque & definito mysticus numerus ad es. in CASSIOD. in psalm. 108, 11. 494-500:
«Primo incohauerunt omnes ex persona domini christi; secundo ab oratione probantur fecisse
sermonem; tertio passionis dominicae gesta dixerunt; quarto uerbis euangelii assona ueritate
consentiunt; quinto in spe fidelium magna exsultatione finiti sunt, ut mystico huic numero, qui
quinque uirginibus datus est, quinque libris ascriptus est, dignitas se praesentis psalmi sociata
coniungeret»; sul significato mistico del numero cinque, riferibile al numero dei libri del
pentateuco, ai cinque sensi dell’uomo, efc., cfr. ad es. AMBR. in Luc. 8, 1. 1078-80: «Denique ex
una decem mnas alius fecit, alius quinque. fortasse istae moralia habent, quia quinque sunt
corporis sensus, illae decem duplicia, id est mystica legis et moralia probitatis»; GODEFRIDUS (sive
IRIMBERTUS) ADMONTENSIS, Homiliae in diuersos Scripturae locos, 6, col. 1086, 1. 36-9: «Per
quinque autem viros hos praedicatores, sub quinque libris Moysi mystice tunc per novae legis
gratiam instructos, significari credimus, qui post ascensionem Dominicam verbum praedicationis
administrare gentibus missi sunty.

» Cfr. Apoc. 5,1: «Et vidi in dextera sedentis super thronum librum scriptum intus et foris
signatum sigillis septem.

% Cfr. Scivias, 1, 6, 9, 11. 194-6, sui cherubini: «Qui cherubin sunt scientiam Dei significantes, in
qua ipsi mysteria supernorum secretorum uidentes desideria sua secundum uoluntatem Dei
exspirant [...]»; ibi, 10, 1. 206-12, sui serafini: «Qui seraphin sunt, significantes ut sicut ipsi in
amore Dei ardent et ut maxima desideria uisionis eius habent, ita quod etiam in eisdem desideriis
suis cum multa puritate tam saeculares quam spiritales dignitates quae in ecclesiasticis mysteriis
uigent ostendunt, quia secreta Dei in ipsis mirabiliter apparent.

2T Cr. ibi, 11. 217-21: «Quod uero aliam formam nec in his nec in illis uides, hoc est quod multa
secreta in beatis spiritibus sunt quae homini manifestanda non sunt, quoniam quamdiu ipse
mortalis exsistit, ea quae aeterna sunt perfecte discernere non poterit».

% Questo ¢ il senso con cui mi sembra essere usato il termine sigillum, ibi, 4, 1. 136-39, dove ¢
ancora riferito ad una schiera angelica, ma a quella delle potestates; le quali sono descritte,
analogamente agli angeli dei vv. 1-4 (cft. il comm. a tali versi) appunto quali sigillum, immagine,
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concernenti il piano divino di salvezza, cui al genere umano non & permesso

accedere fino alla fine dei tempi®’.

wv. 17-19: sit laus-aspicitis

Le schiere angeliche vengono rappresentate, nei vv. 17-19, nell’atto di
contemplare, nel fonte della Sapienza, i misteri concernenti I’operare del Verbo,
che si identifica con il cuore di Dio, il Figlio: tali misteri riguardano sia la

creazione del cosmo, sia la Redenzione, che ¢ restaurazione di tale atto creativo.

loculum antiqui cordis — L’immagine del v. 18 sembra essere di per sé
sostanzialmente originale: un precedente puo essere tuttavia forse riscontrato in un
passo di un’epistola di Pier Damiani, dove in riferimento al cuore, all’animo
umano, si utilizza I’analoga espressione loculus pectoris, “la sede, la cavita del
petto” che contiene, appunto, il cuore’: per loculus cordis, dunque, va intesa la
“piccola sede del cuore”, o, per metonimia, il “cuore” stesso.

L’antiquus cor, in questo caso, ¢ il Figlio: il quale si identifica difatti con il
cuore, con la Sapienza divina in cui € concepita la creazione che procede da Dio,
operata dalla seconda persona trinitaria quale Verbo, allo stesso modo in cui

. . . 31
I’uomo concepisce nel proprio cuore le parole che proferisce’ .

riflettenti al cospetto di Dio la tensione che spinge I’operare dei giusti verso il bene: «Certamina
uero istorum bellorum uirtutes Deo offerunt, quia ipsi tale sigillum coram Deo sunt per quod
demonstrabitur qua intentione Deus colatur uel abnegetury.

* Cfr. un altro passo dello Scivias, dove I'immagine del secretum sigillum & utilizzata appunto in
questo senso, per rappresentare cio che cela i misteri divini agli occhi dell’uomo, Scivias, 2, 1, 11.
72-6: «Cumque eandem accensionem uoluntatis huius diligentius considerare uellem, in eadem
uisione secretum sigillum mihi oppositum est, audiuique uocem ex alto mihi dicentem: “De hoc
mysterio non poteris quidquam amplius uidere nisi ut tibi propter miraculum credendi
conceditur”». Cfr. inoltre il v. 10 del responsorio dedicato a S. Eucario, O Euchari columba: «Ac
in cherubin sigillum fecisti», HILDEGARDIS BINGENSIS, Symphonia, 444. L’immagine, qui
rappresentata, degli angeli che velano agli uomini la visione di Dio, mi sembra vicina a quella
espressa nel brano ANSELMUS CANTUARIENSIS, Homiliae et exhortationes, 4, PLD 158, col. 609b-
¢, cit. nel comm. a O gloriosissimi, n. 12.

0 Cfr. PETRUS DAMIANI, Epistulae CLXXX, 3, 98, pag. 93, 11. 32sqq.: «Ut ergo Christus pectoris
tui loculum impleat, acreus ab eo nummus abscedat, ut Christus animae tuae suum caracterem
inprimat, vile didragma Cesaris imaginem praeferens evanescaty.

3! Cfr. ad es. a tale proposito, benché ’opera sia pitl tarda del carme qui analizzato, un passo assai
esemplificativo di tale concetto tratto dal Liber divinorum operum: LDO, 1, 4, 14, 11. 8-14: «Et in
antiquo consilio suo, quod semper cum ipso fuit, ordinauit quomodo opus illud perficeret, et de
lutulenta terra hominem formauit, sicut formam illius ante euum ordinauerat, quemadmodum cor
hominis racionalitatem in se claudit et omnia sonantia uerba ordinat, que¢ postmodum emittit. Sic
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Le schiere angeliche sono qui descritte in contemplazione della divinita, e
in particolare della seconda persona trinitaria, il Figlio®®: che significato abbia nel

complesso tale immagine, lo si vedra infra.

in fonte aspicitis — L’immagine del v. 19 ¢ analoga a quella presente ai vv. 3-4
dell’antifona dedicata a S. Giovanni Evangelista O speculum columbe: qui
inspexisti misticam largitatem | in purissimo fonte™. 1l fons ¢ il Figlio, sapienza
divina, che si identifica al contempo con il Verbo, attraverso cui viene realizzata
la creazione, ¢ con il Cristo Redentore, il quale & fons salvationis, fonte di
salvezza; del quale ¢ a sua volta figura il fonte battesimale, che lava e purifica il
genere umano dal peccato originale, liberandolo dal dominio di Satana®.
L’inspicere in fonte, il guardare in tale fonte che ¢ il Figlio, la Sapienza, vuol dire
conoscere i misteri divini che riguardano sia la prima creazione, sia la
Redenzione, che ¢ il compimento del piano di salvezza concepito da Dio “in cuor

35 . . . . . 36
suo’”, nel proprio animo, ancor prima che da Lui procedesse il Verbo™".

etiam Deus in uerbo suo fecit, cum omnia crearet, quoniam in patre uerbum, quod filius eius est,
latuit, uelut cor in homine latet».

32 A tale proposito cfr. LDO, 3, 2, 14, 1. 65-8, dove gli angeli sono descritti nell’atto di
contemplare il Figlio richiamato a sé dal Padre, riconoscendo in Lui al contempo Dio e 'uomo:
«Nam cum pater eum in cor suum, unde exierat et ubi numquam deerat, retraxit, sicut homo
anhelitum suum in se reducit, omnis exercitus angelorum omnia que celestia archana eum Deum et
hominem palam uidebanty.

33 Cfr. il mio comm. a O speculum columbe, vv. 3-4.

3 Cfr. ad es. Scivias, 2, 3, 26, 1. 554-64: «Quae clausura durauit usque ad nobilem Filium meum
qui in uoluntate mea fluentem Iordanem intrauit, ubi et uox mea clementer intonuit, cum dicerem
quia ipse esset Filius meus dilectus in quo mihi bene complacuissem; quoniam hoc uolui ut in fine
temporum redimerem hominem per Filium meum, mihi in clarissimo calore ita adhaerentem ut
fauus melli adhaeret; quem etiam idcirco misi in fontem, me fontem, me fontem aquae uiuae
designantem, ut et ipse fons salutis animas illas de aecterna morte resuscitaret, quibus in aqua per
Spiritum sanctum remissio peccatorum daretur; ibi, 6, 29, 1. 1153-64: «Vnde desponsatio
animarum de ipso in Spiritu sancto dicit: Dilectus meus qui cordi meo dulcis et amabilis exsistit,
fortissimum uinum per sanguinem suum in plena sanctificatione mihi est, quia dum sum immunda
in plantatione carnis, sicut uinea quare adhuc inculta iacet in spinis, ipse fons saluationis exsistens
peccatores a sordibus suis misericorditer abluit et in mysterio secretorum suorum gloriosissime
sanctificat; quoniam ut de corde Patris suauiter exiuit, sic etiam in uino sanguinem suum suauiter
ostendit; et ut ex Virgine mirabiliter natus est, ita etiam et in pane corpus eius mirabiliter
declaratur: quia ipse botrus est qui numquam defectum in ullo detrimento patietury; ibi, 30, 1.
1178-86: «Et ideo quoniam in ipso diuinitas et humanitas est, idcirco etiam in consecratione ista
uino aqua intererit; quia cum uinum diuinitatem eius designet, aqua etiam humanitatem ipsius
ostendit quae sine commixtione uirilis sanguinis pura et munda est, quoniam idem Vnigenitus
meus fons aquae uiuae exsistens homines in regeneratione Spiritus et aquae de ueteri culpa Adae
emundauit et eos ad caelestia transtulit, cum pro salute eorum in mundum uenit, quemadmodum
scriptum est».

3 Cfr. supra.

36 Cfr. il mio comm. a O speculum columbe, vv. 3-4.
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Le schiere celesti, dunque, nel contemplare Dio, vedono riflesse nel fons
della sua Sapienza, che si identifica con il Figlio, i misteri divini concernenti la

creazione e il piano divino di salvezza concepito prima della creazione stessa.

wv. 20-23: Videtis enim-facies

I versi 20-23 rappresentano, attraverso un complesso simbolismo, un concetto gia
espresso nello Scivias: gli angeli, nel contemplare il volto di Dio, vedono
all’altezza del Suo cuore la figura dell’uomo, la cui natura fu assunta dal Figlio —
la cui sede ¢ appunto il cuore del Padre — ai fini della Redenzione. Qui per facies
si intende sia “volto”, sia “aspetto”, e in questo senso costituisce una ripresa del
facie del v. 4, immagine che pure veniva evocata a proposito del riflettersi, negli
angeli, della natura e della forma umana®’: qui tale prospettiva viene ribaltata,
nella misura in cui sono le schiere celesti, stavolta, a contemplare in Dio
I’immagine dell’uomo. Qui, attraverso la descrizione in ordine ascendente delle
schiere angeliche, viene dunque descritto anche il percorso ascendente del genere
umano dal terreno al divino, dai tormenti e dalle lotte sostenute nel mondo dai
giusti per compiere il volere di Dio, alla originaria condizione celeste infine

restaurata per intercessione del Cristo Redentore e dello Spirito.

interiorem uim Patris — L’espressione interior vis — attestata gia nella letteratura
latina di eta imperiale®®, e, in seguito, in quella di eta patristica® — ¢ riferita a Dio
in un passo del Liber divinorum operum, in cui viene descritta appunto la
“potenza interiore” di Dio Padre emettere il Verbo, attraverso cui la creazione fu

. 4 . . . . .
portata a compimento®: in questo senso dunque l’interior vis del Padre si

37 Cfr. comm. vv.1-4.

3% Cfr. ad es. STAT. Theb. 4, 730: «[...] interior sed vis quatit [...]».

% Cfr. ad es. AUG. mus. 6, col. 1163, 11. 36-8: «(Magister) nusquam ne amplius? (discipulus) quid
aliud restet non uideo, nisi forte interior et superior aliqua uis sit unde ista procedunty»; ID. conf. 7,
17, 1l. 16sqq.: «Atque ita gradatim a corporibus ad sentientem per corpus animam atque inde ad
eius interiorem uim, cui sensus corporis exteriora nuntiaret [...]»; GREG. M. in evang. 1, 3, 3, pag.
22, 1. 54sqq.: «Neque enim filios, quos carnem suam esse nouerat, sine dolore poterat morientes
uidere, sed erat uis amoris interior, quae dolorem uinceret carnis»; ISID. sent. 2, col. 614, 11. 10-1:
«Gressus Dei sunt in cor hominis interior uis, qua bona desideria surgunt, ut calcentur malay.

Y Cfr. LDO, 3, 2, 3, 11. 2-5: «Huius quoque sententi¢ intellectus hoc modo accipiendus est: Ego,
qui pater omnium sum, manifeste ostendo quod ante omnem creaturam eructauit interior uis mea
uerbum bonum, scilicet quem genui filium meum, per quem omnia ualde bona facta sunt».
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identifica con la seconda persona trinitaria, con il Figlio che procede quale Verbo.
Tuttavia, in un passo dello Scivias la “potenza interiore” dell’'uomo ¢ invece la sua

anima, che viene investita dal potere salvifico della Redenzione®'.

de corde illius — Riguardo il cor illius, si ¢ detto come il Figlio, che si fa Verbo
nell’atto della creazione, si identifichi con la Sapienza divina e con il cor Patris,
con il “cuore” nel quale cui Dio Padre concepi il piano divino di salvezza prima

dell’inizio dei tempi**.

spirat quasi facies — 11 verbo spirare ¢ tradizionalmente riferito alla terza persona
trinitaria, lo Spirito®: tuttavia, qui il soggetto del verbo spirat ¢ il pronome que,
riferito all’interior vis che abbiamo detto supra identificarsi con la seconda
persona trinitaria, il Figlio. L’atto di “spirare” ¢ tuttavia attribuito negli scritti di
Hildegard anche alla vita e alla rationalitas che costituiscono il dono divino
conferito agli uomini con la creazione e la Redenzione operate dal Verbo emesso
dal cuore del Padre44, e con I’infusione dell’anima, che si identifica con il soffio
dello Spirito™®.

E qui I’'immagine della facies, “volto”, oppure, “forma, aspetto”, riconduce
a mio parere ad un passo dello Scivias, in cui si spiega come l’immagine
dell’essere umano redento sia riflessa nel cuore del Padre, poiché il Figlio, che si
identifica con il cor Patris dal quale ¢ emesso quale Verbum, nel compiere la
Redenzione assume la natura e I’aspetto umano, natura umana che attraverso il

Redentore viene ricondotta alla propria natura originaria, e che ¢ oggetto della

4 Cfr. Scivias, 2, 6, 23, 1. 942-5: «Sed et hoc miraculum ideo facies, ut etiam sanguis eiusdem
Vnigeniti tui qui ad saluationem animarum effunditur, laetificet interiorem uim hominum, id est
animas eorum, in remissionem peccatorum ipsorumy.

2 Cfr. supra, comm. vv. 17-19.

# Cfr. ad es. To. 3,8: «Spiritus ubi vult spiraty.

* Cfr. ad es. LDO, 1, 4, 105, 1. 1-5: «In principio erat uerbum. Quod sic intellectui patet: Qui sine
inicio sum et a quo omnia inicia procedunt et qui antiquus dierum sum, dico: Ego per memetipsum
dies sum, qui a sole numquam processi, sed de quo sol accensus est. Ego etiam racio sum, qu¢ ab
alio non sonuit, sed ex qua omnis racionalitas spiraty; ibi, 2, 1, 14, 11. 1-3: «Deus itaque, qui omnia
que predicta sunt fecit, unica uita est ex qua omnis uita spirat, ut etiam radius a sole est, et ignis
ille est, a quo omnis ignis qui ad beatitudinem respicit accenditur, quemadmodum scintill¢ ab igne
procedunty.

* Cfr. ad es. LDO, 1, 4, 50, 11. 3-7: «Anima enim, qug per spiritum Dei in corpus missa est, uiribus
suis illud totum perfundit; et quemadmodum flatus uentorum in firmamento discurrunt, sic ipsa
hominem Deum ardentissime diligere et sanctissimas uirtutes mellifluum saporem habentes
operari facit, quia eloquia Domini super mel et fauum ori eius dulcescunt.

74



contemplazione degli angeli nel loro fissare, appunto, la facies Patris, il “volto di
Dio™*.
Dunque: gli angeli, in contemplazione del “volto”, facies, di Dio, vedono nel
cuore del padre, il loculum antiqui cordis del v. 18", il riflettersi della facies,
dell’*“aspetto”, della “forma” dell’essere umano redento; poiché grazie al Verbo,
che scaturi dal cuore del Padre per la creazione, e si incarno per la Redenzione, il
Figlio assume I’aspetto dell’uomo e I’'uomo assume 1’aspetto di Dio, cio¢ della
natura originaria dell’'uomo antecendente al peccato originale, verso il recupero
della quale il genere umano viene condotto attraverso la virtu e la capacita di
discernimento ispirate dai doni dello Spirito.

Dunque, provando una parafrasi dei vv. 20-23: (voi) vedete, nel cuore del
Padre, il Verbo operare attraverso lo Spirito la creazione e la Redenzione: con tale
atto creativo e redentivo, vengono conferiti all’'uomo i doni della grazia spirituale,
grazie ai quali il genere umano ¢ condotto verso il recupero della propria
originaria condizone celestiale, fino ad assumere la medesima forma divina che

vedete manifestarsi nel petto del Padre, assunta dal Figlio ai fini della Redenzione.

vv. 24-6: Sit laus-aspicitis

Qui il refrain, benché legato in primo luogo all’impiego liturgico del carme, ha
tuttavia in questo caso un’importante funzione strutturale: entrambi 1 repetenda
chiudono, con una struttura anulare, 1 vv. 20-23, che costituiscono il fulcro

compositivo e concettuale del responsorio.

“ Cfr. Scivias, 3, 1, 6, 1. 274-85: «Quomodo? Filio Dei qui de corde Patris exiuit ueniens in
mundum adest credens populus, adhaerens ipsi hac intentione qua credit in eum. Certe propterea
sic etiam isti apparent in pectore pii Patris, ut non spernat angelus nec ulla creatura hominem, quia
summi Dei Filius incarnatus habet formam hominis in semetipso; quoniam beatus angelicus chorus
indignum haberet hominem propter magnam foeditatem uitiorum in peccatis eius, cum ipsi superni
angeli inuiolabiles sint ulla dispersione iniustitiae, nisi quod acutissime uident faciem Patris. Et
quod amatur a Patre, hoc etiam amant ipsi in Filio. Quomodo? Scilicet quod idem Filius Dei natus
est homo».

7 Cfr. comm. vv. 17-19.
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O spectabiles uiri

Antifona per profeti e patriarchi

O spectabiles uiri,

qui pertransistis occulta

aspicientes per oculos Spiritus

et annuntiantes

in lucida umbra 5
acutam et uiuentem lucem

in uirga germinantem,

que sola floruit

de introitu radicantis luminis,

uos antiqui sancti, 10
predixistis saluationem

exulum animarum

que inmerse fuerant morti,

qui circuistis ut rote,

mirabiliter loquentes mistica montis 15
qui celum tangit,

pertransiens ungendo multas aquas,

cum etiam inter uos

surrexit lucida lucerna,

que ipsum montem precurrens ostendit. 20

Traduzione

O ragguardevoli uomini, che oltrepassaste 1 limiti di cid che ¢ invisibile
guardando attraverso gli occhi dello Spirito e annunciando avvolti nell’ombra
luminosa il germogliare della luce vivente e penetrante da un ramoscello, che fu
I’unico a fiorire in seguito all’ingresso della luce che mette radici, voi, antichi
santi, preannunciaste la salvezza delle anime esuli che si erano immerse nella
morte, voi che andaste in giro come ruote, meravigliosamente enunciando i
misteri divini del monte che si eleva fino al cielo, attraversando grandi distese
d’acqua nell’atto di consacrare, anche in quanto tra di voi sorse quella lampada

luminosa, che manifesto quel monte precedendolo.
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Commento
vv. 1-3: O spectabiles-spiritus

Nei primi tre versi i profeti e i patriarchi' vengono rappresentati nell’atto di
penetrare, penetrando con “gli occhi dello Spirito”, cio¢ attraverso il dono divino
della visione loro infuso attraverso lo Spirito santo, negli occulta, nei misteri

reconditi della divinita.

spectabiles viri — L’espressione spectabilis vir, o spectabiles viri — laddove
all’aggettivo spectabilis ¢ da attribuire il significato traslato di “mirabile,
spettabile” — ¢ attestata gia nella letteratura latina di eta imperiale” e in seguito in
quella di eta patristica’.

Barbara Newman osserva che qui ’aggettivo spectabilis sembra, oltre che
esprimere ’elevata dignitad accordata ai profeti, anche alludere alla loro facolta
visionaria (spectare)®. Tale ipotesi mi sembra suggestiva: non ho potuto tuttavia
riscontrare attestazioni precedenti di un tale uso dell’aggettivo spectaculis; né,
d’altronde, lo stesso verbo spectare ¢ utilizzato con elevata frequenza in

riferimento alla facolta visionaria dei profeti’. Tuttavia, un uso analogo a quello

"1 titolo di patriarcha ¢ riferito, nel NT, ad Abramo (cfr. Heb. 7,4), a Davide (cfr. Act. 2,29), ¢ ai
dodici figli di Giacobbe (cfr. Act. 7,8-9); quali “patriarchi” sono in ogni caso generalmente definiti
i Padri del popolo ebraico, cio¢ Abramo, Isacco, Giacobbe e i suoi dodici figli. I prophetae ¢ i
patriarchae sono evocati in modo congiunto gia negli scritti dei Padri della Chiesa, cfr. ad es.
TERT. praescr. 13, 11. 5sqq. (cit. infra in nota); CYPR. patient. 10, 1. 174; AMBR. patr. 11, 52, pag.
154, 11. 7sqq.

> Cfr. ad es. SEN. epist. 102, 8: «Consentire in hoc plures insignes et spectabiles viri debent, ut
claritas sit».

3 Cfr. ad es. AUG. epist. 209, 57, 5, pag. 350, 11. 2-6: «Quorum talis animus etiam tunc, quando
cum eis de illo episcopi egerunt, euidenter apparuit, cum iam uir spectabilis celer, de cuius
aduersum se praepotenti administratione conquestus est, nullam gerat uel in africa uel uspiam
potestatemy»; CASSIOD. var. 2, 11, 1. 9-16: «Quorum talis animus etiam tunc, quando cum eis de
illo episcopi egerunt, euidenter apparuit, cum iam uir spectabilis celer, de cuius aduersum se
praepotenti administratione conquestus est, nullam gerat uel in africa uel uspiam potestatemy;
GREG. M. dial. 4, 32, 1l. 5-6: «Qui mihi narrabat, dicens: "gothorum tempore quidam spectabilis
uir, reparatus nomine, uenit ad mortemp.

* Cfr. SAINT HILDEGARD OF BINGEN, Symphonia, 284. La studiosa offre in effetti ibidem, 159, una
traduzione coerente con tale osservazione («O clear-sighted men!»), mentre le traduzioni offerte
dalla Fiihrkhotter (cfr. HILDEGARD VON BINGEN, Lieder, 237: «lhr Manner der Wiirde») e da
Walter Berschin (cfr. HILDEGARD VON BINGEN, Symphonia, 71: «Ehrwiirdige Ménner») non
sembrano tenere in conto tale ipotesi.

> Tra i non numerosi esempi di tale uso cfr. ad es. PS. AMBR. apol. Dav. 7, 35, pag. 381, 11. 19-20:
«Nemo enim sine spiritus sancti infusione tantos diuini recessus potest spectare mysterii»;
RUPERTUS TUITIENSIS, Commentaria in duodecim prophetas minores, In Amos, 3, PL 168, 339c:
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che la Newman riscontra qui per 1’aggettivo spectabilis, derivato dal verbo
spectare, ¢ attestato per 1’aggettivo visibilis, da video, che in senso attivo pud
essere appunto inteso come “colui che ha facolta, capacita di vedere”®. In ogni
caso, in mancanza di fonti che documentino un impiego di spectabilis in tal senso,
ritengo opportuno lasciare tali considerazioni al campo dell’ipotesi: traduco difatti
qui “ragguardevoli”’, mantenendo anche in italiano il riferimento al verbo

spectare, “‘guardare”, inteso tuttavia precipuamente in senso passivo.

pertransistis occulta — L’espressione pertransire occulta risulta di per sé
sostanzialmente originale; il verbo pertransire richiama d’altronde un passo del
libro profetico di Ezechiele in cui il profeta stesso racconta di una propria visione,
nella quale egli viene condotto sulle rive di un torrente, che tuttavia riesce a
guadare fino ad un certo punto, oltre il quale non pud passare oltre, appunto,
pertransire’: tale immagine ¢ interpretata gia in eta patristica — ad es. da Girolamo
nei Commentarii in Ezechielem e da Gregorio Magno nei Moralia in Iob — come
descrizione allegorica della capacita visionaria del profeta, il quale puo
unicamente intuire i piu profondi misteri divini, non potendo giungere alla piena

comprensione di essi®; ’utilizzo del verbo pertransire in riferimento alla facolta

«Neque enim ista latebat spiritum propheticum, cum tota sine dubio propheticae speculationis
intentio maxime spectaret in Christi adventumy.

° Cfr. ad es. Forcellini, IVb, col. 1014b.

7 Cfr. Ez. 47,3-5: «Cum egrederetur vir ad orientem qui habebat funiculum in manu sua et mensus
est mille cubitos et transduxit me per aquam usque ad talos rursumque mensus est mille et
transduxit me per aquam usque ad genua et mensus est mille et transduxit me per aquam usque ad
renes et mensus est mille torrentem quem non potui pertransire quoniam intumuerant aquae
profundae torrentis qui non potest trasvadari».

¥ Cfr. HIER. in Ezech. 14, 47,11. 993sqq.: «[...] propheta enim et omnis humana natura post lumbos
torrentem cogitationum et incentiua uitiorum non potest pertransire; uir autem ille: qui indutus erat
"baddi", et ductor prophetae, liquido pertransit: qui peccatum non fecit, nec dolus inuentus est in
ore eius. causas que reddit cur propheta mille quartos cubitos non potuerit pertransire: quoniam,
inquit, intumuerant aquae profundae torrentis qui non potest transuadari — et quomodo scriptum
est, gloriante propheta: torrentem pertransiit anima nostra? [...] uir ille, qui erat ductor
hiezechielis, commonet prophetam ut diligentius intueatur et uideat et occulta mysteria oculis
mentis attendat; uocat autem “filium hominis” uel in figura domini saluatoris — etenim
“hiezechiel” interpretatur “fortitudo” uel “imperium dei” — uel certe ad commonitionem
fragilitatis humanae — ne obliuiscatur conditionis suae dum ei magna monstrantur —; et
commonitum ducit atque conuertit ad ripam torrentis ut, quoniam mediam profunditatem transire
non poterat, saltem ea quae in ripis sunt recognoscat»; GREG. M. moral. 22, 20, 11. 148-62: «Qui
adhuc mensus est mille, torrentem uidelicet quem propheta pertransire non potuit, de quo etiam
dicit: quoniam intumuerunt aquae profundae torrentis, qui non potest transuadari. Percepta namque
perfectione operis ad contemplationem uenitur. In qua scilicet contemplatione dum mens in altum
ducitur, subleuata uidet in deo, quia non potest penetrare quod uidet, et quasi tangit aquam
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profetica ¢ dunque qui probabilmente ispirata a tale tradizione allegorica ed
esegetica.

I profeti sono dunque descritti qui nell’atto di “attraversare, oltrepassare cio che ¢
nascosto, occulto”: cio¢ di attraversare, penetrare il mistero che cela le verita

divine, le quali si manifesteranno tuttavia compiutamente solo alla fine dei tempi.

aspicientes per oculos spiritus — L’immagine degli oculi spiritus compare in
diversi luoghi dell’opera di Hildegard, sia in riferimento alla divina facolta,
ispirata nell’uomo attraverso lo Spirito santo, di dirigere verso il bene il proprio
operare’; sia a proposito del dono dell’ispirazione visionaria e profetica — in alcuni
casi la mistica allude, attraverso tale simbolismo, anche alla propria ispirazione in
tal senso — elargito ancora attraverso lo Spirito'.

Tale immagine proviene ad Hildegard sostanzialmente da due tradizioni

legate all’esegesi di altrettanti passi scritturali: a proposito di due versetti del libro

torrentis, quam pertransire non ualet; quia et intuetur speculando quod libeat, et tamen hoc ipsum
perfecte non ualet intueri quod libet. Propheta ergo ad aquam quandoque peruenit, quam non
pertransit, quia ad contemplationem sapientiac cum ad extremum ducimur, ipsa eius immensitas
quae ex se hominem subleuat ad se, humano animo plenam cognitionem negat, ut hanc et tangendo
amet, et tamen nequaquam pertranseundo penetret.

? Cfr. ad es. Scivias, 3, 8, 8, 1. 264-6: «lta scilicet, si aperit interiores oculos spiritus ad bonum et
si negat et abicit in exteriori homine malum quod facere potuit»; ibi, 10, 31, cit. infra in nota;
LDO, 1, 2, 45, 11. 30-6: «Quapropter et sic fluens riuulus de uiuente aqua efficitur, et per donum
Sancti Spiritus omnia opera eius in sanctitate ita fluunt, ut columbini oculi Spiritus Sancti illa
inspiciant; unde et aque iste fideles sunt, quia nec euacuabuntur nec exsiccabuntur nec homo eis
saturabitur, quoniam ab oriente fluunt; nec altitudinem earum homo, quamdiu in corpore manet,
uidebit, nec profunditatem ipsarum inueniet; quia etiam aqug, in quibus homo ad uitam renascitur,
Spiritu Sancto perfunduntury.

0 Cfr. ad es. Scivias, 3, 10, 31, dove viene rievocata una delle visioni dell’ Apocalisse di Giovanni
(Apoc. 21,10-11), e dove I'immagine degli oculi spiritus compare in entrambe le accezioni appena
descritte: «Et sustulit me in spiritu in montem magnum et altum. Et ostendit mihi ciuitatem
sanctam lerusalem descendentem de caelo, habentem claritatem Dei. Hoc tale est. Spiritus eleuat
spiritum. Quomodo? In uirtute sua Spiritus sanctus trahit hominis mentem de pondere carnis, ut
possit uolare in uisione oculorum Spiritus illius qui interiora uidet, non obscuratus caecitate
carnalium uoluptatum. Quid est hoc? Scilicet Spiritus sanctus sursum eleuat spiritum hominis ad
montem caelestium desideriorum, ut perspicue considerare ualeat opera operandi quae in spiritu
peragenda sunt, quod est magnitudo operum Dei cui mille artes diabolici operis substratae sunt, ita
quod eis dominatur sicut mons planitiei terrae praefertur [...]. Et sic est haec reuelatio per oculos
spiritus uisa et cognita, ut inspiratione Spiritus sancti recta opera in hominibus peracta coram Deo
in supernis apparent»; LDO, prologus, 11. 32-40, dove Hildegard riprende lo stesso versetto del
libro di Ezechiele (vide oculis tuis et auribus tuis audi, Ez. 40,4 e 44,5), di cui si dira piu
diffusamente infra: «Quod dum facerem, sursum ad uerum uiuens que lumen aspexi quid scribere
deberem; quoniam omnia qu¢ a principio uisionum mearum scripseram uel qu¢ postmodum
sciebam, in celestibus misteriis uigilans corpore et mente, interioribus oculis spiritus mei uidi
interioribus que auribus audiui, et non in somnis nec in extasi, quemadmodum in prioribus
uisionibus meis prefata sum, nec quicquam de humano sensu ueritate teste protuli, sed ea tantum
que in celestibus secretis percepi».
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di Ezechiele, dove il profeta viene invitato dal Signore a “fissare i propri occhi e a
drizzare i propri orecchi”!!, Girolamo, ancora nei suoi Commentarii in
Ezechielem, identifica gli oculi del testo biblico con gli “occhi dello Spirito”, oculi
spiritus'?; ancora, I'immagine dei “sette occhi” (septem oculi), che compare in

-1
Zaccaria'®

e nell’Apocalisse di Giovanni'®, ¢ tradizionalmente indicata come
figurazione dei “sette occhi dello Spirito”, cio¢ del dono della grazia settiforme
infuso nell’uomo attraverso lo Spirito santo'”.

Il verbo aspicere, attestato gia nelle Scritture in riferimento alla facolta
visionaria dei profeti'’, & utilizzato frequentemente da Hildegard per descrivere la
contemplazione del divino'”.

I profeti e i patriarchi, dunque, sono qui descritti come coloro che,

attraverso il dono dello Spirito loro conferito, pur vivendo ancora nel tempo in cui

"' Cfr. Ez. 40,4: «Et locutus est ad me idem vir fili hominis vide oculis tuis et auribus tuis audi et
pone cor tuum in omnia quae ego ostendam tibi quia ut ostendantur tibi adductus es huc adnuntia
omnia quae tu vides domui Israhel», e 44,5: «Et dixit ad me Dominus fili hominis pone cor tuum
et vide oculis tuis et auribus tuis audi omnia quae ego loquor ad te de universis caerimoniis domus
Domini et de cunctis legibus eius et pones cor tuum in viis templi per omnes exitus sanctuarii». La
traduzione virgolettata ¢ di G. Mezzacasa, cfr. £z 40,4; 44,5.

2 Cfr. HIER. in Ezech. 12, 40, 11. 153sqq.: «[...] locutus est autem quae sequuntur: fili hominis,
uide oculis tuis, et auribus tuis audi, non oculis carnis sed spiritus, nec auribus corporis sed
animaey.

13 Cfr. Zac. 3,9: «Super lapidem unum septem oculi sunt»; 4,10: «Septem isti oculi Domini».

' Cfr. Apoc. 5,6: «Et vidi et ecce in medio throni et quattuor animalium et in medio seniorum
agnum stantem tamquam occisum habentem cornua septem et oculos septem qui sunt spiritus Dei
missi in omnem terramy.

'> Cfr. ad es. RUPERTUS TUITIENSIS, De gloria et honore filii hominis super Matheum, 3, 11. 936-
46: « Et tenebras et lucida simplicium corda, tenebras inquam et simplices, inuidos et beniuolos
uidebat aliis quoque oculis, qui non sunt carnis sed Spiritus oculi, et septem numero sunt iuxta
prophetam dicentem: Ecce enim ego adducam seruum meum orientem, quia ecce lapis quem dedi
coram lesu super lapidem unum septem oculi sunt, et iuxta lohannis apocalypsim, ubi uidit, inquit,
agnum stantem tamquam occisum habentem cornua septem et oculos septem, statim que subiungit:
qui sunt septem spiritus Dei missi in omnem terram. Sed et propheta iam dictus uidelicet Zacharias
ubi dixit: Super lapidem unum septem oculi sunt, postmodum ait: Septem isti oculi Domini qui
discurrunt in uniuersam terramy». Per la septiformis gratia spiritus, cosi definita per il numero delle
grazie dello Spirito (enumerate in Is. 11,2-3), cfr. ad es. AMBR. in Luc. 7, 1. 987sqq.; ISID. expos.
in iud. 3, 4, col. 382, 11. 24sqq.

' Cfr. in particolare Dan. 7 passim.

7 Cfr. ad es. Scivias, 3, 6, 30, 11. 769-71: «[...] se eleuat ad volandum, quod est Deum in puritate
cordis aspicere, sic sursum tendendo et non ad terram se deiciendo»; LVM, 5, 49, 1. 1045-6: «Si
enim in Deum semper aspicerem et si mihimetipsi quelibet bona non prouiderem, Deus cum sibi
placeret, omnia que haberem mihi auferrety; LDO, 3, 5, 14, 1. 1-4: «Tu ergo, paternum speculum,
quod claritas diuinitatis est, in qua exercitus angelorum fulget quemadmodum forme illg, qu¢ in
speculo ostenduntur, quia idem speculum ipsis angelis semper resplendet; aspice et ostende
quantas iniurias pacior ab his qui me negligunt»; Ep. Hild. 10, 11. 9-14: « Qui et si quid recti agunt,
Deo et non sibi attribuunt, et de bonis imitatoribus suis gaudent, sequentes priores sanctos, qui
carnem suam domabant et seipsos cum manifesta uictoria celestis militie contra uitia diaboli
pugnantes roborabant, et cum bona uoluntate uelut angeli in Deum aspiciebanty»; O gloriosissimi,
v. 5; O uos angeli, v. 19 (cftr. il mio comm. a tali carmi).
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il mondo fu soggetto alla legge del peccato e della morte, furono tuttavia in grado
di decodificare i segni che prefiguravano dell’avvento del Redentore: tale concetto

& espresso gia negli scritti dei Padri'®, oltre che in alcuni passi dello Scivias'.

w. 4-9: et annuntiantes-luminis

I dedicatari del carme sono qui raffigurati come coloro che, grazie all’infusione
dello Spirito santo, poterono annunciare, prima che fosse compiuta, I’Incarnazione
del Redentore, il quale fu generato dalla Vergine come un fiore che spunta da una
virga, da un ramoscello — secondo un’immagine veterotestamentaria
tradizionalmente interpretata come figura della nascita del Cristo — grazie
all’opera dello Spirito di Dio. L’idea che 1 patriarchi e profeti dell’AT avessero

. . .2 \
gia annunciato I’avvento del Redentore & canonica®, ed & nota alla stessa

Hildegard®'.

annuntiantes in lucida umbra — 1l verbo “annunciare” ¢ riferito con una certa

frequenza alla divinazione profetica nella letteratura latina cristiana®.

'8 Cfr. ad es. AUG. doctr. christ. 3, 9, 11. 1-10: «Sub signo enim seruit, qui operatur aut ueneratur
aliquam rem significantem, nesciens, quid significet: qui uero aut operatur aut ueneratur utile
signum diuinitus institutum, cuius uim significationem que intellegit, non hoc ueneratur, quod
uidetur et transit, sed illud potius, quo talia cuncta referenda sunt. talis autem homo spiritalis et
liber est etiam tempore seruitutis, quo carnalibus animis nondum oportet signa illa reuelari,
quorum iugo edomandi sunt. tales autem spiritales erant patriarchae ac prophetae, omnes que in
populo israhel, per quos nobis spiritus sanctus ipsa scripturarum et auxilia et solatia ministrauity.

Y Cfr. ad es. Scivias, 2, 6, 25, 11. 988-94, cit. infra in nota.

0 Cfr. ad es. TERT. praescr. 13, 11. 5sqq.: «Id uerbum filium eius appellatum in nomine dei uarie
uisum a patriarchis, in prophetis semper auditum, postremo delatum ex spiritu patris dei et uirtute
in uirginem mariam, carnem factum in utero eius et ex ea natum egisse iesum christum»; APON. 1,
1. 206sqq.: «Hi ergo omnes patriarchae uel prophetae futuram ineffabilem Christi et Ecclesiae
copulam cecinerunt.

21 Cfr. ad es. Scivias, 2, 6, 25, 11. 988-94: «Quid est hoc? Caelestis Pater per potentiam gloriae suae
emolliuit mentes hominum a superna celsitudine, cum patriarchis et prophetis in secreto
mysteriorum suorum hoc demonstrauit quod et Filium suum in Spiritu sancto ueraciter
praedixerunt et quod eum in legalibus praeceptis per sanguinem hircorum et per alias ostensiones
hominibus mirabiliter praesignauerunt»; 3, 4, 1, 1. 137-43: «Quia postquam per praecursum
uoluntatis Dei in initio circumcisionis se uirtuosae uirtutes ostenderunt, tunc etiam declaratum est
in acuta iustitia mysterium Verbi Dei, insinuatum uidelicet per sonum patriarcharum et
prophetarum, qui praedixerunt ipsum Verbum cum omni iustitia manifestandum et cum omnibus
administrationibus Deo subiectis atque cum maxima austeritate, quae tetigit incidentem iustitiam
Dei nullam iniustitiam dimittentem illaesam, quin abscidat eam in legalibus praeceptis.

** Cfr. ad es. TERT. resurr. 39, 11. 18-20: «Proinde et apud agrippam nihil se ait proferre citra quam
prophetae  adnuntiassent. Ergo  seruabat resurrectionem quoque, qualem prophetae
adnuntiauerant»; CYPR. epist. 63, 7, 1, 1l. 99sqq.: «Vini utique mentio ideo ponitur, ut domini
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L’espressione in umbra (del lucida dird tra breve) qui descrive certamente,
in primo luogo, le modalitd con le quali avvenne I’annuncio della venuta del
Cristo da parte dei profeti: in umbra va qui difatti inteso come “in immagine, in
figura”, poiché a partire dalle lettere paoline” per umbra si intendono le
immagini, le vicende e i personaggi dell’AT che sono prefigurazione tipologica
della Redenzione e delle vicende del NT; ed ¢ appunto “in figura”, cio¢ attraverso
segni e simboli, che i profeti annunciano il Redentore™*.

Per quanto riguarda tuttavia nello specifico la lucida umbra, tale immagine
ossimorica — che risulta essere sostanzialmente originale — ¢ ispirata ad un luogo
specifico delle Scritture, cio¢ ad un passo del Vangelo di Matteo, in cui si narra
come 1 discepoli Pietro, Giacomo e Giovanni siano condotti dal Cristo su un alto
monte, che sara scenario di una teofania: Gesu, trasfigurato, viene affiancato dai
profeti Mos¢ ed Elia, e in quel mentre i tre apostoli vengono avvolti da una nube
luminosa (nubes lucida obumbravit eos) dalla quale proviene la voce del Padre,
che rivela la natura divina di Cristo e ammonisce ad ascoltare la Sua parola®. Tale
“nube luminosa” che avvolge gli apostoli ¢ spesso indicata quale immagine della
grazia dello Spirito santo, in virtu della quale ¢ possibile giungere alla visione di

. x \ 2
¢io che & occulto?®.

sanguis uino intellegatur et quod in calice dominico postea manifestatum est prophetis
adnuntiantibus praedicaretur»; AMBR. patr. 2, 7, pag. 128, 1. 6-7: «Prophetia etenim adnuntiatio
futurorum est, benedictio autem sanctificationis et gratiarum uotiua conlatio».

> Cfr. ad es. Col. 2,17: «Quae sunt umbra futurorum corpus autem Christi».

2 Cfr. ad es. AMBR. in psalm. 38, 25, 1, pag. 203, Il. 7sqq.: «Umbra euangelii et ecclesiae
congregationis in lege, imago futurae ueritatis in euangelio, ueritas in iudicio dei; ergo quae nunc
celebrantur in ecclesia, eorum umbra erat in sermonibus prophetarum, umbra in diluuio, umbra in
Rubro Mari, quando baptizati sunt patres nostri in nube et in mari, umbra in petra quae aquam
fluxit et populum sequebatur»; HIER. in Gal. 2, col. 410, 1. 3sqq.: «Uerbi gratia dictum sit:
christianus est quispiam, legit moysen et prophetas; scit omnia in umbra et in imagine illi populo
praecessisse; scripta autem esse propter nos in quos fines saecculorum decurrerunt.

* Cfr. Mt. 17,1-5: «Et post dies sex adsumpsit Iesus Petrum et Iacobum et Iohannem fratrem eius
et ducit illos in montem excelsum seorsum et transfiguratus est ante eos et resplenduit facies eius
sicut sol vestimenta autem eius facta sunt alba sicut nix et ecce apparuit illis Moses et Helias cum
eo loquentes [...] adhuc eo loquente ecce nubes lucida obumbravit eos et ecce vox de nube dicens
hic est Filius meus dilectus in quo mihi bene conplacuit ipsum audite».

% Cfr. ad es. AMBR. in Luc. 7, 1. 214-5: «Et inter haec uerba facta est nubes et obumbrauit eos.
diuini spiritus est obumbratio ista, quae non caligat affectibus hominum, sed reuelat occulta»;
CHROM. in Mat. 54A, 1. 305-11: «In nube autem quae apostolos obumbrauit, praedicationem
euangelicam et spiritalem gratiam ostensam agnoscimus. [...] Hoc ipsum ostendens quia omnes
credentes in christo essent hac nube caelesti et spiritali gratia obumbrandi»; GODEFRIDUS
(IRIMBERTUS?) ADMONTENSIS, Homiliae dominicales, 6, col. 51, 1l. 6-7: «Per nebulam, quae
obumbrat, Spiritum sanctum intelligi nil obstaty.
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In che senso vada qui intesa I’immagine della lucida umbra, risulta in
definitiva chiaro alla luce di un passo del Liber divinorum operum, in cui una
delle tre personificazioni rappresentate nella terza visione del terzo libro

) 27 : . . . .
dell’opera”™, Caritas, attraverso cui la Sapienza porta a compimento la creazione,
¢ descritta nell’atto di estendere la propria ombra (ancora, obumbrare) sui profeti,
ombra che ¢ luminosa, poiché in essa ¢ insito lo splendore divino, e attraverso la
quale ¢ concesso il dono di vedere cid che ¢ ancora immagine, riflesso della

. .28 e N . : 29
coscienza divina“®, ¢i0 che non ¢ stato ancora tradotto in creazione” .

acutam et uiuentem lucem — L immagine della /ux vivens ¢ particolarmente cara
ad Hildegard, che definisce di frequente in tal modo la fonte divina delle proprie

.. .30 s . . .
visioni”, che piu raramente ¢ descritta inoltre come /[ux acuta, “luce acuta,

penetrante™'.

in uirga germinantem — Qui la lux vivens, che rappresenta la divinita, viene
rappresentata nell’atto di “germogliare in un ramoscello” (in virga germinantem);
I’immagine del ramoscello, virga, che germoglia e da cui spunta un fiore, appare
in particolare in due luoghi scritturali. In un passo del libro veterotestamentario
dei Numeri viene descritto il prodigio che accompagna 1’elezione di Aronne al
sacerdozio: il Signore invita Mos¢ a farsi consegnare una verga da ogni capo
tribu, e a collocarle nel tabernacolo dell’alleanza; il mattino successivo Mose
constata che tra tutte, la verga di Aronne ¢ I’unica, pur recisa, ad essere fiorita e ad

aver dato frutti’>. Ancora, nel libro di Isaia viene profetizzato lo spuntare di un

*T Cfr. LDO, 3, 3, 1, dove vengono descritte tre figure femminili, personificazioni di Carita, Umilta
e Pace: circa tale immagine cfr. NEWMAN 1987, 51sqq.

2 Cfr. O speculum columbe, comm. vv. 1-4.

¥ Cfr. LDO, 3, 3, 2, 1. 21-4: «Claritas quoque mea prophetas obumbrauit, qui per sanctam
inspirationem futura predixerunt, ut in Deo omnia que¢ facere uoluit antequam fierent umbra
fuerunt; sed racionalitas cum sono loquitur, et sonus uelut cogitatio est, et uerbum quasi opusy.

% Cfr. ad es. Scivias, protestificatio, 11. 52-5: «Ego lux uiuens et obscura illuminans hominem
quem uolui et quem mirabiliter secundum quod mihi placuit excussi in magnis mirabilibus trans
metam antiquorum hominum, qui in me multa secreta uiderunt, posui».

' Cfr. ad es. Ep. Hild. 144R, 1. 1: «Lux acuta uidet et dicit: O homo, pallidus es per dubietatem
mentis tue, quasi non possis stare». Circa ’immagine della lux vivens cfr. inoltre il comm. a O
gloriosissimi, v. 1.

2 Cfr. Num. 17, 1-8: «Et locutus est Dominus ad Mosen dicens loquere ad filios Israhel et accipe
ab eis virgas singulas per cognationes suas a cunctis principibus tribuum virgas duodecim et
uniuscuiusque nomen superscribes virgae suae nomen autem Aaron erit in tribu Levi et una virga
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ramoscello, virga, dalla radice di lesse®®. Tali immagini sono tradizionalmente
interpretate come figurazione della generazione virginale del Cristo da parte di
Maria®*, e ricorrono con elevata frequenza nei carmi della stessa Symphonia, in
particolare in quelli dedicati alla Vergine, rappresentata appunto quale virga®".
Dunque qui i profeti sono rappresentati come coloro che, grazie al dono
dello Spirito Santo in loro infuso, poterono annunciare “il germogliare della luce
divina nel ramoscello”, cio¢ 1’Incarnazione, attraverso la quale il Figlio si fa
uomo, ¢ la conseguente Redenzione, prima che tali eventi fossero compiuti,

quando erano cio¢ ancora umbra nella coscienza di Dio.

que sola floruit — 1l “fiorire” della virga come figurazione della nascita virginale
del Cristo®® ¢ immagine ricorrente con elevata frequenza nella poesia liturgica®’.
L’aggettivo sola, riferito alla virga, mira qui certamente a sottolineare

I’eccezionalita della concezione virginale™.

cunctas eorum familias continebit ponesque eas in tabernacolo foederis coram testimonio ubi
loquar ad te quem ex his elegero germinabit virga eius et cohibebo a me querimonias filiorum
Israhel quibus contra vos murmurant [...] sequenti die regressus invenit germinasse virgam Aaron
in domo Levi et turgentibus gemmis eruperant flores qui foliis dilatatis in amigdalas deformati
sunty.

3 Cfr. Is. 11,1-2: «Et egredietur virga de radice Iesse et flos de radice eius ascendet et requiescet
super eum spiritus Domini».

3 Cfr. ad es. HIER. in Is. 4, 11, 1, 1. 12-5: «Nos autem uirgam de radice iesse sanctam mariam
uirginem intellegamus, quae nullum habuit sibi fruticem cohaerentem; de qua et supra legimus:
ecce uirgo concipiet et pariet filium. et florem dominum saluatorem, qui dicit in cantico
canticorum: ego flos campi et lilium conuallium»; AMBR. patr. 4, 19, pag. 135, 1. 14: «Radix
familia Tudaecorum, uirga Maria, flos Mariae Christus»; ISID. expos. in num. 15, 18-19, col. 348, 11.
24-40: «Virga autem Aaron, quae post siccitatem floruit, caro insinuatur Christi, quae postquam de
Jesse radice succisa est, vivacius mortificata reviviscit. Itaque virga post ariditatem virescens
Christus est post mortem resurgens. Ipsum enim virgam, ipsum florem intelligimus, ut in virga
regnantis potentia, et in flore pulchritudo ejus monstretur. Unde et in Canticis canticorum idem
dicit: Ego sum flos campi, et lilium convallium. Alii virgam hanc, quae sine humore florem
protulit, Mariam virginem putant, quae sine coitu edidit Verbum Dei, de qua scriptum est: Exiet
virga de radice Jesse, et flos de radice ejus ascendet, id est, Christus, qui futurae typum praeferens
passionis, candido fidei lumine et passionis sanguine purpurabat flos virginum, corona martyrum,
gratia continentiumy.

3 Cfr.ades. O frondens virga, v. 1, HILDEGARDIS BINGENSIS, Symphonia, 390; O uirga mediatrix,
vv. 2.7, ibi, 394; O uiridissima uirga, vv. 1-3, ibi, 395; O uirga ac diadema, 1a-3a, ibi, 397-8; O tu
suauissima uirga, vv. 1-2, ibi, 400; O tu illustrata, vv. 5-6.16-7, ibi, 403.

0 Cfr. supra.

T Cfr. ad es. Virgo Israel decus, 3a, v. 3, AH 7, 116: «Florens virgay; luxta vatum oscula, 4, vv. 1-
2, AH 53, 177: «Flos campi flagrans atque lilia | et florens virga»; Gaude Christi sponsa, 13, vv. 1-
2, AH 54, 69: «Aridam fusa prece | virgam fecit florere»; Ave virgo gloriosa, 4a, v. 2, AH 10, 100:
«Virga florem germinavit»; ADAM VON SANKT VIKTOR, /n excelsis canitur, 5, v. 3: «Virga lesse
floruit».

¥ Un’attestazione dell’aggettivo sola in un contesto simile, benché riferito non alla generazione
del Cristo, bensi al dono delle virtu infuso nell’'uomo attraverso lo Spirito (cfr. infra), la si ritrova
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de introitu radicantis luminis — L’immagine del “mettere radici”, radicari — o,
secondo 1'uso del sermo christianus, anche radicare® — & ispirata qui
probabilmente da un versetto dell’Ecclesiastico o Siracide, dove tale verbo ¢
riferito alla Sapienza che “mise radici nel popolo glorioso”*.

Qui ¢ certamente rappresentata, di nuovo, I’Incarnazione, intesa come il
radicarsi della Sapienza, della seconda persona trinitaria, nella natura umana41; ma
per il lumen radicans in questo caso va inteso, in particolare, lo Spirito, il soffio
divino attraverso il quale si compie la concezione virginale del Cristo*: la terza
persona trinitaria ¢ “la luce che mette radici”, poiché attraverso il soffio divino
dello Spirito viene piantato nell’'uomo il principio, la radice della vita e della

salvezza, che si identifica con il principio da cui scaturisce ogni virtu divinamente

. 4
1spirata 3

in Speculum uirginum, 1, 1. 748sqq.: «Licet sensus iste gentilitati possit asscribi, qu¢ ante
aduentum ueri agricol¢ nostri nullo euangelici dogmatis uomere culta est nec fidei fructum obtulit,
quippe que sementem nullam recepit, tamen et hic sensus uirginitati iure ualet aptari, que ab omni
coniugali societate deserta, causa etiam castimoni¢ conseruandg a turbis remota letabitur more lilii
florendo sancta conscientia, quem florem sola plantat in uirgine diuina sapientiay.

¥ Cfr. Forcellini, IVa, 4c, radico.

% Cfr. Eccli. 24,15: «Et radicavi in populo honorificato»; la traduzione virgolettata & di G.
Bonaccorsi, Sir 24,16.

1 Cfr. il comm. a O cohors milicie floris, vv. 9-11.

2 Cfr. Mt. 1,18-20: «Christi autem generatio sic erat cum esset desponsata mater eius Maria
lIoseph antequam convenirent inventa est in utero habens de Spiritu Sancto loseph autem vir eius
cum esset iustus et nollet eam traducere voluit occulte dimittere eam haec autem eo cogitante ecce
angelus Domini in somnis apparuit ei dicens loseph fili David noli timere accipere Mariam
coniugem tuam quod enim in ea natum est de Spiritu Sancto est»; Lc. 1,35: «Spiritus Sanctus
superveniet in tey.

# Cfr. ad es. Scivias, 2, 3, 25, 11. 528-33: «Quid est hoc? O tu, qui es superna pax et purissimus sol,
per te ebulliet uiuens radix, quae est regeneratio Spiritus et aquae, cum illi sollerter uenient ad
agnitionem tuam qui in spurcitia nefandissimae immunditiae sub grauissima maledictione prostrati
erant; quoniam ipsi hoc modo quasi curui uix tandem ad ueritatem et ad iustitiam surgent»; 3, 5,
32-3, 1l. 740-58: «Rationale uero animal quod homo est habet intellectum et sapientiam,
discretionem et uerecundiam in operibus suis, quae rationabiliter operatur, quod est prima radix
quam gratia Dei fixit in omnem hominem cum anima ad uiuendum excitatum. Haec ergo praedicta
uigent in rationalitate, quia in his omnibus homines Deum scientes sunt, ut ea quae iusta sunt
uelint. Vnde ebulliens et perfectum opus atque prosperum in bona uoluntate hominis, quod ipse
homo amplectitur in saluatore suo, in Filio uidelicet Dei, per quem Pater omnia opera sua in
Spiritu sancto operatur, hoc denuo incendit et admonet ignea gratia data in Christo Iesu. [...] Ideo
que in gaudio Spiritus sancti faciat homo opera iustitiae, non dubitans in peruersa mussitatione, id
est ne dicat quod aliquid sibi desit in omnibus his, aut in prima scilicet radice per donum Dei
homini primitus imposita, aut in ignea gratia Spiritus sancti eandem radicem iterum in
admonitione tangentis [...]»; LVM, 2, 11. 37-8: «Radicem quoque illam, qua et limo Deus hominem
surgere fecit, Spiritus eiusdem Dei uiuificando inspirauit». Lo Spirito ¢ radice anche delle virtu
virginali della stessa Vergine Maria, cfr. Scivias, 3, 8, 15, 1l. 681-4: «Vnde et de radice eiusdem
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Dunque lo Spirito ¢ infuso nella Vergine e mette radici nel suo grembo al
fine di portare a compimento 1’Incarnazione: in tal senso i vv. 8-9 vanno dunque
letti in parallelo con i vv. 5-6 dell’ Antifona per la Vergine Maria O tu illustrata,
che illustrano il medesimo concetto in termini simili: unde venter tuus floruit | de
introitu Spiritus Dei**; ma lo Spirito santo ¢ radicans anche perché costituisce

appunto la radice, infusa nell’uomo, della vita, della salvezza e delle virtu.

wv. 10-13: uos antiqui-morti

I profeti e i patriarchi sono ancora descritti nell’atto di predire, preannunciare la
salvezza del genere umano, in precedenza precipitato nell’esilio del peccato e

della morte in seguito alla cacciata dal Paradiso dei progenitori dell’'umanita.

antiqui sancti — La definizione antiqui sancti riferita a patriarchi e profeti ¢ piu

che ampiamente attestata gia negli scritti di eta patristica®.

. . . . 46 .
saluationem ... animarum — L’espressione salvatio™ animarum occorre con

elevata frequenza nelle opere di Hildegard, ad indicare la Redenzione e la

uirgae ascendit suauissimus odor, qui fuit integra uiriditas eiusdem Virginis uolans in altissimum
modum, Spiritu sancto eam ita irrigante, quod ex ipsa almus flos natus est».

* HILDEGARDIS BINGENSIS, Symphonia, 403. L’infusione dello Spirito & rappresentata come
introitus, “entrata, ingresso”, anche in RUPERTUS TUITIENSIS, Liber de divinis officiis, 10, pag.
345, 11. 625sqq.: «Subito enim dum nescitur insilit spiritus sanctus et quasi per foramen interius
animae claustrum illabitur intremiscente protinus ad introitum eius infirmitate humani spiritus ob
insolitum uigorem quem sentit et pondusy.

4 Cfr. ad es. AUG. serm. 370, PL 39, col. 1658, 11. 12-5: «Intelligite, fratres, quantum desiderium
habebant antiqui sancti uidendi christum. sciebant illum esse uenturum, et omnes qui pie uiuebant,
dicebant, o si hic me inueniat illa natiuitas»; CAES. AREL. serm. 7, 2, 1l. 11-9: «Et cum scripturas
eius rebelli spiritu fragilitas humana contemneret, dignatus est per se ipsum descendere, et nos de
tyrannide et de superbia diaboli liberare, et ad veram humilitatem exemplo nos suae mansuetudinis
provocare, de potestate etiam antiqui hostis per passionis iniuriam liberare, ad inferna descendere,
et antiquos sanctos qui originali peccato obnoxii tenebantur eripere, in altum ascendere, spiritum
sanctum qui nos contra omnes insidias diaboli confortaret de caelis mittere, apostolos etiam suos
qui regnum dei per universum mundum evangelizarent dirigere»; BEDA, In Lucae evangelium
expositio, 1, 1, 11. 289-90: «Corda patrum in filios conuertere est spiritalem sanctorum antiquorum
scientiam populis praedicando infundere».

%11 vocabolo salvatio ¢ peculiare al sermo christianus: le prime attestazioni di tale vocabolo
occorrono difatti nella Vulgata, cfr. ad es. Ps. 27,8: «Et protector salvationum christi sui est»; Is.
37,32: «Quia de Hierusalem exibunt reliquiae et salvatio de monte Siony; ler. 25,35: «Et salvatio
ab optimatibus gregis»; Ez. 14,22: «Tamen relinquetur in ea salvatio educentium filios et filias»;
4Esd. 8,39: «Sed iucundabor super iustorum figmentum peregrinationes quoque et salvationes et
mercedis receptionesy.
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salvezza del genere umano ad opera del Cristo’’; tale concetto & definito in
particolare in due passi del terzo libro dello Scivias, le cui visiones 2-10 sono
dedicate alla descrizione dell’aedificium raffigurante il processo e il compimento
del piano divino di salvezza®®: nella seconda visione, I’angolo occidentale di tale
edificazione viene identificato appunto con la salvatio animarum, con il momento
redentivo opera del Figlio incarnato®; una personificazione della salvatio
animarum appare inoltre nella sesta visione del medesimo libro, nella quale ¢
descritto il murus lapideus che rappresenta, nell’ambito della suddetta
figurazione, la durezza e la severita della vecchia Legge: la salvatio animarum ¢
la virtus divina che si identifica appunto con il momento redentivo, che conduce

I’uomo dal dominio del peccato alla salvezza nel Cristo™’.

exulum animarum — La condizione ¢ di exul ¢ attribuita gia negli scritti dei Padri

al genere umano estromesso, con Adamo, dal Paradiso terrestre a causa al peccato

47 Cfr. ad es. Scivias, 2, 6, 1, 11. 281-303: «Quid est hoc? Quia cum de uulnerato latere eiusdem
Filii mei cruor exiuit, mox saluatio animarum exorta est, quoniam gloria illa de qua diabolus cum
sequacibus suis expulsus est homini data est, cum idem Vnigenitus meus mortem in cruce
temporaliter subiens inferno spoliato fideles animas ad caelestia duxit, ita quod etiam in discipulis
eius et in his qui eos sincere subsecuti sunt fides iam augmentari et corroborari coepit, quatenus
heredes caelestis regni fierent. [...] Vt sponsa sponso suo in subiectionis et oboeditionis obsequio
subiecta fertilem donationem cum foederis amore ab eo in procreatione filiorum accipiens eos ad
hereditatem suam educat, ita etiam ecclesia Filio Dei in humilitatis et caritatis officio coniuncta
regenerationem spiritus et aquae cum saluatione animarum ab eo ad restaurationem uitae
suscipiens eas ad superna transmittity; LDO, 2, 1, 48, 1l. 26sqq.: «Istum septimum diem in
saluatione animarum benedixi et sanctificaui, dum filium meum in utero uirginis misi incarnari»;
Ep. Hild. 13R, 11. 2sqq.: «O quam magnum miraculum est in saluatione animarum illarum, quas
Deus ita inspexit, quod gloria eius in ipsis non obumbratur! Sed Deus facit in ipsis uelut fortis
bellator, qui hoc studet, ne ab ullo superetur, sed ut uictoria ipsius stabilis sit».

B Cfr. Scivias, Einleitung, XXvi-xxx.

¥ Cfr. Scivias, 3, 2, 6, 1. 194-205: «Sed quod angulus unus respicit ad orientem et alius ad
occidentem, et unus ad septemtrionem et alius ad meridiem: hoc est quod Filius Dei natus est ex
Virgine et passus in carne ut in ortu iustitiae homo restauraretur ad uitam, cui omnis iustitia
apposita est, quod est angulus orientalis; inde surgente saluatione animarum, ut Deus compleuit in
eodem Filio suo omnem iustitiam, quae ab Abel usque in ipsum Filium Dei praefigurata est, in quo
finita est constitutio carnalis obseruationis ueteris testamenti, ita ueniente salute fidelium hominum
per fidem, quam idem Filius Dei attulit missus a Patre in mundum in fine temporum, quod est
angulus occidentalis».

0 Cfr. Scivias, 3, 6, 26, 11. 624-31: «Sed quod in eodem fine uides alteram imaginem super eundem
murum in altiori loco stantem: hoc est quod etiam in translatione umbrae legis antiquae in fide
sanctae Trinitatis clarescente uera luce iustitiae haec uirtus in principali magisterio et fideli populo
in altius cacumen saluationis caelestis desiderii eleuata est, stans pugnans contra uitia in Filio Dei
erecta, quia ab ipso incepit et cum ipso in caelesti Ierusalem post finem saeculi permanebit»; ibi,
35, passim.
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.. 51 . . .. . .
originale” ; la stessa Hildegard, ancora in un passo dello Scivias, definisce anima

. . )
exul Pessere umano redento in Cristo>2.

inmerse fuerant morti — L’espressione morti immergere, a descrivere, ancora, la
cacciata del genere umano dal Paradiso, e il loro essere precipitati nel mondo
dominato dal peccato e dalla morte, appare in un passo del De patientia di

Tertulliano™

: nel nostro caso I’impiego del riflessivo immergi, “tuffarsi,
immergersi”’, sembra tuttavia caricare sulle spalle dello stesso Adamo, dello stesso
genere umano la responsabilita della propria caduta, prima che fosse salvato in

Cristo.

wv. 14-7: qui circuistis-aquas

I profeti e i patriarchi, ispirati dal dono dello Spirito che nell’'uomo gira
vorticosamente, riproducendo il moto circolare della Sapienza di cui ¢ elargizione,
poterono gia vedere nell’antica Legge i1 segni del compimento della salvezza,
contestualmente al quale il Redentore institui il sacramento del battesimo in

Spirito e in acqua.

circuistis ut rote — L’immagine dei profeti e patriarchi che circueunt ut rotae,
“vanno in giro come ruote”, nota la Newman, ¢ debitrice di due luoghi delle

Scritture. La figura delle rofae compare al principio del libro profetico di

1 Cfr. ad es. AMBR. epist. 5, 19, 4, vol. 82,1, pagg. 142-3, 11. 28-31: «Nam posteaquam exclusa de
paradiso condicio humana in Adam et Eva in castellum relegata est, vagari coepit huc adque illuc
errabunda circumferens vestigia sine ullo dilectu. Tempore conplacito sibi exinanivit se dominus
Iesus, ut exulem in se susciperet et veteri reformaret gratiae»; PAUL. NOL. epist. 24, 3, pag. 204, 11.
6sqq.: «Domus tuae hospes es, ut sis hospitium domus; patriae tuae peregrinus es et exul istius
mundi, ut sis incola paradisi et patriae ciuis antiquae»; AUG. enchir. 8, 11. 28sqq.: «Hinc post
peccatum exul effectus stirpem quoque suam, quam peccando in se tanquam in radice uitiauerat,
poena mortis et damnationis obstrinxit, ut quidquid prolis ex illo et simul damnata per quam
peccauerat coniuge per carnalem concupiscentiam in qua inobedientiae poena similis retributa est
nasceretur, traheret originale peccatum, quo traheretur per errores dolores que diuersos ad illud
extremum cum desertoribus angelis, uitiatoribus et possessoribus et consortibus suis, sine fine
suppliciumy.

32 Cfr. Scivias, 2, 6, 29, 11. 1124-6: «Filius Dei qui me exulem animam in passione sua saluat, in
resurrectione etiam sua mihi misericorditer poculum uitae dat».

> Cfr. TERT. patent. 5, 11. 49-51: «Nam statim illa semine diaboli concepta malitiae fecunditate
irae filium procreauit; editum suis artibus erudiit: quod enim ipsum adam et euam morti
inmerserat, docuit et filium ab homicidio incipere».
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Ezechiele, dove viene descritta una visione avente come oggetto, appunto, delle
ruote di enormi dimensioni, dalla forma come “di una ruota dentro un’altra

954

ruota™* (rota in medio rotae), e animate dallo Spirito>>: tale immagine ¢ indicata

gia dai Padri quale figurazione dei due Testamenti, I’Antico e il Nuovo, uno
all’interno dell’altro, poiché il primo ¢ contenuto e portato a compimento dal
secondo’®, oppure, perché nel primo il secondo ¢ celato in figura®’.

Il verbo circuire, “girare, andare d’introrno”, ¢ d’altronde un chiaro
riferimento a due celebri passi scritturali, contenuti nei libri della Sapienza e
dell’Ecclesiastico, in cui tale verbo descrive il moto circolare della Sapienza
divina®®. Lo stesso verbo ¢ utilizzato da Hildegard in diversi luoghi della sua
opera, ad evocare, appunto, I’“andare in circolo” della Sapienza™. Inoltre, sul
piano microcosmico, 1’atto del circuire ¢ difatti attribuito dalla mistica anche allo

Spirito, poiché I’anima, che ¢ uno spiraculum dell’alito divino infuso nell’uomo,

attraverso il proprio movimento circolare riproduce il moto dell’universo tutto®.

* Cfr. Ez 1,16.

 Cfr. Ez. 1,15-21: «Cumque aspicerem animalia apparuit rota una super terram iuxta animalia
habens quattuor facies et aspectus rotarum et opus earum quasi visio maris et una similitudo
ipsarum quattuor et aspectus earum et opera quasi sit rota in medio rotae per quattuor partes earum
euntes ibant et non revertebatur cum ambularent statura quoque erat rotis et altitudo et horribilis
aspectus et totum corpus plenum oculis in circuitu ipsarum quattuor cumque ambularent animalia
ambulabant pariter et rotae iuxta ea et cum elevarentur animalia de terra elevabantur simul et rotae
quocumgque ibat spiritus illuc eunte spiritus et rotae pariter levabantur sequentes eum spiritus enim
vitae erat in rotis cum euntibus ibant et cum stantibus stabant et cum elevatis a terra pariter
elevabatur et rotae sequentes ea qui spiritus vitae erat in rotis».

% Cfr. AMBR. spir. 3, 21, 162, pag. 218, 11. 22sqq.: «Sed sicut “rotam intra rotam” vidit propheta
currentem — quod utique non ad corporalis refertur speciem visionis, sed ad utriusque gratiam
testamenti, quia teres vita sanctorum sit et ita sibi concinens, ut superioribus posteriora
respondeant —, “rota igitur intra rotam” est vita sub lege, vita sub gratia, eo quod Iudaea intra
ecclesiam sit, lex intra gratiam; nam intra ecclesiam est, qui Tudaeus est in occulto, et circumcisio
cordis intra ecclesiae sacramentum est; sed illa Tudaea intra ecclesiam, de qua scriptum est: Notus
in [udaea deus — ergo sicut “rota intra rotam” currit, similiter alae “stabant™ et alae “volabant™.

" GREG. M. in Ezech. 1, 6, 11. 223sqq.: «Quasi si sit rota in medio rotae, nisi quod in testamenti
ueteris littera testamentum nouum latuit per allegoriam?».

¥ Cfr. Sap. 6,17: «Quoniam dignos se ipsa circuit quaerens et in viis ostendit se illis hilariter et in
omni providentia occurrit illis»; Eccli. 24,8: «Gyrum caeli circuivi solay.

% Cfr. ad es. O uirtus Sapientie, vv. 1-2, HILDEGARDIS BINGENSIS, Symphonia, 375 (per I’analisi
di tale carme, cfr. GERMANO 2009); Scivias, 3, 4, 5, 11. 180-2: «Hoc est quod circuiens et uolubilis
in gratia fortitudo Verbi Dei, quam uetus testamentum praesignauit in nouo declarandamy; ibi, 3,
13, 11. 506-9: «Et ut potestas Dei ubique uolans omnia circuit nec ei ullum obstaculum resistit, ita
et rationalitas hominis magnam uim habet in uiuis uocibus sonare et torpentes animas ad
uigilantiam in symphonia excitare»; LVM, 1, 34, 1. 561-4: «Ipsa enim celestia sciendo sapuit ac in
regali ministerio gyrum celi circuiuit, et terram cum seruitio et edificatione necessitatis omnis
creature transiuit, ac abyssum penetrauit: quemadmodum procurator facit, qui de his nihil perire
permittit, que sibi assunty.

% Cfr. ad es. Scivias, 2, 1, 2, 11. 139-50: «Anima circuit in terrenis causis, laborans in multis
uicissitudinibus, secundum quod carnales mores expostulant. Spiritus uero erigit se in duobus
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Dunque, I’attribuzione ai profeti dell’atto di “girare, andare in giro, quali
ruote”, da un lato certamente evoca il moto della divina Sapienza, che tutto opera
e tutto porta a compimento attraverso 1’avvicendarsi delle due Scritture, delle
quali I’'una prosegue e compie I’altra: poiché i profeti e i patriarchi, appunto, pur
vivendo sotto il dominio della vecchia Legge, poterono prevedere e preannunciare
lo scioglimento di tale Legge e la nuova vita in Cristo. Dall’altro, cosi come le
“ruote” descritte nella visione del profeta Ezechiele sono “piene di Spirito santo”
(spiritus ... vitae erat in rotis®"), allo stesso modo profeti e patriarchi poterono
vedere il futuro di salvezza oltre il velo degli accadimenti della Legge, in virtu del
dono della grazia elargito appunto dalla Sapienza attraverso lo Spirito santo, che
ne riproduce sul piano microcosmico, nell’animo dell’uomo, il movimento

circolare.

mistica montis-tangit — L’ immagine del mons, quale appare in diversi luoghi delle

Scritture®, ¢ tradizionalmente interpretato come figura del Cristo®.

modis, uidelicet suspirium, gemitum et desiderium ad Deum habens, aut dominium aut regimen
aut optionem in diuersis rebus quasi in praecepto quaerens, quia discretionem in rationalitate
habet. Vnde etiam homo similitudinem caeli et terrac continet in se. Quomodo? Ipse habet
circulum in quo apparet perspicuitas, spiraculum et rationalitas, uelut in caelo notantur luminaria,
aer et uolatilia, habens etiam receptaculum in quo notatur umiditas, germinatio ac parturitio, sicut
in terra apparet uiriditas, fructuatio et animaliay; ibi, 4, 2, 1l. 100-10: «Sed quod eam uides
magnam et rotundam totam que integrum et album lapidem exsistentem: hoc est quod immensa est
dulcedo Spiritus sancti et uolubilis in gratia omnes creaturas circuiens, ita quod nulla corruptio in
integritate plenitudinis iustitiae eam euacuat; quoniam ipsa torrens iter habens, omnes riuulos
sanctitatis in claritate fortitudinis illius emittit, in qua numquam maculositas ullius sordis inuenta
est; quia ipse Spiritus sanctus est ardens et lucens serenitas quae numquam euacuabitur et quae
ardentes uirtutes fortiter accendit, ac ideo omnes tenebrae ab eo fugantur.

61 Cfr. il passo di Ez. cit. supra.

62 Cfr. ad es. Ps. 67,16-7: «Mons Dei mons pinguis mons coagulatus mons pinguis»; Is. 2,2: «Et
erit in novissimus diebus praeparatus mons domus Domini in vertice montiumy»; Mt. 5,14: «Vos
estis lux mundi non potest civitas abscondi supra montem posita»; Apoc. 21,10: «Et sustulit me in
spiritu in montem magnum et altum et ostendit mihi civitatem sanctam Hierusalem descendentem
de caelo a Deoy.

83 Cfr. ad es. AUG. in psalm. 67, 23, 11. 57sqq.: «Unus enim deus, et unus mediator dei et hominum
homo christus iesus, mons montium, sicut sanctus sanctorumy; PRIMAS. in Apoc. 5, 21, 1l. 85-7:
«Omnibus tamen praecellens eminet dominus Christus tamquam mons in uertice montium, de
cuius plenitudine nos, inquit, accepimus et gratiam pro gratia»; ANON. in Mat. 5, 14, pag. 45, 11.
72sqq.: «Mons hic Christus intellegitur, sicut dicit propheta: Et erit in nouissimis diebus
praeparatus mons reliqua»; RUPERTUS TUITIENSIS, Commentarium in Apocalypsim Ilohannis
apostoli, 12,21, col. 1194, 11. 40sqq.: «Mons quippe iste christus est qui tanquam lapis modicus de
monte excisus sine manibus id est in humilitate nostrae conditionis de uirgine natus creuit factus
que est mons magnus et impleuit orbem terrarum creuit ascendendo super choros angelorum
dominus omnium coelestium terrestrium et infernorumpy.
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Nello Scivias tale immagine compare in diverse visioni e con significati
diversi, a rappresentare di volta in volta I’eternita del Regno di Dio®, la giustizia e
la munificenza divina®, la fede in Dio e nel disegno divino di salvezza ispirata
agli uomini per mezzo dello Spirito®. In particolare, nella decima visione del
terzo libro, il mons magnus et altus dell’ Apocalisse®” & indicato come figura della
grandezza dell’operare divino; al culmine di tale monte ¢ posta la Gerusalemme
celeste, alla cui visione 'uomo giunge attraverso perché elevato dallo Spirito®:
probabilmente 1 vv. 15-16 si riferiscono nello specifico a quest’ultima immagine,
poiché il coelum tangere potrebbe alludere alla Gerusalemme celeste collocata
nella suddetta visione al culmine di tale mons.

Dunque, per I’“enunciare i sacri misteri del monte che giunge a toccare il
cielo” (loqui mystica montis qui celum tangit) qui Hildegard intende a mio parere
il disvelare, da parte di profeti e patriarchi, il senso ultimo degli accadimenti della

Legge quali parti della storia della salvezza, che conduce all’esito ultimo della

% Cfr. ad es. Scivias, 1, 1, 1, 1. 52-60: «Vnde etiam, ut uides, mons iste magnus ferreum colorem
habens designat fortitudinem et stabilitatem aeternitatis regni Dei, quae nullo impulsu labentis
mutabilitatis potest exterminari, et super ipsum quidam tantae claritatis sedens, ut claritas ipsius
uisum tuum reuerberet, ostendit in regno beatitudinis ipsum qui in fulgore indeficientis serenitatis
toti orbi terrarum imperans superna diuinitate humanis mentibus incomprehensibilis est».

8 Cfr. ad es. Scivias, 2, 7, 1, 11. 144-50: «Quapropter uides ardentem lucem tantaec magnitudinis ut
aliquis mons magnus et altus est, in summitate sua uelut in multas linguas diuisam, quae est ardens
in fide credentium iustitia Dei in fortitudine potentiac suae magnitudinem sanctitatis et altitudinem
gloriae demonstrans atque in eadem gloria sancti Spiritus diuersa dona mirabiliter declaransy.

% Cfr. ad es. Scivias, 3, 2, 1, 1I. 112-27: «Vnde etiam quod uides intra ambitum circuli qui
protenditur de sedente in throno montem magnum coniunctum radici illius immensi lapidis, super
quem cum nube thronus eiusdem sedentis positus est, ita quod idem lapis in altitudinem erectus et
quod idem mons in latitudinem extensus uidetur: hoc est quod in potente ac forti opere potestatis
superni Patris quod potenter operatur stat mons significans fidem, quae magna est in uirtute, palam
que surgens in circumcisione Abrahae, et ita proficiens usque in filium eiusdem superni Dei post
ruinam serpentis antiqui per Spiritum sanctum inspirata hominibus, quatenus in bonitate Patris
fideliter operantes illum credant omnipotentem esse Deum, qui tam magnum hostem superare
potuit, ita ut per eandem credulitatem subleuati ad gloriam illam pertingant, de qua idem diabolus
ob superbiam suam deiectus est».

57 Cfr. Apoc. 21,10, cit. in n. 63.

8 Cfr. Scivias, 3, 10, 31, 11. 856-72: «Et sustulit me in spiritu in montem magnum et altum. Et
ostendit mihi ciuitatem sanctam Ierusalem descendentem de caelo, habentem claritatem Dei. Hoc
tale est. Spiritus eleuat spiritum. Quomodo? In uirtute sua Spiritus sanctus trahit hominis mentem
de pondere carnis, ut possit uolare in uisione oculorum Spiritus illius qui interiora uidet, non
obscuratus caecitate carnalium uoluptatum. Quid est hoc? Scilicet Spiritus sanctus sursum eleuat
spiritum hominis ad montem caelestium desideriorum, ut perspicue considerare ualeat opera
operandi quae in spiritu peragenda sunt, quod est magnitudo operum Dei cui mille artes diabolici
operis substratae sunt, ita quod eis dominatur sicut mons planitiei terrae praefertur; et quod
immobile fundamentum est, sicut mons qui de loco suo non transit, tantae etiam altitudinis
exsistens, quod mortalis homo eam in sensu suo enarrare non possit; quia omnem humanam
prudentiam superexcellit, quae de terrenis mentibus terrenarum qualitatum ascendity.
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Redenzione del genere umano e della sua reintegrazione nella propria condizione
celeste originaria. D’altronde, tale immagine evoca un libro profetico, dove, come
la stessa Hildegard spiega nel sopracitato passo dello Scivias, ¢ descritta una
visione ispirata dallo Spirito Santo: qui ¢ da riscontrarsi dunque inoltre

un’allusione al dono profetico dello Spirito accordato ai dedicatari del carme.

pertransiens-aquas — L’immagine del v. 17 si compone di elementi allegorici
provenienti da diverse fonti, in particolare scritturali: I’espressione multae aquae,
al di 1a di alcune occorrenze nel latino di eta classica69, € uno stilema caratteristico
della Vulgata'; Iatto di pertransire multas aquas evoca il passaggio del popolo
ebraico guidato da Mosé attraverso il Mar Rosso’': passaggio che ¢, come
spiegato gia nella lettera paolina ai Corinzi, prefigurazione del battesimo .
L’utilizzo del verbo ungere, “ungere, consacrare”, pare invece qui essere
ispirato, come nota anche Barbara Newman'>, ad un passo del De virginitate di
Ambrogio, dove il dono dello Spirito ricreato nell’'uomo con il battesimo istituito
dal Cristo Redentore viene definito unguentum effusum super aquas multas’,
alludendo in particolare, come sembra, oltre che allo Spiritus Dei ferebatur super
aquas del Genesi”, anche alle multae aquae a disposizione di Giovanni il Battista
per I’elargizione del battesimo, di cui si fa menzione in un passo del Vangelo di

Giovanni .

%9 Cfr. ad es. SEN. nat. quaest. 6,7, 3; FEST. de verb. sign. pag. 454, 11. 8sqq.

" Cfr. ad es. Num. 24.8; Ps. 17,16; 28,3; 31,6; 76,20; 92.,4; 106,23; 143,7; Cant. 8,7; Is. 8,7; ler.
51,13; 51,55; 1,24; 17,5.8; 19,105 26,19; 27,26; 31,5.7.15; 43,2; lo. 3,23; Apoc. 1,15; 14,2; 17,1;
19,6; 4Esd. 6,17; 15,41.

"I Cfr. Ex. 14,21-22.

2 Cfr. 1Cor. 9,1-2: «Nolo enim vos ignorare fratres quoniam patres nostri omnes sub nube fuerunt
et omnes mare transierunt et omnes in Mose baptizati sunt in nube et in mari». A tale proposito cfr.
inoltre ISID. eccl. off- 2, 25, 11. 2sqq.; RUFIN. Orig. in ex. 7, 1, pag. 205, 11. 10sqq.

3 Cfr. HILDEGARDIS BINGENSIS, Symphonia, 417 note al testo.

™ Cfr. AMBR. virginit. 11, 64-5: «Ipse dei filius in corpore tamquam in uase odorem primo
cohibebat, suum tempus opperiens, sicut ait: Dominus mihi dat linguam eruditionis, ut sciam
quando oporteat dicere sermonem. Venit hora et aperuit os, exinaniuit unguentum quando uirtus
exibat de eo. Hoc unguentum exinanitum est super Iudaeos et collectum est a gentibus; exinanitum
in Iudaea et redoluit in omnibus terris. Hoc unguento uncta est Maria et uirgo concepit, uirgo
peperit bonum odorem, dei filium. Hoc unguentum effusum est super aquas et sanctificauit
aquas. Hoc unguento uncti sunt tres pueri, et humorem iis flamma rorauit. Hoc Daniel unctus est et
leonum ora molliuit feritatem que permulsit».

7 Cfr. Gen. 1,2: «Et Spiritus Dei ferebatur super aquas».

76 Cfr. To. 3,23: «Erant autem et Iohannes baptizans in Aenon iuxta Salim quia aquae multae erant
illic et adveniebant et batizabantur». Dal punto di vista lessicale il v. 17 del nostro carme evoca
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Dunque il “monte che attraversa consacrando grandi distese di acqua” ¢ in
effetti il Cristo, che con la Redenzione istituisce il sacramento del battesimo “in

7. agli avvenimenti dell’AT, nei quali i profeti e i patriarchi

Spirito e in acqua
poterono vedere 1 segni della compiuta Redenzione, si allude qui con il
riferimento al passaggio del Mar Rosso, che ¢ appunto prefigurazione tipologica

del sacramento battesimale.

vv. 18-20: cum etiam-ostendit

L’ultimo dei profeti fu Giovanni il Battista, che il Cristo stesso defini “lampada
ardente e brillante”, e che nell’elargire il battesimo fu precursore del Figlio

incarnato.

lucida lucerna — La figura etimologica della /ucida lucerna, della “lampada
brillante”, ¢ qui chiaramente ispirata dall’immagine presente in un passo del
Vangelo di Giovanni, in cui il Cristo stesso definisce Giovanni Battista quale

78
lucerna ardens et lucens'".

que ipsum montem precurrens ostendit — A Giovanni Battista, che amministro il
sacramento prima del Cristo e, anticipandolo, ne fu immagine e preﬁgurazione79,

¢ tradizionalmente attribuito il titolo di praecursor del Cristo™: a tale concetto

forse anche Ps. 28,3: «Vox Domini super aquas Deus maiestatis intonuit Dominus super aquas
multasy.

77 Cfr. ad es. To. 3,5: «Respondit Iesus amen amen dico tibi nisi quis renatus fuerit ex aqua et
Spiritu non potest introire in regnum Dei».

8 Cfr. To. 5,35: «llle erat lucerna ardens et lucens vos autem voluistis exultare ad horam in luce
eiusy.

" Cfr. ad es. Le. 1,17: «Et ipse praecedet ante illum in spiritu et virtute Heliae»; To. 1,6-8: «Fuit
homo missus a Deo cui nomen erat Iohannes hic venit in testimonium ut testimonium perhiberet
de lumine ut omnes crederent per illum non erat ille lux sed ut testimonium perhiberet de lumine»;
1,29-31: «Altera die videt Iohannes Iesum venientem ad se et ait ecce agnus Dei qui tollit
peccatum mundi hic est de quo dixi post me venit vir qui ante me factus est quia prior me erat et
ego nesciebam eum sed ut manifestaretur Israhel propterea veni ego in aqua baptizans».

% Cfr. ad es. CYPR. epist. 61, 4, 1, 1. 56sqq.: «De aduentus uestri gaudio cognoscere illic
fraternitas coepit qualis et quanta sit secutura Christo ueniente laetitia; cuius quia cito
adpropinquabit aduentus, imago iam quaedam praecessit in uobis, ut quomodo Iohannes
praecursor eius et praeuius ueniens praedicauit Christum uenisse, sic nunc episcopo confessore
domini et sacerdote redeunte appareat et dominum iam redire»; APON. 11, 1. 218sqq.: «Et uetera,
quae in ueteri testamento uel per Iohannem praecursorem eius collecta sunt, non erit alienum
intellegi»; AUG. epist. 189, 57, 4, pag. 134, 1. 4sqq.: «In his erant et illi, qui baptizandi cum
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allude il v. 20, che riprende ’immagine del mons come figura del Redentore®'.
D’altronde, il Battista fu I’ultimo dei profeti prima della venuta del Cristo®, e

come tale qui ¢ evocato nel carme dedicato per I’appunto a profeti e patriarchi.

uenissent ad iohannem, sanctum domini praccursorem et amicum sponsi, de quo ipse dominus ait:
in natis mulierum non exsurrexit maior iohanne baptista, et quaesissent ab eo, quid facerent,
respondit eis: neminem concusseritis, nulli calumniam feceritis, sufficiat uobis stipendium
uestrumy.

' Cfr. comm. v. 15.

82 Cfr. Mt. 11,9, «Etiam dico vobis et plus quam prophetam»; Mec. 11,32: «Omnes enim habebant
Iohannem quia vere propheta esset»; 11,13: «Omnes enim prophetae et lex usque ad Iohannem
prophetaverunt»; 21,26: «Si autem dixerimus ex hominibus timemus turbam omnes enim habent
Iohannem sicut prophetam»; Lc. 1,76-77: «Et tu puer propheta Altissimi vocaberis praeibis enim
ante faciem Domini parare vias eius ad dandam scientiam salutis plebi eius in remissionem
peccatorum eorumy; 7,28: «Dico enim vobis maior inter natos mulierum propheta Iohanne
Baptista nemo est»; 16,16: «Lex et prophetae usque ad Iohannem»; 20,6: «Certi sunt enim
Iohannem prophetam esse».
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O uos felices radices

Responsorio per i profeti e i patriarchi

O uos felices radices,

cum quibus opus miraculorum

et non opus criminum

per torrens iter

perspicue umbre 5
plantatum est,

et o tu ruminans ignea uox,
precurrens limantem lapidem
subuertentem abyssum,

gaudete in Capite uestro, 10
gaudete
in Illo quem non uiderunt

in terris multi
qui ipsum ardenter uocauerunt.

Gaudete in Capite uestro. 15

Traduzione

O voi feconde radici, con cui fu impiantata I’opera dei miracoli e non I’opera delle
colpe attraverso il corso impetuoso dell’ombra trasparente, € o tu cantilenante
voce infuocata, che precorri la pietra levigante la quale sovverti I’abisso, gioite del
vostro Capo, gioite di Colui il cui nome molti con ardore chiamarono, pur non

potendo vederlo finché erano in vita. Gioite del vostro Capo!

Commento
wv. 1-6: O uos felices-est

La complessa immagine che apre il responsorio rappresentare i patriarchi e i

profeti come “radici”, e li rapporta dunque con la radix lesse veterotestamentaria,
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cio¢ con il fondamento del futuro spuntare e germogliare della virga da tale
“radice”, prefigurazione allegorica dell’Incarnazione, ma tale immagine canonica
si intreccia tuttavia con il concetto, sul piano microcosmico e tropologico, del
principio della vita e della virtu infuso dalla Sapienza divina nell’essere umano

per mezzo dello Spirito santo.

felices radices — L’ immagine delle felices radices, delle “radici feconde”, sembra
essere totalmente originale: non ho potuto riscontrarne altra attestazione nella
letteratura, in prosa o in poesia, antecedente o contemporanea a Hildegard. Le
radices sono d’altronde immagine canonica in particolare per i patriarchi'; tale
tradizione allegorica ¢ certamente ben nota alla nostra mistica, che nella quarta
visione del terzo libro dello Scivias, nel narrare della visione relativa a quella
parte del Heilsgebdude® che & definita columna Verbi Dei, descrive i profeti e i
patriarchi come posti sui rami che spuntano dalla base — nel testo vi ¢ a mio parere
una voluta ambiguita tra la radix, “la base, le radici”, appunto, della colonna, e la
radix, la “radice” da cui tali rami spuntano — della faccia della colonna che guarda
ad oriente, e che si estendono lungo I’intera altezza della colonna stessa, fino in

cima, ad indicare I’operare divino dalle origini fino alla Redenzione nel Cristo”.

' PAUL. NOL. epist. 43, 6, pag. 368, Il. 5sqq.: «Et nisi dominus in apostolorum palmitibus de
patriarcharum radicibus reliquisset nobis seminarium uitae, de quo salus gentium pullularet et in
quo seminis benedicti uena duraret, tota malitiae plenitudine Sodomis et Gomorrhae similes
fuissemus»; AUG. in evang. Ioh. 16, 5, 11. 27sqq.: «Ubi manet radix? in patriarchis. etenim patria
christi populus israel, quia ex eis uenit secundum carnem; sed huius arboris radix, abraham, isaac,
et iacob, patriarchae sancti»; CASSIOD. in Rom. 11, col. 491, 1l. 5sqq.: «Radix patriarcharum, hoc
est, primi et novissimi, qui ex illis crediderunt, sancti sunt.

* La Fiihrkotter definisce Heilsgebdiude 1’aedificium descritto nelle visioni 2-10 del terzo libro
dell’opera, che ¢ figurazione della storia della salvezza dalle origini fino al suo compimento nel
Cristo, cfr. Scivias, Einleitung, Xxxvi-xxx.

3 Cfr. Scivias, 3, 4, 7: «Quod autem ex angulo qui respicit ad orientem procedunt rami a radice
usque ad cacumen eius: hoc est quod in ortu cognitionis Dei per legem iustitiae quasi in angulo
orientali apparuerunt rami, tempora scilicet patriarcharum et prophetarum; quia illa acuta columna
diuinitatis haec omnia extendit ab initio radicis, id est bonae inceptionis in mentibus electorum
suorum, usque ad cacumen eius, quod est usque ad manifestationem Filii hominis qui omnis
iustitia est. Vnde etiam iuxta eius radicem uides in primo ramo Abraham sedentem: quia per
acutissimam diuinitatem exspirabatur hoc tempus quod primitus ortum est in eodem Abraham,
cum quieta mente reliquit patriam suam oboediens Deo; in secundo uero Moysen: quoniam deinde
plantatio surrexit inspiratione Dei in initio datae legis per eundem Moysen in praesignificatione
Filii Altissimi; et in tertio losue: quia ipse postmodum habuit spiritum hunc a Deo, ut
consuetudinem legis Dei confirmaret robustiorem in praecepto diuino. Ac deinde uides reliquos
patriarchas et prophetas, ita sursum singulos in singulis ramis ordinate sedentes secundum tempus
quo in hoc saeculo sibimet successerant: quoniam in unoquoque tempore subsequentium
patriarcharum et prophetarum exspirauit Deus sursum ad altitudinem praeceptorum suorum
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I profeti e patriarchi sono dunque qui descritti quali radices in un duplice
senso: sono indubbiamente in primo luogo propriamente le radices, le “radici” di
quella plantatio® della storia dell’'umana salvezza che si compie con lo spuntare
del flos/Christus dalla virga/virgo, e dunque con la Redenzione; analogamente, e
in senso traslato, sono radices nel senso di “basi, fondamenti, origini”, e si
identificano con il principio di tale storia della salvezza.

Tuttavia, ¢ possibile che qui sia celato ancora un ulteriore significato;
laddove in senso allegorico, secondo I'immagine tipologica della virga lesse’, le
radices della storia della salvezza si identificano, come detto, con i profeti e gli
antichi santi dell’AT, dal punto di vista tropologico/morale, e sul piano
microcosmico, la radix della salvezza ¢ invece la virtu della continenza e della
castita infusa nell’'uomo attraverso lo Spirito santo in virta della Redenzione
operata dal Cristo: tale virtu ¢ la medesima divinamente infusa nella Vergine
Maria, che appunto riceve lo Spirito di Dio® e che si realizza pienamente nel
Redentore incarnato senza lesione della carne, nel flos sul quale discende il
settemplice Spirito’; lo Spirito, dunque, infuso nell’uomo quale principio della
virtu principe della castita e della continenza — oltre che delle altre virtu spirituali,
sapientia, intellectus, consilium, fortitudo, scientia, pietas, le quali hanno nel
Cristo il loro piu elevato manifestarsi — ¢ appunto radix di ogni virtu, come

illustrato da Hildegard nello Scivias®.

uniuscuiusque singulare germen, cum ipsi in diebus suis disposite et ordinate in ostensa sibi
iustitia quiescebant, diuinae maiestati fideliter subiecti, ut in temporibus suis uenientes erant».

* Cfr. infra, comm. vv. 4-6.

> Cfr. infra, e il comm. a O spectabiles uiri, vv. 6-9.

6 Cfr. Le. 1,35: «Et respondens angelus dixit ei Spiritus Sanctus superveniet in te et virtus
Altissimi obumbrabit tibi ideoque et quod nascetur sanctum vocabitur Filius Dei».

" Cfr. Is. 11,1-2, cit. in O spectabiles uiri, comm. n. 33.

¥ Cfr. Scivias, 3, 8, 15, passim, ma cfr. praesertim 11. 667-84: «Egredietur uirga de radice Iesse, et
flos de radice eius ascendet. Et requiescet super eum spiritus Domini: spiritus sapientiac et
intellectus, spiritus consilii et fortitudinis, spiritus scientiae et pietatis; et replebit eum spiritus
timoris Domini. Hoc tale est. Virgo Maria egressa est de angustiis saecularium oppressionum in
dulcedinem honestatis morum, ut aliquis de domo egreditur in qua inclusus continebatur, qui se
non eleuat supra ipsam domum sed recto itinere coram se graditur; et ut riuulus uini de torculari
exprimitur, non se exaltans supra idem torcular sed moderate defluens in locum suum. Et quare
uirga? Quia non spinata moribus nec nodata terrenis cupiditatibus sed plana, id est carnali
concupiscentia non copulata, orta scilicet de radice Iesse, id est ab illo qui quasi fundamentum erat
regalis prolis de qua eadem illibata Mater nata processit. Vnde et de radice eiusdem uirgae
ascendit suauissimus odor, qui fuit integra uiriditas eiusdem Virginis uolans in altissimum modum,
Spiritu sancto eam ita irrigante, quod ex ipsa almus flos natus est»; ibi, 11. 692-725: Et quoniam hic
flos Filius Dei erat, requieuit super eum spiritus Domini, id est spiritus aeternae
diuinitatis. Quomodo? Quando humilitas exaltata est in ascensu eiusdem floris, ubi in irrisione
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Dunque, alla luce di quanto detto e poiché¢ la facolta visionaria accordata a
profeti e patriarchi ¢ un dono dello Spirito di Dio’, i dedicatari del carme
potrebbero essere qui descritti quali radices con un’allusione al soffio dello
Spirito che portano in sé; Spirito che si identifica con il principio da cui,
nell’uomo, scaturiscono la continenza e tutte le virtu di ispirazione divina. Tale

allusione ¢ sviluppata in modo piu esteso, come si vedra, nei versi successivi.

opus miraculorum — L’espressione opus miraculorum, “1I’opera dei miracoli”, o

(13

semplicemente “i miracoli”, insieme con 1’analogo opera miraculorum, “i

prostrata est superbia, quam prima mulier attendit cum plus quam deberet habere uoluit; secunda
muliere seruitio Dei se subdente, dum se recognouit paruam in humilitate confessa Deum suum,
Spiritus sanctus ardenter in ipso requieuit in quo electa caritas latuit, quae saluauit perditam
plebem abstergens crimina et scelera hominum. Nam plenitudo sanctitatis erat in eo, quia uiuens
lumen in ipso radiauit, in quo noxium pomum cum sequentibus se nequitiis aruit, surgente in
eodem medicina mortuorum, quae uexillum illud eleuauit quod mortem superauit et
contriuit. Sanctitas enim in eo non caruit ulla possibilitate, ipso concepto absque omni peccati
commixtione, sicut saepius offenditur in natis hominum qui nascuntur in diuersitate multiplicium
criminum. Sed et cum idem flos dedit operando et ostendendo omnem exspirationem iustitiae, iam
fructum in plenitudine Spiritus sanctus protulit, quoniam ipse Filius Dei indutus carne aperte in
opere suo demonstrauit quod antea Spiritus sanctus mystice et quasi in occulto inspiratione sua
commonuit. Qui Spiritus sanctus super eundem florem septempliciter requiescere designatur, quia
cum Deus omnia per Verbum suum in Spiritu sancto crearet, septima die ab omni opere suo
requieuit. Sed et eadem dona in signatione sua geminantur: quoniam corpus et anima sibi
coniuncta simul in gemina dilectione per unctionem Spiritus sancti debent operari timore Domini
solo posito, quia ipse quasi in tremore caritatem uenerans unum super omnia adorari
designat. Vnde etiam et spiritus Domini solus denominatur, fortissimis uirtutibus ab eo
clarescentibus ut a radice rami procedunt: quoniam unus Deus est a quo omnia bona ueniunt et per
quem omnia sapienter disposita sunty»; ibi, 11. 774-94: «Hinc est quod et spiritus scientiae et pietatis
in eo etiam per supernam dulcedinem requiem habuit; quoniam ipse scienter miseriis hominum
condoluit, spes etiam exsistens per quam intratur ad saluationem, cum scelus mundi scienter per
mortem suam abstersit in magna pietate. Quid est hoc? Scientiae pietas recte adiungitur: quia
Filius Dei scienter in magna pietate adimpleuit uoluntatem Patris sui. Ipse enim Filius solus natus
ex Virgine transfudit inter populos germen caelestis uirtutis, ut sequantur consortium angelorum,
quod pudicitia castitatis est: quia uirtus haec surrexit in superna pietate, sic uidelicet quod in
egrediente uirga de lesse uirtutes floris huius germinarent, quas prima mulier fugauerat, dum
consensit audiens consilium serpentis, ita quod in ea cecidit omne genus humanum carens gaudio
supernae claritatis, nisi quod floriditas uirgae istius scienter illud eleuauit per pietatem in sanctitate
saluationis. Quomodo? Fortitudini quae diabolum deuincit adhaerentem illi scientiam Spiritus
sanctus inspirat, cum Deus per fideles homines deuotissime in ardentibus desideriis agnoscitur et
intimo tactu fidelis animae desiderantissime amplexatury.

’Cfr. O spectabiles uiri, comm. vv. 3, 5.
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. T . . co .
miracoli””, ¢ attestato, sebbene non con ampia frequenza, in riferimento ai

miracoli e dei prodigi compiuti dal Cristo Incarnato''.
Hildegard, tuttavia, in un passo dello Scivias, attribuisce la definizione
opera miraculorum nello specifico a quei prodigi, la facolta di compiere 1 quali ¢

conferita ai santi attraverso il dono dello Spirito'?.

opus criminum — Per opus criminis, in un passo del De pudicitia di Tertulliano, si

intende il “peccato”, il “peccato compiuto”".

Negli scritti di Hildegard
I’espressione opus criminum non ¢ altrove attestata; tuttavia il peccato ¢ definito
analogamente opus criminosum in un passo dello Scivias, in cui viene descritto

I’operare dell’anima quale soffio divino nell’'uomo, principio di rationalitas,

'L espressione opera miraculorum mi sembra classificabile quale una sorta di endiadi, poiché
sia miraculum, sia opus (quest’ultimo soprattutto secondo il sermo della Vulgata e specificamente
del Vangelo di Giovanni, cfr. ad es. Io. 7,21: «Respondit Iesus et dixit eis unum opus feci et omnes
miramini»), possono essere intesi nel senso di “prodigio, miracolo”.

"' Cfr. ad es. PASCHASIUS RADBERTUS, Expositio in Matheo. Libri xii, 9, 11. 3252sqq.: « Nec
inmerito igitur opus miraculorum Christi quasi lac uocatur quia infideles et paruuli adhuc in fide
his egent ut credant et firmentury; ibi, 12, 11. 5735sqq.: «Hinc in omnibus si recte intellegas homo
per omne tempus conuersationis eius in terris uidebis nunc magnitudinis suae gloriam ac
potentiam demonstrare per signa atque miraculorum opera nunc humilitatis et humanitatis eius in
unitate unius persone formam exhibere»; RUPERTUS TUITIENSIS, Commentaria in euangelium
sancti lohannis, 5, pag. 287, 11. 1913sqq.: «Magna utique et exquisita in omnes uoluntates patris
mei opera sunt haec praedicto iohanne multo maiora : opus incarnationis opus natiuitatis opus
miraculorum quae in uobis feci et quae nemo alius fecit opus passionis opus resurrectionis opus
ascensionis meae et effusionis spiritus sancti quae omnia cum ego perfecero uos abscondere non
poteritis caelis enarrantibus hanc gloriam dei et annuntiante firmamento haec opera manuum
mearum ita ut non sint loquelae neque sermones quorum non audiantur uoces eorum ut in omnem
terram exeat sonus eorum et in fines orbis terrae uerba eorumy»; ID., De sancta trinitate et operibus
eius, 13, In Exodum IV, pag. 777, 1. 1236sqq.: «Ex tunc enim tintinnabulis coepit perstrepere id
est aperta et publica praedicatione personare malis punicis intermicantibus id est miraculorum
operibus per singula paene uerba concurrentibus»; GUILLELMUS DE SANCTO THEODORICO,
Expositio super epistulam ad Romanos, 6, 11. 474sqq.: «Tota ergo die, id est toto cum hominibus
conuersationis suae tempore, expandit dominus manus suas, quasi ad amplectendum populum
Tudaeorum, illis praecipue deputans et miraculorum suorum opera, quae per manus designantur, et
doctrinae studium, qua non credentes sed contradicentes quasi utraque sibi manu adtrahere
conabatury.

2 Cfr. ad es. Scivias, 1, 6, 11, 11. 228-32: «Quia beati spiritus in uirtute Dei maxima gaudia in
inenarrabilibus sonis per opera miraculorum illorum in caelestibus proferunt quae Deus in sanctis
suis perficit, per quae ipsi Deum gloriosissime magnificant [...]»; per il conferimento di tale
facolta ai santi attraverso lo Spirito cfr. ad es. LDO, 3, 5, 8, 11. 31-4: «Nam Spiritus Sanctus uterum
uirginis fecundauit atque in igneis linguis super discipulos filii Dei uenit, et post easdem igneas
linguas cum eisdem discipulis et cum ipsorum sequacibus multa miracula operatus est».

3 Cfr. TERT. pudic. 5, 1. 1sqq.: «Ergo moechia, quod etiam fornicationis est res, secundum opus
criminis quanti aestimanda sit sceleris prima lex dei praesto est».
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sapientia e scientia, che guida quest’ultimo verso il bene e lo distoglie dal
peccato”.

Dunque, per opus miraculorum si intende qui certamente da un lato
I’operare del Cristo: per metonimia, 1’opus che sorge dalle radici piantate con 1
patriarchi — secondo la rappresentazione allegorica del flos che spunta dalla virga
ITesse' — & per I’appunto lo stesso Redentore. Tuttavia, laddove con I’immagine
delle radices si vuole qui alludere al principio di vita, discernimento e sapienza
che viene infuso nell’uomo attraverso lo Spirito, qui diviene chiaro come venga
proseguita I’immagine microcosmica e tropologica iniziata con il v. 1: poiché lo
Spirito, che ¢ radix, principio divino infuso nell’'uomo di vita, virtu e sapienza,
conferisce appunto ai santi la facolta di operare prodigi e miracoli, opus

miraculorum, e distoglie I’essere umano dal compiere peccati, opus criminum.

per torrens iter — L’ immagine del torrens iter, del “corso impetuoso, torrenziale”,
o “ardente, bruciante”, ¢ tipicamente hildegardiana, e non ¢ attestata altrove:
ricorre di frequente nelle opere della mistica renana a descrivere il moto del soffio
dello Spirito infuso nell’'uomo, inteso sia nel senso dell’anima, che ¢ principio
divino di vita e di sapienza, sia come principio di rinnovamento e di purificazione,
infuso con il battesimo in Spirito e in acqua; soffio dello Spirito che, appunto, “va

d’intorno” (circuit) avendo un “corso ardente”, analogo dunque a quello della

4 Cfr. Scivias, 2, 4, 14, 1. 409-19: «Anima in qua regalis rationalitas est, cum delectationem
peccati adesse sentit, quia malum nouit, tunc lugubrem assensum assumit. Quomodo? Quia illi
rationalitas, sapientia et scientia a Deo inspirata est; et ideo quamuis corpori consentiat, tamen
indignum habet malum, sciens hoc non esse bonum. Vnde cum diuersis criminibus per operantem
carnem polluitur, alta suspiria trahens anhelat ad Deum. Cum que criminosum opus ibi cum
sufflatu superbiae impletum fuerit, tunc corpus uelut ignominiosus princeps induetur confusione,
principatum suum in immunditiis uidelicet exercens». L’operare dei prodigi nei santi, o attraverso i
santi, da parte di Dio, e la facolta dell’anima di distogliere ’'uvomo dal peccato, vengono inoltre
accostati come due aspetti dell’operare dello Spirito di Dio in LDO, 1, 4, 80, 1. 11-20: «Intelligit
etiam quia Deus, qui omnia mala opera iudicat, in bonis operibus hominis ab omnibus angelis et
sanctis suis laudatur; quoniam ipse, rex et imperator omnium in celestibus et liberator in infimis
existens, hominem mortalitate carnis assumpta liberauit; et quod ipse mirabilis Deus plurima
miracula in sanctis suis operatur. Cum enim homo secundum gustum carnis su¢ peccauerit, per
animam in penitentia sepe reuocatur; sed qui a peccatis numquam cessando animam superauerit, in
illo anima lacrimabili uoce plangit, eo quod esuries natur¢ su¢ numquam reficiatur, dum pene
nullam spem saluationis ad Deum habere possit».

5 Cfr. infra.
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sapientia che “percorre [D’intera volta del cielo”, secondo I’immagine

dell’Ecclesiastico .

perspicue umbre — L’immagine ossimorica della perspicua umbra ¢ totalmente
originale — non ¢ altrimenti attestata neanche negli scritti di Hildegard — e
richiama chiaramente 1’analogo ossimoro presente al v. 5 di O spectabiles uiri:
cio¢ I'immagine della /ucida umbra, “ombra luminosa”, che ¢ figura della grazia
spirituale, la quale conferisce la facolta di decodificare i segni e conoscere cio che
ne & occultato'”.

L’aggettivo perspicuus, da intendersi in genere nel senso di “trasparente,

limpido”, ¢ impiegato invece da Hildegard in diversi casi con il significato di

' Cfr. ad es. Scivias, 2, 4, 2: «Sed quod eam uides magnam et rotundam totam que integrum et
album lapidem exsistentem: hoc est quod immensa est dulcedo Spiritus sancti et uolubilis in gratia
omnes creaturas circuiens, ita quod nulla corruptio in integritate plenitudinis iustitiac eam euacuat;
quoniam ipsa torrens iter habens, omnes riuulos sanctitatis in claritate fortitudinis illius emittit, in
qua numquam maculositas ullius sordis inuenta est; quia ipse Spiritus sanctus est ardens et lucens
serenitas quae numquam euacuabitur et quae ardentes uirtutes fortiter accendit, ac ideo omnes
tenebrae ab eo fugantur»; 3, 11, 12, 1l. 286-93: «Profunda scientia quae est magna statura in
homine, scilicet pulchram formam linguarum hominum uoluntate et dispositione Dei tangens,
strenue symphonizat in altari Dei, quia Deum nouit; et beati in laudibus sonantium mentium
currunt, torrens iter uerborum in purissimo fonte fortissimi dominatoris facientes, cum in perdito
tempore destituuntur hiatus sibilorum diabolicarum artium, quae mentes hominum turpiter
inficiunty; LDO, 1, 4, 84, 1. 5sqq.: «Anima itaque, cui natura carnis et sanguinis contraria est,
hominem ut ab inquietis cogitationibus se abstineat et pro peccatis suis de gratia Dei non desperet,
sed ut in uera humilitate ad pedes Domini pro illis se prosternat docet; quatinus omnipotens Deus
in amara penitentia ei peccata sua misericorditer ignoscere dignetur. Cum enim ipsa hominem in
humili natura sua ita superauerit, ut ei in omnibus consentiat, celum sic dicendo uictoriose
pertransit: Concupiui salutare tuum, Domine, et lex tua meditatio mea est. Quod sic intellectui
patet: Ego in carne mea, qug preceptis tuis per se in bono non consentit, te desideraui et intellexi;
et per uim salutaris tui quasi ueloci aqua ita infundebar, ut in medio uirium mearum et in medio
cordis mei mandata tua contra uoluntatem eiusdem carnis meditarer. Et quemadmodum
molendinum grana ad edendum per aquas conterit, sic ego, que torrens iter aque in corpore sum,
omnia precepta tua ex natura mea requirendo diligenter obseruo. Sicut enim uesica hominis
aquosam humiditatem corporis recipit et emittit, et ut flumina crescendo et decrescendo totam
terram perfundunt, sic uictoriosa anima totum corpus bonum recipiendo et malum emittendo
preceptis Dei regit, cuius uires in bonis crescunt et in malis decrescunt»; ibi, 98, 1. 168-71:
«Anima uero, qu¢ spiramen a Deo est, torrens iter habet, ut etiam sapientia torrenti itinere girum
celi circuiuit. Vnde in septem donis Spiritus Sancti cum quinque sensibus homo per eam incipit et
perficit omnia opera sua, ut etiam septimus mensis omnes fructus terr¢ perficity; ibi, 11. 206-8:
«Anima uero preliatrix existens desideriis suis illicitas cupiditates hominis superando penetrat, et
torrenti itinere circulum suum circueundo in inceptione prelii sui ad altissimum Deum ascendit»;
2,1, 17, 11. 33-8: «Et spiritus Dei ferebatur super aquas. Nam spiritus Dei uita est, et uita hgc aquas
ad manandum mouit, quatinus terra per illas firmaretur ne per uentum uelut cinis spargeretur; quia
ut Spiritus Sanctus homini infunditur, sic et aqu¢ torrens iter habent et omnia inmunda lauant,
quemadmodum et Spiritus Sanctus sordes peccatorumy». Per I’immagine della Sapienza che
“percorre la volta del cielo”, cfr. Eccli. 24,8, cit. in O spectabiles uiri, comm. v. 14 n. 58; cfr.
inoltre ibidem il commento a tale verso.

7 Cfr. comm. a O spectabiles uiri, v. 5.
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“perspicace”, cio¢ di “colui/cido che ha la facolta di perspicere, di guardare
attraverso”'®. Dunque qui, attraverso I’immagine della perspicua umbra — analoga
alla lucida umbra di cui si & detto poc’anzi'® — & rappresentato il dono divino della
visione profetica infuso attraverso lo Spirito santo: in un passo dello Scivias
I’uomo viene difatti descritto come immagine dell’universo, avendo in sé, a guisa
di cielo contenente stelle, aria e uccelli, una volta, un’orbita celeste (circulum) in
cui sono presenti i principi di perspicuitas e di rationalitas infusi attraverso il
soffio (spiraculum) dello Spirito, e a guisa di terra il corpo, che contiene 1 principi
di umiditas, germinatio e parturitio®.

Qui, dunque, mentre ancora si prosegue nel solco della rappresentazione
allegorica e tropologica del “fiorire”, da un lato della Redenzione, dall’altro delle
virtu nel cuore dell’uomo, viene inoltre evocata — attraverso un parallelo forse
scientemente istituito tra il v. 5 del responsorio e il medesimo verso dell’antifona
gemella O spectabiles uiri, la cui prima strofa ¢ interamente dedicata a tale tema —
la facolta visionaria accordata a profeti e patriarchi per mezzo della grazia dello

Spirito santo.

plantatum est — L immagine del plantare puo essere qui intesa in diversi sensi. In

primo luogo, il significato di “piantare” si lega certamente alle radices del v. 1, e

'8 Cfr. ad es. Scivias, 1, 4, 9, 11. 402-5: «Qui magnam in mysteriis puram que in manifestationibus
scientiam Dei significat, maxima profunditate perspicuitatis radiantem et acutissimas acies
quadrifidae stabilitatis ad quattuor plagas orbis extendentem [...]»; ibi, 6, 9, 1. 194-8: «Qui
cherubin sunt scientiam Dei significantes, in qua ipsi mysteria supernorum secretorum uidentes
desideria sua secundum uoluntatem Dei exspirant, ita quod ipsi in profunditate scientiae suae
purissimam perspicuitatem habentes in ipsa illos mirabiliter praeuident [...]».

¥ Cfr. supra.

2 Cfr. ad es. Scivias, 2, 1, 2, 1. 139-50: «Anima circuit in terrenis causis, laborans in multis
uicissitudinibus, secundum quod carnales mores expostulant. Spiritus uero erigit se in duobus
modis, uidelicet suspirium, gemitum et desiderium ad Deum habens, aut dominium aut regimen
aut optionem in diuersis rebus quasi in praecepto quaerens, quia discretionem in rationalitate
habet. Vnde etiam homo similitudinem caeli et terraec continet in se. Quomodo? Ipse habet
circulum in quo apparet perspicuitas, spiraculum et rationalitas, uelut in caelo notantur luminaria,
aer et uolatilia, habens etiam receptaculum in quo notatur umiditas, germinatio ac parturitio, sicut
in terra apparet uiriditas, fructuatio et animalia». Intendendo qui I’immagine della perspicua
umbra come rappresentazione del dono dello Spirito, I’aggettivo perspicuus potrebbe in realta
assumere anche il significato di “limpido, trasparente”: I’anima umana, soffio dello Spirito santo, ¢
difatti un puro speculum, uno “specchio” divino, immagine frattale dello speculum, il puro fonte
che ¢ la Sapienza divina, nella quale appare ogni cosa prima che sia creata, come, appunto, per
immagine riflessa; ed ¢ in effetti guardando nel proprio animo come in uno specchio che riflette
cio che a sua volta ¢ riflesso nello speculum divino, che il profeta puo contemplare le immagini di
cio che non ¢ ancora compiuto. Per tale concetto cfr. il mio commento O speculum columbe, vv. 1-
4.
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dunque con I’allegoria della virga lesse, cioé¢ del ramoscello che, sorto appunto
dalla radix lesse, germoglia e fiorisce — immagine presente nel libro profetico di
Isaia e prefigurazione veterotestamentaria della nascita del Cristo dalla Vergine
Maria®'. Nella quarta visione del terzo libro dello Scivias, come gia accennato, i
profeti e patriarchi sono infatti rappresentati come posti su una ramificazione che
a partire dalla radix, “base” e “radice” della columna che ¢ figura dell’operare del
Verbo divino dall’inizio dei tempi, giunge fino al culmine di tale colonna, cio¢
fino al manifestarsi del Figlio attraverso I’Incarnazione®*; e ancora nel terzo libro
della prima opera profetica di Hildegard, mentre viene descritta la
personificazione della sapientia divina, profeti e patriarchi sono rappresentati
come il primo seme dell’operare della Sapienza (prima plantatio viridis germinis
patriarcharum et prophetarum): opera che seguitera a manifestarsi sia nella casta
verginita di Maria, genitrice del Cristo, sia nella fede dei martiri, sia nell’amore
per Dio e per il prossimo ispirato dallo Spirito™. Dunque qui i profeti ¢ i patriarchi
da un lato sono detti radices piantate dell’opus miraculorum in riferimento al
fiorire della virga lesse, cio¢ dell’Incarnazione del Cristo, poiché in loro — che
sono ispirati divinamente, cio¢ per intercessione dello Spirito — si avvia I’operare
divino della Sapienza che condurra alla salvezza del genere umano con la venuta
del Redentore.

Draltro canto, tuttavia, lo Spirito, attraverso cui la Sapienza ispira profeti e
patriarchi piantando in loro il seme del proprio operare, ¢ anche, come gia detto, il
mezzo attraverso cui il principio della vita e delle virtu € ispirato nell’'uomo per
grazia divina: tale ispirazione ¢ descritta in un passo del Liber divinorum operum

quale, appunto, plantatio, il “piantare” del seme del Verbo divino nell’'uomo

2L Cfr. comm. a O spectabiles uiri, vv. 6-9.

2 Cfr. Scivias, 3,4, 7, cit. inn. 3.

2 Cfr. Scivias, 3, 9, 25, 1. 830-47: «Quapropter et a pectore deorsum usque ad pedes zona una
descendens pretiosissimarum gemmarum ornatu, uiridis scilicet, albi et rubei atque aerii purpureo
fulgore interlucente coloris decoratur: quoniam ab exordio mundi cum primum sapientia opus
suum in apertam ostensionem dedit, iam se usque ad finem saeculorum quasi uia una tetendit in
sanctis et iustis mandatis ornata, uidelicet prima plantatione uiridis germinis patriarcharum et
prophetarum, qui in aerumnis gemitus laboris sui maximo desiderio Filium Dei flagitabant
incarnari, et deinde decorata candidissima uirginitate in Virgine Maria, et postea in robustissima et
rubente martyrum fide, ac demum in contemplationis purpurea et lucida caritate qua Deus et
proximus per calorem sancti Spiritus diligendus est, quod ita ad terminum mundi procedet,
admonitione illius non cessante sed semper quamdiu saeculum durat emanante, ut etiam eadem
uirtus in exhortatione sua declarat, ut supradictum est».
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attraverso lo Spirito santo®*. Dunque il seme dell’operare della Sapienza, piantato
attraverso 1’infusione dello Spirito nei profeti e nei patriarchi, e destinato a
germogliare fino al pieno compimento nel Redentore, ¢ il medesimo che, a livello
microcosmico, ¢ infuso e piantato, sempre attraverso lo Spirito, nel cuore
dell’uomo, determinando il fiorire delle virtu e delle opere virtuose — 1’opus

miraculorum del v. 2 — divinamente ispirate.

vv. 7-9: et 0 tu ruminans-abyssum

Laddove i vv. 1-6 del carme sono riferiti precipuamente ai patriarchi quali
radices, come detto, del piano divino di salvezza, i vv. 7-9 rappresentano invece
specificamente 1 profeti, rappresentati come voce “infuocata” — allo stesso modo
in cui il corso dello Spirito ¢ descritto essere torrens, “bruciante”, al v. 4 — cio¢
divinamente ispirata, che anticipa la venuta del Cristo.

I vv. 7-9 seguitano d’altronde a percorrere un doppio binario, allegorico da
un lato, piu strettamente tropologico e microcosmico dall’altro: mentre viene
rappresentata la figura di Giovanni il Battista, precursore del Cristo che operando
la Redenzione libera il genere umano dal dominio di Satana, si allude
contemporaneamente al dono dello Spirito ricevuto dal praecursor, che lo rende

prefigurazione al contempo non solo dello stesso Redentore, ma anche

2 Cfr. LDO, 2, 1, 46, 11. 90-9: «Et nunc etiam Deus in Spiritu Sancto dicit: Ecce omnia germina
uirtutum, qug¢ supra dicta sunt, semen uerbi mei afferentia supra desideria carnis hominis istius, qui
se ita constringit, et omnes fortiores uirtutes ad maiora precepta ascendentes posui, ut, in
semetipsis recto desiderio bonum semen generis sui in uerbo meo habentes, sint ei in cibum
refectionis anime; ita ut etiam omnes uirtutes per humilitatem Deo subiecte, et in celesti milicia
uolantes, et qu¢ hominem a terrenis rebus ad celestia remouent, et in quibus uiuentes uires de
plantatione Spiritus Sancti sunt, cum eo in anima ipsius pascantur, et ipse etiam cum illis in his
omnibus alatury. L’immagine delle virtt che derivano dal germogliare di un seme (germen)
piantato divinamente nell’'uomo occorre anche in Scivias, 2, 5, 32, 1. 1040-56: «Quapropter qui
sibi secundum cor suum leges faciunt et in hoc uoluntatem meam non quaerunt, magis ex hoc in
defectionem quam ad profectum ueniunt, ut iterum Filius meus in euangelio testatur dicens: Omnis
plantatio, quam non plantauit Pater meus caelestis, eradicabitur. Quid est hoc? Omne germen
scientiae cordis et mentis ac morum surgens in uiriditate illa qua homo uiuit, cum homo illud ita in
semetipso seminat, quod postea in calore feruens ita ei copuletur secundum quod hoc perficere
uult, illud uidelicet transpositum aut in exaltatione mentis aut in petulantia carnis aut in superflua
pollutione aut in occasione excusationis aut in uicissitudine operationis, sursum aut deorsum
imprudenter uadens, nec quale fundamentum sit discernens, scilicet an utile an inutile sit scire
contemnens, uere hoc iusto iudicio destruetur, quoniam plantationem istam in tali opere non
plantauit Pater ille qui caelorum et omnis iustitiae habitator est; et ideo eiecta arescet, quia de rore
caeli non ascendit, sed de suco carnis uenit.
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dell’originaria condizione angelica dell’'uomo, perduta con la caduta di Adamo ed

Eva dal Paradiso terrestre, e restaurata con la Redenzione.

ruminans — Per ruminare, nel senso di “ripetere continuamente, meditare”, si
intende la pratica precipuamente claustrale di leggere, ripetere e meditare le
Scritture, da cui derivava un continuo mormorio che accompagnava il silenzio
vigente nei monasteri’’; tale verbo ¢ utilizzato nel medesimo senso, per descrivere
cio¢ la pratica delle Scritture — dunque la lettura ad alta voce, ma anche
I’interpretazione e 1’impiego liturgico di esse — negli scritti della stessa
Hildegard®. Nello Scivias il verbo ruminare & tuttavia utilizzato anche per
descrivere il canto in lode di Dio espresso da coloro che, avendo scelto di vivere
in rispondenza del principio di castita e virginita, ed essendo ispirati dallo Spirito
santo, ripetono, meditano il Verbo di Dio, o cantano testi liturgici come quelli di
cui si sostanzia la stessa Symphonia, in modo da trascendere la propria umana
condizione riavvicinandosi al proprio stato originario che condivisero con le
schiere celesti, al cui coro sono destinati a ricongiungersi’’.

Rimane il dubbio sul motivo per cui Hildegard descriva qui Giovanni il

Battista®® quale vox ruminans: I'ultimo dei profeti, che aveva ricevuto lo Spirito di

2 Cfr. FUMAGALLI BEONIO BROCCHIERI 1992, 33-5.

% Cfr. ad es. Scivias, 2, 6, 93, 1. 2557-9: «Et hoc pastores semper ruminabunt, dum populum
exorando monent, ne sine confessione et sine paenitentia in peccatis suis perseuerent, sed ut mala
opera conculcent et bona perficianty; 3, 4, 6, 1l. 201-8: « Tertius uero ad meridiem, exterius ipsi
aedificio aliquantulum coniunctus: qui est roboratis operibus iustitiae profunda et exquisita
sapientia principalium magistrorum per calorem Spiritus sancti, qui obscura in lege et prophetia
aperuerunt et qui in euangeliis ostenderunt germen quod fructuosum fecerunt ad intellegendum,
tangentes exteriorem materiam Scripturarum in opere bonitatis Patris et suauiter ruminantes in ea
mysticam significationemy»; ibi, 9, 17, 1. 447-9: «Quae humilitatis opera, dum contemptores
caducorum in excelso studio subtilissima praecepta Dei semper ruminantes imitarentur [...]».

> Cfr. Scivias, 3, 8, 16, 11. 860-71: «Vnde o uirginitas quae de ignea accensione consistis
robustissimum germen, quod de stella maris emicans omnem spurcitiam turpitudinis contra
saeuissima iacula diaboli semper dimicans conculcat, gaude in caelesti harmonia in spe consortii
angelorum. Quomodo? Spiritus sanctus symphonizat in tabernaculo uirginitatis: quoniam ipsa
Verbum Dei semper ruminat, quomodo possit Christum amplexari cum omni deuotione ardens in
eius amore, hoc habens in obliuione quod in concupiscentia carnis in ardore incendii fragile in
homine est, uni uiro, quem numquam peccatum tetigit adhaerens, cui et sine omni concupiscentia
carnis coniuncta est, semper cum illo florens in gaudio regalium nuptiarum; ibi, 13, 11:
«Quapropter et sonus ille ut uox multitudinis in laudibus de supernis gradibus in harmonia
symphonizat: quia symphonia in unanimitate et in concordia gloriam et honorem caelestium
ciuium ruminat, ita quod et ipsa hoc sursum tollit quod uerbum palam profert». Sul canto in lode
di Dio inteso da Hildegard come rievocazione della condizione originaria dell’essere umano, cft.
FUMAGALLI BEONIO BROCCHIERI 1992, 43; STUHLMEYER 2003, praesertim 334-5.

2 Cfr. infra.
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Dio mentre era ancora nel grembo materno®, viene forse descritto qui nell’atto di
rivelare, in virtu della divina ispirazione, il significato delle Scritture, quando
riferisce a se stesso i versetti dei profeti Isaia ¢ Malachia®, annunciando la
prossima venuta del Redentore. Ma a tale proposito si veda anche il resto del

commento.

ignea vox — La Newman pone in parallelo I’immagine della ignea vox, della “voce
infuocata”, con il celebre versetto di Isaia, vox clamantis in deserto, che & evocato
— secondo la narrazione dei Vangeli — dallo stesso Giovanni Battista, insieme ad
un’altra espressione tratta invece dal libro Malachia, in riferimento a se stesso’".
La “voce” di Giovanni ¢ probabilmente ignea in virtu del dono dello Spirito
Santo, infuso in lui prima che nascesse™: tale elargizione dello Spirito ¢
rappresentata gia nelle Scritture come discendente sotto forma di lingue di fuoco,
ad es. sugli apostoli, in occasione della Pentecoste™. 11 Cristo stesso, d’altronde,

. . . 34 .. .
descrive il Battista come una lucerna ardens ™, definizione cui pure potrebbe

alludere I’immagine dell’ignea vox.

precurrens — 1l verbo praecurro ¢ qui riferito a Giovanni il Battista quale
praecursor del Cristo, analogamente a quanto avviene nell’ultimo verso

dell’antifona O spectabiles uiri>

limantem lapidem — L immagine del lapis limans, cio¢ della “pietra che leviga”, ¢

sostanzialmente originale: in primo luogo ¢ certamente ispirata alla figura del

* Le. 1,15: «Et Spiritu Sancto replebitur adhuc ex utero matris suae».

30 Cfr. ancora infra.

31 Cfr. Is. 40,3: «Vox clamantis in deserto parate viam Domini rectas facite in solitudine semitas
Dei nostri»; Mal. 3,1: «Ecce ego mittam angelum meum et praeparabit viam ante faciem meamy;
Mat. 3,3: «Hic est enim qui dictus est per Esaiam prophetam dicentem vox clamantis in deserto
parate viam Domini rectas facite semitas eius»; Mc. 1,2-3: «Sicut scriptum est in Esaia propheta
ecce mitto angelum meum ante faciem tuam qui praeparabit viam tuam vox clamantis in deserto
parate viam Domini rectas facite semitas eius»; Lc. 3,4: «Sicut scriptum est in libro sermonum
Esaiae prophetae vox clamantis in deserto parate viam Domini rectas facite semitas eius»; lo. 1,22:
«Ait ego vox clamantis in deserto dirigite viam Domini sicut dixit Esaias propheta».

2 Cfr. supra.

3 Cfr. Act. 2,2-3: «Et factus est repente de caelo sonus tamquam advenientis spiritus vehementis
et replevit totam domum ubi erant sedentes et apparuerunt illis dispertitae linguae tamquam ignis
seditque supra singulos eorumy.

3% Cfr. lo. 5,35, cit. in comm. a O spectabiles uiri, nota 78.

* Cft. ibi, v. 20.
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lapis angularis, della “pietra angolare” che gia negli scritti del NT ¢ indicata come
figura del Cristo, pietra fondante sulla quale viene edificata la Chiesa™.
D’altronde il verbo limare, “levigare”, e in senso translato “purificare”,
ciog, “elimare cio che ¢ superfluo”, viene utilizzato da Hildegard per descrivere
I’azione — iniziata gia sotto la Legge e portata a compimento con la Redenzione —
di purificazione interiore dell’'uomo: tale purificazione ¢ operata dal Verbo
attraverso il dono dello Spirito’’, il quale ispira la virtd e il pentimento, come
levigando I’animo umano con un movimento circolare (volubilis gratia)’®, azione
prefigurata dalla circoncisione, e che viene rappresentata, nello Scivias, dalla

forma, rotonda e tornita, del lato che unisce 1 lati orientale e settentrionale della

36 Cfr. ad es. Tob 38,6: «Super quo bases illius solidatae sunt aut quis dimisit lapidem angularem
eius»; Ps. 117,22: «Lapidem quem reprobaverunt aedificantes hic factus est in caput anguli»; Is.
28,16: «ldcirco haec dicit Dominus Deus ecce ego mittam in fundamentis Sion lapidem lapidem
probate angularem pretiosum in fundamento fundatumy; ler. 51,26: «Et non tollent de te lapidem
in angulum et lapidem in fundamenta sed perditus in Aeternum eris ait Dominusy»; Mt. 21,42:
«Dicit illis Iesus numquam legistis in scripturis lapidem quem reprobaverunt aedificantes hic
factus est in caput anguli a Domino factum est istud et est mirabile in oculis nostris»; Mc. 12,10:
«Nec scripturam hanc legistis lapidem quem reprobaverunt aedificantes hic factus est in caput
anguli»; Lc. 20,17: «Ille autem aspiciens eos ait quod ergo hoc quod scriptum est lapidem quem
reprobaverunt aedificantes hic factus est in caput anguli»; Act. 4,11: «Hic est lapis qui reprobatus
est a vobis aedificantibus qui factus est in caput anguli»; Eph. 2,19-21: «Ergo iam non estis ospite
et advenae sed estis cives sanctorum et domestici Dei superaedificati super fundamentum
apostolorum et prophetarum ipso summo angulari lapide Christo Iesu in quo omnis aedificatio
constructa crescit in templum sanctum in Domino»; 1Pt. 2,6: «Ecce pono in Sion lapidem
summum angularem electum pretiosum et qui crediderit in eo non confundetur».

7 L’immagine del dono dello Spirito santo infuso negli apostoli quale /ima che ne affina la
comprensione, compare gia ad es. in ZENO tract. 1, 3, 1. 135sqq.: «Hic enim, quia ipse dictus est
etiam petra, recte cultellos petrinos fecit (unde non sine ratione et simoni, super quem aedificauit
ecclesiam, petrus nomen imposuit), id est sua doctrina formatos, spiritus sancti lima acuminatos
constituit uiros apostolos omnes que discipulos».

¥ L’anima ha un movimento circolare analogo a quello della Sapienza divina, cfr. comm. a O
spectabiles uiri, vv. 14-7.
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columna Verbi Dei*’; gli animi in tal modo levigati, sono le pietre che potranno
formare 1’edificio della Gerusalemme celeste™.

Dunque qui di nuovo I’annuncio e la prefigurazione della Redenzione da
parte dei profeti si intreccia con la rappresentazione dell’operare del Verbo divino
nel cuore dell’uomo attraverso lo Spirito, dunque sul piano microcosmico € in
senso tropologico — analogamente a quanto accade nei vv. 1-6*'. Ma alla luce di
quanto detto circa la ruminans ignea vox del v. 7, essendo cio¢ I’atto del
ruminare, del “ripetere di continuo, meditare”, tipico del canto liturgico attraverso
il quale I"'uomo si riavvicina alla sua originaria condizione angelica*?, & probabile
che qui Giovanni Battista, nel proprio annunciare, essendo divinamente ispirato,
la prossima Redenzione, sia non solo precursore della venuta del Cristo stesso, in
senso allegorico; ma che sia anche, in senso stavolta tropologico, prefigurazione

del recupero, da parte dell’uomo, dell’originaria condizione angelica perduta con

39 Cfr. Scivias, 3, 4, 9: «Sed quod inter hos duos angulos, unum scilicet uergentem ad orientem et
alterum ad septemtrionem, est ante faciem ipsorum patriarcharum et prophetarum eadem columna
ab imo usque ad summum quasi tornatilis et rotunda, plena que rugarum, ut de arboris cortice solet
germen pullulare: hoc est quod inter binas summitates, uidelicet inter manifestatam cognitionem
meam et subsequentem doctrinam Filii mei, latuit per typum praefigurationis in animabus
antiquorum patrum in legibus meis commorantium unicum Verbum, quod est Filius meus a primo
electo usque ad ultimum sanctum in mystica tornatura circumornatus; quia ipse omnia instrumenta
sua bene composuit ac limauit, scilicet per uolubilem gratiam omnibus se pium manifestans, ut
praefigurabatur in rugis circumcisionis, quae fuit umbra futurorum in appositis significationibus
per austeritatem legis in se habentis rectissimum germen latens summae et sanctissimae
incarnationis». Per I’'immagine della columna Verbi Dei come parte del Heilsgebdude, cfr. supra,
comm. vv. 1-6.

Y Cfr. ad es. ibi, 8, 8, 1. 432-7: «Ipsi etiam sunt mihi nobilissimi quadrati lapides, quia in
conspectu meo mihi semper sunt amabiles. Hos assidue uolo limare et purgare, quatenus recte ac
decenter ponantur in caelesti Ierusalem: quia semper in mentibus suis bona uoluntate me cum
epulantur, nec mea iustitia possunt satiari»; ibi, 9, 17, 1l. 405-8: «Dominus quidam urbem
marmoream habens in ipsam intonuit plurimis que caelaturis muros eius interius caelauit, de
quibus ipsa acutissimam limationem impolitorum lapidum exspirauit»; LDO, 1, 4, 63, 1. 22-8:
«Etiam anima seruicium cogitationum est, et cogitationes sicut pugillaris in quo scribitur anime
sunt; quoniam ipsa omnia opera hominis cum illis limat et quasi scribendo ad id ad quod per
corpus cogitur preparat. Cum enim homo mala opera secundum desiderium carnis operatur, tamen
ex uirtute anime interdum conpunctus lacrimas fundit, quia mala opera carnis anime displicent,
quamuis in consensu eorum carni subiecta multociens famuletur»; Ep. Hild. 148R, 1. 54sqq.:
«Quod dicitur: Christo Iesu, qui est caput omnium, homines uelut crines adiuncti sunt, qui delictis
per dulcedinem carnis et criminosis peccatis pleni sunt; quos illos Ecclesia denuo regenerat et ab
immundo fetore pulueris peccatorum per penitentiam et confessionem purificat, uelut etiam crines
de rore et de guttis concutiuntur et soluuntur, quemadmodum etiam lana de puluere excutitur et
mundatur. Sic tu, care fili Dei, fac, quia in eternum uiues et quoniam lapis in celesti lerusalem eris;
ideo etiam acriter limari debes».

1 Cfr. supra, il comm. a tali versi.

2 Cfr. supra.
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il peccato originale, restaurazione resa possibile in virtu dell’opera di salvezza

compiuta dal Verbo.

subuertentem abyssum — Il termine abyssus ¢ caratteristico dell’uso cristiano, e va
inteso come sinonimo di infernus nel senso di “inferno, regno degli inferi, regno
di Satana™: tale immagine & evocata di frequente negli scritti di Hildegard®. Nel
Liber vitae meritorum e nel Liber divinorum operum, tuttavia, quale abyssus ¢
rappresentata anche I’anima peccatrice*.

L’espressione  subvertere  abyssum,  “rovesciare  l’inferno”, ¢
sostanzialmente originale: attraverso il verbo subvertere, “sovvertire” viene
descritta in alcuni casi 1’opera appunto di annientamento, di sovversione del
dominio diabolico operata dal Cristo attraverso la Redenzione™: qui il Redentore
sarebbe dunque descritto nell’atto di “rovesciare il dominio infernale”, laddove
per abyssum, per il regno infernale, si intenderebbe, per sineddoche, la legge di
Satana.

Tuttavia, una locuzione simile a subvertere abyssum, cio¢ subvertere

infernum, la si ritrova in un passo dei Moralia in Iob di Gregorio Magno®: il

B Cfr. ad es. Scivias, 1, 4, 10, 11. 433-4: «Mendacium enim ipse dilexit, et ideo in mortem
inuolutus in abyssum corruit»; 2, 7, 18: «Sed quod flamma quae abyssum petit diuersas poenas
illorum in se habet qui per fontem baptismatis non loti, lucem ueritatis et fidei ignorantes, Satanam
pro Deo colunt: hoc est quod incendium illud perditioni adhaerens dira et amara tormenta illis
animabus infert quae in fonte salutis non emundatae, claritatem supernae hereditatis et fidem
ecclesiasticae institutionis non uidentes, illum qui in insidiis positus animas hominum in mortem
mittere conatur pro illo qui hominibus uitam et salutem tribuit uenerari non cessant»; LDO, 1, 1,
13, 1. 6sqq.: «Primum autem angelum Deus cum plurimis ornamentis, ut etiam predictum est,
constituit, sed ubi ille seipsum conspexit, dominum suum odio habuit et dominus esse uoluit; sed
Deus in puteum abyssi illum proiecit».

“ Cfr. ad es. LVM, 1, 34, 11. 584-6: «Homo etiam quasi profundum abyssi est, cum a bono
desiderio declinauerit et diabolum inuocauerit, quia tunc etiam diabolus desideria illius suscipit,
secundum quod homo tunc uoluerit, et hoc Deus sic fieri permittity; LDO, 2, 1, 23, 1l. 28-31: «Et
corpus quasi facies abyssi, anima autem uelut abyssus est; quia corpus uisibile et palpabile sicut
facies abyssi, anima uero inuisibilis et inpalpabilis sicut abyssus terre existity.

# Cfr. ad es. BEDA, Homeliarum euangelii libri ii, 2, 7, 11. 216sqq.: «Sicut ergo nocte hac
immolato agno in aegypto signatis eius sanguine domibus fidelium comestis eius carnibus uenit
dominus repente et eos qui mysterii caelestis exsortes manebant puniens € contra populum quem
sacramentis salutaribus inbutum uidit redemit ita nimirum ita dominus et redemptor noster cum
suum pro nobis corpus et sanguinem hostiam patri obtulisset subuertit potentiam diaboli satellitum
eius spirituum uidelicet inmundorum audaciam comminuity.

% Cfr. GREG. M. moral. 10, 10, 11. 1-12: «Si subuerterit omnia, uel in unum coartauerit, quis
contradicet ei? Vel quis dicere ei potest: cur ita facis? Subuertit dominus caelum cum terribili et
occulta dispensatione humanae contemplationis celsitudinem destruit. Subuertit infernum cum
cuiuslibet mentem in suis temptationibus pauidam cadere etiam ad deteriora permittit. Subuertit
terram cum fructificationem boni operis aduersis irruentibus intercidit. Subuertit mare cum
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presente richiamo al brano di Gregorio, dove 1’“abisso” sembra essere immagine
tropologica, ¢ coerente con il senso di abyssus descritto poc’anzi, come
rappresentazione, appunto, dell’animo umano avvolto nel peccato.

Dunque qui, in senso morale e a livello microcosmico, viene
probabilmente descritto, insieme con la Redenzione come sovvertimento del
dominio diabolico sul mondo, I’operare del Cristo Redentore, il limans lapis, nel
cuore dell’'uomo, dove annienta e distrugge il peccato, restituendo I'uomo alla

propria condizione paradisiaca originaria.

vv. 10-14: gaudete in capite-uocauerunt

Il carme prosegue e si chiude con 1’esortazione ai patriarchi e ai profeti di gioire
dell’avvento del Cristo, della cui contemplazione si gloriano nei cieli, pur non
avendo potuto assistere alla sua venuta finché erano in vita, “sulla terra”. Tale
esortazione, tuttavia, diviene chiaramente un’analogo invito, rivolto a chi
performava tale canto liturgico, a cantare con giubilo le lodi di Dio, essendo
animati da un ardente desiderio della contemplazione del divino; tale desiderio
deriva dalla speranza di raggiungere la visione di Dio non sulla terra, finché si ¢ in
vita, ma in futuro, nel Regno dei cieli.

gaudete — L’esortazione alla gioia in tale forma, gaudete, “gioite”, ¢ canonica

. . . .. - . .. 4
nella poesia liturgica cristiana gia in eta patristica®’.

in capite uestro — Qui € certamente evocata sia 1’immagine — che deriva dalle
D g

lettere paoline, in particolare dall’epistola agli Efesini — del Cristo come caput

9548

Ecclesiae, “capo della Chiesa”", sia quella, di origine veterotestamentaria e poi

fluctuationem nostrae titubationis emergente subito pauore confundit. Dubietate quippe sua cor
anxium hoc ipsum quia titubat ualde formidat, et quasi mare subuertitur cum ipsa in deum nostra
trepidatio, considerato eius iudicii terrore, turbatury.

7 Cfr. AH passim.

* Cfr. ad es. Col. 1,18: «Et ipse est caput corporis ecclesiaen; Eph. 1,22-23: «Et omnia subiecit
sub pedibus eius et ipsum dedit caput supra omnia ecclesiae quae est corpus ipsius plenitudo eius
qui omnia in omnibus adimpletur»; 4,15: «Veritatem autem facientes in caritate crescamus in illo
per omnia qui est caput Christusy»; 5,23: «Quoniam vir caput est muliebri sicut Christus caput est
ecclesiae ipse salvator corporis».
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ripresa negli Atti degli Apostoli, del Redentore quale caput anguli, “testata
d’angolo™.

Il Cristo qui viene rappresentato non solo come capo della Chiesa, ma
come capo della Gerusalemme celeste, cio¢ di tutte le anime beate, comprese
quelle sorte sulla terra prima del compiersi della Redenzione, e destinate a unirsi
nella futura contemplazione del divino nel Regno dei cieli: tale concetto ¢
espresso gia, ad esempio, in un passo delle Enarrationes in Psalmos di
Agostino™; il Redentore ¢ inoltre indicato in diversi luoghi dello Scivias come
“capo”, per 1’appunto, della lerusalem coelestis>".

L’esortazione a “gioire della vostra testata d’angolo, del vostro capo”, ¢ qui legata
alla liberazione, da parte del Cristo — che ¢ appunto il loro “capo” — degli antichi

santi dal vincolo della Legge e del peccato, e al compimento di cido che avevano

. . C N .. .. . 2
preannunciato in virtli della divina ispirazione.

¥ Cfr. Ps. 117,22: «Lapidem quem reprobaverunt aedificantes hic factus est in caput anguli»; Act.
4,11: «hic est lapis qui reprobatus est a vobis aedificantibus qui factus est in caput anguli». Per la
resa in italiano sia di caput Ecclesiae, sia di caput anguli, ho fatto riferimento alla traduzione dei
versi in questione in La Sacra Bibbia.

0 Cfr. AUG. in psalm. 36, 3, 4, 11. 1-13: «Dominus enim ipse in corpore suo, quod est ecclesia,
funior fuit primis temporibus, et ecce iam senuit. nostis, et agnoscitis, et intellegitis, quia in hoc
positi estis, et ita credidistis, quia caput nostrum christus est; corpus capitis illius nos
sumus. numgquid soli nos, et non etiam illi qui fuerunt ante nos? omnes qui ab initio saeculi fuerunt
iusti, caput christum habent. illum enim uenturum esse crediderunt, quem nos uenisse iam
credimus; et in eius fide et ipsi sanati sunt, in cuius et nos; ut esset et ipse totius caput ciuitatis
ierusalem, omnibus connumeratis fidelibus ab initio usque in finem, adiunctis etiam legionibus et
exercitibus angelorum, ut fiat illa una ciuitas sub uno rege, et una quaedam prouincia sub uno
imperatore, felix in perpetua pace et salute, laudans deum sine fine, beata sine fine».

U Cfr. Scivias, 3, 5, 21, 11. 545-58: «Et tollens lapidem quem in figura altaris supposuerat superiori
capiti suo, id est Christo, ut in nomine ipsius qui est uera petra sanctificaretur et sanctificatus
nominaretur: quia unaquaeque sanctificatio altaris supposita est potestati omnipotentis Dei, capiti
omnium fidelium; erexit que illum in titulum libri uitae et in personam praecipui odoris caelestis
lerusalem: quia ut Christus est caput membrorum suorum in superna lerusalem, sic est
unumquodque sanctificatum altare excellentior pars templi sui, effuso desuper oleo in
significatione chrismatis, quod est effusa gratia Dei omnipotentis in sancto baptismo. Et appellauit
sanctificatum locum illum domum et templum Dei secundum nomen ciuitatis caelestis Ierusalem,
quae est uiuens templum Dei uiuentis»; ibi, 23, 1. 574-9: «Templum autem tale mihi dedicatum
non debet esse uacuum huius negotii quin postulet causam constitutionis suae, quae adhaeret sibi
de labore ministrantis ei populi, sicut etiam caelesti Ierusalem cum capite suo Christo non uult
carere iustitia sua, semper aspiciens in labores filiorum suorum quos susceptura est in Deo».

2 Cfr. Scivias, 3, 6, 27, 1. 675-84: «Quia lex et prophetia per uirtutem supernae maiestatis
emanantes et uitam ac mortem sua fortitudine ostendentes, cum duobus praeceptis geminae
dilectionis per eandem diuinam potentiam subsequentibus atque constantiam intimae
circumspectionis habentibus in contrariis et gaudium suauitatis in diuinis, fideliter solutae sunt ab
omni subiectione ullius doloris seu laquei mortis, in capite in Christo uidelicet Filio meo, nuda
tamen coma fulgentes in candore uirginitatis, quia diuinitas uirgineam naturam in Virgine Maria
ualde dilexit».
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in terris — La locuzione in terris, con il significato “sulla terrra, al mondo”, ¢
attestata gia in eta classica™, oltre che nella Vulgata®™, e negli scritti della stessa

Hildegard™.

ardenter uocauerunt — L’espressione ardenter vocare, “chiamare, invitare con
ardore, ardentemente”, ¢ sostanzialmente originale: un parallelo puo forse essere
tuttavia istituito con un passo dei Moralia in lob, in cui I’atto di parlare voce
ardenti, “con voce ardente”, ¢ attribuito ad Abramo, sebbene in altro contesto e in
altro senso’®. Il desiderio che profeti e patriarchi ebbero di vedere il Redentore la
cui venuta annunciarono, ¢ un Tomos della letteratura dottrinale®’; in un passo dei
commentari ad Ezechiele di Gregorio Magno, ad esempio, gli antichi santi sono in
questo senso rappresentati nell’atto di “ardere di desideri divini” (caelestibus
desideriis ardere), immagine che puo essere accostata al nostro ardenter vocare™®.

D’altronde qui ardenter potrebbe alludere, cosi come 1’ignea vox del v. 7,
all’ispirazione dello Spirito santo, manifestantesi negli Atti degli apostoli sotto
forma di lingue di fuoco, in virtu della quale profeti e patriarchi poterono

. . 59
annunciare ’avvento del Cristo™".

> Cfr. ad es. CIC. Phil. 2, 48.

> Cfr. ad es. Sap. 9,18; Lc. 21,25; Col. 1,20.

5 Cfr. ad es. Scivias, 2, 5, 21, 11. 760-2: «Quomodo? Angeli in caelestibus Deo sine intermissione
seruiunt, et etiam in terris homines a diabolicis insidiis semper protegunt»; LDO, 2, 1, 6, 1. 30-7:
«Tercia autem, qu¢ media istarum esse uidetur, non quidem penis, sed aliis quibusdam
monstruosis terroribus se horrendam demonstrat; quia, si etiam ista, quemadmodum et ali¢ dug,
penis habundaret, ¢edem pene¢ superfluitate sua ebullientes habitationem hominum in terris
inhabitabilem redderent, cum nunc pre multis horroribus, qui in ipsa sunt, pestilentiam hominibus
et animalibus lesionem que fructibus multociens inmittat, quoniam homines odorem uirtutum
animabus suis non inferunty.

%6 Cfr. GREG. M. moral. 34, 23, 11. 154-5: «Audiant illi, cum de accepta potestate gloriantur, hoc
quod abrahae uoce ardenti diuiti dicitur: memento, fili, quia recepisti bona in uita tuay.

ST Cfr. ad es. GREG. M. in Ezech. 2, 4, 11. 254-8, cit. infra; BRUNO ASTENSIS, Expositio in Psalmos,
39, PLD 164, col. 835b: «“Exspectans”, inquit, “exspectavi Dominum”. Omnes enim patriarchae
et prophetae, aliique omnes, quos S. Spiritus illuminavit, Christi adventum cum magno desiderio
exspectabant. Unde et ipse Dominus ait: “Multi prophetae et reges voluerunt videre quae vos
videtis, et non viderunt, et audire quae auditis, et non audierunt“».

% Cfr. GREG. M. in Ezech. 2, 4, 11. 254-8: «Genae quippe sunt sanctae ecclesiae spiritales patres,
qui nunc in ea miraculis coruscant, et uelut in eius facie uenerabiles apparent. Cum enim uidemus
multos mira agere, uentura prophetare, mundum perfecte relinquere, caelestibus desideriis ardere,
sicut cortex mali punici sanctae ecclesiae genae rubent».

* Cfr. comm. v. 7.
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gaudete-uocauerunt — Nei vv. 12-4 possono essere chiaramente lette in filigrana le
parole di Gesu quali sono riportate nei Vangeli di Matteo e di Luca, a proposito
del desiderio di “molti profeti e molti uomini giusti” di vedere cio che a loro, ai
discepoli, era concesso vedere, cio¢ di assistere alla venuta del Redentore®.
Tuttavia, anche qui — cosi come I’immagine della ruminans ignea vox del
v. 7 allude probabilmente sia alla voce profetica dei dedicatari del carme, sia alla
stessa voce delle monache che eseguiva tale carme in un contesto liturgico — I’atto
di “chiamare, invitare con ardore il Cristo” ¢ attribuibile sia ai profeti e ai
patriarchi, che ne annunciarono la venuta, sia a coloro che, avendo scelto di vivere
una vita claustrale, ripetono e meditano le lodi divine, arse come sono dal
desiderio della contemplazione di Dio®'; in tal modo le voci di chi intona tale
canto tendono verso il Regno dei cieli, suscitando nell’anima di chi lo ascolta
essendo ancora in terris, sulla terra, la nostalgia per la propria condizione angelica

originaria®.

v. 15: Gaudete-uestro

Qui il refrain mi sembra sostanzialmente pleonastico, e legato all’impiego

liturgico del carme.

0 Cfr. Mt. 13,17: «Amen quippe dico vobis quia multi prophetae et iusti cupierunt videre quae
videtis et non viderunt et audire quae auditis et non audierunt»; Lc. 10,23-24: «Et conversus ad
discipulos suos dixit beati oculi qui vident quae videtis dico enim vobis quod multi prophetae et
reges voluerunt videre quae vos videtis et non viderunt et audire quae vos auditis et non
audierunt».

1 Cfr. il passo dello Scivias, 3, 8, 16, 1. 860-71, cit. in n. 27, dove i/le vergini che in tal senso
cantano le lodi divine vengono rappresentate nell’atto di ardere in eius amore.

2 Cfr. ibi, 13, 14, 1. 547-54: «Nam et symphonia dura corda emollit et ipsis umorem
compunctionis inducit, ac Spiritum sanctum aduocat. Vnde et uoces istae quas audis sunt ut uox
multitudinis, cum multitudo uoces suas in altum extollit: quia laudes iubilationum in simplicitate
unanimitatis et caritatis prolatae fideles ad unanimitatem illam, ubi nulla discordia est, perducunt,
cum eos in terris positos corde et ore ad supernam remunerationem suspirare faciunty.
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O cohors milicie floris

Antifona per gli apostoli

O cohors milicie floris uirge

non spinate,

tu sonus orbis terre,

circuiens regiones

insanorum sensuum 5
epulantium cum porcis,

quas expugnasti

per infusum adiutorem

ponentis radices

in tabernacula 10
pleni operis Verbi Patris,

tu etiam nobilis es gens Saluatoris,

intrans uiam regenerationis aque

per Agnum,

qui te misit in gladio 15
inter seuissimos canes,

qui suam gloriam destruxerunt

in operibus digitorum suorum,

statuentes non manufactum

in subiectionem manuum suarum, 20
in quo non inuenerunt Eum.

Traduzione

O coorte della milizia del fiore spuntato da un ramo privo di spine, o tu suono del
globo terrestre, che si aggira per le regioni dei furiosi sensi che banchettano con 1
porci, regioni che hai espugnato grazie all’ispirazione dell’ Ausiliatore di chi pone
nei tabernacoli le radici della pienezza dell’opera del Verbo del Padre, tu sei
anche la nobile stirpe del Salvatore, tu che imbocchi la via della rigenerazione
dell’acqua grazie all’ Agnello, il quale ti invid armata di spada tra cani ferocissimi,
1 quali distrussero la propria gloria nelle opere delle loro mani, assoggettando alle

loro mani cio che non fu fatto da mano, nella quale cosa non Lo trovarono.
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Commento
wv. 1-2: O cohors milicie-spinate

La rappresentazione degli apostoli come “manipolo”, “coorte” pretoria della
milizia sacerdotale, dedita al servizio del Cristo nato dalla Vergine come un fiore
da un ramoscello, allude nel contempo, in senso tropologico, al fiorire del
principio delle virtu di castita e di umilta instillato nel cuore degli uomini con
I’Incarnazione del Redentore; tali virtu animano I’operare nel mondo della
coelestis militia, cio¢ dell’insieme dei fedeli che costituiscono la Chiesa, di cui gli
apostoli, e coloro che seguirono il loro esempio agli albori dell’era cristiana,

costituiscono appunto il primo e originario nucleo.

cohors milicie — La rappresentazione degli apostoli quale cohors, “seguito,
stuolo”, o anche come “coorte”, in senso militare, & attestata sia in poesial, sia in
prosa’.

Qui tuttavia per cohors militiae si intende, come ¢ chiaro, specficamente una
“coorte”, un manipolo di soldati, concetto legato all’ordinamento militare
romano’ che doveva tuttavia essere vivo nella memoria degli scrittori cristiani
anche nel Medioevo, poiché¢ nei Vangeli si narra appunto di come,
contestualmente all’arresto di Gesu Cristo, gli sia stata radunata intorno “tutta la
coorte” (universa cohors) presente nella provincia®.

Tuttavia, all’immagine della cohors al v. 1 non dev’essere totalmente estranea
I’idea di “stuolo, seguito”: una rappresentazione allegorica assai simile a quella

proposta qui da Hildegard ¢ difatti presente in un passo dell’opera di Raterio di

' Cfr. ad es. RADBERT. carm. 1,167, «Inter apostolicas patriarcharumque cohortes»; In hoc festo
mente, 6, v. 3, AH 2, 128: «Cohors apostolica»; Pollet alma haec dies, 5Sb, AH 9, 241, «Cohors et
apostolica | applaudebat per tanta | rehibita sibi gaudia»; Cuncta caeli regem, 9a, AH 34, 256,
«Designator per haec cuncta | cohors apostolicay.

2 Cfr. ad es. FRANCO AFFLIGEMENSIS, De gratia Dei, 12, PLD 166, col. 792c: «apostolica cohors,
quae a facie furentis populi passione Domini territa fugerat [...]»; HONORIUS AUGUSTODUNENSIS,
Speculum ecclesiae, PLD 172, col. 1095b: «Depositam carnem vestem pugnae aptam reinduit [Rex
gloriae], electam apostolorum cohortem legionemque martyrum in confertissimos hostium cuneos
inducit, ac cives Babyloniae undique versum expugnari edicit».

* Cfr. ad es. LIv. 3, 69, 8; CAES. civ. 1, 11, 4; STAT. Theb. 5, 672.

* Cfr. Mt. 27,27: «Tunc milites praesidis suscipientes Iesum in praetorio congregaverunt ad eum
universam cohortemy»; Mc. 15,16: «Milites autem duxerunt eum intro in atrium praetorii et
convocant totam cohortemy.
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Verona, dove gli apostoli vengono rappresentati esattamente quale “coorte” scelta
all’interno dell’esercito di Cristo costituito dai suoi vescovi e sacerdoti, la coorte
che da piu vicino segue il signifer, cio¢, ancora secondo il lessico militare romano,

»3 Per militia Christi

“colui che porta le insegne”, o anche “il capo, il condottiero
si intende difatti — probabilmente sulla scorta di un celebre passo della seconda
lettera di Paolo a Timoteo® — il servizio divino cui sono chiamati i sacerdoti’: e in
tal senso il termine militia ¢ utilizzato anche dalla stessa Hildegard, che definisce
officium dei sacerdoti appunto spiritalis militia®.

Ma nello Scivias, per militia intesa come “servizio” si intende anche altro: militia
¢, in senso tropologico, la lotta vittoriosa intrapresa da ciascun singolo fedele,
ciascun fortissimus miles, contro il peccato proprio e altrui, grazie alle armi
fornitegli dalle virtu divinamente ispirate e rinnovate nella castita e nell’'umilta del

Figlio incarnato: lotta che inevitabilmente conduce alla vittoria contro Satana, con

la fondazione e I’espansione della Chiesa intesa come comunita dei fedeli’.

> Cfr. RATHERIUS VERONENSIS, De contemptu canonum, pag. 86, 11. 8-9: «Quem cohors illa christi
militum ueluti quendam sequens signiferum precipit ut non bigami admittantur ad clerumy». Per il
senso di signifer in ambito militare, cfr. ad es. VEG. epit. 2, 7, 5: «Signiferi qui signa portant».

8 Cfr. 2Tim. 2,3: «Labora sicut bonus miles Christi lesu.

7 Cfr. ad es. Concilium aquisgranense, 8, pag. 444, 1. 12.

8 Cfr. ad es. Scivias, 3, 6, 7, 1l. 226-8: «Nam in spiritali militia et in saeculari strepitu intra
conscientiam meam Deum meum semper exspecto»; ibi, 16, 11. 421-31: «Sed postquam idem lacob
hoc dominium per paternam benedictionem fratri suo surripuit, deinde caelestem celebritatem per
lapidem quem erexit in titulum et per decimam quam se uouit daturum constituit, ut praesignatum
est, significans principalem personam in spiritali militia; quia quisque fidelis de minimo gradu
ascendere debet ad summum, per saecularem uidelicet potentiam discere superius magisterium
clarioris lucis spiritalis uitae, in quo adimpletur officium naucleri secundum iter immaculati agni,
qui sursum leuauit hominem cum plenitudine et bonitate omnis iustitiae, scilicet erigens hominem
prostratum insidiis peruersi raptoris». Sui sacerdoti come milites, cfr. ad es. Scivias, 2, 6, 63, 1L
1926-30: «Quod uos, o sacerdotes et ceteri ministri mei qui sub spiritali nomine militatis, cauere
debetis, quia etiam nec apostoli quos subsecuti estis se in diuersa diuidebant, nec uobis tale
exemplum relinquebant»; ibi, 73, 1l. 2153-7: «Vnde, o homo, quia iam inter spiritales homines
multi exorti sunt qui contra saeculum et contra diabolum militare laborant et qui in castitate et
constrictione corporis sui ad altare meum accedere festinant, uolo ut sacerdotes mei sine
contagione terrenae copulae in conspectu meo appareant».

% Cfr. ad es. Scivias, 3, 2, 19, 11. 569-82: «Vnde et homo fortius operatur in anima et corpore quam
si esset sine corporali grauedine, quoniam rixatur in semetipso in multis periculis, perficiens
fortissima bella et uictoriosus exsistens cum Domino Deo suo, fideliter militans ei, sic ipsum
cognoscens in militia sua, corpus suum scilicet castigando; quia angelus carens grauedine terreni
corporis est tantum miles caelestis harmoniae lucidus et purus, perseuerans in uisione Dei; homo
uero grauatus corporali putredine est fortissimus et gloriosissimus sanctissimus que miles cum
restaurato opere, quod operatur propter Deum in anima et corpore, ita per centenarium numerum
praesentis laboris pertingens ad millenarium futurae retributionis, uidelicet cum in nouissimo die
plenam mercedem accipiens sine fine in anima et corpore gaudebit in caelesti habitationey; ibi, 3,
9, 1. 368-94: «Quinta uero imago praefigurat uictoriam: quoniam post misericordiam, quam
ostendi in circumcisione, Filium meum uolens mittere in mundum, erexit se uictoria in eadem
circumcisione, ita procedens cum maiore uirtute usque ad Filium meum, atque cum ipso in
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Ora, qui al v. 1 per militia si intende non tanto “servizio”, quanto piuttosto
specificamente “milizia, esercito”: e nello Scivias viene appunto rappresentato
quale coelestis militia 1’insieme dei fedeli che compongono la Chiesa,
difendendola dagli attacci dei suoi nemici ed estendola attraverso la predicazione,
1 quali adempiono a tale “servizio”, come gia detto, grazie i doni della salvezza e
delle virti loro elargiti dal Redentore'’; il primo nucleo di tale esercito di fedeli fu
costituito, appunto, dapprima dagli apostoli, poi dai loro seguaci, dai martiri e dai
primi vescovi''. Non solo: le stesse virtutes, cioé¢ gli arma che sorgono

contestualmente all’Incarnazione del Figlio quale flos omnium virtutum'* vengono

nouissimum diem. Nam in Filio meo superaui antiquum serpentem, qui super caput suum extulit
se, humanum genus rapiens per mille nequitias, quibus illud comprehendit quasi in catena sua,
cum easdem nequitias Vnigenitus meus deuicit per omnia bellicosa arma, quae surrexerunt in
incarnatione eius floris omnium uirtutum. Quid est hoc? Post misericordiam surgit uictoria, cum se
ipsum homo deuincit et aliena uitia. Quomodo? In praedictis uidelicet quinque uirtutibus primus
est amor caelestis, scilicet in hoc quod homo scit et agnoscit Deum, diligens eum super
omnia. Deinde causa illius fidei ligatur idem homo in legem disciplinae, de qua ipse compescit
crimina peccandi per bonam et rectam uerecundiam. In his ergo tribus uiribus iustificabitur homo
in corde suo, sic inspiciens aliam rem quae est angustia proximi sui, quem procurabit in omnibus
necessitatibus eius ut se. Vnde et mox surgit homo fortissimus miles cum his tribus uiribus, in
quibus perfectus est in mente sua imitando in misericordia Filium meum uerum Samaritanum, sic
in uictoria pertransiens uires diaboli cum armis uictoriosissimarum uirtutum, cum se ipsum uincit
et proximum suum regit, in ipsis uirtutibus occidens omne malum, abiciendo uidelicet superbiam
quae Adam expulit de paradiso».

0 Cfr. ad es. Scivias, 3, 6, 25: «Sed quod intra idem aedificium uides sex imagines ante
praedictum arcuatum murum super pauimentum ipsius aedificii stantes: hoc est quod in opere
bonitatis Dei sex uirtutes ostenduntur, ceteras uirtutes praefigurantes, ut Deus in sex diebus
creaturas suas creauit; ipsae uidelicet uirtutes in figura futurorum ante murum id est ante
israeliticum populum diuina lege frenatum et magisterio ac defensione praecursorum suorum
circumuallatum apparentes, cum etiam pauimentum terrenarum curarum in eadem constructione
summi Patris in hac significatione conculcant, ut christiana militia per ipsas se diabolo opponaty;
ibi, 9, 16, 11. 393-403: «Virtus Christi Iesu Filii Dei fortissima turris est, in qua uictoriosissimae
militiae fidelium inuictissima probatione exercentur, quibus nullus aduersarius se pracualere
gloriabitur: quia in se eundem Christum uerum Deum et hominem continent, per quem in secunda
regeneratione omnis compago filiorum tuorum in salutem decentissime protenditur. Vnde et
eadem purissima incarnatio a prophetis praedicta et pretiosissimis lapidibus uirtutum adornata cum
propugnaculis apostolicae doctrinae, id est cum plantatoribus iustitiae ueri luminis, in uniuersum
orbem ad salutem credentium propalata est [...]».

"' Cfr. ad es. Scivias, 3, 9, 15, 11. 362-8: «Sed quod inter eos aliqui similis quidem schematis sed
maioris staturae et splendoris apparent: hoc est quod inter eosdem ecclesiasticos defensores primi
fundatores ipsius ecclesiae sunt, qui eam primum post Filium Dei sua praeficatione aedificantes
eundem quidem tenorem habent quem et sequaces eorum, qui e€os praecipue imitati noscuntury;
ibi, 17, 11. 455-62: «Vnde et mille clipei multae perfectae uidelicet defensiones perfectae fidei in
noua gratia pendent a Filio Dei, dum primi pastores ecclesiae exemplum ab ipso trahentes et ob
spem supernorum semetipsos conculcantes catholicam fidem sanguinis sui effusione roboratam ab
ignitis iaculis diaboli, quae uulnerant animas hominum, protegunt, quos multiplices uirtutes
armaturae caelestis militiae in ceteris electis subsequentes etiam in hoc saeculo amori Dei
obsequuntur»; ibi, 29, 1. 947-9: «Altera uero imago sanctitatem significat: quoniam cum per
fortitudinem diabolo repugnatur, sanctitas in bonis hominibus ad ornatum caelestis militiae oritury.
" Cfr. Scivias, 3, 3, 9, 11. 368-94, cit. in n. 9.
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definite nell’Ordo virtutum (e nel nucleo originario di tale opera gia presente nello
Scivias) come militia e milites" .

Per cohors militiae floris si intendono qui dunque gli apostoli, non solo come
prima “coorte”, come primo e originario manipolo delle milizie sacerdotali; ma
anche come primo nucleo dell’esercito dei redenti in Cristo che trae forza e
salvezza appunto dal flos virtutum, in senso tropologico, cioé dal casto'* fiorire

delle virtu nel Figlio incarnato.

floris virge non spinate — La virga del v. 2 ¢ chiaramente la virga lesse del libro di
Isaia, lo spuntare del fiore dalla quale ¢ figurazione allegorica della generazione
virginale del Cristo da Maria'’. Quale virga non spinata ¢ rappresentata in
particolare, in un passso dello Scivias, la Vergine, in quanto immacolata e ignara
del peccato carnale'®: tale figurazione, di per sé sostanzialmente originale'’, &
analoga, sia per forma sia per significato, alla piu frequente rappresentazione di

Maria — a sua volta ispirata all’immagine del /ilium inter spinas del Cantico dei

B Cfr. Ordo virtutum, 1. 179 (Scivias, 3, 13,9, 1. 381): «O tu omnis milicia regine»; 1. 194 (Scivias,
ibi, 1. 401): «Et omnis celestis milicia gaudet super te»; 1. 218 (ibi, 1. 426): «O fortissimi et
gloriosissimi milites, venite»; 1. 222-3 (ibi, 1. 432): «[...] nos libenter | militamus tecum contra
illusorem huncy.

' Sul flos virgae non spinatae, cfr. infra.

'3 Cfr. O spectabiles uiri, comm. vv. 6-9.

1 Scivias, 3, 8, 15, 11. 676-81: «Virgo Maria egressa est de angustiis saccularium oppressionum in
dulcedinem honestatis morum, ut aliquis de domo egreditur in qua inclusus continebatur, qui se
non eleuat supra ipsam domum sed recto itinere coram se graditur; et ut riuulus uini de torculari
exprimitur, non se exaltans supra idem torcular sed moderate defluens in locum suum. Et quare
uirga? Quia non spinata moribus nec nodata terrenis cupiditatibus sed plana, id est carnali
concupiscentia non copulata, orta scilicet de radice Iesse, id est ab illo qui quasi fundamentum erat
regalis prolis de qua eadem illibata Mater nata processit».

"7 Un’immagine simile ¢ attestata in un componimento posteriore ad Hildegard, il cui testo ci ¢
giunto in fonti manoscritte risalenti al XIII/XIV sec. (cfr. AH 39, 73), Salve virgo Christi parens,
la, AH 39, 72, «Virga lesse spina carens.
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cantici'® — quale flos sine spina, assai ricorrente in poesia'’, e variamente attestata
in prosa®’.

Alla luce di quanto detto poc’anzi circa la cohors militiae, risulta chiaro come qui
I’immagine del flos virgae non spinatae presenti un duplice significato, sia
allegorico, sia tropologico: da un lato, difatti, il v. 1 descrive gli apostoli come
sorta di coorte pretoria nell’esercito di coloro che dedicano la loro vita al servizio
del Cristo, il quale ¢ nato dalla Vergine senza concepimento carnale, come un
fiore spuntato da un ramoscello; dall’altro lato, tuttavia, gli apostoli sono
presentati come primo nucleo di cid che sarebbe diventato I’“esercito”, la
“milizia” di Cristo, cio¢ la Chiesa, corpo mistico del Redentore e insieme dei
fedeli, che conducono la propria vittoriosa lotta contro il peccato e contro Satana
attraverso le virtu in loro infuse con il principio divino di castita ed umilta sorto

con I’Incarnazione virginale del Cristo, descritto appunto come flos virtutum sorto

da un “ramoscello privo di spina”, cio¢ da un concepimento privo di peccato.

wv. 3-6: tu sonus-porcis

'8 Cfr. Cant. 2,2: «Sicut lilum inter spinas sicut amica mea inter filias».

¥ Cfr. ad es. HILD. CEN. misc. 1,59: «Tu sine defectu radius, tu flos sine spina»; ADAM VON
SANKT VIKTOR, Salve mater Salvatoris, 2, pag. 262: «Salve, verbi sacra parens, | Flos de spina,
spina carens | Flos, spineti gloria!»; ALAN. Anticlaud. 4,495-6: «Nescia spineti florens rosa, nescia
culpae | Gratia [...]»; Ave Maria gratia plena, 8, AH 54, 337: «Tu floris et roris, | Panis et pastoris,
| Virginum regina, | Rosa sine spina, | Genetrix es factan; Post partum in partum, 3a, AH 34, 119:
«Flos convallis es, Maria, | Flos in spinis sine spina, | Terra carens vomere»; Flos excellens flos
beatus, 3a-4b, AH 40, 79-80: «Felix spina, | Felix rosa, | Huius spinae filia, | Quae divina | Gloriosa
| Scandit domicilia. | Haec peccati caret spina, | Spinam undat virtus trina | Dans ex spinis lilia; |
Sine spina stat spinetum, | Fronde, flore, fructu lactum | Ex hac eius filia».

0 Cfr. ad es. GODEFRIDUS (sive IRIMBERTUS?) ADMONTENSIS, Homiliae festiuales, 31, col. 769, 11.
44-53: «In hac autem tam sollicita sui inquisitione, in hac constantissima sui invocatione, non illud
haec perpetua Virgo quaesivit (quod tamen Deus Pater ante constitutionem mundi per eam fieri
decrevit, ob quod etiam mox, ut nata est, Spiritus sanctus in sui eam custodiam suscepit, ut,
protectionis ejus munimine obumbrata, florens inter spinas rosa absque spinarum injuria in altum
cresceret, ex qua dulcissimus totius suavitatis, totius munditiae et castitatis flosculus suo in
tempore potenter emergerety. Cfr. inoltre AMBR. inst. virg. 9, 59-60, che esorta ciascuna vergine
ad essere virga, ramoscello non piegato, e orto privo di spine: «Virga quoque a radice uirginitas
est; sic enim scriptum est: Exiet uirga a radice Iesse et flos a radice eius ascendet. Non cauata est
haec uirga, sed solida. Nemo ergo adurat uirgam tuam, ut florem suum custodiat. Virga es, o uirgo,
non curueris, non inflectaris in terram, ut in te flos paternae radicis ascendat. Hortus clausus es,
uirgo, serua fructus tuos; non ascendant in te spinae, sed uuae tuae floreant. Hortus clausus es,
filia, nemo auferat sepem tui pudoris, quia scriptum est: Et destruentem sepem mordebit serpens;
sed illam solam auferat, de qua dictum est: Quid incisa est sepis? Nemo parietem tuum destruat, ne
sis in conculcationem. Paradisus es, uirgo, Euam cauey.
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L’assai complessa immagine dei vv. 3-6 puo essere intesa in tre modi: in primo
luogo, rappresenta 1’espandersi della predicazione apostolica del Vangelo “fino ai
confini del mondo”; in secondo luogo, in senso allegorico, rappresenta I’operare
della Sapienza divina, che, coprendo con movimento circolare tutta la volta
celeste, redime I’intera umanita in precedenza ridotta nella cattivita diabolica della
soggezione al peccato e alla morte. Infine, in senso tropologico, la suddetta
immagine rappresenta 1’operare della Sapienza nel corpo dell’uomo, che si
manifesta a livello microcosmico attraverso il moto circolare dell’anima, soffio
dello Spirito santo: il dono dello Spirito viene rinnovato con I|’instaurazione
nell’uomo del principio di castita da parte del Figlio incarnato, cosicché tale soffio
divino, “andando in giro” (circuire) lungo le parti 1’anima, regiones, che
presiedono ai sensi spirituali, le purifica, e le libera dal giogo del corpo e del
peccato, rendendole abili a compiere il bene.

sonus orbis terre — L’ immagine del “suono del globo terrestre” ¢ tratta da un
celebre passo dei Salmi*', ed ¢ indicata come figurazione del diffondersi della
predicazione evangelica gia nella lettera paolina ai Romani®®, oltre che negli scritti

dei Padri®’.

2l Cfr. Ps. 18,4-5: «Non sunt loquellae neque sermones quorum non audiantur voces eorum in
omnem terram exivit sonus eorum et in fines orbis terrae verba eorumy.

2 Rm. 10,16-18: «Sed non omnes oboedierunt evangelio [...] sed dico numquid non audierunt et
quidem in omnem terram exiit sonus eorum et in fines orbis terrae verba eorumy.

2 Cfr. ad es. TERT. adv. Marc. 5, pag. 643, 11. 9sqq.: «Eam [traditionem euangelicam] enim et sic
constabit esse, quae prior mundum repleuit, illius scilicet dei euangelio, qui et hoc cecinit de
praedicationibus eius: in omnem terram exiit sonus eorum et in terminos orbis uerba eorumy; HIL.
in psalm. 65, 19, 1l. 2sqq.: «Nempe ea, quod credentium animam posuerit in uitam, quod
apostolicae praedicationi et martyrum confessioni constantiam et perseuerantiam largitus sit
confitendi, quorum discursibus orbem terrae quibusdam quasi pedibus caelestis regni praedicatio
transcucurrit: In omnem enim terram exiit sonus eorum [...]»; AMBR. epist. 4, 12, 12, vol. 82,1,
pag. 98, 1l. 130sqq.: «Et eo usque deserti et gentium commotio facta est, ut apostolorum, quos
direxit ad gentes vocandas, tanta esset et tam vehemens praedicatio, ut in omnem terram exiret
sonus eorum et in fines orbis terrae verba eorum»; AUG. in psalm. 18, 2, 2, 11. 17sqq.: «In omnem
terram exiit sonus eorum, et in fines orbis terrae uerba eorum. quorum, nisi caclorum? quorum
ergo, nisi apostolorum? ipsi enarrant nobis gloriam dei, positam in christo iesu, per gratiam in
remissionem peccatorumy»; ID. serm. 375A, pag. 21, 1l. 2sqq: «Sicut ueritas per apostolos sonuit, et
in omnem terram exiuit sonus eorum, atque in fines orbis terrae uerba eorum, pascha nostra
immolatus est christus»; HIER. in eccles. 1, v. 1, 1. 61sqq.: «Denique non ad eum fit uerbum dei,
sicut et ad ieremiam et ceteros prophetas, sed quia diues est et rex et potens ipse est siquidem
uerbum et sapientia ceterae que uirtutes uerba loquitur ad ecclesiae uiros, uerba insinuat apostolis,
de quibus cantatur in psalmo: in omnem terram exiuit sonus eorum et in fines orbis terrac uerba
eorumy»; ID. in Ezech. 13, 43, 1. 552sqq.: «Sequitur: et terra splendebat a maiestate eius, quod
proprie in aduentu christi factum est, quando in omnem terram exiit apostolorum sonus et in fines
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Tuttavia Ambrogio, in un brano del De paradiso, interpreta tale immagine dei
Salmi come figura dell’operare redentivo della Sapienza divina, il cui agire sul
piano microcosmico dell’anima umana viene d’altronde paragonato allo scorrere
dei quattro fiumi che bagnano il Paradiso, allegoria delle quattro virtu cardinali
(prudenza, temperanza, fortezza e giustizia)**: tali fiumi sono rappresentati come
fonte erogante la salvezza e la grazia spirituale, la quale determina il fiorire delle
virti che conducono alla vita eterna nel Regno dei cieli®’. Inoltre, nel commento
all’incipit del Vangelo di Giovanni che conclude la quarta visione nel LDO, il
Verbo viene rappresentato come ratio che “anima tutto il mondo nelle voci viventi
di tutte le creature”27, totum orbem terrarum viventibus sonis omnium
creaturarum movet, espressione che a mio parere richiama molto da vicino il
versetto dei Salmi gia citato™.

11 sonus orbis terrae pud dunque qui essere inteso come immagine del diffondersi

sia della predicazione evangelica, sia della Redenzione operata della Sapienza

divina.

circuiens regiones — Nel lessico hildegardiano il verbo circuire allude, come gia

piu volte illustrato, al moto universale circolare della Sapienza divina, riprodotto,

orbis terrarum uerba eorum; cotidie que impletur in credentibus et ad perfectum complebitur,
quando corruptiuum hoc induerit incorruptionem et mortale istud fuerit immortalitate uestitumy.

#* Cfr. Sap. 8.7.

» Cfr. AMBR. De Paradiso, 3, 14, pagg. 272-3: «Et diuiditur inquit fons in quattuor initia. [...] sed
quemadmodum fons dicitur sapientia dei? fons enim est secundum euangelium dicens: si quis sitit,
ueniat ad me et bibat, fons est et secundum prophetam, qui ait: uenite et edite de meis panibus et
bibite uinum, quod miscui uobis. sicut ergo fons uitae est sapientia, fons gratiae spiritalis, ita fons
uirtutum est ceterarum, quae nos ad aeternae cursum dirigunt uitae. ex hac igitur anima, quae culta
est, non ex ea quae inculta fons iste procedit, ut inriget paradisum, hoc est quaedam diuersarum
frutecta uirtutum, quarum sunt quattuor initia, in quae sapientia ista diuiditur. quae sunt quattuor
initia uirtutum nisi unum prudentiae, aliud temperantiae, tertium fortitudinis, quartum
iustitiae? quae etiam sapientes istius mundi ex nostris adsumpta in suorum scripta librorum
transtulerunt. itaque sicut fons sapientia est, ita etiam flumina ista quattuor quaedam ex illo fonte
manantia sunt fluenta uirtutumy; ibi, 15, pag. 275, 1. 7sqq.: «Atque in extrema terrarum fluit, quia
per sapientiam omnes homines sunt redempti. unde et dictum est: in omnem terram exiuit sonus
eorum et in fines orbis terrae uerba eorumy.

%% Per il commento di Hildegard all’inizio del Vangelo di Giovanni, cfr. I’introduzione di Marta
Cristiani a ILDEGARDA DI BINGEN, [/ libro delle opere divine, Ixxxiii sqq.

" Cfr. la traduzione di Michela Pereira ibi, 623.

¥ Cfr. LDO, 1, 4, 105, 1. 4-9: «Ego etiam racio sum, que ab alio non sonuit, sed ex qua omnis
racionalitas spirat. Ad intuitum igitur faciei me¢ specula feci, in quibus omnia miracula antiquitatis
mee, qu¢ numquam deficient, considero; ac eadem specula in laudibus concinentia paraui, quia
uocem ut tonitruum habeo, cum qua totum orbem terrarum uiuentibus sonis omnium creaturarum
moueo.
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sul piano microcosmico, dall’analogo circuire nell’anima umana del soffio vitale
infuso nell’'uomo per grazia divina attraverso lo Spirito santo”. L’espressione
circuire regiones, il cui utilizzo a proposito della predicazione apostolica ¢
sostanzialmente originale®®, deriva a Hildegard probabilmente da un luogo
specifico delle Scritture, in particolare del Genesi, dove si narra del viaggiare di
Giuseppe lungo tutti i paesi dell’Egitto (circuivit omnes regiones Aegypti) per
raccogliere, dietro ordine del Faraone, le provviste di grano da preservare in vista
di sette anni di carestia’'. Ora Giuseppe, nell’atto di attraversare I’intero Egitto, &
interpretato da Ruperto di Deutz come prefigurazione tipologica del Cristo
Redentore che libera I’intero genere umano dalla schiavitu del dominio di Satana
e della morte, della quale ¢ figura allegorica appunto la schiavitu cui il faraone
costringe il popolo ebraico in Egitto®.

Dunque qui I’espressione circuire regiones, da un lato, sul piano letterale, sembra
descrivere il diffondersi della predicazione apostolica; d’altro canto, proseguendo
nel solco dell’interpretazione allegorica del sonus orbis terrae al v. 3 come figura
del moto wuniversale della Sapienza divina, rappresenta, per 1’appunto
allegoricamente, il diffondersi dell’atto redentivo in tutte le regiones Aegypti, cio¢

in tutto il genere umano precedentemente soggetto alla legge diabolica del peccato

¥ Cfr. comm. a O spectabiles uiri, v. 14.

 Un impiego analogo della locuzione circuire regionem ¢ attestato in BERNARDUS
CLARAEVALLENSIS, Vita sancti Malachiae, 55, vol. 3, pag. 359, 1. 10sqq.: «Dum enim circuiret et
repleret Evangelio regionem, divertit illuc, ut et ipsis eamdem gratiam impertiret». L utilizzo di
tale espressione per descrivere il diffondersi della predicazione apostolica potrebbe tuttavia essere
ispirato ad un passo specifico degli Atti degli apostoli, in cui gli evangelizzatori sono rappresentati
nell’atto di attraversare le cittd di un’intera regione, confugere ad ... universam in circuitu
regionem, cfr. Act. 14,6: «Intellegentes confugerunt ad civitates Lycaoniae Lystram et Derben et
universam in circuitu regionem et ibi evagelizantes erant.

3! Cfr. Gen. 40,47, «Quando stetit in conspectu regis Pharaonis circuivit omnes regiones Aegypti».
32 Cfr. RUPERTUS TUITIENSIS, De sancta Trinitate et operibus eius, 8, In Genesim VIII, pag. 530,
1. 1710-30: «Sic et christus ex quo a fratribus suis iudaeis negatus et gentibus est traditus
quamquam pro humano affectu gentem illam diligat sunt que ut apostolus ait carissimi propter
patres tamen apud eos quodam iure tenetur quibus traditus est eos que iure ignorat a quibus
ignoratus et negat eos a quibus negatus est. Ecce illos quasi oblitus terram aegypti circuiuit regio
curru id est pulchris euangelicae gratiae quadrigis de quibus habacuc: qui ascendis inquit super
equos tuos et quadrigae tuae saluatio. Vtique quando uertit pharao nomen illius uocauit que nomen
illius lingua aegyptiaca saluatorem mundi non a semetipso locutus est sed hanc saluationem
ueraciter prophetauit. Circuiuit inquam terram aegypti et alendorum curam omnem aegyptiorum
suscepit. Aegyptus enim quod interpretatur tenebrac nos gentes aliquando fuimus quibus tunc
illuxit dominus dicente apostolo: fuistis aliquando tenebrae nunc autem lux in domino. Nec uero
qualiscumque aegyptus sed aegyptus esuriens ac sterilis nos aliquando fuimus nunc autem et in
domino lux et in saluatore nostro panibus repleti sumus fratribus christi secundum carnem id est
iudaeis fame pereuntibusy.
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e della morte istituita con il peccato originale e la caduta di Adamo ed Eva dal

Paradiso. Ma cfr. anche infra.

regiones-porcis — L’immagine descritta ai vv. 4-5, dei “sensi furiosi che
banchettano con i porci”, € chiaramente ispirata alla parabola del figliuol prodigo
di cui si narra nel Vangelo di Luca: il figlio perduto, infatti, giunto al fondo
dell’abiezione e del peccato, manifesta I’insano desiderio di cibarsi dei baccelli
(siliguae) destinati ai maiali*.

Tale immagine ricorre piu volte nell’opera di Hildegard: in primo luogo, nella
quarta visione della prima parte dello Scivias, I’anima umana, esiliata dal Regno
celeste e condannata a vivere nel mondo terreno a causa del peccato originale,
lamenta appunto di essere stata costretta a cibarsi dei baccelli dei maiali**; nel
Liber divinorum operum ¢ nelle Epistolae, la medesima immagine assume un
senso piu specificamente tropologico, laddove il cibarsi delle bacche dei porci
rappresenta I’abbandono ai vizi e ai piaceri carnali e mondani®’.

L’immagine del figluol prodigo ¢ d’altronde interpretata, gia negli scritti dei
Padri, sia in senso allegorico, come figura dell’umanita prima perduta e poi

redenta nel Cristo®, sia in senso morale, come figura del peccatore penitente’’; e

3 Cfr. Le. 15,11-32, praesertim 13-6: «Et non post multos dies congregatis omnibus adulescentior
filius peregre profectus est in regionem longinquam et ibi dissipavit substantiam suam vivendo
luxuriose et postquam omnia consummasset facta est fames valida in regione illa et ipse coepit
egere et abiit et adhaesit uni civium regionis illius et misit illum in villam suam ut pasceret porcos
et cupiebat implere ventrem suum de siliquis quas porci manducabant et nemo illi dabaty.

3 Cfr. Scivias, 1, 4, 1, 11. 96-9: «Sed et hi qui me ceperant, colaphis percutientes cum porcis
fecerunt me manducare, ac ita in desertum locum me mittentes amarissimas etiam herbas melle
intinctas mihi ad manducandum dabanty.

¥ Cfr. LDO, 1, 3, 7, 11. 23sqq.: «Sed in fructibus illis, quos impius in malis et peruersis operibus
profert, conturbatio est, quoniam ille in conturbatione seculi inundando titubat, nec in die ambulat
nec in eterna luce sperat; sed siliquas porcorum comedit in eis uitam non inueniens, quia carnalia
desideria non abicity; Ep. Hild. 16R, 11. 26-30: «Per squalidos autem et instabiles mores te illis non
admisceas, nec quid cuique placeat seu displiceat inspicias, quoniam si hoc feceris, minor ceteris
coram Deo et coram hominibus apparebis. Nam talia personam tuam non decent. Vide etiam quod
munda animalia que ruminant macerarentur, si pabulo eorum cibus porcorum, per quem ipsi
pinguescunt, admisceretury; 194, 1. 94-102: «O ue genti peccatrici que in uiis putredinis iacet et
que per lasciuiam uitiorum semper impudica est, et que per nimietatem uitiorum mammas
porcorum sugit! Vnde dicat: O Domine, qui homini cibum et uestimentum prouidisti et dolores
illius in sanguine Agni abstersisti, aspice quod niger uentus nos deridet ac germina sanctitatis a
nobis excutere uult; et illum de medio nostri abscide, quia nondum uenit tempus plenitudinis
schismatum, cum omnis terra uestimento consecrationis denudabitury.

30 Cfr. ad es. AMBR. in Luc. 7, 1l. 2562-70: «Laetatur autem pater, quia filius perierat et inuentus
est, mortuus fuerat et reuixit. [...] potest tamen et hic in uno species accipi generis humani. fuit
Adam et in illo fuimus omnes: periit Adam et in illo omnes perierunt. homo igitur et in illo homine
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la medesima duplice interpretazione si riscontra negli scritti di Hildegard®®.
Inoltre, la longinqua regio, il “paese lontano™ dove il fililolus si reca dopo aver
abbandonato la casa del padre, profondendosi in nefandezze, ¢ spesso posta in
relazione con I’immagine della regio umbrae mortis presente nel libro di Isaia e
ripresa nel Vangelo di Matteo™’, e interpretata come immagine della condizione
umana ancora soggetta al dominio del peccato e della morte, dunque antecedente
la Redenzione*'.

Dunque: le regiones attraversate dal sonus orbis terrae sono da un lato, in senso
letterale, le regioni geografiche percorse della predicazione apostolica, che giunse
“fino ai confini della terra”; d’altro canto alludono alla regio Aegypti dove il
popolo ebraico sofferse la schiavitu, alla longinqua regio dove il figliuol prodigo
si perse nel peccato, alla regio umbrae mortis evocata da Isaia: sono cioe, in senso

allegorico, figurazione del genere umano sottoposto al giogo diabolico della

qui perierat reformatur et ille ad similitudinem dei factus et imaginem diuina patientia et
magnanimitate reparatury»; CAES. AREL. serm. 163, 1-2 passim.

37 Cfr. ad es. TERT. paenit. 8, 11. 21sqq.: «Illum etiam mitissimum patrem non tacebo qui prodigum
filium reuocat et post inopiam paenitentem libens suscipit, inmolans uitulum pracopimum
conuiuio gaudium suum exornat: quidni? filium enim inuenerat quem amiserat, cariorem senserat
quam lucri fecerat. Quis ille nobis intellegendus pater? deus scilicet: tam pater nemo, tam pius
nemo. Is ergo te filium suum, etsi acceptum ab eo prodegeris, etsi nudus redieris, recipiet quia
redisti magis que de regressu tuo quam de alterius sobrictate laetabitur, sed si paeniteas ex animo,
si famem tuam cum saturitate mercennariorum paternorum conpares, si porcos inmundum
relinquas pecus, si patrem repetas uel offensum: deliqui, dicens, pater, nec dignus ego iam uocari
tuusy; ISID. sent. 2, col. 617, 1l. 31-5: «Amplius laetatur Deus de anima desperata, et aliquando
conuersa, quam de ea quae nunquam exstitit perdita. Sicut de prodigo filio, qui mortuus fuerat, et
reuixit, perierat, et inuentus est, de cuius regressu magnum fit gaudium patris».

¥ Cfr. ad es. Scivias, 3, 1, 5, dove I"immagine del figliuol prodigo ¢& interpretata in entrambi i sensi
descritti, come ritorno dell’'umanita alla grazia di Dio con la Redenzione, e come il ritorno a Dio
dell’anima penitente: ciascun singolo peccato ¢ infatti descritto come ripetersi del peccato
originale di Adamo.

¥ Cfr. Le 15,13.

% Cfr. Is. 9,2: «Populus qui ambulabat in tenebris vidit lucem magnam habitantibus in regione
umbrae mortis lux orta est eisy; Mt. 4,16: «Populus qui sedebat in tenebris lucem vidit magnam et
sedentibus in regione et umbra mortis lux ortay.

1 Cfr. AMBR. in Luc. 7, 11. 2365-72: «Sed nos non sumus aduenae atque peregrini, sed sumus ciues
sanctorum et domestici dei; qui enim eramus longe facti sumus prope in sanguine christi. non
inuideamus de longinqua regione remeantibus, quia et non fuimus in regione longinqua, sicut
Esaias docet. sic habes: qui sedebant in regione umbrae mortis, lux orta est illis. regio ergo
longinqua umbrae mortis, nos autem, quibus spiritus ante faciem christus est dominus, in umbra
uivimus christi»; HIER. epist. 2, 21, PLD 22, col. 383-4: «Famis autem WeT& eudacewds valide
haec est regio, de qua dicitur per Prophetam: “Qui abitati in regione umbrae mortis, lux fulgebit
super vos”»; ARNOB. IUN. in Luc. 9, Il. 179-83: «Nam duo filii Adam et Christus
intelleguntur. Pars autem patrimonii paradisus est, quem Adam acceperat, quem per luxuriam
perdidit, hoc est per inoboedientiam. Abiit, inquam, in longinquam regionem, hoc est in saeculo
proiectus. Cum porcis cibum sumebat, hoc est cum gentibusy. Cfr. inoltre la stessa Hildegard in
Scivias, 3, 1, 5, cit. in n. 38.
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morte, infine liberato* da tale dominio per opera della Sapienza, che con moto
circolare (circuiens) attraversa tutto il globo salvando il genere umano.

Non solo: qui I’utilizzo del termine regiones apre, a mio parere, ad un significato
ancora piu complesso, dato dall’intersecarsi dei piani macrocosmico e
microcosmico dell’operare della Sapienza divina. Infatti, regio qui pud essere
intesa anche per regio corporis, “parte del corpo”, secondo un uso attestato non in
eta classica, ma gia presso gli scritti dei Padri latini*’; inoltre, stavolta gia secondo
I’uso classico, per regiones possono essere intese le regiones coeli, cio€ 1 “settori”
in cui il cielo & suddiviso, in particolare i quattro punti cardinali**. Ora, sul piano
rispettivamente macrocosmico e microcosmico, secondo Hildegard, “settori” del
cielo e “parti” dell’anima coincidono; nella seconda visione del primo libro del
Liber divinorum operum, difatti, nell’ambito della visione concernente la struttura
circolare dell’universo e [intrecciarsi dell’azione dei venti, 1’anima €
rappresentata come una grande figura umana, di gran lunga sovrastante il globo
terrestre, posto al centro di un sistema di sfere concentriche — a rappresentare la
grandezza dell’anima, che ¢ soffio divino nell’uomo, rispetto al corpo — la cui
testa, mani e piedi sono posti in corrispondenza rispettivamente dell’oriente, del
sud (mano destra) e del nord (mano sinistra), e dell’occidente: i venti che soffiano
dall’esterno verso 1’interno, con moto sia diretto, sia circolare, d’intorno lungo
I’ultima di tali sfere toccata nei punti cardinali dalla figura umana, rappresenta
I’agire dell’operare divino sull’anima umana®’. Cio vuol dire che qui, in senso
tropologico, ’'immagine del “suono del globo terrestre”, che “attraversa d’intorno
le regioni dei furiosi sensi”, rappresenta il moto della Sapienza divina che
attraversa tutta la volta celeste percorrendo i1 quattro punti cardinali, 1 quali
corrispondono, sul piano microcosmico, alle diverse parti del corpo e dell’anima
preposte all’impiego dei sensi, 1 quali sono facolta divina infusa nell’'uomo

attraverso il soffio dello Spirito — il cui moto circolare riproduce nell’uomo quello

2 Cfr. infra.

# Cfr. ad es. LACT. inst. 7, 12, 18, pag. 622, 1l. 1sqq.: «Quae quoniam certa corporis regione
consistit, cum eam partem uis aliqua morbi uitiauerit, mouetur loco et quasi conquassata sede sua
emigrat reditura scilicet, cum medella et sanitas domicilium suum reformauerit»; AUG. in psalm.
67, 18, 11. 1sqq.: «Inter scapulas autem pars est utique corporis; pars est circa regionem cordis, a
posterioribus tamen, id est a dorso».

* Cfr. ad es. OV. Ib. v. 31; VERG. Aen. 8, 528.

* Per la visione nel suo insieme cff. LDO, 1, 2; per un’utile e sintetica delucidazione circa il
significato di tale complessa visione, cfr. WIDMER 1988.
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. . .. 46 . . - . . .

universale della Sapienza divina™; I’anima, le facolta intellettive ed i sensi, che
sono doni divini elargiti all’'uomo, e che erano stati posti al servizio del peccato e
del maligno, vengono in tal modo, con la Redenzione, ‘“riconquistati”

(expugnasti)*’ al bene™.

porcis — Qui si deve leggere evidentemente porcis, non portis, sebbene la lezione
piu recente, riportata da entrambi i manoscritti della Symphonia, D ed W2c, sia la
seconda®. Cid perché qui la situazione paleografica & diversa rispetto a quanto
accade, ad esempio, per il quo/qua al v. 21, dove io ho appunto accettato la
lezione riportata nell’ultima versione del ciclo liturgico™: in questo caso @&
chiaramente intervenuta, a livello grafico, la confusione tra il nesso #i e il nesso ci,
fenomeno attestato con una certa frequenza in eta medioevale’'. Il riscontro di tale
confusione permette dunque di non accettare I’ultima lezione, insostenibile dal
punto di vista del senso, in favore del porcis riportato dai manoscritti dello

. . 52 . . .
Scivias*, corente con |’interpretazione offerta dei vv. 3-6.

w. 7-12: quas expugnasti-Patris

L’infusus adiutor del v. 8 ¢ lo Spirito santo, attraverso il quale agli Apostoli viene
conferito il dono delle lingue, ai fini della predicazione; ma qui si intende inoltre
rappresentare, sul piano tropologico, il rinnovato dono dello Spirito infuso
nell’uomo con la Redenzione, in virtu del quale i sensi, che sono facolta divina,

vengono purificati e indirizzati al bene. Cio perché il Figlio, mettendo radici,

% A tale proposito cfr. O spectabiles uiri, comm. v. 14; O uos felices radices, comm. vv. 4-6.

7 Cfr. infra.

B A tale proposito cfr. Scivias, 3, 3, 3, 1l. 170-8, dove cinque delle virtu infuse nell’'uomo
attraverso lo Spirito santo per volonta divina sono descritte nell’atto di purificare il genere umano
irredento, sul piano microcosmico depurando i cinque sensi dell’uomo, spingendo quest’ultimo a
compiere il bene esercitando tali virtu: «Unde ipsae quinque virtutes ad similitudinem quinque
sensuum hominis in hanc turrim positae sunt: quia multo zelo tangebant circumcisionem,
abscidentes ab ea iniquitatem, ut quinque sensus hominis in ecclesia circumciduntur per
baptismum; sed tamen in hominibus non operantes per semetipsas, quia homo cum illis operatur et
ipsae cum homine, sicut etiam quinque sensus hominis non operantur per se, sed homo cum illis et
ipsi cum homine, ita invicem fructum facientes».

* Cfr. gli apparati critici in HILDEGARDIS BINGENSIS, Symphonia, 419; HILDEGARD OF BINGEN,
Symphonia, 162; HILDEGARD VON BINGEN, Symphonia, 256.

* Per la questione riguardo quo/qua, cfr. comm. al v. 21. Per gli stadi compositivi della
Symphonia, cfr. I’introduzione.

ST Cfr. NORBERG 2002, 37.

>2 Sullo stato della tradizione della Symphonia, cfr. introduzione.
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attraverso I’Incarnazione, nella natura umana, la libera dal peccato instaurandovi

il principio di virtu e di purezza.

quas — Qui, tra le lezioni riportate dai manoscritti, ho scelto quella proposta dalla
Newman, quas, che riprende regiones (v. 4), in luogo del guos di Barth e Berschin
riferito ai sensus™. La lezione quos ¢ in realta riportata dalla maggior parte delle
fonti manoscritte: ¢ difatti presente, oltre che nei codici dello Scivias, anche in
W2c, ed ¢ invece assente in D, il quale riporta invece, appunto, quas. E dunque
evidente che gli editori tedeschi hanno ritenuto quell’unica lezione del
manoscritto belga una corruzione del testo, non essendo suffragata da alcuna altra
fonte. Tuttavia, a mio parere non ¢ da escludersi che il manoscritto D, essendo
stato copiato nello scriptorium del Ruptertsberg mentre Hildegard era ancora in
vita®*, potesse contenere delle varianti d’autore apportate sotto la direzione della
mistica stessa; ¢ che alcune di queste varianti fossero poi andate perdute nella
preparazione nel Riesencodex, redatto invece negli ultimi anni di vita o addirittura
dopo la morte di Hildegard, e la cui copiatura mi sembra non aver invece goduto,
almeno per quanto riguarda la sezione contenente la Symphonia, della personale
supervisione della mistica™.

In questo caso, il quas mi sembra inoltre abbia maggior senso, poiché in effetti
sono le regiones del cielo e dell’anima umana, che governano I’intelletto e i sensi,
ad essere percorse dal moto circolare della Sapienza e “riconquistate” al cielo e al
divino dopo essere state ostaggio del dominio della morte sul corpo: non possono
essere 1 sensi ad essere “espugnati”, poiché, come detto, non rappresentano la

parte corporea e terrena dell’uomo, ma sono anch’essi facolta accordata all’'uomo

> Cfr. HILDEGARD VON BINGEN, Lieder, 240; HILDEGARD OF BINGEN, Symphonia, 162;
HILDEGARD VON BINGEN, Symphonia, 74; HILDEGARDIS BINGENSIS, Symphonia, 419; cfr. inoltre
gli apparati critici ibidem, in HILDEGARD OF BINGEN, Symphonia, 162 e in HILDEGARD VON
BINGEN, Symphonia, 256.

>* Cfr. introduzione.

> Sulla base di un assunto analogo Giuseppe Germano spiega la presenza, al v. 15 del responsorio
Ave Maria o auctrix uite (cfr. HILDEGARDIS BINGENSIS, Symphonia, 381) quale ¢ riportato nella
cosiddetta miscellanea liturgica (cfr. introduzione), della lezione celo fixum in luogo del de celo
missum che si legge nel testo della Symphonia come ciclo poetico in D e W2c: Germano dimostra
in maniera convincente come la prima possa essere ritenuta la lezione originaria — probabile
testimonianza della vicinanza di Hildegard ad una cultura ermetica assai diffusa nel suo tempo — e
come invece il testo in D e W2c sia il risultato di una parziale “normalizzazione”, in vista della
diffusione dei canti liturgici al di fuori delle mura del Rupertsberg, cfr. GERMANO 2007a,
praesertim 83-93.
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per dono divino™. Si tratta dunque di un’interpretazione certamente piti complessa
rispetto a quella che la lettura quos, riferita invece piu semplicemente ai “sensi”,
comporterebbe: tale elaborazione potrebbe essere appunto risalire ad un’epoca piu
tarda rispetto all’originaria composizione dello Scivias, quando Hildegard, giunta
ormai alla fine della sua vita, avrebbe ampiamente rivisto la propria concezione
del cosmo sul piano macro- e microcosmico, come d’altronde emerge delle
complessa struttura cosmologica descritta nella sua ultima opera profetica, il Liber

o 57
divinorum operum’".

infusum adiutor — Per infusus adiutor, “inspirato adiutore”, si intende qui,
certamente, lo Spirito santo: D’appellativo adiutor, “aiutante, soccorritore,
adiutore”, che nei Salmi ¢ di frequente rivolto al Signore®®, gia negli scritti dei
Padri ¢ attribuito allo Spirito, che ¢ adiutor in particolare in senso tropologico,
cio¢ in quanto principio divino che infonde le virtu nell’'uomo e lo guida verso il
benesg; la stessa Hildegard, nello Scivias, mostra d’intendere I’adiutorium Dei
rispetto all’'uomo nel medesimo senso, cio¢ come ispirazione delle virtu e difesa

contro il peccato®.

> Cfr. supra.

7 Sul Liber divinorum operum, cfr. I’introduzione; per la complessa concezione cosmologica
espressa in tale opera, cfr. ad es. LIEBESCHUTZ 1964, ¢ WIDMER 1998.

¥ Cfr. ad es. Ps. 9,10: «Et factus est Dominus refugium pauperi adiutor in oportunitatibus in
tribulationey»; 9,35: «Tibi derelictus est pauper orfano tu eras adiutor»; 17,2: «Deus meus adiutor
meus et sperabo in eum»; 18,15: «Domine adiutor meus et redemptor meusy»; 29,11: «Dominus
factus est adiutor meus»; 32,20: «Anima nostra sustinet Dominum quoniam adiutor et protector
noster est»; 61,9: «Deus adiutor noster in Aeternumy»; 93,22: «Et Deus meus in adiutorem spei
meaey. Sui cinque sensi come facolta divina nell’uomo, cfr. infra; cfr. inoltre BETZ 1998, 241-3.

* Cfr. ad es. AMBR. epist. 5, 23, 2, vol. 82,1, pag. 168, 11. 10sqq.: «Similiter, inquit, et spiritus
adiuvat infirmitatem nostrae orationis: nonne tibi videtur spiritus sanctus, qui adiutor nobis est,
sicut ille cui dicitur: Adiutor meus es tu, ne derelinquas me neque despicias me, deus salutaris
meus?»; AUG. in psalm. 143, 6, 1l. 14sqq.: «Denique cum dixisset: caro concupiscit aduersus
spiritum, et spiritus aduersus carnem; ut non ea quae uultis, faciatis, et proposuisset te ante te,
ueluti deficientem te in te, continuo misit ad adiutorem: quod si spiritu ducimini, non adhuc estis
sub lege»; ID. serm. 156, col. 856, 1l. 38sqq.: «Sic uos tamen scitote agere bona, ut sit rector
spiritus adiutor: qui si defuerit, nihil boni omnino agere ualeatis»; CAES. AREL. serm. 97, 3, 1l.
14sqq.: «Oremus ergo, fratres dilectissimi, ut dominus noster, quod de aegyptiis fecit in mari
rubro, faciat in corde et in corpore nostro, et det nobis virtutem et adiutorium spiritus sancti, ut in
nobis ipsis spiritales aegyptios possimus extinguerey.

0 Cfr. ad es. Scivias, 3, 3, 10, 11. 497-9: «Quae tamen omnia superat uictrix uirtus per adiutorium
Dei in bonis hominibus, quamuis multum impugnentur et fatigentur ab insidiis malignorumy; ibi,
5, 30, 1. 706-9: «Sed homo qui uertit se ad bonum, illud fideli opere amplectens per adiutorium
Dei, mercedem beatae remunerationis laudabiliter accipiet, quia malum spreuit et bonum fecit»;
ibi, 9, 7, 11. 254-60: «Incarnato Dei Filio uocatio noui populi per doctrinam ipsius in Spiritu sancto
ad saluationem subleuata surgens, confortatione uirtuosorum hominum in exhortatione beatarum
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I1 dono dello Spirito ¢ inoltre tradizionalmente descritto come infusus, “inspirato”,
in tutti 1 contesti: sia come ispirazione della grazia divina mediante il battesimo,
sia come dono della vita nel primo uomo creato, sia come dono della facolta
profetica, sia come dono spirituale delle lingue accordato agli apostoli ai fini della
predicazione®'. Analogamente, nello Scivias, quale “ispirazione” dello Spirito
santo sono descritti: sia 1’anima, che ¢ dono divino della vita e delle facolta
intellettive e sensoriali elargito all’uomo, sia il dono delle virtu fondate nel Cristo,
ma anche I’ispirazione profetica e la discesa dello Spirito nella Vergine Maria, che

ey eq . . .. . 62
rese possibile il concepimento virginale di Gesu®.

uirtutum munita aduersus immanissimum hostem, cui nullus hominum resistere ualet nisi gratia
Dei adiutus, ita se inexpugnabilem Dei adiutorio exhibet, ut nulla arte insidiarum eius euelli aut
deleri possit a Deoy.

' Cfr. ad es. AMBR. apol. Dav. 5, 23, pag. 313, 1l. 13sqq.: «Postea uero ubi cognouit mysterium
magnum — magnum enim sacramentum Christi et ecclesiae —, uidens remissionem futuram
omnium peccatorum, pracuidens fulgorem gratiae per lauacrum regenerationis et infusionem
spiritus sancti ait securus ueniae: peccaui domino, ut et ipse in eorum ueniret consortium quibus
culpae remissio proueniret»; ID. in psalm. 35, 19, 3, pag. 63, 1. 25sqq.: «Sed est alia ebrictas de
redundantia scripturarum, est et alia ebrietas per infusionem spiritus sancti; denique illi, qui
diuersis linguis in apostolorum Actibus loquebantur, musto pleni audientibus uidebantur»; HIER. in
Eph. 1, col. 486, 11. 52sqq.: «Ego enim aestimo quia sicut spiritus sanctus sanctum facit eum cui
fuerit infusus: et spiritus sapientiae, sapientem: et intelligentiae, intelligentem: et consilii, cautum
atque consultum: et fortitudinis, fortem: et scientiae, scientem: et pietatis, pium: et timoris,
timidum»; LEO M. tract. recensio beta, 76, 1l. 86sqq.: «Omnes ergo, dilectissimi, qui in dominum
Iesum crediderant, infusum sibi habebant spiritum sanctum, et remittendorum peccatorum iam
tunc apostoli acceperant potestatem, quam post resurrectionem suam dominus insufflauit et dixit:
Accipite spiritum sanctum, quorum remiseritis peccata, remittentur eis, et quorum detinueritis,
detenta erunt»; ISID. expos. in gen. 3, 1, col. 216, 1. 21sqq.: «Et inspiravit in faciem ejus
spiraculum vitae, utique infusionem sancti Spiritus, qui operatus est hominem Christum»; BEDA,
In primam partem Samuhelis libri iv. Nomina locorum, 3, 16, 1. 85sqq.: «Et ego, inquit, uobis o
prophetae mei praecones que futurorum non ut aliis per homines sed per infusionem mei spiritus
quid dicatis aut faciatis et quis ubi uel quando uenturus sit christus ostendamy»; GREG. M. moral.
19, 6, 11. 5sqq.: «Per aquam quippe sancti spiritus infusio designatur, sicut in euangelio dicitur: qui
credit in me, sicut dicit scriptura, flumina de uentre eius fluent aquae uiuae».

82 Cfr. ad es. Scivias, 1, 4, 18, 1. 611-9: «Quomodo? Anima corpus uiuificat et sensus exspirat;
corpus autem animam sibi attrahit et sensus aperit; sensus uero animam tangunt et corpus alliciunt.
Anima enim corpori uitam praebet, uelut ignis lumen tenebris infundit, duas principales uires
scilicet intellectum et uoluntatem uelut duo brachia habens; non quod anima brachia se ad
mouendum habeat, sed quod in his uiribus se manifestat uelut sol per splendorem suum se
declaraty; ibi, 30, 1. 953-7: «Sed tu, o homo, caecus es ad uidendum, surdus ad audiendum, stultus
ad defendendum te, quoniam intellectum quem tibi Deus infudit, et quinque sensus corporis tui
quos tibi dedit quasi pro stercore et pro uanitate habes»; 2, 2, 2, 1l. 31-41: «Quapropter uides
serenissimam lucem, quae sine macula illusionis, defectionis ac fallaciae designat Patrem, et in
ipsa sapphirini coloris speciem hominis, quae sine macula obdurationis, inuidiae et iniquitatis
declarat Filium, ante tempora secundum diuinitatem a Patre genitum, sed post in tempore
secundum humanitatem in mundo incarnatum; quae tota suauissimo rutilante igne flagrat, qui ignis
sine macula ariditatis, mortalitatis atque tenebrositatis demonstrat Spiritum sanctum, de quo idem
Vnigenitus Dei secundum carnem conceptus et de Virgine temporaliter natus, lumen uerae
claritatis mundo infudit»; ibi, 6, 1. 140-7: «Vnde in splendida claritate Patrem considera qui
paterna pietate claritatem suam fidelibus suis expandit, et in purpureo uirore qui huic causae inest,
in qua eadem flamma uirtutem suam ostendit, Filium intellege qui ex Virgine corpus assumpsit, in
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Alla luce di quanto detto in precedenza, risulta chiaro quali possano essere i
diversi significati dei vv. 7-8: 1’““ispirato adiutore” attraverso cui sono liberati i
sensi obnubilati dal peccato ¢ dunque lo Spirito, in un primo senso come ispiratore
del dono della lingua agli Apostoli ai fini della predicazione®; in secondo luogo
come dono della grazia spirituale rinnovato con la Redenzione attraverso il
battesimo. Laddove, difatti, il Cristo sul piano macrocosmico dona la salvezza

all’intero genere umano, sul piano microcosmico libera invece 1’anima dell’uomo

quo diuinitas mirabilia sua declarauit; ac in igneo ardore Spiritum sanctum perspice qui mentes
credentium ardenter infundity; 2, 6, 26, 1l. 1030-40: «Nam ut culmus frumenti sine medulla uigens
siccum granum in puritate spicae profert, ita etiam beata Virgo sine uirili fortitudine gignens
sanctissimum Filium suum in simplicitate innocentiae edidit, qui de eadem Matre sua nullum
sucum peccati traxit, quoniam et ipsa eum sine medulla uiri concepit, ut etiam gramen sucum
grano non tribuit, quia illud non de medullato stipite uiget, sed de sole et pluuia ac de blanda aura
uiret, sicut et praedicta integerrima Virgo non de uiro sed uirtute Altissimi obumbrata et infusione
Spiritus sancti perfusa in suauitate castitatis Vnigenitum suum genuity»; 3, 4, 13, 1. 347-52: «Nam
in inceptione boni est homo gracilioris uirtutis, in opere autem operationis suae cum bonum
operatur est robustioris fortitudinis, quoniam Spiritus sanctus eum pertransiuit infusione sua, in
qua tamen operante uirtute frequens esse non potest; unde iterum constrictioris erit uirtutis quasi in
fine operis per fragilitatem carnis suae»; ibi, 9, 9: «Et latitudinis quidem ubique in interiori parte
circuitus sui quinque cubitorum est: quoniam amplitudinem omnis intimae inspectionis et
intentionem totius continuae meditationis per quinque sensus sui ornatus in infusione Spiritus
sancti cum omnibus uirtutibus illis, quas uerus agnus ei manifestat, ad honorem eiusdem agni,
uidelicet sponsi sui, remittity; ibi, 17, 1. 417-31: «Hic nobilem urbem, chorum scilicet
prophetarum, aduersus rabiem saecularium tempestatum fortem et constantem in sua potestate
habuit: quoniam infusione Spiritus sancti repleti erant, cum in eos idem Dominus intonuit, ita quod
in eis exspirationem illam suscitauit, quod mysteria eius obscuris uerbis protulerunt ut primum
sonus auditur cum nondum uerbum cognoscitur, sonum tamen prophetiae eorum uero uerbo, Filio
scilicet Dei incarnato, subsequente. Qui Dominus multiplices caelaturas in cordibus eorum fecit,
cum intellectum ipsorum multiplici spiritu sapientiae infudit, ita quod in spiritali sensu profunda
Dei tam praesentis quam futuri uidelicet saeculi prophetauerunt, per quem acutissimos sermones
contra contrarios mores hominum protulerunt, in quibus durissima corda ludaeorum ad lenitatem
et pietatem felicium actuum prouocauerunt»; 3, 10, 31, 11. 886-900: «Videlicet de altitudine caeli:
quoniam ut ros de nubibus descendit et terram umore suo perfundit, sic bona opera a Deo in
homines descendunt et infusione Spiritus sancti rigantur, ita quod fidelis homo bonum et suauem
fructum generans consortium supernae ciuitatis adipiscitur. Sic ergo caelestia opera per donum
Spiritus sancti de caelo in homines uenientia habent claritatem in ipso a quo etiam
emanauerunt. Quomodo? Quia claritas Dei in bonis operibus iustorum hominum fulget, ita quod
ipse tanto ardentius in terra cognoscitur, adoratur et colitur, per quas uirtutes eadem sancta ciuitas
in ornamentis suis decoratur: quia homo adiutorio Dei bona opera faciens eum in innumerabilibus
mirabilibus suis ueneratur. Et sic est haec reuelatio per oculos spiritus uisa et cognita, ut
inspiratione Spiritus sancti recta opera in hominibus peracta coram Deo in supernis apparenty». Cfr.
inoltre D’antifona dedicata alla Vergine O splendidissima gemma, vv. 3-5, HILDEGARDIS
BINGENSIS, Symphonia, 385, dove Maria ¢ descritta appunto come “ispirata dal fonte che sgorga
dal cuore del Padre”: «Qui tibi infusus est, | fons saliens | de corde Patris.

8 Cfr. Act. 2,1-4: «Et cum conplerentur dies pentecostes erant omnes pariter in eodem loco et
factus est repente de caelo sonus tamquam advenientis spiritus vehementis et replevit totam
domum ubi erant sedentes et apparuerunt illis dispertitae linguae tamquam ignis seditque supra
singulos eorum et repleti sunt omnes Spiritu sancto et coeperunt loqui aliis linguis prout Spiritus
sanctus dabat eloqui illis».
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dalla costrizione del corpo e del peccato, permettendole di riavvicinarsi alla

propria originale condizione celestiale.

ponentis radices in tabernacula — Per spiegare tale immagine, conviene
innanzitutto edurre il lettore circa i diversi possibili significati della figura del
tabernaculum: per “tabernacolo” si intende, letteralmente, il santuario semovibile,
in forma, appunto, di “tenda”, costruito sotto la guida di Mos¢ e trasportato dagli
israeliti durante il loro Esodo nel deserto dopo la fuga dall’Egitto®. Tale
immagine assume tradizionalmente diversi significati, distinguibili nei tre livelli
di senso, letterale, allegorico e tropologico: laddove il “tabernacolo” storico ¢,
appunto, il tempio-tenda del popolo ebraico, dal punto di vista allegorico il
tabernaculum ¢ invece figura del corpo e della carne umana in cui il Cristo volle
incarnarsi, affinché la natura umana fosse purificata dal peccato e redenta; in tal
senso il “tabernacolo” ¢ anche immagine per la Chiesa, intesa, appunto, come
“corpo mistico” del Cristo®, e della proiezione anagogica di essa, cioé¢ della
Gerusalemme celeste della quale tutti 1 redenti sono destinati ad essere parte alla
fine dei tempi®. Infine, in senso tropologico/morale, il “tabernacolo” & figura
dell’animo umano purificato attraverso il dono dello Spirito elargito con il

battesimo in virty della Redenzione®’.

* Cfr. Ex. 26; 35-40.

5 Cfr. Eph. 4,4-16.

% Tale senso anagogico ¢ attribuito all’immagine del tabernaculum in particolare sulla base di un
passo del Vangelo di Luca, Lc. 16,9: «Et ego vobis dico facite vobis amicos de mamona iniquitatis
ut cum defeceritis recipiant vos in aeterna tabernacula». A tale proposito cfr. i brani citati supra.

57 Per i differenti possibili significati del tabernaculum, cfr. in primo luogo la tripartizione
proposta dal monaco scozzese Adam of Dryburgh (1127/40-1212; per un profilo e alcuni cenni
bibliografici preliminari circa I’autore, cfr. LexMA 1, 107-8) nell’epistola prefatoria alla sua opera
intitolata appunto De tripartito tabernaculo: ADAMUS SCOTUS, De tripartito tabernaculo, Epistola
Adami canonici domino Joanni, 8, PLD 198, col. 632ab: «Inter caetera enim de quibus sacra
Scriptura loqui consuevit, praecipue haec tria tabernacula sunt: tabernaculum istud materiale et
visibile, tabernaculum sanctac Ecclesiae, tabernaculum humanae animae. Primum est
tabernaculum Moysis, et est in re; secundum Christi, et est in recta sanae fidei credulitate; tertium
est Spiritus sancti, et est in interna defaecatac mentis puritate. Primum factum in monte Sinai, de
quo agit historia, quod admiremur; secundum in latitudine mundi, de quo loquitur allegoria, quod
veneremur; tertium in puritate animi, de quo tractat tropologia, quod imitemur. Per gyrum
tabernaculi primi, duodecim sunt tribus filiorum Israel; per gyrum secundi, duodecim apostoli: per
gyrum vero tertii, duodecim, quas Apostolus commemorat, virtutes: “Charitas, gaudium, pax,
patientia, longanimitas, bonitas, benignitas, mansuetudo, fides, modestia, continentia, castitas”.
“Faciamus”, ait Apostolus, “tria tabernacula”. Sunt itaque haec tria tabernacula. Primum est
tabernaculum foederis; secundum sancta Ecclesia; tertium est anima humanay. Cfr. inoltre ad es.
AMBR. in psalm. 45, 13, 1, pag. 338, 1l. 12sqq.: «His igitur fluminis superni meatibus ciuitas illa in
qua deus inhabitat inrigatur et sanctificatur altissimi tabernaculum, omnis anima quae inhabitatur a
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Analogamente, nello Scivias, per tabernaculum si intende soprattutto il corpo, la
natura umana, nella quale si dibatte la scintilla divina che ¢ 1’anima esiliata dalla
sua patria celeste; tale soffio divino, rinnovato nell’'uomo in virtu della
Redenzione operata dal Cristo — cio¢ dal Figlio che incarnandosi assume la natura
umana, piantandovi il principio della castita e dell’'umilta — pud purificarne il
corpo e I’anima dal peccato, restituendolo alla sua celeste natura originaria, nella
speranza dunque di tornare, alla fine dei tempi, nel tabernaculum in senso

anagogico, cioé nel “tabernacolo” del Regno dei cieli®®.

Christo uel corpus illud quod uirgo generauit, de quo Gabriel angelus dixit: et quod nascetur ex te
sanctum uocabitur filius dei viuiw; ID. in psalm. 118 14, 11, pag. 305, 1. 20sqq.: «Tabernaculum
enim testimonii corpus hoc nostrum est, in quo Christus aduenit per amplius et perfectius
tabernaculum, sicut scriptum est, ut per sanguinem suum intraret in sancta et conscientiam nostram
ab omni opere mortuorum et labe mundaret, quo in corporibus nostris, quae suorum testimonio et
qualitate factorum cogitationum nostrarum abscondita et occulta testantur, lucernarum modo luceat
nostrarum lux clara uirtutum»; RUFIN. Orig. in Ex. 9, 2, pag. 237, 1. 4sqq.. «Audisti
pronuntiantem Dominum aeterna esse tabernacula, audi nunc et Apostolum dicentem:
“tabernaculum nostrum, quod de coelo et, superindui cupientes”. Nondum tibi ex his omnibus iter
aperitur, quo derelicta terra sequens propheticum et apostolicum sensum et — quod omnium maius
est — sequens verbum Christi tota mente et toto sensu adscendas ad coelum atque ibi aeterni
tabernaculi magnificentiam quaeras, cuius figura per Moysen adumbratur in terris?».

8 Cfr. ad es. Scivias, 1, 2, 25, 11. 638-43: «Quod dicitur: Vos qui me salvatorem uestrum fideliter
amatis, uidete quia uobis succurrere uolens exspecto ad tabernaculum cordis uestri, considerans
quid conscientia uestra in scrutinio cordis sui habeat, et cum sufflatu recordationis mentis uestrae
spiritum uestrum ad apertionem susceptionis bonae uoluntatis concutio»; 1, 4 passim, ma
praesertim 1,4, 1, 11. 82-92: «Ego enim debui habere tabernaculum quinque quadris lapidibus sole
et stellis lucidioribus ornatum, quia occidens sol et occidentes stellac non debebant in eo lucere,
sed in eo debuit esse angelica gloria: quoniam topazius debuit esse fundamentum ipsius et omnes
gemmae structura eius, scalis eius crystallo positis et plateis ipsius auro stratis. Nam ego debui
esse consors angelorum, quia sum uiuens spiraculum quod Deus misit in aridum limum. vnde
deberem deum scire et ipsum sentire. Sed heu! cum tabernaculum meum intellexit se posse oculis
suis in omnes uias uidere, instrumentum suum ad aquilonem posuity; ibi, 4, 11. 244-8: «Spiraculum
tamen uiuens in homine sum, posita in tabernaculum medullarum, uenarum, ossium et carnis, ita
quod eidem tabernaculo uiriditatem tribuo et quod illud ubique in motibus suis circumferoy; ibi,
22, 1. 677-88: «Sed uoluntas habet in praecordio hominis quoddam tabernaculum uidelicet
animum, quem et intellectus et ipsa uoluntas ac quaeque uis animae sua fortitudine afflant. Et hae
omnes in eodem tabernaculo calefiunt et se inuicem coniungunt. Quomodo? Si ira surrexerit, fel
inflatur, et ita fumum in idem tabernaculum emittens iram perficit. Quod si turpis laetitia se
erexerit, incendium libidinis in materia sua tangitur, et sic petulantia illa quae ad peccatum pertinet
attollitur ac in eodem tabernaculo coadunatur. Sed aliud amabile gaudium est quod in eodem
tabernaculo de Spiritu sancto incenditur, cui anima congaudens illud fideliter suscipit et opus
bonum in caelestibus desideriis perficity; 2, 4, 11, 1. 302-9: «Ideo, o homo, in regeneratione
saluationis mundare atque in unctione sanctitatis inungere, mortem que fuge et uitam imitare. Nam
et mater fidelium, quae ecclesia est, ut filii sui mortem effugiant et uvitam inueniant, fideliter in
ipsis exorat. Quomodo? Ipsa gemebundam uocem in filiis suis habet, quae a Deo in ipsa posita est,
usque dum plenitudo filiorum eius in tabernaculum supernae ciuitatis ingrediatur»; ibi, 5, 31, 1L
988-1001: «Quid est hoc? Quando per supernam inspirationem admonitus fueris ut per fideles
labores tuos ad tabernaculum illud uenias quod semper in nuptiali uita abundat, ita quod assidue in
sinceritate et honore ac sanctificatione in uirginea uirga et in beata matre uidelicet ecclesia laetatur,
et non in corruptione et confusione ac deiectione germinis et floris sui tristatur, tunc comprime
mentem tuam in humilitate, non eleuans eam in elatione. Quomodo? Cum saeculares causas in
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L’immagine del “piantare radici nei tabernacoli”, ¢ qui debitrice, come nota la
Newman®, di un passo dell’Ecclesiastico, in cui la Sapienza afferma di essere
stata invitata dal Creatore a fissare la propria tenda e a “piantare radici tra il

" Qui dunque in primo luogo ¢ rappresentata I’Incarnazione, cioé il

popolo eletto
“mettere radici” da parte della Sapienza nel fabernaculum della natura umana: la
stessa Hildegard rappresenta nel Liber divinorum operum il Figlio, la seconda
persona trinitaria, come radix divina che si innesta nella natura umana, e che da il
suo plenus’" fructus nell’Incarnazione e nella Redenzione’”.

In secondo luogo, tuttavia, in senso tropologico, qui il “piantare le radici nei
tabernacoli” ¢ inoltre rappresentazione dell’azione che la Sapienza opera

nell’intimo del cuore e dell’animo umano attraverso lo Spirito, che ¢ a sua volta

radix, cio¢ principio di salvezza, purezza e virtu sia infuso divinamente nell’uomo

amore Dei a corpore tuo abieceris, tunc quasi pulcherrimus flos ascendes, qui in caelesti Ierusalem
sine ariditate cum Filio Dei floret, in quo omnia ornamenta animarum apparent; quia uetus homo
omnes abominationes hominum profert, nouus autem omnem sanctificationem uirtutum aedificaty;
3, 1, 18, 1. 632-54: «Spolia et direptiones diaboli accepit fortissimus Filius meus, cum deiecit
caput eiusdem serpentis antiqui. Vbi? In utero Virginis, quae hoc caput contriuit. Per quem? Per
eundem Filium suum. Quae est haec contritio? Sancta humilitas quae in Matre et Filio apparens
percussit primum initium superbiae, quod est caput diaboli. Et sic ipse Filius meus attulit cum
humilitate in suo corpore idem caput in sanctam ecclesiam quae est uisio pacis, ei ostendens per
eandem fortissimam humilitatem quod interfecta esset superbia diaboli. Fortissima uero arma
ipsius sunt obiecta eius uitia, cum quibus ille superauit genus humanum, quod eum coluit pro Deo,
ipse illud exterrens in uitiis suis, ut arma exterrent homines. Haec confregit fregit Filius meus
ponens ea in tabernaculo suo, id est in passione corporis sui dum pateretur in cruce. Vnde ipsam
pugnam dimisit etiam in tabernaculis scilicet in corporibus electorum membrorum suorum, ut et
ipsi distribuant arma diaboli cum ipso. Quomodo? Vt sicut ipse deuicit diabolum in passione sua,
sic et ipsi eum deuincant se constringentes in desideriis suis, et non sint consentientes uitiis
illius. Et secundum similitudinem hanc ut gloria Goliath data est Dauid, ita gloriam quae ablata est
primo angelo dedi Adae et generi eius, quod confitetur me seruans praecepta mea, interempta
superbia diaboli».

% Cfr. HILDEGARDIS BINGENSIS, Symphonia, 419 nota al testo.

0 Cfr. Eccli. 24,11-2: «Tunc praecepit et dixit mihi creator omnium et qui creavit me requievit in
tabernaculo meo et dixit mihi in Iacob inhabita et in Israhel hereditare et in electis meis ede
radices». Il testo della Vulgata ha, come si vede, requievit in tabernaculo meo, “riposd nel mio
tabernacolo”, ma Bonaccorsi, in Sir 24,11, ritiene tale versione non conforme all’originale, cui fa
invece riferimento per la propria traduzione, riportando: «E quegli che m’aveva creato diede
stabile posa alla mia tenday.

"' Si veda questa espressione in rapporto al plenum opus del verso successivo, cfr. infra.

2 Cfr. ad es. LDO, 2, 1, 19, 1l. 7-11: «Nam filius Dei secundum diuinitatem quasi radix in corde
patris et uis diuinitatis fuit, et sic in uterum uirginis descendens plenum fructum per humanitatem
suam protulit; quia sicut humor aque¢ in uiriditate ligni est, ita filius Dei in patre usque ad
predestinatum tempus humanitatis ipsius semper erat, cum cibus uit¢ omnibus spiritalibus factus
esty; 3, 2, 14, 1. 17-21: «Ipse quoque in humanitate sua erexit illud quod per Adam defecerat,
uidelicet reuelationem iustici¢, quoniam omne opus suum patri suo ascripsit; et sicut arbor de
uiriditate radicis grossos suos profert, ita et ipse in diuinitate, de qua in humanitate radicauit,
uniuersa opera sua perfecit, quia ab illa uenit et cum illa absque omni diuisione est».
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all’atto della sua creazione, sia rinnovato con il compiersi della Redenzione nel
Cristo”.

Circa la scelta della lezione ponentis: sebbene tutti 1 codici contenenti il testo di
quest’antifona riportino appunto ponentis, sia Pudentiana Barth, sia Barbara
Newman, sia Walter Berschin hanno ritenuto di emendare tale punto del testo,
evidentemente poiché lo ritenevano, cosi come tramandato, incomprensibile:
Barth e Berschin leggono qui ponentem e lo legano ad adiutorem, mentre la
Newman emenda con ponens, da concordare con il sonus orbis terrae del v. 3"*.

Io ritengo tuttavia che qui sia possibile conservare la lezione dei codici: ponentis
puo essere infatti letto come un participio sostantivato, “di chi pone le radici”, il
cui soggetto ¢ il Verbo nel suo aspetto sapienziale; il quale, operando la
Redenzione con 1’ausilio dello Spirito adiutor, appunto “pianta le proprie radici”
nella natura umana, sia a livello macrocosmico, sia microcosmico. E cosi facendo
d’altronde “pone, pianta le radici dell’opera compiuta del Verbo del Padre”, cio¢
prepara il fiorire della radix lesse”, il compiersi del piano divino di salvezza
nell’Incarnazione e nella Redenzione’®. A mio parere qui il sostantivo cui va
legato il genitivo pleni operis non ¢ infatti tabernacula, bensi radices. Vi ¢
dunque in questo caso probabilmente un’ambiguita voluta, tra il “mettere radici,
piantare le proprie radici” del Verbo nella natura umana — tale operazione avviene
attraverso lo Spirito, che ¢ “adiutore” sia dell’Incarnazione, poiché abbiamo
mostrato come sia definita tradizionalmente infusio la discesa dello Spirito nella
Vergine, sia dell’ispirazione delle virtu nell’'uomo — e il “piantare le radici”, il
porre 1 presupposti, con ’assunzione della forma umana da parte della natura
divina, per il pieno compimento dell’opera del Padre, cio¢ della Redenzione, e
della restituzione del genere umano alla sua originaria condizione angelica nei

tabernacula del Regno dei cieli.

7 Per lo Spirito come radix in senso tropologico, cfr. il comm. a O spectabiles uiri, v. 9.

™ Cfr. HILDEGARD VON BINGEN, Lieder, 240; HILDEGARD OF BINGEN, Symphonia, 162;
HILDEGARD VON BINGEN, Symphonia, 74; HILDEGARDIS BINGENSIS, Symphonia, 419; cfr. inoltre
gli apparati critici ibidem, in HILDEGARD OF BINGEN, Symphonia, 162 e in HILDEGARD VON
BINGEN, Symphonia, 256.

5 Cfr. il comm. a O spectabiles uiri, vv. 6-9; O uos felices radices, vv. 1-6.

76 Sul plenum opus cfr. inoltre infi-a.
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pleni operis Verbi Patris — La “pienezza dell’opera del Verbo del Padre” ¢, sul
piano macrocosmico, la Redenzione operata dal Figlio incarnato, che porta a
compimento il piano di salvezza concepito dalla Sapienza divina. Sul piano
microcosmico e in senso tropologico, il compiersi dell’opera del Verbo ¢ dato
dall’infusione nell’'uomo del principio di castita e di purezza con 1’assunzione da
parte del Figlio della natura umana, che in tal modo viene redenta dalla precedente
caduta dovuta al peccato originale’’. Questa immagine del duplice opus, salvifico
e tropologico, che fiorisce dalle radices, ¢ dunque analoga a quella descritta nei

primi versi del responsorio O vos felices radices™.

vv. 12-16: tu etiam nobilis-canes

I vv. 12-16 riprendono e ampliano I’immagine, evocata al v. 1, della militia
Christi, rappresentando non solo gli apostoli, ma i fedeli tutti come nobile stirpe
discesa dal Redentore, che armata del Verbo e delle virtu ispirate loro
dall’esempio del Cristo, estendono la predicazione e difendono la Chiesa contro

gli attacchi degli eretici e dei malvagi.

nobilis ... gens Saluatoris — Qui nobilis gens ha un duplice significato: gens mi
sembra difatti inteso sia come “stirpe, discendenza” — dunque con senso analogo a

genus — sia come “popolo” accomunato da una medesima origine. Nell’uno e

" Cfr. ad es. Scivias, 3, 2, 10, 1l. 313-6: «Sic fecit gratia Dei. Ipsa formauit Adam primum
hominem, quem diabolus abstraxit ab innocentia operis. Sed eadem gratia fecit postea
plenitudinem bonorum operum per Filium Dei in saluatione animarumy»; ibi, 8, 13, 1. 601-26:
«Sed quod in praedicta columna ab imo usque ad summum eius in modum scalae ascensus est: hoc
est quod in incarnato Filio Dei omnes uirtutes pleniter operabantur, qui in se uestigia saluationis
reliquit, ita ut tam pusillus quam magnus fidelium sibi competentem gradum in ipso reperiant in
quo pedem in ascensum uirtutum ponant, ut ad optima loca perueniant, ubi uirtutibus operandum
est. Quomodo? In optimis locis bonorum cordium aggregantur uirtutes ad sanctissimum opus
suum, quatenus Filium Dei in membris suis perficiant, quod est in electis hominibus. Vnde et in
ipso est exemplum perfectionis omnibus fidelibus qui in lege Dei occupati sunt, ut se de bono
torqueant ad melius, scientes manifestationem uerae incarnationis ubi Filius Dei ueraciter in carne
demonstratus est, in quo fidelissimus ascensus ad caelestia reperitur. Propter quod etiam omnes
uirtutes Dei descendentes et ascendentes oneratas lapidibus ad opus suum hic ire uides: quia in
Vnigenito Dei lucidissimae uirtutes quasi per humanitatem eius descendunt et quasi per
diuinitatem ipsius sursum tendunt. Descendunt etiam per ipsum ad corda fidelium hominum, qui
bono corde uoluntatem suam relinquentes ad recta opera flexibiles se reddunt, secundum quod
operarius ad leuandum lapidem se inclinat quem ad aedificium deferat. In ipso etiam sursum
ascendunt, cum caelestia opera in hominibus perfecta Deo gratulabunde offerunt, ut corpus Christi
in fidelibus membris ipsius quantocius perficiatur.

8 Cfr. il comm. a tale carme, vv. 1-6.
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nell’altro caso I’ipotesto precipuo € qui un versetto della seconda lettera di Pietro,
in cui ’apostolo definisce i cristiani tutti come “stirpe eletta” (genus electum),
“sacerdozio regale” (regale sacerdotium) e “gente santa” (gens sancta), cioé come
un popolo intero che ha in comune la medesima discendenza nella salvezza
operata dal Redentore””; tale passo fa a sua volta riferimento ad un versetto
dell’Esodo, in cui vengono riportate le parole che Dio rivolge al popolo d’Israele,
definito in tale occasione “regno sacerdotale” (regnum sacerdotale) e “popolo
santo” (gens sancta)™. Dunque qui gli apostoli, analogamente all’immagine della
cohors militiae al v. 1*', sono rappresentati come parte del popolo dei cristiani, i
quali sono “nobile schiatta”, avendo un’origine illustre nel Cristo, fondatore e

capo della Chiesa.

intrans uiam-Agnum — L immagine della via regenerationis aquae, che allude al
sacramento battesimale re-istituito dal Cristo, che libera i fedeli dal peccato
originale, ¢ debitrice di due passi evangelici in particolare: in primo luogo di un
versetto della lettera paolina a Tito, dove il Redentore viene descritto nell’atto di
salvare il genere umano “attraverso il lavacro di rigenerazione e rinnovamento
nello Spirito santo”, con riferimento, appunto, al battesimo®*; in secondo luogo &
evocata qui la celebre immagine presente nel Vangelo giovanneo, del Cristo come
“via, verita e vita”®?,

Nello Scivias, il battesimo ¢ di frequente definito come regeneratio Spiritus et

aquae: attraverso tale sacramento ciascun fedele entra a far parte della Chiesa ed ¢

guadagnato alla vita eterna; 1’anima, che ¢ soffio divino, viene infatti mediante

7 Cfr. 1Pt. 2,9-10: «Vos autem genus electum regale sacerdotium gens sancta populus
adquisitionis ut virtutes adnuntietis eius qui de tenebris vos vocavit in admirabile lumen suum qui
aliquando non populus nunc autem populus Deiy; la traduzione virgolettata ¢ quella di Giovanni
Castoldi in /Pt 2,9. A proposito dell’interpretazione in tal senso del passo citato, cfr. ad es. PRIM.
in apoc. 1, 1, 11. 85-88: «Et ab Iesu Christo, qui est testis fidelis, passus etiam suo nos sanguine
soluit a peccato, qui resurgens iure primogenitus a mortuis praedicatur. Et fecit nos regnum et
sacerdotes deo et patri suo, sicut et Petrus apostolus dicit: Gens sancta, regale sacerdotium, genus
electum, et ceteray.

%0 Cfr. Ex. 19,6: «Et vos eritis mihi regnum sacerdotale et gens sanctax.

81 Cfr. il comm. a tale verso.

82 Cfr. Tit. 3,5-6: «Non ex operibus iustitiae quae fecimus nos sed secundum suam misericordiam
salvos nos fecit per lavacrum regenerationis et renovationis Spiritus sancti quem effudit in nos
abunde per lesum Christum salvatorem nostrumy. Per il battesimo “in acqua e in Spirito” cfr. Io.
3,5: «Nisi quis renatus fuerit ex aqua et Spiritu non potest introire in regnum Dei».

8 Cfr. To. 14,6: «Dicit ei Iesus ego sum via et veritas et vita.
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I’infusione dello Spirito ricondotta alla purezza e alla pienezza della santita in
precedenza persa con il peccato originale, poiché nella natura umana viene
instaurato il principio della castita e dell’umilta, virtu di cui esempio perfetto e
compiuto fu il Cristo Redentore®. Dunque nell’elargizione della salvezza per
mezzo del battesimo vi ¢ un doppio aspetto, uno macrocosmico, che riguarda tutto
il genere umano, e 1’altro microcosmico e tropologico, che riguarda il seme della
virtu piantato nel cuore del singolo fedele. Qui i fedeli tutti sono descritti come
coloro che “imboccano la strada della rigenerazione”, forse per distinzione da
coloro che invece, ancora secondo le parole dello Scivias, “consacrano il cammino
dell’intima rigenerazione” (vovere iter secretae regenerationis): questi ultimi sono
1 monaci, che conducono a nuove vette di perfezione quell’imitazione del Cristo
in castita, umilta e distacco dalle cure terrene, che pure ¢ dovuta per ciascun

cristiano™.

8 Cfr. ad es. Scivias, 2, 3, 1, 1I. 136-41: «Vnde nunc uides quasi muliebrem imaginem tantae
magnitudinis ut magna ciuitas est: quae designat sponsam Filii mei quae semper gignit filios suos
in regeneratione Spiritus et aquae, cum eam fortissimus proeliator posuit in latitudinem uirtutum
comprehendere et perficere plurimam turbam in electis suisy»; ibi, 10, 11. 240-8: «Quod uero eadem
imago expandit splendorem suum uelut uestimentum, dicens quod eam oporteat concipere et
parere: hoc est quod in ecclesia dilatatur sacramentum uerae Trinitatis, quod amictus ipsius est in
protectionem fidelium populorum, per quos ipsa consurget in aedificationem uiuentium lapidum in
fonte purissimi lauacri dealbatorum, sicut et ipsa fatetur quod necesse sit ad saluationem ut
concipiat filios in benedictione et ut pariat eos in ablutione per regenerationem Spiritus et aquae;
ibi, 25, 11. 528-33: «Quid est hoc? O tu, qui es superna pax et purissimus sol, per te ebulliet uiuens
radix, quae est regeneratio Spiritus et aquae, cum illi sollerter uenient ad agnitionem tuam qui in
spurcitia nefandissimae immunditiae sub grauissima maledictione prostrati erant; quoniam ipsi hoc
modo quasi curui uix tandem ad ueritatem et ad iustitiam surgent»; ibi, 28, 1. 614-7: «Nam
Spiritus sanctus, ut praedictum est, potestatem Satanae in baptismo expellit ab homine,
sanctificans eum nouum hominem in regeneratione, ut perdita gaudia recipere ualeat»; ibi, 30, 11.
648-61: «Vnde et spiritus hominis illius ad ueram altitudinem suspirat, hanc regenerationem
sentiens quam Filius hominis de Spiritu sancto conceptus attulit, cuius Mater eum de carne uiri
sudantis in libidine non accepit, sed de secreto Patris omnium. Et ille suauiter ueniens purissimum
et uiuum speculum in aqua ostendit, ita quod homo per illud in regeneratione uiuit. Nam sicut
homo nascitur ex carne, diuina potestate in forma Adae illum creante, ita Spiritus sanctus recuperat
uitam animae per inundationem aquae, cum ipsa spiritum hominis in se accipit eum resuscitans ad
uitam, ut prius in unda sanguinis suscitatus est, cum in corporali uasculo manifestatus est. Vt enim
forma hominis tunc amabiliter formatur, ita quod homo dicitur, sic spiritus hominis ante oculos
Dei nunc in aqua uiuificantur, ita quod eum Deus ad hereditatem uitae nouit».

8 Cfr. ad es. Scivias, 2, 5, 13, 1. 514-21: «Quomodo? Quoniam ipsi sunt alta aedificatio surgentis
thesauri in diuino consilio; quia cum ecclesia iam roborata conualuit, egressus est ad decorem
illius uiuens odor, uouens iter secretae regenerationis. Quid est hoc? Quia tunc surrexit mirabilis
ordo qui Filium meum in specie exempli sui tetigit; quoniam ut idem Filius meus uenit in mundum
de communi populo abscisus, ita et haec acies conuersatur in saeculo de reliquo populo separatay;
ibi, 18, 1. 661-71: «Sed ut idem Iohannes homines ad se uenientes docens et flumine irrigationis
perfundens uerba paenitudinis eorum ad honorem uenturi saluatoris suscipiebat, ita etiam nunc in
nomine eiusdem saluatoris, qui ueniens salutem fidelibus contulit, et illi facere non neglegant qui
testimonio sanctificationis fulminantis operis plus addunt; uidelicet per inspirationem Spiritus
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misit in gladio — L’espressione in gladio presenta ’utilizzo del costrutto — tipico
del sermo christianus — composto da in + 1’ablativo per esprimere il complemento
di strumento®®: la stessa espressione in gladio, con il medesimo significato,
compare infatti con una certa frequenza nella Vulgata®'.

La Newman indica nello specifico, come ipotesto per questo verso, un versetto del
Vangelo di Luca, in cui gli Apostoli vengono invitati dal Salvatore a “vendere la
propria veste e a comprare una spada”™®; cio ¢ certamente condivisibile, tuttavia a
mio parere, vi ¢ qui anche una chiara allusione ad un passo di Matteo, dove il
Cristo afferma di non essere “venuto a portar la pace, ma la spada” (non veni
pacem mittere sed gladium)gg.

L’immagine della “spada”, gladius, ¢ presente in questi come in diversi altri
luoghi delle Scritture”™: sulla base di un passo della lettera paolina agli Efesini,
dove I’apostolo descrive come parte dell’*“armatura” del cristiano la “spada dello
Spirito, che ¢ la parola di Dio” (gladium Spiritus quod est verbum Dei)’!, tale
immagine viene appunto tradizionalmente indicata, gia dai Padri, appunto quale
figura del Verbo divino, la capacita di comprendere e proferire il quale viene

infuso negli uomini attraverso lo Spirito santo’; in senso analogo, per gladius si

sancti in abrenuntiatione saecularium rerum nouam austeritatem secundum similitudinem illam
aggredientes, quam ex praecepto eiusdem testimonii sanctificationis per regenerationem Spiritus et
aquae in abiectione diabolicae seruitutis nouum hominem induentes adierunt.

% Tale costrutto deriva alla lingua latina dal calco di un uso simile di €v nel greco biblico, che a
sua volta traduce un analogo costrutto dell’ebraico, cfr. NORBERG 2002, 30-1.

87 Cfr. ad es. Ps. 43.4; Is. 27,1; 65,12; 66,16; Am. 1,11; 7,9; 9,1; Le. 22,49; Apoc. 2,16; 13,10;
19,21.

% Cfr. Lc. 22,36: «Et qui non habet vendat tunicam suam et emat gladiump.

% Mt. 10,34. Traduzione virgolettata in Mt 10,34.

% Cfr. ad es. Ps. 58,8: «Et gladius in labiis eorum quoniam quis audivity; 149,6: «Et gladii
ancipites in manibus eorumy; Is. 49,2: «Et posuit os meum quasi gladium acutum in umbra manus
suae protexit me»; Heb 4,12: «Vivus est enim Dei sermo et efficax et penetrabilior omni gladio
ancipiti»; Apoc. 1,16: «Et de ore eius gladius utraque parte acutus exiebaty»; 19,15: «Et de ore
ipsius procedit gladius acutusy.

! Cfr. Eph. 6,17: «Et galeam salutis adsumite et gladium Spiritus quod est verbum Dei». La
traduzione virgolettata ¢ di Felice Ramorino, Ef'6,17.

% Cfr. ad es. GREG. M. moral. 34, 8, 1l. 1sqq., che offre una panoramica dei diversi possibili
significati, in senso sia positivo, sia negativo, di gladius: «Sequitur: cum apprehenderit eum
gladius, subsistere non poterit neque hasta, neque thorax. In scriptura sacra aliquando per gladium
sancta praedicatio, aliquando aeterna damnatio, aliquando tribulatio temporalis, aliquando antiqui
hostis ira uel persuasio designatur. Gladius enim sancta praedicatio ponitur, sicut paulus ait: et
gladium spiritus, quod est uerbum dei. Gladii nomine aeterna damnatio designatur, sicut de
praedicante haeretico scriptum est: si multiplicati fuerint filii eius, in gladio erunt, quia quantalibet
hic numerositate germinent, aeterna damnatione consumuntur. Gladius tribulatio temporalis
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. . . . 93 . . . .
intende inoltre la predicazione™, e la medesima immagine ¢ accostata, come
avviene d’altronde anche nella lettera paolina citata, alla rappresentazione del

.. .7 94
cristiano come miles” .

accipitur, sicut mariae secuturis tribulationibus dicitur: et tuam ipsius animam pertransibit
gladius. Rursum per gladium ira uel persuasio maligni hostis exprimitur, sicut psalmista ait: qui
liberasti dauid seruum tuum de gladio maligno. Benignus quippe sanctae praedicationis est
gladius, quo percutimur ut a culpa moriamur. Malignus uero est diabolicae persuasionis gladius,
quo male quisque percutitur ut a uita rectitudinis exstinguatur. Antiqui ergo hostis est gladius, ille
tunc damnatus homo, in usum ministerii eius assumptus. Ipsum quippe per malitiam fraudis
exacuit, et infirmorum corda transfigit. Hunc ergo leuiathan gladius apprehendit, cum eum suus
damnatus homo susceperit. Si autem gladii nomine eius ira signatur, recte non apprehendere
gladium, sed a gladio apprehendi describitur. In tanta quippe tunc insania uertitur, ut dominari
omnibus appetens, nequaquam suae irae dominetur. Nos namque cum iram in usu iustitiae
assumimus, gladium tenemus, qui eam sub aequitate iudicii possidendo moderamur. Ille autem
quia per abrupta furoris rapitur, non apprehendere gladium, sed a gladio apprehendi
perhibetur. Non enim iram possidens tenet, sed ab ira saeuiens tenetur»; TERT. adv. Marc. 3, pag.
399, 11. 9sqq.: «Nam et apostolus iohannes in apocalypsi ensem describit ex ore dei prodeuntem,
bis acutum, praecacutum, quem intellegi oportet sermonem diuinum, bis acutum duobus testamentis
legis et euangelii, acutum sapientia, infestum diabolo, armantem nos aduersus hostes spiritales
nequitiae et concupiscentiae omnis, amputantem etiam a carissimis ob dei nomen»; AMBR. spir. 3,
7, 45, pag. 168, 11. 12sqq.: «Et quia in medium id venit exemplum, quia “dominus Iesus interficit
spiritu oris sui”, gladius quidam verbi spiritus intellegitur. Denique et in evangelio dicit ipse
dominus Iesus: Non veni pacem mittere, sed gladium. Venit enim, ut spiritum daret; ideo et in ore
eius gladius bis acutus, utique gratia spiritalis. Spiritus ergo verbi gladius est. Et ut scias
inaequalitatem non esse, sed unitatem naturae, verbum quoque gladius est spiritus sancti. Scriptum
est enim: Accipientes scutum fidei, in quo possitis omnia tela maligni ignita extinguere, et galeam
salutis et gladium spiritus, quod est verbum dei. Cum igitur verbi gladius spiritus sanctus sit,
spiritus sancti gladius dei verbum sit, utique unitas est potentiae»; HIER. in Is. 8, 27, 1, 1l. 50sqq.:
«Gladium autem sanctum, siue durum, ob eius sensum qui patitur, quidam nostrorum intellegunt
uerbum dei, de quo dicit apostolus: uiuens autem dei sermo et efficax, et acutus super omnem
gladium ex utraque parte acutum. unde et in alio loco de ore saluatoris gladium bicipitem exire
legimus»; AUG. civ. 20, 21, 1. 97sqq.: «Nam et ignem dominus uelle se dixit mittere in mundum,
et uisae sunt illis linguae diuisae uelut ignis, quando uenit spiritus sanctus, et: non ueni, inquit
idem dominus, pacem mittere in terram, sed gladium, et sermonem dei dicit scriptura gladium bis
acutum propter aciem geminam testamentorum duorum, et in cantico canticorum caritate se dicit
sancta ecclesia uulneratam, uelut amoris impetu sagittatamy»; ID. in psalm. 58, 1, 16, 1l. 1sqq.:
«Ecce ipsi loquentur in ore suo, et gladius in labiis eorum. iam ille gladius bis acutus, de quo
apostolus dicit: et gladium spiritus, quod est uerbum dei. quare bis acutus? quare, nisi quia ex
utroque testamento feriens? hoc gladio mactabantur, de quibus dicebatur petro: macta, et
manducay; CASSIOD. in psalm. 7, 11. 274sqq.: «Gladium uero uerbum et apostolus dicit, cum ait: et
gladium spiritus quod est uerbum dei».

B Cfr. ad es. CASSIOD. in psalm. 44, 11. 110sqq.: «Dicit enim: accingere gladio tuo. Metaphora a
bellatore concepta, qui dimicaturus gladio cingitur, ut prosternat inimicum. Sed hic gladium
sermonem praedicationis debemus accipere, de quo ipse in euangelio testatur: non ueni pacem
mittere in terram, sed gladium; et apostolus dicit: et gladium spiritus, quod est uerbum dei. Gladius
autem dicitur sermo dei, quia corpulenta uitiis corda hominum ictu suae uirtutis irrumpit; nec
potest imbecillitas humana resistere, ubi illa fortitudinis gloria dignatur intrare»; AMBROSIUS
AUTPERTUS, Sermo in purificatione Sanctae Mariae, 13, 11. 15sqq.: «lam uero si deuote, ut decet,
adtendamus, ipsam beatam Virginem, cuius animam gladius transfodisse perhibetur, typum
Ecclesiae praetendisse repperimus, cuius animam gladius pertransit, scilicet uerbum
praedicationis. Quod enim per gladium praedicatio sancta figuretur, Paulus apostolus testatur
dicens: Et gladium Spiritus quod est uerbum Dei? Gladius enim animam Mariae transuerberat,
quia uerbum Dei electorum corda penetrat, penetrans ab errore mortificat, ab errore mortificans in
ueritatem uitae commutaty.
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Nello Scivias, I'immagine del gladius rappresenta appunto il Verbo, la Sapienza
divina, che si manifesta agli uomini nelle Scritture e attraverso lo Spirito Santo®’;
tuttavia, nell’ambito della rappresentazione della “vittoria” personificata, dove il
cristiano viene definito quale “soldato” (miles) provvisto delle armi della fede —
immagine che ricorre al primo verso della nostra antifona’® — il fatto che tale
personificazione sia “munita di spada” (accincta gladio) ¢ allegoria della
necessita, per ciascun fedele, della continenza e della castita in osservanza a

quanto prescritto dal Verbo divino (sermo Dei)’”.

% Cfr. ad es. ALCUINUS, Epistolae, 151, PLD 100, col. 400b: «Vagari per terras, et milites Christi
saeculo militare coguntur, et gladium verbi Dei inter oris claustra, qualibet cogente necessitate,
recondunty; ibi, 425a: «Quae omnia funditus vendenda, id est abjicienda sunt, ut dignus [qui
nell’edizione contenuta nella Patrologia Latina si suggerisce 1’inserimento di un in, da cui
risulterebbe 1’espressione in gladio, ulteriore eventuale punto di contatto testuale con il verso in
analisi (cfr. supra)] gladio verbi Dei sectator Christi efficiatur miles».

%5 Cfr. Scivias, 3, 4, 5: «Quod autem eadem columna tres angulos habet ab imo usque ad summum
quasi gladium acutos: hoc est quod circuiens et uolubilis in gratia fortitudo Verbi Dei, quam uetus
testamentum praesignauit in nouo declarandam, manifestauit per Spiritum sanctum tria incidentia
acumina, id est antiquam legem et nouam gratiam atque enucleationem fidelium doctorum, in
quibus sanctus homo quod iustum est operatur, ab initio uidelicet inceptionis suae ut in imo cum
bonum incipit, ita sursum tendens ad perfectum quasi ad summum cum hoc consummat; quia
omne quod iustum est fuit et est et permanet in aeternum in acuta deitate quaec omnia penetrat, ita
quod nulla potestas potest constare in malitia sua, quam uult deuincere suae pietatis gloria»; ibi, 7,
3: «Quod autem habet in exteriore sui parte tres angulos chalybeii coloris a pede usque ad
cacumen ipsius uelut acutissimus gladius incidentes: hoc est quod contrarietati tenebrarum
opposita in uniuerso mundo ineffabilis Trinitas in unitate deitatis apertissime apparet, nec ulli
creaturae suae imperio et potestate absconsa latens, exceptis incredulis cordibus, quibus ob
incredulitatem ipsorum occultatur, propter quod etiam iudicium Dei cum digna recompensatione
eos ut meriti sunt occidit, ueluti fortissima chalybs nulli inflationi cedens quae se ipsi opponit,
unde et quod a summo usque ad summum tendit, ab initio scilicet creationis saeculi usque ad
finem eius, et quod superest, hoc potenter in acutissima diuinitate quasi in incidente gladio semper
sapientia et potestate penetrauit et penetraty; ibi, 9, 28, 1l. 923-44: «Tenet etiam euaginatum
gladium dextera: id est in bono opere nudam et apertam in diuina Scriptura Dei admonitionem
quam uerus Dei Filius in mystica significatione denudauit, cum interiorem dulcedinem nuclei in
detectione legis ostendit, hastam autem habens sinistra: quia fiducia aeternorum in hac etiam
actione designat in fidelibus hominibus se habere, ubi carnalibus concupiscentiis per uoluptatem
carnis impugnantur. Quod autem sub pedibus suis horribilem draconem conculcat: hoc est quod
per uiam rectitudinis antiquum et horridum serpentem potestati suae subigit, os etiam illius ferro
hastae transuerberans, ita ut idem immundissimas spumas euomat: quoniam rictus sordidissimae et
diabolicae libidinis in acutissima audacia castitatis transiens, conspumationem ardentis libidinis
qua ille homines polluit ab eo extorquet. Vnde et gladium quem tenet quasi ad feriendum fortiter
uibrat: quia Deus acutissimum Verbum suum interficere omnem infidelitatem idolorum et aliorum
schismatum, quae incredulitatis sunt, in extensa fortitudine manifestauit, sicut et uirtus eadem in
supradicta admonitione sua manifestaty; ibi, 29, 1l. 993-8: «Quod autem in dextera nudum tenet
gladium, quem pectori suo et eidem cruci cum multa deuotione apponit: hoc est quod bono et
sancto opere ostendit quomodo Scripturas per Spiritum sanctum denudatas, in recordatione mentis
electorum hominum, qua et ipsi passionis redemptoris sui dulcissime recordentur diligit».

% Cfr. il comm. al v. 1.

7 Cfr. Scivias, 3, 3, 9, 1l. 432-4: «Et accincta est gladio: quia homo debet se constringere
castigatione corporis in austeritate sermonis Dei, et a se et ab aliis abscidens iniquitatem.
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Qui viene dunque ripresa, come nota giustamente la Newman®®, I'immagine della
militia presente al v. 1 dell’antifona, sia in senso allegorico, sia in senso
tropologico: nel primo senso, ad essere “inviati” in gladio, “muniti di spada”,
sono gli Apostoli e 1 fedeli tutti, cui attraverso lo Spirito viene conferita la facolta
di intendere e di proferire il Verbo divino, diffondendone la predicazione; nel
secondo senso, il gladius rappresenta probabilmente il principio della castita e
dell’umilta fondato dal Redentore nell’uomo, principio da cui scaturiscono le virtu
che vengono rappresentate da Hildegard quali “armi” del cristiano inteso come

“soldato”, miles®.

inter seuissimos canes — L’immagine dei canes assume tradizionalmente per il
mondo cristiano numerosi diversi significati, sia positivi, sia negativiloo; per
quanto riguarda in particolare la declinazione in senso negativo di tale immagine,
quale di frequente ricorre nelle Scritture'”', i “cani” sono interpretati quale figura
dei malvagi, degli eretici, dei cattivi predicatori, di coloro che in generale si
trovano al di fuori della Chiesa e le sono contro, dei peccatori, ma anche del

popolo ebraico, che non seppe riconoscere nel Cristo il Redentore'®”. Nello

% Cfr. SAINT HILDEGARD OF BINGEN, Symphonia, comm. 286.

% A tale proposito cfr. comm. al v. 1.

1% Per una panoramica sui diffenti possibili significati dell’immagine dei canes, cfr. HRABANUS
MAURUS, Allegoriae in universam sacram scripturam, PLD 112, col. 883ac.

" Cfr. ad es. Ps. 21,17: «Quoniam circumdederunt me canes multi»; Mt. 15,26-7: «Non est
bonum sumere panem filiorum et mittere canibus at illa dixit etiam Domine nam et catelli edunt de
micis quae cadunt de mensa dominorum suorumy»; Mec. 7,27-8: «Non est enim bonum sumere
panem filiorum et mittere canibus at illa respondit et dicit ei utique Domine nam et catelli sub
mensa comedunt de micis puerorumy»; Phil. 3,2: «Videte canes videte malos operarios videte
concisionemy; 2Pt. 2,22: «Contigit enim eis illud veri proverbii canis reversus ad suum vomitumy;
Apoc. 22,15, «Foris canes et venefici et inpudici».

2 Cfr. ad es. CHROM. in Mat. 33, 1I. 44sqq.: «Canes enim hic inimicos ueritatis e detractores
nominis christi significant, de quibus apostolus ait: videte canes, uidete malos operarios, uidete
concisionem; de quibus per dauid ipse dominus testatus fuerat dicens: circumdederunt me canes
multi, tauri pingues obsederunt me. Vnde manifeste canes hic homines blasphemos significari
cognoscimus, qui aduersus deum oblatrare ore rabido consuerunt, uel certe haereticos qui impia
disputatione uelut latratu quodam uerborum gregem domini perturbare non desinunty; LuC. CAL.
Athan. 1, 29, 1l. 14sqq.: «Nam cum esse scriptum uideo quod sicut canis qui conuertitur ad
uomitum suum et odibilis efficitur, ita stultus sua malitia conuersus ad suum peccatum, de te
specialiter dictum iudico»; AUG. c¢. Pelag. 3,7, 22, pag. 512, 11. 13sqq.: «Nam ex quo loco suscepit
haec dicere, sic exorsus est: uidete canes, uidete malos operarios, uidete concisionem. nos enim
sumus circumcisio qui spiritu deo seruimus — uel, sicut nonnulli codices habent, qui spiritui deo
uel spiritui dei seruimus — et gloriamur in christo iesu et non in carne fidentes. hinc manifestum est
aduersus iudacos eum agere, qui carnaliter obseruantes legem et suam iustitiam uolentes
constituere occidebantur littera, non uiuificabantur spiritu et in se gloriabantur, cum apostoli et
omnes promissionis filii gloriarentur in christo»; ID. serm. 229E, pag. 469, 1l. 14sqq.: «Amica
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Scivias, 'immagine dei canes, ¢ accostata a quella dei porci — la quale, come
mostrato, compare anche in quest’antifona, al v. 6 — come simbolo dei malvagi
(pravi homines) cui alcuni peccatori gettano, disprezzandoli, 1 doni di Dio elargiti
alla Chiesa (forse con allusione alla corruzione e alla simonia)'®.

In particolare, il v. 16 mi sembra qui debitore in particolare di due immagini
specifiche: in primo luogo quella dei Salmi, dove viene rappresentato, come in
questo caso (inter ... canos, “in mezzo a, tra i cani”’) una sorta di
“accerchiamento” da parte dei canes (circumdederunt me canes multi)'®. Per
quanto riguarda invece in particolare la rappresentazione dei “ferocissimi cani”,
saevissimi canes, la tradizione dell’impiego di tale attributo in riferimento ai
“cani” affonda le proprie radici gia nella poesia di eta classica, ad es. in Virgilio,

10

Ovidio, Properzio, Seneca, Lucano ; e proprio I’immagine dei saevi canes viene

ripresa, con esplicito riferimento alle fabulae poetarum da cui tale leggenda ¢

nobis non debent esse peccata: uomuimus ea, oderimus ea: non canino more ad nostrum uomitum
reuertamury; ID. in psalm. 117, 15, 11. 3sqq.: «Has saltem nemo intret iniustus, in illam ierusalem
quae non recipit incircumcisum, ubi dicitur: canes foris»; HIER. in Matth. 2, 11. 1583sqq.: «O mira
rerum conuersio. israhel quondam filius, nos canes. pro diuersitate fidei ordo nominum
commutatur. de illis postea dicitur: circumdederunt me canes multi; et: uidete canes, uidete malos
operarios, uidete concisionem»; VEREC. in cant. Deut. 24, 1l. 32sqq.: «Canes ad lacerandum,
haereticos scismaticos que demonstrat, membra christi sine dubio lacerantes: videte, inquit, canes;
uidete malos operarios»; ISID. fid. cath. 1, 19, 1-2, coll. 477-8: «Sed quia eum Judaei non
agnoscentes, congregati sunt ad interficiendum eum, et universalem assensum in passione ejus
praebuerunt, ita legitur: Quare fremuerunt gentes, id est, Romani, et populi meditati sunt inania,
hoc est, Judaei. Astiterunt reges terrae, hoc est, Herodes et Pilatus; et principes convenerunt in
unum, scilicet principes sacerdotum, et seniores Judaeorum: adversus Dominum, et adversus
Christum ejus. Et iterum ex ejusdem Domini persona: Circumdederunt me canes multi, concilium
malignantium obsedit me. Canum autem nomen in eos est etiam per prophetam alterum
constitutum. In Isaia enim scriptum est: Omnes canes caeci, nescientes latrare. Canum enim mos
est, ut ait noster Hilarius, Pastori alludere, gregem nosse, insidiantes feras persequi. At vero isti
caeci canes, pastorem suum non videntes, officium non intelligentes, latratus suos a feris ad
gregem, a furibus ad Dominum retorserunt»; BEDA, Explanatio Apocalypsis, 3, 22, col. 206, 11.
4sqq.: «Qui autem aliunde tentat ascendere, ille fur est et latro; de quibus et hic subditur: Foris
autem canes, et venefici, et impudici, etc.».

19 Cfr. Scivias, 3, 5, 26: «Et qui haec omnia destituunt, ita quod ipsi cibum uitae qui de utroque
testamento factus est dedignando sicut lutum conculcant et canibus et porcis ac aliis pecoribus, id
est prauis hominibus diuidunt, eum magis dantes paganis moribus et uanae ignorantiae quam mihi
omnipotenti Deo, atque in usum suum secundum uoluntatem suam eum parantes, hos uel semen
eorum et ego destituam, eos proiciens de summo gradu usque ad infimum et de diuitiis in
paupertatem in ultione huius zeli mei».

4 Cfr. Ps. 21,17, cit. in n. 101.

195 Cfr. ad es. VERG. den. 5,257: «Custodes, saeuitque canum latratus in auras»; PROP. eleg. 3, 16,
17: «Saeua canum rabies morsus auertit hiantis»; ibi 4, 4, v. 39-40: «Quid mirum in patrios
Scyllam saevisse capillos, | Candidaque in saevos inguina versa canis?»; OV. met. 7, 63-5:
«Dicuntur montes ratibusque inimica Charybodis | Nunc sorbere fretum, nunc reddere, cinctaque
saevis | Scylla rapax canibus Siculo latrare profundo?»; LUCAN. phars. 1, 548-9: «[...] Flebile
saevi | Latravere canes [...]»; SEN. Ag. 751: «Iuuat uidere Tartari saeuum canemy.
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tratta, da Girolamo, che nella prefazione ai suoi Commentarii in Ezechielem'*
paragona gli eretici proprio ai “feroci cani” che, secondo la leggenda riportata e
rielaborata poeticamente dagli autori sopracitati, attorniano il mostro marino
Scilla'”. Hildegard potrebbe dunque qui rappresentare, attraverso la figura dei
saevi canes, appunto gli eretici: e dato I'utilizzo nello specifico dell’attributo
saevus, che ¢ legato, come detto, in particolare alla tradizione classica, & possibile
sia stata ispirata proprio dalla prefazione all’opera ieronimiana, che riprende tale
tradizione. Non ¢ dato sapere se la mistica possa aver conosciuto almeno alcuni

8. ma anche senza

degli autori classici che rappresentano la suddetta immagine'
ipotizzare un tale contatto diretto, Hildegard potrebbe aver avuto in ogni caso
coscienza della provenienza di tale espressione per mezzo di un’autore cristiano
che la riportasse, ad es. dalle parole di Girolamo nella sua praefatio.

E se in effetti la mistica renana era cosciente dell’ascendenza classica della figura
dei saevi canes, allora nell’utilizzo di questa immagine al v. 16 potrebbe anche
nascondersi un’allusione ai pagani, ai gentili, alle gentes, che in effetti erano
rappresentati dai giudei appunto quali canes, poiché erano estranei alla loro fede,

109,

come ¢ dimostrato in alcuni passi del Vangelo ™ : Hildegard non potrebbe appunto

definire come saevi 1 “cani” tra cui appunto gli Apostoli erano stati inviati ad

"% Brani tratti da tale opera dovettero probabilmente essere letti con frequenza nell’ambito
dell’officiazione liturgica del tempo, cfr. CARLEVARIS 1988, 73-4.

97 Cfr. HIER. in Ezech. 6, praef., 1. 1-10: «Putabam quod, medio serpente confosso, non
reuiuiscerent hydrae nouellae plantaria et, iuxta fabulas poetarum, scylla mortua, nequaquam in me
scyllaei saeuirent canes qui latrare non cessant, et, haereticis dei percussis manu ne tentarentur, si
fieri potest, etiam electi dei, haeresis ipsa non moritur, haereditariis contra nos odiorum suorum
catulis derelictis, qui, nostra simulantes, genitricis antiquae et pellacis ulixi uenena non deserunt,
labia que tantum melle circumlinunt et, iuxta eloquia scripturarum, mollierunt uerba sua super
oleum, ipsi autem sunt iacula, et iacula ignita, quae scuto fidei repellenda simul et exstinguenda
sunty.

1% Almeno due tra gli autori citati, Lucano e Seneca, potrebbero, secondo Peter Dronke, essere
stati conosciuti da Hildegard, cfr. DRONKE 1981, praesertim 108-11.

"9 Cfr. in particolare il passo dei sinottici Matteo e Marco, in cui appare I’immagine dei “cani”,
cui “non ¢ buono gettare il pane destinato ai figli”: Mt. 15,26-7: «Non est bonum sumere panem
filiorum et mittere canibus at illa dixit etiam Domine nam et catelli edunt de micis quae cadunt de
mensa dominorum suorumy; Mc. 7,27-8: «Non est enim bonum sumere panem filiorum et mittere
canibus at illa respondit et dicit ei utique Domine nam et catelli sub mensa comedunt de micis
puerorum». Per i canes come figura dei gentili, cfr. ad es. AUG. in psalm. 38, 1, 15, 1l. 17sqq.:
«Canes gentes iudaei dixerunt, tamquam immundos. nam inde et ipse dominus, cum post eum
clamaret chananaea quaedam mulier, non iudaea, ad suam filiam curandam conuertere uolens eius
misericordiam; ille omnia pracuidens, omnia sciens, sed fidem eius ostendere uolens, distulit
beneficium, et eam suspendit. et quomodo distulit? non sum, inquit, missus, nisi ad oues quae
perierunt domus israel. israel, oues; gentes, quid? non est bonum, panem filiorum mittere
canibus. gentes ergo canes appellauit, propter immunditiamy.
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evangelizzare, non tanto in virtu della loro “ferocia”, ma alludendo alle loro false

credenze, evocate attraverso il riferimento alle fabulae poetarum?

w. 17-21: qui suam gloriam-eum

Negli ultimi, complessi versi, ¢ possibile riscontrare una fitta rete di riferimenti
scritturali vertenti sul tema dell’idolatria, rappresentata come il sottoporre cio che
ha origini divine alla soggezione di quanto ¢ stato invece edificato dalla mano
dell’'uomo. 11 simbolismo di tali versi potrebbe inoltre celare un feroce
ammonimento contro i corrotti ed i simoniaci che inquinano la Chiesa, i quali

analogamente barattano cio che ¢ divino con il potere e le cure terrene.

suam gloriam destruxerunt — La “propria gloria”, sua gloria, cio¢ la gloria che gli
idolatri, 1 eretici, 1 simoniaci e i corrotti hanno distrutto, &, a mio parere, quella che
soprattutto nelle lettere paoline, ma anche in quelle cattoliche, viene descritta
appunto come la “gloria” dell’uomo in Cristo: cio¢ la salvezza, la Redenzione, ¢ la

. |
speranza della futura resurrezione nel Regno dei cieli''°

. Qui I'utilizzo del verbo
destruo va probabilmente letto in contrapposizione all’opus di edificazione degli
idoli e dei templi descritta nel successivo v. 18: coloro che peccano, distruggono
quanto di divino ¢’¢ in sé stessi, cio¢ distruggono la propria possibilita di accedere

alla salvezza e alla gloria eterna in Cristo''".

"0 Cfr. ad es. Rm. 5,11: «Non solum autem sed et gloriamur in Deo per Dominum nostrum Iesum
Christum per quem nunc reconciliationem accepimusy»; Rm 15:17 «Habeo igitur gloriam in
Christo Iesu ad Deumy; Phil. 3,3: «Nos enim sumus circumcisio qui spiritu Deo servimus et
gloriamur in Christo Iesu et non in carne fiduciam habentes»; Col. 1,27: «Quibus voluit Deus
notas facere divitias gloriae sacramenti huius in gentibus quod est Christus in vobis spes gloriae»;
3,4: «Cum Christus apparuerit vita vestra tunc et vos apparebitis cum ipso in gloriay; 2Tim. 2,10:
«Ideo omnia sustineo propter electos ut et ipsi salutem consequantur quae est in Christo Iesu cum
gloria caelesti»; Heb. 3,6: «Christus vero tamquam filius in domo sua quae domus sumus nos si
fiduciam et gloriam spei usque ad finem firmam retineamusy»; 1Pt. 5,10: «Deus autem omnis
gratiae qui vocavit nos in aeternam suam gloriam in Christo lesu modicum passos ipse perficiet
confirmabit solidabit.

""" A tale proposito cfr. ad es. due passi dello Scivias: in 2, 5, 60, 1. 1706-11, il peccatore viene
descritto come colui che distrugge, cosi come Adamo condanno se stesso alla dannazione con il
peccato originale, il principio divino infuso in sé: «Sed sicut Adam praeceptum Dei transgressus
uita salutis semetipsum et genus suum priuauit, ita etiam homo qui facturam Dei in homine
destruit, fideles generationes salutarium operum ab anima et a corpore suo abscidit, ex hoc etiam
reum iudicialis sententiae se faciens in exilium miseriae uadit»; e in 3, 7, 7, 11. 259-63, gli apostoli
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in operibus digitorum suorum — Qui vi ¢ una chiara allusione ad un passo del libro
profetico di Isaia, dove gli idolatri vengono descritti come coloro che “hanno
adorato 1’opera delle loro mani, cio che hanno fatto le loro dita” (opus manuum

"2 Qui Hildegard si richiama

suarum adoraverunt quod fecerunt digiti eorum)
inoltre probabilmente, come nota la Newman'", anche ad alcuni versetti del libro
dei Salmi, dove analogamente gli idoli vengono definiti opera manuum

; 114
hominum .

Statuentes non manufactum in subiectionem manuum suarum — L’immagine del
non manufactum, “cid che non ¢ stato fatto dalla mano dell’'uomo”, si richiama
qui ad un concetto della dottrina paolina. In un versetto del discorso di Paolo
all’ Areopago, di cui si narra negli Atti degli Apostoli, I’apostolo invita gli ateniesi
a riconoscere come Dio non possa in alcun modo “abitare in templi costruiti dalla
meno dell’uvomo” (Dominus non in manufactis templis inhabitat)'";
un’espressione analoga ritorna nella lettera paolina agli Ebrei, dove il Cristo ¢

rappresentato come giunto “attraverso un piu grande e piu perfetto tabernacolo,

non fatto da mano d’uomo” (per amplius et perfectius tabernaculum non

sono rappresentati appunto nell’atto di evangelizzare quelle genti, “la cui citta, cio¢ la cui Legge,
era andata distrutta a causa della loro infedelta”, edificando la Chiesa e riedificando in tal modo la
Gerusalemme celeste, di cui Adamo si era privato: «Et abeuntes iter faciebant inter incredulos
populos qui umbilicos, id est sigillum, scientiam scilicet sanctae innocentiae et iustitiac non
habebant, et quibus ciuitas eorum instrumenta uidelicet legis Dei in infidelitate destructa erat, ipsis
uerba salutis et uerae fidei in Christo annuntiantes. Vnde multos ex eadem turba ad agnitionem
Dei reduxerunt, deducentes eos ad umbilicum, id est ad fontem baptismatis, in quo receperunt
sanctitatem perditam in superba transgressione; atque sanctam ciuitatem praeceptorum Dei
erexerunt, reaedificantes eis ipsam, qua eos insidiator diabolus despoliauerat in Adam, et eam in
fide ad salutem eis reddiderunty.

"2 Cfr. Is. 2,8: «Et repleta est terra eius equis et innumerabiles quadrigae eius et repleta est terra
eius idolis opus manuum suarum adoraverunt quod fecerunt digiti eorumy». La traduzione
virgolettata ¢ di Giacomo Mezzacasa, Is 2,8.

' Cfr. SAINT HILDEGARD OF BINGEN, Symphonia, comm. 286.

"4 Cfr. Ps. 134,15-8: «Simulacra gentium argentum et aurum opera manuum hominum os habent
et non loquentur oculos habent et non videbunt aures habent et non audient neque enim est spiritus
in ore eorum similes illis fiant qui faciunt ea et omnes qui sperant in eis».

"5 Cfr. Act. 17,22-34, praesertim 24-25: «Deus qui fecit mundum et omnia quae in eo sunt hic
caeli et terrae cum sit Dominus non in manufactis templis inhabitat nec manibus humanis colitur
indigens aliquo cum ipse det omnibus vitam et inspirationem et omniay.
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manufactum)''®: tale “tabernacolo non fatto da mano d’uomo” ¢ immagine sia del
corpo umano in cui il Cristo si ¢ incarnato, sia del Regno dei cieli''’.

L’espressione statuere ... in subiectionem manuum suarum potrebbe essere qui
una ripresa speculare di un passo dei Salmi, dove Dio ¢ rappresentato nell’atto di
“porre 'uomo al di sopra dell’opera delle proprie mani” (constituisti eum super

118,

opera manuum tuarum) al contrario, qui ¢ descritto 1’'uomo nell’atto di

sottomettere cio che ¢ divino a quanto ha invece creato con le proprie mani.

in quo non inuenerunt eum — Al v. 21 vi ¢ probabilmente di nuovo la ripresa
speculare di un passo scritturale, stavolta di un versetto del Deuteronomio, dove
Mose ricorda come gli israeliti possano trovare Dio (invenies eum) anche negli
idoli creati dalla mano dell’'uvomo (hominum manu fabricati sunt), cercandolo con
vivo desderio e con sommo ardore'"’.

Qui ¢ invece descritta la situazione opposta: gli Apostoli furono cio¢ inviati a
convertire le genti che, come gli ateniesi dell’ Areopago, sostituirono i propri idoli
a cio che ha origine realmente divina, adorando I’opera delle proprie mani piu del

tabernaculum non manufactum: tale “tabernacolo” ¢ la natura umana assunta dal

Figlio, dunque 1’Incarnazione, oppure il Regno dei cieli, al quale ¢ possibile

"o Cfr. Heb. 9,11: «Christum autem adsistens pontifex futurorum bonorum per amplius et
perfectius tabernaculum non manufactum id est non huius creationisy.

"7 Cfr. ad es. HIL. in psalm. 126, PL 9, 695¢c-6a: «Verum non hanc, quae a nobis ac nobiscum ita
nuncupatur, domum Dei esse ex ipsius dictis docemur. Ait enim: “Coelum mihi sedes est, terra
autem scabellum pedum meorum: quam domum mihi aedificabitis, aut quis locus requietionis
meae? Nonne haec omnia fecit manus mea?””. Non concluditur ergo aedificiorum domibus infinitus
Deus, nec locis in aliquo continetur virtus immensa, quae omnia fecit: Apostolo idipsum ita
testante: “Deus qui fecit mundum, et omnia quae in eo sunt: hic cum sit coeli et terrac Dominus,
non in manu factis templis habitat”»; AUG. epist. 187, vol. 57, 13, pag. 116, 1l. 9sqq.: «De ipso
uero capite nostro apostolus ait: quia in ipso inhabitat omnis plenitudo diuinitatis corporaliter. non
ideo corporaliter, quia corporeus est deus, sed aut uerbo translato usus est, tamquam in templo
manufacto non corporaliter sed umbraliter habitauerit, id est praefigurantibus signis — nam illas
omnes obseruationes umbras futurorum uocat etiam ipso translato uocabulo; summus enim deus,
sicut scriptum est, non in manufactis templis habitat —, aut certe corporaliter dictum est, quia et in
christi corpore, quod adsumpsit ex uirgine, tamquam in templo habitat deus. hinc est enim, quod
iudaeis signum petentibus cum dixisset: soluite templum hoc et in triduo resuscitabo illud,
euangelista, quid hoc esset, consequenter exponens ait: hoc autem dicebat de templo corporis sui».
Circa I'immagine del tabernaculum, cfr. inoltre il comm. al v. 10.

18 Cfr. Ps. 8,7-8: «Et constituisti eum super opera manuum tuarum omnia subiecisti sub pedibus
eius».

"% Cfr. Deut. 4,28-9: «Ibique servietis diis qui hominum manu fabricati sunt ligno et lapidi qui non
vident non audiunt non comedunt non odorantur cumque quaesieris ibi Dominum Deum tuum
invenies eum si tamen toto corde quaesieris et tota tribulatione animae tuaey.
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giungere attraverso la fede in Cristo e attraverso le virtu infuse nell’'uomo con
I’esempio del Redentore.

E negl’idoli, difatti, non “Lo” trovarono: il non invenerunt Eum costituisce
probabilmente una voluta allusione all’invenies eum contenuto nel passo del
Deuteronomio citato poc’anzi, dove eum sta per Deum, oggetto che qui non ¢
altrimenti esplicato. Poiché dunque tale espressione ¢ una sostanziale ripresa di un
versetto delle Scritture, non c’¢ a mio parere alcun motivo di cercare di emendare
il pronome, in effetti privo di riferimenti, eum con un piu chiaro Deum, come la
Newman suggerisce di fare, se tale lezione fosse stata supportata dalle fonti
manoscritte' .

E possibile che qui Hildegard, descrivendo I’idolatria dei popoli raggiunti dalla
predicazione apostolica come cid che porta a sovrapporre 1’'umano al divino,
intenda indirizzare un duro monito ai simoniaci e ai corrotti che popolavano la
Chiesa del suo tempo: i quali, in effetti, soggiogarono il dovere pastorale, la cura
delle anime, la salute della Chiesa, al proprio potere e alle cure temporali,
smarrendo, in tal modo, la coscienza di Dio'?.

In questo punto sia Berschin, sia Newman, leggono gqua'?, intendendo
evidentemente tale pronome come riferito alla subiectio'**: a mio parere va invece
accettata la lezione quo, che, oltre ad essere la piu recente — essendo presentata da
entrambi 1 manoscritti contenenti la Symphonia come ciclo poetico compiuto, cio¢
D e W2¢'™ — mi sembra anche quella piu corretta dal punto di vista della
comprensione del testo: non € tanto, infatti, nella “soggezione” in sé che gli
idolatri o 1 simoniaci non trovano Dio, ma nel loro stesso compiere ’atto di
statuere in subiecionem, cio¢ nel loro assoggettare il divino all’umano. Per questo
traduco quo come “in cio, nella qual cosa”, intendendolo come riferito, appunto,

allo statuere, piuttosto che alla subiectio.

120 Cfr. SAINT HILDEGARD OF BINGEN, Symphonia, comm. 286: «It is tempting to emend the
frustratingly footlose eum in the last line to deum, for God is the only possible referent; but
unforunately there is no manuscript evidence for this readingy.

"2 Riguardo la predicazione e I’impegno sul fronte riformatore da parte di Hildegard, cfr., oltre
che a grandi linee la mia introduzione, almeno KERBY-FULTON 1998.

122 G tratta della lezione riportata dai manoscritti dello Scivias che contengono il testo del carme
(per la tradizione dei carmi della Symphonia, cfr. introduzione), cfr. Scivias 3, 13, 4, 1. 123: ¢
dunque piu antica rispetto a quella di D e W2, cfr. infra.

' Cfr. HILDEGARD VON BINGEN, Lieder, 74-5; HILDEGARDIS BINGENSIS, Symphonia, 162.

124 per la tradizione della Symphonia, cfr. introduzione.
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O lucidissima

Responsorio per gli apostoli

O lucidissima

apostolorum turba,

surgens in uera agnitione

et aperiens

clausuram magisterii

diaboli

abluendo captiuos

in fonte uiuentis aque,

tu es clarissima lux

in nigerrimis tenebris,
fortissimumque genus columnarum,
sponsam Agni sustentans

in omnibus ornamentis ipsius,

per cuius gaudium
ipsa mater et uirgo est uexillata.

Agnus enim inmaculatus
est sponsus ipsius sponse

inmaculate,

per cuius gaudium
ipsa mater et uirgo est uexillata.

Traduzione

O luminosissima moltitudine degli Apostoli, che sorgi nella vera conoscenza, e
che scardini la chiusura imposta dalla potesta diabolica purificando coloro che
sono prigionieri nel fonte dell’acqua vivente, tu sei la chiarissima luce nelle
foschissime tenebre, stirpe di saldissime colonne, che sostieni la sposa
dell’Agnello con tutti i suoi ornamenti: in virtu della gioia del quale [Agnello] lei,
madre e vergine, reca il vessillo. L’ Agnello immacolato ¢ infatti lo sposo di una

sposa immacolata. In virtu della gioia del quale [Agnello] lei, madre e vergine,

reca il vessillo.
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Commento
wv. 1-3: O lucidissima-agnitione

Gli apostoli sono presentati, nei primi versi del responsorio, come coloro che,
attraverso la propria predicazione, diffondono la fede nella salvezza in Cristo e la
conoscenza del divino che da tale salvezza discende, in tal modo istituendo ed

estendendo la Chiesa, intesa come comunita dei redenti.

lucidissima — L’aggettivo al grado superlativo lucidissimus ¢ legato, nello Scivias,
ad alcuni contesti e concetti specifici: lucidissimus ¢ infatti in primo luogo un
attributo della divinita'; ma tale aggettivo designa anche lo splendore
dell’Incarnazione e della Redenzione, e per conseguenza anche la fede in tale
salvezza, cosi come la predicazione della fede in Cristo diffusa da apostoli e
predicatori, che investe della sua luce divina, che ¢ la luce dell’opera del
Redentore, la Chiesa tutta®. Parimenti, lucidissima & anche ’ispirazione delle virtd
infuse con il battesimo in ciascun redento, virtu delle quali cui il Cristo stesso ¢

appunto  [ucidissimum  speculum, “fulgentissimo esempio™. D’altronde

' Cfr. ad es. Scivias, 2, 1, 1, 1. 112-5: «Nam ille lucidissimus ignis quem uides designat
omnipotentem et uiuentem Deum, qui in clarissima serenitate sua numquam ulla iniquitate
offuscatus est, incomprehensibilis manensy; ibi, 8, 11. 234-8: «Quoniam creato Adam Pater, qui
lucidissima serenitas est, dedit per Verbum suum in Spiritu sancto ipsi Adae dulce praeceptum
clarissimae oboedientiae adhaerentis eidem Verbo in umida uiriditate fructuositatisy.

2 Cfr. ad es. Scivias, 2, 1, 13, 1. 312-9: «Cum Filius Dei natus est in mundo ex Matre, apparuit in
caelo in Patre, unde et angeli mox contremuerunt et gauisi dulcissimas laudes decantauerunt. Qui
sine macula peccati in saeculo conuersatus, lucidissimam beatitudinem doctrinae et saluationis in
tenebras infidelitatis emisit; sed ab incredulo populo abiectus atque ad passionem ductus
pulcherrimum sanguinem suum fudit et caliginem mortis corporaliter gustauity; ibi, 5, 1, 11. 186-
203: «Vnde etiam uides quod praefatam muliebrem imaginem quidam splendor albus ut nix et
tamquam crystallus perlucidus a uertice usque ad guttur eius circumfulget: quia ecclesiam uidelicet
incorruptam sponsam circumdat apostolica doctrina, quae candidissimam incarnationem illius
enuntiauit, qui de caelo in uterum Virginis descendit et qui fortissimum ac lucidissimum speculum
omnium credentium est, ita quod eandem ecclesiam ipsa doctrina ab hoc initio, cum primum
aedificari coepit usque ad tempus illud cum cibum uitae fortiter deglutire ualuit, splendidissime
eam circumfulgens fideliter circumdedit. Quomodo? Apostolica doctrina circumfulsit ecclesiam in
capite, cum apostoli primum illam sua praedicatione coeperunt aedificare, scilicet cum per diuersa
loca discurrentes colligerent operarios qui illam in catholica fide roborarent, et qui ipsi presbyteros
et episcopos ac omnem ecclesiasticum ordinem prouiderent, atque iura uirorum ac feminarum qui
sub coniugio sunt, et cetera talia fideliter constituerenty.

3 Cfr. ad es. Scivias, 2, 3, 6, 11. 199-208: «Sed tantum super uentrem suum ante altare quod est ante
oculos Dei stans, ipsum expansis manibus circumplectitur: quoniam ipsa [Ecclesia] semper
praegnans est atque procreans filios suos in uera ablutione, eos etiam deuotissime offerens Deo per
purissimas orationes sanctorum et per suauissimum odorem discretionis occultarum et
manifestarum uirtutum, quae proferuntur in lucidissima intentione oculorum mentis, abiecta omni
sorde simulationis et fama humanae laudis, ut thus purgatur ab omni iniuria contrarii foetoris»; ibi,
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I’istituzione della Chiesa, in virtu di tale sfolgorante splendore, illumina il piano
divino di salvezza e lo rende manifesto ai redenti*. Infine, anche il cielo,
attraversato dei canti in gloria di Dio proferito dai cori celesti, ¢ definito
lucidissimum’.

Dunque, la turba apostolorum® & qui descritta come “luminosissima”, per
diversi motivi: in primo luogo, perché gli apostoli diffondono la predicazione che
riguarda il luminosissimo atto di redenzione e salvezza compiuto dal Figlio
incarnato; in secondo luogo, perché con tale predicazione diffondono anche il
battesimo, attraverso il quale ciascun nuovo cristiano riceve in s¢ il germe di
quelle virtu di umilta e castita di cui il Cristo fu in primo luogo fulgido esempio;
infine, poiché tale predicazione rivela, effonde luce sull’intimo significato del
piano divino di salvezza concepito da Dio prima dell’inizio dei tempi, e

compiutosi con la Redenzione.

8, 11. 224-9: «Sed quod nulla uestimenta eius [Ecclesiae] considerare potes: hoc est quod secreta
illius humanus intellectus in infirmitate fragilitatis suae grauatus ad plenum intueri non ualet, nisi
quod tota lucidissima serenitate fulgens multo splendore circumdata est: quoniam uerus sol
clarissima inspiratione Spiritus sancti et decentissimo ornatu uirtutum eam ubique perfudity»; 3, 8,
13, 1l. 615-26: «Propter quod etiam omnes uirtutes Dei descendentes et ascendentes oneratas
lapidibus ad opus suum hic ire uides: quia in Vnigenito Dei lucidissimae uirtutes quasi per
humanitatem eius descendunt et quasi per diuinitatem ipsius sursum tendunt. Descendunt etiam
per ipsum ad corda fidelium hominum, qui bono corde uoluntatem suam relinquentes ad recta
opera flexibiles se reddunt, secundum quod operarius ad leuandum lapidem se inclinat quem ad
aedificium deferat. In ipso etiam sursum ascendunt, cum caelestia opera in hominibus perfecta Deo
gratulabunde offerunt, ut corpus Christi in fidelibus membris ipsius quantocius perficiatury; ibi,
18, 1. 953-9: «Quod autem in pectore suo habet [humilitas] speculum lucidissimum, in quo mira
claritate imago incarnati Filii Dei apparet: hoc est quod in humilitate, quae in corde sacrati templi
est, in beatissima et splendidissima scientia pie et humillime ac splendide firmissime que effulsit
idem Vnigenitus Dei in omnibus operibus suis quae corporaliter gessit, in quibus se mundo
praecipue manifestauity.

* Cfr. Scivias, 3, 9, 8, dove appunto la torre che — nell’ambito del Heilsgebdude (cfr. O uos felices
radices, comm. v. 1) — raffigura la Chiesa ¢ rappresentata nell’atto di illuminare I’intero
aedificium, poiché il dono dello Spirito elargito ai redenti dal Cristo rende infine chiaro il senso
ultimo dell’intero disegno concepito da Dio: «Quapropter et lucidissimi splendoris est, praedicto
lapideo muro meridianae plagae eiusdem aedificii ita imposita, ut et intra et foras ipsum aedificium
uideri possit: quia serenissima luce humanitatis Filii Dei illustrata uiuentes lapides per calorem
Spiritus sancti hoc modo succensos in diuino opere habet, ut et interiori scientiae Scripturarum
caelestis intellectus ac exteriori stultitiae saecularium rerum necnon fidelibus et infidelibus in
aedificatione illa, quam summus Pater per Vnigenitum suum operatur, aperte demonstretur».

> Cfr. ad es. Scivias, 3, 13, 27, 1. 27-31: «Deinde vidi lucidissimum aerem, in quo audiui in
omnibus praedictis significationibus mirabili modo diuersum genus musicorum in laudibus civium
supernorum gaudiorum in uia ueritatis fortiter perseuerantium [...]»; ibi, 10, 1l. 465-70: «Vnde
uides, o homo, lucidissimum aerem candorem gaudii supernorum ciuium designantem, in quo
audis in omnibus praedictis significationibus mirabili modo diuersum genus musicorum in
laudibus ciuium supernorum gaudiorum in uia ueritatis fortiter perseuerantium [...]».

S Per tale immagine cfr. infra.
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apostolorum turba — L’espressione turba apostolica, o appunto turba

apostolorum, & attestata con elevata frequenza nella poesia liturgica’.

surgens in uera agnitione — Il verbo surgere ¢ utilizzato, nella lettera paolina ai
Romani, ad indicare la Resurrezione del Cristo, in virtu della quale i credenti tutti,
riscattati dal dominio della morte e del peccato, risorgono a nuova vita®. Nello
Scivias, 11 medesimo verbo nel senso di “sorgere, nascere”, ¢ riferito sia
all’Incarnazione stessa’; sia al sorgere per il genere umano della salvezza nella
fede in Cristo; sia al germogliare delle virtu nel cuore dell’uomo in virtu di tale
salvezza; sia all’ergersi, al nascere nel mondo della Chiesa come comunita dei

.10 .. . .. .
redenti . Lo stesso verbo € inoltre usato, stavolta nel senso di “alzarsi, rialzarsi”,

7 Cfr. ad es. Alleluja quoniam vita, 8b, AH 7, 70: «Turba dehinc apostolica | dubia | dum manet
[...]»; Apostolorum gloriosa turba, 1, AH 7, 187: «Apostolorum | gloriosa turba | Deo clangit:
Alleluja»; Clara tibi nos, 4a, AH 7, 171: «Simulque et turba | apostolorum | martyrumque caterva
[...]»; Consedere simul viridis, 3, AH 28, 127: «Coetus apostolicus | vatum quoque praescia turba
[...]».

¥ Cfr. Rm. 6,9-11: «Scientes quod Christus surgens ex mortuis iam non moritur mors illi ultra non
dominabitur quod enim mortuus est peccato mortuus est semel quod autem vivit vivit Deo ita et
vos existimate vos mortuos quidem esse peccato viventes autem Deo in Christo Iesu».

? Cfr. ad es. Scivias, 2, 6, 14, 11. 626-8: «Quia quemadmodum corpus Filii mei in utero Virginis
surrexit, sic etiam et nunc caro eiusdem Vnigeniti mei in sanctificatione altaris ascendity; ibi, 24,
1l. 971-8: «Vnde, o uirginalis ortus, tu surgis, crescis, dilataris ac magnum ramum in multis
germinibus producis, per quem caelestis lerusalem aedificabitur, non ex uirili semine sed ex
mystico spiramine ueniens. Nam in ortu tuo non es ligatus ulla maculositate criminum, sed
floruisti in mirificatione uirtutum quia ex inarato agro talis flos surrexisti qui numquam ullo casu
finitionis marcescet, sed qui in plenitudine uiriditatis suae semper durabity; 3, 1, 11. 88-91: «[...] ut
idem Filius tuus quasi splendida solis forma mirabiliter surgens in incipiente capite uirginitatis
ueraciter indueretur humanitate sumpta hominis forma propter hominemy.

0 Cfr. ad es. Scivias, 1, 2, 21, 1. 538-43: «Nam cum Filio meo in ligno crucis sponsa ipsius
coniuncta fuisset, ipsa usque dum idem Filius meus discipulis suis praecepit ut ueritatem euangelii
per totum mundum disseminarent, in occulto se continuit ac deinde aperte surrexit et gloriam
sponsi sui in regeneratione Spiritus et aquae palam praedicauity; ibi, 31, 1. 727-34: «Et sic post
ruinam hominis eleuatae sunt plurimae uirtutes in caelo fulgentes, uelut est humilitas regina
uirtutum, quae in uirgineo partu floruit, et ut etiam ceterae uirtutes quae electos Dei ad caelestia
perducunt. Nam cum ager multo labore colitur, multum fructum profert, sicut in humano genere
ostensum est; quia post ruinam hominis plurimae uirtutes ad subleuationem eius surrexerunty»; 1, 5,
4, 1. 74-81: «Et in pedibus sanguinea, circa pedes suos candidissimam et purissimam nubem
habet: quoniam in consummatione sua prophetam prophetarum occidit, ubi et ipsa lapsa corruit, in
eadem tamen consummatione lucidissima et perspicacissima fide in mentibus credentium surgente:
quia ubi synagoga consummationem accepit, ecclesia surrexit, cum apostolica doctrina post
mortem Filii Dei se per totum orbem terrarum dilatauity; 2, 5, 5, 1. 277-85: «Hoc est quia post
doctrinam apostolorum, cum ecclesia ita roborata est quod salutarem cibum ueraciter ualuit
discernere et eum ad interiora fortitudinis suae transmittere, surrexit nobilissima perfectio
ecclesiasticae religionis, quae supernam dulcedinem flagranti ardore degustauit et se asperrime
constringens ad cinctionem secretioris fortitudinis se tetendit, non tamen ad diuisionem carnalis
amaritudinis perueniens, quoniam copulam humanae coniunctionis abiecit»; ibi, 6, 68, 1. 2004-8:
«Quia sacerdos duas personas habere non debet, ita ut simul maritus carnalis uxoris et uir spiritalis
coniugis sit, sed unius uxoris uir scilicet ecclesiae in sanctitate erit, quae unica in Filio meo est,
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sia per descrivere la rinascita dell’'uvomo in Cristo dopo la caduta di Adamo, sia
per descrivere 1’analoga rinascita, attraverso la penitenza e la contrizione,
dell’uomo peccatore'".

L’espressione vera agnitio allude qui all’analoga locuzione agnitio
veritatis, pronunciata dalla Sapienza personificata nel libro dell’Ecclesiastico, e
ripresa da Paolo per descrivere la rinnovata conoscenza di Dio e la coscienza del
piano di salvezza da Lui operato, accordata all’'uomo contestualmente alla
Redenzione'?; nel medesimo senso il termine agnitio — e in un caso proprio

I’espressione vera agnitio — viene impiegato anche nello Scivias".

quoniam una ecclesia in ipso surrexit»; 3, 2, 4, 11. 175-81: «Quae circumcisio et lex ita procedebat
usque ad quartum quadrum sanctae Trinitatis, ubi uetus testamentum in Filio Dei finitum est cum
exteriori significatione, unde etiam surrexit interius germen per eundem Filium Dei in ecclesia, qui
natus et passus pro salute hominum resurgens etiam et rediens ad Patrem, angulum illum qui in
casu Adae absconsus et attenuatus erat, restaurauit in saluationem per animas hominumy; ibi, 6, L.
196-205: «Hoc est quod Filius Dei natus est ex Virgine et passus in carne ut in ortu iustitiac homo
restauraretur ad uitam, cui omnis iustitia apposita est, quod est angulus orientalis; inde surgente
saluatione animarum, ut Deus compleuit in eodem Filio suo omnem iustitiam, quae ab Abel usque
in ipsum Filium Dei praefigurata est, in quo finita est constitutio carnalis obseruationis ueteris
testamenti, ita ueniente salute fidelium hominum per fidem, quam idem Filius Dei attulit missus a
Patre in mundum in fine temporum, quod est angulus occidentalisy; ibi, 16, 1. 451-61: «Hoc est
quod recta opera hominum, cum quibus in Deo muniti sunt, processerunt quasi de angulo
septemtrionali, id est de circumcisione Abrahae cum lege Moysi et cum appendiciis iustitiae
eorum in hominibus usque ad angulum occidentalem, ubi surrexit perspicua iustitia in incarnatione
Filii Dei, abinde ultra extensa usque ad angulum meridianum, ubi ardens opus per baptismum et
per reliquam iustitiam electac et nouae sponsae eiusdem Filii Dei ad restaurandum Adam in
saluationem accensum est, iterum inde ultra prolongata terminum que ponens in primo angulo
orientali, ita reuertendo ad summum Patremy»; 3, 3, 9, 1l. 372-7: «Nam in Filio meo superaui
antiquum serpentem, qui super caput suum extulit se, humanum genus rapiens per mille nequitias,
quibus illud comprehendit quasi in catena sua, cum easdem nequitias Vnigenitus meus deuicit per
omnia bellicosa arma, quae surrexerunt in incarnatione eius floris omnium uirtutumy; ibi, 7, 8, 11.
304-9: «Et sicut spiritus hominis est certissima causa scientiac quae ei a Deo data est, pertransiens
in ea omnia quae sibi a Deo concessa sunt, quoniam non est falsa et deceptuosa uita sed
acutissima, ita est Christus perfecta ueritas in qua uita surrexit et lumen saluationis refulsit, de qua
mors cecidit, quia ipsa fallax est».

"' Cfr. ad es. Scivias, 2, 6, 83, 11. 2394-6: «Adiutorium Filii mei quaerent, quia cum post baptisma
uetus crimen Adae iterauerint, de casu suo per semetipsos surgere non ualent»; 3, 1, 5, 1l. 221-50:
«O miseri, nonne ueniunt ipsi quasi peregrini de longinqua regione, sicut Scriptura habet in
euangelio, ubi adolescentior filius dixit: “Surgam et ibo ad patrem meum et dicam illi: Pater,
peccaui in caelum et coram te, iam non sum dignus uocari filius tuus, fac me sicut unum ex
mercennariis tuis”? Hoc tale est. Homo, qui de lapsu peccati per admonitionem Spiritus sancti
reuertitur in se, dicit: Volo surgere de importabilibus peccatis, quae a me nullatenus sunt
sustinenda de graui culpa, sed reuertar in recordatione mentis plangens ac maerens peccata mea
[...]. Istud est dicendum illis qui iterant casum Adae et post haec reuertuntur per paenitentiam
[...]»

2 Cfr. Eccli. 24,31: «Haec omnia liber vitae testamentum Altissimi et agnitio veritatis»; 1Tim. 2,4:
«Qui omnes homines vult salvos fieri et ad agnitionem veritatis venire»; Tit. 1, 1: «Paulus servus
Dei apostolus autem Iesu Christi secundum fidem electorum Dei et agnitionem veritatis quae
secundum pietatem est».

13 Scivias, 2, 1, 5, 1. 183-8: «Hoc est quod Verbum Dei uirtutem suam quasi exardescens ostendit,
cum per ipsum omnis creatura suscitata est et quasi incanduit, cum in aurora et candore uirginitatis

152



Per turba apostolorum qui si intendono dunque gli apostoli come primo
nucleo fondativo della Chiesa, sorta in virtu della Redenzione ¢ della conoscenza
del divino accordate agli uomini in Cristo (in vera agnitione); istituzione
ecclesiastica, che venne appunto fondata ed estesa attraverso la predicazione

operata dai dedicatari del carme.

vv. 4-8: et aperiens-aque

Gli apostoli sono rappresentati come coloro che, attraverso la predicazione
divinamente ispirata e 1’amministrazione del sacramento battesimale — qui
descritto come una “purificazione” per mezzo del “fonte di acqua viva” che ¢ il
Cristo stesso — liberano gli uomini dalla legge satanica del peccato, rendendoli
partecipi della fede nel Redentore e del dono dello Spirito. Per mezzo della
medesima predicazione viene rivelato il compiersi del piano divino di salvezza
nella venuta del Figlio incarnato, e dunque viene dischiuso il vero significato delle

Scritture alla luce di tale avvenimento salvifico.

aperiens clausuram — Nell’ambito dell’antitesi aperiens clausuram, I’'impiego del
vocabolo clausura — qui letteralmente “chiusura, cid che chiude” — va letto alla
luce dello Scivias: in un passo della sua prima opera profetica, Hildegard
rappresenta appunto quale “chiusura” (clausura), 1’interdizione al cielo
comminata all’essere umano in conseguenza del peccato originale, interdizione

che viene superata con la Redenzione'’. Tuttavia, in un altro luogo della

incarnatum est, ita quod ex eo stillauerunt omnes uirtutes in agnitione Dei, cum homo reuixit in
animarum saluationey»; ibi, 15, 1. 392-6: «Vnde supra humanum intellectum innumerabile
gaudium in ipsis exortum est, quia criminosa obliuio qua Deus nesciebatur sic depressa est quod
rationalitas hominis quae suadente diabolo prostrata fuerat ad agnitionem Dei eleuata est»; 3, 7, 7,
1. 263-6: «Et abeuntes [apostoli] iter faciebant inter incredulos populos qui umbilicos, id est
sigillum, scientiam scilicet sanctae innocentiae et iustitiae non habebant, et quibus ciuitas eorum
instrumenta uidelicet legis Dei in infidelitate destructa erat, ipsis uerba salutis et uerae fidei in
Christo annuntiantes. Unde multos ex eadem turba ad agnitionem Dei reduxerunt, deducentes eos
ad umbilicum, id est ad fontem baptismatis, in quo receperunt sanctitatem perditam in superba
transgressione». Per vera agnitio cfr. nello specifico Scivias, 3, 1, 11. 123-4: «Nunc scribe de uera
agnitione creatoris in bonitate ipsius sic».

Y Cfr. Scivias, 2, 3, 26, 1l. 552-64: «Nam casus Adae clausit caclum in indignatione mea, cum
homo me spreuit et callidum serpentem audiuit, unde et ipsi conclusa est omnis gloria paradisi.
Quae clausura durauit usque ad nobilem Filium meum qui in uoluntate mea fluentem lordanem
intrauit, ubi et uox mea clementer intonuit, cum dicerem quia ipse esset Filius meus dilectus in quo
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medesima opera, 1’atto di rinchiudersi per timore, dopo la morte di Gesu, da parte
dei discepoli'®, viene indicato come figura della chiusura dei loro corpi, poiché la
loro anima non era stata ancora investita e fortificata dallo Spirito, il quale
avrebbe poi loro comunicato'® la conoscenza e la coscienza del divino piano di
salvezza culminato nella Redenzione, e conferito la facoltda di predicare tale
conoscenza e la fede in Cristo'’. Ancora nello Scivias, il Redentore viene
rappresentato come colui che ha reso comprensibili, alla luce della propria venuta
e attraverso il proprio insegnamento, gli oscuri precetti dell’AT,
“dischiudendone”, appunto, “la chiusura (allegorica)” (et clausuram in legalibus

. . N18
praeceptis aperiet) .

mihi bene complacuissem; quoniam hoc uoluit ut in fine temporum redimerem hominem per
Filium meum, mihi in clarissimo calore ita adhaerentem ut fauus melli adhaeret; quem etiam
idcirco misi in fontem, me fontem aquae uiuae designantem, ut et ipse fons salutis animas illas de
aeterna morte resuscitaret, quibus in aqua per Spiritum sanctum remissio peccatorum daretur». A
tale proposito cfr. anche ad es. LDO, 3, 4, 6, 11. 1-8: «Et in duabus alis, que se ad uerticem prefati
capitis extendunt, quinque specula apparent, quia in uetere et in nouo testamento, qu¢ ad
dignitatem antiqui consilii respiciunt, quinque luminaria diuersorum temporum ostenduntur:
primum uidelicet in Abel, secundum in Nog, tercium in Abraham, quartum in Moyse, quintum in
filio Dei, qu¢ omnia hominibus ad uiam ueritatis lucent, cum etiam ipse filius Dei clausuram
celestium gaudiorum per passionem suam aperuity.

5 Cfr. To. 20,19: «Cum esset ergo sero die illo una sabbatorum et fores essent clausae ubi erant
discipuli proter metum Iudaeorum venit Iesus et stetit in medio et dicit eis pax vobis»; 26: «Et post
dies octo iterum erant discipuli eius intus et Thomas cum eis venit Iesus ianuis clausis et stetit in
medio et dixit pax vobisy.

1 Tale dono dello Spirito ¢ elargito, come € noto, in occasione della Pentecoste, cfr. infra.

7 Cfr. Scivias, 2, 4, 1, 11. 82-97: «Quapropter turris haec, quam uides, designat flagrationem
donorum Spiritus sancti quam misit Pater in mundum propter amorem Filii sui, incendentem corda
discipulorum illius in igneis linguis, unde robustiores redditi sunt in nomine sanctae et uerae
Trinitatis. Sed quod ipsi ante aduentum eiusdem ignei Spiritus sancti in habitaculo suo clausi
sedebant, clausuram corporis ipsorum ostendebat, per quam timidi ad loquendum iustitiam Dei et
imbecilles pati poenas aduersariorum erant. Et quia Filium meum in carne uiderant, ideo clausis
interioribus oculis suis illum in carne diligebant, ita quod tunc non uiderunt apertam doctrinam
quam postea in mundum effuderunt, cum in Spiritu sancto robustiores effecti sunt. In cuius
aduentu ita confirmati sunt quod nullam poenam abhorrerent, quin strenue tolerarent eam. Haec est
enim fortitudo turris huius, per quam ecclesia ita roborata est, quod nulla insania diabolici furoris
superari poterity.

18 Cfr. Scivias, 2, 4, 5, 11. 173-89: «Ego ponam te in duritiam legis, cum te in praeccepto meo super
eam constituo, te uidelicet magistrum huius antiquitatis nominans quam Filius meus perforabit,
plus eam quam tu in mysticis uerbis exponens, cum eum in opportuno tempore in mundum misero.
Et ideo proteget te fortitudo ipsius, quia ipse acutiora uerba quam tu afferet et clausuram in
legalibus praeceptis aperiet, donec ad me redeat. Quid est hoc? Ipse tamdiu salutaria uerba mundo
corporaliter dabit usque dum in carne sua quam de Virgine sumet mortem corporaliter
pertranseat. Tunc et ego tollam manum meam, quia super sidera eum ad me leuabo, omnia
mysteria eius per Spiritum sanctum denudans, et sic uidebis incarnationem eius ut homo a dorso
cernitur et non in ante perspicitur, quoniam eum incarnatum senties, sed diuinitatem illius non
capies; quia filii tui magis eum uidebunt cum ad me redierit, quam eum intellegant cum apud eos
uisibiliter conuersatus fuerit». La stessa Hildegard, nella prima visione del primo libro dello
Scivias, riporta le parole che la invitano analogamente a “dischiudere agli uomini il significato dei
misteri divini” (clausuram mysticorum resera), cfr. Scivias, 1, 1, 1. 30-7: «Et ecce idem qui super
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Gli apostoli sono dunque qui rappresentati nell’atto non solo di diffondere
la salvezza in Cristo, e dunque la liberazione dal dominio della morte'®, ma anche
la coscienza del compimento del piano divino di salvezza nella venuta del
Redentore, e 1’effettiva comprensione delle Scritture alla luce di tale salvezza; cio
attraverso sia la predicazione ispirata dallo Spirito, sia I’amministrazione del

. 20
sacramento battesimale™.

magisterii diaboli — Qui magisterium va inteso non tanto come ‘“insegnamento
diabolico™', ma piuttosto come “potesta, governo” diabolico, in un senso analogo
a quello presente in un passo del commento di Agostino sull’epistola paolina ai
Galati, dove I'illustre ipponate definisce il diavolo magistratus huius mundi, cioe

7’22: Si

appunto come “colui che ha la potesta su questo mondo, il mondo terreno
veda a tale proposito un passo ancora dello Scivias, in cui Hildegard descrive
come, attraverso la predicazione apostolica, sia stata diffusa la salvezza delle
anime, liberate dal loro precedente stato di cattivita essendo stato sovvertito, in
virtu della Redenzione, il potere diabolico, definito appunto diabolica

. . 23
magistratio™ .

montem illum sedebat fortissima et acutissima uoce clamabat dicens: “O homo, quae fragilis es de
puluere terrae et cinis de cinere, clama et dic de introitu incorruptae saluationis, quatenus hi
erudiantur qui medullam litterarum uidentes eam nec dicere nec praedicare uolunt, quia tepidi et
hebetes ad conseruandam iustitiam Dei sunt, quibus clausuram mysticorum resera quam ipsi timidi
in abscondito agro sine fructu celant [...]"».

' Per I'immagine del magisterium diaboli, cfr. infra.

2 Cfr. infra.

*! Riferimenti ad un diabolus magister in tal senso si ritrovano gia nei Padri, cfr. ad es. AMBR. in
Luc. 6, 11. 1109sqq.: «Ne quis, dum praedicantem audit, sequatur errantem; inprobus enim magister
est diabolus, qui falsa ueris saepe permiscet, ut specie ueritatis testimonium fraudis obtexaty.

22 Cfr. AUG. in Gal. 32, pag. 100, 11. 6-11: «Nam si etiam ipsi pracuaricatores angeli cum principe
suo diabolo non recte dicerentur procuratores uel actores diuinae prouidentiae, non dominus
magistratum huius mundi diabolum diceret nec uteretur illo ad correptionem hominum ipsa
potestas apostolica eodem paulo alibi dicente: quos tradidi satanae, ut discant non blasphemare, et
alio loco ad salutemy.

B Cfr. Scivias, 3, 6, 35, 11. 986-95: «Sed quod uides quomodo eandem tunicam et calceamenta sua
exuit stans nuda: hoc est quod in passione Filii mei morte abstersa, cum etiam post aduentum
Spiritus sancti sonus et uerba apostolorum emissa sunt in mundum, excitata est saluatio animarum,
ita quod ipsa spernens mala opera et abiciens contraria uestigia, exuta est fortiter denudata
diabolica magistratione, intra semetipsam sic dicens: “O tu turpissime diabole, numquam
relinqueres me, si non redempta essem in sanguine agni. Nam in lacu inferni uoluisti retinere me,
sed nunc gratia Dei liberata sum”».
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abluendo — 11 verbo abluere, “purificare” — cosi come il sostantivo ablutio,

9924

“purificazione””” — ¢ inteso, secondo I'uso cristiano, piu specificamente come

“battezzare”, cio¢ “purificare attraverso il battesimo”zs; nello Scivias, sia per
abluere, sia per ablutio, si intende la purificazione, la remissione dei peccati
ottenuta mediante il battesimo istituito dal Cristo Redentore, il quale ¢ Egli stesso

. ) . . .. 2
fonte di salvezza®®, che purifica il genere umano dal peccato originale?’.

captiuos — L’ immagine del peccato quale captivitas, da cui il genere umano ¢
liberato in virtu della Redenzione operata dal Cristo, & presente gia nelle lettere
paoline: in particolare nell’epistola ai Romani, dove la legge del peccato che
“rende schiavo” (captivare) I’'uomo viene descritta come legata al corpo, alla
carne”; e in quella agli Efesini, dove Paolo si richiama ad un passo dei Salmi in

cui Dio viene rappresentato nell’atto di ascendere verso I’alto portando con sé

** Sia abluere, sia ablutio, sono intesi in tal senso ancora nella Vulgata, cfr. ad es. Is. 4,4: «Si
abluerit Dominus sordem filiarum Sion et sanguinem Hierusalem laverit de medio eius spiritu
tudicii et spiritu ardoris»; Zac. 13,1: «In die illa erit fons patens domus David et habitantibus
Hierusalem in ablutionem peccatoris et menstruatae». Ma il senso traslato ¢ adombrato gia nel NT,
cfr. ad es. Act. 22,16: «Et nunc quid moraris exsurge baptizare et ablue peccata tua invocato
nomine ipsius»; 1Cor. 5,11: «Et haec quidam fuistis sed abluti estis sed sanctificati estis sed
iustificati estis in nomine Domini nostri Iesu Christi et in Spiritu Dei nostri».

> Cfr. ad es. Cod. Theod. 16, 6, 4.

2 Cfr. infra.

2 Cfr. ad es. Scivias, 2, 3, 10, 1. 242-8: «Hoc est quod in ecclesia dilatatur sacramentum uerae
Trinitatis, quod amictus ipsius est in protectionem fidelium populorum, per quos ipsa consurget in
aedificationem uiuentium lapidum in fonte purissimi lauacri dealbatorum, sicut et ipsa fatetur quod
necesse sit ad saluationem ut concipiat filios in benedictione et ut pariat eos in ablutione per
regenerationem Spiritus et aquae»; ibi, 14, 1l. 339-46: «Quia diuina potestas corda hominum
aspiciens, in lauacro baptismi eis infidelitatem scelerum suorum misericorditer aufert atque eadem
scelera extra uiam quae Christus est abicit; quoniam non mors in Christo, sed uita per puram
confessionem et per ablutionem peccatorum in ipso est, cum per ipsum quisque fidelis candore
salutis induitur et cum illi per eum claritas beatae hereditatis, de qua prius expulsus est, aperitury;
2,4, 6, 11. 192-7: «Et quod uides infantes illos qui uentrem eiusdem imaginis, ut praedictum est,
transierant, multa claritate fulgentes: hoc est quod hi qui in innocentia munditiae puri cordis per
fontem regenerationis matrem scilicet ecclesiam, ut tibi pracmonstratum est, adepti sunt, filii lucis
propter ablutionem peccatorum suorum exsistunty; 2, 6, 29, 1. 1153-62: «Vnde desponsatio
animarum de ipso in Spiritu sancto dicit: Dilectus meus qui cordi meo dulcis et amabilis exsistit,
fortissimum uinum per sanguinem suum in plena sanctificatione mihi est, quia dum sum immunda
in plantatione carnis, sicut uinea quare adhuc inculta iacet in spinis, ipse fons saluationis exsistens
peccatores a sordibus suis misericorditer abluit et in mysterio secretorum suorum gloriosissime
sanctificat; quoniam ut de corde Patris suauiter exiuit, sic etiam in uino sanguinem suum suauiter
ostendit».

* Cfr. Rm. 7,23-5: «Video autem aliam legem in membris meis repugnantem legi mentis meae et
captivitantem me in lege peccati quae est in membris meis infelix ego homo quis me liberabit de
corpore mortis huius gratia Dei per lesum Christum Dominum nostrum igitur ipse mente servio
legi Dei carne autem legi peccati».
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“dei prigionieri” o la stessa “prigionia” (cepitsti captivitatem), per descrivere
appunto la Redenzione®.

L’immagine della captivitas ritorna piu volte nella quarta visione del
primo libro dello Scivias, nel corso del lungo “lamento dell’anima peccatrice”,
dove per tale “prigionia” sembra essere intesa, alla maniera paolina, in particolare
la condizione dell’anima esule dalla Gerusalemme celeste e prigioniera nel corpo
soggetto alla legge satanica del peccato’’; attraverso la stessa immagine @&

designata, in altri scritti di Hildegard, appunto la condizione del genere umano

assoggettato al peccato e alla morte®".

in fonte uiuentis aque — 1l v. 8 riprende I’immagine del fons aquae vivae, la cui
presenza ¢ attestata gia nelle Scritture: dapprima nei libri veterotestamentari del

Cantico e di Geremia, e in seguito nei libri del NT attribuiti a Giovanni, cio¢ il

¥ Cfr. Ps. 67,19: «Ascendisti in altum cepisti captivitatem accepisti dona in hominibus»; Eph. 4,7-
10: «Unicuique autem nostrum data est gratia secundum mensuram donationis Christi propter
quod dicit ascendens in altum captivam duxit captivitatem dedit dona hominibus quod autem
ascendit quid est nisi quia et descendit primum in inferiores partes terrae qui descendit ipse est et
qui ascendit super omnes caelos ut impleret omniay.

30 Cfr. Scivias, 1, 4, 1, 1. 108: «Et quem consolatorem huius captiuitatis quaeram?»; ibi, 11. 113-6:
«Caelum ergo clamorem meum exaudiat et terra de maerore meo tremiscat ac omne quod uiuit ad
captiuitatem meam se miserando inclinet, quia amarissimus dolor me premit, quoniam sine
consolatione et sine adiutorio peregrina sumy; ibi, 11. 131-6: «Sed cum lacrimas meas ad te, o
mater mea, cum gemitibus meis effundo, tantos strepitus sonantium aquarum infelix babylonia
emittit, quod uocem meam non attendis. Ergo multa sollicitudine artas uias quaeram, in quibus
pessimos sodales meos et infelicem captiuitatem meam effugere possimy; ibi, 11. 172-5: «Ach! quo
me uertam? Nam si modo in priorem captiuitatem uenero, inimici mei magis nunc quam prius
deridebunt me, quia ad matrem meam flebiliter clamaueram; et quoniam dulcedinem suauitatis
eius parumper senseram, cum iterum modo ab ea derelicta simy»; ibi, 1l. 190-3: «Leuius enim
dolerem, si suauitatem uisitationis tuae prius non sensissem: quia nunc iterum in captiuitatem illam
cadam in qua dudum iacueramy.

' Cfr. ad es. Ep. Hild. 160R, 11. 55-6: «Deus enim caritas est, quia omne opus suum pium est, sed
per humilitatem de celo descendit, ut captiuos suos liberaret qui caritatem reliquerunt, quando
ipsum non cognouerunt»; LDO, 3, 4, 5, 11. 39sqq.: «Vnde et idem exercitus canticum noug¢ laudis
eleuabat, gaudens quod tam magna multitudo beatarum animarum a tam truculenta captiuitate
liberata esset, quia predictus Dei filius eas in locum beatitudinis collocauerat. Et quare omnipotens
Deus unicum filium suum, qui nullum debitum in peccatis habuit, tantas passiones pati
permisit? Idcirco uidelicet, ne antiquus deceptor ullam occasionem aduersus Deum haberet, quia
homo illi libenter consenserat et quoniam precepta illius per omnia secutus fuerat. Si enim homo
peccator pro aliis hominibus occideretur, malignus spiritus diceret quod ille nullum liberare posset,
quoniam de propriis peccatis arguendus esset, in quibus ei consensisset. Quapropter et nullam
possibilitatem haberet, ut et sibi et aliis funem captiuitatis abstraheret. Vnde uiuens Deus filium
suum dedit, cuius forma similis form¢ Ade¢ fuit, quatinus per indumentum humanitatis su¢
hominem redimeret».

32 Cfr. Cant. 4,15: «Fons hortorum puteus aquarum viventium quae fluunt impetu de Libano; Ier.
2,13: «Me dereliquerunt fontem aquae vivae ut foderent sibi cisternas cisternas dissipatas quae
continere non valent aquasy.
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Vangelo e 1’Apocalisse, dove per il “fonte dell’acqua di vita” si intende il dono
della grazia spirituale elargito agli uomini con il battesimo in Cristo>>.

Nello Scivias, il fons aquae vivae ¢ appunto il Redentore: attraverso il
battesimo in acqua e Spirito istituito dal Cristo, I’'uomo riceve la remissione del
peccato originale e il dono della grazia spirituale, che gli rende manifesto il
significato delle Scritture e il senso del piano divino di salvezza che culminera
nella resurrezione e nell’ascesa al Regno dei cieli alla fine dei tempi. Ancora, in
virtu di tale dono dello Spirito il redento riceve I’infusione di quelle virtu,
pienamente realizzatesi nella condotta del Figlio incarnato, le quali conducono,
appunto, alla Gerusalemme celeste™.

Dunque, in definitiva, gli apostoli sono qui descritti, con un’immagine
retoricamente preziosa, nell’atto di “dischiudere la chiusura diabolica™ attraverso
il battesimo, in vari sensi: in primo luogo, poiché tale sacramento sancisce
appunto la purificazione dal peccato originale, ¢ dunque la riapertura della strada
che conduce al cielo, che era stata serrata dalla caduta di Adamo; in secondo

luogo, perché il dono dello Spirito rafforza ’anima e le permette di operare il

3 Cfr. To. 4,11: «Dicit ei mulier Domine neque in quo haurias habes et puteus altus est unde ergo
habes aquam vivamy; 13-4: «Respondit Iesus et dixit ei omnis qui bibit ex aqua hac sitiet iterum
qui autem biberit ex aqua quam ego dabo ei non sitiet in aeternum sed aqua quam dabo ei fiet in eo
fons aquae salientis in vitam aeternamy; lo. 7,37-9: «In novissimo autem die magno festivitatis
stabat Iesus et clamabat dicens si quis sitit veniat ad me et bibat qui credit in me sicut dixit
scriptura flumina de ventre eius fluent aquae vivae hoc autem dixit de Spiritu quem accepturi erant
credentes in eum non enim erat Spiritus quia Iesus nondum fuerat glorificatus»; Apoc. 21,6: «Et
dixit mihi factum est ego sum a et w initium et finis ego sitienti dabo de fonte aquae vivae gratis».
3* Cfr. ad es. Scivias, 2, 3, 26, 11. 552-64 (cit. in n. 14); ibi, 6, 30, 1. 1178-86: «Et ideo quoniam in
ipso diuinitas et humanitas est, idcirco etiam in consecratione ista uino aqua intererit; quia cum
uinum diuinitatem eius designet, aqua etiam humanitatem ipsius ostendit quae sine commixtione
uirilis sanguinis pura et munda est, quoniam idem Vnigenitus meus fons aquae uiuae exsistens
homines in regeneratione Spiritus et aquae de ueteri culpa Adae emundauit et eos ad caelestia
transtulit, cum pro salute eorum in mundum uenit, quemadmodum scriptum esty; ibi, 32, 11. 1218-
22: «Quid est hoc? Vos qui stultitiam deponere uultis, uenite de ignorantia illa, qua Deum nescitis
et de stupro illo, per quod in exilium missi estis, et redite in candidam regionem uestram, quae per
speculum fidei in fonte uiuentis aquae uobis praecmonstrata est»; 3, 6, 10, 1. 308-13: «Non tamen
apertus est in perforatione ostiarii Spiritus sancti uidelicet spiritalem intellectum in ueteri lege non
denudantis, ut postmodum factum est in cancellis misericordiae in carne manifestati Filii Altissimi,
sed integer manet in duritia legalium praeceptorum, quae postea per Spiritum sanctum in fonte
aquae uiuae elucidata sunt»; ibi, 8, 13, 1. 626-37: «Vnde etiam quasi lapides ad altiora portant, qui
sunt pennata et lucida opera quae cum ipsis homines ad tutelam suam operantur: quoniam
unaquaeque actio a Deo obtinet alas suas, per quas se de stercore humanae mentis eleuet,
fulgentem etiam splendorem habens per quem ante Deum luceat, quia obstrui et abscondi non
potest quod fluit de fonte uitae aeternac. Nam ut fons non debet esse in absconso sed in manifesto,
ut omnis homo qui sitit ad ipsum ueniat et hauriat atque bibat, sic Filius Dei non est obtrusus nec
absconsus electis suis sed manifestus, praeparans se ad retributionem operum ut ea manifestet iusta
remuneratione, quae propter ipsius uoluntatem ab hominibus perficiuntury.
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volere di Dio superando la prigionia del corpo in cui ¢ infusa, il quale ¢ invece
dominato dalla legge satanica del peccato e della morte; ancora, perché il
medesimo dono della grazia spirituale dischiude all’vomo il significato delle
Scritture coperto dal velo dell’allegoria, rendendo manifesto il senso del piano

divino di salvezza realizzato con la venuta del Cristo.

wv. 9-13: tu es clarissima-ipsius

Gli apostoli sono “luce nelle tenebre”, come viene definito il Cristo nel Vangelo
di Giovanni, poiché diffondono il Verbo della vita in un mondo dominato dal
peccato e della morte, svelando il senso delle Scritture alla luce della Redenzione,
e conferendo attraverso il battesimo il dono della grazia spirituale; in virta del
quale I’anima, rafforzata, supera 1’oscura prigionia della carne. Nella complessa
immagine dei vv. 11-13, che conducono verso il nucleo concettuale del carme, i
dedicatari del responsorio vengono rappresentati nell’atto di sostentare, attraverso
il dono dello Spirito loro conferito, 1’istituzione della Chiesa; la quale ¢ adornata
delle virtu infuse nei fedeli tutti con la purificazione della natura umana operata

dal Figlio incarnato.

clarissima lux in nigerrimis tenebris — L’immagine del contrasto tra “luce” e
“tenebre”, piuttosto frequente gia nella poesia latina di eta classica® — sebbene la
polarizzazione del contrasto per mezzo dei due superlativi sia qui sostanzialmente
originale — occorre anche in diversi luoghi dell’AT, in particolare nel libro dei
Salmi e in quello di Isaia®®, e viene ripresa nel prologo del Vangelo di Giovanni,
dove il Verbo ¢ rappresentato appunto come “luce nelle tenebre” (/ux in tenebris)
e “luce degli womini” (lux hominum)®’. Ancora, nelle lettere paoline la medesima

immagine ¢ impiegata per esprimere il contrasto tra la condizione dell’umanita

3% Cfr. solo a titolo di esempio LUCR. rer. nat. 5, 978; VERG. georg. 3, 551; OVID. met. 2, 594;
MANIL. astr. 3, 266; SEN. Herc. O. 531; LUCAN. Phars. 4, 447.

36 Cfr. Ps. 111,4: «Exortum est in tenebris lumen rectisy; Is. 58,10: «Orietur in tenebris lux tua et
tenebrae erunt sicut meridies».

37 To. 1,4-5: «In ipso vita erat et vita erat lux hominum et lux in tenebris lucet et tenebrae eam non
comprehenderunty.
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antecedente alla salvezza, ancora soggetta al peccato e alla morte, e quella
dell’umanita alfine redenta’®.

Nello Scivias, quale “luce nelle tenebre”, o “luce del mondo”® &
rappresentato in primo luogo il Verbo incarnato virginalmente, che per primo
invio nelle tenebre dell’'umanita assoggettata al peccato la luce della salvezza e
della virtu, attraverso la propria dottrina e il proprio esempio*’; analogamente, gli
stessi apostoli — 1 quali vengono appellati dal Cristo stesso, secondo il Vangelo di
Matteo, quali “luce del mondo” (lux mundi)*' — che diffondono il Verbo attraverso
la predicazione, sono descritti come presidi di luce della Chiesa immersa nelle
tenebre del peccato™.

Il medesimo contrasto tra luce e tenebre torna nelle parole del Cristo,

riportate dai Vangeli, con le quali il Redentore invita gli apostoli a “rivelare”,

¥ Cfr. Rm. 13,12-3: «Nox praecessit dies autem adpropriavit abiciamus ergo opera tenebrarum et
induamur arma lucis sicut in die honeste ambulemusy; Eph. 5,8: «Eratis enim aliquando tenebrae
nunc autem lux in Domino ut filii lucis ambulate»; 1Thess. 5,5: «Omnes enim vos filii lucis estis
et filii diei non sumus noctis neque tenebrarumy.

% E il Cristo a descrivere se stesso in tal modo, ancora secondo la narrazione del Vangelo
giovanneo, cfr. lo. 8,12: «Iterum ergo locutus est eis lesus dicens ego sum lux mundi qui sequitur
me non ambulabit in tenebris sed habebit lucem vitae»; 12,46: «Ego lux in mundum veni ut omnis
qui credit in me in tenebris non maneat.

0 Cfr. ad es. Scivias, 2, 1, 13, 1. 315-7: «Qui sine macula peccati in saeculo conuersatus,
lucidissimam beatitudinem doctrinae et saluationis in tenebras infidelitatis emisit»; 3, 8, 8, 11. 497-
502: «O uos iterum dulcissimi filii mei qui ascenditis sicut aurora, uos qui ardere debetis in
caritate ut sol in radio suo, currite et properate, carissimi mei, in uia ueritatis quae lux mundi est,
quae est Iesus Christus Filius Dei qui uos redemit sanguine suo in fine temporum, ut cum gaudio
post transitum uestrum peruenire possitis ad ipsumy.

1 Cfr. Mt. 5,14-6: «Vos estis lux mundi non potest civitas abscondi super montem posita neque
accendunt lucernam et ponunt eam sub modio sed super candelabrum ut luceat omnibus qui in
domo sunt sic luceat lux vestra coram hominibus ut videant vestra bona opera et glorificent Patrem
vestrum qui in caelis est».

* Cfr. Scivias, 3, 9, 13, 1. 338-45: «Et ab imo usque ad summum in gradibus eius quaedam
multitudo hominum stat: quia a primis temporibus desponsationis eiusdem ecclesiae usque ad
nuptiale tempus illud, cum ipsa aperte cum sponso suo in pleno numero filiorum suorum gaudebit,
in gradibus constitutionis praeceptorum Dei, cum quibus ipsa aedificata est, lucebunt apostolica
luminaria eam a tenebris infidelitatis sua tuitione defendentia». A tale proposito cfr. inoltre LDO,
2, 1, 22, 1. 1-14, dove tra l’altro Dio ¢ descritto nell’atto di illuminare gli apostoli con la
conoscenza attraverso il dono dello Spirito, che permette loro di trascendere la clausura in cui
erano costretti (cfr. comm. vv. 5-6): «Dixit que Deus: Fiat lux. Et facta est lux. Loquutus est Deus
per Spiritum Sanctum apostolis dicens: Estote ardens lumen, ueritatem in nomine sanct¢ Trinitatis
docentes. Qui statim Spiritu Sancto accensi clausuram, in qua inclusi erant, aperientes lumen unum
facti sunt, in mundum cum doctrinis suis ita fulgentes. Et uidit Deus lucem quod esset bona, et
diuisit lucem a tenebris. Appellauit que lucem diem, et tenebras noctem. Vidit Deus quoniam ipsi
lumen utile mundo essent, et diuisit lumen, id est apostolos, a tenebris, scilicet ab infidelitate
incredulorum; et appellauit lumen istud diem unum, qui per uerbum suum, quod filius eius est eis
in carne loquens, mundo in predicatione eorum lucet; tenebras quoque, scilicet infidelitatem
infidelium, appellauit noctem».
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“dire alla luce del sole’™*

3 (dicere in lumine), illuminandone, cioe¢, il significato
oscuro, quanto da Lui espresso invece “nelle tenebre” (in tenebris), cio¢ per
mezzo di parabole™. Tali passi evangelici sono letti gia da Gregorio Magno, ad
esempio, come espressione della necessita di illuminare il senso allegorico
recondito non solo delle parabole narrate da Gesu, ma anche delle Scritture45; e
I’immagine della luce che rischiara le tenebre descrive anche nello Scivias la
rivelazione sorta in virtu dell’Incarnazione e della Redenzione, che illumina
I’oscuro significato allegorico delle Scritture e ne rende manifesto il senso™.
Ancora, in particolare nel commento al prologo del Vangelo di Giovanni
contenuto nella quarta visione del Liber divinorum operum, Hildegard,

probabilmente ispirata dalla dottrina di Giovanni Scoto Eriugena47, descrive

# La traduzione ¢ di Giovanni Castoldi, cfr. Mt 10,27.

# Cfr. Mt. 10,27: «Quod dico vobis in tenebris dicite in lumine et quod in aure auditis predicate
super tectay; Lc. 12,3: «Quoniam quae in tenebris dixistis in lumine dicentur et quod in aure locuti
estis in cubiculis praedicabatur in tectisy.

* Cfr. ad es. GREG. M. moral. 18, 39, 11. 12sqq.: «Per nos ergo qui non litteram quae occidit, sed
spiritum qui uiuificat sequimur, profunda fluuiorum dominus scrutatur; et abscondita in lucem
produxit, quia dicta legis quae caliginosa nimis historia obscurat, nunc expositio spiritalis
illuminat. Vnde et loquens in parabolis per euangelium ueritas discipulis praecepit, dicens: quod
dico uobis in tenebris, dicite in lumine; et quod in aure auditis, praedicate super tecta. Aperta
namque dicta exponentium fecerunt nobis esse iam conspicuas sententias antiquorum patrumy.

4 Cfr. Scivias, 3, 8, 12, 1. 578-89: «Quod etiam ille splendor designat magnus uidelicet in
significatione mysteriorum Dei, quattuor que angulorum: quoniam ad cognitionem Christi multi ex
his qui per quattuor partes mundi nascuntur peruenturi sunt; atque eximii candoris: quia
lucidissimam diuinitatem nulla tenebrositas offuscare potest, ubi idem secretum supernae et
gloriosae maiestatis in magna profunditate et mysterio scientiae creatoris omnium qui cuncta
creauit typice tibi aperitur, ita ut ipsi creatori nullus ad hoc in auxilio succurreret nec ullus ipsi
resistendo in hoc repugnaret, ea tantum in uoluntate bonitatis suae per Verbum suum creansy.

7 Cfr. un passo del commento al prologo del Vangelo giovanneo attribuito al teologo carolingio,
dove I'immagine della /ux in tenebris viene interpretata come descrizione dell’infusione
nell’essere umano del principio divino di vita e conoscenza, IOHANNES SCOTUS ERIUGENA,
Homilia in prologum Evangelii secundum Joannem, PLD 122, coll. 290c-1b: «Physica vero horum
verborum theoria talis est. Humana natura, etsi non peccaret, suis propriis viribus lucere non
posset. Non enim naturaliter lux est, sed particeps lucis. Capax siquidem sapientiae est, non ipsa
sapientia, cujus participatione sapiens fieri potest. Sicut ergo aer iste per se ipsum non lucet, sed
tenebrarum vocabulo nuncupatus, capax tamen solaris luminis est; ita nostra natura, dum per se
ipsam consideratur, quaedam tenebrosa substantia, capax ac particeps lucis sapientiae. Et
quaemadmodum prefatus aer, dum solari radio participat, non dicitur per se lucere, sed solis
splendor dicitur in eo apparere ita, ut et naturalem suam obscuritatem non perdat, et lucem
supervenientem in se recipiat, ita rationalis nostrae naturae pars, dum praesentiam Dei Verbi
possidet, non per se res intellegibiles et Deum suum, sed per insitum sibi divinum lumen
cognoscit. Audi ipsum Verbum: “Non vos”, inquit, “estis qui loquimini, sed Spiritus vestri Patris,
qui loquitur in vobis”. Hac una sententia voluit nos docere id ipsum in ceteris intelligere, ac
semper in aure cordis nostri ineffabili modo sonare: non vos estis, qui lucetis, sed Spiritus Patris
vestri, qui lucet in vobis, hoc est, me in vobis lucere vobis manifestat, quia ego sum lux
intellegibilis mundi, hoc est, rationalis et intellectualis naturac. Non vos estis, qui intelligitis me,
sed ego ipse in vobis per Spiritum meum me ipsum intelligo; quia vos non estis substantialis lux,
sed participatio per se subsistentis luminis. Lux itaque in tenebris lucet, quia Dei Verbum, vita et
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appunto come [ux hominum e lux in tenebris il principio divino di vita,
conoscenza e ragione infuso nelle tenebre della carne dell’uomo™*®.

Dunque, gli apostoli sono “luminosissima luce immersa nelle tenebre piu
oscure”, in diversi sensi, proseguendo sul solco della triplice possibile
interpretazione delle immagini ai vv. 4-8": in primo luogo, diffondono
nell’umanita avvolta nelle tenebre del peccato la luce della fede nel Redentore; in
secondo luogo, illuminano il senso recondito delle Scritture, celato dall’oscuro
velo dell’allegoria; infine, il dono dello Spirito elargito agli uomini in virtu del
battesimo da loro amministrato, rafforza la presenza divina nel cuore di ciascun

redento, presenza che ¢ luce costretta nelle tenebre del corpo soggetto alla legge

della morte.

fortissimumque genus columnarum — Gli apostoli sono rappresentati quali
“colonne”, columnae, gia in un passo della lettera ai Galati, in cui Paolo definisce
Giacomo, Cefa e Giovanni appunto come columnae’; sulla base di tale passo, la

medesima immagine quale appare in altri luoghi della Scrittura, ad es. in un

lux hominum, in nostra natura, quae per se investigata et considerata informis quaedam
tenebrositas reperitur, lucere non desinit, nec eam, quamvis deliquentem, deserere voluit, nec
unquam deseruit, formans eam per naturam continendo, reformansque per gratiam deificando. Et
quoniam ipse lux omni creaturae incomprehensibilis est, tenebrac eum non comprehenderunt,
superat namque Deus omnem sensum et intellectum, et solus habet immortalitatem. Cujus lux per
excellentiam tenebrae nominatur, quoniam a nulla creatura, quid vel qualis sit, comprehenditur».

® Cfr. LDO, 1, 4, 105, 1. 182-208: «Et uita erat lux hominum, quoniam uita, qu¢ creaturas
suscitauerat, uita uite¢ hominis, quia per eam uiuit, existens, racione et scientia lucem hominibus
dabat, in qua in Deum fide aspicerent, eum creatorem suum agnoscentes et ipsa luce ita perfusi,
quemadmodum lux diei mundum illuminat. Homo enim alas scienti¢ per celum intelligit, quod
solem et lunam producit; quia dies scientiam bonam, nox malam demonstrat, uelut sol diem, luna
noctem manifestat. Et ut homo cum creaturis sine luminibus istis in officio uite sug¢ uelut cecus
esset, et ut corpus eius sine spiritu uiuere non posset, sic etiam homo sine alis scienti¢ quid esset
non intelligeret. Vnde lux in tenebris lucet, quemadmodum lux diei per lunam in nocte lucet,
quatinus homo in bonis operibus mala opera | cognoscat, qu¢ a luce separata sunt; quoniam bona
scientia racione suffulta malam reprehendit et eam a se expellit. Et tenebr¢ eam non
comprehenderunt, uelut etiam nox diem obnubilare non potest, quia malum hoc illud quod bonum
est nec scire nec intelligere uult, sed illud fugit. Hec Deus in corde hominis declarat, quod uita et
firmamentum totius corporis est et totum corpus sustentat, quia in corde cogitatio hominis
ordinatur et uoluntas pascitur. Vnde et uoluntas quasi lux hominum est, quoniam, sicut lux omnia
penetrat, sic et uoluntas in eo quod desiderat habundat, atque in eodem desiderio suo, quod pro
luce sibi computat, in tenebras malorum operum, qu¢ perficere uult, sepe ambulat. Sed tenebre
eandem uoluntatem ita non comprehendunt, ut illi scientiam boni abstrahere possint, quin bonum
sciat, quamuis hoc non faciaty.

¥ Cfr. supra, il comm. a tali versi.

0 Cfr. Gal. 2,9: «Et cum cognovissent gratiam quae data est mihi Iacobus et Cephas et Iohannes
qui videbantur columnae esse dextras dederunt mihi et Barnabae societatis ut nos in gentes ipsi
autem in circumcisionemy.
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versetto dei Salmi’' ¢ tradizionamente indicata appunto come figura degli
apostoli*Z.

Nello Scivias, la “colonna che sostenta I’intera Chiesa™?

(omnem

ecclesiasticam aedificationem sustentans) ¢ in primo luogo la colonna che,
nell’ambito del Heilsgebiiude descritto nel terzo libro dell’opera®, rappresenta
I’Incarnazione del Cristo™. Tuttavia, tale struttura non & I’unico sostegno della
Chiesa: nella seconda visione del quarto libro dello Scivias, difatti, il dono dello
Spirito santo, che fu elargito agli apostoli sotto forma di lingue di fuoco, e che
conferi loro le virtu e la facolta di diffondere la fede nel Cristo e nella Trinita,
viene accostato a quello ricevuto dal fedele con la cresima, e rappresentato come
una torre alla quale ¢ poggiata la Chiesa personificata, la quale ¢ dunque
rafforzata a tal punto dai suoi doni da non potere in alcun modo essere abbattuta,

cosi come il cristiano necessita della cresima per essere definitivamente

confermato nella sua fede®.

U Cfr. Ps. 74,4: «Liquefacta est terra et omnes qui habitant in ea ego confirmavi columnas eius
diapsalmay.

52 Cfr. ad es. AUG. in psalm. 74, 6, 11. 14-25: «Inueni, inquit, terram peccatricem; et quid feci? ego
confirmaui columnas eius. quas columnas confirmauit? columnas apostolos dicit; sic apostolus
paulus de coapostolis suis: qui uidebantur, inquit, columnae esse. et quid essent illae columnae,
nisi ab illo firmarentur? quia quodam terrae motu etiam ipsae columnae nutauerunt; in passione
domini omnes apostoli desperauerunt. ergo columnae illac quae passione domini nutauerunt,
resurrectione firmatae sunt. clamauit initium aedificii per columnas suas, et in eis omnibus
columnis architectus ipse clamauit. columna enim una erat ex illis paulus apostolus, cum diceret:
an uultis experimentum accipere eius, qui in me loquitur christus? ergo, ego, inquit, confirmaui
columnas eius: resurrexi; ostendi mortem non esse metuendam, ostendi timentibus nec ipsum
corpus perire in morientibus»; GREG. M. moral. 17, 29, 11. 10-2: «Eos uero iob columnas caeli quos
apostolus columnas uocat ecclesiae, dicens: petrus, et iacobus, et ioannes, qui uidebantur columnae
esse, dextras dederunt mihi».

> Per sustentans sponsam Agni, cfr. infra.

> Cfr. O uos felices radices, comm. v. 1.

> Cfr. Scivias, 3, 8, 9, 11. 513-20: «Quapropter per mysticum mysterium haec etiam columna quam
uides in plaga meridiana in praefato lapideo muro demonstrati aedificii ultra praedictam columnam
uerae Trinitatis significat humanitatem Saluatoris, qui conceptus de Spiritu sancto natus que ex
suauissima Virgine Filius est Altissimi, fortissima sanctitatis columna exsistens, omnem uidelicet
ecclesiasticam aedificationem sustentansy.

% Cfr. Scivias, 2, 4, 3: «Quae tres fenestras in summitate sui habet, ex quibus tantus fulgor
resplendet quod etiam tectum turris illius quod se uelut in conum erigit, in claritate eiusdem
fulgoris manifestius uidetur: quia ineffabilis Trinitas in effusione donorum excellentiae Spiritus
sancti manifestatur, ita quod ex eadem beata Trinitate tanta serenitas iustitiae per doctrinam
apostolorum emanat, quod etiam exinde fortissima uirtus diuinitatis, quae incomprehensibilis in
altitudine omnipotentiae maiestatis suae est, mortali creaturae scilicet homini apertius notificetur,
sed tamen ita quantum fide credentis et fidelis hominis capi possibile dignoscitur. Vnde ipsae
fenestrae pulcherrimis smaragdis circumornatae sunt: quoniam eadem Trinitas uiridissimis
uirtutibus et aerumnis apostolorum, quae numquam ariditatem teporis inueniunt, ubique in toto
mundo apertissime declarata est. Quomodo? Quia notum est quomodo propter fidem ueritatis
rapacissimi lupi eos diuersis calamitatibus dissecabant, unde robustiores ad bellum certaminis
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Tuttavia, sulla base di un versetto dei Proverbi, in cui viene rappresentata la
Sapienza nell’atto di tagliare sette colonne per edificare la sua dimora®’, anche le
sette virtd infuse nell’uomo con il dono della grazia spirituale®™ sono
tradizionalmente rappresentate come le “colonne” che sorreggono la Chiesa™; e
anche nel terzo libro dello Scivias, le sette colonne di marmo bianco poste a
fortificare e ornare (ad munimentum et ad decorem) la torre che nell’ambito del
Heilsgebdude rappresenta la Chiesa, sulla cima delle quali la mistica scorge,
appunto, la personificazione della Sapienza divina, sono indicate come figura
delle sette virtu donate all’uomo dalla Sapienza per mezzo dello Spirito Santo, che

proteggono ciascun redento e lo rafforzano nella fede in Cristo®.

effecti sunt, ita quod proeliando ecclesiam acquisierunt et eam ad aedificationem fidei fortissimis
uirtutibus roborauerunt et multimodis coruscationibus ornauerunt. Et quoniam ecclesia in
inspiratione Spiritus sancti per eos ita confortata est, idcirco et ipsa uult et exposcit ut filii sui
ornentur signo Spiritus sancti in hac unctione, ut idem Spiritus sanctus penetrauit corda fidelium in
alta misericordia quae ualde mystica est, ita quod in igneis linguis per uoluntatem Dei Patris in
mundum uenit. Quapropter et homo baptismate saluationis perfusus confirmandus est unctione
excellentis doctoris, sicut et ecclesia supra firmam petram firmata esty; ibi, 4: «Vnde eadem turris
uelut in medio dorsi praedictac muliebris imaginis posita est, secundum quod aliqua turris in
murum urbis ponitur, ita quod eadem imago prae fortitudine eius nullo modo cadere poterit: quia
Spiritus sanctus in maxima fortitudine incarnationis illius qui uerus sponsus ecclesiae exsistit
mirabilia sua mirabiliter operatus est, et ecclesiam tam fortem in defensione munitionis suae
ostendit, quod ipsa prae fortitudine illa qua ab igneo dono eius munita est numquam in errore
ullius peruersitatis deici poterit; quoniam per supernam protectionem in amore sponsi sui sine
macula et sine ruga semper gaudebit, quia et idem Vnigenitus meus de Spiritu sancto conceptus
nobiliter sine macula ex Virgine natus est [...]».

ST Cfr. Prov. 9,1, «Sapientia aedificavit sibi domum excidit columnas septemy.

%% A tale proposito cfr. O uos felices radices, comm. v. 1.

% Cfr. ad es. AUG. in Gal. 13, 68, 11. 4-10: «Nouerat enim paulus sapientiam aedificasse sibi
domum et non tres columnas constituisse sed septem, qui numerus uel ad unitatem ecclesiarum
refertur — solet enim pro uniuerso poni, sicut in euangelio dictum est: accipiet in hoc saeculo
septies tantum, ac si diceret: quasi nihil habentes et omnia possidentes. unde etiam iohannes ad
septem scribit ecclesias, quae utique uniuersitatis ecclesiae personam gerunt — uel certe ad
septenariam operationem spiritus sancti magis refertur septenarius numerus columnarum,
sapientiae et intellectus, consilii et fortitudinis, scientiae et pietatis et timoris dei, quibus
operationibus domus filii dei, hoc est ecclesia continetur»; GREG. M. moral. 17, 29, 11. 13-7:
«Possumus etiam columnas caeli et ipsas ecclesias non inconuenienter accipere, quae multac unam
catholicam faciunt toto terrarum orbe diffusam. Vnde et septem ecclesiis scripsit ioannes
apostolus, ut unam catholicam septiformis gratiae plenam spiritu designaret. Et de domino
nouimus dixisse salomonem: sapientia aedificauit sibi domum, excidit columnas septemy.

8 Cfr. Scivias, 3, 9, 24: «Quod autem intra praedictum aedificium conspicis uersus praefatam
turrim ecclesiae quasi septem albi coloris marmoreas columnas in miram rotunditatem tornatas
stantes: hoc est quod in opere omnipotentis Patris ad munimentum et ad decorem nouae sponsae
Spiritus sanctus exspirationis suae septem candidissima sustentacula omnem aduersitatem
tempestatum sua fortitudine abstergentia declarans, summam potestatem nec initium nec finem in
rotunditate aeternitatis habentem manifestauit. Quae sunt altitudinis septem cubitorum: quia
omnem fortitudinem et altitudinem totius humani intellectus eadem dona excedentia eum qui
cuncta creauit purissima fide colendum demonstrant. Et in summitate sua quasi ferreum et
rotundum habent tabulatum decenter aliquantulum in altitudinem sursum erectum: quoniam in
excellentia suae claritatis acutam et incomprehensibilem diuinitatis potestatem designant, tegentem
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L’immagine del genus columnarum mi sembra analoga a quella della gens
Salvatoris al v. 12 dell’antifona O cohors milicie floris®': anche in questo caso vi
¢ un riferimento al genus electum, alla descrizione dei cristiani come “stirpe
eletta”, presente nella seconda lettera di Pietro®. Qui tuttavia gli apostoli — e, per
estensione, 1 cristiani tutti — sono rappresentati piu che come “popolo”, gens,
come nella sovracitata antifona, piuttosto come “stirpe”’: come discendenza, cioe,
di quel peculiare essere umano che fu il Figlio di Dio incarnato, il quale ¢ colonna
portante dell’intera istituzione ecclesiastica, ¢ che dapprima dona agli apostoli,
attraverso lo Spirito sotto forma di lingue di fuoco, la forza e le facolta di
diffondere la fede nella Redenzione affinché sia costituito il primo fondamento
della Chiesa; e in secondo luogo, quale Sapienza divina, infonde agli uomini le
virtu spirituali che 1i sorreggono nella fede e che in tal modo fortificano I’intera
comunita di redenti in Cristo®. Dunque sia gli apostoli, sia i cristiani tutti, sono

“colonne”, in virtu dei doni dello Spirito in loro infusi per volere del Redentore.

sponsam Agni sustentans — L’immagine della “sposa dell’Agnello”, sponsa Agni,
ha origine in un brano dell’Apocalisse di Giovanni, dove un angelo mostra in
visione all’apostolo la Gerusalemme celeste, definita appunto quale sponsa uxor

Agni®; tale immagine ¢ tradizionalmente indicata come figura della Chiesa®.

et sustentantem illos elegantissima rectitudine sua in caelestibus, qui se hic per dona sancti Spiritus
separauerint a carnalibus uoluptatibusy; ibi, 25, 11. 799-809: «Quod autem in cacumine eiusdem
tabulati uides quasi pulcherrimam imaginem stantem: hoc est quod uirtus haec in altissimo Patre
ante omnem creaturam fuit ordinans in consilio illius quaeque instrumenta creaturarum, quae in
caelo et in terra condita sunt, ipsa scilicet magnus ornatus fulgens in Deo latissimus que gradus
graduum ceterarum uirtutum exsistens in ipso ei que dulcissima amplexione in ardentis amoris
coniuncta tripudio. Quae ad homines in mundum aspicit: quoniam illos qui eam sequi uoluerint
sua protectione semper regit et custodit eos ualde diligens, quia constant in ipsa».

6! Cfr. il comm. al v. 12 di tale carme.

% Cfr. 1Pt. 2,9-10, cit. ibidem.

8 n Scivias, 3, 4, 20, 11. 545-50, coloro che tra i redenti sono piu saldi nella fede, vengono appunto
rappresentati come columnae, “colonne”: «Ego quoque omnipotens Deus ut praedictas oues
compello transire ad me, sic etiam columnas meas, id est fortiores caelestes heredes, in
fundamento castigationis meae consolido secundum nequitiam implicationis peccati in inuasione
pracuaricationis Adae qua impugnantur, quia stare non possent si eos gratia mea non
confirmaremy.

4 Cfr. Apoc. 21,9-10: «Et venit unus de septem angelis habentibus fialas plenas septem plagis
novissimis et locutus est mecum dicens veni ostendam tibi sponsam uxorem agni et sustulit me in
spiritu in montem magnum et altum et ostendit mihi civitatem sanctam Hierusalem descendentem
de caelo de Deo».

65 Cfr. ad es. CAES. AREL. in apoc. 19, pag. 273, 1I. 5-12: «Sicut modo audivimus, fratres carissimi,
locutus est angelus domini ad beatum Iohannem dicens: VENI, OSTENDAM TIBI SPONSAM
UXOREM AGNIL ET ABSTULIT ME IN SPIRITU SUPRA MONTEM MAGNUM ET
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Anche nello Scivias, la Chiesa ¢ di frequente rappresentata come sponsa Agni o
sponsa Filii®®. Dunque ad un primo livello di senso, qui sono rappresentati, come
gia accennato, gli apostoli, nell’atto di sorreggere quali colonne, in virtu della
forza conferita loro dal dono dello Spirito, la Chiesa.

Tuttavia, nella decima visione del terzo libro dello Scivias, & proprio
I’immagine apocalittica della sponsa Agni ad essere rappresentata come figura in
particolare della Gerusalemme celeste, cio¢ del compimento anagogico della
Chiesa terrena, che viene man mano costruita e adornata (in ornamentis suis
decoratur)®’ dalle opere conformi al volere di Dio, ispirate agli uomini dalle virtu

donate loro con I’infusione dello Spirito santo®. Ed ecco che si scorre in tal modo

ALTUM. Montem  Christum dicit. ET OSTENDIT MIHI CIVITATEM SANCTAM
HIERUSALEM DESCENDENTEM DE CAELO A DEO. Haec est ecclesia, civitas in monte
constituta, sponsa agni: ipsa enim civitas tunc in monte constituta est, quando in humeris pastoris
tamquam ovis ad ovile proprium revocata est. Si enim alia est ecclesia, alia civitas descendens de
caelo, erunt duae sponsae, quod omnino fieri non potest: et hanc enim civitatem sponsam dixit
agni»; BEDA, Explanatio Apocalypsis, 3, 21, col. 195, 1l. 44-7: «Sponsam et uxorem dicit
Ecclesiam, quae, immaculata permanens, spirituales semper Deo filios generat. Vel quod nunc
Deo desponsata, tunc ad immortales est perducenda nuptiasy.

 Cfr. ad es. Scivias, 1, 2, 21, 1. 538-43: «Nam cum Filio meo in ligno crucis sponsa ipsius
coniuncta fuisset, ipsa usque dum idem Filius meus discipulis suis praecepit ut ueritatem euangelii
per totum mundum disseminarent, in occulto se continuit ac deinde aperte surrexit et gloriam
sponsi sui in regeneratione Spiritus et aquae palam praedicauit»; 2, 1, 17, 1l. 420-3: «Nam etiam
tunc noua sponsa eiusdem agni fundata est diuersis ornamentis, quibus ornanda est in omni genere
uirtutum fortissimi certaminis totius fidelis populi, qui contra callidum serpentem pugnaturi sunty;
ibi, 3, 1, 11. 136-41: «Vnde nunc uides quasi muliebrem imaginem tantae magnitudinis ut magna
ciuitas est: quae designat sponsam Filii mei quae semper gignit filios suos in regeneratione Spiritus
et aquae, cum eam fortissimus proeliator posuit in latitudinem uirtutum comprehendere et perficere
plurimam turbam in electis suis»; 2, 4, 1, 1. 73-81, dove ad essere rappresentata come sponsa Agni
¢ proprio la Chiesa rafforzata dal dono dello Spirito infuso negli apostoli che la fortificarono e la
sorressero con la loro predicazione: «Sicut noua sponsa agni post illustrationem inundationum,
quae orta est in sole iustitiae qui mundum sua perfusione sanctificauit, in igneo ardore Spiritus
sancti decorata et confirmata ad perfectionem decoris sui est, ita etiam fidelis homo, qui
regenerationem in Spiritu et aqua percipit, per unctionem superioris doctoris ornari et stabiliri
debet, ut in omnibus membris suis ad effectum beatitudinis confortatus, plenitudinem fructus
summae iustitiae proferens decorem sui ornatus perfecte inueniat».

%7 Sugli ornamenta, cfr. infra.

8 Cfr. Scivias, 3, 10, 31, 11. 856-98: «Et sustulit me in spiritu in montem magnum et altum. Et
ostendit mihi ciuitatem sanctam Ierusalem descendentem de caelo, habentem claritatem Dei. Hoc
tale est. Spiritus eleuat spiritum. Quomodo? In uirtute sua Spiritus sanctus trahit hominis mentem
de pondere carnis, ut possit uolare in uisione oculorum Spiritus illius qui interiora uidet, non
obscuratus caecitate carnalium uoluptatum. Quid est hoc? Scilicet Spiritus sanctus sursum eleuat
spiritum hominis ad montem caelestium desideriorum, ut perspicue considerare ualeat opera
operandi quae in spiritu peragenda sunt, quod est magnitudo operum Dei cui mille artes diabolici
operis substratae sunt, ita quod eis dominatur sicut mons planitiei terrae praefertur; et quod
immobile fundamentum est, sicut mons qui de loco suo non transit, tantae etiam altitudinis
exsistens, quod mortalis homo eam in sensu suo enarrare non possit; quia omnem humanam
prudentiam superexcellit, quae de terrenis mentibus terrenarum qualitatum ascendit. Et sic fideli et
sanctae animae opera Spiritus ostenduntur, sicut etiam caelestis Ierusalem sine opere manuum
carnis per opus a Spiritu sancto datum spiritaliter aedificanda est, ita magnitudine et altitudine

166



verso il secondo livello di senso: le “colonne” sono le virtu ispirate ai singoli
fedeli dalla Sapienza mediante I’infusione dello Spirito santo®, che sorreggono
I’intera Chiesa e la conducono verso il suo compimento ultimo, la gioia suprema
della visione di Dio nella Gerusalemme celeste.

Tuttavia, I’immagine della sponsa, in particolare quale appare nel Cantico
dei cantici’’, & indicata — oltre che come simbolo, appunto, della Chiesa “sposa”
del Cristo — anche come figura, in senso tropologico, dell’anima umana quale
“sposa” del Verbo, secondo una tradizione che affonda notoriamente le sue radici
gia in Origene’'. Dunque qui le virtd infuse attraverso la grazia spirituale sono
rappresentate nell’atto di sostenere, come “colonne”, non solo la Chiesa, ma anche
I’anima del singolo redento, rafforzata nell’operare il bene secondo il volere di
Dio attraverso il dono dello Spirito conferitole con il battesimo.

Ancora, in un brano dello Scivias ¢ raffigurata come “sposa” del Cristo
non gia la Chiesa, bensi la donna che sceglie di conservare la propria castita e
verginita, in tal modo conformando integralmente la propria condotta di vita a
quella del Redentore casto e nato per generazione virginale’>. Tale senso adombra

dunque un ulteriore significato dei vv. 11-3, che sara meglio esplicato piu avanti.

sanctorum operum in spiritu apparente, ut eadem ciuitas in operibus bonis quae tactu Spiritus
sancti fiunt in hominibus adornabitur: quoniam ipsa sic supra montem posita et in innumerosis
aedificationibus aedificata in se nobilissimos lapides, qui sanctae animae in uisione pacis sunt,
colligit, ab omni putredine peccati purgatos. Sic ergo caelestia opera per donum Spiritus sancti de
caelo in homines uenientia habent claritatem in ipso a quo etiam emanauerunt. Quomodo? Quia
claritas Dei in bonis operibus iustorum hominum fulget, ita quod ipse tanto ardentius in terra
cognoscitur, adoratur et colitur, per quas uirtutes eadem sancta ciuitas in ornamentis suis
decoratur: quia homo adiutorio Dei bona opera faciens eum in innumerabilibus mirabilibus suis
ueneratur».

% Cfr. supra.

" Cfr. ad es. Cant. 4,8-12; 5,1.

"' Cfr. RUFIN. Orig. in cant. 3, pag. 195, 1l. 23sqq.: «Sed converte te velocius ad “spiritum
vivificantem” et refugiens appellationes corporeas intuere perspicaciter, quae sit Verbi Dei
“laecva”, quae sit “dextera”, quod etiam “caput” sponsae eius, animae scilice