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INTRODUZIONE

[Ttermine “antropologia” ciricorda immediatamente chela
questione capitale & Ia riapertura del problema del senso
dell’esistenza umana e percio del suo valore.

In senso rigoroso e fondamentale la questione
antropologica coincide con la cultura tout cour.

_ Giovanni Paolo Il all'inizio del suo ponanLato ha
formulato in modo suggestivo e densamente drammatico questa
questione, su cui & poi tornato numerosissime volte, dopo la
grande Enciclica programmatica “Redemptor Hominis":

“Se le nostre statistiche umane, le catalogazioni umane, gli
umani sistemi politici, economici e sociali, le semplici umane
possibilita non riescono ad assicurare all'uomo che egli possa
nascere, esistere ed operare come unico e irripetibile, allora tutto

cid gliei assicura Iddio.

Per Lui e di fronte a Lui, 'uomo & sempre unico e
irripetibile; qualcuno chiamato e denominato con il proprio nome
(Radiomessaggio natalizio, 25 dicembre 1978).

Il Magistero di Giovanni Paolo Il non solo & sensibilissimo
al porsi della questione antropologica ma @&, insieme, un fattore
culturale che la favorisce e la promuove.

In effetti riaprire la questione antropologica & possibile
soltanto compiendo un bilancio critico della cultura moderno-
contemporanea: una cultura che ha preteso di fondare 'uvomo ed
il valore prescindendo dalla dimensione religiosa dell' esistenza e
riconducendolo esclusivamente al potere intellettuale e morale e,
quindi, tecnologico-scientifico.

Cosi nella cultura moderno-contemporanea la persona
umana, da soggettolibero e responsabile della storia si controverte
in oggetto delle piti diverse manipolazioni.

Per usare Lm’espressione significativa di Grygiel,
antropologia moderna & una antropologia “profanata”.



Nel fermento culturalé e nei dibattiti suggeriti dalla
questione antropologica si inserisce come contributo di
notevolissimo interesse questo testo, che raccoglie le lezioni del
professor Stanisiaw Grygiel “La persona nella Rivelazione
cristiana”.

il testo e di esemplare profondita ed insieme
straordinariamente chiaro: in essa si coniugano il rigore della
lezione della metafisica classica, una memoria profonda della
tradizione culturale medievale, una appassionata
partecipazione alla vicenda antropologica contemporanea,
colta nelle sue istanze positive e nei suoi Hmiti.

11 testo comunica una singolare profondita di pensieroin
termini elementari e suggestivi.

Questo corso diviene cosi strumento utile per
I'approndimento della identita culturale di ogni esperienza
ecclesiale ed ajuto allo svolgersi della sua responsabilita
missionaria, nel mondo.

LUIGI NEGRI

Queslotestoconservailiono del dialogo vivo: costituisce infattila feclele
trascrizione delle lezioni tenute dal prof. Grygiel.
Iltesto non ¢ stalorivistodall'autore.

Siringrazia ladott.ssaMarcella Silvola per la preziosa operadiredazione
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LA PERSONA UMANA E LA SUA TRASCENDENZA

Individua substantia rationalis namrae - Le jacoltd conoscitive:la ratio -
Liintellectns - L'essere 6 pensato, voluto, amato - I compimento
dellidentite delliomo -L'ethos - La persona

Voglio cominciare la nostra riflessione daila definizione, diventata or-
mai classica, di persona nmanea data da un {ilosofo del primo medioevo, Seve-
rino Boezio: persona & "individua substantia rationalis narrae”, ura Sostan-
za individua della natura razionale.

Cominciamo con la parola razionale, con i problemi epistemologici. S.
Tommaso ha individuato nella facolti conoscitiva delia persona umana due a-
spetti o piuttosto due funzioni: una & stata chiamata ratio, ragione, e altra in-
rellecius, intelletto.

Per poter capire bene le parole & indispensabile ricavare il loro origi-
nario significato datia loro etimologia. Le parole, a mio parere, nascono dall’e-
spericnza wmana ¢ sono strettamente, organicamente legate a questa csperien-
7 ¢ alla realid vissuta in tale esperienzi.

Ratio deriva da reor e significa contare, calcolare. Oggi questa parofa
ha un grande successo, noi titi esaltiamo il “razionalismo™. Oggi questa rario
& applicata soprattutto netle scienze esatte, come fa matematica, la fisica, la bio-
logia, '

Per funzionare | Ia ratio deve prima ridurre tutto ad una realti che pos-

sa essere caleolata; quindi il presupposto del funzionamento della rasio € una
richizione della realta, compreso Puomo, ad una realtit calcolabile. In filosofia
questo avviene quando la materia & espressa solo attraverso la guantita, Cio che
conta per questa ragione & ka quantitd, la grandezza e il movimento della mate-
ria. Tutti noi che abbiamo studiato le scienze esatte sappiamo bene cosa signi-
fichi.

Come funziona questa rafio? Se riduco un oggetto a materia gnantita-
fe signata e sono determinato dal pregiudizio per cui detla realtd cosi ridotta
posso fare tutto ¢id che voglio, poiché della materia che si esprime ed & deter-
minata solo dafla quantiti posso fare tutto cid che mi permettono di fare la ma-



teria ¢ [a quantitd stessa, atlora non ¢°& nessun’altra regola per i mio compor-
tumento se non la grandezza e it movimento {ad esempio. se non riesco a sal-
tare tre metri & solo perché la materia e fagquantith mi determinano cost). Se non
¢t nessunalirs regola, defla realtd 8i pud lare witto cid che i vuole.

Chi conosce solo attraverse la rarfo, di fronte ad u cert materia de-
ve prima supere cosa ne vuole fare. Allora fu una iparesic se metlo questa co-
sitin ung determinuia situazione dovrebbe comportarsi in un deferminato mo-
o & una ipotesi che poisideve verificare. Questo & il procedimento degliscien-
ziati, Se riesco ad ottenere da una materia cio che ho voluo applicando ipo-
tesi che ho fatto, posso dire che la mia ipotesi si & verificata. ma non posso di-
re di aver conosciuto questa materie che mi ¢ davanii.

Faccio un esempio: sto camminuando per i campi di notte. c'e fa luna,
vedo un punto nero ad una certa distanza: cosa ¢'e? Come scienziato Taccio
uripatesi: forse & un ladro. Per verificare prendo unragazzo e glidico che quel-
fo ¢ un fadro: se ¢ un fadro il ragazzo dovrebbe spaventarsi. Maanche se si spa-
venta, anche se amia ipotesi funziona, non ho conoscivto veramente cosa ¢t
in quel punto; un aliro raguzzo potrebbe non spiventarsi.

Noi facciamo un’ipotesi st duto cid che & e poi cerchiume di verificur-
lit, se cost non avviene fu modifichiamo: in questo modo ci costruiamo un mon-
do artificinle, astratto. La nostra civilih oggi & tele: viviamo in an mondo asti-
fictale, costruito datle ipotesi e dagli esperimenti che verificano le ipotesi stes-
se. Questo mondo non si orienta secondo la veriti degliesseri, delle cose, dique-
sto punto nero su cui ho Fato tante ipotesi (fadro, elelante). ma ¢ costruito dal-
le ipotesi. dabie verifiche ed ¢ permeato datl"elTicienza. dal suceesso, non dal-
fa verira degli essert.

- Tutto questo nell“etica, nella vita morale. ha delle conseguenze disa-
strose perché perfino nell’etica, giit da tempo, ci orientiamo secondo il succes-
so e I'efficienza, E' molto signilicative che anche nel mondo ecelesiastico, an-
che nella pastorale ci si proponga come primo scopo 'efficienza, Tutti siamo
formati-un po’ cost. Per esempio: quando un ragazzo incontry uni ragazza si
comporia secondo una mentalith giit formata: £t un’ipotesi salk ragazza, ad e-
sempio & bella, intefligente, ricen, si innwmora ¢ magari L sposa; cosi non ha
SPOSHo ung ragazzi, ma soltanto un’ ipoiesi su di kei. 1 giovani spesso sposano
un'ipotest sulla ragazza incontrat, nos sPOsAn grestd ragis 2, DI conseguen-
7a la vita diventa solo una verilica di un'ipotesi. Se I'ipotesi non si verilica. o
st verifica sola parzialmente. deve essere cambiata. (Ogni ipotesi pud essere
modificata perché spiega solo un particolare). 1l divorzio spesso non ¢ abban-
donare guestu ruguzzzi. perché non I'ho mat conoseiuti, ma abbandonare un’i-
potesi su di lei} si divorzia du un'ipotest; in questo caso addirittura il matrimo-
nio non ¢'¢ stato. Tutta la nostra vita rischia di essere ridotta a costruzione di



ipolesi e verifiche, rischia di essere un esperimento, o una serie di esperimen-
ti; Pamore stesso diventa un esperimento.

Questo atteggiamento di fronte alla realti e il mondo che esso produ-
ce, o chiamo razionalismo. Da questo mondo razionalistico emergono tanti
problemi: nel matrimonio, nella vita personale e interpersonale. Emergono an-
che i problemi ecologici perché riduciamo anche Paibero, ad esempio. ad una
ipotesi, considerandolo solo come una quantitd di materia dicui possiamo fa-
re qualsiasi cosa senza rispettare ta verith stessa deli albero, it suo essere sog-
getio, il suo essere qualcosa gid determinato. Cosi riduciamo tutta la verith del-
Fathero alla sua quantith di materiae di nmv;mm!o Anche ["'vomo viene con-
siderato in questo modo. -

Un tale mondo prima o poi si rivela noa razionale, ma irrazionale. It ra-
zionalismo non & razionale, costruisce solo un mondo artefatio, artificiale, a-
stratto, Chi vive nel mondo artificiale delrazionalismo non ha pitrnessun con-
tatto con [ realti. Nella civiltd teenica tutti viviamo “nelle nuvole®, nell astra-
zione, non abbiamo contatto con c¢id che ¢, e perfino con noi stessi, perché an-
che noi costruiamo delle ipotesi su di noi, e il loro effetto & sempre un disastro.
In-un mondo del genere manca if contatio con cid che & e cosi come & manca
la verita.

I1 mgionurc come caleolare pud essere svolto anche da uni macchina;
nel mondo astratto, razionalistico, 'uomo sempre piil viene sostituito da mae-
chine calcolanti, perché fa macchina conta meglio, & pin efficiente; la regola &:
minimo sforzo, massima efficienza, R o Lo

Heidegger disse che le-scienze esatie di Oggi non pensano. Noi possia-
mo dire addirittura che lo scienziato, in quanto scienziato non pensa, ma calco-
la, fa ipotesi sulla materia, ¢ se 1a realtd ¢ ridotta alla materia ¢ alla sua quan-
titd, non ci resta che caleolare con precisione.

L altra funzione della facoltd conoscitiva, di cui ha-parlato S. Tomma-
sod’ Aquino, ¢ "intellerto. La parola intefletio, anche dal punto di vista della sua
etimologia, ci dice qualcosa di molto profondo. S. Tommaso ¢i ha dato un'eti-
mologia sbagliata, ma in questo errore ci ha fatto intravvedere una grande in-
tuizione sul-funzionamento di questa facolth conoscitiva. Secondo lui inrel-
{ecrus deriva da intus legere, leggere dentro, nell’intimo della realid. La verae-
timologia & invece un’alta inter legere, leggere tra. Noi .senummoi LllinDlD“
gia-di S. Tommaso perché esprime il suo vero pensiero.

Imellectus, leggere dentro un essere, significa che devo entrare dentro
questo albero, dentro questo fiore, dentro questo tomo se voglio conoscerli; en-



trare dentro e guardare, non costruire, ma guardare e leggere cio che é la real-
ta.

S, Tommaso chiama questo atto di guardare dentro e dal di dentro la
realta, intuitio (Not abbiamo banalizzato quesio concetto: l'intuizione non & un
prescntimento, ma & un guardare). Intnitio derivada in tueri: tneor significa cu-
stodire, vegliare. Leggere Ia realti cosi come essa & significa vegliare su di es-
sa, custodiria. Colui che cosi conosce Ia realtd ne & custode, rispetta ciod che es-
sa &, Conoscere [a veritd dell’albero, del fiore, dell’uomo significa vegliare, cu-
stodire, difendere la loro veritd, cioe la loro identitd, Heidegger ha detto che,
non lo scienziato, ma il pensatore, l'uomo saggio & pastore dell’zssere.

Se & cosi, & possibile affrontare la conoscenza deli’uomo in due modi:
da un punto di vista razionalistico, che non ¢ perd razionale e permette solo di
raggiungere un'ipotesi sull’uomo; oppure, dal punto di vista intellettuale, pos-
siamo cercare di leggere dentro di lui cid che &, vivendo cosi in un continito stu-
porc di fronte all’albero, al fiore, ma sopratiutto di fronte all'uomo. Questo at-
teggiamento intelletiuale ci porta all’uomo concreto, non ad un'idea del’'uomo.

Anche [a metafisica & possibile solo sul piano intellettuale; purtroppo
noi abbiamo costruito anche una metafisica razionalistica, che parla di un con-
cectto astratto deil’essere, ma una tale metafisica & una scienza contraffatia, u-
ni imitazione della scienza, & una costruzione di teorie che nonci avvicina aciod
chee,. :
Studiando i} pensiero di Rosmini, vi ho trovaio un-geniale senso del
concrelo e il rifiuto dell’astratiezza e delle ipotesi su cid che &.

Rifiutiamo una filosofia astratta perché vogliamo conoscere |'uomo
concreto. E' ¢id che Boezio esprime nella sua definizione dicendo che Ia per-
sona wmana & una sostanza individua, non € una cosa astratia, ma questa real-
th concreti.

Quando noi "leggiamo’ nella persona umana o in qualsiasi essere, 15o-
viamo per prima cosa, e questo ce lo dice ia metafisica, che ogni essere (I'uo-
mo, P'albero, il fiore) ¢ pia stato determinato, definito. I segni di questa defini-
zione previa al nostro pensiero, rignardo ali’vomo sono tre.

1) L'uomo rifiuta spontaneamente di essere trattato come un oggetto; anche
guardando dentro di me, mi accorge che qualsiasi tentativo di rendermi ogget-
to incontra un categorico “no”, & un rifiuto spontanco.

Possiamo rendere il fiore oggetto, sfruttarlo come vogliamo, ma ad un certo
punto i} fiore moriri: sparendo nei miei esperimenti, con la sua morte mi ha det-
to *“no”, che non mi sono comportato in modo adeguato alla sua veritd, che I'ho



violentato.
Cosi le scienze oggi trattano 1'uomo coie oggetto, perché hanno ridotto tutta
Ia realth, ogni realtd, ad una materia determinata dalfa quantita di cui si pud fa-
re tutto cio che la tecnica consente.
2) 1l secondo segno che ogni essere & giit delinito & che quando io, malgrado il
*no” che I'onto mi risponde, 1o tratto come un oggetio, senio il rimorso, mi ver-
gogno. L'oggetto & sempre o utile per un interesse o utile per un piacere; ren-
dere oggetto P'altra persona significa sfruttarla per quello che mi serve. Ma do-
po sento il rimorso; significa che questo essere non era destinato ad essere sfrut-
tato, ma a qualcosa d’altro. Rendendo oggetto 'altro uomo non ho conosciuto
la sua veritd.
3) Terzo segno che la realtd & gid definita. Se io mi comporto secondo il “no”
che "altro dice, allora io mi adeguo a questa esigenza, a questa chiamata che
proviene dall’altro essere o da me stesso. Cosi mi sento beara, mi sento come
unio che & se stesso, libero, padrone di se stesso, mi sento uno che esiste secon-
do la propria identith. Questo significa essere dominus sui, padrone di se stes-
so, significa abitare nelia proprin casa: solo nella nostra casa siamo noi stessi,
sienmo libert, come figli; solo il figlio ¢ libero. Se in una casa qualcuno non & li-
bero & mercenario, pagato: il mercenario non ¢ libero, non agisce secondo la sua
verith e la veritd delle cose, ma secondo gli ordini e gli interessi per i quali vie-
ne pagato. E' possibile sentirsi beati solo nella casa dove esistiamo come figli,
nella casa del padre.
. Il fatto che il fiore, 'uomo... & gid determinato, significachequesto fo-
‘re, questo uomo & gm stato o & continuamente pensafo e, in questo senso, defi-
nito.
A e Se 10; Lostru:sco ad csemp:o un fiammifero, un pezzetto di legno con
_chEo z_olfo come fmmmpicroc $0]0 una realjzzazione def mio pensiero, un mar-
.Ziano potrcbbe servirsene come arma; per poter conoscere il fiammifero il mar-
' ziano dovrebbe leggere in esso Ia definizione che viene da me, perché sono sta-
to io a costruire il fiammifero. Nel flammifero come tale si rivela il mio pensie-
ro. Cosi quando vedo un’opera d'arte leggo il pensiero dell’artista che si rive-
Ja nell’opera stessa. Immaginiamo-ad esempio il Mosé di Michelangelo: i pen-
siero del suo creatore si rivela in quel pezzo di marmo; se io vedo che esso non
& solo materia, ma una forma che esprime un pensiero, posso dire che quel pez-
zo di marmo & gia definito da un pensiero che devo scoprire.

Cosi, se ogni essere & definito, significa che qualcuno sta pensando
questo essere, questo albero, questo fiore, questo uomo: /a realta é gia pensa-
ta. Pensare in questo modo signifiga creare: Michelangelo crea Mosé. In que-
sto senso tutta la realtd in quanto pensata, é creata. Se-qualcuno rifiuta la crea-
zione non potrd mai pensare e parlare della verita.




Se oggi, puriroppo, anche nella Chiesa. abbianio L tlendenza a ridurre
il nostro parlare della verita e mettizmo tutto in dubbio, significa che abbiamo
diminuito il significato delfa creazione stessa del mondo. Se sottolineiamo il
mettere in dubbio significa che abbiamo ridotto il conoscere al calcolure, al co-
struire ipotesi modificabili, e che saranno senza dubbio modificate, in una con-
linua ricerca detla maggiore efficienza. Purtroppo questo nmodo di pensire si &

“insinuato perfino nella teologia e'quando l 1eotogin dovrehbe pirlare di Dio,
spesso ci parfadi ipotesi su di Lui, prescidendo dalla Rivelazione costruisce del-
le ipotesi umane. Unaleoiogiache ci porti a dellc ipotesi su Dio e non a Dio stes-
50 & una oscenitd, € il frutto del razionalismo entrato neila wologia. Tali 1colo-
gic sono contro il primo e il secondo comandamento,

Abbiamo det{o che parlare detla veritd senza la ercazione non ha alcun
senso, rimanc solo cid che noi riusciamo u costruire ¢ niente di pit. Se i fiore
none pcn‘:um se io non lo incontro come gidl pensalo non Posso conoscerlo, se
il mondo non & giit pensiato, non & conoscibile, perché non ¢ ¢ niente da cono-
scere, ¢'& futte da costruire,

Alcuni fifosoli, ad esempio Surtre. vifiutano a priori la creazione ¢ ar-
rivano adire che quanto pidt siamo abili nel costruire, tanto pit siamo liberi, Do-
stoevskij dice:”Se Dio non esiste tutto & lecite™. Cosi non ¢ la veritit che deci-
de della nostra libertit. ma sono fe costruzioni céhcmnli che manifestano gquan-
10 & grande ka nostra Tibertd. Sartré acka Sua opera L' Essere ¢ if Nulla dice che
un ubriacone che si ubriaca ogni giorno liberamente, scepliendo ta sua ubria-
chezza, & pil grande moralmente di un Ic'mlm che fu il bene del suo popolo. ma
che si sere costretto a comportarsi cosiv atlors un santo obbhligito ad essere ta-
ke non € prasde, ma un ubrizcone che sceglic libermente Ui essere cost ¢ Lrin-
de. Si arriva.id un tale paradosso.

.Allora se i fiore non & conosciuio non & :.onmuh:%c da nui, & solo da
costruire: se il fiore cosi delinito esiste significache quatcuno ! ha pensato, Phy.
definito, P'ha voliro: questo fiore esiste perché € stato voiuto ¢ continua ad es-
sere voluto. Se io non volessi avere questa penna nelle mic mani , non ci sareb-
be, se & qui significa che & stata voluta qui da me. Volere in questo senso, vo-.
lere che ci sia cib che & voluto, significa amare. 1} fiore, il fiummifero, I'vomo
in guanto esiste & voluto, & amato, quindi & amabile. Se questa penna & voluta
da me nelle mie mant adesso, se ¢ “amata” da me, allora. per questo motivo @
amabile per tutti voi. Se vi rifiutate di amare questa penna. colpite it mio amo-
re, ¢ se la usate per uno scopo diverso da gueltlo sto proprio. distruggete i mio
pensiero creantc questa penna; non solo vi comportate contro la penna, ma sie-
te contro di me, contro il mio pensiera e contro it mio amore

Lo stesso avviene con tutli ghi esseri pensanti e amati da Dio nell atio
della creazione, Rifiutare di conoscere cid che € conoscibile perché & conosciu-




to ¢ rifiutare di amare cio che ¢ amabife perché ¢ amato, ¢ un atto contro 1Mat-
to della creazione, contro la veriti e contra 'amore,

Come non possiame parlare defla verith senza la creazione, cost non
possiamo neanche parlare dell’amore senza la creazione, perché diventerebbe
solo una costruzione, servirsi di quadcosa per qualcosa e niente di piit.

In questa prospettiva sarit pit facife capire le parole della prima lette-
ra di S, Giovanni: 'amore tra noi non consiste nel fatto che ¢ amiamo, ma nel
falto che siamo stati prima amali; in guanto amati siamo amabili tra di noi. in
quanto. conosciuti siimo conoscibili tra di noi.

Quindi senza la creazione non ha nessun senso parlare della conoscen-
za della veritd e dell amore.

Da questo nascono importanti conseguenze, perché allora si pud com-
prendere in.che cosa consista b fuicizzazione del fiore, dell’elefante, dell’uo-
m, in ulttma analisi la laicizzazione della nostra coscienza, deta nostra ratio ¢
dell intellectus: consiste nello staceare il fiore, elefante, uome dadlatto del-
L creazione, dil pensiero amoroso di Dio. Laicizzare significa quindi ridurre o-
eni essere alla sua fatticitd, alla sua immanenza e tagliare if lepame con Dio, con
la Trascendenza. Quando questo Jegame ¢ tagliato, quando il fiore non & pit fio-
re perché non & pili pensato né wmato da nessuno, atlora posso fare quello che
voglio con esso, ttto ¢ fecito. La scienza e la societd laicizzate non si fermano
nemmeno davanii all uccisione dell’uomo (aborto, eutanasia) perché non c'e
nessun fegame tra guest'uomo e fa Trascendenza, non & pensato, sono io che lo
penso, se non mi serve pit posso eliminarlo. Le conseguenze della faicizzazio-
ne sono disastrose per gli esseri, per il fiore, 'acqua, it bosco ¢ soprattutto per
Luomo. .

L'essere che st manifesia nel rifiuto di essere trattato come oggetto,
perché € gid pensato e amato, & essere che viene scoperto come soggeiio. Les-
sere pensato da Dio costiluisce cio che in filosofia si chiama natera: & il con-
tenuto. cid che & stato definito in me in quanto costituisce il principio del mio
agire e del mio esistere. Se jo sono stato concepito, definito come womo, signi-
fica che devo agire come soggetto, che guesto contenuto, pensato dal pensiero
creante di Dio, costituisce il principio del mio agire e del mio esistere: devo e-
sistere e devo agire secondo la mia natura.

Chiamiazmo pazzo chi pretende che un elefante si comporti come una
rosa, ma purtroppo e scienze lo fanno perché considerano ogni essere solo co-
me una materta di cui possono fare tuito cid che vogliono. Allora per le scien-
ze, teoricamente non ¢ da escludere che in un futuro non st possano ottenere da
un elefante gli effetti propri di una rosa, & solo un problema teenico. Tutto que-
sto & analogo all’esigere che Puomo si comporti secondo una nostra ipotesi.

La definizione di persona umana, individua substantia ratfonalis natu-



rae, pud essere a questo punto compresa nei suo significato.

1 b 3k

Ho detto che essere se stessi significa essere beati, realizzare in sé il pen-
siero che ci pensa creativamente e amorosamente, Se amo una ragazza devo ri-
spettare il suo essere sogpetio, cosi come & pensata da Dio.

Ma noi sappiamo dolorosamente, dall’esperienza, che non siamo pie-
namente noi stessi, esistiamo nel tempo, quindi diventiamo noi stessi. Diveni-
re significa che la piena realizzazione del pensiero che sta pensandomi, crean-
domi adesso, che Ia piena realizzazione della mia identitd, della mia natura, si
trava nel futuro.

© Seamo una ragazza, Ia amo attraverso il suo future: il fondamento del-
I"amore si trova nel futuro in cui ella sard pienamente se stessa, in quel futuro
verso cui sta gid camminando. Ciascuno di noi cammina verso se stesso, parte-
cipa di se stesso, in quanio deve ancora realizzarsi pienamente,

Volendo rispondere adeguatamente alka domanda “chi sei?” dovrei lar
vedere il mio futuro perché io sono pienamente in esso. Se mi rivelo ad una per-
sona, io'la chiamo a credere in me, nel futuro in cui sard pienamente me stes-
s0. Jo mi sento chiamato ad essere me stesse, quindi chiamando un aitro ad a-
mutmi esigo da lui la fede in me, esigo che lui si senta obbligato a tenere con-
to del mio futuro.

~ Da cid scaturiscono conseguenze enormi, per esempio per 1'etica,
Quando mi rivelo ad un altro attraverso il mio futuro, mi rivelo come uno che
cammina verso se stesso, verso quel futuro. lo mi rivelo come uno che vive in
un’estasi, sono un essere estatico, che sta nel suo futuro: sono qui, ma sono pre-
so dal mio futuro, dal compimento di me stesso, dalla mia identitd, vivo come
uno che esce dal proprio presente verso il proprio futuro. Mi rivelo quindi agli
altri come uno e doppio, qui e Ii, come uno che c’¢, ma nello stesso tempo de-
ve ancora essere perché non ¢ pienamente.

In questa prospettiva bisogna vedere (nita la storia degli Ebrei che fan-
no un esodo dali’Egitto, esconoe verso il {oro futuro, verso la terra promessa.

[I compimento dell’identiti, {a cui promessa troviamo dentro di noi. co-
stituisce per ciascuno di noi la terra promessi Verso cui camniniamo: esistia-
mo come wia continua risposta alla promessa, cioé come una fede, come una
speranza, come un amore. Questa & ia risposta alfa chiamata che viene dalla ter-
ra promessa che & dentro di noi: io sono chiamato da me stesso ad esistere ver-
50 me stesso e verso il compimento detla reaitd, del liore, del bosco, dell’acqua,
della ragazza

' Siamo esseri estatici, ia nostra piena definizione si trova nel futuro:



quale & per me questo futuro, tale sono io. lo posso scegliere e dire: il mio fu-
turo & un milione di dollari, rispondo a questa chiamata, questa & la mia terra pro-
messa. Definirsi atiraverso il futuro inteso come il compimento defla mia iden-
tith significa identificarsi con tale realti. Se la mia terra promessa sono i sol-
di, io mi identifico con i soidi, se & i} sesso, mi identifico con # sesso, se & Dio
mi identifico con Dio.

Qui possiamo trovare la piit profonda spiegazione del termine aliena-
zione. 1l termine & stato divulgato da Marx e preso da Hegel, ma prima usato nel
Nuovo Testamenio da S. Paolo e da Cristo, ed espresso per la prima volta nel-
la Genesi. Se o mi identifico con una realth da possedere, con i soldi, con il ses-
so, con la carriera... allora io divento un oggetto da possedere, agisco contro il
mio essere soggelto, divento uno alieno da se stesso, diverso da sé cosi come
& stato concepito, pensato ed amato, Questo & alienarsi. Per poter salvare il mio
essere soggetto dovrei identificarmi con una realti che sia soggeito daogni pun-
to di vista e in ogni momento, che non possa essere in nessun modo possedu-
ta.

Nel Simposio di Platone, la vecchietta Diotima risponde a Socrate spic-
gando come 1'uomo esista [iberandosi dai pregiudizi, come diventi pit libero
e meno schiavo uscendo dalla caverna, e che cosa sia la Bellezza. Dice che pri-
ma di tuito deve essere affascinato da qualcosa, per esempio da un corpo bel-
lo perché un bel corpo fa nascere dei bei pensieri; ma se si limita a possederlo,
scoprird che questo corpo non & solo bello, & anche bruito ¢ aliora sara deluso.
Se invece non cercheri di possederfo, scoprird che inun corpo bello ci sono dei
bei pensieri, delle betle azioni. Forse allora potri essergli dato un istante in cui
intravvedere cosa sia ta Bellezza, una realti che da ogni parte e in ogni momen-
to & bella. Se si intravvede in un istante una tale realth si & salvati, vale la pena
di vivere solo grazie ad un (ale istante.

Hélderlin, un poeta tedesco, disse che questi momenti sono rari, forse
uno o due nelia vila e tatta Pesistenza dopo & solo un sogno di questi istanti; se
sentiamo che la nostra vita ha un senso ¢ solo grazie alla memoria degli istan-
ti in cui abbiamo intravvisto la Bellezza.

Cercare un esscre che & solo soggetto e identificarsi con esso, autode-
finirsi attraverso di esso sarebbe diventare pienamente soggett: & questo il com-
pimento del nostro desiderio di essere soggelti e di essere trattati come sogget-
1. Secondo questo desiderio dobbiamo esistere verso la realth identificandoci
con la quale diventeremo pienamente soggetii, liberi, beati.

Dalla Rivelazione sappiamo che tutte le cose che si rivelano a noi.(al-
beri, acqua, soldi, sesso) ci dicono che sono solo il riflesso del Soggelio, per-
ché ogni cosa & soggetto in quanto & legata al Soggetto; ogni cosa mi dice che
& qualcosa in quanto pensata da Qualcuno e mi orienta verso questo Qualcuno



come verso [ sorgente detla soggettivith deghi esseri,

Una realti che sia pienamente soggetto deve anche rivelarsi a noi. al-
trimenti possiamo solo intravvederts grazie al rifesso, come intravvediamo i
sole dal rifiesso sulla cima di una montagna.

Se 0, come uomo laicizzato, taghio il legame che si riflette sulle cose,
esse mi appaiano brutte, Quando womini e donne, affascinati reciprocamente,
si abbracciano in modo kicizzante. tagliano il legame, rimangono solo corpi
che non sono peanche pitn belli. All'uomo laicizzato ioapplicherei ¢id che gli
psicologi prendono dall'esperienza degli animali ¢ riferiscono all’uomo: “posi
coitum omne aninmal triste” . Questo & vero solo se & un coifus laicizzato, non
adeguato all'identith degli esseri umani, se taglia il Jegame con il Soggetto che
& Dio. Questo coimns laicizzato @ un abbraccio in cui ['uomo non ha aiutato Pal-
tro ad essere pill se stesso, a camminare verso il compimento della propria i-
dentith che & in Dio, nef Soggetto,

 Cristiant ed Ebrei sanno che questo puro Sogeetto in cui non ¢'& nien-
te da possedere & quet Dio che si riveld come “sono Colui che Sono™. Quando
Diotima ha detto a Socrate che, avendo Uesperienza del bel corpo e dei bei pen-
sieri, potéva esserghi dato un istante in cui intravvedere la Bellezza che & sem-
pre bela, hiesposto un’esperienza che & molto vicina a quella di Mosé e del ro-
veto ardente, Vedere nell uomo, nel fiore. nell’albero, in ogni essere Ia rivela-
zione di Colui che &, & intravvedere la rivelazione del Soggetto puro. 1} legame
degli esseri con un tale Soggetto compie la loro natura, il loro essere soggetto
e NOoTL pEgetto.

“Se & cosi. allora il Soggetto puro, “sono Colui che Sono™, che si rive-
fa nel nostro essere pensati ¢ amati, e per questo pensabili e amabili, costitui-
sce il nostro futvro: possiamo chiamarlo anche Trascendenza (trascendere =
sorpassare, apdare oftre). Ogni futuro & in un certo senso una trascendenza: se
io oggi non ho, per esempio, mille dollari, essi, in quanto sono ancora da gua-
dagnare, costituiscono una realtd che mi trascende. Per questo ogni realtd che
ci manca e in cui abbiamo scelto di riporre il nostro compimento, pud costitui-
re per noi la trascendenza {essere presidente, minisiro, essere beato...)

7" Da questo punto di vista si pud leggere la storia di Don Giovanni che
vede in una donna la sua trascendenza per oggi, ma, dopo iverla conquistita e
abbracceiata in modo laicizzante, scopre che non & trascendenza perché non si
& cbmpiuin inessa; come una farfalla vola da un fiore all"akiro. 1 comportamen-
to di Don Giovanni rivela una grande veriti dell’uvomo e sull’'uomo. Solo una
realti che e puro Soggetto, Dio, “sono Colui che Sono™, costituisce la Trascen-
denza in senso vero e proprio.

' Fino a quando una realtd qualsiasi & posta dail’vomo come la sua tra-
scendenza, essa ¢ sucre e inviolabile, & fuori discussione; se pongo Ia mia tra-
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scendenza nei soldi, potrd discutere it modo in cut procurarmeli, ma non discu-
to 1 sobdi stessi: fa trascendenza @ una cosa sacra,

o A ste
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Mircea Ehade racconta che i nomadi camminavanoe perché cercavano
una terra che potesse essere per foro patria, dimora, una terrs sulla quale sen-
tirsi beati, padroni di se stessi. Come trovare take terra? 1 nomadi aspettavano
LR $CEN0 Senzd cui non potevano decidere di rimanere in un posto, aspettava-
no un segno divino,

Anche il popolo polacco, per esemipio. cercando la patria, la dimora, a-
spettava un segno. Una mattina questo popolo vide sulla quercia sotto cui ave-
va passato la notie, un’aquila che aveva fatto un nido. In una notte, in un tem-
po non adeguato e in un luogo dove non ci sono le aquile, ai nord della Polo-
nia, il fatto che Paguita avesse nidificato era un segno altraversa i quale sir-
velava per loro la divinitd. Quel posto diventd allora il centro del loro mondo.
Intorno alla quercia & nato 11 primo paese, che st chiama Griezno (da gniazdo,
nido) e che oggi & la sede del Primate. 11 luoge in cui ¢ avvenuta Pepifania del
divino & diventato il centro della patria det Polacchi. Ogai sutlo stenvma polac-
co c’e un’aquila.

Erachito ha detto che la dimora per 'uomo ¢ ¢id che costituisce per lui
la divinitd, la dimora per Muomo € i suo dio. Dimora in greco si dice s’:'{’:)og (e~
thos). Sc io rispondo alla domanda: “chi sono?” attraverso il mio futuro, gue-
sta risposta rivela la mia casa, il luogo che ho scelio come dimora, come ethos
{soldi, poltrona di presidente...).

1l segno delt’ aquila ha introdotto subito un ordine neila vita det polac-
chi, essi hanno incominciato a costruire le case intorno alla quercia. Anche nel-
le citth medioevali ¢’era sempre un punto centrale dove si trovava la piazza, la
chiesa, il municipio e tutte le strade erano ordinate in funzione di questo pun-
to centrale.

Cosi anche la nostra vita, la vita delia societi e delPuomo. si dispiega in fun-
zione di un punto centrale, dedla trascendenza (Dio, soldi, sesso, carricra) intor-
no a cui noi costruiamo delfe vie da percorrere, ¢ ciod un’erica.

Ora, ka trascendenza & Pepifania (o la rivelazione} del divino, Ma, co-
nie avviene tale epifania? Il divino si manifesta, si rivela, scende su questa ter-
ra ¢ la ordina. 1 Greci (come gli Ebrei) iniziano la loro mitologia parlando di un
Caos primordiale, pot il ciclo, Uranos, & sceso e si ¢ unito amorosamente con
{a terra, Gaia, cosi e nato il Kosmos, Pordine. I Greei vedendo Uorizzonte han-
no capito che I'atto di amore ded ciclo e dellaterra d il punto diriferimento, 'o-



rizzonte, che ci permette di capire fa terra stessa; senza orizzonte non ci sareb-
be ordine.

Ho detto che quando gualcuno mi chiede chi sono, rispondo indican-

do il mio compimento, il mio [uturo, & mia trascendenza: soldi, carriera, pan-
taloni, sesso, Dio.
Nel teatro romano ghi attort, quando rappresentavano un personaggio sul pal-
coscenico, portavano una maschera e aba domanda “chi sei?” rispondevano tra-
mite la maschera, Maschera inlatino st diceva persona. Vedele come & coeren-
te con tutto cid che abbiamo detto! Dio, soldi, sesso, giacca di Armani.., sono
la maschera che noi usiamo sul palcoscenico di questo mondo per rispondere
alla domanda “chi sei?”. Tutli noi siamo attori.

L attore antico era tanto pilt bravo quanto pil si identificava col suo
ruolo, con lasuamaschera, quanto pittern diffictle distinguere tra lui e it suo per-
sonaggio. Cosi chi si identifica con i soldi in modo tale che siaz molto difficile
distinguere i soldi da lui, & un buon atiore; anche chi si identifica in questo mo-
do con Die, & un buon attore, Solo che ¢'¢ una differenza tra presentarst attra-
verso la maschera, la persona che & Dio ¢ quela che sono i soldi. Sul palcosce-
nico un buon attore rappresenta con lo stesso impegno un fadro, un cavallo, un
santo o un re, manella vita non & cost: non solo fu nostra grandezza dipende dal-
la nostra abilith, ma anche dalia maschera stessa: '@ una grande differenza se
I maschera & un cavallo o & Dio.

Inoltre immedesimarsi nefla maschera del cavallo, per esempio, dipen-
de solo dall’atore, dalla sua abilith, non dal cavallo; invece di fronte all”alira
persomi, che sara nel suo futuro o di fronte a Dio pienamente Soggetto, |'imme-
desimarsi non dipende solo da me, ma anche dall’altra persona, da una grazia.
Questo vale a fortiori nella relazione con Dio che € Infinito, a tal punto che, ri-
spetto a questo futuro assolttamente puro e privo di oggettiviti, tutto dipende
dalia grazia. Di fronte a guesto Infinito, un fadro e S, Francesco d”Assisi si tro-
vano alla stessa distanza e ci vuole la stessa grazia perché possano compiersi le
loro identiti.

Alla domanda: “chi sei?” Puomo, che & il suo desiderio di essere sog-
getto, dovrebbe rispondere: “sono Die”, non adesso, ma attraverso la grazia.
Non bisogna aver paura di questo: i Padri deHa Chiesa lo dicevano espressis
verbis: 8. Irenco diceva che Dio & diventato uomo perché I'uomo potesse diven-
tare Dio. In questa frase dei Padri si trova tutta la visione delfa persona umana
che noi abbiamo cercato di spiegare.



IT
L'ESPERIENZA DEL SACRO NELLA VITA
DELL'UOMO

La persona wmana: due immagini - Il mito della caverna - L'educazione -
Conoscenza e opinione - Introduzione a "fanum™ e "profanum”

Abbiamo detto che essere persona per 'uomo significa ex-sistere (ten
dere) verso una realtd nella quale egli dimora, non essendo ancora identifica-
to in essa. Tale & [a veritd che ci costituisce.

Parlando della persona in questi termini abbiamo intravvisto il significato del
concetto di natura (dalia definizione di Boezio): natura & essenza di un esse-
re, in quanto costituisce il principio det suo agire, del suo modo diesistere. L'es-
senza della rosa fa in modo che la rosa st comporti come una rosa ¢ non come
un cavallo. L'essenza, ke natura, della persona umana & nella lensione verso
guella realtd nella guale dimora, non esistendo ancora in essa. In guesto senso
cid che io sono nasce, non ¢’¢ ancora pienamente, non & compiuto, ka mia es-
senza nasce dentro di me, ¢ una cosa futura per me; quindi io volendo presen-
tarmi agli altri dovrei essere in grado di presentare it mio futuro.
La parola natura @ un participio futuro da nascor, naturus-a-um, (cioé cose che
devono nascere). Natura & la dimora dove io abito attraverso la fede e Ia spe-
ranza (non parlo delfa fede religiosa, ma delia fede nell’uomo, che si compie
nella fede in Dio). Allora Ia mia persona & un futuro.

 Della persona possiamo parlare attraverso due immagini stupende; u-
na culturale e una biblica.
Laprima immagine proviene da Omero: Ulisse torna verso la sua casa che si tro-
va sull’isola di ltaca, dove lo aspettano la moglie, il figlio ¢ un cane. Ulisse, o-
ani tanto, nel suo esistere verso la casa, verso ia dimora paterna, si ferma sul-
le isole, sedotio dalle bellezze delle dee, e, per tre, quattro, cinque anni pensa
che queste bellezze siano il principio e il fine del suo esistere. Ma la memoria
di Itaca non gli permette di fermarsi accanto a questa o quell’altra divina bel-
lezza, ma lo spinge a tomare a ltaca.
La seconda immagine & quella di Abramo e di Mosé. S. Paolo in una lettera di-
ce che Abramo e Mosé escono dalla terra della schiavith e con fede e speran-
Za camminano verso la terra promessa, ma persino neli’atto delia morte non Ia
raggiungono, non entrano in essa, anche morendo a possono guardare solo da
lontano.



Qui vediamo un'altra reali della persona umana. Se gquaicuno si deli-
nisce atiraverso questa o quella “laca”, in fin dei conti si definisce attraverso
una readti da possedere, un oggetto; invece Mosé e Abramo, persino morendo,
non erane in grado di prendere nelle mani cio in cui credevano, Latoro terra pro-
messa era al di By del tempo, al di 1 dello spazio, non era un oggetto,

Se usiamo queste due immagini per parlare deila persona umana, pos-

siamo dire che essere persona significa realizzare continuamente un esodo, una
“uscita” dallo status quo, dalla prigione, dalla schiavith e da tutto cid che ¢ e nel-
le nostre mani, ¢ uscire, camminare con ha fede in qualtcosa di pin.
Alcunt realizzano il loro essere persona come fo readizzava per esempio Ulis-
se o Don Giovanni, oggi stare con una ragazza, domani conunaltra, Essere per-
sona umana cosi significa essere una farfabia che vola da un fiore ad un altro,
Ma Pimmagine di Mosé ci dice che si pud continuamente camminare verso la
stessa terra promessa che & dala alla nostra speranza e afla nostra fede. L'uomo
rton pud fermarsi nemmeno accanto agli angeli. perché anche essi non sono pie-
Ramente. '

Un’altra immagine illuminante e stupenda ¢ Pincontro di Cristo con
Maria dopo la Resurrezione. Maria sta cercando il corpo di Cristo. poiché non
lo trova nella tomba. Nel giardino vede un uomo che ella ritiene it giardiniere
¢ si rivolge a lui: “Signore, se tu To hai preso dimmi dove o hai messo.” Costui
risponde una parola sola: “Maria”, ¢ lei Lo riconosce subito: “Rabbuni, Mue-
stro”, ma Cristo dice: “Non trattencrmi perché non sono ancora salito al Padre
mio”. Qui & Fessenza stessa della persona umana, che deve ancora “salire™. Noi
come persone non possiamo tratienerci, fermarci neanche aceanto al corpo di
Cristo che non & ancora pienamente trasfigurato nella realti def Padre.

Vedete come & grande la trascendenza delld persona umana che tende
ad una dimora che ci & data solo atraverso a fede e la speranza-c verso la qua-
te noi dobbiimo continuamente "salire’ fino a un momento che ron conoscia-
mo,
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‘11 mito della caverna di Platone parla proprio di questa essenza delia
persona umana e di questa educazione. Gli schiavi nella caverna guardano sul
muro le ombre, ciog le ipotesi, le teorie e riducono tutta ki realli a queste ipotesi,
Un altro esempio: due persone, di notte, vedono qualcosa di nero, uno dice che
forse & un ladro, I"altro dice che forse & un cane. Alora bisognerebbe verifica-
re, cio bisognerebbe avvicinarsi ai puntonero: cosi si vedrebbe che & un cespu-
glio)

Gli schiavi nella caverna si possono liberare dalle ombre, dalle ipotesi suila
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realti e sull womo avvicinandosi alla reahd per vederla da vicino, per conoscer-
fa, Avvicinarsi vuol dire abbandonare le opinioni, le ipotesi per essere liberi ¢
accettare la realti cosi come essa &, non come a noi pare che sia, cloe amarla,
L amore & una condizione della conoscenza. chi non ama un essere non cono-
scerh mai guesto essere, ma costruirh tante ipotesi su di esso, riducendo la sua
realtit alte proprie ipotesi; questo significa essere schiavi. vivere nella caverni

Quando uno ama la realti, comineia a conoscerla, viene “edotto’, ciod
educato. esce dal mondo delle teorie, delle ipotesi, esce dalla sehiavitied € li-
berato, st comporta davanti alle cose (fore, acqua) secondo la toro verita ¢ ren-
de giustizia ad esse. Chi rende giustizia alla realid diventa ginsio, viene gisli-
ficato. E chi & giustiticato si comporta in un altro modo rispetto agli ahir che non
sono ancora giustificati, che sono schiavi.

-+ = Ldue vomini che vedono ka macchia scura, dicono Puno che ¢ un Ja-
dro. altro che & un cane e si comportano secondo gueste ipotesi: tremano. Sup-
poniamo che arrivi un terzo e dica che quelto @ un cespuglio perché 'ha tocca-
to: costui si comporta in un modo diverso, perché si comporta secondo fa ve-
ritiy; rende giustizia alla verith stessa, non alla sua ipotesi.

- Ma i primi sono in due, il terzo & solo: se si mette la veritd ai voti vin-
cerdt la maggioranza, cioé vinceranno le ipotesi e perderi la verith,

- Platone ha detto una cosa stupends, che chi ha visto ha realtd, grazie al
suo amore. ciod al Bene che spuntadentro di lui come il sole ¢ iHlumina ta real-
th, si comporta in modo diverso. cioé di restimonianza afla verith delle cose.
mentre gli altri danno testimonianza alle loro ipotesi. Ma siccame essi sono fa
maggioranza lo ridicolizzano, lo schialfeggiano e persino o uccidono, come di-
ce Platone con una frase guasi profetica: 1t Giusto sari ucciso dallo schiavo™

Il tornare a vivere tra gl schiavi viene chiamato essere mandato. 11
Giusto & mandato aglhi schiavi, volente o nolente, poiché comportandosi in un
modo diverso & gii mandato a loro per dare testimonianza. Platone dice che i
Giusto deve scendere nebla caverna per parture agli schiavi della verith e della
luce del Bene, anche se non lo vuole, anche se sard ueciso.

+ - Anche-Mosé, ricordate, & stato manduato, dopo F'esperienza del roveto
ardente, dal monte Horeb in Egitto, per liberare gli Ebrei dalla schiavita,
Anche la Samaritana al pozzo di Giacobbe, dopo aver parlato con Gesti, Lo ha
riconoscitto, ha creduto in Lui, come nel Messia ed & stala mandata in cittd per
partare a tutti deltly verith della Persona nela quale aveva creduto.

La verith ha bisogno di testimoni, di testimonianze, mentre le teorie
hanno bisogno di prove. La persona umana non prova che ¢'g un ladro o un ca-
ne, la persona uma, si avvicina alla realti, la conosce e, comportandosi secon-
do fa veritit di cid che ha conosciuto, di testimonianza,

Per questa ragione, secomndo me, ¢ molto rischioso e forse contro la



persona umana, parlare delle cosiddetie prove dell’esistenza di Dio, perché se
st comincia a provare, si troveranno sempre delle ipotesi, che spiegano il fun-
zionamento di un certo sistema, L’esistenza di Dio, invece, come quelia del fio-
re, della pietra...ha bisogno della testimonianza della persona umana e non del-
le prove.

Possiamo ora dire che in questo consiste la dignitd della persona uma-
na: noi camminiamo verso la veriti che non dobbiamo possedere, ma che dob-
biamo essere,

Se guardiamo in questo modo fa persona umana, comprendiamo an-
che i concetto di educazione. Educare significa aiutare I'altro a camminare, a
uscire dalla schiavithi. E'molto difficile essere educatort, perché bisogna essere
gid un po’ educati, cioe liberi. In realta c'& un solo Magisrer, perché solo lui &
infinitamente pit avanti di noi utti.

L’uomo nella sua essenza & educatore, tanto pid uno & persona tanto
pil & educatore, ‘educe’ dalla schiavith e conduce verso ka liberth, ciod verso la
veritit. In greco condurre si dice Sy {ago), da cui HEISWUYUJYO,Q(pcdagogO):
cra colui che conduceva i bambini a scuola, dove, almeno ex definitione, do-
vrebbe essere insegnata o veriti, Purtroppo oggi le scuole sono diventate ca-
verne platoniche dove vengono insegnate le ipotesi, le teorie,

Noi conduciamo in quanto siamo gili condotti verso il futuro. La pa-
rola om(m assume la forma del futuro d&® (axo). Cid verso cui noi camminia-
mo diventa il centro, I'asse, intorno al quale e verso il quale noi esistiamo, a-
giamo, amiamo. Questo centro con il quale noi ci identifichiamo e che & la no-
stra persona, costituisce il nostro futuro,

Noi. che veniamo condotti e conduciamo altri verso tale ‘asse’, diven-
liamo un po’ esseri futuri: in greco (i‘C;LOi (axioi), in latino digni, in italiano

‘degni’. Quanto pil to cammino verso |’ U@G {crxis) tanto pin divento axios,
degno. Dando testimonianza al centro verso cui dimoro attraverso la fede e la
speranza, io, nel mio esistere, divento sempre piit evidenza di questo centro, Ti-
fletio I'asse. Chi vede me pud indovinare quesio asse, ed io divento O'Emlufl(a-
xXioma), in latino dignitas, in italiano dignitd, evidenza. certezza.

I Giusto ¢ certezza della veritl; gli schiavi non amano la certezza e la dignita,
non vogliono né essere condotti, né condurre, a loro basta il dubbio (e dicono
chie questo € il pluralismo!),

Possiamo quindi dire che la persona umana quanto piti & se stessa, tan-
to pil & evidenza della terra promessa, cioé di Dio. Quanto piit siamo persone,
tanto pin riflettiamo Dio (o Dio si riflette in noi).
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Per questo non si capisce bene perché alcuni teologi, quando incontrano qual-
cuno che & certezza di Dio e non delie proprie opinioni, lo criticano come se es-
sere testimonianza di Dio fosse contro la dignitd e la fibertd della persona.

ke e HE

Riprendiamo il mito della caverna. Abbiamo detto che ghi schiavi ri-
ducono cid che intravvedono di lontano alle loro ipotesi: mentre coloro che si
avvicinano alle cose amandole, si liberano dalle ipotesi e realizzano in sé una
conversione: si rivolgono dal muro, escono dalla caverna e grazie all’amore, al
bene che spunta dentro di loro come il sole, vedono le cose come sono ¢ rendo-
no loro giustizia secondo la loro veritd. Platone chiamava questa conoscenza,

emotiun (episteme), e chiamava cid che & proprio degli schiavi opinione,
3O fdoxa).

Abbiamo detto che gli schiavi non conoscono, ma costruiscono ipote-
st (ladro, cane) e poi verificano con gli esperimenti, modificando cosi continua-
mente le ipotesi. Invece la conoscenza dei giusti costituisce la scienza

Oggi tutto & stato capovolto: le scienze sono la doxa degli schiavi. Si
continui a costruire delle ipotesi, a verificarle e modificarle, all infinito. La ve-
rifica consiste nel manipolare le cose per possederle: se si riesce a manipolar-
le, a possederle, la verifica & riuscita e si pud sostenere I'ipotesi, altrimenti si de-
ve cambiarla.

Oggi gli scienziati, in quanto scienziati, $i comportanto in guesto mo-
do di fronte alla realtd e noi abbiamo acquisito questa mentaliti, ciog abbiamo
dimenticato che ogni essere & qualcosa cosi come ¢, ci interessiamo solo del-
le ipotesi che funzionano nel nostro mondo artificiale e che ci permettono di vi-
vere comodamente anche manipolando le cose e le persone. Le scienze oggi
‘costruiscono’ e noi chiamiamo guesto costruire ‘conoscere’. Heidegger ha det-
to che gli scienziati non pensano: si, perché pensare significa custodire le co-
se nella loro veritl. Per coloro che conoscono ogni cosa & sacra; invece, chi non
conosce, manipola.

_ Le ipotesi vengono giudicate non secondo la verita, ma secondo {"¢f-
ficienza; chi ha nelle mani le ipotesi pil efficienti & pidi potente, domina gli al-
tri, domina il mondo. Per esempio, il conflitto tri le due super-potenze non & il
conilitto tra due giusti, ma & il conflitto dentro la caverna tra due schiavi: vin-
ce.il pill potente, quello che ha costruito I'tpotesi pib efficace, mentre "altro
crolla. Perd non & crollato in quanto essere, ma in quanto possessore di ipote-
si, allora & crollato un sistema, mentye Faliro si & dimostrato piu efficiente; non
& detto perd che in futuro non verra costruito un sistema ancora piu efficiente.

I costruttori delle ipotesi hanno paura dell’uomo che sta loro di fron-
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te e quindt cercano di dominarlo o di possederlo, perché a (juesto servono le i«
potesi. Come si pué dominare aliro vomo, costringerlo a fare ¢io che si vuo-
fe tui faccia? Dovyei conoscere la sua essenza. Ma abbiamo detto che essen-
za dell"uomo ¢ esistere verso un centro, intomo al guale egli costruisce la sua
dimora. Osservando I'uomo in modo scientifico si pud fare una iporesi: se dal
st comportamento risulta che ha posto il suo centro in cid che possiede, ad
esempio i pantaloni, per quell uomo i pantaloni costituiscono la sua trascenden-
za. st identifica in essi, si autodefinisce in essi, sono la ta terra promessa; al-
lora per poterlo dominare costruisco una sitwazione artificiale (esperimento
scientifico) nella quale Jo inserisco, prendo i suoi pantaioni e ali dico: “Se non
sput adesso su questo womo. io distruggo i o pantatoni™. [2* un ricatto. Se
questo uomo veramente st identifica con 1 pantadoni. se sono il suo ‘asse’. egli
senza dubbio sputeri su questo womo. perché & naturale che nessuno voglin di-
struggere fa propria identitiy, sarebbe per lui un peccato, un male. Tanti oggi, nel-
la nostra societd, sputano sull*altro uome: cio stgnifica che la persona di tanti
& costruit intorno ai pantaloni.,

Pud avvenire che qualcuno si rifiati di sputare, dica: “Puo distrugge-
re i miei pantaloni”. Cid vuol dire che la mia ipotesi non ¢ efficiente, devo cam-
biarta perché questo uomo si identifica con quitcosa d"aliro. Allora faccio al-
tre osservazioni ¢ un'altra ipotesi: capisco che costui si identifica con il posto
ditdirettore di azienda. Pongo di nuovo il ricatto: “Se non sputiti tolgo il posio™.
Tanti cedono, altri ancora resistono. (Tutto questo potri sembrare infantile, ma
I vita'e cosi. all'est come all'avest).

B “Cosi continue a costruire delle ipotesi, essendo convinto che ¢'& una
cosa da possedere con I quale I'uomo si tdentifica: bisogna solo trovarta.
Questa convizione & I'essenza stessa del marerialisnro. 1 materialismo consi-
ste nel fatto che not siamo convinti che ogni essere. che tutta fa realth si riduce
a pura potenza ¢ che pud essere qualcosa solo se si identifica in un’alira cosy,
ciodse & alienara (nei pantatoni, nelta carriera...) Ogni realtd ha fa sua identi-
tain qualcosa da possedere. Anche P'uomo, quando si chiede chi &, risponde mo-
strando queto che possiede (le maschere): ogni essere dimora nel possedito e
proprio questo ¢ alienazione, Lo scientismo di oggi consiste nella convizione
che tutti gli esseri sono alienati, quindi manipolabili. basta soto sapere dove han-
o posto la loro identith (pantatoni, posto di direttore...): se riesco a prendere
nelle mani queste cose posso dominarti. E” la dialettica serva-padrone. Ma un
tale atteggiamento di fronte agli uomini significa sperimentare continuamente
con essi ¢ alTermare che sono manipolabili.

Se si resta nello scientismo si arriva ad un'ipotesi limite: se un uomo
non siidentifica né col pantaloni, né con la carrierd, né col sesso... rimane so-
lo 1l suo corpo, la sua vita (tantissimi nel nostro secolo hanno vissuto personal-
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mente questi esperimenti). Allora si ricostruisce H ricatto con la vita come og-
getto. Questo ¢ veramente problematico perché in un senso molto profondo cia-
scuno di noi & 1l suo corpo, anche se in un certo senso esso & da possedere, al-
meno spazio-temporalmente.

Tantissimi con il loro comportamento dimostrano che questa ipotesi
& efficiente: sputano per poter salvare fa toro vita. Ma alcuni smentiscono -
potesi, dicendo che non sputano per poter saivarsi {questa € una cosa nuova, ter-
ribile!), perché lasciandosi uccidere conservano la loro identitd e si salvano,
mentre se cedessero al ricatto perderebbero la loro identitd, Cosi & stato per So-
craic e per Kolbe, ad esempio. Allora, con che cosa questo vomo st identifica?
dove ¢ il suo cendro, il suo futuro? cosa pud possedere di pit? Adesso inizia un
momento terribile per il costruttore delle ipotesi, perché o uccide questo uomo,
ma cosi non ha vinto perché quello & morto ¢ adesso non si pud continuare a -
re esperimenti; oppure lo lascia Hbero, ma non lo ha dominato.

Allora bisogna cambiare atleggiamento verso la realtd, bisogna avvi-
cinarsi a questo womo, conoscerlo, smettere di fare ipotesi: bisogna convertir-
si. Kolbe, peresempio, ha messo inuna situazione terribile il Lagerfuhrer di Au-
schwitz, che poteva convertirsi o uccidere, ma rimanere cosi a mani vuote.
Convertirst significa cessare di guardare teenicamente Ja realtll, come una mas-
sia potenziale, fonte di energia per le mie costruzioni, e riconoseere invece che
I’altro vomo non & manipolabile, si identifica con una reilid che non & da pos-
sedere, ma solo da essere,

Ci si chiede quindi dove si trova fa realtd con la quale questo uomo si
e identificato, dove ha trovato un rifugio, una realtd che gli ha dato la liberta,
per cui ora non & pitt ricattabile. Deve essere una realtit che non possiede nien-
te, che & piena libertd, p;um Essere, “sono Colut che Sono’, Dio. Chi si iden-
tifica con una tale realtd, ¢ assolutamente tibero e pi forte di tutii gli schiavi
scientisti deta caverna

e ate s
EHe P ES

- Nel Medioevo, quande un uomo era ricercato, cercava un posto dove
es'se'l_jc intoccabile, dove non poteva essere fermato (“Maria non tratienermi per-
ché non sono ancora salito al Padre™), dove era inviolabile: cosi entrava nelle
chiese dove coloro che to stavano cercando non potevano entrare. Li perfino un
ladro era libero, trascendente tutto fo spazio fuori dalla chiesa: Ia chiesa era u-
no spazio inviolabile, trascendente, una dimensione diversa. Chi dimora in un
tale spazio & inviolabile. Essere sucro significa proprio entrare, dimorare, rifu-
giarsi in un realth che non & pil da possedere, da violare.

Chi thmcn anelle cose da possedere & ricattabile: invece Socrate, Kolbe e e soprat-
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tutio Cristo, dimotano in uno spazio diverso. eterogeneo, diventano non mani-
polabili, non ricattabili,

In Egitto, la schiavitt degli Ebrei consisteva proprio nel dimorare nel-
te cipolle, nelle mele, nei pesci. I faraone possedeva queste cose e allora pote-
varicattarti. Gli Ebrei si erano abituati perché era comodo vivere con questi pe-
sci, mele, fin a tal punto che, anche nel deserto, si ricordavano queste cose e si
ribellavano a Mosé. Cioé ricordavano la comodita della schiavith, perché & co-
modo essere schiavo; essere libero & pitt difficile perché bisogna rischiare Ia vi-
ta, bisogna solo essere e non possedere. Nello spazio dell’essere, §'uomo & in-
viclabile. E” in gquesto uogo sacro -famim- che Dio si rivela.

Quando un womo & entrato nel funum, i suoi inseguitori possono en-
trarvi solo se si convertono e insieme con Iui “esistono” verso Dio. Ma posso-
no anche cercare di tentarlo per farfo uscire dal fanum e quando Tui mette fuo-
ri anche solo un dito per toceare il fuccicchio che ghi mostrano (il ricordo del-
le cipolle , delle mele) egli diventa manipolabile perché & uscito davanti al fu-
mn, ciog nel pro-fanum, ¢ ghi inseguitori possono farne quello che vogliono.
Non puoi dialogare con il diavolo perché cosi fai it suo gioco, esci dal funum,
ti profanizzi, non sei pift inviolabile, subito incominci ad alienarti di nuovo, en-
tri nel gioco dialettico dell’alienazione,

In questo uscire dal famen consiste ka nostra profanazione. Profanare
I"essere significa farlo uscire dalla sua identitd, dalla sua verith, farlo uscire da
se stesso per farlo entrare nelle mie ipotesi (ladro, cane); profanarsi significa en-
trare di nuovo nella caverna degli schiavi, non come il Giusto, che & mandato.
ma come uno degli schiavi

Possiamo capire allora in che cosa consiste la violenza: nei confronti
dell'uvomo alienato (nel profamen), consiste nel ricatto, basta conoscere in che
cosa si identifica, costruire una situazione artificiale, un esperimento, e ricat-
tarlo. Ma ¢’ una violenza verso chi e nel fanan, verso chi & sacro per tentare
di farto uscire dal fanmum: & la tentazione. Ci sono quindi due tipi di violenze,
perché ciascuno di noi & un po’ nel famem e un po’ nel profunum.

In questa prospettiva si riconsideri fa storia di Adamo ed Eva: Adamo,
dopo Ia creazione, cercava di autodefinirsi, di essere autocosciente, di rispoin-
dere alta domanda ‘chi sono?’ La Genesi racconla questa storia che esprime la
stessa realtivespressa daila storia di Ulisse, di Mosé e di Abramo, e la nostra stes-
sit storia personale, che & tensione verso la nostri identitd. (E non & un caso che
Giovanni Paolo 11, quando vuole spiegare i problemi fondamentali o i misieri
della communio personarnm, della Chiesa, comincia sempre dall'inizio, dalla
Genest).

Cosi Adamo ha incominciato a cercare guella realtd atiraverso la qua-
le definirsi. E ha cominciato a dare i nomi alle cose. La Genesi dice che Ada-
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mo era immerso in un sonno profondo . Ciascuno di noi, in guanto & come U-
lisse, come Don Giovanni, ciog in quanto risponde alla domanda *chisona?” at-
traverso delle realtd da possedere, & come Adamo immerso nel sonno delf'au-
tocoscienza: ciog non sappiamo chi siamo.

Ad un certo istante Adamo ha intravvisto Eva, e in quel momento la “tidl‘do si
sveglid e grido: “Essa & carne della mia came e osso delle mie ossa”, ciot io so-
no te e {u sei me. Adamo si risveglio: aveva compreso chi era.

L’incontro con Paltra persona ci risveglia. Quando 'uomo che vole-
vo ricattare ha risposto che poteve ucciderlo ma fui non avrebbe sputato, ero in
una situazione terribile; o cambiarmi o rimanere nel vaoto. Cosa significa cam-
biarmi in tale situazione? Significa dire: questo & carne della mia carne, io so-
no te e (u sei me, entro nel tuo rifugio e mi trovo inviolabile anch'io. Cosi se il
comandante tedesco fosse ‘entrato’ in Kolbe, sarebbe diventalo inviolabile ri-
spetto a Himmler o altri, sarebbe stato nel fanunr; invece, non c.sscndo entri-
to’, continuava ad essere ricattabile. -
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| I
FANUM E PROFANUM: IL SACRO

Una rilettura della caduta primordiale - L'identita dell'essere come mistero
- I saeramenti - La liberta

Abbiamo analizzato Ia profanazione e abbiamo parlato delle tentazio- -

ni con e quali coloro ¢che cercano di prohum:c I'uomo, cercano di farlo uscire

dal fanum. =

Forse si potrebbe pensare in questo modo anche della caduta pnmordmlc degli
vomini nel Paradiso terrestre. Adamo ed Eva si trovavano nel fanum, nell’in-
nocenza primordiale, convivevano con Dio, erano liberi. il serpente, che si tro-
vava nel profanum. ha fatto vedere tre tentazioni ad Adamo., II serpente pote-
va forse convertirsi e smettere di tentare Adamo ed Eva, riconoscere cosi la loro
identitdl, ciod questa verith: che il loro essere era pensato da Dio.

Forse anche la caduta degli angeli malvagi pud essere vista in questa
tuce: loro hanno creduto di poter trattare Fuomo non nella sua verita, non co-
me Dio o pensa, ma piuttosto secondo il loro arbitrio.

Il tentatore non $i converte, ma a noi, che siamo nel Janum | cioé nel
pensiero di Dio, fa brillare questi luccichii: guardate come tutti gli esscri pos-
s0no essere mangiati (consumismo); guardate come ogni essere & bello (2 una
tentazione per gli occhi); guardate come ogni essere pud servire ad aumentare
fe conoscenze (scienza). Queste tentazioni ci spingono continvamente ad usci-
re dalka nostra identitd ¢ a far uscire anche gli altri esseri dalla loro identitd (tut-
ti gli esseri infatti sono pensati da Dio: fiori, elefanti, uomini abitano nel pen-
siero di Dio).

Queste Lre tentazioni , ripeto, io e vedo attraverso questa immagine: quelta di
un poliziotto che sta davanti ad un luogo sucro e fa brillare alcune cose per cer-
care di profanare chi vi & rifugiato.

Penso che questa immagine ci aiuterd forse a capire meglio e la caduta degli an-
geli e, forse, io non dico comprendere tuito, ma almeno intravvedere gualcosa
anche dela caduta primordiale dell’'uomo. Possiamo anche vedere insicme
queste due cadute e capire che esse sono un fatto presente e non solo un fatto
avvenuto.
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Se & cosi, allora la nostra identitd, la verita che noi siamo ha un carat-
tere doppio: & mmana, ma, in quanio ¢ pensata da Dio ha anche un carattere di-
vino. Per questo, mi pare,possiamo dire che per poter essere uomo bisogna es-
sere, st dovrebbe dire, Dio. 5. lrenco ha detio che Dio & diventato uomo, per-
ché I"'uomo possa diventare Dio; i Padri dela Chiesa lo dicevano tond court.

In questo senso, it fumemn in cui io dimoro e quindi anche la mia iden-
titd, costituiscono un mistero, Convertirsi significa quindi smettere di appog-
giare tutta fa vita suble ipotesi, che dopo dobbiamo verificare, e appoggiare la
vita sul mistero.

11 mistero della verith, della identith dell’uomo & una realtd che da la
huce grazie alla quale noi possiamo comprendere e conoscere tutto cid che &, an-
che noi stessi, Senza il mistero invece noi non sianto in grado di conoscere fa
realti, siano condannati alle ipotesi e alle verifiche, cio siamo condannati a
ridurre la conoscenza al processo scientifico, aflo scientismo, direi.

In questo modo sto anche interpretando il mito delia caverna di Plato-
ne: ghi schiavi vedono le ombre sul muro, ciog {e ipotesi; if Giusto invece, al-
fa luce del Bene, vede le realtid cosi come sono. Ma il Bene che spunta dentro
di fui & la luce della sua identitd, riconosciuta e accettata da lul,

Rifke in una sua poesia dice: "...ogni punto di questa pietra/ ti vede.
Devi cambiare la tua vita", (R.M. Rilke, Antico torso di Apolle). Mi pare che
Rilke abbia espresso, in modo poetico. il nostro stare di fronte al mistero del-
fa identita degli esseri e sopratiutio di fronte al mistero detl'identita dell'uomo.
Infatti di fronte al mistero dell'identiti dell'vomo occorre convertirsi, non si pud
continuare a pensare lecnicamente, continuare a costruire ipotesi: queste
possono si verificarsi, ma non ci fanno conoscere la veritd degli esseri.

Abbiamo detto che alienazione significa che 'uomo non trova k sua
identith nel fanum, ma in un’altra realtd, che gli viene imposta, Cosi aliena-
zione pud essere spiegata attraverso i profanazione.

La conversione quindi, che noi dobbiamo fare continuamente, consiste nel ri-
tomare nel fanum, dove si trova la nostra vera identith.

In questa prospettiva ripensate alla parabola del figlio prodigo: ¢ usci-
to dal fanem, ciod dalla casa paterna nella quale era se stesso, era libero, figlio
e non schiavo, ed & andato in un paese lontano. Ogni profunazione significa an-
dare in un paese lontano e cercare la propria identitd in realta aliene. Lontano
da casa il figlio si riduce a desiderare di poter mangiare con i maiali, ma anche
questo gli viene vietato. Allora, ricordandosi della casa paterna, ritora al pa-
dre, cioé rientra nella propria identitd, che e esscre figlio.

Tutto il nostro esistere & un convertirsi, ritornare aila casa patena dove si tro-
va la nostra identitdt: & un continuo rientrare nel famem, camminare verso la ter-
ra promessa dopo aver fatto 'esodo dall'Egitto.
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Questo iniziare ogni momenlo una nuova vita significa entrare nel mi-

stero, ed € ¢id che noi chiamiamo iniziazione. Come avviene?
Ho detto che net Simposio Diotima spiega a Socrate in che cosa consiste la Bel-
lezza: dice che attraverso la conoseenza dei bei corpi. delle belle azioni, dei bei
pensieri, arriverd un momento in cui ghi sard dato di intravvedere in che cosa
consiste la Bellezza stessa. "E a questo punto debla vita, caro Socraté ... a questo
punto soltanto la vita & qualcosa che vale",

Penso che cost avviene anche il nostro avvicinarci all’identita dell’ uo-
mo, al mistero dell’vomo: I'identiti piena, il compimento dell"identia dell’vo-
mo, per me, ¢ gia la Bellezza: quella Bellezza che & nel pensiero di Dio, e che
s1 rivela in Cristo. Ma noi guardando noi stessi, gli altri, 'uomo, ogni tanto la
intravvediamo; e se ¢i & dato di intravvederla, subito capiamo che vale la pena
vivere, anzi vale la pena morire, per una tale identitd. E proprio perché vale la
pena morire per una tale identitd, allora vale la pena vivere, Se non vale la pe-
na morire, non vale la pena vivere.

Ora comprendiamo meglio perché alcuni non cedono al ricatto, prefe-
rendo morire, e con quale identith si identificano. Forse., grazie ad un istante in
cui harno intravvisto questa Beilezza, poi, sognandola, come dice Hélderlin,
dicono a i i ricattatori: “na”’ ciog sono liberi, 0 come dice Platone, sono giusti

-.!, \{; 4.;-
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Quello che in greco & espresso dal termine “epifania™ & detto in latino
con la parola "templum ”. Ora, se io mi avvicino, cosi come abhiamo detto, al-
'uvomo, convertendomi, o vivo con il remplum dell vomo (51 tratti dell*altro o
dime). Questo convertirsi ¢ convivere con il femplum, si chiama contemplatio.
Contemplatio quindi non & una teoria, non & un pensare, bensi un vedere tut-
to alla luce del famum ed entrare nel fummm o nel templum.

Quando uno contempla cosi, ciot entra nel remplum, si meraviglia, e
questa meravighia costituisce 'inizio della nuova vita e anche inizio della co-
noscenza, Cosi intendo le parole di Aristotele che dice che ta conoseenza del-
fa verith comincia dal meravigliarsi.

Penso che da una tale contemplazione cominei Ia conoscenza della verith, ciog
la metafisica, come ha detto Aristotele; per not deve cominciare la filosofia, non
solo la teologia.

Abbiamo detto che chi si trova nel famum & inviolabile, intoccabile, sa-
cro, irascende tutto cio che sitrovanel profenum. Altora hui, vivendo nel funum,
identificato con la propria identitd, ciot con il pensiero divino, costituisce fa ira-
scendenza. In questo senso parliamo della trascendenza della persona umana,
che & sacra, inviolabile.



La trascendenza e tutto cio che funziona come trascendenza, € sacra. Per esem-
pio, se per me la trascendenza sono i soldi e intorno ai soldi fo costruisco la mia
dimora, I'ethos, allora i soldi che funzionano come trascendenza, non essendo-
la, sono per me sacri: io comincio pensare a partire dai soldi.

Abbiamo detto che convertirsi significa entrare nel sacro. T latini chia-
Mavano questo iniziare o essere iniziato, sacramention. Quindi sacramentum
e uzione di entrare in se stessi, nella propria identitd, ritornare nella casa pa-
terna, e ritornare nel pensiero divino che ¢i sta ereando e pensando adesso.

E poiché la persona umana & comunionale, entrare nel sacro significa anche en-
trare neHacomunitit delle persone che vivono nella propriaidentita, entrare nel-
lIa comunione dei giusti, in termini teologici sarebbe entrare nella Ecelesia,
nella communio personarum.

Sacramentum dunque non € qualcosa di aggiunto afla realta della persona u-
mana, ma & proprio la realizzazione dell’essenza dell’vomo.

L'entrare nel funm avviene almeno in due: io cerco di ricattare 'al-
tro, Faltro cerca di ricatiare me, cosi ciascuno di not scappa e cerca un rifugio.
Ho detto che il ricattatore, dopo la conversione, pud entrare nel fannm dell™al-
tro e cosi cominciare a essere se stesso. lo quindi, per poter essere me stesso,
devo convertirmi ed entrare nel sacro.

Questo sacramentum nella teologia si chiama Barresimo. 11 batlesimo dunque
¢ radicato nella persona umana.

1i Battesimo ha tanti volti. lo, entrando nel funum dell’altro e diventan-
do sempre pill me siesso, continuamente vengo confermato: il Battesimo diven-
ta Cresina, rafforzamento della mia persona e anche dell'altro, I'uno rafforza
Faltro.

L'entrare net farmen dell’aliro e nel mio fumen pud realizzarsi in mo-
do direi totale, coinvolgendo perfino la carne: cosi il Battesimo pud avere an-
che il volto del Marrimonio. In questa prospettiva ripensate alla Genesi: Dio ha
creixto I'uomo, uomo e donna, sono un organismo, una unitd,

Ma noi possiamo anche profanarei, uscendo dal fanum. Nel matrimo-
nio, in ogni amicizia, in ogni comunionalitd, in ogni convivere, quante volte
'uno profana "altro, profanando se stesso! Pensiamo al matrimonio e a tuiti i
mezzi confraccettivi: la loro malvagiti & nell essere strumenti di profanazione.

Ma si vuole poi rientrare nel fanum, ciod chiedere perdono, confessa-
re Iaver profanato I'aliro e se stessi; perché anche il peccato & comunionale, se
io ho peccato, anche ['altro ha peccato. (Nel matrimonio, secondo me, piano
piano si arriva, inuna certa misura, ad un’unica coscienza morate delle due per-
sone).

Dunque la Confessione @ chiedere il perdono per poter rientrare nel funtm.

Due persone che vivono cosi nel farmum, si fanno reciprocamente qual-
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siasi dono in questo modo: F'uno & presente nel dono che fa all'altiro. Se uno non
¢ presente nel dono, esso non & pill dono, perché & interessato e quindi non &
accettabile; pudessere comprato, oppure venduto. Atlora dei doni nei quali i do-
natori non sono presenti, noi abbiamo solo la compravendita, Ma questo per le
persone in quanto persone (nel farum), @ inaccettabile: il dono senza la pre-
senza del donatore & una profanazione. B’ come il cavallo di Trowa: “Timeo Da-
naos ef dona ferentes”: era un dono, ma cosa & suceesso poi? cosa & uscito da
quel dono? chi era presente nel dono?

Penso che in questa prospettiva dobbiamo vedere anche il sacramen-
to detl’ Encaristia; in questo dono Dio ¢ pienamente presente in modo disinte-
ressato e percio I'Eucaristia & assolutamente accettabile per noi.

Cosl, ad esempio, quando noi invitiamo gli amici per la cena, se in ¢id che of-
friamo non siamo presenti, questa cena non & accettabile per toro, perché non
¢ eucaristica.

Un aitro esempio: oggi si parta della pace, ma o questa parola ha un carattere
eucaristico, o non lo ha, ¢ allora & inaccettabile. La parola pace oggi, usata so-
prattutto da certi pacifisti, ¢ come un cavallo di Troia, cioé nasconde un inganno.

Se il sacramento & una realid comunionale. cid che fa uno rende respon-
sabile anche Paltro, sempre di pit si forma un’unica coscienza, I'uno coinvol-
ge altra, Cosa avviene allors nel sacramento, netla comunione, nel vivere in-
sieme nel famen 7 Avviene che, in gquesto continuo convertirsi, 'uno & manda-
to dall’altro, ¢ plenipotenziario deil’altro. Quindi gid si pud dire, in un modo
molto naturale, che colui che vive nel sucramento, vive come sacerdote dell"al-
tro. E la realizzazione piena del sacerdozio avviene quando attraverso il junum
comunionale, il pensiero di Dio che c¢i pensa creativamente, cioé Dio in Cristo,
manda questo o quett uomo agli altri: ¢ il Sacerdozio in senso stretto. Ma que-
sto Sacerdozio ha un fondamento naturale nella comunione deile persone.

Quande noi viviamo nel fanum, 'identith si esprime cost: ‘sono’, co-
me il roveto ardente: “sono Colui che Sono”. Mosé torato in Egitto dopo 1'e-
sperienza mistica def roveto ardente, pud presentarsi come ‘sono’ perché den-
tro di tui risuona it *sono Colui che Sono” di Dio., Quando chiese al Signore co-
sia rispondere agli Ebrei se gli avessero chiesto chi to mandava, it Signore rispo-
ser “Tu dirai aghi Ebrei che *‘Sono’ ti ha mandato.”

Io *sono’ grazie al *Sono’ di Dio. Allora quando il ricattatore mi chiede perché
non cedo al ricatto, dovret rispondere: “perché sono.”

Entrare nel feruum comunionaie dell’aitro significa uscire dal profu-
nun, dail’ Egitto verso [a terra promessa: & un esodo, Ma questo significa anche
morire: noi, convertendoci, moriamo af profamem per il famum, moriamo atl E-
gitto per la terra promessa. Abramo e Mosé uscirono daltl Egitto nella fede e nel-
la speranza, non sapendo dove andavano e non entrarono nella terra promessa,
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ma morirono guardandola da lontano: cioe perfino ['ultimo atte della vita, la
morte, era atto della pura fede.

Ricordate, abbiamo detto che Ulisse ritornava ad Htaca, ma conosceva Itaca, sa-
peva dove andava; Mosé e Abramo no, loro si atfidavino e per questo erano pie-
namente libert. Lamorte, Pultimo atto dell’esistenza, & proprio questo: sono ab-
bandonato da tutto {“perché mi hai abbandonato?™), e compio 1"atto delia pu-
ra liberta, I"atto delia fede, dell’amore e della speranza (“nelle Tue mani io mi
affido™). Chi non muore cosi ogni giorno, non sapri morire nell'ultimo istante,
non saprd dire: "nelle tue mani mi affido”, perché non avrd P'abitudine di
affidarsi nella fede.

Forse, in guesta prospeltiva, possiamo pensare al volto del Battesimo
che & I'Estrema Unzione. E' il compimento dell’iniziazione, consummarum est.
Si dovrebbe dire, e mi pare che la teologia lo dica, che il Battesimo viene com-
piuto sulla croce, cioé nella morte.

Cosi tutta la nostra vita & un sacramention: iniziare la nuova vita, cam-
minare nefla fede e infine affidarsi nelle mani del Padre.

\
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Cosi siamo arrivati a parlare della liberta. Se un uomo non vive secon-
do 1a propria verita, cioé se non si trova nel famum, se non & nella comunione
con gli altri, possiamo dire che & privato di qualcosa di pin: & privato di se stes-
s0, della propria identitd, che & davanti a lui come un compito, come una terra
promessa.

Allora I’'uomo che & privato di sé, non & libero, & uno schiavo ( e in quanto schia-
vo, non pud conoscere ki veritd alla luce del bene, del mistero; pud soltanto co-
struire ipotesi).

Quindi libertd significa essere se stessi. L'uomo diventa sempre pitt se stesso,
come #bbiamo detto fin qui; invece gli altri esseri no: Uelefante, ad esempio,
& gid dall’inizio elefante, pienamente, anche sc pud-crescere un po’. Come im-
magine allora possiamo dire che I'elefante & "libero” se pud essere e
comportarsi come elefante; ma se noi lo costringiamo a comportarsi come un
cavallo, distruggiamo la sua “libertd”, perché distruggiamo la-sua identiti,

La filosofia da 70-80 anni. parla spesso di due tipi di liberti: liberta da
qualcosa e libertd per qualcosa. Penso che adesso sia gid chiaro in che senso,
molto profondamente mi pare, possiamo intendere questi due termini. La filo-
sofia contcmporaney, soprattutto |'esistenzialismo ateo di tipo sartriano, ha in-
teso queste due categorie in modo un po’ superficiale. Questi filosofi sono par-
titi da un "a priori"; Dio non ¢’¢; quindi 'ateismo & una premessa, non & pro-
vato, & un"a priori”, cosi come hanno intuito nel secolo scorso Dostoevskij e
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Nietzsche (Sartre infaiti & partito da una tesi di Dostoevskij).

Allora se Dio non ¢¢, pon ci sono le identitd degli esseri, nessun esse-

Te & se stesso, neanche uomo ¢ se stesso, deve fare se stesso, noi dobhiamo
autocrearci perché Dio non ci pensi, e non ci pensa perché non c'e,
Quindi, come dice Dostoevskij, tutto ¢ lecito e tulto & bene, a condizione che
sia stato scelto liberamente da me. Ad esempio, voglio che Fubriachezza sia un
bene, allora & un bene, voglio che non sia un bene, allora non ¢ un bene: dipen-
de tutto da me.

Ripeto, se non ci sono le identith degli essert, i0 posso fare di essi tut-

1o cid che voglio. Cid diventa pit grave quando dico che posso fare tutto cid che
voglio dell’'uomo, perché 'uomo non & “uomo’, ma & una pura esistenza ¢, co-
me Sartre ed ahri dicono, 'esistenza precede Pessenza: prima “c’2” e poi “c'¢
qualcosa”, se viene fatta da qualcuno.
Allora Ia liberti dell'uomo ¢ assoluta, perché essere libero non significa esse-
re se stesso, ma significa fare tutto cio che si vuole di tito; questa & la liberth,
Ma quando faccio di me, supponiamo un uomo X, mi impongo uni essenza e mi
presento come un ladro, cosa succede? Succede che io dovrei comportarmi se-
condo questa essenza creata da me e che io mi sono imposto. In questo modo,
pero, dice Sarire, io sono gid determinato, ho perso la mia liberta. Ad esempio,
se ho scelto questa bottighia, devo poi berta, ma cosi non sono piit libero di be-
re le altre bottiglie. Oppure se ho sposato una certa persona, mi sono imposto
una tale essenza, devo comportarmi secondo tale essenza, non sono pib libe-
ro, ma sono determinato. :

Ma io devo essere libero, perché nella libert & la digniti. cosi dice Sar-
tre, Cosa devo fare? Subito dopo aver detto *si’, dopo essermi sposato con u-
na certa persona, (uso fa parola sposato in senso metaforico, ma anche lettera-
le), devo subtto dire ‘no’ e divorziare da lei , perché devo conservare la mia fi-
berti.

Cost il concetio di libertd & pienamente staccato dal suo contenuto, cioé dalla
veritd, perché non ¢’¢ la veriti.

Quindi [a libertd, per Sartre, & dire continuamente ‘no’ dicendo *st’, in ogni ‘si’
deve esserci un ‘no’, altrimenti non sono libero.

Sc la liberta & questa, allora la nostra vita & un ricominciare continua-
mente daccapo. Cost avviene nel film degli anni *50, Le jeuy sont faits, 1a cui
trama & stata scritta da Sartre.

Circa sei mesi prima di morire, Sartre rilascid un'intervista ad una ri-
vista inglese (e dal suo contenuto si pud capire perché a tale intervista non sia
stata data pubblicitd) in cui diceva che, quando era giovane, pensava di essere
Dio. Ma capiva allora di avere sbagliato pienamente: lui non era infinito e Ia
fiberta dell'uomo era qualcosa di diverso da quello che aveva pensato. Qrmai
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perd era troppo tardi per poter cominciare a sua vita. Era molto triste questa in-
tervista! Attraverso gueste parole, penso, si pud capire come fa sua vita sia sta-
1a quasi un’esperienza che Ia libertd per I'uomo & inconcepibile senza la veri-
1&. lo, grazie allo studio detla sua fiiosofia e i questa intervista, ho intuito, e sto
intuendo, 1a realtd che si trova nelle parole di Cristo: Ia veritd vi renderd Hiberi.

Allora fibertd da signilica che sono libero da tutto cio che &, in quan-

to & giit qualcosa, cioe dalla veriti. E poiché non ¢'¢ la veritd, sono libero da tut-
te Ie essenze, perché sono costruite dall’uomo. Se io sono fibero da questa bo-
triglia, allora sono libero per quell’altra, se io invece non sono libero da que-
sta bottiglia, atlora non sono tibero per quell’altra, se ho gidt detto *si” a qual-
cosi, ora sono costretto a dire “no’ a tutte fe altre cose. Tuita la nostra vita di-
venta una serie di vincolarsi-chiudersi-staccarsi. S:‘ir!m usa anche un'tmmagi-
ne molto triste: 1a nostra libertd, la nostra esistenza & come una ragnatela tra i
cespugli che viene sbattuta dai venti.
Guardate, la nostra vita, in tale prospettiva, diventa Ia serie delle nostre reazio-
ni agli stimoli che ¢i vengono dalle cose; in pratica fa vita diventa un mecca-
nismo e la liberti cosi intesa diventa un determinismo, cioé un reagire agli sti-
moli delle realtii che ci determino. In questo senso fa liberti ci conduce a cid che
possiamo chiamare reazionarismo. Essere reazionario significa essere uno che
reagisce solamente agli stimoli. non agisce, non crea. Cosl, se ad un certo mo-
mento mi piacerd di piir quella bottiglia, allora abbandonero questa. In qucsm
modo ripensaie al comportamento di Don Giovanai.

Possiamo chiedere: & possibile essere Hberi da ttta la serie di stimo-

11?7 Ce una realtd perla quale jo potred essere libero, per poter essere libero dalle
realtd che mi determinano?
Se noi fucciamo ia premessa che ¢ stata fatta da Sartre, Dio non ¢’e, allora non
esiste una realth che mi libera dal determinismo. Se invece non poniamo ' “a
priori” di Sartre, ma partiamo dafl’insoddisfazione dell'uomo per una esisten-
za come reazione agli stimoli e dal desiderio della libertd, dal desiderio di es-
sere se stessi, forse intravvedremo la Trascendenza, per {a quale possiamo es-
sere liberi da tutto ¢id che ci determina.

Una tale Trascendenza non pud essere determinante, quindi non pud
essere oggetto. Gli oggetti sono da possedere, io reagendo cerco di posseder-
1i. La trascendenza dovrebbe essere una realth che non & da possedere, ma so-
lo da essere. Cosi identificato con tale realti sono me stesso, sono libero dal pos-
sesso e dalle cose che sono da possedere, in qu.;mm sono da possedere.
Quindi per poter dire al mondo degli oggett: ‘no’, devo stare di fronte a una real-
th alla quale potrei dire ‘si’, ma senza dire implicitamente'no’. E di nuovo ve-
diamo che la condizione dcildhbendeoss intesa, per"uomo, & I'esistenza di Dio
e Pessere pensato da Luj creativamente.
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Iv
LA LIBERTA'E LE TRE VIRTU' TEOLOGALI

La liberta - o dono di sé nella liberta - La conoscenza della verite - Le virtit
tealogali come espressione della liberta - Amore - Fede - Speranza

. Abbiamo detto che la libertd consiste nell essere se stessi. L'uomo per
poter essere se stesso non deve dimorare in qualcosa fuort di se stesso: se dimo-
rain alio con il proprio cuore (nel senso biblico del termine) si identifica in que-
sto alio in cui dimora.

Analizzando la profanazione abbiamo detto che, se qualcuno volesse
dominare ['altro uomo, dovrebbe trovare e impossessarsi di un oggetto fuori da
questo uomo (pantalont, scarpe...) con il quale egli si & identificato, cosi che ta-
le uomo & {1 alio, e non in sé, & alicnato.

Cosi possianio spiegare tutti 1 disturbi, le malattie che ei dividono nella nostra
identitd, le schizofrenie: uno & diviso, dimora nei pantaioni, nella macchina,..
ma di fatto rimane anche in se stesso perché ¢'& dentro di tui la memoria di se
stesso. Da qui fa scissione, ciod fa schizofrenia: Uetimologia della parola & cuo-
re diviso, guasi fossero due identita,

Possiamo dire allora che la libertlt e It dove non ¢’ profanazione, dove it cuo-
re non & diviso, dove uno dimora in sé,

Oggi, inuntempo nel quale Dio ¢ stato eliminato dalla nostra vita e dal-
I vita delasocieth, non siamo piti coscienti di essere pensati da Dio, guindinon
siamo nutla, non abbiamo una identita. Possiamo quindi essere gqualunque co-
sa, possiamo trovare una identitd e identificarci in gualsiasi oggetto.

La filosofia contemporanea, in particolare guella di tipo sartriano, ci di-
ce proprio guesto: la dignith dell vomo consiste nell essere condannato a sce-
gliere oggetto, uno qualsiasi, in cui dimorare, col quale identificarsi. Allora,
se F'uomo sceglie liberamente, senza essere costretio da quatcuno o da qualche
ragione, se anche sceglie di dimorare nella vodka & moralmente santo, pilt san-
to di uno che fa della benelicienza, o che cura Emalati per esempio, ma & costrel-
to a farlo da alire persone o da una ragione, sia pure quella divina,

Ripeto fe parole di Sartre: siamo arrivati ad un punto in cui concepiamo la no-
stra Jibertd come fa nostra volonti non misurata da nessun intelletto. Quindi ab-
biamo identificato la nostra volonta con il nostro intelletto: & la volonta che pen-
sa, & I'intelletto che vuole. Nella civilth odierna non ¢'& pili distinzione di fat-
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1o tra intelletio e volenti.

Se ¢ cosi, allora ko libert LOHH[\(L[’thO nel liberars dagli oggetti. Ma
perché io possa dire 'no’ ad un oggetto, dovrei avere la possibilita di dm, st'ad
un altro oggetio. poiché il mio intelietto non pud non pensare nula, deve sem-
pre pensare quabcesa, e intelletto & uguale a volonta,

Essere Hberi du tutta ka serie di oggetti ai quali dobbizmo dire continua-
mente 'no', & possibile alta condizione che ci sia una diversa realrit, non un og-
getto, alla quale poter dire 'si'. Allora se ¢’¢ Dio. come realti che non ¢ ogget-
1o da posseduc ma solo da essere, noi siamo tiberi dal mondo degli oggetti. Se
non ¢’& Dio, siamo condannati ad essere alienati. Possiamo solo ogni giorno ri-
cominciare daccapo, essendo gid convinii. gi coseienti a priori che ¢i aspetta
Lm'fai]imcmn “che Ta nostra liberti fallird.

* Ho usato due immagini: quella di Ulisse e quella di Mosé. Ulisse ¢ [i-
bero daile isole, datle beltezze delle dee perehé ricorda sempre la casa paterna
di Itaca, ta sua fumiglia. Ma anche RBaca & un oggetto. Solo se ¢’ Dio possia-
mo essere veramenie Hberi, Ecco allora Pimmagine di Mosé e della terra pro-
messa. Alla luce defli terra promessa verso Fa quale camminiamo, vediamo tut-
to cid che ¢ friessa ¢ not in un altro modo: stamo libert da tutti gli oggetti, per-
¢hé abbiamo detto un'st’ assoluto ad essa, ad una realti chenon & da possedere
Identificandoct con una realt che solo ¢, “sono Colui che Sono™, partecipan-
do atale realtil, noi siome, e in cid consiste Ia nostra {iberra. Quando invece ¢
identifichiamo con gli oggetti da possedere, pussiamo presentarci come “sono
colui che ha questi pantaloni, questa casit. questi soldi..” ma non possiamo i-
dentificarci e pn,sumuu attraverso it nostro essere, non possiamo dire “soneo
Lolm che sono” '

Se & cosi, ¢’ un unico soggetto non alienato: & Dio; noi non siamo a-
humu nella miswra in eui partecipiame di Dio. Anche gli vomini di scienza po-
trebbero forse scoprire questo, che un certo alienarsi, staccarsi da Dio, condu-
cesempre alla schizofrenia, all alienazione. Non & un caso che alienazione sia
un concetto fondamentale della filosofia atea.

e o s
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Quando Dio si presenti come “sono Colui che Sono’, si offre &« Mosé,
cioe gli permetie di partecipare atla Sua divina realtd delessere: Dio & dono,
Dioinquanto ¢ Essere, ed & pienamente Essere, & dono, quindi & pienamente do-
no. - > .

~Noi spesso non offriamo agli altri noi stessi, perché prima diamo cid
che abbiamo (pane, soldi...), per non dare cid che siamo, perché ¢ difficile da-
re se-siesst. .o



Per questo noi non partecipiamo all’Eucaristia divina, perché non diamo noi
stessi, non siamo presenti nei doni: i nostri doni sono inaccettabili, vmilianti,
profanizzanti, sono interessati. Dare significa veramente dare, se avviene sen-
za alcuna ragione: ti offro me stesso solo perciié tu sei, non perché hai un bel
naso, begli occhi, Un'altra cosa & se 'aliro & capace di accettare o no.

Se uno & dono cosl, & libero, non interessato, non & costreifo da nessun
oggelto, da nessuna ragione determinata. Solo colui che € capace di essere dono
cost, & anche capace di ricevere e accettare il dono dell’altro. Possiamo essere
sicuri che quando uno offre se stesso e non € acceitato, significa che 'altro non
& capace di offrirsi: solo colui che & capace di offrirsi, & capace anche di accet-
tare il dono.Penso che sia un’ esperienza quotidiana il sentirci imbarazzati
quando qualcuno ci porta un regalo, e non ci sentiamo di accettare. Qui si ma-
nifesta ia nostra alienazione, i nostra schiavit, cioé il nosiro non essere dono,
quindi non essere amore, non essere ancora persona. Perché essere persona si-
gnifica essere dono e noi siamo dono in quanto siamo nella comunione con al-
tro: abbiamo gii parlato di questo. Quindi dare e acceltare, questa & la struttu-
ra dell’agire della comunione delle persone.

Adesso & pib factie intravvedere cosa significa essere libero: libero &
coltui che & capace di dare e ricevere. Questo significa buttarsi in un abisso, a-
vere fiducianell’altro, e anche 1'altro si butta nefl’ abisso verso di me, senza nes-
suna ragione, solo perché &, In questa prospettiva leggo le parole del saimo: “A-
bissus invocat abissum™, 1abisso, la persona, chiama Paltro abisso. Tale atio
¢ atto della liberia.

Se € cosi, allora noi offrendoci, donandoci sempre pit liberamente a-

gli aliri, maturiamo, cammminiamo verso la Trascendenza.
Possiamo cosi parlare del continuo morire: noi continuamente moriamo a noi
stessi offrendoct agli altri, & un morire quotidianamente. Cosi morire significa
essere libero, perché solo chi & libero sa offrire se stesso. Lesperienza mi di-
ce che quanto pilt mi offro, muoio aila mia ‘fatticitd’, tanlo pilt mi ritrovo nel-
"altro. *T) seme che non muore non rinasce™; bisogna morire per poter rinasce-
re pill pienamente, per essere pill se stessi. In questo modo noi maturiamo per
un atto ultimo, per P'atto di essere pienamenie dono.

Quando io offro me stesso ail’altro, unisco me stesso all"altro, & una co-
ntunione, due esseri diventano uno insieme. In latino questo & espresso con la
parola consimmare, compiere, portare a perfezione (non consumere, esaurire,
distruggere).

Dopo ogni dono fatto all’altro, io posso dire consummatum est, siamo piil uni-
ii, anche se non pienamente. Maturare significa per me compiersi sempre pil
profondamente, in ogni atto di donarsi.

Allora quando parliamo della consumazione def matrimonio, non par-
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liamo del ‘consumismo coniugale’, bensi det donarsi reciprocamente in modo
pieno, non solo con 'intelletto, con la volontd, ma anche con la carne, offrire
tutto cid che si & All’inizio il matrimonio & solo progettato, calcolato (in lati-
no ratunt), Ma non & ancora consumatoe, non & ancora stato fatto il dono recipro-
co pieno. Quando questo avviene, i due nella loro identiti costituiscono un in-
sieme e dividere questo insieme significa distruggersi reciprocamente. Per que-
sto gid nell’antropologia, nella rivelazione dell’uomo cosi come &, il matrimo-
nio & indissolubile. Anche questo & un certo morire a se stessi per rinascere nel-
Paitro: il marito muore a se stesso ¢ rinasce nella moglie e viceversa. Offrirsi
cosi significa essere liberi.

Chi ogni giorno si consumma cosi, continuando ad offrirst, matura al-
ta morte stricto sensu, 'ultimo atto della vita: offrirsi senza aleuna ragione o in-
teresse, buttarsi neli"abisso. Nella morte non e’ piti la minima possibilita di ag-
grapparsi ad alcun oggeltto, saremo abbandonati e dovremo abbandonare tutti
gli oggetti. Nella vita invece ¢’& semple un oggetio cui agErapparsi, per questo
il nostro donarci & sempre un po' interessato, un po’ calcolato. Nella morte sia-
mo quasi costretti ad essere p!endmcnu liberi e ad affidarci alla trascendenza,
oppure a disperare, non ¢’ una terza via,

Da questo punto di vista io penso alla morte di Cristo sulla croce: Lui
si sentiva abbandonato fino in fondo, “perché mi hai abbandoanto?”, ubbando-
nato perfino da Dio, dal Padre {essere pits abbandonato non si pud!). Nonostan-
te cio, Lui, proprio in questo essere abbandonato, ha ritrovato Se stesso, € sta-
to capace di dire: *“mi afﬁdo nelle Tue mani™ e subito dopo “consummatum est”™,
futto si & compiuto, si ¢ unito con il Padre, con la Trascendenza.

Se ¢ cosi, allora [atto defla morte & atto della piena libertd | o pud
essere I"atto della disperazione, defla piena schiavitir. Ii risultato della schiavi-
11, dell"alienazione ¢ la disperazione, perché non dimoriamo nel nostro essere,
che abbiamo dimenticato, e dobbiamo abbandonare tutto cid che possediamo,

- Nella morte si realizza la pienezza della comunione con fa Trascenden-
zaed anche con tuiti gliesseri che sono pensati ereativamente datla Trascenden-
za, perché sono nel pensiero di Dio con il quale 10 mi consimmnin, mi unisco.

 In questa prospettiva riflettete su ogni amicizia, su quesio continuo do-
narsi, riflettete sul matrimonio, sulia paternitd, sulla materniti, su ogni atio di
dedicarsi agli altri: se manca guesto morire a sé e il rinascere nell’essere, me-
glio non farlo, perché ¢ inutile. Penso che anche una grande attivitd caritativa,
ad esempio di aiuto ai drogatt o ai poveri, se manca il morire a ¢, il *consumar-
s1” insieme, sarebbe come un cembalo che risuona nel vuoto (S. Paolo). Non ser-
ve, 0 puo servire solo per un premio, una medaglia, ciog una cosa in pil da pos-
sedere e un motivo in piti per disperare poi all’ultimo momento.
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Lo liberta emana della vering, Se o conosco fa verita del mio essere

personi, se il mio agire cmana da questo essere, allora sono libero. Cristo ha det-
to: “La Veritd vi renderil liberi™,
Se invece siamo schiavi (utilizzo i mito della caverna di Plalone), significa che
siamo schiavi delle opinioni, delle ipotesi: io sono quest pantaloni, queste scar-
pe. guesta sutomobile... BT un’ipotesi che risponde alla domanda “chi sono?”
altraverso it possesso, Favere: @ an” ombra. Allora liberarsi signitica, come di-
ceva Platone, hiberarst dalle ombre della caverna e vedere alla Juce del vero che
spunta dentro di noi, significa offrirsi, donarsi, vedere wtio nella sua verita,
Questo mito ¢ gendale, in esso ¢ & wnia la filosofia dell uomo.

In questa chiave o nterpreterei anche la storia di Abramo e di Isaceo.
Dio ha promesso ¢ ha dato un figlio ad Abrwmo, con la promessa che da que-
sto fighio sarebbe nato un popola pit numeroso della sabbia. Potete immagina-
re quanlte ¢ quali opinioni aveva costruito Abramo riguardo a suo figlio: sareb-
be diventato un re o un condottiero. Noi vomini. (utti sogniamo un futuro per
innostri fighi. costruiamo tante ipotesi. solo che dimentichiame chi sono in real-
th questi nostri fighi,

... Ma Dio vorrebbe che Abramo uccidesse, offrisse a Lui il figho Isacco:
sembra una contraddizione. Ma Abramo, padre della fede, crede che Dio sal-
ver Isacco, ma ora deve ucciderto. Allora Abramo e Isacco vanno verse il mon-
te Moria, Gli schiavi li accompagnano fino ai piedi del monte, poi salzono so-
fo if padre e 1] figlio.

~ Comincia un dialogo stupendo, in cui vedo essenza della pedagogia.
Isdc:.o sapeva che avrebbero dovuto fare un’immolazione, ma non vedeva la
vittima del sacrificio: Isacco cerca la verith. Abramo non sa come rispondere al-
b sua domanda; dirgl chie Jui era by vittima era orudele e pericoloso, perché I-
$4CC0 Non 2ra mallro per capire cosa significava essere donato, essere offerto
a Dio. Anche Abramo non capiva bene, ma risponde, in modo geniale, che Dio
avebbe provveduto al tempo opportuno. Cosi solo un credente poteva rispon-
dere! Insieme cominciano a cercare la veritd; Isacco ¢ Abramo si educano re-
ciprocamente. Mentre Abramo sta gid per uecidere suo figlio, sente la voce di
Dio che dice di non uccidere. Abrameo capisce che non deve uccidere il figlio
nel suo essere, ma nella propria ipotesi: deve cambiare se stesso, non uccide-
re Isacco.
Allora bisogna uccidcre Iipotesi sull’altro e cambiare se stessi, accettare es-
sere cosi come &, non come vorremmo che fosse. Sul monte Moria, accade la
conversione di Abramo e la maturazione di Isacco che pariecipu di questa con-
versione. Il padre e il fighio sona nella comunione, alb di 1 della dialettica ser-



vo -padrone: se fossero servo e padrone uno sarebbe gid stato ucciso prima, sa-
lendo. Scendono dal monte tutti e due pid liberi. verso ghi schiavi che i aspet-
tano i plcdt del monte. Scendono nella caverna platonica ¢ danno testimonian-
za dicome ¢ grande e come € liberante Dio.

Penso che morire a s¢ ¢ offrirsi all’altro richieda PPuccidere e opinio-
ni sullaltro ¢ il cambiare se stessi. In questa prospettiva leggo la parabola del
samaritano: passa un uomo., un altro. solo il samaritano si ferma. Cristo chie-
de chi & il prossimo dell'uomo ferito. E’ stupendo, Cristo rovescia il problema,
dice: "Va' e fai lo stesso”. Tu devi farti prossimo ali’altro, non cercare chi ¢ il
prossimo: cambia te stesso. Cosi anche Abramo doveva farsi prossimo del fi-
glio.

Questo significa diventare sempre pilt libero, ciot persona; se non accade gue-
sto neth nostra vita, noi non diventiamo persone mature
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Abbiamo parlato dell’essere dono, cioe dell’essere persona, defl’esse-
re libero, del donarsi e del ricevere {aliro, del morire e rinascere nell"altro, per-
ché io ricevo me stesso ridonato & me dalb altro. Ma una tale liberth come si e-
sprime? E cos' 27 Una liberti che cost si munifesta & P'amore. Le altre due
espressioni della libertd sono la fede ¢ la speranza. Le tre virtl teologali sono
tre esprc%ioni della libertd della persona umana,

Checos'e L]ledi Famore? Pariendo datlariflessione fatta possiamo gia
dire tutto. L amore & una identificazione di me con Paltro e dell"altro con me,
ciod communio. Amore significa che il mio cuore si trova neli’aftro e altro ri-
dona a me il mio cuore arricchito della sua realtd; quindi sono rinato piu gran-
de: Pamore ci fa crescere, Se & cosi, anche 'amore & morire e rinascere. Ades-
so potete intravvedere che disastro, che sconfitta & fa profanazione, cio¢ ami-
re ¢id che & posseduto, le scarpe, i pantaloni. San Paolo dice: “rransit figura
Jiins mundi” | passa fa scena di questo mondo. Chi si identifica con le cose di
questo mondo. si perde con esse. Una tale identificazione € contro I'tomo, ¢ u-
na sconfitta dell’uomo, ¢ alienazione. Quindi se voglio essere guarito devo co-
minciare ad amare, perehé nell’amore {"uomo diventa libero, devo “consumar-
mi’, umrml al reale, non all'ipotetico, all opinione.

~Ci sono due visioni dell’amore, una preeristiani ¢ una cristiana.
Quella pl'k,ulhildl’ld & la concezione dell’ eros greco, che consiste nel sentire bi-
sogno di qualcosa e nel cercare questo qualcosa, & essere attirati da una ricchez-
za. Ricordate il mito di Eros: ka Povertd, durante una festa in occasione della na-
scita della bellezza, Afrodite, attraverso il buco detla serratura ha intravvisto
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I’ Abbondanza; entrata alla festa, si & unita all’ Abbondanza e ha concepiio Eros.
Questo & dunque desiderio di possedere cio che & da possedere, & anelare I'ab-
bondanza. L amore cosi inteso proviene da noi, nasee dentro di noi, & quasi sen-
tire un bisogno di qualcosa e, mossi da questa esperienza del bisogno, andare
verso cio che lo soddista.

Nella visione greca dell’amore manca 1'essere: Eros non significa of-
frire se stessi all"altro, ma desiderare 'altro per poterlo possedere, L amore e-
rotico & un desiderio di poter avere altro per ottenere anche la propria salvez-
za, perché questa consiste nell’abbondanza, nel possedere, In tale amore, tut-
to & avere: noi fo viviamo quotidianamente.

Neli'amore cristiano invece, io desidero essere. Ma, abbiamo detto,
perché io possa essere, devo partecipare all’essere di Colui che solo & e non ha
niente: cosi ¢ esclusa la deviazione erotica verso il possesso. Un tale puro Es-
sere deve prima scendere verso di me, risvegliare deniro di me il desiderio di
essere, ciot devo sentirni amato da Lui e cercare di realizzare il mio essere a-
mato ancora di pitt. Ecco allora le parole di S. Giovanni: 'amore cristiano con-
siste non nel fatto che abbiamo amato, ma nel fatto che siamo stati prima ama-
ti. Sul piano dell’essere, pud amare solo colui che ¢ giil stato amato.
Viviamo qucsla esperienza, ad esempio, nelle famiglic: un fighio che non si sen-
te amato, non & capace di amare, pud invece anclare, desiderare di possedere,
& agaressivo, manon ¢ capace di offrire il proprio essere per poterio ricevere co-
me ridonato, arricchito dali"altro; non capisce questo perché non ha vissuto e~
sperienza di essere amato, cioé ridonato e arricchito dall’amore della madre ¢
del padre. Cosi I'amore di Dio, che ci ha per primo amati, & una realtd dakia qua-
le noi dobbinmo prendere fa misura per il nostro amore, per poter essere padri,
madri, figli, amici.

Quando si parka dell’essere soggetto, della soggettiviti dell’uomo, par-
liamo proprio di tutte queste cose: se manca la realizzazione delfa liberta nel-
I’amore, manca I'essere soggetto, diventiamo oggetti dell amore crotico.

Perché io possa buttarmi verso I'altro nell abisso che & I'essere perso-
na e, ultimamente, verso la Trascendenza, la mia liberti deve esprimersi in un
atto che si chiama fede: devo credere nella persona e alla persona alla quale mi
offro. Se non credo, non posso offrirmi e se non mi ofiro, posso solo fare del-
le ipotesi riguardo all’altra persona. Si ripropone allora tutta la problematica su-
gli schiavi, le ombre, la dialettica, I"alicnazione e la conoscenza della verith.
Senza la fede, questo atto che mi apre la strada verso altro, verso questo abis-
s0 in cui devo buttarmi, la veritd rimane chiusa per me: non posso conoscere la
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verita senza la fede, sono condannato alle ipotesi, cioe allo scientismo, mi ri-
mangono solo ke scienze come ultimo punto di riferimento e come salvezza, ma
non la veriti.

Cosa signilica credere nefl’altro vomo a cui io mi affido. con il quale
mi unisco? Se io lo considero cosi come &, ¢’& poco da amare ¢ ¢’¢ poco anche
da credere, perché ogni giomo guesto uomo, ciascuno di noi, commeite tanke
infedelth, non & affidabile cosi come &. Se volessimo amare I'uoma cosi come
&, Pamore e anche la fede sarebbero impossibili,

Nel secolo scorso il poeta polacco Ciprian Kamil Norwid disse che

“credere significa leggere nell’essenza delle cose”. Possiamo dire sllora che
credere nell'uomo significa leggere dentro la sua essenza. Se io guardo I'uomo
come persona vedo, malgrado le infedelta e le cadute, che €, per natura stessa,
uno che sta di fronte a Dio e la sua piena essenza si trova nel pensiero divino
creante, non nella sua fatticitd, in quello che fui ¢ adesso. Inquesto progetto che
& 'uomo deve leggere cid che tui doviebbe essere, devo cercare di intravvede-
re if suo compimenio in Dio.
Se vedo cost I'uomo che sta di fronie a me, anche se & un ladro, v credo in lui,
non posso non credere. Allora jo lo traite non per come lo vedo, ma per come
credo in lui, per come intravvedo fa sua essenza piena, compiuta nel pensiero
creante.

Se & cosi, perché io possa conoscere essenza defl’uomo, perché pos-
sa intravvedere qualcosa dal progetto che tui & nella sua fatticita, ¢ indispensa-
hile la rivelazione della verith dell’uomo; non posso conoscere 'essenza del-
la persona umana senzi la rivelazione. Ciog il pensiero creante, Dio dovrebbe
rivelare me a me stesso, perché o conoscit ¢ creda picnamente in me stesso; ¢
deve rivelirmi me slesso nel suo pensicro creante, cioé nel suo Logos. Cosi &

esso in Cristo: Ia Rivelazione di Cristo noné solo la rivelazione della real-
1y mmhn ia di Dio, ma, mi pare, & soprattutto rivelazione dell’uomo all 'vomo:
quando guardo Cristo vedo come 50110: non come Sono adesso, mi Come sono
netla mia veriti.

Abbiamo parlato delt erhos, la dimora edificata da not attorno al cen-
tro, alla trascendenza, intorno a Dio. Adesso possiamo parlare del nostro ethos
edificato intorno all’ uomo in cui crediamo, intorro a noi stessi nei quali credia-
mo, rivelati in Cristo. Allora un ethos della liberth & impossibile senza la rive-
lazione della verith dell uomo. Anche Fetica, ordine che deriva daltethos &
quindi impossibile senza rivelazione, possiamo avere solo deile etiche (dagli e-
thos intormo ai pantaloni, alle scarpe, alla earriera).

Nelia fatticith dell’'uomo io non vedo la ragione di credere, anzi sono
determinato a non credere, perché non ¢ affidabile; ma credere nell’uomo co-
me & pensato in Dio, esprime in modo perfetio (ma credere non & mai perfetto!)
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la nostra Hbertit. Ricordate, la piena liberth & affidursi alla Trascendenza, a Dio;
aHora ta fede diventa pura espressione della tiberti,

Abbiamo parlato di Ulisse, che si fermava sulie isole e poi, ricordan-
dosi di [taca, ripartiva. Lo stesso suceedeva aghi Ebrei: il ricordo deli Egitio 1
faceva fermare, ma poi grazie afla memoria della terra promessa e sopratiutio
grazie a Mosé che risvegliava il popolo, ricominciavano a camminare, Ora ap-
plichiamo questa inumagine alla fede: se not guardiamo 'uomo cost come egli
¢, nela sua fatticitd che non & affidabile, ¢ fermiamao, non camminiamo it ver-
so di lui, non ci offriamo pil a lui; solo "'voma nella sua identitd piena, come
¢ nel pensicro divino, risveghia la nostra lede in fui. Allora possiamao dire che
Pidentitd compiuta di ognuno di noi costituisce per noi fa terra promessa, lo so-
10 promesso i me stesso netta comunione con aliro, sono terri promessa in
Dio.
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L ultima espressione della liberta € la speranza. Partavamo del conti-

nuo morire a sé, offrendosi all altro, e ricevendo se stessi ridonati, arricchiti nel-
la comunione con Paltro. Cosici prepariamo per 1 ultimo atto che & fa morte rour
conr nelle Tue mani affido me stesso.
Questa maturazione avviene nei piceoli atti di offrirsi (come offrire un’ora per
un malyo), che ci preparano all’atto ultimo, il grande atto della vita. Com-
piendo questi piccoli atti noi viviamo una stupenda realtii; ¢i sentiamo sempre
pift noi stessi. Ad esempio quando un calzokio a le scarpe non solo per gua-
dztgi_iz-n'c, ma per amore dellaltro, si offre in queste scarpe all’altro, dopo ogni
paio di searpe si sente pil se stesso, fino al punto che ghi altvi non possono com-
portarsi come se lui non esistesse, ma devono rendersi conto che '8 guesta per-
sona ¢ bisogna rispettarla. Ed & strano, passiamo accanto a tantissimi professo-
ri di universiti ed & come se non i vedessimo, come se non ci fossero: invece
ci sono spazzini cui non passiamo accanto senza dire: “questo & qualcuno™. Si-
enilicache il professore di universitd non ¢ presente in cio che fa, invece lo spaz-
zino & presente nei suoi atti e diventa sempre piit se stesso. Yoglio dire che fa-
cendo qualsiasi cosa diventiamo sempre piti noi stessi e cresce fa speranza di es-
sere pienamenie sc sicssi.

- Citodi nouvo Norwid: “Sperare significa porre la fiducia nelle conse-
guenze defla verita fatta da noi™ porre la fiducia che le conseguenze delle pic-
cole cose che facciamo bene, delle veriti che realizziamo oggt, suranno buone;
le conseguenze del vero ¢ del bene che not realizziamo non ¢i defuderanno, per-
ché gia oggi non ci deludono (un calzolaio che fa le scarpe con amore non sa-
rideluso). Da qui sgorga la nostra speranza: tutta la mia vita, tutto 'insieme de-
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ghi atti futti cosi, netle loro conseguenze non possono deludermi. Se uno pone
fiducia non negli oggetti. ma nel bene, nell’amore che permen, che vibra nei fa-
re fe cose, allora le conseguenze non to deluderanno. Cosi gli oggeiti non so-
no pilt fe ragioni che determinano a sperare, ma & una pura liberti,

La speranza ¢ la terza espressione della liberti. Possono quindi amare,
credere, sperare solo gli uomini liberi; gli schiavi non possono né amare, né cre-
dere, né sperare perché sono aggrappati alie loro ipotesi. agli esperimenti, al-
fe verifiche dell’efficacia delle ipotesi.

La civilth scientista, nella quale purtroppo noi ci troviamo, & una civiltd dwli
schiavi, quindi del non-amore, della non-fede, deila non-speranza; non & una
civiltd delle persone e per le persone, ma & una civilth dwllnnncmclm gli og-
gett, & uvilm del vundc e del comperare, non du[ donare ¢ del ricevere.

Penso che noi che studiano le scienze, se vogliamo salvarci con le
seienze, dobbiamo guardarle alla luce di queste tre espressioni della verita: al-
[a luce della fede, dell’amore, della speranza, ciot della liberti dell’uomo, dl-
trimenti siamo perduti.

Quale & il linguaggio con cui pmsmmo esprimere la realta della perso-
na umang, ciod esprimere fa libertd, I'amore, la fede, fa speranza ¢ lamore? 1l
linguigeio delle scienze non esprime gueste realtd; nemmeno la morte & espres-
sa nelle scienze: eutanasia, ’aborto sono solo Peliminazione di un oggetto dal
sistema funzionante attualmente, ma io parlo dLE]d more come atto della libey-
14, detla fede, della speranza e dell’amore.

Allora quate & il linguaggio che pud parlare dellia morte, dell’amore, della ki-
berta? ' : '
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IL LINGUAGGIO APPROPRIATO ALLA VERITA'
DELLA PERSONA

I simbaolo, il mito, la poesia - La persona umana come simbolo - 1
linguaggio poetico - I linguaggio poctico espressione del mistero della
persona wmana

Parliamo ora del linguaggio appropriato alla realtd della persona uma-
na. E” evidente che parleremo dei miti o def mito e del simbolo, cioé dell’essen-
za stessa della poesia. 1l Hinguaggio poetico, mi pare, & ['unico linguaggio ca-
pace di esprimere almeno qualcosa dela trascendenza della persona umana e
perfino della Trascendenza deltla Persona divina.

Quando sentiamo la parola miro subito pensiamo alle favole: il mito per
noi & una favola, quasi una bugia. Cosi purtroppo ci hanno abituato a vedere il
mito gli insegnanti nelle scuole.

Perché & cosi? Perché il nostro linguaggio & stato formato sotto 1'in-
fluenza delle scienze e del linguaggio loro proprio, ciog univaco, formalizza-
to, addirittura matematizzato. Ogni scienziato cerca di evitare i concetti equi-
voci, che potrebbero significare in modo tale da indicare piti direzioni, e cerca
di rendere tutto univoco, ciog formale.

Cosi siamo abituati a leggere anche i miti dellia cultura greca: la mag-

gioranza di noi quando legge questi miti, non vede niente di pit che avvenimen-
ti irreali, fittizi, che non hanno mat avuto luogo. Invece non & cosi. Spesso noi
ci serviamo di miti greci, per esempio, per fare delle allusioni: ‘sei come An-
tigpone’, ‘sei come il re di Edipo’, ‘sei Achille’, ‘sei Ulisse’.
Cosa sono H mito e il simbelo? Ii simbole € un concetto che significa qualco-
s4, ma oltre la sua significazione troviamo in esso qualcosa di pitt, una indica-
zione, Quando io dico ‘tavolo’, questa parola ha un significato, & uno strumen-
to che serve da appoggio, & costituito di legno. Questo & un significato, un con-
tenuto, Ma questo concetto indica anche tante tavole concrete,

I1 simbolo, st ha un significato, ma indica in modo raddoppiato. Per e-
sempio: un uomo si confessa e dice che si & macchiato. Supponiamo che il con-
fessore sia uno scientista, allora subito gli chiederd che cosa ha fatto, se ha ro-
vesciato la minestra sul vestito. Se quelfo dice che & caduto, il confessore gli
chiederi se & inciampato, se ¢’era una pietra. Quell’'uomo non riesce ad espri-
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mere quello che vuole esprimere, il peceato, La macchia qui ha un significato,
ma ha due indicazioni: una macchia provocata da una minestra rovesciita ¢
quella macchia morale che noi non possiamo esprimere direttamente. Ci sono,
quindi, alcune realti che noi possiamo solo indicare servendoci di alcuni con-
tenuti, ad esempio macchia, caduta. Questo & il simbolo: una parola che ha un
significato, ma alimeno due direzioni dell"indicare,

Questo simbolo pud essere elaboruto, ad esempio: ¢’era un tempo nel

quale non ero macchiato, ero pulito, puro. Allora il simbolo ha un passato. Se
pensiamo alla macchia della minestra posso dire che un ‘ora fu & successo quel-
1’&wennnemo che mi ha macchiato; della macchia che confessiamo possiamo
dire “ieri”, ma della macchia che non possiamo esprimere direttamente ¢ che
non dipende da noi ¢’ un altro passato. Quando? In quel tempo, in iffo tempo-
re. Penso al peccuio originale,
Nel simbolo ¢’ anche il futuro: se sono stato puro, ¢’¢ la possibilitd che sard
di nuovo puro, pulito, posso purificarmi. Quando? Di nuovo in illo tempore.
Cosi il simboto pud essere elaborato in una storia, in una narrazione: si chiama
mite HUDEW (narro).

Quindi nel simbolo implicitamente e nel mito esplicitamente, abbiamo
un passato e un futuro, ciot nel mito ¢’¢ V'esperienza o Tespressione
dell'esperienza defla caduta e della speranza: se sono caduto vuol dire che stavo
diritto ¢ alora potro alzarmi di nuovo.

In fondo ogni mito, come [a storia, esprime un'esperienza fondamen-
tale della persona umana, quell'esperienza che non puo essere espressa diretia-
menie. Tuito cid che abbiamo detto delta persona umana, 'esodo dall'Egitto e
il camminare verso ft terra promessa, I"essere teso tra fanum ¢ profanunt, tra sa-
cro e profano, tutto questo pud essere espresso solo attraverso simboli e miti.

Parlando di qmsu, realth abbiamo 2il usato simboli e miti. (J linguaggio dei
simboli e det miti & un linguaggio naturale, lo capiscono bene | bambini, i gio-
vani e forse i vecchi, attraverso tanle esperienze vissute, quando diventano
bambini coscienti. E non & un caso, mi pare, che le favole semplici che noi leg-
giamo vengono accolte e comprese dai bambini, dai giovani ¢ dai vecchi, non
da noi di media etd, che abbiamo acquisito una mentaliti scientifica.)

~ Quindi si pud dire anche che i simboli e | miti esprimono il nostro cam-
minare, [a nostra tendenza verso la trascendenza della persona umana, di cui ab-
biamo parlato. La Trascendenzi non pud essere espressa diretiamente ma pud
essere indicata, designata, peresempio: it regno celeste, latotalitd della persona
umana,il compimento della personi umanit; sono solo coneetti che indicano la
realti che noi vogliamo esprimere, che vogliamo far vedere agli altri ¢ anche a
noi stessi.

' Perché & cost 7 Abbiamo detto, durante [e nostre meditazioni, che la
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persona umana ¢ composta dalta sua fatlicitd, tutto ¢id che oggi io sono, e so-
pratiutto dalia trascendenza, che mi e stata dita e affidata come il compito che
10 devo realizzare per poter essere pienamente me stesso. B uhhiumo detto che
la mia essenza sitrova nella trascendenza, nella fasticita ce n'e solo una trac-
cia,

Quindi vedete che 'uomo, la persona umana ha una sirutiura simboii-
ca ¢ mitica, ¢ composto da una fatticitd che pud essere significata ¢ indicata, ¢
dallatrascendenzache pud essere solo indicatama non signilicata. Noinon sap-
piamo picnamenie, perfettamente chi & I'uomo, come non sappiamo chi & Dio,
ma sappiamo verso dove dobbiamo camminare per poter avvicinarel a quella
realti, a quella pienezza, perché queste indicazioni ¢i sono dentro di noi.

. Mlinguaggio dei simboli e dei miti funziona come il linguaggio dei no-
mi. Quando io dico 'Giovanni', indico questa determinata personite solo lui. Dio
ci conosce per nome: no ¢i sono significati universali in Dio, ma solo fa visio-
ne e indicazione di ciascuno di noi.

IHinguaggio simbolico-mitico indica, Lhi fo vuole usare, deve lavo-
rare. Quando dico due pitt due fa quattro, non ¢’& moho da comprendere, non
sono coinvolto o come persona: ma quando parlo di macchia, di caduta, per
poter Ldpmi] futuro, la speranza che & in guesto mito, tutta la mia persona de-
ve coniprendere cid che € stato indicato, deve favorare. 1 mito, quindi, ci apre
il campo per il favoro.

. Se e cosi, nel linguaggio simbolico-mitico noi sentiame la chinmata
che _\f;cn(, dalfa Trascendenza, da cio che & solo indicato. Colui che si sente chia-
mato da ualcosa di pilt, non solo dalla fatticity, subito entra nel mondo del lin-
lmdggm simbolico-mitico, ciog subito diventa poera, perché e il poeta che usu
questo linguaggio per esprimere le proprie espericnze delle realth che non so-
no direttamente esprimibili. 1l fisico che deserive ¢ pesa un corpo non & poeta,
ma qtmndml fisico, pesando il corpo, sente qualcosa di pids, la trascendenza del
corpo e comincia a indicarka agli studenti, ¢ gia poeta, parla del corpo non so-
fo come di qualcosa che pud essere pesato e misurato, ma parla anche di cio che
viene indicato da un tale corpo. Per questo la poesia, come dice Aristotele, &
qualcosa di filosofico, & & pitt filosofia della storia per esemipio, che vacconta i fat-
ti, gl avvenimenti; la poesia apre un“altra dimensione, quella dimensione attra-
verso la quale viene a noi il senso, il valore

. Quando noi leggiamo la Bibhia, il Nuovo e il Vecchio Testamento, su-
bito troviamo il linguaggio mitico-poetico nelta Genesi: sei giorni della crea-
zione, polvere, soffio di Dio che crea 'uomo, mela, serpente. Tutlo & un gran-
de mlio che esprime fa vera veritd, se cost posso dire, della persona umana. E
non poteva essere espressa in altro modo. Chi intende queste storic univoca-
mente, ciod riduce il serpente al serpente, la mela alla metla, ridicolizza la Bib-
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hia, nel tentativo di scientilizzarla,

Le pil profonde veritd sutt'uoma e su Dio, Cristo le hiespresse proprio nel lin-
guaggio simbolico-mitico, ad esempio attraverso le parabole: sono grandi mi-
ti ¢ grandi simboli, non favole ma modi di esprimere cid che non pud essere e-
spresso con i linguaggio che noi usiamo comunemente.

' I Greei hanno intuito yuesto ¢ hanno detto che Foracolo di Delphi non
significa, ma indica. ¢ 'vomo deve Tavorare' per capire cosi oracolo vaole da
lui.

Nella mitologia greca, H dio Ermes interpretava fe parole simbolico-mi
tiche rivolte agli vomini da Zeus. Cosi i Greci hanno coniato una parola che
significa inlerpretare: Epunvaﬁew edaqui viene ermenentica, L'ermeneutics
¢ una scienza che insegna come dobbiamo interpretare i simboli e i miti, ciog
yuelle purole che esprimono le realth divine rout conr, o quelle realtd che sono
destinate ad essere divinizzate, come ['uomo, fa persona,

Chi percepisce il mondo come una grande parabola, ho detto, & un poe-
t; Goethe diceva: “Tutta la min poesis & solo una grande parabola”™. Cosi an-
che il mistico. quando ¢ capace di coniare una parola simbolico - mitica, diven-
ta poetit; S, Giovanni deila Croce € stato mistico ¢ poeta.

Quando giit la parola poetica & stata pronunciata, il filosolo deve interpretarla,
Dacirea tréntitni fiorisce la filosofia deli'interpretazione, I'ermeneutica filo-
sofica. - ‘ I
_ Come nascono i simboli e i miti? Mi pare che 1 simboli e i miti venga-
no creati non dagli individui, ma dai popoli, in una tradizione: quando questa
tradizione diventa grande, pregnante, nasce il poeta che le dit una parola, Le
poesie-allora non nuscono da nulla, mae veéngono preparate dakie generazioni,
‘Dante non & nato da nulla, & nato da una grande tradizione, da un lavoro di ge-
nerazioni. Lacultury poetica, ciot mitico - simbolica & frutto del favoro dell™u-
muanitd: ognuno di noi aggitnge almeno un piccolo grano a questo tesoro cul-
turale, e poi viene qualcuno ehe & capace di prendere questo tesoro culturale e
darght un nome; cosi nasee 1'Odissea, Plliade, la Divina Commedia, {1 Fauost,
I'Amicto.
Voglio dire che i simboli e i miti sono frutto del lavoro comunionale delle ge-
nerazioni. Perlino Dio quando ha voluto rivelare le veriti essenziali per la sal-
vezza degli womini, le ha dette attraverso la Bibbia, frutio del lavoro di gene-
razioni: la Bibbiu & dono di Dio, ma & anche {rutto del favoro del popolo di Dio.
Non troveremo nessun popolo, nessuna nazione senza simboli e miti, infat la
storia di ogni popolo, di ogni nazione comincia sempre con i simboli e | miti.
Questi simboli e miti sono *pre-historici’, ciod danno il senso, |"orientamento
e il vitlore alla storia del popolo. Quando un popolo vuol sapere chi &, deve ri-




farsi a quel mito primordiale dal quale scaturisce: 11 & espressa gid in nucieo la
sua identitd.

Se & cosi; nél mito e nel simbaolo si rivela Ia nostri essenza, fa trascen-’

denza che & divinizzabile e da divinizzare. Nei miti e nei simboli si rivela per-
fino Dio. Quindi il simbolo e il mito sono H tuogo dell’epilunia, ciot delta ri-
velazione di cid che & sacro, e ogni essenza & sacra. Abbiamo gid parfato

dell’ethos, dimora costruita da noi intorno al ccnrro ciot intorno allia trascen--

denza. Lu trascendenza @ presente nel fuogo in cui & accaduto un avvenimen-
to meraviglioso, un'epifania. La storia di ogni popolo comincia proprio con un
simbolo, con un mito, che racconta questa epifania, questo principio dell’ ethos
del popolo e della nazione. E’ il racconto di qualcosa che ¢ avvenuto e che ci
indica la strada, il futuro, 1a nostra essenza. Quindi il linguoygio dei simbolie
dei miti, il {inguaggio pocuco & un linguaggio epifanico, rivelante. Ogni poe-
sia degna di questo nome ¢ una parola rivelante, che rivela qualcosa di pib di
cio che & nel presente, ma chie non & ancora qui, costituisce il nostro futuro. Con
i"aiuto di questo linguaggio poetico, fa trascendenza scende verso di noi, st in-
carna netla nostra vita individuale e sociale, cioé netla vita della persona uma-
na.

Se & cost, ogni civiitd che manca deffa poesia, & una civilta anti-uma-
na, anti-personale. Non & un caso che noi ci lamentiamo che manca la grande
poesia nel nostro secolo, manca la grande musica, (non dico I'escecuzione, mi

la creazione) o non siamo soddisfatti di quella chie ¢’é. L’istinto di autoconser-

vazione, I'istinto che ci spinge verso |'autosalvezza, ci splnne anchc sempre,

verso la poesia in senso lato, ciod tutta l'arte, :ilmguaggio pouuco mmco 11 n01 : '

mlummo che si trova Ia nostra salvezzal _
¥ Platone, un padre di questa cofmprensione del lingu
bolico-mitico, nella Repubblica, racconta il ntito racconta it mito di Ef, venutg

dall'altro mondo, a cui & stato dato di risvegliarsi e raccontirg fitto cio. che ha'

visto. Alla fine:di questo mito, Pfa%one dice: * Quesio mito, se-noi lo salvere-
mo, c¢i salverd.” Lo stesso indicano le parole di Dostoevskij: "E’ la bellezza che
sajverd il mondo.” Infatti 1a bellezza & una realtd che ha uea struttura simboli-
co-mitica, rifletie la trascendenza e cid che riflette ka trascendenza & beilo (fa ei-

ma che riflette il sole & bella, altrimenti non si vede neanche). Allora cosaci sai-
verd? Ci salverd [a struttura mitica delia realtd e il suo lmguaoglo che indica u-
na tale struitura.

b5 % *

Allora cid che & importante & questa struttura doppia, raddoppiata del-
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la persona umana: ta fattieitd e il futuro; noi dovremo essere cosi come erava-
mo nel principio.

Tutto questo significa che noi siamo frantumati e possediamo solo una meta di
noi stessi; Ialira metd, quella pit importante, la nostra identitd, dalla quale vie-
ne il senso della nostra esistenza, si trova nel futuro,

Una tale struttura dovrebbe avere un linguaggio che cerchi di esprimere adegua-
tamente la realtd deila persona, sia quella umana, sia quella dwzna

La parola *simbolo’ proviene dalia parola greca  GtuBdArety (sym-
ballein), che significa incontrarsi, combaciare. Questa parola non & stata inven-
tata, ma € nata dall’esperienza dei Greci. Ad esempio: quando un uomo anda-
va via dal paese lasciando un grande amico, per non dimenticarlo, per essere le-
gato con lui, prendeva qualsiasi oggetto, per esempio un bastone, oppure un a-
nello, lo spezzava in due, in modo che una metd restava nella casa di colui che
rimaneva nel paese e 1"altra metd la portava con sé colui che andava via. Pas-
sati gli anni, quando si incontravano di nuovo, i due uomini o i loro figli pote-
vano riconoscersi prendendo le due meta dell’anello e cercando di farle com-
baciare, cupfdiiety
La meta del bastone o dell’anello che cioveva combaciare, aspettava, attende-
va I'altra metd: veniva chiamata 10 Guuﬂolovuo symbolony, Quindi simbolo
significa una meti della realtd, in questo caso dell’anello, che atiraverso le trac-
ce della frantumazione, parla e indica !'altra meti. Meta anello cosa significa?
Significa se stessa, & metd di qualcosa e niente di piit, ma indicando un’altra me-
ti ci fa vedere, ci rivela essenza dell’anello.

L uomo senza la trascendenza, senza I"altra metd di se stesso, non & an-

cora uomo. L’uomo, come meta anelio, tende e cerca Ialtra metd. Anche nel
Simposio di Platone, Aristofane cerca di spiegare in che cosa consiste 1’amore
e dice che all’inizio ciascuno costituiva un intero. Ma, poiché I'vomo era mol-
lo orgoglioso, Zeus lo aveva diviso e aveva ricucito le parti; poi gli uomini si
sono dispersi nel mondo.
Aristofane, nel dialogo di Platone, dice che I'uomo & soltanto simbolo dell 'uo-
mo. Ciascuno per poter essere se stesso, cerca ["altra sua metd. Allora noi nel-
la vita cerchiamo qualcuno con cui ‘combaciare’; qualche volta ci $1 sposa ma
poi si divorzia. In fin dei conti & sempre cosi, 'uomo con F'uomo non comba-
cia perfettamente,

Allora dov'e Paltra metd, quella che mi renderd uomo, che mi diviniz-
zerd? Ciascuno di noi vive dolorosamente questo, vive doiorosamente fe trac-
ce che rimangono dentro di fui dopo la frantumazione: manca qualcosa, man-
ca I'alira metd. Queste tracce sono piene di sangue, come ferite, che non per-
mettono di dimenticare che io, metd dell’anelio-uomo, non sono I'anello-uo-
mo, sono meta di qualcosa; ma posso indovinare, dalla figura di questa metd a-
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nello, come sarebbe "ancllo vero; noi possiamo solo indovinare come sarem-
mo combuciaty, incontrati. legati con Paltra met, grazie a queste tracee dolo-
rose.

Per una meta dell*ancllo, Paltra meti cercata costituisce la trascenden-

zi; possiamo dire che. in un certo mode, 'alira meta dell’anetlo & presente nel-
la meta dell"anello, ma non pienamente, & gidl e non ancora. In una meta, 1 altra
metd & indicata, viene manifestata, si rivela sempre di pit, ma non & ancora pie-
namente. Quando sard pienamente? In illo rempore, neil’incontro, nel futuro,
Allora, nella siruttura stessa deltanello che & la persona umana, ¢’¢ Iesperien-
za della caduta, il peccato originale e Pesperienza della speranza, Senza que-
ste due esperienze 'uomo non & comprensibile,

Perché dico I'esperienza della caduta primordiale? Perché se noi sia-

mo solo una meti dell’anello che ¢ 'uomo, aflora significa che siamo stati in
illo tempore un anetlo intero. Allora come & avvenuta la frantumazione? Quan-
do? Non sappiamo né come né guando, ne viviamo solo il risultato, E questa e-
sperienza, ripeto, ¢ stata espressa anche da Platone quando ha detto che & sta-
ta una tragedia quando siamo caduti e siamo stati imprigionati nella came. Co-
me ¢ guando non si sa, noi viviamo solo la reaiti storica che comincia con la ca-
dutae dopo la caduta, e fa viviamo {ino al recupero del primordiate stato. Quan-
do? Non si sa, i1 illo tempore: viviamo come speranza,
Ripeto, & molto importanie che nefla struttura delta persona umana, e quindi nel-
la struttura del linguaggio poetico, ¢i sia I'esperienza e Ia presenza delia cadu-
tac della speranza, detla morte ¢ dell’amore (perché la speranza & legata con | 'a-
more). .

- .Seecosi, possiamo dire che noi esistiamo, nello spazio storico della no-
straesistenza, tra la caduta e il recuipero, tra il paradiso perduto e il paradiso pro-
messo. Esistiamo in modo critico, nel senso che viviamo upa crisi: & una erisi
dojorosa, ma che ci permette di dare un giudizio su noi stessi e di noi stessi. In
areco ,{lel:(ums) significa ‘giudizio’,

- Quando noi non pensiamo che siamo solo una meti e tutta la nostra i-
dumm ¢ chiusa nell alira meta, c;uando noi non riteniamo di essere metd, ma
pienezza, allora il giudizio su not stessi & praticamente impossibile, possiamo
giudicare solamente cid che facciamo, cid che produciamo, la nostra efficien-
zit. Cosi cominciamo a vivere in un caos. Infatti ta meta dell"anello pud esse-
re usata per tanti, tanti scopi, ma solo quando incontra Faltra meti, ciod solo
gquando fa meth dell’anello diventa anello intero, entra in un mondo ordinato,
pud essere solo un anello ¢ niente di pill, ciascuno deve rispettarlo. Se qualcu-
no lo usa per altri scopi, commette un male di fronte all’anello, alla sua iden-
tith. Allora il simbolo, quando indica I’altra metd diventa ordinato: e anche noi,
quando cominciamo a vivere secondo la nostra struttura simbolica, entriamo
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nell’ordine e viviamo ordinatamente.

Anche la parabola del figlio prodigo ci spiega la struttura simbolico-
mitica della persona unwna e del suo linguaggio. 1t figlio prodigo, a un certo
punto, rompe la rejazione con il padre e diventa un essere mancito, una met
di se stessor mi dopo torna nella sua casa, Tutta la sua realth dolorosamente gli
indica In trascendenza, che € la casa paterna, dove fo aspetta L sua piena iden-
titd, 1l figlio prodigo, rientrando a casa, comineiu a lavorare. Uso fa parola ‘la-
voro® in guesto senso, che il simbolo, i mito ci invita, ci chiama a comprender-
o

Per poter vedere e per poter vivere le tracee, le ferite della frantumazio-

ne, non bisogni lasciursi soffocure dalle realtd che ci chiudono nella metd che
adesso sinmo, E ci sono tante realti accanto a not ¢ dentro di nol che ei soffo-
cano, ¢i chivdono, uccidono la nostra immaginazione e intuizione (ricordate,
fnruitio significa conoscere).
Allora, per poier intravvedere "altra metd, bisogna Far di tutto perché fa nostra
intuizione e imnmuginazione non sia soffocata. Come si fa? La prima condizio-
ne mi pare sia questa. Le ferite provocano il dolore, fa sofferenza: se uno sof-
foca la sollerenza, eo ipso soffoca I'intuizione ¢ 'immaginazione, si chiude
netta metd che adesso gili &.

La sofferenza, cosa ci rivela? Ci rivela chie Ia nostra definizione, non
si trova in una metd, ma si trova nella traseendenza. Se la metad dell’anelio vo-
fesse definirsi (supponiamo che sia cosciente), non potrebbe autodefinirsi attra-
verso i limiti delta frantumazione, ma dovrebbe comprendere Falira meta.

Ricordate, ahbiamo giit detto che 'uomo pud definirsi, pudtrovare Ial-
i meth di sé, solo in Dio; ciot uomo pud definirsi pienamente, adeguatamen-
te alln sua realtd rivelantesi nella sofferenza, solo attraverso Dio. Per questo ho
detto che non basta incontrare, combuciare con altro uomo, perché c’é sem-
pre qualcosa che non combacia.

Ma incontrandosi, combaciando cosi con I"altro uomo, noi insieme, comunio-
nalmente, costittiamo una struttura simbolico-mitick, che indica Dio stesso.
Cosi ho detto anche che i simboli e § miti non sono creati dagli individui, ma dal-
la comunione delle persone. da ogni amicizia.dal popolo. dalla nazione.
Alloradevo incontrare Falira personi, ma devo essere i priori cosciente che, an-
che not, insieme, costituiamo una meti, che pienamente e distintamente parfa
dell™altra metd. Adamo da solo non indica ancora Dio, ma Adamo con Eva in-
dicano Dio, insieme costituiscono una metd d'anello che indica la pienezza
dell'anello, che & I'uomo, e questo indica la pienezza che & in Dio.

In guesto senso ogni strutturi, ogni realtll, ogni simbolo e ogni mito, come di-
ceva Kant, fanno pensare ad un’altra meta della realtd. To ho detio fa lavorare,
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perché non & solo pensare, ma & anche lavorare: ciod tutta lu persona deve esi-
stere verso la pienczza di sé,

3k B %k

Quando noi ¢i autodefiniamo, attraverso lu trascendenza, indicita net
simboli ¢ nei miti, esprimiamao bene I'essenza deli’uomo, che & divina, ciod la
diciamo bene, la benediciamo (benedictio). 11 linguaggio poetico & un linguag-
gio della benedizione dell’'uomo, ciot esprime bene 'uomo,

See cosi, il linguaggio poctico, simbolico-mitico, indica una realtd che
unita a noi ci rende pienamente noi stessi, e indica che 'altra meti & Persona di-
vina. Allora questo linguaggio parla della grazia, poiché abbiamo detio che nei
simboli ¢ nei miti ¢'¢ la speranza e la speranza riguarda la grazia. fo per csem-
pio non spero di avere una macchina, perché posso fare qualcosa per puadagna-
re i soldi e comprarla; io spero cid che non dipende da me. La speranza si di-
rige, si orienta vcrso ¢id che & ‘contra spemt’, si puo dire. Quindi la risposta al-
la nostra speranza, che & implicitamente presentc nei simboli. nei miti e nella
nostra struttura simbolico-mitica, & solo una: la grazia.

Allora chi vive simbolico-miticamente, chi & pocta nel pieno senso del
tcrmine, ¢ ciascuno di noi pud esscrio, deve sperare ciog aspettare, Cosa? Quel-
la grazia che ci reintroduce nello stato perduto, distrutto da noi. Noi possiama
distruggere la grazia, ma non possiamo costruirla, perchié fa erazia non ¢ da co-
struire; noi possiamo distruggere il dono, ma tutto cid che poi faremo non sa-
ria mat il dono, sard solo un nostro prodotto. Supponiamo che io abbia ricevu-
todei fiori dauna persona amata e che li abbia buttati via perché arrabbiato. Poi,
per poter di nuovo avere i fiori, vado in un negozio e li compro: questo non &
pilt un dono, io ho ‘costruito’ qualcosa. Quindi, ripeto, io posso distruggere if
dono, ma non posso recuperarto; posso di nuovo aspettare, sperare. Allora ogni
giormno aspetto quelia persona, sperando che mi dia ancora i lori, e questo do-
no sard pidt betlo, pitl prezioso per mc.

Allora, possiamo aggiungere che Muomo-poctat, con il linpuagyio puoe-
tico parlu delba caduta, della speranza e parta della grazia, del done. Ricorda-
te che partando della persona umana abbiamo detto: amore. 1 fede, 1 sperin-
7. il dono sono Iessenza della persona umani. Tutto cid 1o ritroviamo nel lin-
guaggio simbolico-mitico, non o troviamo invece nel lineuggeio anivaco,
scientifico. o ' ' ‘

Se & cosl, ¢’& ancora un’altra cosa nella struttura simbolico-mitica del-
la persona umana e nel suo linguaggio: 't fa promessa. e .
Abbiamo detto che se-io in illo tempore ero puro, diritlo e ogut sono macchia-

=

to, sono caduto, allora potrd essere di nuovo puro. potrd di nuovo alzarmi: & I
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speranza, la grazia, Ma io non aspetterei, se prima non avessi sentito, netla mia
struttura simbolico-mitica e nel linguaggio poetico, una promessa. Quindi nel-
ia struttura simbolico-mitica delia persona umana ¢ nel linguaggio poetico c’e
gill la promessa.

Leggete il racconto mitico della Genesi: ¢*& il Paradiso, la primordiale innocen-
za della persona umana, poi fa caduta, poi comincia la storia, ma dentro ¢’ gid
la promessa che il Paradiso sard ridato: verrd il Messia, 11 Salvatore.

Se & cosi, la struttura simbolico-mitica della persona umana e | 'espressione sim-
bolico-mitica di guesta struttura, il linguaggio poetico, sono messianici ¢ quin-
di cristologici. -

Cercaie di comprendere questa struttura simbolico-mitica della persona uma-
na e del linguaggio e ritrovate tutti i punti che abbiamo indicato: lo stato di in-
nocenza, la caduta, poi la promessa, la speranza, la grazia. Tutto questo costi-
tuisce un fupgo per Plncarnazione.

Devo dire che per me, dit un certo tempo, guesta visione della persona
umana e delia sua espressione costituisce, non dico una provi, ma un mondo
che, senza la realtd rivelata e Plncarnazione, & incomprensibile. Se 'uomo e-
sige una religione, una fede, pud essere solo questa, o una cosi. E” vero che la
cristologia, la rivelazione dell' Incarnazione € una risposta adeguata afla strat-
tura simbolico-mitics, alla struttura poetica dell uomo.

Quindi un poeta che non esprime fa persona umana cosi, non & poeta perché non
esprime la persona umana, costruisce gualcosa, allora ¢ uno scienziato manca-
to, ma non un poela,

Se & cost, il linguaggio poetico, simbolico-mitico, non esprime e non
indica realtd lontane, ma esprime le realth presenti, tutto cid che accade oggi
nell’'uomo. E Permeneutica interpreta cid che dice questo linguaggio. Mi pare
che pioprio cid volevano dire i filosoli dei simboli e dei miti, dicendo che i sim-
boli e i miti esprimono il presente, ¢id che avviene senza intervatlo, ogni gior-
no.

Cosa fanho ancora i miti? | simboli, i miti e la poesia mantengono, con-
servano la nostra memoria. Senza ki poesia noi avremmo, gid tanti secoli fa, di-
menticato il nostro principio e la nostra fine, saremmo chiusi nella fatticith sto-
rica, in quelio che giad siamo. Grazie ai simboli, ai miti ¢ alla poesia, not ricor-
diamo il principio e la fine, cioé ricordiamo fa nostra identitd, chi siamo,

Supponiamo adesso che 1a meth dell’anello si chiuda in 5¢€ e pretenda
di essere un intero anetfo, che niente in essa indichi un’altra metd, una trascen-
denza; e supponiamo che Fuomo si chiuda nello stesso modo, dica che la sua
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realtd & tutta intera, che non ci sono ferite in lui, che non indica nessunalira real-
tit. Cosa significa questo? Significa che il ('UIUISU?»O\' {symbolon) cessa di
aupPeAiety  (symbaliein) di inconrassi ¢ invece inizia a isolarsi. a dividersi
dall’altra meth. La meti dell"anello come intera, si isola dall altra metd, divi-
de a realth e rende le due pdm autonome. In greco si dice 01(::.[30%.51\! (elia-
hallein), dividere, isolarsi; e una realtd che cos 01(1[3(71)»L1 (cichalled) ta real-
ta non si chiama pilt 10 cuuBoiov, ma si chiama 0 Siaforov (1o cdfahalon).
Allora, quando una realta si presenta come una rotaliti non essendola, ma es-
sendo solo una meta di essa, si presenta in maniera menzognera, commelle u-
na menzogna.
E’ cosi come leggiamo nella Bibbia: 11 Sudforov (diabolon) & colui che di-
vide ed & padre delta menzogna, ciod presenta le cose cost come esse non so-
no, impone una falsa identitd alle cose, diversa da quella che esse sono, Nel ca-
so degli uomini, cosa ha fatto il padre della menzogna, nel racconto biblico dei-
la Genesi? Ha detto ad Adamo ed Eva, di non cercare un’alira meta, Dio, ma
essi stessi sarchhero st pienezza, totalith, Dio. Allora il padre della menzo-
gna dice che non ¢’¢ nessuna promessa, nessuna grazia, bisogna autocrearsi. la
metit dell’anello deve fare qualcosa per poter presentarsi come anello intero. In
questo modo pud formare qualsiasi figura, ma resta Sempre menzogna,

Chi presenta se stesso, o le altre realtd, in quesio modo,le “dice male’,
te maledice (maledictio). Quindi vedete, la negazione della poesii & maledizio-
ne, mentre il hnguaggio poetico & il linguaggio della benedizione, cioé espri-
me, ke cose nella loro veriti.

Quando le scienze oggi dicono che, per poter capire F'uomo, basta ridurfo alle
sue funzioni, lo esprimono male, lo maledicono. E come conseguenza ¢i sono
Feutanasia, I'aborto, le uccisioni e le manipolazioni dell’uome. Queste sono
conseguenze dellamaledizione, del dire male, dell’esprimere male [a realti del-
I"'uomo, riducendo la sua essenza, a sua identith, la sua pienezza, alla sua far-
ticith biologica, fisica, alla sua fatticith misurabile,
Qmstoem ranncvole, ])C[L]]CC.\O[OUIM meti dela verit, & una seni-veritd, u-
na apparenza delia verith. Allora basta sottolineare ¢id che' @ vero, soffocando
Faltra meta, come abbiamo detto, e facilmente si pud ingannare gli altri e
sop'ralmuo se stessi. '

 Se & cosl, possiamo dire che il linguaggio poetico, ciot simbolico-
mitico, esprime il mistere della persona umana. L'uomo non & un problena,
perché i problemi sone dove ¢’& la fatticitd, dove tutto & misurabile: questi pro-
blemi stanno davanti anoi e possiamo risotverli. Invece noi non possiamo com-
baciare, incontrare Paltra metd come se fosse un problema da risolvere con le
nostre mani ¢ ka nostra ragione, ma ¢ al di li di questo: abbiamo parlato di pro-
messa, attesa, speranza, grazia; & un mistero.
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Alla luce di questo mistero possiamo poi, adeguatamente e nella veritd, risol-
vere i problemt, anche scientifici. Alla luce dell anello intero noi possiamo ri-
solvere i problemi che riguardano ta metd, adeguatamente alla verith dell anel-
lo; altrimenti la soluzione sard adeguata solamente alla metd, che & suddita del-
le circostanze nelle quali si trova. Cosi se viviamo nel mistero della persona u-
mana, possiamo risolvere i problemi e costruire le scienze in modo adeguato
alla persona umana. Anche e scienze, allora, serviranno alla persona, al suo in-
contrarsi con la Trascendenza; le scienze non saranno menzogna, ma parteci-
peranno afla verita della persona, serviranno non sofo alia vita deifla fatticiti, ma
alla vita della persona umana, che & infinitamente di piis.

Se & cosi, come abbiamo detto, la parola poetica & il luogo della rive-
fazione, & rivelante e noi dobbiamo lavorare per comprenderla, ciod sperare, -
spettare: 'essenza del lavoro & sperare, aspettare [a grazia. La menzogna, inve-
ce, € la negazione detl’essenza del favoro, 1] diavolo non lavora, ma distrugge,
negando e isolando. Lavoro & unire, GUNBEARELY, mentre SrPaAiety non &
lavorare, & distruggere.

Allora il linguaggio poetico e la nostra struttura ¢i richiamano a veglia-

re: Javorare significa vegliare.La Trascendenza aspetta, ma noi che siamo me-
th di essa non vegliamo,
In questa prospettiva leggete lo stupendo brano del Vangelo, di Cristo nel giur-
dino deghi ulivi: Lui vczﬂiiu aspetia (ct aspetta), i tre discepoli dormono. “Non
potevate vegliare con me?” Le due metd devono vegliare, ma una senza dub-
bio veglia, I'altra ogni tanto dorme. Poi, quando la Trascendenza scende tra oli
uomini, questi non a accettano: & fa parola det Nunovo Testamento,

Se e cosl, il linguaggio poetico, simbolico-mitico, costituisce una con-

Jessione. 11 poeta confessa se stesso, la propria struttura simbolico- mitica ¢ il
modo con cui la vive, I modi sono tanti, infiniti, perché te persone sono infini-
te. Altora ci sari sempre i posto per nuove poesie; ma nelia poesia sark confes-
sata sempre lastessa struttura: Pessenza & la stessa, le poesie sono diverse per-
ché ognuno di noi, ogni poeta vive in modo diverso dagli altri.
Cosi intendo le parole di Goethe, quando alla fine della sua vita disse a Ecker-
man: “Tutta la mia opera, tutto ¢id che ho {atto, & solo una grande confessione™.
La confessione riguarda anche i peccati, ma non solo, & confessione di quaico-
sadi pit, di tutta fa mia realtd spezzata, frantumata, che & soloun' i immagine del-
altra mefd, € solo una parabola . un simbolo. E non so se, forse, ki nostra con-
fessione dei peccali, se ridotia solo a questo, non sia troppo poco; forse dovrem-
mo confessare molto di pili, cioé noi stessi, dire come viviamo noi stessi, co-
me non viviamo fot stessi, come lavoriamo, conie commettiamo menzogne,
Solo che, purtroppo, che si confessa cosi, a volte incontra I'incomprensione.
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La confessione & molio difficile, perché bisognerebbe essere poeti: il prete do-
vrebbe essere poeta e chi conlessa i peccati dovrebbe essere poeta, cosi uno
comprenderebbe 1'altro. Ma Cristo capisce e io confesso a Cristo!

Voglio raccontare una bellissima storia che forse indica qualcosa di cid
che ho voluto dire. Dieci o quindici anni fa. una mia amica, una professoressa
dell’ Accademia delle Scienze, ando a Leopoli, che oggi & in URSS, ma prima
della guerra mondiale era territorio polacco. Qui ¢’é uno degli archivi pill im-
perianti per fa storia polacca det *600, *700 e soprattuito deil’800. L archivio
cra chiuso, ma lei, di nascosto, riusci a leggere alcuni documenti, Nef periodo
di Pasqua, it Giovedi Santo, lei ¢ un’altra amica che abitava i, andarono in un
paesino a 50 km verso est, dove ¢’era un prete e speravano di poter partecipa-
re alla Santa Liturgia. Arrivate 1t seppero che il prete era morto un anno prima,
ma che Ia liturgia si sarebbe svolta comunque. Facevano cosi: la chiesa veni-
va aperta, preparavano Paltare, e candele, i vestiti liturgici e fe Ostie consacra-
te portate da un’altra chiesa. Poj un contadino leggeva il messale, tranne le pa-
role della consacrazione. Al momento della Comunione tutti erano un po' im-
barazzati, perché a Pasqua bisognerebbe confessarsi. Dopo un momento di in-
certezza, si alzo un vecchio contadino, si avvicind all’altare, prese la croce, la
mise nel confessionale e tutti poterono confessarsi. Poi fu distribuita Ja Comu-
nione. '
Allora vedete, questi contadini avevano capito fino in fondo Ia struttura poe-
tica della persona umana e forse avevano capito anche che cos’e la confessio-
ne: come ho cercato di dirvi, ¢ confessione non solo dei peccati, ma anche di se
stessi, Ma chi é capace di capire me stesso? Solo Lui, nessun altro, Lui mi com-
prende e mi conosce fino in fondo. Allora senza paura posso dirGli cosa pen-
so di essere, poi Lui mi corregge piano piano.Cosi di nuovo si pud parlare di spe-
ranza, attesa, grazia,

S. Tommaso d’ Aquino ha definito la preghiera come “petitio interpre-
tativa spei”, ciot la preghiera ¢ una domanda che interpreta la speranza. Allo-
ra, se la persona umana & cosi come abbiamo detto, la struttura della speranza
e dellagrazia, nel linguaggio poetico, dovrebbe esprimersi nella domanda. Una
tale:domanda imerpreta la speranza che & 'uomo.

Se o volessi consigliare at fHlosofi le regole o la regola fondamentale dell’er-
meneutica, cioé dell’interpretazione dei simboli o dei miti e della struttura poe-
tica della persona umana, direi loro che & proprio la preghiera.

Finisco con una storia degli cbrei che vivevano nel secolo scorso nel-
laPolonia orientale, in Ucraina. Martin Buber, che & nato ed & vissuto dodici an-
ni in Polonia orientale, ha raccolto le storie che essi tramandavano da una ge-
nerazione all’altra, Queste storie sono bellissime, vale la pena leggerle nel li-



bro di Buber, per attingere un po' di saggezza. Ecco la storia. Un rabbino visi-
to un amico e voleva insieme con {ui vivere il sabato, la festa. Il giomo dopo,
la domenica, prima di tornare a casa, il rabbino abbraccid e bacid 1'altro, si mi-
se 4 piangere e disse che aveva gid 74 anni e non si era ancora veramente con-
vertito a Dio. L altro rabbino, piangendo, rispose che la stessa cosa tormenta-
va anche lui. Cosi si inginocchiarono e decisero che uno doveva benedire 17al-
tro, perché la benedizione, la lingua che ci esprime bene, ci rende capaci di con-
vertirci. Mi pare che proprio loro abbiano capito fino in fondo la struttura poe-
tica della persona umana e abbiano pensato simbolicamente e miticamente. E
quando poi, dopo la benedizione, piangevano tutti e due, nelle loro lacrime bril-
lava ci0 che chiamarono la ‘feliciti morale’ e anche ‘soteriologica’. Prima era-
no tormentati perché non erano ancora benedetti, espressi bene, non erano ca-
paci di convertirsi; adesso il pianto & trasfigurato, & divino, & grazia.
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