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Giovanni Paolo IT spiega che la risposta af perché della sofferenza non
& completa se rimane nell’ordine morale: essa serve a riparare il male e a rico-
struire il bene nel soggetto; ma il senso profondo della sofferenza si comprende
adeguatemente nella dimensione della Redenzione: i Figlio di Dio & mandato
a salvare ’vomo dalla sofferenza definitiva, cioé il peccato e la morte. Sulla Croce
Cristo accoglie con la sua sofferenza le domande dell’vomo e ne da la risposta.

«Questo ¢ il senso veramente soprannaturale ed insieme unano della sof-
ferenza. E soprannaturale, perché si radica nel mistero divino della redenzione
del mondo, ed &, altresi, profondamente umano, perché in esso I'nomo ritrova
se stesso, la propria umanita, la propria dignita, la propria missionen.

(Salvifici doloris, Giovanni Paolo If)

La parte I ¢ stata pubblicata dall’autore stesso nella rivista frimestrale di cultura IL NUOVO
AREOPAGO, anno 8, numero I, 1989,

La parte IT costituisce la trascrizione delle lezioni tenute dal prof. Grygiel; inantiene per
gHesto il tono del dialogo vivo.

Si ringrazia la dott.ssa Marcella Silvola per la preziosa opera di redazione,






LO STUPORE DI ADAMO PER IL DONO DI EVA

A proposito della «Mulieris dignitatem»

Stanislaw Grygiel

La recente lettera apostolica Mulieris dignitatem porta avanti il pensiero
guida dell’enciclica Redemptoris Mater. Indirettamente completa il trittico delle
prime tre encicliche scritte da Giovanni Paolo II all’inizio del suo pontificato,
mentre direttamente si lega alla catechesi «maschio e femmina li creo». La lette-
ra apostolica Mulieris dignitatem parla della donna alla Juce del suo essere. So-
no in molti a dire che questo documento arriva troppo tardi. Il femminismo,
che lottd per la riduzione della persona umana alle funzioni sociali che bisogna
conguistare per potere essere qualcuno nella dialettica «servo-padrone», € riu-
scito a danneggiare la donna non rendendo piustizia alla verita del suo essere.

La lettera apostolica sernbra giungere come la proverbiale civetta di Ate-
ne che esce in volo all’imbrunire quando il giorno & ormai finito. Ma non di-
mentichiamo che la storia dell’umanita non & ancora finita: meglio, neppure un
giorno di quelli che sono finiti & stato compiuto.

La Chiesa cerca proprio di aprirli al Compimento. Guardando la realtd
alla luce del Principio la Chiesa ogni giorno entra pii profondamente nel senso
di quello che & stato creativamente pensato da Dio e in questo modo aiuta la
realta a diventare se stessa, cioé a crescere fino alla Fine. Cresciamo per essere
cosi come siamo pensati al Principio rivelato nell’atto della Creazione e della
Redenzione, E fino alla Fine il loglio crescera in noi insieme al grano: «fino alla
mietitura» (Mt 12, 29-30).

E stato, &, e sard sempre un grande male se, lottando per la giustizia a
cui la persona umana ha diritto, riduciamo questa giustizia a una divisione e
distribuzione matematica di funzioni soctali. Non & questo il modo per sradica-
re il loglio dell’ingiustizia. Questo perd non significa che dobbiamo sbarazzarci
in generale deila «matematica» nell’applicazione della stessa giustizia.

La persona umana & un essere comunionale: ne rivela la verita 'atto della



Creazione e della Redenzione. La comunione radicale, in cui la persona & persona
diventando quello che &, si ha nel rapporto deli’uomo con Dio e nel rapporto
espresso con la formula «Li cred maschio e femmina». Di conseguenza non s
pud concepire I’'uomo senza il Verbo di Dio e senza un’altra persona umana.
Percid si fa un torto radicale sia alF uomo sia alla donna quando si riduce il loro
essere alle funzioni sociali - che forse loro stessi hanno inventato — poiché
si offende il loro essere persona. Da questa ingiustizia derivano tutte le altre in-
giustizie che distruggono I’'uomo. L'emancipazione della donna col tempo ¢ de-
generata nella mascolinizzazione della sua persona in cui, purtroppo, alcuni hanno
voluto vedere una sua promozione. Una civilta costruita senza la partecipazione
della donna in quanto donna ci soffoca; separata dalla realta smarrisce la pro-
pria vitalitd. L’effeminazione della persona maschile, come reazione ed effetto
della mascolinizzazione delia donna, completa la disfatta dell’'uomo. La demo-
crazia che matematicamente uguaglia tutte le persone umane penetra nella corn-
munio personarum ¢ la trasforma in una mera allenza fra soci. La qualita di
una societd schiacciata dal peso della categoria della quantita doveva necessa-
riamente andare in malora. Nel dramma di Norwid Cleopafra e Cesare Cesare
elabora un pensiero profetico!.

«Gli uomini

Pian piano arriveranna a questo, che con la donna

niente, se non e proprie debolezze, riusciranno a condividere.
E le donne in cambic agli vomini riusciranno solo a dare

un applauso in piit net pubblico trionfo.

Grande ¢ Roma... ma questa grandezza non tollera {'uomal...»

La liberta e 'uguaglianza fra donna e uomo viste come annuilanento delle
differenze nella sfera dell’espletamento delle funzioni sociali non restano senza
un influsso negativo sulle strutture ontologiche dei loro esseri personali che fra
laro sono differenti, La societd tecnologica non si preoccupa della differenza
fra le persone, perché vive lontano dalla realta. L’essere, ridotto astutamente
da questo genere di societd a una somma di funzioni, ha smesso di essere (per
la societd) verita; in conseguenza di cid lo si sottopone ad ipotesi e ad efficaci
esperimenti. E in questo si concentra P'interesse della societa tecnologica. Ugua-
gliare 'uomo e la donna nelle funzioni finisce in una violenza compiuta ugual-
mente sulla donna e sull’uomo. Emancipati dalla verita essi si sottomettono alle
regole formali dell’attuale sistema sociale delle funzioni e di conseguenza alla
legge del massimo risultato con il minimo sforzo. Una simile societa ha bisogno
di uomini resi schiavi dalla funzione su cui essa poggia come sul fondamento
(«principio») del proprio funzionamento.

La schiaviti dell’uomo e della donna non deriva dalla differenza fra le



loro attivita sociali, ma dal’uniformare i loro esseri personali che sono diversi
fra lora. Fa violenza a una rosa colui che la tratta come se fosse un albero.
La pura giustizia matematica vale solo nella matematica, al di fuori di questa,
quindi in tutta la reaita, e in particolare nella cormmunio personarum, la pura
giustizia matematica & uno strumento di radicale ingiustizia; nasconde la verita
della persona umana che esige, se cosi si pud dire, una giustizia unica e irripetibile.

La verita deil’essere dell’uomo e della donna nasce dal Pensiero che li
crea. Per questo motivo I’'uguaglianza, immanente al loro essere, o ¢ il frutto
del loro esistere davanti all’unica e sola Realta in cui questa uguaglianza trova
il suo Compimento oppure non ¢’é nessuna differenza fra I'uomo e la donna.
Quindi 'uguaglianza & data a loro quando viene data a loro la fiberia dal «mon-
do» che «passa» (cfr. 1 Cor 7, 31). La loro uguaglianza neli’essere ¢ la loro li-
berta per Dio. QOgni uguaglianza e ogni liberta imposte loro al di fuori... del
Principio e della Fine sono destinate a finire in una disuguaglianza e in una ser-
vitl ancora pit grandi di quelle che si cercava di eliminare; tutte le rivoluzioni
che negano il Principio (la Tradizione) e per cio stesso anche la Fine (il senso
che & Grazia) danno inizio a nuove tirannidi tanto pin pericolose delle preceden-
ti in quanto dispongono di strumenti piu efficaci

Non & possibile ridurre la liberta e 'uguaglianza fra 'uomo e la donna
alla liberta e all’uguaglianza nell’esercizio delle stesse funzioni poiché non sono
i problemi delle cosiddette conquiste sociali che gli uni raggiungono contro gli
altri. La liberta e uguaglianza sono un dono che giunge ali’'uomo e alla donna
da Dio davanti al quale essi stanno uniti nella communio personarum e non di-
visi nelia lotta dialettica dell'uno contro 1’altro. Dio da loro Se stesso. Poiché
& un Essere semplice e unico si da nella stessa misura aila donna e all’'uomo.
Essi trovano la verita del loro essere in una Realtd unica e non in due.

Ma come l'uguaglianza assoluta delle Persone nell’Essere della Santissi-
ma Trinitd non esclude le diversita fra loro, diversita in cui esse esprimono se
stesse come Doni e Azioni differenti, cosi I'uguaglianza dell’essere della donna
e dell’uomo non esciude differenze fra i doni che essi sono in quanto persone.
Doni differenti comportano compiti differenti. L’annullamento di queste diffe-
renze fa si che le persone deperiscano, cessino di lavorare.

L’uomo e la donna visti solamente nella prospettiva delle funzioni ap-
paiono necessariamente come due meccanismi che funzionano nel meccanismo
sociale; diventano due partner in una comunita che si trasforma in associazione.
In quanto partner si limitano a fare qualcosa (facere) eventualmente insieme ad
altri e in seguito a lottare per quello che & stato prodotto. Producendo in questo
modo ad esempio i figli li trattano come oggetti; lottano per poterli possedere
ad ogni costo anche per poterli evitare, se questi prodotti non sembrano loro
necessari. Tale la societd, tale il matrimonio. La responsabilita dei funzionari



delia societd o del matrimonio si riassume nella responsabilita per il «come» del
loro funzionamento e non per il «che cosa?». La verita dell’essere non conta;
non conta I’'appartenenza ad essa. La mancanza di comunionaliti nell’essere,
che si fonda sulla differente realta delle persone, € la mancanza di responsabili-
ta per la Joro verita condannano Pucmo e la donna a rassegnarsi alla politica
a cui viene subordinato tutto, incluse la cultura e la religione. In una societa-
associazione la politica definisce in modo definitivo ogni relazione, persino il
rapporto sessuale fra I'uomo e la donna. Definisce anche il rapporto fra Dio
e I'uomo, cioé la verita stessa. Ed effettivamente succede spesso che la politica
costringa a decidere se Dio debba esistere oppure no.

Quando cerchiamo la verita dell’essere che precede qualunque funzione
ci interroghiamo sul Principio (arché) della persona umana. Cercando il Princi-
pio in cui Dio pensando I'uomo lo costituisce come verita noi esistiamo nella
sapienza. Quindi il problema delia verita della comunione dell'uomo e della donna
e di conseguenza dei loro doveri e diritti e della giustizia che devono soprattutto
rendere a se stessi, ha carattere sapienziale. Non é dungue un problema scienti-
fico nel senso modernc del termine. La verita del Principio dell’uomo e della
donna si rivela nell’atto della creazione e della redenzione, nell’ Agere di Dio,
che rivela a noi chi Egli & nella sua Vita intima,

Il Principio (arché) della persona umana e della comunione umana delle
persone si trova nella vita intima di Dio; in caso contrario ognuno di noi & co-
stretto ad essere egli stesso vela e timone. L’ingiustizia radicale nel rapporto verso
I’uomo e la donna nasce datla negazione de! loro legame con la Vita personale
di Dio. E in questa negazione che ’essenza dell’uomo viene annichilita e il suo
posto viene preso dalle funzioni e dalla schiaviti. Questa negazione costringe
’uomo a combattere per avere funzioni che gli consentano di sistemarsi in mo-
do adeguato nell'associazione det funzionari.

La lettera apostolica di Giovanni Paolo I1 Mulieris dignitatem ci porta
al cuore del Principio Trinitario dell’uomo. Entrando nell’atto della creazione
e della redenzione, nell’azione comunionale delle Persone Divine, nell’Incarna-
zione, nella Kenosis sulla Croce, infine nell’ Alba della Risurrezione e nella «sa-
la al piano superiore» (AT 1,13) dove lo Spirito Santo edifica la Chiesa intorno
alla sua immagine, la Sposa perfetta, Maria, e alla presenza di alcune donne,
le sue belle immagini, entrando 4 ancor di pitt ammiriamo |’essere della donna
e contemporaneamente P'essere della Chiesa; esse sono presenti nella Kenosis della
fede ai piedi della Croce. Il Principio della verita della persona umana, dell’uo-
.mo e della donna, si rivela nell’azione creatrice del Padre e nell’azione redentri-
ce del Figlio e pure nell’azione dello Spirito Santo che unisce gli uomini senza
nessuna differenza in una unica realta d’amore. L’essere dell’uomo & quello del-
la sposa di Dio,
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La Comunione Trinitaria delle Persone Divine rivela un’uguaglianza del
loro Essere (Esse) nella diversita del Loro Agire in dipendenza (Agere), cioé nel
Loro essere Relazioni che si rapportano reciprocamente. Nelfla diversitd delle Loro
azioni che reciprocamente servono, nelle Persone, si esprime 'uguaglianza del
Loro Essere personale. Ognuna di loro ha il diritto e il dovere alla propria Azio-
ne nell’uguaglianza comunionale del Loro Essere, il che comporta che queste
Azioni siano «con-iugali» («matrimoniali») ciog unite in un unico vincolo (iu-
gur). L'uomo & creato «a immagine di Dio», «maschio e femmina li cred» (Gen
1,27). Ritroviamo questa «con-iugalita» nella natura stessa dell’'uomo.

Al Principio quindi 'uomo e la donna creano un’unita. Ne troviamo un
lontano presentimento nei miti che esprimono I'esperienza dell’uomo. Per esem-
pio nel mito dell’ Androgino: «in principio» egli era ermafrodito, cioé uomo e
donna. Solo «dopo», per cosi dire a una «seconda occhiata» che essi gettarono
su di sé, si divisero I'uno dall’altra oggettivandosi reciprocamente. «Ora» I'a-
more fra loro consiste nello sforzo di ritrovare il tutto perduto; in questa ricer-
ca, purtroppo, spesso si oggettivizzano lottando per un prestigio maggiore o per
funzioni pil remunerative,

L’antropologia cerca di presentare la separazione dell'uomo e della don-
na nella loro «seconda occhiata» su di 5é come una tragedia che ha luogo all’al-
ba dell’esistenza dell’'uomo (cfr. Platone) mentre la Rivelazione ci parla di
qualcosa di pill grande. Ci parla del primo peccato chiamato nella teologia pec-
cato originale. Esso annienta continuamente, se cosi si pud dire, la «prima oc-
chiata» che Fuomo, maschio ¢ femmina, rivolge a sé: Puomo alla donna e Ia
donna all'uomo.

L’uomo smette di guardarsi come uno che sta al cospetto di Dio e dun-
gue come qualcosa di bello. Perde la soggettivita che il bello difendeva, cessa
di stupirsi di se stesso e comincia a scorgere in sé qualcosa che € «buono da man-
giare, (...) gradito agli occhi e desiderabile per acquistare saggezza» (Gen 3.6).
L’unita e quindi anche ’uguaglianza fra I'vomo e la donna & stata perduta nella
«seconda occhiata» cioé nello sguardo che non dipende da Dio e che pertanto
oggettivizza cid a cui si dirige; nella «seconda occhiata» emerge un conflitto al-
’interno dell’uomo e di conseguenza fra Puomo e la donna. Gli uomini precipi-
tano nella solitudine.

La Bibbia dice che nell'atto della creazione 'uomo ¢ la donna, uniti nel-
I’essere, costituivano un’unita nella loro auto-coscienza. Vivevano nella verita
e della verita poiché vivevano conformemente alla propria identita, cio¢ a quel-
lo che 'uomo &, indipendentemente dalla propria coscienza e dal proprio fare
questo o quello {facere): non producevano se stessi.

L*autocoscienza dell’uomo si desta quando egli comincia ad autodefinirsi
con ’ajuto dell’altra persona. L’uomo arriva alla maturazione di sé nell’incontro

il



con P’altra persona come dono e con il suo aiuto scopre il proprio essere dono
¢ in esso trova la propria identita. Colui che & dono supera colui per il quale
¢ dono in cid in cui & per lui dono. In altri termini: colui che fa il dono & pil
maturo nel suo essere. Percid supera Paitro, ma non come nemico, bensi come
amico; & al suo servizio non come uno schiavo, ma come un re. L'unicita € ia
diversita delle perscne fa si che ognuna di loro superi sotto un certo aspetto le
altre e pertanto ogni persona puo essere «aiuto simile» per altri (Cfr. Gen 2,20).

Persona, e non cosa! Se qualcuno da a un altro qualcosa in cui eglhi stesso
non & presente fa qualcosa che chiamerei uno pseudo-dono e invece di essere
per I'altro un «aiuto» & per lui solo un inciampo. Con J'aiuto della menzogna
seduce e sfrutta P’altro, come si sfruttano gli oggetti su cui si signoreggia. «Ada-
mo» non trovo «aiuto» nelle cose e neppure negli animali poiché non c’era in
loro la presenza di qualcuno che fosse simile a lui; nessuno di loro poteva dargli
se stesso poiché essi gli erano gia stati dati. In essi trovo unicamente somiglianze
esteriori con sé; esse lo seducevano al punto che cercava di identificarsi con essi
{ancora purtroppo ci lasciamo sedurre «scientificamente» in questo modo). Le
cose e gli animali non possono darsi all’'uomo poiché ghi sono gia dati, egli inve-
ce pud darsi poiché & stato dato a se stesso. Ma pud darsi senza degradarsi solo
a coloro che sono a loro volta in grado di darsi a lui. In questo modo infatti
trova se stesso pili vicino alla propria verita, in certa qual misura si riceve com-
piuto. Ci si pud dare solo alle persone. L'uomo non pud identificarsi con gli
ogpetti poiché & diverso da loro, «non trovd un ajuto adeguato» per lui (cfT.
Gen 2.20). Su di loro 'uomo pud dominare (cfr. Gen 1,28), ma solo quando
esiste secondo la verita del proprio essere dono poiché solo essendo libero, cioé
essendo dominus sui, pud dominare su cid che gli & stato dato.

Nell’atto della creazione non si parla di dominio dell’uomeo sulla donna.
L'atto della creazione parla della donna come un «aiuto» che dell’esistenza del-
I'vomo fa un canto. «Si aiutano» reciprocamente cantando reciprocamente di
sé. II libro della Genesi parla del canto di «Adamo» quando egli vide «Eva»
nella verita della sua bella soggettivitd che nasceva da suo essere alla presenza
di Dio, cio& quando la vide nel suo essere dono si destd dal «sonno profondo»
in cui tutto cid che vedeva era unicamente oggetto dei suoi pensieri e di suoi
capricci ed esclamo: «Questa volta essa ¢ carne della mia carne e osso delle mie
osse» (Gen 2,23). Avendo trovato l'identita del proprio essere dono, avendola
trovata con "«aiuto» di quel bell’essere dono che & «Evan, «Adamo» scopre
la propria soggettivita. La bellezza & cid che non pud essere oggettivizzato. Per-
¢id colui che si identifica con essa diventa «di nuovo» soggetto. La bellezza e
la sogpettivitd dell’'uomo sono miracolo, costituiscono il riflesso della Trascen-
denza. Il miracolo della liberta afferrato da mani possessive nella «seconda oc-
chiata» finisce nell’annientamento *.
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L’esclamazione di stupore di «Adamo» ricolma I’altra persona con una
grande poesia che inneggia alla soggettivita deli’uomo, scoperta nella grazia della
«prima occhiata».

Con questo canto ['uomo si autodefinisce nell’ammirazione della perso-
na della donna, cio& del suo essere dono e la donna dal canto suo, «aiutandolo»
ad autodefinire se stesso, si autodefinisce attraverso il suo essere dono per lui.
La donna donando riceve il dono. Il canto delie persone il cui essere dona & co-
munionale, ¢ «con-iugale» (in un certo senso & matrimoniale). Donandosi reci-
procamente una persona genera I’altra. In questo modo esse coliaborano all’opera
creatrice di Dio; «aiutandosi» reciprocamente mediano fra Dio e se stessi nel
ricevere da Lui la piena identita che Egli pensa creativamente per loro. Nascen-
do spiritualmente realizzano reciprocamente quello che san Pietro chiama il «re-
gale sacerdozio» (1 Pt 2,9).

L’autocoscienza della persona di carne nasce e comincia ad autodefinirsi
con l'aiuto di un’altra persona di carne. In altri termini, I’autocoscienza delle
persone umane nasce nell’incontro di due elementi: maschile e femminile. La
piena autocoscienza deli’'uomo include entrambi questi elementi. La differenza
sessuale dei corpi costituisce )’essenziale punto di partenza per 1'agire personale
(agere), cioé per ’amore e per la conoscenza, e in tal modo per ’essersi recipro-
camente «aiuto». La cosiddetta attrazione sessuale & come il primo naturale ri-
chiamo alla conoscenza e all’amore all’altra persona per poter essere in lei pit
se stessi, cioé dono. La differenza sessuale, dunque, non si riduce al sesso. Al
contrario, la si pud comprendere solo attraverso cid a cui essa richiama. L’at-
trazione sessuale non solo non spiega né 'agere né I’esse dell’'uomo, ma non
spiega neppure se stessa. Essa richiama la persona umana a trascendere il pro-
prio corpo con I’«aiuto» dell’altra persona di carne chiamata a questa azione
per potere, insieme, cercare la propria identita. Inversamente, guardando I'uo-
mo dall’alto in basso, ciog interpretando I’identita della persona con I’aiuto del-
l'attrazione sessuale, si finisce con P'opgettivizzare quest’ultima e col farne
un’ipostasi che 1"'uomo sar costretto a subire come se questa fosse la sua identita.

Il racconto biblico che presenta la donna come «aiuto adeguato» per 1'uo-
mo, ¢ quindi come realtd sotto un certo aspetto pin alta di lui, concorda con
’esperienza di quello che & la persona umana. Nell’esperienza del risveglio del-
I'uomo Ia donna si manifesta all'uomo come colei che lo ridesta; ella lo porta
in alto (cfr. Das Ewig-weibliche zieht uns hinan del Faust di Goethe). Nel suo
essere ella & pil autosufficiente dell’'uvomo. Percid vediamo in lei 'immagine del-
Pessere deli’uomo (esse hominis). Di conseguenza, essendo pili appagata di lui,
opera (agere) di pil, cioé ama e conosce la realtd meglio di lui, anche se lui
immagine dell’azione (agere). 11 suo agire pilt profondo deriva dal suo essere
pitl grande (agere sequitur esse). Questo significa che la donna ¢ pit religiosa
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e pit pronta a definirsi direttamente con «I’aiuto» di Dio. Nella sua maternita
Maria si autodefinisce direttamente con «l’aiuto» di Dio e questo fatto dice qual-
cosa di essenziale non solo sulla sua autocoscienza, ma anche, a un certo livello,
sull’autocoscienza di ogni donna. Lincarnazione dimostra che nella donna per-
sino il corpo crede... .

Grazie a questa forza dell’essere, il donarsi della donna, il suo essere do-
no per ’uomo, ordinariamente supera il dono che egli & per lei. E possibile ve-
dere perfettamente questo nel matrimonio e ancor meglio nella vita delle vergini
consacrate al servizio degli altri.

L’autosufficienza della donna nell’essere dono, la sua religiosita si espri-
me nel fatto di essere pii dell’uomo qualcuno che accoglie. In questo senso ac-
cogliendosi meglio, ella & se stessa pitl dell’'uomo o in altri termini: 1a donna &
pin dono. Percid ella si da anche di pin. Questo comporta perd il rischio che
la donna possa essere ingannata pi facilmente dell’'uomo. Basta solo simulare
con astuzia un dono, il proprio essere done, cioé la propria presenza in cio che
le si da perché ella si dia... Cosi ¢ facile ingannare la donna con P «aiuto» di
un’imitazione del dono. Cristo scrisse col dito qualcosa per terra e non disse
niente quando gli vomini, dopo avergli portato la donna sorpresa in flagrante
adulterio, gli posero la domanda-trappola. Alla fine egli rispose loro: «Chi di
voi & senza peccato scagli la prima pietra! (Gv 8, 3-11). Nessuno la lancio poiché
la loro menzogna aveva ingannato quella donna.

E significativo che Cristo non abbia mai gridato contro le donne. Ha gri-
dato contro gli uomini, ha gridato addirittura contro gli apostoli incluso Pietro,
ma mai con le donne. Nei loro confronti mostra una premurosa sollecitudine.
Le serve cavallerescamente e ne accetta i servigi, con loro intrattiene le conver-
sazioni pid belle e piti profonde. La caduta della donna Lo ferisce pit duramen-
te poiché la caduta dell’essere ingannato, la caduta deil’immagine deil’essere,
rappresenta una caduta della religiosita.

La donna scorge la verita meglio dell’'uomo, poiché ella la accoglie me-
glio: 1a verita & dono. La verita ¢ adaequatio personae cum dono. L’uomo cal-
cola di pili; con il suo intelletto costruisce astrazioni (le produce). Per questo
motivo vede veramente la verita solo quando 'elemento femminile lo «aiuta»
ad avvicinarsi alla realta. Accogliendo la grazia-dono che & I'elemento femmini-
le, 'uomo si libera delle proprie opinioni, pregiudizi, ed entra nella realta attra-
verso I’amore, la speranza e la fede. In questi atti ia liberta dell’'uomo si esprime
e matura. Non & infatti la ragione a liberare I'uomo dai pregiudizi interessati;
Iintelletto non & in grado di liberare I'uomo dall’intelletto. La liberta viene a
noi dalla verita contemplata con I’aiuto dell’amore pervaso di speranza ¢ di fede.

In questo modo la donna «aiuta» 'uomo a raggiungere la maturita di sé,
lo attrae pill in alto, atle «grandi cose» che Dio le fece {(«Magnificat»), Attraverso
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I’elemento femminile viene all’uvomo il dovere.

Le «grandi cose» ci mandano in estasi. Ispirati da queste, mistici e poeti
cantano la donna in cid che Dio fa in lei e per lei. Da queste chiamati cantano
i beni e i valori che il cosmo non conosce ¢ percid non pud aiutare 'uomo a
sacrificare per essi la vita e in questo modo a realizzare se stesso. Colui che pud
ascoltare questo poetico canto coglie il senso della vita e del lavoro.

1l canto di «Adamo» comincia nell’incontro con la bellezza del corpo,
della bellezza con la bellezza della Trascendenza. Di questo parlo a Socrate la
vecchia Diotima. Per prima cosa, disse, hai incontrato un bel corpo e nella misura
della sua beliezza nascono in te dei bei pensieri. Poi incontri in questo corpo
dei bei pensieri e dei bei gesti e cosi attraverso i nuovi bei pensieri nati in te arrivi
al momento in cui potrai contemplare la bellezza in sé e vedere che la vita vale
solo nella misura in cui sei soggetio, cioé essere che s’identifica con la Bellezza.

Ii canto di «Adamo» non esaita le funzioni socio-civili di «Eva», ma il
suo essere dono. «Adamo» si identifica con la donna nelle «grandi cose» faite
a lei da Dio e non nel suo funzionamenio sociale; egli pud funzionare senza il
suo aiuto. Egli non celebra un'astrazione. Le «grandi cose» presenti nella don-
na non permettono che I’agere dell’uomo si dissolva in un facere calcolato dal
suo intelletto. Proprio in questo la donna, essendo dono per 'uome, ne & P’«aiu-
to». Lo «aiuta» ad amare cio che &.

* ok F

La distanza fra ’agere (elemento maschile) e ’esse (elemento fernminile)
rende possibiie la caduta deli’'uomo; I'uomo e la donna cadono dall’alto della
comunione nell’essere e nell’agire al livello di un’associazione nel fare questo
o quello.

Ho detto che quanto pill uno & dono, tanto pil & facile ingannarlo dandogli
qualcosa che ha la parvenza del dono, ma che non lo &. La persona, I'essere dono,
crede che in cio che le si dA sia presente la persona che da. La sua presenza rende
il dono possibile da accettare. Dare e ricevere il dono significa amare e conoscersi
reciprocamente (agere), significa generare un altro. Il dono che non nasce dal-
’agere dell’'uomo & un prodotto def suo facere. Ma colui che solo facit né accoglie
né fa un dono; egli vende e acquista prodotti.Non fa mai nascere. Un commercio
di questo genere raggiunge il suo punto culminante negli atti sessuali in cui le
persone in quanto tali non sono presenti. In questi atti, I'uomo e la donna oppure
uno di loro accoglie solamento il corpo dell’altro per farne quaicosa. Per un
corpo, venduto come materia da manipolare, I'altro astutamente paga con un’imi-
tazione di dono da lui prodotta, con il suo corpo in cui egli stesso non & presente.
La non sovranita delle persone si manifesta nella non sovranita dei loro corpi.
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La caduta originaria, a quanto sembra, consiste proprio in questo reci-
proco «presente» scambiato dall’'uomo e dalla donna, dall’elemento maschile
e femminile; la donna ha imitato Pesse € ’'uomo ha imitato I'agere: entrambi
hanno futto solo qualcosa (facerunt) ingannati da una proposta allettante: pren-
dete e mangiate! «Si aprirebbero i vostri occhi e diventereste come Dio cono-
scendo il bene e il male» (Gen 3,5). Non dovrete accettare nulla poiché potrete
produrre tutto compresi la verita, il bene e Ia bellezza. Nel «frutto» dell’essere
non era presente la donna e 'uomo non era presente nel afruttor deil’azione.

Nella Bibbia la donna cede per prima alla tentazione. Infatti, come ab-
biamo detto, essendo lei dono & piu facile che con ’'uomo ingannarla con un’i-
mitazione di dono; con l'imitazione dell’essere (esse). Quando la donna cessa
di essere sé, quando rifiuta di accettare il vero dono che ella é e prende unica-
mente |'imitazione datale da credere dall'esterno, la caduta dell’uomo, compiu-
ta nel suo agere, sconvolge i fondamenti del loro essere (esse) cosi che il loro
agire (agere) non pud piu scaturire da esso; I’essere caduto pud solo facere que-
sto oppure quello. Questa caduta avviene in fiomine, nella relazione fra I’ele-
mento maschile e femminile che lo costituisce.

L’uomo pill incline al facere, che si lega direttamente all’intelligenza cal-
colatrice, e non all’esse, al quale si lega I’agere, facilmente riduce il dono che
I’altra persona ¢ alla materia che per la sua ragione ¢ qualcosa da «manipolare».
Essendo caduti insieme nel fare questo o quello, I'uomo e la donna si amano
e si conoscono meno, perché si condannano ad autodefinirsi attraverso gli og-
getti creati nella loro associazione in cui essi non sono I'uno per I’altro un «aju-
to simile» in quanto ognuno fa di se stesso queilo che vuole. La prima risposta
al bel corpo, 1'estasi defla «prima occhiata» in cui inizia il canto di «Adamo»,
cede il posto a una seconda risposta (la «seconda occhiata») che ha il caratiere
della reazione, che & il desiderio di possedere il corpo. Nell’ambito di questa vo-
lonta viene meno la bellezza, che preservava il corpo dall’ogpettivizzazione e dalla
dominazione nel facere. Opgettivizzato e dominato il corpo non ispira piti ad
«Adamoy il canto sulle «grandi cose» date da Dio al corpo umano poiché esso
non le rivela pili. Se oggi ci manca la grande poesia & perché oggettivando tutto
e dominando su tutto cit che esiste not stessi siamo caduti preda dell'ogpettiviz-
zazione e della dominazione. Lo schiavo nella caverna di Platone non vede nella
donna la «carne della sua carne», ma solo un oggetto da «trattare». Una donna
non celebrata & ancor meno dono, si da alla mercé del facere del maschio. Cosi
essi cominciano a farsi violenza I’un 'altro lottando per funzioni pili convenienti.
L’esse della donna, ’elemento femminile, interrompe i richiami diretti all’agere
dell’'uomo, all’elemento maschile, per indirizzarlo in alto, mentre il suo agere
interrompe il servizio per il suc esse cosi che la donna non pud piu diventare
se stessa. Nel facere in cui abbiamo a che fare con la iuxtapositio di due individui
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autonomi, la prassi, presentandosi come azione creatrice che da all’uomo digni-
ta e alla storia sviluppo, elimina Pamore ¢ la conoscenza. E in una prassi che
sostituisce Pessere che I'nomo e la donna cercano e radici della verita, del bene
e del male.

11 male ha inizio nell'esse deli’uomo caduto sotto I'influsso di un falso
Jacere che viene da fuori, da un essere ormai privato di fondamento, cioé da
un essere che ha cessato di esistere come dono: infatti non & il facere, ma 'agere
che sequitur esse. Ed ¢ il facere, non 'agere, che tenta I’esse della persona umana.
L’agere & difficile, mentre il facere ci si presenia come relativamente facile. 11
Jacere si fonda sulla ragione razionalistica (ratio viene da reor, reri, ratum, che
significa calcolare) che astutamente e falsamente si presenta come realta divina
che non ha bisogno dell’ Amore (del dono). «II padre della menzogna» (Gv 8,44)
presenta all’elemento femminile la capacita dell’elemento maschile a fare qual-
cosa come una capacita propria di Dio. Quindi per essere Dio, egli dice, non
& necessario essere Lui, basta agire cosi come Egli agisce, cioé creare valori dal
nulla, secondo la propria volonta e la propria ragione.

L'umano facere ipostatizzato in un preteso agire divino, e in questo mo-
do staccato dall’esse creato e quindi dal dono, distrugge !a soggettivita dell’uo-
mo; esso stesso, il facere, rivendica per sé la pretesa ad essere soggetto. Abbiamo
qui a che fare con un «soggetto» tecnico di cui non conosciamo la natura, gh
womini chiusi nel facere fanno di sé questo o quello; I’elemento maschile domi-
na sull’elemento femminile dell’'uomo, ’vomo sulla donna, oppure, per dirla
diversamente, il facere «liberato» dell’agere «manipolay I’esse trattandolo co-
me se fosse uno strumento. Ma nessuno, come dice Aristotele, stringe amicizia
con chi considera uno strumento. Al padrone non interessa chi sia lo schiavo,
ma come funziona. In questo modo I'uomo, maschio e femmina, non stringe
amicizia neppure con se stesso. Infatti non la stringe con il suo essere.

La caduta dell’uomo ferisce di piti la donna, ferisce infatti di pii il suo
esse, L'weterno femminino» che deve elevare cid che di mascolino € nell'uomo,
giace percosso, mezzo morto, nella «caverna» degli schiavi (Platone) proprio
come l'uomo che «scendeva da Gerusalemme a Gerico e incapp0 nei briganti—
(Lc 10,30), L’ Ewig-Weibliche annientato dal facere degenera in cio che Mefi-
stofele chiamava 1’ Ewing-Leere, il «vuoto eterno» cioé in ci6 che non c’é pitt
(ist vorbei), a malapena sara prodotto®. Il peccato dell’'uvomo rende squailido
il bell’essere della donna in cui si é inserito il tentativo di presentarsi come og-
getto per il facere. Nella donna vengono annichilite Je «grandi cose». In questo
modo P’elemento maschile annulla 1'elemento femminile nell’uomo stesso. La
donna spogliata delle «grandi cose» comincia a provare il peso della gravidanza
e il dolore del parto: sulla donna spogliata delle «grandi cose» cominciano a
dominare ’uomo e anche la societa (cfr. Gen 3,16) sottomettendosi a quello di
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lei su cui dominano. L'uomo diventa schiavo guando priva il suo essere deile
grandi cose che il Signore gli fa?.

Neila storia fra I’Inizio e la Fine la donna — immagine dell’essere (esse)
dell’umanita ferito dal peccato, immagine velata e deformata dal facere — se
rimane senza «aiuto» & incapace di svelare in se stessa il nostro essere soggetto
senza macchia e di attirare P’elemento maschile, invischiato nel facere, di chia-
marlo all’agere che trasforma il lavoro «nella fatica», «con il sudore della fron-
te» in un campo pieno di rovi, in un lavoro degno della persona in quanto tale.
L’essere dell’uomo ha bisogno «ora» di un Mediatore la cui azione non ha nulla
della forza negativa del facere ed & solo conoscenza identica alla Veritd ¢ Amore
identico a quello per cui &€ Amore. Pud essere un Agere cosl solo la Rivelazione
della Vita intima di Dio. Solo la Sua Vita rivelata pud riportare all’essere uma-
no le «grandi cose» e trasformare il suo facere in agere o, in altri termini, ripor-
tare il nostro fare guesto o quello al’amore e alla conoscenza, al bene e alla verita,

Ogni esperienza umana permeata di amore ferito e conoscenza macchia-
ta addita I'Incarnazione della Verita e dell’ Amore, indica I’ Agere divino diven-
tato uomo. Questa esperienza richiede un Sacerdote e non un «semplice operaio»
nel senso che Platone ha dato a questo termine. «Poiché se a causa di un uomo
venne la morte, a causa di un uomo verra anche la resurrezione dei morti: e co-
me tutti muoiono in Adamo cosi tutti riceveranno la vita in Cristo» (1 Cor 15,
21-22). La lotta vittoriosa per le «grandi cose» doveva aver luogo 12 dove «fu
commesso» il peccato: nell'agere della natura umana. Cristo ha preso su di sé
tutto cid che & umano, «esciuso it peccator (Ebr 4,15}, Il suo essere dono & di
natura divina; Egli non & persona umana. Ha preso su di sé cid che era indispen-
sabile per la mediazione fra Dio e I'uomo e cio che era stato spezzato. Ha preso
su di sé 'agere informe e lo ha messo di nuovo al servizio dell’esse.

Immagine del nostro essere ferito e del suo agire impoverito che ha carat-
tere comtemplativo (amore e conoscenza) é la donna. L’'uomo, invece, & imma-
gine del nostro agire che, dimenticando da dove proviene, si trasforma in mero
facere che domina cid che crea e non vede dove deve mirare. Cristo ha dovuto
annientare totalmente se stesso: Egli, ’'Essere assolutamente puro, ¢ sceso fino
al fondo delle conseguenze del nostro peccato, pur essendo egli stesso senza pec-
cato. Lo ha fatto anche nella sfera..., dell'immagine, si & fatto uomo. E poiche
I'agere (amore e conoscenza) nasce nel bell’incanto dell’esse, I'4gere del Salva-
tore «dovette» anche essere in certo qual modo provocato dalla beilezza dell’es-
sere umano di cui & immagine la donna.

Essere sacerdote significa umiliare se stesso e scendere 12 dove giace feri-
to I'essere (esse) umano che non & in grado di ggere in pieno, cio¢ di amare e
di conoscere. [1 sacerdote deve prendere su di sé le conseguenze di questo stato
dell'umana soggettivita, escluso il peccato, che la ferisce, e preoccuparsi di curare
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I’amore e la conoscenza della veritd che libera 'uomo. Il mediatore deve spo-
gliarsi di tutto quanto & legato al facere che produce solo oggetti da possedere.
Egli non pud possedere: deve soltanto essere e agire con I’aiuto del proprio esse-
re. Percid deve dare addirittura la propria vita nella misura in cui la possiede,
Di questo amore e di questa verita ha bisogno I’essere umano caduto che si au-
totradisce in un facere che poco o nulla ha in comune con I'agere.

Solo Dio pud essere un tale Mediatore. E in effetti Egli si umilid fino
a un UOMmO mezzo morto e prese su di sé le conseguenze della sua caduta. L’es-
senza del servizio sacerdotale di Dio si & compiuta nella Kenosis sulla Croce.
Dal suo Essere spogliato sgorga ’azione pura che restituisce all’essere umano
conoscenza e amore. L'uomo riceve nuovamente da Dio la bella soggettivita per-
duta, cio¢ il suo esse datogli nell’atto delia creazione. Questa volta lo riceve nel-
la Sua Kenosis sulla Croce e nelia propria sotto Ia Croce. L’esse dell’'uomo doveva
dunque resistere sotto la Croce nelia kenosis della fede mentre sulla Croce si
compiva I’ Agere di Dio. Percid sul Golgota fu cosi come doveva essere. Non
potevano trovarsi la donna sulla Croce e I'uomo sotto. L’agere redentore che
«Adamo» non fu in grado di compiere doveva aver luogo nel «Nuovo Adamo».
Invece sotto la Croce doveva stare la Donna fissando la quale 1'vomo vede il
proprio esse redento sulla Croce.

In questo modo lo iato provocato daila caduta dell’uomo fra Pessee I'a-
gere, deformato dal facere & diventato spazio del servizio che 1’elemento ma-
schile deve all'elemento femminile. Egli lo compie nell’unitd che & I'uvomo nella
conmunio personarum costituita nell’atto della creazione: «maschio e femmina
li cred». I1 canto di «Adamon» & servizio; servizio all’essere, cioé alla soggettivita
dell’'uomo. Dopo la sua caduta, il servizio di «Adamo» deve essere un continuo
guardare il sacerdozio di Cristo, se deve essere di nuovo un bell’agere, cio¢ bel-
’amore e bella conoscenza. Il canto di «Adamo» trova ora la sua piena verita
nel Canto sacerdotale deil’Incarnazione dell’unico Mediatore.

Nella sua azione «Adamo» aveva subito la rappresentazione dell’essere
di «Bva» come qualcosa da «trattare». Il «Nuovo Adamo» dovette anche guar-
dare 1a donna perché la verita dell’uomo la cui struttura ontica € comunionale
venisse compiuta sia in se stessa sia nella propria immagine. L’essere di quella
donna doveva essere tanto bello che Lui affascinato da quello potesse intonare
il canto dell’Incarnazione, il canto dell’eterno femminino dell’essere dell’'uma-
nitd. Doveva dunque apparire la Donna nel cui fiat mihi, pronunciato al Dono
che scendeva in lei dall’alto e in lei nell’umanita, si compiva qualcosa che supe-
ra tutte le possibilita e le concezioni umane. Solo una tale Donna essendo piena-
mente se stessa, ciod puro dono, o, in altri termini, «piena di grazia», poteva
ricevere il Dono di cui non si pud immaginare niente di pit grande. Se 'uomo
deve essere salvato, una tale Donna doveva essere pensata da Dio mentre Egli
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lo formava dalla polvere della terra: «I! Signore mi ha creato prima di ogni sua
opera; fin d’allora, Dall’eternita sono stata costituita, fin dal principio, dagli
inizi della terra» (PR 8,22-23). L’essenza dell’'umanita pensata da Dio in Cristo
prima della creazione del mondo (Ef 1,4) risplende nella sua immagine che &
questa Donna.

Dio, affascinato dalla propria Sapienza presente in Maria, intraprese nel
proprio Figlio il canto di «Adamo» interrotto & temporaneamente annullato e
io rese ancora piu bello. L’agere caduto dell’elemento maschile diventd in Cri-
sto I’agere sacerdotale che & al servizio dell’essere del'uomo fino alla sua divi-
nizzazione. «II Figlio dell’'uomo infatti non & venuto per essere servito, ma per
servire e dare la propria vita in riscatto per molti» (Mc 10-45). L’elemento ma-
schile dell'uomo deve morire perché 1’essere dell’'uomo, I’elemento femminile,
possa vivere. Cristo &€ morto, come I'uomo non poteva morire, per poter vivere.

Se vogliamo capire perché la Chiesa non affida alla donna il servizio sa-
cerdotale dobbjamo conoscere che cos’ la communio delle persone in cui I'uo-
mo ¢ la donna vivono per essere quello che sono, cioé persone. Sappiamo che
I'«io» personale si manifesta nell’'uomo quando qualcuno si rivolge a Iui con
il «tup e non con il «cid», ossia quando 1'uomo € trattato come soggetto € non
come oggetto. La persona in quanto tale & possibile a condizione che esistano
altre persone. Dio, se deve essere un Dio personale, deve essere Comunione di
Persone divine. Esse sono uguali a sé nell’essere, poiché Dio & uno solo, perd
devono differenziarsi nell’agire; esse hanno differenti missioni, differenti com-
piti nella Santissima Trinita ¢ anche nell’agire ad extra (il Padre crea, il Figlio
redime e lo Spirito Santo santifica). Nella communio delle persone umane ab-
biamo a che fare con una realtd analoga. Quindi costitutiscono la communio
fondamentale, che & la communio del’uomo e della donna, anche le loro diver-
se vocazioni personali, i compiti nell’'uguaglianza dei loro esseri.

Se quindi la donna fosse chiamata al sacerdozio, I'immagine della verita
dell’uomo subirebbe una deformazione. Di conseguenza verrebbe alterata la co-
noscenza del suo mistero e del mistero della Chiesa. La donna ¢ immagine di
cid di cui il sacerdote & al servizio e a cui Puomo, se rimane senza 'aiuto del
Mediatore, non & in grado di tener testa. Cristo, sacerdote, restituisce all’essere
umano, che ha la propria immagine nella donna, la bellezza (le «grandi cose»)
annientata dall’agere umano ridotto a facere. Quindi, I'uomo deve adesso guar-
dare alla donna come Cristo-Sacerdote sulla Croce guarda alla sua Chiesa sotto
la Croce e alla sua immagine perfetta, Sua Madre. Grazie a questo sguardo sa-
cerdotale, ’'uomo e la donna possono ora guardare se stessi cosi come li guardd
Dio nell’atto della creazione. Se le cose stanno cosl, I’agire dell’uomo deve mi-
rare all’essere dell’'uomo attraverso I'essere della donna, attraverso 1'essere del-
Ja Chiesa, attraverso la loro immagine perfetta che ¢ la Madonna, la Sede della
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Sapienza. La percezione della verita della donna costituisce la condizione per
comprendere chi & il maschio e in generale I'uomo.

L’uomo deve servire la donna fino a donare la sua vita per lei (cfr. Ef
5, 21-23). L’elemento maschile che si esprime nell’azione (agere) trova la pro-
pria essenza nell’atto della morte: egli impara questa esistenza sacerdotale pro-
prio dal Sacerdote, dal suo Agere sacerdotale. In particolare i sacerdoti doveno
ricordare questa attivita di Cristo-Sacerdote; essa & per loro un invito e contem-
poraneamente un avvertimento! «Aiutare» un altro significa, ultimamente, da-
re per lui la vita.

Non solo ’uomo deve guardare in questo modo la donna. Anche la Chiesa,
se vuole capire meglio se stessa deve guardare cosi lei e in particolare Maria ¢
le donne che stanno sotto la Croce. Lo sviluppo dell’autocoscienza della Chiesa
dipende dalla sua comprensione della donna e dell’'umanita, e viceversa; la gran-
dezza dell’antocoscienza della Chiesa influenza la grandezza dell’autocoscienza
della donna e dell’umanita. La Chiesa guarda se stessa nel modo in cui guarda
la donna. Solo la coscienza del suo essere, di cui abbiamo un’immagine perfetia
nel Figt mihi di Maria, «mi accada», permette alla Chiesa di creare le condizioni
per il servizio sacerdotale dell’Eucarestia. Il servizio di Maria condiziona il ser-
vizio sacerdotale di Cristo; da questo punto di vista la donna nella Chiesa prece-
de il sacerdote. Nel servizio di Maria la donna puo scorgere chi é e chi deve essere
nella Chiesa in rapporto al servizio eucaristico.

1l sacerdozio dell’Bucarestia che partecipa alla Kenosis del Sacerdote sul-
la Croce e serve la soggettivita delle persone umane unite nella Chiesa (commu-
nio) ha luogo nel mistero della comunione delle persone umane, come il
Sacerdozio di Cristo si compie nel Mistero della Communio Divinarum Perso-
narum: qui e 1a esso costituisce il compito «imposto» ad una persona. Il sacer-
dozio del servizio nella kenosis sulla Croce si estende al sacerdozio dell’Eucarestia
nella Chiesa; pertanto la chiara immagine della lettura di San Paolo agli Efesini
che parla del rapporto fra elemento femminile ed elemento maschile deve essere
conservata in pieno, se vogliamo capire I’'uomo. Un unico Sacerdote ¢ la vita
di questa immagine e nei confronti del suo Agere tutti, uomini, donne, sacerdo-
ti dell’Eucarestia, siamo in questo stesso rapporto.

Non & possibile accusare la Chiesa di sminuire la donna per il fatto di
non affidarle le funzioni sacerdotali che caratterizzano la Kenosis sulla Croce.
Lo Spirito Santo non «si sente» affatto inferiore al Figlio solo perché non gli
& stata affidata la missione di Incarnarsi e non & Lui ad esser morto per 1'uomo.
La Chiesa non affida la missione sacerdotale alia donna perché non pué sovver-
tire {’ontologia del mistero della creazione ¢ della redenzione neila sua verita me-
tafisica (onto) ¢ nella sua immagine (-logia). L’immagine partecipa a cid di cui
& immagine e pertanto non si pud impunemente cambiarne la composizione.

21



L’uomo e la donna, come maschio e come femmina, costituiscono il /ogos che
in modo diverso e quindi attraverso compiti diversi (diverse persone) — doveri
e diritti — rivela 'essere (onto-) dell’uomo, essere che in ogni uomo possiede
lo stesso dovere e lo stesso diritto di unirsi a Dio. Le alterazioni della conoscen-
za provocano alterazioni nell’amore; allontanano I"'uomo da Dio, la Chiesa da
Cristo, il marito dalla moglie, I'agere dall’esse. La dimenticanza della differen-
za fra 'uomo e la donna porta I’uomo a dimenticarsi di sé come persona. Ulti-
mamente questo significa che egli ha dimenticato il proprio essere, il dovere e
il diritto di essere soggetto in Dio.

11 sacerdozio della kenosis sulla Croce non si lega ad un particolare mo-
mento nel processo storico dello sviluppo della coscienza dell’uomo o della co-
scienza della Chiesa, ma ad un determinato momento metafisico nel rapporto
fra 'essere (esse) dell’uomo e il suo agire (agere). Mi azzardo a dire che tutto
guanto deve accadre (agere) nella storia dali’Inizio alla Fine & accaduto, accade
e accadra per I’elemento femminile, per la promessa sposa. A lei il Signore ha
fatto «grandi cose». Le ha fatte per 'umanita di cui I’elemento femminile &im-
magine. La storia & il tempo della lotta di Dio per il Suo popolo, della lotta di
Cristo per la Chiesa, della lotta dell’elemento maschile per P’elemento femmini-
le, dell'uomo per la donna, del sacerdote per I'uvomo... In questa jotta risuona
ad ogni livello il canto di «Adamo» intonato alla vista di Eva: «Essa & carne
della mia carne e osso delle mie ossal».

Vediamo V’«eterno femminino», cioé il nostro proprio essere cosi come
¢ pensato da Dio prima della creazione del mondo, attraverso la sua perfetta
rappresentazione in Maria. Possiamo vederlo anche attraverso le sue belle im-
magini che sono le donne. Vediamo il nostro essere nell’'istante della Bellezza
di cui Diotima parla a Socrate. Le immagini mutano, ma I'uomo resta; resta
da esse elevato 5. La nostra umana «prima occhiata» con cui investiamo ['ele-
mento femminile presente in noi e la donna condotta da lei giunge fino alla San-
tissima Trinita dove nel Suo secondo «circolo» «del suo colore stesso mi parve
pinta de la nostra effige» ®.

Proprio attraverso Maria celebrata da san Bernardo Dante pud scorgere
il «ritrattoy» dell’uomo nella Trinita. Alla Madre di Cristo lo ha condotto Bea-
trice che Dante prima cantava. Faust nel dramma di Goethe deve la salvezza
all’«eterno femminino» presente in Margherita a cui aveva fatto del male; ella,
stando accanto alla Mater Gloriosa cantata anche da San Bernardo lo attira al
di 14 con il proprio essere.

Ho detto che la donna si trova pill vicina all’essere; si trova pill vicina
alla natura. Essendo pitl vicina a cid che &, la donna vede meglio la realta; la
donna fa conosce meglio dell’'vomo. Per questo motivo ella dimora pi vicino
alla verita: la donna in-tuitur 1a realta, cioé il suo sguardo coglie I’essere, il suo
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sguardo da sicurezza a cio che &, lo rende tutum {in-tu-i-tum), La donna custo-
disce quello che nasce, che deve nascere (natura). L’essere dono deila donna pos-
siede un caratiere materno.

1’«eterno mascolino» separato dall’«eterno femminino» non giunge alla
nascita; dalla realta precipita nell’abisso del caos.

«Ho, come lunga V'infanzia-della-vita,

dove la pariecipazione deilla Madre & interrotta;
Oh, che cosa Vinfanzia-di-ritorno-degli-affetti
senza un buon consiglio di sorelia...

Coy’é I'abisso def tempo senzo lo spartiacque delle Epoche,
11 pensiero inaccessibile alla carne finita,
L'orologio senza e ore che bussano al cuore
canticchiando: “Non siete soli”’,
Cos'é P'io senza il non-io?... O Santa Maria,
prega per nok...»
(C.K. Norwid, Alia Santissima Vergine Maria. Litania)

La donna china con il suo essere ed il suo agire (amore € conoscenza)
verso cid che &, si contrappone a tutto quanto minaccia I’uomo e il mondo. La
donna & I'antitesi del male. L'inimicizia & stata posta fra lei e il male (cfr. Gen
3,15) e percid, come dice il Papa, & nella donna che si svolge la Jotta principale
per 'uomo. Le famiglie, le nazioni, le societa sempre trovano nella donna, nella
sua kenosis della fede sotto la Croce, il proprio ultimo baluardo di difesa.

Mentre il Sacerdote univa (con-summabat) 'vomo ai Padre, quasi tutti
gli uomini fuggirono dalla kenosis della fede sotto la Croce. Solo ie donne rima-
sero 1 (e un giovane discepolo, mistico, san Giovanni). E cosi & anche nella sto-
ria del servizio sacerdotale dell'Eucarestia... Sia il sacerdozio della kenosis sulla
Croce sia il sacerdozio dell’Eucaristia non possono essere compresi senza la ke-
nosis defla fede della donna sotto la Croce. Guardiamo i paesi in cui la fede &
perseguitata. «Donna, davvero grande & la tua fede!» (Mt 15,28).

La cura materna delia donna che avvolge I’'uomo diventa una cura edu-
cativa. L'uomo di solito insegna come si deve fare questo o quello (facere), menire
la donna insegna semplicemente come essere, di conseguenza ella insegna ad ama-
re ¢ conoscere (ggere). Quando il padre ammonisce il figlio, lo rimprovera di
aver fatto qualcosa di male, ia madre lo riprende per il fatto che egli esiste male.
Percid la cura deila donna per la verita dell’essere non ha bisogno di parole.

La donna si prende cura guardando in silenzio, spesso tra le lacrime, alla
totalita dell’essere in un modo che lo comprende. Grazie a questo, rimproveran-
do non umilia e non distrugge {(facere); ella ci innalza: ella zieht uns hinan). Mar-
meladov ha spinto sua figlia Sonia sulla strada a vendere il proprio corpo; «Ecco
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proprio questa mezza bottiglia é stata pagata col suo denaro» dice rivolgendosi
a Raskolnikov. «Trenta copeche mi portd, con ie proprie mani, le ultime, tutto
quelio che aveva, vidi io stesso... Non disse nulla, solo mi guardd in silenzio
(corsivo mio). Cosi non sulla terra, ma lassi... si ha pieta degli uomini, si pian-
ge, ma senza rimproverarli, senza rimproverarli! Ed é piu doloroso, & pit dolo-
roso quando non ti si rimproveral»’,

L’essere dell'uomo si compie «in spirito e in verita» (GV 2,43.24). 8i com-
pie nel luogo che i «nostri padri» cercarono nel deserto per liberarsi dalla schia-
vith d’Egitto. E il luogo in cui possiamo adorare il Signore, il luogo della kenosis
della fede, il luogo in cui riceviamo nell’Agere di Dio il dono pieno dell’essere;
il luogo della Nuova Nascita! La Nascita dello Spirito! Nicodemo ebbe difficol-
ta a comprendere questa veritd, La samaritana, invece, colse al volo il mistero
della salvezza. Proprio a lei Cristo riveld di essere il Messia. Il suo sollevarsi
dalla caduta morale fu poi solo una conseguenza. La donna accoglie meglio il
dono...

La donna, essendo cost vicina all’essere, di la testimonianza materna del-
I'identita dell’vomo dall’alba del suo essere, ossia dal primo istante della sua
esistenza e addirittura da prima. Adorando Dio «in spirito e verita», avendo
parte nella Sapienza il cui inizio & divino, maternamente unita all’essere dell’uo-
mo, ne testimonia 1'identit& come una cosa pensata da Dio in Cristo prima della
creazione del mondo» (Ef 1,4) e in Lui destinata alla redenzione. La materniti
della donna non conosce morte, conosce solamente la vita. La madre dei sette
fratelli Maccabei «degna di gloriosa memoria» vedendo «morire in un sol gior-
no sette figli» e sopportando questo coraggiosamente, «per le speranze poste
nel Signore», «piena di nobili sentimenti e, sostenendo la tenerezza femminile
con un coraggio virile, esortava ciascuno di essi nella lingua paterna. Non so
come siate apparsi nel mio seno; non vi ho dato lo spirito e Ia vita, né io ho
dato forma alie membra di ciascuno di voi. Senza dubbio il Creatore del mondo
che ha plasmato {’vomo ha provveduto alla generazione di tutti, per la sua mise-
ricordia vi restituird di nuovo lo spirito e la vita, come voi ora per le sue leggi
non vi curate di voi stessil» (2 Mc 7,20-23),

La donna nella kenosis della sua fede punta al futuro della persona uma-
na. Le donne che rimasero sotto fa Croce furono le prime a vedere il sepolcro
vuoto e addirittura il Risorto. Maria Maddalena a cui Cristo apparve mentre
piangeva accanto al sepoicro vuoto & stata chiamata «apostolo degli Apostolin
e Maria, 1a Madre di Cristo, & la loro regina.

La donna guida I'uomo verso il futuro, come il pedagogo guidava il fan-
ciullo a scuola, Lo guida alla verita 1a dove ella lo attende. La donna é immagine
del Futuro dell’uomo. In lei, nella donna, si manifesta a lui il «centro» della
sua persona, in greco akson, in latino axis. La parola akson deriva dalla parola
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ago, che significa «io conduco». Poiché la verita dell'uomo a cui & egli condotto,
costitutisce il suo Futuro, la parola akson € stata creata sulla base del futuro
di ago (akso). Colui che conduce gli altri alla verita essendo egli siesso condotto
ad essa come al «centro» della propria vita, si chiama aksios, in latino dignus.

Utfitnamente & Dio il nostro aksioma, dignitas, dignita, ma qui, nefla sfera
dell’ «<immagine», I’elemento femminile, e quindi la donna, costituisce piu del
maschio 'immagine pib perfetta della dignita dell’'uomo. Gli uomini riempiono
la storia di fatti di cui parla la storiografia, ma I'essenza della storia deli’umani-
ta va cercata nelle parole di Maria: «Non hanno piu vine (...) Fate queilo che
vi dira» (Gv 2,3 e 5) e nelle parole di Margherita «Concedimi di istruirlo, poiché
il nuovo giorno ancora lo acceca» ®. Attraverso I’elemento femminile I’elemen-
to maschile vede la Grazia che scende verso ’'uomo ed & a questa Grazia P’«in-
no» di «Adamo». Nella Grazia I'uomo, maschio e femmina, diventa dono di
cui abbiamo I'anticipazione nella sua immagine perfetta, la Madre di Cristo, e
in certa misura anche in quelle belle immagini che sono le nostre madri, sorelle,
spose e figlie.

Stanislaw Grygiel

1 C.K. Norwip, Kieopatra< Cezar, in Pisnia wszystkie, Warszawa 971,
v. V, p. 113, -

2 Cfr. ST. GRYGIEL, Frrantes revoca, in «Il Nuovo Aeropagos, or. 1(13),
1985, Bologna-Roma.

3 1.W. GOETHE, Faust, v. 11600 ¢ 11603.

4  Purtroppe il feminismo invece di difendere «le grandi cose» e restituirle
alia donna, invece di difendere i suoi diritti ad esse, spesso le ha distruite
deformando e umiliando la donna stessa.

5  Cfr. 1.W, GOETHE, Faust, v. 12104-12111:

Alles Vergiingliche,
1st nur ein Gleichnis;
Das Unzuldngliche,
Hier wird"s Ereignis;
Das Unbeschreibliche,
Hier ist’s getan;

Das Ewig-Weibliche
Zieht uns hinan,

¢ D. ALiGHIEN, «Paradison, XXXIII, v. 130-131.

F. DostoEwsk:, Delitto e castigo (trad. it. di Polledro}, Milano 1984.

8 1.W. GoeTHE, Faust, v. 1209].
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I
LA METAFISICA DEL MALE

Per capire il problema del dolore e il mistero della sofferenza bisogna
essere coscienti di alcune nozioni di metafisica: del vero e del falso, del bene
e del male. Nel corso precedente abbiamo gid parlato del verum e del bonum.

Verum, il vero & Pessere in quanto & pensato da Dio. Se ’essere non ¢
pensato, non & vero. Ad esempio se il bicchiere non ¢ pensato da qualcuno come
bicchiere, non & conoscibile come tale, pud essere qualsiasi cosa; perché ci sia
qualcosa da conoscere in questo essere prima deil’atto della nostra mente, que-
sta cosa deve essere pensata da un altro. Cosi il mondo e ’'uomo: ¢ vero, € cono-
scibile se & gia prima conosciuto da qualcuno. Si pud dire, parafrasando Ja lettera
di S, Giovanni che parla dell’amore, che la conoscenza consiste non nel fatto
che noi conosciamo, ma nel fatto che siamo stati conosciuti, e adesso possiamo
riconoscere cid che & stato conosciuto da Dio. Se non esiste Dio pensante creati-
vamente non c'é nessuna possibilita di parlare del vero e del falso, tutto dipende
dall’uomo, cid che lui vuole sia vero sara vero, cid che lui vuole sia falso sara
falso.

Quando noi non riconosciamo cid che & gia stato conosciuto allora com-
mettiamo (anche senza consapevolezza o menzogna) un male che si chiama falso:
riconosciamo questa cosa come un bicchiere, ma diciamo che & per esempio una
pietra.

Nel corso precedente abbiamo detto che ogni essere se é significa che &
stato voluto. Perché? Noi vediamo che gli esseri che prima non c’erano ad un
certo punto del tempo ci sono, nascono, poi cambiano, diventano e spariscono.
Quindi analizzando un tale esistere in un certo tempo, tra la nascita e 1a morte,
vediamo che 'esistenza degli esseri non dipende da essi stessi. Allora se sono
apparsi, per 10-100 anni, I’analisi metafisica ci dice che tali esseri sono stati voluti,

Quando noi analizziamo Ja natura della nostra volonta vediamo che la
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volont non pud volere il male, ma vuole sempre il bere. Anche quando oggetti-
vamente uno vuole il male, per esempio un ladro vuole i soldi di un altro, se
non vedesse in questo furto un bene per sé, non lo vorrebbe. Quale bene egli
vuole & un altro problema, ma certo almeno senza questa apparenza del bene
la nostra volonta non si muove, non vuole. E solo una perversita quando uno
vuole il male per il male, ma questo non entra nella nostra analisi (non si puo
dire chi & Puomo analizzando un malato}.

Quindi se ogni essere esiste significa che & stato voluto, e se la volonta
non pud volere il male ma vuole sempre il bene, significa che ci6 che &, in quan-
to &, in quanto & pensato ed & voluto, costituisce un bene; altrimenti non essen-
do voluto, non sarebbe creato, non esisterebbe. Questa & una analisi metafisica.
Cosi se non ¢’¢ Dio amante, che vuole che il mondo e ’uomo siano, non ¢’é
nessuna possibilita di parlare del bene e del male, tutto & neutrale; Sartre avreb-
be detto: tutto & assurdo, noi rendiamo le cose e le nostre azioni buone o cattive.
Cosi viviamo un po’ la realta oggi: possiamo pensare ’uccidere, 1'aborto come
un bene, domani potremo pensarlo con la stessa evidenza come un male perché
sentiamo un bisogno sentimentale di avere un bambino, o crediamo di «averne
diritto».

Questa & la premessa: se non ¢’ Dio non c’¢ il verum e il bonum.

Dov’e il male? Se qualcosa mancasse nell’esistente, in cio che & stato vo-
luto, malgrado la volonta che I’ha voluto, costituirebbe e costituisce il male. Per
esempio, un contadino costruisce un recinto intorno alla sua casa: il recinto &
un verum, qualcosa che & conosciuto da noi in quanto & stato pensato prima
dal contadino che I’ha costruito. Osserviamo che chi vuole conoscere la verita
del recinto in fondo dovrebbe conoscere il pensiero del contadino ¢ alla fine bi-
sognerebbe chiedergli cosa volcva fare: ci vuole la rivelazione da parte del con-
tadino. Senza la rivelazionc non € possibile conoscere la verita: la verita € un
dono; senza questo noi possiamo fare ipotesi e sperimentare, possiamo avvici-
narci alla verita, ma restano opinioni, non sappiamo se sono la verita, Allora
questo recinto cosi come € pensato ¢ voluto dal contadino costituisce un bene.
Ma nel recinto possono esserci dei buchi: questi non sono stati pensati né voluti
dal contadino quindi, come mancanza nel recinto, costituiscono un male.

Ma quale mancanza intendiamo? Male ¢ quando manca qualcosa che
dovrebbe essere. I} buco nel recinto & la mancanza di qualcosa che dovrebbe
essere.

Metafisicamente cosi concepiamo il male: & una visione di Sant’ Agostino.

d k%
Alcune osservazioni. 1) Non c’¢ il male senza il bene. Il male &€ come un
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parassita, puo esistere grazie al bene. Non c’¢ il buco senza il recinto.

Il male, la mancanza, in senso metafisico non pud mai vincere il bene:
se il buco aumentasse cosi che alla fine sparisse il recinto, questo aumento del
male sarebbe anche Ia sua autodistruzione perché il buco sparirebbe insieme al
recinto.

Quindi condizione indispensabile perché possa esserci il male & il bene,
se c’¢ il male c’¢ it bene. Per questo ¢’¢ anche una ragione deila nostra speranza:
se uno vede nella sua vita tanti mali, dovrebbe essere sicuro che ¢’é anche il be-
ne; cosi anche non & immaginabile che il mondo possa sparire, potra cambiare
tutto ma non sparire,

— Un’altra osservazione: il bene & autonomo, il male non & autonomo.

— Inoltre & possibile, teoricamente, il bene assoluto, il recinto pieno; ma & im-
possibile il male assoluto.

2) Ii recinto & un bene proprio perché & pensato dal contadino; il buco che non
¢ pensato, voluto, amato dal contadino non & pensabile e amabile, costituisce
un male, Ne risulta che il buco in quanto buco non & conoscibile: noi non cono-
sciamo il male, il buco, noi conosciamo il recinto con il buco. Allora bisogna
prima conoscere il bene, il vero: se uno non conosce il bene non & in grado di
conoscere il male, se non conosce la veritad non pud conoscere i} falso. E questo
risulta dalla tesi metafisica che non ¢’é il male senza il bene, non ¢’ il falso sen-
za la verita.

3) Ne risulta anche un’altra osservazione. Alcuni dicono che Dio non esiste per-
ché c’e il male nel mondo; rispondiamo che proprio il male prova che Dio esiste
perché il male prova che c’é il bene e ¢’¢ chi lo pensa, il buco prova che ¢’¢ il
recinto pensato dal contadino. San Tommaso d’Aquino ha detto che forse il male
¢ la pil grande prova dell’esistenza di Dio. Noi diciamo il contrario perché vo-
gliamo pensare il buco senza il recinto, ma questo & impossibile perché il buco
& nel recinto, non il recinto nel buco: cosi non & il bene nel male ma il male nel
bene, il falso nel vero. Tale & I'ordine, la processione metafisica nefla realta.

L*uomo che non ha il senso di Dio, della Trascendenza non sard mai
sensibile al vero e al falso, al bene e al male. Qui si trova, secondo me, 1'essenza
dell’indifferentisino che ci divora oggi: si dice che bisogna essere neutrali, che
solo I'indifferente pud essere tollerante. La folleranza & la mancanza del senso
del vero e del falso, & un atteggiamento negativo nel quale si trova un disprezzo
per 'uomo. Se uno ¢ sensibile alla Trascendenza, riconosce nel mondo il vero
e il falso, il bene e il male ed ¢ esigente nei confronti dall’uomo: allora ha una
grande stima dell’uomo come uno che ¢ responsabile, da cui si pud esigere, non
come se fosse una‘cosa qualsiasi. Allora essere tollerante di fronte al vero e al
falso, al bene e al male, ¢ disprezzare ’uomo: occorre invece essere pieni di amore,
di misericordia, di fiducia, non condannarlo (si giudica il falso, non 'uomo che
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lo commette) ma credere sempre in fui ed essere esigenti. Quindi tolleranza per
me Non é un termine umane.

L’uomo indifferente, cioé ridotto all’immanenza, alla fatticita di cid che
&, senza il senso di qualcosa di pi, della Trascendenza, in fondo a che cosa é
sensibile? Possiamo dire un po’ banalmente che sara sensibile solo al freddo e
al caldo, al piacere o al dispiacere, forse solo alla fame o alla sazietd. E per que-
sto il Grande Inquisitore, in Delitto e Castigo di Dostoewskij, dice a Cristo che
alla fine tutti gli uomini saranno ridotti a degli affamati; cioé per loro non esi-
sterd pilt il peccato e la virtl, ma solo la fame o la sazieta.

Penso che anche alcune teologie della liberazione si siano ridotte a que-

sto, a teologie dell’ «essere affamato». Non condanno gli uvomini che hanno co-
struito tali teologie, ma giudico le teologie. In questa prospettiva possiamo anche
interpretare nel Vangelo la parabola degli invitati alla festa: il padrone ha invi-
tato molti uomini ma la maggior parte si & scusata, une perché ha preso moglie,
I’altro ha comprato un manzo, I’altro ha comprato un pezzo di terra... Allora
ciascuno ha comprato qualcosa per «sfamarsi», ha fatto una certa teologia del-
la liberazione, ma questa & diventata piuttosto una ideologia che orienta verso
gualcosa che «sfamay, che libera da un bisogno, perd libera anche dal Padrone,
dal Signore che ha invitato tutti alla festa.
4) Possiamo dire ancora che solo se c’¢ Dio, solo se c’e la possibilita di parlare
della verita e della falsita, del bene e del male, possiamo parlare anche dell’eti-
ca, del bene e del male morale. In che cosa consiste il male morale? Consiste
in questo, che io vedendo che questi occhiali sono pensati e voluti dal’ottico
come occhiali, li penso e li voglio invece come se fossere penne. Quindi commetto
un atto contro gli occhiali e contro il pensiero e la volonta dei costruttore pre-
sente negli occhiali. Il male morale consiste nel fatto che noi ci comportiamo
di fronte a noi stessi e al mondo contro il pensiero e Ja volonta che ci vuole cosi
come siamo. Comportandoci di fronte a me stesso come se fossi un elefante di-
struggo me stesso pensato e voluto come uomo e distruggo anche il pensiero e
la volonta di Dio presenti in me. Questa distruzione del pensiero e della volonta
presenti in me costituisce il peccato. Quindi nel peccato ¢’é sempre una mancan-
za da parte della mia conoscenza, poiché non penso la realta cosi come € pensa-
ta, nella sua verita, e una mancanza dell’amore, poiché non voglio la realta cosi
come & voluta; la mancanza della conoscenza e defl’amore costituisce I’essenza
del male morale e del peccato.
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1
IL DOLORE E LA SOFFERENZA

San Tommaso d’Aquino parla delle passioni. La parola passione viene
da patior = patisco, cioé sono passivo e subisco un’azione aliena, che viene dal
di fuori, non da me. Passione & proprio questo mio subire un’azione aliena. San
Tommaso distingue due fondamentali passioni: piacevole e spiacevole. Se io su-
bisco una azione aliena, sento il piacere o il dolore: sono due modi di essere pas-
sivo, di esistere passivamente del mondo.

1l dolore rivela che dentro di me qualcosa non va bene, rivela una man-
canza, subisco il male quindi voglio toglierlo. Ad gsempio se sento dolore a un
dente vado dal dentista e lui toglie cid che & malato. Il piacere ¢ la stessa struttu-
ra di subire, ma essendo una passione piacevole non voglio toglierla.

Riprendiamo la distinzione di Gabriel Marcel tra avere ¢ essere. Larealta
che io posso avere, che io possiedo, ogni tanto costituisce per me un problema
da risolvere, ad esempio se il microfono si rompe faccio una riparazione. Dun-
que io /o dei problemi. Ma io non possiedo per esempio il mio essere, io sono
il mio essere: I’essere non costituisce dunque un problema da risolvere, non de-
vo ripararlo, devo cambiare modo di essere. Questo essere ¢ la realta che Ga-
briel Marcel chiama mistero. [l mistero non & un segreto, & cio che da la luce
alla quale posso vedere e conoscere tutto cio che & intorno a me, anche i proble-
mi. Ripeto: il mistero io lo sono, i problemi li ho.

1 dolore & un problema che deve essere risolto. Ma quale ¢ la natura di
tale problema? Innanzitutto il dolore & rivelante, rivela il male: come ho detto,
il dolore significa che il mio essere, il mio corpo non sta cosi come dovrebbe
perché io sto male. Allora indirettamente il dolore prova che io sono stato pensato
e voluto, perché altrimenti sarebbe inspiegabile. Ma bisogna stare attenti a que-
sto sos che & il dolore, ad esempio, del corpo, rivelante la malattia. Se cancello
il dolore con I’anestesia, corro un grave rischio perché possono esserci malattie
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che mi distruggono ed io non me ne accorgo neanche.

Noi, in quanto abbiamo ridotto la nostra vita a somma di passioni, so-
prattutto piacevoli, vogliamo ad ogni costo evitare le passioni spiacevoli, il do-
lore, e vogliamo sostituire una passione con un’altra, il dolore con il piacere.

Alla fine questa logica conduce a pensare all’eutanasia, cioé vedendo nella
morte solo un subire una passione dolorosa, spiacevole, vogliamo evitarla e so-
stituirla con un’altra passione, ma piacevole. In guesta prospettiva dobbiamo
vedere Veutanasia cosi come & proposta oggi. Anche se etimologicamente euta-
nasia significa morte buona; ma cosa vuol dire morte? e cosa vuol dire buona?
Se Dio non esiste, non c’2 il bene e non c¢’é il male, allora si dovrebbe dire solo
piacevole o spiacevole, oppure calda o fredda; ma se bene significa qualcosa,
allora anche buona morte & un’altra cosa.

Ho detto che la passione, dolorosa o piacevole, & subire un’azione aliena.
Nel corso precedente abbiamo spiegato che 1’alienazione consiste nell’identifi-
carmj in una identita che mi & imposta da qualcuno, o identificarmi in cid che
& prodotto da me stesso. L’alienazione ¢ passione, ¢ il subire I'azione aliena da
cid che ho prodotto, o dall’altro uomo, o dal gruppo. Quindi se noi riduciamo
la nostra vita a passione, la riduciamo a qualcosa di alienato: cessiamo cosi di
essere soggetti, Ma ridurre I’uomo ad oggetto € rendergli ingiustizia, non com-
portarsi secondo la sua verita che ¢ essere soggetto. Ricordate, essere soggetto
significa essere dono donato da Dio a se stesso, quindi poter offrirsi, essere libe-
ro. La Lumen gentium dice che il mondo & stato dato all’'uomo, quindi il mondo
& oggetto perché & dato a qualcuno; ma 'uomo ¢ dato a se stesso quindi puo,
anzi deve donarsi, deve essere libero. Quindi se io oggettivizzo 1'uomo, lo rendo
oggetto donato a me o agli altri, gli rendo ingiustizia. Hegel disse che I'uomo
lotta tutta la vita contro P’ingiustizia, cioé contro I’'oggettivizzazione di se stes-
so, ma alla fine perde perché la natura ¢ piul forte e lo vince nella morte. Hegel
quindi vede 1a morte come una assoluta passione, un assoluto subire una azione
aliena, non mia; quindi la morte non appartiene alla vita, non ¢ atto deil’uomo.
In questa logica comprendiamo 1’eutanasia, per cui preferiamo una passione pia-
cevole a una spiacevole, anche se per I'uomo ¢ sempre patire [a morte.

Quando io subisco il dolore, il male ~ ma lo stesso dovrebbe accadere
quando subisco il piacere — e soprattutto quando subisco la morte come una
passione inevitabile, non la vivo come un atto che appartiene alla mia vita, io
mi sento alienato, forzato, violentato e comincio a pormi delle domande: per-
ché a me viene recato un danno, un’ingiustizia, mentre invece io mi sento libero,
soggetto, non macchiato dall’'oggettivizzazione, dall’alienazione? In un certo sen-
50 io posso dire che sono innocente: allora perché subisco il dolore del dente,
della perdita degli averi, delle capacita intellettuali, perfino la perdita della vita?
Perché? Quando io mi pongo queste domande comincio a soffrire. Qui si vede
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la differenza, per me essenziale, tra il dolore e la sofferenza. La sofferenza co-
mincia quando pongo la domanda sul perché, quando io sono cosciente della
mia sogpettivita, della mia liberta, della mia innocenza direi metafisica, ontolo-
gica, e allo stesso tempo io subisco i'azione aliena, la passione sia piacevole sia
dolorosa, come se fossi un oggetto. Allora chiedo: perché subisco, essendo libero?

Quando pongo questa domanda, cerco la relazione tra la passione subita
e la verita della vita: cosi comincio a soffrire ma anche comincio a cercare il
senso della mia vita, cerco la risposta alla domanda: chi sono io? Norwid, un
poeta polacco del secolo scorso, in una lettera ad un amico scrisse: «mi sovviene
di come Socrate, sentendo dolore alle caviglie per le catene che lo legavano, cercod
di approfittare di questo per indagare il rapporto del dolore con la vita. Egli
ancora non sapeva chiaramente che la maggior parte delle sofferenze vengono
affinché la verita e la sua conoscenza non vengano fermate». E proprio cid che
abbiamo detto: sentendo il dolore alle caviglie lui poneva delle domande riguardo
alla relazione di quel dolore con la vita, cosi soffriva. Ma perché soffriva? Norwid
disse una bella cosa; Socrate ancora non vedeva chiaramente che le soflerenze
sono perché la veritd possa essere rivelata e perché la conoscenza di essa possa
essere compiuta. Perché Socrate non poteva sapere questo? Perché Socrate
viveva solo secondo Ia coscienza morale, vedeva come in uno specchio offuscato
- avrebbe deito San Paolo — non alla luce della Rivelazione, la quale ci dice
che il mondo & creato ed amato da Dio, cioé che c’é la verita e il bene nel mondo.

fok ok

Il dolore, il piacere e la sofferenza che ne segue mostrano che la nostra
vita, il nostro essere & ambivalente, ha due sensi; li osserviamo attraverso due
testi: Faust di Goethe e il Libro di Giobbe nella Bibbia.

Goethe dice chiaramente di essersi ispirato al Libro di Giobbe. Cosa av-
viene in Faust? Mefisto dice a Dio: «Guarda il dottor Faust! Se sard messo aila
prova non ti servird». Ma Dio lo corregge: «Tu vuoi dire il mio servo Faust!»
E una distinzione molto sottile: Mefisto riduce Faust alla sua funzione di scien-
ziato, invece Dio pone I'identitd di Faust nell’essere Suo servo. Cosi avviene la
prova nel teatro. C'¢ un dramma scritto da Dio, Dio pensa il mondo, € ’autore
che scrive il dramma di ciascun uomo. E adesso sul palcoscenico si cerca di rap-
presentare bene il dramma scritto da Dio. E Faust, sul palcoscenico, subisce pro-
prio il dolore, un'azione aliena, diversa dalla sua essenza, quando si rende conto
che perde la sua giovinezza, diventa vecchio e brutto, non ¢ pili capace di ama-
re, nel senso fisico dei termine. Allora non riesce a ritrovarsi, ad affrontare que-
sta azione estranea a sé, cioé si & ridotto alla passione, non sa agire, perde la
liberta. Come risolve questo problema? Egli fa un patto con Mefisto: Faust si da
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a lui se Mefisto pud sostituire il suo passare, la sua vecchiaia, la sua impotenza
fisica. Cioé Faust vuole sostituire una passione con un’altra passione. Mefisto
sostituisce Ia passione spiacevole, il dolore, con una piacevole, cioe lo rende
giovane, almeno nella sua immagine; € una illusione, come se Mefisto desse una
droga a Faust. Ma in questo modo Faust perde.

C’& un’altra persona, Margherita, alla quale Faust ha recato un danno
terribile: I’ha ridotta a un oggetto, alla fatticita sessuale, Margherita si sentiva
soggetio perché lei amava, si era donata a Faust, quindi si &€ comportata secondo
la verita del suo essere. Lei perfino dopo la morte si dona a Faust nella preghiera,
e proprio questa preghiera salva Faust.

Margherita soffriva, Faust sentiva solo dolore. Soffrendo, Margherita ha
compiuto qualcosa di grande: pregava, parlava con Dio, era libera, anche se ri-
dotta ad oggetto da Faust. E Faust & stato salvato proprio grazie alla sofferenza-
preghiera di Margherita. Ma vedete, in lei la sofferenza non & piu dolore, avvie-
ne dopo il dolore e comincia ad essere un parlare particolare con Dio, una do-
manda: perché & cosi se io sono soggetto innocente?

A chi poteva Margherita lanciare queste domande? A Faust? No, perché
lui non era sensibile ad esse. Allora a chi? Solo a un altro soggetto: Margherita
poteva esprimere queste domande a un’altra Margherita sofferente; ma in fin
dei conti tali domande possono essere lanciate solo verso un Soggetto puro, cioé
Dio. Se Tu mi hai voluto come soggetto, perché subisco 1'oggettivizzazione di
Faust? Penso che chi ha letto i Libro di Giobbe ha gia intuito la soluzione.

La sofferenza & vivere il mistero dell’essere, soffrire & lanciare una do-
manda al Soggetto: perché io, soggetto, subisco un’azione dolorosa o piacevole,
comunque una passione aliena alla mia veritd? Lanciare questa domanda significa
chiedere qual’é il senso della mia vita. Quindi non bisogna chiedere qual’e il senso
della sofferenza: chi chiede qual’é il senso della vita soffre, porre questa
domanda & gia soffrire.

Ma chi non chiede qual’é il senso della sua vita non soffre; come guando
uno sente i} dolore di denti va dal dentista che lo guarisce, cosi quando sente il
dolore della vita e della malattia fa ’eutanasia, ma non sa soffrire perché non
sa domandare

Se & cosi, soffrire significa lanciare domande sia al soggetto umano, se €
uomo libero, sia soprattutto al Soggetto puro, Dio. Domandare significa tendere
verso qualcosa, verso un’altra realta, significa quindi esistere spiritualmente. La
sofferenza & vita spirituale. Chi non sa soffrire non & uomo spirituale, & uomo
carnale: pud sentire i dolori ma non li risolve, non pone la domanda sul legame
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del dolore con la vita. Solo gli uomini spirituali si pongono le domande e soffrono.

Allora si pud rispondere alla domanda: perché i buoni soffrono e i catti-
vi no? Proprio perché sono cattivi, non sono spirituali, non sanno soffrire, sen-
tono solo il dolore e il piacere; mentre i buoni sanno esistere come uomini, come
liberi soggetti. Ma ciascuno di nof, in quanto & un po’ oggetto, fa Pesperienza
di chiudersi nel dolore e non sa soffrire, E molto importante: la sofferenza co-
stituisce proprio Pessenza della vita spirituale, quanto pidl uno & uomo spiritua-
le, tanto pin soffre.

Se Ia sofferenza ¢ esistere verso cid che costituisce il senso del mio essere
sogpetto nelle condizioni oggettivizzanti, ¢ domandare a Dio, allora la sofferen-
za esige la Rivelazione. In questo senso soffrire significa conoscere sempre me-
glio. Gia gli antichi Greci lo avevano visto bene; Eschilo diceva che nella
sofferenza € la conoscenza.

Soffrire significa anche maturare, chi soffre diventa sempre pil libero,
piil se stesso, quindi sempre di pit trasfipurato. Questa trasfigurazione non fa
cessare il dolore, ma o pone su un altro piano, «risolve» il dolore sul piano del-
1a vita spirituale. Cost anche il dolore non tecnicamente risolvibile, come ad esem-
pio una malattia incurabile, diventa una continua occasione della sofferenza,
cioé della vita spirituale, delle domande a Dio. Il dolore diventa una grazia: quindi
non solo il dolore & rivelante il male, ma pud essere un dono perché senza di
ess0 non posso entrare nella vita spirituale e non posso chiedere il senso del mio
essere soggetto, qual’e la verita delia mia vita.

Se invece uno si chiude nel dolore non pud risolverlo se non sostituendo
una passione con un’altra passione: di fronte ad una maiattia inguaribile rima-
ne solo I'eutanasia.

La pi grande occasione per la pii grande domanda spirituale & 1a morte.
Sul piano della sofferenza c’& la possibilita di trasfigurarla da una passione in
un mio atto libero: questa si sarebbe una «buona morte», non subita (eutana-
sia) ma compiuta, consununata.

Se & cosl, la sofferenza esige la Rivelazione ed ha nella sua essenza la spe-
ranza: solo chi spera & capace di soffrire. Quindi la sofferenza rivela la trascen-
denza delia persona umana, rivela che I'uomo & piu grande di cid che &, € una
trascendenza. In questo senso la sofferenza esprime anche la nostra libertd; mentre
chiudersi nel dolore mostra il nostro essere determinati.

Lo scorso anno abbiamo parlato della preghiera interpretando la defini-
zione stupenda di S. Tommaso d’Aguino: la preghiera ¢ petitio interpretativa
spei, cioé una domanda che interpreta la nostra speranza. La sofferenza € que-
sta domanda; chi soffre chiede una risposta ¢ soffrendo prega. Ma chi non spe-
ra non pud domandare e pregare.

Quindi vedete, soffrire in fondo significa pregare, la vita spirituale consiste
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nel pregare. Comprendo sempre di piil il Papa che si avvicina sempre ai malati
non solo perché sentono il dolore, ma piuttosto perché soffrono e pregano; il
Papa dice che loro sono i pilastri della Chiesa.
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Iit
INTRODUZIONE AL LIBRO DI GIOBBE

Non intendo fare un resoconto per capitoli, ma una riflessione su questo
libro. Nel libro di Giobbe tutta 1’azione, il dramma si svolge tra Giobbe e Dio,
eli amici entrano in questa relazione solamente come una macchia entra in cid
che & puro.

Come in Faust, di nuovo tutto comincia nel cielo. «Il Signore disse a Sa-
tana: ‘‘Hai posto attenzione al mio servo Giobbe? Nessuno & come lui sulla ter-
ra: uomo integro e retto, teme Dio ed & alieno dal male.” Satana rispose al Signore
¢ disse: ““Forse che Giobbe teme Dio per nuila? Non hai forse messo una siepe
intorno a lui e alla sua casa e a tuito quanto gli appartiene? Tu hai benedetto
il lavoro delle sue mani e il suo bestiame abbonda sulla terra. Ma stendi un poco
la mano e tocca quanto ha e vedrai come ti benedira in faccia!l® I Signore disse
a Satana: ‘“‘Ecco guanto possiede ¢ in tuo potere, ma non stendere la mano su
di Tui’’.»

Questo & molto importante: noi possiamo perdere tutto cio che abbiamo,
ma la passione, ’azione aliena non tocca il nostro essere. Ricordate, I’anno scorso
abbiamo detto che se uno & identificato con cid che possiede, di fronte ad un
ricatto cede; se invece uno non cede, nemmeno al ricatto sulla sua vita, significa
che il suo essere soggetto & innocente, libero.

E Giobbe perde tutto: la casa, le mucche, i cammelli, perfino i fighi. «Al-
lora Giobbe si alzd e si straccid le vesti, si rase il capo, cadde a terra, si prostro
e disse: «Nudo uscii dal seno di mia madre e nudo vi ritornerd. [Intendo la pa-
rola «nudo» come innocente, non macchiato dali’avere, da niente, piacevole o
doloroso, che potrei subire]. II Signore ha dato, il Signore ha tolto; sia benedet-
to il nome del Signore.’’ In tutto questo Giobbe non pecco e non attribui a Dio
nuila di ingiusto.»

In questa prima prova Giobbe ha rivelato se stesso come veramenie
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soggetto, come un essere che non si identifica né con gli averi, né con i figli,
E Dio, pieno di gioia, mostra a Satana il suo servo giusto. E chiaro il senso delia
parola servo: significa essere soggetto identificato con il Soggetto che & Dio.

Gia nella prima prova Giobbe si mostra come un uomo che teme Dio.
Cosa significa timor Dei? Giobbe, temendo Dio, non tereva nessun altro e niente
altro. Noi abbiamo solo due possibilita, mi pare: o temere Dio, o temere tutto
cid che & intorno a noi, per esempio temere di perdere gli averi. Non avendo
timorem Dei, I'uomo sarebbe schiavo di tutto cid che non & Dio, schiavo degli
oggetti. 1l timor Dei & un legame con il Soggetto, con Dio che rende 'uomo libe-
ro, soggetto. Chi non vede in Dio il suo Padrone, ha tanti padroni in tutto ci6
che gli sta intorno.

Ma Satana non cede, e cosi comincia la seconda prova di Giobbe. Egli
lotta bene contro la perdita degli averi, rimane libero, soggetto. La seconda prova
& la morte, subire questa ingiustizia radicale. Hegel dice che 'uomo lotta contro
la natura, ma alla fine & vinto perché non pud evitare di subire la morte e in
guesto Puomo sara oggettivizzato, perdera il suo essere soggetto, all’vomo & re-
cato un danno irreparabile ¢ assoluto.

Gia nella prima prova Giobbe senza‘él_ubbio soffriva e chiedeva il perché
della perdita di tutti i suoi averi, ma non era ancora il nucleo della sofferenza:
guesto ¢ nella seconda prova. Nella filosofia di Hegel invece la sofferenza, il
domandare, il chiedere il senso della vita ¢ inutile, perché a priori lui dice che
I'uomo & vinto nella morte, non pud pil essere soggetto; in fonde ¢ come dire
che & inutile vivere spiritualmente, nutrire la speranza, pregare. Nella logica del
pensiero di Hegel I'unica soluzione, la pih ragionevole sarebbe 1’eutanasia.

«I] Signore disse a Satana: ‘‘Hai posto attenzione al mio servo Giobbe?
Nessuno & come lui sulla terra: uomo integro e retto, teme Dio ed & alieno dal
male. Egli & ancor saldo nella sua integrita; tu mi hai spinto contro di lui, senza
ragione, per rovinarlo’’. Satana rispose al Signore: ‘‘Pelle per pelle; tutto quan-
to ha, Puomo & pronto a dario per la sua vita. Ma stendi un poco la tua mano
e toccalo nell’osso e nella carne e vedrai come ti benedira in faccial!”’ 11 Signore
disse a Satana: *‘Eccolo nelle tue mani! Soltanto risparmia la sua vita’'.» Giobbe
diventa malato , lebbroso, sente di perdere la vita. E la prova cruciale, quando
I'uomo si rende conto che sta morendo: ciascuno di noi, ad un certo punto della
vita, vive questa prova, cioé si rende conto esistenzialmente — non teoretica-
mente, perché questo non ha incidenza sulia vita - che sta morendo. Sto di fronte
a Dio, capisco che ricevo me stesso da Dio, dipendo solo da Lui, e subisco un’a-
zione che non viene da questa relazione, ma dal di fuori e che causa la mia mor-
te. Qui & la difficolta della prova: la morte & quaicosa che io subisco, che mi
forza, mi violenta, non & un mio atto.

Come reagisce Giobbe e anche ciascuno di noi? Comincia a lanciare
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delle domande: perché? io sono soggetto, innocente — questa & la parola usata
da Giobbe — perché allora questa malattia mortale? perché questa morie?

Ma noi viviamo questa prova come persone, quindi in comunione con
le altre persone: abbiamo detto lo scorso anno che tutto, perfino ia coscienza
morale & comunionale. Quindi nella seconda prova sono coinvolte anche le per-
sone che vivono nella comunione con noi, nel nostro amore. Anche per questo
la prova pud essere molto difficile, perché le altre persone possono crollare.

Chi & rimasto nella comunione con Giobbe? Solo la moglie e lei o ab-
bandona, non in senso fisico, ma spirituale: la moglie non & capace di soffrire
con lui. «Allora sua moglie disse: **‘Rimani ancor fermo nella tua integrita? {Nel
corpo non era integro, quindi si tratta di un’altra integrita: stare di fronte a Dio
come soggetto] Benedici Dio e muori!’* Ma egli le rispose: ‘‘Come parlerebbe
una stolta tu hai parlato!...”” In tutto questo Giobbe nan pecca con le sue labbra.»

Anche quando la comunione con la moglie & crollata, Giobbe rimane in-
nocente, soggetto, perché? Perché rimane nell’ultima, fondamentale comunio-
ne con Dio, non & stato abbandonato da Dio e Giobbe lo sa prazie alla sua fede
e alla sua speranza, Pur vivendo la comunione con Dig, egli non riesce a capire
perché quella morte, perché deve subirla, essendo lui innocente proprio grazie
alla relazione con Dio. E cosa fa? Come ho detto comincia a lanciare a Dio delle
domande. Giobbe sa che Dio & Soggetto, percio non st pud ordinare qualcosa
a Lui, sarebbe contro la Sua liberta di Persona; ma chiedere si puo. Questo &
molto importante per le nostre riflessioni: Giobbe chiede e in questo tratta Dio
come Sogpetto.

Se chiedo, ad esempio, come si producono degli acchiali, in senso stretto
non & una domanda, & porre un problema, & un passo nello sviluppo delle pro-
posizioni al fine di una certa costruzione. Ricordate la distinzione, presa da Ga-
briel Marcel, tra problemi e mistero. Mi pare che possiamo porre domande solo
di fronte al mistero, non ai problemi: chiedere la soluzione di un’equazione non
& una domanda, é una proposizione in una teoria; ma di fronte al mistero che
devo vivere, che devo essere nessuna teoria basta, anzi tutte sono inadeguate.
Al mistero posso solo chiedere, porre domande. Cosi Giobbe domanda a Dio,
cioé Lo tratta come il Mistero che lui, Giobbe, deve diventare ed essere.

Dio come si comporta di fronte a Giobbe? Dio rispetta I'innocenza, la
Iiberta, la sogpettivita del suo servo, cioé rispetta il mistero quale & Giobbe stesso
e non gli ordina nulla, anzi anche Dio pone deile domande. In cid vedo una grande
delicatezza di Dio di fronte all’'vomo: Egli non impone nulla, non tratta ’uomo
come un'equazione, ma come un essere libero e gli pone domande che toccano
il mistero dell’essere. «Dov’eri tu quando io ponevo le fondamenta detla terra?...»

Giobbe senza dubbio provava il dolore nella carne e netla psiche, ma do-
mandando a Dio, cosa viveva? Porre domande a Dio nel dolore significa esistere
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verso Dio, & la vita spirituale, cid che io chiamo soffrire & un pellegrinare verso
Dio. Nel deserto gli Ebrei soffrivano, ma a volte sentivano solo il dolore e vole-
vano tornare in Egitto, cio& non volevano pil continuare la loro vita spirituale,
non volevano o non sapevano pill soffrire. Soffrire non significa patire e marci-
re nel dolore, ma esistere verso una realta pit grande. Noi esistiamo cosi? Sof-
friamo come Giobbe, lanciando domande verso la Realta alla quale tendiamo,
cioé a Dio?

Chi non si chiude nel dolore, chi soffre non si sente pili abbandonato,
si sente vicino a Colui verso il quale lancia domande. Come Giobbe: quanto piu
si sente abbandonato da tutti, tanto pil si sente vicino a Dio. E un’esperienza
molto profonda. Possiamo usare un esempio molto semplice: se un ragazzo non
si sentisse vicino alla sua ragazza, non si sentirebbe abbandonato. Allora al fon-
do della nostra esperienza dell’abbandono c’¢ la luce della vicinanza. Nei ro-
manzi di Solzenicyn & descritta dal poeta proprio questa esperienza: al fondo
dell’esperienza dell’abbandono, dell’inferno che sono i lager, gli uomini prigio-
nieri scoprono la vicinanza di una Realta trascendente.

Nel porre domande si rivela la liberta dal dolore, il prenderne le distanze.
Porre domande significa quindi difendersi contro 1’oggettivizzazione e Pingiu-
stizia. In questo senso domandare & difendersi dalla morte, ’oggettivizzazione
totale e quindi I’ingiustizia totale. Abbiamo detto che Pingiustizia & essere trat-
tati come oggetti, non come liberi soggetti. Giobbe ponendo domande a Dio si
difende dall’oggettivizzazione che & la morte. Chi ha vissuto per esempio il co-
munismo, dove tutto viene imposto agli uomini, sa che uno dei pi grandi cri-
mini niei Paesi comunisti & porre domance, chi domanda & gia criminale e finisce
12 dove tanti hanno perso la vita. Questo avviene poiché chi & abbastanza corag-
gioso da domandare il perché, si difende dal comunismo. La stessa esperienza
si vive nelle famiglie dove il padre o la madre non sopportano il chiedere «per-
ché?» dei figli. Si arriva cosi fino a tal punto che gli vomini non sono pit capaci
di domandare e quindi di pensare al mistero.

Arrivano poi da Giobbe tre amici, e in seguito un quarto. Questi si com-
portano di fronte a Giobbe come alcuni teologi: pensano di Dio e soprattutto
di Giobbe attraverso le categorie di causa-effetto, cioé secondo loro tutto cid
che &, diviene meccanicamente, ¢ un effetto di una causa; come i razionalisti
trattano tutto e tutti come oggetti e numeri della serie. Se Giobbe subisce il do-
lore — essi parlano del dolore, non sanno cos’¢ la sofferenza, non sono capaci
di domandare a Dio — e sta per morire, ci deve essere una causa. Dio non pud
essere la causa del dolore, quindi Giobbe deve aver commesso gualche peccato.
Deve percid confessarlo, chiedere a Dio il perdono e potra essere felice come
prima. Giobbe risponde loro che non hanno capito nulla, che non comprendono
la Jiberta dell’uomo, cosa significa essere innocente, non avere commesso peccato
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e subire Ia morte come una oggettivizzazione. La logica di causa-effetto non ba-
sta a spiegare la persona umana che & una realta gratuita, ¢ dono dato a se stes-
50, & libera. In questo si pud vedere anche P’insufficienza della psicologia che
pretende di spiepare tutto 'uomo attraverso le categorie di causa ed effetto, cosi
distrugge Ia libertd deli’uomo, non rispetta il suo essere innocente.

Per Giobbe la prova si fa ancora pil difficile perché perfino gli amici
non lo comprendono. Possiamo immaginare quale sofferenza si prova quando
si & incompresi € abbandonati anche dagli amici. Tali amici sono di impedimen-
to nella sofferenza e nella vita spirituale; un amico comprensivo invece dovreb-
be aumentare la nostra sofferenza e la nostra vita spirituale, aiutarci a porre
pitt profondamente le domande a Dio. Cosi anche un vero teologo, un padre
spirituale, un confessore dovrebbero approfondire il nostro soffrire. Molte vol-
te invece cercano di togliere la sofferenza riducendola al dolore: ma quando uno
cessa di soffrire non vive pili spiritualmente, non domanda e non paria con Dio.
Possiamo dire che chi abolisce questo dialogo, questo soffrire & un nemico del-
'uomo. La sofferenza, come vita spirituale, & una continua lotta contro !'alie-
nazione per la libertd, quindi solo gli uomini che sanno soffrire e che soffrono
lottano per il bene dell'vomo, per la sua liberta e innocenza.

Coloro che vorrebbero togliere la sofferenza all’'uomo si comportanc co-
me Satana: non ha saputo soffrire, lanciare domande a Dio. E in questo consi-
ste I'inferno per lui.

Nel Vangelo di Matteo ¢’é una scena molto illuminante. Dopo che Pietro
ha riconosciuto Cristo come il Messia, egli amando umanamente il Maestro, non
vorrebbe la sofferenza e la morte di Cristo. E Cristo gli dice: «Vattene, Satanan.
Pietro non aveva capito, voleva togliere la sofferenza a chi amava.

Vorrei raccontare anche un altro episodio. Ad una riunione di genitori
in una scucla elementare, una madre propose che i bambini andassero qualche
volta a visitare i vecchi e i malati. Una signora disse invece che occorreva rispar-
miare tali visioni crudeli ai bambini. Queste parole sono disastrose!

Giobbe vive abbandonato da tutti coloro con i quali poteva vivere nella
comunione, la moglie € gli amici: lo sorregge solo il dialogo con Dio. Nelle do-
mande lanciate a Dio si rivela la sua fede e la sua speranza. Cosa spera? «lo
lo so che i} mio Vendicatore & vivo e che, ultimo, si ergera sulla polvere! Dopo
che questa mia pelle sara distrutta, senza la mia carne, vedro Dio.» Si, Giobbe
dovra passare attraverso la morte, ma questa non sara I’ultima reaita, il suo Ven-
dicatore vive e porterd una buona novella.

Vorrei proporre alcune ultime riflessioni. Giobbe difende ii proprio essere,
la sua innocenza credendo e sperando; coloro che identificano i proprio essere ne-
gli averi li difendono con la forza, la liberta e I'innocenza invece si difendono
con la speranza,
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La sofferenza non & un possesso, noi non abbiamo la sofferenza
ma siamo sofferenza. Guardando Giobbe possiamo intuire che solo un uomo
che soffre ha i/ senso della sua vita: colui che & sofferente si trascende verso il
futuro a cui lancia domande, cioé il Soggetto, Dio costituisce il senso della vita
di un uomo sofferente.

Ho detto che al Soppetto posso rivolgermi solo domandando; quindi, se
sono innocente, dovrei essere trattato come soggetto, cioé anche a me dovreb-
bero essere rivolte domande. Cosi Dio domanda a Giobbe. Ogni domanda & chia-
mata, vocazione. 11 dialogo tra Dio e Puomo attraverso vocazione-domanda e
vocazione-risposta costituisce cid che chiamiamo comunione.

Domandare significa chiedere, percio in ogni domanda c’¢ la preghiera.
S. Tommaso definiva la preghiera: petitio interpretativa spei, domanda che in-
terpreta la speranza. Giobbe lanciando domande-vocazioni a Dig, prega e i tre
teologi non lo capiscono, vorrebbero una teologia senza preghiera.

Se & cosl, il pensare dell’'uomo di fronte al mistero (non il pensare dei
problemi matematici, fisici, teologici) ¢ un domandare e in fondo & pregare.
Cost colui che veramente filosofa, prega.

Dio si arrabbid con i teologi amici di Giobbe poiché avevano detto il falso
parlando di Dio come della Causa pura di tutto cid che é. Per questo loro non
potevano essere salvati, se non a condizione che Giobbe pregasse per loro. Cioé
la teologia non basta, non salva se non diventa preghiera. La preghiera di Giobbe
li ha salvati.

Nel dialogo che si instaura, come risponde Giobbe a Dio e anche Dio a
Giobbe? Risponde aspettando e ascoltando e questo atteggiamento di ascolto
si esprime nelle parole: «Signore parla, eccomi». Ogni profeta quando udi il
Signore rispose con tali parole, come fece anche Giobbe. E una risposta profetica
che esprime I'affidamento totale di un soggetto a un aitro Soggetto, Giobbe si
affida a Dio e in un certo senso Dio, ascoltandolo, si affida a Giobbe; cosi come
ogni uomo sofferente si affida a Dio e Dig a {ui.

Cosa avviene in questo affidarsi reciproco? Giobbe si affida a Dio vivendo
fino in fondo {’abbandono e quindi vivendo fino in fondo la vicinanza a Dio.
Giobbe in un certo senso prefigura Cristo: anche Cristo sulla croce ha vissuto
fino in fondo I’'abbandono e ha lanciato domande al Soggetto: «Dio mio, Dio
mio perché mi hai abbandonato?» e poi la risposta; «Nelle Tue mani mi affido».

Cosi essere nell’abbandono non & essere nelia miseria: Dostoewskij diceva
che la miseria consiste nel fatto che ’'uomo non ha dove andare. La morte pud
essere un perfetta miseria. Ma Giobbe sapeva dove andare nella morte («Il mio
Vendicatore & vivo»); e Cristo ha fatto vedere dove I'uomo ha la possibilita di
andare: nelle mani di Dio. In questo senso Ia morte, Pingiustizia radicale é stata
vinta, non oggettivizza pit I’'uomo; la morte & un atto dell’uomo, I’atto di recarsi
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con liberta nelle mani di Die. L’uomo non subisce la morte, ma agisce come
soggetto, cioé conosce € ama Colui a cui si affida. Cosi la morte diventa il pin
profondo, il piu perfetto e il pid libero atto della vita. Ma ci0d che & perfetto
e libero & difficile, cosi difficile che forse senza la croce di Cristo sarebbe stato
impossibile all’uomo.

Nelia morte, compiuta come atto delia pura liberta, atto del puro soggetto
che si affida all’Essere paterno, si compie la nostra salvezza, perché essere sal-
vato significa essere pienamente libero. lo credo che proprio in questo atto di
morire avviene cid che noi chiamiamo il purgatorio: per poter compiere un tale
atto bisogna essere gia puri, purificati.

Quando Dio ha posto delle domande a Giobbe, cioé lo ha trattato come
soggetto, egli ha scoperto di essere soggetto, infatti come uno & trattato, cosi
st sente e si comporta. Giobbe si sente soggetto, libero, veramente innocente e
questa & la sua gioig, la sua beatitudine. Cid avviene nella morte, ma noi non
sappiamo bene quando, perché io non parlo della morte clinica, biologica, parlo
della morte della persona ed & un’altracosa. C’& anche una felicita degli schiavi,
i Saimi Ia chiamano beatitudine degli empi: & una felicita ridotta ad un piacere,
parallelamente alla sofferenza ridotta al dolore.

Quanto pib uno si sente persona, libero, felice tanto pit scopre e vive
la comunione con gli altri, anche con quelli che lo hanno abbandonate, anzi
pitt profondamente con loro. Tante volte succede che una moglie abbandonata
dal marito o viceversa, scopre poi e vive in pil profonda comunione con lui.

Cosl io intendo i simboli alla fine del Libro di Giobbe: Giobbe scopre di
essere libero, persona e comincia a vivere felice, Dio gli ha dato una beatitudine
pitl grande di prima e Giobbe vive di nuovo nella comunione con la moglie e
con tutti gli altri.

Chi vive come soggetto, felice, nella presenza degli altri, pensa coerente-
mente e logicamente, Ciog per poter pensare logicamente hisogna essere beati,
essere sofferenti, essere spirituali, Chi invece non & beato, non soffre ma si chiu-
de nel dolore, non pensa logicamente perché ogni volta pensa secondo la passio-
ne che subisce: questo perd non & pensare, & un reagire agli stimoli. Allora pud
darsi una logica nell’ambito dello stimolo attuale, ma non & un pensare jogica-
mente di fronte all’intera realta della vita. Per essere logico nell’ambito di tutta
la vita dovrei essere beatamente sofferente, si pud dire cosi,

In che cosa consiste tale logica? L’uomeo beato, sofferente & come avrebbe
detto Norwid, «sobrio ed entusiasmato»: sobrio rispetto al possesso e agli averi
da cui si libera ed entusiasmato da quella Realta verso la quale lancia domande.
Entusiasmato proviene dalla parola greca £v Jeds «in Dion: essere entusiasmato
significa essere in Dio. Allora & logico chi & sobrio di fronte a cid che non & Dio
ed entusiasmato di fronte a Dio. Questi due momenti sono essenziali per Ia logica
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propria della persona umana.

Nella sofferenza, nella beatitudine, nell’affidarsi del soggetto al Soggetto
avviene ciod che & successo sul monte Tabor, cioé la frasfigurazione della perso-
na umana. L'uomo & capace di vedere attraverso cid che é cid che avviene, il
futuro, di vedere attraverso il grano 1’ostia o il pane che saranno fatti col grano:
questa & la beatitudine. Essere beato & vedere il futuro nelia vita, il Soggetto nei
soggetti sofferenti. Beatitudine & essere radicati in Dio.

Vorrei concludere allora queste riflessioni invitandovi a rileggere le bea-
titudini nel Vangelo (Mt 5,3 ss).

«... Gesin sall sulla montagna e, messosi a sedere, ghi si avvicinarono i suoi
discepoli. Prendendo allora la parola, li ammaestrava dicendo:

Beati i poveri in spirito,

perché di cssi € il regno dei cicki,

Beati gli afflitt,

perché saranno consolati.

Beati i miti,

perché erediteranno Ja terra.

Beati quelli che hanno fame e sete della giustizia,

perché saranmo saziati,

Beati i misericordiosi,

perché troveranno miscricordia.

Beati i puri dj cuaore,

perché vedranno Dio.

Beati gli operatori di pace,

perché saranno chiamaii figli di Dio.

Beati i persepuitati per causa dekia giustizia,

perché di essi ¢ if regno dei cieli.

Beati voi quando vi insulieranno, vi perseguiteranna e, mentendo, diranno
ogni sorta di male contro di voi per causa mia, Raliegrajevi ed esuitate, per-
ché grande & la vostra ricompensa nei cieli...»
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