Nota a pochi soltanto, si compiva nel 1967 a Basilea 'esistenza terrena Una Prlma raCCOlta SIStelnatlcia M
e Popera di Adrienne von Speyr. lingua italiana di alcuni scritti

Nata nel 1902, la von Speyr fu medico, moglie e madre, teologa, mistica. L 5 L .
Il saggio introduttivo di Hans Urs von Balthasar, contenuto in questo dl una ﬁ gura mistiCca e¢minente e
libro, offre uno sguardo sulla sua vita: fu dopo I'incontro con il teologo

elvetico che, infatti, Adrienne maturd la sua conversione al cattolicesimo illumlnantc qUCStO SCCOIO di Stor ia

e venne battezzata nella festa di Ognissanti nel 1940. d 11 h-
Barbara Albrecht ha invece raccolto gli scritti che costituiscono una Clla Chicsa.

prima introduzione all'opera spirituale di Adrienne von Speyr. Con un sa ggio lntroduttlvo dl

I1 «fatto» del quale si occupa la von Speyr & la verita del Dio trinitario,

il mondo della fede, della speranza e dell’amore, ed & ancora quel com- Hans Urs von Balth asar

plesso di conseguenze che i cristiani debbono trarre dalla rivelazione

del vangelo: la vita dallo Spirito Santo in mezzo alla chiesa. su « La vita, la missione tcologica e
l'opera di Adrienne von Speyr»

Presso la Jaca Book & gia uscito il libro di A von Speyr,
Esperienza di preghiera.
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Prefazione

Questa nota & un insieme di testimonianze. Descrive cid che ho
sperimentato in ventisette anni di stretta collaborazione con Adrien-
ne von Speyr—pit di quindici anni ho vissuto sotto lo stesso tetto.
E un resoconto del tutto sommario—veramente solo una ‘prima pa-
noramica’—, dietto al quale stanno un grosso numero di annotazioni
non pubblicate. Questo scritto non deve essere considerato una pub-
blicitd, ma una informazione. Non posso impedite a nessuno di dubi-
tare della veracita delle mie asserzioni; vi saranno alcuni che saranno
interessati a tacciarle di falsitd, per i quali ‘non & possibile cid che non
si vuole che sia’. Vi saranno molti altri che a priori sottoporranno
Pinsieme ai metodi della psicoanalisi e tenteranno quindi con pre-
sunzione di renderlo comprensivo e lo metteranno da parte come del
tutto ‘antimoderno’ e di conseguenza non interessante ed incredibile.
In fine vi saranno alcuni che si adireranno contro un carisma—nel
caso che si dimostri tale—che non & conforme alle preferenze comuni
oggi nella cristianitd. A tutti devo anzitutto dire che la loro opposi-
zione non mi tocca (nel senso di 1 Cor 4,1 ss), perché faccio sempli-
cemente cid che devo, se propongo e proporrd anche in seguito i fatti
a me noti, soprattutto per sottoporli all’esame della Chiesa, al cui
giudizio mi sottometto evidentemente con ogni rispetto.

Nonostante che gia alla morte di Adrienne erano stampati
trentasette libri, di cui trantaquattro disponibili in librerie, finora
nessuno si & occupato seriamente delle sue opere scritte. Nessun gior-
nale, eccetto il Vaterland di Lucerna, si & degnato anche solo di un
breve elogio. Le rare recensioni dei suoi libri sono state per lo piut
insignificanti, nessuno si & voluto compromettere. Tale atteggiamento
causd in Adrienne inizialmente un po’ di stupore, perché era cosciente
comunque di avere una missione nella Chiesa; a poco a poco si ac-
corse che il suo destino era quello di dover parlare ed agire a vuoto
durante il periodo della sua vita. La conseguenza di questa indifferenza
generale & che molti di coloro che ora potrebbero esserne informati,
non lo sono affatto; percid occorre fornire loro ancora i punti ini-
ziali di questa missione. D’altra parte vi sono petsone che hanno co-
nosciuto, tenuto in grande stima, anzi venerato, cosi da informarsi
sulla vita, sulla natura e sull’opera umana di Adrienne von Speyr.

Aggiungo una parola sui nostri rapporti. Quando nel 1940
impartivo I'insegnamento per i convertiti, vidi subito che lei non solo
conosceva, ma accettava subito, immediatamente come vere e valide
le cose che le dicevo. Per trentotto anni aveva cetcato con tutte le
forze, era andata a tastoni nel buio, aveva pregato in continuazione;
i tratti della veritd cattolica in lei erano stati marcati negativamente,
ma un breve richiamo era sufficiente perché capisse ed accettasse con
tutto il cuore e con una felicitd esuberante. Cosi ricevette da me al-
lora e in seguito anche con incontri su problemi religiosi un certo
stampo. Ma lei aveva, gid prima della convetsione e ancora di pi
dopo, un proprio contatto misterioso con il nostro padre sant’Igna-
zio (in seguito citato spesso con l’abbreviazione sPN, sanctus pater
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noster), da cui impard molto di pitt che da me; nel frattempo mi
sono setvito senza esitazione gid nei miei primi libri dopo la sua
conversione delle intuizioni che mi forniva; le prime esperienze della
passione e degli inferi sono presenti gid nel mio Herz der Welt
(1945) e anche in Der Christ und die Angst 71951), in Die Gottesfra-
ge des keutingen Menschen (1956) ecc. Lei mi diede spesso suggeri-
menti per prediche, conferenze ecc, ma lesse solo raramente—e sempre
di meno con lo sviluppo della ceciti—i miei libri. Nel complesso ho
ricevuto teologicamente piti io da lei che lei da me, nonostante che
non si possa stabilire un rapporto preciso. Poiché nei ventisette anni
non mi & sorto il minimo dubbio sulla rettitudine della sua missione
e sulla modesta sinceritd, con cui la viveva e me la trasmetteva nono-
stante una precisissima osservazione come confessore e direttore spiri-
tuale della sua vita interiore, non solo ho preso le pit ardite deci-
sioni della mia vita—come quella di uscire dall'ordine—dietro la sua
istruzione, ma ho anche cercato di adattare al suo il mio punto di
vista sulla rivelazione cristiana. Diversamente molti studi di Skizzen
zur Theologie e soprattutto le prospettive fondamentali di Herrlichkeit
(Adrienne non ha in alcun modo partecipato alla loro elaborazione)
non sarebbero mai stati scritti.

Oggi dopo la morte la sua opera mi appare molto pili im-
portante della mia, e la pubblicazione delle ‘opere postume’ mi inte-
ressa di pitt di ogni mio lavoro. Sono convinto che, quando tali opere
saranno pubblicate, le persone che le conosceranno, saranno d’accordo
con me sulla valutazione e ringrazieranno Dio insieme a me, perché
ha donato tali grazie anche nel nostro momento ecclesiale.

La presente nota contiene:

1. un breve schizzo della vita di Adrienne;

2. la descrizione del suo carisma e dei suoi intenti teologici pilt
importanti;

3. una panoramica sullo stato delle opere pubblicate e non pub-
blicate.

La vita

1. Le fonti

Sulla vita di Adrienne von Speyr possono fornire informa-
zioni cinque tipi di documenti:

1. Una autobiografia scritta a mano dietro mia richiesta su 284
fogli di grosso formato, ma che purtroppo va soltanto fino al venti-
quattresimo anno. Narra la sua giovinezza, con particolate riguardo
allo sviluppo religioso, con straordinaria memoria, freschezza e pre-
cisione, dal punto di vista di una donna di cinquanta-sessant’anni.
L’opera & apparsa nell’estate 1968 con il titolo Aus meinem Leben
(Dalla mia vita).

2. Una autobiografia del tutto diversa (Gebeimnis der jugend,
Mistero della giovinezza) di carattere puramente carismatico per la
quale ho dovuto farla, in obbedienza, riandare ai gradini di coscienza
degli anni della sua fanciullezza e della giovinezza. In essa racconta
in parte gli stessi avvenimenti dal punto di vista della fanciulla e
della giovane, in parte riferisce cose che aveva del tutto dimenticato.
La ricetca di Dio diviene in quest’opera ancora molto pilt chiara. La
descrizione giunge—in ultimo a martce forzate—fino al 1940, anno
della conversione !,

3. Dal 1940 in poi esistono—soprattutto per il primo decen-
nio—i miei diari.

4, Per tutto il periodo della vita e per il suo significato vi sonc
numerose affermazioni separate di Adrienne.

5. Amici, parenti, conoscenti, ex pazienti potrebbero senza dub-
bio aggiungere ancora molto e anche il grosso carteggio epistolare
potra essere esaminato.

1

Tra le due biografie ci sono alcune insignificanti divergenze di crono-
logia, che io stesso non posso mettere insieme. Potrebbero dipendere dal fatto che
nella memoria di una donna pilt anziana dei piccoli avvenimenti abbiano cambiato
posto, come anche dal fatto che il racconto della seconda biografia, pone Iac-
cento sulle condizioni momentanee e non tanto sulle scadenze temporali.
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2. Prima giovinezza

Adrienne si rifiutd a lungo di venire al mondo e piu tardi
pensava che i dolori procurati nel parto a sua madre fossero stati la
ragione per cui dall’inizio fin quasi alla morte della madre esistettero
continue e grosse tensioni tra madre e figlia. Lei era e rimaneva lungo
gli anni la figlia non gradita; soltanto quando divenne una dottoressa
nota in cittd e la sposa successivamente di due stimati professori, la
madre, che del resto possedeva eccellenti doti, dovette convenite che
Adrienne non era quella figlia del tutto fallita; la bonta costante verso
la madre riuscl a conquistarla negli ultimi anni interamente per sé.
Ma io l'ho sentita piti volte in sogno chiamare quasi disperatamente
sua madre,

Nacque dunque il 20 settembre 1902 nell’austera citta del
Giura, la Chaux-de-Fonds, situata a 1.000 metri di altezza, secondo-
genita dell’oculista di Basilea Theodor von Speyr, che 1i svolgeva
la sua pratica e di sua moglie Laure, nata Girard. Il padre proveniva
da un’antica famiglia di Basilea a cui erano appartenuti gid prima della
Riforma fonditori di campane, pittori sacti ed editori; tra le ‘Cloches
de Balé’ sulle torri del duomo si trovano ancora oggi alcune campane
che portano il nome dell’officina Speyr. Medici e parroci e, in tutte le
generazioni, abili uomini d’affati nacquero dalla famiglia. La madre
eta la figlia di orologiai e gioiellieri che avevano avuto successo a Gi-
nevra e Neuchitel. La sorella di Adrienne, Elena, era nata pit di un
anno e mezzo prima, il fratello Guglielmo, oggi medico, nacque nel
1905 e il secondo fratello, Teodoro, ora direttore di banca a Londra,
nel 1913,

Ai rimproveri quotidiani della madre, la bambina controppo-
neva una compensazione misteriosa, che conosciamo solo da Gebeimnis
der Jugend: un’esistenza del tutto filiale in Dio e per Dio, condotta
attraverso ‘I'angelo’ che le mostra cosa deve compiere e lasciare,
come si prega o semplicemente come si pud essete presso Dio, che fin
dall’inizio le insegna anche il significato del sacrificio e delle rinunce;
lungo tutta la sua giovinezza protestante ha esetcitato la penitenza vo-
lontaria senza sottolinearla, ma con forza, e dal 1940 in poi il suo
zelo per la penitenza dovette esser regolato con un’obbedienza rigo-
rosa per non farlo straripare senza limiti—per amore di Dio, della
Chiesa e delle sue domande, dei peccatori.

Tale vita vissuta in Dio, da un lato pud non essere stentata ed
essere anche una vita quasi tranquilla sulla terra: presso I'amata, pia
nonna che comprendeva a fondo sua nipote; costei abitava in una casa
di campagna ‘Les Tilleuls’, fuori della cittd, cuciva molto per i po-
veri; presso di lei si poteva rimanere soprattutto in silenzio. Adtien-
ne ha lasciato una meravigliosa descrizione di questo essere insieme.
Lei venera il padre dignitoso e silenzioso, sta con lui in un rapporto
silenzioso che si approfondisce, pud accompagnarlo ogni tanto gia dalla
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prima fanciullezza all’ospedale presso i bambini malati; il proposito di
divenire medico per aiutare gli uomini & vivo in lei fin dai primi
anni. Gid nella scuola ptimaria inizia a lavorare per i poveri, fonda
subito con tale scopo insieme alle amiche una unione per i poveri.
Fin da ora e poi nel ginnasio ha I'abitudine di incolpare cosi spesso
se stessa ogni volta che qualcuno in classe commette qualcosa di male,
di assumerne la pena, che Iinsegnante non le crede pit. Fin dalla
prima giovinezza inoltre si & abituata a prendere in silenzio tutte le
accuse. Gid prima dell’inizio della scuola sa leggere e scrivere, impara
tutto con entusiasmo, sostituisce di tanto in tanto un’insegnante asma-
tica; solo nellinsegnamento della religione vi sono crescenti difficolta.
Con ogni nuovo pastore inizia nuove discussioni: si sente inspiegabil-
mente delusa, le sembra vuoto il protestantesimo che le & presentato.
‘Dio & diverso’, spiega nel modo piti risoluto ai suoi maestri. A nove
anni tiene alle compagne una ‘conferenza’ sui gesuiti e la reservatio
mentalis; ‘angelo’ le aveva spiegato che i gesuiti erano persone che
amano interamente Gest e che la veritd di Dio & maggiore di quella
degli uomini, cosicché agli uomini non si pud dire sempre tutto, come
lo si capisce in Dio. Dei cattolici non conosce nulla; coglie solo dal
proprio ambiente diverse osservazioni ironiche e diffamatorie. Nel pre-
ginnasio scrive un saggio su Les préjugés (i pregiudizi), in cui rimpro-
vera allinsegnante di religione di non voler parlare delle altre reli-
gioni (si riferisce soprattutto al cattolicesimo) e di mettere i paraocchi
agli alunni. Si ammala spesso, & soggetta a tutte le malattie infantili;
a cid si aggiungono continui doloti alle spalle per cui deve stare molto
a letto, solo piti tardi viene diagnosticata la spondilite; semptre prima
di Pasqua si ammala ‘I'angelo dice: a causa del venerdi santo’. Il
misterioso incontro che ebbe a sei anni a Natale su una strada sco-
scesa di la Chaux-de-Fonds con sant’Ignazio (mi ha mostrato una volta
il luogo preciso), lo raccontera lei stessa in un secondo tempo.

Durante le ferie ¢’¢ Waldau. E il grande ospedale psichiatrico
cantonale, nelle vicinanze di Betna, il cui direttore era lo zio prof.
Guglielmo von Speyr, per il quale attendeva al governo della casa la
sorella zia Giovanna. Benché Elena fosse la prediletta della zia e per la
piccola Adrienne non tutto procedesse in modo roseo, vi era sempre il
grande giardino che amava, e presto lo zio conobbe la sua capacitad di
tranquillizzare i malati, di entrare in contatto con loro, di sollevare
i depressi—dava loro la mano, li accarezzava. Lei, Didi, non si tird
indietro, non ebbe alcun timore di andare da loro con la sua bambola.
Adrienne vorrebbe soprattutto partecipare alla sofferenza dei malati;
trova la strada nella preghiera e si offte a Dio.

3. Ginnasio a la Chaux-de-Fonds

11 padre le permette—cid che secondo la madre non & giusto
—di frequentare il ginnasio, perché voleva diventare dottoressa. E
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entusiasta di tutte le specializzazioni, si fa due amici per tutta la
vita—Charles Wolf, in seguito esimio chirurgo di la Chaux-de-Fonds
(1 1965) e Charles Henri Barbier, oggi direttore della cooperativa sviz-
zera di consumo—tutti e tre sono i primi della classe. Con il pastore
lei litiga sul celibato, che le sembra P'unico modo giusto di vita per
uno che consacra la sua vita a Dio e alla chiesa. Partecipa con pas-
sione alle riunioni dell'esercito della salvezza e viene a contatto pet-
sonalmente con le confessioni pubbliche dei peccati: questo modo di
confessarsi le sembra perd fondamentalmente falso (in seguito per lo
stesso motivo ha avuto dubbi insuperabili anche contro Caux), la sete
della vera confessione sacramentale aumenterd sempre durante i de-
cenni fino alla conversione e forse rimarra il movente pit importante
che la conduce infine alla Chiesa cattolica.

Dopo due anni alla madre riesce di togliere Adrienne dal
ginnasio, perché frequenta troppo i ragazzi e la professione di medico
non ¢ affatto per le donne. Trascorre un anno alla scuola superiore
femminile, con tristezza; conquista perd la sua migliore amica, Ma-
deleine Gallet; continuamente parlano insieme di Dio, della vita di de-
dizione; si consigliano come potrebbero convertite questa o quella
compagna; lavorano a maglia e cuciono per i poveri fino allo spasimo.
Madeleine le spiega; per te vi & solo una via: entrare in monastero;
ma Adrienne non sa che cosa sia un monastero. Una notte il padre
la sorprende mentre in camicia da notte, gelata e di nascosto, impara
i vocaboli greci alla sua scrivania per non perdere il collegamento con
il ginnasio; la interroga; nel seguente anno scolastico pud ritornare 13,
¢ ricevuta—ora & ['unica ragazza—dai giovani in trionfo; con il suo
temperamento entusiasmante, il suo humour invincibile e, quando si
tratta di argomenti morali e religiosi, con il suo giudizio indiscutibile
diviene la guida della classe.

Una volta, di mattino presto nel novembre 1917 le appare
Maria circondata di angeli e di santi (tra cui riconobbe Ignazio); benché
gli angeli si muovano, e si scambino di posto, il tutto assume il ca-
rattere di un «quadro», di una promessa per il futuro—le visioni dopo
la conversione perderanno il carattere di immagine, saranno piena, in-
tima realti—Adrienne rimase in ginocchio ai piedi del letto finché
giunse l'ora di andare a scuola; tutta la sua missione futura sard ca-
ratterizzata a fondo marianamente,

4, Tre anni di malattia

Lo sperimenta presto: il padre morird presto. Egli deve prima
assumere una cattedra di professore a Basilea. Adrienne gli domanda:
«Papa pensi che ne valga ancora la pena?». Il padre muore di una
perforazione allo stomaco. Benché lo zio a Berna paghi volentieri per
la famiglia, la madre vive d’ora in poi con la paura di avere troppo
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poco denato, licenzia la domestica, Adrienne sente una pesante re-
sponsabilitd per la famiglia, si assume insieme alla scuola tutto il la-
voto di casa—frequenta tuttavia per desiderio della madre insieme al
ginnasio anche la scuola commerciale—continua a lavorate nonostante
che la febbre aumenti fino a crollare completamente: tubercolosi dop-
pia, forti dolori nella respirazione. Nel sanatorio di Langenbruch
(estate 1918) il dottore le domanda se vuole conoscere la veritd; dopo
la risposta positiva le spiega che non raggiungera pitt la prossima pri-
mavera. Viene mandata per due anni a Leysin; una parente sposata,
capace, Charlotte Olivier, dottoressa a Lausanne l'assiste un po’ da
lontano.

Sembra che la madre I'abbia dimenticata completamente; fa
la comparsa solo una volta per un paio d’ore a Leysin, rovista in tutti
i suoi cassetti, legge tutte le lettere, le tiene un discorso di citcostanza
e sparisce di nuovo. Adrienne non aveva soldi, aveva bisogno di ogni
tipo di abiti. Leggeva un po’, soprattutto Dostojewskij, imparava il
russo. Appena si poté alzare un po’, si intrattenne con le giovani di
‘Espérance’—una casa di cura che Chatlotte Olivier aveva fondato—
dove soleva tenere loro dei discorsi. Parld per es. su ‘obbedienza e
libertd’, ‘la veritd e le sue sfumature’, ‘il diritto di pensare’, su Do-
stojewskij, ecc. Tra le ascoltatrici si trovava Luisa Jacques, che le disse:
«Tu mi costringerai a diventare cattolica» (neanche Adrienne ci pen-
sava minimamente); costei si converti, entrd presso le clarisse e mori
a Gerusalemme in fama di santitd? Adrienne organizzd un bazar per
i tussi poveri che sorpresi dalla rivoluzione non potevano pil ritor-
nare in patria. Pauline Lacroix, una parigina cattolica, con cui aveva
fatto amicizia le diceva: «Tu sei fatta per Uobbedienza». Quando en-
trambe si incontrarono di nuovo, un paio d’anni piu tardi, nello Giura,
dove Pauline dirigeva un asilo infantile, costei si meraviglid che
Adrienne non si fosse ancora convertita. Una volta Adrienne andd a
pregare nella brutta, fredda cappella cattolica di Leysin; la lampada
perpetua davanti al tabernacolo le parld della presenza del Signore;
ne prese coscienza in modo perentorio: qui, in questa chiesa, sono a
casa mia, come gli altri uomini sono a casa loro nelle proprie abita-
zioni.

Guarita a mala pena, poiché poteva difficilmente diventare in
seguito dottoressa con una salute cosi debole, decise alla fine del 1920
di partecipare come volontaria ad un corso per infermiere nel Dia-
konissenspital di St. Luop. Di nuovo sentl la sua estraneitd per la re-
ligiositd protestante, a cid si aggiunse un sovraccarico di lavoro, che
la fece crollare di nuovo; solo dopo un altro mezzo anno di cura a
Waldau si ristabili definitivamente,

2 Su di lei: Soeur Marie de la Trinité, Couversion, Vocation, Carnets.
Beyrouth 1942,
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5. Ginnasio a Basilea

Nel frattempo la madre con gli altri figli si era trasferita nella
Basilea bassa in Florastrasse. Nell’agosto 1921 Adrienne la segul la,
nonostante che sapesse parlare stentatamente il tedesco; si presentd da
sola (la madre non I’accompagnd) alla segretaria del ginnasio femmi-
nile—la futura amica Georgine Gethard—, & ammessa dal rettore
Barth per sei settimane in prova (aveva perso per malattia tre anni),
ma lavord cosi intensamente da superare dopo un anno e mezzo in-
sieme alle altre I'esame di maturitd; inoltre segul le lezioni di piano-
forte del direttore Munch che esigeva da lei almeno tre ore di eser-
cizio al giorno. In questi anni la musica & per lei una strada verso
Dio, che sente sempre di pitt come ‘altro’ e che sembra non rispondere
alla sua insistente preghiera. Una grossa scenata con la madre la con-
duce sull’orlo della disperazione: la sua vita ha ancora un senso? Cer-
to non ha raggiunto ancora niente, a tutti sembra che stia semplice-
mente sulla strada. Dal ponte ferroviario guarda a lungo i flutti del
Reno che la chiamano. Allora vince il pensiero: sarebbe vigliacco mo-
rire. Vive a casa come una estranea. Ha un amico: Heinrich Barth
(futuro professore di filosofia, fratello di Katl Barth), & legata anche
con Eva Bernoulli, figlia di Carl Albrecht Bernoulli. Nella scuola & la

consigliera materna per molte sue compagne ed & confidente anche del
rettore.

6. Studio della medicina

Dopo la maturitd Adrienne & saldamente decisa a studiare
medicina. La madre che voleva impiegarla come segretaria alla Bank-
verein, perché guadagnasse e le aveva designato gid come Sposo un im-
piegato di banca pili anziano, & cosl esasperata dalla decisione che per
molte settimane non le rivolge una parola e proibisce anche ai fra-
telli di parlare con lei. Lo zio a Berna ha dei dubbi—in primo piano
a causa della salute precaria, in realtd vorrebbe preservare dai rea-
lismi della professione colei che non ne ha idea—percid non le pa-
ghera gli studi, nonostante le richieste. Va ad immatricolarsi pregando
I'amica Georgine di procurarle lezioni private, e ne trova almeno venti
alla settimana fino a notte inoltrata, Smette la musica, cosciente ap-
punto del ‘sacrificio’ rivolto a Dio a favore dei futuri pazienti. Le pe-
ripezie dello studio della medicina non devono essere raccontate qui
una ad una, dato che sono descritte in entrambi le biografie con co-
lori vivaci. Ripugnanza iniziale davanti alla sala di anatomia, supe-
rata con la preghiera per i morti di cui deve preparare le membra;
amicizia profonda con Adolf Portmann, poi professore di zoologia,
con Franz Merke, futuro insigne chirurgo; ammirazione appassionata
per i suoi insegnanti, il prof. Gerhard Hotz, la cui morte immatura la
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colpisce gravemente; facilitd in tutte le specializzazioni e i lavori in cui
si tratta di uomini vivi, al contrario un grande sforzo in anatomia;
piena soddisfazione dato che si pud citcondare di ammalati, girare di
notte in silenzio per le sale, per consolare, aiutare, preparare alla morte;
indignazione per il trattamento umanamente indegno dei pazienti nella
sala delle udienze, delle partorienti nel reparto della maternita, riguardo
un medico che fa cadere la propria colpa per la morte di un paziente
su una suora—Adrienne fa boicottare le sue lezioni da tutti gli stu-
denti cosi a lungo che il docente deve abbandonare la cattedra di Ba-
silea—; ammirazione per l’ascesi silenziosa di un gran numero delle
suore dell’ospedale: in queste esperienze e in molte altre Adrienne
ha imparato a cercare il Dio, che veramente non era ancora capace di
trovare sulla strada del servizio al prossimo.

7. Matrimonio

Dal momento della visione della madte di Dio Adrienne ha
una piccola ferita sotto la mammella sinistra, sul cuore. Non vi ri-
flette, ma sa solo che & un segno di appartenenza corporale a Dio, un
segteto meraviglioso, sacro. Nonostante che conosca I'unione dell’'uomo
e della donna che comunica la vita al bambino e non sia soggetta ad
alcuna schifiltd—nella sala operatoria di St. Loup dovette per parecchio
tempo tenere alta la gamba di un uomo che fu opetato agli organi geni-
tali, il che non la impressiond in alcun modo perché era la cosa pit
evidente del mondo—Ila ferita rimase all’oscuro fino ai semestri di cli-
nica in modo quasi incomprensibile. I suoi buoni amici lo sapevano e
formavano cavallerescamente una specie di guatdia intorno a lei. Per
la prima volta nell’estate 1927 Adrienne poteva prendersi le ferie essen-
dole stati donati dei soldi da una cugina. Scelse San Bernardino; Ia
incontrd una lieta compagnia di conoscenti di Basilea, tra cui si trovavano
il redattore Oeri e la famiglia, il pittore Pellegrini e il vedovo Emil
Durr, ordinario di storia con i suoi due figli piccoli. Durr s’innamord
subito, come molti altri prima, della studentessa piena di temperamento;
si allestl una vera lotta senza quartiere per riunire i due. Adrienne era
profondamente turbata a causa del ‘segreto’, di cui non intravedeva tutta
la portata, soccombette dopo un po’ di tempo alla superiorita, accon-
senti per compassione dell'uomo fondamentalmente buono e dei figli. Le
relazioni matrimoniali durante il matrimonio furono allora penose e in
certo modo del tutto estranee, ma lei con gli anni conquistd suo marito
in modo cosi amabile che la morte improvvisa nel 1934 (che intul in
anticipo allo stesso modo di quella del padre) la colpl terribilmente;
di nuovo si trovd a pochi passi dal suicidio; il suo amico cattolico,
professor Merke, 1’aiutd in modo decisivo ed amabile a superare il pre-
cipizio. I due sposi avevano vissuto insieme nel modo pilt armonioso.
Durr era il rispetto in persona, patlavano molto di Dio, andavano du-
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rante le ferie insieme a pregare nelle chiese italiane. Adrienne aveva
superato un anno dopo il matrimonio 'esame di stato; vivevano nella
bella casa ‘Auf Burg’, Munsterplatz 4, in alto sulla sponda del Reno.
Ora Adrienne viveva sola con i due bambini—il cui nonno, il professor
Adolf Baumgartner, era lo strano amico di Nietzsche, in seguito amico
di Jacob Burckhardt; nel 1936 sposd un abilitando di Durr, Werner
Kaegi, ancora oggi ordinario di storia all’universitd di Basilea, la cui
voluminosa opera su Jacob Burckhardt & vicina alla conclusione.

8. Conversione

Adrienne aveva ripetutamente intrapreso il tentativo di stabilire
dei contatti con un prete cattolico per istruirsi finalmente sul cattoli-
cesimo, per esprimere il suo desiderio di convetrsione; tutti i tentativi
andarono a vuoto. Negli ultimi anni prima del 1940 pregava ancora di
pilt ma un oscuro scoraggiamento s’impadroni della sua anima. Inoltre
con la morte di Emil aveva fatto la scoperta che veramente non po-
teva pili garantire la piena veracita della domanda del Padre Nostro ‘sia
fatta la tua volontd’ nella sua preghiera. Aveva accettato certamente fin
da principio la morte di Emil, ma successivamente s’insinud la sensa-
zione che questo consenso le fosse stato in certo modo carpito, non lo
avesse offerto a Dio nella piena liberta. Per onestd evitd poi di recitare
il Padre Nostro; un patroco protestante le diede il consiglio—pessimo
—di recitare altre preghiere al suo posto. Ma in tutte queste preghiere
urtd continuamente e direttamente con la parola indicibile.

Verso 'autunno 1940 (ero venuto a Basilea all’inizio dell’anno
come cappellano degli studenti), quando Adrienne era appena ritornata
dall’ospedale dopo un duro attacco cardiaco, parlammo sulla terrazza
prospiciente il Reno—un amico comune aveva mediato I'incontro—sui
poeti cattolici Claudel e Péguy, che appunto traducevo. Raccogliendo il
suo coraggio mi spiegd che desiderava anche diventare cattolica. Su-
bito parlammo sulla preghiera; appena le mostrai che con ‘sia fatta la
tua volonta’ non proponiamo a Dio la nostra propria opera, ma la no-
stra disponibilitd ad essere assunti dalla sua opera e sempre impegnati
in essa, fu come se avessi premuto inavvertitamente un interruttore
che di colpo accende nella sala tutte le luci. Adrienne fu liberata da
tutti gli ostacoli, la sua preghiera comincid a travolgerla, come un fiume
a lungo sbarrato. Nell’insegnamento capiva subito tutto, come se avesse
aspettato—e quanto a lungo!—di sentire proprio quel che si diceva
per farlo proprio. Fu battezzata alla festa di tutti i Santi; due setti-
mane pit tardi, il giotno di sant’Alberto, ricevette il battesimo il no-
stro amico comune, Albert Béguin, professore di letteratura francese
e poi redattore della rivista parigina Esprit. Adrienne fungeva da ma-
drina, mentre subito dopo, quando lei ricevette la confermazione,
Béguin era padrino.
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Béguin rimase fino alla sua partenza per Parigi e anche in se-
guito I'amico confidente che suppli un po’ per Adrienne la famiglia
scioccata e allontanatasi per il momento a causa della conversione. La
Basilea cattolica non ha saputo che farsene di Adrienne von Speyr;
cordiali rapporti furono allacciati solo con singole suore del Claraspital.
Nel corso degli anni furono strette nuove amicizie, con Romano Guat-
dini, Hugo Rahner, Erich Przywara, Henri de Lubac, Reinhold Schnei-
der, Annette Kolb, Gabriel Marcel. Adrienne sapeva gradualmente con
la sua serena e amichevole generosita riconquistarsi i cuori estraniatisi;
la madre le fece visita sempre piti spesso nelle ore di ambulatorio, le
precedenti tensioni si erano dileguate; e Adrienne aveva pregato con-
tinuamente per questo disgelo.

Le ore di ambulatorio, aperto nel 1931 presso il ponte di
mezzo del Reno, furono subito superaffollate; fino alla meta degli anni
cinquanta, quando la malattia la costrinse ad una limitazione e poi al
pieno abbandono della pratica, rappresentarono il campo immenso del
suo lavoro esterno sia medico che spirituale. Incontrava fino a sessan-
ta o ottanta pazienti al giorno e quando si giungeva alla paga, era con-
siderata sempre tutta la situazione umana: i rapporti nella famiglia,
Pinserimento morale della vita, i problemi religiosi dove erano pre-
senti; i matrimoni venivano sanati, gli aborti prevenuti (a centinaia,
disse una volta Adrienne). Ci si preoccupava delle ragazze-madri e dei
loro figli; i poveri—la maggioranza—venivano curati gratuitamente,
Nessuna ora di ambulatorio fu trascurata, anche se Adrienne era mezza
morta dal violento dolore su cui si dovra riferite. Per questo sorsero
molte preoccupazioni a casa.

9. Nuove grazie

Subito dopo la conversione inizia a riversarsi su Adrienne
una vera cateratta di grazie mistiche, in un uragano apparentemente
senza regola, che si muove vorticosamente e contemporaneamente in
tutte le direzioni. Soprattutto le grazie della preghiera: essere sot-
tratti completamente da ogni preghiera vocale e ogni propria rifles-
sione su Dio, per essere spostati altrove, dopo un periodo indetermi-
nato, con nuove conoscenze, nuovo amote, nuove decisioni. Grazie di
visione: dopo una prima apparizione ancora nascosta della madre di
Dio, un rapporto con lei sempre piti ampio, con molta amabilita e ri-
spetto, ma anche con tale evidente familiarita, che tutte le ‘storie’
che mi raccontava di Maria, hanno in sé una traccia di fiducia e in-
sieme di meravigliosa—impensabile bellezza. 11 rapporto con Ignazio
non & meno frequente, sfocia in un accordo e in una comprensione re-
ciproca, che appare veramente perfetta, mentre mi son accorto come
effetto secondario, non accentuato di una autocomprensione nell’humor,
nella serenitd, nel minimizzare certe feste terrestri-ecclesiastiche, ma
prendendo sul serio tutto cid che riguarda il servizio di Dio. Allora
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la turba magna dei santi, nel cui cerchio & introdotta dalle ‘visioni’,
dalle ‘trasposizioni’ e che le appaiono singolarmente o in gruppi, la
fa entrare nel mondo del cielo. Molte leggi del regno dei cieli le sono
presentate con patole, con piccole scene simboliche o anche senza
parole da diversi santi—la piccola Teresa svolge un ruolo speciale, ma
anche gli apostoli e alcuni Padri della Chiesa e il suo prediletto curato
d’Ars. Infatti subito dopo la conversione, ritornando a casa dal la-
voro una volta aveva visto improvvisamente davanti all’automobile
una grossa luce (anche un pedone spaventato saltd a lato e lei si
fermd) e aveva poi udito una voce che divenne per sempre in futuro
la parola d’ordine: Tu vivras au ciel e sur la terre (vivrai in cielo e
sulla terra).

Si aggiunsero carismi pill esterni, che operarono soprattutto
nella pratica medica e nei malati: guarigioni improvvise imspiegabili,
che si diffusero e giunsero anche alle orecchie dei parenti. Tutto cid
non deve ora essere raccontato: & descritto dettagliatamente nel diario.
Molti tipi di carismi in certo modo sembrarono presto messi in opera
per giungere ad un risultato preciso, certo. Un punto finale fu rag-
giunto quando Adrienne vicino alla bara di un bambino, la cui morte
aveva procurato un dolore immenso ad un suo amico, seppe con cer-
tezza: vi sarebbe la possibilitd di addentrarsi attraverso la preghiera
nell’onnipotenza di Dio, di richiamarlo in vita—ma vi &, pit in alto,
la rinuncia alla potenza miracolosa e I’accettazione silenziosa della vo-
lonta di Dio. Su tutta la sua opera futura si cald un velo sempre pitt
denso, ‘mariano’, tessuto di abitudine e di modesta quotidianita.

Ma prima era accaduto qualcosa di sorptrendente, di terribile
per Adrienne. Tutto cid fu preparato (nella primavera del 1941, pochi
mesi dopo la conversione) da un angelo che di notte si avvicind al suo
letto e molto seriamente disse: ora inizierd subito. Nelle notti seguenti
le fu fatto accettare di soffrite senza vedere cid che Dio avesse voluto
disporre su di lei. Eto assente da Basilea, mi descrisse per lettera cid
che era accaduto. Allora mi resi conto che dovevo ritornare. Cosi co-
mincid la prima di quelle ‘passioni’ che terminarono con la gtande espe-
rienza del sabato santo, tipica per Adrienne, e che d’allora in poi si
ripeterono anno dopo anno, con modalitd sempre nuove e svelarono
altri contesti teologici. In queste passioni si trattava ben poco di vi-
sione delle scene della passione storica a Getusalemme—ce ne furono
solo ogni tanto dei frammenti come spiegazione—ma prevalentemente
di una testimonianza delle sofferenze interiori di Gest nella loro pie-
nezza e differenziazione—tutta la mappa della passione fu completata
13 dove appariva presente solo una macchia bianca o un concetto vago.
E Adrienne stessa poteva durante la passione, nelle pause e anche in
un secondo tempo, descrivere 1’esperienza con parole appropriate, chiare
ed efficaci. Ho estratto queste passioni dai racconti del diatio e le ho
raccolte in un libro a sé stante: Kreuz und Hélle (croce e inferi). Ma
un anno dopo, secondo il carteggio nel luglio 1942, segul una stigma-
tizzazione esterna, in circostanze che mi hanno convinto che le stigmate
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autentiche non sono ‘causate dalla psicologia’. Per Adrienne il tutto
era un motivo di profonda angoscia, che se ne potesse vedete qualco-
sa (nonostante che le mani fossero fasciate fin dall’inizio, molti hanno
visto le ferite—non grosse); e costituiva ancor di pit un motivo di
umiliazione e vergogna il fatto che lei, la peccatrice, avrebbe avuto a
che fare in qualche cosa con la passione del Signore. Negli anni se-
guenti per le sue preghiere fervide, accorate, la visibilitd delle ferite
viene meno; appaiono solo di tanto in tanto nei giorni della passione,
ma spesso il dolore & cosi forte che Adrienne pud credere a fatica che
per es. il sangue non le scorra visibilmente dalla corona di spine sulla
fronte, perché lei lo semte senza dubbio scorrere. Il peso massimo di
tutte le sue esperienze della passione consiste nel significato ‘spiri-
tuale’ degli avvenimenti della redenzione, che perd, come in Cristo, an-
che in lei sono tutti incarnati, sotto tutti gli aspetti,

Nel frattempo—dal 1943—erano iniziate anche quelle ‘in-
troduzioni’ notturne al vangelo di Giovanni, il cui esito Adrienne mi
dettera in seguito. ‘L’esercizio’ mistico dei primi anni aveva raggiunto
uno degli scopi prefissi: dedizione (matiana) in tutto cid che la parola
di Dio pud esigere e ci fa comprendere, indifferenza (ignaziana) che &
completata dalla teologia giovannea. La teotia di Adrienne sulla mi-
stica, che ha elaborato dettagliatamente, si riassume in un’unica asser-
zione: la mistica & una missione speciale, un servizio particolare per
la Chiesa, che & portato a termine in modo retto nella completa lon-
tananza-da se stessi, nel dimenticare-se-stessi (prediligeva la parola
effacement e nella disponibilitd di serva vetso la parola di Dio. Le
condizioni personali come tali non sono affatto importanti e possono
non essere considerate, ogni autocompiacimento psicologizzante ¢ im-
mancabilmente una deviazione dal fatto principale—la parola di Dio—
e percid uno svisamento della missione. Questa legge fondamentale &
secondo Adrienne la direttiva fondamentale per la direzione spirituale.

Adrienne da questo momento ha commentato per citca un de-
cennio libri della sacra scrittura, dopo gli scritti giovannei qualcosa di
Paolo, le lettere cattoliche, P'Apocalisse, libri o solo parti dell’Antico
Testamento. Negli anni seguenti le si poteva consegnare qualsiasi testo
della Scrittura con linvito a commentatlo subito; chiudeva gli occhi
un paio di secondi e iniziava poi con la sua voce calma, obiettiva, con
frasi che erano quasi pronte per la stampa, Dettava per lo pilt nel po-
meriggio, ritornata a casa dopo due ore di ambulatorio e dopo aver
preso una tazza di t&, raramente piti di una mezz’ora al giorno. Durante
le ferie capitava di tanto in tanto che dettasse due o tre ore, ma ac-
cadeva raramente. Dell’eccezione, che riguarda il commento dell’Apo-
calisse, parleremo in seguito.
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10. Gli ultimi anni

, Nell’anno 1940 Adrienne ebbe un grave infarto che la co-
strinse a rimanere all’ospedale per tutta estate. La debolezza di cuore
rimase per sempre, la ostacolava molto nel lavoro, nel camminare; sa-
peva nascondere quasi interamente davanti alle persone dolori e’fre-
quenti crampi. Subito si aggiunse un diabete altrettanto grave, crebbe
molto di peso, tutti i movimenti divennero penosi. Anche ,I’artrosi
alle articolazioni aumentd tanto che non si poteva quasi reggere sul-
lc.e ginocchia. I piedi negli ultimi anni erano completamente insen-
su.bili cosicché, quando nel 1964 comincid la sua cecitd non si poteva
pitt muovere neanche tastando e doveva essere trasportata. Negli anni
dopo il 1940 rimaneva fino a mezzogiorno a letto. La notte era dedi-
cata quasi esclusivamente alla preghiera dopo aver letto di sera al mas-
simo due, tre ore; quel tempo leggeva ancora straordinariamente ve-
loce e cosi riusciva molto spesso, in queste ore serali a terminare un
romanzo francese. Poi tutto il programma della notte significava sen-
Zaltro: dolori, preghiera e quel ‘viaggiare’, di cui dobbiamo patlare
subito. Dato che le ote del mattino erano disturbate dal rumore della

Munsterplatz e della casa, riusciva a dotmire in tutto dalle due alle
tre ore di media.

w' Le visite a domicilio dei malati furono smesse, perché non
riusciva pit a salire le scale delle abitazioni; cosi le ore pomeridiane
di ambulatorio rimasero il grosso periodo di lavoro. Ma Adrienne era
troppo debole per recarvisi da sola, doveva essere portata spesso da un
conoscente. Nel 1954 rinuncid alle visite all’ambulatorio nella cittd
e ne fu allestito uno nuovo sotto il piano della casa di Munsterplatz
ma lo stato della malattia era progredito tanto da impeditle per mt:mj
pre di lavorare anche qui. Inizid una vita silenziosa nel pomer'i.pﬁio
alla scrivania, dove ricamava durante le lunghe ore di silenzio e di ;13::
ghiera un’artistica coperta — con preferenza per le figure di Assisi—
o lavorava molto a maglia per i poveri—come gia in gioventi—e dopo
leggeva un libro francese. I libri che leggeva riguardavano tutti I'uomo
e il suo destino; lesse la maggior parte della letteratura narrativa fran-
cese moderna: Bernanos (invece poco Claudel e quasi niente Péguy)
Mauriac e con speciale predilezione Colette, il cui sottile spirito di os-’
servazione e la precisione dell’espressione I'affascinavano, tutte le opere
delle scrittrici (Beatrix Beck, Clarisse Francillon, Francoise Mallet-
Joris, Louise de Vilmorin, Zoe Oldenbourg, Adrienne Monnier, Anne
Muré e molte altre), di cui poteva entrare in possesso e su di esse te-
nev.'it 'ogni tanto una conferenza. Lesse Queffelec, perché amava tra
tutti 1 paesaggi in particolare il mare e proprio il mare della Bretagna
dove trascorremmo tre volte le ferie; stava per ore nella sua sedia a
sdraio vicino al mate e non si saziava mai di osservare lo specchio
dell’acqua, il flusso e riflusso, il gioco della luce. Dio nella natura le
era presente il pitt possibile attraverso il mare; amava meno la mon-
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tagna. Si procurd libri scientifici sul mare, apprezzava soprattutto le
descrizioni di Rachel Carson. Lesse Sartre e Simone de Beauvoir, Ca-
mus e Sachs, Peytfitte ¢ De Saint-Pierre, anche molti romanzi poli-
zieschi. La interessavano immensamente le biografie e le memorie dei
grandi medici. Le letture negli anni di grande diminuzione della ca-
pacitd lavorativa furono per lei un modo per essere vicina agli uomini,
ai loro problemi e sofferenze; qualcosa che si trasformo da sé in pre-
ghiera.

Difatti la sua preghiera era sempre universale, cattolica: pte-
ghiera per tutti gli scopi del regno di Dio, lofferta di se stessa per la
necessitd di questo regno. Amava la parola e il fatto ‘I'anonimato’: la-
sciar scomparite senza nome nell'universale il proprio essere; la pa-
rola e il fatto ‘essere-a-disposizione’, come ripete continuamente in
tutti i suoi libri. Dio la prese in parola e durante le ore notturne di
preghieta la fece ‘viaggiare’ spesso e sempre in modo nuovo; anche
nelle ultime settimane della malattia mortale ricordava tali ‘viaggi’.
Nella preghiera era ‘trasferita’ in innumerevoli luoghi, dove era neces-
saria la sua presenza orante, soccotritrice: durante la guerra nei campi
di concentramento, poi soprattutto nel chiostro, e prevalentemente nei
monasteri contemplativi in cui era necessario risvegliare lo Spirito,
animare la preghiera corale, la meditazione; nei confessionali, dove la
confessione era falsa o tiepida o il sacerdote era inadeguato; nei se-
minari; spesso anche a Roma, in curia o in una chiesa del tutto ab-
bandonata, ove nessuno entrava pilt a pregare. Raramente conosceva i
nomi dei luoghi, riusciva perd forse a descrivete interiormente ed este-
riormente il sacerdote. Oppure sapeva: una chiesa nel sud della Fran-
cia che appariva cosl e cosl. Si sentiva presente 12 di volta in volta ad-
dirittura corporalmente, anche se lei in persona di solito non era os-
servata; dopo lo sforzo spirituale ritornava stanca morta, difatti era
necessario per aiuto richiesto dare il massimo delle sue forze.

Vediamo ancora le sue lettere spirituali. Sul rapporto con la
Bibbia riferirh lei direttamente nella seconda metd di questo libro.
All’inizio le diedi libri spirituali di ogni genere; le lettere di sant’Ignazio
’hanno accesa al cento per cento: andava a pennello il fatto che gia
fossero tradotte in francese, altrimenti ’avrebbe fatto lei. Con grande
amore e alcune piccole riserve tradusse allora in tedesco La storia di
un’anima della piccola Teresa; il dialogo con lei non si interruppe pili.
Le opere di Giovanni della Croce le inizid a leggere, ammird la sua
preghiera, la vide dallinterno, ma non volle pili sapere delle sue de-
scrizioni. Con la grande Teresa ruppe pure subito; ha presentato le
sue obiczioni in molti posti delle sue opere. Guardd ben poco Lalle-
mant e Surin, sentl in certo modo la loro spiritualitd, se ne distinse
criticamente., Con grandissima venerazione lesse le regole di san Be-
nedetto e di Francesco d’Assisi. Eccetto Foucauld e un po’ Newman
non potrei citare nient’altro che abbia potuto avere un influsso esterno
su di lei. Non I'ho mai vista leggere un libro propriamente teologico.
Conosceva e amava, grazie alle visioni, molti santi, di cui non aveva
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letto neppure una riga, per es. Caterina di Siena, Elisabetta di Tu-
ringia, Giovanna di Chantal, Ildegarda, Bernadette, Antonio Abate,
Pietro Claver, Benedetto Labre, Vianney, e sempre di pitt Giovanni
I'apostolo; con Giovanni avevano iniziato i loro dettati; voleva me-
diare lo spirito di lui con il suo lavoro.

Subito dopo la conversione si era accorta che doveva fondare
insieme a me una nuova comuniti (allora non conoscevamo niente degli
‘istituti secolari’ gid esistenti e feci attenzione, solo parecchio tempo
dopo la sua pubblicazione, al fatto che la costituzione Provida Mater
permetteva agli uomini e alle donne di condurre la vita secondo i con-
sigli evangelici in mezzo al mondo e in tutte le professioni umane
giustificabili cristianamente). Ogni anno tenevo gli esercizi per stu-
denti, pilt spesso anche per studentesse. Alcuni vi parteciparono; per
noi ‘superiori’ vennero anni che somigliatono a una scuola severa di
reclute: si trattava di riconoscete le vocazioni, di guidarle; si dove-
vano accettare molte perdite e abbandoni; 'inserimento di Adrienne fu
incredibilmente importante, e si pud sperare che portera frutti dal
cielo per queste comunita.

Niente forse mostrava estetiormente la sua innata grandezza
spirituale piti chiaramente della sua caritd. Gia la storia della giovinezza
¢ piena di meravigliosi esempi, poiché sempre incutante—come la po-
vera vedova del vangelo—dava proprio fino all’ultimo cid che possedeva
e di cui avrebbe avuto strettamente bisogno. Donava molto, fece dare
molto anche alla sua giovane comunitd e donava preferibilmente in
modo anonimo. Cid le appativa cristiano. Per lei era anche uguale re-
galare alle persone che certamente avevano bisogno, ma che spesso non
sapevano sfruttare i soldi nel modo giusto; la gioia di chi riceve il dono
per lei era gid abbastanza. Scrisse nel corso degli anni innumerevoli sup-
pliche per raccogliere soldi per un figlio illegittimo di un amico. Fece
pervenire lettere anonime con soldi alle donne anziane, povere, da tutti
gli angoli del paese e sentiva una gioia semplice nell’immaginare la
loro gioia imbarazzata. I monasteri contemplativi senza mezzi le sta-
vano particolarmente a cuore; per lei rappresentavano le riserve ine-
sauribili di preghiera della Chiesa; pensava che si dovessero usare nei
loro riguardi le massime preoccupazioni, dare loro i migliori direttori
spirituali, interessarsene, indirizzarci le nuove generazioni—lo fece per-
sonalmente secondo le sue forze e con successo—, con una grossa spesa
aiutd un monastero di vita contemplativa in un vecchio quartiere mal-
sano di Roma per costruirne al di fuori della citth uno nuovo in buona
posizione.

Finché le forze la sostennero dettd frequentemente nella sua pic-

cola comunitd i punti di meditazione: trattd verso per verso tutto il

vangelo di Matco (nella trascrizione ci sono circa mille pagine), poi tutti

gli Atti degli Apostoli, nelle festivitd particolari suggeriva alcuni punti,

oltre le molte istruzioni sullo spirito dei consigli evangelici e la loro
diretta applicazione nella comunita.

Certamente superd le sue forze umane la parte di responsa-
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bilitd che le spetta per avermi spinto ad uscire dall’ordine dei Gesuiti,
quando non ci fu pit la speranza di poter eseguire la missione affidataci
della nuova comunita in seno al quadro della Compagnia di Gesu. Certo:
anch’io avevo prove pit che sufficienti che esisteva tale compito e do-
veva essere adempiuto cosi € non diversamente. Nessuno vuole negate
a Dio la possibilitd di esprimersi di fronte alla sua creatura (e proprio
nella Chiesa) in modo non equivoco. La societa era per me la patria pitt
amata, pitt naturale, il pensiero che si dovesse ‘lasciar tutto’ pit di una
volta nella vita, per seguire il Signore, anche un ordine, non mi era ve-
nuta e mi colpl come un duto colpo. Benché avessi quindi le mie prove
e agissi in base alla mia responsabiliti—non me ne sono pentito neanche
un momento—tuttavia per Adrienne, in quanto intermediaria, la cor-
responsabiliti fu immensamente pesante. Una lettera che scrisse al mio
ex-provinciale, lo testimonia.

11. La morte

Adrienne si & opposta veementemente all’espressione di Rilke:
«Signore da a ciascuno la sua proptia morte». Come cristiani dobbiamo
«non morire della nostra morte, ma di quella dataci dal Signore attra-
verso la Chiesa... Dobbiamo sottoporre all’anonimato del servizio ec-
clesiale anche gli ultimi momenti, i pitt personali, cid che la nostra
morte pud significare per umanitd e in questo modo regalare la no-
stra morte» 3. Adrienne non ha posto mai personalmente un limite al
suo assumersi il dolore altrui, il peccato altrui e il purgatorio; ma ha
ricevuto anche una morte vicaria che durd per decenni e dal punto di
vista fisico divenne incredibilmente terribile, Ci furono gia verso gli
anni quaranta una serie di ‘morti mistiche’, in cui dovette assumere su
di s¢ lo svolgimento della morte, per vivere in seguito, ritornando dai
limiti estremi, solo secondo la missione (una volta dovette morire
espressamente ‘dentro alla mia missione’). Dal 1950 circa, era cosi stanca
morta che le chiedevo solo raramente di dettare. Poiché le sue opere
intorno al 1953 costituivano circa sessanta volumi, mi sembrava che
fosse raggiunto un limite anche di leggibilitd e per me stesso di sovrab-
bondanza di stenogrammi da completate; per Adrienne, che si immer-
geva sempre pitl profondamente nelle verita divine, la limitazione da me
posta era frenante, anzi deludente; la sua produttivitd spirituale era
senza limiti; potremmo oggi senz’altro possedere il doppio o il triplo
di suoi testi,

Ma dalla meta del ’55, la sua debolezza era cosi cresciuta che
si doveva costantemente far i conti con la morte; nessun medico ca-
piva come mai vivesse ancora; da un anno all’altro cresceva la certezza;
il punto pilt basso che una vita pud raggiungere, & venuto. Ma esso

3 Das Gebeimnis des Todes (1953) 50/51,
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veniva spinto ancora sempre pitt in basso. Oltre ai dolori sempre pit
forti—il suo corpo era come un organo in cui tutti i registri del dolore
erano aperti e ne sorgevano sempre di nuovi, inaspettati—vi era la
sensazione appunto crescente dell’impotenza, del ‘non-poterne-piti’ e
delle «esigenze esagerate»: parole che ricorrono spesso anche nei suoi
scritti e di cui sperimentd allora tutta la serietd. Finché si puo ancora
soffrire, osava dire, non si soffre ancora realmente. I ‘viaggi’ conti-
nuavano ancora; qui si costatd dove erano dirette le forze che le veni-
vano sottratte. Non veniva mitigato nella penitenza volontaria, a cui do-
vevo prendere parte secondo il desiderio e le indicazioni di sant’Ignazio.
Quattro anni prima della morte estrema ero partito—dopo aver scritto
un grosso libro—per le ferie che mi sembravano ben meritate, dopo po-
chi giorni mi richiamo per telefono (e chi pud sapere quanto sia costata
la chiamata a lei che mi augurava sempre il meglio), perché erano ri-
chiesti molti atti di penitenza. Di cid parleremo ancora fra breve.

Era un diminuendo incredibilmente lento, che diveniva sempre
pitt sommesso. Una morte al pilt lento dei rallentatori. Ne era contenta
e ci pensava, poiché cosi poteva dare di pilt di quanto fosse possibile
umanamente. Nel 1964 perse la vista quasi totalmente, smise di leg-
gere libri, anche il ricamo fini; lavorare un po’ a maglia era ancora pos-
sibile, ma quanto pitt gli occhi si oscuravano, tanto pilt diveniva diffi-
cile anche questo lavoro; non riusciva a raccogliere una maglia caduta.
Benché vedesse poco o niente di cid che scriveva, tentava ancora di
scrivere ogni giorno alcune lettere, soprattutto ad alcune religiose in
Germania e in Francia, la cui amicizia per lei era molto importante. Se
mancava linchiostro nella penna stilografica spesso delle righe rimane-
vano in bianco o anche intere pagine e ciononostante venivano spedite.
I sintomi della sua debolezza erano sempre pilt umilianti e richiede-
vano una cura costante. Poiché la stanza per lavorare era al primo piano
e la camera da letto al secondo, non riusciva pit1 da sola a salire le scale
ripide della vecchia casa—ventiquattro scalini—su cui per anni alla sera
si era cimentata da sola. La sua volonta di fetro, che la spingeva ad al-
zarsi ogni giorno e a fare qualcosa, le faceva scendere le scale, anche
quando doveva essere fatta risalire da due infermieri. Gli ultimi mesi
nel letto furono una tortura particolarmente crudele, che sopportd con
animo tranquillo, preoccupandosi sempre degli altti, rammaricandosi per
dovermi causare molte seccature. Si era sempre rallegrata fin da piccola,
quando se ne parlava, di poter morire. Una delle ultime espressioni fu:
Que c’est beau du mourir!. Difatti si ha ormai soltanto Dio davanti a
sé. Al terz’ultimo giorno, prima di perdere coscienza, ringrazid ancora
una volta di tutto, promise di aiutare dal cielo. Diede disposizioni e as-
sicurazioni per il nostro lavoro terrestre. Mori nella festa di santa Ilde-
garda, che aveva molto venerato ed era stata come lei dottoressa, il 17
settembre 1967 e fu sepolta nel sessantacinquesimo compleanno. Albert
Schilling scolpi la pietra sepolcrale con il simbolo della Trinita: il cen-
tro pitt intimo della sua teologia.
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12. I carattere

Anche se per Adrienne & difficile distinguete nel suo carattere
natura e soprannatura, perché la guida della grazia era spiccata fin dai
primissimi anni, i momenti soprannaturali non hanno certo cancellato,
ma chiaramente sottolineato le proprieta naturali. Perd vedere tali pro-
ptietd e esprimetle in patrole sono due cosa ben distinte, difatti il fa-
scino della sua personalitd si pud esprimere quasi solo in paradossi e in
unitd di tensione. Si pud precisare di volta in volta cid che & univoco,
ma & necessario completarlo con affermazioni contrarie.

1. La prima qualiti, che colpiva subito e non perse mai, era la
sua fondamentale feliciti, la natura serena, il chiaro senso dell’humor,
del divertente, delle sotprese; tutto cid sempre senza malizia, con tran-
quillitd, ma con il pensiero che cosi si esprime il vero senso della vita,
la frenetica avventura dell’esistenza. Cid era vero, ma non era certa-
mente solo il risultato di un temperamento indocile, di un eterno buon
umore (si preoccupava di precisare di essere stata di cattivo umore una
sola volta nella vita, dopo aver guidato per un giorno intero la macchi-
na nei pressi di Avignone ed essere stanchissima fisicamente), di un in-
teresse per tutto. Era pill precisamente una esptessione della gioia in
Dio, nella meraviglia della sua esistenza, del suo amore, e la necessita di
comunicare, per quanto possibile, a tutti gli uomini la sua felicita. I
contraccolpi che si abbattevano inesorabilmente su di lei: I'incompren-
sione a casa, sempre nuove malattie, poi un sovrappeso di preoccupa-
zioni, di tormenti di ogni genere, non le hanno mai rubato a lungo la
vivacitd, ma le hanno dato una profonda serietd, una ragionevole fer-
mezza, che si espresse cristianamente come un impiego migliore per il
prossimo, per il problema di Dio.

2. La seconda, forse la pili importante, era il coraggio. Lei non
aveva bisogno di farsi valere; il coraggio le era congeniale fin da prin-
cipio, pronto all’uso. Lo si pud notare in tutta la sua biografia; non
ha mai imparato dagli uomini a temere. Lo si vede in un’altra dimen-
sione del suo rapporto con Dio: fin dall’inizio, a priori e senza limiti
dire di si, lasciarsi condurre dove egli vuole: non solo sulla croce, ma
negli inferi. E nessuna esperienza della passione ha spezzato il suo co-
raggio, ha sempre ricominciato da capo e si & offerta per tutto, per
qualcosa di piti.

Cid che completa tale qualita & il fatto che con questo corag-
gio non attacca, ma si lascia arginare e frenare nell’obbedienza perfetta
a Dio come al suo confessore. Possedeva la stessa prontezza per seguitare
come per fermarsi, quando cid le veniva comandato.

3. La terza caratteristica & che era e timase bambina per tutta la
vita. Apparentemente nessuna distanza temporale la allontand dalla sua
fanciullezza fisica. Era piena di ricordi della fanciullezza, che scambiava
volentieri con i fratelli, amava i libri per fanciulli, le belle antiche case
di bambole, se ne faceva fornire di nuove, per regalarle ai fanciulli. Era
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e rimase una semplice bambina di fronte a Dio, alla Chiesa e al con-
fessore, con quella familiaritd, che non ha nulla da nascondere. Posse-
deva la chiaroveggenza tipica del fanciullo per la natura degli altri, degli
adulti. Con il suo cuore infantile trovd I'accesso al rapporto del Figlio
eterno verso il Padre. L’apertura senza malizia del cuore & certamente
la chiave che apre tutte le porte della sua natura e dei suoi scritti. Cid
non le ha impedito di essere una donna matura, intelligente, matetna,
inesorabile nel chiedere e nell’ordinare, dove era necessario, con tratti,
che si possa ritenere quasi virili (e che anche Tetesa d’Avila dimostra-
va di possedere di fronte alle sue figlie). Essi si manifestarono quando
doveva chiedere, secondo la sua missione, obbedienza a Dio.

Dovremmo abituarci a tali paradossi nel carattere dei veri cri-
stiani: rispecchiano qualcosa della pienezza e della incomprensibilita
di Dio.

»

II.

La missione teologica

Per orientarsi nella vasta opera letteraria di Adtienne von
Speyr, che vista dall’esterno somiglia ad una foresta vergine, ma che
all’interno possiede quasi l'ordine di un giardino francese, il modo mi-
gliore & il seguente:

1. partire dall’unico atteggiamento fondamentale che compenetra
tutto e descriverlo brevemente nelle sue dimensioni;

2. mostrare il luogo teologico e storico-salvifico di tale posizione
fondamentale ed anticipare i postulati piti importanti che ne scaturisco-
no, per poi

3. mostrare le diramazioni del centro, che rimane identico, nei
diversi singoli campi d’impiego. Queste, poiché le esperienze e le co-
noscenze donate sono di natura del tutto carismatica, non possono in
nessun caso essere dedotte e ‘spiegate logicamente’, ma possono essete
comunicate semplicemente cosi e non diversamente. Del resto niente ri-
pugnd ad Adrienne pili del costruire un sistema nelle cose di Dio, pil
del tracciare una linea teorica finale. L’indicazione presentata qui non
deve petcid essere malintesa in questo senso; intende solo offrire un
paio di tabelle direzionali dalle quali sono possibili poi attraverso opera
innumerevoli altre panoramiche.

1. L’atteggiamento fondamentale

Il primo libro completo di Adrienne von Speyr tratta di Maria.
S’intitola Magd des Herrn (Serva del Signore, 1948); il primo capitolo
porta il titolo: «La luce del consenso» ed inizia con le parole: «Come
un covone & legato al centro e si allarga alle estremitd, cosl la vita
di Maria & concentrata nel suo consenso». Il fiat della madre del Si-
gnore & la risposta pitt umile che la serva pud dire ed attuare, e, pro-
prio per questo, il suo massimo, la sua perfezione; in esso si lega com-
pletamente a Dio, diventa interamente libera in Dio: libera in tutto cio
che ’eterna liberta di Dio dispone e cid sara sempre quel che ¢ migliore,
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piu vero e pil bello, anche se dovesse essere la cosa pitt dolorosa.

Perché tale intonazione nell’assenso mariano? Perché Maria
in base all’elezione straordinaria & capace di tener lontano nel consenso
ogni limitazione cosciente o incosciente—che il peccatore porta sempre
con sé: lei ¢ infinitamente disponibile per I'Infinito. E pronta in modo
assoluto a tutto, quindi ben di pitt di quando possa sapere, concepire,
presentire. Da parte di Dio questo assenso & la grazia pil alta, e da parte
dell'uomo & la prestazione piti alta resa possibile dalla grazia: dedi-
zione senza condizioni, definitiva. E insieme fede, speranza e carita. B
anche il voto fondamentale da cui scaturiri ogni forma di legame cri-
stiano definitivo con Dio e in Dio. E la sintesi tra caritd e obbedienza—
tra Giovanni e Ignazio. Certo, per Giovanni la cariti & dimostrata nel-
I'obbedienza del Figlio di Dio e per Ignazio I'obbedienza autentica &
sempre caritd verso Cristo che mi ha amato e scelto; ma l'unitd pid
alta, l'identitd semplicemente tra caritd e obbedienza esiste proprio in
Maria, in cui I'amore si esprime nella volontad di non essere altro che
la serva del Signore. Nessuna luce cade su di lei, tutta su Dio; nessun
accento nel suo consenso, l'intero tono & riposto nella parola di Dio.
Semplice trasparenza. Puro essere-lontano-da sé. Puro spazio sgombrato
per Dincarnazione della parola, e in questo essere sgombro sono unite
obbedienza, poverta e verginita.

L’uomo che acconsente & plasmabile da Dio fino all’infinito:
ogni possibile figura, impressa da Dio, poggia nella sinceritd della dispo-
nibilita perfetta. Da Maria si pud formare la madre del dolore, la sposa
apocalittica, la regina del cielo. Si pud formare da lei la Chiesa, che &
la cosa piti importante. La Chiesa perfetta, come deve essere. La sposa
dell’agnello che per amore del Padre & obbediente in tutto. La Chiesa
che nella storicitd non raggiunge mai pienamente il perfetto consenso di
Maria, ma che lo possiede in sé realmente come forma interiore, da cui
¢ determinata, verso cui & diretta per quanto pud. Adrienne ha trattato
spesso, nel modo migliore nel commento a Giovanni 20/21, il problema
inesauribile del rapporto tra ministero e caritad nellaChiesa. Il dualismo,
che in veritd non esiste (perché la carith non pud essere mai da sola
«l'unico aspetto»), & nella Chiesa dei peccatori redenti la forma di par-
tecipazione al consenso di Matia avvenuto prima della redenzione, che
nella escatologia deve diventare I’assenso di tutto il popolo di Dio. Per-
cid nell’antichitd e nel medioevo fu coniata la bella parola anima eccle-
siastica, 'anima ecclesiale ': D'anima liberata dall’isolamento egoistico,
aperta alle dimensioni del consenso ecclesiale (mariano), anima plasma-
bile interamente da Dio. La carismatica di Adrienne von Speyr & com-
prensibile solo da tali affermazioni, come mostrerd il seguito. Anzitutto
¢ chiaro che tale ‘mistica’ & un tipo di pura azione di serva che rifugge
ogni riflessione su se stessa. Il setvizio guarda diretto verso la missione.
E dunque una mistica radicalmente antipsicologica, teologica e storico-

1 Henri de Lubac, Méditation sur UEglise, (1953) passim (trad. it. Medi-
tazione sulla Chiesa, Milano 1955).
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salvifica. Una mistica che si autocomprende solo come carisma a setvi-
zio di tutta la Chiesa. E significativo che, quando Adrienne ‘trasmetteva’
di tanto in tanto qualche incarico—al suo confessore, che era per lei
rappresentante della Chiesa—il problema per lei era del tutto finito,
tanto che la maggior parte delle volte spariva completamente dalla sua
coscienza. Non si ricordava cid che stava nei suoi libri e non le sarebbe
mai venuto in mente di cercarvi una parola.

Il si di Maria & il prototipo della feconditd cristiana. Solo col
consenso dell'vomo Dio pud iniziare cristianamente, soprannaturalmente,
qualcosa di significativo. Solo dentro a questo si il Figlio di Dio pud
divenire uomo: allora in Maria e ora in tutti coloro che tentano di pro-
nunciare il loro assenso. (‘Tentare’ & una parola prediletta di Adrienne.
Il cristiano non pud fare di piti che ‘tentare’). Se si fa sul serio con tale
idea, allora I’autentica vita contemplativa—come tentativo di una totale
apertura alla patola di Dio—non diviene solo fruttuosa coma la vita
attiva, ma diventa, per tutti i cristiani, contemplativi e attivi, la base
indispensabile di ogni agire cristiano nel mondo. Il concetto di fecondita
& centrale, dice molto di pitt del concetto di ‘apostolato’ o perfino di ti-
sultato. Il risultato & perseguito e raggiunto con imprese finite, ma solo
la non-finitezza del consenso, che come risposta a Dio nulla anticipa e
nulla prevede, & feconda.

Il consenso, come dicevamo, & voto (gia il battesimo & fonda-
mentalmente una promessa di se stesso del credente a Dio) e percid una
decisione definitiva. Un assenso mariano-ecclesiale non pud essere rin-
negato con riserve, «fino a nuovo ordine», ‘a termine’. Tutta U'esistenza
fino alla morte compresa & gettata sul piatto della bilancia. Qui tro-
viamo la chiave per capire gli scritti che trattano della scelta e della
dottrina dello stato religioso: Christiane (1947), Sie folgten seinem Ruf
(Essi seguivano la sua chiamata, 1955), Christliger Stand, (Stato cti-
stiano, 1956) e le numerose indicazioni indipendenti riguardanti il tema.
Questi scritti sostengono conseguentemente e con una certa rigidezza
la dottrina dei due stati: il cristiano, che fa sul serio, offre se stesso
definitivamente, cosi da non potersi tirare indietro: o in un matrimonio
indissolubile o—nei consigli evangelici—con un voto fondamentale allo
stesso modo indissolubile. Un ‘terzo stato’ si pud date senza dubbio so-
ciologicamente, teologicamente perd non esiste. L’intento pratico di que-
sta dottrina, del tutto sostenibile, consiste nel precludere la via al ram-
mollimento sociologico-pastorale che oggi si estende sempre di piti, in
tutte le decisioni definitive cristiane—‘impegno a tempo’, ‘monastero a
tempo’, infine ‘matrimonio a tempo’, ‘celibato a tempo’. Adrienne qui
rimane fedele all’intento pitt profondo degli Esercizi Spirituali di
sant’Ignazio.

Ancora un’ultima conseguenza della teologia dell’assenso & col-
legata a questo contesto, benché tale ordine possa forse suscitare delle
meraviglie. Il consenso perfetto, mariano, & totale trasparenza a Dio. Dio
guarda Panima ecclesiastica’ fino in fondo, senza che essa—lo voglia o
meno—nasconda mai qualche cosa, un vestito protettivo in cui si di-
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batte. Adrienne, la dottoressa, usa con preferenza la parola della per-
fetta nuditd davanti a Dio. Il peccatore si nasconde—la foglia di fico di
Adamo, la teologia, esposta in modo profondo dai Padri della Chiesa,
‘delle tuniche di pelle di animale’—, colui che & pentito ritornando a
Dio scopte se stesso: nella confessione. Una delle opere centrali di
Adrienne ¢ il libto Die Beichte, (La confessione, 1960). Il pensiero ba-
silare & cristologico e in quanto tale appartiene gid all’'unitd seguente:
come Cristo nella passione assunse tutti i peccati del mondo e come cro-
cifisso—in una confessione che comprende il mondo—Ii confessa davanti
al Padre e li porta alla luce, per ricevere a Pasqua la grazia dell’assolu-
zione per il mondo, cosi il peccatore nella sequela di Cristo deve ‘ten-
tare’ di portare alla luce i suoi peccati (che sono sempre inseparabili dal
peccato del mondo: un’idea fondamentale di Adrienne) nella confessio-
ne personale davanti alla Chiesa, per essere partecipe della grande asso-
luzione pasquale personalmente e con gioia. Questa idea, che & molto di
pitt di un ‘lampo di genio’ e restituisce alla confessione la sua portata
teologica spesso ignorata, vuol dire per il presente rapporto—che & anche
giovanneo—: la confessione sacramentale come autocapitolazione del
peccatore, senza riflessione psicologica, nell'umiliazione della nudita spi-
rituale, & la via immediata che riporta alla trasparenza per Dio, al con-
senso dell’umile serva del Signore. Confessione & giudizio come grazia
(croce come Pasqua), ma certo anche grazia come giudizio (Pasqua in
base alla croce).

Proseguendo tale teologia della croce Adrienne ha concepito un
Trattato del Purgatorio, si pud ben dire: sofferto; tale trattato ora forma
una parte della sua ‘Dogmatica sperimentale’, di cui parleremo in seguito.
Mi si permetta I'osservazione che tale esperienza del purgatorio ben spie-
gata mi sembra teologicamente piti ricca, versatile, profonda del noto
trattato di Caterina di Genova. Nonostante le pill disparate considera-
zioni si tratta sempre di un’unica cosa: il penoso, inesorabile esser sog-
getto alla confessione da patte di Dio, la rimozione di ogni egoismo na-
scosto fino al momento in cui 'anima non & pili preoccupata della pro-
pria salvezza e del proprio essere, ma solo di una realtd: che Dio & of-
feso dei peccati del mondo (& indifferente chi li commetta) e che I’anima
sia pronta per tutto il tempo necessario a perseverare nella pena per
espiare la colpa del mondo: cosi essa incontra il Redentore crocifisso,
¢ entrata nei suoi sentimenti ed & assunta in cielo; qui essa ha abbando-
nato ogni ‘peccaminositd originale’ e pud accordarsi con I’immacolato
consenso della chiesa mariana.

2. Il luogo teologico

Abbiamo finora trattato direttamente del consenso petfetto;
esso perd & comprensibile solo nell’ambito di un presupposto evidente:
¢ la risposta secondaria alla parola di Dio primaria. In caso contratrio
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la carismatica di Adrienne forse non sarebbe molto di pitt di una di
quelle ‘rivelazioni private’, che oggi i teologi mettono con disinvoltura
dentro il cassetto, spiegando ai fedeli che esse sono a) spesso incerte o
semplicemente false, b) non obbligano nessuno al riconoscimento, difatti
c) tutte le veritd essenziali sono presenti certamente nella dottrina di
fede della Chiesa. Ci si pud allora domandare semplicemente perché Dio
accondiscenda continuamente nonostante cid a tali operazioni che non
devono essere ascoltate o quasi dalla Chiesa. Adrienne von Speyr ha gia
dato fondamentalmente la risposta: 'autentica Mistica cristiana ed eccle-
siale (ve ne sono abbastanza di false) & essenzialmente una Carismatica 2,
ciod un setvizio assegnato da Dio (Rm 12,3/6) alla Chiesa universale—e
certamente Adrienne ha inteso la sua missione come servizio—, e non
alle esagerazioni periferiche della teologia, non pet lo sviluppo delle
‘cappelle laterali’ nel duomo della dogmatica esistente, ma al contrario
per il suo approfondimento centrale e per la sua vivificazione. Cid inizia
gia con la mistica di Paolo e prosegue ininterrottamente attraverso i
secoli in cui incontriamo figure come Benedetto, Gregorio Magno, Ber-
nardo, Tauler, Gertrude, Catetina di Siena, Ignazio, Maria dell’Incar-
nazione, Francesco di Sales, Teresa di Lisieux, Elisabetta della Trinita,
per nominare a caso alcuni nomi. A questi catismatici toccd il servizio
di rendere incandescente in modo nuovo il nocciolo della fede, sotto il
soffio dello Spirito Santo. Se qualcosa ¢ significativo nell’opera e nella
vita di Adrienne, & proprio questa centrale vivificazione della rivela-
zione cristiana; tutte le singole meravigliose caratteristiche—e per molti
certamente incomprensibili—del suo servizio ricevono il loro senso solo
da questo centro. Cerchiamo di girare intorno a questo centro teolo-

gico in base agli aspetti fondamentali che ci raccomandano le opere di
Adrienne.

a) L’obbedienza del Figlio

Il consenso della madre & la condizione preparata da Dio per
l'incarnazione del Figlio di Dio, che ha voluto essere obbediente al
Padre per la redenzione del mondo «fino alla morte, e alla morte di
croce» (Fil 2,8), fino alla «morte, seguita dagli inferi» (Ap 6,8),
cosicché «colui che era morto e ora vive nella piena eternitd» attraverso
la sua «esperienza dell’obbedienza» (Eb 5,8) ‘possiede la chiave della
morte e degli inferi’ (Ap 1,18). Attraverso tale atteggiamento del Fi-
glio (che riassume in sé con sovrabbondanza ogni obbedienza al Dio
vivo che guida e comanda, da Abramo, Mose e i profeti) e per nessun
altro motivo il mondo, che nella disobbedienza di ‘Adamo’ divenne ostile
a Dio, & stato riconciliato con Dio e rinnovato come creazione predi-
letta del Padre. Tutta la mistica di Adrienne ha la sua collocazione nel-

2 Su questa tesi cfr. soprattutto le mie riflessioni nel commento alla dot-
trina sui carismi di san Tommaso d’Aquino a proposito della Summa Theologica,
ma 1ae, q. 171/182. Ediz. tedesco-latina, vol. 23 (1954), pp. 252/464.
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Pobbedienza cristologica (e quindi soteriologica), che &—corrispondente
all’antica tradizione teologica—Ia rivelazione umana dell’amore eterno
del Figlio divino verso I’eterno Padre, il quale lo ha generato dall’eter-
nitd per amore, Questa mistica dona all’'obbedienza ignaziana, che natu-
ralmente era gia concepita sempre cristologicamente (cfr la meditazione
del regno di Dio degli Esercizi), una ampia fondazione biblica, soprat-
tutto nei commenti alla Bibbia, nei libri sulla preghiera e infine in
un’opera poetica, conclusiva: Das Buch vom Geborsam (1l libro sull’ob-
bedienza, 1966), che spiega la dottrina di Adrienne sulla disponibilita
in tutti gli aspetti.

L’obbedienza di Cristo & quindi da una parte ‘esposizione’ (Gv
1,18) del cielo, della vita intratrinitaria, dall’altra ‘ricapitolazione’ (Ef
1,10) del vero comportamento di ogni creatura di fronte a Dio, spe-
cialmente del comportamento richiesto alla Chiesa come corpo e sposa
di Cristo. Come la duplice obbedienza di Cristo e della Chiesa si divida
in due nel contrasto tra Signore e serva (secondo Paolo: marito e mo-
glie), Adrienne lo spiegherd in modo patticolarmente dettagliato nel li-
bro sulla Theologie der Geschlechter (Teologia del sesso). L’obbedienza
del singolo membro della Chiesa verso e nella Chiesa & per lei—come
certamente anche per Ignazio (Regole sull’atteggiamento ecclesiale}—
evidentemente nient’altro che la partecipazione del cristiano al pit in-
timo atteggiamento della Chiesa. E poiché la Chiesa & inserita al di 1a
di se stessa nell’obbedienza divino-umana di Cristo, di modo che si esige
da lei qualcosa che supera le sue sole forze, allora si esige anche dal sin-
golo cristiano (12 dove obbedisce veramente e la sua obbedienza & ga-
rantita) di andare oltre le sue «vedute» e «opinioni» personali, nella
visione della Chiesa. Adrienne stessa si esercitd in una obbedienza sem-
pre piu radicale, che toccava tutte le fibre della sua anima, spesso in
relazione con gli esercizi di penitenza imposti, di cui dovremo riferire
brevemente in seguito. Poter obbedire—a Dio, a Cristo, alla Chiesa—
era per lei la grazia pil grande, la massima fortuna, desiderava essere
richiesta di qualcosa di pitt pesante. Partendo dalla sua esperienza del-
I'obbedienza & riuscita ad offrire le pili varie descrizioni dell’obbedienza
di Cristo e anche della Chiesa.

b) La vita trinitaria

Nell’'obbedienza del Figlio & realizzata la volonta del Padre sulla
terra ed & presente il Padre e il suo regho; Adrienne considerd prefe-
ribilmente lo Spirito Santo come la ‘regola’ del Padre che accompagna
il Figlio sulla terra: egli guarda allo Spirito come il religioso alla re-
gola del suo ordine osservandola con una disponibilita interiore ispirata
dallo Spirito, che in ogni caso «corrisponde allo Spirito della regolax,
anzi che & esso stesso. In Cristo & rivelato per noi il mistero della vita
trinitaria della caritd; Desistenza cristiana si gioca secondo Adrienne
entro questa apertura, anzi in senso stretto entro la Trinitd stessa: in
cammino dal Padre verso il mondo con il Figlio, condotto dallo Spi-
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rito; in cammino con il Figlio e il mondo, da lui ricondotto alla casa,
verso il Padre, guidato dallo Spirito. Molti lettori sono spaventati dai
presunti ‘antropomotfismi’, con cui Adrienne descrive le relazioni delle
persone divine tra loro, dalla differenziazione apparentemente troppo
marcata e dell’opposizione dei modi di vedere le persone. Certo: ogni
discorso umano sul mistero intimo di Dio rimane inadeguato e pud es-
serci il pericolo che nell’esposizione sull'opposizione delle persone ne
scapiti 'unitd della natura. Ma non si deve dimenticare che Adrienne
patte dall’obbedienza del Figlio di Dio ‘che si umilia’ come ‘servo di
Jahve’, ed anzi dalla situazione, in cui le opposizioni trinitarie risul-
tano nel modo pitt marcato: orto degli ulivi, croce, discesa agli inferi.
Perd proprio 1i & annunciato definitivamente anche il mistero dell’unita
nella rivelazione della caritd assoluta. Adrienne non pud avvicinare la
pienezza inconcepibile di questa caritd altrimenti che attraverso un vero
caleidoscopio di ‘vedute’ di questo amore, continuamente mutevoli e
tuttavia formate degli stessi elementi fondamentali. Ne derivano due
idee dominanti: la croce come avvenimento trinitario, il coinvolgimento
del Padre e dello Spirito nell’evento dell’abbandono del Figlio da parte
di Dio. E inoltre: il nostto misterioso essere rappresentati sulla croce
dal Figlio, e come il Padre in avvenite possa apprezzare e considerare il
mondo ormai solo attraverso il Figlio.

Adrienne attravetso queste porte stotico-salvifiche entra in pro-
fonditd nel mistero trinitario, difatti in esso ‘noi viviamo, ci muoviamo
e siamo’. Questo ‘entrare’ per lei vuol dire sempre ‘preghiera’, poiché
Patmosfera della vita trinitaria & concepita da lei soprattutto come la
preghiera originaria.

¢) Il mondo della preghiera

Die Welt des Gebets (I1 Mondo della preghiera, 1951), una
delle maggiori opere, inizia con un capitolo coraggioso su ‘La preghiera
nella Trinitd’. Ogni persona divina vede nell’altra Dio, colui che &
sempre maggiore al di sopra di ogni definitivo comprendere, degno di
un’adorazione eterna. Cosi il ‘dialogo’ trinitario assume la forma di pre-
ghiera originaria, a cui partecipa ogni preghiera nel mondo, nella cui
atmosfera si deve inserire; pud essere adorazione, ringraziamento o do-
manda: per tutto cid, il prototipo si trova nel dialogo trinitario. Come
Giovanni e Ignazio, come Anselmo o i Padri greci, Adrienne & sopraf-
fatta e come posseduta dal pensiero che Dio & il ‘sempre maggiore’.
Ogni concetto si schianta nella sua pienezza, solo la scialuppa della pre-
ghiera ci conduce al di sopra di ogni concetto verso il mare infinito di
Dio. Poiché come uomo ha relazioni ininterrotte con il Padre nella pre-
ghiera, il Figlio apre a colui che lo segue, al credente, ‘I’accesso al Padre’,
anzi usa tutta la sua esistenza terrena per aprirci in tutti i lati Die
Pforten des ewigen Lebens (Le porte della vita eterna; cosl s’intitola
una breve opera, 1953). Adrienne lo sperimenta misticamente con par-
ticolare intensita: il reciproco essere-aperti di cielo e terra non & estra-
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neo a nessun vero credente; il libretto Gebeterfabrung (Esperienza di
preghiera, 1965)3, in cui si esperimenta molto dalla vita intima di pre-
ghiera di Adrienne, mostra che i passaggi tra la preghiera ‘ordinaria’ e
‘mistica’ sono spesso fluttuanti, come lo si pud accertare anche secondo
la dottrina dei Padri e dell’Aquinate riguardo i doni dello Spirito
Santo. Tali passaggi intessono soprannaturalmente la vita e la preghiera
di ogni cristiano vivo che obbedisce a Dio Spirito. Che gli accessi al
cielo dalla terra siano cosi numerosi, che 1*aldild’ non sia lontano da
noi, ma del tutto presente, & per il nostro tempo un messaggio partico-
larmente significativo.

Per I'uomo si tratta di incontrare nella propria vita il Dio vivo
e di resistere allo shoch di tale incontro. Egli deve lasciarsi prendere
da Dio (di nuovo in un consenso fondamentale) e nascondersi in lui,
dare alla parola di Dio il sovrappeso sulla propria veritd e lasciarsi dare
il tono da Dio, insieme a tutti i propri affari e preoccupazioni terrene.
Allora vive nella preghiera, nella gioia e nella veritd. Questo & il tema
del libretto: Der Mensch vor Gott (L'uomo davanti a Dio, 1966).

Ma non esiste un equilibrio tra uomo e Dio, che sia raggiungi-
bile una volta per sempre. L’'uomo deve lasciatsi sotptendere, disarma-
re, vincere continuamente da Dio. E sempre pili impara a capite e a
sperimentare la incommensurabilitd della caritd di Dio, perché gli ap-
paiono diventare pilt grandi per lui le esigenze di tale amore nella sua
vita. Il libretto Der gremzenlose Gott (Il Dio senza limiti, 1955) mo-
stra tuttavia quanto poco I'uomo si perda e si abbandoni nel suo do-
narsi a Dio, quanto numerose siano le entrate costruite per I'uvomo da
Dio Padre nel Figlio incarnato e nella guida dello Spirito Santo e come
lo faccia essere di casa nel suo mondo divino.

La visione trinitaria apre verso I'alto Das Angesicht des Vaters
(Il volto del Padre, 1955): la dottrina di Adrienne non & cristocen-
trica nel senso che non riconoscesse sempre nel Cristo e nello Spirito
il rimando all’ultima origine della carita, il Padre, Nel suo trattato sulla
preghiera mistica (vedi sotto) descrive uno speciale tipo di visioni, che
chiama ‘visioni del Padre’; non si tratta natutalmente di visioni figura-
tive del Padre, ma piuttosto di un esser-fatti-entrare nel modo di vedere
e nella speciale atmosfera del Padre. Tutta la mistica di Adrienne & inte-
ramente trinitaria, nonostante non abbia mai formulato una dottrina
astratta della Trinitd. Con Giovanni e Paolo prende ogni occasione
buona per procedete, dalla Trinitd (economica) rivelatasi nella storia
della salvezza, nella regione della caritd eterna personale, certo sempre e
solo nella preghiera. Anche tutti i commenti alla Scrittura sono per lei
una forma di preghiera contemplativa.

d) Il mistero del sabato santo

Rimane ancora da espotre, dopo queste indicazioni teologiche
generali, cid che secondo la mia opinione & il piti grande regalo teo-

3 Ed. it. Jaca Book, Milano 1974.
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logico che Adrienne von Speyr ha ricevuto da Dio e lasciato in ereditd
alla Chiesa. Anno dopo anno dal 1941 lei—nelle esperienze interiori
descritte—ha potuto partecipare durante la settimana santa (e spesso
tutta la quaresima ne era un preludio gid intenso) alle condizioni della
passione del Signore, Per me, che potevo starle vicino, si apriva un
orizzonte insospettatamente vatio di dolori: quanti e diversi tipi di
paura vi erano i, all’orto degli olivi e sulla croce, quanti modi di igno-
minia, insulto e umiliazione, quante diverse forme di abbandono da
parte di Dio, di rapporto di Cristo con il peccato del mondo, astraendo
completamente dalla profusione mai estinta dei dolori fisici! La passione
di Cristo, vista dall’interno, & di una varietd che i testi biblici e le im-
magini non fanno suppotre; ma numerosi mistici lungo i secoli—anche
se solo a gocce in confronto con il Figlio di Dio—hanno potuto speri-
mentare molto della passione e sempre in modo diverso. Particolarmente
penosa era, nelle passioni di Adrienne, I'indefinibilitd del rapporto delle
proprie passioni con quelle del Signote; sentendo il peso dei peccati su
di sé, si riconosceva una peccatrice indurita, separata da un abisso dalla
innocenza dell’agnello di Dio, e tuttavia in una vicinanza con lui in-
comprensibile, che un elementare rispetto e riverenza le impedivano
di comprendere anche solo come discteta partecipazione, tanto meno
come ‘identita’.

Quando ogni anno al venerdi santo la passione si concludeva
verso le tre del pomeriggio con uno stato simile alla morte, in cui ve-
niva inferto il colpo di lancia, iniziava poco dopo (per durare fino alle
prime ore della domenica di Pasqua) la ‘discesa agli inferi’, di cui
Adrienne anno per anno dava descrizioni dettagliate—in cui, lo notia-
mo di passaggio, la sua eminente prudenza riguardo una formulazione
precisa & stata di un’importanza decisiva. Questi temi sempre simili, e
pur tuttavia ogni volta diversi che toccano le descrizioni sul mistero
profondo sotto ogni aspetto somo raccolti nel terzo volume dell’opera
postuma Kreuz und Holle (Croce ed inferi, 1); ora si pud indicare solo il
tema di fondo in poche parole. Che Cristo parta ‘per gli inferi’ (o ‘mondo
sotterraneo’, Ades, Scheol) & l'ultima sua obbedienza di fronte al Pa-
dre. Difatti gl’inferi sono (gia nell’Antico Testamento) il luogo dove
non ¢’ Dio, dove non esiste pitt la luce della fede, della speranza, della
cariti, la partecipazione alla vita divina; gli inferi sono luogo condannato
dalla sua creazione dal Dio giudice, sono pieni di cid con cui Dio non
va mai d’accordo, da cui si allontana per sempre: con la realtd di ogni
assenza di Dio nel mondo, con la somma dei peccati del mondo. Quindi
proprio con cid da cui il crocifisso ha liberato il mondo. Egli s’incontra
negli inferi—non come trionfatore pasquale, ma nell’estrema notte del-
I’obbedienza, della vera obbedienza cadaverica—con la sua opera reden-
trice: con lorrore dei diversi peccati degli uomini. Egli i ‘gira’ tutti
(senza traccia, perché negli inferi e nella morte non vi & né direzione né
tempo) e percorre tutto il loro stato informe, spetimenta il secondo
caos. E derubato dal Padre di ogni luce spirituale, deve cercare in pura
obbedienza il Padre proprio 13 dove non potrd mai trovarlo. Eppure
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gli inferi sono l'estremo mistero del Padre in quanto creatore (che si
adattd alla libertd dell’'vomo), e cosi il Figlio incarnato, in queste te-
nebre, conosce ‘sperimentalmente’ qualcosa finora ‘riservato’ al Padre.
Gli inferi sono, considerati in questo modo, nella loro wltima possibilita
un evento trinitario. Il sabato santo il Padre ne affida la ‘chiave’ al
Figlio.

Con queste frasi si & indicato solo qualcosa che non esaurisce
in alcun modo la ricchezza di questa teologia del sabato santo. Cid che
Adrienne sperimentd & in fondo pitt tremendo di cid che le raffigurazioni
fantastiche degli inferi nel medioevo ci hanno espresso; & la coscienza di
aver perso definitivamente Dio, lo sprofondare nel fango del caos dell’em-
pietd, la mancanza di fede, speranza e carita, la perdita quindi anche
di ogni comunicazione umana, I'impiego del pensiero in un suono senza
senso della logica senza vita... L’esperienza fatta era cosi reale che sa-
rebbe ridicolo e ingiutioso parlare di fronte ad essa di non realth degli in-
feri o anche solo di apocatastasi in senso ‘sistematico’. L’esperienza di
Adrienne nella storia della teologia & unica, ci pone al di 13 dell’aut-aut
di Origene e Agostino. Essa giustifica la superioritd della speranza cri-
stiana sul timore e di tuttavia a tutto il problema una serietd forse
ancora sconosciuta—ma interamente cristiana—attraverso la spiega-
zione trinitaria.

Un’ultima osservazione, Adrienne sperimentd spesso anche du-
rante I'anno condizioni che si possono indicare come ‘gli inferi per mis-
sione’; ne ho raccolto i verbali in un ampio volume (Kreusz und Holle)
(Croce e Inferi, 1r). Tali stati erano rapimenti (estasi) in una descri-
vibilita da inferi, di pura oggettivita di obbedienza alla missione e
di piena donazione; si trattava di cose di cui in seguito non aveva
affatto coscienza nella maggior parte dei casi, ma che io potevo farle
ricordare nell’obbedienza, affinché me le spiegasse meglio. In tali cir-
costanze non era pil la donna amante, ma il semplice strumento di
una veritd da comunicare o da chiatire; non mi riconosceva pili; ero
uno qualsiasi che doveva ora sperimentare qualcosa; in un primo tempo
non capivo niente, per cui aveva non raramente parole sarcastiche (per
una cosi grande insipienza riguardo le cose di Dio). In ultimo dava un
segno qualsiasi per indicare la fine della lezione, allora doveva essere
ricondotta con una semplice preghiera comune al suo stato di coscienza
‘normale’. Tali inferi per missione, erano come ambiti del mistero cen-
trale dell’obbedienza del sabato santo e percid vengono ricordati in que-
sto posto.

3. Ampliamenti carismatici

Le affermazioni, che devono essere ancora aggiunte, formano
solo ramificazioni e forme di applicazione del centro gia indicato; si
distinguono in parte da cid che & stato detto perché hanno in sé qual-
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cosa di unico, di eccezionale—se le si confronta in breve con la Cari-
smatica della Chiesa—, che fu pilt quel che riguarda le strade percorse
che lo scopo raggiunto, che & sempte stato la vivificazione della fede,
Vesistenzializzazione del dogma, la radicalizzazione dell’atteggiamento
cristiano conseguente. Certo obbedienza di Adrienne—che qui fonda
e determina tutto—nella sua misura e nelle forme d’impiego era sen-
zaltro di carattere soprannaturale, ma proprio in cid per noi che non
siamo perfetti, in quanto & piena disponibilitd, manifesta un ideale verso
cui tendere, anche se in certo modo irtaggiungibile. Ma colui che legge
quanto segue sappia che i carismi veri sono donati da Dio e in nessun
modo (nonostante 1 Cor 12,31a) acquistabili con un qualsiasi esercizio
spitituale o anche solo auspicabili®. Il centro di tutto era e rimane il
consenso mariano, che abbiamo descritto come disponibilita verso Dio,
compresa la rinuncia ad ogni limitazione. Il senso di questa esposizione
doveva essere quello di spiegare tale consenso secondo Adrienne in tutti
gli aspetti, scandagliarlo, convogliatlo in una plasmabilita (plasticita)
sempre pitt illimitata, mostrate in modo correlativo le immense possi-
bilita di Dio, occuparsi dell’anima che dice si secondo la sua volonta e
insieme mostrare I’assoluta feconditd di tale disponibilita.

a) L’obbedienza ecclesiale e il ministero

Il presupposto al problema era, dalla parte del rappresentante
della Chiesa, un potere di comando qualitativamente non limitato, difatti
obbedienza cristiana non pud esistere in un dualismo tra obbedienza
a Dio e obbedienza alla Chiesa, 12 dove la Chiesa ha realmente la rap-
presentanza di Cristo nella visibilitd terrena. Poiché perd un solo con-
fessore naturalmente non rappresenta la pienezza del ministero eccle-
siale, dato che non offre alcuna garanzia di poter rappresentare inte-
gralmente, in ogni consiglio, la volontd di Dio—cid era tuttavia pro-
prio necessario in questo determinato caso carismatico—, fu proposta
per la realizzazione di una obbedienza ecclesiale assoluta questa strada:
Adrienne, che nella perfetta disponibilitd e senza alcuna curiosita per-
sonale poteva ‘trasmettere’ gli ordini del cielo e dimenticarsi altrettanto
petfettamente nell’obbedienza, mi diede—come rappresentante del mi-
nistero—un intero ‘programma’, spesso molto sostanzioso e complicato
—quasi sempre si trattava di atti di penitenza—, che dimenticd poi
totalmente ‘nell’obbedienza’; ed io dovevo oramai eseguire il program-
ma ‘nel ministero’ (come mia propria penitenza, difatti avrei preferito
di gran lunga assumermi le penitenze piuttosto che imporgliele). E pro-
prio in una cosl stretta obbedienza, se sbagliavo per disattenzione o
leggerezza, talvolta dovevo ricominciare tutto da capo. Venivo trattato

4 Non ci riferiamo qui all’unione con Dio che deve essere raggiunta e
che & accessibile a tutti i cristiani che la cercano seriamente. Essa & donata dai
«doni dello Spirito Santo» e pud condurre nella preghiera ad una certa ‘esperienza’
di Dio. Senza penitenza seria e rinuncia tuttavia la vivificazione della fede, spe-

8

ranza e caritd non & raggiungibile da nessuno.
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in cid da Ignazio come uno scolaro; era necessario infatti imparare che
si pud comandare solo nella obbedienza rigorosa. Inoltre ‘nel program-
ma’ era compreso spesso il fatto di dovermi cambiare nel mio atteggia-
mento di fronte a Adrienne assumendo la ‘pura funzione ministeriale’,
Ogni ‘situazione dialogica’ veniva interrotta—con il consenso adeguato
dell’anima di Adrienne—cosicché diventava chiaro sperimentalmente
che Pobbedienza della Chiesa, sia nel ministero che comanda come nei
credenti che obbediscono, pud e talvolta deve, avere la serietd e I’ine-
sorabilitd della stessa croce. Cid riguarda perd solo il ‘caso serio’, difatti
accadeva anche che gli altri ‘esercizi’ erano eseguiti nell’armonia e nel-
I'atteggiamento della cariti petrsonale, in entrambi i casi non secondo
I'umore, ma nell’obbedienza. Si ritrovera in molti luoghi delle opere di
Adrienne I'idea che il cristiano deve lasciarsi disporre I’animo da Dio
e dalle sue varie esigenze, cosicché per es. la tristezza personale nel giorno
di Pasqua non gli pud impedite di trovare la gioia nel Signore, difatti
«sia che viviamo o siamo morti, apparteniamo al Signore» (Rm 14,8),
per vivere con /#i e per morire con lui, quando vuole. I pilt amari ‘pro-
grammi di penitenza’ (attuati per venticinque anni interi) potevano tal-
volta spaventare per parecchi giorni, perd portavano sempre con sé un
frutto dolce ed inatteso, in quanto veniva poi interpretato in base ad
un qualsiasi mistero di fede, e in tal modo veniva alla luce la realta
pitt profonda, piacevole. Ce la si metteva tutta, senza presentitlo, e quel-
I’enorme senso di ‘scomoditd’ della pura funzione ministeriale—sia dove
si trattava del comando sia nel caso dell’obbedienza—, che spesso era
abbastanza collegata con il senso di richiesta esagerata, veniva rivelato
(solo adesso, come aggiunta) nella sua vicinanza con il mistero della
croce. Naturalmente in questo ‘gioco davanti a Dio’ il mio ‘ruolo’ era
certo immensamente pit facile di quello di Adrienne, per la quale si
trattava sempre di conservare lassoluta interiore volonterositi, pron-
tezza, disponibilita verso ogni dovere, anche se minimo, come atteggia-
mento interiore. Da questi atti d’obbedienza ne & scaturito nelle opere un
doppio risultato: anzitutto quegli aspetti che si riferiscono all’obbe-
dienza ecclesiale e di tutti i cristiani, poi quei ‘frutti’ che potevano essere
raccolti per la comprensione dei misteri dalla rivelazione.

b) La preghiera dei santi

Il compito di Adrienne per la Chiesa contemporanea & essen-
zialmente quello di una nuova vivificazione della preghiera (personale,
non solo comunitaria). Una patte patticolarmente attraente della sua
missione consisteva nel porci davanti agli occhi il ‘mondo della preghiera’
non solo con proposizioni astratte, ma in immagini concrete. Riusciva a
farsi un’idea della preghiera di innumerevoli santi. Non a caso la sua
conversione & avvenuta nella festa di tutti i santi e una volta (vedi sotto)
ha indicato i santi come ‘strascico della madre di Dio’, che pil esat-
tamente vuol dire: ogni santitd e ogni preghiera dei santi si irradia dal
punto piu intimo del consenso di Maria-Chiesa alla parola di Dio.
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Era la speciale disponibilitd anonima e completa—Ila maggiore
grazia conferitele—che permetteva alla sua ‘anima ecclesiastica’, nella
comunione dei santi di mettetsi al posto di singoli santi o di altri cre-
denti, per vedere e descrivere dal di dentro la loro preghiera, I’intero
loto atteggiamento di fronte a Dio. Certo questo era del tutto visibile
solo nel caso di persone morte, difatti fin quando le persone vivono,
sono senza dubbio libere di mutare il loro rapporto con Dio. Per ap-
prezzare fino in fondo questo carisma straordinario, va tenuto presente
ancota una volta I'importanza della ‘confessione’—o, per il cielo: della
totale trasparenza reciproca ®. Difatti dal punto di vista del consenso as-
soluto, cettamente non tutti i ‘santi’ appaiono tali nella stessa misura;
cid prescindendo completamente dal fatto che molti (per es. gli stigma-
tizzati), che non furono canonizzati ma che senza dubbio si presenta-
rono come santi, furono dei mistificatori. Abbiamo descrizioni di molti
casi simili, No, anche i veri santi hanno commesso spesso degli errori.
Questi gia appaiono nelle immagini del primo volume di Allerbeilingen-
buch (Libro di tutti i santi); furono chiariti in modo ancora pili esatto
nei punti in cui Adrienne doveva esaminare negli esercizi d’obbedienza
il grado di disponibilita di diversi santi (Allerbeilingenbuch, 1). L'im-
pottanza della ‘confessione’ svolge qui il suo ruolo in quanto la rivela-
zione della perfezione & piti importante del nascondimento dell’imperfe-
zione, e i santi in cielo non hanno paura di rendere visibili alcune loro
imperfezioni passate come contributo alla piena trasparenza della Chiesa
nei confronti di Cristo. Ma cid & secondario paragonato alla pienezza
travolgente della luce e—quel che & pitt importante nei quasi due-
cento schizzi—della meravigliosa molteplicita delle formule di preghiera.
(Difatti in questi schizzi si tratta solo di questo, non per es. di opere
teologiche e di genere diverso, anche 1a dove ve ne sarebbero). Mai un
clichg, un luogo comune, una ripetizione. In ciascuno & delineato un ti-
tratto limitato, ma inconfondibile.

All’inizio accadeva che Adrienne di notte, durante le ore di
preghiera, vedesse un santo, che le mostrava il suo atteggiamento di pre-
ghiera; me lo esponeva poi nei giorni seguenti ed io lo annotavo. Non
sempre conosceva il nome preciso. Una volta mi disse: «Questa notte
ho visto Gregorio». Le domandai: «Quale Gregorio?». Non lo sapeva.
Dalla sua descrizione dedussi con chiarezza che si trattava di Gregorio
Nazianzeno, come mi & stato confermato da tutti i patrologi. In seguito
riuscivo anche durante il giorno, quando lavoravamo, ad ottenere da lei
la descrizione di qualsiasi santo. Cosi il campionario delle figute—vi
erano anche alcuni non canonizzati, grandi artisti, re, un paio di prote-
stanti—continuava ad essere fissato da me. Una breve preghiera ‘trasfe-
riva’ Adrienne in una ‘estasi di obbedienza’, un’altra breve preghiera
alla fine la riconduceva su questo mondo. Tutto si svolgeva nella piu

5 Per completezza dovrebbe essere ricordato qui un altro fattore che perd
sard chiarito solo in seguito parlando del commento all’Apocalisse: la possibilita
teologica di un ‘posto d’osservazione’ dal quale lo spettatore segua gli eventi del-
PApocalisse.
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grande serenitd e decoro. Tra i due quadri poteva impartire ordini per
la casa, al telefono, bere t&, ricevere delle visite ecc. Del resto era possi-
bile, anche durante la stessa estasi, se aveva terminato la descrizione,
porre domande integranti, a cui rispondeva.

Moltissime figure venivano fuori del tutto diverse da quanto
mi aspettavo. Spesso non mi aspettavo niente, perché riguardo la per-
sona in questione conoscevo appena il nome. Oppure per es. nel libro di
Herbert Thurston su Die Korperlichen Begleiterscheinungen der Mystik
(I fenomeni della mistica che interessano il corpo, 1956), teologica-
mente cosi insignificante, avevo letto la desctizione di alcuni fatti della
vita di Maria de la Visitacién, del tutto sconosciuta (nata il 1541 a
Lisbona ed indicata da Thutson in breve come ‘mistificatrice religiosa’),
che non mi sembrd offrire un quadro credibile. Interrogai Adrienne e mi
abbozzd una fisionomia interiore, che rese trasparente e timise tutto al
suo posto. Da parte mia era impossibile parlare di una suggestione
incosciente,

Il Libro di tutti i santi & un regalo meraviglioso alla Chiesa,
perché mostra come pregavano i santi, e perché invita come per con-
tagio alla propria preghiera. Tra le figure trattate vi sono anche gli
apostoli e molti rappresentanti della Chiesa primitiva; nel libretto Die
Sendung der Propbeten (La missione dei profeti, 1953) Adrienne ha
trattato in modo simile anche figure dell’Antico Testamento. Con cio &
stabilito un collegamento con quell’aspetto del suo carisma di cui patle-
remo in seguito. Era necessario rimettere in evidenza la varietd e mol-
teplicitd dei punti di vista delle ‘spiritualitd’ non solo nella comunione
dei santi, ma anche della sacra scrittura. Per date un’idea di queste im-
magini di preghiera ne scegliamo e casaccio tre del periodo moderno.

Pio x (1835/1914)

To sento la sua preghiera. E forse nel senso pitt profondo una
preghiera papale. Quando divenne papa, era docile, dedito molto al bene
della Chiesa, di una dottrina nutrita dalla sua pietd, di una certa sem-
plicitd di cuore, che non si opponeva all’intelligenza. Ma tutto cid che
era non si amalgamava in una unitd. Il suo atteggiamento era cristiano
e tuttavia attraversato di debolezze; la sua preghiera era qualche volta
tiepida, qualche volta molto ardente; le sue vedute erano ecclesiali, ma
non s’impegnava molto per difenderle, Possedeva un certo amore del
prossimo, che perd non aveva conosciuto Pincarico pastorale come l’estre-
ma premura. Quando fu eletto papa, si spaventd moltissimo. Non lo
aveva voluto; non per sé, perché si riteneva indegno e non riusciva
neanche a credere che lo si volesse sul serio, che la votazione fosse av-
venuta secondo le regole. Temeva un errore, che forse non commise, ma
che aveva favorito in quanto non opetd cosi come era. Temeva di aver
dato una falsa immagine di se stesso, di aver fatto credere qualcosa agli
altri; temeva che le sue parole fossero ascoltate in modo pilt sostan-
zioso di quello che realmente erano. Quando si accorse che doveva assu-
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mersi irrevocabilmente il ministero, vi scorse 1’occasione per un cambia-
mento, una convetsione, un lasciare integrare il suo compito con i suoi
doni. La nuova funzione doveva unirsi con cid che gli era stato donato
da molto tempo da Dio. Vide che un papa, come egli stesso lo immagi-
nava e voleva e venerava, era molto lontano da quel che lui poteva
rappresentare. Si vide diviso, pieno di errori, il ministero papale doveva
realizzare da lui qualcosa che era raggiungibile solo con uno sforzo quo-
tidiano. Era deciso a svolgere tale lavoro. Anzitutto nel senso di
«un’opera meritoria». Finché tutto gli divenne limpido: solo la presenza
di Cristo pud realizzarlo. Il compito di san Pietro, come Cristo glielo ha
affidato, deve rivivere in Pio x nel confronto Cristo-Pietro: un ministero
vivo, paterno su tutta la Chiesa che lo rende padre di tutta la cristianita,
non come se il titolo fosse acquisito una volta per sempre, ma come pro-
manante sempre nuovo e vivo dalla presenza del Signore,

E ora leucarestia gli appare la garanzia per la presenza del Si-
gnore, la garanzia per la direzione generale di cid che deve essere innal-
zato proprio in lui, la garanzia anche per una nuova vivificazione del
papato. Da ora in poi la preghiera gira intorno alla comunione, la sua
supplica intorno a questa forza di presenza, Elimina molte cose, perde
molto della sua precedente religiositd nelle forme estetne e nelle esi-
genze a favore dell’unica missione: essere presente davanti a Cristo, di
nuovo incaricato da Cristo vivere in Cristo; questa esigenza aumenta
tanto che d’ora in poi vede il mondo, la Chiesa, i suoi, alla luce dell’euca-
restia, che esamina tutto per mezzo della forza di comunione, petfino 12
dove fa esaminare. Ovunque cerca secondo la presenza del Signore. Era
uno di quelli penetrati dall’attualitd incondizionata della presenza euca-
ristica. Tuttavia ora questa realtd gli & divenuta qualcosa di cosi attuale,
attivo, calato nella sua missione, che diviene il suo apostolo. Cetrca di
integrare tutto in questi pensieri, tenta di amare e di far amare; com-
prende la forza della caritd non nel senso giovanneo della sequela nel-
P’amore personale, ma nel senso di una gratuita partecipazione alla pilt
sublime realtd; la scorge scaturire dall’alto in una corrente viva, a cui
lui pud partecipare e a cui deve far partecipare. La sua vita diventa
sempre pitt chiara e trasparente, egli sparisce per far vivere solo cid
che & del Signore. Certo c’¢ parecchio di cid che prima ha pensato,
esaminato, riflettuto, che ora semplicemente entra e subito scompare,
che diventa per lui insignificante, perché cid che & importante deve
occupare il ptimo posto, ed & chiaro che niente di secondario contesta
questo posto. Ed & capace di non staccarsi pili dall’atteggiamento di pre-
ghiera, di vivere in esso, come il Signore desidera che viva in esso.
Qui assume, senza averci aspirato coscientemente, il posto di san Gio-
vanni, che & amico ed & amato. E quindi uno che realizza in sé
Pamore del Signote e lo sperimenta in modo vivo.
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Mercier (1851/1926)

Vedo la sua preghiera; ha in qualche modo una bella forma,
ma povera di contenuto. Modella la sua preghiera personale secondo
una specie di atto liturgico, le da un sistema completo, un ritmo, una
struttura, Si considera quindi in certo modo il capo coro di una comu-
nitd invisibile, ma non & umile; non fa attenzione a cid che prega,
ma si ferma di pilt a come prega in una specie di atteggiamento di
sottomissione esterna, A cid di importanza. Ciononostante & animato
dalla volonta di piacere a Dio. Ma inizia fuori di se stesso. Percid non
pud trovare anche il giusto contatto con gli uomini in base all’amore
umile. Si costruisce per cosl dire una teoria del cristianesimo, della sua
efficacia e dei suoi effetti, e questa teoria comprende tutto, tranne lui
stesso, Percepisce se stesso come il mediatore di una energia, che ora
meno che mai si serve di lui per comunicarsi. Il contatto non lo pren-
de interamente, la forza delle onde si espande accanto a lui. E nondi-
meno & zelante, fa attenzione ad ogni nuova idea, & un buon intetlo-
cutore, vuol setvite la Chiesa e Dio e lavora per l'unitd della fede che
sarebbe, al tempo stesso, unitd della Chiesa. Di una Chiesa tuttavia in
cui prevarrebbe la forma e a cui vertebbe a mancare il fervore inte-
riore, perché proprio lui sarebbe incapace di farlo bruciare in se stesso
e di accenderlo negli altri.

Possiede un giudizio umano sano per cid che & possibile o im-
possibile nella situazione ecclesiale. Ma la sua opera non penetra fino
in fondo, perché lui non prega profondamente. E se costruisce teorie,
allora lo compie per lo piti con le idee, che gli sono giunte da una
qualche parte, che lo hanno persuaso e a cui pud, di conseguenza, at-
tribuire una certa forza grazie al suo influsso espansivo, ma senza es-
serne trasportato fino in fondo, interiormente e incondizionatamente.

Edith Stein (1891/1942)

Vedo la sua preghiera palpitante, meravigliosa, che appate al-
I'inizio come un dialogo condotto da lei, una preghiera molto curata.
E a metd, come un problema che si pone da sola in una convinzione
non del tutto a lei cosciente; la proposizione iniziale non ha bisogno,
forse, di essere terminata da lei, il quesito non deve forse essere enun-
ciato perfettamente; forse Dio pud capire il senso della frase, comuni-
cando la sua presenza e replicando alla sua domanda in modo piu pro-
fondo di quanto lei stessa fosse capace o si possa aspettare. E Dio ri-
sponde veramente. Prega sempre di pill e ne esce infine con una co-
scienza trionfante e se ne rallegra. Da questo momento di coscienza
vittoriosa & tutto perfettamente semplice ed univoco. Percorrerd la
strada che Dio le mostra e che le appartiene; ella ha ritrovato la sua
gioia infantile, cresciuta e resa evidente dalla caritd, dalla fede. Sarebbe
del tutto falso supporre che le sue conoscenze filosofiche ’aiutino ad
arrivare alla fede. Cid procede parallelamente. Deve tiesaminare certe
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cose, per capire la fede acquistata, ma non ha bisogno di mescolare,
neanche di rivedere tutte le definizioni e le formule, per costruire con
la filosofia in qualche maniera una base alla fede.

La fede le impone l'obbligo veramente cosciente di farla finita
con i suoi errori, di far attenzione ad un tipo di santitd e di suscitarla
in sé; questa le si presenta come una esigenza incondizionata, non nel
senso di una missione personale, ma di una gratitudine verso Dio che
I’ha chiamata. Lo fa per accettate in cetto modo le leggi di comporta-
mento che sono richieste nella compagnia di Dio, per farsi educare da
lui in modo che lui possa sopportate la sua presenza. Prega molto e
volentieri e diventa sempre pilt umile e trasparente. Per lei non & un
sacrificio, neanche dello spirito, rinunciare alla professione finora eser-
citata e divenire cid che Dio le chiede.

Il carmelo & per lei obbedienza e povertd, vita contemplativa
nell’anonimato, inserimento nella Chiesa, 13 dove la Chiesa ha bisogno
di questo inserimento, un aumento del tesoro di preghiere della Chiesa,
un luogo in cui pensare solo a Dio, vivere solo per lui, in cui cid
che & personale si lasci cancellare, affinché cid che & suo divenga vivo
e irraggiante.

Filosofare significa pet lei stare in chiostro molto meno di
quanto sarebbe accettabile; vi & spinta dall’esterno, vi lavora con una
obbedienza che non ha scelto personalmente e che non avrebbe scelto.
Certo, quando pensa e quando scrive, & cosl responsabile e capace che
questo lavoro le & forse meno pesante di qualsiasi altra attivita, e certo
vortebbe assolvere la missione in modo da destare attraverso la sua
opera in molti pensatori un’attenzione per i problemi della religione.
Ma che questa sia la sua missione non lo si puo¢ dire. La sua missione
& la preferenza della vita religiosa di fronte ai successi, alle battaglie
e al rumore nel mondo. Ma le circostanze esterne quasi nascondono il
nocciolo della sua missione. Non si tratta per lei di un rifugio nel
senso umano, ma dell’ultimo rifugio in Dio, dell’'ultima decisione tutta
per lui.

Il martirio diventa il coronamento di tale missione, I’ingresso
in una anonimith ancora pitt grande, come il porre la presenza di Cri-
sto all'ultimo posto della passione. Ed & pressapoco come se I’accento
fondamentale della missione giacesse nell’ingresso del carmelo, ancora
di piti che nel martirio.

c) La pluralita delle spiritualitd nella sacra scrittura

Questa pluralitd risulta chiara al lettore attento dai com-
menti alla Scrittura, senza dubbio. Gli scritti giovannei sono compilati
nello spirito di Giovanni, quelli paolini nello spirito di Paolo, la lettera
di Giacomo e quelle di Pietro nel loro spirito. Cid vuol dire: si terra
sempre conto del loro intento essenziale partendo dalla speciale visuale
di queste quattro grandi spiritualitad del cristianesimo primitivo. Che
la spiritualita di Adrienne (cosi vicina a quella mariana) si manifesti
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attraverso tutte le altre non deve stupire, tanto meno che la sua dire-
zione per molti motivi sia coincidente con quella giovannea: 1) difatti
& riposta in un nuovo fondamento, in cui la spiritualitd ignaziana deve
essere ripercorsa secondo le sue fonti e sorgenti giovannee; 2) & pre-
sente una certa femminilitd dell’atteggiamento giovanneo, che oltre a
cid 3) & strettamente apparentata con quella mariana. Con Paolo va
d’accordo ben poco; su questo nel diatio vi sono molte cose da leg-
gere: l'accento sulla sua personalitd, la raccomandazione di imitarlo
(come egli imita Cristo) difficilmente si pud accordare con lo spitito
di Adrienne riguardo lo ‘scomparire’. Sulla portata religiosa dei suoi
commenti si parlerd in seguito. Qui & importante il compito (che cotre
parallelo in questo caso al lavoro biblico attuale) di differenziare i punti
di vista. Dio & troppo grande per poter esser contenuto in tutta I'es-
senza in uw’umica visuale. D’altra parte Dio & anche troppo libero per
poter ispirare solo un tipo di agiografi. In un trattato (rimasto fram-
mentario) Adrienne ha tentato di descrivere le diversitd dei modi d’ispi-
razione (Inspirationsweisen), per es. degli evangelisti. I diari conten-
gono comunque una profusione di indizi dello stesso senso. Tra le in-
numerevoli visioni che Adrienne aveva e di cui raccontava delle parti,

non ne conosco nessuna che non esprima chiaramente un “frutto spiri-
tuale’, valido per tutti.

d) La rete da pesca

Cosi chiamavamo il libro che presenta #7 (non i) senso del
numero giovanneo dei centocinquantatré pesci nella rete di Pietro, E
il pit ‘regalato’ dei suoi libri, di cui qui si pud fare solo una presen-
tazione del tutto imperfetta. Pud e deve servire come dimostrazione, di
quanto traesse ben poco le sue ispirazioni da un riferimento mondano.
Rimarra un rompicapo per tutti gli psicanalisti ecc. Centocinquantatre
¢ in questo caso la somma della santitd della chiesa, integrata dai nu-
meri primi contenuti in essa come determinati principi di santitd che sono
rappresentati da certi santi appositamente scelti. Per parecchio tempo
furono dati solo i primi sette numeri fondamentali (da 11 fino a 31,
poiché, i numeri fino a 10 appartengono alla divinitd, benché si debba
tener presente che 5 & Maria), poi il sistema fu ampliato fino a 53
(= Giovanni), poi fino a 153 (con l'ultimo numero primo 151 =
Pietro). Adrienne conosceva di volta in volta i numeri e le loro com-
binazioni, con cui potevano esser rappresentate tuite le biografie dei
santi, prima che avesse un’idea di chi fosse il destinatario di questo
numero; talvolta ero jo che dovevo ‘indovinarlo’, o il nome veniva,
dopo dei mesi, del tutto causalmente durante un dettato. Per riportare
un esempio un giorno mi dettd quanto segue:
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97 + 3 X 17) + 5

97 + (2 X 19) + 17 4+ 1
97 + (4 X 13) + 4

97 + (2 X 19) + 11 + 7
97 + 5 x 11) + 1

97 + (4 X 11) + 12

97 + 4 X 11) + 5 + 7

97 +31 + 12+ 5+ 7+ 1
97 + 53 + 3

Anzitutto si noterd che ogni riga di 153, cid significa che il
santo in questione 97 arrotonda la sua santitd con quella della chiesa
attraverso determinati principi di santitd (o anche ‘patronati’). 11 &
Ignazio (1-1: Deus semper maior, e ugualmente: il nudo Dio di fronte
al nudo uomo), 13 & Paolo (1-3, il Dio dell’Antico Testamento rivelato
nella Trinitd), 17 & Francesco d’Assisi (Dio si espande nei carismi dello
Spirito), 19 & Vianney (la confessione, 9 & sempte anche il numero del
mistero di Dio), 23 & Ireneo (come teologo fondamentale; 2 = il Dio
incarnato, spiegato con la trinitd), 29 & Canisio (I'obbedienza, Cristo,
che si consegna nel mistero di Dio), 31 Monica (come rappresentante
della chiesa orans, 131 sard Agostino). Il 2 & il Dio incarnato, 3 la
Trinitd, 4 la Croce, 5 Maria, 7 lo Spirito. Ora si pud capire come 97
in nove fasi diverse della sua esistenza sia determinato nelle compo-
nenti della sua spiritualita.

Naturalmente la scelta dei santi nella ‘tete da pesca’ dal punto
di vista umano rimane arbitraria; senz’altro essi sono inoltre i rappre-
sentanti di tutti gli altri. E naturalmente tale scelta & fatta anche co-
scientemente secondo la spiritualitd che dobbiamo rappresentare nei
tratti fondamentali e contiene santi che conosciamo, amiamo e ci sono
vicini. E stato sempre messo in evidenza che la ‘matematica’ qui espo-
sta mostra solo un minuscolo spiraglio della matematica infinita della
Gerusalemme celeste che & inesauribile. Ma la dottrina propria di que-
sto meraviglioso libretto (che non pud essere presentato ora dettaglia-
tamente) & la seguente: vi & un accordo assoluto tra cielo e terra.

La concordanza tra Cristo e la volontd del Padre & perfetta,
ma anche la concordanza tra il si di Maria-Chiesa & perfetta ed & pos-
sibile realizzatla, perfezionarla dentro la Chiesa (153) attraverso la co-
munione dei santi. E ancora: la parola di Dio rivolta agli uomini &
precisa, e la risposta attesa dovrebbe essere allo stesso modo precisa €
non essere vaga e approssimativa. Infine: le grandi missioni dei santi sono
(come i numeri primi) indivisibili. Derivano dall’uniti e dall’ugicité di
Dio. Sono istruttivi gli esempi delle pretese grandi missioni che al
primo sguardo sembrano numeti primi, ma poi sono divisibili, ciot sono
concepite in modo umano e rappezzate; manca loto la trasparenza finale
e anche la fecondita.

Che il ‘sistema’ della Gerusalemme celeste corrisponda ad una
‘matematica’ infinita, non comprensibile umanamente & mostrato an-




48 Hans Urs von Balthasar

che da quelle parti del Commento all’Apocalisse, che si occupa dei nu-
meri. E la grandiosa finale di questo commento con I'interpretazione
della cittd celeste mostra a sua volta che tutti questi numeri sono
forme della caritd infinita, proprio come tutto cid che & raffigurabile
nella Chiesa terrena, considerato a fondo, & forma cristallizzata della
caritd divina solo per noi peccatori.

e) Dogmatica sperimentale

Questo titolo (Esperimentelle Dogmatik) designa un’opera in
cui sono raccolti numerosi assesti di Adrienne sulla dottrina della fede
cattolica, ordinati secondo gli articoli del credo apostolico. Non tutti
gli articoli sono elaborati allo stesso modo, anche perché parti impor-
tanti (per es. sulla passione e sulla discesa agli inferi) dovevano essere
inserite in un altto contesto. Questa grossa opera rimane un fram-
mento e se di qualsiasi opera si pud dire che avrebbe potuto essere
molto pili ampia, cid vale anche di essa. Adrienne, che non sapeva
cid che aveva gid detto e in quale ordine io avevo raccolto gli steno-
grammi, nei suoi ultimi anni diceva: «Come avrei scritto volentieri
una dogmatica!». Ora a modo suo ne ha curata una, almeno ce ne ha
consegnato dei punti importanti.

La mistica viene definita nei manuali cognitio esperimentalis
Dei: una conoscenza sperimentale della realtd e della natura di Dio.
Ma se per i cristiani Dio si rivela nella storia della salvezza, central-
mente in Gesl Cristo e nella sua chiesa, allora non ¢’¢ bisogno di esa-
minare perché questa cognitio esperimentalis non dovrebbe estendersi
soprattutto ai modi dell’essererivelato di Dio tra noi—si tratti pure
di Cristo nella sua esistenza (e nella sua coscienza), nella sua passione
e resurrezione, nella presenza eucaristica o in genere sacramentale, at-
traverso lo Spirito Santo e le sue ispirazioni o gli altri modi di operate
nella chiesa. E evidente che l’esperienza mistica né sminuisce né tanto
meno sostituisce l'atto di fede, ma lo presuppone come base per sfo-
ciare, rinnovato e arricchito, in esso. Non esiste il minimo contrasto
tra fede e visione; al contrario vi & una economia nella vita di ogni
ctistiano e anche di ogni santo, secondo la quale nei momenti decisivi
egli si trova di fronte alla pura fede (Giovanni della Croce!) e tutte le
consolazioni delle visioni o di una coscienza illuminata vengono meno.

Gli accenti principali di quest’opera, come si presenta ora, sono
postt su:

1. Pincomprensibilitd di Dio e la sua autorivelazione, il rap-
porta tra cielo e terra;

2. l'incarnazione di Cristo, la sua coscienza divinoumana (in pro-
posito vi furono ‘esperimenti’ propri);

3. il suo cammino verso la passione;

4, il suo giudizio che & esposto soprattutto nel citato trattato
sul purgatorio (come dimensione esistenziale del giudizio di Cristo;

5. la dottrina sullo Spirito Santo e sui suoi effetti nella chiesa,
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nella Scrittura e nei sacramenti,

Qui come in tutti gli sctitti di Adrienne & difficile tracciare
linee precise di confine; poiché dettava solo un po’ ogni giorno, sono
presenti, accanto ai Commenti ininterrotti, innumerevoli affermazioni
isolate che sono inseribili bene tanto qui quanto altrove. Inoltre deve
essere tenuto costantemente presente nella lettura delle opere quanto
segue: cid che non si trova qui, pud affiorare alttove; un indice siste-
matico di tutti gli scritti sard un giorno indispensabile. Molte affer-
mazioni dogmatiche importanti si trovano anche nei diari; pertanto
ho lasciato in essi soprattutto quelle parti che narrano problemi piit
personali, ed ho insetito nel Credo quei punti che manifestano un ca-
rattere obiettivo, pili staccato dalla petsona.

f) Teoria della mistica

Come appare chiaro dall’insieme degli ultimi temi trattati, lo
scritto di Adrienne Theorie der Mystik (Teoria della mistica)—formato
anch’esso da numerosi asserti isolati—manifesta un carattere rivolu-
zionario rispetto alla tradizione ecclesiale. Vi & una chiusura completa
riguardo la sottile dottrina protestante dell’aut-aut, che Emil Brunner
aveva proposto nel suo libro Die Mystik und das Wort (La mistica e la
parola): o la mistica (in cui D'esperienza religiosa diventa il criterio
ultimo: Schleiermacher!) o la parola, a cui corrisponde la fede pura.
Adrienne al contrario mira fin dall’inizio ad una esperienza di fede che
cotrisponda all’esperienza biblica della fede dell’Antico e del Nuovo
Testamento. Cosl una prima parte tratta dalla ‘mistica’ biblica, dei pro-
feti, dello stesso Gesit e dei suoi discepoli. In seguito & superato (come
& stato accennato) l’abituale contrasto netto tra grazia abituale (spie-
gata con i ‘doni dello Spirito Santo’) e carismi (che possono essere pos-
seduti ed esercitati secondo le circostanze anche senza il possesso della
grazia; ci si preoccupa di spiegarlo con esempi piuttosto discutibili
come Balaam): la genuina carismatica, come setvizio di un membro della
Chiesa per la comunit, normalmente pud essere esercitata solo nella gra-
zia, Una seconda parte tratterda di determinati carismi particolari che
da un lato sono noti nella Chiesa e dall’altro corrispondono a precise
esperienze proprie di Adrienne; una terza parte, forse la pitt impor-
tante, tratta dei criteri della mistica autentica, che dipende essenzial-
mente dalla qualitd del consenso, dalla totale disponibilita al servizio,
dalla volontd di donazione piena, dalla propria anonimitd, dalla per-
fetta trasparenza per la parola di Dio. Le «prove di disponibilita» sui
singoli santi, soprattutto per le mistiche, come sono disposte nella se-
conda parte del Allerbeiligenbuch, formano, per questa teoria il con-
creto materiale illustrativo. Da entrambe le parti prese insieme, ri-
sulta chiaro per quale ragione talvolta certe cosiddette ‘rivelazioni pri-
vate’, non insignificanti ma che contengono un’istruzione per tutta la
chiesa, o non ‘Yabbiano spuntata’ o debbano essere prese in un modo
non del tutto credibile ed essere eventualmente completate e rettifi-
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cate da teologi o dallo stesso magistero: il mezzo della donazione pien'a
non & appunto senza macchie, non & sufficiente da solo; la visione- oil
giudizio & offuscato dalla riflessione del contemplante stesso, c.omcché
questi (o questa) osserva di pitt i fatti secondari a scapito di quelli
principali.

Adrienne von Speyr ha di nuovo insetito al centro della sto-
ria della salvezza la mistica, togliendola da un’esistenza nascosta, in cui
viveva sempre di piti incompresa, anzi disprezzata, bandita e ignora'ta
dalla teologia ufficiale e dalla predicazione. Tale centro & lo scambio
tra la parola di Dio in Cristo e I'ascolto e la risposta a questa patola
della Chiesa-sposa. A proposito dei commenti biblici si porra la do-
manda: chi & il soggetto adeguato dell’ascolto di tale parola? Chi
’ascolta come & pronunciata e concepita e come vuol essere creduta e
compresa? B il popolo, il quale ascolta solamente i dieci comandamenti
e ne ha abbastanza e poi cede a Mos¢ I'ulteriore ascolto (Dt 5,23/26)
—o & Mosg, il quale resiste al fuoco ardente e ode fino alla fine, per
annunciare e spiegare molto piti tardi al popolo cid che ha ascoltato;
e tra questi qual & il comandamento principale sentito da lui? La dove
la parola di Dio & ascoltata non solo con l'intelligenza esegetica e teolo-
gica, ma con tutto il cuore, con tutta lesistenza, dove si resiste al-
Pautoaprirsi del cuore di Dio nel fuoco e nella notte: 12 ha luogo cid
che—non nel senso vago della filosofia o della storia delle religioni, ma
in quello cattolico-ecclesiale—merita di esser chiamato Mistica.

Uno dei fenomeni carismatici piti sorprendenti della vita di
Adrienne conferma quanto & stato appena detto e, anche se apparira
difficilmente credibile per molti, devo testimoniarlo nel modo preciso
con cui Iho vissuto nell’anno 1945. Riporto immutata una pagina dal
mio diario di quel tempo.

g) L’apocalisse

Eravamo a Estavayer sul lago di Neuchétel; tenevo gli esercizi
che dovevano costituire Iatto di fondazione della nostra comunita.

La sera del 9 agosto, dopo che per lungo tempo Adrienne
era stata nell’angoscia, mi disse prima di una conferenza: ‘vieni 'su‘t'>ito
dopo nella mia stanza’. La trovai in un grande tutbamento. Mi ripe-
teva solo: «Non riesco pill a sopportare, non tiesco pit a sopportare...!»
La pregai di raccontare per ordine... Lo fece come poteva e andd anche
molto bene. Qua e la s’intertompeva e domandava: «Cid ha ancora
senso? Dimmi se pensi che sia diventata pazza!». Raccontava che im-
provvisamente era cominciato un temporale terribile. 'I"uonava, lam-
peggiava, cominciava un terremoto generale. Poi sopraggiunse la gran-
dine. Fra uscita sulla terrazza, per accertarsi di che cosa stava acca-
dendo, ma non si era bagnata. Allora comprese che il temporale non
era qualcosa che proveniva dalla natura esterna. Cadde in una tensione
strana, poiché vedeva allo stesso tempo il tramonto naturah? che era
completamente tranquillo e il paesaggio completamente agitato che
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sentiva interiormente. Poi vide improvvisamente aprirsi il cielo (uso
d’ora in poi, le stesse parole con cui lei descriveva) e vide nell’apertura
una donna. Questa eta cosi raggiante che accecava Adrienne, i cui occhi
nell'ultimo periodo erano diventati pitt deboli (anche in seguito si la-
mentava di aver potuto appena guardare davanti a quello splendore
perfetto). La donna aveva dodici stelle sul capo; Adrienne le aveva
contate; lei dice: «sono quasi del tutto sicura che sono dodici. E av-
volta interamente nel fuoco e sta su una sfera». Era incinta e gridd per
tutto il tempo. «Veramente non senti come grida? Non senti veramente?»
Le domando: «Com’? la sfera su cui staP» Adrienne & quasi rapita in
estasi; si alza, si toglie una scarpa e tasta saggiando il pavimento con
il piede. «E la luna «dice», si, & realmente la luna». Poi vede apparire
un drago, & rosso, ha sette teste, dieci corna e sette diademi sulle teste.
Le domando che cosa significhi tale drago. «Non so, dice, & sempli-
cemente infuriato ed & molto forte. E il male, il diavolo». Poi si guarda
attorno: «Che cosa c’entrano anche queste gocce di sangue?... E dimmi
un po’: «Che cosa c’entra Giovanni con tutto questo? In certo modo &
presente, ma non ¢ visibile nel quadro». Mi appare ad un tratto terri-
ficata a morte: «Chi & la signora? E ..Ja madre?» Adrienne mi viene
incontro e mi prende le mani: «Ti prometto obbedienza, obbedienza
assoluta, voglio essere soltanto una cosa per Iddio. Ma occorre aiutare
questa signora, la si deve sorreggere». Allora comincia a spiegarmi come
si aiuta una partoriente nel periodo del parto: «La si deve aiutare, pre-
mendo fortemente con la mano alla sua schiena per darle forza o me-
glio la sensazione della forza. E si deve contemporaneamente afferrarla
alle spalle!» Afferma di averlo praticato spesso per un lungo periodo
nella sala parto e come sia faticoso. E la stessa cosa dovrebbe fare ora
con la signora, ma lei non ha pitt forza. Cosa si deve fare? Tutto &
cosi difficile, perché il quadro-figura & cosi spezzato. Domando per
quale ragione. Risponde: «Tutto & cosl tagliuzzato, cosl senza nesso,
il temporale, la grandine, la donna, la luce chiara, la bestia rossa...
rende cosi stanchi, stacca 'uno dall’altro... Veramente non senti gri-
dare?».

Allora aprii il Nuovo Testamento e le lessi Ap 11,19 fino a
12,3. Era completamente immobile: «Che cosa &?». Risposi: «Giovan-
ni». Lei: «Ma noi non I'abbiamo trattato nel Vangelo?». Io: «No, &
I’Apocalisse». Lei: «Mio Dio, I’Apocalisse!». Dopo un po’ di tempo:
«Non I’ho mai letto. L’avevo cominciato una volta alcuni anni fa, ma
non andai oltre il primo capitolo. Era semplicemente troppo elevato,
troppo incomprensibile per me... Ma chi & allora la donna?». Risposi:
«Maria e la Chiesa insieme». Lei disse: «Hai ragione. E vero. Ora capi-
sco. Maria grida perché prevede la sorte del Figlio. Non grida per i
dolori, grida anticipatamente, nella chiara visione dei dolori del Fi-
glio. Con le doglie, soffre in anticipo una parte della passione del Figlio.
E la Chiesa grida, ma senza prevedere, Soffre per la passione impreve-
dibile dei suoi figli, semplicemente sulla loro sorte in generale, ma an-
ch’essa grida anticipando. In cid entrambe sono unite. Che cosa si pud
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fare?». Dico: «Aiutare...»,

Cosl inizid questo singolare dettato, veramente apocalittico
(tutto il resto passd nel massimo silenzio) con estasi, divagazioni; Adrien-
ne vedeva le figure esattamente davanti a sé e riusciva di volta in volta
a pronunciare il testo corrispondente senza averlo letto; ho scritto e
consetvato questi testi recitati. Fu dettato dal cap 12 fino al 19 o 20,
poi furono aggiunti i capp 1/11 e alla fine i capp 20/22. A proposito
del primo versetto sviluppd tutta una teoria della visione specificata-
mente apocalittica e dello stato di pura obiettivita, in cui il veggente ¢
lontano tanto dalla terra quanto dal cielo. Quanto sconnesso ed ecci-
tante fu il dettato dellinizio e della parte centrale, tanto meravigliosa-
mente chiaro fu invece quello conclusivo. A proposito dei capp 21 e 22
distinse ‘le preghiere del cielo’ che non furono inserite nel commento.

Cosa possano dire gli esegeti di tutto questo, & un problema
che qui non mi riguarda; posso garantire una sola cosa: cid che Adrien-
ne ha visto, descritto scrupolosamente e poi spiegato, senza conoscere
il testo scritturistico, non erano certo immaginazioni soggettive. Si pos-
sono esaminate le spiegazioni che lei stessa da, sia nel commento come
nel libto Teoria della mistica. Parla di un mondo di figure obiettive, che
appartiene alla rivelazione divina ed & partecipato da Dio in modi diversi,
analoghi; in tutto cid vi & compreso senz’altro anche Daniele: cfr
Auslegungen zu Daniel (Esposizione su Daniele) in appendice al libro di
Isaias (Isaia, 1958).

h) Somatizzazione

Abbiamo visto che Adrienne fin dalla prima apparizione ma-
riana nel 1917 aveva sotto il petto una ferita che ricevette come un
misterioso sigillo, un avvertimento e una promessa; dopo la conversione
la ferita si accentud di molto e ad essa con il tempo si aggiunsero altre
stigmate. Anche se molte cose della corporalita di Adrienne rimarranno
per il momento e per sempre misteriose, & certo che @ stata prescelta in
modo particolare per comprendere le veritd della rivelazione cristiana
non solo spiritualmente o di sentirle in modo spirituale-mistico, ma di
sperimentarle in tutta la sua esistenza, anche corporale. In cid la serie
mai interrotta dei doloti che le erano imposti, degli esercizi di penitenza
liberi e accettati nell’obbedienza, svolge un ruolo determinante; essi si
manifestavano come abbiamo gid precisato, in una fecondita del tutto
sotprendente. Sulla stessa linea & situato il fatto che lei ricevette il
compito di ripensare cristianamente partendo dalla sfera della agape
puta, attravetso il ptocesso dell'incarnazione, la sfera dell’eros e cosi,
conformandosi all’idea fondamentale di Paolo, di spiegare il rapporto
uomo-donna partendo dal rapporto tra Cristo ¢ la Chiesa (senza subli-
mazioni, nella loro sessualita autentica e creata). Ha avuto in tutti i pro-
blemi sessuali una naturalezza simile a quella di Ildegarda, stimatissima
da lei; entrambe erano dottoresse e non conoscevano alcuna ipoctisia,
ma nella stessa misura neanche delle torbide curiosita. Adrienne ha de-
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dicato alla spiegazione dell’eros attraverso 'agape appunti di vario tipo,
che un giorno potrebbero esser raccolti in un libro, come anche i suoi
numerosi appunti sparsi sull’etica medica meriterebbero una pubblica-
zione (almeno in patte). Adrienne come fondatrice di una comuniti ba-
sata sui consigli evangelici ha esaltato in molti passi delle sue opere la
verginitd, considerata sempre (marianamente) nel rapporto funzionale con
I'obbedienza. Ciononostante ha altresi descritto e compreso il rapporto
sessuale tra 'vomo e la donna—e proprio nella massima opposizione
delle loro funzioni e atteggiamenti, senza livellamento delle differenze—
come un grande mistero nel senso di Paolo: «Lo dico riguardo a Cristo
e alla Chiesa» (Ef 5,32).

Cosl si chiude il cerchio dei piti importanti catismi singoli; ma
esso pud essere realmente completo solo quando il rapporto intimo tra
tutti questi singoli temi sard diventato chiato. Chi considera tutti gli
scritti dall’interno troverd riferimenti immediati passando da un tema
qualsiasi a qualsiasi altro. Cid che abbiamo mostrato non & esauriente.
Molto era destinato a rimanere nell’'ombra, per es. il tema dell’eucarestia
che ricopre un ruolo significativo, Ma per questa volta abbiamo detto
abbastanza.

I carismi non sono comunicati a casaccio, ma conferiti da Dio
secondo le esigenze e le necessitd della sua Chiesa, secondo i vari mo-
menti storici. Se derivano da Dio, allora per lo pitt non seguono le cor-
renti della moda, ma molto in anticipo contengono 'antidoto e le me-
dicine contro i pericoli del tempo. In Adrienne tutto cid si & svolto
da sé, certo era gid stato preparato da tempo, molto prima che deter-
minati veleni, da cui lei doveva premunire, insorgessero con virulenza.
Ella quindi non va considerata in alcun modo come un fenomeno di
reazione; la forte luce che promana dal suo essere e dalle sue opere,
non ha bisogno di ombre per essere diffusa.




I1L.

L’opera

1. Stato degli scritti

Molti lettori, che hanno seguito I'esposizione sui carismi straor-
dinati, saranno sorpresi. Sospenderanno giustamente il giudizio sull’au-
tenticita di tali fenomeni, almeno fino a quando la Chiesa non si sia
pronunciata. Si pud solo consigliare loro di agire in tal modo e di
astenersi da ogni presa di posizione affrettata in un senso o in un altro.
Tuttavia si deve sottoporre alla loro attenzione cid che sembra sia fon-
damentale: se si esaminano gli scritti di Adrienne von Speyr nel loro
insieme, occorre riconoscere che in essi i commenti biblici occupano il
posto pitt importante; questi commenti sono stati gid stampati quasi
tutti con Pimptimatur ecclesiastico e possiedono la loro reale validita
senza che si debba in antecedenza rispondere al problema in che mi-
sura sono di origine carismatica. Inoltre tutti i lettori in certo modo
esperti di letteratura cristiana e non prevenuti dovrebbero subito no-
tare che questi scritti provengono da una preghiera profonda, permanen-
temente contemplativa. Proprio la partecipazione personale, che P'autrice
vi mostra e che palesa chiaramente lo stampo del suo carattere, il modo
di pensare e di formulare o anche la sua ispirazione—nel caso che cid
possa essere presupposto—nell’esporre con parole umane, dimostra chia-
ramente che Porigine di tali commenti pud essere riposta solo nell’atmo-
sfera della preghiera contemplativa. Si pud fingere una tale atmosfera
per decenni? Molti ecclesiastici nella Chiesa hanno riconosciuto subito—
pur non avendo una conoscenza precisa del contesto—in Adrienne von
Speyr una grande orante, una cristiana che ama disinteressatamente. 1
commenti biblici finora stampati formano cosl 'ampia base accessibile a
tutti, Punico mezzo con cui si pud giudicare validamente gli scritti ca-
rismatici piti impervi e sui quali si pud formare gid fin d’ora un giudi-
zio motivato.

Sull’origine delle opere dettate l'essenziale & gia stato detto.
Quasi tutti i pomeriggi Adrienne dettava per venti minuti o mezz’ora.
Sedeva sulla poltrona con il Nuovo Testamento nell’edizione francese di
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Segond, leggeva il versetto, chiudeva gli occhi, rifletteva un paio di se-
condi e iniziava poi a dettare fluidamente; quasi sempre molto rapida-
mente tanto che, inesperto stenografo, seguivo solo con fatica e molto
spesso dovevo pregare di aspettare un momento.

I primissimi dettati (sul prologo di Giovanni) erano nell’espres-
sione ancora goffi; Adrienne esponeva pensieri, esprimeva punti di vista
I'uno dopo l'altro senza nesso, tanto che poi dovevano essere collegati
fra loro in una redazione definitiva; ma presto si abitud al dettato cosi
bene che negli ultimi anni dettava in modo scorrevole, spesso esponeva
un testo addirittura gid pronto per la stampa. In seguito ho fatto la
bellacopia di tutti i dettati e vi ho apportato piccoli cambiamenti stili-
stici, per es. ho tralasciato i pleonasmi come ‘propriamente’ o ‘in certo
modo’ o ‘per cosi dire’, che lei pronunciava per guadagnare tempo nella
formulazione; riguardo il pensieto non ho mai toccato nulla. Per dare
la possibilita di accertarsene, lascetd parecchie centinaia di pagine del
dettato originale e se si desidera le si potra esibire per confrontarle poi
con la mia bellacopia.

Benché non sia possibile tirare una linea che separi nettamente
gli scritti ‘comuni’ da quelli ‘veramente mistici’, non ho voluto pubbli-
care durante la vita dell’autrice le opere in cui il carattere carismatico
emerge in modo palese—cid le avrebbe procurato, sia personalmente
che nella famiglia, inquietudine superflua. Esse sono ordinate con il ti-
tolo comune ‘Scritti postumi’ in dodici volumi (di cui alcuni constano di
due parti). Sono preparati lentamente per la pubblicazione. 11 titolo non
& del tutto esatto in quanto anche qualche altro manoscritto, simile nella
forma a quelli gia editi, aspetta la pubblicazione.

I ‘volumi postumi’ in parte sono stati progettati dall’autrice
come una unitd (almeno secondo il tema)—alcuni asserti appartengono
evidentemente al libro sui numeri, altri al libro sull’amore e il sesso
ecc, anche se tali proposizioni, riguardo il tempo di stesura, sono lontane
I'una dall’altra—, in parte 1i ho raggruppati in argomenti indipendenti;
cosi ‘Gli inferi come missione’ (nel volume postumo 1v) non ha in
tutto il suo contenuto un nesso, cid vale molto di pit per i ‘diari’.

Molte opere minori e anche alcune pitt ampie (La confessione,
Stato cristiano) hanno undici capitoli: 11 & ne La rete da pesca, il nu-
mero di sant’Ignazio. Adrienne, iniziando un libro di questo tipo, si
preoccupava di dettare molto rapidamente e senza rifletterci prima i ti-
toli degli undici capitoli; qualche volta dovevo ricordarle poi quale
titolo avesse il capitolo seguente.

Per comprendere la forma di tutti i libri dettati—sia i com-
menti biblici sia gli altri—e& essenziale tenere davanti agli occhi che il
dettato avveniva ogni giorno solo per un breve tempo, cosicché ogni
volta ci si aveva una nuova aggiunta, ogni dettato comprende un certo
perfezionamento all’interno dello scritto. Se si vuole capire fino in
fondo, per fare un confronto, si pud dire che molte parti dei suoi
scritti assomigliano ad una raccolta di 1égia dei vangeli; percid non
si giunge talvolta (certamente non sempre!) a stabilire in quale ordine
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siano raggruppate le parti. Chi tratta con le meditazioni scritturistiche
di Adrienne, sperimentera inoltre che ne esce piti arricchito se legge
poco e lo medita ponendo tutta la propria attenzione, di quanto po-
trebbe accadere se si sforzasse di studiare intensamente e velocemente
su un libro.

In fine aggiungiamo una parola sul rapporto dei commenti
biblici con I’esegesi scientifica. Adrienne non ha mai rivolto lo sguardo,
neanche da lontano, ad un lavoro esegetico. Prendeva un testo come
fonte attendibile e diventava in certo senso tutta orecchi, per sentire
che cosa le si rivelava da tale testo. Ricordiamo ancora una volta cid
che abbiamo chiamato anima ecclesiastica. L’esegeta ascolta come sin-
golo cid che significa un determinato testo particolate nella costella-
zione storica del tempo e quali percorsi e cambiamenti pud aver su-
bito nel corso del lavoro redazionale. Un lavoro importante e fecondo
che nel suo ambito non pud essere sostituito da nessun altro. Adrienne
invece ascolta la parola ponendosi al centro del cuore della Chiesa,
1a dove il Dio trinitario rivelantesi, comunica il suo eterno mistero
di carita alla sposa diletta del Figlio, la Chiesa. Ogni singola frase, che
considerata esternamente ha un senso finito, ben distinguibile dalle
altre frasi, riceve, in questo evento interiore, I'infinitad sempre adeguata
della veritd divina. Pur ritenendo un senso determinato, ogni frase
come parola di Dio partecipa della proprieta divina del sempre-di-pit,
sempre-maggiore e cosi del sempre-inesauribile. In fondo Adrienne
ascolta tutte le parole del Nuovo Testamento come espressione della
vita trinitaria; sente nell’ascolto contemplativo della parola qualcosa
della qualita divina presente in ogni parola di Dio, qualitd che per i
cristiani non & semplicemente il trascendentale indicibile, come posso-
no sperimentare i mistici non cristiani, ma senz’altro l'indicibile della
caritd eterna, che risplende in pieno attraverso la parola incarnata pro-
nunciata dal Padre. Non si afferma affatto che il mistico non cristiano,
libero da ogni limite della mondanita, possa slanciarsi verso 'assoluto,
mentre il mistico cristiano urta con la rete rigida della rivelazione sto-
rica e dei dogmi ecclesiali e vi rimane impigliato. Le cose stanno in-
vece nel senso che la vera pienezza della vita eterna & lo scambio tri-
nitario della carita di Dio, al di sopra del quale non & possibile una
presentazione maggiore di Dio, e che le forme mondane della rivela-
zione di questa caritd non sono solo le aperte ‘porte della vita eterna’,
come Adrienne dice. Ella infatti & anche abituata ad entrare e ad uscire
da tutte queste porte con la naturalezza del figlio di Dio che si sente
a casa sua, per cui i suoi stessi discorsi ricevono qualcosa dell’ondata
dell’eterno mare divino.
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Qui di seguito presentiamo un indice generale di tutti gli
scritti in certo modo rilevanti di Adrienne, in cui sono elencati anzi-
tutto i manoscritti, poi la serie dei libri dettati.

2. Opere manoscritte

1. Traduzione della Storia di un’anima di Teresa di Lisieux. Que-
sta traduzione fu rielaborata da me e pubblicata dalla Johannesver-
lag: «Theresia vom Kinde Jesus: Geschichte einer Seele. In neuer
Uebertragung von Adrienne von Speyr. Geleitwort von Hans Uts von
Balthasar (1947)». Dopo ledizione critica, quella che & stata pub-
blicata da p. Francesco di S. Maria nel 1956, tradotta dal dott. O.
Isetland e Cornelia Capol e pubblicata nel 1958 dalla Johannesver-
lag, questa prima edizione & sorpassata.

2. Una autobiografia (Aus meinem Leben) consistente in 284
grossi fogli. II racconto si interrompe al 1926. E stata stampata nel
1968.

3. Christiane. Briefe iiber Liebe und Ebe (Christiane. Lettere
sull’amore e il matrimonio), ed. J. Stocker, Lucerna 1947. Il mano-
scritto & conservato solo in parte.

4, Numerose annotazioni raccolte in un libro Arz¢ und Patient
(‘Medico e paziente’ I'etica medica).

5. Una profusione di aforismi sulla vita cristiana, soprattutto
sulla vita secondo i consigli evangelici. La maggior parte sono ap-
parsi in Lwumina, Johannesverlag, 1969.

6. Molti schizzi per le future regole per la comunitd fondata
da lei. Riguardano in generale le forme di vita e I'atteggiamento dei
membri.

7. Notizie dettagliate che anticipano il dettato di Marien buches
(Libro su Maria): era la prima volta che Adrienne dettava su un
tema non suggerendo parola per parola.

8. Adrienne all’inizio, quando interferivo troppo sul testo det-
tato, controllava accuratamente la forma definitiva del testo prima e
durante la stampa. Sono conservati molti appunti sulle correzioni ap-
portate e sulle chiatificazioni, pretese, laddove le sue opinioni sono
formulate troppo poco dettagliatamente, ecc.

9. Nei diari giovanili Adrienne si & cimentata continuamente in
brevi racconti e in corte novelle. E conservato un breve frammento di
un diario giovanile. In seguito ha dettato alcuni brevi racconti tra
cui una descrizione della casa della nonna prediletta. Questa parte &
apparsa nella cosiddetta autobiografia.

10. Lettete in grande quantitd. Nel primo periodo dopo la con-
versione si preoccupava, quando ero lontano, di sottopormi nelle
lettere una specie di resoconto sulla sua vita spirituale. Negli ultimi
anni scriveva molte lettere spirituali; un vivace rapporto epistolare
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con una religiosa tedesca contiene molte idee di Adrienne sulla vita
degli istituti secolari oggi.

3. Opere dettate

a) Sulla sacra scrittura

11. Auslegung des Schopfungsberichtes: Gen 1 (Commento al
racconto della creazione: Gen 1), inedito.

12. Auslegung der Eliasgeschichte (Commento alla storia di Elia),
inedito.

13. Scholien zu Job (Appunti su Giobbe), inedito.

14, Auslegungen zum Hobenlied, zu Spr 30 und Wh 17 (Com-
menti al Cantico dei Cantici, Prov 30 e Sap 17), inedito.

15. Ueber Gebete im Alten Testament (Sulle preghiere nell’An-
tico Testamento), inedito.

16. Isaias (Isaia). Spiegazione di testi scelti. Johannesverlag (1958),
pp. 249.

17. Aus den Visionen Daniels (Dalle visioni di Daniele). E un’ap-
pendice al libro appena citato, pp. 251/284.

18. Achtzebn Psalben (Diciotto salmi), Johannesverlag (1957), pp.
157.

19. Die Sendung der Propheten (La missione dei profeti), Johan-
nesverlag (1953), pp. 91.

20. Die Bergpredigt. Betrachtungen idiber Matthius 5/7 (11 di-
scorso della montagna. Riflessioni su Matteo 5/7), Johannesverlag
(1948), pp. 291.

21. Passion nach Matthius (Passione secondo Matteo), Johan-
nesverlag (1957). Contiene anche il racconto della resurrezione, pp.
262.

22. Markus (Marco). Adrienne von Speyr ha commentato nella
sua comunitd il vangelo di Matco nella forma di punti di meditazione.
Inedito.

23, Lukas (Luca). Un paio di passi singoli come punti di medi-
tazione per la comunitd, inedito. Oltre a cid, cfr. alcune parabole, di
cui al numero seguente.

24. Gleichnisse des Herrn (Parabole del Signore), Johannesver-
lag (1966), pp. 147.

25. Das Johannesevangelium (Il vangelo di Giovanni, in quat-
tro volumi) 1 vol.: Das Wort wird Fleisch (La parola diviene carne,
capp. 1/5, Johannesverlag 1949, pp. 428).

26. 2 vol.: Die Streitreden (Le dispute, capp. 6/12, Johannesvet-
lag 1949, pp. 540).

27. 3 vol.: Die Abschiedreden (1 discorsi del commiato, capp.
13/17), Johannesverlag 1948, pp. 505.
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28. 4 vol.; Geburt der Kirche (Nascita della Chiesa, capp. 18/21,
Johannesverlag 1949, pp. 537). Tratte dai quattro volumi, sono ap-
parse quattro edizioni separate: Die sieben Sakramente (L sette sacra-
menti, Giov 1,9), Mein Zeugnis ist wabr (La mia testimonianza & vera,
Giov 5,31/48), Mutter und Sobn (Madre e Figlio, Giov 19,25/27),
Glauben und nicht Schauen (Vedere e non vedere, Giov 20,24/29).
Tutte pubblicate dalla Johannesverlag.

29. Apostelgeschichte (Gli Atti degli Apostoli). Punti di medita-
zione su tutto il libro nella comunitd. Inedito.

30. Lettera ai Romani, cap. 8 (Con il titolo: Der Sieg der Liebe,
La vittoria della caritd), Johannesverlag (1953), pp. 100.

31. Der erste Korintherbrief (La prima lettera ai Corinti), Johan-
nesverlag (1956), pp. 576.

32. La lettera agli Efesini (con il titolo: Kinder des Lichtes,
Figli della luce), Johannesverlag e Heroldverlag, Vienna (1949), pp. 252.

33. Lq lettera ai Filippesi (con il titolo: Dienst der Freude, 11
servizio della gioia), Johannesvetlag (1951), pp. 186.

34, Der Kolosserbrief (La lettera ai Colossesi), Johannesvetlag
(1957), pp. 135.

35. Die Katholischen Briefe (Le lettere cattoliche in due volumi)
1 vol.: Der Jakobusbrief. Die Petrusbriefe. (La lettera di Giacomo. Le
lettere di Pietro), Johannesvetlag (1961), pp. 485.

36. 2 vol.: Die Jobannesbriefe (Le lettere di Giovanni), Johan-
nesverlag (1961), pp. 330.

37. Der Judasbrief (La lettera di Giuda), Punti di meditazione
nella comunita. Inedito.

38. Die Apokalypse. vol. 1 (L’Apocalisse, capp. 1/12), Johan-
nesverlag e Heroldverlag, Vienna (1950), pp. 1 /412,

39, Die Apokalypse. vol. 11 (L’Apocalisse, capp. 13/22), Johan-
nesvetlag e Heroldsverlag, Vienna (1950), pp. 413-832.

b) Altri scritti

40. Magd des Herrn (Serva del Signore), Johannesverlag (1948,
seconda ediz. 1969), pp. 206.

41. Die Welt des Gebetes (Il mondo della preghiera), Johannesver-
lag (1951), pp. 288.

42. Die Pforten des ewiges Lebens (Le porte della vita eterna),
Johannesverlag (1953), pp. 109.

43. Das Geheimnis des Todes (Il mistero della morte), Johan-
nesverlag (1953), pp. 101.

44. Das Angesicht des Waters (Il volto del Padre), Johannesver-
lag (1955), pp. 106.

45. Der Gremzenlose Gott (I1 Dio senza limiti), Johannesverlag
(1955), pp. 120.

46. Sie folgten seinem Ruf (Seguivano la sua chiamata). Voca-
zione e ascesi. Johannesverlag (1955), pp. 107.
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47. Das Licht und die Bilder (La luce e le immagini). Ele-
menti della contemplazione. Johannesvetlag, nella raccolta Adoratio
(1955), pp. 122.

48. Christlicher Stand (Stato cristiano), Johannesverlag (1956),
pp- 207.

49. Kreuzeswort und Sakrament (Parola della Croce e sacra-
mento), Johannesverlag (1957), pp. 84.

50. Die Beichte (La confessione), Johannesverlag (1960), pp. 289.

51. Gebetserfabrung (Esperienza di preghiera). Non dettato come
trattato, ma composto con testi sporadici. Johannesverlag (1965), pp.
107.

52. Das Buch wom Geborsam (11 libro dell’obbedienza), Johan-
nesverlag (1966), pp. 121.

53. Der Mensch vor Gott (L’'uomo davanti a Dio), Johannesverlag
(1966), pp. 100.

54. Aussagen uber sich selbst (Affermazioni su se stessa). Pubbli-
cate nel libto di H.U. von Balthasar, Erster Blick auf Adrienne von
Speyr, Johannesverlag (1968), pp. 101/172.

55. Gebete (Preghiera). Pubblicato nel libro di H.U. von Bal-
thasar, op. cit.

56. Drei Frauen und der Herr (Tre donne e il Signore: Madda-
lena e la fede, la peccatrice di Luca 7 e la speranza, Maria di Betania
e la carita). Inedito.

57. Szenen der Passion (Scene della Passione). Meditazioni sin-
gole in relazione con la passione secondo Matteo. Inedito.

58. Die beilige Messe (La santa messa). Inedito.

59. Daa Buch von der Liebe (Il libto della caritd); I'ultimo trat-
tato dettato: 1955/1956. Inedito.

60. Frammenti di tre trattati previsti e iniziati. Sul coraggio.
Sull’ascesi. Sulla redenzione. Inedito.

61. Das Kirchenjabr (L’anno liturgico). Non dettato come trat-
tato, ma composto con le numerose meditazioni, tra loro indipen-
denti, sulle festivita liturgiche. Inedito.

¢) I ‘dodici volumi postumi’

62. 1 vol. in due parti: Das Allerbeiligenbuch (Il libro di tutti
i santi).

63. 2 vol.: Das Fischernetz (La rete da pesca). Spiegazione del
numero 153 con i numeri primi dei santi.

64. 3 vol.: Kreuz und Holle I: Die Passionen (Croce ed inferi 1:
le passioni). Contiene la descrizione di tutte le passioni e dei sabati
santi dal 1941 al 1965.

65. 4 vol.: Kreuz und Holle II: Die Auftragshéllen (Croce ed
inferi 11: gl’inferi della missione).

66. 5 vol.: Das Wort und die Mystik. I Teil i Subjektive Mystik
(La parola e la mistica, Prima parte: Mistica soggettiva). La dottrina
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dell’esperienza mistica come inserimento nella rivelazione biblica, se-
condo i modi e i criteri della mistica autentica.

67. 6 vol.: Das Wort und die mystik II Teil: Objektive Mystik
(Mistica oggettiva). La ‘dogmatica sperimentale’ nella forma di una
spiegazione degli articoli di fede.

68. 7 vol.: Das Gebeimnis der Jugend (Il mistero della giovi-

nezza). E una autobiografia nella forma di un ritorno (pet obbedienza)
allo stato della coscienza della fanciullezza, della giovane adulta che
comprende la sua vita fino all’anno della convetsione, 1940. Cid che
l'autobiografia manoscritta descrive partendo dai ricordi della donna
matura, & descritto proprio da questo libro con !'immediatezza di
tutta l'esperienza. Poiché molte cose hanno avuto luogo nel dialogo
tra Adrienne e me, in quest’opera divento, come confessore del pe-
riodo seguente, 1’accompagnatore misterioso dei suoi anni passati da
protestante.
69/71. 8/10 voll.: Tagebucher (Diari). Questa grossa raccolta di
documenti inizia con le mie osservazioni sulla vita di Adrienne, per
passare gradualmente nei numerosi resoconti che ho stenografato ed
ordinato nel corpus dei diari.

72. 11 vol.: Ignatius von Loyola (Ignazio di Loyola). Un libro
ricco che inizia con un commento dell’autobiografia di sant’Ignazio e
di brani dei suoi diari; poi si espongono molte osservazioni su di lui
e vi sard anche un trattato sulla dottrina specificatamente ignaziana
dell’obbedienza cristiana.

73. 12 vol.; Theologie der Geschlechter (Teologia del sesso).

4. Articoli pubblicati

74. Osservazioni su Paul Tournier: De la solitude 4 la Commu-
nauté (Dalla solitudine alla comunitd), in Schweizerische Rundschau
(anno xL1v, luglio 1944),

75. Vom Sinn der Krankheit (Il senso della malattia), in Feszschrift
fir Albert Oeri, Basilea 1945,

76. Das Adventslicht (La luce dell’avvento), in Die Schweizerin
(anno XxxVI, numero 2, novembre 1948).

77. Heiligkeit im Alltag (Santita di ogni giorno), in Geist und
Leben (Zft. f. Ask. u. Myst. anno xXII, numero 3, giugno 1949).

78. Vom lesenden Arzt (Il medico dotto), in Festschrift fiir Fritz
Ernst, Zurigo 1949,

79. Eine alarmierende Erscheinung. Die Gefihrdung des kldster-
lichen Nachwuchses (Un fenomeno allarmante. La minaccia alle vo-
cazioni contemplative), in Die Schweizerin (anno XXXviI, numero 3,
gennaio 1950).

80. Priesterliches Leben aus dem Gebet (La vita sacerdotale
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dalla preghiera), in Gloria Dei (Zft. f. Theologie und Geistessleben,
anno Iv, numero 4, 1949/50).

81. Maria und die Propheten (Maria e i profeti), in Der Christliche
Sonntag (13 agosto 1950, Friburgo di Br.).

82. Auferstehung in uns (Resurrezione in noi), in Der Christliche
Weg. Kulturbeilage der kath, Solothurner presse (anno 11, numero 7,
1956).




} B

Testi scelti

a cura di Barbara Albrecht




Indice delle abbreviazioni

AdV
Apk
B
Bpr
BuvG
DdF
DgG
GdT
Ge
I Job
Is
KBr
| KdL
i Kol
Kor
| LuB
| MdH
Mk
| MvG
\ NB
|
|

B PfL
I PM:
Pss
| SdL
: | SfR
: St
wdG

Das Angesicht des Vaters, Einsiedeln 1955
Apokalypse 1/11, Einsiedeln 1950

Die Beichte, Einsiedeln 1960

Bergpredigt, Einsiedeln 1948

Das Buch vom Gehorsam, Einsiedeln 1966
Dienst der Freude, Einsiedeln 1951

Der grenzelose Gott, Einsiedeln 1953
Geheimnis des Todes, Einsiedeln 1953
Gebetserfahrung, Einsiedeln 1965

Johannes 1/11/111/1v; Einsiedeln 1948/9
Jsaias, Finsiedeln 1958

Die katholischen Briefe 1/11, Einsiedeln 1961
Kinder des Lichtes, Einsiedeln 1950

Der Kolosserbrief, Einsiedeln 1957
Korinther 1, Einsiedeln 1956

Das Licht und die Bilder, Einsiedeln 1955
Magd des Herrn, Einsiedeln 1948

Markus, Einsiedeln 1971

Der Mensch vor Gott, Einsiedeln 1966
Nachlassband 11, Das Fischernetz
Nachlassband 111, Kreuz und Holle
Nachlassband v, Das Wort und die Mystik 1
Nachlassband vi, Das Wort und die Mystik 11
Nachlassband x11, Theologie der Geschlechter
Die Pforten des ewigen Lebens, Einsiedeln 1953
Passion nach Matthius, Einsiedeln 1957
Achtzehn Psalmen, Einsiedeln 1957

Der Sieg der Liebe, Einsiedeln 1953

Sie folgten seinem Ruf, Einsiedeln 1955
Christlicher Stand, Einsiedeln 1956

Die Welt des Gebetes, Einsiedeln 1951




Introduzione

Nel 1967 a Basilea nella massima segretezza si concludeva la
vita ¢ l'opera di una donna, nota solo a pochi, in cui Dio ai nostri
giorni aveva compito grandi prodigi. Adrienne von Speyr (1902/1967),
dottoressa, sposa, scrittrice, teologa e mistica, supera le dimensioni
della normalitd non solo con la santitd petsonale, ma anche con la sua
opera, per esprimerci con le stesse parole di H.U. von Balthasar, ti-
prese in Erster Blick!,

Nella presente raccolta di testi di Adrienne von Speyr vi & la
prova definitiva del suo apporto teologico e spirituale, La pubblicazione
presenta gid da sola un quadro completo, tuttavia costituisce anche la
base per lo studio della teologia ‘della cattolicitd’ di Adrienne che se-
guird in un secondo volume. Qui possiamo richiamare I’attenzione sugli
argomenti centrali e cosi intraprendere il tentativo di mettere in evi-
denza attraverso un’oculata disposizione ed indicazione di testi solo al-
cune strade di tutta la poderosa opera di Adrienne von Speyr. In que-
sti testi non s’incontra lautrice direttamente, ma indirettamente e
proprio cosi forse nel migliore dei modi: in una piena oggettivitd di
setvizio e di oggettivitd che scompare nella ‘cosa’. La ‘cosa’ di cui
Adrienne von Speyr si occupa ¢ la veritd del Dio ttino, il mondo della
fede, della speranza e della caritd e le conseguenze che derivano per i
cristiani dalla rivelazione del vangelo: la vita dello Spirito Santo—in
seno alla Chiesa.

1. Il contesto cattolico

Volendo trovare un ‘denominatore comune’ dell’opera conside-
rata secondo il contenuto e 'ampiezza & preferibile senz’altro il con-
cetto di ‘cattolico’. Il termine, anche se non usato molto spesso, si trova
in Adrienne von Speyr; esso in un momento come il nostro, in cui lo
si ignora o lo si evita, ha bisogno di spiegazione.

Adrienne von Speyr & una convertita. Fin dalla giovinezza Dio
stesso le ha preparato in modo misterioso e insieme stimolante la lunga
strada verso la Chiesa cattolica che culmind nella conversione avvenuta
nella festa di tutti i Santi del 1940 2. Anche se si & staccata chiaramente
e decisamente dalla forma protestante del cristianesimo per una neces-
sitd interiore, manca nel suo concetto di ‘cattolico’ qualsiasi delimita-
zione confessionale. Con esso infatti non s’intende cid che divide, de-

N

limita, ma il contratio. Cattolico & cid che & aperto, senza limiti, che
costituisce 'unitd e la totalitd di fede, affidata alla Chiesa.

Hans Urs von Balthasar, Erster Blick auf Adrienne von Speyr, Einsie-

1

deln 1968.
Cfr. lautobiografia Aus meinem Leben, Einsiedeln 1968; vedi anche
NB vir; Hans Urs von Balthasar, op. cit., pagg. 16 segg.

2




70 Mistica oggettiva

La veritd nella visione cattolica (1)* & rimandata sempre al

rapporto con la totalitd e ad essa & legata. Cid vale per ogni singolo
contenuto di fede per quanto petiferico possa essere. «Ogni punto
periferico si pud situare solo dal centro; il centro si irradia nella
periferia per poi ritornare su se stesso» (4). Cosl sorge lo spazio della
veritd dinamica della cattolicitd, di cui patla Adrienne von Speyr,
come pochi cristiani del nostro tempo fanno. La sua univocitd e la
sua pienezza ne hanno causato tutta la forza della fede, del pensiero
e dell’obbedienza amorosa.

11 nesso cattolico del tutto con tutto il resto non riguarda
solo le veritd della fede prese singolarmente e nel loro insieme. Essa
costituisce anche il principio per I'interpretazione degli scritti di Adrien-
ne von Speyr. Come non vi & una veritd isolata, cosl non vi & una pa-
rola di Dio isolata. «Lo Spirito soffia sempre verso il centro» (4).
La pietra di paragone per il contenuto delle singole verita & posta
sempre nella possibilitd di essere integrato nel tutto. Ogni pericope,
anzi ogni frase deve far trasparire il rapporto con la totalita della rivela-
zione e di fatto la si pud notate (2) solo quando si scava abbastanza
profondamente, con coraggio e persevetanza.

La conoscenza richiesta per una elaborazione di una teologia
‘cattolica’ & senz’altro specifica. I rapporti nascosti, I’aspetto cattolico
diviene percettibile non attraverso un’intelligenza astratta, ma con la
forza conoscitiva della caritd che illumina Dintelligenza (1). Ed anche
cid non si ottiene con un ‘essere informato’ teologico, ma con una
conoscenza che si apre alla grandezza infinita dei misteri divini (1; 12);
senza tale dinamismo ogni conoscenza, ogni veritd, ogni parola di-
venta insignificante.

A fondamento di questo aspetto di una teologia della catto-
licita & il fatto che ogni veritd non si perde e non vaga nel gene-
rico e nella totalitd; anzi acquista consistenza proprio in quanto il-
lumina il tutto, come profilo e rilievo, e diviene indispensabile. La
stessa affermazione vale per limportanza delle singole persone nel-
l'insieme della Chiesa e le loro situazioni, per i singoli santi e per la
comunione dei santi (252 segg.), per le singole missioni e per il rap-
porto tra tutte le missioni (259).

2. Accettazione della realta della rivelazione

La teologia ‘cattolica’ di Adrienne von Speyr & poi caratte-
rizzata dal fatto che supera gli avvenimenti normali e manifesti. «Non
possiamo semplicemente da soli scoprite Dio; la luce su Dio viene da

3 I pumeri romani tra parentesi si riferiscono ai capitoli del presente
volume, quelli arabi alla enumerazione dei singoli passi secondo la presente
raccolta.
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Dio» (6). Egli & nella sua grazia sovrabbondante (8); divinamente li-
bero di mostrate della sua veritd cid che vuole, quando, come e se
vuole.

Adrienne von Speyr non ha mai studiato teologia. Ma i testi
(1/1v) ci permettono di illustrare sufficientemente quali orizzonti la
grazia possa raggiungere nella teologia: «La grazia diffonde la sua
Iuce come il sole» (8). Non spiega esaurientemente punto per punto (3).
Essa non vuol essere neanche una dommatica sistematica. L’opera
della grazia non si lascia sistematizzare ed & e rimane sempre la luce
infinitamente superiore a cid che il singolo pud comprendere (8; 11).

3. Contemplazione

Anche un’altra caratteristica risulta chiata dallo studio del-
I’opera di Adrienne von Speyr: la sua teologia ‘cattolica’ esige un at-
teggiamento specifico per il teologo. Alla totalitd della rivelazione co-
municataci da Dio deve corrispondere I’apertura completa e la dispo-
nibilitd nel ricevere da parte dell'uvomo (167). Tale apertura e dispo-
nibilitd presuppongono un ascolto orante della parola di Dio. La teo-
logia di Adrienne von Speyr, orientata totalmente vetso la sacra
scrittura, scaturisce dalla fonte inesauribile della preghiera (207 segg.;
307). La sua teologia, che proviene dalla grazia, & teologia contempla-
tiva, teologia che ha la sua fonte nella preghiera, ma preghiera intesa
non come un discorso proprio dell’uomo rivolto a Dio (271 segg.), ma
come silenzio contemplativo e comprensione reciproca che coinvolge
in cid che Dio mostra gratuitamente. Alla conoscenza cotrisponde quindi
il riconoscimento, l’accettazione obbediente della veritd divina comu-
nicata nella parola e affidata alla Chiesa dal Signore stesso della Chiesa
per essete custodita e spiegata.

Al concetto di cattolico appartiene il fatto che la giusta com-
prensione teorica di una veriti non sia sufficiente (7), ma che tutta
Pesistenza vi & implicata e per amore della veritd coinvolta, anzi so-
praffatta. Percid i testi spirituali riguardanti la vita comunicata dallo
Spirito Santo hanno stretti rapporti ed occupano un posto centrale
in tale teologia cattolica e sono indispensabili per i testi dommatici.
Si pud capire Adrienne von Speyr a condizione che la sua opera, pa-
gina per pagina, non venga compresa solo come una realtd cattolica
impressa in una filigrana, ma sia presa anche sul serio. Il concetto di
cattolico determina difatti tutti gli aspetti dell’opera, quindi anche la
completezza del contenuto. Alcuni temi sono proposti expressis verbis
solo raramente (es. quello sul peccato originale, il battesimo). Di so-
lito il pensiero & riportato con altri termini (es. il nesso tra tutti i
peccati (129); Iaspetto sociale della colpa (130)...) o collocato in con-
testi pil ampi (redenzione, comuniti della Chiesa...). Qualche con-
densazione del testo & dovuta semplicemente al fatto che in quest’opera
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ci si & limitati in modo rigido ai temi pilt centrali. Ma gid da questi
pochi testi dovrebbe risultare che la zona luminosa, compresa dallo
sguardo panoramico di Adrienne von Speyr, riguarda in modo speciale
tutta la fede della Chiesa e le sue componenti pilt profonde.

Forse la cattolicitd della sua teologia & posta in modo ancor
pit chiaro nella breve esposizione e riflessione sulla congiunzione
‘@ (9). E il cattolico ‘e’ la sinossi «in cui tutto deriva dal tutto,
un divino ‘¢’, che inizia gi3 in seno alla vita trinitaria, che si trasfe-
‘ risce nella creazione e non si stacca da essa senza riportarla a Dio».

In quest'unica frase risuonano i temi pit importanti: Tri-

a

' nitd, creazione e redenzione, tutto & unito dal movimento della carita

N

che si & incarnata nel Figlio di Dio e attraverso gli abissi dei misteri
‘ della redenzione riconduce nella caritd della Trinita.

| 4. La Trinita come centro

| L’opera di Adrienne von Speyr dal punto di vista del con-

s

| tenuto & caratterizzata anzitutto e fondamentalmente dal mistero della
| Trinitd (15). Ogni verita & connessa con tale nucleo che & il pit pro-
| fondo della fede rivelata e deve quindi farsi inglobare in questo cen-
tro (H.U. von Balthasar). Sia che si consideri la missione del Figlio e
dello Spirito Santo (40; 49 segg.; 239 segg.) sia che si tratti della
fede, speranza e caritd (153 segg.), dell’eucarestia (41; 43; 48) e della
confessione (125), del senso della croce (89), della preghiera (17),
delP’amore del prossimo (197 segg.), anche se si tratta della polarita
del sesso, in ogni caso la ragione piti profonda di tutto cid & il mistero
del Dio trino. La teologia della cattolicitd & per Adrienne von Speyr
| la teologia della Trinitd e tale mistero & semplicemente il mistero ‘cat-
| tolico’. La vita divina trinitaria pulsa nella circolazione della carita
| trinitaria (110) fino nell’abisso del sabato santo (105) e nasconde in sé
anche il mistero escatologico del purgatorio (93 segg.). Percid proprio

cosi deriva come conseguenza necessaria un’altra affermazione.

5. Carita

Poiché Destensione della veritd della cattolicitd (4) & iden-
| tica a quella della caritd trinitaria, il mistero di tale caritd comprende
u anche la realtd del peccato (31). Esso riguarda anche l'assenza di

Dio Padre e il suo silenzio nell’ora della morte in croce (80 segg.; 91)
” e imbriglia in ultimo anche il mistero dell’inferno (102 segg.). Il rap-
porto con tutta la cristologia (1v), con la soteriologia (v) e special-
mente con la teologia del sabato santo di Adrienne von Speyr (76 segg.),
che H.U. von Balthasar a ragione indica come «il miglior regalo teolo-
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gico fatto alla Chiesa» *, pud essere indicato nelle poche frasi, tratte dal
n. 31, che si possono considerate il testo chiave: «Non vi & nulla nel mi-
stero della caritd che sia implicato di pitt del peccato. Niente che esiga
di pitt la caritd per essere compreso e spiegato. La radice profonda
per la comprensione del peccato & posta nella caritd e anzitutto nella
caritd iniziale del Padre. Poi nella caritd del Figlio ed in fine nella
caritd dello Spirito Santo. Proprio quando la caritd del Padre e del
Figlio attraverso lo Spirito Santo giunge a noi, il peccato riceve il ca-
rattere proprio che gli deriva dalla redenzione: il carattere del per-
fetto allontanamento dall’amore, del rifiuto e della negazione della ca-
ritd, dell’opposizione alla cariti. Proprio perché la caritd qualifica la
parte negativa in modo cosl matcato ed esclusivo, solo essa pud can-
cellarla di nuovo, solo la carithd piti pura, solo la catitd, la caritd di-
vina, solo cosl il negativo pud rimanere al centro della caritas.

Cosl la teologia di Adrienne von Speytr in quanto trinitaria
& al tempo stesso e nel senso pilt pregnante una teologia della cariti.
Il sempre di pitt della caritd trinitaria (16) penetra il mondo nel suo
insieme (28), la Chiesa (114 segg.) e i suoi sacramenti (119 segg.),
anche la vita di tutti coloro che si aprono all’offerta gratuita divina
della caritd. Tutta la vita che proviene dallo Spirito Santo (vi): la
sequela di Cristo (164 segg.) nel matrimonio (179 segg.), come nello
stato religioso (186 segg.), la realizzazione dell’amore del prossimo
(197 segg.), il rapporto tra la fede e le opere (204 segg.), la missione
e la santitd (238 segg.)—tutto cid non & altro che un lasciarsi impos-
sessare dalla vita sovrabbondante della caritd. L’impulso dello Spi-
rito Santo (149) & quello che mantiene I’eterno movimento di questo
cielo e terra, la caritd che unisce Dio e il peccatore ed & documentato
in tutte le missioni concrete sia quelle generali come quelle speci-
fiche (243).

6. Movimento

Dove soffia lo Spirito, i vi & movimento. La teologia cattolica
di Adrienne von Speyr che da spazio allo Spirito Santo fino all’ultimo
spiraglio & percid una teologia del movimento e come tale una teologia
dinamica da cima a fondo. Essa comprende tutto I’agire salvifico di Dio
in vista della redenzione: ’avvicinamento di Dio (34 segg.), incarnazione,
passione, croce, risutrezione e missione dello Spirito, I'apertura che porta
la grazia nei sacramenti (119 segg.), la citcolazione della creazione da Dio
a Dio (111)—tutto cid & descritto da Adrienne von Speyr come movi-
mento della cariti trinitaria.

«Ogni vera catitd & un movimento cosi semplice che non si pud

Hans Urs von Balthasar, op. cit., pag. 59. Una esposizione specifica
e particolateggiata si pud trovare nello studio appena citato.
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distinguere se proviene da Dio o ritorna a Dio, se ¢ un andare oppure
un ritorno. Tale distinzione in ultima analisi non & neanche essenziale,
Punico fatto essenziale & il movimento della caritd del Signore e il
fuoco dell’uvomo preso in mezzo alla carith del Signore..., cosi 'vomo pud
ora avvicinare il Signore oppure andare a lui (161).

7. Sempre di pin

La stupenda dinamica, che lopera di Adrienne von Speyr di-
mostra, non ha la sua origine solo nella gioia esuberante del vangelo (62).
Non si fonda solo nello stile del pensiero di Adrienne: avvicinarsi
nella contemplazione e nella caritd che cresce continuamente a forma
di spirale al mistero piti intimo di tutta la veritd. La dinamica catto-
lica della sua opera & dedotta dalla verita stessa della Trinita, che si
afferma come il ‘sempre di pit’® della carita trinitaria (16) in tutti gli
aspetti della parola rivelata ed invita ad una tisposta adeguata con tutta
la vita. Il magis di sant’Ignazio—poiché appattiene all’essenza di Dio e
alla verith divina—e un concetto centrale nella teologia di Adrienne
von Speyr. Tale ‘pi’ & al tempo stesso il movente della vita divina
increata e della carith eterna; & anche il movente di tutta ’economia
salvifica e causa tutti i movimenti da Dio e verso Dio. Quindi & an-
che il movente di ogni sequela ed & in fine stimolo di ogni lavoro teo-
logico del’'uomo diretto all'acquisizione della verita. Cid & particolar-
mente chiaro nel pensiero proprio di Adrienne von Speyr; difatti la
conoscenza, corrispondente al magis, del ‘Dio che & tutt’altro’ (13) rap-
presenta 'impulso per la sua decennale ricerca della veritd. E questa
prorompe subito all’esterno come una forza ritrovata in se stessa € ti-
vela nuovi spazi e abissi in mezzo al mare dei misteri divini.

Ma poiché il ‘sempre di pitt’ ignaziano amplia, impregna e su-
pera tale teologia e la vita corrispondente, nel medesimo ‘pit’ vi & an-
corata un’umiltd adeguata al credente. Al ‘sempre di pilt’ della teologia
della cattolicita corrisponde il riconoscimento schietto e rispondente
alla profondith stessa della realtd che ogni sguardo umano sui misteri
della rivelazione riguarda solo alcuni aspetti (10), che Dio solo pud
sempre pitt ampliare e approfondire come vuole.

8. Mistica obiettiva

L’approfondimento dello sguardo umano su tutta la rivela-
zione & un dono sbalorditivo, ma nello stesso tempo anche affascinante
della grazia di Dio. Esso fu concesso gid molti anni fa agli uomini del-
PAntico Testamento, a Daniele (35) e agli altri profeti, allo stesso
modo a persone del Nuovo Testamento come Maria e gli Apostoli,
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in particolate a Giovanni e nel corso dei secoli a diversi aliri, ai no-
stri tempi con rara completezza ad Adrienne von Speyr. Consideriamo
le esperienze mistiche che risplendono da molti testi: la visione gratuita
e la preoccupazione sofferta, veramente sperimentale dell’animo e del
corpo di Adrienne per illuminare i misteri pitt profondi della fede.

Hans Urs von Balthasar, nel libro su Adrienne von Speyr
scritto dopo la morte, per la prima volta ha fatto notare tutto cid, non
per amore di una qualsivoglia sensazione, ma per un dovere oggettivo €
indilazionabile sia verso la veritd sia verso la Chiesa. Con la grazia
mistica di Adrienne von Speyr, noi, che siamo terribilmente soddisfatti
e cristiani di una chiesa addormentata (278), possiamo renderci co-
scienti soprattutto della sovrabbondante vitalita di Dio (26).

«..}ha tuonato, dice il popolo, poiché il Padre parla con Cri-
sto, lo stesso afferma una Chiesa addormentata e assopita, quando lo
Spirito le parla. E quando dopo la parola segue il silenzio allora I’ad-
dormentato s’infila di nuovo sotto le coperte e pensa: non deve esser
stato niente» (278).

Cid non dovrebbe accadere se si annuncia giorno per giorno e
si ha sulle labbra il preciso imperativo del Signore presente in tutto il
vangelo: Vigilate. Colui che veglia, che deve portare come in questo
caso un annuncio di amicizia, deve almeno compiere la sua parte, affin-
ché gli uomini si sveglino, se ne rallegrino e ringrazino Dio.

La mistica obiettiva orientata verso la parola di Dio & certa-
mente P'aggiunta pili intrinseca e decisiva per la teologia della ‘cattoli-
city’ di Adrienne von Speyr, poiché «la visione autentica & cattolica:
essa va dalla Chiesa alla Chiesa e serve alla vita della Chiesa» (Apoc
1,26). Nel secondo volume di questo studio si tratterd espressamente
degli aspetti della mistica del servizio. Tuttavia gia nel presente volume
& apparso indispensabile riportare alcuni testi che offrono nuova luce
al contenuto della fede—in particolare quelli che riguardano il cam-
biamento di ambiente del Figlio che s’incarna (49 segg.) e il sabato
santo (76 segg.). Nei testi mistici di Adrienne von Speyr non si trova
niente di particolare, separabile dal resto, tuttavia essi si trovano in
opere complete e fanno pensare al fatto che tutta la vita e il pensiero
teologico si sono mossi nei due campi senza cuciture e nella massima
trasparenza. L’unitd ‘Dio tutto in tutti’ (1 Cor 15,28) non & smantellata.

9, Maria e la Chiesa

Per delineare in modo completo la teologia ‘della cattolicita’
come appare con chiari contorni nell’opera di Adrienne von Speyr occorre
aggiungere un altro punto. La sua teologia & una teologia completamente
mariano-ecclesiale,

La totale schiettezza e prontezza nell’accettazione obbediente
delle espetienze e delle conoscenze concesse da Dio per grazia e la risposta
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incondizionata alla volontd di Dio, presentata come obbedienza secondo
le varie possibilitd e in tutti i registri in Adrienne von Speyr richia-
mano continuamente a Maria. Non & senza importanza notate che Adrien-
ne ha tivolto la sua prima riflessione alla ‘serva del Signore’ e che con
un libro dallo stesso titolo nel 1948 ha iniziato a scrivere tutta la sua
opera.

L’autrice—presupponendo il consenso di Maria (45)—ha po-
sto l'attenzione nel suo libro sulla madre del Signore soprattutto sulle
conseguenze dell’accettazione: la preparazione di Maria ad essere seno
della Chiesa (113), a cui fu iniziata dal Figlio in modo radicale, per
es. nei molteplici rifiuti della madre (67).

In fondo si tratta sempre di chiarire la congiunzione ‘e’ anche
nel rapporto tra Maria e la Chiesa. Adrienne von Speyr mostra come
cid sia indicato anche nella vita di Maria e rimanga irrinunciabile per
I'autocomprensione della Chiesa come cotpo e sposa di Cristo (114).
Allo stesso modo questo ‘e’ mariano-ecclesiale fonda la feconditd ver-
ginale della Chiesa (116) come si manifesta in particolare nello stato
dei consigli evangelici (186 segg.) e assume una forma ecclesiale com-
pleta cominciando dal carmelo e dagli altri ordini contemplativi fino
agli istituti secolari e alle altte comunitd ecclesiali concrete,

10. Ministero e carita

L’unione inscindibile tra Maria e la Chiesa offre in fine il pre-
supposto per la comprensione del ‘ministero e caritd’ (139 segg.) che &
semplicemente indispensabile in una teologia della cattolicita.

Non & cattolico contrapporre il ministero e la caritd e aprire
tra i due un abisso quasi insormontabile—come capita troppo spesso
anche oggi. Adrienne von Speyr, con il confronto tra Maria, Giovanni
e Pietro (139 segg.), fondato biblicamente, pud offrite un aiuto essen-
ziale per risolvere nella teologia e nella pastorale tale problema spi-
noso per la Chiesa contemporanea.

Tutto cid in cui Adrienne von Speyr ha contribuito alla chia-
rificazione del problema ministero-obbedienza-carita-carisma non solo
con le considerazioni mariane della sua teologia, ma anche con quelle
mistiche, lo ha anche vissuto. Si & aperta con caritd costante e si &
sottoposta senza riguardi all’esame della Chiesa (299), che per amore
di chiarezza e di prova riguardo all’origine divino-gratuita della sua
missione & stato necessario nella piena serietd ed & durato implacabil-
mente per piti di ventisette anni ad opera del suo confessore.
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11. Il mistero della comunione. Communio

Come ultimo elemento che caratterizza la teologia dell’opera
di Adrienne von Speyr citiamo il termine cattolico ‘con’. Il ‘con’ del
cristiano (233) presuppone I’essere ‘con’ del Figlio che si & espresso per
amore della nostra salvezza nell’incarnazione, nella croce e nella re-
surrezione e che mostra l'unitd tra cielo e terra (109) e la garanti-
sce (260 segg.).

Ancora una volta Maria ne & un ‘modello’ in quanto e nella
misura in cui & possibile per grazia una cooperazione del cristiano
allopera di redenzione (230 seg.). Il mistero della comunione (229
segg.) comprende la capacitd di trasformazione apportata da Cristo
non perd nel senso del successo, ma precisamente della fecondita (237).
Percid non esiste nessun ‘inutile’ dal punto di vista cristiano (235).
Anche la rinuncia, il sacrificio, il dolore, la solitudine, il fallimento
possono essere un aspetto essenziale dell’essere ‘con’, che unisce a Cri-
sto. Ma il «frutto ha come segno D’essere cristiano stesso: non & possi-
bile valutarlo completamente nel singolo. Questi non pud misurare tale
fecondita, non sa dove inizi, ma soprattutto ignora dove finisce. Non
sa dove ¢ il centro dei risultati. E certamente egli deve portare molti
frutti. Con simile esigenza perd non & affatto detto che egli debba
anche comprendere, sentite il frutto... Cid... che gli viene sottratto,
poiché & nascosto nell’essenza di tale frutto, & la sua parte nella coope-
razione e nell’appartenenza al frutto. Il frutto del Signore & sempre
cattolico, cioé universale. E il frutto della chiesa, quindi frutto comu-
nitario. Nessuno pud definire entto il frutto ecclesiale cid che & frut-
to proprio o altrui. Alla fin fine & sempre la comunitd che porta
frutto» (237).

Proprio questo testo mostra come Adrienne von Speyr non
abbia considerato il mistero della comunione solo nella sua dimensione
verticale, ma anche orizzontale. Non ha conosciuto e trattato solo del-
’essere ‘con’ del Cristo con noi e il nostro ‘essere con’ che ci unisce a
Cristo fino alle ultime conseguenze; ma allo stesso modo ha fatto ve-
dere la dimensione orizzontale della comunione in duplice direzione.
In primo luogo questo mistero della fede riguarda le implicanze nel
campo del peccato (129) e l'aspetto sociale della colpa (130) e fonda
la comunione di coloro che si confessano (132). In secondo luogo nel
‘con’ del mistero cristologico-soteriologico della comunione & riposto il
carattere sociale di ogni grazia. Da questa affermazione si deduce come
necessita intrinseca tutto cid che teologicamente si pud affermare sulla
comunione dej santi realmente sempre viva ed operante in cielo come
in tetra (252 segg.; 264). Sotto ogni aspetto la teologia ‘della catto-
licita> di Adrienne von Speyr si presenta come teologia della comuni-
cazione (71) o meglio: teologia della communio. Tale communio
presuppone di nuovo la feconditd eucaristica e I'infinita donazione del
Figlio (70) che a sua volta ha origine nella caritd trinitaria del Padre,
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Figlio, e Spirito (41; 43; 68; 75). Poiché la misura divina & «una mi-
sura senza misura» (NB I1) la caritd divina scaturisce tanto pil abbon-
dante quanto pilt si espande tra le persone divine e dentro il mondo e
Iz dove & accettata dai credenti con piena prontezza e finisce nel ten-
tativo sempre nuovo di una risposta illimitata di carita.

Ora aggiungiamo alcune ossetvazioni sui testi. In essi ¢
esclusa ogni traccia astratta-speculativa. Sono anzi sentiti fino in fondo.
Con sempre nuove e sorprendenti immagini, esempi e confronti, il
pensiero di Adrienne von Speyr si mostra pieno di forza ed & pal-
pitante di contatti con la vita concreta. Certo cid non e dovuto solo
ad un patticolare carisma, ma & fondato sul fatto che I'autrice ha ope-
rato ed & vissuta in mezzo al mondo come persona orante e mistica.

Dobbiamo precisare ancora un altro punto. Oggi si patla e
si scrive con molte pretese sulla donna nella chiesa. Se si vuole tro-
vare in qualche modo un contributo veramente sostanziale, allora oc-
corre tener presente tutta l'opera di Adrienne von Speyr nella sua
completezza, E chiaro che la donna in teologia e nella Chiesa ¢ com-
partecipe nel modo pili efficace e pienamente valido proprio quando
non si occupa direttamente del tema, ma—dimenticando se stessa—di-
scretamente e in tutta tranquillitd getta i ponti tra le sublimi prospet-
tive dello spirito e le pilt profonde esperienze della vita umana. Di
cid fanno parte il dolore, l'amore di Dio e del prossimo, a cid appat-
tiene in fine anche le esperienze dell’amore sessuale. E da notare so-
prattutto che tale aspetto dell’amore, insieme a quello fisico ed in-
carnato in Adrienne von Speyr & strettamente unito al mistero dell’in-

\

carnazione. La sua teologia della grazia & insieme una teologia ‘incar-
nata’. Cid & conforme alla stessa rivelazione.

Tutta Popera di Adrienne von Speyr rassomiglia ad un mare
immenso. Chi incomincia a percorterlo non incontra mai delle zone di
nebbia. Ovungue predomina una visuale chiara. Cid non esclude che
dietro ai testi ci sia Pesperienza delle burrasche e delle angosce, del
dolore, della penetrazione della luce divina e della gioia che le sono
toccate, Tutto & grazia e la grazia & concreta!

Nonostante che in lei gli orizzonti della conoscenza si aprano
senza limiti, in tutti gli aspetti della fede raggiunge una immedia-
tezza e una vicinanza che difficilmente sono ritenute possibili dai cti-
stiani attuali. Data tale prossimitd, Adrienne von Speyr ha fatto un
esame ctitico della vita della Chiesa e dei suoi membri, che in quanto
a chiarezza e precisione di diagnosi non lascia affatto a desiderare
(268 segg.). Essa scopre le piaghe del corpo di Cristo che ¢ la Chiesa
proptio come ferite e focolai d'infezione che si manifestano in coloro
che esetcitano il ministero e sono rappresentanti pubblici; nei reli-
giosi e nei laici. Alcuni di questi passi sono raccolti nella settima parte
di questo volume. La franchezza della diagnosi & percid cosl shoccante,
perché la Chiesa attuale (298) di solito & guardata con preoccupazione
e non vuol essere sottoposta ad esame (299).
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Adrienne von Speyr, da buona dottoressa, non si ferma tut-
tavia alla semplice diagnosi. Essa desidera cercare il ritorno con-
dotta dall’amore nel cerchio stesso della caritd trinitaria. Petcid ‘pre-
scrive’ una terapia adeguata (300 segg.), precisamente la terapia della
cattolicitd. Eccone alcune prove. Tratta della necessita di una dot-
trina completa (311)! di una testimonianza totale (302)! Parla di una
obbedienza obiettiva (195, 316) e in tutto cid dell’amore e della
gioia. «Dio vuole che i suoi siano nella gioia» (193)!

Sta a noi a decidere se come ‘pazienti’ della Chiesa contem-
poranea siamo disposti a ‘inghiottire’ la medicina. Ma nessuno pud
affermare che essa non esista.

Per la presente raccolta di passi sono stati presi alcuni testi
dalle opere postume di Adrienne von Speyr. Esse non sono ancora
pubblicate. Sono particolarmente riconoscente al dott. Hans U. von
Balthasar, direttore ed editore dell’opera omnia, che mi ha concesso
di prenderne visione e di citarle.

Barbara Albrecht




I.

Veritd e grazia nella visione cattolica

1. La parola di Dio e il senso della carita

Nonostante che il Signote non abbia mai parlato in segreto,
nonostante che nel cristianesimo non vi sia alcuna dottrina segreta
oltre a quella insegnata pubblicamente, tutto in questa dottrina &
quanto mai pieno di mistero. Benché niente venga nascosto, molto
rimane celato all’intelletto privo di caritd; cid che gli sembra limi-
tato, viene raggiunto dall’amore nella sua vera grandiositd. Cid che
lintelletto ascolta, & accettabile, ma se vi aggiunge la caritd vengono
rimosse subito tutte le barriere della verita. Il pitt intimo mistero
della cattolicita, il mistero del ‘sempre di pilr’, non pud essere stabilito
con il semplice intelletto. Quando il Signore afferma di non aver
detto nulla di nascosto, d& a cid che il sommo sacerdote ha capito,
cio¢ all’unitd tra la sua dottrina e i suoi discepoli un senso reale. Solo
che il sommo sacerdote non comptende tale senso. Il mistero del Si-
gnore & posto nel fatto che intelletto e caritd, dottrina e vita in lui
raggiungono 'unita. Egli non ha altri misteri. Si rimptovera ai cattolici
di aver introdotto misteriosamente una quantitd di cose nella parola
di Dio ma esse si spiegano semplicemente con la caritd. Con il senso
della caritd tutti i misteri dell’incarnazione, quelli del Padre, dello Spi-
rito Santo, della Madre e del Signore stesso e della sua caritd verso gli
uomini divengono veramente profondi, misteriosi, ma percid anche
infinitamente comprensibili. Tutto cid che riguarda la caritd & sempre
misterioso; una caritd che fosse completamente intuibile non sarebbe
piti tale. E tale mistero della caritd & certamente pubblico ed & stato
annunciato a tutti gli vomini. (Cfr. Gov 19,20)

2. Le singole verita e il tutto

A

Se una veritd & realmente divina, certamente & anche catto-
lica e di interesse cattolico. Difatti ogni veritd, che Dio rivela, & sem-
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pre universale e situa tutta la dottrina in una nuova luce ben determi-
nata. Percid si possono confrontate due veritd scelte a piacere nella
Scrittura: ne verrd fuori sempre qualcosa di nuovo, di essenziale, per-
ché tutte e due sono cattoliche, necessatie I'una all’altra, l'una ri-
guarda Daltra, fanno notare la totalit3, esistono o scompaiono insieme.
Le stesse affermazioni valgono anche di ogni concetto che il cristiano
mette in evidenza attraverso la fede, esso deve, appena si profila come
concetto completo, armonizzarsi con la totalitd della dottrina. Pubd
capitare che diversi teologi, ognuno per conto proprio, approfondi-
scano un determinato aspetto della loro scienza; questi aspetti perd
devono essere corrispondenti tra loro, i punti finali come quelli ini-
ziali devono concatenarsi e intrecciarsi I'uno nell’altro, formare un
tappeto. Percid non vi pud essere di propria iniziativa nessuna ricerca
completamente privata. Cosl una veritd di fede illumina tutto il corpo

della Chiesa. (Cfr. Mt 6,22)

3. Verita infinita e asserzione dommatica

Il dogma ha una base di veritd fissa, ma da questa base si
apre verso l'illimitata, viva e increata veritd posta in Dio. Oggettiva-
mente esso ha un punto di potenza assoluto; ma in tutto cid che af-
ferma di soggettivo, & sempre anche relativo, poiché in esso la verita
assoluta & compresa in modo parziale ed imperfetto ed & posto entro
un movimento non prefissato della fede, diretto al Signore. La cornice
della verita dommatica non pud essere scavalcata, ma dentro di essa
Pinfinita verita del Signore si muove sovrana. La veritd del Signore &
infinita e percid nell’affermazione dommatica & sempre solo delineata
e accennata, La misura della veritd dommatica rimane il Signore stesso
e il Signore pud appatire ad ogni momento completamente diverso e
immensamente pit ricco di quanto lo scorga un qualsiasi cristiano. (Cfr.
Gy 20,10)

4. Centro ¢ periferia della sfera cattolica di Dio

Tutta la tensione tra centro e periferia non appare uno spa-
zio d’azione per il singolo, ma piuttosto un luogo dinamico della col-
lettivitd, in cui si ritrova la totalita. Difatti ogni punto petiferico si
pud situare solo dal centro; il centro s'irradia nella periferia per poi
ritornare su se stesso. Se il singolo intraprendesse di propria iniziativa
una strada che conduce verso esterno egli non potrebbe avere mai la
certezza di percorrere un cammino ecclesiale e comprendere il suo ap-
porto individuale come funzione del tutto. Egli dovrd temere, interes-
sandosi personalmente di essere allontanato dal raggio d’azione del

83 Verita e grazia nella missione cattolica

centro, 12 dove naturalmente non pud piti trovare la strada del ri-
torno. E assomiglia all’'uomo amato, che non corrisponde pitt alla
caritd dell’altro e la sua insicurezza vince poiché sostituisce la caritd
dell’altro con se stesso e gioca all’amore da solo. Forse ci gioca cosl
bene che ad un dato momento lo pud sentire come un disturbo qua-
lora Paltro volesse di nuovo giocare insieme. Il punto scelto al di
fuori del centro, se Dio non guida espressamente, & sempre fittizio.

Alla periferia si & sempre esposti, colpiti nella propria tran-
quillita, le correnti d’aria sono pil forti; se uno arriva all’orlo ha una
certezza alle spalle, come una sensazione tattile che assicura di trovarsi
al proprio posto. Ora la sfera si muove. Se egli, stando alla periferia,
dovesse ricevere una veritd che sembra stravagante, dovrd esser co-
sciente, forse senza poterlo confermare, che essa pud essere armoniz-
zata con il centro. Lo si pud ‘sentire’ con le ‘spalle’ verso la direzione
in cui ora non si guarda. Egli sa di essere dentto la sfera e non al di
fuori. Ed egli & conformato nel suo atteggiamento verso la sfera, di
pit per il momento non & possibile. E come una panoramica ad occhi
chiusi; gli occhi del corpo sono chiusi, perché si possa scorgere il so-
prannaturale; proprio per questo Dio dona un senso d’orientamento,
perché non si rifiuti di affrontare ’esperienza in questione. Il problema,
se tale esperienza sia sopra le proprie forze non esiste. Fino a questo
punto tutto & andato bene, egli & stato condotto fin qui e senza un
autoabbandono dall’inizio in poi non si sarebbe giunti a tale traguardo.

Non affidandosi a se stesso il credente persevera nel centro,
in cui nessuna strada singolare & visibile. Tutto cid che & straordinario
& posto in seno ad una guida che, se & giusta, si mostra sempre nella
forma cattolica. Da cid abbiamo la sensazione che proviene dalle spalle,
che non appartiene ad una visione diretta e da qui nasce una fiducia
obbediente. La stessa obbedienza basata sulla caritd permette di guat-
dare con serenitd anche cid che appare insolito. Cid che appare pud
essere del tutto obiettivo e non aver niente in comune con la carita.
Ma questa rimane il presupposto della visione e garantisce i continui
contatti con il centro,

Dio ama tanto il mondo da mostrare in continuazione nuovi
aspetti della sua caritd, Percid egli conduce instancabilmente dal cen-
tro alla periferia per arricchirne il centro. Compie tale opera anche du-
rante 'epoca cristiana nonostante che tutto sia contenuto nella Bib-
bia. Tutto & presente in essa, ma nessuno ne conosce tutta la pienezza.
Anche Lourdes vi era compresa senza che nessuno lo potesse supporre.
Anche la piccola Teresa, che ci indica la sua vita quotidiana e la pic-
cola via e ci offre una nuova visione della carita di Dio. Anche il cu-
rato d’Ars, che ci mostra come se fosse la prima volta che cosa sia la
confessione. Egli la libera della nausea dei cristiani e la rende una ri-
velazione luminosa dello Spirito Santo. La forza immaginativa di Dio &
sempre all’opera per scuotere la Chiesa dalla sua sicurezza.

In periferia lo Spirito soffia in modo palpabile e guida verso il
centro. Lo sguardo & diretto verso il centro quando I'uomo ha la cer-
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tezza alle spalle di essere nella sfera. Se si dovesse guardare verso
Pesterno, la visione sarebbe subito intetrotta. Si vorrebbe sapere dove
termina Pessere cristiani. Se io volessi tastare con il braccio al di fuori
della sfera per costatare che cosa ci sia fuori, il mio braccio verrebbe
spezzato, € non solo esso ma tutto il mio spirito sarebbe smembrato.
Tutta la veritd & contenuta nella sfera cattolica di Dio.

5. Teologia, verita e caritd

Se lo spitito del centto non spinge pitt in modo vivo fino
all’estrema periferia, questa muore, e la sua veritd apparente & solo
uno scheletro senza vita. Cid vale per ogni conoscenza cristiana, vale
anche per la teologia. Lo spirito della verita & lo Spirito di Dio. Esso
scaturisce dalla sottomissione del Figlio nei confronti del Padre. Tutta
la veritd ha la sua origine nell’eterno rapporto di carita. E solo chi ri-
sponde a questa fonte nella caritd, solo chi rimane nella caritd e nel-
I'obbedienza del Figlio, pud ricevere dal Padre lo spirito di verita at-
traverso lui e in tale spirito conoscere la veritd. Benché la verita sia
razionale, obiettiva e anche assoluta, non la si pud mai pensare come
separabile dalla grazia. Essa timane un dono della grazia che non ci
viene affidato mai una volta per tutte, ma si effonde sempre in modo
nuovo come dono duraturo. (Cfr, Gv 14,17)

6. La proprietd della teologia

Una differenza tra la teologia e la filosofia o qualsiasi altra
scienza consiste nel fatto che quella proviene da eventi sicuri che ven-
gono capiti nei loro risultati solo in un secondo tempo. Non possiamo
semplicemente da soli essere illuminati su Dio. La luce riguardante
Dio viene da Dio. Egli illumina il tutto, ma pud attendere prima di
giungere ad un risultato, che & importante nel suo piano e giustifica solo
in un secondo tempo tutto cid che vi ha introdotto. Cid viene attuato
dall’azione insospettata di Dio. Nella matematica si possono dedurre i
risultati dalle premesse. Ma nessuno pud mai tirare dalle premesse di
Dio le conseguenze che egli stesso si propone di tirare. Noi non riu-
sciamo a intravvedere in anticipo dalle promesse come saranno gli
adempimenti. Solo dal compimento si pud scoprire il senso proprio

della promessa. (Cfr. Is 57,13b/14)

7. Verita e grazia

Tra veritd e grazia vi & una differenza analoga a quella esi-
stente tra vita e luce. La grazia & cid che proviene solamente da Dio,
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cid a cui non possiamo assimilarci, cid che possiamo solo ricevere e
non diviene mai nostra proprietd, cid che possiamo mediare, ma che
non diviene mai nostra sostanza. Cosi la grazia rimane sempre in Dio,
anche quando noi la mediamo; & lui che la comunica in noi, nonostante
noi. Non la mediamo mai allo stesso modo con cui comunichiamo una
nostra conoscenza, una veritd apptesa. La veritd al contrario appar-
tiene sia a Dio che a noi. Non possiamo rifiutare la grazia, ma pos-
siamo rifiutare Dio. Possiamo rifiutarlo, ci possiamo porre nella condi-
zione in cui siamo disposti ad accettare la grazia, in cui la grazia di-
venta per noi veritd, La grazia sic ez simpliciter non pud essere rifiu-
tata dal semplice uomo. Nel momento in cui siamo inondati di grazia
tutto viene solo da Dio e 'tomo non viene interpellato. Al contrario
la verita di Dio diventa per noi veritd solo se la sosteniamo, se I’accet-
tiamo. La veritd non & una semplice conoscenza, ma un’azione. Che
Dio sia grande, pud essere pet lui vero, per noi diventa vero solo
quando lo riconosciamo e ce ne convinciamo. La verita divina & per
noi un tisultato che raggiungiamo. Se esso rimanesse nello stadio di
una pura asserzione teoretica, allora si potrebbe comprendere la verita
di Dio solo con lintelletto, formulare in proposizioni e sottoporla ad
esame ancor prima che la frase venga accettata nel suo insieme. Se
Dio afferma: sono grande, cid & vero perché egli lo afferma. Ma que-
sta veritd viene conosciuta dall’uomo solo quando egli lo accetta e cosi
una parte della veritd & in Dio e una parte nell'vomo. Nella grazia
opera solo Dio. Nella verita al contrario vi & una decisione. In que-
sta I'uvomo deve rispondere. Il concetto di veritd appartiene quindi alla
sfera della fede. La grazia & un assoluto che & irradiato da Dio. Nella
veritd 'uomo & coinvolto come contropatte nella irradiazione di Dio.
Vi & un movimento circolare tra la grazia e la veritd: la grazia viene
da Dio ed opera in noi, affinché I’accettiamo come verita. La verita,
divenuta nostra, a sua volta ci apre gli occhi nell’assenza della gra-
zia: ci conduce alla luce della contemplazione, in cui noi scopriamo la
magnificenza della grazia. (Cfr. Gv 1,4)

8. La grazia che si riversa sull’'uomo

S

Per comprendere qualcosa di divino & sempre necessaria la
grazia ed essa esige in ogni caso dal credente la rinuncia a se stesso,
al suo sofisticare e criticare, alla sua certezza. La grazia ci inonda: cid
costituisce la sua essenza. Essa non chiarisce punto per punto, ma it-
radia la sua luce come il sole. L'uomo su cui Dio prodiga se stesso do-
vtebbe esser preso da vertigini cosi da poter vedere solo la luce di Dio
e non pitt la propria debolezza. Dovrebbe rinunciare ad ogni equili-
brio, ad un dialogo tra sé e Dio come due partners, essere un semplice
ricevitore con le braccia aperte che non tiescono ad afferrare, poiché
la luce scorte su tutti e rimane inafferrabile e rappresenta molto di
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pitt di quanto possa accogliere il singolo. Qualora si ponesse un piccolo
recipiente sotto un forte getto d’acqua, esso non si riempirebbe, per-
ché il getto & troppo violento.

9. La congiunzione ‘e’

Questa notte pensavo alla congiunzione ‘e’ ed ho visto che
cosa essa significhi per il Dio trino: essa, che tutto manda avanti e
niente demolisce, la parola posta al sorgere di ogni nuova giornata,
la parola di ogni nuova indicazione di Dio, la parola che unisce due
nuove veritd e sveglia lo spirito che non pud smettere di pregare. E
improvvisamente fui scossa fino in fondo e vidi in una visione d’in-
sieme l'inizio del mondo e i profeti e il Signore e la madre di Dio e
i discepoli e la caritd e il cielo e la terra e la Chiesa e il ministero e
i sacramenti..., tutto in una processione senza fine che non termina da
qualche parte, in cui tutto deriva dal tutto; un ‘e’ divino, che inizia
gia in seno alla vita trinitaria, che si trasferisce nella creazione e non
si stacca da essa senza riportarla a Dio.

Ogni singolo oggetto che prima mi appariva in catene appar-
teneva ora all’ordine che & di Dio e che proprio ora & creato, come lo
ha creato all’inizio. Si poteva scorgere quale potenza abbia questa bre-
vissima parola sulla bocca di Dio. Io non so pili quante volte ho ri-
flettuto gia sulla congiunzione ‘€’; anzi anni or sono mi capitava pit
spesso, ma questa volta mi ha afferrato e la sua veritd ha fatto saltare
tutto e ricondotto tutto in sé e si & costatato che ogni parola partecipa
della infinitd di Dio e che egli la pud rendere accessibile in modo che
le nostre parole la possano comunicare.

10. La totalita e la nostra visione parziale

Dio ci dona la veritd integrale, ma noi ne vediamo sempte
solo delle facce; esse sono subordinate al tutto e non si lasciano stac-
care. Il diamante risplende solo se tutte le facce rimangono cosi come
sono. Certamente si pud ammirare una sola faccia in se stessa, ma oc-
corre far presente che & una parte del tutto e che si manifesta per
amore del tutto, Tutti gli aspetti insieme rivelano una cosa: I’eterno
Dio si comunica a noi nella sua veritd come totalita, affinché anche
noi ¢i doniamo a lui totalmente.

11. La Chiesa e il dono della veritd

Fondando la sua Chiesa il Signore I’ha istituita nella verita,
le ha donato la veritd che la unisce al Padre e allo Spirito. Ha rice-
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vuto la veritd in modo che questa la possiede interamente, anche se
non la compenetra. In ogni sforzo per comprendere la verita la Chiesa
pud sempre crescere, proprio nella veritd che gid possiede. In ogni
passo essa sa di possedete molto di pilt di quanto possa conoscere e
ogni persona, che nella fede si sforza di raggiungere la veritd, sa di
trovarsi nella stessa situazione dell’intera Chiesa; e tutte e due ten-
dono verso tutta la veritd che gii certamente possiedono, perché il
Signore ha donato loro la veritd non parzialmente, ma nella pienezza.

(Cfr. 2 Gov 1)

12. Rivelazione come mistero

I concetti che il Figlio ha impiegato sono comprensibili a
tutti; sarebbero comprensibili in se stessi anche per uno che non pos-
siede la caritd, essi sono pienamente accessibili per uno che ha iniziato
a credere nella carita, ciononostante tutti i concetti mostrano costante-
mente il riferimento al mistero: al rapporto tra Padre e Figlio. E in
seno a tale mistero a tutti gli altri misteri, a quello della redenzione
come a quello dei sacramenti. Cosl & mostrata chiaramente una parte
di quella strada, che conduce ogni verita fino all’otlo del mistero e mo-
stra il suo sbocco mel mistero. Il rapporto tra Padre e Figlio mostra
percid il mistero, essi lo presentano anche in guanto mistero. I1 mistero
pud e deve consetvare il suo carattere in quanto mistero anche attra-
verso la rivelazione. Cid che & mistero di per sé, e non semplicemente
per caso, non pud petdere la sua essenza, anche se non ¢& rivelato.
11 contenuto della rivelazione & Iessere sempre maggiore della carita di
Dio, ma allo spirito umano non & possibile ottenere la sensazione di
essere padrone e di comandare la caritd. Anzi egli deve crescere con
rispetto verso questa carita sempre crescente e rendersi conto sempre
pitt che non sard mai possibile comprenderlo. Nella vita cristiana i
mistero di Dio rimane sempre pilt esteso della possibilitd di com-
prensione dell’'uomo per quanto sia ampliata. Se I'uvomo non si sen-
tisse superato e dominato anche nel pensiero, non esisterebbe pitt al-
cuna differenza tra il pensiero divino ed umano. Percid la parola di
Dio distrugge ogni evidenza per far presentire fino a giungere al mi-
stero: Dio & spirito, non & evidente e riducibile in concetti definitivi.
Egli & percettibile solo attraverso I'invisibilita. Chi non ¢ disposto a
fare tale passo nel mistero, a consegnare la propria intelligenza e a
credere amando, costui non riesce ad ascoltare la parola del Signore.
Se la parola non passa dal controllo dell'nomo in quello del Signore,
vuol dire che costui si rifiuta di ascoltare e di procedere insieme. Per-
cid Puomo non ascolta piti, poiché la parola risuona come parola di
Dio solo nel caso in cui viene accolta come divina: nel Figlio. Chi non
ascolta nel Figlio non ascolta niente. (Cfr. Gv 8,43)




IL

I1 Dio sempre maggiore

13. Dio é tutt’altro!

Il tentativo umano di capire tutto cid che la parola di Dio
contiene non & uno sforzo vuoto. E alla fine ci si rende conto delle
parole dell’inizio: i miei pensieri non sono i vostri pensieri. Senza al-
cuna rivelazione Dio diventa pitt povero di mistero, perde la sua to-
tale libertd di manifestare di propria iniziativa cid che vuole e di ri-
tenere in sé cid che vuole. Va dato un incoraggiamento ai credenti,
affinché si preoccupino della comprensione della parola; ma cid va ac-
compagnato continuamente dal semplice avvertimento di non dimen-
ticare la incomprensibilita di Dio, il suo essere completamente diverso.
Ma cid che potrebbe oppotre come rifiuto, & tuttavia, capito pit a
fondo, solo una nuova grazia, difatti la grazia di Dio non si arresta
dove comincia I'incomprensibilitd di Dio. Ogni volta che noi vogliamo
tirarci indietro spaventati dalla grandezza di Dio e senza coraggio,
poiché i suoi pensieri superano senza confronti i nostri, allora ci rag-
giunge la sua grazia e noi sperimentiamo con certezza che i suoi pen-
sieri, le sue vie, che non sono le nostre, sono i pensieri e le vie
eterne e sicure della sua grazia.

Quanto il cielo sovrasta la terra, tanto le mie vie sovrastano
le vostre vie. Quando gli uomini osservano il cielo, hanno la sensa-
zione di quanto sia alto sopra la terra e non possono né misurarne né
dichiararne la lontananza. Qualsiasi misura adoperassero, dovrebbero
ogni volta riconoscere che il cielo & ancora pitt alto. Questa distanza
caratterizza quella del tutto diversa di Dio dal mondo. Gli uomini
ricevono una prospettiva di Dio, un’idea, ma che a sua volta non si
esaurisce. I pensieri e le vie di Dio non si nascondono alla vista degli
uomini, proprio cid che viene manifestato da essi dimostra che tutti
i pensieri umani non sono adeguati. Una cosa sola & certa: la gran-
dezza sempre crescente, che & espressa, conduce incondizionatamente
a Dio. Tutto cid che conduce dalle realtd che sono a portata di ma-

no a quelle irraggiungibili indica Dio. Ma come il tempo della vita
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umana non pud essere misura per la vita eterna—neanche con un
prolungamento senza fine—cosi le vie e i pensieri di Dio non sono
raggiungibili dai nostri. (Cfr. Is 55,8 segg.)

14. Conoscenza di Dio nella carita

La conoscenza di Dio & conoscenza della caritd, percid chi
non conosce la catitd non conosce Dio. Non si pud osservare Dio dal-
l’esterno come un semplice oggetto, dalla cui conoscenza si deducono
conclusioni neutrali. Conoscere Dio vuol dire rinunciare al proprio
punto di vista, non essere legato ad alcun posto, a nessun modo di
pensare, ma mantenersi libero, affinché Dio si faccia conoscere nella
misura in cui vuole. I nostri mezzi personali non ci portano alla co-
noscenza nella caritd. La vera conoscenza & cid che Dio di come dono
gratuito della sua caritd. Poiché vuol farsi conoscere, vuole che tutti
i suoi misteri diventino anche nostri, ma a base di tale volere vi &
'intenzione di essere amato da noi. La conoscenza che ci dona & la sua
risposta al nostro amore. Il nostro amore a sua volta & il nostro ten-
tativo di una risposta alla sua caritd. Chi non ama, si sbarra da sé
'ingresso alla conoscenza. Percid tutto cid che tenterd di comprendere
al di fuori della caritd di Dio, lo confermera nel suo atteggiamento di
mancanza di caritd e gli procurera un modo di conoscere che lo allon-
tana ancora di pitt da Dio. Difatti Dio é amore. Egli pud farsi cono-
scere soltanto nella caritd e attraverso la caritd, Tale caritd & disponi-
bile per essere adoperata in tale sovtabbondanza che anche la minima
conoscenza, la pitt debole valutazione viene da essa sorretta e accom-
pagnata. La conoscenza di Dio & in certo qual modo un punto in mezzo
alla caritd di Dio non altrimenti accessibile che attraverso la custodia
della caritd. Naturalmente non come se la caritd fosse solo una custo-
dia e la conoscenza un nucleo che si profila in ultimo; ma la cono-
scenza stessa, per quanto pud anche essere raffigurata, & un centro
della caritd e la caritd stessa. Non vi & proprieta di Dio, nessun mi-
stero della sua vita celeste, della sua relazione nella Trinitd, della giu-
stizia, della grazia, niente di cid che egli ci comunica, che non conduca
in ultima analisi alla caritd e il cui centro non sia la carita. E cido non
avviene in modo che un mistero segua ad un altro mistero, una cono-
scenza ad un’altra conoscenza, ma nel senso che gia la prima minima
conoscenza, il mistero pili accessibile si trovano al centro della carita di
Dio, circondano di caritd ogni altra conoscenza divina, circondano tutti
gli altri misteri della carita, collocati nella sostanza apparentemente
impenetrabile della caritd e cosi, proprio perché & carita, & anche rive-
lata, pubblica, trasparente. Ma la caritd si fa conoscere solo attraverso
la caritd. Essa & la risposta ad una domanda, ma la domanda stessa
viene dalla risposta. (Cfr. 1 Gv 4,8)
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15. Dio in quanto Trinita

Che cosa sia Dio non pud essere detto: & tutto, la pienezza,
'origine di tutto. E colui che di tutto e il Figlio & colui che possiede
tutto, poiché a Lui tutto & dato dal Padre. Il Padre & colui che pos-
siede tutta la caritd e la dona al Figlio, il Figlio & colui che riceve
tutta la caritd e quindi vuol partecipare tutta la caritd perché egli I'ha
ricevuta con tale sovrabbondanza. L’essere insieme del Padre e del Fi-
glio non & altro che tale flusso di caritd, Come se due figure stessero
I'una di fronte all’altra e tutto lo spazio tra loro fosse riempito dalla
caritd, una caritd, che ad ogni persona conserva il suo essere, il suo
profilo e il suo aspetto. Ma tale essere insieme non & sufficiente per la
pienezza della caritd. Cosl anche la carita tra il Padre e il Figlio non &
un cerchio chiuso, anzi dalla loro caritd proviene ancora una volta una
nuova sorgente. La nuova sorgente & il terzo in Dio, lo Spirito Santo.
Egli & la completa spirazione della loro carita, I'eterno movimento tra
Padre e Figlio, la fonte della vita eterna in Dio, colui che trasforma
ogni adempimento tra loro in principio e pone lorigine. E lunita
eterna di coloro che stanno per sempre l'uno di fronte all’altro nella
carith, Poiché il Figlio & eternamente di fronte al Padre, la parola &
presso Dio, inoltre poiché egli & sempre nel Padre, la parola stessa &
Dio. Poiché essi sono uno e lo Spirito & la loro unita, per questo pos-
sono emanare eternamente Punica caritd. Ciononostante e proprio a
causa di cid possono, nella vita terrena del Figlio, stare anche l'uno
lontano dall’altro, per offrire nuove possibilita alla loro irradiazione
e dare nuove attuazioni alla loro gid completa carita.

Dio & nella sua essenza Trinits. E impossibile che egli com-
prenda solo il Padre e Figlio. Essere due significa a lungo morte. Uno
stare in eterno P'uno di fronte all’altro conduce alla fine all’esauti-
mento della carita, Per mantenere vivo I'amore tra due & necessario
sempte un terzo che supera i due che si amano. Questo ¢ un compito
che essi adempiono, una fonte che alimenta la loro carita, un interesse
comune, qualcosa che stimola, che li spinge in avanti, che rompe il
cerchio, che offre I'occasione per un rinnovamento eterno della loro
caritd. Qualcosa che li tocca e per cui il rapporto prende vita. Cosl in
Dio lo Spirito Santo & proprio lorigine della vita eterna. E cosi egli &
cid che rimane pitt incomprensibile in Dio, qualcosa di cosi sospeso, di
cost mobile, che & difficile trovarne un simbolo. Egli & 'eterna ecce-
denza, che diventa sempre maggiore e attraverso cui tutto riceve la
vita., Percid tutto & vivente Trinitd, partecipa di essa e tutto cid che
deve esser vivo deve essere assunto e immerso nella vita trinitaria.

Dio & nella sua essenza Trinitd. Percid non esiste per primo
il Padre, poi viene il Figlio e infine all’unione dei due nasce lo Spirito,
come se la carita in Dio fosse il risultato delle relazioni tra le per-
sone, come se l'essenza di Dio esistesse prima delle persone e queste
prima ancora della carita. Anzi piuttosto Pessenza di Dio & di per sé
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trinitaria e quindi fino in fondo carita, Padre. Questo segno & cid che
ci rende conoscibile la caritd del Figlio in quanto cariti, ma non & una
proprietd fissa, ma sempre e solo un movimento, una direzione, una
guida: precisamente dal Padre al Padre. Questa proprietd della caritd
¢ eterna e senza confini. Se si volesse incastonare la caritd in un punto
determinato e tentare di immobilizzarla, sarebbe gid morta. Occorre
essere immessi nel suo eterno movimento, se si vuole attingere qual-
cosa dalla sua essenza, Ma se si credesse di avetla afferrata, allora non
si comprenderebbe la caritd, ma al massimo un concetto. La caritad del
Figlio & in qualche modo il contrario dell’amote erotico che trova nel-
latto il suo riposo e la sua distensione e deve ricuperare le forze per
essere capace di nuovo amore. La caritd & di conseguenza l’essenza
comune delle persone, esse non hanno la caritd, sono la carita, si im-
mergono nell’unica, comune caritd, comune come l'uniti dell’essenza
divina. Ogni persona ama l'altra con la stessa, identica caritd con cui
a sua volta viene amata. Quindi Dio non & un amante, ma Dio & la
caritd e questa ha triplice figura.

Dio & nella sua essenza Trinitd. Percid non puo rivelarsi se non
in modo trinitario. La rivelazione stessa & sempre qualcosa di vivo, di
personale, quindi deve essete personale. Che Dio possa e voglia rive-
larsi al mondo presuppone una unita viva tra Dio e il mondo, che ha il
suo fondamento nella unitd vivente dello Spirito, tra Padre e Figlio.
Nella sua rivelazione Dio esce dal suo silenzio e dalla sua origine e si
rende manifesto per noi nella parola. Ma che egli non patli solo per sé
ma sia capito ed accolto da noi & l'opera dello Spirito Santo che & la
fonte di ogni unione viva. Ogni rivelazione di Dio & quindi trinitaria
e il lieto annuncio non patla altro che della Trinitd, L unico contenuto
della parola di Dio nelle conclusioni del Vangelo & la Trinita, che costi-
tuisce anche 'unico contenuto della creazione. (Cfr. Gv 1,2)

16. ‘Il sempre di pity’ della carita trinitaria

In quanto tutto cid che & del Padre appartiene anche al Figlio,
& anche proprio dello Spitito Santo. Lo Spirito prende cid che & del
Figlio per glorificarlo; ma proprio cid che prende dal Figlio ha origine
dal Padre. E possesso comune. Per glorificare il Figlio prende la caritd
del Figlio. Questa carita, che possiede il segno specifico del Figlio, pro-
viene tuttavia dal Padre, poiché da questi il Figlio ha ricevuto la carita,
come a sua volta anche il Padre riceve continuamente la caritd dal Fi-
glio. La carita del Figlio riceve la sua vivaciti e anche il segno per esser
mediata, sempte dal Padre... La carita del Figlio—e attraverso essa ogni
carita cristiana—non ha bisogno di alcun riposo, & eterno movimento e
intensificazione. Ogni atto della caritd cristiana in quanto tale suscita
una maggiore profusione, acctesce e supera se stesso, non conosce al-
cuna pausa e alcun calo. La caritd cristiana ha questo carattere poiché la
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caritd del Figlio ha in sé quella del Padre...

La reciproca ed eterna intensificazione della carita tra Padre e
Figlio comprende in sé ogni modo e ogni possibilitd di amarsi. Tutto
cid che nel mondo indirizza gli uomini vetso l'infinita caritd & immagine
e riverbero di essa. Vi & ’amore assoluto di un uomo verso l’altro, che
costui non ricambia, ma respinge. Oppure vi & il caso di colui che non
rifiuta e vi corrisponde solo col sentimento; ma, benché egli sia gia
unito, non lo contraccambia nella abnegazione. Oppure vi & colui che
si sente libero e I’amore reciproco trova il suo adempimento. Ognuno
di questi casi di amore ha un aspetto, non contenuto nelle altre forme e
ciascuno per proprio conto deve illuminare la caritd tra Padre e Figlio.
Nell’amore felice, che ritrova se stesso, & posto I'eterno incontro tra Pa-
dre e Figlio. Ma ogni amore felice sulla terta & finito; nel matrimonio si
forma un cerchio che in Dio rimane eternamente aperto. Cosl anche il
caso in cui rimane Papertura dell’amore tra due uomini che non riescono
a corrispondersi 'un Paltro & un’immagine di Dio. Ma il rimanere aperti
verso il mondo non & conciliabile con un vero ritrovare se stessi e cid
costituisce quindi una conseguenza della limitatezza e non corrisponde
alla caritd in Dio. L’amore non corrisposto, visto dal punto di vista
semplicemente umano, porta alla morte ed & senza via d’uscita; ma nel
cristianesimo pud diventare anch’esso una figura della caritd divina: in
quanto nella caritd della Croce tra Padre e Figlio, in cui la caritd non
era piti sentita, non era pil1 conosciuta, essa viene ripristinata dalla gra-
zia sempre secondo I'immensitd della caritd divina.

La caritd divina & in se stessa cosi aperta da essere un eterno
miglioramento; Ja sua essenza & il ‘sempre di pitt’ della carita tra Padre
e Figlio. Questo aprirsi sempre rinnovato al centro della immensita di
Dio appartiene all’essenza di Dio. Difatti I'inizio di Dio non conosce al-
cun inizio: esso & sempre piut allo stato iniziale e percid sempre pil
completo. Questa forma di miglioramento & petcid del tutto diversa dal-
I'aumento della carita cristiana verso Dio, poiché 'uomo nella sua limi-
tatezza e nel corso della vita temporale sperimenta un aumento nel-
I'amore che prima non possedeva. La crescita temporale dell’amore
umano & solo una lontana copia di questa intensificazione della carita
tra Padre e Figlio.

Questa caritd & eternamente feconda. Lo & perché lo Spirito
Santo & il principio della sua attivitd. Percid egli, principio di operante
feconditd, ha plasmato il Figlio in Maria. Il Signore a sua volta & ap-
parso come messaggero di una nuova legge di caritd e percid come
feconditd del Padre. Quando dopo di lui viene lo Spirito che annuncia
cid che appartiene al Signore, allora egli conduce a termine in certo
qual modo questa feconditd. Egli la completa e precisamente mostran-
do la sua intima infinita. (Cfr. Gv 16,15)
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17. Preghiera trinitaria

Padre, Figlio e Spirito sono nella loro identica essenza distin-
guibili e ciascuno vede nell’altro non tutto, ma cid che & proprio ed
esclusivo dell’altro. Tutti e tre sono uno per lorigine dal Padre, ma
distinti per il diverso rapporto di origine. Sono come persone l'uno di
fronte all’altro uniti perd nell’essenza proprio attraverso la caritd di-
vina; fin dalla prima origine e in tutti i tempi, possono intraprendere
un dialogo l'un con Paltro, la cui essenza & preghiera. Niente di cid
che essi aspettano reciprocamente, di cid che compiono I'un per Ialtro,
di cid che si comunicano, & fuori della caritd divina e percid non & da
considerare preghiera... E nel loro dialogo che essi conducono fin dal-
Peternitd e che & la preghiera essi pongono la base fondamentale per
ogni ulteriore dialogo tra Dio e le creature e per ogni preghiera che
deve salire dal mondo verso Dio.

L’eterno dialogo & soprattutto preghiera anche perché esso &
visione divina, visione come centro della contemplazione, come ascolto
silenzioso, contemplazione reciproca, come un lasciarsi guidare, con-
formazione teciproca, maggiore conoscenza reciptoca, mutuo aspettarsi
e accondiscendenza. Questa vita del tutto piena circola tra le persone
poiché ciascuna sta sempre al cospetto dell’altra. Non vi & alcuna chiu-
sura e abbandono di fronte all’altro, ma solo accettazione e dono con-
tinuo, un apritsi, un mostrarsi, un essere indicato e la carit.

18. Adorazione in Dio

2

L’adorazione & come un grande silenzio tra Padre e Figlio.
Dapprima essi non vogliono far altro che conoscersi e contemplarsi
reciprocamente adorando. Ma cid non & semplice attivita intellettuale,
ma fin da principio espressione della caritd che ama ed & amata. Cosicché
nell’adorazione, prima che si differenzino, I’azione e la contemplazione si
definiscono per il fatto che tutte e tre le persone divine amando sono
amate, amano attivamente, sono amate passivamente e cosl la carita si
presenta come il centro di ogni azione e di ogni contemplazione. La carita
& conoscenza che aumenta, ma conoscenza, che a sua volta fa crescere la
carita, cosicché in Dio la conoscenza e la caritd non si situano I'una ac-
canto all’altra, ma 'una proviene dall’altra e sono vive 'una per opera

dell’altra.

19. Vita eterna di Dio

La vita, che & in Dio, & la vita eterna. Non la possiamo compren-
dere, poiché essa & cid che oltrepassa essenzialmente ogni comprensione.
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Ogni comprensione & una configurazione nello spirito, ma la vita eterna
supera ogni figura. Tutti i concetti fissano un’idea, ma la vita eterna &
Passoluta, sovrana liberta e non vi sono parole per descriverla. Anche
se tutto il resto in Dio potesse esser descritto, la vita eterna risulterebbe
indescrivibile. Si pud procedere per paragoni per far brillare la pienezza
della vita divina: la feconditd che si accresce da sé, la fonte che sgor-
gando diventa un mare, 'uragano che travolge con sé tutto quanto. Ma
cosi si elencano solo dei luoghi comuni che non esprimono niente di cid
che & la vita eterna. La vita tetrestre, animale e anche spirituale puo
essere capita indirettamente dai suoi limiti e lati esteriori, e dai suoi
corpi e dalle forme espressive; da essi si pud sperimentare cid che su-
pera la vita, Ma in Dio non vi sono limiti, cosicché la sovrabbondanza
della vita in lui rimane inesprimibile.

La vita terrena & immaginabile solo come un movimento, come
un divenire e un tendere verso I'essere. La vita divina & tuttavia, proptio
perché & completezza, riposo pieno, la forza della signotia, 1’assoluta
affermazione dell’essere e del divenire... Non &, come in noi, un gesto ti-
moroso di accumulamento, ma un gesto di piena sicurezza, di accetta-
zione, di assunzione, di regalo, di possesso imperturbabile, & una ricchez-
sa che scorre ed insieme & calma, & caritd... Quando un uomo riflette
sulle parole in lui era la vita, suppone di sapere teoricamente qualcosa
sulla vita, su Dio come principio della vita, da cui derivano le diverse
forme terrestri di vita, attraverso cui queste forme vitali vengono comu-
nicate; egli si immagina il principio di vita come un recipiente, una fonte
per la vita terrena. Ma quanto pili ci medita, quanto pit cerca di espri-
metla in concetti, tanto piti diventa privo di vita e secco cid che pensa di
possedere. E come colui che possiede un esplosivo di cui pud calcolare
gli effetti ed esibirlo agli altri. Ma se una volta questa forza esplode,
se la vuol provare di fatto, se la realtd della vita eterna gli si avvi-
cina, allora egli salta in aria insieme a tutti i suoi calcoli. Se Dio gli
mostra veramente che cosa & la vita, se gli scopre solo un lembo di
questa signoria, egli viene scagliato fuori e scaraventato a terra dalla
strapotenza che domina tutto. Allora egli desidererd per sempre che
tutti i suoi concetti siano distrutti e annientati, queste piccole tazze
in cui egli pensava di racchiudere il mare. (Cfr. Gv 1,4)

20. Le tenebre della luce divina

Nel mondo luce e tenebre si escludono, dove appare la luce,
vengono espulse le tenebre. Difatti Dio ha separato le tenebre dalla
luce. In Dio non vi & alcuna opposizione e alcuna separazione. Si puod
dire che tutte e due sono espressione della sua bontd, della sua essen-
za o che le tenebre sono una proprieta della sua luce eterna o che la
luce e tenebre insieme sono una proprietd della sua luce incomprensi-
bile e superiore. Le tenebre di Dio sono quella parte della luce che noi
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non comptendiamo. Percid le tenebre sono la riserva di Dio, il se-
gno visibile della sua signoria e della sua eterna superiorita. Egli ritie-
ne le tenebre per sé, non le di a noi. Egli ha eretto un recinto intorno
al paradiso; e che egli si sia riservato le tenebre & un mistero del suo
amore per noi. Nella fede e nella caritd dovremmo sapere e dovrem-
mo aspettarci tale mistero, perché forse in esso si manifesta proprio
la sua piti alta carita o forse ci verra rivelato, se vorrd. Egli vuole che
noi ci imbattiamo continuamente nella nostra vita e nei suoi limiti, ma
dobbiamo imparate in cid Pumiltd e la dedizione. Nella nostra mancanza
di fede e di caritd, di fiducia e di dedizione pensiamo di dover supe-
rare le barriere che incontriamo per scoprire il mistero delle tenebre.
Pensiamo che I'esclusione delle tenebre per opera di Dio sia una
proibizione arbitraria e non sopportiamo che ci sia nascosto qualcosa.
Non badiamo al fatto che le tenebre sono necessarie. La luce ne ha
bisogno per potetsi comunicare eternamente, per poter dominare e per-
correre in lungo e in largo nuovi spazi. Certo, la Iuce di Dio ha la
notte in sé come la copertura necessaria, loscurita, la sicurezza, il mi-
stero essenziale, la protezione della sua carita. (Cfr. Gov 1,5)

21. La parola e il principio

La parola era presso Dio come Despressione del principio e
quindi come forma divina dell’annuncio., In essa si esprime il princi-
pio e cosi la parola & pronta al principio per essete ptonunciata, spinta
fuori e esser ripresa, Che essa sia pronunciata, spinta fuori, & gia
I’adempimento del principio, in quanto nella parola tutto cid che era
inespresso si esprime, tutto cid che era senza figura, prende forma.
Nella parola il principio assume colote e tono, nella parola Dio si co-
munica. Nella parola egli pud dunque porre una distinzione in se stesso
per mediare I"annuncio di se stesso. Ma in quanto il principio si espri-
me nella parola, in quanto Dio emette la parola, la parola & anche im-
mediatamente ripresa nel principio e in Dio. Difatti il principio trova
senz’altro nella parola la sua configurazione e percid il suo compimento;
la parola quindi si attua sia fuori del principio come nel principio
stesso, La sua emissione e il suo ritorno sono una cosa sola e un atto
non & pensabile senza Paltro. (Cfr. Gov 1,1)

22. «Dal seno dell’aurora...»

Dal seno dell’aurora io ti bho generato. Il Padre ricorda al
Figlio la generazione eterna. Quando il Figlio ritorna come vincitore
al Padre si incontra di nuovo con il mistero eterno della sua origine
dal Padre. II Padre che genera sta davanti al Figlio nell’eternita e nel
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tempo. E questo atto comprende anche il tempo della notte di croce
del Figlio, come include ogni glorno passato e presente. Qui viene ri-
chiamato alla memoria eternitd nel rapporto tra Padre e Figlio. Quale
sia il rapporto del Figlio con la propria potenza in seno a tale relazione
verso il Padre, appate d’importanza secondaria: se egli la affida al Pa-
dre, se il Padre gliela mostra, se il Figlio se ne serve e come signore
vittorioso si pone di fronte al Padre: tutto & circondato dal mistero
eterno della generazione. Con questa parola assume di nuovo il Figlio
nel mistero-natura di Dio, nel cui sfondo etetno e concomitante ha
luogo tutto cid che riguarda il mondo e la sua redenzione. In forza di
tale parola nella incarnazione e sulla croce non sara possibile I'allonta-
namento del Figlio dal Padre; la sua unitd & irrevocabile ed eterna, an-
che nel tempo, poiché Dio stesso con la mediazione del suo Spirito
Santo ha generato il Figlio nel senso della madre. Il Figlio appartiene
a sua madre, appartiene quindi agli apostoli e infine alla croce di tutti
i peccatori; il Padre si & come separato da lui per donarlo a tutto il
mondo. Ciononostante rimane intatto il rapporto con il Padre che lo
genera, certo tutto il resto serve solo a rivelare l'eterno rapporto. E
un vincolo che supera tuti i legami terreni, una vicinanza che copre
ogni distanza, un rapporto che ha in sé la forza dell’eternita, che non

S

& interrotta da nessun andirivieni del Figlio. (Cfr. Sal 110)

23, La ‘dimostrabilite’ di Dio

La dimostrabilita di Dio non & sufficiente per raggiungere Dio
in persona, perché Dio supera la sua dimostrabilita. Si pud dimostrare
Dio fino all’assurditd del contrario e non vi & alcun limite per la dimo-
strazione. Ma il limite & situato in un salto, nello slancio della carita
di Dio verso la creazione che fa saltare l'intelligenza per lasciare il po-
sto alla fede nella caritd. Vi & un altro passaggio piu importante, inte-
riore tra Iintelligenza naturale e la fede soprannaturale e questa unione
consiste nella missione del Figlio. Difatti nel Figlio abbiamo la prova,
ciot la prova della carita di Dio per noi e solo cosi la nostra poveta
intelligenza si apre alla carita che la completa. In tal modo l'aver di-
menticato e l'aver perso se stessi si apre alla grazia. E la grazia del Fi-
glio, attraverso la quale sulla base della sua umanita ci diviene accessibile
e comprensibile la vita eterna, poiché proprio I'aldila del Cristo ci rende
comptensibile anche il senso della vita terrena. Senza la fede in Dio e la
carita verso il Figlio la vita terrena ci rimane cosi priva di significato.
Benché la conquista di questo senso assorba ed esaurisca tutta la nostra
intelligenza, ciononostante la vita eterna ci rimane preclusa e incompren-
sibile. La vita umana senza Dio si solleva un po’ nella solitudine, si apre
al mondo e di nuovo ricade nella morte, viene dalla terra e ritorna
ad immergersi in essa, & una parabola che si innalza e che cade e preci-
pita inesorabilmente. Percid & senza senso. La vita in Dio sale come
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quella terrena, ma dove la vetta & raggiungibile si apre all’infinito e
non ricade sulla terra. Il credente non perde se stesso, ma avra la vita
eterna in cui vedrd Dio. (Cfr. Gv 3,16)

24. 1l raggio dei movimenti dello Spirito

La missione dello Spirito & sempre la risultante di tutto un
raggio di movimenti; dal Padre al Figlio, dal Figlio al Padre, dal Fi-
glio al mondo, dal Figlio attraverso il mondo al Padre, dal Figlio attra-
verso il Padre al mondo. Tutto cid & veramente incalcolabile. E lo
Spirito ora & consolatore e veritd e insieme testimonianza in favore
del Figlio e la sua opera & cosl completa che anche i discepoli danno
testimonianza. Anche cid non & meno sconvolgente e confuso. Ed &
sempre 'unico e medesimo Spirito, nessuna sintesi approssimativa, ma
chiaramente una persona, con una direzione precisa. Uno, che spira
dove vuole. Tutto opera per una risultante dello Spirito, che perd non
¢ semplicemente il risultato, la somma tonda dei presupposti com-
plicati, non & una semplice corrente ben diretta nella rete di alimenta-
zione, ma qualcosa di piti, & la sovrabbondanza di un movimento in-
calcolabile. In tale unitd tutto & ricco, completo e personale. In nes-
suna parte vi & interruzione o un essere gia arrivato, ma ovunque solo
movimento; lo Spirito sara riconosciuto proprio da tale movimento,
che non si fa imprigionare. (Cfr. Gv 15,27)

25. Lo Spirito scruta la profondits di Dio

Lo Spirito scruta anche la profondité di Dio: Dio Padre non
ha alcun mistero di fronte al Figlio; egli gli mostra tutto cid che & in
lui e glielo mostra in vista del servizio della rivelazione in modo che
lo Spirito lo possa rendere chiaro ininterrottamente nel cuore dei cre-
denti. In questo senso lo Spirito & il legame tra Dio e gli uomini, il
continuo andare avanti e indietro, colui che comunica e distribuisce. Lo
Spirito partecipa anche a tutto cid che avviene tra Padre e Figlio e
partecipa a tutta la vita terrestre del Figlio. Egli lo accompagna in
tutte le esperienze divino-umane e lo rivela. Egli parla in ogni parola
che il Figlio pronuncia, opera in ogni miracolo del Figlio. Egli lo ac-
compagna anche sulla croce con una tale unione che, dopo aver speri-
mentato la morte del suo essere uomo come 1’abbandono pilt profon-
do, ridona il Figlio nelle mani del Padre. In questo modo lo Spirito
opera al mistero dell’abbandono della croce ed & partecipe della stol-
tezza della croce, della sapienza, che & cosi diversa dalla saggezza degli
uomini e che nel mistero nascosto in Dio rappresenta la sorgente della
verita divina, di cui Padre, Figlio e Spirito sono partecipi in modo
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essenziale ed uguale. (Cfr. I Cor 2,10)

26. Vitdlita illimitata

La relazione, cosi straordinariamente movimentata, tra le per-
sone in Dio, che operano in un continuo scambio di reciproca missione
e sottomissione, si rivela in una vitalitd che supera ogni limite, che
proprio in quanto tale costituisce la stabilita della Trinitd. Cosl lo
Spirito ha presso di sé all’inizio il Figlio come seme e lo manda nel
seno della Vergine poi il Figlio si ‘separa’ dallo Spirito, altrimenti que-
sti non potrebbe scendere su di lui nel battesimo; il Figlio porta in sé
durante la sua vita pubblica lo Spirito affinché ritornando al Padre
possa a sua volta mandare lo Spirito, in tal modo il cerchio per cosi
dire si chiude, perché lo Spirito nella sua missione ha di nuovo in sé
il Figlio e lo manda nel mondo in una forma pit nuova e piti spiri-
tuale. Ma mentre nel battesimo Figlio e Spirito stanno strettamente e
visibilmente insieme nell’'umanitd di Cristo, alla fine vengono come
deviati, dispersi e divisi: il Figlio nelleucaristia, lo Spirito nella effu-
sione su tutto il mondo, Spirito e Figlio appaiono come immersi in
un movimento senza fine, che esige un continuo scambio di ruoli, men-
tre il Padre comprende I'intero movimento, come la volta celeste, sotto la
quale ha luogo lo svolgimento degli eventi. E lui che muove tutto senza
essere coinvolto nel cerchio. E tutte e tre le persone proprio in questo
movimento sono cosi strettamente unite, cosl poco sepatabili I'una dal-
Ialtra che la vita cristiana pud esistere solo come vita in seno a tutta la
Trinita. (Cfr. Gv 16,7)

27. La realta superiore di Dio

Dio, nonostante la sua immutabilitd pud continuamente cam-
biare, aprire, ampliare tutto cid che a noi appare chiuso. Certamente
per noi i concetti come amore, responsabilitd, parola del Padre rispon-
dono ad un determinato senso, ma questo senso non & mai esauriente,
perché (come concetto) rimane concepibile anche nella fede. La distanza
tra Dio e la creazione & cosi grande che non possiamo colmare Iabisso
con qualche concetto, anche nella fede. Possiamo affermare ben poco sul
Figlio benché sia vissuto da uomo tra noi, riguardo la sua illimitatezza,
possiamo descrivere il Padre in modo cosl poco esauriente da asserire
su di lui che egli & stato da tempo immemorabile. Le asserzioni sono pos-
sibili e giuste precisamente nella misura in cui sembrano appagare la no-
stra fede e lintelligenza umana. In veritd tuttavia I'essenza reale di Dio
¢ infinitamente maggiore di quanto sia ‘reale’ per noi; di fronte alla no-
stra realtd egli & realtd superiore che non ci supera solo di misura, ma
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anche nel modo e ciod supera sotto ogni aspetto in modo illimitato la
nostra scienza, fede e presentimento. La nostra conoscenza & un lavoro
imperfetto, tanto pit che non possiamo affermare neanche di una sola
asserzione che sia adeguata., Come non possiamo determinare la durata
della creazione, cosi ¢ dell’essenza di Dio; possiamo tentare di allineare
le nostre misure di tempo, i giorni, le notti e gli anni in quantitd inim-
maginabili: non creiamo in tal modo alcun concetto di eternitd, non
solo perché la pili grossa somma non la eguaglia ma molto di pit perché
P'unita di tempo, con cui facciamo la somma, non ha alcuna corrispon-
denza con la durata eterna. Non possiamo dire neanche approssimati-
vamente che cosa significhi il nostro giorno di fronte al giorno eterno
di Dio. Quando Dio da Pesistenza al mondo e al tempo che passa, gli
sono disponibili la superiorita e I'infinitd della sua eterna misura.

f

I11.

Il mondo nel piano della carita divina

28. No#n creato nel vuoto

Dio non ha creato il mondo nel vuoto. Egli ha un suo piano su
di lui, non a breve scadenza, ma eterno. E tutte le cose hanno il loro
posto secondo lo Spirito Santo. E poiché Dio & la veritd, il mondo di-
viene una realtd che & racchiusa nella sua veriti e non pud uscire dal suo
piano, vi ¢ trattenuto per opera dello Spirito. Nonostante che sia cosi
insetito nel piano di Dio il mondo non & monotono, ma vivo. Lo stesso
piano di Dio & gia vita che viene dalla vitalita del Dio trino. Non come
se il mondo fosse equiparabile all’eternita, la sua finitudine confrontabile
con linfinitd del cielo, ma Dio Padre fin dal principio ha preparato
nel suo piano per il mondo dei rapporti con il Figlio e con lo Spirito
Santo. Le relazioni con il Figlio sono vive e reali gid prima della incar-
nazione. Niente nel mondo & lasciato al caso, poiché il mondo vive nel
piano di Dio. Egli crea tutto con riferimento al Figlio, poi crea anche
gli uomini, proprio agli uomini da un posto di preferenza. Essi portano
fin dal principio I'immagine di Dio e i giorni interminabili tra il pec-
cato e la redenzione non hanno cancellato le intenzioni di Dio. (Cfr.
Rom 8,29)

29. Grandezza del creato

La creazione ha uno splendore, una irradiazione, un’apparenza,
in questi elementi possiamo cogliere qualcosa della sua intera magnifi-
cenza e del suo valore. Non possiamo semplicemente spingerci dentro
nel suo centro, ma dobbiamo accoglierla cosi come ci si presenta. Cid
non dipende solo dalla nostra limitata possibilita di percezione, ma anche
dalla liberta delle cose di presentarsi cosl come & loro possibile. Percid
facciamo loro un torto quando non ci occupiamo del loro splendore ed
apparenza, ma vorremmo dirigerci subito al loro centro; ma non ci sba-
gliamo di meno, quando dovessimo scambiare 1'apparenza con l'essenza
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e fermarci ai nostri concetti fissi sullo splendore. Dobbiamo farle ri-
splendere e cercare di comprenderle nella diversitd della loro irradiazio-
ne; paragonarle 'una con Paltra secondo la loro presenza e cosl cercare
di notarne le differenze essenziali. L’irradiazione testimonia la loro ma-
gnificenza, 'apparenza, la loro essenza. Nessuna realtid creata da Dio &
priva della magnificenza e dell’essenza. Difatti tutte le cose sono chiamate
a dare la loro testimonianza attraverso lo Spirito Santo e tutti i corpi at-
traverso l'opera dello Spirito. Per adempiere un compito all’interno di un
piano divino. Sono destinate ad esser poste dallo Spirito in un servizio
che hanno iniziato gia con la loro semplice esistenza. La varietd della
loro irradiazione testimonia la diversita dell’agire divino e ogni splen-
dore & creato per arrivare alla magnificenza di Dio e in modo tutto par-
ticolare per manifestare e per garantirsi un raggio della sua maest, verita
per la veritd. Veritd perd anche nella varietd della pienezza. (Cfr. 1
Cor 15,40)

30. Tenebre del peccato e luce di Dio

Anche quando siamo completamente immersi nei nostri peccati
e nessuna via ci & accessibile per passare dalle tenebre alla luce divina,
le nostre tenebre non si oppongono alla sua luce come un assoluto con-
tro un altro assoluto. Anche le tenebre del peccato sono soggette alla po-
tenza divina. Percid & possibile che Dio copra benevolmente le tenebre
dei nostri peccati con le sue pilt grandi tenebre, che egli copra davanti
ai nostri occhi le nostre tenebre, che noi altrimenti non sopporteremmo.
Difatti il peccato & cosi misero che dovrebbe sparire se una grazia di Dio
non gli coprisse la sua meschinita,

Nelle tenebre del peccato risplende cosi la luce divina. Non ri-
splende solo intotno alle tenebre, ma riluce proprio dentro le tenebre. II
momento in cui la luce entra nelle tenebre, & l'istante della passione.
Mentre il Signore pende dalla croce e tutto il suo essere, corpo, anima
e divinita, la sua carita ed anche tutto cid che ha ricevuto da noi sulla
terra: odio, indifferenza, intemperanza, sfocia nella cariti per i peccati del
mondo, egli introduce la luce nelle tenebre. Da questo punto, centrale
per tutte le cose, si espande ogni luce nel mondo. Percid tutto deve es-
sere considerato partendo dalla croce.

La caritd del Signore che entra nelle tenebre & triplice. Essa &
anzitutto catitd in quanto sacrificio accettato, risposta positiva dell’abne-
gazione. Essa & poi caritd nell’atto in cui diviene dedizione, nella esecu-
zione del sacrificio stesso. Essa & in ultimo luogo caritd nella condizione
di essere gia dimenticato, caritd della vittima gid immolata, nello stato di
vuoto e di morte. Benché questi tre stati del Signore si siano attuati sulla
croce, essi certamente sono anche i tre momenti che comprendono e in-
quadrano tutta la sua vita tetrestre: nell’incarnazione vi & la risposta
positiva del Figlio ad essere vittima, per cui il Padre lo manda. Tutta
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la vita terrestre & I'atto dell’esecuzione di questo sacrificio. La morte
sulla croce e la discesa agli infeti & il momento del sacrificio gia compiuto.

(Cfr. Gv 1,5)

31. Il mistero della carita e del peccato

Non vi & nulla nel mistero della caritd che sia implicato di pit
del peccato. Niente che esiga di pil1 la caritd per essere compreso e spie-
gato. La radice piti profonda per la comprensione del peccato & posta
nella caritd e anzitutto nella caritd iniziale del Padre. Poi nella ca-
rita del Figlio e poi in quella dello Spitito Santo. Proprio quando la
caritd del Padre e del Figlio attraverso lo Spirito Santo giunge a noi, il
peccato riceve il carattere proprio che gli deriva dalla redenzione: il
carattere del perfetto allontanamento dall’amore, del rifiuto e della
negazione della caritd, dell’opposizione alla caritd. Proprio perché il
peccato qualifica la parte negativa in modo cosi marcato ed esclusivo,
solo la carith pud cancellarlo di nuovo, solo la caritad pit pura, la sola
caritd pura, la caritd divina, pud cosi ricondutlo al centro della carita.
(Cfr. Gv 20,30)

32. Creazione e croce

Accingendosi a creare il mondo, il Padre non lo fa solo
d’accordo, ma nello scambio essenziale di caritd con il Figlio e lo Spi-
rito. Il Padre nella creazione, come creatore ha con sé il Figlio, poiché
orienta tutte le cose verso di lui e ha con sé lo Spirito, poiché esso
allinizio come Spirito di Dio aleggia sulle acque dell’abisso. Benché
il Padre sia in unione con il Figlio e lo Spitito, egli si distingue da loro.
Tale distinzione ci fa capire il successivo distinguersi del Figlio sulla
croce, poiché questi rimetterd il suo Spirito nelle mani del Padre. La
croce sard in certo modo un’eco della creazione del mondo. Nell’ab-
bandono del Figlio che pende sulla croce e che rimette morente lo Spi-
rito al Padre sono annunciate sia la presenza del Padre e dello Spirito
nella creazione del mondo da parte del Padre, sia la presenza del Fi-
glio, per il quale tutto & creato, e dello Spirito che aleggia sulle acque.
Nel riflesso reciproco tra creazione e croce appare l'unitd dell’agire tri-
nitatio, come possiamo concludere dalle parole del Figlio al Padre; lo
stesso procedimento vale anche nella creazione per affermare il Padre
e la sua supertemporalitd. Evidentemente il Figlio sulla croce & uomo,
mentre il Padre nella creazione & solo Dio; ma il Figlio ¢ Dio-uomo e
come tale si rivolge nel suo abbandono verso il Padre. E in quanto
Padre e Spirito assistono Dio-uomo sulla croce, vi & un vero paralleli-
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smo tra croce e creazione. E come & impossibile porre al posto del
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Figlio sofferente sulla croce il Padre o lo Spirito cosi non & lecito
nello stesso senso porre al posto del Padre creatore il Figlio o lo Spi-
rito. Nella fede cristiana & uguale—benché non si possa annullare la
direzione del tempo—partire dalla croce per giungere all’essere del Pa-
dre oppure riflettere partendo dall’essere iniziale del Padre fino alla
croce. La consegna della creazione al Figlio oppure il risalire della
croce al Padre: tutte e due si muovono in Dio trino ed eterno in cia-
scun punto che tentiamo di capire. E senz’altro & impossibile percid
tirare in Dio una linea diretta da cui determinare con sicurezza ma-
tematica altri punti e formare una figura geometrica. Dio e il suo piano
sul mondo non sono rappresentabili in figure.

33. 11 tempo transitorio e il tempo di Cristo

Dio ¢ senza inizio e senza fine, Nel suo centro pone I’atto
della creazione, con cui il mondo inizia e in esso 'uvomo. Il tempo che
passa ¢ una invenzione di Dio, ma egli & nell’eternitd. Il tempo &
calcolato attraverso la misura dell’uomo e della sua vita: il mondo dura
una generazione umana che si ripete continuamente—finché il Figlio
di Dio si assume in questo tempo I'arco di una vita, si presta trentadue
anni di tempo per viverli. Ma poiché li ha presi in prestito dal tempo
dell’'uomo, egli li ridona agli uomini con il s#o tempo, che & indivi-
sibile ed eterno. La fine del tempo terrestre di Gesd & la sua morte,
ma il Figlio morente gira la linea del tempo nel cerchio dell’eternits;
cosi d’ora in poi l'uvomo nel tempo prende parte alla vita eterna.
Come credenti viviamo il nostro tempo nella coscienza dell’eterniti e
dobbiamo orientare tutto il nostro atteggiamento secondo il tempo
eterno che ci ¢ stato manifestato attraverso la resurrezione del Figlio
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IV.

Redenzione come movimento

1. L’avvicinarsi di Dio

34. La missione della parola nei profeti

La missione del profeta sard proprio una missione della pa-
rola. La bocca pud annunciare la parola non confusamente e balbet-
tando, ma con precisione, in modo adeguato, paragonabile al colpo di
una spada affilata. La missione della parola espone il servo, percid ha
bisogno della protezione all’ombra della mano di Dio. Questo aiuto
gli & assicurato e accordato fin dall’inizio. La missione non permettera
che ci si preoccupi della pericolositda o della possibilita; essa sara vista
nel suo insieme; tale visione d’insieme & richiesta, data e garantita
dalla protezione del Signore. Cosi colui che & chiamato & dispensato
fin da principio dalla preoccupazione di se stesso, non ha bisogno di
calcolare, di temere, se riuscird a scamparla, se le sue forze saranno
sufficienti, se i nemici lo sopraffarranno: la protezione non manca.
Egli pud dedicarsi alla sua missione senza la minima paura. E Dio lo
forma come una freccia appuntita che egli ripone nella sua faretra.
Egli percid penetrera 13 dove pud penetrate e se & lanciato, cid acca-
drd nel nome del Signore. Il Signore stesso lo estrarra dalla sua fare-
tra, egli sara adatto, perché il Signore lo ha formato come freccia e
lo ha custodito sempre in modo che nessun male lo avesse a colpire,
percid la sua idoneitd & assicurata. (Cfr. Is 49,2)

35. Promessa in forma di visione

Nella visione di Daniele sono precisati i due tratti essenziali
del Figlio: ha una figura umana e appartiene al Padre. Egli vede an-
che la solennita dell’appartenenza come pure I'assoluta fermezza, 'uni-
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cita e Lincondizionaliti. Petcid gli diventa chiaro qualcosa del carattere
di ogni visione autentica; difatti il visionario, come capita spesso,
anche quando adopera delle immagini che gli sono gid note, deve ri-
manere contemporaneamente aperto pet tutto cid che non conosce e
rimanere fedele anche nel tramandare cid che non capisce. Daniele vede
tutto il mistero dell’umanitd del Figlio di Dio e ne comprende Iap-
partenenza a Dio: egli ha in sé qualcosa dell’essenza di Dio, qualcosa
di essenziale della vita celeste. Ma cid che significa, Daniele non lo sa.
Usa in anticipo parole, che saranno un giorno essenziali nella dottri-
na ctistiana; se ne setve per esprimere la veritd della visione che in
questo momento per lui & la veritd promessa, verita della dottrina
cristiana. Ma egli non scorge i passaggi storici, che portano da hii fino
all'incarnazione, perché la visione gli & donata in un momento atem-
porale. Egli non vede la strada, ma solo il risultato: il figlio dell'uomo.
E cosl, la visione gli offre una profonda impressione della presenza
continua dell’eternitd. Se egli I'avesse compresa in una notte ben pre-
cisa, di cui gli erano noti i dati temporali egli avrebbe potuto indicare
sia la notte che l'ora, in cui ottenne la visione; ma egli vede in essa
cid che si attuerd solo nei secoli posteriori e la vede con la stessa
attualitd e acutezza con cui la vedranno coloro che otterranno la pie-
nezza della fede cristiana, La sua fede, cosi grande da ricevere da Dio
la visione non diviene, nonostante che emani qualcosa di cristiano,
fede cristiana. Ma in seno alla sua fede giudaica & tracciato un rife-
rimento che sard ben visibile alla fede cristiana futura che attende 1
posteri. E nel momento in cui il profeta sperimenta cid che gli & do-
nato, egli aderisce credendo non solo a cid che vede, ma egli sa anche
quanto tutto cid sia vero, tutto cid accade senza dover vedere sulla
terra I’adempimento dell’Antico Testamento con il Nuovo, senza co-
noscere la dottrina che il Figlio annuncera, senza intendere quei con-
cetti con i quali la Chiesa si esprimerd. Egli ha la fede del suo popolo,
fede che nasconde in sé un luogo ora requisito dalla visione, e in fu-
turo si ricorrera ad esso, forse anche per verificare I'autenticitd della
propria fede vissuta all’epoca del Signore.

Il Figlio dell’uomo & la veritd, come egli stesso ha affermato;
cid & vero pet Daniele nel quadro della visione non in quello della fede,
non nell’ambito dell’incontro terreno (come sard accordato agli apo-
stoli, o di un sactamento (come per i credenti cristiani). Da lui non si
esige che creda espressamente nella divinitd del Figlio; egli deve sol-
tanto tener disponibile un posto nella sua fede dove tale veritd pud es-
sere accolta. Egli porta in sé cosi obbiettivamente la visione soggettiva
senza colorarla ed egli non ha il presentimento di aver scorto I'ogget-
tivitd stessa del cielo, Come un bimbo pud proferire la veritd in modo
ingenuo e appropriato e le persone ridendo dicono: il ragazzo non sa
quello che dice. Il profeta guarda un punto finale e saranno necessatie
molte cose prima che esso diventi sulla terra verificabile e significativo
per gli uomini. Vi sono scienziati che nel loto lavoro sono giunti fino
alla soglia di una scoperta veramente straordinaria senza averne alcun
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presentimento. Poi viene un altro a cui & sufficiente fare un piccolo
passo e tutto diventa chiaro.

Nelle visioni si mostra qualcosa della sovrana libertd di Dio:
egli apre improvvisamente a Daniele il cielo cristiano e glielo mostra
realmente; allora ecco il Padre, il vegliardo, ecco il Figlio, che &
paragonato al Figlio dell'uomo. E in sé vi & qualcosa che non setve,
perché nessuno ora sa che cosa farsene. Ma quando giunge la grazia
del Nuovo Testamento, allora si capird: fin da allora il Padre voleva
mandare il Figlio. La sua decisione & antichissima. E Dio ha aspettato
soltanto che si colmasse la misura che & nota a lui solo. (Cfr. Dan 7,13)

36. Adempimento e profezia

Tutte le profezie dell’Antico Testamento riguardano solo il
futuro. Ma esso non veniva ancora compreso come se fosse in artivo,
perché il Signore atteso era sia il contenuto sia I'adempimento della
promessa: come contenuto egli era gid senz’altro percettibile nella voce
ma come adempimento si & reso comprensibile quando & venuto nel
mondo con lincarnazione. E ora & come se il Signote prendesse le
profezie dell’Antico Testamento quale punto di partenza per spiegare
la propria essenza, che a sua volta & profetica. L’adempimento dell’An-
tico Testamento si & attuato in lui, ma solo temporaneamente: egli
& visibile, adempie, & preso sempre di pit dall’adempimento, ma il
suo adempire supererd ogni evidenza. Cosl anche la sua attuazione
visibile & in sé una profezia che si sara compiuta completamente solo
quando tutte le cose avranno avuto luogo. Le profezie dell’Antico
Testamento si differenziano da quelle del Nuovo in quanto quelle
trovano il loro compimento alla fine ciod del Nuovo Testamento, in
quanto il Signore fin del primo momento ¢ adempimento e adempie
in una misura cosl sovrabbondante che egli stesso ha bisogno dopo
di s¢ di una dimensione entro la quale far convergere la sua pienezza.
Se il Signore fosse solo adempimento delle antiche profezie, sarebbe
termine e chiusura. Ma poiché egli stesso & adempimento profetico &
sempre di nuovo inizio e novitd. Egli attua la dimensione dell’adem-
pimento che va dalla sua venuta fino alla fine del mondo e in cui
tutto ha luogo in Iui e da lui. Egli prende con sé ’Antico Testa-
mento, come un direttore d’orchestra a cui si battono le mani e che
fa alzare in piedi tutta orchestra e la coinvolge nell’'ovazione; come
uno scienziato, che inserisce nella sua opera i lavori dei predecessori
e lodandoli 1i ricorda. In lui che adempie diventa visibile tutto cid
che nelle profezie rimaneva ancora impercettibile—e senz’altro vi era
qualcosa di incomprensibile, perché egli era presente in esse—ma la sua
visibilitA & pur sempre iniziale e sard rivelata alla fine attraverso una
nuova invisibilitd. (Cfr. Mz 5,18)
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37. Il movimento continuo della redenzione

La redenzione & come un movimento continuo che deve pro-
seguire ininterrottamente attraverso i redenti. E il movimento della
carita stessa che scorre e s’irradia sempre. Il movimento tra Padre,
Figlio e Spirito in cielo si & moltiplicato con I’incarnazione sulla terra
e il Figlio ce ne pud rendere partecipi solo con le stesse caratteristiche
con cui si trova in Dio: come un movimento tra amanti che vogliono

includere tutto nella carita. (Cfr. Mt 5,43/44)

38. L'avvicinarsi di Dio

Quando il Figlio di Dio diviene uomo, non si pud dedurre
dall’accettazione un no; non viene detto no a Dio, perché si possa
dire di sl all’uomo. Il Figlio non rinnega la sua natura divina, pren-
dendo quella umana. Di fronte ad una come all’altra forma—uomo, non
uomo-—non si pud avanzare un pronostico né positivo né negativo. Si
puo solo affermare: nel suo essere la pienezza e lessere diverso di
Dio si avvicina e si rivela ai credenti. Il Figlio & la Parola del Padre
e questo Altro di Dio corrisponde in tutto all’essere ed all’agire divino.
Per opera sua ci sono presentati sulla terra i misteri celesti. In lui
il regno dei cieli si & avvicinato. Ma come I’Altro, che anche nelle
relazioni e nei concetti terrestri non cessa di essere il tutt’altro.

39. Il mistero di Cristo

Tutto cid che viene pensato e detto sul Figlio, quando vie-
ne espresso, & sempre inferiore al contenuto. Il tempo non sopraffy la
rivelazione cristiana, anzi questa supera ogni epoca. Se tentiamo di
capire che cosa & Cristo, il nostto tentativo di riflessione ci scavalca
sempre in una duplice ditezione: in quanto mistero del Padre da
cui egli proviene e a cui ritorna, in quanto mistero della redenzione
per cui si rivolge agli uomini e li va a riprendere. Tutte e due le
relazioni in Cristo sono intrecciate 1'una all’altra nel modo pili stretto
e lo Spirito Santo le fa brillare sempre di piu, per renderle mani-
feste, per estenderle in sé e nella nostra comprensione. Tale scintillio
di luce impedisce che riduciamo il mistero ad un sistema in cui si possa
ritenere esaurito il rapporto tra divino e umano in Cristo.

40. La volonta del Figlio: missione

La missione del figlio & in Dio perfetta unitd, Essendo mis-
sione, egli & anche la fonte che da origine a tutte le missioni. La
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volonta del Figlio & diventare missione, ma per questo egli deve essere
mandato dal Padre e dallo Spirito; e mandandolo essi dinno alla sua
missione una forma. Il contenuto della missione consiste nell’epoca
con cui il Figlio riporta il mondo al Padre, non con un atto di potete,
ma di caritd; ed egli vuol dedicatsi interamente per poter compiere
perfettamente tale atto di caritd. Ma per potercisi dedicare completa-
mente, deve prendere qualcosa, una vita umana, a cui comunica la
pienezza della vita divina. Egli si di da sé dei limiti, perché il mondo
che egli redimera, lo conosca; difatti noi conosciamo solo cid che &
limitato. La sua limitatezza proviene in ultima analisi dal Dio trino.
Il Padre ha scelto la forma ‘mondo’: questa era la sua idea, la sua
creazione; il Figlio la assume per ricondurne al Padre I'idea completa.
Egli assume una forma umana, singola che come tale & l'essere nato,
sempre attuale, che esprime la forma voluta da Dio tra gli uomini, ma
cosi forma tanto da non far notare pitl la sua origine divina. Ma da
essa occorte uscire per comprendere lintero mistero della missione in
Dio. L’essere sempre attuale del Figlio incarnato che proviene da Dio
coincide con lessere generato per sempre dal Padre; e cid costituisce
il modo pit appropriato per cui il Figlio diventa uomo.

41. Spirito ed eucarestia

Tl Padre sa: se manda il Figlio nel mondo, egli si prodighera
in modo eucaristico. Il Padre generando lo Spirito e comunicandolo
al Figlio mostra Peucarestia del Figlio nella vita eterna. Padre e Figlio
devono amarsi nell’abbondanza e nella fecondita. In Dio non vi sono

a

semplici affermazioni di caritd, vi & solo sostanza viva e il prodotto

\

della carita, poiché il Figlio & partecipe della provenienza dello Spi-
rito Santo. Ma poiché in Dio non vi & alcuna preferenza, lo Spirito
prende parte all’essere e alla novita del Figlio. Cosi si apre una nuova
serie. Egli crea la controfigura che il Padre ha celebrato in lui, lo Spi-
rito. Egli conferma Pingresso del mondo nella vita eterna della Trinita
o della vita trinitaria nel mondo. Egli si prodiga nel battesimo, come

il Figlio nell’eucarestia.

42, Lo Spirito, portatore del Figlio

Il Padre, mandando il Figlio, lo affida per questo petiodo pilt
che mai allo Spirito Santo. Egli unisce le missioni del Figlio e dello
Spirito, per cui non si deve dimenticare che lo Spirito, che guida il
Figlio, & lo Spirito del Padre e percid non & possibile alcuna lontananza
tra Padre e Figlio. Ma lo Spirito assume una responsabilita che ha bi-
sogno di una cautela e di una delicatezza per essere duratura. Il Pa-
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dre pone suo Figlio nelle braccia dello Spitito come una madre pone
il suo bambino nelle braccia di una balia. Lo Spirito & il primo Cristo-
foro. Essendo il Figlio e la sua missione inseparabili, lo Spirito li porta
tutte e due. Gia il seme che comunica alla madre li contiene. La mis-
sione non pud essere pensata come raccolta di singoli incarichi, ma
come totalitd che proviene inseparabilmente e ritorna al Padre. Lo
Spirito ne & il portatore. Percid le missioni del Figlio e dello Spirito
sboccano una nell’altra, difatti appartiene alla missione del Figlio farsi
portare dallo Spirito, come appartiene alla missione dello Spirito essere
portatore della missione del Figlio. Il Padre & sempre il mandante di
tutte e due, di pit non conosciamo di lui, perché nessuno lo ha mai
visto. Figlio e Spirito ci rendono visibili il Padre.

43. Incarnazione - Peucarestia del Padre

L’incarnazione & in certo modo I’eucarestia del Padre. Il
seme del Padre raggiunge per opera dello Spirito Santo gli uomini e
Maria lo accoglie. Lo accoglie come eucarestia del Padre, & come una
prima santa comunione. Quando l'uomo scelto appositamente riceve
dal Padre l'essenza del Figlio, che & dedizione cosi totale che si tra-
sforma in un pane del Padre: Pane & in questo caso la sostanza del
seme che & gustato dalla donna. Anche nella parabola il Padre & il
seminatore; il seme, il Figlio, cade nel seno della madre e cosi il pane
pud essere pronto per tutti: 'eucarestia. La madre, donando il Figlio
al mondo, comincia a distinguere il pane. Piu tardi il Figlio dona se
stesso agli uomini nel sacramento e quindi conferma 'opera del Padre
e la propria essenza: essere leucarestia del Padre. E consolida il gesto
della madre che dona. Nel corpo del Figlio quindi leucarestia del
Padre e quella del Figlio sono unite; & Iincarnazione cosi perfetta che
il Figlio si dona a tutto per riportarlo al Padre. Donando il suo corpo
nell’eucarestia, egli compie sulla terra lo stesso gesto che il Padre ha
attuato in cielo, quando chiede alla madre la sua parola come seme.

2. Disponibilita nella grazia

44. La missione di Maria come missione nel Figlio

La sublimitd della missione di Maria consiste nell'essere mis-
sione nel Figlio. Ogni missione cristiana si ritrova entro la missione
del Signore, proviene da lui. Maria tuttavia deve mettersi in quel po-
sto, in cui puo venire il Figlio. Stare in quel posto vuol dire non solo
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consentire come uomo al piano divino per essere adombrati dallo Spi-
rito, dire di si nella fede in cui Dio stesso ci garantisce; cid vuol dire
soprattutto avere ed occupare un posto in seno alla tradizione, alla
Scrittura e al centro della dottrina, perché, quando compare il Figlio,
tale posto sia occupato, da esso egli possa prendere il suo punto di
partenza. Un posto che & perfetta promessa, ma che tuttavia, quando il
Figlio si irradia, da esso diviene colmato. E non si pud dire che la mis-
sione di Maria inizia ma non termina nell’Antico Testamento e si com-
pie nel Nuovo Testamento. Cosl non si pud affermare che il Figlio
con la sua missione & inserito solo 1a dove & stata attuata la sua opera,
perché la promessa non & tale se non & accompagnata dall’adempimento.
Se cid fosse vero, i limiti umani nuocerebbero alla grazia divina. Invece
avviene che la missione di Maria si compie e si perde in seno alla mis-
sione del Figlio, mentre la missione del Figlio, che vuol divenire uomo
tra noi, si compie nella missione della madre. E contemporaneamente
egli le attua in modo che tutte e due mostrino la loro perfezione e da
questo momento sorge un legame reciproco, inscindibile della madre
nel Figlio e del Figlio nella madre, in cui viene stabilito anche il
punto di partenza di ogni missione cristiana.

45. Il consenso di Maria

Come un covone & legato nel centro e si allarga alle estre-
mitd, cosi la vita di Maria & concentrata nel suo consenso; da esso
assume un senso e una forma che si prolunga nel passato e nel futuro.
Quest’unico punto centrale & insieme cid che accompagna ogni mo-
mento della sua esistenza, che illumina ogni svolta della sua vita, che
di un senso particolare ad ogni situazione e dona direttamente a lei
una grazia di comprensione sempre nuova in oghi momento,

Il consenso di un senso completo ad ogni respiro, ad ogni mo-
vimento, ad ogni preghiera della madre del Signore. Difatti la natura
del consenso & la seguente: esso impegna colui che lo esprime e gli
lascia a sua volta piena liberta di formulazione. L’individuo qualifica
il consenso con la sua personalitd, gli da un peso ed una colorazione
una volta per sempre, ma egli stesso & liberato, realizzato e formato
dal suo consenso: tutta la liberta si sviluppa attraverso la dedizione e
il rifiuto della indipendenza. E da tale libertd nell’impegno proviene
ogni genere di fecondita...

Il consenso di Maria & soprattutto grazia. Non & semplice-
mente la risposta umana all’offerta di Dio; & molto di pit: grazia e
insieme risposta divina a tutta la sua vita. E la risposta della grazia
presente ora nel suo spirito alla grazia posta fin dall’inizio della sua
vita. Ma nello stesso modo & la risposta, attesa dalla grazia, che Maria
d3, non avendo fatto finta di non aver ascoltato la chiamata di Dio;
e cid per lei vuol dire: mettersi a disposizione della chiamata nella
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piena dedizione. Donarsi con tutta la forza e Iintensiti del proprio es-
sere e delle proprie facoltd; donarsi quindi sia nella forza che nella de-
bolezza: nella forza di colei che & pronta ad ogni decreto di Dio e nella
debolezza di colei che ha gid consegnato se stessa, abbastanza debole
da accogliere la potenza di colui che domanda amore, sufficientemente
forte da offrirgli la propria vita senza risetve.

Come parola della grazia il suo consenso in modo particolare
¢ un’opera dello Spirito Santo, nella cui realizzazione ella consegna a
Dio spirito e corpo. Lo Spirito che 'adombrera & gia in lei; & lui che
le permette di emettere insieme il suo consenso. Nell’atto in cui viene
adombrata il suo spirito si incontrera con lo Spirito che gia abita in
lei e il consenso di Maria sard come incluso in un consenso dello Spi-
rito. Compreso nello Spirito Santo il consenso del proprio spirito di-
viene un sl vero, libero e responsabile. Sard anzitutto una risposta del
suo spirito senza che preveda che cosa sia stabilito nell’intenzione di
Dio, perché diventi anche un consenso di caritd. Lo Spirito Santo sara
colui che trasformera la risposta del suo spirito anche in un consenso
della sua carita. Egli lo pud compiere, perché il consenso di Maria &
senza limiti, & un materiale docile, che Dio pud formare come vuole.

46. 11 lasciarsi prendere dallo Spirito

Maria deve generare il Messia. Ma lei da sola non & sufficiente.
Nonostante la sua trasparenza e disponibilita. Lei ne & capace in unione
con lo Spirito. Non deve pensare di essere capace di qualcosa che in-
vece solo Dio pud compiere. Nell’essere adombrata dallo Spirito deve
esprimersi la «bassezza della servas. E proprio in modo drastico in
quanto qui viene gia anticipato il momento in cui il Figlio non vorra
piu conoscerla. «Che cosa c’entra il mio essere divino con il tuo essere
umano! Che c’¢ tra me e te! Chi sono mia madre e i miei fratelli?».
All'inizio si & disposti a tutto, con una disponibiliti attiva e totale.
Poi essa viene requisita dallo Spirito, cosi che l’atteggiamento attivo si
abbassa. Diventa sempre maggiore la disponibilita dello Spirito nella
madre. «Non vivo pit io, lo Spirito vive in me». Questa coscienza al-
lontana in lei ogni genere di timore. All’inizio si afferma: verrd con
te fin dove vuoi tu. Ma ora: o Dio se io ti volessi dite di no, non lo
potrei pit fare, perché ora in me prevale lo Spirito.

11 lasciarsi prendere dallo Spirito & sequela al Figlio che si
abbandona alla passione. La concezione nella madre non & qualcosa
che si svolge da sé; in quanto & offerta, occorre prenderci parte, es-
serne presi. Essa appartiene gia all’immensa estensione dell’inizio; al-
Pesproptiazione in favore della Chiesa e dell’umanity. Anche la na-
scita sard un avvenimento incomprensibile, perché & un aver parte
alla nascita eterna del Figlio e quindi anche a tutta la sua vicenda

terrena.
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47. Mediatrice di grazia

Maria, nell’incontro con l'angelo che la chiama piena di gra-
zia, & diventata mediatrice di grazia. Dove giunge lei con suo figlio, 1a
scorre la grazia del Figlio attraverso lei in seno al mondo. Il bambino
gid nel seno, le dona la grazia di suscitare la missione di Giovanni per
mezzo di sua madre. In pochi avvenimenti & chiaro in modo cosi im-
pressionante, come la grazia inondi tutto e non si fermi presso un sin-
golo individuo. Da Gesu la grazia giunge a Maria, da Maria ad Eli-
sabetta, da costei a Giovanni e qui per essere ancora diffusa e infine
cosl propagata, ritornare alla fonte divina, a cui Giovanni richiama

I’attenzione.

48, L'obbedienza di Maria - recipiente per 'obbedienza del Figlio

1l Figlio non obbedisce solo ad un piano prestabilito, obbe-
disce personalmente a suo Padre; egli ¢ venuto proprio per sottoporre
il suo essere umano e divino e compiere in tutto la volonta del Padre.
Quando la Vergine riceve annuncio, essa & nell’obbedienza alla parola
adombrata dallo Spirito, ultima conseguenza del suo ammettere, di fronte
al Dio trino, di volere, di potere e di dover generare un figlio. I
fatti dell’obbedienza sono cosi strepitosi che, segno di una obbedienza
soprannaturale—disposta da Dio, accettata dall'uomo—, sorpassano se
stessi e indicano qualcosa di molto pit grande, di incommensurabile;
indicano I'obbedienza, che si identifica con lincarnazione e con la na-
scita del Figlio, un’obbedienza divina, per la quale l'obbedienza di
Maria si offre solo come recipiente.

L’obbedienza di lei & completata da quella del Figlio che la
comprende, la condiziona, la causa e la genera. La sua obbe('iien.za
viene esaltata dal fatto che il Figlio di Dio si abbassa a servo di Dio.
Si pud dire: P'obbedienza divina si abbassa fino ad un’obbedienza pu-
ramente umana: e per questo U'obbedienza di Maria ¢ innalz:'it'a al di
sopra di cid che & semplicemente umano per opera dello Spirito che
l'adombra—propriamente al di 1d di cid che ¢ nominato sop.rannatu-
rale, in una altezza, che solo all’ultimo istante fa la sua apparizione con
Passunzione immediata in cielo. Ma tutto cid come funzione dell'au
toumiliazione obbediente del Figlio.
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3, «Cambiamento di ambiente» del Figlio che s’incarna

49. Visione e fede

E evidente che il Figlio come Dio vede il Padte, ma ora lo
scorge come uno che ha cambiato ‘ambiente’ e si deve abituare a guar-
dare in conformitd a tale ambiente. In altre parole deve giungere ad
una visione del Padre che sia possibile a tutti i credenti. La sua vi-
sione divina deve formare la sua visione umana di Dio, regolarla, con-
trollarla passo per passo. E la visione umana di Dio raggiunge I'apice
quando si & sicuri di compiere la volontd del Padre.

..Egli si colloca nella missione del Padre e lo guarda in vista
di un adempimento giusto del suo incatico. Egli non riflette né sulla
propria visione del Padre (in quanto & Dio) né guarda al Padre la-
sciando da parte la sua obbedienza filiale, egli lo ammira per vedere in
lui Pesecuzione della sua missione, la sua obbedienza...

Nel corpo della madre ha luogo 1'acclimatazione a questo ec-
cezionale tipo di vita temporale: passaggio dall’eternitd (che si ab-
bassa) alla temporalitd (che si innalza), come si addice all'uomo di
Dio; passaggio dalla presenza continua di tutto nell’eternita al com-
pimento senza interruzione del momento temporale nella sua relazione
con ogni altro istante della missione terrena di Cristo.

..Nella fede vi & una visione precisa: una scienza, una com-
prensione che pud ancora migliorare nelle visioni. Il Figlio in quanto
uomo deve crescere al contrario di quanto accade in una fede ‘che con-
templa’: Pevidenza che egli possiede sulla tetra a causa dell’essere tri-
nitario, deve essere adattata all'uomo. Descriverla & molto difficile,
perché egli possiede cid nonostante la visione del Padre; egli puo ri-
correre ad essa; tuttavia egli deve osservare che cosa & conforme alle
possibilitd umane, fino a che punto la fede pud divenire una fede ra-
gionevole,

Egli stesso deve aver mediato la visione della fede, anzitutto
perché la possibilita di visione di Dio si concentra in certo qual modo
in lui. Quando Maria o gli apostoli lo vedono, vedranno senz’altro un
uomo, ma in lui hanno insieme una visione di Dio, come egli &. Anche
in lui si presuppone una rinuncia al vedere in modo attivo in favore
di non lasciarsi vedere passivamente, cosl egli media per coloro che
osservano qualcosa della sua visione del Padre. Se lui fosse rimasto
nella perfetta visione celeste del Padre, gli uomini non avrebbero
avuto patte a tale visione tertestre,

Certamente il Figlio non ha la fede che abbiamo noi (difatti &
Dio); ma egli ha sulla terra una forma di visione, che al massimo
dovrebbe esser confrontata con la nostra fede: una nuova forma di
adorazione (difatti anche la visione & adorazione) che & contraddistinta
soprattutto dal fatto che il Figlio guarda verso il padre insieme agli
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uomini e con cid vede quali effetti producono i peccati sul Padre («Pa-
dre, petdona loro, perché non sanno quello che fanno») e in secondo
Iuogo anche perché prova il rapporto dell’'uomo con il Padre su tutto
il proprio cotpo, si rende termometro in tutta la sua unitd della rela-
zione tra I'uvomo e il Padre.

...Il1 suo essere divino, che riceve nell’eterna generazione dal
Padre, lo ha ‘depositato’ ptesso il Padre, non lo ha buttato via come
se non volesse pill sapetne, glielo ha affidato in custodia, perché il
Padre gli comunichi tutto cid che 1’obbedienza esige, nella sua mis-
sione terrena.

50. Scienza

Come Dio, il Figlio conosce tutto. E poiché Dio Padre vuole
che egli sulla tetra sia realmente Dio e non ‘il migliore uomo’ egli
non pud semplicemente nascondere la sua prescienza divina. E non
deve per questo basarsi sul fatto che egli deve essere un uomo auten-
tico. Durante la vita tertena ha luogo un avvicendamento, in cui il
prevedere della scienza divina prevale completamente. Il prevedere
appartiene alla luce eterna in cui ora il Figlio non vuole vivere.
Ciononostante il suo tempo & incluso nella vita eterna, ma in modo
che esso sia conosciuto pienamente come tempo terreno. II Padre
lascia al Figlio la visione eterna, ma egli pud esercitarla solo nell’am-
bito e secondo la misura della sua missione terrena. Certe cose della
sua missione le deve attingere da quella visione, come le promesse ri-
volte alla Chiesa, altre possono essere formate con la rinuncia ad essa:
pud ignorare Vora del Padre per aspettarla come si deve.

51. Limiti

11 Figlio, che diviene uomo, vivra anche nei limiti ristretti che
Dio fa sentire all'uomo peccatore. Quindi la venuta vuol dire per lui
anche: presa di contatto con tali limiti. Piu tardi come uomo eseguira
la sua missione e come gli altri urtera con dei limiti e non avra pilt
da imparare che cosa significhi il dover-essere-uomo. Ora impara che
cosa vuol dire esistenza limitata. Tale esperienza non si elimina con
Paffermazione ‘qui Dio’ e ‘14 uomo’. Questa affermazione deve essere
combattuta fino in fondo; I'uomo Gesi deve sperimentare in ogni
luogo e progressivamente cid che gli & stato tolto e cid che gli & stato
lasciato. Egli deve disporte di elementi limitati, Egli potrebbe pren-
derla alla leggera, sentirsi Dio e considerate I'umano come un dono
imprestato per breve tempo, potrebbe accontentarsi di un ‘circa’: la
principale cosa sarebbe la croce e tutto il resto una conseguenza. Ma
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egli non vuole. Per redimere i peccatori, vuole sperimentare in tutto
Pessere umano e farsi delimitare la vita dal Padre come qualsiasi altro
credente. Avrebbe potuto appropriarsi del suo essere umano anche
successivamente secondo le necessitd della situazione e nel frattempo
avrebbe potuto indossarlo come un vestito che non & notato. Egli non
vuole neanche questo; egli vuole conoscere tutta la distanza, la durezza
dei limijti della natura dell’uomo decaduto.

Egli sa inoltre, poiché & Dio, che per il credente & a disposi-
zione la piena caritd che sola & capace di superare i limiti. Ed egli
come uomo provera al Padre che la caritd fa saltare i limiti. Egli non
li valichera come Dio dall’alto, ma dal di sotto, con la caritd donata
all'uvomo da Dio. E un lavoro umile, poiché per conoscere dallinterno
come si superano i limiti occorre anzitutto sentircisi dentro.

52. Paura

Il Figlio deve eseguire come uomo quello che ha deciso in
quanto Dio. Non si tratta di una prodezza singola, di tirare avanti
per un’ora. Neanche di dare una prova della propria volontd e potenza,
che il Padre potrebbe accettare come alternativa per tutta I'opera. A
lui & richiesto tutto, tutto cid che Dio ha progettato, ed & attuabile
dall'vomo. Questo & il motivo della sua paura.

E il motivo di due suoi timori, che convergono al medesimo
punto: paura dell'uomo, al quale non fu tolta la divinita, che deve
eseguire in quanto uomo e non in quanto Dio i compiti pilt difficili e
in essi non deve servirsi della realtd divina tuttora presente. Come
se in certo qual modo avesse fame, nonostante che ci sia a disposizione
un nutrimento sostanzioso.

E in secondo luogo paura dell’uomo, che per primo deve ese-
guire tutto, che calcola I'impresa rischiosa, che sa votata al fallimento
e ciononostante la intraprende.

53, Sottomissione

11 Figlio deve imparatre dalla madre una cosa e da nessun altro
la pud imparare cosi bene come da lei: cid che egli gid prima le ha
richiesto: la sottomissione. Come Dio, nell’eternitd egli decreta insieme
al Padre e al Figlio. Il sopportare i peccati del mondo non era una
‘sottomissione’, perché si trova in un altro piano. Ma il Figlio si sotto-
mette gid nell’incarnazione, mentte il Padre la realizza per opera dello
Spirito. E il Figlio assume un cotpo per sottomettersi alla nascita e
cid per sottomettersi a sua volta alla morte. Tra i due avvenimenti
vi sono tutte le altre sottomissioni umane, che presuppongono la
temporalita dell’uomo.

117 Redenzione come movimento

54. Volonta

1l Figlio diventa uomo, cosi attua la sua volonta divina che
agisce d’accordo con la volonta del Padre e del Figlio. Ma poiché vuol
essere uomo perfetto, deve avere anche una volontd umana che si in-
setisce e si sottomette a quella divina. E essa ora urta contro i limiti
umani. Esattamente come il corpo. Tuttavia deve giungere a inserirsi
totalmente dentro la volonta divina: deve essere volonta del Figlio
che vuole cid che vuole il Padre. Proprio in quanto volonta del Figlio
pud essere volontd umana traspatente e nitida, cosi arrendevole alla
volontd del Padre che i limiti non diventano pitt un problema. Il Fi-
glio non si preoccupa se la sua volontd umana mostra dei limiti, poiché
la volontd del Padre ne & esente e il Figlio tende direttamente ad essa
e non ha altro desiderio che attuarla.

55. Distanza

Nel misteto del Dio trino vi & una distanza tra le persone che
rende possibile ed esprime I’assoluta caritd divina. Poiché il Figlio e
Spirito sono uniti nell’essenza con il Padre devono essere diversi nella
persona e distanti da lui. I! Padre non vuole assorbire in sé Figlio e
Spirito, egli vuole che siano se stessi presenti, espressione della ca-
rit3, nella sua caritda. Con la creazione Dio ha posto una nuova distanza
tra sé e la creatura, ma essa non & altro in ultima analisi che una im-
magine della distanza esistente in seno alla caritd di Dio, per rendere
pattecipi le creature della carith eterna. Percid il Figlio, quando di-
venta uomo per togliere alienazione dei peccatori nei confronti di
Dio, prende qualcosa dalla sua distanza intra-divina che possiede insie-
me al Padre e la unisce alla distanza naturale e a quella derivante dal
peccato, come un lievito, perché tutto sia lievitato e abbia il sapore e
il senso della caritd divina.

4. Rivelazione della Parola

56. Figlio di Dio e figlio dell’'nomo

L’unitd in lui consiste nell’essere contemporaneamente Figlio
di Dio e figlio dell’uomo, fare cid che il Padre opera davanti a lui,
annunciare cid che il Padre manifesta in lui, amare coloro che il Padre
lo ha incaricato di amare, e che egli stesso desidera ardentemente di
poter amare, anche se la strada della sua caritd debba comprendere
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ogni tipo di disprezzo e di incotrispondenza, la passione, la croce e
la tomba. L’unitad derivante in lui da due realty & la sua,essenza pitt
profonda e non lo lascia in alcun momento, neanche nell’ultimo ab-
bandono. Come Padre e Figlio in cielo erano una unitd che ora il
Figllio cerca di far notare in ogni momento agli womini, anche se non
puod essere mai evidente per loro, cosl tutte e due sono necessari an-
che dyrant'e la vita terrena del Figlio per I'unita che egli pud mostrare
e.testlmomar.e, senza potersene disfare in alcun modo. Radice e frutto
1‘;11 questa unita sono legati in modo inseparabile: la radice che unisce
il Figlio al Padre e la missione del Figlio in nome del Padre sono una
cosa sola. La giustizia che egli assume nella radice del Padre e il
'frutto della caritd con cui egli porta a termine il suo incarico sono
inseparabili, poiché si uniscono nel Figlio e sono nel Figlio proprieta del
Padre, grovengono dal Padre e ritornano a lui. Cid che costituisce i
due,.puo essere mostrato solo dall’'unitd; cid che & unito, solo nella
dualita. Non vi & alcuna possibilita di vedere il Figlio senza il Padre
e di vedere il Padre senza il Figlio, Difatti insieme formano la carity
Coloro che amano (e cid vuol dire allo stesso modo coloro che cr:a:
dono) sanno cid che la carith pud realizzare tra gli uomini, con quale
fo'rza possa condurre ad una unita in Dio; essi domandando totalmente a
Dio la carita, anche solo la caritd di cui sono capaci, possono rice-
vere una pallida idea di che cosa significhi 'unita tra Padre e Figlio
e come P'unitd di caritd durante tutta Pesistenza del Figlio si intensi-
ﬁ.Chl nei confronti del Padre. Tuttavia al di fuori della carita il mistero
rimane completamente sbarrato. Con lincarnazione del Figlio diventa
p.o\ssibﬂe a colui che ama distinguere tra Padre e Figlio. Dio non &
pitt I'unita inscindibile, come lo era, per gli uomini prima della sua
venuta. Mentre il Figlio nella sua marcia verso il dolore & diviso sem-
pre di pitt dal Padre, allo stesso tempo, nella separazione si unisce
sempre di piti con il Padre, fino al punto di essere sulla croce nient’al-
tfo che la rivelazione della volonti del Padre; cosi nell’ascensione ini-
zia una nuova unitd, tanto perfetta che tutte e due ora sono comprese
nell’unita dello Spirito Santo come un mare senza correnti. (Cfr. Gv 8,19)

57. Il Figlio considerato solo come uomo

. Tutto cid che il Figlio rivela della vita trinitaria, eterna &
autentica causa della sua collocazione nella realtd increata.

Se considerassimo il Figlio in modo staccato, ne verrebbe fuori
un essete umano e lo vedremmo sempre pitl e alla fine esclusivamente
come uomo. Cosi le osservazioni sarebbero insufficienti e la promessa
perderebbe la sua veritd e tutta la rivelazione scomparirebbe. Niente
potrebbe pil salvarsi, perché verrebbe a mancare ogni legam'e essen-
zi'ale del Figlio con il Padre creatore e con lo Spirito che porta a com-
pimento. Il povero edificio che rimarrebbe non offrirebbe pitt alcuna
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motivazione alla fede cristiana, presto neanche ad una fede vetero-
testamentaria; tutto si muoverebbe solo nell’ambito della ragione, della
verificabilita umana, non avrebbe pilt un significato essenzialmente di-
verso da qualsiasi altro fenomeno umano.

58. La forma di Dio - nessuna preda!

La forma di Dio che il Figlio ha in cielo, #o# la vuol posse-
dere come #na preda, come qualcosa che gli appartiene, che gli spetta,
da cui trova un guadagno per se stesso. Egli & il Figlio e non neghera
mai la sua proprietd di Figlio. E insieme al Padre genera lo Spirito
in un evento che non ha fine. E fin dall’eternitd presso il Padre e lo
Spirito soffia tra loro come caritd e non & pensabile alcuna divisione,
alcuna attenuazione e alcun cambiamento. Ma non € a questo essere-
Dio che il Figlio attribuisce grande importanza. Soprattutto & impot-
tante per lui obbedienza al Padre, il triplice canto di caritd tra Pa-
dre, Figlio e Spirito, l'unitd che vi si esprime e che esige nella ca-
rita Passoluta obbedienza di ciascuno. Si tratta di una obbedienza che
non & soltanto in ordine al Padre, ma insieme in vista di cid a cui il
Padre si rivolge, che tispetta il Padre, come non dimentica niente di
cid che spetta allo Spirito. E una obbedienza sempre nuova. Una obbe-
dienza cosi decisa che vuol far valere come proprio solo cid che &
compreso nel proprio del Padre e dello Spirito. E proprio del Padre
Paver creato il mondo e che esso sia buono. Ed & proprio del Padre
laver amato cosl intensamente il Figlio da non considerare impossi-
bile niente di cid che il Figlio potrebbe fare e da trovare buoni i mezzi
che il Figlio vuole impiegare per testimoniargli la sua caritd. Nella
sicurezza della caritd del Padre, I'obbedienza del Figlio & la risposta
della sua caritd a quella del Padre. E leternitd non pud togliere o ag-
giungere niente in essa. Niente pud diminuire la carita divina della
Trinita.

Poich€ la carita divina del Figlio verso il Padre, che si rin-
nova continuamente, ha scelto e possiede l'obbedienza come forma
espressiva, la forma divina per il Figlio & senza peso. L’esistenza in tale
forma non diverrd mai per lui un limite e una barriera della sua carita.
Sari tenuta presente per esprimere la carita in ogni forma di obbe-
dienza. Ma il Figlio scorge il contrario di questa obbedienza degli
vomini. Ed egli sceglic l'allontanamento dell'vomo dal Padre come
punto di partenza per una nuova forma della sua obbedienza di carita
offrendosi al Padre, per essere obbediente al Padre fino alla morte
in croce. 11 Padre aveva creato I'uomo nella caritd, per amarlo e per
essere a sua volta amato. L'uomo nel piano di Dio era una possibile
forma di carita. Il Figlio scorge questa forma nell'uomo. E poiché non
& mai venuto meno alla caritd e la sua forma divina & stata sempre
quella di una assoluta caritd e poiché sa che, diventando uomo, non
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nuoce affatto alla natura divina, anzi pud riprendere la forma della ca-
ritd che 'uvomo ha perso, egli amplia con Iincarnazione le forme esi-
stenti della catitd e comunica all’uomo, come secondo Adamo, la per-
fetta caritd divina. Obbedendo per carita al Padre, gli recupera il
mondo che andava perdendo la sua espressione di caritd filiale e crea
contemporaneamente per il mondo una nuova espressione di carita
verso il Padre. E percid non considera la sua forma divina come una
preda con cui trastullarsi, a cui aggrapparsi, ma come qualcosa che pud

sacrificare per mostrare al Padre la sua sempre maggiore carita. (Cfr.
Fil 2,6)

59. Lo Spirito, regola del Figlio

Il Padre da in certo qual modo al Figlio lo Spirito Santo
come regola durante la sua vita terrena. Il Figlio, in quanto tale ed
essendo perfetto, serba una obbedienza immediata al Padre. Ma I’ob-
bedienza ‘immediata’ & sempre unita alla regola dello Spirito che egli
¢ stato assegnato, Nella petfezione di Dio non esiste alcuna possibile
divergenza tra la regola (dello Spirito) e la volonti di Dio (Padre).
Noi notiamo soprattutto la diretta e perenne obbedienza del Figlio al
Padre, ma essa comprende sempre in sé Pobbedienza allo Spirito. E
impossibile che ritenga lo Spirito come un momento di conflitto e
percid come alienazione dal Padre, poiché per lui lo Spirito & sempre
un done perfetto che il Padre offre alla sua perfezione filiale. E quando
egli, da risorto, soffiera lo Spirito nei suoi, allora egli donera lo Spi-
rito come regola perfetta, che egli stesso ha ritenuto perfetta. Lo Spi-
tito & la regola di Dio Padre che il Figlio ha con sé. Egli & quindi la
regola del Figlio, perché I’ha ritenuta perfetta e I’ha trasformata in
vita.

60. Miracolo come indizio di Dio

L’essenziale nell’azione dei miracoli sta nella limitazione. Difatti
il miracolo principale di Dio nel mondo rimane la croce. Chi nello splen-
dore dei miracoli oscurasse lo splendore della croce nel mondo, non sa-
rebbe pilt cristiano. I miracoli sono solo indizi di Dio, essi non sono
nient’altro che semplici accenni e richiami: vi & qualcosa di pits grande!
Solo nel segno della croce sono possibili e avvengono dei miracoli. I
miracoli non sono mai azioni perfette, ma sono sempre solo domande
avanzate a coloro che possono vedere e sentire: che cosa vi & qui da
credere? Dove sta in questo caso Dio? Quale & la sua grazia? Quale
¢ la sua richiesta? Servono per la glorificazione di Dio, ma per una
glorificazione che deve solo destare la fede nel prossimo che vede il
miracolo. I miracoli sono cartelli stradali; essi sono ancora di meno:
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sono l’indicazione di una sttada coperta, un contatto non tra colui che
opera il miracolo come strumento e Dio, ma tra colui che deve es-
sere colpito dal miracolo e Dio. Ed essi devono avere un tocco deli-
cato come & delicato ogni contatto di Dio. (Cfr. Gv 14,12)

61. Rivelazione della Parola - superamento della creatura

Ogni rivelazione della parola & superamento della creatura.
All’inizio la parola che Dio ci rivolge appare innocua, come una parola
umana. Ma subito si agita in essa il fuoco che tutto abbraccia con
un’intensitd ctescente, che esige tutto, che pretende di consumare
tutto. All’inizio la parola di Dio sembra avere una patola a cui 1'uomo
pud rispondere, sembra che esista una relazione, una proporzione tra
il discorso e la replica. Ma quanto pitt diventa chiaro che la parola
divina ha un’origine eterna tanto pitt diventa evidente che la sua co-
municazione all’'uomo & un eterno non inizio, un qualcosa che rimane
sempre pill indietro. I’arte umana si pud imparare, anche quando non
comprendiamo perché i primi accorgimenti che ci vengono offerti sono
buoni: presto raggiungiamo la sicurezza, ci facciamo un’idea dei vari
rapporti e con 'esetcizio impariamo a sottometterli. In Dio perd sva-
nisce sempre pill la prospettiva d’imparare la sua lingua e la sua atte.
Ci toglie di mano tutti i sostegni e cid che rimane & la visione sempre
pit profonda del nostro fallimento e la crescita continua del desiderio.

(Cfr. Go 1,1)

62. La gioia piena del vangelo

b

Con la buona novella la gioia tra gli uomini si & rinnovata.
E una gioia che inonda tutto, perché & divina, viene e ritorna a Dio
e si sviluppa in lui. E /s gioia del Figlio che vive tutta la missione
per il Padre, & Iz gioia del Padre che pud affidare al Figlio la sua
creazione, & la gioia dello Spirito che proviene dal Padre e dal Figlio
pet comunicarsi a loro nella caritd e che inonda anche gli uomini. E
tutta la gioia della Trinitd che ora cresce nel cuore dei credenti. Essa
non & limitata e frenata dalla permanenza in loro, essa deve tornare
direttamente alla sua fonte nel Signore. In cid consiste la verifica, la
prova della sua autenticita. (Cfr. Fil 4,4)

63. La ‘fede’ del Figlio (1)

Dio ha mostrato lindivisibilita tra ‘fede’ divina e opetre di-
vine ed esse non sono state mai presentate divise. Quando ci rivela
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la sua ‘fede’ come sua volonta, ci mostra insieme la sua opera che & la
parola della veritd; ma la parola della verita, il Figlio, ha attuato
I’opera del Padre attraverso la fede. Quando il Figlio divenne uomo,
ha attuato nella sua vita la volontd del Padre, mai perd staccandosi
da lui; e nella passione dove la contemporaneitd dell’attuazione del-
Popera e dell’essere-solo-strumento fu tivelato nel modo pit chiaro,
egli ha accolto I'azione e la sottomissione—la sottomissione in que-
sto caso era esattamente la sua azione—nelle parole: sia fatta la tua
volontd. Tale frase & la ‘fede’ del Figlio nel Padre, che permette la
realizzazione della ‘fede’ del Padre. Ancora pilt precisamente: & la fede
che va oltre la fede: & la volontd confermata da Dio che il Figlio at-
testa nel momento in cui egli restituisce la fede nelle mani del Padre.
Nel momento in cui inizia ‘a credere ciecamente’. Con cid si mostra
nel modo pit chiaro quanto nel Padre e nel Figlio la ‘fede’ e le opere
siano unite: cio® sono tanto unite che lopera rimane legata alla
‘fede’ 12 dove la ‘fede’ & restituita a Dio ed & ripresa da Dio...

La ‘fede’ del Figlio & ‘fede’ in quanto egli non di pit alcuna
importanza al fatto che essa esista e sia rivelata, ma tiene presente solo
la volontd del Padre. E 'opera del Figlio & cosi intimamente inserita
nella ‘fede’ da scomparire in essa, come lui stesso scompare nel Padre,
perché si manifesti I'opera del Padre.

Il Figlio sulla terra ha preso con sé tutta la ‘fede’ divina e
I’ha mostrata al Padre, come pud farlo un credente. Egli ha presentato
al Padre la perfetta trasparenza della ‘fede’ per tutto il periodo della
vita. Il Padre che guarda dall’alto su di lui non & rimasto mai senza
risposta. Ogni azione, ogni movimento del Figlio era una risposta. Ri-
sposta tra l'altro alla ‘fede’ del Padre: alla petfetta fiducia che il Pa-
dre aveva riposto nel Figlio. (Cfr. Giac 2,18 segg).

64. Lg ‘fede’ del Figlio (11)

In cielo il Figlio vede il Padre sia nell’unitd dell’essenza come
nella oggettivita delle persone. Dio vede Dio e il Figlio vede il Padre.
Le due affermazioni, per quanto riguarda la visione sono identiche. In-
carnandosi il Figlio prende con sé la sua visione, ma la trasloca nella
ubicazione umana, per cui egli contrae la nuova unitd. Pressappoco nel
senso che la visione & il dono che il Padre offre al Figlio; questi tut-
tavia non la prende, perché sulla terra goda un privilegio celeste, ma
in essa rimane lo spazio per la fede; e appunto il Figlio conduce alla
fede attraverso un fatto che egli pud riproporre all'uomo.

La novitd che egli introduce & la seguente: egli fa della sua
visione un momento della sua donazione all'uomo e questa diviene
d’ora in poi il momento della fede cristiana...

La preghiera dell’orto degli olivi: «la tua e non la mia vo-
lonta sia fatta» & decisiva, ed ¢ la preghietra piti caratteristica del Figlio.
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Benché la sua volontd & identica nella visione con quella del Padre,
poiché in essa traspare I'unitd dell’essenza, vi & tuttavia quella volonta
del Figlio di far passare il calice: la sua ‘volontd di fede’, con la sua
‘volontd nella visione’. Ma poiché la sua ‘fede’ & perfetta (nel senso
della sua dedizione nella missione terrestre), la ‘volontd di fede’ si
copre; non appena essa & pronunciata gid si identifica con quella del
Padre, l'unitd & di nuovo ristabilita non attraverso la visione, ma attra-
verso la fede. Il Figlio raggiunge quindi la perfezione della visione ce-
leste attraverso la ‘fede’ senza permettere alla visione di sopraffare in
lui la “fede’, cioe di sostituire gli elementi della ‘fede’ (che per gli uo-
mini possono essere gravosi) con quelli della visione.

65. La preghiera di Cristo: adorazione

E come se il Figlio, che & nel pieno possesso dell’adorazione—
e 1’adorazione causa la sua vicinanza al Padre, contiene la sua carita
perfetta, mai sazia, che compie tutto per amore, vive per amore, esiste
proprio solo per amore—, tentasse di portare la caritd sulla strada del-
I'uvomo, perché il Padre riceve 'omaggio, che si trova nell’adorazione
vivente, non solo da lui, ma anche dall’'uomo. Dall’'uvomo che lo ama,
che crede in lui, che accetta la missione. Ed & proprio nella missione
stessa, nella sua accettazione e nella sua attuazione viva che si ma-
nifesta ed ¢ adempiuta 1'unitd dell’adorazione filiale, una unita tutta-
via che tende sempre pitt (fino ad essere pienamente visibile sulla
croce) a diventare unitd del credente che adora. E come se il Figlio
volesse nella sua adorazione umano-divina rendere sempre pili invisi-
bile la sua divinita, perché il Padre in lui veda sempre pit l'uomo.
Nell’adorazione Dio & certamente cosi grande che colui che adora
scompate € non & pilt in questione. Lo scomparire e non essere piu
in questione & fondato proprio nel Figlio che adora, come se fosse
pressappoco indifferente nell’adorazione essere Dio e uomo; ma egli
preferisce nell’adorazione, poiché deve eseguire una missione del Pa-
dre sulla terra, essere uno di noi, affinché il Padre conosca come pud
essere adorato sulla terra. E ’adorazione & cid che forma tutta la vita
del Figlio. Cosi per Ieffetto dell’adorazione ogni giorno gli sembra il
primo. E quasi come una crescita che tenta di renderlo sempre pil
womo fino alla croce in cui non ha pitt la forza di adorare, ma ¢ solo
testimonianza della sua adorazione; Ii egli si & tolto la forma divina,
per essere solo e semplicemente uomo. Questo deporre la sua forma
divina in favore di quella umana & presente gid durante la vita nel-
’adorazione. Mentre durante la vita terrena vi & lincontro che si ri-
solve in una ricerca, sulla croce vi & solo la ricerca di un incontro.
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66. La preghiera di Cristo: domanda

Il Figlio conosce la natura della preghiera di domanda dal
cielo, dove ogni persona divina chiede alle altre di poter eseguire
quello che esse desiderano, per sentire la gioia della preghiera e la
gioia dell’essere esauditi e per poter crescere verso linfinitd. Ma poi-
ché il Figlio viene nel mondo del peccato, per lui la preghiera di do-
manda assume un altro aspetto. Gia la sua missione appare nell’in-
sieme come un esaudire una richiesta del Padre: il Padre stava per
perdere il mondo a causa dell’alienazione del peccato e il Figlio lo va
a riprendere accondiscendendo al desiderio, alla domanda del Padre.
E ora la missione del Figlio nella vita quotidiana dell’uomo viene tra-
dotta, concretizzata, ed ora egli & colui che deve chiedere per il mon-
do che il Padre gli conceda la grazia di adempiere la sua volontd e
di redimere il mondo.

67. Rifiuto di Maria—preparazione della Chiesa

«Ecco mia madre e i miei fratelli; perché chiunque fa la vo-
lontd del Padre che & nei cieli, costui & per me fratello, sorella e
madre».

Egli non la riconosce pili come sua unica madre. Costei deve
rinunciare al suo privilegio materno in favore di tutti. I credenti ora
sono per lui sua madre. Egli non & pit1 il Figlio di una donna, ora egli
¢ il figlio dell’'uomo. Egli non fa pitt accedere la madre naturale, certo
non per non esser disturbato nella propria solitudine, ma perché deve
vivere fin d’ora con i suoi nuovi eletti che per lui assumono il ruolo
di sua madre.

Per Maria D’essere respinta, come tutte le azioni di suo figlio,
ha qualcosa di definitivo. Comprende molto bene che non si tratta
di un piccolo rimando del loro incontro, ma di una regola di portata
immensa che non pud essere pitt annullata. Ma lei non comprende to-
talmente il senso del rifiuto. Fino alla morte del Figlio non potra
capirlo e cid costituird un momento essenziale della sua sofferenza. Non
potra pit in futuro intervenire per aiutare, persuaderlo a cambiare,
non potra pit in alcun modo seguire i suoi passi, soprattutto speri-
mentare la sua caritd. E come se il Figlio le togliesse tutto cid che le
ha dato finora, anzi tutto cid che lui ha ricevuto da lei. Ella non lo
potra pit afutare in qualcosa, non potri piti dedicarsi a lui nel modo
in cui era abituata finora con la minuziosa preoccupazione materna di
ogni giorno di cui I'aveva circondato. Egli non lo permette piti. Le ha
sottratto questa dedizione. Ha preso su di sé questa abnegazione gid
molto prima che iniziasse la sua passione. Ed ora sono le altre donne
che si preoccupano di lui. Ed egli non ha fatto cessare tutto cid con
un dialogo intimo. Egli vuole da lei la piena accettazione del non po-
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ter capire, Percid lei sperimenta il rifiuto non nellincontro, in un
dialogo che avrebbe chiarito tutto, ma tra la moltitudine, indiretta-
mente, come una notizia che viene riferita. E cid che le & rifiutato, &
condiviso subito con una moltitudine sconosciuta. Tutti coloro che ora
egli considera come sua madre e i suoi parenti ricevono quello che &
tolto alla madre naturale. Ma ora lei non comprende proprio questo
fatto. Se avesse visto fiorire negli altri cid che lei ha perso, sarebbe
d’accordo e piena di gioia e non sarebbe pili un dolore vero, che pud
essere sperimentato nella solitudine. Allora avrebbe capito che il Figlio
si serve e dona sua madre in un senso cosi cattolico, universale, che
dedica il suo amore materno per tutti coloro che credono in lui. Ma
proprio cid lei ora non deve comprendere. Lei deve considerare il
suo amore senza via d’uscita, deve sentire la sua dedizione come
non desiderata. Deve convincersi che tutti gli altri sono adatti come
lei ad essergli madre.

Il Signore & sul punto di costruitsi una nuova famiglia e co-
struendola lascia cadete la vecchia. Si separa da essa, non la conosce
pitt. Con cid dimostra ai nuovi eletti come li adotti totalmente, cosi
interamente da rinnegare sua madre per amor loro. Gli altri, che
finora erano lontani dalla sua strada, ora li attira a sé e fa loro per-
correre il suo sentiero; ma coloro con cui finota conviveva, che aveva
educato ad andare insieme, li lascia apparentemente indietro.

Il Signore si & percid posto in un nuovo stato, nello stadio
della petfezione, della povertd, della verginitd e dell'obbedienza. Egli
emette in certo modo i voti che sono gid contenuti nella sua perfetta
dedizione; ai suoi egli li comunichera in modo preciso solo pitt tardi.
Egli mostrera agli uomini con il suo esempio cid che deve fare colui
che vuol essere perfetto e seguirlo fino in ultimo. Egli stesso, perfetto
com’, vive fin da principio lo stato dei voti che deve ancora istituire.

E la madre, nonostante che viva unita a lui nello spirito della
petfezione, deve ora individuare il luogo da cui si & staccato: lo stato
del mondo. Egli si serve di sua madre per spiegare la distanza tra
lo stato religioso e quello del mondo. Cid che compie ora nel suo
molteplice apostolato, & come la base di un ordine cristiano con molti
gradini e diramazioni. Egli si pone nel mezzo, come il fondatore e il
superiore, che abbraccia con lo sguardo e dirige tutti i rami. Egli ha
valorizzato proprio cid che & fuori del mondo, da cui perd ora si deve
staccare. Ed egli attua la separazione con tale profondita e inequivo-
cabilitd, perché essa deve esser vista, capita, e seguita in tutti i secoli.
La prima linea deve essere cosi chiara da non poter esser piu can-
cellata...

..Maria deve esser pronta a tutto cid di cui egli ha bisogno;
cid & compreso nel suo consenso dato senza riserve. Deve esser pron-
ta anche per cid che non comprende. Egli la pud usare come una
cosa. Ora ella non deve solo incarnare lo stato del mondo, deve
inoltre imparare a percorrere in tale stato la strada della perfetta ri-
nuncia: quindi la strada dell’altro stato. Deve imparare la difficoltd di
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non poter scegliere perché non le & concesso lo stato di una sequela
pitt netta, in cui vorrebbe entrare. Il suo sacrificio deve essere cosi
perfetto da rinunciare per amore al Signore a quella sequela, se il
Signore lo richiede. Da questo momento lo stato del mondo & giusti-
ﬁ'cato ‘cristianamente come stato che ha santificato la madre, perché
rinuncia per amore del Figlio allo stato religioso.

5. Carita eucaristica e cammino verso la croce

68. Origine trinitaria

Il Padre permette al Figlio di donarsi al mondo sia per tutti
che per i singoli perché desti nel mondo la caritd di tutti verso Dio.
Permettendo cid, il Padre rinuncia a suo Figlio e lo dona eucari-
sticamente: dietro il sacrificio del Figlio sta la dedizione di carita del
Padre ugualmente essenziale, come fonte dell’eucarestia. Entro questo
mistero il Figlio prende con sé gli uomini che si donano a lui con
fede e con amore, in quanto essi, rinunciando a cid che & loro proprio,
permettono al Figlio di donarsi al Padre. Il permesso & costituito dalla
possibilita di sacrificarsi rinunciando alla propria conoscenza e volonta
dell’unita della vita trinitaria.

La decisione del Figlio & di farsi mandare dal Padre per redi-
mere come uomo il mondo. E il Padre lo permette al Figlio in modo
cosi generoso da fargli superare i limiti di una vita umana oltre ogni
misura e da dargli 'occasione di continuare la sua dedizione fino alla
fine, fino ai confini del mondo. Con cid il Padre rende possibile I'eu-
carestia. Il Figlio chiede la durata di una vita umana e il Padre gli
dona la durata del mondo. Questi conferisce, nell’eucarestia, all’esi-
stenza terrena del Figlio forme di vita in certo modo supertemporali,
divine. Egli le genera ora anche in modo duraturo sotto forma euca-
ristica, L’eucarestia non & semplicemente un affare del Figlio cosi da
essere presente in essa da solo. E un evento anche del Padre; quindi
il Figlio nell’eucarestia media il Padre ed & sempre unito a lui nel
suo divenire eucaristico. Il Padre nella forma eucaristica di esistenza
del Figlio gli comunica in modo continuo la propria essenza. Egli ri-
ceve sempre di ritorno il dono, in quanto il Figlio sacrifica e dona
costantemente la sua vita eucaristica al Padre. Tra la decisione del
Figlio di assumere la missione e la decisione del Padre di prender
parte alla vita eucaristica del Figlio esiste una circolazione continua.

(Cfr. Gv 21,26)
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69. L'eucarestia, glorificazione del Padre

Essendo Cristo parola divenuta carne, egli ci si dona anche
nella forma eucaristica; anche essa & glorificazione del Padre. La sua
carne era sulla terra lillustrazione della parola divina, il libro illu-
strato per renderci comprensibile la realta spirituale e divina. Nella
carne la parola voleva rivolgersi a noi in qualcosa di imparentato, ri-
cordarci cid che & pitt urgente: con la carne del Figlio inserita nella
nostra dobbiamo glorificare il Padre. La carne ci viene offerta in
forma eucaristica e la parola della croce & senza dubbio insieme la
parola dell’eucarestia: la parola che la realizza, in quanto riceviamo la
carne che viene offerta per noi, il sangue che viene versato per noi.
Con lincarnazione, la croce e Peucarestia tutto lo spazio in cui & pte-
sente la carne & cambiato: la carne, che nel Figlio & diventata espres-
sione della parola di Dio, d’ora in poi & idonea ad essere luogo di
glorificazione del Padre in tutti coloro che seguono il Figlio. Difatti
se il Figlio dona la sua carne nella forma eucaristica alla nostra carne,
egli versa al Padre anche cid che costituisce I'essenziale del suo es-
sere carne di fronte a lui. (Cfr. 1 Cor 1,29)

70. Divisione verticale e orizzontale

La distinzione tra Padre e Figlio & unica ed irrepetibile. Essa
¢ gid attuata, ma pud esser seguita solo dalla divisione senza fine,
quella dell’eucarestia. Egli & il Figlio unico e dopo di lui veniamo noi,
i numerosi figli che Dio pud contare—a noi cid & impossibile—no-
nostante il grande numero. Non vi & alcun passaggio tra la prima
distinzione e la seconda divisione poiché la prima & unica, la seconda

\

senza fine. Se la prima & verticale, la seconda & orizzontale. 11 Figlio
tuttavia ha conosciuto il Padre, perché egli in sé & il suo dono e
comunicazione. Nel momento in cui viene nel mondo, & gia eucare-
stia. Lo & fin dallinizio del mondo per la prontezza e per la sua
missione. Non viene per andarsene di nuovo, ma per versare se stesso
in questi eletti senza numero. Viene come colui che & la carita, egli
unisce in sé la caritd che il Padre ha attraverso lui verso il mondo
e la nostra carita che attraverso lui sale al Padre. E il centro tra Dio
e noi. Percid & caritd, difatti la caritd rimane sempre al centro. E il
centro come la luce da cui escono tutti i raggi. Cid non impedisce
che ogni luce venga dal Padre; difatti il Figlio ¢ il centro in quanto,
come la parola posta all’inizio, riposa nel seno del Padre, al centro
del Padre. Se quindi il Padre & la luce e la carita & il raggio, non vi ¢
altra possibilita per essere toccati dalla sua caritd che essere irradiati.
Come il Signore stesso si disperse nella polvere per diventare poi
carita, cosi anche qui & necessario il numero stragrande, per divenire

di nuovo cariti—nel Signore. L’unitd del Signote nella carita si innalza
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sulla nostra molteplicitd per condurla all’unitd della caritd. Solo in
questa unitd possiamo vederlo e in lui vedere il Padre. (Cfr. Go 1,18)

71. Nuova comunicazione con gli uomini

Il mistero dell’eucarestia consiste in parte nel fatto che il
corpo di Cristo nel darsi ai dodici (e poi a tutti i comunicandi) rimane
indiviso ed intatto, ma tuttavia nell’essere ricevuto dai discepoli as-
sume qualcosa della loro essenza. Sperimenta qualcosa del loro rap-
porto personale non pit al di fuori di lui, ma in lui. Con cid non di-
viene un altro, non si arricchisce come Dio, ma la sua umanitd entra
in un nuovo modo di esistenza. Con il modo eucaristico di essere carne
ha ricevuto una comunicazione con gli uomini che gli garantisce un
ingresso interiore a tutta la loro essenza. Non pud piu tenersi lontano
dall’umanita; offrendo la sua volonta filiale al Padre, presenta insieme
tutto cid che vi & di umano in lui. Il Padre tuttavia, infondendogli la sua
volonta paterna al posto della comunione trinitaria, gli dona allo stesso
tempo, al posto della volontd negativa dei discepoli, una volonta sot-
tomessa, ben disposta, una volonta che rinuncia ad una esistenza ribelle
ed alienata non assunta dal Figlio; questa volonta cosi trasformata &
Porigine della volontd ecclesiale del Figlio. Nel momento e fino alla
morte il Figlio porta con sé tale volonta ecclesiale come un prestito,
per donarla poi, in quanto ¢ presente sulla croce, la fa morire e risor-
gere, alla comunita della Chiesa in formazione. La Chiesa riceverd cosi
una sicurezza poiché in essa vive cid che & in perfetta armonia con la

volentd del Padre e del Figlio. (Cfr. M¢ 26,49)

72. Eucarestia e donazione trinitaria

L’immagine, che ¢ leucarestia, va oltre la persona del Figlio
che si dona fino a giungere al Padre che lo dona e allo Spirito che & la
donazione stessa. Mostra quindi i modi di essere di Dio, che & la cariti
che si attua costantemente. Il credente quindi non & condotto attra-
verso il mistero dell’eucarestia nella incomprensibilitd di Dio, ma at-
traverso la realtd dell’autodonazione del Signore nella realta di Dio
stesso, che & assoluta donazione. E in quanto l'unitd sacramentale &
segno di una caritd infinita del Signore libera di legarsi, diventa an-
che rivelazione della caritad di Dio indipendente, illimitata e infinita.

L’eucarestia rappresenta il compendio specifico di tutto Des-
sere di Dio incarnato e percid 'introduzione caratteristica verso i modi
di essere della Trinitd: ciot & il modo di essere che attua costante-
mente, fino in fondo, I'ascesa della caritd trinitaria.
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73. Movimento della carita

Come l'uscire dal Padre comprende in sé sempre il ritorno
al Padre, cosi ora il distacco da loro (i discepoli) include in sé il ri-
torno a loro. Ogni volta che il Sighore se ne va, vi & anche la pro-
messa del suo ritorno. Difatti egli & sempre in andirivieni e percid egli
& anzitutto compimento e insieme promessa. Egli chiarisce con cid
una parte della sua natura, che & per noi difficile da capire, che soprat-
tutto non possiamo mai capire: il suo adempimento & sempre sul punto
di realizzarsi. In mezzo alla sua veritd, per noi mai definitivamente
calcolabile, vi & ora anche I'inversione del suo cammino. Difatti se pri-
ma & uscito dal Padre per ritornare a lui attraverso il mondo, ora va
dal mondo verso il Padre per ritornare dal Padre verso il mondo. Egli
imbocca quindi la direzione contraria. Ma il secondo movimento &
come una ellissi pitt piccola inclusa nella pitt grande. Difatti anche il
ritorno verso di noi & compreso nella sua missione, che parte dal Pa-
dre e ritorna al Padre. Ciononostante anche il grande movimento &
incluso nel pitt piccolo, poiché nel Signore niente & limitato o definito
rispetto ad un altro come piccolo o grande. I due movimenti, presi
singolarmente, sono immagini molto chiare che in certo qual modo si
escludono. Ma nel Signore non sussistono solo I'uno accanto all’altro,
ma sono uniti. Non possiamo capite questa unione. Difatti l'unita &
un cammino divino che non ha niente in comune con le strade a senso
unico dell'uomo. Esso pud essere capito, solo quando noi lasciamo
cadere in noi la pretesa di capirlo di pitt di quello che possiamo. In
questo movimento divino vi & compreso ancora una volta cid che noi
non possiamo capire della sua pace: tutto cid che & divino non co-
nosce mai una interruzione, la vita eterna & quindi pace eterna solo
perché & eterno movimento, che non si possiede mai di fronte a Dio,
ma che si acquista sempre di pitt; dobbiamo essere sempre in cammi-
no nel senso del Signore, perché egli & sempre in movimento, dal Pa-
dre verso il Padre, da noi verso di noi. Perché non & neanche pilt
lecito improvvisamente scomporre quest’unico movimento in due; difatti
con cid sarebbe annullata la sua infinita vitalitd; anzi i due movimenti
sono un solo movimento. Cid che noi in esso scomponiamo, distinguia-
mo come parti, deriva solo dal nostro arbitrio; il Signore stesso ¢
compreso in un unico cammino, in cui non ci sono tappe di alcun ge-
nere. E in una strada perfetta che all’inizio non & meno perfetta che

alla fine. (Cfr. Gv 14,28)

74. L’accettazione della volontd paterna riguardo la passione

Il Figlio ha certamente anche nell'orto degli ulivi la visione
del Padre. Ma ora per lui il fatto principale & essere uomo fino in
fondo ed uscirne con le sue forze umane. E se ora la volontd del Pa-
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dre vuole che il Figlio soffra, le forze umane devono sperimentare
Pestraneitd di tale fatto: ‘non la mia volontd’. E anche dopo aver pro-
nunciato questa decisione, il Figlio rimane nell’obbedienza, nel do-
lore e nel timore. Sceglie la volontd del Padre e sa che questa volonta
significherebbe passione; essa non sard addolcita dal fatto che procede
dall’obbedienza, ma al contrario; difatti il Figlio conosce la gran-
dezza e l'intransigenza della volontd paterna, a cui ha rimesso la pro-
pria. Se egli vuole cid che il Padre desidera, allora vuole senz’altro
tutto e con tutta l'energia, ma come uomo sa quanto il dolore umano
possa essere smisurato, vario, e lento e inesorabile. E poiché conosce
anche le crescent: esigenze della volonta paterna, la divinita della sua
realizzazione, sa che dovrad patire fino all’estremo. E cid non sara
determinato dai limiti dell’essere umano, ma sard teso e allargato fino
ad essere sufficiente a colpire la sostanza umana, non solo la pelle.

E la volontd umana (e in essa la scienza e I'esperienza dei li-
miti e delle possibilitd umane) e precisamente la volontd umana a cui si
¢ rinunciato (‘non la mia volontd’) che & dunque scavalcata dalla pura
obbedienza per passare ad una situazione sempre piu difficile.

75. Il cammino verso la croce

Il Figlio diviene vera carne per ricondutre il mondo al Pa-
dre. Nella resurrezione egli ritorna al Padre con la carne redenta, pet
primo. Se i vergini o i celibatari negano la loro catne o la considerano
insignificante si oppongono all’intenzione del Figlio. I cammino della
croce & percorso nella carne. La croce non & assolutamente una sem-
plice esperienza spirituale. Lo Spirito, che ha fatto assumere la carne
al Figlio, lo conduce sulla croce con il corpo, per risuscitarlo nel corpo.
E la madre accompagna il Figlio sulla croce corporalmente e nella sua
assunzione corporale al cielo lo accompagna anche nel terzo passo: il
ritorno al Padre.

6. I «Tre Giorni»

76. L’esperienza del peccato in Cristo

Come uwomo il Figlio sente i peccati nel modo giusto, ciog
cosl come Dio li vede nella sua assoluta puritd. Inoltre egli possiede la
natura intatta di Adamo prima della caduta nel peccato, sente quindi
il peccato anche con la innocenza umana di chi non ha mai peccato.
Ma egli si ritrova, come un ‘pesce fuor d’acqua’, con una terza espe-

N

rienza del peccato durante il periodo della vita terrena: & una espe-
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rienza interna del peccato. Sente e conosce il cambiamento che il pec-
cato opera nell'uomo. Sperimenta la differenza tra innocenza e stato di
peccato. Sa come si sentono angosciati coloro che hanno peccato. Cosl
Pessere un pesce fuor d’acqua non & solo espressione di una potenzialita
(come sarebbe, se avesse peccato), ma realtd ed attualitd (come é). E
un dono del Padre per lui, affinché possa prendere su di sé in modo
reale la colpa del mondo; affinché i dove & I'uomo, sia integrata real-
mente in lui ogni esperienza umana. Egli sa in base a tale esperienza
non solo che cosa ‘avviene in me’, quando io quasi per caso sono ca-
duto in un peccato, ma anche che cosa ‘accade in me’, quando decido
di peccare molto prima e non mi pento di averlo commesso. Oppure
che cosa ‘accade in me’ quando commetto un peccato che & in dis-
sonanza con tutto il mio carattere e cosa ‘avviene in me’, quando il
peccato rivela il mio carattere e lo rende comprensibile. Egli non si fa
sfuggire nessuna esperienza possibile del peccato.

‘Esperienza’ vuol dire qui in primo luogo una conoscenza,
che si aggiunge all'interessato, senza averla provata empiricamente su
se stesso. Come un buon chirurgo che in base alla sua prassi puo sa-
pere con precisione che cosa farebbe in un determinato caso, anche se
il caso non gli & ancora capitato. Il saperlo con precisione non & sempli-
cemente qualcosa di teoretico, ma qualcosa che si raggiunge con I'an-
dare del tempo con i casi che capitano. In secondo luogo vi & un
modo di sommare delle esperienze: tutti i singoli casi portano insieme
ad una esperienza globale in cui & riprodotto il risultato di ogni sin-
golo caso.

Per il Figlio la seconda esperienza globale & la scienza divina
riguardo l'offesa arrecata a Dio con i peccati, una esperienza che nel-
Iincarnazione si traduce in qualcosa di umano. Vi & per lui anche la
prima esperienza derivante da tutto I'ambiente che lo circonda, in cui
& collocato il caso non ancora incontrato—come se egli stesso avesse
peccato. L'esperienza si potrebbe ancora paragonare ad un uomo che
prende delle lezioni di nuoto in una vasca vuota; costui guarda chi
nuota nell’acqua e con l'osservazione e Iinsegnamento impara di fatto
a nuotate.

Queste forme di esperienza del peccato valgono per la vita
del Figlio prima della passione, prima che gli vengano personalmente
addossati i peccati degli womini. Esse sono presupposte in questo
fatto. Egli non assume le esperienze dei singoli peccatori direttamente
e solo dai peccatori, egli le possiede anzitutto nel rapporto tra Padre

N

e Figlio ¢ lo Spirito & colui che, muovendosi in esse, le realizza.

77. Atteggiamento di confessione

Egli vede da sempre la colpa del mondo e la sua espansione
in tutte le ramificazioni. Vede P’alienazione degli uomini dal Padre, in
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cui si sono cacciati con la loro colpa. Divenuto uomo vive come uno
di questi alienati. Il mondo in cui egli si reca, all’inizio non si cambia
in alcun modo con la sua venuta. Egli & uno di coloro che sono lon-
tani da Dio. Se avesse voluto vivere solo come Dio, allora avrebbe
creato delle distanze tra gli altri e la sua comparsa e modo di vita,
che sarebbero rimaste sempre aperte e avrebbero chiarito in modo
percettibile il suo essere perfetto, diverso. Ma egli vuole essere un
uomo tra gli uomini, la sua comparsa non deve essere diversa dalla
nostra, vive nelle stesse condizioni in cui viviamo noi. E quanto piu
come uomo accresce la sua conoscenza del peccato, quanto pill speri-
menta e vede il peccato nell’ambiente del suo prossimo, tanto pit li
prende su di sé conoscendo e soffrendo, perché il Padre, quando lo
guarda, scorge anche la sua crescente assunzione della colpa del mondo.
Cosl colui che conosce la veritd sul peccato, la riconosce nella verita.
Conoscere e riconoscere non devono essere separati nel Figlio poiché
tutto cid che ha e sa appartiene al Padre. Poiché egli conoscendo il
peccato, ne porta la colpa—difatti la conoscenza del male in lui per-
ché non diviene mai attiva pud essere solo esperienza passiva—ne sof-
fre, non nella separazione da Dio, ma nella schiettezza che si identifica
con la professione franca della parola.

78. ‘Confessione’

La passione sulla croce & per tutti noi confessione del Signore
compiuta davanti al Padre. Carico di tutti i peccati, morente li porta
tutti in una unitd al Padre, facendo anche penitenza per tutti. La
croce, cosl considerata non & altro che la confessione del Figlio che
riceve con la resutrezione 1’assoluzione del Padre. La Pasqua & la re-
missione da parte di Dio di tutti i peccati che il Figlio ha portato
sulla croce, in cui il Padre ridona al Figlio un corpo glorioso, al di 1a
di ogni penitenza. Cosi il Figlio ha sperimentato in se stesso la confes-
sione prima di istituirla per noi, i veri peccatori, come sacramento. Nella
forma sacramentale essa & lespressione di cid che egli ha vissuto e
acquistato sulla croce. (Cfr. 1 Gv 5,16)

79. La consegna dell’essere divino presso il Padre

Il Padre deve estendersi, deve essere innalzato grazie al Figlio
che gli consegna tutto cid che in lui & divino. Il Figlio vuole solo
patire, umiliarsi sempre piti profondamente di fronte alla grandezza
incommensurabile di Dio. Vuole sperimentate sempre piti acutamente
la distanza che separa il peccatore da Dio. Lo Spirito Santo prende
in consegna ora dalle mani del Figlio il sacrificio del suo essere divino,
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per potlo stabilmente nel seno e nella coscienza del Padre celeste. Lo
Spirito & lincontro che fa in modo che la consegna presso il Padre
sia possibile e riesca; lo Spirito fa assumere all’unitd ipostatica della
divinitd e dell’umanitd un aspetto tale che esso possa manifestare fino
ai limiti estremi la differenza tra Dio e uomo, tra il semplice Dio e
il semplice womo. (Cfr. Mz 5,33)

80. L’esperienza dell’abbandono (1)

Il Figlio rinuncia per amore al Padre all’esperienza della sua
caritd, Rinuncia contemporaneamente alla comprensione delle soffe-
renze che incontra. Egli le permette in se stesso senza visione, senza
esaminatle, senza sentirne la relazione con il Padre. Egli ha rimesso
al Padre, donandogli il suo Spirito e tutto cid che lo unisce a lui.
Ora & solo oggetto della sua obbedienza, che non & pili conosciuta;
non pud pit riflettere, perché Poggetto della riflessione & compiuto e
I’abbandono perfetto. L’abbandono si spiega non solo con I’assenza
del Padre, ma soprattutto con la mancanza di ogni segno di accet-
tazione, proprio dell’esistenza e del contenuto della volonta del Padre.
Non vi & pitt niente su cui il Figlio possa aggrapparsi per orientarsi
nella sua passione. Non vi & nient’altro che la dura e cieca obbe-
dienza. La cecith & perfetta, poiché non sono visibili né il cammino,
né il Padre, né il frutto. Non ha alcun senso chiamare sublime que-
sta passione; la si pud descrivere come la negazione di ogni possi-
bilita di conoscere a fondo un qualsiasi punto di appoggio, di com-
prensione e di logicitd spirituale. Come un consenso che non si pud
pitl ascoltare, che & dato una volta per tutte e di cui non si ricorda

pit nulla.

81. L’esperienza dell’abbandono (1)

Sulla croce il Figlio non mostrerd e trasmetterd pilt niente.
Sard solo una cosa: 'uomo abbandonato dal Padre. Come tale parlera.
Guarda al Padre solo nella forma di colui che non vede se stesso,
benché soffra trovandosi nelle mani del Padre. Egli ha raggiunto la
piena degradazione e umiliazione della incarnazione: egli ora & solo
I'uomo impotente, abbandonato. Egli ha lasciato la sua figliolanza
divina presso il Padre per cui come uomo I’ha come smarrita. Per
lui, che ha due natute, parlare apertamente del Padre ha due signifi-
cati: come uomo parla di suo padre che ha perso e che ricerca e
come Figlio di Dio parla in cielo, quando egli vede direttamente il
Padre e lo annuncia apertamente. Il secondo modo lo attuerd in cielo;
il primo lo attua sulla croce. La morte di croce del Signore & quasi
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il contrario di una morte umana. Mentre l'uomo nella nascita e
nella morte & nella piena veritd di fronte a Dio, impotente, senza
aiuto e sincero, il Signore invece viene dall’eternitd del Padre e porta
con sé tutta la sua visione. Poi nella morte raggiunge la piena poverta
del suo essere-solo-uomo, che un uomo qualsiasi ha gid fin dalla na-
scita. La sua morte & in fondo la sua nascita. Qui fa anche 'espe-
rienza del pieno abbandono, in cui egli come uomo patla apertamente
al Padre. Lo fa nel momento in cui egli non ha pit il Padre che lo
copre alle spalle. Finora il Padre in certo qual modo ha coperto le
spese del Figlio nel mondo. Era come un compagno di viaggio che
paga tutto. Era un presupposto evidente, in cui il Signore parlava
del Padre e viveva nel Padre. Tale presupposto scompate sulla croce.
Percid qui & visibile la piena apertuta, la semplice veritd sul Padre,
visto dall'uomo abbandonato. La completa distanza dell’abbandono
fa spaziare lo sguardo sulla distanza divina del Padre. Come il Si-
gnore esaltato in cielo potrd affermare tutta la veritd sul Padre, cosi
l'uvomo abbandonato pud annunciare sulla croce tutta la veritd sul
Padre. La combinazione nella veritd, che finora era sempre esistita,
¢ tolta, non vi & pilt una trasmissione della veritd celeste in quella
terrena, nessun accomodamento tra sopra e sotto, nessun paragone
dal momento in cui il Signore & giunto da ambo le parti fin all’estrema
apertura e all’estrema veritd: cioé fino agli estremi limiti dell'umanita
e della divinita.

Tuttavia, mentre il Figlio come uomo crocifisso cerca il
Padre, la sua apertura di fronte al Padre & superata dall’apertura del
Padre: con il suo silenzio in cui egli accetta come perfetto il sacri-
ficio del Figlio. Nascondendosi perfettamente, il Padre si rende visi-
bile perfettamente. Lascia morire il Figlio sulla terra in una passione
perfetta; e cid costituisce il modo piti chiaro di parlare che il Fi-
glio ha sul Padre, perché nella sua notte solo lui in persona & la
parola muta del Padre: I’accettazione del sacrificio nel silenzio. E
Pesecuzione del patto tra Padre e Figlio che hanno concluso nella
caritdi e da qui la rivelazione della natura intima di Dio. E tutto
cid che gli uomini possono prevedere della grandezza di Dio. (Cfr.
Gv 16,25)

82. La legge della passione e lo Spirito

Il Figlio persevera in una disponibilitA sempre maggiore, per-
ché a lui non & mostrato un ulteriore limite da superare. Il Figlio
come lo Spirito ora adempiono nella passione il loro compito, senza
misura. 11 Padre deve misurare e determinare. Il Figlio rimane aperto
nella passione, lo Spirito pure nella prova del dolore.

La legge della sofferenza in certo modo esige che due deb-

bano essere gli interessati: uno che, per quanto pud, soffra e l'altro
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che, presente, sia testimonio, amministri e medi. Il secondo & il ruoclo
dello Spirito: individua costantemente il motivo per cui si deve sof-
frire. Al Figlio non & permesso amministrare il dolore: sopportare
tale dolore per questo motivo e quell’altro per un altro motivo. Cosl
egli giungerebbe a misurare. Percid lo Spirito deve esibirlo, ma non
in modo che appaia una esecuzione minuziosa, ma in modo da farne
notare sempre la novitd. Qui 'opera non & uguale ad una collabora-
zione umana. E forse Figlio e Spirito non si devono realmente neanche
incontrare nella passione; in certo modo non parlano la stessa lin-
gua; infatti se il Figlio dovesse riconoscere lo Spirito come Spirito
del Padre, non potrebbe essere abbandonato. Egli sentirebbe I'age-
volazione, spererebbe. Egli comprende le indicazioni dello Spirito,
ma non vede nel proprio dolore alcuna corrispondenza. Sono come
due piani di veritd: uno secondo lo spirito del testimone, Ialtro se-
condo lo spirito del sofferente. Se i due piani venissero confusi, tutta
la verita del Padre sarebbe evidente al Figlio, questi allora come Dio
consegnerebbe I'nomo Gesl in certo modo alla passione e insieme
allo Spirito agirebbe da spettatore. Non sarebbe pii una sofferenza
divino-umana. Cosi il Figlio non pud trovarsi sullo stesso piano
dello Spirito, ma su quello della sua missione nel mondo; I'apporto
della coscienza divina di cui ha bisogno, gli viene misurato dal Pa-
dre secondo le esigenze della missione.

Alla fine il Figlio morente consegna lo Spirito nelle mani del
Padre. Lo Spirito non ritorna di sua volontd, & consegnato. E I'ul-
timo consenso del Figlio sulla croce che il Padre gli concede. Appat-
tiene al compito del Figlio e dello Spirito, che essi si dividano sulla
croce...

..Fino a che il Figlio aveva presso di sé lo Spirito come
regola, gli era obbediente. Ora lo Spirito obbedisce al Figlio, ritor-
nando nella piena obbedienza del Padre. E il Figlio inizia cosi quel-
Pinvio dello Spirito che petrfezionera dopo la Pasqua; ora & l'invio
al Padre, poi alla Chiesa e al mondo.

83, Il peccato come combustibile

\

La passione sulla croce & espressione della intima caritd di-
vina. Dio ha scelto questa espressione, per mostrarci il mistero della
sua caritd; per potersi rivelare, la caritd soffre.

Percid & anche un mistero del tempo e al di sopra del tempo.
Noi siamo abituati ad amare nel tempo, con i mezzi della nostra na-
tura, in certo modo legati quindi allo scopo e al tempo. E quando
si tratta di Dio, gli attribuiamo con parsimonia il nostro amore tem-
porale, Sappiamo nella fede che egli & ed ha una caritd infinitamente
maggiore della nostra e noi tentiamo di rinchiuderlo ad ogni costo
nelle categorie del nostro amore. Cerchiamo di amarlo, come ci rie-
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sce: tiepidamente e limitatamente. E quando ci capita di soffrire,
abbiamo solo una gran fretta di trovare conforto: tutto finird, Certo
ci meravigliamo se non se ne va in fretta, ci meravigliamo ancora di
pitt se in noi la sofferenza dura di pit dell'amore, Percid facciamo
dei confronti; cronometriamo il tempo dell'uno e dell’altro e la
forza degli avvenimenti: sofferenza o amore. Ma quando Dio viene
nel mondo per soffrite per noi porta con sé la misura dell’eternita;
si pone a disposizione della croce con la forza della caritd eterna e
sperimenta come uomo una sofferenza illimitata che corrisponde alla sua
divinita e alla sua caritd divina. La misura della sofferenza non & detet-
minata solo dal motivo della croce, il peccato, ma anche dalla volonta
di Dio di realizzare in noi la sua infinita carita.

Se Dio portasse nel mondo la sua caritd solo come fuoco,
troverebbe forse alcuni che non sarebbero ancora induriti dal peccato
e si rimetterebbero al suo fuoco. Ma il suo piano & di redimere tutti.
E cid non gli riesce con la trasmissione del fuoco della carita da per-
sona a persona; egli deve trasformare il suo fuoco in dolore. Ma
poiché egli & completamente innocente e in lui niente pud essere bru-
ciato, egli prende su di sé come combustibile il peccato del mondo e
lo brucia su se stesso, nella natura umana che il Padre gli ha donato,
e soffre per ciascuno di noi.

Il fuoco della sofferenza in cui ha fatto P'esperienza del pec-
cato, lo pud impiegare in futuro, insieme come fuoco e caritd, ovun-
que ci siano degli uomini da purificare: nella confessione, nell’euca-
restia e anche 1 dove gli uomini non possono pil agite, nel purga-
torio. Egli & il fuoco che & venuto a spargere sulla terra, ma egli ha
attirato questo scambio tra cielo e terra nel dolore. Il fuoco gli viene
dato due volte: lo riceve, per diffonderlo sulla terra e lo riacquista
nella passione e nella morte per completare I'opera di purificazione
in tutti gli uomini. Egli si trasforma o si lascia trasformare dal Pa-
dre, per portare a termine in tutte le situazioni—incarnazione, pas-
sione, morte, resurrezione, giudizio—I’unico compito della redenzione.
In tutte le trasformazioni la caritd diventa passione: prova il fuoco
prima su se stesso, per poter portare poi gli uomini attraverso il suo
fuoco dal dolore alla carita.

84. L’unione del Crocefisso con i credenti

Sulla croce il Signore non mostra solo di riversare visibil-
mente la sua grazia su tutti coloro che sono attorno alla croce, ma
anche a tutti coloro che gid prima nell’Antico Testamento avevano
posseduto la fede, che possedevano le sue promesse nella misura in cui
erano state proferite e rimanevano disposti a sperimentare quindi
I’adempimento quando sarebbe stato concesso—ma egli mostra anche
di poter usare tutto cid che loro hanno fatto per lui. Quindi egli non
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soffre solamente per i peccati, ma si unisce in una partecipazione mi-
steriosa con tutti i credenti. In una compartecipazione, che pet lui non
significa certo una facilitazione perché egli soffre anche per loto e la
loro sofferenza si completa di volta in volta attraverso la sua—, ma che
per la redenzione non & senza importanza. Prende su di sé tutti i
tentativi della loro fede, sofferenza, della disponibilita e fa affluire
loro dalla croce la pienezza della grazia. Non solo i peccati di tutto
il mondo affluiscono sulla croce, per essere li cancellati, ma giungono
anche tutti gli strati di fede, di dolore per trovare completamento at-
traverso la croce. Sulla croce vi & anche un ringraziamento del Signore
a tutti i predecessori della sua nuova alleanza e lo dimostra, esaudendo
la loro sofferenza e con cid rendendo in certo modo santi del Nuovo
Testamento Giobbe e gli altri uomini pazienti. Egli completa ’Antico
Testamento nel Nuovo, perché gid nella sua incarnazione comprende
in sé PAntico Testamento e lo riempie della sua grazia. (Cfr. Mz 5,39)

85. La partecipazione di Maria alla passione redentrice del Figlio

Maria crea una nuova comunione tra il Figlio e i credenti,
partecipando, unica persona credente, corporalmente e spiritualmente
alla missione autonoma del Figlio. E poiché il Figlio soffre per tutti
e la partecipazione di Maria, sia corporale che spirituale, ¢ una parte
della sofferenza del Figlio, anche il dolore di lei ha luogo per tutti ed
& applicabile a tutti, Partecipa in modo materno all’universalita della
crocifissione del Figlio ed essendo cosi intimamente unita a lui nella
compassione che questi non vuole realizzate la redenzione universale
senza di lei, ella rinuncia alla intimitd privata con lui. Ella ammette
nel rapporto tra sé e il Figlio tutti coloro per i quali soffrira, per i
quali fin d’ora riceve la spada del Figlio. E poiché tutti sono compresi
nella redenzione, tutti vanno al Signore attraverso la madre.

...Soffre come persona umana, ma soffre nel Figlio. Non sop-
porta un dolore proprio, ma esclusivamente la passione inflitta al Fi-
glio. In lei diventa evidente che vi & una reale possibilita cristiana
di pattecipare al dolore redentivo, divino.

Vi saranno sempre molti che sono condotti attraverso il Fi-
glio alla madre, come Giovanni; ma anche molti altri che sono con-
dotti attraverso la madre al Figlio, come Giuseppe. Questi due movi-
menti, che allinizio sono indicati molto chiaramente come uno solo,
saranno piu tardi le strade, su cui molti potranno comunicare. Molti
sono posti sulla strada del Figlio solo dall’esempio della madre, so-
prattutto i semplici, che devono arrivare a Dio attraverso gli elementi
umani, perché Dio in se stesso appare loro troppo clevato. E la strada
attraverso Maria per loro non sard un passare per le lunghe, ma un
modesto accesso previsto e preparato da Dio stesso. Ma anche molti
testimoni della fede che gia possiedono la prontezza della dedizione,
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dovranno incontrare in primo luogo la madre, dovranno conoscere
qualcosa della madre, che cosa rassomigli alla loro missione, per per-
correre il cammino del Figlio e per convincersi sul serio della possi-
bilita di realizzazione della propria missione. E cid accade non solo al-
l'inizio e ai ptimi passi del cammino della loro missione, ma ugual-
mente e di pitt in tutte le tappe successive della vita cristiana: una
fede in Dio, nel Padre, nel Figlio e nello Spirito Santo, divenuta sem-
pre pill stanca, piti fioca, una disponibilitd sonnolenta improvvisamente
pensando alla prontezza della dedizione della madre, si trasforma come
una vela che s'imbatte ed & gonfiata da un forte vento.

86. Lo stato religioso come frutto della croce

Il Signore ha mostrato nel vangelo molte strade e possibilita
che conducono alla vita dei voti: gli apostoli, le donne che lo ser-
vono, il giovane ricco, Maria e Marta e molti altri. Ma sulla croce &
come se volesse concentrare tutte queste possibilitd isolate e unirle
nel legame di Maria e Giovanni. Come se volesse sprigionare la forza di
questa vita dalla sua piti intima fonte: dall’accettazione del dolore da
parte di Matia. Come se egli regalasse alla madre un nuovo consenso, il
consenso dei voti ad opera della sua passione in cui egli ha immesso
i consensi di Maria e di Giovanni per farli rigenerare proprio da 1.

Se dunque sotto la croce & stata donata la vita allo stato re-
ligioso, esso & in certo modo il primo frutto della passione, prima ancor
che venga colto il grande, universale frutto della redenzione e della
confessione nel giorno di Pasqua. Il primo frutto consiste nel fatto
che Maria e Giovanni sotto la croce, partecipando alla passione del
Figlio sono introdotti in una nuova forma di comunione. Certamente
tale frutto non deve essere inteso come separato dal secondo, che &
universale. Ma l'origine dello stato religioso rimane fondamentalmente
la croce e da Ii & annunciata al mondo la redenzione. Il frutto della
croce del Signore & gia avvenuto; ma non & tutto compiuto finché vi
sono peccati nel mondo. Solo quando si potesse dimostrare che non
vi & pit alcun peccato, vi sarebbe la prova che nel mondo non si do-
vrebbe piti soffrire per espiare.

Su Maria e Giovanni il Signore costruisce il nuovo stato nella
sua Chiesa. Su Maria, perché in lei pud ricorrere al suo primo consenso
per far scaturite dallo stesso fatto la nuova fecondita dei voti. Su
Giovanni, suo amico prediletto, perché a lui insieme alla croce vuol
dare la realtd migliore che egli possiede. Carita, fecondita e le tre
forme di dedizione che sono espresse nei voti, si uniscono qui sotto la
croce in una unitd indissolubile; tutto cid che sulla tetra ha formato
la vita del Signore, dal momento del consenso della madre attraverso
la convivenza con Giovanni fino ad ora sulla ctoce, viene raccolto in
fretta ancora una volta nel consenso, da cui scaturisce il nuovo stato.
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La vita del Signore & come racchiusa tra due specchi che la riflettono
senza fine: il consenso dell’inizio e quello della croce per divenire fin
d’ora sorgente limpida ed eucaristica nella speranza illimitata e nella
fecondita.

87. Chi vede il Figlio sulla croce vede il Padre

Chi vede il Figlio sulla croce vede il Padre. Solo che la pre-
senza del Padre sulla croce del Figlio sofferente, considerando, non &
chiara ai nostri sguardi; la croce & posta tra i due. Il Figlio & ora in
certo modo trasparente sulla croce sulla quale & inchiodato e il Padre
& nascosto dalla croce. Ma non vi & possibilitd, passata la croce, lon-
tani dall’immagine della croce, di guatdare il Padre per conoscerlo
meglio. E senz’altro il Padre & presente sulla croce, & certamente co-
lui che ha abbandonato il Figlio, che lo fa abbandonare. Ma ’abban-
dono & come un velo in cui il Padre si cela. Fin dall’eternita il Dio
trino aveva previsto che il Figlio al posto della mano benevola del
Padre dovesse sentire solo il duro legno. E cosi vediamo attraverso il
Figlio nel Padre, che in ultima analisi non scorgiamo, che annuncia la
sua presenza attraverso il suo non comparire, che per lasciare la sua
volontd al Figlio si & velato perfettamente e fa invocare il Figlio a
vuoto. Questo vuoto non & paragonabile al deserto, in cui il Figlio si
recd e che personificd la vanita della terra e lisolamento del mondo.
Tale isolamento lascid il posto solo per Dio. Il Figlio sulla croce non
& un eremita; ora & il prescelto che accoglie la volontd del Padre fino
in fondo tanto che non si pud parlare di una volontd e di un de-
creto del Figlio, perché essi sono compiuti nonostante tutto. In tal
senso il Padre diventa visibile sulla croce nel quadro del perfetto do-
lore del Golgota, ma la completezza & indicata attraverso 1’abbandono,
Pimmagine attraverso la mancanza di visione. Non vi & alcun con-
cetto, alcuna fantasia, neanche una fede totale che possa in tal caso

mediare un’autentica immagine del Padre.

88. I punto d’intersezione tra azione e contemplazione

L’indicazione dello Spirito non & piti per l'azione o piu per
la passione. Dal punto di vista della storia salvifica essa si attua nel
compimento di tutto cid che era promesso € nellincontro della vita
data al Signore con la fine dell’Antico Testamento, che & realizzazione
progressiva delle promesse. 11 Nuovo Testamento pud essere conside-
rato come lassunzione attiva e Iincorporazione della rivelazione del-
I’Antico Testamento, che nell’attuazione & sia contemplazione (dell’av-
venimento oggettivo della salvezza) che passione (accettazione della

salvezza). D’altra parte nell’assunzione dell’Antico Testamento ad opera
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del Signore vi & anche un accettare, una passione: egli la realizza fino
alla morte. Di fronte a questo punto d’intersezione si comprende pet-
ché le promesse dell’Antico Testamento potevano avere gia la voce
del Figlio. E dallo stesso punto di intersezione, dall’azione e dalla pas-
sione (contemplazione) in cui tutte e due si trovano nel loro mutuo
divenire, lo Spirito da l’avvio nel suo libero agire a due avveni-
menti: il ritorno al Padre e la discesa agli inferi. Il Figlio va con il
ladrone in paradiso e discende allo stesso tempo da solo nell’oscurita
del Padre, del regno dei morti riservato al creatore e giudice. La para-
bola, prima chiusa, si apte in certo modo un’altra volta in un prosegui-
mento realizzato solo dal Figlio.

N.T. Paradiso

AT. discesa agli inferi

Le due strade verso il paradiso e vetso gl’inferi si incontrano
di nuovo a Pasqua: il Paradiso come il cammino della redenzione e il
passaggio attraverso gli inferi come atto che porta al peccato fino
all’esttemo limite della pena. Entrambi si muovono inseriti nel sacra-
mento della penitenza a Pasqua. Ma mentre la confessione si sviluppa
prevalentemente nella curva che va verso gli inferi (la visione delle
effigi, dei peccati passati mella piena obiettivitd & la base che rende
possibile realisticamente la fede ecclesiale), 'eucarestia al contrario pre-
vale nella curva del paradiso (il Signore si dona a tutti i credenti, di
cui il ladrone & uno). I due sacramenti s’incontrano I'uno con I’altro a
Pasqua, poiché il suo perdono dei nostri peccati (e ivi compreso il no-
stto reciproco perdono dei peccati) & unito con la sua autodonazione
fino alla morte, come nasconde in sé Peucarestia. (Cfr. Mt 27,50)

89. Il senso trinitario della croce

Le ultime tenebre non sono quelle dell’odio del mondo in cui
rifulge la luce crocifissa della caritd, ma le tenebre di Dio nella sepa-
razione divina tra Padre e Figlio, a cui partecipa anche lo Spirito
Santo. Ciascuna delle tre partecipazioni, che sta in relazione con il
Figlio e la sua passione, & un riflesso pitt o meno vicino, uno specchio
dello stato della Trinita durante la passione. In essa Padre e Figlio
sono l'uno per laltro, luce e tenebre. Le tenebre dell’abbandono del
Figlio hanno la loro origine nelle tenebre del Padre. Le tenebre sono
la riserva del Padre, quella zona che egli come creatore ha diviso dalla

luce e su cui si & riservato la signoria: la notte e il peccato. La signoria
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su di essa & il giusto giudizio che deve emettere. Ora le tenebre sono
assunte dal Figlio che & e vuole essere la copia perfetta del Padre,
sulla croce, e il Padre riconosce nel Figlio crocifisso le sue tenebre.
Cid significa 'ultima comunione nella forma dell’estrema divisione. Fin
dall’eternita la relazione tra Padre e Figlio era incontro di vita e di ca-
ritd e anche sulla terra il Figlio viveva nello scambio con il Padre. Ora
il contatto sensibile & interrotto. La comunione tra loro & sospesa.
Entrambi sono estranei 'uno all’altro, la luce e le tenebre non si equi-
valgono piti. Le tenebre del Padre non sono pili quel mistero na-
scosto della caritd, in cui pud entrare amando la luce del Figlio. Le te-
nebre sono estranee, fredde, ostili, sconosciute. Ma allo stesso tempo
le tenebre del Padre diventano luce. Difatti ora, poiché le scorge nel
Figlio e nel suo abbandono, egli ha bisogno di vederle come sua pro-
pria riserva; pud osservare il peccato delle creature nella luce della
caritd del Figlio, invece di vedetlo nelle tenebre della giustizia. Cosi
le tenebre del Padre diventano luce nel Figlio e quindi anche nel
Padre. Allo stesso modo anche le tenebre del Padre corrispondono a
quelle del Figlio, alla sua volonta di dolore e alla obbedienza nella pas-
sione. Il Padre soffre non solo perché deve lasciate soffrire il Figlio,
ma perché questi soffre per propria volontd. Egli ha amato cosi il Fi-
glio che questi ha realmente corrisposto, realmente sofferto, si & of-
ferto nella passione. La caritd eccessiva del Padre alla fine della pas-
sione diventa per il Figlio luce, in cui sono restituite le tenebre, e
potenza che lo resuscita dalle tenebre della morte,

Il tempo del reciproco abbandono tra Padre e Figlio & il
tempo in cui si compie il pill impenetrabile mistero della loro carita.
La loro estraneazione & solo una forma della loro piti profonda inti-
mitd. Se lo Spirito Santo & lo scambio vivo della carita tra Padre e
Figlio, allora anche lui deve essere sfiorato dalle tenebre esistenti tra
i due. Egli in questo abbandono & stato quasi cancellato, invisibile e
diafano, lascia Padre e Figlio soli nel mistero della loro pitt profonda
intimitd. Cancella se stesso—e in tal senso diviene tenebre—, per
non essere nient’altro che il mistero della caritd oscurata tra Padre e
Figlio. Poiché egli & la carita tra Padre e Figlio, & anche quindi
leclissi di tale carith. E la forma della sua partecipazione alla croce
e alla redenzione. Egli ¢ tenebre attraverso il suo non esserci, con la
sua sospensione. Ma proprio per questo & pilt presente di qualsiasi al-
tro e da valore nella passione all’'ultimo misteto. Poiché sul Golgota
divenne opaco fino a scomparire, egli a Pasqua pud essere diffuso
come la luce pili chiara e versato come I'acqua pitt pura. Ma proprio
perché nella passione lascia soli Padre e Figlio e in certo modo si tira
da parte per far realizzare il mistero dell’abbandono, assume allo stesso
tempo il ruolo di testimone. Egli & il terzo, a cui entrambi hanno pro-
messo in certo modo la passione, Con la sua testimonianza la decisione
di Dio diventa irrevocabile. E anche se lo Spirito prende il ruclo di
testimone nel momento della riunione tra Padre e Figlio, perché ora
¢ la loro vita comune, tuttavia rimane colui che pud essere interpel-
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lato anche in seguito e addotto come testimone, se uno volesse dubi-
tare che sia realmente accaduto, in questa notte tra Padre e Figlio cio
che di per sé era improbabile e folle. Egli ha vissuto la tragedia, era
in Dio il vicario, I’afflitto, che percid anche nel ritorno del Figlio
sard il latore della gioia.

Lo splendore della luce nelle tenebre della croce diviene alla
fine la nascita della nuova umanita, la Chiesa. La Chiesa corrisponde al
mistero della croce, in cui le tenebre cessano di essere una riserva
del Padre per essere impegnate dalla luce della carita. (Cfr. Go 1,5)

90. Dimensioni cattoliche

Tutti si potranno render conto che il mistero della croce non
pud essere riassunto in una sola realtd. Lo si pud illuminare e consi-
derare da centinaia di lati, dal lato della missione di Dio, della carita
del Signore per gli uomini, della misura dell’espressione, dal concetto
di sacrificio, della giustizia o della misericordia, della rappresentanza
o dalla partecipazione dell'uvomo alla passione, dell’atto unico come
della sua continua replica nella santa messa, da ogni aspetto il mistero
mostra un significato infinito e prospettive imprevedibili; ma nessuna
parte o prospettiva perd pud essere ritenuta un punto centrale, E un
mistero che si ingrandisce di volta in volta. Ogni singolo aspetto si
suddivide in infinite facce di cui ciascuna a sua volta comprende in sé
tutto un mondo. Se si giunge alla fine di una catena di riflessioni e non
si trascuta niente e in ultimo si espone sistematicamente la propria
scienza, anche in tale caso si & fermi ancora al primo punto ¢ sembra
di non esserne usciti. Cosi 'unita si diffonde nell’infinito: il suo signi-
ficato va da un punto all’altro e non si pud giungere ad una unifor-
mitd. Non si ferma prima di aver raggiunto 'estrema dispersione, ogni
singolo uomo per rendere possibile il ritorno di tutti a Dio. Nes-
suna persona nella dispersione dell'umanitd potra singolarmente affer-
mare di non essere stata presa in considerazione nella sua particola-
rita e individualitd nella sintesi della croce. L’unita di tutti si trova
nella persona del Signore, che si fa disperdere fino all’infinito per
riunire tutti nell’unitd. In lui si va incontro e si capta ogni possi-
bilith umana. E morto per tutti. Se la dispersione della sua morte
non penetra fino negli uomini pitt lontani ci ritroveremmo ancora nel-
I’Antico Testamento e nella limitatezza del nazionalismo religioso. Ma
egli non solo & morto per la nazione, ma anche per ricondurre all'unita
tutti i figli di Dio dispersi. Come tutti furono partecipi e colpevoli
della sua morte, cosl sono tutti raggiunti dagli effetti della sua morte.
La speranza di questo ‘non solo’ & una rivelazione universale, ecume-
nica, cattolica. Il Signore non & morto solo per i buoni, che si aprono
subito in lui ma anche per i cattivi, che lo rifiutano. Ha tempo per
aspettare fino a che anche i figli di Dio dispersi siano colpiti dalla sua
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luce. Difatti il cattivo non sta al di fuori della sua sfera d’azione e la
dispersione del Signore comprende e supera anche la dispersione dei
peccatori. Difatti egli muore come l'unico per tutti; la sua ¢ una
morte vicaria, per tutti e in seno a tale rappresentanza ttovano posto
tutti i figli di Dio, ciod ogni creatura del Padre. Nessuno si ¢ guada-
gnato pitt degli altri un’assegnazione migliore nella rappresentanza. Ma
chi accorda al Signore di morire per lui, peccatore, costui non compie
alcun atto privato, che si esaurisce tra lui e il Signore, costui anzi si
apre a Dio e diviene percid utilizzabile per Dio. Egli si concede di
prenderlo sotto sequestro, di essere ingaggiato per il lavoro del Figlio:
la riunione in uno dei figli di Dio dispersi. Gli innumerevoli aspetti
della croce sono abbastanza ricchi per accordare a tutti infinite pos-
sibilita di partecipazione al suo mistero di dispersione e di raccolta.
Lo Spirito Santo le suddivide come doni di grazie che uniscono tutti
nellunitd del Figlio da cui i doni provengono. Questa & la Chiesa.
La molteplicitd qualitativamente infinita della dispersione dell'uma-
nitd e del Figlio disperso nell'umanitd viene riportata dallo Spirito
nella Chiesa come un covone, nell'unitd qualitativamente infinita della
croce come la caritd del Figlio per il Padre. (Cfr. Gv 11,52)

91. I silenzio della morte e la mancanza di risposta

Tl Padre ha affidato al Figlio tutta la sua rivelazione, tutto il
suo parlare con noi. Il Figlio muore sulla croce come uomo; tuttavia
morente non si & separato dal suo essere parola: & diventato la parola
del Padre che tace. Poiché la Parola diventa carne e questa muore, il
Padre tace. Il tacere del Padre & Daccettazione della missione com-
piuta del Figlio. Non vi & ora nient’altro da aggiungere. Il Padre tace,
pet essere unito al Figlio che & ammutolito. E gli uomini devono im-
parare a tacere anche loro, come nel silenzio tra morte e resurrezione.
Nel silenzio comptrendono la discesa del Figlio agli inferi. Essa ha luogo
nel silenzio della morte del Figlio e nella mancanza di risposta del
Padre.

92. Lo iato tra venerdi santo e Pasqua

Nell’intervallo tra ricevere e mostrare vi & un tempo riset-
vato solo a Dio. Esso contiene la mancanza di parola, che va dalla
emissione dello Spirito fino alla sua nuova presenza nella resurrezione.
Nella pausa tra la morte come uomo e la resutrezione pure come uomo,
Punita e Videntitd di Cristo & posta nella sua divnitd. L'uomo Gest ¢
morto nell’abbandono di Dio, egli ha deposto la sua divinita in Dio
tanto che nella sua morte non sembra essere altro che un semplice
womo. E colui che & motto era 'vomo-Dio. E dell'uvomo-Dio & morto
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J’'uomo. Cosl il mistero del sabato santo tra Padre e Figlio & senz’al-
tro pitt un mistero del Dio-uomo che del Dio-zomo. Difatti nessun
uomo sarebbe in grado di portare in sé il mistero del Padre eterno. Il
Figlio, a cui il Padre mostra l'oscuritd, non & solo colui che aveva
consegnato la sua divinitd al Padre per poter essere uomo. E anche il
Figlio, che ha deposto in se stesso I'uomo che era, per comprendere
Poscuritd nell’estrema privazione di tutto cid che era. Il Figlio non &
qui separato solo dal Padre e dagli uomini, ma anche & come diviso
in se stesso. Percid il sabato santo ¢ un giorno di silenzio. Vi & una
certa rassomiglianza con il tempo prenatale del Figlio nel seno della
madre. In questo ultimo caso era stato consegnato nella sua purita e
la vicinanza alla madre assumeva la forma della solitudine e del silen-
zio. Al sabato santo & posto in seno al regno dei morti che copre
tutti i peccati e le tenebre e percid la vicinanza con il mistero del Pa-
dre assume la forma della seperazione e della mancanza di parole. 1l
Figlio deve ora cercare il Padre 1a dove egli non si trova. Ma non lo
pud cercare nella coscienza, nella luce della caritd, egli deve cercarlo
come un amante derubato del suo amore, come un fidanzato che fosse
quasi senza amore. Il Padre, che richiama a sé suo Figlio, lo manda
nello stesso tempo nella direzione opposta 12 dove egli certamente non
si trova. E il mistero impenetrabile del sabato santo: poiché il Figlio
non pud cercare il Padre nella caritd, lo deve cercare 1a dove non &.
Il Padre non & semplicemente velato e sparito, ma il Figlio ora & co-
stretto ad andare dalla parte opposta del Padre, 13 dove solo una cosa
¢ certa: l'assenza del Padre. Cid costituisce la perfezione della caritd
nascosta, sottratta: ciod la pura obbedienza, che nella sua perfezione
consiste nella ricerca della carita, dove essa non si trova.

E l’estremo limite che il Padre e Figlio si aspettano l'un Ial-
tro nella carita.

Se mancasse all’opera redentiva del Signore il sabato santo,
la sua passione rimarrebbe in certo modo paragonabile alla sofferenza
degli altri uomini. La sua morte una morte umana. Nella discesa del
sabato santo si mostra la dimensione eterna e divina della sua morte.
Dalla croce si pud ancora comprendere qualcosa, ma dopo di essa si
giunge al puro mistero, in cui 'uomo capisce di trovarsi di fronte
all’incomprensibile. Poiché gli uomini per lo meno hanno il presenti-
mento che questo & il posto dell’incomprensibile, vi & questo iato tra
venerdl santo e Pasqua, tra il ricevere le piaghe e il mostrarle. (Cfr.
G 20,20)

93. Tra croce ed inferi: purgatorio

Da una patte si trova l'opera della pura caritd: la croce. Dal-
Valtra patte opera della pura giustizia: gli inferi. E il figlio vede cid
che il Padre trae da entrambi: vede la sintesi...
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Il Padre va incontro al Figlio mostrandogli per primo non il
duro regno degli inferi, ma la sintesi degli inferi e della croce, quindi
Peffetto della caritd del Figlio coinvolta nella giustizia. Davanti alla
croce gli inferi erano I'unica definitiva realtd. Un purgatorio si capisce
solo attraverso 1’opera redentiva del Figlio. E il Padre mostra al Figlio
di non rimanere indifferente di fronte alla redenzione, anche se la re-
denzione rimane temporaneamente nascosta presso di lui, il Padre.

94. La zona di confine

Il Figlio istituisce il purgatorio. Questo non & solo confine
tra terra e cielo—e percid un riflesso dell’incarnazione—e anche il
limite tra bene e male. Percid il confine non & posto al di fuori, il
Figlio prende su di sé il peccato e, passando con il peccato attraverso
gli inferi, forma il purgatorio, attira su di sé il confine del regno degli

inferi. Ecco le due zone:

Dove sta il confine tra le due aree? E molto difficile preci-
satlo. Una & costituita dagli inferi, I'altra dal cielo e il Figlio prende
con sé entrambi...

11 Signore ha fatto propti in sé i due spazi, quindi il confine &

in lui, in lui essi si sono avvicinati:

In quanto Cristo diventa il confine, sorge il purgatorio. E il
Figlio, tenendo presente il limite che & in lui, separa in seguito la de-
stra e la sinistra. Certo stabilendo il confine timane immutato ma &
preso e respinto dai suoi confini. Il purgatorio & precisamente questa
doppia azione. La decisione cade nel fuoco che egli stabilisce in forma
stabile e con cui mette alla prova I'uvomo: cid che & incompatibile e

brucia & gettato negli inferi.

95. La trasformazione attraverso il fuoco

1l Figlio deve ricondurre al Padre i lontani che non vogliono
ancora accettare la carita del Signore, deve permettere che si attui in
loro la procedura del Padre. Le anime in questo stato sono isolate.
Non chiedono alcun aiuto e alcuna preghiera dall’esterno. Non rico-
noscono la loro colpa, non sono disposte a ricevere la pura grazia del
perdono come I'unica via d’uscita. Insistono sulla propria giustizia,
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sui propri principi, sulla propria vita passata. Vogliono espiare i loro
peccati secondo un metodo loro proprio. Cosl essi sono affidati al me-
todo del Padre che conosce bene nel suo mistero come deve com-
binare giustizia e misericordia per ogni anima per spronatli e per con-
durli alla caritd del Figlio. Egli mette sempre nella sua giustizia gia
delle gocce della carita del Figlio senza che P’anima lo sappia e se ne
accorga. Con il tempo il metodo porterd a dei risultati. L’anima in-
comincia allora a soffrire sotto tutti gli aspetti ¢ a sentire la mancanza
di aiuto; si vede costretta ad abbandonare la propria sicurezza. Gl
diviene insopportabile la corazza della morale farisaica di cui si era
circondata. Comprende che da sola non tiesce: ha bisogno di aiuto.
Deve ricorrere alla intercessione. Ora il Signore, che prima era im-
pedito dal rifiuto, & libero. Ora la sua preghiera per l'anima diventa
operante. Questa, che finora era congelata, si muove, tende verso la
caritd, si avvicina all’uscita del purgatorio, mentre quindi il peccatore
anela sempre in modo pilt incalzante verso la carita e la perfezione,
si pente sempre pit del peccato, rende sempre piu eflicace in se stesso
la preghiera del Signore e della Chiesa, si compie in Iui la trasforma-
sione decisiva. Nella misura in cui riconosce la gravita del peccato, in
cui comincia ad accorgersi di tutta I'estensione del peccato nel mondo
e della sua cattiveria, dimentica i confini della propria e altrui colpa.
Ora scorge una sola cosa: l'immensa offesa recata a Dio dai peccati.
Non la vede direttamente negli altri (nel purgatorio non si vedono gli
altri) ma guardando indietro al suo stato, come cra nella vita terrena
¢ quando entrd nel luogo di purificazione. Soprattutto in questa imma-
gine miserabile riconosce I'essenza del peccato. Non ha piti importanza
per lui se ad incominciare ¢ stato lui o un altro; non si preoccupa piu
neanche della purificazione e redenzione personale; non conta pit in
certo modo il tempo che deve ancora trascorrere qui. E cosl poco
preso dal pensiero dell’espiazione e dell’aiuto che sarebbe pronto ora
con gioia a rimanere nel fuoco fino alla fine del mondo, se Dio fosse
offeso solo un po’. L’intero peso passa da lui sulla carita di Dio e
attraverso la caritd di Dio all’amore del prossimo. L’anima non vuole
pill raggiungere scopi personali, ma essere solo strumento della carita.
Nel momento in cui la raggiunge tale pensiero, essa & redenta. Egli
pud pregate insieme al Signote e alla Chiesa, la loro preghiera in-
comincia ad essere efficace nella comunione dello Spirito, e questa
s Passoluzione definitiva con cui entra in cielo. II purgatorio & il
proprio io; il cielo sono gli altri. Il passaggio avviene nella carita.
L'ordine dell’amore sulla terra ¢ nel purgatorio & come capovolto:
sulla terra il grande comandamento del Signore & ‘amatevi l'un l’al-
tro’. Attraverso lamore del prossimo e garantito I'amotre verso Dio
e sempre pill motivato. 1l cammino decisivo verso Dio passa attraverso
la carita del prossimo. Nel purgatorio si verifica il contrario: il pec-
catore riconosce dapprima lofferta di Dio di cui egli stesso & colpe-
vole, giunge alla caritd di Cristo e da essa gli si apre 'amore verso gli
womini. Nel momento in cui vede che la carita del Signore & eucarestia,
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ciod donazione infinita ai fratelli, egli & redento.

96. Sabato santo come ‘supplemento’

Il sabato santo non appartiene ad alcun conto, neanche a
quello delle bevande; & un supplemento.

Sarebbe troppo comodo, percio semplice, indicare la sempre
crescente grandezza di Dio, se noi potessimo scoprire in qualche modo
con i nostri concetti umani e con un estremo sforzo il mistero del sa-
bato santo. No: il sabato santo & inaccessibile, sta da solo, schermato,
senza un posto a cui ricorrere; difatti noi stessi non abbiamo un posto
per gli inferi né nella nostra intelligenza né nella nostra esperienza, né
nelle nostre esigenze; nessuno pud appropriarsi del regno degli inferi.

97. Discesa agli inferi, ultima conseguenza dell’incarnazione

La discesa agli inferi & P'ultima conseguenza dell’incarnazione.
11 Figlio prima era in se stesso un Dio semplice, pura immensita. Poi
divenne uomo, inizid migliaia di rapporti con gli altri womini, migliaia
di stati, sforzi e iniziative mutevoli e temporali, sperimentd tutto ciod
in un destino fugace, in qualcosa senza confini, che era sempre dispo-
nibile allinfinita del Padre. Ora gli manca ancora la conoscenza del
puro non essere Dio, della pura opposizione a Dio, per cosl dire della
semplice limitatezza nella illimitatezza.

98. Il Figlio nel regno degli inferi (1)

Cristo deve passare attraverso gli inferi, per ritornare al Pa-
dre, difatti deve poter vedere la grandezza dell’esecuzione nei risultati;
il risultato & la separazione, il peccato senza coloro a cui esso appat-
tiene; in ultima analisi egli ha operato la separazione tra peccato e pecca-
tore e negli inferi egli colpisce anzitutto solo i peccati, non i peccatori.

Finché pativa sulla via crucis e si era sacrificato, & considerato
dal Padre come il Figlio, come sempre; per lui il Padre divenne estraneo,
perché la misura dell’abbandono fosse perfetta; lui stesso divenne in
certo modo un semplice uomo. Un ritorno era quindi necessario, ma
poteva essere raggiunto solo a condizione che prendesse visione completa
di cid che lo divideva dall’uomo, il peccato. Attraverso la visione divenne
perfetta anche la sua glorificazione...

Sulla croce Cristo rimase come frazionato. Inizio e fine riman-
gono nella Trinita, ma il presente si era scisso, scisso con ’accettazione
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della passione, con il peso dei nostri peccati sulle sue spalle; e tale
peso egli, cosi diviso, doveva ritrovarlo negli inferi, tremendo e so-
vrastante per la sua estensione—ma privo di ogni possibilitd di svi-
luppo, petché separato appunto dall’'uomo.

La grazia & sempre una funzione dell’unitd del Padre con il
Figlio; poiché durante il cammino attraverso gli inferi non vi & al-
cun legame—solo soggettivamente il Padre lascia solo il Figlio—, il
Figlio non & pili accompagnato dalla sua grazia; non riceve e non
emana alcuna grazia. I peccati accumulati non sono cancellati e trasfor-
mati da alcuna grazia.

99. Il Figlio nel regno degli inferi (11)

N

Negli inferi il peccato & presente come oggetto, come tenta-
zione e come atto. Anzitutto & presente come oggetto, come qualcosa
di determinato: per es. cupidigia, adulterio, ira ecc. Ma egli non pos-
siede lo Spirito Santo per considerarlo in questo modo. Il peccato per-
cid non & pit illuminato da esso e cosi gli manca negli inferi cid che
ha ticevuto da lui: I'abbozzo, la sagoma, la sfumatura e le gradua-
zioni. E ora oggetto come grandezza ‘assoluta’. Non & assoluta come se
fosse semplicemente infinito. E neanche nel senso contrario come se
possedesse una figura staccata, senza chiara relazione. Invece & asso-
luta nel senso che perde il carattere che rende possibile una sua descri-
zione. In questo modo si pud descrivere e fissare con precisione un
determinato adulterio. Esso ha il suo sviluppo, ad un determinato
punto il pensiero diventa desiderio, il desiderio preparazione, ecc. Lo
Spirito Santo fa apparire chiaramente con il suo aiuto soprannaturale
questi passaggi. Negli inferi lo sviluppo manca totalmente, Il peccato
perde il suo contesto; nonostante che la cupidigia sia sempre cupidi-
gia, la lussuria sia sempre lussuria. I peccati ora passano l'uno nel-
Taltro.

11 peccato tuttavia nel suo aspetto soggettivo & presente negli
inferi anche come tentazione. Vi & nel mondo intotno al peccato tutta
una sfera personale; I'uomo si unisce ad essa, la prende in sé, si nu-
tre in certo modo della sua sostanza, la mescola con il suo io, le presta
la sua forza, che & positiva e gli appartiene. Tutto cid & visibile e pre-
sente anche negli inferi. Non si pud separare dal peccato. La figura
del peccato oggettivo, che ha in sé una forma, & avvolta in certo modo
da quella soggettiva e cid la rende senza figura, senza forma, amorfa.

Infine il peccato negli inferi & un atto. Esso consiste nel pec-
cato in sé e cid che I'vomo vi ha tecato di proprio. Qualcosa di com-
pletamente personale, di unico, che appartiene esclusivamente a que-
st'uomo, che in qualche modo era una parte del suo io, rende l'atto
proprio quello che &. Questa determinata donna, che ha compiuto quel
preciso adulterio, ha consegnato in esso la sua capacita personale e fem-

149 Redenzione come movimento

minile di amore, la sua profonda radicale potenza che comprende sia
gli aspetti corporali sia le sue proprietd spirituali. Ha consumato, di-
strutto ed usato per il male quella capacitd che le apparteneva pet il
bene. Quando il peccato viene estirpato dall'uomo, deve essere anche
tolto. Appartiene d’ora innanzi agli inferi.

Con questi tte elementi, oggetto, tentazione e atto, si forma
un’unita: la riprovazione. E cosi il Figlio comincia il sabato santo negli
inferi, quindi nel mistero del Padre, in cui vede cid che & riprovato
dal Padre senza che il Padre possa esser visto, a cercare Dio. Nono-
stante cio, egli lo cerca. Cerca nell’oggetto lo Spirito Santo, nella tenta-
zione la sua caritd, nell’atto Dio. Ma poiché qui tutto & solo riprova-
zione repellente, atto compiuto, non lo pud trovare. E cosi egli & nella
totale solitudine. Essa ¢ per lui completamente diversa da quella della
croce. Sulla croce egli poteva nominare suo Padre Dio (anche se non
lo vede pil) e presso di lui aveva deposto tutto. Difatti sulla croce egli
possedeva se stesso ancora come Figlio. Ma certamente non da essere
abbandonato completamente anche sulla croce o da provare una solitu-
dine autosufficiente. La passione sulla croce era sofferenza della solitu-
dine, che depone il tu, perché aveva rinunciato al tu per cariti. Era
una sete rivolta a tutti e dettata dalla caritd. Negli inferi la sete non ri-
guarda pilt i vivi, ma il regno dei morti. La sua immensita ed eternita
negative, Sulla croce il Signore vide anche i singoli uomini viventi
per i quali soffriva, anche se il loro numero era incalcolabile. E anche
se la croce era un sovrapprezzo, egli aveva senz’altro la coscienza di
aver versato se stesso per i peccati del mondo. Si poteva prendere dal
Figlio sempre qualcosa; egli aveva sempre qualcosa da dare. Negli in-
feri al contrario non vi & pitt né Dio né I'uomo, per ricevere qualcosa.
Sulla croce mori il Signore per comunicare la vita. Qui non vi & pil
vita, tutto & morto e riprovato. Sulla croce la sofferenza aveva per lo
meno l'aspetto del sacrificio, cosicché la caritd (anche se una carita
andata perduta), la ricerca del Padre scaturl in una caritd produttiva.
Qui non & pit possibile alcuna caritd, perché non vi & pit il minimo va-
lote di caritd, Il Figlio & gettato in qualcosa che non ha pilt bisogno
di sacrificio, perché & gia riprovato. Prima la sofferenza redentiva era
un’opera del Figlio, ora la sua sofferenza & un’opera del Padre che il
Figlio prende in considerazione. E un dolore nient’affatto previsto e
contenuto nell’opera e nel compito del Figlio; ¢ un sovrapprezzo non
compteso nella missione, ma al di sopra di essa. Percid la ricerca di Dio
negli inferi & senza la speranza di ritrovarlo, & una ricerca nel caos.
Difatti dietro ogni peccato il Figlio vede solo una realtd: il non-essere
presente del Padre. Quanto pit la corrente del peccato lo sopraffa,
tanto pitt lo assale I'assoluta mancanza di Dio. Anche qui vi & una
progressiva discesa nella melma del peccato: all’inizio il Figlio sta
alla periferia, ma poi ritiene necessario di donarsi per comprendere
completamente il peccato. Sulla ctoce il Signore assume il peccato
attivamente, qui egli deve, per comprendetlo, entrarvi dentro. Quanto
pitt lo fa, tanto pitt lo prende I'assenza del Padre. Nell’oggetto, nella
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tentazione, nell’atto trova solo la negativitd del Padre.

100. Gli inferi come nuovo caos

Il Padre & assente. Difatti tutto cid che il Figlio vede & ri-
provato definitivamente dal Padre, separato, in cui non & rimasto
fisso pit niente del rapporto originario del Padre con la creazione.

Percid & il nuovo caos, che si oppone a Dio. Dal primo caos
Dio aveva creato il mondo. Egli aveva ‘redento’ il mondo dal caos
creandolo. Gli inferi sono il caos creato di nuovo che & costituito dal
rifiuto di Dio attraverso il mondo. Nella misura in cui il mondo ri-
fiuta Dio, questi non pud fare altro che lasciare sorgere il caos la
dove vi & rifiutato: la somma dei dinieghi forma il caos, gl'inferi. Il
primo caos prima della creazione non era né buono né cattivo, era
semplicemente possibilitd non realizzata. Ora il caos & il male se-
parato dal mondo e il mondo ora & posto in mezzo tra il cielo e il
caos degl’inferi. All'inizio Dio aveva la potenzialitd della creazione
in sé, in modo simile all’'uomo che possiede le cellule spermatiche
con cui pud generare dei bambini. Nell'uomo la possibilitd di genera-
zione & limitata dalla capacitd di ricettivitd della donna, e le innu-
merevoli potenze dell'uomo, dato che la donna non pud ricevetle
tutte, vanno perdute, poiché vi & una spropotzione tra potenzialita
e capacitd ricettiva. Presso Dio non esiste tale difetto, perché pud
creare tutto cid che vuole. La sproporzione si trova 1a dove il mondo
si rifiuta di accettare le creature di Dio. Per tale rifiuto di accetta-

zione Dio & costretto a creare partendo dalle negazioni un nuovo
caos: gl'inferi.

101. L’estremo mistero del Padre

Il Figlio guarda direttamente dentro nell’ultimo mistero del
Padre che cred il mondo: il mistero che lascid il potere al demonio
di sedurre I'uomo.

Il mistero del Padre & nascosto in queste tenebre. Dio sa-
rebbe stato capace di far risplendere la sua luce ovunque, di non
far sorgere il male e semplicemente di reptimerlo. Che non ’abbia
fatto, appartiene alla sua impenetrabilitd. Gli uomini dovevano es-
sere liberi; non erano creati come una natura finita, dovevano cre-
scere andando incontro a Dio. Dio voleva dare il suo cielo solo a dei
figli adulti. In questo spazio della libertd sono poste le tenebre di
Dio e la possibilitda del peccato. Ma anche le tenebre di Dio erano
un mistero della carita. (Cfr. Gv 19,34)
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102. La caritd e gli inferi (1)

1l tegno deglinferi & un mistero che proviene dalla carita di
Dio per il mondo. Il peccato come oggetto & la conseguenza del fatto
che nella carita deve regnare la libertd e quindi anche il rifiuto &
possibile. Il peccato come tentazione & la non accettazione del seme di
Dio nel mistero della riunione: il cattivo uso dell’amore, ’accetta-
zione a metd, il prendersi gioco, I'aborto. L’atto peccaminoso & costi-
tuito dal rifiuto perfetto. Gli inferi contengono il peccato come atto
ed esso & realizzato in quanto comprende necessariamente in sé sia
Poggetto che la tentazione soggettiva.

Gli inferi & anche il resto, che & non redimibile, che non si
apre. Sono la controparte oscura dello splendente mistero della carita

esistente tra Padre e Figlio.

103. La carita e gli inferi (11)

Il Figlio soffre sulla croce per caritd verso il Padre. Il Pa-
dre ha, sulla croce, la prova della carita del Figlio per lui e per gli
uomini. Egli vede questa prova con un’evidenza insuperabile, lam-
pante. Difatti la passione & oggettiva, come & oggettiva la caritd del
Figlio per il Padre e per gli uomini. E lo Spirito che il Figlio ri-
mette al Padre & il testimonio dell’oggettivitd e riporta la testimo-
nianza della passione e della morte del Figlio in modo invariato e
oggettivo. ‘Nelle tue mani’ queste parole contengono anche la se-
guente idea: lo Spirito trasmette ¢ dona se stesso al Padre in modo
che questi partecipi perfettamente all'oggettivitd della passione, del
dover e del voler soffrire.

Il Padre risponde al Figlio. La tisposta consiste nel mostrare
al Figlio glinferi. Se il Figlio ha preso su di sé la croce per carita
vetso il Padre e verso gli uomini, il Padre da parte sua ha creato
glinferi per caritd verso il Figlio e verso gli uomini. Con lo Spirito
che rimesso ‘nelle sue mani’ garantisce Dobiettivita dell’offerta, il
Padre mostra al Figlio negli inferi lobiettivitd della sua caritd per
Jui; essa & posta nell’atto del mostrare; come anche nel mostrare
consiste loggettivith della sua carith paterna per gli uomini. Il Fi-
glio & l'unico che realizza I'opera della redenzione sulla croce. I1 Pa-
dre & lunico che manifesta latto della croce nel mostrare gli inferi
al Figlio. Nell’obiettivita degli inferi il Figlio vede la controfigura
presente nel Padre dell'obiettivita della croce. E la visione degli in-
feri rimane risposta incondizionata e stabile alla croce. E il compimento
della croce. Il mostrare gli inferi, in modo che il Figlio li veda, & la
prova che il Padre ha accettato la morte di croce del Figlio...

Il Padre ha creato gli inferi per amore, poiché era nel suo
piano regalarli al Figlio, certo per farli completare dal Figlio.
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104, La pienezza del mistero del sabato santo

Nel mistero del sabato santo s’incontrano i pit disparati e
opposti misteri e si intrecciano in un modo che non si intuisce mai
definitivamente, formando un tessuto unitario che intende mostrarci
quanto sia perfetta e totale la redenzione dell’umanitd. E il mistero
della morte come lo vive il Figlio unito con la divinitd della Trinita.
E il mistero della comunione del Figlio negli inferi, accompagnato dal
Padre e dallo Spirito. E il mistero del peccato umano incotporato al
suo aspetto eterno con il mondo dei morti. E il mistero del ritorno del
Figlio al Padre secondo questo modo concteto e in nessun altro. E
il modo con cui gli uomini assistono alla morte redentiva in una gra-
zia che dona loro la fede, che attende il dono della resurrezione per
partecipare alla sua piena vitalitd, Difatti la grazia della redenzione,
come Dio Padre la dona al mondo nella resutrezione del Figlio, pud

di per sé essere solo il miracolo petfetto che nessuno poteva aspet-
tarsi. (Cfr. 1 Cor 15,4)

105. Il movimento trinitario, oscurita divina e umana

Il Figlio viene dal Padte e ritorna al Padre; lo Spirito ese-
gue un movimento inverso. Ci si pud esprimere in questo modo: il
Padre manda il Figlio, per aspettatlo a sua volta, aspetta lo Spirito
per mandarlo di nuovo. Si potrebbe pensare a due movimenti circo-
lari che cotrono in senso opposto:

in cui il Figlio e lo Spirito s’incontrano una volta nel Padre e una
volta al di fuori del Padre. Si potrebbe tentare di presentare il movi-
mento in un altro modo: il Figlio appunto tende verso loscuritad del
Padre e lo Spirito esce a sua volta dall’oscuritd del Padre. Ma qui non
s’incontrano. S’incontrano solo nel mondo da un lato e nella vita
eterna del Padre nell’altro. Nel Padre s’incontrano per sempre, senza
che il loro movimento nel Padre diventi una fermata. Difatti la vita
tripersonale & etetno movimento, poiché il Padre stesso & implicato
nell’eterno movimento di testimonianza e di missione, non Padre che
riposa in sé, ma Padre come caritd che si comunica in eterno. E dallo
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stesso movimento del Padre ha origine anche la creazione. E come Fi-
glio e Spirito sono in eterno movimento da e verso il Padre, cosl il
Padre vuole includere la creazione nel movimento trinitario; e nella
missione del Figlio e dello Spirito il movimento trinitario si apre al
mondo. Ogni giorno, in cui io non cresco come cristiano in Dio, per
me & un giorno di morte; ma io posso crescere, perché Dio si & co-
municato a me ogni giorno in modo trinitario.

L’oscurita del Padre & compresa nel movimento, E cid che
il Padre “fa essere’ o ‘fa riposare’ e che & ‘visitato’ dallo Spirito e dal
Figlio: lo Spirito lo spinge, il Figlio ne prende conoscenza il sabato
santo. Anche noi che siamo creati ad immagine di Dio dovremmo far
esistere la nostra oscuritd e lasciare nel riposo, invece noi indaghiamo
con cura e pecchiamo. Ora il Figlio e lo Spirito visitano la nostra
oscuritd per renderla dimora ritirata, solitaria e domata. Se un sacrifi-
cio non costa niente, & un sacrificio senza Figlio e Spirito. La vitto-
tia sul peccato & cid che tiene occupati il Figlio e lo Spirito. Se I'uomo
rinuncia al peccato solo perché non lo eccita pil, non vi & nessuna ri-
nuncia, che interessa Dio, difatti I'uvomo potrebbe, se si presenta il
caso, esset schiavo di nuovo del peccato, anzi in lui il buio deve es-
ser superato da una luce maggiore: dall’amore del Figlio e dello
Spirito.

Il Figlio per la redenzione del mondo entra nelloscuritd del
Padre e qui conosce da dove proviene soprattutto la possibilita del
peccato; lo Spirito esce dal buio e costituisce una tale forza per I'nomo
da liberarlo dall’oscuritd del peccato. Il Padre, formando entrambi i
movimenti, mostra che dall’oscurita viene la vita.

106. Venerd; santo, sabato santo, Pasqua

Il Figlio, che ha ‘confessato’ sulla croce tutti i peccati del
mondo al Padre, dal momento della croce possiede un nuovo mistero
di fronte al mondo, che nel periodo tra la morte e la resurrezione ri-
mane latente e che & condotto con sé come risultato gid ottenuto nella
passione nel cammino verso gl'inferi. Il Figlio ha portato percio su di
sé il peccato in due modi: lo ha portato al venerdi santo fino alla
morte come colpa personale di ogni individuo, espiando li portava con
la sua persona divino-umana, in una azione che era la pill soggettiva
che il Figlio potesse effettuare per i peccatori. Allora ogni peccato ap-
pariva legato con il peccatore che lo aveva commesso, pottava i tratti
del soggetto colpevole. Al sabato santo invece nella visione dei pec-
cati di tutto il mondo dal punto di vista degl’inferi il peccato si se-
para dal peccatore, fino al punto da diventare una mostruosita, senza
forma che rivela lo spavento degl’inferi e suscita l'orrore dell’osserva-
tore. E il peccato ultimo ed eterno senza via d’uscita, peccato diven-
tato anonimo, nella cui realtd e apparenza non si possono piui inclu-
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dere il singolo peccatore e la sua partecipazione. Percid nel cammino
attraverso glinferi vi & qualcosa come una persona che porta (o una
visione opprimente) il peccato impersonale.

Il risorto conosce questo doppio mistero, che gli mostra quanto
gli appartenga fin d’ora il mistero della confessione. In base all’espe-
rienza della passione, la confessione gli & donata dal Padre. L’abban-
dono del Padre sulla croce, il perfetto isolamento dal Padre negl’inferi
appartengono al nocciolo del mistero assunto da lui, della confessione,
e del peccato del mondo. Il corpo resuscitato & sorto da quello croci-
fisso e sepolto, come il suo corpo terteno era sorto dalla decisione ce-
leste dell’incarnazione. Il nuovo corpo, che il Padre gli ha donato, &
il corpo del suo semplice ritorno al Padre. Riferendosi alla confessione
si pud affermare: il suo corpo terreno era il corpo della professione di
fede, quel corpo che avrebbe dovuto portare la colpa personale di tutti
gli uomini, anche la colpa originale e la colpa in se stessa. Il corpo ri-
sorto invece & il corpo dell’assoluzione che non deve portare pit i
peccati, perché sono gia stati espiati e sulla croce & stato fatto abba-
stanza per tutto. Il primo corpo ha raccolto su di sé la perfetta con-
fessione, il secondo invece si dona come semplice perdono.

107. Il mistero della resurrezione

Per il mistero della resurrezione vi pud essere in ultima ana-
lisi solo ## testimone: Dio. Dio che riceve il ritorno del Figlio man-
dato e lo accompagna di nuovo. Percid il Figlio deve essere solo. Cid
corrisponde al primo momento in cui Padre e Figlio erano soli nello
Spirito Santo. Solo nella pienezza solitaria della caritd s’incontrano di
nuovo. Il mistero della resurrezione & in tutto un mistero della vita
eterna. Solo dopo il suo compimento ci & possibile adorarlo ed esserne
partecipi.

Dio ha mandato suo Figlio dal cielo. Ma per riportatlo a casa,
per riaverlo di nuovo, Dio scende in certo modo dal cielo sulla terra;
egli onora il Figlio sulla terra con la resurrezione, egli si reca a questa
festa per una nuova creazione. In certo modo l'ingresso sulla terra era
impedito al Padre dal peccato, poiché tutto si era allontanato da lui. Il
Figlio ha cambiato di nuovo l'aspetto della creazione. Cosi il Padre,
che prima voltava le spalle al peccato, pud rivolgersi ora, per quanto
lo riguarda, al mondo. Il Figlio lascid un Dio abbandonato dalla crea-
zione. Al sabato santo, alla fine della missione prima di rivolgersi di
nuovo al mondo, Dio si allontana nella caritd dal Figlio per farlo pat-
tecipare al suo mistero. Il primo allontanamento di Dio dal mondo
avvenne nell’ira, l'ultimo allontanamento dal Figlio avviene nella ca-
ritd, e nella resurrezione sard il Padre ad avvicinarsi al Figlio e al
mondo nella carita. (Cfr. Gv 19,41)
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108. L’ascesa di Pasqua

L’ascesa del Figlio avviene a Pasqua, non piu tardi nell’ascen-
sione. Esso & un momento indivisibile dal giorno di Pasqua, un mo-
mento che & passato, quando alla sera gli apostoli del Signore lo toc-
cano e mangiano nella invisibilitd di Dio. Il Padre lo ha risuscitato e
il Figlio deve ora presentarsi al Padre come risorto, egli deve mo-
strargli Popera che il Padre ha compiuto in lui: risuscitarlo come Fi-
glio eterno, come era sempre stato, fornito di tutti i doni della fede,
della caritd e della speranza e con la vita eterna e insieme con la sua
vita umana creata, che ora finalmente & la perfetta creazione del Pa-
dre. Il Figlio deve presentare al Padre questa creazione. La visita pa-
squale del Figlio al Padre & il suo ringraziamento dopo la comunione.
Come noi riceviamo il Signore e ci dobbiamo donare totalmente a lui,
perché viviamo totalmente in lui, cosi il Figlio dopo la resurrezione,
dopo aver ricevuto in sé la vita del Padre, deve rivolgersi completa-
mente al Padre, perché ora viva totalmente in lui e di lui. E anche la
piena rianimazione, la perfetta trasfigurazione della croce: Iincrocio
tra il braccio traversale e orizzontale della croce, I'incontro tra Padre
e mondo, completamento insieme della creazione e della redenzione.

Percid & anche il compimento della caritd, una forma del tutto
nuova della caritd, propriamente la motivazione della caritad cristiana;
nella distanza del ‘non toccarmi’, ma insieme nella strettissima vici-
nanza e delicatezza della caritd del Signore, che si mostra al peccatore,
prima ancora di essersi mostrato al Padre. E qui & presente tutta la
caritd semplice e umana del Signore, che non ‘si comporta come Dio’,
ma nell’ambito della fede elimina ogni divisione. (Cfr. Gv 20,17)

109. Terra in cielo, cielo in terra

La vita della nuova Gerusalemme, che qui il profeta descrive,
si situa nel passaggio dal Nuovo Testamento alla vita eterna. E la vita
dei redenti di fronte al cielo ora accessibile, una vita in cielo e sulla
terra, perché Dio ha creato il cielo nella nuova terra o la nuova tetra
in cielo. Il Figlio risorto & la terra in cielo, la sua eucarestia & il cielo
in terra. Dio fa sorgere dalla terra in certo modo il cielo, ma egli crea
espressamente anche un nuovo cielo aperto perché egli include la nuova
terra nel suo cielo. Egli cala il cielo sulla terra e solleva la terra in
cielo. Tra cielo e terra regna un rapporto che ha origine nella visione
del Figlio incarnato, che unisce la visione del Padre a quella del mondo.
Se si volesse tentare di descrivere l'essere umano del Figlio in quanto
espressione della sua realtd divina, celeste, si potrebbe benissimo de-
scrivere la sua esistenza celeste come il Dio-uomo in tetra (poiché egli
& autentico uomo come noi, identico a noi in tutto, eccetto nel pec-
cato); difatti come uomo vede in modo continuo il Padre che non
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smette di testimoniarlo in eterno, anche quando dimora in terra; il

suo essere sulla terra & il segno del suo eterno dialogo con il Padre.
(Cfr. Is 65,17/20)

110. Lz circolazione della carita tra Padre e Figlio

Il Padre fa ritornare a sé con la resurrezione del Figlio tutti i
misteri della passione che la parola ha incarnato fino al limite estremo.
I1 Padre conosce cosi bene la parola tanto da venire a contatto solo
nel mistero, affinché ritorni alla vita eterna insieme a tutte le espe-
rienze del mondo, del peccato e degl’inferi, come sua parola sempre
eterna, ora che ha recuperato in sé tutte le parole del mondo e degli
uomini. Con la missione della parola noi siamo diventati credenti, con
la sua passione siamo stati rinnovati, con la sua resurrezione siamo ri-
suscitati nella parola, con il suo ritorno al Padre, anche noi pronuncia-
mo la parola del Figlio verso il Padre, che penetra fino al cuore del
Padre. Difatti attraverso il cammino del Figlio, suo Padre & diventato
nostro Padre. E poiché questo ritorno del Figlio si & attuato nello Spi-
rito Santo, lo Spirito ci viene donato nel momento in cui la circola-
zione della caritd tra Padre e Figlio abbraccia di nuovo anche il mondo.

Il concetto di redenzione comprende una veritd cosl estesa,
come qualsiasi altro concetto della rivelazione della parola, che non
pud essere mai capita cosl bene come nella vita eterna della Trinita,

111. Circolazione da Dio verso Dio come movimento della creazione

La circolazione da Dio verso Dio, che in Giovanni & testi-
moniata in modo eccellente dal Figlio, appare in Paolo il movimento
di tutta la creazione, che ha origine nel Figlio e si unisce a tutto il mo-
vimento in cui I’Antico Testamento fa da passaggio. Il collegamento &
possibile, perché il Figlio ha redento noi e il mondo. Quindi prove-
niamo fin dall’inizio dal Padre, ma siamo quello che siamo attraverso
Gesa Cristo, per opera del quale tutto é: come tali ritorniamo al Pa-
dre. Il peccato ha intetrotto il movimento di ritorno. La redenzione
del Figlio ha tolto il nostro indurimento, fa muovere di nuovo il no-
stro essere: da lui, che & il cammino eterno del Figlio. Esistiamo per
opera del Padre, siamo quello che siamo per opera del Figlio cioé sia-
mo diretti al Padre. Il Figlio perd non realizza tutto cid in cielo, ma
egli percorre il cammino insieme a noi, in modo cosi deciso e radicale
da essere egli stesso la strada. (Cfr. 1 Cor 8,5 segg.)

V.

Frutti della redenzione

1. Spirito—Cristo—Maria—Chiesa

112. Effusione dello Spirito

Se me ne vado, ve lo manderd. La missione dello Spirito
Santo dipende dalla partenza del Signore. Benché il Signore possieda
lo Spirito, non sono contemporaneamente presenti. Il Signore deve an-
darsene per creare spazio allo Spirito. Cosi & evidente che lo Spirito
non viene da solo, ma deve essere mandato. E la terza persona in Dio.
La sua venuta & quindi un nuovo gradino della rivelazione, che non
pud essere salito indipendentemente dalla rivelazione del Figlio. Ma il
Figlio ha compiuto la sua missione solamente in modo umano. Egli
non ha oltrepassato i confini del suo incarico proporzionato alla realta
terrena. Ora che egli se ne va la sua missione deve essere estesa a
tutto 'universo. Egli ha lavorato il campo. Egli ha semplicemente ri-
chiamato l’attenzione a Dio e mostrato la caritd. Ora viene lo Spirito,
che lo ha formato come uomo e che si & ritirato per tutto il tempo in
cui il Sighore come uomo si & trattenuto sulla terra. Viene per annun-
ciare tutta la pienezza, la ricchezza soprannaturale del Figlio e della
sua rivelazione. Il Signore di nuovo, che ha portato a compimento la
sua missione, dispone dello Spirito che lo ha formato e gli fa portare
a termine cid che lui ha iniziato. Egli lo manda come una nuova se-
mina nel suo campo, ma anche come il frutto della sua seminagione
per completare la raccolta. Nell’inversione delle competenze manda co-
lui che per primo lo ha generato. La relazione, cosi straordinariamente
movimentata, tra le persone in Dio, che operano in un continuo scam-
bio di reciproca missione e sottomissione, si rivela in una vitalitd che
supera ogni limite, che proprio in quanto tale costituisce la stabilita
della Trinith. Cosi lo Spirito ha presso di sé all’inizio il Figlio come
seme e lo manda nel seno della Vergine poi il Figlio si ‘separa’ dallo
Spirito, altrimenti questi non potrebbe scendere su di lui nel batte-
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simo; il Figlio porta in sé durante la sua vita pubblica lo Spirito, af-
finché ritornando al Padre possa a sua volta mandare lo Spirito; in
tal modo il cerchio per cosi dire si chiude, perché lo Spirito nella sua
missione ha di nuovo in sé il Figlio e lo manda nel mondo in una
forma pit nuova e piu spirituale. Ma mentre nel battesimo Figlio e
Spirito stanno strettamente e visibilmente insieme nell’umanitd di
Cristo, alla fine vengono come deviati, dispersi e divisi: il Figlio nel-
Peucarestia, lo Spirito nella effusione su tutto il mondo. Il Figlio e
lo Spirito appaiono come immersi in un movimento senza fine, che esic>
un continuo scambio di ruoli, mentre il Padre comprende I'intero mo-
vimento, come la volta celeste, sotto la quale ha luogo lo svolgimento
degli eventi. E lui che muove tutto senza essere coinvolto nel cerchio.
E tutte e tre le persone proprio in questo movimento sono cosi stret-
tamente unite, cosl poco sepatabili 'una dall’altra che la vita cristiana
pud esistere solo come vita in seno a tutta la Trinitd. (Cfr. Go 16,7)

113. Maria - seno della Chiesa

Maria sta sotto la croce come seno della Chiesa, oltre che come
madre e sposa, cid & vero in base alla sua maternitd; difatti ha rice-
vuto corporalmente il Figlio con il suo consenso spirituale, non solo
il suo corpo, ma il Figlio con tutto cid che egli &; cid sard poi chia-
rito nel mondo in quanto unita e in rapporto con lui. E il Figlio non
volle vedete in lei solo la sua madre umana, la ptese con sé, passo
per passo, nel suo cammino e la prepard continuamente ad oghi nuovo
avvenimento, conformo il suo spirito in modo costante al cerchio che
si estendeva. Modelld il suo spirito trasformandolo, da individuale in
un momento di Chiesa. Lo fece in quanto la rese sposa quasi con
autoritd e la inserl attraverso le incomprensioni della notte completa
della croce. E poiché era concepita senza macchia e aveva pronunciato
il suo consenso senza limiti, ne seguiva che tale consenso era qual-
cosa che il Figlio poteva estendere e modellare senza limiti. Lei non
aveva mai posto dinanzi uno steccato. Era sempre cid che ci si aspet-
tava in quel momento da lei. Era la piena cotrispondenza. Percid ora
diviene seno della Chiesa. Difatti come madre & la feconditd infinita
della rispondenza, come sposa ¢ il luogo in cui la Chiesa nella com-
pleta purezza si conforma allo sposo in modo perfetto. Tutte le pro-
prieta, che possedette nell’esistenza terrena del Signore, le ha prese
con sé, aumentate, spiritualizzate ricevendole ancora nel suo nuovo
compito: essere fonte da cui sgorga la Chiesa...

...Quando lo Spirito Santo 'adombrd per la ptima volta, fece
concepire nel suo seno umano il Figlio incarnato come natura con-
creta, singola, umana. Lo Spirito cred in lei il corpo del Figlio. Poi
venne un secondo periodo: il Figlio la trasformo nello Spirito da ma-
dre terrena in sposa e in Chiesa. Era il periodo dell’adempimento, della
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trasformazione della realtd terrena in cristiana, cattolica, universale.
E cosi si matura il terzo momento: il Figlio ritornato al Padre manda
a sua volta lo Spirito Santo su di lei, affinché in questo secondo
adombramento sorga tutta la concretezza del corpo della Chiesa. Pri-
ma di pentecoste la madre era solo in attesa ed in aspettativa per il
ritorno spirituale della sua prima concezione. Solo attraverso la reale
discesa dello Spirito la sua fecondita ecclesiale da potenziale diventa
attuale...

Nella madre la Chiesa ha la sua norma concreta e in essa e
attraverso essa la Chiesa stessa diviene regola concreta di tutti i cri-
stiani. Con la sua feconditd spirituale Maria & capace non solo di es-
sere I'idea della Chiesa perfetta, ma anche di agire in modo efficace
per tutti gli altri, La Chiesa & di nuovo un corpo, nient’affatto una
fattispecie astratta, anemica. Lei & il vero corpo spirituale del Si-
gnore. Cost il corpo di Cristo & nato due volte nella madre e dalla
madre: come capo e come membro, ma & un unico corpo e percid an-
che un’unica nascita.

Siamo membra del corpo della Chiesa. Chi riceve lo Spirito
nella Chiesa, deve attenersi allo Spirito che regna nella concretezza e
nel cotpo: lo Spirito di Cristo & necessariamente lo Spirito della Chiesa.
Ma lo Spirito cristiano & Spirito della madre, pattecipazione al con-
senso e alla feconditd di Maria. Chi volesse con il suo spirito petso-
nale allontanarsi e separarsi dallo Spirito della Chiesa, si seccherebbe
e morirebbe subito. Non sarebbe diviso solo dal Signore ma anche
dalla madre, che rappresenta e domina costantemente la Chiesa e tutti
i membri. Difatti I'inesauribile feconditd di Maria, che era passata
dalla realtd terrena a quella spirituale gia durante la vita terrena del
Figlio, & diventata ora completamente efficace nella Chiesa, Da lei non
provengono solo il dogma e le regole, ma soprattutto la carita, che
forma lessenza pitt profonda della Chiesa. Nella reciproca caritd di
tutti i membri la Chiesa & la sposa del Signore; e in Maria & rias-
sunta la totale femminilith della Chiesa e della sua carita per il Si-
gnore. Lei pone le regole e addolcisce insieme la serenita e la fred-
dezza dell’autoritd ecclesiale con la sua delicata presenza. Senso eccle-
siale, sottomissione allo Spirito e all’autoritd della Chiesa vuol dire
sempre anche amore e dedizione alla madre del Signore.

114. La Chiesa, corpo e sposa del Signore

Se il Signore e la Chiesa si comportano come Spirito e corpo,
allora nell’intima relazione il Signore & anzitutto colui che attua e pre-
cisamente compie tutto e la Chiesa & la sua pienezza. Se & cosi allora
egli in certo modo ha bisogno di lei per manifestare la sua pienezza,
pet portare a tutti il suo adempimento e in tale senso anche lui &
completato attraverso la Chiesa. Vi & un rapporto reciproco di pie-
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nezza e di compimento tra il Sighore e la Chiesa. Se qualcuno volesse 116. La feconditd verginale di Maria
accentuare solo un aspetto del rapporto e sopprimere gli altti, allora
si avrebbe della pienezza solo un concetto completamente vuoto; in-
fatti come pienezza che non si pud presentare, comunicare, né comple-
tare, non sarebbe una vera pienezza. Anche la pienezza del Padre ha
bisogno per essere se stessa che il Figlio I'assuma, e la pienezza del
Figlio ritorna a sua volta al Padre. Ogni pienezza, anche quella di-
vina, & tale solo come compimento reciptoco, anche se in questo

N

rapporto di reciprocitd la prima parte & anzitutto del donatore, la se-

2

conda patte & principalmente di colui che risponde. Cosi anche la pie-
nezza tra il Signore e la Chiesa pud consistere in un reciproco com-

N

pletarsi da ambo le parti, anche se il Signore & colui che dona senza

Oggi la Chiesa & diventata cosl ‘spirituale’ che il corpo del
mondo non & pilt fecondato da lei. La Chiesa stessa perd deve essere
corpo in quanto riceve Cristo, lo distribuisce, lo porta al mondo e nel
mondo. Alirimenti non & sposa di Cristo, che pud essere solo nella
sequela della madre di Cristo, nella sua feconditd verginale. L’euca-

restia dovrebbe essere sempre un atto fecondatore, che & portato fino
alla fine nella caritd del Signore.

fine come capo che supera ogni limite, la Chiesa & colei che ticeve sem- 117. La dottrina di Cristo - latte della Chiesa

pre. Il risultato & alla fine una pienezza comune. Se la Chiesa ammi-

nistra un sacramento, non comunica cid che & proptio e neanche cid 11 latte della Chiesa & la dottrina di Cristo. 11 latte & il nu-
che appartiene esclusivamente al Signore, ma qualcosa che si compie trimento pit concreto che vi sia, in esso si trovano fisiologicamente
da tutti e due insieme. Se essa non avesse alcuna partecipazione attiva carne e sangue. La dottrina appare qualcosa di astratto e pud essere
alla grazia di Cristo che amministra non sarebbe neanche la pienezza indicata come latte solo quando diventa concreta. Tutto il clero ha la-
di Cristo. Non pud essere semplicemente un canale morto, una media- sciato formulare la dottrina della fede sempre in modo astratto e
zione esteriore della pienezza del Signore. Il Padre ha posto il Figlio hanno limitato il concreto a quelle cose che gli appaiono gid concrete,

sopra la sua pienezza come capo supremo. Ma il Figlio, che ha fon- come il sesso. Per questo vengono date direttive pratiche. Ma anche
dato la Chiesa, ne ha fatto il corpo e cosl ne assume in sé la pienezza la presunta parte astratta dovrebbe divenire concreta, difatti & sen-
per farla adempiere in se stesso. Cosl nel paragone del corpo appare z'altro nella realtd pitt concreta che & collocata tutto il reale concreto,

Ialtro paragone dello sposo e della sposa: lo sposo & al di sopra della soprattutto tutta la vita umana.

sposa, ma lei lo attira a sé per completarsi in lui; grazie a cid lo
sposo si completa in lei versando in lei tutta la sua potenza. (Cfr.
Ef 1,23)

118. Unita di Dio e della Chiesa

L’umanitd, nella sua molteplicita, nel suo peccato e nel suo
estremo frazionamento deve essere posta nella pili esaltante unita, in
una unitd di essenza e di caritd a confronto della quale l'unitd del-

115. Atto e Chiesa

Nell’atto fisico vi & agitazione, un andirivieni; & sempre il I'uvomo e della donna & come niente. Il mezzo per realizzare questo
proprio io che senz’altro vuole giungere ad esprimersi. Gli sposi devo- miracolo & la Chiesa. Difatti ogni singolo uomo diviene pattecipe di-
no sapere che vi & un amore incarnato che & al di 1a dell’inquietitu- ‘ rettamente dell’unitd di Dio proprio in quanto & introdotto nell’unita

dine & nell’amore di Dio, di Cristo, della madre di Dio, nell’amore | della Chiesa, che si realizza e vive dell’'unitd del Padre e del Figlio...
della pura obbedienza. Da questo amore pili petfetto imparino cid che Egli deve anzitutto entrare nella Chiesa che come sposa di

& pura gioia. Qui devono imparare ‘Vindiffetenza’ (che & cosl impor- Cristo & 'immagine dell’unitd divina, La Chiesa & l'unita di coloro che

tante per Ignazio) e cid che & 'opposto del possesso egoistico (che ‘ il Signore ama. La loro unitd & formata molto di pitt dall’unitd della
predomina spesso nell’atto sessuale), che si esprime nel piacere. Da carit del Signore che dall’unitd della fede e della ricerca dei singoli
Cristo e dalla Chiesa occorre imparare I'indifferenza, come si presenta cristiani. Cosi la Chiesa diviene una copia del Signore: anche in essa
nello stato di pieno abbandono del mistero eucaristico. & posto I'unico aspetto del mondo—difatti essa & composta solo di pec-

catori che si riconoscono espressamente come tali—mentre l’altro aspetto,
che si pud riconoscere solo nella fede e nella caritd del Signore & ri-
volto a Dio.

...Riconoscendosi nella Chiesa come comunita di peccatori, ci ti-
conosciamo allo stesso tempo come unitd dei redenti e dei prediletti

[ e




162 Mistica oggettiva

da Dio. Il Signore in questa comunita ritiene ciascun individuo impor-
tante e entra in rapporti del tutto personali; la Chiesa non & come un
corpo estraneo tra lui e il Signore. Ma il Signore lo ritiene cosi impor-
tante da auguratgli tutto quello che pud dare: essere unito con tutti
coloro che amano. La carita del Signore incontra il singolo sempre diret-
tamente e non tramite una istanza estranea. Ma essa lo incontra 13 dove
regna la carita: nella Chiesa che & sua sposa e la sua unitd nel mondo.
La Chiesa & la comunita di tutti i singoli che credono, sperano e amano:
difatti questi tre atti hanno sempre lo stimolo ad espandetsi e a co-
municarsi.

Cid che colui che ama, crede e spera possiede, & accessibile a
tutti gli altri; se uno ha quel che ha, cid & solo per grazia del Signore.
E proprio perché tutto nella Chiesa & proprietd del Signore, la co-
munitd non si compone semplicemente come la somma di tutte le qua-
lita personali e particolari e dei disegni.dei membri. La caritd della
Chiesa & di pitt dello scambio della caritd personale di coloro che ne
fanno parte. Essa & la partecipazione nell’unica caritd del Signore. In
questa comunitd, che si fonda sull’unitd della caritd del Signore, scom-
paiono in certo modo le doti personali. Non vi & affatto posto nella
Chiesa per I’egoismo e il fariseismo. Nessuno pud rimproverare all’al-
tro che gli manca qualcosa, difatti cid che gli potrebbe mancare viene
aggiunto e procurato dagli altri. Mentre ciascuno contribuisce con
quello che ha, il Signore arrotonda tutto. Cid che negli uomini & lavoro
imperfetto lo completa lui, poiché cetca di ottenere in tutto l'unitd. Cio
di cui un cristiano nella Chiesa si potrebbe scandalizzare, & sempre e
solo cid che egli stesso porta con sé: 'aspetto umano inchiodato all’io.
Ma Dl'altro aspetto della Chiesa che guarda a Dio si sforza sempre di
attirare il singolo io nella comunitd e verso Dio. Il Signore a sua volta
dona al singolo cid di cui ha bisogno per arricchire la Chiesa, sua
sposa. E come se il Signore gli desse le sue qualitd, affinché la sposa
lo riconosca per discepolo e come se la Chiesa gli desse le proprie ca-
ratteristiche, affinché il Signore riconosca in lui la sua sposa. Ogni cri-
stiano porta con sé una piccola candela che viene accesa dal Signore, ma
in modo che tutte le luci formino un unico grande fuoco, la fiaccola
della sua sposa. Non solo la singola luce deve essere riconoscibile,
ma nell’unitd della caritd deve risplendere la figura della sposa...

Affinché il mondo creda che tu mi hai mandato. Questo & il
senso dell’aunitd eccelsiale. Essa non & fine a sé stessa, come la santifica-
zione dei singoli non & fine a se stessa. Tutto & fondato sulla carita tra
Padre e Figlio, nella loro esuberante volonta di unita. Essa deve essere
insieme un riconoscimento di tutti coloro che partecipano nella fede
dell’unita. Tale riconoscimento deve essere cosi forte che il mondo non

si potrd neanche nascondere e riconoscerd che il Padre ha mandato il
Figlio. Che il tempo del compimento & giunto. Per un tale riconosci-
mento perd l'unitd della Chiesa & necessaria. Se non lo fosse, tutti co-
loro che cercano di ottenere la fede comprenderebbero una parte della

veritd e assumerebbero solo questa parte di veritd. Egli si avvicinerebbe,
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si aggrapperebbe a cid che gli & promesso personalmente pitt di tutto,
cid che comprende meglio di tutto, cid che corrisponde alla sua incli-
nazione e al suo disegno. E la veritd di Dio sarebbe in lui sufficiente-
mente ricca per offrire a tutti un aspetto particolare. Ma il singolo per-
derebbe completamente in questa situazione ogni panoramica. Si appro-
prierebbe di una scheggia del cristianesimo e la amplierebbe e sarebbe
persa P'unitd e la forza per l'unitd. Le veritd parziali che verrebbero
annunciate si circonderebbero ciascuna della propria parte di fautori i
quali a Joro volta diventano essi stessi dei testimoni, annuncerebbero
quelle veritd parziali che essi rappresentano con i colori pitt disparati.
Cosi tutto si diffonderebbe in infiniti frammenti e ciascuno porterebbe
avanti il proptio processo e non sarebbe pitt possibile ripristinare I'unita.
Ma non solo Cristo & indivisibile, ma anche la vita e la carita di Cristo.
Fede, speranza e cariti sono indivisibili, indivisibili come ’unita di ca-
rita tra Padre e Figlio nello Spirito Santo. Percid vi & ’unitd della
Chiesa che & sia la necessaria espressione sia la necessaria cittadinanza
di Cristo. Ogni conoscenza di Cristo, ogni esperienza di qualsiasi verita
ctistiana si matura immancabilmente nell’unitd che & desiderata dal Fi-
glio nella Chiesa e che possiede il prototipo nella Trinita. Il Figlio
chiede I'unitd al Padre suo quando prega per i suoi discepoli e per co-
loro che attraverso la loro parola devono andare a lui.

E la gloria che tu bai dato a me, io ’ho data a loro, perché
siano una sola cosa come noi.

La gloria del Figlio & che egli appartiene al Padre, che possiede
la sua caritd e vive nella fede in lui. Vive volendo essere, durante la
sua vita terrena, solo suo Figlio; vuol vivere solo della gloria che ha rice-
vuta dal Padre. Possiede la sua propria gloria, ma non vuol vivere di
essa, ma unicamente di quella del Padre. E cosi come la riceve vuol
comunicatla. La gloria riceve la sua unitd dalla santitd; non si lascia pitt
scomporre nelle diverse parti della missione e della trasfigurazione,
che ha ricevuto dal Padre; ogni particolare & solo un raggio della pie-
nezza che & la santitd di Dio. E il Figlio porta la pienezza della santita
del Padre agli uomini, Non la porta dimezzata o trasformata, la offre
esattamente come [’ha ricevuta, come una totalitd, una pienezza. Gia
nell’Antico Testamento il Padre aveva offerto la sua santitd agli uomini.
Ma allora la maggior parte preferirono vivere nel peccato. Ora il Figlio
offre di nuovo la santitd del Padre, con l’insistenza e con I'invadenza
della carita. Egli non la offre come qualcosa di irraggiungibile, ma come
cio che & vicino. (Cfr. Gv 17,21 segg.)
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2. Sacramenti—apertura che comunica la grazia

119. L’efficacia continua dell’incarnazione

11 Figlio venne per glorificare il Padre, e lo fa durante tutti i
secoli, La glorificazione del Padre & senza ostacoli tanto che il Figlio,
per realizzarla, deve compiere infinite azioni che provengono da tutta
Peternita e sono dirette all’eternitd. La realizza come Figlio, ma in una
unitd continua con il Padre e con lo Spirito. I sacramenti sono inclusi
in quest’opera: essi ci rendono accessibile la vita eterna e anche tutto
cid che & in Dio trino ed eterno. Essi sono quasi la continuazione della
vita e dell’opera dell’incarnazione, affinché noi siamo presi da essa. Sono
quasi la rappresentazione al vivo del Figlio e attraverso lui della Trinita.
Il Dio trino, aprendosi fino a noi nel Figlio e nei sacramenti, rinchiude
in sé tutto il mondo, poiché in Dio trino la speranza infinita che si co-
munica e 'unita infinita sono un’unica e medesima cosa. (Cfr. Gv 21,25)

120. L’essere dissetati dallo Spirito nel battesimo

Il battesimo, il sacramento dell’ingtesso nella Chiesa, appare
come i primi passi di uno sviluppo, il seme di un frutto; e cid che di-
viene e si matura & Punico corpo. Ma veniamo battezzati in un unico
Spirito; attraverso un procedimento, che lo Spirito Santo ci dona e non
nel senso che possiamo custodirlo in un angolo di noi stessi, ma in modo
da essere pienamente dissezati da lui. Egli fortifica le nostre membra
nell’unitd del nostto corpo e attira dentro il nostro corpo come membro
del corpo di Cristo. E un movimento, un essere messi in servizio. Come
il Figlio viene incessantemente dal Padre e ritorna al Padre, cosi noi
attraverso lo Spirito veniamo e ritorniamo al Figlio. Nella sua comuni-
cazione perd lo Spitito ci rinnova; non ci dona solo qualcosa di nuovo,
ma esptessamente un NUOVO essefe, Una nuova rinascita di noi stessi
per opera sua. Dissetati da lui diveniamo allora figli. Il movimento
dello Spitito in noi mette in moto il nostro movimento di figli. (Cfr.
1 Cor 12,13)

121. Nascita dall’acqua e dallo Spirito

La nascita dall’acqua & il battesimo come ingresso dell'nomo
nella comunitd dei cristiani. E precisamente in due modi: come rito
visibile del battesimo, nell’acqua visibile & 'incorporazione nella Chiesa
visibile. Come rigenerazione dall’acqua attraverso la madre Chiesa & la
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nascita della comunita dei redenti da Dio. E un’autentica nuova nascita
in cui tutto il passato & ritrattato; & un vero inizio per cui anche la na-
scita del corpo materno & senza senso fino al momento in cui Cristo ri-
genera il fanciullo nella Chiesa come proseguimento della prima, come
Cristo stesso nacque dall’unione dello Spirito Santo con Maria vergine.
In forza di questa nascita del Signore dallo Spirito e dalla madre il
cristianesimo & generato dall’unione di Cristo e della Chiesa.

...Ma la nuova nascita & molto di piti di un rito, & un principio
assolutamente nuovo, una creazione. Non ¢ un bambino gia esistente
che & immerso nell’acqua che purifica, per un’abluzione accidentale, ma
Pacqua penetra nel bambino per divenire in esso una nuova fonte.
Quest’acqua & cosi feconda che non pulisce solo esternamente, ma co-
mincia a scorrere nel bambino stesso, trascina la sua vita con sé e gli
comunica una nuova vita. E come se il bambino finora fosse stato una
forma senza vita, che spunta attraverso I’acqua in seno alla Chiesa come
una vita propria di un bambino.

E dallo Spirito. Cioe dallo Spirito Santo. Finora il bambino
veniva da Cristo e dalla Chiesa: cio¢ dall’acqua. Ma vi & inoltre il vin-
colo con Cristo e con lo Spirito Santo, come avvenne nel battesimo di
Cristo. Nella missione dello Spirito venivano rese note dal Padre due
cose. Il Figlio era indicato come il mandato dal Padre che lo manifesta
al mondo. E in secondo luogo era indicato come il Figlio divino che in
seno alla Trinitd riceve dal Padre, come proprio, lo Spirito. Lo Spi-
rito, scendendo sul Figlio, lo presenta di fronte al mondo come il man-
dato dal Padre. In quanto poi lo penetra, diventa visibile la Trinita;
lo Spirito & proprieta del Figlio in quanto anche durante la vita terrena
del Figlio la vita interiore divina non & interrotta né spezzata, Il pri-
mo caso & P'apparizione visibile dello Spirito nella visibilita del Figlio
e fa parte dellincarnazione; per lintelligenza umana & un motivo di
fede. Il secondo invece & in seno alla stessa fede, & I'apparizione della
Trinith ai redenti. Il cristiano ora & battezzato anche dallo Spirito. Co-
lui che & gia assunto attraverso I'acqua nella Chiesa ed & rinato in essa,
& rigenerato anche dallo Spirito Santo. Quindi ha iniziato il suo ritorno
al Padre. Egli attraverso il Cristo-Chiesa passa al Cristo-Spirito e
quindi al Padre.

Ma egli riceve lo Spirito solo attraverso I'unitd con Cristo e la
Chiesa. Cid che riceve dallo Spirito, lo riceve dallo Spitito mandato
dal Figlio incarnato. A causa dell’unitd con Cristo e la Chiesa, lo Spi-
rito giunge quindi ai battezzati solo attraverso questa strada, solo da
qui & possibile il ritorno al Padre. Il Padre, donando suo Figlio al
mondo, lo ha dato in modo che nessuno possa accedere a lui senza pas-
sare attraverso il Figlio, Da cid segue il percorso dello Spirito Santo
dal Padre all’uomo passa attraverso il Figlio incarnato. Lo Spitito agisce
certo dove vuole, ma egli vuole soffiare 13 dove il Figlio si & incarnato:
nella Chiesa. I suo ritorno dal Figlio al Padre non pud prescindere dal-
Dincarnazione. Dopo il suo passaggio attraverso il Figlio ha le qualita
del Figlio in sé, quindi anche quella ecclesiale. Lo Spirito dopo la sua
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discesa su Cristo non & pi1t puro-divino ma divino-cristiano, egli ha as-
sunto i coloti di Cristo e della Chiesa. (Cfr. Go 3,5)

122. Confermazione - ingresso nella vita ecclesiale matura

La confermazione & il sacramento della maturitd. La grazia
della confermazione consiste nel conferimento ecclesiale dello Spirito
Santo ecclesiale, cioé nel rafforzare il credente al suo senso ecclesiale e
nella convinzione che la Chiesa non & solo istituzione, ma anche vita.
Consiste nel sapere che proprio nella istituzione ecclesiale & vivo lo
Spirito Santo. La confermazione rinvigotisce e assicura tutto cid che
nella Chiesa & vivo, quindi anche gli altri sacramenti. Essa & ordinata to-
talmente agli altri;i & in certo modo il sale, che si sparge invisibilmente
in tutta la vita ecclesiale e in ogni istante. E un sacramento relativo e
non assoluto. Unisce alla Chiesa, ma proprio grazie al fatto di rendere
i cristiani maggiorenni. L’essere maggiorenni consiste nel divenire ca-
paci di giudicare autonomamente in seno alla Chiesa e di guardare con
gli occhi della Chiesa. Conferisce il potere di discernimento in tutte
le cose della Chiesa e da al confermato un diritto di pattecipare alla
conversazione nella comunitid. Che ogni confermato abbia il diritto di
parlare e possa reclamatlo, ne dovrebbero esser coscienti in modo chiaro
gli uomini che guidano la Chiesa. In modo particolare appartiene alla
grazia della confermazione nella stessa misura anche cid che in loro
scaturisce in sovrabbondanza ed & universale. Essa fa superare la vita
personale del credente e lo obbliga a divenire un membro della co-
munitd pienamente responsabile. Egli deve conoscete meglio la Chiesa,
di cui & membro vivo. E il latte che viene da una istruzione passiva
e che deve diventare nei problemi spirituali un cibo solido per formare
se stessi e gli altri. Egli non scorge pil1 la dottrina ecclesiale solo come
tradizione chiusa ed istituzione. Deve vivere insieme e sentire in ogni
caso cid che nella Chiesa & vivo e si sviluppa. La Chiesa deve esigere
che egli sia un membro fecondo della comunitd, sia a sua disposizione,
apra la sua vita privata a quella ecclesiale. L’apertura della grazia della
confermazione consiste in un riconoscimento sempte crescente dell’unita
dello Spirito e della istituzione, della libertd ctristiana e dell’obbedienza
ecclesiale, in una sempre crescente disponibilitd per la Chiesa che incor-
pora l'unita. (Cfr. Gov 1,9)

123, La fonte della fecondita del battesimo e dell’eucarestia

I sacramenti dell’acqua e del sangue, il battesimo e l’eucare-
stia, sono gia istituiti, ma la feconditi cristiana di questi misteri, la vita
che fluisce da loro e la sovrabbondanza della grazia provengono dal mi-
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stero della ferita del costato di Cristo. Come sacramento sono divisi,
percid scaturiscono acqua e sangue sepatrati. Ma la loro origine & co-
mune: & la caritd ferita del Signore. Nell’origine comune & fondato il
fatto che anche i sacramenti non sono uno accanto all’altro ma l'uno
nell’altro: anche il sangue appartiene al battesimo, anche l'acqua al-
Peucarestia. Chi ha ricevuto il battesimo & inditizzato all’eucarestia, come
Peucarestia ha in sé la grazia del battesimo. La vita dei sacramenti
& costituita in modo che essi si sviluppano l'uno nell’altro. (Cfr.

Gv 19,34)

124. Il flusso dell’eucarestia e unita della Chiesa

Ricevendo la comunione si pud sentite come la sua grazia ci
pervada, affluisca in noi raggiungendo tutti gli angoli e ci indirizzi in
qualcosa di pit grande che & la comunione dei santi. Se il potente
flusso dell’eucarestia non fosse il centro della Chiesa e se coloro che la
ricevono non si ponessero nell’unitd eucaristica, la Chiesa sarebbe solo
un’idea astratta, abbastanza buona da essere inserita nelle statistiche.
L’eucarestia porta i cristiani nell'unitd della Chiesa e mostra anche
dove la Chiesa vive per opera dei credenti, Questi sentono la fortuna
inaudita di non essere pil isolati, la Chiesa sente allo stesso modo la
grossa fortuna di non essere pilt un ramo secco, ma di avere dei
membri veri. La Chiesa dovrebbe sempre esser cosciente che ha origine
da uno solo e che in essa non vi & alcuna ‘massa’. Tutto cid che
nella Chiesa tende alla massificazione tende immediatamente a far scom-
patire la Chiesa. L’unitd della Chiesa & formata dai singoli credenti,
uniti attraverso il corpo di Cristo che & in loro. Ed io e tu ci ritro-
viamo in lui.

125. ‘Atteggiamento di confessione’ nella Trinitd

Dio sta di fronte a Dio nell’atteggiamento che compete a Dio.
Esso pud essere paragonato analogicamente allatteggiamento di con-
fessione, perché & il modo con cui Dio si mostra come egli &, perché
tale rivelazione & voluta da Dio stesso, da essa ha origine ogni nuova
situazione di visione e di caritd, Dio mostra Dio, cid che opera e
compiendo la sua opera adempie se stesso, mostra gli effetti del suo
essere divino nell’azione stessa e aspetta la nostra conoscenza, 'ap-
provazione, I'esortazione per raggiungere lo scambio del segno e del-
I'accordo nell’atto seguente. Poiché Dio non & un essere stagnante, egli

& vita eterna che si evolve.
Per Iddio & beatitudine rivelarsi di fronte a Dio. II Dio che

vede, avrebbe la possibilita di vedere, parlando umanamente, anche
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senza rivelare se stesso. Cosi Dio vede i peccati dell’'uomo, anche di
colui che si nasconde dinanzi a lui come Adamo. Ma in Dio vi & la
beatitudine di mostrarsi e la beatitudine di vedere cid che ha mostrato,
la gioia della comunicazione reciproca che comprende due momenti: il
mostrarsi e la visione di cid che & stato mostrato.

Cosi Dio stesso si pone di fronte a se stesso nell’atteggiamento
di Dio. In un atteggiamento che corrisponde sempre all’attualitd del-
Peternitd e vi corrisponde in un atteggiamento di fiducia, di ringra-
ziamento, di dedizione e di accettazione, Se il Figlio introduce la con-
fessione a.Pasqua, con cid vorrebbe avvicinare l'vomo all’atteggia-
mento divino, comunicargli qualcosa della vita trinitaria. E affinché I'at-
teggiamento sia vero, egli sceglie il peccato come realtd da mostrare.
Difatti il peccato & alla fin fine cid di cui 'vomo almeno si rattrista.
Inoltre & cid che ha cost tanto allontanato l'uomo da Dio, cid a cul
si riferisce, quando vuol mostrare quanto si trovi lontano l'uomo nel
rapporto con Dio. Dio per andate a prendere Adamo si serve della
stessa realtd che questi ha usata per allontanarsi da Dio. Se si conce-
pisce il Padre come il generante, il Figlio come colui che & generato,
lo Spirito come colui che & spirato da entrambi, allora si capisce anche
come ogni persona divina debba essete totalmente ed esclusivamente cio
che &, se si vuol rendere possibile lo scambio nell’unica natura di Dio.
Ogni persona & totalmente se stessa per amore dell’altra e sempre per
amore dell’altro gli si manifesta interamente. Per ringraziare il Padre,
il Figlio gli si mostra come il generato dal Padre, in un atteggiamento
che ¢ il prototipo della confessione. Ed aspetta 'espressione di risposta
del Padre per allinearsi sempre meglio a lui. Nella confessione isti-
tuita dal Figlio noi cerchiamo di essere coloro che ammettono tutto,
che si aprono interamente, per sperimentare Dio e per ricevere una
nuova vita da tale esperienza.

126. Confessione. La luce di Cristo viene dalla notte

Se si cerca l'origine dei sacramenti e ci cacciamo nella notte
del Signore fino al suo estremo sacrificio, allora si giunge a quel mi-
stero ineffabile tra Padre e Figlio, la cui potenza e sviluppo si espri-
mono—mediamente—nell’obiettivitd dei sacramenti. Qui spicca in modo
speciale la confessione in tutta ’estensione spirituale del suo evento:
essa regala al peccatore la luce di Cristo che viene da una notte che
non era quella del Signore, ma che ha portato fino alla croce; difatti il
peccato preso in sé & giunto fino alla notte dell’abbandono. Nel per-
dono sacramentale della Chiesa & presente la grande remissione del Si-
gnore che perdona ai peccatori di averlo percosso nella notte deglin-
feri; un perdono del tutto cosciente, perché solo il Signore conosce
tutta ’estensione e il peso del peccato. Che il peccatote riceva cosi fa-
cilmente il perdono per cid che di terribile ha commesso gli resta in-

169 Frutti della redenzione

comprensibile; egli sa solo che la caritd del Signore & pitt forte di
tutto, che il Sighore vuole risotgere e ritornare al Padre solo insieme
ai redenti, che ai redenti la grazia della redenzione & data gratuita-
mente. Da tale incomprensibile abbondanza della grazia anche la Chiesa
capisce che il Signore regala ai suoi eletti la fonte di ogni grazia, la
notte, e che la presenza rinnovata continuamente di questa fonte nella
vita della Chiesa & un mistero della gioia pasquale.

127. Spirito e sacerdote come testimoni

Se la confessione fosse solo ministero della croce, non avrebbe
niente in comune con la sepoltura, la discesa agli inferi e la resurre-
zione, cosi il Figlio avrebbe potuto istituire allo stesso modo la con-
fessione sulla croce. Ma abbiamo certezza che la resutrrezione dei morti
significa I'assoluzione per tutto il mondo. Occorre prendere in consi-
derazione tutto il mistero della morte, che & nascosto nel Padre e che
contiene la confessione del Figlio che & attuato nell’oscuritd prima
della resurrezione. Ed ogni confessione deve percorrere in certo modo
tutta questa oscuritd. Confessandoci partecipiamo non solo al mistero
della redenzione della croce, ma anche a tutto il rapporto del Figlio,
che ha portato la colpa del mondo, con il Padre. Tra croce e resurre-
zione & inserito qualcosa di sconosciuto, di assoluto e di oggettivo,
che ci & riflesso davanti nell’intervento del sacerdote. Il ministero sa-
cerdotale & per noi coperto, portato dal nascondimento del Figlio,
durante ‘i tre giorni’, nel Padre. Qui avviene qualcosa che rimane
senza immagine e senza parole e che & lopera che unisce una volta per
sempre la morte con la resurrezione, il portare i peccati con il per-
dono, la confessione della colpa con I’assoluzione. E senza vedere cid
che di fatto accade, il sacerdote & testimone dell’accaduto. Egli si trova
petd proprio i dove lo Spirito assume la testimonianza, una testimo:
nianza che non & pronunciata, perché la patola del Padre & morta ¢
ciononostante ha tutta la potenza, perché il silenzio del Figlio fa ms-
turare nel Padre la resurrezione.

128. Spirito, Chiesa, confessione

Lo Spitito e la Chiesa procedono insieme. Il Figlio nvelo
se stesso sulla terra con due intenzioni: quella di rimandare al Padre
e allo Spirito e quella di rimandare alla futura comunione dei santi.
Egli & essenzialmente mediatore, indirizza sempre al di sopra di se
stesso. E non unisce in nessun caso cosl intimamente i due fini, lo
Spirito e la Chiesa, come nella confessione in cui I'uomo sincontra
con l'uomo, come peccatore penitente e come incaricato dello Spirito
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per la remissione dei peccati. Su questa strada, che il Signore ha for-
mato e insieme percorso, 'uomo & diretto al Padre. E lo Spirito del
cammino, che & Cristo, e lo Spirito della meta, che & il Padre, sono
I'unico e medesimo Spirito.

129. Rapporto tra tutti i peccati

Benché un uomo possa commettere un peccato in un campo
del tutto limitato, egli perde subito il controllo dell’ampiezza del suo
peccato. Non appena egli cede ad uno solo, non si oppone pil neanche
agli altri. Crede forse di essere padrone dei suoi peccati, ma essi lo
tirano da tutte le parti e sono uniti clandestinamente con tutti gli al-
tri peccati. Se si di un nome ad un peccato singolo, cid avviene in
certo modo solo per semplificate le cose, per poterlo mostrate agli al-
tri. Il nome non circoscrive la sua assenza e pottebbe avere anche un
altro nome. Anche se la provenienza del peccato & ben determinata,
non appena esso & commesso, i suoi contorni sfumano e si confondono
con quelli degli altri peccati. In modo simile anche la grazia ha diverse
origini, per es. nei sacramenti, ma nella loro sovrabbondanza esse si
intersecano 'una all’altra; non si pud circoscrivere la grazia ticevuta,
essa & sempre maggiore di cid a cul si riferisce, maggiore anche di
quanto si possa percepire. Cosi il mondo del bene e quello del male
appaiono posti l'uno di fronte all’altro e ciascuno si sviluppa in se
stesso e attravetso se stesso. (Cfr. Apoc 16,13)

130. L’aspetto sociale della colpa

Uno non pud appellarsi nella propria accusa alla peccaminosita
universale, ma deve isolarsi come persona che ha peccato di fronte
lla Chiesa e assumersi la propria, piena responsabilita. Cosi diventa
osciente anche dell’aspetto sociale della colpa. Proprio perché il pec-
cito supera la sua sfera privata e incontra Puniversalitd, proprio per-
k¢ & partecipe della generale peccaminosita, deve personalmente met-
tessi di fronte al suo peccato personale e ben preciso. Solo in base
allssunzione della responsabilith personale per i suoi peccati & pos-
sibile che i singoli si assumano insieme agli altri la colpa generale. Vi
sone peccati che il singolo, per una grazia speciale che gli & confe-
rita, non commette. Riconoscendosi peccatore, egli & disposto ad ac-
cettare la grazia dell’assoluzione che gli & amministrata non solo per
quei peccati di cui & personalmente responsabile, ma anche per quelli
che non ha commesso e da cui & stato preservato per grazia. Nella
confessipne personale non si accorge di un peccato del tutto limitato,
privato, ma anzitutto di un peccato generale e lassoluzione che si
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rivolge alla confessione personale, riguarda percid indirettamente an-
che il peccato generale. Chi confessa i suoi peccati, riceve di conse-
guenza con l'assoluzione anche il compito di partecipare al peccato di
tutti i penitenti e redenti. Ma il momento della espiazione nella con-
fessione & situato principalmente nel manifestare se stesso proptio
come uno &. Qui sta il sacrificio. La soddisfazione che impone nell’as-

soluzione di portare insieme i peccati & gid un’opera della cariti: nes-
sun dovere, ma solo una possibilitd, (Cfr. Gv 11,44)

131. La corresponsabilita per i peccati altrui

Nella confessione si tratta anche di essere corresponsabili dei
peccati degli altri. Il Signore & senza alcuna macchia di peccato e per-
cid porta in modo perfetto i nostri peccati. Ma cid che egli & ed opera,
vuole che compiamo anche noi in modo imperfetto e in cetto modo
approssimativo. Nella confessione vi & il semplice riconoscimento dei
nostri peccati, chiari e limitati, Ma nel riconoscerli vi & anche la cer-
tezza che saremmo stati capaci anche di commetterne altri, se una spe-
ciale grazia non ci avesse preservato da essi. Gli altri forse non hanno
ricevuto questa grazia speciale e cosi colui che I’ha ricevuta in certo
modo & obbligato ad impegnarsi in modo particolare per gli altri. E
I'inizio di ogni azione di sostituzione e di espiazione nella Chiesa. E

quindi vi & un collegamento diretto tra la confessione e la croce. (Cfr.
Gv 13,21)

132. La comunione di tutti i penitenti

Pud essere giusto confessarsi anche quando non si & coscienti
espressamente di alcun peccato. Si pud avere lintenzione cosi fa-
cendo di riportate la propria vita nell’asse giusto della veritd, che
altrimenti si sposta senza che venga notato...

La situazione del penitente nella veritd pud e deve esten-
dersi a tutta la vita: vi & la possibilita di vivere in una situazione di
penitenza in certo senso latente. E vi & la comunione tra tutti i pe-
nitenti, che passa attraverso il cuore della Chiesa, della Chiesa-sposa,
che sta nella veritd senza velo di fronte al suo sposo.

133. La confessione di devozione

E una confessione che non ha tanto lo scopo di sollevare il
cristiano dalla comunione dei peccatori impenitenti, ma ha il fine so-
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prattutto di renderlo pil capace di vivere tra questi peccatori, e di
condividere la loro situazione. Chi volesse praticare la confessione di
devozione solo per essere assolto per sé e per sentitsi senza colpa sa-
rebbe gid un fariseo, uno che non sopporta di vedere se stesso catico
di peccati e di sbagli o di esser preso per un peccatore come gli altri.
Sarebbe uno che vuol far vedere continuamente la grandezza della pro-
pria strada e creare una distanza tra sé e i peccatori. Nella confes-
sione cristiana di devozione deve essere incluso il desiderio di parteci-
pare intimamente alla sorte dei peccatori, di far giungere la grazia
dell’assoluzione anche a coloro che non conoscono la confessione e
non la praticano e cosi con la comunione (eucaristica) frequente, forse
giornaliera, di rendere possibili molte grazie per gli altri. Il proprio io
deve essere cosl oggettivo da non costituire pilt un impedimento per
la grazia che lo coinvolge.

134. Il punto centrale della confessione: la grazia

PN

Il punto centrale della confessione non & né il peccato né il
ticonoscimento dei peccati, ma solo la grazia del Signore. Il ricono-
scimento non pud essere nient’altro che I'apertura del cuore alla grazia
e la misura del riconoscimento dei peccati & data dalla grandezza di que-
sta apertura. Non la conoscenza del peccato come tale, neanche il co-
raggio di averlo detto e manifestato ‘cosl com’era’, formano il segno di
una buona confessione; rimane ancora nella confessione un noli-me-
tangere, una guardare lontano dal peccato, per vedere solo la grazia.
Altrimenti la confessione non sarebbe una partecipazione al cammino
del Signore, che ritorna passando per la croce al Padre. Il ritorno
al centro della Chiesa & un ritorno al centro del Padre. Nel bene del
Padre che brucia. Sia che il peccatore venga dalle tenebre pilt pro-
fonde sia che si trovi gid nella luce; certamente egli viene bruciato di
nuovo dalla luce piti intima. (Cfr. Gov 1,9)

135. Confessione e missione

Se il cristiano ama la sua missione e vuole vivere per essa,
se prende la sua vita come un servizio, allora non desidererd nient’altro
che comportarsi secondo la volontd di Dio. Egli vorrd eseguire nel
modo pitt perfetto i due momenti, che vengono delineati nel sacra-
mento della penitenza: ticever cid che gli & comunicato, affinché cid
che verra dato in seguito possa essere regalato in modo ancor pitt puro.
Si confessera inoltre per essere di nuovo pronto nella sua missione,
per vedere con occhi puliti cid che & essenziale nel suo incatico e per
poter comunicate cid che ha riavuto nella confessione nel modo pilt
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intatto possibile.

Non vi & alcuna missione in cui non sia decisivo atteggia-
mento nella confessione. E non vi & alcun sactamento che renda pil
chiara la disponibilitd richiesta all'uomo per la sua missione della
confessione. Le scotie che otturano il deflusso vengono eliminate e

spazzate via, affinché la missione possa di nuovo circolare liberamente.

136. Matrimonio e circolazione della grazia

Il sacramento del matrimonio ha la sua caratteristica e si di-
stingue dagli altri per la sua consacrazione cristiana del rapporto na-
turale, spirituale-corporale tra uomo e donna. Proptio qui & posto il
punto di partenza della sua schiacciante superioritd. Difatti esso non
riguarda certo un soggetto singolo, ma gid fin dall’inizio & una unith
viva tra io e tu. Esso non & costituito da due persone singole, ma da
una nuova comunione. Il matrimonio & diretto a loro, & dato quindi
agli sposi in modo indivisibile, in quanto essi sono la nuova unitd in
Dio. Finora la grazia citcolava da Dio al singolo, alla Chiesa e di ri-
torno a Dio; ora essa passa da Dio alla comunitd matrimoniale, di
bambini e attraverso questi alla Chiesa e a Dio. Finora ’abbondanza
della grazia andava a profitto della Chiesa come ad una istituzione gia
esistente; ora essa viene donata alla famiglia come cellula della Chiesa
stessa. Nella grazia personale & necessario un sacrificio, perché essa
sia rivolta alla comunitd, nella famiglia la grazia donata circola in
tutti i suoi membri. Certamente vi & anche un pericolo: ciog che la
famiglia sia considerata una comunitd chiusa, mentre si deve aprire
senza reticenze alla comunione della Chiesa. Il singolo si pud persua-
dere pil facilmente del dovere di presentare se stesso, come peccatore,
come dono, Al contrario nella famiglia vi & un certo ideale, in nome
del quale si & propensi a rifiutare il sacrificio. I genitori coprono vo-
lentieri un egoismo collettivo in virth della sollecitudine e dell’amore
che devono creatrsi in seno alla famiglia. Proprio questo cetchio
¢ fatto saltare dalla grazia sacramentale del matrimonio. E proprio del-
I'essenza di tale grazia che si ami i figli in Dio e Dio nei figli, che
venga aperto lo spazio dell’amote terreno, per lasciarvi entrare Dio
e con Dio evidentemente anche la Chiesa. (Cfr. Gv 1,9)

137. Cownsacrazione ed esistenza

La consacrazione sacerdotale deputa colui che la riceve ad
una funzione ministeriale della grazia. La grazia sacerdotale consiste
\

nella fusione di cid che in lui & personale e di cid che & ministero
della Chiesa, cosicché tutto il suo essere personale passa nel ministero
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e questo a sua volta colorisce tutta la persona. Se le caratteristiche e
le proprieta della grazia sacramentale diventano visibili esternamente
all’inizio anche nei particolari pieni poteri e nelle funzioni del sacer-
dozio, allora esse conterranno anche una grandezza misteriosa e una
abbondanza incalcolabile. Esse non provengono dal fatto che al sacer-
dote & regalata oltre alla grazia sacramentale una riserva personale, per
cui & disposto ad esercitare degnamente il ministero, ma consistono
nel fatto che la sua persona passa nel possesso della Chiesa. Ogni gra-
zia personale, che riceve nella consacrazione, scorre subito nel tesoro
della Chiesa. Ma questo si apre a sua volta al sacerdote e in modo tale
che egli direttamente lo possa aprire. La grazia speciale della benedi-
zione, della consacrazione non consiste in una grazia privata denun-
ciata al nuovo sacerdote, ma nell’avere lingresso libero per la prima
volta al tesoro di grazie super personale della Chiesa. Nella stessa mi-
sura in cui la sua persona & presa dal ministero, il ministero diviene
in lui personale; in tutto cid che egli media pud donare se stesso:
egli distribuisce insieme la sostanza della Chiesa e la propria. Difatti
questa porta gia il segno della ecclesialita.

Il sacerdote offre tutta la sua esistenza personale al Signore e
alla comunitd e quindi si avvicina al Signore che si sacrifica nell’euca-
restia. E se nella messa & richiesto di volta in volta anche il sacrifi-
cio di tutta la comunita, il sacerdote deve cosi rappresentare il sacrifi-
cio in forma vicaria, ministeriale e personale. Grazie a questo sacrifi-
cio egli stesso viene arricchito; ogni confessione ascoltata lo rende pitt
puro, ogni celebrazione eucaristica lo rende pitt ricco, difatti il Si-
gnore, che patla ed opera proprio attraverso lui, lo trapassa, lo pene-
tra continuamente. Egli, dandosi alla comunitd, la rende partecipe an-
che della sua grazia sacerdotale. Vi & una corrispondenza tra il sacer-
dote e la comunitd tanto che si nota un avvicinamento graduale alla
grazia del sacerdote: dai limiti pitt bassi della partecipazione esclusi-
vamente passiva fino ai gradini piti alti di un dono di se stessi in-
sieme al sacerdote. In quest’ambito & compreso il sacrificio di quei
laici che animati soprattutto dal sacerdote hanno imparato la reale, il-
limitata dedizione per il prossimo. In patticolare la poverta e il disin-
teresse in questo sactificio fanno in modo che I’abbondanza della gra-
zia, che essi richiamano, sia posta a disposizione di tutta la comunita.
A questa forma di sacerdozio invisibile e nascosto partecipa soprat-
tutto la donna che sta vicino al sacerdote, come Maria & vicina a
Giovanni sotto la croce. (Cfr. Gv 1,9)

138. Unzione e sabato santo

Il Figlio, che dona la sua vita per il mondo, viene unto a
Betania. Egli sapeva gid dallinizio di dover esser unto: la sua un-
zione ¢ il compimento. Compimento per il suo compito di fronte alla
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morte. L’unzione lo rende libero per la morte, per la fine della mis-
sione e per il ritorno al Padre. E come una sintesi della vita vissuta
finora, che possiede il senso per quella futura, Tutta I'opera fin qui
svolta & un’anticipazione della morte di croce; solo sulla croce riuscia-
mo a comprendere l'incarnazione. Nell’ultimo abbandono il Figlio
sperimenta come sia vicino al Padre: cosl vicino che lo abbandona,
ora nell’'ora pilt amara, affinché possa esser ristabilita la massima unione,
come quella celeste. E cid non come approvazione soggettiva, ma come
la realta pilt oggettiva che come tale contribuisce, se fosse possibile, a
far apparire I’abbandono piti profondo e pilt inesorabile.

L’unzione diventa per il Figlio un segnale: ora arriva il giudi-
zio. Il giudizio assume per lui la forma di morte sulla croce e dell’as-
sunzione delle colpe umane in un’opera semplicemente superiore. Per
noi cid costituisce la redenzione. Se percid il Signore dona nella motte

\

la sua unzione come un sacramento cristiano, cid & per noi il segnale
della nostra redenzione. Per lui & restituzione nella notte della croce,
per noi & liberazione nella luce della resurrezione. Entrambi, la sua as-
sunzione del giudizio e la nostra liberazione nella resurrezione, hanno
una unitd nascosta nell’oggettivitd del sabato santo e nel passaggio at-
traverso linesorabilita degl’inferi. La realtd perfetta dell’'unione trova
la sua ultima giustificazione proprio nel sabato santo. Esso & il punto
di unione tra il venerdi santo del Signore e la nostra Pasqua. Di per
sé l'unzione del sabato santo non si vede, ma essa & contenuta in esso
con effetti anticipati e posticipati per una disposizione. Oppure & com-
presa in una indifferenza: in un equilibrio di forze della morte e della re-
surtezione, in un ultimo movimento della potenza del peccato con la
potenza della grazia. Al sabato santo il Figlio negli inferi non speri-
menta né il Padre né gli uomini. Tutto & sospeso. Si, nell’indifferenza
sono sospesi nel Figlio morto sia il suo essere divino che quello umano:
entrambi come legati in una testimonianza primordiale del Padre, che
in certo modo lascia sospeso cid che deve essere testimoniato: Dio o
I'uvomo. E uno stato di pura potenzialit il cui risultato rimane incerto
nell’atto. E insieme & uno stato dell’'ultima pura attualitd, la cui pie-
nezza non lascia spazio ad una qualsiasi potenza.

Nell’unzione il Signore ci dona un’anticipazione della morte
che non & pitt morte per noi, petché essa & stata sospesa nella sua morte.
E quindi un’anticipazione del cielo che perd non & il nostro cielo, ma il
suo. Ricevendo i sacramenti segue un’ultima obbedienza del nostro spi-
rito nell’ambito dell’obbedienza del suo spirito, nella sua missione di
rappresentante pet noi.
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3. Ministero e carita

139. Maria e Giovanni

11 Signore ha disposto che Maria e Giovanni si incontrino sotto
la croce. Entrambi stanno 1l in una perfetta obbedienza verso di lui.
Ora il Figlio affida la madre alla Chiesa della caritd e non a quella isti-
tuzionale. La Chiesa della caritd precede sempre la seconda di un paio
di passi o anche di un paio di miglia. La Chiesa della caritd garantisce
la permanenza della vita nella istituzione e la perseveranza dello Spi-
rito in essa. Maria e Giovanni rimangono in questa nuova unione in
seno ad una disponibilitd che all’inizio & data e ratificata dal Signore ed
in seguito & accettata per sempre dalla Chiesa. Vi & un preciso risveglio
e una vitalitd della Chiesa che si realizzano nello Spitito di Maria e di
Giovanni, che si espandono da sé e poi sono assunti da tutta la Chiesa
senza mai esaurirsi.

Si potrebbe qualche volta pensare che la Chiesa istituzionale
sia perfetta nel suo ordinamento con tutte le sue disposizioni e riti,
leggi e comandamenti e con tutto cid che si pud scorgete esteriormente,
Se essa fosse veramente aggiornata, un qualsiasi concilio avrebbe messo
solo 1 puntini sugli i. Ma non possiamo neanche immaginare che la
Chiesa della caritd sia aggiornata, difatti essa vive ininterrottamente
della carita del Signore, riceve continuamente dalla sua maggiore carita,
rimane sempre sotto le sue crescenti richieste. E cosl essa non si con-
ferma maj interamente. La Chiesa istituzionale pud identificarsi sempre
meglio con una parte della Chiesa della caritd; ma rimane pur sempre
il ‘sempre di pit’ che & molto piu presente nella Chiesa della caritd che
in quella istituzionale.

140. Maria - Giovanni - Pietro

La fede nella rivelazione di Giovanni forma un’unitd con la
fede ecclesiale di Pietro. Sotto questo aspetto Giovanni & il centro in
cui convergono Maria e Pietro. E cosi perché egli incarna la carita...

Lo Spirito Santo nella Chiesa & presente in tutto: nel mini-
stero, nella caritd e nella madre, & lo stesso pur nelle forme pitt dispa-
rate. E quindi lui che porta la Chiesa all’unitd. Questa & la sua funzione.
Non solo Pietro e Giovanni, Giovanni e la madre formano di volta in
volta un’uniti, ma anche il ministero non & pensabile senza la madre.
Difatti anche la madre nella Chiesa ha una funzione per la Chiesa, un
ministero e precisamente di primaria importanza: Dio ha bisogno di
lei per fondare la nuova Chiesa. E se appare lo sposo, anche la sposa
deve avere una madre: egli le dona la propria madre corporale nello
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Spirito Santo come madre. Cosi la madre sta tra e al di sopra di Pietro
e Giovanni: lei ha un ministero e ha la caritd: la sua carita & il suo
ministero. (Cfr. Gv 20,8)

141. Pietro e Giovanni

Correvano insieme tutt'e due, ma Ualtro discepolo correva pin
veloce di Pietro e giunse prima al sepolcro.

Entrambi cortono, entrambi con tutte le loro energie, ma la
carith nella Chiesa, come sempre, & pit svelta del ministero. Essa vede
i compiti in modo pilt svelto, si applica sempre in modo esuberante.
L’istituzione non pud raggiungere la caritd, anche se ingrana la massima
velocita. Essa deve occuparsi di tutti, deve prendere con sé tutti per
quanto & possibile, aver riguardo di tutti, procedere unitariamente per
quanto & possibile. Non pud andare al Signore solo con coloro che si
affrettano con tutte le loro enetgie, si deve preoccupare di tutto il
gregge affidatole, di tutti i pigri e gli infingardi. La caritd consiste nel-
I’esuberanza, non & altro che esuberanza, percio & la pit veloce. Si dona
senza pensarci, vuole cid che & raggiungibile ed irraggiungibile, perché
yuole tutto. Il ministero deve esaminare, guardare indietro cid che &
stato fatto per fare meglio i prossimi passi. La carita & personale, non
ha altra preoccupazione che se stessa. L'istituzione & impersonale e deve
aver riguardo all’ordine, allo stato delle cose. Ma la carita non ¢ un
matto che corre senza senso. Difatti entrambi corrono insieme. Rimane
in contatto con il ministero, a portata di mano del ministero. Ma essa
& quella che tita dietro di sé il ministero. 11 ministero & pit lento,
perché deve rimanere padrone di sé; la carita al contrario non ha niente
da perdere, perché gia si ¢ donata e vive di esuberanza. (Cfr. Gv 20,4)

142. Ministero e carita (I)

Dio ¢ libero e non obbligato ad aspettare, per rivelarsi ai
membri della carith, il momento in cui la Chiesa decida: percid la
carita di Giovanni non & obbligata durante il tempo dell’esame della
Chiesa ad interrompere la vita della carita. E si pone senz'altro con la
sua catitd in seno alla Chiesa. Egli ne & cosl compreso che, anche
quando la decisione della Chiesa lo riprovasse in modo sbagliato, non
si sepaterebbe dalla Chiesa. Dovrebbe inchinatsi alla decisione e con
cid non abbandonare l'apettura a Dio. In forza della carita dovrebbe
porre la sua veritd interamente nella carita e nella verita di Dio e
aspettare I'ultima decisione che viene da Dio. Se venisse un comando
da Dio e un ordine contrario dalla Chiesa, allora dovrebbe, cosi com-

presso, cercare senza rotture di ottenere il permesso della Chiesa per
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percorrere la strada voluta da Dio e obbedire in essa alla Chiesa in
tutto cid che concerne la sua autorizzazione. Assoggettarsi a Dio &
un’opera della caritd, allo stesso modo nella Chiesa si deve posporre
quello che & personale a favore dell’universale. Se le due opere sono
l’'una contro laltra, allora Dio amministra la feconditd di questa carita.

(Cfr. Gv 20,6)

143, Ministero e carita (1I)

Pietro incarna listituzione...

Giovanni incarna la caritd. E ci domandiamo: che rapporto
esiste tra istituzione e caritd? Essi sono conciliabili o formano una
tale contrapposizione, che non si pud mettere insieme? Alla fine del
Vangelo di Giovanni i discepoli sono sulla barca di Pietro, insieme.
Giovanni, il pitt giovane che Gesli amava, ticonosce per il primo il
Signore sulla sponda e lo dice a Pietro. Costui salta nell’acqua per ar-
rivare primo dal Signore. Poi deve confessare il suo amore per tre
volte e riceve il ministero di pascolare come pastore il gregge del Si-
gnore. E Giovanni qui si ritira completamente. E come se il mini-
stero assotbisse in sé la caritd. La caritd pud superare il ministero, ma
questo deve avere in sé€ la caritd. Il ministero deve permettere che la
carita richiami I’attenzione che 13 c’¢ il Signore. Senza Giovanni Pietro
forse non lo avrebbe notato. La caritd serve percid al ministero, &
obbediente ad esso ed in esso. (Cfr. Mc 3,16 segg.)

144. Ministero e carita (II1)

Anche quando occorre la cariti—ed ora ne occorre piti che
mai—il Signore si rivolge al rappresentante ufficiale della Chiesa e
aspetta da lui la risposta giovannea. Egli la vuol sentire da Pietro che
poco prima l’aveva tradito, che esternamente possiede solo il carat-
tere del ministero e che gid prima aveva esercitato il suo ufficio ti-
rando le reti. La novitd sta nel fatto che Giovanni, benché presente,
non parla. Egli sa che & compreso nella risposta di Pietro. Questi, es-
sendo riuscito a riconoscere il Signore dietro il tichiamo di Giovanni,
ne riceve un regalo, che rimane in lui. Soprattutto & da notare che sia

S

la carita limitata, umana di Giovanni, che finora & sfociata in quella
infinita del Signore, sia il potere limitato di Pietro che & impiegato
entro I'infinito potere del Signore, in quanto proprietd personali e doni
degli apostoli non s’incontrano piti nella soprannaturale grandezza
del Signore, ma raggiungono l'unitd e la grandezza gid in seno alla
sposa, la Chiesa. Giovanni ha finora amato il Signore come un uomo,

ma il Signore era Dio ed ha fatto saltare quest’amore. Pietro gli ha
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obbedito come un uomo, ma il Signore era Dio e cosi ha conferito alla
sua obbedienza un carattere divino. Ed ora si giunge alla novita: con
l'opera comune della caritd e dell’istituzione, diretta e approfondita
nel Signote & ora trasferita nella realth terrestre della Chiesa...
..L’esistenza della caritd giovannea in Pietro, nel ministero
non & percid sempre comoda. Non ci si pud accontentare di disporla
e di organizzarla. La carita & esplosiva, giunge da tutte le parti, per
traverso. I piani del ministero sono fatti saltare e intralciati continua-
mente da essa. Questo & cid che soprattutto deve essere amministrato.
Come ministeto deve spingere ad una panoramica determinata, ma &
proprio la caritd quella che non si lascia abbracciare con lo sguardo.
Si presenta come l'incalcolabile in tutti i suoi conti, come un folletto
che sconvolge 1 piani gia ordinati. Il Signore ha posto Pietro di fronte
ad un compito quasi insolubile: riunire insieme ministero e carita. In
qualitd di ministro deve fissare, ma nello stesso tempo deve sapere
che la caritd non pud essere fissata. Se l'aspetto istituzionale in lui &
tentato di comprimere troppo la caritd in un sistema soprannaturale,
allora insorge in lui il carattere personale della caritd che esiste tra il
Signore e Giovanni e diventa vivo in un modo che prima era impre-
vedibile. Al ministero rimane sempre qualcosa da regolare, ma le ulti-
me realtd non potranno essere regolate. E regolare tutto sarebbe la
morte della caritd e percid anche la morte della Chiesa, difatti il noc-
ciolo vivo della caritd tra il Signore e Giovanni rimane anche il cen-

trto della Chiesa. (Cfr. Gv 21,15)

145. Ministero e carita (1v)

La preghiera ci mitiga, si & in grado di vedere nel ministero
ecclesiale la benevola carita del Figlio che non fa la propria volont3,
ma quella del Padre, come egli aspetti con gioia di poter servire il
Padre nella missione disposta da lui. Con la gioia anche di poter es-
sere cosl vicini ai peccatori: come uno gioisce tra i poveri di poter
spartire i suoi beni. E una gioia nellobbedienza, che viene dal Si-
gnore attraverso il ministero della Chiesa e penetra fino nelle singole
persone. Il ministero in sé appare per il momento cosl unito con Dio
che tutto il controllo & presso il Padre, mentre il Figlio, la Chiesa e il
cristiano formano tutti insieme I’obbedienza. Il ministero ecclesiale &
posto tutto nel Figlio, il cristiano & inserito totalmente nella Chiesa,
la santitd del Figlio si irradia su tutto. E la santitd della missione del
Figlio comprende la Chiesa e nella Chiesa i cristiani.

Allora il ministero pud far scaturire dalla caritd il momento
dell’obbedienza; se tuttavia ’esecuzione della missione prova che nel-
l'obbedienza si raggiunge meglio la carita del Signore, per cosi dire &
pitt accessibile e la si riceve pitt a fondo, allora cresce nell’obbedienza
la fiducia in chi comanda e il ringraziamento al Signore, che ci ha re-
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galato tali strade di caritd. Anche dove si reclamano quelle cose che 147, Ministero e persona (1)
finora si ritenevano appartenenti al proprio regnho ‘privato’, in cui uno
non si lascia ‘governare’. Si sperimenta questo fatto come una sco-
perta inaspettata di nuove possibilitd di caritd, a cui prima non si era
pensato, ma che tuttavia nella richiesta diventano improvvisamente oc-
casioni di nuovi ringraziamenti e di nuove prove di caritd. Ma la gioia
viene solo perché il ministero pud richiedere e percid ricevere delle
cose avanzando dei diritti, cid che sarebbe impossibile ad uno solo. E
poiché il ministero come tale & posto in favore dei peccatori—carita di
Dio sotto la figura di una disciplina per i peccatori—il cristiano impe- !
gnato & anche riconoscente che nella sua dedizione pud sperimentare
qualcosa della croce: sia nell’impegno richiesto che nei punti in comune.
La misura di cid che mi & richiesto sta nel ministero, non in

Il futuro sacerdote sa del rapporto intercorrente tra mini-
stero e persona, quindi anche dei momenti personali che riguardano
il ministro. Perseverando in questa conoscenza i suoi incontti con Dio
rimangono sempre vivi. Percid egli deve rimanere anche nello stato di
colui che si offre completamente ed & preso per sempre. Appena uno
suppone di essere arrivato e crede che il suo rapporto con Dio abbia
delle regole precise e durature, appena egli diventa disponibile con Dio,
perché suppone che Dio & stato pronto con lui, appena egli pensa di
essersi sacrificato per quanto poteva e nella misura che gli era richie-
sta egli passa dal ministero al libro dei conti. La personalita si ritira
in se stessa invece di penetrare nel ministero, nasce una crepa fra i
due, la reciproca fecondazione & interrotta, la persona si atrofizza e il
ministero si congela.

11 Figlio, che offrl se stesso dall’eternitd al Padre per l'opera
redentiva, rimane per sempre nella sua offerta. Nella decisione emessa
fin dall’eternitd (che rimane anche durante il tempo dell’incarnazione),
mostra come Dio Padre accetti per sempre il Figlio, in quanto egli lo
pone a disposizione per sempre. E il Figlio si offre dalla croce per
sempre agli uomini dell’eucarestia; e percid questi possono per sem-
pre rimanere nell’accettazione dell’eucarestia. In tal modo dal Figlio,
accolto dal Padre, che si offre agli uomini in forma duratura—ha ori-
gine l'atteggiamento petsonale del sacerdote. Tale punto indica inoltre
il centro del suo stare di fronte a Dio.

me...

Tutto cid che Dio fa, vive del suo senso, della sua verita, della
sua natura. Cid che opera & lui stesso. La Chiesa corrisponde alla verita
nella misura in cui accetta la sua veritd. Quando meno si pone in dire-
zione di se stessa quanto pill & permeata dall’agire e dal senso di Dio,
tanto pit diventa lo specchio di Dio. Non occorre che si faccia un
autoritratto, come specchio deve riprodutre per quanto & possibile la
figura di Dio. Cid le & possibile nel ministero che le & dato. I ministro
come tale & altruista, & pura rappresentanza. Ora si tratta solo di atti-
rare soggettivamente la caritd obiettiva investita nel ministero, ma cid
richiede che il cristiano cerchi di capire l'inflessibilitd di coloro che
esercitano il ministero come amore. In Dio ogni punizione ¢ amore; .
che il Signore castighi il peccatore & una forma di nutrimento. Nel pur-
gatorio la caritd di Dio sard cosi grande da porre strade pit diritte
e non ha pit, come sulla terra, alcun ‘riguardo’.

148. Ministero e persona (II)

stessa & sempre fallibile. Certamente si pud sempre distinguere tra
ministeto e persona: nel ministero Pietro & infallibile, come persona
pud sbagliare, Ma quando & permesso alla Chiesa di concepire il suo
| ministero impersonalmente? Quando & libera dal dovere di porre a
disposizione del ministero tutta la sua persona? E quando & che le
capacita personali non influiscono sulle forme ministeriali? Quando
accade che il peccato personale non reca danno al mipistero e non
paralizza la forza della missione? E tutto cid va detto non solo
| in rapporto ai gradi pit alti della gerarchia o alla sua speciale infal-
libilita, Difatti tutta la Chiesa partecipa alla lavanda dei piedi e
alleucarestia ¢ fu lavata da ogni colpa. Ogni sacerdote incarna nel
ministero il Signore. In ogni caso, dall'ultimo sacerdote fino al Papa
rimane la stessa esigenza: far coincidere il ministero e la persona. (Cfr.
| Gv 13,38)

‘ 146. Irruzione dell’eternita nel tempo Nonostante linfallibilita donata dal Signore, la Chiesa in se

| La Chiesa e il suo ministero non si possono capire come non
si pud capire la vita terrena del Signore, che essa continua, senza com-
prenderne anche la vita celeste. Come la vita del Signore era la pre-
senza dell’eterniti—durante un determinato numero di anni—in mezzo
al tempo, cosi anche il sacerdote come uomo vive nella transitorieta,
ma come incaricato del ministero egli & litruzione dell’eternitd nel
tempo. Egli non pud nel ministero proferire parola, compiere un’azio-
ne, amministrare un sactamento, che non stia in strettissimo rap-
porto—anche nella sua conoscenza—con cid che & valido e accade in
| cielo. Egli & l’esposizione giornaliera, spesso troppo giornaliera di cid
che avviene in cielo in tutta la pienezza, & la rappresentazione del com-
| pito di realizzare la vita divina nella vita ecclesiale, il dovere di far
risplendere sempre nei fatti quotidiani Ieterno senso di Dio.
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VI.

La vita dello Spirito Santo

1. Origine

149. Lo Spirito come impulso

Lo Spirito Santo ha origine dal Padre e dal Figlio e viene man-
dato da uno all’altro; il suo essere emanato & all’origine di un movi-
mento eterno, che riceve da qui il suo impulso, senza tuttavia essere
chiuso tra Padre e Figlio. La missione del Figlio, che proviene dal Pa-
dre e ritorna al Padre, possiamo raffigurarla in modo piti semplice. Ma
farsi un’immagine dell’origine dello Spirito dal Padre e dal Figlio &
difficile, difatti & una missione in statu nascendi, una missione sempre
nuova e un movimento dall’origine; la fonte originaria ¢ sempre pre-
sente per operare nella missione.

Cosi lo Spirito, che ¢ mandato agli uomini non ripercorre pro-
priamente la strada del ritorno al Padre, egli pone solo I'uvomo su que-
sto cammino verso il Padre e lo forma nel rapporto del Figlio al
Padre; ma lui di per sé timane Pimpulso, allo stesso modo con cui
Padre e Figlio in lui operano come I'impulso-origine...

.. compito particolare dello Spirito essere presente per es-
sere mandato. Ma non & pensabile in Iui la conclusione dell’essere

mandati.

150. L’unico Spirito e i molti carismi

L'unico e identico Spirito si mostra nei suoi doni dai piu di-
sparati aspetti e per rendere chiara tale varietd sceglie appositamente
gli uomini, perché questi portino i carismi fino all’esttema diversita,
perché le persone imprimano anche le risposte pitt disparate. Cosi
due o tre o pitt che partecipano allo stesso carisma possono essere
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completamente diversi tra di loro nella loro risposta. Percid devono
rispondere dignitosamente alla grazia ricevuta secondo la misura della
fede piena e della caritd perfetta comunicata a ciascuno di loto. La di-
versitd naturale e quella soprannaturale s’incontrano e crescono I'una
nell’altra. Ma la loro unitd & posta nello Spirito. L’unico Spitito si co-
munica loro per essere rispecchiato in innumerevoli facciate e per
essere quell’'uno che proviene dal Padre e dal Figlio, che discese nel-
P'uomo Gesti e che fu mandato dallo stesso Gest dal cielo sulla Chiesa,
che sempre presente media, ispira e vivifica, Egli & comprensibile nei
piti svariati risultati e precisamente fin dall’eternitd e in ogni incon-
tro essenziale e perfetto tra Padre e Figlio. B cosl partecipe dell’as-
senza divina che ciascuna persona divina ha bisogno della sua speciale
rivelazione per essere compresa nella fede. Sarebbe lo Spirito di tutte
le oscuritd e incomprensioni, se egli non si riconoscesse il mandato per
spirare dove egli vuole e per rivelarsi nelle sue scelte e nei doni in
modo che noi potessimo ispitare attraverso la sua opera, sempre nel-
P'unitd e nella essenza viva di tale unitd. (Cfr. 1 Cor 12,11)

151. Vizta dallo Spirito

E la proprieta eterna dello Spirito Santo provenire sempre da
Dio Padre e Dio Figlio. Percid da lui si & sempre condotti a Dio;
tutte le sue tracce conducono a Dio. Non appena uno lo vuol seguire,
incappa nella strada di Dio. I credenti hanno questo Spirito e tutti lo
ricevono con una missione. E certo vi & un modo incoativo di pos-
sedere lo Spirito di Dio, come molti timangono nell’ambito della Chiesa
in certo modo con un minimo di impegno. Ma qui Paolo non parla
di cid, ma dei credenti che lasciano operare in sé la fecondita dello
Spirito. Se uno soffoca in sé tali sviluppi, allora lo Spirito del mondo
prende il sopravvento anche nel cristiano, difatti lo Spirito del mondo
si aggrappa a tutti gli impulsi naturali e agli istinti dell’'uomo, mentre
lo Spirito di Dio si appella a quelli dello spitito e a questo sotto-
mette tutto cid che & naturale e lo rende servizievole. Ma esso & uno
svolgimento vivo. Come lo Spirito viene sempre da Dio e non smette
mai di venire, cosl non termina mai di entrare negli uomini. E lo
scopo che ivi persegue & senz’altro qualcosa di determinato, ma non
di chiuso, & una fonte viva che si diffonde: la vita dello Spirito. Vita
che non cessa di scaturite. Nello Spirito ha la sua natura petfetta; e
la premura dello Spirito & che 'uomo viva sempre di pit di tale
pienezza, si faccia governare sempre e completamente da esso. L’uomo
non pud dire: ‘ho lo Spirito’. Al massimo: ‘Lo Spirito mi ha toc-
cato; cerco di credere’. Poiché lo Spirito & eterno, il suo tocco lascia
nell'uvomo traccia di eternitd. (Cfr. 1 Cor 2,12)
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2. Fede, speranza, carita

152. Fede, speranza, caritd in Dio

Fin dall’eternitd i vincoli che uniscono Padre, Figlio e Spirito
sono vincoli di ‘fede’; difatti ognuno sa dall’altro chi & e ‘crede’ in lui.
Questa ‘fede’ & ricevuta nella caritd reciproca e quindi non & sepatabile.
Non & solo una ‘fede’ del fidatsi, come lo si incontra negli uomini che
amano; & una ‘fede’ di una conoscenza reciproca, indistruttibile.

..Se Dio & caritd, deve essere anche ‘fede’, poiché la ‘fede’ &
prontezza permanente e questa & la base di ogni caritd. Proptio perché
il Padre genera il Figlio, egli mostra il Figlio in colui che ‘crede’.
Quando gli uomini trasmettono la vita ad un figlio, possono sperare
nel bambino (perché non sanno se ne avranno un altro), non possono
credere nel bambino, come il Padre celeste, perché non possono sa-
pere che cosa sard del bambino. Ma quando Dio genera il Figlio,
egli sa che sia il Figlio e pud ‘credere’ in lui, perché il Figlio & Dio.
Poiché anche il Padre adora il Figlio e I’adorazione non & solo effu-
sione della caritd, ma anche della ‘fede’. Egli non limita affatto il Fi-
glio con la generazione, egli non lo chiude in limiti piti ristretti, che
gli comunica come Padre. Anzi lo lascia libero in uno spazio infinito
nella propria libertd di figlio, nella propria sovranitd divina. Egli
lascia tutto lo spazio per ogni risposta di caritd come solo il Figlio
potrd trovare nella sua divinith. Egli vuole incontrarsi per 'eternita
nella caritd del Figlio e lasciarsi superate. La fede & come una stanza
che deve essere aperta, perché venga creato il posto per gli adempi-
menti infiniti al di sopra di ogni aspettativa ristretta; difatti 1'incon-
tro della volonta e della parola di veritd & sempre una novita inaspet-
tata e originale sia in noi che in Dio. E la proprietd di tale novita la si
deve alla fede che & di pitt di ogni limitato sapere una volta per
sempre. (Cfr. Giac 2,22)

153. La verita del Signore

La veritd ci regala il Signore come fede, caritd e speranza.
Esse sono per noi partecipazione al rapporto tra Padre e Figlio. Nella
relazione al Padre, il Figlio & la veritd, in essa egli & anche il proto-
tipo della fede. Difatti in essa assume tutta la veritd del Padre e non
solo teoricamente, ma vivendola, anzi & la veritd: non esiste la mi-
nima differenza tra il riconoscimento della veritd del Padre e la vita
della veritd come veritd propria del Figlio. Nella piena coincidenza tra
Paccettazione della veritd del Padre e la veritd propria del Figlio, il
Figlio & il prototipo originale della fede. Ma proprio nell'unita & la
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caritd, difatti solo nella caritd si chiude la fessura tra il sapere e la
vita. La caritd, che si appropria della scienza tanto che questa diventa
vita propria, poiché vive totalmente per assimilarsi alla verita e alla
vita della persona amata. La speranza tuttavia & il principio della con-
tinuith e dell’espansione di questa caritd, la speranza incessante del
Figlio incarnato verso la grandezza illimitata del Padre. Fede, carita
e speranza formano insieme un’unitd indivisibile. Ognuna rafforza
Paltra e nessuna indebolisce I'altra. Nella loro unitd sono l’espres-

sione della vita nella veritd, anzi sono la veritd stessa. (Cfr. Gv 14,6)

154. Fede e grazia

Nella fede Cristo & riconosciuto come colui che & venuto dal
Dio concreto per salvare me, uomo concteto, per formare con me
un’intima unitd, che realizza in me come in lui lo stesso miracolo
del Padre: la resurrezione dei morti e la trasposizione in cielo. La gra-
zia non ha niente a che fare con un regno di valori astratti e di ve-
ritd; essa & la caritd pill concreta e realizza attraverso la fede questa
realta. La fede & quell’effetto della grazia che ci permette per grazia
di avere un senso e percid di scorgere Dio. E la partecipazione della
nostra salvezza, ma proprio tale partecipazione & grazia; viene da Dio
e ritorna a Dio. Dio ha introdotto con la grazia un’unione invisibile
con noi e la grazia realizza in noi la fede che rende possibile il nostro
accesso visibile ad essa. La fede & come il ritorno a Dio di cid che
nella corsa verso di noi si chiama grazia. (Cfr. Ef 2,8)

155. Conoscenza, fede e speranza

Per colui che lascia da parte nella propria fede la prospettiva
della speranza, la fede diventa una conoscenza chiusa, che & anche cit-
coscritta in certo modo dalle presenti capacitd del credente. Con Teli-
minazione di cid che si ignora, i limiti della conoscenza si avvicinano
sempre di pit. Colui che sa afferma: fino a qui conosco e per quanto
io conosco, le cose stanno cosi. Riconosco anche i limiti e questi pet
me rappresentano le possibilita estreme. Se il Signore nel Vangelo
dice: ‘va’ e vendi tutto’, sa quello che vuol dire questo tutto. Percio
costui elimina nel tutto ogni sovrappili, che & conosciuto solo dal Si-
gnore e che, nonostante cid, pottebbe richiedere all'uomo. Dove manca
la speranza, 1i il credente non affida pitt al Signore la forza di pene-
trare. La fede diventa fissa e chiusa. L’agire & bloccato e il tempo per
entrambi si riduce all’oggi. Ma dove la speranza regna nella fede e la
rende veramente viva, il tempo del credente & misurato con quello del
Signore, il proprio giudizio con quello futuro, per cui la speranza la-
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scia libero in anticipo il posto, anche se non & possibile nessun’altra
dichiarazione che quella che si basa sulla caritd attraverso la fede e la
speranza. Colui che vede il credente nella speranza non metterda mai
da solo giudizi isolati, ma nel giudizio donerd sempre libero un posto
per il futuro giorno del Signote, per la luce attesa. Con tale punto di
vista il nostro tempo si riferisce all’eternitd come la conoscenza alla
fede, alla caritd e alla speranza.

Cosl tutti i giudizi temporali devono tenere aperte le finestre
al giorno futuro ed eterno. E il non giudicare nel tempo vuol dire
di fatto un’apertura immensa nel campo della veritd gia in questa vita.

(Cfr. 1 Cor 4,5)

156. L'unita della fede cristiana

La fede in Dio trino & cosl unitaria che ogni tentativo di di-
viderla, di strappare dal contesto dei pezzi o di rifiutare delle parti
come non essenziali, la distrugge tutta. La fede cristiana & vera solo
nella sua unitd. Ogni tentativo di frazionamento o di interpretazio-
ne diversa gli toglie la veritd dell’unita, la rovina interamente. La fede
in noi & lespressione del Dio trino e percid perfetta unitd. Se la fede
in noi non fosse piu una, Dio non dovrebbe pili essere in noi uno
solo. L’uniti del Dio ttino fissa in noi 'unitd della fede. (Cfr. Ef 4,6)

157. La gioia come componente essenziale della fede

La speranza forma sempre un passaggio tra la fede terrena e
quella celeste, la fede che oggi siamo capaci di possedere e la fede
della grandezza infinita, la cui rivelazione ci & riservata per il cielo. La
nostta gioia & posta in tutti gli aspetti della fede; nella fede che ci
rende degli eletti e ci permette di ricevere tutti i giorni la nostra mis-
sione da Dio, di accettare tutto cid che il Figlio ha compiuto per glo-
rificare il Padre e di passare dalla sua azione nella nostra azione di
carith. La nostra gioia & grande: essa trasforma tutta la nostra vita
dal momento in cui cominciamo a credere fino a tutta Deternita.
Tale gioia pud essere intotbidata per un nonnulla; essa & essenzial-
mente e esclusivamente gioia. E cost profondamente nascosta nella
fede che & presente anche 13 dove non la riconoscono piti. Un monte
si pud nascondere qualche volta ai nostri sguardi, ma sappiamo che
il suo posto & la dietro, immutato, Non possiamo perdere la gioia,
anche se diventiamo torbidi per breve tempo nelle diverse prove e
apparentemente ne siamo staccati. Difatti chi veramente crede non

pud essere mai separato da questa fede. E poiché la gioia & una com-
ponente essenziale della fede, & inseparabile da essa. (Cfr. 1 Pt 1,6)
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158. La notte della fede

Vi sono alcuni che non rifiutano la fede, ma per i quali il Si-
gnore ha scelto la notte. Essi sono messi a disposizione del Signore
nella loro vita in una vera indifferenza. E il Signore secondo lesi-
genza di una partecipazione patziale al suo mistero ha dato loro Ila
oscuritd. La sua notte & molto profonda, perché in essa vi sono com-
prese la notte del peccato, della incredulita, della mancanza di speranza
e di caritd. La notte del Signore & la pili buia che vi sia, perché in
essa dovrebbe trovare posto ogni oscuritd. Non si pud dire che l'oscu-
rita del Signore consista in una mancanza di fede, caritd o speranza.
Difatti essa viene al contrario dalla somma di una fede petfetta, della
pilt scura speranza e dalla caritd pili ardente. Ma queste sono poste
come la parola, che era all’inizio, presso Dio. Esse sono cosi perfette
che il Padre le pud accettare cosi come sono. Egli non ha pit biso-
gno di imprestarle a suo Figlio per completarle e per perfezionarle, le
pud ricevere come dono perfetto del Figlio e dei credenti. Difatti
come Doscurith del Signore & pitt buia di qualsiasi altra, cosl tutto cid
che deve giungete a tale oscuriti diventa petfetto in quanto di fatto
viene assorbito. Egli dona la iuce perfetta per poter entrare in una
oscuritd perfetta, una fede completa, per giungere nella notte pil
profonda della fede. Anche colui che cammina in questa potte, inciampa.
Egli incespica soprattutto perché sa che cosa & la luce e cosl gli au-
mentano le difficoltd permanenti, senza dover rinunciare alla luce. In
lui non vi & alcun cedimento della sua visione spirituale alla notte,
nessun passaggio e nessuna assuefazione. Se fosse passato dall’imbrunire
alla notte, si potrebbe assuefare lentamente. Ma gli eletti del Signore
non provengono dal tramonto del sole, ma dalla luce e sono calati
nella notte. Sono i figli della luce, che hanno pagato la luce e che si
sono immersi in essa, che possedevano tanta luce da non vivere per
nessun altro motivo che per essa. Essi erano viziati. Avevano a dispo-
sizione molta piti luce di quella che occorreva, il loro recipiente non
solo era pieno, ma infinitamente sommerso. Il loro desiderio era ec-
cessivamente soddisfatto; ogni proporzione tra la loro domanda e I’esau-
dimento era abbondantemente superata, Tuttavia a loro la luce non fu
tolta gradualmente con delle restrizioni progtressive, ma con un’improv-
visa caduta nella notte profonda. Ed ora, il tricordo del tempo della
luce appare loro non degno della minima fede. Non vivono affatto del
bel ricordo della luce. Poiché la fede e cid che prima avevano rice-
vuto come vivo legame con il Signore & stato loro tolto nella notte,
dubitano ora di cid che & loro proprio, della conoscenza, delle espe-
tienze, non vedono un passaggio, una continuitd tra ieri e oggi e de-
vono stimare tutta la vita precedente come un’illusione dei sensi. I
contrasto & troppo forte, perché i due momenti possono essere rite-
nuti veritd, Devono convincersi che vi & una cosa sola: la notte. Una
notte senza il Signore, che tuttavia non attira affatto alla ricerca del
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Signore. E cid non solo perché egli ora si & ritirato, ma perché non
possono sperare nella possibilita di incontrarlo ancora, come si crede
di non averlo mai incontrato. Gli ostacoli della notte consistono nel
dubitare di tutto cid che si & creduto, amato e sperato e nell’essere alla
mercé di tutto cid che capita e non pud essere evitato. Difatti chi
nella luce pud scorgere davanti a sé un ostacolo, pud evitarlo. Ma
chi ora & nella notte e sa che prima in questa direzione avrebbe visto
un impedimento e insieme & convinto che tutto cid che aveva visto
o risolto nella luce era falso, costui si avvicinera a quell’ostacolo, con
una specie di fatalitd. Egli ci cadra; in quell’ostacolo incontrera ferite
e doloti. Ma tali dolori fanno parte della collaborazione e sono attesi
dal Signore. La luce non & spenta con una mezza misura; colui che si
sente nella notte non & risparmiato. Ma come prima la luce era so-
vrabbondante e senza misura, cosi ora & della notte. Le possibilita di
inciampare non vengono tolte dal cammino, ma al contrario aumentate,
ad eccezione della possibilita di peccare. Per colui che ¢ nella notte,
gli ostacoli non saranno diversi dal peccare, non sa distinguere tra il
commettere un peccato e la partecipazione espiattice al peccato. Pud
darsi che gli appaia suo quel peccato per il quale deve soffrire, nello
stadio di chi lo sta per commettere o 'ha gid commesso, quel peccato
di cui ci si vergogna, per cui ci si angustia, che gli sembra insopporta-
bile... Non si cade certo nel peccato, ma al di 1 del peccato. Nella notte
non si pud peccare, perché se Dio ci introduce nella notte del Signore,
egli tiene ben salda nelle mani la guida. Ci si trova nell’oscurita del Fi-
glio. Ma insieme nella luce del Padre, difatti I'oscuritd del Figlio
consiste proprio nel fatto che la sua luce & consegnata presso il Padre.
E come il Padre durante la notte del Figlio custodisce la sua luce e
quindi il Figlio stesso, cosi custodisce colui che & tratto dal Figlio nella
notte. Questi ha consegnato con il suo consenso la sua luce al Figlio
il quale a sua volta la deposita insieme alla sua luce presso il Padre.
(Cfr. Gv 11,10)

159. Speranza anticipata

La speranza nel Signore ha un carattere particolare. Non &
semplicemente una vaga attesa di condizioni migliori. E qualcosa di
aperto soprannaturalmente, perché il Signore gia vive in questa spe-
tanza, poiché colui che spera in modo nascosto gid partecipa alla sua
speranza, che per la sua origine dal Signore & identica alla fede e alla
caritd, ma in colui che spera anzitutto rivela il carattere proprio della
speranza. E cosi tale speranza contiene fin da principio una specie di
dedizione. Dove tale pre-speranza prende forma, allora colui che speta
rinuncia al diritto di esaminare e di determinare tutto cid che avverra.
Egli & pronto gid in anticipo a rispondere con abnegazione. Quando
giunge un evento, non dird che esso & diverso da cid che si aspettava.
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In tale apertura consiste il carattere cristiano della pre-speranza, che
necessatiamente ha con sé qualcosa del carattere della fede e della ca-
ritd, difatti tra le tre virth regna una specie di coabitazione. Tale spe-
ranza & ancorata cosi forte nel Signore che non ha niente in comune
con le speranze semplicemente umane che possono deludere, per es. la
speranza di un malato di essere guarito, che & centrata completamente
nell'uomo. La speranza ha il suo centro nel Signore, & uno sforzo
per allontanarsi dal proptio io per salire a Dio, un movimento che da
il massimo peso al Signore. Vi sono determinati gradi intermedi umani:
si pud sperare il bene in modo alttuista per il prossimo e questa spe-
ranza pud avere gid in sé un germe della speranza soprannaturale,

perché Cristo & diventato uomo e vive in tutti gli uomini. (Cfr.
Ef 1,12)

160. Speranza e chiamata di Dio

Noi siamo dei chiamati e degli impegnati. Stiamo di fronte
a Dio non cote una natura finita e determinata, ma come coloro che
sono collegati con lui in un rapporto di chiamata. E Dio non smette
di considerarci proptio a causa del suo invito dei chiamati. La chiamata
¢ una realta che riempie tutta la nostra vita, che ci rende nel modo pitt
profondo cid che siamo. E che siamo dei chiamati, soprattutto chiamati
ad ascoltare la chiamata, presuppone che non siamo sufficienti a noi
stessi, che non siamo sazi. Poter ascoltare presuppone una speranza
fondamentale, Ascoltiamo con la speranza e poiché linvito sveglia e
forma pitt che mai la nostra speranza, rispondiamo anche attraverso la
speranza. Entrambe, chiamata e speranza, formano I'agitazione di tutta
la nostra vita umana. Se una volta abbiamo percepito la chiamata essa
orientera tutta la nostra vita. Noi rimaniamo nell'invito e nella conse-
guente responsabilit.

La speranza, a cui eravamo chiamati, ¢ quindi ##a4. Non siamo
chiamati alle pili svariate speranze, che, ciascuna per conto proptio,
formerebbero un frammento di veritd, ma ad un’unica speranza, che
ha la sua unita in Dio e in base ad essa tutti i chiamati possono vi-
vere secondo l'invito. Essa realizza 1'unitd delle nostre risposte come
anche l'unitd della mediazione della chiamata: la speranza della vita
eterna di Dio. Quindi in ultima analisi qualcosa che appartiene alla
stessa unitd di Dio, Padre, Figlio e Spirito, ma vissuto nella nostra
natura creata. La speranza ha nell’essere offerta, nella forma della sua
rivelazione gli stessi segni dell’unitd, come lo Spirito e come il corpo
del Signore. Sono proprio tutti i beni del tesoro di Dio che sono a no-
stra disposizione e che dimostrano nella loro unitd 'origine di Dio.
Hanno tutti una somiglianza di famiglia, in base alla quale si conosce

la loro discendenza. (Cfr. Ef 4,4)
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161. Carita come movimento

2

La carita & un movimento costante nella quiete, quiete nel
movimento, un fluite e un nascere Puno nell’altra e tutto questo al di
fuori del tempo, difatti non vi & un tempo nella carita. Tutto & sem-
pre all’inizio e tutto contemporaneamente gid compiuto, tutto & par-
tenza e niente & fine e chiusura, & un movimento che si posa in Dio,
che percid & Dio stesso in quanto viene dall’eternitd e ritorna all’eter-
nith. L’andata e il ritorno sono una cosa sola. Del Signore sulla terra
non si pud dire se viene dal Padre o ritorna al Padre. Ogni vera carita
& un movimento cosl semplice che non si pud distinguere se proviene
da Dio o ritorna a Dio, se & un andare oppute un ritorno. Tale distin-
zione in ultima analisi non & neanche essenziale, l'unico fatto essen-
ziale & il movimento della caritd del Signore e il fuoco dell'uomo
preso in mezzo alla caritd del Signore, che paternamente lo mette al
sicuro nella propria origine, cosi l'nomo pud ora avvicinare il Si-
gnore oppure andare a lui. (Cfr. Gv 8,25)

162. Speranza come sete nella caritd

Ogni carith verso Dio genera ed & generata a sua volta dalla
speranza; essa & continuamente superata da una nuova speranza, per
supetare a sua volta, come carit3, la speranza. Colui che ama conosce
non solo teoricamente la grandezza infinita di Dio in cielo. Da questa
crescente grandezza di Dio, egli non pud aspettarsi altro che qualcosa
di sempre maggiore. Dio toglie all’amante nel cielo ogni senso di suf-
ficienza. La speranza appare cosl in certo modo come la sete della
caritd. (Cfr. Apoc 21,7)

163. L’unita di fede, speranza e carita

Fede, speranza, cariti formano una unita, in cui ognuna ¢
subordinata allalira e che & continuamente rigenerata, si spiega, si
apre per mostrare l'unitd pilt profondamente, per manifestarsi in un
aspetto, che fa risaltare in modo pil chiaro anche gli altri. Dio ama
Puomo fin dallinizio. Lo ama affinché comprenda la fede nella sua
catitd, L’'uomo non pud credere al di fuori della caritda di Dio. Non
pud avere alcuna fede che non generi la caritd. E fede e carita si ba-
sano sulla speranza, su una speranza, di cui ciascuna & piena, in quanto
essa suscita a sua volta fede e caritd, Cosi il credente, in modo del
tutto simile a colui che ama e che spera, & in un movimento che & ge-
nerato geperando, che sono insieme fonte e fiume; esso dona ed
esige, in modo che donando esige ed esigendo dona. Si pud con la ca-
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rita e la speranza giungere alla fede, ma anche viceversa: si pud at-
traverso le prime due raggiungere meglio la terza. Distinzione, sele-
zione o scelta di una, serve sempre a rinnovare la figura globale cor-
rente e il rinnovamento appartiene a Dio e alla cotrente della vita
trinitaria.

3. Chiamata e sequela

164. Spirito e libertd

Lo Spirito Santo & la persona divina in cui Dio si rivela come
colui che vuole liberamente e che rende capace 'nvomo d’accorgersi
della rivelazione e di corrispondere ad essa nella propria liberta. Crea
la corrispondenza tra la libertd divina e quella creata, come liberta.
Cosl ispira dove vuole e distribuisce i suoi doni come vuole. E nell’atto
della sua scelta e nel suo ispirare manifesta ad ognuno la propria vo-
lonta. Ispirando lo Spirito si manifesta attraverso la sua volonta e nel-
Patto della scelta non arretra, ma chiede al prescelto di conformarsi
alla volontd, di essere portatore dell’elezione voluta dallo Spirito. Cosi
& evidente anche per opera dello Spirito Santo che cosa sia la volonta
del Padre di fronte al Figlio incarnato e viceversa; ed egli percio ci
mostra anche quale sia la volontd divina, trinitaria nella massima espres-
sione del suo essere rivelato. E precisamente non come risultato,
come identitd raggiunta, ma nell’esecuzione, come identitd che diviene,
che & I'immagine eloquente data a noi dalle esecuzioni vive ed incom-
prensibili della vita trinitaria ed eterna. E lo Spirito & colui che ci
rende accessibile la realtd trinitaria nell’identitd per il fatto che ci si
manifesta come persona divinamente-libera, la persona che esige in
modo divino per il fatto che ci prende come persone scelte, obbe-
dienti nell’esecuzione della sua elezione. Senza di lui non comprende-
temo neanche come nel Figlio si distinguono, benché in modo velato,
la libera volontd del Padre e la libera volontd del Figlio. Lo Spirito
ci mostra come un eletto da Dio risponde liberamente con la sua indole
e la sua personalitd; egli lo fa con riferimento alla persona e alla na-
tura del Figlio. E gli eletti sanno anche che la loro risposta & necessa-
ria affinché la rivelazione della volontd dello Spirito sia accessibile
agli altri nella Chiesa: come il Figlio sa che la sua obbedienza & at-
tesa, affinché si compia la volontd del Padre nel mondo, perché il Fi-
glio & risposta perenne, e lo mostra fino a donare la sua vita per noi
sulla croce. (Cfr 1 Cor 12,11)
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165. Con Dio non si puo giocare

Con Dio non si pud giocare come con un concetto, a cui si
da tutto quel senso che ci sembra giusto; Dio & cosl vivo che al
credente non rimane altro che sottoporsi interamente alla sua guida,
lasciandogli la libertd e dove 'uvomo deve assumersi la responsabilita,
lo deve fare di fronte a Dio, rimettendo a lui l'ultimo compimento.
Ma cid vuol dire riporre tutto sulla parola di Dio e rispondere diret-
tamente a tale parola.

166. Inizio come forma della vita cristiana

L’inizio & la forma della vita cristiana. Essere cristiano ¢
un’eterna promessa, che non & mai del tutto attuata sulla terra, & un
tendere, cercare, lottare, bussare e anelare a qualcosa che si apre
sempre senza essere mai del tutto aperto, che & petennemente in
germe, che vuol essere eterno anche in quel centro che non gli & piu
a lungo sopportabile. E gioia e sofferenza sono contenute nel movi-
mento del continuo aprirsi; una non & pensabile senza I'altra, ma non
compensata dall’altra (altrimenti non sarebbero cristiane); una vicino
allaltra, saldate l'una nell’altra, in modo che ogni dolore ha in sé o
genera la propria gioia, ogni gioia il proprio dolore (come per es. nel
dolore di una partoriente vi & un’indicibile gioia per il bambino, ma
nella gioia, che aspetta dal figlio, & unito il dolore che egli le rechera pit
tardi; in questa sofferenza a sua volta vi & la gioia di poter soffrire
per il figlio, entrambe concatenate I'una nell’altra senza fine). Gioia e
dolore sono l'unico fattore non scomponibile di un inizio perpetuo e
di un nuovo divenire ininterrotto, della vita all’origine.

Il mettersi in matcia da parte dell’uomo avviene sotto I’azione
della parola divina. La parola dice sempre qualcosa che diviene; promette
una veritd, che mai & adempiuta, perché rimane sempre pilt ricca di
ogni esecuzione limitata. £ una promessa che non & pottata mai alla
fine, perché rivela e promette al di sopra di ogni effetto sempre nuove
possibilita. Chi percepisce la parola comincia a tremare nel suo es-
sete e a bruciare nel suo cuore, & tentato di rivolgere la sua ispira-
zione intima all’esterno e d’innalzarsi verso la parola. E cid che ci &
detto dalla fonte, che & inamovibile, suscita in noi un’ansia infinita.
Parola e fuoco sono uniti e ci spingiamo verso questo fuoco per es-
serne interamente consumati. Parola e richiesta sono uniti; ascol-
tando la parola prendiamo tutto su di noi per adempiere la sua ri-
chiesta. Ma ogni volta che promettiamo di eseguire e di mantenere,
cioé quando facciamo un passo vetso la parola, quando cerchiamo di
amare, quando apriamo davanti ad essa cid che possediamo, nell’istante
in cui giriamo verso l’esterno cid che vi & di piti intimo in noi, petr
donarci, gia siamo di nuovo freddi, tiepidi e siamo di nuovo all’inizio.

R
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La nostra parola, che volevamo pronunciare come risposta & ancora
inizio senza patola, difatti solo la parola eterna comprende in sé I’azione
perfetta e noi non la possiamo attuare. (Cfr. Go 1,1)

167. La caratteristica cattolica

Quel cristiano che volesse distinguersi per il Signore, ha
senz’altro Ja possibilitd di fatlo con le sue opere. Ma egli non andrebbe
molto lontano. Il vero miglioramento consiste nel mettersi a disposi-
zione senza tiserve della volontd del Sighore ancora sconosciuta. Que-
sta forma di disponibilitd & la caratteristica cattolica. Solo essa rea-
lizza la perfetta apertura. Gli altri comprendono I'obbedienza solo
come conseguenza di una decisione presa di volta in volta, che si pone
di nuovo a disposizione per questa o quell’opera nella comunitd. Il
cattolico, seguendo l’esempio del Signore, non sceglie qualcosa in par-
ticolare. Egli sceglie ’obbedienza o altrimenti niente; non sceglie qual-
cosa di nuovo, se I'obbedienza lo conduce fino all'opera del cuore.
(Cfr. Apoc 1,15)

168. Contro la chiamata di Dio non esiste obiezione

Contro la chiamata di Dio non esiste obiezione. Si deve la-
sciare tanto spazio alla voce che tutti gli argomenti davanti ad essa
sono ridotti al silenzio anche se non subito, certo con il tempo, in
modo che ogni decisione umana debba esser presa secondo la risolu-
tezza divina: a priori contro ogni buona conoscenza vi & la conoscenza
ottima. Quando i vangeli riferiscono come gli apostoli lascino tutto e
seguano il Signore e in seguito raccontino le difficoltd del loro cam-
mino, se ne deduce che per loto il primo passo fu facile; la sequela
di Cristo rimane una rottura dolorosa nella vita. La rinuncia & reale,
perd il peso della chiamata supera tutto. Chi & chiamato deve far
tutto per seguire la voce; se essa ammutolisce egli ha perso tutto;
¢ preferibile che egli perda tutto il resto, che essa smetta di comuni-
carsi. La voce realizza la sequela. Essa & il consenso ed insieme il po-
ter dire di no. L’immagine di umanitd senza chiamata appare come una
solitudine insopportabile. Cosi dobbiamo seguirla, difatti chi sa se la
voce si fard sentite ancora in seguito.

169. Missione e chiamata

La grazia e la missione del Signore sono sempre chiare e as-
solute. Quanto pit grande e differenziata & la missione che il Signore
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regala ad uno, tanto pil chiara e decisa & la chiamata. Chi & stato
toccato dalla sua spada, ne riceve una piaga, egli pud sfidarla ed opporsi,
comportandosi come se non fosse un ferito; egli rimane perd segnato
ed ha solo la scelta di piegarsi alla volontd del Signore o morire dis-
sanguato a causa della ferita. (Cfr. Apoc 2,12)

170. Sequela come rischio

Anche se la sequela & un rischio, essa non & paragonabile al-
Pavventura dell’uomo che si sottopone ad un’ardua prova di capacita,
perché i compiti divino e umano, in cui si svolge I'avventura cristiana,
devono rimanere impenetrabili e non possono essere confrontati dai
risultati. Quindi ci si aspetta da un uomo, che pur rimane sempre co-
sciente delle sue capacitd, una vita senza limiti. Il picchettare con gra-
dini, con tappe, con punti tranquilli la possibilitd di guardare dietro:

\

tutto cid gli & negato.

171. La disposizione del Signore su di noi

La disposizione del Signore su di noi non & affatto teoretica,
in modo che praticamente non ci tocca per niente o solo eccezional-
mente, non implichi qualche limitazione, ma & qualcosa di attuale ed
assoluto che si manifesta in una obbedienza totale. Egli vuol poter
disporre di noi come gli piace con la stessa naturalezza con cui un
uomo usa delle sue membra. Di fronte ad ogni utilizzazione non &
necessario una lunga riflessione a destra e a sinistra per vedere se noi
in questo caso vogliamo o no mettetci a disposizione o quanto lontano
o per quanto tempo, se il Signote pensa realmente a noi o se un altro
potrebbe rendergli questo servizio. Vi & solo la prontezza senza con-
dizioni, il tentativo di corrispondere; una obbedienza che propriamente
& pit nel Signore che in noi. Dovremmo essere membra di Cristo da
accettare subito le sue ispirazioni come le membra umane comptrendono
ed eseguono gli impulsi della volonta.

La pretesa del Signore di usare noi, si estende in noi su tutto.
Non solo su cid che noi abbiamo inventariato, non solo su cid che
siamo portati a chiamare nostra fede, ma anche su tutto cid che ci
¢ sconosciuto. (Cfr. 1 Cor 6,15)

172, Sequela del ministro

1] Signore rimane l'unico esempio centrale. Ma attorno a lui
stanno tutti coloro che egli ha insediato nel ministero, affinché aiutino
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la Chiesa a vivere la sua missione, come & richiesto per la Chiesa:
come imitatori che devono essere imitati, come modelli che tendono
verso un prototipo, come perfetti che conoscono solo la perfezione di
Dio. Si comportano come immagini patziali di una totalita, come imma-
gini riflesse su una figura originale; ricevono la loro luce da lui ed essi
P’hanno restituita a Iui nella loto risposta ed insieme la fanno irradiare
su gli altri credenti. Sono nient’altro che uomini trasparenti, da cui il
Signore chiede di far risplendere la sua luce e insieme di fatla ritor-
nare a lui come se non esistessero. Percid devono incatnare la dottri-
na, che sfoci come in una totalitd nella completezza del Dio trino,
accolgono la sua luce, ma non devono interromperla, la rimandano in-
dietro e non possono trattenere niente. Devono dimenticare se stessi
sempre nella dedizione e quindi non lasciare un istante senza atten-
zione cosl da vivere la loro missione nella missione del Signore, de-
vono eseguire il loro compito in modo che il Signore li riempia, af-
finché sia possibile la loro completezza. Vivono di un essere che non
deve mai star fermo, perché finisce sempre in un divenire. Possiedono
le conoscenze che li formano, ma nella formazione danno qualcosa di
nuovo per I'apostolato che il Signore dona loro. Sono quasi accecati
dalla dottrina del Signore; non riescono mai a stare al passo con la
loro dottrina e devono apparire nella loro tiproduzione cosl saggi che
gli uditori si sentano attirati, ricevano dei concetti, facciano la cono-
scenza con la veritd ed osino entrare con un’accettazione nel loro con-
senso che proviene incondizionatamente e direttamente dal consenso
del Figlio che ritorna al Padre. Si devono presentare in tutta la loro
natura in modo che colui che inizia a credere riceva il senso di una
sicurezza e di un riposo che perd per loro, i mandati, non esiste,
perché si trovano sempre nel punto inaffertabile del cammino co-
mune con il Figlio, che viene e ritorna al Padre e sulla sua strada cam-
mina in modo cosi sicuro che i mandati, i seguaci, non riescono a
trovare se non nel cammino. (Cfr. Fil 3,17)

173. La capacita del mandato

Tutto posso in colui che mi da forza. Tutto cid, di cui patla
Paolo, abbraccia le pilt varie ed estreme situazioni che possono capi-
tare in una vita umana, e anche quelle pitt ordinatie e noiose. E non
si tratta solo di sopportare, ma di una capacitd, di un rapporto vivo
con la situazione. Non solo di mettersi al di sopra, ma vivere nella
mischia; comprendere, sentite, sostenere, amare, rallegrarsi con una
risposta dello spirito, di tutta P'anima, di tutto il corpo in tutto cid
che la provvidenza ci di. Ovunque occorre creare un rapporto perso-
nale, ovunque occotre realmente vivere e raggiungere una relazione
con attenzione, assimilando, cercando di sopportare, con volontd. Paolo
vuole questa capacita e pud ottenerla petché lo vuole. E tale capacita
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proviene dalla volontd del Figlio. Il Figlio pud, perché vuole eseguire
la volontd del Padre e Paolo pud nel Signore grazie alla forza e
alla grazia e perché il Signore stesso crea tale possibilita rafforzandola.
11 rapporto del discepolo inviato con il Signore che manda si mostra
ora come un appoggio a chi ha bisogno di forza, ma riceve anche la
forza. Paolo vive di una fonte increata che gli & posta a disposizione,
da cui pud attingere incessantemente per eseguire tutto cid che il
Signore gli concede. E diventa nel processo trasparente e concilia-
tore: egli prende per esserne capace e deve poter essere capace perché
cid fa parte della missione, cosicché il suo prendere grazie alla mis-
sione & perfettamente giustificato, anzi, ancora di pil, gli & richiesto
incondizionatamente. Il Signore pone a disposizione i suoi mezzi gra-
tuitamente e non sembra preoccuparsi di quanti ce ne sia bisogno, se
viene compiuto il compito. Paolo & I'amministratore a cui sono affi-
dati i beni del Signore, affinché ottenga, si preoccupi di questo o di
quello come gli interessi del Signote richiedono. E I’'amministratore
appare ancora una volta come non essenziale e trasparente, perché
tutta la forza viene dal Signore e la capacitd & posta nella volontd e
nel potere del Signore. (Cfr. Fil 4,13)

174. Dedizione totale

Non vi & vera dedizione, che reclami solo una parte della
capacitd di caritd e delle possibilitd di servizio. Tutto I'uvomo deve im-
pegnarsi con tutti i suoi doni e con tutta la sua capacitd di modula-
zione. Ogni tono umano deve suonare e vibrare insieme, ogni espe-
rienza umana deve essete compresa e offerta fino alla fine, tutto cio
che & nell'uomo deve esser tratto fuori e realizzato. Il Signore non
vuole solo la nostra modestia, ma anche la nostra molteplicita e pie-
nezza, non vuole cristiani che si illudano del mondo, ma pronti invece
ad ogni compito. I cristiani devono far vedete e ridimensionare con
un servizio differenziato le delusioni del mondo. Non vivono di ri-
cordi, ma rivolti al Signore e ai loro doveti sempre nuovi. Se viene
loro richiesta una vera rinuncia, non assumono un atteggiamento
stoico riguardo il dolore. Sanno provare mestamente anche la tristezza
e non privano con arroganza lo Spirito Santo della possibilitd di conso-
larli. Ed essi non si riserveranno la consolazione, ma la useranno per
essere pitt ricchi nell’effondersi con i fratelli. Hanno capito che gioia
e dolore, se sono vissuti entrambi nel Signore, significano feconditd
per I'apostolato. (Cfr, Gv 16,7)
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175. Sequela nel cammino dal Padre verso il Padre

11 Figlio viene e ritorna al Padre. Se cerchiamo d’immaginarci
una simile realtd in modo umano dobbiamo pensare ad un cammino,
come in un cerchio che va dal Padre al Padre e vi sono dei punti in
cui senz’altro il Figlio viene dal Padre e altri in cui proprio ora ri-
torna al Padre e ancora degli altri punti in cui la distanza dalle due
parti sembra essere uguale. Ma se fosse cosl sarebbe un cammino cal-
colabile. Il Figlio proviene sempre dal Padre e ritorna sempre a lui
e nessun tratto del cammino & fisso, come nella generazione eterna
del Figlio non si possono distinguere alcuni momenti nell’atto del
Padre. E ora noi credenti ci troviamo in una strada simile. Abbiamo
ricevuto una conoscenza che ci fa percorrere la strada e che ci carica
sempre di nuove conoscenze e in esse vi & sempre inclusa Iesigenza di
andare avanti, di tendere e di conoscere ancora. Non arriviamo mai.
E la perfezione, che contraddistingue la nostra fede e noi in quanto
credenti per opera del Figlio, & I’eco continua della chiamata del Fi-
glio alla sequela. Ogni tentativo di sequela ne comprende un altro pil
impegnativo e ogni consenso dato sul setio & come una testimonianza
per tutti gli altri consensi futuri, (Cfr. Fil 3,16)

176. L’accettazione della chiamata e V'eco (1)

La chiamata di Dio, per rimanere viva in un uomo, conosce
solo l’eternitd come tempo e linfinitd come spazio. E davanti all’infi-
nitd e all’eternitd 'uvomo non pud occupare una posizione limitata a
se stesso e fissa una volta per sempre. Appena ha sentito di esser chia-
mato, deve rimanere proprio nell’atteggiamento del chiamato. La sua
posizione & presa in mano da Dio stesso, pet la sua prova non & fissato
a priori un termine. In ogni caso dovrd essere un altro, dovrd rispon-
dere diversamente; la sua prontezza non pud essere determinata per-
cid in base a qualche rapporto. Cosi Maria ha dato il suo consenso:
come colei che vuol rimanere sempre nell’atteggiamento dell’accetta-
zione, anche se la richiesta & diversa, anche se arrivano delusioni e
reazioni. Il consenso si ripercuote come un’eco che si propaga, si ripete
ininterrottamente e se I'uomo non ne avesse pitt la forza—benché sia
rimasto fedele—Dio gli dona I'accettazione della sua chiamata, forse
nell’umiliazione dell’'vomo, il quale cosl sa che tutto il suo consenso
¢ stato assunto da Dio; forse anche in una semplice accettazione della
risposta che rimane sconosciuta all'uomo. Dio si comporta come un
maestro che & sicuro del suo servo; oggi conta su di lui, perché ieri ha
potuto contare su di lui, non fa attenzione se I'opera del servo oggi &
negata—se oggi il consenso del credente non ha pitt forza, giunge esi-
tando, forse & diventato impercettibile—poiché Dio accetta anche que-
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sto, perché Dio non si stanca mai e garantisce cid che & illimitato, mal-
leabile e va sempre piti avanti sia nella chiamata che nella risposta.

177. L'accettazione della chiamata e l'eco (11)

Dovtemmo porre un accento molto pilt forte sulla chiamata e
sulla sua durata. Crediamo volentieri che il Signore ci vede dal cielo
e che & presente tra di noi nell’eucarestia. Ma noi crediamo a malin-
cuore che la sua chiamata, una volta accettata e seguita, si muova con-
tinuamente nella nostra vita, Che non giunga ad un compimento. Che
la parola non pud mai divenire un guanciale. La chiamata dovrebbe
essere cosl importante per noi come il pili grande desiderio della
Chiesa. E precisamente sia la proptia chiamata come quella degli altri.
Dobbiamo ad ogni costo rimanete al posto del chiamato vivo e percid
pregare per ottenetne la forza. Spesso noi attraverso la preghiera ci
sentiamo gid assicurati. Finché io recito giornalmente il breviario, fin-
ché in genere io prego, qualsiasi cosa sara a posto. Dimentichiamo in-
vece che la chiamata della nostra vita ha la stessa importanza della
preghiera. Insomma noi dovremmo in ogni preghiera riascoltare la
espressione ‘tu, seguimi’.

178. Fedelta allo stato prescelto

B necessario osservare che Pobbligo di fedelta del ctistiano al
Signore nella preghiera quotidiana, nel dovere quotidiano dello stato
gid scelto & pit importante di qualsiasi dramma dell’esperienza reli-
giosa. Pud capitare che la continuitd di una vita cristiana nasconda in
sé il mistero di un rifiuto: il Signore esige da quest’uomo un contri-
buto, una forza, ma contemporaneamente glieli toglie dalla sua vita
cristiana, senza che costui possa sapere che cosa accadra, egli sente
solo il dolore di una perdita di coraggio. Pud essere uno stato che
dura a lungo, il cui risultato si riassume in poche parole. Diventa vi-
sibile un po’ l'abbassarsi della eternitd sul tempo. Difatti siamo abi-
tuati in ogni momento in cui soffriamo, preghiamo, agiamo, preghiamo
di regolarci sempre secondo una scadenza. Ma nella vita cristiana vi &
anche la disponibilitd d’animo e vi & proprio nello stato di attesa.
Lasciarsi modellare da Dio in modo da rinunciare a tutti i cambia-
menti o da sottomettere semplicemente a Dio in un determinato mo-
mento il termine, il conseguimento come anche cid che si deve rag-
giungere, insieme alla capacitd di notare i cambiamenti: cid pud essere
il dovere e la vita del proprio stato. E rimanere in una specie di
chiara attesa, senza premere di fronte alla decisione. Nient’altro!
Forse & proprio questo lo sviluppo migliore della scelta, perché pro-
babilmente esprime il legame pit personale che unisce al Signore:
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rimettere a lui tutta la propria natura cosli che possa trattare con
uno in modo incontrollato ed incontrollabile, come egli vuole, anche
quando non se ne sente nulla. E tale atteggiamento, che deve essere
indicato come una porta e un’entrata, dispone allora anche ad una
sempre maggiore dedizione, che perde progressivamente il carattere di
un’opera propria per ricevere in modo crescente i tratti della dedizione
del Figlio al Padre.

4. Sequela nel matrimonio

179. Gli aspetti sempre nuovi della carita

Il credente che sta davanti alla caritd trinitaria e cerca di
meditarla, sta di fronte a qualcosa di infinito in cui scopre sempre
nuovi aspetti. Non vi & in essi una forma tipica che sia riconoscibile
come quella ‘propria’, intorno cui potrebbero essere ordinate le altre.
Ogni forma & sempre un accesso che conduce ad un’altra. Cost anche
le forme della caritd appaiono come approcci: verso I’amore umano e
anche verso la caritd divina, nella misura in cui si rende comprensibile
all'uvomo: sono lingresso verso qualcosa di maggiore, che percid per
un momento sembra prendere forma, ma poi sfugge di nuovo, perché
P'approccio per proptia natura non era altro che un inizio. Come una
porta che si apre: appena uno si trova sulla soglia, non pud pitt ammi-
rare dall’esterno il suo stile e la sua bellezza, difatti se & bene a po-
sto, allora rende visibile in tutto solo la stanza in cui conduce.

E se si amano gli uomini e si cetca di dedicarsi a loro, come
essi si aspettano, allora si nota che questa dedizione non pud assu-
mere una forma definitiva, un’espressione che rimanga per sempre,
perché Pamante & debitore a tutti gli interessati secondo la loro ri-
sposta, come colui che & portato in macchina dal conducente; se in-
vece I’amato va incontro all’amante con aspetti, forme di amore fisse,
gli propone solo lo specchio della propria limitatezza e gli ruba percid
Pimpulso e lispirazione della guida.

Se I'amato dice: I'amante apprezza in me soprattutto questa
determinata forma, allora lo restringe. Tale forma era attuale forse
una volta: ma prendendola come norma, I'amato si oppone alla cre-
scita della caritd. Forse ’amante ha proposto all’amato tale forma per
un momento come un’ancora, a cui si pud aggrappare, ma per cercare
un nuovo slancio, per far nascere da essa qualcosa d’altro che ’amante
non fissa mai. Se I'amato fissa 'amore alle forme, osa fissare qualcosa
su cui non ha diritto. In quanto & deciso a fissare, egli sfugge in que-
sto momento alla determinazione dell’amore. Egli non pud percid
prediligere solo una forma di amore, al di fuori della quale non si af-
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faccia; egli pud essere attaccato all’amore. Cid che riesce sempre dal-
Pinfinitd dell’amore, deve lasciare il sigillo dell’infinita, in cio allora
la caritd divina si mostra come in un’immagine riflessa, anche se non
fissa. Solo la totalitd della caritd & importante e deve rimanere sempre;
ogni altra rivelazione rimanda sempre alla sua totalita.

180. II corpo, tempio della grazia trinitaria

Il corpo ha in sé una grazia trinitaria per due motivi; certa-
mente entrambi dipendono I'uno dall’altro. I1 Padre cred il corpo, af-
finché divenisse membro della caritd del Figlio; diventando membro
¢ santificato e diviene tempio dello Spirito. Ma lo Spirito lo santifica,
affinché si ponga a disposizione del Figlio. E tutto cid nell’ambito del
mistero ecclesiale: lo Spirito realizza I'esistenza eucaristica del corpo di
Cristo nella Chiesa, come prima ha gia attuato l'incarnazione nel seno
di Maria, che come vergine madre & il modello e seno della Chiesa,
a cui il Figlio si dona in forma nuziale nel mistero eucaristico. In ul-
tima analisi tutti i rapporti sono trinari e rivolti a ciascuna delle pet-
sone divine. Dio Padre crea il corpo umano per il Figlio e per lo
Spirito, Il Figlio istituisce Peucarestia e percid raduna gli uomini nel
suo corpo, nellobbedienza al Padre e sorretto dall’aiuto consolatore
dello Spirito. Lo Spirito inabita nel corpo come suo tempio che il
Padre ha edificato e il Figlio ha consacrato con l'incarnazione e la
croce. (Cfr. 1 Cor 6,19)

181. La Trinita e la polarita sessuale

Il figlio che cresce diventa una testimonianza della fecondita
di entrambi i genitori. I tratti del padre non sono pili separabili nel
bambino da quelli della madre. Analoga & l'opera redentiva di Dio
nel mondo: frutto comune della potenza del Padre e della completa
dedizione (potenza della croce) del Figlio e l'unitd indistruttibile di
entrambe le sembianze & creata dallo Spirito Santo. L’unita reale & pos-
sibile proprio per il fatto che entrambi gli interessati (Padre e Figlio,
uomo e donna) nell’amore si comportano per quanto possibile in modo
polare, non in modo simile; nella polaritd & garantita la stessa valenza
di amore (in Dio per natura).

182. L’amore matrimoniale & aperto alla caritda di Dio

Mentre il Figlio & generato dal Padre, lo Spirito invece pro-
viene da entrambi. Non come aggiunta. Come in un atto di puro
amore matrimoniale in cui non solo nasce un bambino, ma ne deriva
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qualcosa di spirituale per la famiglia, per la Chiesa, forse per le con-
versioni, per le vocazioni ecc. Con I'emanazione dello Spirito si di-
mostra semplicemente la fecondita divina; la fecondita spirituale di un
matrimonio puro nella Chiesa si pone sul piano della Trinita di Dio:
nella caritd autentica l'essere in due sfocia sempre nel ‘soprattutto’
della caritd. Anche la purezza degli sposi 'uno per altro svela il re-
ciproco amore di tutta la communio sanctorum nel cielo; ‘soprattutto’
davanti all’amore non hanno niente da nascondersi, il mistero del mu-
tuo amore giunge fino al mistero della caritd. L’amore matrimoniale
dovrebbe tendere verso tale purezza che partecipa del consenso della
Chiesa e dell’accettazione dei voti.

Certo: pud capitare agli sposi (o agli amici), in guanto sono
due, qualcosa di molto felice e dal punto di vista umano la felicitad ha
in certo modo un carattere chiuso. Ma in Dio essi non sono sempli-
cemente due metd, che si completano e si petfezionano reciprocamente.
Essi formano insieme un luogo, in cui Dio si effonde. Il loro amore
reciproco & esposto alla caritd di Dio, & aperto a lui.

183, Amore matrimoniale, preghiera ed eucarestia

Dio ha dato alla patura umana nell’espressione di amote tra
womo e donna una testimonianza simbolica di tutta la forza della ca-
ritd celeste. Come Ia carita divina ci fa conoscere il senso di Dio, la pu-
rezza, Valtruismo, cosl serve per una introduzione alla preghiera. La
donna & colei che si dona, che quando ama realmente & sempre pronta
a rispondere all’uomo, manifestando se stessa e sempre tesa ad ascoltare
se la sua disponibilita & corrisposta o meno dall'uomo. Incarna Iamore
che si abbandona. L*uomo & 'amote che non calcola, si abbassa, si lascia
utilizzare, da sempre di pili; insieme nel loro prodigarsi rendono com-
prensibile in parte il corpo del Signore nell’eucarestia. E come l'atto
dell’amore corporale si diffonde subito in uno stato travolgente di
amore, cosl ogni preghiera isolata si trasforma subito in una pienezza
di contemplazione; come la continua prontezza e P'inclinazione degli
amanti all’atto, si compie ora o un’altra volta o molto pil tardi senza
che il loro amote con cid sia diminuito, cosi nella preghiera la dispo-
sizione verso Dio si attua con l'avvicinarsi a Dio, che non si realizza
con un desiderio di vicinanza né con un affrettarsi procurandosi certi
mezzi, ma il tempo del compimento & noto solo a Dio. Tra ’amore
corporale e la preghiera non vi & solo possibilita di confronto, ma vi &
un rapporto tale per cui la donna & condotta a Dio dall’'uomo e questi
dalla donna; ciascuno vede nell’altro un’immagine e una riproduzione
della carita incarnata di Dio e quando il loro amore & puro si vede
personificata dietro e in questa figura corporale la carita di Dio; e la
dedizione e la sottomissione conducono all’adorazione e al ringrazia-

mento.
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184. Mistero della fecondita e della comunione

Cos\i il mistfero della vera feconditd, che genera una vita ani-
mataf, non € posto in un singolo uomo, ma & affidato solo ad una co-
munione, che supera sempre la somma dei singoli da cui & formata. Il
mistero della comunione rimane nelle mani di Dio. Ogni vera coxlnu-
nione, cioé¢ ogni comunione tra ctistiani viene da Dio e ritorna a Dio
ed & il suo mistero di vita. Se tale comunione diventa cosciente in co-
loro che si appartengono I'un laltro in Dio, non possono fare a meno
di conoscere qualcosa di Dio e di sperimentare attraverso essa che in
loro vi & qualcosa della vita eterna. In tale comunione si rendono
conto che non sono loro a crearsi un Dio come coloro che si creano
false divinitd, ma che Dio possiede il mistero della vita e che creando
lo partecipa. Nella vera comunione ciot non vi & solo il mistero della
feconditd che crea una nuova vita nella immagine di un bambino, ma
anche il mistero di quella feconditid che integra nell’uniti tutto, cid
che gia esisteva e petcid dona agli amanti la vera vita. Tutti coloro
che entrano in comunione pensano di sapere bene chi sono. Ma essi
grazie alla comunione si trasformano di sana pianta in un altro rispetto
a quello che erano prima. L’io si trasforma nelle mani del tu, precisa-
mente non solo nel senso di un mutuo influsso, ma perché attraverso
Ia't comunione ¢ donata ed istillata da Dio una nuova vita. Questa non
$i pud spiegare come derivante né dal semplice io né solo dal tu, ma
solo da quel pil, che & la comunione stessa e che significa una par,teci-
pazione alla vita eterna di Dio. Non il rimettersi alla volonta altrui
né le nuove abitudini di vita trasformano lio, ma Pamore; e questo é
un fluire e un defluire della vita eterna di Dio cio¢ della caritd di Dio,

quando gli amanti veramente si amano, cio& sono veri cristiani. (Cfr.
Gov 17,3)

185. Stato matrimoniale e stato dei consigli evangelici

Lo stato matrimoniale accentua I’amore tra uomo e uomo.
Ijo' stato di verginitd (che ora comprende quello dei consigli evange-
lici e quello del sacerdozio) sottolinea come primato I'amore del-
l’.uomo per Iddio. Con I’amore verso gli altri uomini nel matrimonio
s)1 trova sempre un nuovo approccio con Dio; invece con I'amore di Dio,
l’uomo nello stato verginale trova sempre nuovi motivi per amare
I'uomo. Cosi I’amore matrimoniale nella Chiesa rivela in un primo
momento in modo pili accentuato ’aspetto personale dell’intima ca-
r{té trinitaria, mentre 'amore verginale all’inizio con maggiore forza
rimanda alla parte essenziale della stessa carita divina.
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5. Sequela secondo i consigli evangelici

186. La vita di Cristo come prototipo dello stato dei consigli evangelici

Per quanto riguarda il Figlio & chiato: egli vive nello stato
dei consigli e invita alla sua sequela coloro che ‘vogliono essere per-
fetti’. Egli mostra come un uomo petfetto—e lui lo &—pud vivere
i suoi consigli nel mondo e indica soprattutto il punto iniziale del-
Pobbedienza. Si tratta in tutto di ‘non la mia volontd, ma la tua sia
fatta’. Il Padre & colui che & preposto, il ‘superiore’ del Figlio che lo
manda e porta a compimento nel suo Spirito Santo la missione sulla
terra, Con la morte, che fa parte della sua missione e con cui fu in-
trodotta la vita dei consigli, il Figlio ritorna al Padre come uno che
informa sull’accaduto. La povertd e la verginitd sono compresi nel-
P’obbedienza che il Figlio promette al Padre nell’incarnazione come in
un voto. Quando il Figlio rivela ai suoi seguaci la vita dei consigli
rende conto anche di fronte a loro di tutto cid che lo lega al Padre
nello Spirito Santo come uomo. Il suo legame petfetto con il Padre
comprende insieme due momenti: rivelazione verso l'esterno della
vita trinitaria e istituzione dello stato dei consigli della Chiesa. Da
a coloro che lo seguono un esempio di che cosa sia la perfezione sulla
terra, lo di nella forma esuberante per cui si lega con tutta la sua
ﬁona e con la libertd a Dio e appunto per questo diventa il pro-
totipo dello stato dei consigli evangelici.

187. Il consenso di Maria come voto

Non appena Maria ha pronunciato il suo consenso, la sua
vita ha preso la forma cosciente ed esplicita del consenso e tutto il
resto si riallaccia ad esso. Ma cid vuol dire che il suo consenso ha la
forma di un voto. Difatti un voto & un’abnegazione definitiva della Ii-
bertd e una disposizione verso Dio con cui 'uvomo non possiede pitt
se stesso dato l'atto di umile e fiduciosa rinuncia della liberta e della
vita, quindi vi & la possibiliti—graduale o improvvisa—che Dio cambi
e usi cid a cui si & rinunciato come piace a lui. Ogni vita cristiana
piena di fede, caritd e speranza tende a tale forma di voto, con cui &
affidato alla disposizione di Dio tufto cid che & proprio senza riserve
e definitivamente. Cosi Dio riceve il permesso di vivere del consenso
pronunciato a suo tempo e di appropriarsene con l'uso. Per il fatto
che Dio vive realmente del consenso dell’'uomo, il voto & qualcosa di
cristiano che vive nella forza del crocifisso. Il consenso della madre
gia dall’inizio rappresentd una tale promessa solenne.

L’essersi messo a disposizione con libertd appartiene alla na-
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tura del voto. Ma la libertd della madre, come qualsiasi altra libert3,
¢ indivisibile e Iindivisibilitd della libertd & visibile in modo chiaro
nel consenso di Marja. Con un solo atto si unisce a Dio, un atto che
viene dalla totale libertd ed & posto nella totale liberta, Con essa Ma-
ria—in dialogo con l'angelo—entra per la prima volta visibilmente
nella vita ctistiana e insieme nella forma pil perfetta nel voto. Acco-
gliendo tutto cid che accadra, ciog¢ anche il cristianesimo con tutto cid
che racchiude in sé di nuovo, di inatteso e di superiore, lei fa notare
soprattutto il carattete del consenso cristiano e insieme la sua forma
perfetta: il voto cristiano. La sua accettazione & un voto di obbedienza,
come anche di caritd e di povertd. Contiene in un’unica rinuncia una
triplice abnegazione. Difatti in un unico consenso la madre si spo-
glid di tutto cid che & suo per Iddio e per 'uomo. Lo stesso consenso
coincide con l’obbedienza; scegliendo il consenso come forma di vita,
adotta I'obbedienza come vita propria. Lei rinuncerd quindi anche al
proprio corpo. Lo ha donato, come tutto il resto, a Dio e non pud pit
disporne né pud pit donarlo ad un uwomo. Potrebbe tuttavia con il
proprio corpo non setvire completamente, se insieme non vi include
in questo servizio tutto cid che possiede. Tutto cid che le & proprio
sard un diritto della sua missione. Ponendosi a disposizione per il
proprio compito, pone a disposizione allo stesso tempo e necessatia-
mente anche tutto cid che ha. La totalitd del consenso lo esige.

188. La vita della caritd nei voti

Il cammino della rinuncia, precisamente quello che conduce
dalla caritd per il Padre alla vita di caritd, pud iniziare proprio gra-
zie alla caritd. Anche tale forma di amore non disdegna il mondo del
Padre, nonostante che vi rinunci. Essa vive soprattutto per opera del
Figlio in modo da offrirgli, in concordanza con il suo amore redentivo
per il mondo, tutto cid che un uomo pud dare. In un amore che &
pitt ardente di quello sessuale, un amore che si ciba direttamente della
caritd benevola del Padre e di quella crocifissa del Figlio per il mondo.

La parola dell’apostolo: «Non amate il mondo, né quello che
¢ nel mondo» & solo il punto di partenza della vera, positiva carita
del Padre in noi; quanto piti essa si rende viva nell’'uomo, tanto piu
vive diventano per lui anche le realtd del mondo, che ora non appar-
tengono pitt al mondo, ma a Dio. La rinuncia a tali cose non pud mai
essere ritiro dalla creazione di Dio. Anche colui che tinuncia al matri-
monio, deve attuatlo nella chiara coscienza della_grandiosa bgﬂéga
del dono divino che & posto nella sessualitd; egli deve rinunciare, perché
& cosi bello e perché & grato ai:éaféﬁ)ﬁfifé a Dio qualcosa di_cos
bello. (Cfr. 1 Gy 2,16) T
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189. Istituzione della verginita cristiana

La verginita cristiana & fondata in Cristo, che offri il suo
corpo e la sua anima per la salvezza del mondo senza ritegno e per
riprendere un corpo eterno risuscitato dal Padre. E tra il cotpo croci-
fisso e quello risorto si pone il cotpo eucatistico, di cui il Padre per-
mise l'esistenza: come dedizione di tutta la carne e del sangue di
Cristo, in modo cotporale, per la salvezza e come cibo di tutti coloro
che vogliono riceverlo nella fede. E Cristo donandosi in forma corpo-
rale e totale agli uomini, & ricevuto dagli uomini anche corporalmente:
per primo da Maria vergine, poi dalla Chiesa, che & pure un corpo
verginale, carattetizzato dalla verginita di Cristo, modellato sulla ver-
ginitd di Maria, perché possa ricevere la dedizione corporale di Dio
in Cristo anche in modo corporale, nella misura degna di questa
dedizione,

Percid la dedizione cotporale tra I'vomo e la donna & ripetuta
su un piano che questi non possono raggiungere; difatti I'uvomo non
pud dare altro alla donna, che il suo seme, comunicato attraverso un
solo membro; in nessun caso da tutto il suo corpo e insieme da tutta
la sua anima, da tutto il suo spirito. La particolare fecondith tra uomo
e donna diventa sul piano del rapporto tra Cristo sposo e la Chiesa
sposa una feconditd universale che proprio per questo comprende in-
teramente la realti corporale.

190. Verginita - niente di inumano

La verginitd nella Chiesa & una prova della verita della ca-
rita del Signore. Considerando le cose superficialmente potrebbe appa-
rire che il Signore non sia stato affatto un vero uomo, che non ab-
bia realmente conosciuto la vita umana, perché non ha conosciuto il
matrimonio. Ma il fatto che in tutti i tempi numerose persone scel-
gono lo stato della verginitd e precisamente per amore verso il Signore,
mostra che vi ¢ una reale possibilith umana di rinunciare al matrimonio
che sorge dalla caritd per Iddio e non dalla debolezza e dalla incapa-
cita vitale e che questa possibilita pud provenire unicamente da una
grazia iniziale del Signore e della sua carith. E la verginita non & af-
fatto inumana, eccentrica o priva di humor o una vita spiritualizzata
nel disprezzo della carne. Tanto meno P’offerente & cosi fragile da non
riuscire ad offrire come sacrificio niente di meglio che questa inezia
che non ha un rapporto con il sacrificio del Signore. La verginita &

Wﬂﬁe\m di humor (& cosi sproporzionato!), di_seguire
e orme del Signore. (Cfr. Gv 19,27)

e T SPENE N o
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191. La strada della poverta

Dio vuole per sé colui che ha chiamato allo stato dei consi-
gli evangelici. Il suo spirito, il corpo, la salute, la sua formazione ed
esperienza: niente di tutto cid & in futuro un valore assoluto. Dio
vuole solo lui e lui in modo che tinunci a tutto il resto che pud ancora
essere unito con lui. Vuole lui non in compagnia delle sue sicurezze
umane, ma nudo. Sorge una nuova vita e Dio stesso vi introdurtd cid
che ritiene buono. Forse sceglierd questo o quello dello stato prece-
dente, per affidarglielo in modo nuovo, ma pud darsi anche di no.

E il cammino della povertd. Di una povertd che wuole essere
spoglia, che agisce da sé. Di una semplicitd e anche di una specifica
solitudine che appartengono insieme alla poverta.

192. Gioia perfetta e povertd

L’essenza della povertd cristiana consiste nel fatto che uno
pud divenire tale solo quando espropria se stesso e si lascia espro-
priare; non solo nel senso che non possiede niente; difatti non si &
affatto casti dal punto di vista cristiano perché non si ha alcuna sensi-
bilitd. La povertd di colui che ha donato se stesso, & la vera, cristiana
ricchezza, pienezza di cui parla lapostolo. La mia gioia & quindi
perfetta se tutto cid che ho e sono, lo sono e lo possiedo solo per
opera del Signore, sono ed ho secondo il suo senso, che non & mai
proprietd privata, ma sempre disponibilitai di donare ancora. La mia
gioia perfetta ¢ la gioja della sua dedizione. La mia abnegazione si &
inabissata ed & in lui superata di molto; la sua dedizione & tutto cid
che forma la mia petfetta gioia. (Cfr. 1 Gv 1,5)

193. Dio vuole che i suoi siano nella gioia «;

>
e

Ogni atto di obbedienza & come un involucro che, una volta
usato e gettato via, scopre un nuovo involucro, finché tutto & esaurito.
Cio¢ finché il Signore nel credente occupa veramente tutto il posto.
Cid costa caro. L’obbedienza vuole rinuncia, chiarificazione, schiettez-
za. E l'obbediente sperimenta, obbedendo sempre di pil, che non &
ancora abbastanza trasparente, che si trattiene per sé ancora molto di
cid a cui dovrebbe rinunciare. Pud essere anche di cattivo umore;
ma se vi & scontentezza allora non & obbedienza; Dio vuole che i suoi
siano nella gioja. Ogni abbandono al dolore del Signore & a causa
della redenzione e percid in favore della gioia che esplode nella Pasqua.
E anche a coloro che chiama a stare molto vicino alla croce, non da
mai una sofferenza uguale a quella che egli ha sofferto. Egli permette
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che il dolore sia intenso, ma per grazia, e l'intenzione ultima & sem-
pre la gioia. Questa & nascosta nell’obbedienza cristiana. Se due amanti,
animati entrambi da un proprio desiderio, non potranno adempiere
contemporaneamente i rispettivi desideti, essi per amore e gioia del-
I'altro rinunceranno al proprio desiderio in favore di quello dell’al-
tro. La rinuncia sard tale per amore e la gioia ne sard il movente.
Nessuno dei due vorrd anche solo pronunciare la parola rinuncia. Per-
cid ogni accettazione cristiana nell’obbedienza sara gioia che sgorga
dalla gioia pasquale del Signore. Una gioia che desidera comprendere
anche tutto cid che il Signore vorra includere in essa. E come un grande
recipiente di gioia, anche quando in esso si trovano molto dolore,
molte tinunce, molta attesa e trepidazione.

Cosi considerata ’obbedienza sarebbe quindi un’educazione
alla gioia,

194. Obbedienza alle regole

Un legislatore conosce il perché di una regola. Ma sa anche
che la regola & osservata in modo insoddisfacente. Sa che I'uomo ri-
mane sempre sotto e indietro alla tegola, che la sua abnegazione ed ob-
bedienza non saranno mai sufficienti per corrispondere allo spirito della
regola in tutte le sue esigenze. Se Cristo prende lo Spirito Santo come
regola, Dio in sembianze umane sta di fronte a Dio Spirito. Dio nella
regola sta di fronte a Dio nell’esecuzione della regola. Qui regna as-
soluta corrispondenza. Il Figlio attua tutto cid che lo Spirito si aspetta
da lui: e anche lo Spirito compie tutto cid che il Figlio attende da
lui. Il Padre vede in quella cotrispondenza proprio cid che & sua vo-
lonta., Non vi & divergenza, lacuna, sottomissione.

Pud capitare che un religioso superi eccezionalmente certi
punti della sua regola, in cetto modo viva 4 di sopra della sua regola,
forse perché la regola non ha formulato in modo sufficientemente
netto questo o quel punto o anche perché I'obbedienza comprende ed
esprime la cosa in modo paradossale. Nonostante tali esagerazioni oc-
casionali tutti sanno che egli timane soffo la regola, che vi & una diffe-
renza essenziale tra regolamento ed esecuzione. Spesso questo abisso
non diventa subito visibile nelle prime ondate di entusiasmo del novi-
ziato. Si ritiene possibile una perfetta corrispondenza. Ma proprio lo
specchiarsi nella regola fa scorgere i lati deboli, proprio ’amore alla
regola rende chiara la distanza. Essa & norma direttiva, un ideale verso
cui si tende.

La risposta alla regola & fondamentalmente un atto di amore.
Questo atto, per quanto sia libero, pud esser tenuto in vita solo dal-
P'obbedienza, pud esser posto prima di tutto. Attraverso l'obbedienza
di ogni momento. La caritd non pud far posto improvvisamente al-
l'indifferenza o al rifiuto; nella sua essenza & compreso il fatto che la
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carita voglia e debba rimanere. Cosi l'obbedienza & inclusa in esso
fino dall’inizio. L’obbedienza si attua nel tempo ed & determinata fin
nei particolari della regola e in tutte le sue particolaritd e sviluppi.
La parola di Cristo: ‘non la mia volontd, ma la tua sia fatta’ & su-
bito pronunciata, ma si attua con lentezza: ’azione si svolge lungo
tutta la propria vita. Questo tipo di vita & I'assimilazione totale della
volonta del Figlio a quella del Padre. La volontd che si manifesta nelle
regole della vita religiosa & un tentativo di imitare tale assimilazione.
La regola ha la sua origine nello Spirito Santo, ma & anche opera di
un uomo ben consapevole della debolezza umana, come ciascun reli-
gioso cosi anche il fondatore & consapevole dell’abisso che rimane
sempre tra norma e esecuzione. E cosl vi sono degli aspetti della re-
gola in cui P’abisso appare conforme alla debolezza umana. Allora pro-
prio in questo caso 'obbedienza deve superare lincongruenza e sor-
passate la conoscenza della distanza, il vuoto. L’obbedienza ha una
forza che attira: essa si tira dietro ’obbediente e lo inserisce nella
regola. Gli fa capire diversamente e improvvisamente i termini della
regola, non come termini che sono proporzionati a lui, ma come espres-
sioni a cui lui si deve adattare.

4 2 , =t
195. Obbedienza oggettiva e colorata ( e@a,«.bs(w :
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Vi & al centro dell’obbedienza un punto che & costituito solo
da si e no. Lo faccio o non lo faccio. Approvo o disapprovo. E cosi
crudo, duro, elementate che quest’unico punto & decisivo: accetta-
zione o rifiuto. Tutto il resto: i motivi della decisione, il colore
dell’ordine o il timbro personale & qui del tutto irrilevante e insignifi-
cante. Ci si trova in uno stato iniziale, nella obbedienza oggettiva.
Cosi & l'assenso della madre, V’accettazione da parte del Figlio della
propria missione con perfetta evidenza, al di 13 di ogni discussione,
di ogni diritto. Il Figlio e la madre non hanno mai discusso, ma i loro
imitatori lo hanno fatto qualche volta, proptio perché seguono la re-
gola, si modellano sul Figlio e sulla madre, in certo modo desiderano
adempiere il sacrificio di Abramo.

Appena inizia la riflessione e la discussione l'obbediente entra
nella zona dell’obbedienza colorata. Nel consenso originario vi era una
evidenza del dover eseguire senza qualifiche o ombre, poiché la voce
che si ode, l'atto che si pone, la risposta che si da derivano tutte
dall’inizio. Esse pongono qualcosa che si svolge nel profondo del-
I'animo davanti a Dio, manifesta un’appartenenza a lui senza colore
e tono, senza cambiare, senza guardare con la coda dell’occhio a pos-
sibili contraffazioni compiute da altri o al fatto che altri hanno gia
compiuto qualcosa di umile. Cid che si raggiunge non & diverso dal-
Pobbedienza di Adamo prima del peccato originale, corrisponde alla
domanda di Dio ad un Adamo da cui si attende solo obbedienza e

—
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non peccato. Dio accetta tale obbedienza a Cristo. Ma per grazia di
Cristo dona ad ogni uomo nella presenza del Figlio e dello Spirito
la possibilita di pronunciare un si nella piena sequela, di porre un
atto di obbedienza nel modo piti interiore, amore pilt intimo di ogni
possibile ‘no’ o ‘forse’ o ‘pitt tardi’. Qui dove & linizio vi & anche
la fonte.

Qui l'vomo pud essere un creatore, lasciando compiere cid
che Dio aspetta da lui e cid che sard quindi il senso di tutta la sua
esistenza. Pud attuarlo semplicemente, senza testimoni, nella solitu-
dine e nella ricerca della sua vocazione che gli detta la risposta per-
fetta come se allistante fosse derubato della libertd e cid perché la
libertd & cosi grande che lo supera ed egli non la vede pitt e la sua
risposta pud gridare solo dal suo punto focale,

196. Obbedienza come unita di fede, carita, speranza

L’obbedienza cesserebbe subito qualora si dimenticasse che
viene e ritorna al Signore attraverso gli uomini che comandano e ob-
bediscono. L’obbedienza non & una trovata della Chiesa; & vissuta
e offerta da Cristo stesso e in un modo cosl convincente che tutti
capiscono: l'obbedienza non & lettera morta, ma sole della vita. Se
il Signore non fosse stato obbediente fino alla morte di croce, ’ob-
bedienza dei cristiani non avrebbe certamente senso. Poiché il Si-
gnore ha percorso questa strada, la vita cristiana non ha senso senza
tale obbedienza.

L’obbedienza in fine dei conti non & altro che un legame e
Punitd di fede, caritd e speranza. Nessuna delle tre sarebbe viva né
in convento né nel mondo se non fossero tenute unite dall’obbedienza.
Fede, caritd e speranza sono l'obbedienza stessa, poiché provengono
dal Padre e il Figlio le ha accolte e scelte nell’obbedienza della sua

\

missione; il loro contenuto & tiposto proprio nell’obbedienza. L’ob-
bedienza & cid che accoglie in modo vivo le tre virtl, & anche la loro
stessa vita, Come in un matrimonio la vita dell’amore tra uomo e
donna si esaurirebbe se non vi fosse nient’altro che la semplice rela-
zione tra io e tu, cosi anche I'amore verso Dio nella Chiesa cesse-
tebbe subito senza il continuo legame dell’obbedienza. Con essa tutto
viene mantenuto fresco. Quindi ha un particolare rapporto con lo Spi-
rito Santo: come lo Spirito suscita e rinnova eternamente la vita tra
Padre e Figlio, cosi 'obbedienza svolge lo stesso compito con la fede,
la caritd e la speranza.

In ultimo I'obbedienza radica interamente nella caritd; difatti
il prototipo di ogni obbedienza & il rapporto tra Padre e Figlio.
Tutto cid che il Padre comanda & cariti, anche se & duro; tutto cid
in cui il Figlio obbedisce & caritd, anche se non comprende pitt il
senso del comando nella notte della sofferenza. L’obbedienza & espres-
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sione della caritd, forse I'espressione piti forte, ma rimane sempre la
caritd la misura e la realtd incomptensibile. L'obbedienza nella carita
del Figlio di fronte al Padre & percid la misura per ogni comando o
obbedienza umana: solo nella caritd si pud esser comandati ed obbe-

dienti. (Cfr. Gv 15,14)

g0 .

6. L’amore di Dio e del prossimo

197. La realta trinitaria nell’amore cristiano (1)

Dove l'amore & assoluto, i vi & anche la realtd trinitaria:
Dio ama Dio, difatti Dio ha Dio come suo prossimo; se il Dio uomo
ama il prossimo, allora ama anch’egli il suo prossimo e con la stessa
caritd (& sempre Dio) con cui ama in Dio il Padre e lo Spirito. Nel-
I’amore umano di Cristo & intatta la caritd trinitaria. Cosl per i cre-
denti I’amore ctistiano & una porta sicura, attraverso cui rimangono in

contatto con la caritd divina e trinitaria.

198. La realta trinitaria nell’amore cristiano (11)

L’amore cristiano non pud fare una scelta di principio tra gli
uomini, poiché ha una forma trinitaria, come I’amore umano invece
& portato a compiere. La caritd cristiana & radicata nel comandamento
del Signore, proviene quindi dalla sua vita trinitaria. L’amore del pros-
simo c¢i & donato fondamentalmente da lui, lo dobbiamo esercitare
quindi anche nel suo nome. Dove Dio ama Dio, ama sempre senza
condizioni e la sua caritd non dipende dalla risposta dell’altro. La ca-
ritd di Dio non ha niente di calcolato, perché nella Trinita tutto &
semplicemente sovrabbondanza. Anche il Figlio incarnato ama cosi,
nonostante tutte le delusioni, che sperimenta con noi. Il comanda-
mento dell’amore del prossimo, che ci lascia, non & una concessione
alla nostra debolezza e limitatezza; I’amore comandato esce diretta-
mente dalla sua caritd e deve presentare come segno discriminante la
forma della sovrabbondanza divina e della mancanza di calcolo. II cri-
stiano vede nel prossimo il regalo che Dio gli offre. Egli & I'opera del
creatore, il fratello del redentore e come tale deve affidarsi al cri-
stiano per amore. E in modo che il prossimo, sperimentando la carita,
sia animato dalla caritd che possiede la forma della sovrabbondanza
e della prodigalitd. La caritd cristiana ha origine in Dio e percid &
garantith da lui in modo da fluire in torrenti inesauribili; quanto pili
messa in pratica tanto pill sgorga nell’abbondanza.

|
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Se il Figlio ama il Padre, la sua caritd subito si riversa nello
Spirito. Cid vuol dire che la caritd trinitaria va sempre pid avanti di
quanto ci si aspetta, sgorga abbondantemente in se stessa. Cosi anche
il nostro amore verso il prossimo che viene da Dio deve andare oltre
il prossimo, cio¢ ritornare a Dio, e in questo passaggio verso Dio
prendere con sé anche il prossimo. E cid in quanto esso lo ttascina
verso la caritd divina. Cid vale anche per Ialtro aspetto: 1’amote verso
una sola persona comprende sempre le altre e infine le include tutte.

199. 1l Signore come nostro prossimo

Noi facciamo dipendere sempre Iamore del prossimo dagli
altri, da come sono: se ci vanno a genio, se troviamo I’accoglienza
desiderata, ecc. Tentiamo senz’altro, un po’ astrattamente e teoretica-
mente di vedere come prossimo coloro che incontriamo, colui che ci &
raccomandato dal comandamento del Signore. Ma appena ci si avvicina
e possiamo giudicarlo, egli ci scompare come prossimo. Diventa uno
che conosciamo, giudichiamo, forse non possiamo capire e vogliamo,
e ci capita spesso, respingere tutti uno dopo l'altro; in ogni caso pen-
siamo di amarli nella preghiera e in fondo saremmo contenti se non
avessimo un prossimo che ci obblighi al comandamento dell’amore e
ce lo ricordi.

Da quando Dio diventd uomo e ci dond I'amore nella forma
della caritd divina, il nostro tentativo di amare Dio senza il prossimo
non ha pid senso, Divenendo nostro prossimo, Dio esige ’amore vetso
di Iui come amore del prossimo, cid vuol dire che dobbiamo restituirgli
questo amore in ogni prossimo, difatti egli non & pit separato da
nessuna persona. Se vogliamo andate in un convento e vivere di sola
caritd di Dio, i vi sono i confratelli e le consorelle che esigono da
noi in definitiva 'amore nella forma di amore del prossimo e il no-
stro amore di Dio si dovrebbe modellare partendo da i. Non & possi-
bile scappare da tale comandamento, esso rimane Ii e ci pone conti-
nuamente tra le braccia il suo oggetto, il prossimo.

Ma imparando ad amare il prossimo, impariamo allo stesso
tempo ad amate Dio: attraverso la catitd che dona divenendo uomo,
ma anche attraverso la caritd, con cui ogni prossimo tende di portarsi
a Dio e a cui il nostro amore risponde in ogni caso in quanto mitiamo
a rivolgere a Dio il nostto amore imperfetto e quello di tutti gli altri.
Siamo tutti inclusi nella circolazione della caritd, il nostro amore &
inseparabile dalla totalitd, che offriamo a Dio; questi 1'accoglie e ce
lo ridona illuminata dal raggio della sua caritd. Percorrendo la strada
seguiamo il Figlio nel suo passaggio sulla croce e negli inferi.
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200. Unita dell’amore di Dio e del prossimo

Il Figlio, in quanto Dio e dispensatore di grazie insieme al
Padre, & uno dei generati; benché generato fin dall’eternitd, tra gli
uomini & il prototipo dei generati da Dio. E mediatore tra Dio e
gli uomini, generante e generato, creatore € creato. Dandoci il coman-
damento dell’amore del prossimo, pone se stesso tra noi e il pros-
simo che dobbiamo amare, in lui incarnato il nostro amore del prossimo
& messo alla prova. Allo stesso tempo & presso il Padre ed & quellio
che dobbiamo amare, Mostrando le due direzioni in quanto Dio incat-
nato, adempie egli stesso perfettamente I'amore di Dio e del pros-
simo. In quanto Dio ci mostra nella sua carita trinitaria come si deve
amare Dio; forma e realizza il nostro amore verso Dio; in quanto
womo ci ama come suo prossimo e ci concede di realizzare in lui i no-
stri tentativi di amore. Da lui sappiamo come deve essere amato; an-
che come noi dobbiamo amare. Cosl la nostra fede e il nostro amore
per opera sua raggiungono una unitd, in quanto l'essere amati in cui
crediamo e Pamore che cetchiamo in base alla nostra fede si radicano
nell’unita dellincarnato. E I'unitd del nostro amore del prossimo e di
Dio & garantita dalla fede nellunitd dell’umanita e della divinita del

Signore. (Cfr. 1 Gv 5,1)

201. Glorificazione del Padre e diffusione della carita

Se Cristo fosse solo uomo, il cristianesimo sarebbe qualcosa di
chiuso, si giungerebbe a Cristo come ad un termine. Ma se Cristo &
Dio e come uomo e Dio glorifica il Padre e se tutti i credenti ricevono
da lui il compito di glorificare insieme a lui il Padre, allora tutto si
mette in moto, un movimento che & infinito nella misura in cui il
Figlio glorifica il Padre dall’eternita e nell’eternitd. Un movimento chff
& infinito in quanto noi insieme alla missione prendiamo anche tutti
i sentimenti del Figlio che sono disposizioni di carita per il Padre e
per il mondo, il compito dell’amore che il Figlio ricevette dal Padre:
redenzione del mondo attraverso la carita. Questa & sia il coronamento
dellopera creativa che il Padre ha previsto fin dall’.eternjta‘l sia ]’aden-f-
pimento della sua divina volonta e il Padre & glorificato da entrambi,
Lodare il Padre vuol dire di conseguenza molto semplicemente: amare
il prossimo e percid dover riconoscete e promuovere I’annuncio divino
di Cristo non solo verso Dio, ma anche nel mondo. (Cfr. Mz 5,14)

202. «...come o vi ho amatox» (1)

La misura dellamore & la sua: come io vi bo amato, cosi
amatevi Pun Valtro. La sua caritd per noi & sgorgata dalla sua carita
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per il Padre. Proprio dalla stessa caritd dobbiamo far provenire il no-
stro amore reciproco. Quindi da una cariti, completamente pura, che
attraverso il Figlio viene dal Padre. Da una caritd che ha le stesse
proprietd della caritd del Figlio per il Padre: quindi & prodigo. La
caritd che il Figlio riceve dal Padre e che gli ridona & senza riserve,
ardente, piena di abnegazione, dimentica di sé, trasformante. Proprio
la stessa forma deve assumere I'amore tra i discepoli di Cristo...

Cosi deve essere anche il nostro amore reciproco. Dovrebbe
sempre scaturite genuino dalla fonte, mai trovarsi in uno stadio po-
steriore, in un qualsiasi scarico psicologico che va incontro all’indiffe-
trenza e nell'indebolimento ad una fine naturale. I’amore cristiano non
si allontana dalla sua fonte, vi rimane sempre unito, come I'amore tra
Padre e Figlio, tra figlio e madre. Qui non vi & alcuna rottura o diffe-
renza tra dare e ricevere, non come tra gli uomini in cui si incontra
una variazione di giorni buoni e cattivi, nessuna alienazione. Proprio
questa & la carita che il Signore reca come regalo ai suoi discepoli
e a tutti gli uomini.

E una caritd pronta ad assumersi tutto, anche la croce. Non
¢ perfetta solo all’origine ma anche nell’attuazione. E cosi forte che ha
sopportato, comperato tutto nella sua prodigalitd. Grazie alla carity
ha affrontato qualsiasi dolote. Per essa vi & una sola cosa: la carita...

11 prototipo della carita & illimitato e cosi ne resta illimitata
anche I'esigenza. Poiché il Signore per sé non accetta alcun limite,
non lo vuole neanche per noi, Egli ha sempre il diritto di aspettarsi
di pisr poiché egli & Peterno pit. Poiché egli nel suo comandamento
usa un termine di paragone: «come io vi ho amato, cosi dovete amarvi
I'un Paltro», qualcuno potrebbe esser tentato di prendere tale afferma-
zione come una misura, come la sua misura. Ma la sua misura & ap-
punto il non aver misura. (Cfr. Gy 13,34)

203. «...come io vi ho amato» (11)

Il Signore, dandoci tale comandamento, apre una prospettiva
infinita: da un lato dona ai discepoli la propria caritd e percid devono
amare il prossimo senza limiti, dall’altro lato offre la sua carity infi-
nita direttamente al prossimo, affinché questi sappia di essere amato
senza limiti da lui; in fine egli dona ad una terza categoria di persone,
anche se non sono credenti, la possibilits di intravedere nella illimi-
tatezza che dietro tale caritd non vi & un semplice uomo, ma il Signore.

Con il termine di paragone ‘come’, il Signore ha assunto il
nostto amore secondo la misura e il modo della sua caritd, Non dob-
biamo amare come ci preoccupiamo di amare noi stessi, ma come egli
ci ama. Non grazie a pregi terreni ed esterni o a preferenze: bellezza
o fascino o intelligenza o bontd. Dobbiamo anzi considerare il tu
amato, con gli occhi del Signore e della sua carita. Egli priva percid
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il nostro amore di un modo certamente limitato'e terreno di‘ am%}re,
che & proprio dell'uomo, per darci al suo posto il suo modo 1nﬁn1to:
Togliendo ogni amore semplicemente umano n'el no.stro amote, ci
rende incomptensibili a coloro che sono estranei al. Signore. Costf)rc.)
presuppongono sempre che arriviamo al prossimo grazie af una qual\slasl
qualita che ci ha attirato, ma poi si accorgeranno che cid non pud es-
sere lultimo senso dell’amore cristiano. Per lo meno riconosceranno
che nell’amore cristiano i valori terreni rice\{ono un val<.>re e un posto
del tutto diversi. Essi non sono senza significato, r}}a u\1 certo modo
sono assorbiti nell’eterno e nel celeste. Non sono pilt cid che causa e
genera ’amote come tale, ma solo qualcosa in cui si esptime un amore
gid esistente, da cui perd in ultima analisi rimangono mdlper‘lc}entl.
Sulla croce tutta la realtd tetrena fu bruciata, senza che la carita (1:31
Signore subisse il minimo danno: bellezza ’e spirito, -fo.rza e .arll)c c
la vita, tutto pud scomparite, senza che lan?ore 'vac1]11. Se i beni
e i valori terreni sono consentiti, essi sono impiegati come espressxo'nc:.
dell’amore. Se sono tolti, allora la loro sottrazione a causa della caritd
& solo occasione di un maggiore e pii puro amore. e .

Nel ‘come’ del Signore, & posta infine 1’irnpossl}31hta di una dif-
ferenza tra amore per Iddio e amore per il prossimo. Il' Slgn?r'e
stesso ama e soffre senza distinzione per il .Pa}dre e per gh. 1.110rmn1.
Egli non distingue pilt e non pud neanche 'd1st1n;?ru.ere, difatti }i con.a.-
pito dato dal Padre ha come contenuto gli uomini. C?si'anc e noi:
amiamo—e amiamo forse soffrendo—senza fare dlstm.z1om\ tra Dio e
gli uomini. L'unitd del nostro amote € la sua fonte prima & il coman-
damento del Signore: non amiamo mai per .nostra volo'n'fa., \ma.sempre
per ordine del Signore. Solo cosi & garantita la possibilita di amare
come egli ci ha amato. (Cfr. Gv 13,35)

7. Fede ed opere

204. Fede ed opere (1)

La fede & paragonabile ad un essere vivent.e che si devefnclll-
trite continuamente per vivere € crescere. 11 nutrnnenté) della ie:
& composto di opere. E uguale ad un proble.ma che attende ulrtla Ir1 :cpe ’
sta, da cui pud derivare poi una nuova guestione che a SIEadVO a -
sita di una risposta. E la risposta & l'opera. App.ena 11'1 ede nasce, Ly
bisogno dell’aiuto delle opere. Queste sono motivo di cr;sgna ie :,al-
anche di piti profonde radici. Senza le opere la fede sarebbe nient’al-
tro che una serie di proposizioni aride che non sarebbero agganclatc]e) né
confermate; sarebbe un girare a vuoto del 'nostro rapporto con Dio.
Difatti la fede, che all’inizio & in Dio, ci viene regalata da lui e noi
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gliela ridoniamo, necessita in tale scambio di un’opera per essere anzi-
tutto offerta in regalo. La fecondita che & riposta nel dono reciproco
¢ unita con la fecondita dell’opera. La fede si irrobustisce grazie al fatto
che si dona; possiede tale proprieta dal Figlio che ce I’ha donata. Il
Figlio & generato fin dall’eternit dal Padre e cf da nelle opere la
verifica dell’essere generato, Il Padre ci precede nella conferma della
sua fede trinitaria in quanto genera il Figlio e lo ha reso visibile. &
I'opera del Padre che generd le opere del Figlio, il quale a sua volta
diventa la causa delle nostre azioni, E pill esattamente il movimento
della volonta del Padre con la parola della verita & in noi I'opera che
il Dio trino realizza in noi e che diventa luogo di generazione di ogni
altra azione. Ma insieme diventa luogo di creazione della nostra fede,
che ha bisogno sia della generazione ad opera di Dio sia della genera-
zione attraverso le nostre opere, Come una navicella che va e viene
per creare un tessuto, cosi la nostra fede & consolidata incessantemente
e alternativamente da Dio e dalle nostre azioni. (Cfr. Giac 2,17)

205. Fede ed opere (11)

La fede compie il suo compito solo nell'opera e il compito
della fede & sempre quello di destare maggiore fede. Non pud mai di-
ventare visibile in sé, raggiungere in sé dei risultati apostolici, di aumen-
tate in sé la gloria di Dio. Ma ha questa possibilitd con le opere.
Sono esse che illuminano la fede, come candele che svelano le dimensioni
di una stanza e tutti i valori che finora etano nascosti dall’oscuritd. Le
opere sono la luce, la fede & I'ambiente, il valore & Dio. La stanza sta
a disposizione dei valori, come la fede a Dio. E si deve vedere Ia fede,
per adempiere la sua missione; nell’esecuzione del suo compito essa
raggiunge la perfezione. Nella sua realizzazione attraverso le opere di-
venta utile come un mestiere posseduto magistralmente diventa signifi-
cativo solo nel suo esercizio, Cost la fede diventa perfetta solo attra-
verso le opere, perché con le opere si prova il fatto di ritornare a

Dio. (Cfr. Giac 2,23)

206. Fede ed opere (111)

La fede da sola sarebbe la condizione dell’vomo che ha intra-
visto il dovere di dire di s alla verita e di il suo assenso. L’opera si
inserisce precisamente 13 dove I'assenso invita alle conseguenze, Ma il
sl della veritd non pud essere realmente diverso dal sl che ne accoglie
le conseguenze. Il consenso di attuare le conseguenze & l'opera prima-
tia, la radice di ogni opera, ma esso & identico al consenso della fede,
quindi I'opera & compresa gia in modo primario nella fede. Chi accetta
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la fede si dichiara d’accordo con le conseguenze, insiste nella fede e,
poiché & la fede che esige le opere, per lui I'assenso diventa un esser
incluso e una cooperazione. Nell'unitd dell’esser preso e della coope-
razione si trova l'essenza delle opere come lessenza della giustifica-
zione. Entrambi procedono in modo del tutto parallelo. Come prima.é
stato esposto il parallelismo tra la ‘fede’ di Dio e la fede dell’uomo. (in
Abramo), cosi ora segue direttamente il parallelismo della giustificazione
(che & l'opera di Dio) e Popera dell’'uomo nella fede. (Cfr. Giac 2,24)

8. Preghiera

207. La preghiera come dono di Dio

by

La preghiera non & anzitutto una parola dell’'uomo rivolta a
Dio, ma un dono che Dio ha fatto agli uomini nella sua parola. D{o
ci da la preghiera, non noi la offriamo a lui. Percid rimane presso D1<3
anche nella creazione. La parola dell’'uomo & presso Dio solo quando &
depositata presso Dio, cioé quando corrisponde alla .parc')la di Dio,
quando egli dice a Dio cid che Dio vuol ascoltare da lui. Dio non vpol
ascoltate una parola che I'vomo ha trovato in sé, non Yuole un solilo-
quio dell'uomo. L’'uomo non deve credete che Dio ha ?Jlsogno della sua
persona e di un chiarimento su di essa. Cid che Dio vuc:l asc?ltare
¢ semplicemente la risposta alla sua parola, nella rispost'a pud senz’altro
essere compresa tutta la persona dell'uomo, deve anzi esser cosi, ma
tutta la persona interessa a Dio solo in quanto & risposta c?m.pleta alla
sua parola. Quando gli amanti si scrivono, ciascuno pud mfo'rmafe
della sua vita e della sorte personale, solo che cid deve avvenire in
seno all’amore e non pud divenire un monologo sul proprio io. Cosi
sarebbe una parola morta che non & viva per colui che la riceve.

La preghiera quindi & un dono che Dio ci offre nelle sue.parole.
Cosi ci da la possibilitd di ascoltare come dobbiamo par'lare,.ncercar'e
e trovate e quindi condutre una vita dello spirito in DI.O, di par.teclj
pare alla stessa vitalita di Dio. Agendo cosi ci permett‘e c.h appropriarci
veramente della sua parola. Pregando possiamo quindi rivolgere la pa-
rola ricevuta come nostra parola: egli Paccetta da noi come.nostra.
Ciononostante rimane parola di Dio, che all’origine era presso Plc: e c1.1e
rimane sempre presente in Dio. Da cid si possono dedurte tre significati:

La risposta che diamo a Dio & quindi risposta solo se & una
parola ricevuta da Dio e rivolta a lui. Cosi la pa'rola umana ha valore
in Dio. Se un estraneo mi interrompesse nel mio lav'or.o. con'la pre-
ghiera di poter partecipare al mio mestiere, di essere iniziato in esso,
cid non significherebbe pet me il dovere di accondlscefldere alla richiesta.
Non avrei motivo di assumerlo. Dovrebbe esserci gia un rapporto tra
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l’interessato e me per farmi decidere e accogliere la sua domanda. Cosi
anche una parola dell'uomo a Dio presuppone che gid esista una rela-
zione tra Dio e lui; e deve esser stabilito e dichiarato da Dio che egli
& propenso ad ascoltare I'uomo, che egli si & gia rivolto con la sua pa-
rola all’'uomo. Difatti Dio parlando all’'uomo & anche propenso ad ascol-
tarlo, ad accettarlo, a servirsi di lui. Il discorso umano comincia ad es-
sere un dialogo con Dio quando questi ascolta. E come per primo ci ha
amato, prima che noi lo amassimo, cosl per primo ci ha ascoltati,
prima ancora che parlassimo. La parola dell'uomo in quanto tale non
apre mai Porecchio di Dio. Come ci trova prima che noi lo cerchiamo,
cosl ci ascolta prima che gli patliamo. Il nostro discorso & secondario di
fronte al suo ascolto. La nostra preghiera vale di piti per il fatto che
Dio P’ascolta che per il fatto che la recitiamo. Ogni preghiera che en-
tra nell’orecchio di Dio & buona, non quelle perd che sono espresse
bene secondo la stima umana. Un unico sospito nelle orecchie di Dio
pud valer di pitt di molti anni di belle preghiere.

In secondo luogo la preghiera, essendo un dono di Dio, non &
qualcosa che si posa e si ferma nell'uvomo. Ma vuole superarlo, essa
procede oltre. Poiché la parola di Dio & viva, & Porigine e crea tutto,
la preghiera viene partecipata all’'uvomo affinché la continui e precisa-
mente in un duplice modo: primo, egli la promuove, la propone agli
altri e secondo, egli stesso prega per il prossimo. A coloro per i quali
prega egli deve anche proporlo, e per coloro ai quali la propone & ob-

a

bligato a pregare. Quindi la preghiera & sempre sia sociale sia indi-
viduale,

In terzo luogo cid che non & detto appartiene al vero dialogo
allo stesso modo di cid che & stato detto. Le parole riposano sulla base
non espressa dell’essere compresi nella caritd. Tale base & la parola re-
ciproca, essenziale, la parola implicita che non & necessario esprimere nel
dialogo, ma assegna un posto a tutte le parole necessarie e si esprime
in esse. La parola implicita della caritd nella preghiera & posta nella
grazia di Dio. Se un uomo di fronte a Dio ha bisogno di formule per
dire che vuole amarlo sopra ogni cosa, probabilmente cid non & vero,
difatti quest’'uvomo ama ancora il mondo, non vive interamente per
Iddio. Ciononostante Dio accetta la parola dell'uomo nella grazia, la
prende cosi com’¢, come gliela dona, come il si pieno; ascolta la pa-
rola con quella pienezza in cui la possiede presso di sé. Tale parola in
certa misura & anche la #ostra parola, difatti noi la pronunciamo, ma
essa appartiene pill a Dio che a noi, poiché gli & sottoposta. Nel suo de-
posito diventa proprieta di Dio riceve in certa misura ‘il calore di casa’,
¢ chiarita e trasformata dalla grazia in una parola divina. Non cessa
percid di essere una parola del dialogo, difatti & senz’altro una parola
della caritd. Il consenso che esprimiamo a Dio & il nostro assenso, ma,
perché ci & donato da lui, & dato e posto in lui, appartiene pit a lui
che a noi. Lo esprimiamo non da noi stessi, per noi, in noi stessi. Non
ne abbiamo alcun diritto, (Cfr. Gv 1,3)
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208. Preghiera privata e pubblica

Colui che prega privatamente lo fa soprattutto per cid che
Dio aspetta dalla sua missione personale, mentre colui che prega pub-
blicamente manifesta di pili cid che Dio aspetta dalla Chiesa. Tuttavia
non & affatto una distinzione completa, poiché anche la preghiera pet-
sonale, la richiesta individuale di Dio, la missione dei singoli & possi-
bile solo in seno alla Chiesa; e questa le include in ogni caso, perché
lincarico di Dio al singolo credente & sempre parte della missione eccle-
siale e perché d’altra parte chi prega nell’azione liturgica pubblica & in-
serito sempre nella Chiesa insieme alla sua missione. Cosl ne detiva una
fecondazione reciproca ed un miglioramento; la preghiera pubblica con-
ferisce a quella privata una tensione, che da sola non avrebbe e quella
privata da a quella pubblica la sua forza e il suo effetto. Il rapporto di
reciprocitd si fonda in ultima analisi misteriosamente nel Figlio che &
insieme figlio dell'uomo e di Dio; come figlio dell'vomo & figlio di
tutti coloro che partecipano del suo essere, il cui significato & svelato
sulla croce, quando porta il peso di tutti. Tutti coloro che lo hanno con-
dotto sulla croce partecipano alla redenzione, come lui con l'incarna-
zione partecipa all’essere di ciascuno di noi. Ed & Figlio di Dio, pet-
fetto e pienamente divino, sempre nel Padre e la sua incarnazione non
2 in contrasto con la sua divinitd: egli & ’unico, I'unigenito del Padre
e insieme il Figlio di tutti gli womini, di tutti i peccatori. Il Padre
vede in lui crocifisso il suo Figlio prediletto e insieme tutte le nostre
colpe; non vede entrambe le realtd in una opposizione, ma nell’unita
che il Figlio attua, essendo insieme Figlio di Dio e dell'uomo. Nel suo
essere, uno e tutti, essere unico e anonimo vi & il prototipo delle due
forme di preghiera. Percid possiamo considerare le cose dal punto di
vista umano: tutti insieme lo abbiamo portato sulla croce e ciascuno
tuttavia lo ha fatto da sé e nessuno pud percid consolarsi come pecca-
tore che scompare nella massa. Cosl ognuno anche nelle preghiere &
sempre uno: quest'unico—e un membro della comunione.

209. Preghiera come espressione della fede

\

La preghiera & una espressione della fede. Nessuno pud cre-
dere, senza essere in continuo legame con Dio. Dio ha stabilito tale
legame con la creazione e lo ha donato al primo uomo, che con il pec-
cato originale I’ha intorbidato e allentato. La preghiera & un ripristino
dell’interrotto collegamento di fede con Dio. E la fede non ha solo
un contenuto oggettivo e di pensieri, che si accetta e si include nella
propria vita, ma il contenuto di fede si realizza nei credenti come vera
vita divina e rende possibile in lui I'atto e lo stato di fede. La fede
& cid che l'uvomo comprende di Dio, difatti Dio si rivela nella fede e
si fa comprendere dall’'uomo. L’'uomo sta immerso nella fede, vive e
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si muove in essa e la fede lavora costantemente nell’uomo, gli avanza
sempre nuove richieste che riguardano la vita spirituale e cosciente.
Egli deve quindi essere in un contatto continuo con la fede o piu pre-
cisamente con Dio, che gli si comunica nella fede. Il legame con Dio,
che & il segno di una fede sveglia, si chiama preghiera. E lo scambio
vivo tra Dio e 'uomo nella fede, un dare e un ricevere. E I’assenso
dell’'uvomo a Dio come risposta della continua disposizione di Dio per
I'uomo. E colui che prega sa che la prontezza di Dio consiste nel fatto
che il regno della preghiera sta davanti a lui ininterrottamente, che se
si interrompe il collegamento con Dio il colpevole & lui e non Dio,
che rimane sempre nella stessa disponibilitd. L'uomo pud smettere di
pregate, come pud smettere di nutritsi. Ma come il corpo senza cibo
muore, cosi accade per lo spirito senza preghiera, che comunica il pane
di Dio. Il cibo & sempre offerto. Dio non chiude mai la porta a chi bussa.
Chi possiede una casa paterna, ma non vi entra mai, costui non pud
affermare di essere una persona saggia. E Dio & sempre 1a ad acco-
gliere suo figlio.

210, La grandezza di Dio e la contemplazione

11 silenzio, che il Signore esige cosi energicamente, & il presup-
posto di ogni attivitd degli apostoli, di ogni trasmissione della parola
di Dio. La loro azione pud nascere solo dalla contemplazione. Ma il
tacere delle parole umane e dei rumori non ha lo scopo di raggiungere
un’esperienza mistica del tiposo, del silenzio, della mancanza di pa-
rola, ma la preparazione necessaria all’assalto della parola di Dio. Come
la contemplazione ha un primato sull’azione, cosi la parola di Dio nella
preghiera ha il primato sulla parola umana. 1l silenzio & necessario, per-
ché la parola di Dio diventi percettibile. Dio, concedendo la sua parola
all'uomo, entra in un dialogo con lui, mostra anche la qualita divina
della sua parola: 'immensitd che impedisce di poterla esprimere piena-
mente in parole umane. Dona loro uno sguardo fugace nella profondita
della parola divina, che nessuna parola umana potrid mai esaurire. Se
fosse diversamente la parola di Dio non sarebbe certo pit grande di
quella umana. Per sperimentare questa grandezza di Dio & necessatia la
contemplazione. (Cfr. Mt 6,6)

211, L’essenza della contemplazione

La vera contemplazione & il contrario del quietismo. La vera
contemplazione & sempre un fuoco vivo, una vita che si apre, una pro-
fessione di fede. Nella creazione & la parola viva di Dio che brucia nella
sostanza dell’'uvomo come un fuoco nascosto. Se Dio ha parlato, una
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volta, se un’anima lo ha ascoltato, allora il silenzio non & pili vuoto,
non & mai neanche una semplice eco della parola, ma & una forma di
risposta, 1’accettazione della parola e precisamente l'accettazione viva,
attiva. Nel silenzio ’animo raggiunge il centro della parola. Questo
silenzio & il presupposto di ogni dialogo e di ogni continuazione del
dialogo. (Cfr. Gv 1,3)

212. Contemplazione e azione (1)

Ogni vita cristiana ha la sua chiusura e la sua apertura al
mondo: & la contemplazione e l'azione. Essa & anzitutto preghiera, in-
tercessione e adorazione di Dio. E quanto pilt uno riceve la grazia di
combattere nella sua vita per il Signore, tanto pili seriamente & obbli-
gato a combattere nella sua vita per i Signore. Dal primo movimento
in cui il Signore si unisce ed attita a sé P'animo, nasce subito I'istante
in cui colui che & stato cosl preparato riceve la missione verso i fra-
telli, Nella prima azione l'uvomo deve al Signore tutta la sua vita,
nella seconda, derivante direttamente dalla prima, cresce in lui il dovere
di mettersi a completa disposizione del Signore per la salvezza degli al-
tri. Nel primo caso il Signore lo tira fuori dal male, nel secondo lo
pone come redento nel mondo. L’essere nel mondo si realizza in en-
trambi le forme di vita ecclesiali; nello stato laicale come in quello
religioso. Il laico vive secondo il Signore nel mondo, in mezzo alle ten-
tazioni e alle provocazioni. Ma egli & in costante collegamento con il
Signore, legame che deve ristabilire quotidianamente, come pure & rin-
novato dal Signore. Non & separato dai fratelli che sono nel monastero;
sa che entrambi gli stati portano ciascuno il proprio peso e la pre-
ghiera ne & il legame. Il troppo delle difficolta terrene, della societa e
dell’attivita nel mondo & una esigenza che trova il corrispettivo in mo-
nasteto nel peso, nell’isolamento: entrambi si innalzano nel Signore e
si bilanciano nella radice comune. Anche se nel mondo sono presentati
di pitt i misteri attivi della vita del Signore, nel monastero di piti quelli
contemplativi, tuttavia in entrambi gli stati di vita sono presenti tutti
i misteri e tutti i cristiani partecipano all’'unica vita del Signore. Non si
& separati dal mondo neanche nello stato religioso. Difatti essere nel
mondo vuol dire soprattutto: condurre una vita nel Signore, ma con la
proptia personaliti e questo & il mondo. Anche nella pil isolata cella
uno porta con sé il mondo, difatti porta se stesso, e tra il mondo cir-
costante che rimane sempre e il mondo esterno vi sono confini flut-
tuanti, nonostante la pitt dura clausura. In ogni luogo dove si & presenti
come cristiani, lo si & nel mondo e si cerca di servire in tale situazione
il Signore e i fratelli. I confini con il mondo in entrambi gli stati sono
diversi, ma rimangono sempre, (Cfr. Gv 17,16)
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213. Contemplazione e azione (11)

Come dall’aspetto della pianta si pud dedurre indirettamente lo
stato di salute delle sue radici, cosl dalla vita del cristiano nel mondo
pienamente adulta e visibile a tutti si pud risalire al fondamento della
fede. Il presupposto invisibile, il mistero dell’unione dell’uomo con
Dio mostra la portata di cid che potrebbe essere costruito, che quest’uo-
mo irradia. La sua vita ha nella preghiera una sfera che & inacces-
sibile agli altri, in cui le sue radici assotbono nuove forze dal terreno,
che & Cristo. Ma in cid che & visibile esteriormente, tutti possono pro-
vare non solo che la sua fede traspare proprio dall’oscuritd rinnovata e
rafforzata, ma anche che egli & in ordine insieme a tutte le sue radici. La
vita cristiana comprende cosi sempre entrambi gli aspetti dell’azione
e della contemplazione, uno visibile e l'altro sottratto agli sguardi; ma
entrambi, soggetti ad un certo scambio, si mostrano autentici perché
nascono dall’unitd del Signore, ritornano ad essa, lo fanno conoscere.

(Cfr. Col 2,7)

214. La preghiera dei seguaci

La preghiera del seguace di Cristo non pud essete sempre
quella di ringraziamento del figlio viziato dalla grazia, essa dovra ac-
cettare anche i tratti della sofferenza del Signore, nella misura che il
Signore dispone. Cid appartiene alla zona d’ombra della vita di un
cristiano, ma anche a quella luminosa, perché Pombra accettata da lui
chiarisca altre ombre. E il sopportare tale situazione & legato al tempo
che passa, come & passata anche la croce del Signore. I Figlio si ri-
volge qui al Padre: «perché mi hai abbandonato!», colui che prega
avverte le ore in cui desidererebbe gridare in modo simile e sa anche
che segue a stento, perché la croce del Signore & passata. E sa che
vede chiaro anche nell’oscuriti; le tenebre non sono per lui comple-
tamente senza figura; esse si trasformano, sono soggette ad una legge
che Dio amministra.

215. La preghiera contemplativa nella vita religiosa

La contemplazione come invito di Dio a partecipare al suo
silenzio &... qualcosa di infinitamente maggiore e inperscrutabile, che
non pud essere presagio dall’esterno e tanto meno condannato. L’es-
servi introdotto & I'impresa dell'uvomo nella speranza di essere accet-
tati da Dio in modo che Dio stesso faccia sorgere dal cosiddetto sa-
crificio attraverso la sua grazia cid che pit gli & gradito. Ma parlando
di accordo fondamentale il sacrificio ha gid perso la maggior parte
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della sua caratteristica, poiché sacrificio per gli uomini significa rinun-
cia a qualcosa di sconosciuto; nella vita contemplativa invece cid che
& noto & tolto, perché Dio formi la vita di colui che prega con la
pienezza del suo silenzio. Egli causa subito una realtd sconosciuta in-
serendo 'vomo nella vita contemplativa, ma colui che prega non spe-
rimenta il luogo dell’inserimento, né il proprio posto. Egli ha lasciato
a Dio cid che aveva a disposizione. Dio ne dispone ora secondo le
esigenze della sua Chiesa e del mondo da redimere, ma senza legarlo
mai solo ad un campo, che gli sarebbe conferito. Cid che Dio chiede
& preghiera, nient’altro, semplice dedizione. Ma la semplice preghiera,
la dedizione totale significano un’estrema privazione: I'essere-senza-
complemento dell’uomo, lo stare davanti a Dio con tutte le offerte di
preghiera possibili che sono accettate da Dio nel silenzio e cid le
rende perfettamente insignificanti. Se colui che pregava era finora le-
gato ad un determinato compito, questo ora & venuto meno nel modo
limitato che & richiesto, affinché 'uomo non trovi Dio in uno spezzet-
tamento dei compiti affidatogli, ma perché cresca nel ‘sempre di pil’
della conoscenza del Dio trino, fino al momento in cui non vi & piu
niente tra Dio e I'uomo, in cui il rapporto & diventato cosi stretto che
i punti di unione sono invisibili. Dio ringrazia 'uvomo per la sua a}bne:
gazione, per cui lo avvolge nel suo perfetto silenzio; il suo sﬂenz19 di
fronte a lui aumenta tanto che 'uomo non lo sente pit. L’ultimo
scalino sarebbe la notte buia in cui I'uomo & tanto pieno di Dio nella
contemplazione che il Padre lo pone sul luogo della crocifissione del
Figlio, dove questi si lamenta di essere stato abbandonato dal Padre.

216. 11 silenzio di Dio e la preghiera

La presenza della vita eterna nella preghiera & un mistero non
solo impercettibile, ma anche visibile, come la preghiera & composta
sia di parole che di silenzio. Quando Dio nell’Antico Tes.tamento
patld occasionalmente per mezzo dei profeti, quando il Figlio dopo
gli anni di silenzio pronuncid per tre anni le sue parole eterne, quando
lo Spirito a Pentecoste fece parlare in strane lingue, queste sono .le
parole che ci spingono considerare il breve tempo del loro pronuncia-
mento in confronto alla lunga esistenza del mondo. Gli anni del si-
lenzio di Dio appaiono molto pill numerosi. Ma non & vero cbe la
parola & tale solo quando viene pronunciata; la sua v.eritﬁ ¢ di una
tale profonditd che & efficace fino alla prossima rivelazione e 4a que-
st’ultima parola si pud ancora risalire alla precedente, perché ciascuna
richiama a tutta la veritd e completa la veritd di Dio. Ma il silenzio
di Dio, che come la sua parola appartiene alla relazione delle t're pet-
sone divine, & gid adempiuto: dall’essenza di Dio, dalla sua immen-
sith ed eternity. Cosl pregare non vuol dire solo partecipare al discorso
di Dio, ma ancor di pit al silenzio divino, a quella pienezza del silen-
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.zio, che appartiene all’essere di Dio. Cosi colui che prega deve con-

siderare il silenzio—quello di Dio e il proprio—come qualcosa di frut-
tuoso. Pregare non significa infatti vuoto, ma pienezza in mezzo al-
Pessere, I'approccio che pud avvenire senza parola. Colui che prega
pud riempire sia il silenzio di Dio come il proprio con ogni parola del-
I’essere divino, ma anche con Dessere senza parola; la meditazione lo
conduce nelle sfere dove sono sufficienti I’esistenza di Dio, la sua azio-
ne ed efficacia, I’essere preoccupato del mondo e solo la sua essenza
trinitaria. Colui che prega fa in modo che nella preghiera il mistero
rimanga mistero; lo contempla e lo fa agire in sé senza accompagnatlo
con interpretazioni. Non si abbandona a sogni vaghi, ma Dio puo
raggiungerlo, illustrargli il suo mistero; scegliere in lui nuovi desi-
deri, porre in Iui nuove spinte che si riferiscono forse solo alla pron-
tezza spirituale, senza che diventi chiara la direzione della volonta di-
vina, Certamente il principiante, che si pone a disposizione di Dio,
dovra riconoscere alcune linee per essere sicuro di trovarsi nella ve-
ritd. Ma con il tempo Dio pud comunicargli i misteri del silenzio tri-
nitario e dell’eternitd, che per lui rimangono incomprensibili e sono
come un tesoro inviolabile che forse in seguito Dio gli aprira in modo
inatteso. A colui che prega & donato cid che per il momento non ha
bisogno di toccare, che gli sard dato chiuso e che passera in suo pos-
sesso nel momento in cui Dio lo vorr, in cui sard aperto. Si pud tra-
sformare in parola o nel contenuto di una parola gid posseduta. Il si-
lenzio appartiene esclusivamente all’essere-sempre-maggiore di Dio che
dona a colui che prega la vita eterna come una tealtd in cui egli deve
crescere e che non si deve esaurire mai nella figura con cui si presenta.
Anche se Dio volesse rivelare ad un mistico immagini della vita eterna:
esse rimangono frammenti che sono calcolati e destinati ai contempo-
ranei ed ogni miglioramento ed estensione timangono possibili, poiché
il nostro tempo segue a stento e sempre da lontano il tempo eterno.

217. Nella totalits & compresa anche la notte

Nessuno pud pregare per ottenere la notte, ma tutti devono
pregare per la notte. Egli deve osare di avvicinarsi all’oscurita del Si-
gnore, accompagnatlo nel cammino della passione, pronunciare ed esco-
gitare preghiere che lo conducono insieme a lui al Padre. Per il Figlio
essa & la strada della notte, del passaggio all’incognito, della perfetta
autoalienazione, Quando risorto appare di nuovo tra i suoi, il suo
aspetto rimane marcato dall’esperienza della profonditd senza fine.
Essi non lo riconoscono; pensano che sia il giardiniere o un viandante
straniero sulla strada per Damasco. Sono rimasti con la loro fede molto
addietro, dietro Pesperienza che egli ha fatto nella morte. Non pen-
sano affatto che al di 13 dell’esperienza della morte vi & di nuovo la
vita, la vita dalla morte, la vita eterna. La notte lo ha cosi caratteriz-
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zato che nemmeno pud decifrare da solo il segno che sta sul suo
volto. Ma dalla notte & venuta la vita della resurrezione, & nata la
Chiesa, cosl delicata e insieme cosl tenace. Attraverso la Chiesa colui
che prega sa che questa & la notte pili importante e che egli, anche
se non & chiamato personalmente a immergersi nella notte, certamente
deve pregare per essa; difatti la preghiera per la Chiesa e per l'opera
del Signore non & preghiera a cui possa essere estranea la croce. 1
cristiano non pud aver preferenze nei misteri cristiani; egli fu posto
nella totalitd e in questa totalitd & compresa certamente anche la notte.
Il Signore ha detto «I poveri li avrete sempre tra di voi», uomini che
hanno bisogno di consolazione, della parola, delle opere di misericor-
dia corporale, dell’amore del prossimo. Ma tale amore una volta era
completamente immerso nella notte. Qui & stato coniato il suo aspetto
cristiano. L1 ha assunto i tratti dell’oscurit e della ignoranza. E quando
adoriamo e preghiamo la caritd divina solo allora possiamo chiedere
questa caritd, poiché essa & la caritd del Figlio, che fluisce direttamente
da lui e soprattutto scorre 12 dove sembra che la sua corrente vinca,
soprattutto si muove 12 dove sembra sostenere tutto, soprattutto esige
e trascina 1a dove il Figlio muore nell’estremo abbandono. Se disto-
gliamo lo sguardo dalla notte, non vediamo pit le richieste; cosi diven-
tiamo pigri e la nostra preghiera insipida e le parole inutili e diventa
tale ancora di pitt il nostro silenzio.

218. Adorazione (1)

L’adorazione, come noi uomini la conosciamo, & un essere
preso dalla totalitd di Dio. Essa mette insieme, unifica, & il contrario
di ogni spezzettamento nei dettagli, come I’esame di coscienza e la
confessione esigono. E la risposta alla forza che & presente in ogni ri-
velazione e in ogni manifestazione di Dio. Quindi non si ferma alle
singole proprietd di Dio, ma vede in ciascuna il tutto. Colui che adora
& cosl travolto da questa totalitd che la sua azione e la sua rinuncia
nell’adorazione sono quasi indifferenti, E importante solo che Dio
esista. Cost I'adorazione non esige preparazione, consenso, sviluppo.
Deriva tutta da un getto. E la forma che Dio ci da se stiamo veramente
di fronte alla sua esistenza, Ma tutto cid avviene solo perché I'adora-
zione che conosciamo & una grazia proveniente dall’adorazione trinita-
ria. Niente & piti radicato in Dio dell’adorazione. E qualcosa di cosi
eterno, delleternitd che viene ¢ di quella che va, che la nostra emo-
sione davanti a Dio & solo una debole eco dell’eterna impressione di
Dio di fronte a Dio.

La nostra adorazione non & vuota; in essa si rivela la pie-
nezza di Dio in un modo del tutto diverso dalla meditazione. Si pud
meditare ogni particolare nello spirito del tutto, ma in modo da sof-
fermarsi nelle particolaritd. Nell’adorazione ogni parte ricade subito
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nella totalita. La pienezza e la divinitd di Dio & cid che viene in prima
linea e domina tutto. Da ogni punto colui che adora & attirato verso
il centro. E cosl adorare Dio & anche perfezione, totalitd, unicita di
Dio, che Dio stesso causa sempre in modo nuovo. Nella meditazione
colui che prega pud anche ricordare se stesso ed introdursi nel mistero.
Colui che adora non pud farlo. Cosi Dio pud includere anche se stesso
nella contemplazione: il Figlio per es. quando si conforma alla volonta
del Padre, in certo modo ci si confronta secondo le modalith con cui
¢ eseguita in lui. Nell’adorazione ogni sguardo passa all’io attraverso
un semplice cenno al tu.

219. Adorazione (11)

Cid che & in Dio perfetta unitd, atto di adorazione e Iatto
di riconoscente dedizione, nell'vomo deve tendere sempre di pilt al-
I'unita. Nell’adorazione, 'vomo affida a Dio una volta per sempre
tutta la propria realtd, abbandona se stesso per principio e ne riceve
come risposta il compito di tornare nella sapienza di Dio in modo
che egli pud donarsi e rimettersi a Dio nei particolari e nel tempo,
a poco a poco. La risposta di Dio nell’adorazione completa & la tic-
chezza dell’atto della sua tivelazione che mostra la gloria nei molte-
plici aspetti ed esige considerazione di tutti gli aspetti da parte del-
I'vomo. E insieme la grazia che riguarda l'uomo nella molteplicita
della sua esistenza temporale e gli rende possibile la graduale realiz-
zazione della dedizione che & compresa nella sua adorazione. Anche
se un uomo si converte improvvisamente, come Paolo, e giunge in
un secondo alla fede, alla caritd e alla perfetta adorazione, tuttavia
non gli ¢ risparmiato in seguito di porre tale atto attraverso tutto
il cammino umano e di renderlo efficace ripetendolo. Se egli ha pro-
nunciato un primo consenso che suppone e comprende tutta la sua
esistenza, deve in seguito far notare tale consenso in ogni fare della
sua vita e ancora ricomporre con tutte le singole parti la totalitd
del suo assenso. Altrimenti rimane dinanzi a Dio nello stato di una
totale incertezza; la sua volontd di dedizione sarebbe imprudente,
entusiastica, irreale. Per essere realista e mostrare la sua autenticita,
deve esibire una conoscenza, piena di esperienza, delle richieste di Dio
e dei modi corrispondenti. Non ¢ sufficiente affermare: «tutto cid che
tu vuoil»; questa frase deve essere provata nella sua veritd con lob-
bedienza nelle piccole cose, anche singole. Un consenso e una volonti
di abnegazione che non comprendesse nello stesso tempo cosciente-
mente tutte le parti, sarebbero solo ingratitudine perché 'uomo ha
ricevuto i suoi doni da Dio e deve anche rimetterli a disposizione di
Dio nel modo cosi vario e variabile con cui Dio glieli ha dati. Percid
anche il ringraziamento, per essere veramente tale, deve divenire un
grazie sempre pill attuale.
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220, Adorazione (111)

Dio sveglia nell'vomo la volontd di dedizione, la provoca e
la forma al servizio in modi sempre pilt precisi e particolareggiati. E
la sostanza della volontd di dedizione & dovuta e formata da Dio stesso
che & la risposta costante che Dio pone sempre all'uomo. Nessun
uomo potrebbe da solo dedicarsi a Dio. Lo pud perché Dio, accet-
tando la sua adorazione, forma in lui la dedizione. Sperimenta Dio
nella misura in cui ne prende possesso, trasforma la sua volonta e la
conforma alla volontd divina; e di questa esperienza pud essere sol-
tanto grato perché nel senso di Dio e per opera di Dio diventa un
altro. Sente nellintimo della fede la trasformazione. Finora sentiva
sempre una mancanza di unitd, di essere diviso in t{lolte patti. Erano.
presenti ansie, necessiti di amare, attitudini, intelhgenza,' frammenti
genuini che apparivano creati per una totalitd, che perd rimaneva na-
scosta. La preghiera opera come una calamita che di a tutte le parti-
celle la stessa direzione, che conduce a Dio, come un fuoco, che le
salda tutte insieme coniandole con il fuoco di Dio, che dona l'unita

e lordine di Dio.

221. Domanda cristiana

La concessione della grazia dipende dal rimanere in Dio. Chi
si decide al di sopra di ogni pensiero a rimanere nel Signore, a rimi-
nere nella Chiesa & premiato per il suo consenso su un piano molto pil
alto di quanto possa aspettarsi. Il premio & il seguentelinaucﬁto regalol:
poter domandare cid che vuole, Percid il Signore.gll dona la grazia
di poter essere altruista nella sua domanda, difatti la sua persona &
come spenta, per entrare piut realmente nella domanda_ del Sigr‘lore.
Egli pud rinunciare a se stesso, all'angolo della sua lpl.cc‘ola' pfwata
esistenza, pud donarsi nella Chiesa attraverso gli spazi 1]11fn1tau del‘-
lesistenza del Signore. La domanda, che cosi viene esaudita, non 2
una richiesta personale, ma cristiana. E una domanda che & pronuncmte.u
in Cristo, e che quindi non pud avere altro carattere cbe quello di
Cristo: «che la tua volontd sia fatta». Difatti questo & il contfj'nuto
della sua domanda e con tale segno ogni preghiera cristiana raggiunge
il successo. La domanda non ha solo una cornice cristiana, ma anche un
contenuto cristiano e quindi anche un compimento cristiano. La df}"
manda si pone a disposizione insieme a colui che prega per tutto cid
che pud sembrare buono al Signore, essa sfocia in una richiesta del Si-
gnore al Padre. La domanda cristiana infine non ha altro contenu‘to che
questo: potersi istallare proprio al centro della dom.anda del Signore.
Desidera liberarsi di ogni carattere privato che non sia adatto alla pre-
ghiera del Signore, per vivere proprio nello Spirito della preghiera

del Figlio al Padre. (Cfr. Gv 15,7)
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222. Il tesoro di preghiera della Chiesa (1)

Il tesoro di preghiera della cristianita & il dialogo ininter-
rotto di tutta la Chiesa con Dio. E indifferente se in un determinato
secondo centinaia di migliaia o pochi o per caso nessuno prega: il dia-
logo non & intetrotto, il rapporto di carity tra la sposa e lo sposo di-
vino ¢ sempre fresco e zampillante, Cid che la Chiesa riceve come gra-
zia, preghiera, dialogo e cid che & a disposizione di tutti coloro che
pregano affinché la loro preghiera sia aiutata e anche cid che & la-
sciato a Dio, perché rimanga aperto da ambo le parti: tutto cid non
si copre mai di uno strato di gelo, non & mai stantio, logoro, morto,
ma & sempre allo stesso modo vivo e pronto all'uso. E cid vale tanto
per i singoli che per la comunit; il dialogo deriva infatti da tutti e
due. Chiunque ne ha diritto: non solo come frutto della propria pre-
ghiera per cui si partecipa ai frutti di ogni preghiera. Colui che prega
singolarmente sa che Deffetto della sua preghiera entra sempre pi
nell’effettivo della preghiera comune. I confini di cid che raggiunge
con la sua preghiera pitt o meno fervente sono sempre cancellati, poiché
egli pregando veramente e dandosi a Dio e offrendosi insicme al Fi-
glio ha la certezza di partecipare a qualcosa che & maggiore di lui.
E precisamente a qualcosa di maggiore della voce di tutte le singole
preghiera degli uomini, perché & incorporato nell’opera e nei frutti

\

della preghiera della Chiesa che & unita a quella del Figlio davanti al
Padre...

Nel tesoro di preghiera vi & un venire fuori che corrisponde
alla generazione del Figlio dal Padre, uno scambio che corrisponde
allo scambio dello Spirito tta Padre e Figlio, e una fonte, una origine
che corrisponde al Padre. Il tesoro & presente come il Padre & pre-
sente; egli si rivela, come il Figlio si rivela ed & alimentato e scam-

biato, come lo Spirito & la vita eterna che alimenta, che cambia e
converte,

223. 11 tesoro di preghiera della Chiesa (11)

Il cristiano prega non come singolo, ma nella Chiesa, nella
comunione orante dei santi e nella partecipazione al loro tesoro di
preghiera. E come questo non & una specie di serbatoio, se si esclude
I'uso privato, ma seme che deve germogliare in ogni anima che prega,
cosi anche Pesperienza di preghiera della Chiesa corrisponde alla base

su cui il cristiano affonda la sua esperienza personale per mettere le
radici e averne la forza.
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224, Ringraziamento per il poter pregare

Come per una gemma cosi per la preghiera, i credet?ti devono
occuparsene, sorvegliarla e cid con gratitudine. Le devono dedicare .tutto
il loro essere e tutto I'animo. Paclo lo afferma con parole sobrie; la
sua direttiva sulla preghiera sta in mezzo a molte altre. Ciononostantf:
i credenti la devono accogliere come fondamentale. La preghiera non &
qualcosa che si aggiunge, che vuol essere tenuta da conto il:l un angolo
qualsiasi, & invece qualcosa che richiede una viva Parteapazmne': del no-
stro spirito, cosicché coloro che pregano conttollino la pr’c?pn?, at.ten-
zione, perché sia attenta, devono superare la stanchezza, ll'nchr?a.zmm?
ed altre occupazioni, la pigrizia, per pregare veramente attenti e vigilanti
insieme, nella piena forza del pensiero e della f.ede. E non c.levono sen-
tite la preghiera come un dovere qualsiasi inslenr.le ad'altrl, ma come
un dono di cui devono essere grati. Non devono ringraziare solo perché
la loro vita difficile troverd in cielo un premio felice ed eterno, ma an-
che perché sulla terra possono pregare, perché Dio 'ascolta la loro. pa-
rola, perché vi & la possibilitd di questo dialogo. continuo. La .pregh.lera,
di cui per il momento si vedono solo due segni: v1g11:j1ref e ringraziare,
pone certo un legame fisso tra creatore e creatura, tra cristiano e S.lgnore,
tra I'uomo che agisce e lo Spirito Santo. Al lavoro della preghiera ap-
pattiene appunto anche il ringraziamento che deve sorgere ' sponta-
nieo e nell’amore: far si che si senta il bisogno di pregare, che Dio potga
Porecchio, che permetta all'uvomo di stare davanti a 11?1 come parte.del
dialogo. Presi in tal modo, la vigilanza e P'essere sveglio nella th?g.hier(iai
non sono piu faticosi, ma confortanti pe'rché e concessa la pc')ssTblhta
ringraziare, perché infine 'vomo puo dire a Plo quanto gli sia g.ratfc)é
perché pud valutare davanti a lui il dono divino, per esserne coscien

nell’amore. (Cfr. Col 4,2)

9, Lavoro umano ed esperienza di Dio

225. Dio si pud incontrare ovunque

1l cristiano, che nella preghiera ha di fronte agli occhi il mondo
piti esteso della caritd di Dio, deve ciononostante imparare a conoscere
Dio secondo lo stato terrestre, e guardare attraverso tutte l'e cortine,
tutte le menzogne all’unica veritd; certo deve s'apere c.he in quant'o
prega nella solitudine, con gli occhi chiusi e dec'ilto a Dio, lnor? speti-
menta Dio né pitt né meno che nei doveri che .11 mondo ;.;h ples\enra.
Dio pud volere che si rechi in una cella monastica, ma cgh\ 13 p-I:IO .ant;
che esporre all’agitazione del mondo del lavoro tecmfo, pud desi ’emr
di incontratlo qui e non 1a. La vita in una cella non & un anacronismo,
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come la vita nel mondo & voluta da Dio proprio oggi. Dio pud con-
durre una petsona nella solitudine dei monti e 13 essere adorato da lui,
ma pud anche inseritlo in una fabbrica o nel tumulto di un’azienda di
una grande cittd in un anonimato senza limiti. Se Dio non teme di por-
tare 'uomo in situazioni cosi contrastanti & perché egli, Ponnipresente,
lo pud incontrare ovunque. Ma l'uomo, per non restringere I'imma-
gine di Dio, deve gettare Dio ripetutamente avanti alla propria imma-
gine; cercare e riconoscere le possibilitd imprevedibili e i modi di appa-
rizione del Dio trino.

226. La vita di tutti i giorni nella volontd del Padre

11 Figlio, che possiede come noi la vita di tutti i giorni, che ne
conosce l'uniformitad pone non solo la sua, ma anche la nostra vita di
tutti i giorni nella volontd del Padre, che & tanto grande da non consi-
derare niente troppo banale da non essete in noi immagine e compi-
mento della stessa volonta. E ci fa adorare la volonta del Padre e de-
siderate la sua glorificazione prima che noi generalmente sappiamo che
cosa tale volontd desideri. Ci fa desiderare ad occhi chiusi cid che la
volonta sconosciuta del Padre desidera attuare in noi. Ci fa promettere
obbedienza senza la limitazione di una condizione; ci fa accettare come
nostra volontd la volontd del Padre, come egli la conosce nella sua
grandezza e nella sua misteriosita. Fa scomparire la nostra volonti come
la sua volonta in quella del Padre. (Mt. 6,10)

227. La vita di tutti i giorni, lavoro, vita eterna (1)

Il Padre conosce il lavoratore come noi conosciamo il legno.
Percid tutti possono eseguire il proprio lavoro nella sequela del Figlio,
vicino a lui nell’opera del Dio trino. Il senso ultimo sta in Dio e la
grandezza dell’attivitd umana nell’essere diretta a Dio. L’'uomo, imma-
gine di Dio, pud compiere tutte le sue opere rivolto a Cristo ed insieme
a lui e cosl conferire loro lo splendore dell’eterno che da origine alla
fede. Un banale lavoro quotidiano, del tutto frammentario e mai ben
concluso, riceve un senso compiuto e unitario in Dio. Qui si trovano
inizio e fine. Cosi il tempo & nascosto in Dio; il tempo fugace del lavoro
assume un senso nel regno dell’eternitd. Tutto cid che conta ed & con-
tato, misura ed & misurato, partecipa dell'immortalitd. Se l'uvomo per
principio non vuol lavorare, petde una porta fondamentale verso Ieterno.
Elimina una forma di sequela di Cristo e di unione con Dio. Se lavora
come credente, come uno che si sottopone a Dio lasciando a lui I'ul-
tima decisione sulla sua opera, allora il suo lavoro esprime la sua fede
e la sua caritd, e Dio non deludera la sua speranza.
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228. Vita di tutti i giorni, lavoro, vita eterna (Ir)

Il cristiano non deve inserire D’eternitd nel lavoro di tutti i
giorni, ma aprire e tener pronta la vita di tutti i giorni al mondo dellla
preghiera e dell’eternitd. Se gli riesce di vivere contemporaneamente in
entrambi i campi, allora con uno sguardo sulla vita eterna comprende
meglio, la transitorietd e la trascorre in modo giusto: ciot come la vita
che Dio concede per raggiungere la maturitd e quindi per divenire de-
gni dell’eternitd, Ma come il creatore pose il mondo e il tempo senza
intaccare minimamente la perfezione del suo cielo infinito, cosi il cre-
dente deve pregare in seno all’eternitd e cominciare a vivere di essa,
lasciando la stessa intangibilitd, non cercando quindi di forgiarla con
la misura dell’esistenza terrena, non riducendola e limitandola con la
misura dei propri giorni fugaci, ma anzi prendendo la misura dei pro-
pri giorni come paragone che Dio dona per introdurre nella.realt?t del-
Peternitd, dove 'uvomo deve partecipate pienamente alla visione e alla

presenza di Dio.

10. Mistero della partecipazione

229. Opera di Cristo e partecipazione dell'uomo

L’opera del Figlio che comprende anche tutta la sua efficacia
consiste in cid: in se stesso ha riunito 'uomo e Dio, non attraverso un
avvicinamento esterno, ma con la sua nascita nel mondo e con la no-
stra rinascita in lui. Egli & Dio e uomo, cid che noi non possiamo d1
venire. Ma possiamo, grazie al fatto che lui & entra}m'bl, .parte.c1pare in
lui al suo mistero, divenendo con la sua grazia recipienti ed m{maglm
di Dio. Al di fuori della grazia gli uomini non possono ;')ar.tempare a
questo mistero, essi vi possono essere attirati, ma solo pieni di se stgss1,
in tal caso il loro involucro & pieno del contenuto della loro persona-
lita. Il cristiano invece, che vive nella grazia, con t}n’ta.la su ’fortci
personalitd diventa recipiente e immagine del mistero mﬁmt? dl.DIO, all
quale & introdotto e da cui & attirato. Questa & la partecipazione al-
I’'opera dell’incarnazione. (Cfr. Gv 21,25)

230. La cooperazione di Maria all’opera redentiva

Maria dando il proprio assenso, rinuncia a se stessa, annienta
se stessa, per far agire realmente Dio. Ella apre alla sua azione tut.tlc: le
possibilita che fissa la sua natura, che le sono afﬁfiate, senza potetle o
voletle vedere. Decide di far agire solo Dio e di collaborare proprio
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attraverso tale decisione. Difatti la collaborazione con le opere della
grazia & sempre frutto di una rinuncia. Ogni rinuncia nell’amore & fe-
conda, perché crea spazio per accondiscendere a Dio e Dio aspetta solo il
consenso dell’'uomo per mostrargli che cosa pud un uomo insieme a Dio,
Nessuno ha rinunciato a tutto se stesso per far comandare solo Dio
pitt di Maria; nessuno ha dato percid pitt di lei tutta la forza per colla-
borare. Rinunciando a tutte le sue possibilita riceve il loro adempimento
oltre ogni speranza: collaborando con il corpo diventa madre del Si-
gnore, collaborando con lo Spirito diventa serva e sposa. E la serva
diventa madre e la madre sposa: ogni prospettiva che si chiude ne
apre una nuova, sempre pill avanti fino all’invisibile.

231. La cooperazione di Maria all’opera redentiva (11)

In Maria come ‘con-redentrice’ si trova la chiave maestra pet
la comprensione della nostra cooperazione con il Signore: come opera
che nasce dalla vita eterna per titornare alla vita eterna. L’accordo pieno
di Maria con la volontd del Signore apre degli orizzonti che altrimenti
rimarrebbero nascosti dai nostri peccati. Il titolo di corredemptrix ben
compreso ¢ capace di procurare alla nostra comprensione e al nostro
amote una feconditd che scaturisce del tutto nuova e di porte fine ai
nostri limiti, ben ristretti,

232, La cooperazione del cristiano

Al centro del nuovo rapporto di caritd e degli altri concetti
cristiani emerge la parola nuova: ‘con’. Egli con-ameri. Egli sard un
con-amato. Agird insieme agli altri. Parteciperd con gli altri a tutto
cid che & del Signore. Non come estraneo, nel migliore dei casi rap-
portato, emarginato, ma come colui che era atteso, per collaborare
all'opera terrena del Signore. Tutte le parole e i concetti d’ora in poi
hanno la traccia di questo agire insieme; esse s’introducono e rag-
giungono il loro pieno significato solo se sono prese come parole di
un dialogo tra Dio e I'uomo. Allora appartengono al sale con cui Dio
condisce il suo cibo e il sale pud diventare insipido. La luce non &
solamente qualcosa di generico, ma nel senso piu profondo qualcosa
di comune che forma la comunione. Non mostra solo il nuovo mondo
di Dio, ma ce ne rende partecipi.

233. Il mistero dell’essere-corpo-con

I credenti sono invitati non solo a sentirsi dipendenti da Cri-
sto e uniti a lui, ma di riconoscersi in lui, di formare un corpo in-

233 La vita dello Spirito Santo

sieme a lui, offrite il loro corpo a lui per essere incorporati e nella
conformitd con lui a ricevere il suo cotpo come dono. La linea verti-
cale dell'incarnazione che andava dall’alto fino nel seno di Maria di-
venta ora orizzontale in cui l'unigenito Figlio del Padre venuto nella
normale forma umana, quasi senza nome e sconosciuto appare al Pa-
dre nascosto in tutte le persone. L’eucarestia completa questo mistero
in maniera nuova, ma né lo crea né lo esaurisce, percid non solo
nell’eucarestia esiste la possibilitd di ricevere il Signote nel nostro
corpo, di offrirgli il nostro corpo come tale, di continuare nel nostro
cotpo l’essete corpo del Figlio in modo che la vita sia sorretta da
quella del Figlio; vi & anche la possibilitd al di fuori dell’eucarestia
di attuarlo nella fede e nell’obbedienza, in certo modo di inabissarsi
nel Signore, in quanto & corpo. Possiamo sfruttare i nostri talenti per
vivere insieme a lui in un solo corpo con la missione ricevuta dal Si-
gnore nelle membra e in quella parte che noi stessi rappresentiamo,
cosicché la volontd del Dio trino si realizza nel nostro amore. Cid &
indicato gia nel fatto che il membro porta con sé la sofferenza e les-
sere glorificato in unione con il Signore. Ma nel caso del Signore si
uniscono ancora in modo pil intrinseco.

In questo mistero dell’essere-corpo-con sta il mistero della
cooperazione delle membra con il corpo, di una cooperazione che nel
grado sommo diventa una ‘corredenzione’ e cid non solo in Maria
che ha in questo caso una posizione speciale, ma in tutti gli atti di
una fede viva. (Cfr. 1 Cor 12,27)

234. Indifferenza

Chi bussa ad una porta non sa se, come, quando e chi gli
risponderd. Sa solo che ha bussato, ha messo in moto qualcosa a cui
& possibile ogni forma di risposta. Chi vuol essere perfetto nell’indif-
ferenza, deve bussare. Non pud mettersi a riposo soddisfatto di cid
che ha ricevuto, anche di cid che ha trovato. Non deve neanche aspet-
tare fino al momento in cui Dio forse, ad un tratto, vortd usare il
suo zelo. Difatti I'indifferenza non & un aspettare passivo davanti alla
porta, ma un offrirsi ancora di pili, per nuovi compiti, nuovi giudizi,
nel caso che Dio voglia concederli. Ed egli li dard a colui che bussa:
bussate ¢ vi sara aperto. E perché dietro la porta vi & il Signore e
colui che bussa chiede di entrare nel suo nome, egli entrerd nei suoi
intimi misteri, quelli della sua passione. In questo terzo grado dell’in-
differenza non chiediamo il dolore, non lo cerchiamo, ma bussiamo
senza sapere cosa ci aspetta, offrendo ed esponendo noi stessi ad ogni
ulteriore invito del Signore e la risposta del Signore sard la soffe-

renza. (Cfr. Mc 7,7)
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235, Nulla & ‘inutile’ per il cristiano

Rimanere saldi significa: rimanere fedeli a cid che si & ac-
cettato, eseguire cid che abbiamo gi ammesso e cid in modo irremo-
vibile, senza inchinarsi ad altri maestri o dare ascolto ai dubbi che sal-
gono nel cuore dei cristiani o abbandonarsi alla stanchezza o demora-
lizzarsi per la mancanza di frutti visibili. Essi devono anzi caricarsi,
ricavare da se stessi pit di quanto & stato fatto finora, un pit che
cresce, che cerca di rispondere al sempre di pitt della natura e della
caritd del Signore. Non essere mai soddisfatto di quello che si & rag-
giunto. Rivolgersi sempre alla pienezza delle opere del Signore e mai
alle proprie. Percid impegnarsi di pili, non nell’aspettativa di fare sem-
pre abbastanza, ma nella gratitudine di colui che ha compiuto tutto.
Cosi diventa chiara 'opera del credente come lavoro del Signore, come
collaborazione con lui. Il Signore non & il perfetto che nega i diritti
altrui; egli attira sempre a sé, mostra sempre nel suo agire la possibi-
litd di una risposta. Non ci chiede di tormentarci, ma di svolgere me-
glio T'opera del Padre. Cosi noi dobbiamo in conclusione rinunciare
ad ogni conto, non sopravalutare quello che facciamo, non misurare
la durata e la fatica, non mirare ai frutti, ma valutare tutto come
parte della dedizione del Signore al Padre, poiché lui ci ha dato la
grazia della partecipazione. E se ci adoperiamo cosl allora saremo in
questione anche come frutto del Signore, niente sard stato inutile. Se
abbiamo fatto tutto per il Signore, i nostri frutti saranno anche iz
lui e poiché esistono non saranno inutili e egli non permettera, in
quanto siamo dei collaboratori, che gitiamo a vuoto. Il concetto ‘inu-
tile’ non ha posto nella dottrina del Signore. Forse non lo scorgiamo
o siamo stanchi o desideriamo—per noi o anche per lui—cogliere
un frutto qualsiasi, ma la parola inutile non pud essere pronunciata
dal cristiano, poiché tutto cid che partecipa alla missione del Signore,
porta frutto, ritorna nella raccolta del Padre. Il Figlio porta a casa
dalla terra questi frutti e li mostra al Padre; e il Padre si mostra al
Figlio che ritorna come cid che nacque dalla sua obbedienza. E un
frutto sovrabbondante: in una feconditd sempre nuova. Ma tutto si
basa sull’incarnazione e sulla croce. Percid anche noi non possiamo
essere schizzinosi nel nostro lavoro, dobbiamo seguire la chiamata del
Signore, dove vuole chiamarci e potci, dove ha bisogno di noi. E il
lavoro pud non sembrare appariscente, ma partecipa a tutta l'opera
del Figlio che & compiuta nell’unitd con il Padre nello Spirito Santo
da una caritd eterna che ha un’efficacia assoluta, vittoriosa. (Cfr. 1
Cor 15,58)

236. Partecipazione al dolore di Cristo

Nella misura in cui partecipate alle sofferenze di Cristo ralle-
gratevi, affinché anche nella rivelazione della sua gloria possiate ralle-
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grarvi esultando.

Se i cristiani sono pieni della conoscenza viva del Signore, al-
lora possono nutrire per lui solo sentimenti di gioia e di gratitudine.
Qualsiasi cosa egli possa donare loro, i loro sentimenti non si cam-
bieranno, non dipenderanno dal proprio apprezzamento sui doni. Cosi
si rallegreranno se dovranno soffrire, a condizione che sia realmente
una partecipazione alla sofferenza del Signore. Egli pud farci soffrire
insieme, partecipare alla sua pit intima sofferenza, far sparire momen-
taneamente i confini tra la sua e la nostra sofferenza, cosicché noi sof-
friamo realmente a dismisura nel suo nome, attraverso lui, con la
forza e nella caritd che lo unisce al Padre. Noi ne dobbiamo essere
atterriti e in mezzo alla notte della sofferenza, non ci allontaniamo
dalla gioia nascosta del poter soffrire. La gioia pud essere stata conse-
gnata, divenire impalpabile, deve comunque esser presente nella pro-
fondita del dolore, come gioia della gratitudine che sappiamo ancorata
fortemente nel Signore, tanto che non scompare neanche quando tutta
la forza dei nostri sentimenti & richiesta dalla sofferenza, Pietro co-
nosce inizio, fine, limiti della sofferenza; sa che tutto, inizio, fine e mi-
sura rimane racchiuso entro la sofferenza del Signore, al posto che il
Signore stesso fissa e secondo la misura delle sue necessita e a seconda
della dedizione che vi mettiamo. Solo il Signore amministra questa
sofferenza. La Chiesa non ha niente da aggiungere. La decisione di
soffrire insieme sta esclusivamente nel Signore; la Chiesa al massimo
pud guidare colui che soffre, offrirgli una migliore comprensione della
sofferenza. Cosi Pietro ne deve parlare, chiarire il senso del dolore, de-
starne la disponibilita, in fine mostrare, come la Chiesa disponga in-
sieme dei frutti. Se la Chiesa ha qui il diritto di dire una parola,
deve allora possedere anch’essa un’intima comprensione per quelle
sofferenze che la obbligano di fronte al Signore e a colui che soffre
alla massima cura. Dove il Signore aspetta il frutto della sua soffe-
renza, 1i la Chiesa si deve adoperare, perché ottenga la piena realizza-
zione e dove un sofferente si vuole donare, li si deve preoccupare che
si raggiunga tutto lo scopo. E poiché i credenti sono membra del
Signore, il membro non sofferente (che rappresenta la Chiesa ministe-
riale) deve dirigere quello sofferente verso Dio ed aiutatlo anche a
realizzare la massima misura richiesta e raggiungibile. Il sofferente
deve essere aperto, per creare in sé tutto lo spazio necessario per il
dolore che il Signore vuole donargli. Ma si dovra anche avvicinatlo al
Signore, affinché rimanga disposto alla richiesta di Pietro di gioire an-
che nel dolore. Quindi sa che deve superare anche le maggiori diffi-
coltd nella gioia del Signore, anche se ora egli non la incontra e sa
che la Chiesa la custodisce per lui. La Chiesa non pud rimanere di
fronte a tale sofferenza semplice spettatrice. Per principio non vi &
nella Chiesa un semplice spettatore. Uno pud avere il compito di ve-
dere e di ossetvare colui che deve soffrire, ma tale visione & solo una
parte del suo compito pilt ampio e compie solo cid che gli & richiesto.

Che noi godiamo soffrendo significa che entriamo con la no-
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stta sofferenza soggettiva nel lieto annuncio oggettivo del Signore,
quando il Figlio sofite sulla croce nella gioia di poter glorificare il
Padre attraverso il dolore. Il Figlio ritornando al Padre sperimenteri
la petfetta gioia della glorificazione del Padre, cosi avviene pure quando
ci dona la gioia, tratta dalla gioia con cui glorifica il Padre, #ella rivela-
zione della sua gloria. (Cfr. 1 Pt 4,13)

237. I frutti del cattolico

In questo viene glorificato il Padre mio: che portiate molto
frutto e diverrete allora miei discepoli.

Lo scopo dell’incarnazione & la glorificazione del Padre. An-
che tutta la redenzione dellumanita e il suo ritorno al cielo serve in
fin dei conti alla glorificazione del Padre. Che gli uomini diventino
discepoli di Cristo, che portino molti frutti non avrebbe senso se cido non
glorificasse il Padre. Ma come il legame vivo tra Padre e Figlio &
gia la glorificazione, cosi anche il legame vivo tra Dio e gli uomini &
la sua glorificazione. Difatti il compito del Figlio di glorificare il Pa-
dre si identifica con la sua missione di portare 'uomo al Padre. Non
pud adempiere altrimenti se non dandoci la capacitd di portare dei
frutti. Cosi le nostre opere diventano una parte della sua missione e
in lui una parte della glorificazione del Padre. Ma chi fa maturare i
frutti in noi & il Figlio e nel Figlio il Padre, cosicché Dio glorifica se
stesso nelle nostre opere,

Il portare frutto non & una capacitd autonoma dei discepoli;
essa & gid frutto della domanda accolta attraverso la grazia del Si-
gnore. La sua grazia contiene in sé la promessa di molti frutti, Ma
il frutto ha come segno l’essere cristiano stesso: non & possibile valu-
tarlo completamente nel singolo. Questi non pud misurare tale fecon-
ditd, non sa dove inizi, ma soprattutto ignora dove finisce. Non sa
dove & il centro dei risultati, E certamente egli deve portare molti
frutti. Con simile esigenza perd non & affatto detto che debba anche
comprendere, sentire il frutto. L’esigenza appartiene a coloro di cui
il cristiano sa che gia sono fissati e a cui deve corrispondere, ma
ignora in quale modo preciso riceveranno tale grazia. Comprende con
esattezza che cosa sia il frutto, anche che cosa significhi portar frutto
nel Signore. Ma cid che gli viene sottratto, poiché & nascosto nel-
Pessenza di tale frutto, & la sua parte nella cooperazione e nell’appar-
tenenza al frutto. Il frutto del Signore & sempre cattolico, cio¢ univer-
sale. B il frutto della Chiesa quindi frutto comunitario. Nessuno pud
definire entro il frutto ecclesiale cid che & frutto proprio o altrui. Alla
fin fine & sempre la comunitd che porta frutto. Nessuno dal punto di
vista umano & indispensabile, anche se dal punto di vista del Signore &
insostituibile. Dal punto di vista umano gli altri potrebbero eseguire
la nostra opera come o meglio di noi, perché possiedono gli stessi o
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migliori presupposti, capacitd ed esperienze.

Al contrario dal punto di vista del Signore ogni individuo &
insostituibile, perché ognuno & necessario per la pienezza della gloria
di Dio. E la pienezza stessa & cattolica ed ecclesiale e supera nella
sua unitd e semplicitd tutti i limiti personali.

11 frutto & la glorificazione del Padre, perché esso & mostrato
in seno alla grazia della missione del Figlio e percid & compimento
della volonta del Padre. Lo & proprio perché la missione del Figlio di
glorificare il Padre non si compirebbe e non satebbe perfetta senza
questo frutto. Ogni frutto perd pud essere tale solo quando & un
frutto della caritd e appartiene senza riserve alla missione della caritd
del Figlio.

In questo viene glorificato il Padre: che diverrete miei disce-
poli. 1 discepoli diventano attraverso la realizzazione dei frutti cid
che gia sono attraverso l'opera di caritd del Signore: suoi discepoli.
Difatti essere discepoli significa: aver messo a disposizione del Figlio
vita e amore, tutto cid che si possiede, anche cid di cui si pud disporre
solo indirettamente, ciod solo attraverso il Signore. Discepolo & co-
lui che & stato inserito insieme nell’opera del Figlio, & coinvolto in-
sieme alla carita del Figlio per il Padre. Discepolo & colui di cui il
Figlio dispone nella sua caritd per il Padre e attraverso tale amore,
quindi in conclusione uno di cui il Padre dispone nel suo amore per il
Figlio. Con cid il Padre & glorificato. (Cfr. Gv 15,8)

11. Missione e santita

238. Unzione e missione

La prima missione fu quella del Figlio. Il Padre, generando
il Figlio fin dall’eternitd, ha messo le basi per la sua missione. Questa
comprende la missione di tutti i profeti, di tutti i martiri e di tutti i
santi. In essa & visibile il raffronto tra il Padre e Figlio nello Spirito,
che ne & quasi Patmosfera, lo spazio in cui Padre e Figlio s’incontrano
lun Daltro per conferire e per accettare la missione del Figlio. Lo
Spirito, che si posera sul mandato, & lo stesso Spirito in cui & gia
emanata la missione, lo Spirito di Dio, lo Spirito Santo. E ora il Fi-
glio & mandato proprio da questo Spirito. Egli & mandato una sola
volta, ma per tutta Ieternitd, nell’eternitd rimane il mandato del Pa-
dre. E da questo centro della missione ha luogo ogni missione, e la
missione & di volta in volta il posarsi dello Spirito sul mandato, il
poggiarsi di quello Spirito che unisce il Figlio con il Padre e che ¢,
per cosl dire, garante della capacitd del Figlio di essere mandato dal
Padre. Lo Spirito ne & il vincolo. E lui la caritd eterna che lega il
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Padre al Figlio, & insieme il legame della missione del Figlio. Da
questo vincolo nascono i legami dell’Antico e Nuovo Testamento.

Se il Figlio & mandato e unto sulla terra, allora ’unzione &
segno della azione propria dello Spirito che indica la missione da
realizzare. Un segno tangibile. Segno che & impresso in modo indele-
bile in modo che fossimo partecipi della sua missione attraverso tale
segno. Partecipi come testimoni, osservatori, invitati. Ogni futura un-
zione ne ¢ partecipe, di questa realizzazione dello Spirito diventata
visibile nel Figlio in modo pil chiaro, ma che pud essere ossetvata
negli unti dell’Antico e del Nuovo Testamento—compresi nella visi-
bilita della missione del Figlio. Cosi Dio Padre nell’atto dell’unzione
volle esprimere qualcosa dell’atto dell’eterna missione; volle porre un
segno dell’atto divino nell’atto umano, che nello sfondo & tutto im-
pregnato della grazia divina. Nel tempo accade qualcosa che sveglia in
noi la comprensione di un qualcosa di infinitamente pid grande che &
sempre presente in cielo. L’unzione si realizza nel profeta come si &
realizzata nel Figlio, come si pud realizzare in tutti gli unti dell’Antico
e del Nuovo Testamento. E linizio—ogni unto & sempre all’inizio
della sua missione—di un effetto che si realizza pienamente in cielo;
sulla terra perd la sua realizzazione in coloro, nei quali si deve rea-
lizzare, & sempre iniziale. (Cfr. Is 61,1)

239, La fonte primaria delle missioni

S

La missione del Figlio & in Dio perfetta unita. Essendo egli
missione & la fonte che da origine a tutte le missioni. La volontd del
Figlio ¢ diventare missione per questo egli deve essere mandato dal
Padre e dallo Spirito e mandandolo essi danno alla sua missione una
forma. Il contenuto della missione consiste nell’opera con cui il Fi-
glio riporta il mondo al Padre, non con un atto di potere, ma di carit3,
ed egli vuol dedicarcisi interamente per poter compiere perfettamente
tale atto di carita. Ma per potercisi dedicare completamente, deve
prendere qualcosa, una vita umana, a cui comunica la pienezza della
vita divina. Egli si da da sé dei limiti, perché il mondo che redimers,
lo conosca; difatti noi conosciamo solo cid che & limitato. La sua limi-
tatezza proviene in ultima analisi dal Dio trino. I Padre ha scelto
la forma ‘mondo’: questa era la sua idea, la sua creazione; il Figlio
la assume per riportare al Padre lidea completa. Egli assume una
forma umana, singola, che come tale & l’essere nato, sempre attuale,
che esprime la forma voluta da Dio tra gli uomini, ma cosl tanto
forma da non far notare piti la sua origine divina. Ma da essa occorre
uscire per comprendere Vintero mistero della missione in Dio. L’es-
sere sempre attuale del Figlio che proviene da Dio coincide con les-
sere generato per sempre dal Padre; e cid costituisce il modo pit ap-
propriato per cui il Figlio diventa uomo.
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240, Compito cristiano e vita trinitaria

Il compito cristiano va sempre oltre quello che & ordinato:
sia considerando l'origine, difatti ha senso in un contesto molto pilt
ampio sia considerando il suo corpo, difatti & limitato come una parte
di un tutto completo, forse incalcolabile. In ogni missione cristiana
¢ contenuta la feconditd della vita trinitaria. Difatti ogni missione di-
vina del Figlio viene dal Padre e prende la forza per la realizzazione
dallo Spirito Santo; nonostante che tutte e tte le persone compiano
insieme tutta l'opera, vi & in essa come una suddivisione: il Padre
da il senso, il Figlio la caritd, lo Spirito la forza. Ogni missione che
il Figlio conferisce, porta i segni della missione del Figlio che vive
nel Padre e realizza nella forza dello Spirito Santo. E tutti coloro
che seguono la propria missione, vengono percid assunti nella mis-
sione; essi sono alla fine di una situazione totalmente diversa dall’ini-
zio, perché nel frattempo hanno realizzato il movimento del Figlio
che viene e ritorna al Padre, pud darsi senza sapetlo, come la terra si
muove inconsapevole intorno al sole. (Cfr, Gov 21,11)

241. L’offerta della fede e della missione

All’inizio & la grazia che bussa. Poi nasce nell'uvomo qualcosa
come una disponibilitd. In seguito viene da parte di Dio un’offerta
chiara della fede e della missione. E in fine I'uomo risponde se vuole.
Egli non assume la fede e la missione contro la sua volontd. Attra-
verso la grazia possiede una prima speranza preparatoria che si
estende sempre pill fino alla fede completamente accettata e alla mis-
sione. Nel momento in cui la speranza diventa perfetta, si & chiuso
qualcosa: 'uvomo non pud pitr dispotre di se stesso. D’ora in poi deve
lasciarsi porre dove il Signore vuole per illuminare cid che il Signore
vuole illuminare. (Cfr. Mz 5,15/16)

242, Espropriazione nella missione

11 cristiano si addossa il dovere dell’apostolato e percid della
visione nella propria missione, non pud addormentarsi in essa o
per precisare la sua strada in riflessioni psicologiche o per aggiungere
una migliore autoconoscenza, ma fa in modo di conoscere con la ti-
chiesta divenuta piti pressante ed interiore il contenuto della sua mis-
sione, che gli & trasmesso continuamente dallo Spirito in contorni pit
precisi ed orientarsi in esso. Cid non vuol dire altro che abbandonare
se stessi, affinché I'abitazione di Dio nell'uomo diventi possibile, il Fi-

glio riceva in lui la libertd d’azione e il Padre riconosca in lui la rea-
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lizzazione della sua volonta. Lo Spirito in lui in certo modo assume la
funzione di colui che assesta e ripara la casa, mentre 'uomo mette a
disposizione solo lo spazio e accetta lo Spirito. Accettarlo significa che
non vuol essere pil in futuro senza di lui, né smettetla con Iui; di-
fatti la volonta divina, a cui lo Spirito crea una propria casa, richiede
tutto lo spazio. E una espropriazione che avviene per libera volonta
grazie alla fede che quanto pit procede in avanti tanto pit diventa
un principio, perché la volontd di Dio & sempre crescente e proprio

qui ¢ posto il presentimento di cid che significhera nella vita eterna
essere nello Spirito.

243. Missione generale e particolare

Per coloro che hanno ascoltato la parola di Dio nella fede,
nella carita e nella speranza vi sono, per quanto concerne la missione, due
possibilita. Vi sono alcuni (e sono la maggioranza), per i quali la mis-
sione si compie in seno alla fede, alla cariti e alla speranza. Come cre-
denti sono gli inviati, in quanto la luce della loro fede & riposta in Dio e
Dio li ha mandati per le vie del mondo, perché ritornino a Lui come
persone che si affidano e cercano Dio attraverso il mondo. Sono dei
mandati come persone di caritd in quanto non solo cercano Dio nel
prossimo, ma devono anche donatlo e mostrarlo al prossimo nel pro-
prio vuoto, nella miseria e nella cecitd. Come persone piene di spe-
ranza condividono la missione del Figlio di Dio, che li supera e in-
clude anche la loro missione; il loro successo & assicurato nella fede
e affidato alla carita.

In secondo luogo vi & la piccola schiera di coloro a cui Dio
conferisce una missione speciale o che chiama per una missione spe-
ciale. La loro missione non si esaurisce nel compito di modellare la
vita terrena affidandola a Dio, di diffondere la grazia ricevuta, di con-
siderare ogni ritorno a Dio come un nuovo sbocco nel mondo. Tale
missione & generale ed & legata in certo modo ad una vita cristiana nor-
male attraverso i contenuti e il corso normale degli eventi. Al con-
trario il testimone qualificato riceve da Dio un compito personale e
determinato direttamente. E una parte di tale missione consiste nel
condurte Desistenza come testimonio scelto. Cid significa porre tutta
la propria vita a servizio della testimonianza. Il testimonio si obbliga
dinanzi a Dio a sacrificarsi totalmente alla sua missione. E s’impegna
in tal modo ancor prima di conoscere il contenuto della sua missione.
Egli non ne conoscera mai definitivamente lo svolgimento. Egli anzi si
metterd in ascolto di nuovo ogni giorno. Il contenuto infatti pud tra-
sformarsi continuamente, improvvisamente senza un motivo appati-
scente, prendere una strada diversa, inoltrarsi forse in un sentiero
opposto. Anche nell’esecuzione della missione il vero contenuto & sco-
nosciuto e del tutto incalcolabile per lo stesso testimone. Egli deve
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essere costantemente disposto a tutto. Nella missione non vi & ripo.so
di alcun genere, difatti essa ha origine dalla vitalitd stessa di Dio.

La missione comune & data dalla grazia, si perde quando &
colpita con il peccato e si riacquista con la grazia. Chi invece rinun-
cia nella missione particolare, questa non gli & pili affidata. Il suo re\-
cipiente non & solo ammaccato, ma fatto a pezzi. (Fostui c'erto puo
personalmente salvarsi con la grazia di Dio; ma egli 'non\nf:eve una
seconda volta la sua missione. La missione comune si puo interrom-
pere, la si pud deporre, come un peso, per prendere ﬁato.'La mis-
sione qualificata richiede non solo tutto I'uomo, ma tutto il tempo
ed ogni situazione della vita. Chi manca contro la missione comune,
lo fa quasi sempre per pigrizia e debolezza, nell’altra invece vi @ il
pericolo della sua sottovalutazione, la si rende comoda, non si vive
solo per questa missione infinita, anzi si gode nella sua luce. Nel ri-

a

fiuto di questa missione non & estraneo un grande orgoglio, perch.é
Porigine che la sostiene & molto vicina a Dio. Essa richiede molta si-
curezza di se stessi, ma che deve essete sicurezza in Dio e non tollera
una mescolanza con lorgoglio.

La missione qualificata non & data solo ai singoli uomini, anz.i
in ptimo luogo & estesa alla Chiesa. Questa nella sua totalitd deve vi-
vere nell’atteggiamento di testimone qualificato, cioz nella prontezza
inintetrotta, duratura ed esclusiva, che permette di ascol.tarf: e di se-
guire P’ambasciata sempre nuova di Dio. Questo m\essag.glo' & per essa
opaco e senza forma come per i singoli; non pud quindi in nessun
caso essere sbrigato come qualcosa che ci conosce. Le nuove dLrettlv'e
di Dio non devono terminare con il richiamo alle istituzioni gia esi-
stenti, Molto spesso le nuove esigenze di Dio richiedon? anche che si
creino piani nuovi, anche se i vecchi sono numferosi, pitt 'del necessa-
tio. A questa testimonianza qualificata della Chiesa partecipa \second:a
la propria misura ogni singolo cristiano; in nessun caso Pero la di-
visione tra testimoni comuni e qualificati si identifica semplicemente
con la distinzione tra laici e sacerdoti. (Cfr. Gv 1,6/8)

244, Gioia e missione

La gioia & necessaria nella vita umana. E tanto p:il‘.] necessatia
quanto pitt & qualificata la missione di un uomo. A'n_ch’egy ha bisogno
di gioia per poter assolvere al suo compito; difatti in lul,.messaggero
di Dio, la caritd deve essere attraente, amabile ed entus:alsr‘nar?te.’E
solo se lui & entusiasta, pud attirare anche gli altri alla caritd di Dl(?.
Nei doni del Signore e nella gioia del loro possesso si muovono le vie
e le missioni dell'vomo. I doni come la missione sono div‘erm, ma essi
si completano, come gli spicchi di un’arancia convergono in un centro
comune e si completano formando un frutto completo; tale frutto ro-
tondo ed intero & la carita di Dio che s'innalza dal mondo, 1'adora-
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zione in Spirito e Veritd, (Cfr. Gov 4,24)

245. Missione cattolica significa: illuminare

La luce del Signore rischiara tutto, difatti & la luce come to-
talitd che appare nell’incarnazione: & la luce del Padre, del Figlio e
dello Spirito Santo. E tutti coloro che accettano nel suo nome e attra-
verso lui di diventare luce, ricevono la grazia di irradiare tutta la luce
in sua vece, quella luce senza della quale le tenebre regnerebbero.
Poiché la luce del Signore & universale per opera di Dio, & luce anche
per tutto il mondo. Percid non & vero che nell’assegnazione della luce
a clascuno dei dodici sia stato affidato solo uno spazio limitato, anzi
poiché essi ricevono la luce del Signore che & universale, devono illu-
minare tutto il mondo: voi siete la luce del mondo. Cosi non vengono
suddivisi, per es., gli articoli della fede tra i dodici apostoli. Non vi
¢ veritd della luce del Figlio che si isoli dalla pienezza della sua luce
e che possa essere ripartita in parti singole. Chi partecipa alla sua luce,
deve prendere tutta la sua luce per irradiatla in tutto il mondo e cid
vuol dire: mettersi a disposizione della Chiesa. E la luce che & desti-
nata a tutto il mondo, grazie al Signore possiede la possibilita di ef-
fondersi su tutto il mondo; difatti se ha la forza di illuminare comple-
tamente il cielo, infinitamente pilt grande, tanto pitt avra la possibi-
lita venendo tra noi di rischiarare senza ombre tutto il mondo.

Ma proprio qui appare chiara anche la responsabilitd: chi ri-
fiuta nella missione di illuminare, chi non irradia pitt la sua luce o la
tiene per sé costui getta un’ombra su tutta la Chiesa. Difatti ogni mis-
sione & sempre cattolica, anche se deve eseguire un compito particolare.

(Cfr. Mt 5,14)

246. Missione significa: «esser posti su um montex

Essere cattolico vuol dire essere esposto. E percid saper il
fatto suo; saper mostrare dove conducono le strade. E necessario com-
battere a viso aperto come il Signore costrinse i suoi portandoli su un
monte. I loro piani, le intenzioni, le opinioni non possono rimanere
nascoste. La Chiesa militante combatte davanti a tutti, La panoramica
che possiede dalla vetta del monte e di cui ha bisogno per la sua lotta,
non I’ha raggiunta con la propria esperienza: Dio il Signore gliel’ha
comunicata. Quindi nessuno ha il diritto come cattolico di nascondersi
dietro il Signore. Questi ha esposto la Chiesa nel suo insieme e tutti
1 singoli. Su questo posto egli si mostra loro senza pieta. Sono esposti
non solo come perseguitati insieme a lui, ma anche nella visione e
nelle prospettive e nell’essere visti. Da ogni punto si pud additare
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verso di loro. Se la cittd di Dio fosse nascosta, sarebbe in contradC%i\-
zione con se stessa; andrebbe persa la sua missione e non sarebbe piu
una cittd sul monte. Difatti missione significa: essere su un monte.
T necessaria nella vita di ogni mandato un mistero della rinuncia. C?rne
il Signore non pud nascondersi quando giunge la sua ora, 'cosi la’ Chiesa
non si pud nascondere, perché la sua ora & sempre in arrivo. L’ora del
Signore era eternamente in arrivo, finché non giunse; e da questo.mo\-
mento il suo ‘essere-in-artivo’ passd nell’ora dell'a Chiesa, cbe arriverd
solo quando titorna il Signore. Cio non vuol dire che ogoi singolo &
esposto sempre all’esterno e deve essere visibile. Ma la Chiesa nel suo
insieme, come luce e citta posta su un monte deve. e\sserc'a sempre esposta
e visibile. Roma deve essere presente e la comumta'de1 dodici deve es-
sere visibile. Cosi il Signore ha piantato la sua Chiesa su un monte ¢
le ha tolto la possibilita di nascondersi. (Cfr. Mt 5,14)

247. «La vostra luce risplenda davanti agli uomini»

Cosi risplenda la vostra luce drwam.f agl'i uﬂﬁlff?‘fi. Risplende,
perché questo & il compito della luce e davanti a}gh uomini, perché que-
sti formano V'area della missione della luce. Il slg.nore ha acceso la.lu{ti:e
nei discepoli non per loro soddisfazione; egli li ha} assunti al‘m_ n
dallinizio in un servizio serio, perché esercitassero insieme unazione
sugli nomini. Questi che devono espotsi a].'l’mﬂua‘;so deﬂa_luce, devono
guardare alla luce per esser presi dalla sua eHjIcacm. Proprio la preocc?-
pazione, che gli uomini non siano solo toceati dalla !.uc::, ma vedgllmd a
Juce, & lasciata ai discepoli. Essi devono attirare su di sé gll sguardi, e
vono eseguire un’opera autentica e devono scorgere a{mhe .m.ccrta }r;:nsum
opera, e considerare tutto come parte dell.a propria missione. ; pr}:)-
prio della loro missione risplendere davanti agli uomini in lnﬁ 0 c. e
si sentano presenti come dei compmmessi.,'co.m.e oggettl d.a i)baervale,
davanti agli occhi della folla, perfino ur‘mhat'l in q1‘1:1n.to il og{i) cont]-
pito & diventato pubblico, un dovere di illuminare di giorno e 'ncljt e
e di una illuminazione, il cui modo & sottratto alla.loro V(}lm:l}:{.i.. 1}151) en-
dono come il Signore concede loro. Non hann‘o .pzﬁl la pSS:::lbllltﬂ.(.ll ;m
ritiro, la possibilitd di stipulare convenzioni lfrn.ltauve o‘ch CSPC‘:'l‘lC ; ell
desideti che facilitino il compito. Cost illuminare non & com];'m;l ;--
Porgoglio, ma illuminando come & loro rich.xesto, sono 1n11me151 al Si-
gnore nella pitt profonda umilta, perché egli prete.ncle_da -G:EI ovanue
la piena abnegazione di se stessi. Sono come pr.l\van ’L.iel : itti, tnor}
possono pitt disporre di se stessi, non possonc_: piut as_gue per se's ess
e in segreto né nel bene né nel male, petfino i loro rinnegamenti sono
annotati e utilizzati, perfino le loro lacrime amare. Non possono aI\:Iere
una predilezione personale che non sia predﬂezu?ne_del. Signore. , i]fn
possono pill ritirarsi in uno spazio privato, perché ].3\10 !1 u?a per ! 11;
minazione pubblica. E benché non debbano essere piu nient altro che la
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luce e lampade, rimangono uomini con le loro debolezze e ne deriva
una nuova umiliazione per il fatto che Dio li accetta cosl come sono e
non aspetta che siano perfetti o ineccepibili e che Dio li adopera, anche
se si rifiutano, e che gli altri possono giudicare dal loro rifiuto che cosa
significhi essere veramente sufficienti. In questo punto del discorso della
montagna ¢ compresa anche la realtd troppo umana della Chiesa. L’ordine
di risplendere davanti agli uomini & subito diramato: non ha bisogno
di essere comunicato nel tempo dopo una lunga preparazione e dopo
rettifiche. Nessuno che deve illuminare deve percid aspettare fino a
sentirsi abbastanza preparato, neanche per dichiararsene pronto. Egli
deve cacciarsi dentro nella richiesta assoluta cosl com’®, anche quando
si pone apparentemente in cattiva luce. Egli non pud offrirsi solo con i
suoi aspetti di luce, ma interamente con la facciata anteriore e poste-
riore. A questo inviato capita la stessa cosa che succede per un princi-
piante nel suono del violino che il maestro vuol costringere a debuttare
pubblicamente suonando dei pezzi difficili. Non vi & alcun abbellimento,
alcuna attesa, alcuna possibilita di far meglio, dato che & impossibile,
che non va. E non & affatto detto che tutto andra particolarmente bene,
che la grazia si aggiungerd per farne un concerto meraviglioso. Pud

succedere che gli ascoltatori ridano. Essere decisi & anche una forma

di sofferenza e di illuminazione insieme al Signore. Si sa che dal punto

di vista umano il debutto & avvenuto troppo presto. E lo si & compiuto

per obbedienza, nonostante che gli uomini lo interpretino come presun-

zione. La promessa di illuminare non pud essere scambiata con la pro-

messa del successo. Cosi risplenda la vostra luce, dice il Signore, e si

assume tutta la responsabilitd e tutto il controllo sul successo e l'in-

successo. (Cfr. Mz 5,15/16)

248, 1l collegamento di tutte le missioni

11 servizio per il Signore & come racchiuso in un’opera, che su-
pera il singolo. Nessuno serve da solo. Il suo servizio deve tener conto
del servizio degli altri. Vi & un credere, un rapportare e un servire in-
sieme agli altri. Esiste come un contagio del servizio. E tutto il servizio
forma un’opera, un’opera di fede, dell’'amore del prossimo, della mis-
sione. E come se tutti i mandati dell’opera dovessero insieme compiere
lo stesso servizio del Signore, ciascuno nella sua direzione, adempiendo
il proprio preciso incarico, ma ciascuno collegato con tutti e ciascuno
partecipe del compito indivisibile del Signore, cosicché non sia possi-
bile uno smembramento né nel servizio né nei diversi doni e l'uniti
della veritad sia conservata. (Cfr. Ef 4,12)
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249. Pin! Il comparativo come vero superlativo

11 Signote non dice: io 4o una testimonianza maggiore, ma io
bo una testimonianza maggiore. Egli ’ha in se stesso, e s’identifica cor\l
essa. La luce della testimonianza & semplicemente maggiore, non puo
essere limitata ad un momento, ogni misura & fatta saltare dalla testi-
monianza maggiore. Non dice quanto sia grande. Egli dice solf): mag-
giore. Non la indica con un supetlativo, ma con un comparativo, che
perd & infinito e che percid & il vero superlati\{o. Difatti il Signore su-
pera tutto, non conosce mai una norma sopra di sé:, conosce senza alcun
limite. Ad ogni questione che gli & posta la risposta sard sempre:
sono maggiore. Un essere maggiore, che non pud es'seire de.l tutto com:
preso perché & sempre maggiore di tutto cid che si & capito e perché
tutti i punti di confronto si schiantano di fronte alla sua eterna ascesa.
Egli & maggiore di ogni circostanza. Se si domandasse al Signore Cl’fl g,
la risposta sarcbbe: io sono di pil. Se gli si domandasse: cosa vuoi da
me? risponderebbe cosl: io voglio di pit. Egli ¢ un fssere che cresce
e quindi anche una esigenza che aumenta. Nel pili, con cui eg%l
esprime se stesso, & posto anche il pitt che <?gh.\deve esigere da noi.
Ma: egli ¢ il piti, e noi dobbiamo crescere di plu E quanto pit cre-
sciamo (se vogliamo realmente crescere), tanto piu ci appa.r\e al di so-
pra di noi come colui che sempre ¢ gia di piu. E quanto pil (\:omgren:
diamo cid che egli dice, tanto pil comprendiamo che egli (3 pil di
quello che comprendiamo, tanto maggiore dive:ntz'a anche lesigenza
per noi di essere di pit; difatti sappiamo che egh ci \{uol dal-te semptre
di pitt di quello che possiamo comprendere gia oggl. Poss1am-o am-
mettere la guiete dellessere-di-pi solo se rimaniamo nella. vita de%
divenire-sempre-maggiore. Ma non & come se lui fosse %a quiete e nof
Pagitazione della vita che diviene. Difatti an.che la vita, in cui noi
diveniamo di pit1, & lui; egli stesso ha detto di essere la vita. La tota}i
lita, che egli ha in se stesso, si identifica con .lzmﬁmta ascesa, con i
sempre di pilt. Solo che per lui significa essere pin, pet nmjnvec;: pér-
tecipare a questo essere pill come coloro che diventano-pin. (Cfr. Gv

5,36)

250. L’essenza della santita

11 santo offte tutto cid che ha: pitt di quello che ha f\ dispos1:
sione. Certo il ‘tutto’ dal punto di vista umano %: sernp‘re sol’o quac}cosjl
e il Signore & colui che risponde all’offerta con il suo tutt.o\ prendendo
tutto in suo possesso e arrotondando la dedizione. La 'sant'lta non consi-
ste nel fatto che l'uomo da tutto, ma nel fatto che il Signore prende
tutto. Tra offerta e esaudimento vi & sempre come un contrasto, 13nfo
sbaglio, una svista. L’'uomo offre tutto forse a parole, pronuncia l-o.-
ferta a mezzo bocca. Ed egli lo immagina sempre come qualcosa di li-
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mitato. La sua offerta, nonostante la sua volontd, non deve tenere per
sé niente, né una figura conforme a questo mondo. E il Signore I’ascolta
come se fosse stata pronunciata nel modo dovuto; e quando egli prende
tutto nel suo senso, allora probabilmente I'nvomo grida e rimpiange quello
che gli & stato preso, ma la grazia della santitd sta appunto nel fatto
che il Signore permette la svista. (Cfr. Apoc 20,6)

251. Il santo e la luce

Come la luce penetri nel santo non & comprensibile neanche
all’interessato. Il santo per quanto riguarda se stesso deve preoccuparsi
di essere perfettamente trasparente: davanti a Dio come davanti alla
Chiesa (che gli diviene concreta nel confessore) e di non spostarsi in
un altro posto e in un altro campo diverso da quello previsto secondo
la traccia di luce determinata da Dio. La scelta di cid che & importante
o insignificante nella persona incontrata, dipende solamente dalla valu-
tazione della luce. La persona non deve né guidare o formare la luce
né rivolgere ad essa determinate parti o sottrarre altre né per principio
stilare un piano qualsiasi da se stesso—e forse anche un piano di san-
tita—cid che invece deve essere attuato alla luce. Il progetto non solo
della missione, ma anche della petsona, usato come uno strumento per
tale incarico & posto tutto nella luce stessa, che forma e sottopone alla
missione cid che incontra, cid che & mosso da lui. (Cfr. Apoc 21,23)

12. Comunione dei santi

252. Il singolo cristiano e la comunione ecclesiale

Il Signore ha creato innumerevoli ponti nella Chiesa, nella
fede e nei sacramenti che conducono ai singoli, collegandoli con Dio e
anche tra di loro e irradiando da tutte le parti la realtd di Cristo come
nuova vita. Chi non si chiude, deve ticonoscere che la vita, di cui vive,
¢ la vita del Signore, come egli 'ha depositata nella Chiesa. Ma il cre-
dente non & limitato nella comunione ecclesiale dalle particolarity dei
sactamenti o dai contenuti della fede non & inchiodato ad un Iuogo ec-
clesiale fisso: al contrario ha uno spazio molto ampio, partecipa a
tutto il movimento della Chiesa, a tutto il flusso dei sacramenti, a tutta
Pestensione della verita del Signore, alla quale lo apre la fede. Come la
vita trinitaria di Dio non pud essere ridotta ad una figura tigida e geo-
metrica, cosl il Figlio non ha voluto schiacciare con il suo sacrificio gli
uomini in qualsiasi schema. Egli ha creato per il credente vivo una fede

247 La vita dello Spirito Santo

viva. ha dato ai suoi prediletti tutto lo spazio della sua carita, della sua
Chiesa. (Cfr. Col 2,13)

253. Il cristiano definito dal tu

11 nome, pur indicando la persona e distiflg\uendo un uomo’ .dal-
I’altro, coinvolge insieme il singolo nella comunitd, fa .spmgere’ Pio €
il tu nella fede ad un nuovo essere u.niti. La\preoccupaz1.one dellluno s;
sveglia nell’altro. Cid che & un cr\istlano pud esser prcfc1sa'tolso ) set
visibile il tu; un ctistiano non puo essere aEatt? definito iso atan’xen e,
nel suo nome comprende tutti gli altri. .Ar'lchc? i suo mestiere, l'occ.u-
pazione, il lavoro non possono essete del@tatl, essi superano ogmdvu?i
colo e coinvolgono insieme il prossimo che incorpora in un certo modo 1

Signore. (Cfr. Giac 2,7)

254. La Chiesa come comunione dei santi

La carith del Signote & uno spazio in cui ciascunf) & toccato
dalla stessa carita; ciascuno raggiunge. anch_e attraver'so essa il suo p:l'.)sﬁ:
e pud iniziare un rapporto con gl'l altri, clietermma{tlou:semlzezmiel
caritd. Questa fa trovare ai cristianl. Patteggiamento ; accetta uest.i
& una realtd obiettiva che parte dal Signore ed e'ntra‘nel uon:lc\ta:;:ici1 i
gli si assoggetta in modo da rinunciare alla real%zzazmne. soglgesu: n;:is-
far regnare in se solo la carita. E essa f:he gli comunica ;eﬂo
sione, che gli mostra il suo posto € gli da la -Eorza pet assolv t. s

La caritd conduce fino alla comptensione, e prec-lsamenhz °
alla sovrabbondanza, comprensione che\ supera i credenti, E:riemilgc;e
sono piti loro che vogliono capire‘, ma\e donata loro una c;)a Spa]jm o
superiore. La strada di ogni cristiano ¢ progettata cornlv.;e u L
non dipende da lui ma & grazila. Egh' stca:l s;)lg (s::;tie qurlea]jz?am =

e farsi irrigare da tutte le parti. Los o / .
fniis?(lne, a cui ég stato preparato che non Pa scelto daalsolo, ci:)ern axiltz;
& nascosta nella grazia della fede. Non puo assolx.rere ;uo uapca-
e accattivarsi una comprensione superiore se non 51'abban\ona &? s
vita che guida, insieme agli altri. Egli da solo qui non & su snione,
ma lui insieme agli altri, E un’immagine della 'Chlesa come t(:i(:i]n a0
dei santi, proprio per quanto riguarda anche i .presuplposu : aa o
prensione della dottrina e della sua formulazione cdommatica. .

Col 2,2)
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255. I santi e la missione del Figlio

La maggior parte dei santi incorporano e mediano un con-
cetto, una determinata idea; sono un raggio del prisma, la cui luce
bianca, perfetta & il Figlio divino. Uno di loro forse contiene proprio
il positivo che corrisponde al mio particolare negativo, Tale ministero
dei santi & incluso nella missione del Figlio. Difatti nessuno ha mai
visto Dio; il Figlio innalzato al cielo e insieme a lui i santi ce lo mo-
strano. Percid non siamo attirati in alto verso cid che ci & semplice-
mente incomprensibile: vi & la graduatoria del divenire attratti attra-
verso il finito, che perd non pud divenire mai luogo di riposo, deve
rimanere sempre un passaggio. I santi sono come piccoli alloggi lungo
la via; essi possono rifocillare, ma non possono trattenere pitt a lungo
Pospite. Dio caccia con i cani che gli devono portare la preda: questi,
pur dovendo prendere in bocca la preda, non possono cibarsi del suo

sangue, ma la devono subito consegnare al Signore della caccia. (Cfr,
Gv 5,14/15)

256. Compagnia dei santi

I santi sono la dimostrazione della possibilita del cristiane-
simo. Percid possono essere guide su una strada verso la carity di
Dio che sembra altrimenti impossibile. E Dio, fondando tutti i modi
della santita, ha operato infinite possibilita, delle quali per lo meno al-
cune sono senz’altro agibili per me. Nella sequela reale dei santi Iesi-
genza del sempre di pitt della caritd cristiana risulta chiara da se stessa,
Difatti un santo non significa mai un limite, una fermata. Anche nel-
Pimitazione non si raggiunge mai la propria santit3, poiché essa non
¢ qualcosa di chiuso. L’inserimento dei santi & una facilitazione offet-
taci dal Signore, una concretizzazione del suo comandamento, un’in-
dicazione, su cui nessuno si pud ingannare. E non accadri che lindi-
cazione stradale serva all’inizio della strada, per poi procedere da soli
con il Signore. Il santo accompagna, in quanto diventa di per sé
sempre piu trasparente nel Signote, non ha bisogno di esser messo
da parte. Egli fa diventare il Signore sempte pitt centrale. Difatti Des-
senza di ogni santitd consiste nel rimanere nel Signore finché ritorna.
E attraverso i santi il Signore prende con sé tutti nella comunione di
caritd fondata da lui, che & nel mondo segno della sua passata pre-
senza e del suo ritorno, ma soprattutto il segno nascosto del suo ri-
manere-tra-noi. Nel rimanere del Signore e nell’essere in lui, tutti hanno
la loro precisa missione, corrispondente alla missione di Maria e di
Giovanni; una parte della missione & visibile e fissata dalla Chiesa,

3\

un’altra parte & nascosta e consiste nellinvito del Signore a rimanere
in lui. (Cfr. Gv 21,23)
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257. Il tesoro della Chiesa

Quanto pit il cristiano accoglie, tanto piti ottiene la capacita
di donare ancora. Quanto pil ricorre al tesoro della Chiesa, tanto pilt
Popera che grazie ad esso compie, diviene opera della Chiesa.

Questo tesoro & alimentato dalla preghiera dei credenti sulla
terra, ma proprio perché & il tesoro della comunione dei santi, &
costituito non di meno dalla preghiera dei santi nel cielo che riman-
gono uniti stabilmente attraverso il tesoro della preghiera con la
Chiesa militante. Tutti i redenti partecipano a quest’opera, in un modo
speciale coloro che amano intensamente, cio# in particolare i santi.
Un santo, che media la grazia chiesta tramite lui, la dona due volte:
una volta in modo determinato e personale, una volta impersonalmente
donando un conttibuto indefinibile nel tesoro della Chiesa. Egli da a
colui che chiede e che egli ama, ma mai con esclusivitd, anzi dona
ogni grazia petrsonale in unione con la grazia cattolica, la dona come
uno della Chiesa e quindi la offre sempre anche alla Chiesa. E 1a
Chiesa deve suddividerla. Cost si confonde ovunque la realtd perso-
nale con quella generale; i confini tra personale e impersonale come
quelli tra dare e ricevere sono cancellati. Potrebbe capitate che uno
ticeva dal tesoro della Chiesa una grazia che un santo determinato
ha posto in lui e che essa rispecchi le proprietd del santo. Difatti la
realtd cattolica non toglie quella personale. (Cfr. Mz 5,46)

258. I santi e il centro della Chiesa

Anche I'idea della Chiesa—come luogo della terra in cui Dio
abita in modo particolare—include la mobilitd tra centro e periferi'fl\;
quanto pitt la Chiesa militante corrisponderd alla sua idea, tanto piu
si ritrova e si realizza in questa mobilitd. Dovrebbe insieme essere e
divenire incessantemente. Se insiste solo sull’essere, marcisce come una
cosa in cui non si migliora e non si ripara nulla. Le missioni dei grandi
santi sono movimenti ad extra che permettono di richiamare Patten-
zione in modo pitt vivo verso il centro. Essi stessi possono viYere nella
loro estrapolazione solo se sono orientati interamente verso il c?ntro.
E si deve poter scorgere anche nelle minime dichiarazioni o nei rap-
porti con i santi che sono espressioni del centro.

259. Molteplicita e unita delle missioni

Fin dall’inizio esistono nella Chiesa delle differenze fonqazen:
tali, che non si possono mai scorgere in modo cosi ch1aro_ al di ori
dellistituzione, al di fuori delle stesse pietre fondamentali. Nelle pie-
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tre basilari, su cui & stato costruito tutto Pedificio della Chiesa, vi
sono missioni radicalmente diverse. In comune hanno la preghiera,
'aver ricevuto insieme la missione del Signore, in comune pOSSONO
avetla condotta a termine ed insieme hanno consegnato al Signore
cid che hanno realizzato. Ma in tutta questa massima comunitarieta
ognuno & fornito di proprie particolarit, che rimangono personali, che
lo individuano per sempre. Non sard mai scambiato cid che appartiene
ad uno e cid che & di un altro. Dio non ha comunicato a nessuno una
missione anonima che doveva esser eseguita in modo anonimo per
essere riconsegnata a lui anonimamente. Egli vuole che le missioni ab-
biano una impronta precisa, non siano intercambiabili e ognuna riceva
il proprio colore nell’armonia del tutto. Giovanni le enumera nel-
Pordine e i loro diversi colori formano un’unithd meravigliosa. Esse
aiutano cosi la Chiesa, allora come oggi, a dare un’impronta precisa e
certamente non un bagliore superficiale, una bellezza che parta dalle
fondamenta. Questa & contenuta nei dodici apostoli e in tutti i santi
che devono operare nella Chiesa. E le sfumature e i diversi colori si
completano I'un Paltro, uno si riflette nell’altro e ciascuno quindi
serve ad illuminare gli altri.

Vi sono colori che ricevono quasi tutto lo splendore dal fatto
che possono stare insieme con gli altri. E anche se i singoli colori e
le missioni sono limitate, attraverso il loro reciproco riflesso superano
ogni limitatezza. Si comunicano vicendevolmente il richiamo; ognuno
si pud sviluppare attraverso e negli altri. E un’opera della carita che
mostrano 'uno all’aliro. Nella loro santitd celeste vi & la qualitd e la
preoccupazione di illuminare e sottolineare la santita degli altri. Vi
sono apostoli di cui si ignora tutto e che ciononostante sono posti to-
talmente nell'unitd insieme agli altri e attraverso I'opera altrui fanno
parte dell’unitd dell’opera del Signore.

Potrebbe sembrare una semplificazione della vita affermare
che ognuno deve compiere la propria missione e preoccuparsi di
quella altrui. Se si presumesse e si sperasse che ciascuno compia la
stessa cosa, tutto diverrebbe subito perfettamente amorfo. I tesori dei
singoli santi non potrebbero pili esser messi in risalto, dovrebbero
sottostare allopacita dell’anonimato generale. I1 Signore invece vuole
che i santi siano messi bene in vista. Egli vuole adornare la Chiesa.
Lo compie in cielo e Giovanni deve osservare come il Signore da ri-
salto e adorna in particolare ogni suo santo, che porta con sé il mede-
simo messaggio sulla terra, affinché la Chiesa sappia come si deve
adornare il Signore attraverso la venerazione dei santi. Quello che il
Signore compie nell’eternita celeste & cid che deve attuare la Chiesa
in collegamento con il cielo conferendo ai suoi santi proprio nel mo-
mento vivo, attuale della Chiesa una specie di eternitd. E I'onore per
i santi non consiste nell’allestire per loro feste esterne, ma nell’imi-

N .

tatli e nel far risplendere in sé i loro tesoti. L’esterioritd & giustificata

b

in quanto & espressione dell’interioritd. (Cfr. Apoc 21,19 segg.)
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13. Unita tra cielo e terta

260. Il rapporto di Dio con la morte

Vita e morte in un certo senso sono entrambe copia di Dio,
Certo in Dio non si pud parlare affatto di morte come fine, difatti la
sua vita eterna & senza fine. Ma se con la morte s’intende I’abdicazione
della vita, allora tale dedizione ha in Dio il suo prototipo: come de-
dizione e scambio della vita tra Padre e Figlio nello Spirito. Difatti
il Padre da tutta la sua vita al Figlio, il Figlio scambia il dono al Padre
e lo Spirito & la stessa vita infusa e donata.

A questa ‘morte’ & del tutto contrapposta la morte del pec-
cato, in cui Puomo si oppone alla dedizione, per cui fu creato, per
racchiudersi nei limiti della propria vita terrena. Con cid si separa
dalla vita eterna e consegna se stesso, spirito e corpo, alla morte che
consiste nella separazione dalla vita eterna. In tal senso la morte & sia
lo stesso peccato sia conseguenza del peccato. Per un tale uomo, che
in realtd & morto, la vita eterna di Dio non & presente.

Il rapporto di Dio con la morte si cambia nel senso pill pro-
fondo nell’azione redentiva di Cristo. Prima della nascita di Cristo
Paspetto della morte in Dio consiste nel fatto che il peccatore non
tollera la sovrabbondanza della caritd e della dedizione della vita
eterna, nel fatto che & ucciso, bruciato, consumato da essa. Difatti
la morte del peccato e quella della dedizione si oppongono P'una al-
Paltra come il fuoco e Iacqua, non hanno niente in comune. Ma dopo
la morte di Cristo sulla croce, la morte del peccato & annientata e la
morte naturale dell’uomo sfocia nel recipiente della caritd eterna di
Dio. L’invecchiamento del corpo e dello spirito assume un senso to-
talmente diverso. Non isola pit la creatura in se stessa. Nella vita
cristiana non vi & pid per principio la vecchiaia, difatti ogni momento
della vita terrena & sempre aperto alla vita eterna. Ogni fine diventa
un nuovo inizio.

L’aspetto di morte in Dio non & pitt un muro su cui la crea-
tura si schianta, ma & la rivelazione della vita sempre operante in Dio,
che esige la continua eliminazione di ogni ostacolo che impedisce di
ricevere da Dio una vita che si rinnova costantemente. Questa vita &
la dedizione tra Padre e Figlio nello Spirito Santo. Percid puo forse
capitare che l'esuberanza di vita di Dio bruci e assorbisca I'uvomo, ma
sempre nel senso di un passaggio e di una pausa di respiro, come pre-
parazione ad una vita pilt intensa.

Cristo ha superato la morte nel mondo. Percio anche in Dio
la morte & diventata un’altra cosa. Nella notte della croce tra Padre
e Figlio, Dio ha sperimentato ed anche assaporato la dedizione sotto
Paspetto della morte del peccato. Ha aggiunto una nuova espetienza
che non era nota nella vita eterna. Egli ha quindi assunto la morte
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umana nella vita eterna, Nella dedizione tta Padre e Figlio nello Spi-
rito Santo & riposta l'apertura e l'accesso a Dio, attraverso cui la
morte terrena poteva essere assunta nella vita eterna. Con questa ag-
gregazione alla vita eterna la morte del peccato fu annientata e rimane
solo la morte come una forma e un recipiente per la vita divina. Ogni
morte che avviene in Cristo & quindi in futuro una strada per la vita
eterna. Percid la morte non solo per noi & diventata un’altra realta,
ma anche la Trinitd si comporta diversamente nei suoi confronti. Non
gli & pil estranea ed opposta. Il Figlio ’ha provata nell’allontanamento
dal Padre e percid anche il Padre I’ha assaggiata nella divisione dal
Figlio. Anche la fonte della vita in Dio, lo Spirito Santo, & interessato
e cambiato da questa divisione del Padre dal Figlio. Difatti durante
la durata della separazione la fonte si era in certo senso inaridita e
messa da parte. Comincia di nuovo ad effondersi solo quando il Fi-
glio ritorna al Padre. Cosi le tracce della morte (come le cicatrici sul
corpo del Figlio) rimangono visibili anche sullo Spirito Santo: dopo
questa morte egli & in certo senso colui che si dona, che si effonde,
come lo era prima; una possibilitd & divenuta visibile in lui, che prima
della passione del Figlio non poteva ancora essere prevista.

I misteri della donazione fino all’estremo, fino alla notte del-
Pabbandono sulla croce sono per Iddio solo una forma della piti fe-
conda vitalitd, il compimento della vita della caritd. Percid il Si-
gnore ha potuto con la sua morte elevare la morte terrena e cambiarla
in vita. Nel mondo la morte & una chiusura, una delimitazione, una
fine. In Dio la morte & sempre e solo un’irtuzione in una nuova vita.

(Cfr. Gov 1,4)

261. Il giudizio di Dio

Il giudizio & emesso con un ritorno del Signore. Non & I'uomo
che cerchera il Signore per il giudizio. Vi & una discesa del giudizio
sulla terra dove sono gli uomini che hanno guadagnato il giudizio.
Quindi & riservato a Dio anche il tempo del giudizio. Egli viene nel
fuoco. Quindi non viene Dio semplicemente, ma con il fuoco, Dio con
le insegne del suo giudizio. E la rapidita della sua venuta sarid quella
della bufera. E cosl rapida che non sard pitt possibile alcuna prepara-
zione, alcuna conversazione. Vi sard un troppo-tardi. Colui che viene
& cosi risoluto che non pud pili essere persuaso. I1 problema del quando
non esiste pit con l'idea di tempesta, la domanda del dove scompare
con I'immagine del fuoco. Dio porta con sé cid di cui abbisogna, in
un tempo che appartiene solo a lui, che & impossibile determinare,
poiché sono cose che Dio si riserva e cosl appartengono alla natura
del giudizio. L’unica cosa che dobbiamo sapere & che pud venire ad
ogni momento ed in ogni posto. Non ci toglie la possibilitd di aspet-
tarlo in ogni istante, al contrario I'impossibilita di determinare la sua
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venuta deve spronarci ad aspettarlo ovunque e in ogni momento. Con
un atteggiamento interiore, che Dio stesso precisa come il piu adatto.

(Cfr. Is 66,15)

262. Units della dedizione nella vita e nella morte

Vi & nella vita terrena del Signote una concentrazione di tutta
la sua feconditd sulla croce nella morte e poiché I'incarnazione signi-
fica comunione con noi, possiamo anche noi insieme a lui in seno alla
Chiesa cercare la concentrazione della nostra volontd e della speranza
cristiana sulla sua croce. Cid applicato personalmente a noi significa:
nella morte, qualunque sia il modo in cui ci appare, noi scopriamo il
compendio ultimo della nostra dedizione a Dio. Come i religiosi ten-
tano di rinunciare, in quanto persone consacrate, alla progettazione del
proptio lavoro, alla determinazione personale dei loro fini, cosi tutti
noi possiamo fare qualcosa di simile in relazione alla nostra morte, non
come abbandono alla morte, ma abdicazione a cid che ci & dato dal
Signore per opera della Chiesa. Il pungolo della morte—ciot Iespe-
rienza della morte—e& paragonabile a quello del lavoro: in ultima ana-
lisi esso non ci si addice, difatti dal punto di vista cristiano appartiene
ai misteri di Dio, cosicché la morte conserva l'aspetto che egli da,
cosi come la nostra attivitd, quando noi abbiamo scelto la sequela del
Signore, assume l'aspetto che Dio vuole. La rinuncia ad una morte
petsonale, quella predisposta e prevista da noi, & solo il riscontro
della rinuncia ad una vita strutturata da noi stessi.

263. Shocco dello spazio e del tempo nel cielo e nell’eternita

Come V’essere dell’vomo, per colui che pensa, riceve il signifi-
cato ultimo nel momento in cui sperimenta nella fede che & stato
creato in Cristo incarnato, cosi per lui il tempo passato assume un
senso appena sente di essere creato dall’eterniti e per l'eternitd; egli
sperimenta allo stesso modo che entrambi i ‘termini’ dipendono dal-
Peternitd, che in tutta la loro durata sono un’analogia dell’eterno,
escogitata per I'uomo e creata per lui, affinché si orienti nell’essere,
il suo problema di Dio si schianti a priori contro un’etetnitd inacces-
sibile e affinché trovi un medium adeguato alla molteplice responsa-
bilita nel tempo umano. Come lo spazio, in cui I'uvomo & posto, cosi
anche il tempo che gli & concesso & qualcosa di adeguato alla sua na-
tura finita, in cui appunto riceve spazio e tempo per ricordarsi della
propria natura e poi riconoscere che & orientato dal creatore verso
Palto, al di sopra degli spazi e del tempo: ciod per sfociare nel mondo

di Dio. E proptio cid, che ota gli & adeguato e comprensibile ed & di-
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retto al di sopra di lui, verso I'incomprensibilitd di Dio, rivela il suo
essere. Lo sfociate di Dio non & una caduta, ma un nuovo inizio na-
scosto. Questo profondo mistero dell’'uomo & annunciato con la resut-
rezione della carne: essa mostra che lo spazio dell’uomo sfocia nel
cielo e il suo tempo passato nell’eternitd. Cosi lo scambio della ca-
ritd intima di Dio & aperta al mondo: come scambio tra cielo e terra,

Dio e uomo.

264. Unita tra vita terrena ed eterna

Chi trascorre la vita terrena nel e per il Signore, possiede una
vita che il Signore gli di perché la realizzi come propria. Costui fin da
ora partecipa della vita eterna; e la sua vita personale sard un’espres-
sione e una funzione della vita eterna. Se muore porta la sua attuale
vita eterna nella vita eterna dell’aldild; entra nell’eternitd come uno che
viene dall’eternitd e cosi la sua vita eterna dell’aldild non potra essere
senza collegamento con la sua vita eterna attuale. Egli continueri
quindi ad amare anche al di 13 della realtd presente e a vivere gid nel
cielo. Entrambi sono certo un’unica realtd nel Signore, che comprende
in sé ogni vita eterna. (Cfr. Gv 12,25)

265. La forza della grazia

Se gia l'aspetto attuale della grazia non pud essete precisato
perché la grazia & sempre maggiore e cid appartiene alle proprieta
della sua essenza, la grazia avrad tale qualitd nell’aldild in un modo an-
cora pill marcato, poiché proviene costantemente dallo scambio tra
Padre, Figlio e Spirito e anche i santi che ne sono partecipi collaborano
a questa crescita in quanto essi rendono continuamente la grazia effi-
cace in sé attraverso se stessi. Cosi la grazia forma una specie di via
lattea che si effonde dal cielo sulla terra e collega il mondo con Dio.
Colui che prega & sulla terra, Dio & in cielo e la grazia & lo spazio
intermedio. Essa va, fluisce e scorre. Possiamo immaginarci il cielo (e
in esso i santi), immaginarci la terra; ma non possiamo pill pensare
che esista tra i due una linea di separazione. Se la terra secondo la sua
natura & il campo del finito e del limitato, il cielo non & affatto cosi,
ma proprio per questo niente che comprenda in sé qualcosa di segreto
e di finito. Egli offre proprio ogni spazio per 'infinitd del Padre e per
la vita eterna. Si potrebbe percid affermare che Galilei abbia espresso
in una immagine il mistero teologico piti profondo: la terra trastullo
del cielo si muove nello spazio assegnato dal cielo, secondo la legge im-
posta dal cielo in un tempo che & determinato dall’eternita.

L’essere del finito nell’infinito toglie la linea di separazione e
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per i cristiani, che conoscono la rivelazione del cielo sulla terra, tale
soppressione significa grazia.

266. 11 regno del Padre come regno della carita

Il Signore possiede un tegno, rimane in esso. E il regno di
suo Padre, della caritd. A coloro che non credono e che non amano,
tale regno & del tutto inaccessibile. Solo nella carita, che comprende in
sé la fede, gli si apre la porta. Il suo segno comprende tutta la carita,
tutta la fede ed & afferrato dal Padre. E un regno nel Padre; senza
limiti, perché i limiti del regno e quelli del Padre corrono nella stessa
infinitd. E ciononostante & un regno con una figura determinata; difatti
¢ il regno del Figlio in seno al Padre. Il Padre lo sa. Egli osserva
il suo regno che resta invisibile a tutti gli altri. Egli solo pud osser-
varlo e comprenderlo nel Padre. Ma anche se nessun altro lo vede,
tuttavia colui che possiede ’amore ne trova lingresso. E assunto dal
regno tanto da divenirne egli stesso unma parte; non solo uno che
svolge una funzione nel regno, ma una parte del regno stesso, che &
la caritd, Questa per essere viva deve essere incarnata; non pud essere
solo sospesa al di sopra e al di fuori dell'uvomo. Deve abitare in loro
per essere caritd. Nel regno della caritd, questa & potenza e sarebbe
senza forza se non trovasse dei portatori. Se li trova, essi non sono dei
portatori del potere, dei potenti, non sono dei rappresentanti dell’amore,
non liquefanno, scompongono ’amore in se stessi, ma 'amore al con-
trario li disintegra in se stessi. (Cfr. Gv 18,36)

267. Il ritorno di Cristo

La promessa del ritorno di Cristo riassume tutta la dottrina
cristiana e conferisce alla fede, alla caritd e alla speranza di tutti la
piena giustificazione. La vita cristiana trascorre all'insegna del titorno
di Cristo. Abbiamo tutto da aspettarci da lui: la conferma della nostra
fede, I'adempimento della speranza, la piena conformazione della ca-
ritd di cui viviamo e che il Signore ci ha dato gia come espressione
della carith trinitaria, effusione della sua natura, partecipazione della
sua natura. Viviamo quindi nel regno del ritorno. Non solo del 1i-
torno ad essa, ma anche da essa. E poiché la vita cristiana & cosciente,
spirituale, dobbiamo vivere nel ritorno e nonostante che saremo sor-
presi da esso, tuttavia dobbiamo attenderlo. Esso deve essere in noi
molto efficace. I cristiani non sono degli abbandonati, coloro che Cri-
sto avrebbe abbandonato e munito di una fede dogmatica, rigida, af-
finché solo da essa traessero la loro vita e si formassero, per quanto pos-
sibile. Sono invece dei credenti che hanno gia sperimentato I'adempi-
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mento della promessa dell’Antico Testamento nella venuta del Signore,
nella persona viva del redentore, e da lui hanno ricevuto una verita
nuova, una dottrina che era tra di loro la vita di Dio e che 1i ha resi
capaci di credere al suo ritorno e di rimanere nella sua insegna. Hanno
ricevuto forse la parola come dottrina: ma il Signore ha compiuto
questa parola non con un adempimento del passato che si consuma nel
tempo, neanche con un adempimento senza tempo, arrotondato una
volta per sempre, ma con una pienezza che si rinnova giornalmente fino
a raggiungere con il ritorno del Signotre la perfezione totale. Cosl vi-
vono i cristiani della pienezza promessa in quanto possiedono alle spalle
I’adempimento gia donato della promessa. (Cfr. 2 Pz 1,16)

D

VII,

Cristiano e Chiesa oggi

1. Diagnosi

268. Il Dio del bisogno religioso

Non si conosce Dio se si pone tra lui e il proprio io se stessi.
Finché la massima importanza & posta nell’io si scorge Dio solo attra-
verso l'io, lo si tratta come una funzione per una maggiore e pit rafhi-
nata liberazione personale, lo si aggiunge nel proprio conto—chi agi-
sce cosi, non conosce Dio, Poiché Dio & caritd, si conosce solo il Dio
che si ama. Un Dio che fosse solo per me non sarebbe affatto Dio. Vi
& anche la possibilita di vedere in Dio una compensazione. Quando
uno ha perso la persona amata, per la quale & sempre vissuto, allora
scorge nel suo spirito un vuoto immenso e da tale vuoto grida verso
Dio. Si desidera che Dio riempia il vuoto. Pud capitare che da tale
stato di necessitd reale nasca una strada verso Dio, & possibile una co-
noscenza di Dio. Ma pud anche succedere che I'invocare Dio sia solo
una compensazione che finisce, che viene di nuovo dimenticata non
appena un’altra realtd terrestre riempie il vuoto creatosi. Anche in
questo caso il mondo non ha conosciuto Dio. Ogni volta che Dio &
solo una funzione dell’io terreno, rimane sconosciuto, anche se avesse
svolto una funzione di bisogno religioso. Difatti I'vomo puo inventare
un Dio che soddisfi in lui la necessita religiosa, come in modo simile
il pane calma la fame ¢ come un partner la sua necessitd erotica. Ad
un tale Dio si paga una specie di tassa, si assegna nella propria vita
un posto ben circoscritto, delimitato, pud riempire il piccolo spazio
vuoto che gli si & preparato provvisoriamente, per restringerlo ancora
di pitt appena si presenta I'occasione. Una tale accoglienza di Dio ¢ in
realtd un misconoscimento. (Cfr. Gv 1,10/11)




258 Mistica oggettiva

269. Il discorso su Gesis

E si faceva un gran parlare di lui tra la folla; gli uni dicevano:
«E buonol». Altri invece: «No, anzi inganna la gente!». Il grande
parlare tra il popolo & come tutti i discotsi: la divisione nel popolo
non corrisponde affatto ad una distinzione tra bene e male. Da en-
trambe le opinioni che urtano tra di loro c’¢ da aspettarsi in ogni caso
sia il bene che il male.

Troviamo anzitutto 'opinione: é buono. Tra coloro che la
rappresentano vi sono molte gradazioni di pareri. Alcuni pensano: di
per sé egli & giusto e desiderano qui porre il loro punto di partenza.
Percid desiderano esprimere un’opinione provvisoria, da cui in seguito
potrebbero ritirarsi, se si dimostretd necessario. Egli non si & finora
rivelato con sufficiente chiarezza. Dovra dimostrare meglio le afferma-
zioni sulla sua origine. Dovra chiarire in modo pitt netto il suo rapporto
con il Padre. Dovra realizzare miracoli ancora piti sbalorditivi. Da cid
potrebbe forse nascere quell’accordo inoppugnabile tra le sue parole e
i suoi segni. Vedono in lui qualcosa di positivo; pensano: egli vuole il
bene; i suoi miracoli hanno svelato buone intenzioni e le singole frasi
che egli ha pronunciato non contraddicono cid che si pud aspettare da
un Figlio di Dio. Ma tutto cid deve essere ancora confermato. Accanto
stanno altri che accettano senza riserve tutto cid che compie, ben vo-
lentieri, ma che non s’aspettano nient’altro, non tirano alcuna conclu-
sione da cid che hanno vissuto. Non si sentono obbligati a qualcosa.
Lo considerano come il bene perfetto in se stesso, come una specie
di incarnazione del principio del bene nel mondo. Sarebbero anzi pronti
ad adorarlo come si adora Dio, o eseguire cerimonie religiose davanti
a lui. Ma l’adorazione esprimerebbe solo la loro ammirazione indiffe-
rente e sarebbe una religione impersonale. I riti, che gli tributerebbero
volentieri, sarebbero solo un culto esterno che non avrebbe alcun ef-
fetto in loro. Altri ancora lo considerano come buono, pronti ad ap-
provarlo personalmente in seguito, se addurrd nuove prove, per la
sua divinita. Sono aperti verso di lui e convinti che compira azioni
determinanti, sono in certo senso sicuri che egli aspetta qualcosa an-
che da loro, ma entrambe le cose: le sue azioni decisive e la loro ri-
sposta decisiva li rimandano ad un tempo futuro, non ancora giunto.
In fine vi sono coloro che fin d’ora stanno senza riserve con lui, che
sono decisi a percorrere la sua strada, anche se non conoscono quasi
niente, sono stati presenti a pochi o a nessun miracolo, nonostante che
non abbiano capito chiaramente il senso delle parole del Signore. Solo
una cosa & per loro del tutto chiara ed appartiene indiscutibilmente
alla verita: la caritd che il Signore ha per loro. Di questa hanno un’im-
magine del tutto chiara; sanno che il Signore con tale caritd non
inganna né se stesso né loro, benché egli 1i ami cosi come sono real-
mente. Egli vuole e pud fare di loro qualcosa di pit di quello che
sono e questo pil, appartiene fin d’ora al Signore. Potrebbe fin d’ora
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esigere tutto da loro. Tenterebbero di farlo con la coscienza d'i cl.overlo
fare, perché il loro amore per il Signore e il suo per loro, lo r1ch.1eclono
incondizionatamente. E capiscono anche che, se dal loro tentativo na-
sce un fatto, esso & stato eseguito solo con la grazia del Signore. Non
sono capaci di addurre prove valide per la loro fede; in una c'iiscus:
sione con i giudei probabilmente soccomberebbero. Ma sono dlspOS‘tl
con tutto cid che hanno a rendersi responsabili del Signore. Percid
sono decisi a cid anche tra la folla e nel tripudio. Ma non ci si tro-
vano a proprio agio, i discorsi senza fine sul Signore sono per loro una
pena, perché su tutto hanno un’unica frase con cui rispondere: egli
& buono. Vorrebbero dire di pit, ma non possiedono nient’altro che
quest'ultima conoscenza. Nonostante l'estrema poverta della loro te-
stimonianza sono nella massa i veri cristiani. E nel loro modo di es-
sere cristiani in tutto, si esaurisce in fondo ogni modo di esse‘:rlo in
tutte P’epoche future: nella caritd rendetsi consapevoli del Signore.

(Cfr. Gv 7,12)

270. Ostacoli che noi stessi poniamo

La maggior parte degli uomini non seguono il vangelo proprio
perché lo esaminano sempre ed esclusivamente come leg.ge ¢ nion come
spirito vivo. Poiché non vi si introducono con il proptio, vivo spirito
di fede, non incontrano lo Spirito Santo che & il centro di tutto. Pro-
prio il vangelo di tutti i giorni potrebbe essere il vero .vangelo,. come
lo Spirito lo fa capire; ovunque vi sono strade ordinarie del Signore,
la vita ordinaria degli apostoli con le loro piccole beghe, con le- lorf)
piccole storie, le riflessioni troppo brevi che il Signore poi ampha'l;. il
tutto & un piccolo sentiero, sul quale perd si pud incontrare 1.0 Spirito
del Signore, lo Spirito del Padre, per lo meno pella stessa misura che
negli avvenimenti straordinari e appariscenti. (Cfr. Mr 27,64)

271. La costruzione della fede dello stolto e del saggio

Lo stolto distingue tra la propria veriti umana e la veritd di
Dio trino. Cid che Dio gli annuncia della sua caritd, non gli‘ser{)br.a
obbligante. Egli prende la parola di Dio al massimo come precise indi-
cazioni e regole che possono essere interessanti per la formazm_ne. della
sua vita. Ma non pensa a farsi guidare dalla parola per restituire la
sua vita a Dio. Egli isola la sua veritd come le sue azioni. Valuta l'e
sue azioni, giudica da solo cid che crede opportuno pro‘ferire come 1i-
sposta alla parola. 1l saggio non misura, lascia che si d1spor.1ga 41‘lu1,
poiché ha compreso che la veritd di Dio contiene anche la disposizione
di Dio. Collaborando rimette tutta la sua attivitd a Dio, esegue tutto
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insieme a Dio. Lo stolto vuole fare ed agire da solo, non sa che cosa
significhi disponibilitd. Ma come il saggio costruisce la sua casa, cosi
anche lo stolto ne vuole avere una. Egli forse si accorge che Dio esige
una casa. Ma egli la costruisce su un fondamento, scelto da solo, che
non essendo Dio rimane mobile. Esternamente dard alla casa lo stesso
colore di quella del saggio, la doterd di muri e di un tetto, una dot-
trina, un dogma, una comunitd, di atti liturgici. Ma manca il fonda-
mento, Chi volesse costruire una casa materiale sulla sabbia, notetebbe
subito, probabilmente gid durante la costruzione, che non va. Colui
che costruisce sulla sabbia dell'incredulita, & molto difficile da convin-
cere circa linconsistenza dell’edificio. L’imitazione della realtd auten-
tica pud continuare ancora, pud durare molto a lungo. La differenza
sta in un posto molto pitt nascosto. Vi possono essere delle copie per-
fette della vera fede, forme molto ingannevoli di fanatismo. E la dif-
ferenza tra Chiesa ed eresia & proprio quella tra fede e fanatismo. La
vera fede si conforma allo scoglio; il fanatismo tratta la sabbia come se
fosse roccia, anzi ogni granello di sabbia & trattato in tal modo. Difatti
si pud costruire la religione del fanatismo precisamente su tutto. Si
pud prendere una sola parola del Signore, essere cieco per tutte le
altre e costruite la propria Chiesa su di essa. Si sceglie in quanto si
demolisce I'unitd omogenea delle parole del Signore e si riduce una
roccia ad un mucchio di sabbia. Nella fede la personalitd si conforma
alla roccia; nel fanatismo la personalitd rimane il punto centrale a cui
si rapporta tutto. Con la fede tutto 'uvomo viene mobilitato in Dio;
ogni rinuncia, che si compie nella fede, diviene un regalo che Dio ci
fa completandoci ed arricchendoci. Nel fanatismo la rinuncia, dato che
& un’opera isolata, rimane senza risposta da patte di Dio, per cui &
accentuata oltre misura la parte negativa. Solo una cosa & fracassata
dalla roccia: linflessibilitd e indivisibilitd della falsa e folle persona-
lita. Al suo posto nella fede vi & la roccia di Dio che regge tutto. Per
il credente Dio & l'unitd della sua vita, che completa tutto in modo
sovrabbondante, anche la rinuncia. (Cfr. Mz 5,26)

272. Il Cristianesimo non é una filosofia, ma una professione di fede

Se il cristianesimo fosse una filosofia, un sistema, Pilato sa-
rebbe gid un cristiano. Avrebbe riconosciuto obiettivamente l’esistenza
di una veritd, Ma poiché il cristianesimo & una professione che esige
la fede e quindi la dedizione a qualcosa di infinito che non si pud
abbracciate con lo sguardo, Pilato con il suo riconoscimento non &
ancora un cristiano, Difatti non si vuol decidere per la dedizione. Tale
atteggiamento al di fuori della Chiesa si pud costatare molto spesso
tra gli uomini, che quindi rimangono al di fuori, perché vogliono
avere in mano fino in ultimo le redini del comando, perché non vo-
gliono accettare cid che distingue il cristianesimo in ultima analisi da
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una qualsiasi visione del mondo, ciod I'amore vivo. Essi temono le
conseguenze pitt che la dedizione stessa. Assomigliano alle signore che,
finché sono in etd feconda, non decidono mai di sposarsi. Vorrebbero
forse donarsi, ma le conseguenze, i figli, sono per loro indesiderati.
Cosl capita fin dall’inizio del cristianesimo, perché fin da principio
deve essere certo con tutta la chiarezza che si tratta di qualcosa di
vivo che esige e anzi vive di una esigenza continua. Il Signore non &
solo qualcosa di sempre maggiore, ma esige sempre, perché lo &, anche
da noi qualcosa di pit. Quanto pit egli rivela se stesso, tanto pitt
deve coinvolgere nella sua grandezza. (Cfr. Gv 19,19)

273. La Chiesa dei buoni, dei mediocri e dei cattivi

Finché durera la Chiesa, i suoi migliori membri saranno sem-
pre vicino ai peggiori. I peggiori appariranno esternamente come i
buoni, siederanno al posto dei prediletti ¢ i, prima o po, forse molto
tardi, saranno di scandalo alla Chiesa. Saranno sempre presenti, tanto
per la verifica dei migliori quanto per la prova della natura stessa della
Chiesa. Se la Chiesa comprendesse solo membri migliori o mediocri,
tutto si conformerebbe in essa molto probabilmente a tale mediocrita;
la misura di mezzo sarebbe ritenuta, date le circostanze, la migliore
(difatti i mediocri prevalgono gia con il loro numero) e tale accomoda-
mento sarebbe la morte della Chiesa. I mediocri diverrebbero tradi-
zione nella Chiesa, manderebbero avanti tale tradizione con la semplice
forza dell’ostinazione, la Chiesa ridurrebbe le esigenze del Signore,
che deve invece impotte nel suo nome, ad una misura minima tollera-
bile e la massa seguirebbe le richieste pili o meno zoppicando. E cid
che la Chiesa riceve in modo vivo, si ridurrebbe a quello stato. La
dura battaglia tra il veramente buono e il veramente cattivo in essa
spatitebbe, il sale diventerebbe insipido e il corpo della Chiesa comin-
cerebbe a putrefarsi. Difatti come la vita del Signore si ¢ giovata clE}
discepoli, cosi com’erano, per realizzarsi secondo il senso della volonta
del Padre, cosi la Chiesa usa dei pitt disparati membri, per eseguire la
missione e commetterebbe un’assurditi, se non volesse lasciare ai cat-
tivi la possibilitd di rimanere entro i suoi confini. (Cfr. Gv 6,70)

274. Parola di Dio e minimo di appartenenza

Percepiamo con qualche senso, orecchi o occhi, cid che ci
viene comunicato dal Signore attraverso la Chiesa, per approfondire la
comprensione di Dio. Ma subito ci accontentiamo del senso che rimane
in primissimo piano. Siamo cosl entusiasti in genere di comprendere
qualcosa che non facciamo lo sforzo di adeguarci al senso sempre cre-
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scente delle parole. Ci comportiamo di fronte al Signore e alla Chiesa
come di fronte ad un amico, alla cui presenza e dialogo ci siamo cosi
totalmente assuefatti che non ci preoccupiamo affatto di comprenderlo
di volta in volta e d’interpretarlo. Cid che oggi ci dice, ci sara piu
chiaro domani; su cid che egli & per noi oggi potremo soffermarci
domani. Abbiamo certamente tempo. Niente & tolto fino alla fine,
tutto & lasciato all’assuefazione. Nella nostra ingratitudine prendiamo
il regalo della caritd presente come qualcosa di evidente e non ci sfor-
ziamo affatto di fare attenzione a cid che I’amico, la Chiesa, il Signore
ci dicono. Ascoltiamo e rispondiamo come addormentati. Il Signore &
presente e compie ogni sforzo per dirci con le sue parole le realtd pi
sublimi ed uniche. Le troviamo anche del tutto giuste. Ma da parte
nostra ci accontentiamo con la misura minima di accettazione. Ci accor-
giamo che la proporzione: il massimo dello sforzo da parte di Dio il
minimo da parte nostra corrisponde ancora una volta ai fatti e alla
situazione. Ci gustiamo la parte che abbiamo capito e non sentiamo
alcun bisogno di ascoltare l'altra parte, la totalitd. Raccogliamo le sin-
gole parole ed intenzioni del Signote, come si raccolgono le pietre pre-
ziose, ma non sappiamo che il nostro cuore non dovtebbe essere at-
tratto. E cosl siamo fuori dall’ascolto del vero senso delle parole del
Signore, (Cfr. Gv 11,12)

275. ‘Luoghi comuni’ dei rappresentanti ecclesiali

I discepoli qui sono soprattutto rappresentanti del clero na-
scente e futuro. Gia ota pattecipano al ministero grazie alla vita del
Signore e formano percid fin d’ora una specie di rappresentanza del
Signore. Ma sono soddisfatti della copia, ottenuta a buon prezzo, del
vero giudizio del Signore. I loro luoghi comuni si trasmetteranno lungo
i secoli. Non si sentiranno obbligati ad inoltrarsi nei profondi misteri
del Signore, ma si accontenteranno di un’occhiata sommatia. Assomi-
gliano ad un uomo che non ha alcuna idea della vera musica, della
differenza tra buona e cattiva musica. Una dissonanza gli dice tanto
quanto un accordo; la cosa principale & che si suona. Ma chi non ri-
flette come futuro sacerdote ascoltando veramente cid che il Signore
deve presentare, costui in seguito nel ministero non pud dare cid che
il Signore si aspetta da lui. Egli medierd le parole e i misteri del Si-
gnore come colui che personalmente non li ha capiti. Se la Chiesa non
avesse in se stessa la forza e la vita per oppotsi a costoro, tali rap-
presentanti sarebbero coloro che riuscirebbero a seppellirla in un tempo
brevissimo. Essi trasformano il senso infinitamente profondo di Dio
nei luoghi pili comuni, nutrono la folla con il cibo che non calma affatto
la fame, ma che lascia solo delusione. La loto consolazione cerca di
renderlo piti digeribile ai sofferenti, ma egli & solo la prova della leg-
gerezza con cui colui che consola pud passar sopra ai dolori degli altri.
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La parola, che pronuncia, & solo qualcosa di meccanico e le veritd di
tutt’altro genere che essa contiene sono un mezzo per arenare Pespe-
rienza, prima che inizi veramente. E l'orma del farisco che afferma
cose giuste, ma che pensa solo a non viverle amando. (Cfr. Gv 11,12)

276. La parola di Dio come merce per gli altri

Vi & la difficolta normale nello stato sacerdotale e dei consi-
gli evangelici: la fede diventa qualcosa di istituzionale e sottoposto
alla regola che perde di vitalita. Tra la fede del tempo della propria
scelta e la fede attuale si apre un abisso in cui sono pili o meno sep-
pellite la caritd e la speranza. A colui che studiava si ¢ insegnato 1'im-
portanza della istituzione, egli ha imparato il dogma in. questa pre:
spettiva, ha elaborato scientificamente anche alcune parti della verita
cristiana. E allora pud succedere che alla fine della formazione stiamo
di fronte ad uno che in certo modo & capace di riflettere intellettual-
mente sulla fede e di difenderla con una certa prepotenza, ma che
forse non & un uomo che vive di Dio amando e sperando. E cosi vi &
il pericolo, che minaccia tutti i messaggeri della parc:la, c.he la parola
per lui a poco a poco diventi una ‘verita per gli alerd’, S’Jmpegfm con
passione per essa, senza esserne toccato seriamente nel proprio spi-
rito. La distribuisce come elemosina senza usare del dono per se stesso.
Qualche volta egli nota: domina la fede, la speranza, la caritd come
una materia che insegna nelle lezioni agli altri, ma egli non vive di
esse. Non gli dicono pitt nulla. Sono diventate una merce e lui un
commetciante che cerca di offritle nella forma piti attraente possibile.
L’imballaggio, che egli stesso compie, percid pud sembrare pilt impor-
tante del contenuto. Ora nota anche un’altra cosa: tende a suddividere
oli uomini in categorie, analogamente al medico che compie le diagnosi.
E ora ha pronta per ogni categoria una medicina che & tratta in qual-
che modo dalla parola di Dio, ma & una parola che si ¢ trasformata
lentamente, esclusivamente in farmaco contro di questa o quella ma-
lattia (da cui non si & nemmeno colii). La fede non & pih vissuta,
'uomo non & pill amato, tutto appare abbastanza senza speranza.

277. La parola di Dio nel gergo del tempo?

La parola del vangelo e della Scrittura & donata da Dict al-
I'uomo. Essa & abbastanza potente per interpretare se Stessa. Rifles-
sione e predica della parola devono muoversi in seno alla parol:lt sFessa.
Sarebbe presuntuoso, con il pretesto di dover essere moderni, intro-
durre tutto il linguaggio del tempo della rivelazione, per ‘aiutarla a ri-
mettersi in piedi’, come se avesse bisogno per Puomo attuale di un
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nuovo travestimento, di un miglioramento. La vita del cristiano, come
& descritta e richiesta dalla Scrittura, & la sua vita davanti a Dio, la
sua esistenza terrena in collegamento con Dio e nel suo slancio verso
di lui. E il cristiano deve imparare a considerare la sua vita alla luce
di Dio e cio¢ alla luce della parola donatagli da Dio. Una comu-
nita che elaborasse discorsi aggiustati artificialmente con I’era moderna,
perché la semplice grandezza della parola di Dio non sembra pitt al
sacerdote eflicace, si allontana da Dio invece di avvicinarsi a lui. In
ogni spiegazione e confronto che il predicatore usa, deve essere visi-
bile la stima per la parola, I'ultima parentela con il modo di vedere
della Scrittura, la possibilita di esser impiegata nella preghiera.

278. Chiesa addormentata

Che lo Spirito abbia adombrato Maria e da essa & venuto
al mondo il Figlio & un evento eclatante. In genere l'azione dello
Spirito nella Chiesa & qualcosa di incredibilmente silenzioso. Ma vi
sono sempre due aspetti: lo sforzo autentico, nascosto e poi ogni
tanto un colpo improvviso dal cielo come un fulmine che colpisce.
Maria, nel silenzio della giovinezza fu preparata dallo Spirito Santo,
che non & mai uno Spirito addormentato. Maria era all’erta. Anche
la Chiesa deve essere vigile in attesa del suono dello Spirito. Si pud
capire qualcosa anche nel dormiveglia, ma non si pud sapere che cosa
succede. Non si possono dedurre le richieste dalla parola dello Spi-
rito. «Ha tuonato», dice il popolo, poiché il Padre patrla con Cristo;
la stessa cosa afferma una Chiesa addormentata e assopita, quando lo
Spirito le parla. E quando dopo la parola segue il silenzio allora I’ad-
dormentato s’infila di nuovo sotto le coperte e pensa: non deve esser
stato niente.

279. Le minacce per la carita della Chiesa

La carita della Chiesa ha sempre la tendenza a soffermarsi su
se stessa, a trasformare l’eterno miracolo nel movimento dal e verso
il Padre in un fatto ordinario, a rinunciare ad un continuo annuncio,
che dovrebbe ricominciare cgni giorno, all’eterno movimento di do-
manda e risposta che appartiene alla natura della caritd e quindi a far
raffreddate e indurire in sé gradualmente la caritd. Si ritiene ricca,
pensa che il suo patrimonio sia assicurato e non sa che proprio cosi in-
comincia ad essere pigra e staccarsi dalla carita. Non vive pitt nel sem-
plice movimento della dedizione in cui non dovrebbe fare la propria
volontd, ma la volontd di colui che ’ha mandata. Ma se la caritd
della Chiesa non raggiunge pit il pieno vigore, forse cid dipende meno
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dal fatto che sono aumentati i nostri peccati che dal fatto che essa ha
cominciato a dubitare della inesauribilitd della propria caritd. Essa ha
cominciato a considerare la caritd come una specie di capitale che si
pud contare e fatturare e dal quale si pud prelevare somme precise e
redditi. La caritd di Dio e del Signore per la Chiesa, per la comunita,
per i singoli non & diventata percid minore, ma sia il singolo in seno
alla Chiesa sia il dispensatore della caritd nella Chiesa si sono abituati
a vedere in essa e nella grazia, affidate loro, soprattutto un oggetto di
amministrazione trastullandosi con I'idea che essa possa avere ad un
tratto dei limiti e tentando di riflettere su che cosa dovrebbe sosti-
tuirla. Ma ogni amore subisce delle perdite, se non lo si ritiene pin
tutt’intero e inesautibile, se si comincia a dividerlo e a rimuoverlo per
verificare dove sono i suoi limiti, Anche se all’inizio non si trovano
limiti, si continua a giocare con tale idea cosicché improvvisamente si
pongono delle barriere dove certamente non c¢’¢ niente. La Chiesa do-
vrebbe imparare a considerare di nuovo la caritd come qualcosa di totale
ed inesauribile, come fece all’inizio. Se nella caritd spariscono le misure,
cadranno anche le barriere che il cristiano pone verso il suo prossimo
e questi pud essere accettato di nuovo nell'unitd indistruttibile della
carita. (Cfr. Gv 6,38)

280. Ansia di fronte al sempre di piis

Molti vogliono ctedere solo ad una parte della rivelazione per-
ché cercano sempre di giustificare se stessi. Credono sempre di avere
il diritto alla spiegazione, di non accettare pilt se non cid che & evi-
dente alla loro intelligenza. La loro corsa umana deve prendere un van-
taggio e fare tutto il percorso da se stessi e in se stessi. Credono molto
seriamente alla propria azione invece che alla carita di Dio, al proprio
giudizio invece che a quello di Dio. Vedono se stessi come punto cen-
trale. Misurano con il proprio amotre e non con la carita sempre mag-
giore del Signore. Non sopportano il comparativo che va verso linfi-
nito, in cui & situata la caritd del Signore; perché essi non riescono a
capitla. Vogliono una crescita, solo se conduce ad una meta delimitata
che si pud raggiungere, il pitt non pud essere un sempre di piti. Ad un
tratto vogliono sentirsi gia arrivati. (Cfr. Gv 5,46)

281. Impedimenti per Uincontro con Dio nella preghiera

Chi ha provato una volta che cosa significhi stare da solo da-
vanti a Dio, vorrd ripetere 'esperienza continuamente e per quanto &
possibile. Non per raccogliere delle esperienze, ma perché ogni incon-
tro con Dio comprende in sé la necessitda d’incontrarsi di nuovo. Dio
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si apre ogni volta come un inizio che chiama costantemente al prose-
guimento. E ogni volta al cristiano diventa piti chiaro, che in ogni
incontro deve essere solo presente e pronto—ma ptivo di tutto cid
che potrebbe essere impedimento—difatti Dio stesso vuole assumersi
la responsabilitd dell’incontro e strutturarlo. Colui che prega deve of-
frire solo il suo vuoto, affinché Dio ponga la sua pienezza. Ma egli
non & vuoto, & sempre ricolmo di cose che non s’identificano con lui
e cosl deve togliersi cid che & sbagliato. Ed ancora: egli non puo libe-
rarsene prima dell’incontro, ma Dio & colui che lo cambia, che effet-
tuerd insieme a lui la svolta, prima che egli in genere possa iniziare
nel modo giusto. Se per es. egli inizia a pregare con un risentimento,
I'immagine di Dio pud rimanere nascosta. Egli non & nel giro giusto,
deve anzitutto allinearsi, mettersi subito in ordine, chiedere a Dio il
perdono, disporsi per lui. Deve farlo alla luce di Dio, nella sua grazia,
secondo le sue intenzioni. Se non prende tale direzione, insiste sempre
di pit su se stesso, porta con sé nella preghiera le sue piccole maniere
sbagliate e grossolane o si crea la semplice abitudine esterna di chiedere
il perdono a Dio, allora il suo rapporto con Dio perdera molto presto
la freschezza e l'autenticitd, la luce di Dio & oscurata, non vi sard pilt
alcun vero movimento. Quando Adamo prese coscienza di essere nudo
vi fu un rimprovero nei confronti di Dio: petché ci ha creato nudi!
E tale nudita diventa una scusa per 'uomo per non comparire pili davanti
a Dio, non sentirsi pilt nella condizione di appatire davanti a lui. Quan-
do si accontenta di tale condizione, si rassegna a tale stato, allora fa
aumentare la propria distanza di fronte a Dio. Diventa troppo indo-
lente, troppo comodo mettersi in ordine per Iddio, sforzarci di fare
una ‘confessione’ davanti a Dio, essere senza copertura nella grazia da-
vanti a Dio. In ogni incontro Dio pone la domanda: Adamo dove sei?
Dove sei andato? Come la mettiamo con te? Per rispondere a tale do-
manda l'uvomo deve essere volenteroso, chiaro, trasparente. Chi &
uscito una volta dalla preghiera abitudinaria della fanciullezza e ha
raggiunto un incontro personale non pud ritotnare indietro. Deve vi-
vere nella luce di Dio e rimettersi e offritsi sempre e senza condizioni
alla luce.

282. Preghiera senza raccoglimento

Se non ci si concentra, si corre il pericolo di introdurre nella
sfera della preghiera le cose che appartengono agli intervalli della pre-
ghiera, infine di non pregare pill veramente, ma di caricare la carita di
Dio solo con le proprie cianfrusaglie, con le cose che ci sembrano im-
portanti, ma hanno poco o niente da spartire con Djo. Sarebbero allora
paragonabili alla donna che trattiene il marito e i figli solo con le
sue piccole preoccupazioni, con la noia delle sue ore passate da sola.
Una preghiera, in cui si vuol svolgere personalmente il ruolo princi-
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pale, pud essere solo torbida. E sufficiente che nella preghiera siamo
degli adoratori e delle persone che ringraziano, che siamo pronti alle
esigenze di Dio (che in certo modo comprende anche le nostre). Solo
se colui che prega riesce a farsi piccolo, a non considerarsi misura delle
cose, pud ascoltare la preghiera della Chiesa, sentire la presenza del
prossimo nella preghiera, presagire la realta di Dio e lasciare la pa-
rola a Dio. Ci & data la catastrofica possibilitd di ridurre in silenzio
Dio nella preghiera con le nostre interminabili dicerie. Dio cede alle
nostre atie, come un marito si chiude nel silenzio di fronte alle lamen-
tele solitarie e senza fine di sua moglie. Non giova certamente niente,
lei non gli concede pitt la parola e non gli fa esprimere la sua opinione.

283. Scambio tra religiosita e dedizione

Proprio quando davanti al Signore esponiamo un programma
umano massimale, esso sara un programma divino minimo, un program-
ma che non ha ancora mai capito la prima parola del linguaggio di Dio.
11 nostro programma & considerato massimo per gli atti religiosi com-
piuti, ma & minimo nella dedizione reale. Noi scambiamo religiosita e
dedizione, offriamo la prima a Dio per nascondergli la seconda. Cid che
esponiamo davanti a lui & un programma farisaico, che ha di mira il
porre al centro solo la propria perfezione e proprio per questo non
presta ascolto alla parola che ci ¢ sempre rivolta, anche inaspettatamente.

(Cfr. Gv 1,1)

284. La ristrettezza del ritualismo

Le persone, che pongono delle domande sulla guarigione nel
giorno di sabato, sono l'immagine di tutti coloro che nella loro picco-
lezza e ristrettezza urtano ovunque, perché non vedono la grandezza
e lampiezza, che inciampano costantemente alla periferia della gran-
dezza, perché invece di guardare all’estensione, ammirano i propri
piedi e proprio per questo non riescono a camminare. 11 loro campo
visivo & spostato dalla loro ristrettezza; questa & per loro la pietra
piti vicina su cui urtano continuamente, Scorgono ovunque solo i par-
ticolari e non hanno percid né tempo né forza per le cose principali.
La legge & per loro pit vicina e importante di Dio. Per loro il reci-
piente vale di pitt del contenuto. Questo ritualismo continua—po-
trebbe essere diversamente?—anche nella nuova alleanza in tutti quei
luoghi dove la cerimonia & pit importante del Signore ¢ della sua
presenza nella Chiesa, le regole e il paragrafo pilt significativi di cio
che & espresso, l'esatta esecuzione di un’azione ecclesiale o morale pit
importante dell’atto stesso. (Cfr. Gv 5,11)
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285. La comunione eucaristica e la vita quotidiana

Come peccatori abbiamo la possibilitad petricolosa di comuni-
carci spesso, forse tutti i giotni e cosi, solo per un breve istante, ve-
nire a contatto con l'eterniti: cotriamo il pericolo di limitare la comu-
nione ad una breve preparazione e ringraziamento, percid di paralizzare
e di soffocare l'eterno tingraziamento presente nell’eucarestia, perché
la limitiamo ad un’azione che supponiamo personale. Potremmo abi-
tuarci cosi a ritenere la comunione come una specie di visita di corte-
sia giornaliera, che dovrebbe esser considerata di volta in volta chiusa
con il ringtaziamento. Potremmo considerarci, con i nostri propri
occhi, aperti al Signore, benché ognuno di noi abbia un tempo contato.
E questo tempo sarebbe visto esclusivamente dalla nostra parte, per-
ché solo cosl & calcolabile e non passerebbe nella realtd incommensura-
bile della nostra vita in Dio. Se noi invece prendiamo la carita del Fi-
glio, come egli ci ha mostrato, come gratitudine non legata ad alcuna
misura, a nessuna opera, a nessun servizio, a nessun contraccambio,
e eucarestia non & nient’altro che lespressione di questa eterna grati-
tudine, allora saremmo attirati dal sacramento proprio con tale forma
di caritd. Se quindi il resto della nostra giornata fosse separato dalla
comunione, certamente non satebbe pill eucarestia, come dovrebbe
essere. Il ricevere il Signore nella comunione pud essere senz’altro il
punto centrale della nostra giornata, ma nessuna barriera pud sepa-
rarlo dalle altre attivitd quotidiane e cid tanto meno potrd essere un
allontanamento e una divisione dal Signore. (Cfr. Gv 5,25)

286. Falsa sofferenza

I1 Signore ha provato la sua sofferenza fino in fondo e pro-
prio perché la possiede, ne dona sempre una nuova partecipazione,
Ogni rinuncia umana anche molto semplice, se avviene nel nome del
Signore, & in certo senso collegata con la passione del Signore. La rinun-
cia puo elevarsi fino ad una vera partecipazione all’abbandono stesso.
Suo presupposto rimane sempre che sia un dolore nel Signore. Una
sofferenza per una passione umana, anche se & veramente violenta, un
dolore per gelosia, per esasperazione e per un sentimento non con-
trollato non ha niente da spartire con la passione del Signore, non ha
comunione con essa. Sulla croce del Sighore non vi & la minima trac-
cia di passione. Una soffetenza falsa, egoistica non pud essere offerta a
Dio come sacrificio, deve anzitutto scompatire da una vita (quindi,
forse all’inizio, parra senza dolore), affinché Dio possa ridonare una
vera sofferenza. E come vi & un falso dolore, cosi esiste anche una falsa
e infruttuosa nostalgia del dolore. Un uomo che vive di risentimento,
si sente male quando non soffte; va in cerca di dolore. Ma tale ricerca
non ha alcuna analogia con 'amore per la sofferenza di colui che cerca
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il dolore nel desiderio di dedizione al Signore e ai fratelli e forse lo
chiede a Dio. Ma anche costui non potra mai cetcare la sofferenza per
amore di se stesso, ma per potsi cosl nel proprio compito e nella pro-
pria missione; lo sguardo & tivolto completamente alla volontd di Dio
e alla feconditd della caritd sofferente per il mondo. (Cfr. Gov 9,4)

287. 11 pericolo del confessore mediocre

Si comincia quasi sempre ad ascoltare obiettivamente: i pec-
cati ascoltati si distinguono ben poco dagli altri peccati, sono elencati
gid a priori. Niente di nuovo. E allora brilla dalla confessione improv-
visamente qualcosa: 'uomo peccatore e penitente. L’io che & sempre
qualcosa di irrepetibile. E riflettendo proprio su cio il confessore deve
forse sovvertire tutta la gamma di valutazioni. E sufficiente un ac-
cenno, qualcosa di appepa formulato per far emergete una seconda
facciata. Certo vi & una quantitd di uomini mediocri, ma si deve ten-
tare sempre. Tanto piti che il sacerdote stesso si trova di fronte al
pericolo costante di diventare un confessore mediocre. Se non si in-
gegna, allora il numero di coloro che aiuta e incontra personalmente

nella confessione si restringe sempre di pil.

288. Confessione, analisi dell’anima? (1)

Giovanni paragona con tutta franchezza peccato e avvocato.
Entrambi devono incontrarsi, nella confessione dei peccati di fronte a
Dio come davanti al suo rappresentante ecclesiale, il confessore. E in-
dicando il Figlio come avvocato presso il Padre, fa sfociare tutto nel
Padre. Tutto passa attraverso il Figlio e continua verso il Padre e pro-
prio ora il confessore & solo un passaggio. Cosl scompare ogni timore
dell’uomo. Non si scava inutilmente nel peccato, si richiede solo che
il penitente sia completamente trasparente. Ogni viltd deve essere su-
perata e per ottenere cid essa deve anzitutto venire alla luce. La con-
fessione appare in questo ritorno al Padre come un processo intera-
mente celeste, in cui & tolto tutto il suo carattere terreno e esagerata-
mente umano. La direzione non va verso i retroscena dell’anima pecca-
trice, ma passa dal peccato attraverso il confessore al Signore e da
lui avvocato, al Padre. In tale direzione la confessione & l'opposto
dell’analisi dell’anima. Questa di la massima importanza all’anima, la
confessione invece a Dio e purifica 'anima solo per creare spazio pet
linabitazione della parola di Dio. (Cfr. 1 Gv 2,1)
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289. Confessione, analisi dell’anima? (11)

Supposto che tu sei mio amico e che ti dica: «cosi non pud
continuare», allora noi discuteremo insieme della situazione, scopri-
remo forse dove sta la svolta sbagliata, forse ritorneremo indietro fino
alla fanciullezza e cid che & stato esaminato mi aiuterd, forse, ad in-
cominciare di nuovo. Ma in ogni discussione di tale tipo il singolo
sarebbe considerato come un isolato e non si terrebbe conto del fatto
che egli vive in una comunione di santi e di peccatori. Le leggi della
comunione di santi e della comunione dei peccatori possono essere
nate solo da Dio. Nella confessione io non sono certamente questo pec-
catore singolo, ma sono contemporaneamente uno dell'umanitd, uno
dei membri caduti. Cosi la comprensione della realtd nella confessione
sard del tutto diversa dall’analisi, sard insieme personale e sociale,
sara certamente totale tenendo presente il mondo in tutti gli aspetti, il
suo rapporto con Dio, le prime e le ultime realtd, anche se il loro rap-
porto & conosciuto come un lampo, solo indirettamente. E poiché la
situazione & del tutto diversa, cosl sono vari anche i mezzi di sal-
vezza. E in gioco la veritd di Dio, non quella dell’uomo, neanche la
verita della sua anima, della sua esistenza, della sua struttura profonda,
ma sicuramente la veritd di Dio. Nessun metodo umano prende sul
serio tale veritd divina, al massimo la riserviamo per il momento della
morte e cid non ajuta I'uomo a divenire anticipatamente cid che deve
essere nell’ora della morte davanti a Dio.

Finché 'aiuto per 'vomo & offerto dall'uomo e si muove nel-
I’ambito umano, pud operare solo con mezzi umani; tutto cid che
giunge all’'uomo dall’esterno, pud essere considerato solo come caso,
esterioritd, con indizi positivi o negativi, ma lunitd tra interiore ed
esteriore non pud realizzarsi. Le ore di udienza psicologica mi possono
dare solo ‘modi di comportamento’, che possono valere per il pre-
sente, ma che possono e debbono mutare di nuovo in un fatto diverso.
La confessione invece presenta agli uomini il suo destino divino e
comprende in esso la realtd ultima e definitiva.

Finché uno non si confessa, si sente libero di dire o di tacere
cid che vuole. Cid che egli odia della confessione, non & I'umiliazione
del riconoscimento di essere peccatore—cid gia lo sa in certo modo—
ma il fatto che prima e nella confessione totale deve capitolare, che
gli ¢ tolta la liberta di scelta, e gli rimane solo la scelta di aprire tutto
o niente. Egli ¢ malato interamente e deve essere guarito, ma non
pitt in modo eclettico. E la prima umiliazione. La seconda consiste nel-
Pessere uno dei tanti e deve assoggettarsi alle stesse modalitd di tutti
gli altri fino a quelle esterne, come quella per cui deve accedere alla
confessione ad una determinata ora. Il fatto di esser notati. L’elimi-
nazione di ogni differenza esterna. L’industriale con il portinaio, la
signota con la cuoca, tutti su un piede di pariti. Proprio nel momento
in cui confessa le cose pili intime non ha pili Ialternativa e la scelta, &
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messo insieme a tutti i peccatori. Uno che si confessa nella fila dei pec-
catori. E non si bada pitt alle particolarita del mio ‘caso’, che mi sem-
bravano rendetlo cosl interessante e che avrei spiegato cosi volentieti
alluditore. La penitenza & soprattutto riconoscimento: non solo dei
miei peccati, ma di Dio, dei precetti e degli uffici di Dio, certo della
sua Chiesa con la sua debolezza e con tutti i suoi aspetti equivoci e
scandalosi.

Che “parli’ con qualcuno della mia vita non mi obbliga a qual-
cosa. Posso sentirne un certo senso di gratitudine o di disturbo di
fronte a colui che era mio interlocutore. Ma rimango I'uomo libero che
pud continuare a decidere. La confessione non & nello stesso senso un
atto isolato, in essa niente si pud separare, I'atto della confessione sup-
pone espressamente tutto 'uomo, tutta la sua vita, la visione di tutta
la realtd, tutto il rapporto con Dio.

Se racconto ad una terza persona che io parlo con un altro
delle occasioni della mia vita, allora quello in genere mi apptova: fai
molto bene, sono contento che hai qualcuno che ti aiuta. Nella sua
stima in certo senso io sono cresciuto. Ma se gli dico che mi confesso,
che cid mi procura la redenzione, allora io diminuisco nella sua stima,
difatti tutti coloro che non si confessano, avranno sempre molto da
obiettare contro la confessione. Questa offende la liberta dell’'uomo, il
suo giusto orgoglio, & qualcosa di antimoderno, medioevale, perché
con la confessione sono collegate tante forme esteriori. Tutti coloro
che non si confessano si sentono superiori alla confessione, confessan-
domi mi metto in una sottospecie. Tutti capiscono la discussione umana,
l’accettano o respingono come pare € piace, ne tengono conto solo
e nella misura che va loro bene. Per colui che si confessa invece que-
sto «mi sta bene» non esiste piit.

290. Confessione del cristiano mediocre

La pratica religiosa ha per lui, pilt o meno coscientemente,
il carattere di una assicurazione; & cosciente di molti peccati, ma pen-
sa che appartengono pitt o meno ad una vita normale, come una pu-
lizia una volta I'anno. Non vuole essere un bigotto, non ¢ un santo,
ma & pronto a sopportare pazientemente come umiliazione un attf)
penoso, purché non gli venga richiesto troppo spesso. Egli si avvi-
cina al confessionale con una specie di animo freddo e non perché
non si penta di cid che ha fatto e rifiuti la confessione che ha una
certa completezza. Se si & stabilito da solo la regola di un’unica con-
fessione vuol dire che leffetto non sard molto importante. L’atto
spiacevole ha un unico vantaggio, di essere stato sbrigato e liquidato
subito e proprio per questo non si desidera nessuna conseguenza. La
confessione appartiene a quelle cose di cui non si parla e che non
rimane neanche nella propria coscienza. E forse un particolare atteg-
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giamento che per l'esile mistero dell’assoluzione, del rapporto con il
Signore, della grazia che spinge ad agire ancora, non riscontra nel-
l'uomo una comprensione, Si afferma che se la confessione & solo un
dovere penoso, allora riceve un carattere maturo; il suo ‘abbando-
narsi’, invece, l'essere sempre disponibile ed aperto per ricevere, sa-
rebbe in certo modo effeminato. Chi pensa cosi, evita o odia anche il
dialogo sulla religione. Se ne parla cosi poco, come di un piccolo ri-
sparmio che si ¢ depositato da qualche parte. Sono affari privati.
E il ministero del confessore appare cosi ufficiale che la differenza con
l'impiegato di banca non & cosi rilevante. Esercitano una funzione
in cui chi paga & il penitente. Entrambi appartengono ad un sistema
sociale stabilito. Come alla fine dell’anno si fa il bilancio delle uscite
e delle entrate, ccsi una volta all’anno si sbrigano i conti con Dio
e con i ministri dello spirito e poi incomincia un nuovo anno. E come
per le necessitd materiali in certo modo vi & il libretto di risparmio,
cosi per quelle spirituali se ne occupa la confessione. E come uno non
aspetta di ricevere dalla banca in cui versa un qualsiasi sussidio non
previsto, cosi non si atitende dalla Chiesa che prepari una qualsiasi
sorpresa. Tutto scorre in un ambito conosciuto, ben fisso e non
ampliabile.

Anche il pentimento corrisponderd in quest'uomo al suo spi-
rito di risparmio: poiché la confessione gli costa qualcosa, gli & in
certo modo penoso dover pentirsi di questo o quello sbaglio. E sa-
rebbe infine difficile decidere se egli & pit pentito perché vuole sbri-
gare onestamente la sua confessione o perché ha offeso Dio. Non
si imporrd percid alcun grosso esame, neanche nei suoi rapporti ri-
guardanti 1’amore del prossimo, sui delicati doveri di fronte alla
moglie e ai figli. Si esamina in una specie di ariditd e nel pentimento
non va molto lontano scavando nella cattiva coscienza, perché vuole
conservare un certo grado di tenacia e delle tegole che egli ha esco-
gitato. Per lo meno si aspetta un incoraggiamento. Questo non ap-
partiene alle parti essenziali della confessione, potrebbe anche venir
meno. Vuole confessarsi decentemente, ma non gli si deve guardare
troppo nelle carte, neanche vuole esser oppresso dalle parole e dalle
sollecitazioni indirizzate personalmente a lui e cosi essere introdotto
in qualche modo dove non gli piace. Probabilmente in precedenza
ha fatto certe esperienze quando ha preso molto sul serio una parola
dal confessore e I’ha portato a delle perdite nella sua esistenza. Ora
desidera il riposo. Con questa tranquillitd si confessa; si confessa
come vuole e come si & proposto. I suoi propositi, se sono detti un
po’ sul serio, saranno di natura egoistica. Forse si spaventa nella con-
fessione e vede che stava piti lontano di quanto immaginasse, che si
& caricato dei peccati pitt di quanto pensasse di tener sotto controllo;
allora i suoi propositi saranno anche calcolati razionalmente: «Cid
non posso piu farlo, dovid metterci un po’ d’attenzione...». Siccome
per lui la confessione & un’assicurazione, vuol pagare nel modo do-
vuto i premi, non avere arretrati e non compiere niente che quando
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scade un premio potrebbe creare delle difficoltd nel pagamento. In
tutte le assicurazioni vi & un certo rischio, che non & incluso. Cosi
se avesse peccato troppo gravemente non sarebbe stato pili coperto
dall’assoluzione dell’anno precedente. Non ci pud pilt riuscire. Il pen-
siero lo ha improvvisamente spaventato e vede che l'affare appare
un po’ diversamente da quello che aveva previsto,

Il confessore pud di fronte a questi ‘pasqualini’ provare una
certa rassegnazione, considerare il loro caso in molti modi come il
caso normale del peccatore mediocte; e perché proprio a Pasqua
ha poco tempo e vengono tante persone si dispensera facilmente dal
tentare esperimenti di conversione che tocchino fino in fondo. Egli
dovrebbe tuttavia tentare incondizionatamente di intervenire in qual-
siasi modo per eliminare il sistema dell’assicurazione.

291. La strada larga delle decisioni dilazionate

La strada larga & quella delle molte possibilita, che sono
tutte una vicino all’altra, conservano uno spazio tra l'una e Daltra,
trovano tutte posto e tutte insieme sono comprese dalla porta larga.
E la strada su cui non si decide, in cui si mantengono tutte le possi-
bilita nel loro numero infinito; tutte le probabilitd anche quelle della
decisione, Della decisione, che rimane possibile, che forse in seguito
potrebbe esser realizzata. Nessuno che incontri il Signore, rimane a
fianco del Signore senza la richiesta di decisione, ma sulla strada am-
pia si pud accettare la risoluzione di non decidere, di continuare a
farsi trascinare dalla vita senza mai rinnegare la volontd di non deci-
dere. Si vive in continui tanto-quanto. Non ci si separa da nulla, si
trascina avanti tutto, Dio e mammona, bene e male, tutto trova un
posto comodo vicino all’altro, pud crescere rigogliosamente, pud pren-
dere il sopravvento tanto che l'uomo stesso ne & rimorchiato. Difatti
vuole abbracciare, deve far attenzione a tutto, soprattutto a se stesso
e ai suoi innumerevoli riflessi che egli assume negli infiniti aspetti. Ma
I'uomo qui perde una cosa: la sua principale libertd che consiste nello
scegliere realmente una volta. Una scelta in Dio & sempre il risultato
e la realizzazione della perfetta libertd in Dio. La liberta assomiglia
ad una pianta su cui si pud salire per avere un panorama piu esteso.
Chi non vuole scegliete, ma si riserva di decidere forse pit tardi &
come colui che trascina con sé tutto I’albero, un peso immenso, inoltre
egli deve averlo gid tagliato al di sopra delle radici. Ansante sotto tale
peso, si illude di essere libero. Una decisione rimandata si trasforma
subito in un impegno maggiorato. Chi & interrogato da Dio, possiede
naturalmente certi obblighi, un ambiente, un’inclinazione, dei desideri.
Ma per essere interrogato e poter rispondere egli & ad un tratto quasi
stadicato del tutto dalla grazia, liberato da tutti i veli e radici e posto
spoglio davanti a Dio. Se ora tentenna e non da il consenso, si preci-




274 Mistica oggettiva

pita di nuovo ed & coinvolto interamente nell’ambiente, e anche se piu
tardi gli riesce di proferire il suo assenso, non sard pitt il si deciso del-
Dinizio. Le obiezioni che noi stessi avanziamo e i ritardi della decisione
non significano per es. prove della nostra libertd, ma un intralcio. Chi
si incammina carico di tante anticaglie, veramente percorre la strada
larga, ne ha bisogno, per poter proseguire ed egli anzi I'allarga con
tutto cid che prende su di sé. Anche il tempo assume tutto un altro
carattere. Il tempo di colui che ha deciso, scorre diritto come un fiume
rapido, limpido verso la vita eterna. Il tempo di colui che rimanda
striscia senza eventi come la strada larga che percorre. Pensa di tanto
in tanto di raggiungere attraverso qualche porta una meta, ma questa
si allontana di nuovo, senza che egli possa incamminarsi in una de-
terminata ditezione. Il suo tempo & cosi inette e stagnante. Dio ha
donato certamente ad ogni uomo il tempo naturale che spiritualmente
si pud riempire solo in lui. Se non si realizza in Dio, rimane appunto
incompleto, indeterminato, floscio; ogni giorno si trasforma in un do-
mani vago, ogni direzione e disposizione & possibile. (Cfr. M¢ 5,13)

292. L’obbedienza come la gomma elastica

La regola pud essere ammorbidita con sofisticazioni. Il sale
diventa insipido. Questi accomodamenti sono quelli che rovinano di
pit obbedienza. Essa pud essere formulata cosi ambiguamente ed
elasticamente che la volontd del legislatore, forse anche del superiore,
rimbalza come se fosse veramente di gomma e non provenisse dalla
sostanza dello Spirito Santo, dura e chiara come un cristallo. Da un’ob-
bedienza diventata insipida provengono tutti i generi di pigrizia, di di-
sgusto e di noia,

293, Discepolo di Cristo, Chiesa e soldi

I soldi ci sono per essere spesi, ma i discepoli non vogliono
spender se stessi come i soldi. Essi desiderano rimanere indisturbati,
cosl come si trovano. Vedono il denato che gid appartiene alla Chiesa,
nelle sue possibilita di impiego. Ma non vedono come essi stessi po-
trebbero essere impiegati, La Chiesa & per loro una istituzione mate-
riale: in essa il denaro deve girare, cosi sard viva. Ma non si rendono
conto che essi stessi sono la Chiesa viva. Rendendo la Chiesa mate-
riale, spiritualizzano se stessi in quanto si considerano come una gran-
dezza immutabile. Sarebbe piti saggio cercare di rendere meno materiale
il denaro dandogli meno importanza e materializzare percid se stessi,
rendendosi presenti con tutta la propria sostanza presso il Signore. Non
capiscono che in questa festa, che sard una festa di dolore, saranno essi
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stessi dei comprati, che essi stessi potranno essete un dono per i po-
veri: nella caritd viva in cui dovranno incarnare la Chiesa. Conoscono
molto bene il denaro e il suo stampo. Ma essi non hanno il carattetre
del Signore; non sono monete nelle sue mani. I denaro ha il valore
che 'uomo ha fissato. Essi dovrebbero avere il valore, che il Signotre
da loro. Ma lo stampo del Signote lo possono ticevere solo in modo
vivo. La pura presenza materiale non & percid sufficiente: per rice-
vere un sigillo in modo vetamente indelebile, dovrebbero farsi fondere
volontariamente nella forma del Signore. Conoscono tutto il processo
di fabbricazione dei soldi fino alla disponibilitd delle monete. Ma non
vogliono conoscere lo stesso sviluppo nei propri riguardi; pensano che
sia sufficiente offrire il materiale greggio. Si dovrebbero mettere a
disposizione per tutto il processo di fusione. Nello stesso momento in
cui si offrono, essi si ritirano. Non vogliono prendere su di sé il novi-
ziato del Signore,

E il primo equivoco che i discepoli compiono: conoscono le
necessita materiali della Chiesa e la necessita di organizzare e di cele-
brare anche delle feste. Anche il ctistiano deve avere un sostentamento,
e si usano ornamenti e lusso per celebrare degnamente la liturgia e gli
altri eventi ecclesiali. Poiché la Chiesa & conformata alla vita umana,
anch’essa assume la vita ordinaria e le feste. I discepoli lo costatano
bene con la loro vita petsonale. Ma essi scambiano la vita materiale,
terrena con quella della Chiesa vissuta nel Signore. Da qui proviene il
secondo equivoco. Vedono le altre possibilita d’impiego dei soldi: lo
si pud dare ai poveri. Ne hanno comprensione, perché sanno che loro
stessi potrebbero trovarsi nella necessitd e in tale situazione satebbero
grati per l'aiuto. Sono pienamente d’accordo con l'organizzazione di
un’assistenza reciproca e desiderano piti di ogni altra cosa vivere solo
per tale attivitd caritativa. Quindi pongono problemi morali e sociali
14 dove dovrebbe state la parola di Dio. In tale scambio pieno di con-
seguenze misconoscono tutta la natura della caritd cristiana, perché
non ricordano l'unica cosa necessaria, che il Signote stesso prende il
posto del povero e del mendicante. Cosi non possono neanche rico-
noscere il Signore nei poveri. Essi sopravvalutano il senso materiale
dell’elemosina in quanto vedono in essa lattivitd cristiana essenziale.
Nel momento in cui tra loro si sta compiendo il fatto piti importante:
la passione del Signore, essi non se ne accotgono, pensano alla loro
misericordia umana, cosi non badano a cid che il Signore indica. Sono
tanto occupati con i problemi sociali e con i propri piani di riforma
che essi, rappresentanti ministeriali della Chiesa, ascoltano in modo
errato la parola decisiva del Signore.

Entrambi, la scappatoia degli interessi materiali e quelli mo-
rale-sociali, rimarranno sempre la direzione della disobbedienza della
Chiesa. In questo modo si ascolta in modo sbagliato la Parola del
Signore, (Cfr, Gv 13,29)
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294. Il punto di vista del saccente

La Chiesa illumina con la grazia del Signore e con la propria
santiti—spesso nascosta—ogni momento della sua storia, in modo che
rientri nel quadro generale, Ma si deve guardare partendo da questi
raggi per capire bene che la comprensione & donata solo dalla fede
perfetta. Vi & nella storia della Chiesa qualcosa che si pud chiamare
sviluppo, che risulta insieme dalla forza del consenso, della grazia,
della fede, della preghiera; qualcosa di molto vivo. Ma se il cristiano
inizia a porre vicino alle prospettive della fede anche quelle della pura
intelligenza, non ne scorge pitt I'unitd e il nesso. Egli guarda la di-
scontinuita e la introduce entro la Chiesa. Egli semina anche la discor-
dia che osserva. Con le sue osservazioni critiche, con il suo modo ipet-
critico di sentite e di spetimentare ammassa ostacoli sui quali poi in-
ciampa; ¢ dove egli incespica lo stesso accadra, secondo la sua opi-
nione, anche per la Chiesa. Non fa percortere a Maria la sua strada
dritta nella fede. Egli si allontana dallo Spirito ecclesiale vero e attira
con sé gli altri, difatti tutti i destini della Chiesa sono solidali.

La strada di Maria, anzi la sua interpretazione, getta sulla
Chiesa una luce decisiva in proposito, Ministero e caritd percid non
coincidono, perché in noi peccatori le prospettive della fede e dell'in-
telligenza non si identificano e inoltre, perché il peccato originale non
vuole riconoscere la preservazione dal peccato nella madre e percid de-
sidera fare di Maria e della Chiesa i principi di una ragione che si
volge da sola; si spiega percid il punto di vista della propria saccen-
teria come l'unico valido, per non dover obbedire a quello che appunto
¢ comprensibile solo con la grazia e la fede.

295, Critica sotto voce

La dottrina, come il Signore la comunica, non & mai un campo
riservato, anche se & rivolta ai singoli o ad un gruppo di petsone. Essa
fin dall’inizio & pubblica nella misura in cui esula totalmente dal campo
di una discussione comune dove si tratta di opinioni soggettive. Il pri-
vato e il pubblico qui giocano lo stesso ruolo in certo modo del natu-
rale e del soprannaturale, passano l'uno nell’altro, non si possono piu
separare I'uno dall’altro. Tutto il naturale nel Signore & anche sopran-
naturale e tutto il privato & anche pubblico. Percid non solo si deve
in genere smettere di mormorare, ma la loro critica deve divenire cosi
forte che il Signore la senta ed abbia 1’occasione di rispondere. Come
in seguito la critica alla Chiesa deve essere pronunciata cosi ad alta
voce che essa abbia l'occasione di prendere posizione e di pronunciarsi
in proposito. La critica dall’esterno esiste per la Chiesa solo nel mo-
mento in cui & cosi forte in modo che la Chiesa possa rispondere.

Il Signote quindi non riftuta con la sua parola la critica in
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quanto tale, ma la critica che mormora, che non si pone nel dialogo.
Finché la critica & un mormorio, ha la possibilita di espandersi segre-
tamente e di avanzare gradualmente congetture, di trovare argomenti
che si allontanano sempre pii dalla base reale del dialogo. La critica
pud essere cosl raffinata e sottile da non scorgere pili i nessi originari
e da non vedere piti gli aspetti giusti esistenti all'inizio delle loro
obiezioni. La critica appartiene in certo modo alla vita; ma deve con-
servare la correttezza di lasciarsi ripercotrere fino alla sorgente. (Cfr.

Gv 6,43)

296. Abbandono della Chiesa

Vi sono alcuni che in seno alla Chiesa s’interessano molto di
piani di riforma, sono irritati dagli abusi nella Chiesa; molto del loto
malcontento & comprensibile e giustificato, pensano con un certo idea-
lismo di collaborare alla realizzazione di una Chiesa migliore. I loro
pensieri non devono essere rifiutati, Ma poi si ritirano lentamente ai
margini della vita ecclesiale per preparare privatamente e in disparte
le novita che progettano, scivolano dal centro della Chiesa verso la
periferia e in fine escono. Da questo momento tutte le loro intenzioni
ed argomenti sono destinati alla morte, tutto cio che avrebbe potuto
servire alla costruzione in seno alla Chiesa, posto al di fuori & desti-
nato a inaridirsi e a seccarsi inevitabilmente. Ogni abbandono della
Chiesa & accompagnato da questa maledizione. Il fuoco dell’allontana-
mento copre e brucia colui che se ne va. (Cfr. Gv 15,6)

297. La perdita del chiamato

E impossibile calcolare non solo storicamente, ma anche teolo-
gicamente che cosa sarebbe successo se tutti i chiamati avessero detto
di si: difatti la mancanza di adesioni danneggia la Chiesa e si riper-
cuote per tutta la durata della vita terrena, Benché la Chiesa in fin dei
conti non sia la somma dei suoi membri, ma qualcosa di molto pilt
esteso che pone le radici in tutti i cristiani e percio dipende dal]a.sua
qualita di sposa, tanto che da loro non si pud trarre tutto I'essenziale,
ruttavia essa & cosl intimamente rappresentata in tutte le risposte dei
consenzienti da ricevere da ciascuno di essi una nuova ricchezza. Ric-
chezza nelle visioni, nelle formulazioni, ricchezza soprattutto nell’essere
essenziale. E se nessun cristiano singolarmente pud deformare aspetto
della Chiesa, tuttavia uno pud aver una parte molto importante per
la sua espressione e i suoi lineamenti. Non & una questione d’accordo.
Dio ha differenziato cosi matcatamente tutte le missioni I'una dall’altra
che la caduta di una o di molte & un’esclusione come lo sgretolarsi
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delle pietre di un mosaico in una figura.

298. La Chiesa attuale

La Chiesa attuale non vuol essere colpita, ma risparmiata,
petcid non si fida pitt di mettere in risalto il suo ministero, ma smussa
gli angoli e le asperitd. Vuole la mediocrith di un amore, di cui essa
stessa determina la forma e i confini. La Chiesa attuale teme di stare
spoglia davanti al Signore, di esser esposta inerme alla pura carita di
Dio. Anche Pietro allora dissuase il Signore dall’andare verso la croce;
cid si ripete continuamente. Difatti egli sa che la croce del Signore
e il suo ministero ecclesiale sono strettamente imparentati, Ma solo
sulla croce la carita di Dio per i peccatori & rivelata completamente, e
solo con il ministero il peccatore & redento dalla debolezza e dalla vilts.

299. Esame dellg Chiesa

Come lo sposo attira nella sua unita la sposa, cosi anche il
Signore attira la Chiesa nella sua passione e nella sua umiliazione. E
assume di fronte alla Chiesa il compito ministeriale, che il Padre eser-
cita sulla croce di fronte a lui. Nel Figlio non vi sono opposizioni da
far sparire quando il Padre lo conduce al di sopra della volontd umana
all’abbandono totale; la Chiesa invece sente la sua opposizione quando
le & tolta ogni autodeterminazione. Cosi si accorge, benché meno del
Signore, se in genere corrisponde in qualche modo alla volontd di-
vina, ma essa non pud fissare mai il rapporto tra inchiesta e adempi-
mento. Il sempre di pis di Dio non & mai cosi chiaro come nella rela-
zione tra sposo e sposa. E il Signore usa tutto cid che esiste per mo-
strare chi & I'uomo con anima e corpo, le sue usanze, le organizza-
zioni ecclesiali... Tutto contribuisce! Ed uno potrebbe pensare che
tutto cid sia creato per dimostrare Pinsufficienza della creatura di fronte
a Dio e a Cristo. L’esigenza & divina e niente di cid che & nostro pud
realmente soddisfarla. L’uomo & una foglia nel vento proprio anche
quando ha tentato di fare nel miglior modo possibile. Non siamo tutti
costantemente dei minimalisti?

Vi ¢ un’idea della Chiesa derivante dalle nozze, che & analoga
alla crocifissione con i chiodi del Cristo. Anch’essa deve imparare la sen-
sazione della perfetta impotenza. Ogni voglia di criticare il Signore che
la inchioda, passa subito e ogni domanda perché deve essere cosi &
ridotta al silenzio. E esposta contro la sua volontd di manifestarsi e da
essa ¢ tratto il massimo rendimento. Non & la Chiesa che mostra al
Signore cid che possiede o non possiede, ma il Signore mostra cid che
puo trarre da essa. E cid che viene alla luce & per essa I’estrema umilia-
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zione. Solo cosi conserva il pieno contatto con la terra, su cui & Pi@tatz
tutti i muri di divisione innalzati prima cadono; essa vaga a piedi nu
sul suolo duro e pietroso. . ‘ AL
Impara solo con ritardo come lo 8poso dlsponga di essa. :
D'inizio pensa sempre di poter almeno parma}l{nente capire ed e.sf;gufre
cid che & richiesto. Ma cid giunge alla totalitd; lo sposo non si fa 5;1-
gannare, E preteso tutto. 11 Figlio trasmette la voiolnth totale d\el lei Ire
ai suoi, proprio come lui stesso ’ha capita ed esegmtsi. Non pud tra. ire
il Padre ammorbidendo e accomodando la sua volontd, E per la Chiesa
nel momento della richiesta non vi & saccenteria. . , .
La Chiesa & esaminata e esplorata ‘sistemat.lcamentf: dal S1gnore
e secondo un piano che non intravede. Il procedimento 1ne_sorab11e le
da la sensazione: «vi & un sistema nella procedura!». Da qui nasce BEE
la Chiesa una speranza., L’essere esaminata p'ub avere un senso, pud
condurre o qua o 13. Cosl & vittima a rischio di essere demolita fino alla
base e essere formata di nuovo. Con il rischio che le sue strutture—per
es. i sacramenti—siano approfondite di nuovo: la confesslonf: pud
quindi assumere un’importanza massima, molto diversa. Tu.tto I’esame
rignarda Pautenticitd e l'utilita; la Chiesa & sottoposta a df:l te':st's.
11 tutto & sperimentato come Penoso, senza ngya.rdl. ‘C1 si sente
“fatti a pezzi’. Il pensiero della sistcmaticit?'pulb un?allldire, il tutto af-'
pare anzi assurdo e senza speranza. L‘umll‘lamone e portatfu'ﬁr'lo ald 1i
mite della disperazione. E proprio impossi})de ora, nella umnhaz;'(}ne Ie
Signore, entrate in un rapporto di amicizlm o di nozze; tuLt‘o si s;o g{i
nella pura atmosfera del ministero. Non si pud domandare niente. K us
desidererebbe, ma ora si sente solo la distanza tra sposo e sposa. Alla
Chiesa non resta altro che obbedire. Percepisce in m.odo II'I{TItO acuto
che le sono misurati tutti i diritti dal Signore: «Qui hai un diritto e qua
i tto». .
e hIill fc?lti momenti si trova molto vicina -al fico fnalc?detto. S}
cerca dei frutti in essa e poiché non pud offrire cid che si cl-nede, sara}
condannata proprio alla sterilita, Si ha precisamente la sensazione: se si
dicesse chiaramente cid che deve prociurrle, forse potrebbe corrxspcn;-
dere meglio; ma il ministero divino & ind}&'erente; €s50 sa cosa Erucil e
e non trova proprio cid che cerca, cosl chi non porta frutto sprofonda
*umiliazione senza fine. N
el uIthaiz dovrebbe capire come sia vario e pieno di c.-:mtrasu 11. rap
porto del Signore con la sua Chiesa. Le comuni’ attuali sup.erﬁlcmllta,
le riduzioni a pochissime linee individuabili sono insensate e inoltre re-
d danno. .
= g:::s?mparerﬁ dopo l'acuta umiliazione a recitar‘e di n1.10v0~1 1'1
suo confiteor, almeno se sa approfittare delle sue esperienze. I colpi
normali, che ricevera ancora, non la turberanno. allora in moa:%o partu:(;
lare. Devono ricordarle che ha imparato a rivivere ne} pentunerlilto.. :
in modo profondo lo sa dal senso della passione .del S1gnor¢?.1]3g i si@
fatto flagellare per condurre la Chiesa alla confcssmn‘e della co, p;:, c:;me
pars pro toto. La flagellazione non & ancora la croce, © qualcosa che deve
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essere fecondo nel pentimento della confessione, un aiuto appropriato del
Signore, a cui partecipa anche la sua Chiesa. La croce & per la Chiesa,
per i credenti troppo grossa, non la comprendono; ma il rapporto tra
la flagellazione e il pentimento, che si deve applicare alla confessione,
si pud intravedere.

Tutta 'educazione che deriva dalle prove del Signore deve con-
durre la Chiesa fuori della sua volonta. Sia nella contemplazione che
nella confessione non deve pilt annunciare e far valere piani o desideri
propri. Si deve affidare al ministero e farsi compenetrare. Il ministero
deve accertare se la Chiesa dice sul serio nei suoi fedeli, quando si di-
chiara pronta ad abbandonare tutto. Se la Chiesa sa quello che dice.
I1 Signore ad un tratto potrebbe averne abbastanza di accontentarsi di
parole vuote, potrebbe finalmente voler I'unisono tra la parola dello
sposo e la sposa. A lui occotrono di tanto in tanto spiegazioni brusche,
affinché la sposa noti cid che le parole del Signore veramente dicono. E
che con il Signote non si pud usare il metodo patlamentare. Difatti i
diritti del Signore sono divini, intangibili.

Quanto pitt 'esame procede, tanto pit sicuro diventa il mini-
stero nella sua attivitd, tanto piti si sfascia anche Ja Chiesa messa in
prova. Le sue sintesi avventate si dimostrano false, Tutto deve essete
ricomposto di nuovo, la crescente sicurezza del ministero si sente in
parte confermata dalla crescente insicurezza della sposa. Questa deve
essere sottomessa a lungo—fino a sentirsi ‘prostituta’ come avveniva
nell’Antico Testamento—affinché continui a ricordarsi della sua origine
che viene dalla sola compiacenza del Signore. Altrimenti ritornera su-
bito all’atteggiamento del saccente ben installato che non vuol accet-
tare ordini dal Signore.

Per ricevere l'incoraggiamento del Signore nella confessione,
che egli vuole nella caritd, la Chiesa deve passare attraverso I’umilia-
zione. Solo cosi pud capire la misericordia che riceve di nuovo. Ma
come crede subito di essere ristabilita nei suoi antichi diritti, come un
bambino che salta di gioia perché il castigo & passato! Cosi pud acca-
dere che il Signore esiga per I'assoluzione una nuova dura penitenza
e tratti tutta la Chiesa come un bambino che deve spogliarsi per pren-
dere le botte. Non le & mai consentito di aver la sensazione di essere
abbastanza penitente, di aver diritto ad un lungo periodo di riposo.
Proprio la sensazione di un’esecuzione adeguata deve esserci tolta, af-
finché abbandoniamo ogni calcolo. Proprio quando pensiamo di intra-
vedere uno sbocco, esso si pud ripetere a volontd, fino alla nausea. E
quando la grazia del Signore ridiventa visibile nella Chiesa, allora essa
deve sapere che vive esclusivamente di tale grazia; cid che distribuisce
non le appartiene, continua a donare solo cid che ha ricevuto.
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2. Terapia

300. Esser Chiesa, per divenire

Neanche alla Chiesa & permesso di disperare di se stessa gra-
zie alla protezione infinita di Dio, perché & sempre aiutata, al di so-
pra delle sue possibilita, dal suo sposo. Le ¢ ingiunto di essere sposa
e sarebbe indegno di lei, se ritirasse il suo consenso anche solo per un
istante e si trincerasse dietro ad esso. Non deve dite: «Io vorrei, ma
i cristiani non sono come me; devo tregistrare tanti abbandoni e gli
altri sono cosl pigri; mi ritiro nei problemi religiosi e lascio agli altri
i problemi del mondo, il mio rifiuto & cosi chiaro che in questo modo
non ho il coraggio di continuare a parlare; certo che voglio essere
sposa, ma nel mio stato attuale io non lo sono...».

Essa deve sapere anzitutto che & la realta migliore che Cri-
sto ha introdotto e che deve dare la risposta, come egli la esige, come
sposa, che si dona allo sposo, come I'idea dell’artista che deve essere
e divenire cid che questi vuole. Essa & la proiezione della volonta del
Figlio, ma solo in quanto rimane sposa viva. Essa non deve delineare
in qualche modo cid che era una volta; essa deve essere, per divenire.
Non si pud paragonare con una cattedrale vuota che testimonia gli
splendidi tempi del passato, deve rimanere abitata e in uso, deve ser-
vire non solo Dio, che riduce piano piano alla propria misura, ma an-
che colui che Iha istituita per sottomettersi alla sua compiacenza
impenetrabile.

L’uomo, a cui & chiesto di svolgete una missione, vede davanti
a sé una strada che deve percorrere e che lo conduce alla sequela del
Figlio; per lui & chiaro che la risposta sard sempre timida e rimarra
insufficiente. E appunto sa che non solo Dio, che vuole ascoltare‘la
risposta, pud migliorarla con la grazia, ma sa anche che & compito
della Chiesa dare ad essa la necessaria risonanza. La Chiesa, sposa
di Cristo, deve completare cid che il singolo inizia in essa. Ogni’mis:
sione & un’aggiunta e tutte quelle che sono intraprese sul setfo. si
completano nella sovrabbondanza della Chiesa, che Dio il Tiglio le
dona come momento iniziale. E la Chiesa ne dispone nel nome flel
Signore e per suo incarico, anche se nel suo insieme non r.itesce mat ?
comprendere perfettamente cid che deve fare. Capisce cio che: puo
formulare e fissare. Ma in ultima analisi non comprende—ed & una
grazia donatale dal Signore—come Dio stesso possa .contemplare nella
sua pienezza cid che essa offre in modo frammentario.

301. Istruzione per coloro che insegnano

Insegnate loro ad osservare tutto. Cid devono 1nsegnarz ﬁh
apostoli alla collettivith; non in considerazioni scolorite, ma dalla
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fonte viva dell’essere del Figlio nel Padre. Ed insegnando devono spin-
gere le popolazioni battezzate a vivere, come ha vissuto il Figlio. E
I'immenso spazio dove sacerdoti, messaggeri, predicatori della fede
per volontd del Figlio devono imparare ad essere trasparenti per non
legare a sé gli uomini, ma per condutli al Figlio. Devono insieme os-
servare tutto cid che insegnano ma non lo osservano con la propria ca-
paciti, ma nell’obbedienza e nella forza del Figlio; cid deve essere
trasparente inequivocabilmente nella loro dottrina come nella loro
vita. Coloro che sono istruiti, non sono i loro studenti e discepoli; essi
hanno il diritto alla piena dottrina e al passaggio immediato all’imi-
tazione del Signore—proprio come i primi undici. Coloro che inse-
gnano sono solo accesso alla strada, non la strada. Nessuno pud adat-
tare intenzionalmente ed appositamente la veritd alla propria persona,
al temperamento, né nella dottrina né nella vita. Anch’egli deve ade-
guarsi a tutta la veritd cattolica, per sé come per tutti i suoi alunni.

(Cfr. Mz 28,19)

302. Testimonianza totale

Dio esige dall'uomo una testimonianza totale, in cui questi
si deve presentare davanti a lui senza veli. Il peccatore & pronto a pre-
stare qualsiasi testimonianza eccetto quella totale ed unica. E pronto
a manifestare una dopo I’altra tutte le parti della sua natura, se pud
nel frattempo tener nascoste le altre. Non teme niente pitt della dia-
gnosi radicale, riconosce senza difficoltd i singoli sintomi della sua
malattia e li fa curare. Teme uno sguardo generale al suo stato e pensa,
quando gli sembra tutto confuso, che anche Dio perderd la panora-
mica globale. Dio forse dimentichera di porgli I'unica grande domanda,
a cui non si pud rispondere parzialmente, ma solo con un’unica parola.
Teme anche che Dio possa approfittare della sua testimonianza. Trova
del tutto giusto che Dio esiga una testimonianza totale dai sacerdoti,
dai religiosi e anche da certi laici. La testimonianza degli altri, della
‘Chiesa’ deve risuonare cosl petsuasiva, cosi eclatante da dispensarlo
dal dare la propria testimonianza. Anche lui, quando qualcuno esige
una testimonianza, ha bisogno di richiamarsi a determinati testimoni
della Chiesa. Da questi esige la testimonianza assoluta, ma a se stesso
chiede solo il compromesso.

La testimonianza chiesta da Dio & una testimonianza com-
pleta. Percid & una testimonianza sia della parola che della vita e in-
sieme I'unione di entrambe. Difatti se in un uomo la parola e la vita
non si identificano, una delle due testimonianze & falsa e non & nem-
meno una testimonianza di tutto 'uomo. Se uno conosce la veritd di
Dio, per lui non & difficile attestare tale veritd con le parole. La testi-
monianza perd avrd in sé tutta la sua veritd solo se & armonizzata con
la testimonianza della vita. Se un uomo non vive secondo la verita
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che annuncia, allora la sua testimonianza non & comunicazione e non
pud convincere. Ma se & facile testimoniare la veritd di Dio con le
parole, certamente & difficile attestarla con la vita. (Cfr. Gv 5,31)

303. Le singole dita e tutta la mano

Finché gli uomini si pongono di fronte a Dio con la propria
misura, peso ed esigenze, non si pud dire che accettino Dio. Difatti
questo significa: creare posto a Dio, a cid che egli pud essere o por-
tare. Pud essere la chiamata a star pronti per un compito non chiaro
e definito, ma anche petr un incarico preciso e distinto; pud essere
anche solo un’azione, una parola che si dovrebbe dire. Ma anche al-
lora si deve essere pronti a tutto, per la totalitd, per cid che segue di
volta in volta, per cid che & nascosto e non si intravede. Se fosse di-
sposto solo ad un’azione singola, Dio non lo accetterebbe, difatti per
essere accetto uno deve essere pronto a tutto. Anche ai retroscena che
non si vedono ancota, di cui non avrd mai una visione completa. Non
& mai cosl vera, come in questo caso, la frase secondo cui chi di un dito,
deve dare tutta la mano, anzi tutto il corpo. Quasi mai all'inizio ci si
rende conto della totalitd che Dio chiedetd ad un uomo. Per ricevere
Dio, deve tentare a non opporsi ed ad avere una fiducia cieca... Chi
quindi afferra la luce, deve esser pronto a farsi illuminare interamente
dalla luce, sempre di pili e senza ostacoli, di corrispondere sempre di
pitt sia ai doni che ai compiti della caritd di Dio. (Cfr. Gv 1,10/11)

304. Il cristiano e la gioia (1)

Cristo vuole che viviamo nella gioia. Vuole sicuramente anche
che passiamo attraverso la sofferenza e D'afflizione. Ma la direzione fon-
damentale del nostro cristianesimo ci indica la gioia. I cristiani dovreb-
bero essere come dei palloni che si possono maneggiare e schiacciare,
ma da soli riprendono sempre la forma rotonda. Lo stato fondamen-
tale, che si ristabilisce sempre, deve essere la gioia: nel matrimonio,
nell’amicizia, nella compagnia con le persone, nella Chiesa, ovunque
il cristiano vive nella gioia, senza esuberanza, senza invidia, nella gioia
che genera la gioia degli altri, nella gioia cristiana. (Cfr. Gov 15,11)

305. Il cristiano e la gioia (11)

Ogni gioia umana ha i suoi limiti, spaziali e temporali. Se
una persona volesse gioire senza ostacoli al di fuori della carita di Dio
e della fede, allora tenterebbe di spingere i suoi limiti in un entusiasmo
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incosciente. Ma ogni tentativo finirebbe in una misera illusione o
disillusione. Chi al contrario si rallegra nel Signore, non ha bisogno di
dimenticare se stesso attificialmente; egli gia si & dimeticato; non ha
bisogno di annullare la sua realtd, partecipa gia della realtd del Signore.
Non & necessario che sia trasportata l'ubicazione del suo io, per ab-
bandonarsi in qualche modo alla gioia; difatti non bada pitt al suo io,
né esso chiede pili di essere preso in considerazione, poiché la realtd
cristiana e divina lo superano tanto da assotbitlo completamente. Tut-
tavia il cristiano non partecipa di meno alla gioia delle creature ter-
tene. Pud celebrare le feste e rallegrarsene pitt degli altri, senza che
uno all’esterno possa intravedere il nesso tra questa gioia e la per-
fetta gioia del Signore. E pensare che la gioia terrena & imbevuta e
mantenuta dalla gioia di Dio. Il cristiano non perde la sua personaliti;
tutta la sua vita si svolge nella gioia e nel dolore entro il Signore

N .

e cosl tutto & coniato con lo stampo della perfezione; sia la sofferenza

N

che la gioia. Tutto nella sua vita & uno scambio petsonale con Dio.

(Cfr. Gov 16,24)

306. L'atteggiamento nella preghiera

Quando colui che prega sa che l'essenza della preghiera & la
caritd, allora il suo atteggiamento nella preghiera diventa un’apertura
alla caritd. Tenterd di essere accessibile alla caritd. Non cercando segni
speciali, straordinari di amore, ma in una semplice prontezza che desi-
dera non mandar perso niente di cid che Dio da nella caritd, che non
respinge niente, non trasforma, non nasconde, non fraintende e non in-
terpreta diversamente. Se prega come principiante, nella preghiera do-
vtebbe essere cosi animato dal pensiero della caritd da non agire mai
con fretta, ma con calma. Egli forse dovra fermarsi, pregando, un mo-
mento per raccogliere dal mondo della caritd un pensiero, un concetto,
una parola e, per quanto possa sembrare piccolo ed insignificante, per
inserirla nella vita quotidiana e cosi riempitla della caritd di Dio. L’uomo
attuale vive in molte occasioni automaticamente. Dovrebbe almeno im-
parare di nuovo a non pregare automaticamente, a ritrovare nella pre-
ghiera la meraviglia per la caritd di Dio e da 1i imprimere al suo
mondo un senso di eternita.

307. Teologia e preghiera

Vi sono riflessioni speculative sul contenuto della fede, che
scompaiono rapidamente nel caso che non abbiano un seguito nella pre-
ghiera. Vi sono dei momenti in cui la preghiera rettifica un problema
e allora contiene gid anche la risposta giusta. E allora la gioia ci som-
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merge improvvisamente, dato che siamo uomini limitati nelle nostre
possibilita e che gli ostacoli ci rendono sempre attenti all’infinito, al-
Pillimitato e all’eterno, e cosl possiamo avere al di sopra di noi conti-
nuamente e pet leternitd il Dio sempre maggiore. Allora la preghiera
diviene un Te Deum, un’ammirazione grata che sfocia nell’adorazione.

308. La missione del sacerdote

Anche il sacerdote tiene una mano in quella del Figlio e al-
lunga laltra agli uomini. E anche da lui ci si aspetta che continui a tra-
smettere la parola di Dio non rimpicciolita o indebilita. TI sacerdote
come mediatore non & una stazione intermedia, ma deve condurre di-
rettamente fino al Padre. Percid il ruolo del prete & ministeriale ed im-
personale, difatti solo cosi pud inserirsi nel movimento mediatore tra
cielo e terra. Quando realmente il sacerdote adempia il suo ministero
o possa fifiutarsi, & un altro mistero che non intacca la prima realta:
possiede il ministero e la missione di tirare nel movimento verso Dio
tutto cid che gli & possibile. L’incarico per la gerarchia non & motivo
di presunzione, difatti & una posizione esposta, pericolosa, che richiede
molto movimento, che non lascia il tempo di guardare coloro che sono
fermi e di paragonarsi a loro. Solo un pensiero pud primeggiare nel
sacerdote; portare verso il movimento tutto cid che pud essere da
esso afferrato. Il ritiro della personalita del Figlio & avvenuto nell’obbe-
dienza al Padre; quello del sacerdote consiste nel restare e nell’agire
obbedendo al Figlio, nell’eseguire cid che comanda e compie egli stesso.
Tutto il resto satebbe tradimento immediato della missione.

Dio ha inserito il Figlio in modo perfetto nella missione; il
Figlio ha posto i sacerdoti come strumenti imperfetti, inadeguati. Ma
una cosa possono e devono attuare; rimanere nel movimento del Fi-
glio e continuare a date senza deformazioni la parola assoluta di Dio,
che essi hanno ricevuto in modo assoluto ed impersonale. Cosl il sacer-
dote deve accantonare la personalitd, Non pud colorare la parola, in-
debolirla benevolmente e immischiarla con la propria realtd. Predicando
pud e deve presentare subito tutte le esigenze della parola di Dio.
Non deve pretendere di conoscerla meglio del Signore. Non deve co-
struire strade arbitrarie con progressi graduali. Deve conservare sem-
pre il punto di vista di Dio, naturalmente nella carita, ma nella carita
di Dio e non in un adattamento personale, compreso in modo sbagliato.
L’adattamento di Dio consiste nell’averci mandato la sua parola, nel-
Paverci patlato in una forma comprensibile umanamente, a ciascuno
nella misura con cui pud capitla. Ma lessenza di Dio non pud ade-
guarsi a quella umana e dalla sua essenza egli presenta la parola. Il
sacerdote deve aprire a Dio tutti coloro che incontra e piantare nel
loro cuore la santa inquietudine. (Cfr. Gv 17,8)
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309. Contemplazione della pastorale di Cristo

Al sacerdote & necessaria Pobiettivita della contemplazione.
Ne ha bisogno per incoraggiare gli altri, e nello stesso modo per essere
e rimanere egli stesso vivo. I desideri delle persone per la contempla-
zione nascono una volta per sempre; per il sacerdote tale esigenza
rimane sempre e cresce sempre di pitl. Sarebbe naturale dividere le
persone in gruppi, tener pronta una ricetta per ciascun gruppo. Ma &
proprio cid che il sacerdote non pud fare. Deve condurre personalmente
ogni uomo a Dio. In qualche caso tratta forse con i suoi parrocchiani
nel modo piu ‘affabile’ possibile, partecipa alla loro vita in modo
umano-—troppo umano e non pili sacetdotale. Anche di fronte a que-
sto pericolo lo pud salvare ora 'oggettivitd del suo sacerdozio che si
fonda in ultima analisi nella meditazione: in una conoscenza obiet-
tiva della rivelazione, delle rivelazioni del Signore nel vangelo, del suo
comportamento con 1 peccatori, doganieri e prostitute, con quelli che
seguitano e quelli che si voltano indietro, con gli indifferenti e quelli
che si rifiutano e con i pochi fedeli. Il sacerdote deve conoscete le abi-
tudini del Signore, gid prima d’incontrare i casi di assistenza spiri-
tuale e meditarle anche senza un intento espressamente pratico. Se pos-
siede tale conoscenza generale della pastorale di Cristo, potrd risol-
vere tutti i casi di pastorale alla sua luce. E deve meditare la pastorale
del Signore non solo in riferimento a se stesso come soggetto, ma
svegliarla e riordinarla secondo i suoi disegni presumibilmente sog-
gettivi. Deve conformarsi a tutto I’atteggiamento del Signore, anche
se per il momento non gli sembra ancora applicabile. Dalla meditazione
oggettiva della pastorale del Signore, deve poter sorgere, nell’incontro
con gli uomini, una personalitd. La sua oggettivitd cosl acquisita cor-
risponderd a tutte le necessita del suo gregge, che non sono solo la
somma delle situazioni dei singoli soggetti, ma esigenze di una comu-
nitd come tale, come gid esistevano al tempo del Sighore. Nella co-
munita si verifica una riduzione di cid che & attuale in favore di cid
che & fisso e sovratemporale.

310. Parola di Dio e preghiera

Per possedere la parola, si deve quindi aver lottato nella pre-
ghiera. Occorre appropriarsene per trasmetterla, Chi materializza la pa-
rola di Dio come una merce, diventa senza valore nel ministero di
setvo di Cristo. Per essere vero servo occorre donare agli uditori se
stesso insieme con la parola, non in modo che questi nell’annuncio
facciano attenzione al particolare, ma in modo che possano scorgere
nell’annuncio della parola anche la grazia data da Dio al predicatore
e da questi corrisposta.
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311. La dottrina completa

Il cristiano & colui che non fa una scelta nella dottrina della
Chiesa, come fanno tutte le sette, gli eretici e la persona che disobbe-
disce a Dio. Anche se—cid & impossibile—in ultimo tutti gli uomini
cadessero in una qualsiasi dottrina errata, ciononostante tutta la verita
cattolica rimarrebbe nel Signore, che formerebbe 1'Una Sancta, anche
se priva di uomini sani e salvi in lui; nessuna defezione potrebbe spin-
gere il Signore a divenire capo di un’altra Chiesa. E cid che vuole
non succeda ad un iota, non permetterd affatto che si verifichi per
tutto il credo. Ed in ogni divergenza, grossa o piccola che appaia, vi
& disobbedienza totale. (Cfr. Mz 5,18)

312. Confessione e gioia

La confessione rende il peccatore un santo, un portatore della
grazia santificatrice di Dio. Ma quale confessore scorge veramente nel
penitente dopo I'assoluzione la santita? In fondo quasi nessuno crede
pitt al miracolo della confessione. Con il concetto ‘perfetto pentimento’
tutto & subito messo a posto. Il penitente si rassegna; lo so: cadrd di
nuovo, Se si sperimentasse anche una sola volta la gioia del dono della
santitd, proptio tale gioia sarebbe il presupposto per il tentativo di
non cadere piti. In ogni assoluzione il Signore aspetta che il membro
della Chiesa conservi e approfitti della sua santificazione. Lo spera. I
confessori dovrebbero trasfondere ai penitenti molto di pit la spe-
ranza del Signore, essi che confessano dovrebbero far sentire pit
gioia, pitt movimento. Coloro che si confessano dovrebbero sentire
con pitt gioia ed entusiasmo cid che ci si aspetta da loro, dovrebbero
scorgere davanti a sé un’attesa viva, sentire un’emozione su di sé. Dare
agli uomini una chance che proviene proprio dalla carita e dalla spe-
ranza del Signore.

313. Il servizio del confessore (1)

11 ‘semplice ufficio’ & il livello pilt basso, mentre I'impegno ri-
chiesto sta nel gradino pilt alto. Un impegno gia nella preparazione a
ricevere le confessioni, nella recita delle preghiere, che appunto de-
vono essete ‘preghiere’ ed esigono che non siano dette solo con le
labbra. Sforzo nell’ascolto di tutte le confessioni dei peccati, che hanno
contribuito nellunica passione di Cristo sulla croce. Sforzo nell’inco-
raggiamento che deve essere dato nello Spirito, attenzione alla parola
dello Spirito per trovare la parola giusta che pud smuovere il peni-
tente, la giusta consolazione, il giusto conforto; le giuste indicazioni
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seguono solo quando il sacerdote dona tutto se stesso, il meglio di sé
in unione con lo Spirito Santo. Impegno nella penitenza, perché anche
il confessore & disposto a partecipare alla penitenza di tutti coloro che
si confessano e perché la sceglie nel miglior modo cosi da raggiungere
uno scopo preciso. Collaborazione e partecipazione nell’assoluzione,
un’orma della grazia e della propria integritd, nel far passare attra-
verso se stessi tale grazia, una traccia anche per la gioia. E anche se

ripete I'evento innumerevoli volte, deve ogni volta esser presente con
qualcosa di vivo.

314. 1l servizio del confessore (11)

I sacerdote ascolta le confessioni grazie ad un ministero og-
gettivo, ma & un soggetto, un uomo che ha scelto la strada del mini-
stero. E in esso agisce un uomo; per essere tale non pud far sparire
Pessere uomo nel compito ministeriale; egli deve vedere nella forma
istituita dal Signore il contenuto che gli stava a cuore: nel giudizio la
grazia, nel ministero 'amore del prossimo...

Se il confessore s’impegna, allora il cerchio si allarga sempre
di pit, non rimane in lui, si allontana anche nei penitenti il cerchio
dell’abitudine. Ad un tratto si giunge al punto in cui non vi & pit
nulla da fare, perché il penitente & troppo arrugginito e incrostato.
Ma ¢ necessario che il confessore insista per quanto & possibile e cid
non per es. attraverso la semplice tecnica psicologica, ma in contatto
con lo Spirito e con l'incoraggiamento. Gia nell’ascolto dei peccati deve
aver luogo una collaborazione tra Spirito e sacerdote.

Ogni confessione & un atto singolo, ma nessuna sta per conto
proprio. Ognuna si ricollega alle precedenti e prepara le seguenti. Il
confessore deve tener sempre presente anche quanto segue: egli non
ascolta una confessione con peccati che non siano legati fra loro, ma
come parte di una esistenza storica. Cid che ascolta & senz’altro la sin-
tesi del momento attuale, ma presenta un periodo pitt 0 meno lungo
e percio tutto un periodo della vita deve vivere della grazia di questa
confessione. Nella confessione il sacerdote deve poter intravedere dove
deportre il seme, dove bussare, dove trovare in quest’uomo terreno fer-
tile. E uno che si trova sulla strada verso Cristo e verso la vita eterna
e dovrebbe riuscire a seguire qualcosa che lo renda pit idoneo a tale
viaggio.

315. Religiosi e gioia

Chi si decide per la vita religiosa, in cui dona se stesso, do-
vrebbe farlo con un grido di gioia e non con la sensazione di un ‘sacti-
ficio’. Dovrebbe donarsi allo stato religioso senza condizioni, come il
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Figlio si pone senza riserve nelle mani del Padre, per essere sottoposto
a lui. Non con Dattesa di ritrovarsi in seguito quello che era prima.
Non in un sactificio offerto pezzo per pezzo che consiste in singoli atti
enumerabili, ma in una totalitd che si basa sul dono della vita del Si-
gnore. Solo cosi 'obbedienza & unitd con la caritd. E cosl il chiamato
pud andare dal vescovo o dal superiore e depositargli la sua vita senza
sapere cosa sard disposto di lui, solo nell’attesa di essere donato come
il Padre ha donato il Figlio. Vi sard sempre spazio in seno alla vita
sacetdotale e religiosa per i propri piani e decisioni, ma le decisioni
fondamentali saranno prese nella forza dell’'obbedienza, che rivela tutta
la sua feconditi nella dedizione. (Cfr. 1 Gov 4,9)

316. La vera obbedienza

La vera obbedienza ha un’elasticitd sempre fresca, non conosce
la noia. Non appena uno che obbedisce si sente annoiato, sta gia
in certo modo al di fuori della caritd. A meno che si provi che egli pud
resistere per sempre alle stesse cose, quasi fino all’incoscienza. Ma
come la stessa preghiera, ripetuta innumerevoli volte, non diventa mai
noiosa, perché & un colloquio con Dio che non pud mai seccare e la
parola & sempre nuova, anche se esternamente suona allo stesso modo,
come quindi uno che prega non perde mai il suo tempo, cosi anche co-
lui che obbedisce non perde il suo tempo nell’eseguire uniformemente
gli stessi ordini, se arriva a dare alla sua attivita la pienezza della pre-
ghiera, ciod sta dinanzi a Dio e—come una persona obbediente tra
tante altre—ripone il senso ultimo del suo agire in Dio. Egli accetta
cosi dal Signore lo Spirito Santo sotto forma di regola.

317. Atmosfera di preghiera

Tra preghiera e regola si deve creare un mutuo rapporto. E
in ultima analisi la regola deve influire sulle regole spicciole me-
diante la meditazione dei religiosi. Lo Spirito & colui che senz’altro
rende vive le regole, le salva da tutta la polvere del tempo in una fre-
schezza immutabile. Lo Spirito da solo pud provare che la regola & pit
forte della legge del tempo, che & viva abbastanza per adeguarsi in
forma nuova ad ogni tempo. Tale Spirito & come ammucchiato e rac-
colto nel frutto della meditazione di tutti i membri teligiosi passati e
presenti, in quanto realmente hanno portato un frutto vivo. Niente
forse & piu essenziale per il mantenimento di un ordine del frutto
della preghiera.

Un credente pud spesso essere attirato quasi senza accorger-
sene dalla atmosfera di preghiera di una casa religiosa. I volti che in-
contra portano il sigillo della preghiera. Forse & venuto in un soggiorno
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di una casa religiosa con un intento personale ed & sorpreso della com-
prensione che trova per le cose del mondo che non si sarebbe aspet-
tato da una persona rinchiusa cosi a lungo. Egli si accorge: & un uomo
cosl distaccato da se stesso che una grande forza di comprensione &
pronta per ogni situazione che si presenta. La risposta prima nascosta &
pronta, aspetta solo che si ponga la domanda. La domanda che pud
essere proposta da coloro che sono fuori nel mondo, ma anche da uno
che & dentro, un religioso. E l'interessato sente che la risposta non &
la grazia di una sola persona che prega, ma che in questa casa oghuno
porta, rappresenta l'altro e che da qui nasce la presenza viva dello
spirito dell'ordine. Tale spirito viene dalla contemplazione. E il pid
della comprensione deriva in ogni caso da essa. Se ad una tale casa
toccasse il compito di modificare il testo della regola ed adeguarsi me-
glio al tempo presente, non vi sarebbe alcun pericolo che il contenuto
¢ lo spirito subiscano dei danni. Cid vale per ogni ordine che conosce
la meditazione, non solo per quelli contemplativi. Negli ordini attivi
possono venire molteplici esperienze dall’azione, ma non possono mai
sostituire quelle che si hanno dalla contemplazione.

I cristiano non riceve una partecipazione al ‘sempre di pil’
del Signore maggiore di quella che proviene dalla contemplazione dello
stato religioso, In esso riesce a vivere in una atmosfera che lo supera
sotto ogni aspetto, perché sfocia in tutte le parti nel Signore.

318. La sopportazione reciproca dei cristiani

Sopportandovi a vicenda e perdonandovi quando avvenga uno
screzio con qualcuno. Come Cristo ba perdonato a voi, cos? fate anche
V01,

La sopportazione reciproca non & un tollerare opaco, neanche
il fissare il limite, fin dove I’altro pud penetrate e si & disposti a resi-
stere. E qualcosa di totalmente positivo: un’azione insieme di com-
prensione e pazienza, poiché ciascuno deve vedete nel prossimo se
stesso, mentre la propria debolezza e i propri vizi gli si oppongono,
deve presentare al fratello la sua virth e la sua fortezza e non deve di-
menticare i momenti in cui si sbaglia, Nella sopportazione si riconosce
cid che & buono con la volontd di perdonate cid che & cattivo. Il cri-
stiano deve assumere D'atteggiamento di perdono nelle accuse che egli
potrebbe forse esprimere legittimamente. Come gli & stato molto per-
donato. (Cfr. Col 3,13)

319. La pace del Signore (1)

I Signote &, come lo Spirito, pitt ricco e pitt potente di qual-
siasi concetto. Una volta & pace, una volta fuoco, una volta verit,
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una volta vita, una volta la realtd piti oggettiva e un’altra volta quella
pit soggettiva. Ma tutto cid, anche negli aspetti infinitamente mag-
giori, & sempre soltanto un nuovo aspetto della sua unitd. E se uno
qualsiasi di questi aspetti & comunicato—e tutti fondamentalmente sono
partecipati—abbiamo in ogni caso una partecipazione alla sua unita.
Ci da tutto sotto i pilt disparati nomi e modi per assumerci in lui e
cosi consegnarci al Padre. Come sua madre lo ha ricevuto nel seno per
mostrarlo al mondo, cosi ci tiene nel suo grembo e ci mostra al Padre.
Qui vi & la pace. La pace del Signore non & affatto cid che & creato tra
lui e noi, finito, rinchiuso. Ma la pace & qualcosa di aperto e di esteso:
pud far maturare dei frutti, ma essa ¢ solo un seme della vita eterna

tra il Figlio e il Padre. (Cfr. Gv 14,27)

320. La pace del Signore (11)

Non come la da il mondo, io ve la do.

Proprio ora, proprio nel dono della pace, superera I'attesa dei
discepoli e percid dovrd anche deluderli. Essi sperimenteranno la sua
pace e la riceveranno come propria. E la sua promessa inviolabile. Cid
che sperimenteranno, sard veramente pace. Ma essi non la riconosce-
ranno come pace. I loro sensi umani non riusciranno a comprendere
tale pace. Il loro spirito ricevendo la pace sentird la pitt profonda in-
quietudine. Difatti la pace del Signore consisterd nel fatto che sara
tolta loro ogni limitazione. Pensavano finora che la pace significasse
una garanzia dentro dei confini protetti. Pensavano, rifacendosi alla

Y

pace, ad un trattato di pace. Ma proprio il confine & incerto, proptio
il patto & tolto. Sono consegnati a cid che & senza confini, in cui &
tolta loro ogni sicurezza. Pensavano prima di possedere la pace; per-
cid non capiscono che la pace ora li possiede. Il Signore li mette in
guardia di fronte a tale pace; non ha niente in comune con la pace
limitata del mondo. Desideriamo sempre una pace, come la d& questo
mondo, una pace che ci preserva dagli attacchi; dietro le sue mura
Puomo pud rimanere tranquillo. Ma la pace del Signore & il contrario
di quella del mondo: rende tutto incerto. E pericolosa, perché & im-
prevedibile; nessuno sa in quale avventura la pace del Signore lo

pud condurre. (Cfr. Gv 14,27)

321, «Non temete»

Non temete. T discepoli sono in ansia ed egli dice: non abbiate
paura. Come fa intravedere con una parola chi egli sia, cosi con una pa-
rola mostra che egli sa chi sono loro. Ma essi non devono aver nessun
timore di lui, né di essere lasciati soli, né della solitudine pitr profonda,
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della sua comunione, né dei suoi miracoli e né della straordinaria
realta che egli &. Se il Padre gli affida la responsabilith per gli uomini,
allora devono anche sapere che assume la responsabilitd come uno
che vi si affeziona e non devono temere di essere nella sua potenza.
Assume la responsabilitd anche per i compiti che dovra affidare loro.
I compiti possono suscitare anche paura, perché soverchiano 'uomo,
lo sottraggono a se stesso e in questo smembramento, lo affidano
al Signore. Egli assume la responsabilitd per tale missione in loro,
che toglie loro ogni sensazione della propria sicurezza; egli conosce
Pesser stadicato dalla sua vita comune e dall’essere stato in una vita
sconosciuta, che cresce sempte di piti. Egli conosce tutto cid, perché
ogni realtd umana trova in lui la sua realizzazione, ma molto di pit
perché le esigenze del Padre nei suoi confronti aumentano senza mi-
sura. Egli quindi dice loro: non temete, perché egli conosce petso-
nalmente I'angoscia. Non devono temere, difatti egli li aiutera a sop-
portare ’angoscia umana. E non devono temere, nonostante che sia loro
richiesto di partecipare alla sua ansia divina. La sua partecipazione
rassicurante la loro angoscia causerd in loro una specie di trasforma-
zione: condividendo la loro angoscia limitata, fard nascere in loro
’amore per una crescita continua e dard quindi la possibilita di parte-
cipare alla sua ansia illimitata, assoluta. Nell’ambiente limitato della
loro piccola angoscia dara loro un sollievo, al posto di essa mettera
I'immensitd del suo spazio e fard sentire la sua grande ansia. In que-
sto scambio, che propone loro, offre la parte migliore: essi possono
perdere il loro egoismo ed essere disponibili alla sua caritd. Cetto
quello che & offerto loro & proprio cid che temono piut di tutto: essere
immessi nella bruciante esigenza e passione divina. Egli alleggerira il
loro piccolo peso umano, per dar loro da sopportare nella caritd qual-
cosa della sua infinita sofferenza. (Cfr. Gv 6,20)
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