Adamo, il «Liber Naturae» e la signoria di Gest.
Spunti di riflessione sul carisma profetico francescano
a partire da san Bonaventura da Baghoregio

di Silvia Guidi

Chi nega il peccato originale non ha mai viaggiato
in una metro sttapiena nelP’ora di punta.
Tr. Mike Schmitz

Possiamo vedere Puniti del destino e di noi me-
desimi solo se Dio stesso ci tiene davanti lo spec-
chio - posto che abbiame il coraggio di gettarvi
uno sguardo.

Adrienne von Speyt, La confessione {1960)

Introduzione.

La similitudine del Lignum Vitae che ridona forza e vigore all’albero
piantato al centro dell’Eden & una delle immagini cristologiche pii fre-
quenti nelle opere di Bonaventura da Bagnoregio!. Una veloce scorsa
all’iconografia di Adamo, onnipresente nell’arte cristiana, ci permette di
tornare su questo tema da una porta di ingresso collaterale rispetto alla sag-
gistica filosofica e teologica, per provare a riflettere su aspetti che rischiano
di passare inosservati. O, comunque, che meritano maggiore attenzione in
un'epoca come la nostra che tende, consciamente o meno, a censurare il
tema della ferita originale e talvolta a negargli diritto di cittadinanza nel
proptio orizzonte speculativo. Un esempio tra i tanti possibili, tratto da
uno dei dipinti piti belli e densi di profondi significati spirituali di Giro-
lamo Francesco Maria Mazzola, meglio noto come il Parmigianino (1503-
1540). Nell’affresco che decora la volta della Basilica di Santa Maria della
Steccata a Parma il volto di Adamo non & sfigurato dal male o sconvolto dal
dolore; anzi, le labbra sono curvate da un leggero sorriso e i lineamenti sono
ancora sereni e composti. Sembra che niente di drammatico sia successo,
ma i suoi occhi adesso sono senza pupille. Adamo non riesce pitt a vedere.,
Qualcosa si & rotto nella relazione tra lui e Dio, tra lui e i cosmo, tra lui
e se stesso. Ora il suo sguardo & ostaggio di una prospettiva ego-centrata,
unilaterale, limitata e limitante, debilitata dalle suggestioni del male, La
collaborazione con il ereato diventa violenza rapace e distruttiva, il giar-
dino dell’Eden si trasforma in una «selva selvaggia e aspra e forte»?, ostile

! Essa &, per Bonaventura, «1'immagine che meglio risponde alla missicne complessiva di
Cristo [....] espressione dela vita germinata dal’opera delia Creazione, recuperata in maniera
sovrabbondante dall’incarnazione del Verbo, in guanto rende presente la Trinita divina nel tem-
pow {D. Pacletti, La novitd della rivelazione cristiana nella relativitd della storia e del lingnaggio,
«Doctor Seraphicus», LXIV, 2016, p. 62),

2 Dante Alighieti, La Diving Commedia: Inferno, 1 3, a cura di N. Sapegno, Ricciardi, Milano
1957, p. 4.
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e apparentemente priva di significato. La visione globale, sub specie aeter-
nitaiis, una volta interrotto il dialogo con Dio si sgretola in un insieme di
particolati caotici e sconnessi, non pill ordinati a uno scopo unitario; & la
vittoria di quello che la Bibbia chiama idolo. La realtd si rifrange in uno
specchio spezzato. Non a caso, la figura di Adamo viene dipinta dall’artista
in monocromo: la creazione perde la sua leggibilita, la brillantezza dei suoi
colori e 1a ricchezza delle sue sfumature. L'identita stessa del primo uomo
inizia a sbiadire, perde vita, vivacita e definizione.

Dalla caduta di Adamo in poi, scrive Bonaventura nel suo splendido
manuale di mistica, I’ Iinerarinm mentis in Deum, 'uomo & affetto da una
cutiosa cecit selettiva. «Strana dunque — nota il Doctor Seraphicus - & la
cecitd dell’intelletto che non considera cid che vede prima di ogni altra
cosa e senza del quale non pud conoscere alcunché. Come Pocchio, attratto
dalla varietd dei colori, non scotge la luce attraverso cul vede ogni altra
cosa, e se la vede non avverte, cost 'occhio della nostra mente, rivolto
agli enti particolari e agli universali, non percepisce I'essere che trascende
ogni genere, benché per primo si presenti alla sua mente e tutte le altre
COSE per S0 Mezzo COﬂOSCﬂ»j.

In Bonaventura questo tema & onnipresente; ricotre con particolare
frequenza soprattutto nelle Collationes in Hexaémeron, pronunciate per i
confratelli dell’Universitd di Parigi, costellate di simboli che rimandano
all’irradiarsi della luce, dai sette candelabti allo splendore delle stelle del
firmamento*. Un analogo quadro cosmogonico fuori dal tempo & descritto
in una celebre miniatura che illustra la discesa del Verbo divino sulla terra
nell’ Evangeliario di Bernward di Hildersheim (ca. 960-1022), un mano-
scritto di epoca ottoniana. Adamo ed Eva dopo il peccato sono intrap-
polati {ra le braccia della Natura, incapaci, da soli, di volgere lo sguardo
alla luce della vita, alla sfera divina separata in alto in una mandorla a
otto (numero simbolo dell’“ottavo giorno™ della vita eterna). Nella tavo-
la dell’anonimo calligrafo di Hildersheim solo il bambino Gesiy, appena
nato, sospeso al centro del cosmo, avvolto in fasce che alludono alla sua

2 Itin., V, 4 (V, p. 309a): «Mita igitur est caecitas intellectus, qui non considerat illud quod
prius videt et sine quo nihil potest cognoscere. Sed sicut oculus intentus in varias colorum diffe-
rentias lucem, per quam videt cetera, non videt, et si videt, non advertit; sic oculus mentes
nostrae, intentus in entia particulavia et universalia, ipsum esse extra omne genus, licet primo
occutrat menti, et per ipsum alia, tamen non advertit. Unde verissime apparet, quod “sicat oculus
vespertilionis se habet ad [ucem, ita se habet oculus mentis nostrae ad manifestissima naturae”;
quia assuefactus ad tenebras entium et phantasmata sensibilium, cum ipsam lucem summi esse
intuetur, videtur sibi nihil videre; non intelligens, quod ipsa caligo summa est mentis nostrae
iltuininatio, sicut, quando videt oculus puram lucem, videtar sibi nihil videre».

* Ctr. C. Mastrorilli, Una stella per tre cardinali. Spunti di cristologia riei Sermoni sull Epifania:
Bonaventura da Bagnoregin, Nicolo Cusano, Giacomo Biffi, «La Nottola di Minerva», XIII/1-6
(2015), pp. 21-44. Sul tema del mondo ritrovato dopo il superamento della cecitd del peccato
cfr, anche gli scritti di L. Solignac, La Théologic symboligue de saint Bonaventure, Parole et Si-
lence, Paris 2010; 1d., La Voie de la ressemblance. Itinéraive dans la pensée de saint Bonaventure,
Hermann, Paris 2014; Id. (a cura di), La figure d’'Adam, Hermann, Paris 2015 e di E. Galli, II
mistero del Figlio nei suot misteri. Un confronio con la cristologia italiana, Miscellanea Prance-
scana, Roma 2015,
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futura Passione e morte, & il nesso che rende possibile il dialogo fra due
mondi ormai definitivamente separati.

Il tema opposto - chi guarda il Dio fatto uome & di nuovo capace di
vedere, gli occhi finalmente si aprono alla luce del Vero - & molto fre-
quente, invece, nell’arte funeraria paleocristiana; nei bassorilievi in cui
sono rafligurate immagini teofaniche, i personaggi che popolanola scena (i
pastori accorsi a venerare il Bambino, i magi, reduci dal loro lungo viaggio,
persino gli animali, il bue e ’asinello che riscaldano la stalla della Nativita)
hanno occhi grandi e pupille accuratamente scavate con il trapano dagli
scalpellini®, Un modo per illustrare in modo simbolico e anti-naturalista
un’esperienza di conversione e trasformazione radicale, I'incontro con il
mistero dell’amore divino che cambia lo sguardo su tutte le cose.

Questo contributo vuole essere una sorta di “testo di servizio”, in
senso letterale e positivo: nell’intenzione di chi scrive, esso ha lo scopo di
suggerire spunti e indicare possibili piste di ricerca a chi vorra approfon-
ditle, proponendo una necessariamente sommaria tassegna di idee su un
tema che rivela una inesauribile feconditd e una sorprendente capacita di
intercettare le domande pitl urgenti e pitt ignorate dal mainstream della
nostra epoca®, Un tema che, come un fiume carsico, sembra scomparire
per poi affiorare di nuovo in ambiti e contesti inattest: dalla celebre im-
magine di Benedetto XV1 del «bunker» di una ragione ridotta all'ultima
enciclica di papa Francesco, dalla fenomenologia di Jean-Luc Marion alle
riflessiont sulla luce di Silvano Petrosino, dall’ambivalenza dello sguardo
in Dostoeyskij alle testimonianze di mistici-scrittori del Novecento pili o
meno noti come Madeleine Delbrél (1904-1964), André Frossard (1915-
1995) ed Elena Bono {1921-2014),

1. Ubi amor, ibi oculus (contemplationis).

La triplice natura dello sguardo umano su tutto cid che esiste & un tema
chiave della teologia bonaventuriana. Prima del peccato originale, spiega
il Dottore Serafico, Adamo sapeva leggere le tracce della presenza divina
nel Liber Naturae, I'immensa foresta di simboli della Creazione, ma la

3 Cfr. F. Beespflug, E. Fogliadini, La nativitd di Cristo nell'arte d'Oriente e d'Occidente, Jaca
Baok, Milano 2016.

¢ Un altro punto di partenza per il presente contributo sone state le domande di Carlos Salto
Sol4 poste nella relazione al LXIV Convegno di Studi Bonaventuriani di Bagnoregio: If linguag-
gio della bellezza rivelato nel «Verbum crucifinumy» secondo Bonaventura da Bagnoregio, «Doctor
Seraphicuss, LXIV (2016), pp. 137-147. «Scrutare il linguaggio bonaventuriano - sczive Salto
Sol4 - & un’avventura affascinante. Tuttavia, & necessario affrontare aleune domande che nasco-
no quando un lectore si lascia interpellare da esso. Ad esempio, il linguaggio di Bonaventura da
Bagnoregio, & comprensibile per le donne ¢ gli vomini di oggi? Le sue parole risultano attraenti
per coloro che cereano una strada che li potti alla veritd ¢ alla sapienza? [...] Gli scritti bonaven-
turiani sgergano dalla riflessione sistematica di un uomo che 2 riuscito ad avere una profonda
esperienza dell'umano, del creato e di Dio. Di conseguenzz, il suo linguaggic ha la capacita di
superare frontiere geografiche e remporali in modo tale da interpellare ancora oggi tutti coloro
che vogliano avvicinarsi a lui per ascoltarlo» (p. 146},
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caduta ha portato anche la perdita di questa capacita. Per ajutare I'uomo
a recuperare la contemplazione della somma verita (riattivando 1'oculus
contemplationis, ancora presente accanto all’oculus carnis e all’ oculus ra-
tionis ma, per cosl dire, “in letargo” a causa della ferita dell’origine) Dio
ha dato all’uvomo il Liber Scripturae, che, se conosciuto e meditato, pud
unificare e orientare la conoscenza. In Cristo, poi, I'esperienza di Adamo
viene rovesciata in modo speculare. Il primo uomo, creato a immagine e
somiglianza di Dio, pretende di mettersi al posto del suo Creatore e perde
cos la dignita originaria. Gest, pur essendo “nella condizione di Dio”,
si immerge nella condizione umana per ridonare all'nomo la pienezza di
vita perduta, liberandolo da una trappola non solo morale, ma anche gno-
seologica, perché, a ben guardare, la caduta dei progenitori implica anche
la pretesa di identificare il significato totale della Creazione con qualcosa
che 'vomo comprende.

La teologia bonaventuriana si presenta come un’ammirata, commossa
contemplazione del mistero dell’incarnazione del Verbo, che individua
nell’ambito del vestiginm, dell’extra nos il punto di partenza di un viaggio
che ha in Dio la sua meta. «E il primo passo — scrive Chiara Alba Mastro-
rilli commentando questo snodo fondamentale della visione del mondo del
santo bagnorese - ma ¢ essenziale perché consente I'apertura dell’occhio
della mente alla vera contemplazione, operazione - quindi - nient’affatto
disincarnata o estraniante. Le creature sono verba dell’unico Verbum, il
creato manifesta la gloria di Dio e si offre come pluralita di simboli da
decifrare; il vestigium rimanda sempre alla propria origine poiché le cre-
ature sono ombre, echi e immagini di quel primo Principio»’. Una volta
ristabilita I’alleanza con Dio, la Creazione tutta pud riacquistare una sua
pill autentica leggibilita. «Ubi amor, ibi oculus»®, dicevano 1 Vittorini:
dove c’¢ Pamore, [i ¢’¢ lo sguardo; diventiamo ciod maggiormente capaci
di vedere, conoscere e “coltivare” il creato. In quest’ottica, la riflessione
di Bonaventura ha grandi potenzialita anche in ambito pastorale, non solo
in ambito filosofico. Non a caso, & stato pifi volte ed estesamente citato
da Benedetto XVI? (che alla concezione della storia bonaventuriana ha

7 Cfr. Mastrorilli, Una stella per tre cardinali, cit., p. 22.

& Cfr. Riceardo di San Vittore, Beniamin minor, X111 (PL 196, col. 10A).

? Cir, Benedetto X VI, Udienza generale, mercoledt 17 marzo 2010: Sen Bonaventura (3):
«Mentre per Agostino Pintellectus, il vedere con la ragione e il cuore, & I"ultima categoria della
conoscenza, lo Pseudo-Dionigi fa ancora un altro passo: nella salita verso Dio si pud attivare a
un putito in cui I ragione non vede pitt, Ma nella notte delf’intelletto 'amore vede ancora - vede
quanto rimane inaccessibile per la ragione. L'amore si estende oltre la ragione, vede di pi, entra
pilt profondamente nel mistero di Dio. San Bonaventura fu affascinato da questa visione, che s’in-
contrava con la sua spiritualith francescana. Proprio nella notte oscura della Croce appare tutta
la grandezza dell’amore divino; dove la ragione non vede pill, vede I'amore. Le parole conclusive
delsuo Itinerario della mente in Dio, aunalettura superficiale, possono apparire come espressione
esagerata di una devozione senza contenuto; lette, invece, alla luce delia teologia della Croce di
san Bonaventura, esse sono un'espressione limpida e realistica della spiritualith francescana: “Se
ora brami sapete come cid avvenga (cic? la salita verso Dio}, interroga la grazia, non la dottrina;
il desiderio, nen l'intelietto; i gemito della preghiera, non lo studio della lettera; [...] nonlaluce,
ma il fuoco che tutto infiamma ¢ trasporta in Dio” (Ifin., v, 6). Tutto questo non & anti-ingel-
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dedicato la Habilitationsschrift, 1a tesi postdottorale) e da papa Francesco,
soprattutto nella sua wltima enciclica, la Laudato si'. La fede, ha ribadito
Benedetto XVI nel discorso pronunciato a Bagnotegio il 6 settembre 2009,
«& perfezionamento delle nostre capacitd conoscitive e partecipazione alla
conoscenza che Dio ha di se stesso e del mondo [...]. Oltre che cercatore
di Dio, san Bonaventura fu serafico cantore del creato, che, alla sequela
di san Francesco, apprese a “lodare Dio in tutte e per mezzo di tutte le
creaturen, nelle quali «risplendono 'onnipotenza, la sapienza e la bonta
del Creatore». San Bonaventura presenta del mondo, dono d’amore di
Dio agli uomini, una visione positiva: riconosce nel mondo il riflesso della
somma Bonta ¢ Bellezza che, sulla scia di sant’Agostino e san Francesco,
afferma essere Dio stesso. Tutto ci & stato dato da Dio. Da Lui, come da
fonte originaria, scaturisce il vero, il bene e il bello. Verso Dio, come at-
traverso i gradini di una scala, si sale sino a raggiungere e quasi afferrare
il Sommo Bene e in Lui trovare la nostra felicitd e la nostra pace». Per
Bonaventura, come per tutti i medievali, spiega Ratzinger, «la “rivelazio-
ne” & sempre un concetto di azione: il termine definisce I'atto con cui Dio
si mostra, non il risultato oggettivizzato di questo atto»'®. La rivelazione
non & dunque qualcosa di statico, perché fiorisce in un rapporto vivente',

lettuale € non & anti-razionale: suppone il cammino deliz ragione, malo trascende nell’amore del
Cristo crocifisso. Con questa trasformazione della mistica dello Pseudo-Dionigi, san Bonaventura
si pone agli inizi di una grande corrente mistica, che ha molio elevato e purificato la mente umana:
& un vertice nella storia dello spirito umane, Questa teologia della Croce, nata dall’incontro tra
la teologia dello Pseudo-Dionigi e la spiritualita francescana, non ci deve far dimenticare che
san Bonaventura condivide con san Francesco d’Assisi anche I'amore per # creato, la gioia per la
hellezza della creazione di Dio. Cito su questo punto una frase del primo capitolo dell’ Itixerario:
“Colui ... che non vede gli spleaderi innumerevoli delle creature, & cieco; colui che non si sveglia
per le tante voci, & sordo; colui che per tutte queste meraviglie non loda Dio, & muto; colui che
da tanti segni non si innalza al primo principio, & stolto” (1, 15). Tutta la creazione parla ad alta
voce di Dio, del Dio buono e bello; def suo amore. Tutta fa nostra vita & quindi per san Benaven-
tura un “jtinerario”, un pellegrinaggio ~ una salita verso Dio. Ma con le nostre sole forze non
possiamo salite verso l'altezza di Dio. Dio stesso deve ajutarci, deve “titarci” in alto. Percid &
necessaria la preghiera, La preghiera — cosl dice il Santo - & la madre e lorigine della elevazione
— sursum actio, azione che ci porta in alto — dice Bonaventura». Durante la catechesi del 10 marzo
dello stesso anno, papa Benedetto XVI aveva gia citato le parole conclusive delt’ Itinerario della
mente in Dio per ribadire il concetto che la preghiera non & un optional, ma qualcosa in gradoe
di plasmare la mentalita e guidare 'azione, «Vediamo cosi che per san Bonaventura governate
non era semplicemente un fare, ma era soprattutto pensare e pregare. Alla base del suo governo
troviamo sempre la preghiera ¢ il pensiero; tutte le sue decisioni risultano daila riflessione, dal
pensiero illuminate dalla preghiera. Il suo contatto intimo con Cristo ha sccompagnato sempre
il suo lavoro di Ministro Generale e pezcid ha compoasto una serie di scritti teologico-mistici, che
esprimono I’animo del suo govetno e manifestano I'intenzione di guidare interiormente 'Ordine,
di governare, ciog, non solo mediante comandi e strutture, ma guidando e illuminande le anime,
orientando a Cristo. [...]. Le ultime parole dell Itinerarium mentis in Deusm di san Bonaventura,
che rispondona alla domanda su come si possa raggiungere questa comunione mistica con Dio,
andrebbero fatte scendere nel profondo del cuores.

10 T Ratzinger, La mia vite. Autobicgrafia, trad. di G. Reguwzoni, San Paclo, Milano 1997,
p. 74.

 Cfy, R. Moynihan, Bexedetto X VI ¢ san Bonaventura, Il viaggio papale nella terva natale del
santo S pift importante di quanto sepsbri (26 agosto 2009), [Internet, 12/01/2018] https:/fit. zenit.
orgfarticlesfbenedetto-xvi-e-san-bonaventura/]. «Ratzinger - scrive Moynihan - afierma che la
rivelazione cristiana deve sempre trascenderc la ragione, anche se non la contraddice ¢ non deve
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«Del concetto di “rivelazione” - sctive ancora Ratzinger - fa sempre patte
anche il soggetto ricevente: dove nessuno percepisce la rivelazione, Ii non &
avvenuta nessuna rivelazione, dato che nulla li & stato svelato. 1./idea stessa
di rivelazione implica un qualeuno che ne entri in possesso»?. «Questi
concetti — continua il teologo bavarese - acquisiti grazie ai miei studi su
Bonaventura, sono poi divenuti molto importanti per me, quando nel cor-
so del dibattito conciliare vennero affrontati i temi della rivelazione, della
Scrittura e della tradizione. Perché se le cose stanno come le ho descritte,
allora la rivelazione precede la Scrittura e si riflette in essa, ma non & sem-
plicemente identica a essa. Questo significa inoltre che la rivelazione &
sempre pilt grande del solo scritto. Se ne deduce, di conseguenza, che non
pud esistere un mero Solg Scripiura (solamente attraverso la Scrittura), che
alla Scrittura & legato il soggetto comprendente, la Chiesa, e con cid & gia
dato anche il senso essenziale della tradizione»®,

11 filo rosso di un’ontologia che si fonda sulla “persona come relazio-
ne” percorre I'intera opera di Joseph Ratzinger/Benedetto XVI, dal suo
primo libro su Agostino del 1953 ™ alla tesi di abilitazione su Bonaventura
del 1955%, fino ad artivare alla trilogia dedicata a Gesli di Nazaret®. E
continua anche nella pastorale del suo successore, sia nella prima lettera
enciclica, la Lumen Fidei (29 giugno 2013), che nella seconda, la Landato
si’ (24 maggio 2015), dall’incipit esplicitamente francescano.

contraddirla. Quando Benedetto XVI visitert Bagnoregio, in un certo senso stard tornande
alle fonti delle sue pits profonde battaglie intellettuali, al luogo ia cui ha compreso pienamente
la novitd defla fede cristiana e come quella fede, quella verich rivelata, sia allo stesso tempo in
armonia ¢ in totale opposizione alla ragione che & stato il massimo bene dellz filosofia classica,
Cid fa del vinggio a Bagnoregio molto pity di una visita papale; & un vizggio nel passato spirituale
¢ inteflettuale di Ratzinger, e nel cuore della sua visione spirituale e intellettuale» {trad. di R.
Sciamplicotti),

2 Ratzinger, La mia vita, cit., p. 74,

B Ivi, pp. 74-73.

¥ Cix. ]. Ratzinger, Volk und Hans Gottes in Augustins Lebre von der Kirebe (Diss.), Kar)
Zink Verlag, Mtinchen 1954; rist. EOS Verlag, St. Ottilien 1992; nuova ed., ivi 2005, 11 saggio
¢ opgi riedito come il primo volume dei Gesammelte Schriften, a cura di G.L. Miller, Herder,
Freiburg 2017

¥ U testo integrale della Habilitationschrift di Joseph Ratzinger & oggi pubblicato come i
secondo volume degli Opera Ommia: Offenbarungverstindnis und Geschichtstheologie Bonaven-
énvas. Habilitationschrift und Bongventura-Studien, Herder, Freiburg 2009 [trad. it., [.%dea di
rivelazione e la teologia della storia di san Bonaveninra («Opera Omaias, IT), a cura di P. Azzaro
e L. Cappelletti, Libreria Editrice Vaticana, Citth del Vaticano 20£7), 1l saggio del 1959; Die
Geschichtstheologie des Heiligen Bonaventuras (Schnell und Steiner, Miinchen-Ziirich: rist, EOS
Verlag, St. Ottilien 1992; ed. it. a cara di L. Mauro, trad, di M. Montelatici, Saw Bowaventura. La
teologia della stovia, Nardini, Fivenze 1991; nuova ed, Porziuncola, S. Maria degli Angeli 2008)
pubblicava solo la seconda parte della suddetta tesi.

' Cfr. J. RatzingerfBenedetto X VI, L'infanzic di Gess, a cura di I. Stampa, Rizzoli, Milano
2012; 1d., Gestt di Nazaret, Dal battesimo alla trasfigurazione, a cura di E. Guerriero, Rizzoli,
Milano 2011; Id., Ges# di Nazaret. Dall'ingresso @ Gerusalenime fino alla risurrezione, Libreria
Editrice Vaticana, Citta del Vaticano 2011, I tre saggi sono riediti riveduti e corretti in ] Rat-
zinger, Gestt di Nazaret. La figura e il messaggio («Opera Omniax, VI/1), a cura di G.L., Miiller,
Libreria Editrice Vaticana, Citta del Vaticano 2013,
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2. Adamo nella «Laudato si’», ovvero un cosmo relazionale.

Nella Laxdato si’ il settimo successore alla guida dell’Ordine minori-
tico & citato ben quattro volte ' soprattutto per ribadire la natura relazio-
nale della Creazione, oscurata nella coscienza dell'uome a partire dalla
caduta originale. «Per i cristiani credere in un Dio unico che & comunione
trinitaria porta a pensare che tutta la realta contiene in sé un’impron-
ta propriamente trinitaria, Bonaventura arrivd ad affermare che l'essere
umano, prima del peccato, poteva scoprire come ogni creatura “testimo-
nia che Dio & trino”. Il riflesso della Trinith si poteva riconoscere nella
natura “quando né quel libro era oscuro per I'uomo, né ’occhio dell’'uomo

7 Cfr. Papa Prancesco, Lettera enciclica «Landato si’», n. 11: «La sua [di san Francesco]
testimonianza ci mostra anche che Pecologia integrale richiede apertura verso categorie che tra-
scendeno il linguaggio delle scienze esatte o della biologia e ci collegano con 1'essenza dell’amano.
Cos! come succede quando ci innamoriame di una persona, ogni volta che Francesco guardava il
sole, la luna, gli animati pilt piccoli, la sua reazione era cantare, coinvolgendo nella sua lode tutte
le altre creatuve. Egli entrava in comunicazione con tutto il creato, e predicava persino ai fiori
e “li invitava a lodate e amare Iddio, come esseti dotati di ragione” [1Cel T, XXIX, 81]. La sua
reazione era molto piti che un apprezzamento inteilettuale o un calcolo economico, perché per lui
qualsiasi creatura era una sorella, unita a lui con vincoli di affetto. Per questo si sentiva chiamato
a prendersi cura di tutto cid che esiste. Il szo discepolo san Benaventura narrava che lui, “consi-
derando che tutte ke cose hanno un’origine comune, si sentiva ricolmo di pleti ancora maggiore
¢ chiamava le creatute, pet quanto piccole, con il nome di frateflo o sorella” [Leg. mafor, VIII,
6]. Questa convinzione non pud essete disprezzata come un romanticismo irrazionale, perché
influisce sulle scelte che determinano i nostro comportamento. Se noi <i accostiamo alla naturae
all'ambiente senza questa apertura allc stupore e afla mesaviglia, se non parliamo pili il linguaggio
della [raternit) e della bellezza nella nostra relazione con il mondo, { nostri atteggiamenti saranna
quelli del dominatore, del consumatore o del mero sfrustatore delle risorse naturali, incapace di
porre un limite ai suol interessi immediati. Viceversa, se noi ci sentiamo intimamente uniti a
tutto cid che esiste, la sobrietd ¢ Ia cura scaturiranno in maniera spontanea. La poverti e 'auste-
rita di san Francesco non erano un ascetismo solamente esteriore, ma qualcosa di pit radicale:
una rinuncia a fare della realtd un mero oggeito di uso e di dominio». Il n. 66 invita a rileggere i
racconti della creazione nel Vecchio Testamento, che contengona, nel loro linguaggio simbelico
e natrativo, profondi insegnamenti sull’esistenza umana e la sua realta storica. « Questi racconti
— silegge nelenciclica - suggeriscono che Pesistenza umana si basa su tre relazioni fondamentali
strettamente connesse: la relazione con Dio, quella con il prossimo e quelia con la terra, Secondo
la Bibbia, gueste tre relazioni vitali sono rotte, non solo fuori, ma anche dentro di noi. Questa
rottura & il peceato. L'armonia tra il Creatore, 'umaniti e tutto il creato & stata distrutta per avere
noi preteso di prendere i posto di Dio, rifiutando di riconoscerci come creature limitate, Questo
fatto ha distorto anche }a natura del mandato di soggiogare la terra (cfr. Gn 1,28) e di coltivaria
e custoditla (cfr. Gr 2,15). Come risultato, la relazione originariamente armonica tra essere
umano e natura si & trasformato in un conflitto {cfr. Gn 3,17-19). Per questo & significativo che
I'armonia che san Francesco d’Assisi viveva con tutte le creature sia stata interpretata come una
guarigione di tale rottura. San Bonaventura disse che attravetso la riconciliazione universale con
tutte le creature in gualche modo Francesco era riportato allo stato di innocenza originaria {efr.
Leg. maior, VII1, 1]. Lungi da quel modello, oggi # peccato si manifesta con tuita fa sua forza di
distruzione nelle guerre, nelle diverse forme di violenza e maltrattamento, nell’abbandono dei pitt
fragili, negli attacchi contro la naturas, L'universo si sviluppa in Do, che lo riempie tutto, conti-
nuza papa Bergoglio aln. 233, nella sezione dedicata ai segni sacramentali ¢ al riposo celebrativo;
quindi «c'® un mistero da contemplare in una foglia, in un sentiero, nella rugiada, nel volto di
un povero, L'ideale non & sclo passare dall’esterioritd all'interioritd per scoprire 'azione di Dio
nell’anima, ma anche atrivare a incontratlo in tutte le cose, come insegnava san Bonaventura:
“La contemplazione & tanto pitt elevata quantoe pilt 'uotmo sente in sé effetto delis grazia divina
0 quanto pit sa riconoscere Dio nelle altre creature” {11 Sest., d. 23, 2. 2, q. 31».
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si era intorbidato” [Myst, Trin., q. 1, a. 2, concl.]. Tl santo francescano ci
insegna che ogni creatura porta in sé una struttura propriamente trinitaria,
cosi reale che potrebbe essere spontaneamente contemplata se lo sguardo
dell’essere umano non fosse limitato, oscuro e fragile, Tn questo modo ci
indica la sfida di provare a leggere la realtd in chiave trinitaria» (n. 239).

11 Liber Naturae torna di nuovo a patlare, ribadisce papa Francesco, se
sie disposti alasciarsi immergere nel mistero della Trinith, della relaziona-
lit strutturale dell’amore divino, educando lo sguardo a una visione della
realtd aperta alla totalitd; non a caso quello del Genesi & il libro dell’ Antico
Testamento pil citato nel testo™. «Ogni generazione & convertita mag-
giormente dal santo che pilt la contraddice»™, amava dire Chesterton, e
anche dal tema che sente — consciamente o meno — pill ostile e urticante
proprio perché urgente, necessario e scomodo. Forse per questo papa Ber-
goglio, nella sua enciclica pili propriamente sociale, ha sentito il bisogno
di citare cosl spesso le parole del Dottore Serafico, nel solco della secolare
tradizione francescana di attenzione - speculativa e operativa ~ alle di-
namiche economiche concrete (vedi ad esempio I'invenzione dei Monti
di Pietd nel XV secolo e i vari sistemi di microcredito nati per ajutare le
famiglie in difficolta sempre in ambito francescano).

Inun mondo spiccatamente individualista come il nostro, in cui delirio
di onnipotenza e ossessione del controllo si travestono da normalita tanto
sono diffusi a ogni livello e ambito sociale, leggere e meditare le parole di
Bonaventura puo essere un antidoto efficace. La comunicazione del Divi-
no - ¢ bene ripetetlo anche se pud sembrare un'ovvietd — cambia il modo
di concepire e di sentire la propria vita, il proprio sguardo su tutte le cose.
Secondo il magistero della Chiesa, Dio uno e trino non & una formulazio-
ne astratta ma qualcosa che & pertinente alla radice dell’esistenza di ogni
uomo. L’annuncio che 'Essere da cui tutto dipende, in cui tutto finisce
e da cul tutto ¢ fatto, & 'uno assoluto e nello stesso tempo comunione,
strutturalmente e misteriosamente relazione, spiega come nient’altro il
modulo della convivenza, innanzitutto il modulo del rapporto tra I’io ¢ il
tu, tra ['uomo e la donna, tra genitori e figli, tra amico e amico. Nessuna
analisi compiuta con I'ausilio della sola ragione (nell’accezione positivista
che tanta parte del pensiero del Novecento da a questa parola) riesce a
spiegare il paradosso dell’uno e del molteplice sperimentabile nell’esisten-
za di ogni uomo, un essere geneticamente sociale che non dice mai con
tanta intensitd la parola io, non percepisce mai con tanta passione I'uniti
della propria identitd come quando dice tu. Ignorare la natura relazionale
dell’essere umano e della realtd tutta provoca disastri anche in ambito
macroeconomico e ambientale . Non a caso papa Francesco insiste spes-

18 Cfr. F. Frezza, Now banno pift acqua. Riempite la terra. Modello biblico deilabitare il creato,
in Laudatosi'. Un aiuto alla lettura, Libreria Editrice Vaticana, Citta del Vaticano 2016, pp. 67-93.

¥ G.K. Chesterton, San Tommaso d’Aquino, a cura di D, Cuccurulle, Guida, Napoli 1992,
p. 56.

20 Suilindividualisme come causa di crisi nel’attuale sistema economico mondiale cfr.
L. Ferrari, Ascesa dell’individualismo economico, Vicolo del Pavone, Tortona-Piacenza 2016.
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so sulla differenza fra peccatori e corrotti. Il peccatore & chi riconosce
di esserlo; il corrotto invece fa diventare il suo peccato un sistema, una
mentalit, e alla fine lo giustifica. Il pericolo pili grande & proprio que-
sto, essere prigionieri di un peccato, di un etrrore di prospettiva che non
riesce pill ad essere smaschetato come tale; quanto pitt un uomo diventa
malvagio — amava dire il vescovo della TV americana, Fulton John Sheen
(1893-1979) — tanto meno comprende la propria malvagitd, cost come un
uomo la cui febbre salga fino al delirio comprende sempre meno la gravita
della sua condizione.

3. Occhi nuovi, oltre il “bunker”,

«Trasformati da questo amore riceviamo occhi nuovi, sperimentiamo
che in esso ¢’& una grande promessa di pienezza e si apre a noi lo sguardo
del futuro [...]. Proprio di questa luce defla fede vorrei parlare, perché
cresca per illuminare il presente fino a diventare stella che mostra gli oriz-
zonti del nostro cammino, in un tempo in cui ['uomeo & particolarmente
bisognoso di luce». Cosi si legge al n. 4 della Lumsen Fidei, Serve qualcosa
{0 Qualcuno) capace di illuminare il buio dell’inconsapevolezza comuni-
cando una dimensione nuova dell’essete, o, per usare termini mutuati dal
lessico cristiano, regalando occhi nuovi e cuore nuovo, un cuore intelli-
gente® capace di vederte e discernere. «La patola “luce” - spiega Guardini
con la consueta sintetica chiarezza — esprime una forma dell’esperienza
dello spirito non traducibile con altre parole. Vi & un’esperienza di verita
che & esperienza di luce. In questa luce si irradia per Bonaventura nello
spirito I'idea, 'immagine eterna dell’essere, del valore e del significato»?.
Ma I’ homo consumens contemporaneo, di horma, non ha tra le sue priorita

«Spesso — scrive Cesare Cavalleri recensendo la seconda edizione del libro su “Avvenire” del 29
marzo 2017 - net dirigenti di successo si riscontra la presenza di quella che & stata ribattezzata
dark triad ovvero una connessione patologica tra natcisimo, machiavellismo e turbe della psiche.
Ferrari insegna psicologia economica e del lavoro nell’Universita di Milano-Bicocea, e intende
per individualismo economico una storica, immane, lunga, dolorosa distruzione di relazioni pub-
bliche e private che, neghi ultimi anni, ha assunto ritmi convulsi e accelerati [...]. La personalith
narcisistica include caratteristiche quali grandiosith, senso di superioritd, bisogno di ammirazicne
e di dominanza, Il machiavellismo descrive una personalitd manipolatoria, dotata di spiccata
razionalith, unita a scarsa o nulla considerazione per [a morale, con una visione incentrata sul
presente e sul guadagno personale nel breve periodo. La componente psicopatica & caratterizzata
da mancanza di empatia e da incapaciti a provare colpa, rimorso o lealt} verso aleuno. Ebbene,
scrivono i due autord, le personalith oscure raggiungono spesso ruoli apicalie di successo nelle im-
prese produttive, cosicché molti top manager sarebbero caratterizzati da narcisismo, machiavel-
lismo efo psicopatia, con pravi conseguenze sul personale aziendale, Inoltre, le stesse personalith
oscure al vertici aziendali possono essere spesso alla base di gravi crisi organizzative provocate
da leadership distruttive. E ¢'& chi ipotizza che la crisi economica globale del 2008 sia almeno
in parte dovuta a petsonalith oscare ai vertici di molte grandi aziende, soprattutto finanziaries.

2 §i yeda su questo tema A, Finkiellrant, Un cuore intellizente, trad. di E Bergamasco,
Adelphi, Milano 2011,

22 R, Guatdini, Un filosofo del basso Medioevo: Bonaventura {1930), in 1d., Peusatori religiosi,
presentazione di S. Zucal, Motcelliana, Brescia 20012, p, 17,
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la domanda sull’origine delle cose; in un mondo che guarda con ironia e
disincanto ogni riflessione sui massimi sistemi, siamo come ciechi di fronte
all’essere. E «chi & diventato cieco nei rignardi dell’essere - ossetva von
Balthasar — come potri non diventare cieco anche nei riguardi di Dio?
Bisognera dire allora che il cristiano, ossia colui che annuncia oggi Ia gloria
di Dio, deve responsabilmente prendere su di sé il peso della metafisica»®.
Una presa di posizione controcorrente, perché 'impossibilita della rivela-
zione ¢ il dogma fondamentale del pensiero illuministico, il tabti predicato
da tutta la filosofia liberale e da tutti i suoi eredi materialisti, Letta in una
prospettiva bonaventuriana 'affermazione di questa impossibilita appare
come Pestremo tentativo della ragione per dettare [a misura del reale e
quindi a misura del possibile e dell’impossibile nella realtd. Ecco che il
nesso con la “cecitd originale” di Adamo risulta di nuovo palese. Nel suo
celebre discorso al Parlamento federale di Germania del 22 settembre
2011, Benedetto X V1 invita a non accontentarsi della luce artificiale e
autoreferenziale di un “bunker” costruito dall'uomo non pitt in dialogo
con il mondo esterno. «La ragione positivista, che si presenta in modo
esclusivista e non & in grado di percepire qualcosa al di 13 di cid che &
funzionale, assomiglia agli edifici di cemento armato senza finestre, in cui
ci diamo il clima e la luce da soli e non vogliamo pit1 ricevere ambedue le
cose dal mondo vasto di Dio. E tuttavia non possiamo illuderci che in tale
mondo autocostruito attingiamo in segreto ugualmente alle “risorse” di
Dio, che trasformiamo in prodotti nostri. Bisogna tornare a spalancare le
finestre, dobhiamo vedere di nuovo la vastita del mondo, il cielo e la terra e
imparare a usare tutto questo in modo giusto». Una delle spie che qualcosa
non va, continua Ratzinger, ¢ proprio il fatto che «nei nostri rapporti con
la natura ¢’¢ qualcosa che non va». Essa non & piit un meraviglioso libro
da leggere, contemplare, abitare con rispetto e ammirazione, ma materia
inerte, decontestualizzata, strappata dalla sua origine e dal suo destino,
da sfruttare nel modo pit intensivo (e distruttivo) possibile.

4. L'idolatria dell’oggetto che paralizza il pensiero.

Da questa impasse speculativa ha cercato di uscire il filosofo e accade-
mico di Francia Jean-Luc Marion, che individua la principale causa della
malattia del pensiero moderno in un eccesso di modello oggettivante. Una
diagnosi che passa attraverso quelli che ha ribattezzato femomeni saturi,
fenomeni irriducibili al’To che i guarda; sebbene non siano oggetti o enti,
incessantemente rivendicano il proprio diritto a manifestarsi e, senza at-
tendere il nulla osta della filosofia, riescono a portare di fatto a compimen-
to tale manifestazione. Imprevedibili secondo la quantit, insopportabili
secondo la qualitd, assoluti secondo la relazione, inguardabili secondo la

3 HU. von Balthasar, La mia opera ed Epilogo, trad, di G. Sommavilla, Jaca Book, Milano
1994, p. 70.




Adamo, il «Liber naturaes e la signovia di Gesai 163

modalita, seguendo le categorie dell’intelletto kantiane. Qualche esempio
aiuta a capire meglio di che si tratta. « Qualcuno pud spiegare esattamente
la Rivoluzione francese, o perché & caduto il muro di Berlino? Non conun
saggio storico. Non si pud spiegare in senso filosofico, tenendo presenti
tutti 1 fattori implicati, Evidentemente & impossibile perché un evento
storico & il risultato di un immenso fascio di cause. Non potrd mai essere
riprodotto, e neanche spiegato in mode esauriente»**, Non tutto cid che
sperimentiamo & oggetto nel senso tecnico del termine; un evento storico
& tanto reale quanto, di fatto, inspiegabile, come la percezione che ho di
me stesso {«la mia carne» la chiama il filosofo francese), il volto dell’altro,
o quei fenomeni che corrispondono formalmente a ¢id che la Rivelazione
vuole portate alla luce, Per esempio, «dal punto di vista del metodo ~
continua Marion — censurare o minimizzare la Risurrezione & una tet-
rificante ingenuitd: significa di fatto non tenere presente che possibile e
impossibile, vero e falso sono concetti filosofici che hanno i loro limiti»?*,
Anche per guesto ['umilta {rancescana — e, pitt in generale, cristiana — e
P’evangelica poverta di spirito non sono solo virtll morali ma hanno una
portata conoscitiva troppe volte sottovalutata. Requisito (essenziale, non
opzionale) per essere disponibili a superare una visione ridotta della ragio-
ne & essere “poveri” nel senso profondo, epistemologico del termine; non
fetmi al “gia sapulo” e al “gid capito” ma disponibili a lasciarsi stupire e
sorprendere da quel tenace, irriducibile « margine vertiginoso di ulteriore
leggibilitd che conserva sempre il mondo» (Alessandro Berti). Per questo
la poverta francescana non & solo un habitus morale, ma ha una potenzia-
lith speculativa estremamente feconda.

5. Povertd come profezia.

Francesco, o della poverta, dicevamo. Bonaventura, o della poverta che
diventa presupposto stabile di convivenza, tema chiave di preghiera, medi-
tazione e riflessione per chi nel figlio di Pietro di Bernardone vede un alter
Christus® e un concreto modello di vita da seguire e imitare, Una poverta
luminosa, da non confondere con Pabbrutimento a cui pud portare una mi-
setia subita, non scelta, vissuta come una maledizione. La povertd radicale,
da qualsiasi circostanza venga generata, se vissuta con consapevolezza [a
emergere 'essenziale e porta in dono una grande lucidita di giudizio. Bona-
ventura, discepolo di Prancesco e settimo ministro generale del suo ordine,

# Testo pronunciate nella conferenza sul dialogo tra fenomenologia e teclogia tenuta il 21
ottobre 2010 nella Pontificia Universitd Gregoriana di Roma, nell’ambito di un ciclo di incontri
su questo tema organizzate dalla Facoltd di Teologia e di Filosofia dell"Universitd Gregotiana e
dall’ Ambasciata di Francia.

% fbid. Sul tema cfr. ].-L. Marion, Credere per vedere. Riflessione sulla razionalitd della Rive-
lazione ¢ Pivrazionalitd di alcani credenti, trad. di C, Tarditi, Lindau, Torine 2012,

% Cfr. M. Cimini, Frarcesco d’Assisi, figira dell’«alter Christuss, in G. Rati (a cura di), Paradi-
se. Beatrice, Piccarda, Giustinianc, Francesco d’Assisi, Benedetto (« Lectura Dantis Interamwensis»),
Bulzoni, Roma 2009, pp. 101-126.
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in questo non fa eccezione. A tanti secoli di distanza dalla loro morte (anzi,
dalla loro nascita al Cielo, seconda il lessico cristiano) Francesco & Bona-
ventura sono ancora 'icona delle due cose di cui pilt ha bisogno il nostto
mondo, quelle che pity disperatamente desidera, perché meno sperimenta
e di conseguenza meno conosce: l’espetienza della povertd e Pesperienza
della risurrezione. Due facce di una stessa medaglia, a ben vedere,

Poverta nel senso evangelico, francescano del termine, dilibertd dalle
cose, Povertd “esistenziale”, che implica il possesso di tutto, ma con un
distacco dentro che non viene mai mene. E risurrezione come possibilita
di rinascere di nuovo, anche in questo mondo, nell’aldiqua, di riscoprire
tutto come fresco, nuovo, radicalmente dato, donato, regalato, e, in quan-
to tale, fonte di gratitudine. Due stati dell’anima che il nostro mondo sazio
e disperato censura o finge di disprezzare, ma solo perché li rimpiange
amaramente, come ben aveva capito Steve Jobs, il fondatore della galas-
sia Apple, lanciando il suo slogan Stay bungry, stay foolish ormai entrato
a pieno titolo nell'immaginario di ogni viaggiatore digitale e destinato a
rimanervi ancora a lungo. Chesterton ['aveva gia capito alla fine dell’Ot-
tocento, affermando a chiare lettere che 'adeguamento alla mentalita del
mondo (con i suoi falsi miti di riuscita personale) I'appiattimento di ogni
ideale a un banale conformlsmo, I'egoismo cotne unico criterio di scelta
sono, alla lunga, la rovina della nostra vita e delle societ in cui viviamo.
Abbassare il tiro, bandire ogni ideale dall’orizzonte dell’esistenza porta,
lentamente, a non vedere e ascoltare pitt nemmeno se stessi. A poco a
poco, scrive Chesterton, nessuno «domanda piti cid che desidera, ogni
uomo chiede quello che si figura di poter ottenere, E rapidamente la gente
si dimentica cio che 'vomo voleva davvero in principio; e dopo una vita
politica vivace e di successo, un vomo dimentica se stesso. I tutto diventa
uno stravagante tumulto di seconde scelte, un pandemonio di ripieghi,
Questo tipo di flessibilitd non solo impedisce ogni robustezza eroica, ma
impedisce anche un qualsiasi compromesso realmente pratico»?”

Ogni essere umano, comunque, conserva nel profonde di se stesso
almeno un residuo di robusta “selvaticita” di desideri che neanche I’a-
nestesia della comfort-zone contemporanea riesce a domare. «Non solo
siamo tutti nella stessa barca, ma abbiamo tutti il mal di mare»®®, afferma
Chesterton, con la consueta ironia, nel senso che tutti, chi in modo pilt
consapevole chi in modo piti labile e confuso, percepiamo lo stesso disagio.
La teologia e la filosofia, la letteratura e la grande arte, hanno il privilegio
e il compito, 'onore e I'onere di esaltare e smascherare questo disagio,
facendolo affiorare alla coscienza e facendo saltare le sbarre di una cage
dorée comoda ma inautentica, svelandola per quello che &: una prigione.
Specchiarsi nella vita dei santi - e in particolare nelle esistenze “selvati-
che” e santamente indomabili dei francescani ~ atuta a rendersene conto.

7 G K, Chesterton, Cosa ¢'¢ di shagliato nel mondo, trad, di A. Teggi, Rubbettino, Soveria
Manneili {Catanzaro) 20153, p. 66.
= 1yi, p. 36.
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6. Adamo, vertice e abisso: una mistica francescana nel cuorve del secolo
breve,

«Una delle espressioni piti alte della poesia dei nostri giorni; e un ritor-
no a quel senso delle cose eterne che[...] & radice di ogni poesia e speranza
di rinnovamento vero: nell’arte e nell’anima»®, Cosi Bonaventura Tecchi
definiva Elena Bono, giovane ma gi} affermata scrittrice, E ancora Tecchi;
«Ogni scrittore che nell’intimo si sente cristiano [...] non pud non aver
subito direttamente o indirettamente Pinfluenza del santo di Assisi»®®,
Una frase che descrive bene la vocazione letteraria della Bono, terziaria
francescana e scritttice tanto importante quanto dimenticata, tradotta in
dodici lingue ma conosciuta pitt all’estero che in Tralia®,

Con i suoi versi, i suoi testi per il teatro e i suoi romanzi®? la Bono
accompagna il lettore a cercare per via artistica i vestigia Dei nella realtd e
dentro se stesso, in una unita organica che rende 'vomo partecipe di tutto
cid che lo circonda, Meditazioni destinate a essere pronunciate ad alta
voce, visioni mistiche, sacre rappresentazioni travestite da cronache di
drammi annunciati: nei suoi libri, Elena Bono mostra, porta alla vista - per
via anagogica - il cuore dell’uomo e il mistero di Dio. E un invito a scende-
re nella profondita della coscienza, dove si gioca la partita della vita, dove
prendiamo atto della nostra eredita — vertiginosa - di figli di Dio. Il raccon-
ta Morte di Adamo, che da il titolo alla raccolta omonima del 1936 — accolta
dalla critica come un capolavoro e indicata dalla stessa Bono come il suo
libro pill importante — & il punto dove in modo pilt esplicito emerge quel
francescano “senso delle cose eterne” segnalato da Bonaventura Tecchi.
Tutto si gioca nella relazione, nella storia che lega Adamo al Padre. Ecco
le righe d’intzio: « Quando venne il suo giorno, dopo novecentotrenta anni
di vita, Adamo ritornd alla terra, Fuori dalla tenda, dove egli giaceva ad
occhi chiusi, c’erano Seth [...]. Dentro la tenda, accanto a Adamo, c’era
Eva. E dentro Adamo, Dio»*. Adamo sta pet morire, ma prima che il mo-
mento giunga Dio torna in lui, gli chiede conto di quel tradimento tenuto
chiuso nel cuore, che lo ha reso estraneo alla bellezza del creato, che ne ha
offuscato la coscienza (e dunque lo sguardo). Nella lotta che, invisibile a
tutti, si svolge dentto il suo cuore — tra un amore divino che cerca I'uomo
con tenacia di attesa e il limite umano che si nasconde a se stesso - il padre

# B, Tecchi [s.t.]in Omaggic ad Elena Bone, numero monografico di «Italia Intellettuales,
VIIf2-6 (1953), p. 27.

3 Cit. in F. Mazzoleni, Fermenti di francescanesinzo in Bonaveantura Tecehi, «Doctor Seraphi-
cusy, XXVI(1979), p. 55.

3 Cfr, ¥Introduzione in L. Casella, D. Cerrato {a cura di}, Le wevi del Fujiyarna. La via della
catarsi. Studi evitici su Blena Bono, Aracne, Roma 2013, pp. 11-18 e F. Castelli, «La festa del Pro-
fetan di Elena Bono. Un dramma per rifleitere, «La Civilta Cattolicas, 11/3816, 20 giugno 2009,
pp. 350-560; 1d., Elena Bono. Lo sgomento della storia e la possibilitd di un riscatto, «La Civilta
Cattolica», TIf3859, 2 aprile 2011, pp. 36-47.

32 Per un approfondimento rinviame ai saggi raccolti in T, Marchitti (a cura di), Quando io
ti chiamo. Invito alla lettnra di Elena Bono, Marietti 1820, Genova 2015,

3 Cfr. E. Bono, Morte di Adamo e altri racconti, Marletti 1820, Genova 2014, p. 13.
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di tutte le stirpi trovera il coraggio di confessare il proprio peccato, di
abbandonate al cuore di Dio quella colpa che lo tiene a terra “incatenato
e pieno di affanno”, Con la confessione di Adamo, il Padre promette la
venuta del Figlio, che sar riconciliatore per sempre; in Iui Dio e Adamo
saranno una cosa sola, “fino all’estrema generazione”. E il punto di svolta:
ha riconquistato dentro di sé il rapporto con Dio, & sciolto dalla colpa,
permette a Dio di dimorare in lui e lo riconosce come Padre. E in questo
momento che Adamo - che fino ad allora & stato ad occhi chiusi steso sul
suo giaciglio — compie un gesto inaspettato. « “Jahvé”, invocd con altissima
voce [...]. Le moltitudini fuori delfa tenda udirono il grido e si gettarono
a terra sulla loro faccia. Ma Eva era apparsa sulla soglia gridando: “Vostro
padre ha aperto gli occhi”»*. Adamo ha riaperto gli occhi. Riconquistare
la fiducia nel Padre, sulla soglia della morte, gli ha ridato energia, vista e
vita, una pienezza di vita destinata a non avere mai fine.

7. Nella trappola di uno spuardo vidotto. L'oscuramento dell’«oculus con-
templationis» in Dostoepski.

Anche nel mondo ortodosso non mancano le correnti teologiche che
vedono nel peccato originale non solo una colpa “personale” del progeni-
tore, ma anche una sorta di inquinamento ontologico della natura umana,
un oscuramento delle facolta conoscitive da cui nessun uomo potra mai
essere esente, fino alla fine della storia, Se Giovanni Crisostomo indica
I'insorgere delle passioni come un’eredita della natura decaduta, Isacco il
Siro preferisce invece parlare di passioni decadute, sottolineando il fatto
che lo scopo originale di ogni desiderio, positive e voluto dal Creatore, &
stato deviato e corrotto dalla caduta di Adamo. Per Isacco il Siro - e per
chi si riconosce nella sua spiritualita — il peccato originale non consiste
tanto nell’aver preferito il mondo a Dio, quanto nell’aver staccato il mon-
do dalla sua sorgente di vita, vedendolo come esclusivamente materiale,
bidimensionale, svuotato di significato e privato del suo valore simbolico
e sacramentale*. Per tornare al parallelo con il pensiero di Bonaventura,
nella trappola di uno sguardo ridotto, parziale, privato della sua profondi-
ta, incurante del contesto, il Liber Naturae non patla pil di Dio all'uomo,
viene ignorato o frainteso. Cose e persone vengono ridotte a oggetti uti-
lizzabili; privati del loro mistero, qualsiasi abuso diventa possibile.

Un gigante della letteratura che ha esplorato a fondo questo tema &
Fédor Dostoevskij. I personaggi nati dalla penna del grande romanziere
russo che vogliono affermare la loro illimitata liberta sanno che prima
devono sbarazzarsi di Dio, perché - per riassumere in una frase la celebre
teoria di Ivan Karamazov - «se Dio non esiste tutto & permessox». Quando

* Tvi, p. 15.
¥ Cfr. E. Galli, Il mondo come “sacramenio” della presenza di Dio. San Bongventura riletto
con Alexander Schinemann, « San Bonaventura informas, IV/56, settembre 2017, pp. 18-20.
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Dio viene cacciato dall’ambito del possibile, perd, vacillano anche 1 pre-
supposti dell'identita personale. In una pagina de I demoni, un gruppo di
ufficiali & impegnato in un'accanita discussione sulla religione cristiana,

Nel nostro distretto ¢’¢ un reggimento di fanteria, Venerdi sera sono stato
a B... e ho bevuto in compagnia degli ufficiali. Infatti tra loro ho tre amici,
vous comprenez? Abbiamo patlato di ateismo e naturalmente abbiamo liqui-
dato Dio. Eranc allegri, strillavano dalla gioia. A proposito, Satov assicura
che se si vuole fare una rivolta in Russia bisogna cominciare assolutamente
dall’ateismo. Pud darsi che sia vero. Un vecchio capitano canuto dall’aspetto
rozzo0 se ne stava [ seduto senza mai dire una parola; a un tratto si pianta in
mezzo alla stanza e a voce alta, come parlando fra sé, fa: “Se Dio non ¢’g, sono
ancora capitano io?”. Poi prende il berretto, allarga le braccia e se ne va,?

Se Dio non esiste, sono ancora capitano? Le cose hanno un destino ulti-
mo, una consistenza non apparente? Non solo. Se non esiste altro di onto-
logicamente Oltre-me la mia conoscenza pud davvero crescere nel tempo?
Puo diventare sempre piti affidabile, essere sempre piti “vera”? La formula
del “credere per vedere”, erede del credo ut intelligam di Agostino e di
Anselmo d’Aosta, esplorata e approfondita da Bonaventura in tante delle
sue opere, descrive anche la posizione umana di tanti dei personaggi — del
sottostolo o delle terre emerse illuminate dalla luce della Grazia — che
popolano i romanzi di Dostoevskij*. Per autore di Delitto e castigo & ne-
cessario credere per tornare a vedere. Non solo: & necessaria una poverta
radicale, la disponibilita a “dare tutto” per ricevere tutto, da parte di Dio
e del cosmo. Lo spettatore del mondo deve partecipare attivamente alla
costruzione del significate di quello che accade, deve attendere la veritd
che gli viene (o meglio, che gli “accade”) incontro. In caso contrario, il
senso non avrd un luogo dove nascere, perché la verita & sempre il tisulta-
to di un dialogo. Chi non sa e, soprattutto, non vuole sapere, non vede,
Uno sguardo vuoto, anonimo & inerte, non educato al rispecchiamento
empatico di se stessi nel mondo esterno o nel volto dell’altro scivola sulla
superficie delle cose non riuscendo a intuire un ordine, un disegno e un’ar-
monia nascosta. La capacitd di intendere quanto accade si ottiene sempre
in risposta a un’interrogazione e a una preghiera, formulate a partire dalla
propria segreta inquietudine, dal dolore attraversato e dalle ferite subi-
te nel corso del proprio personalissimmo - unico e irripetibile — percorso
umano. Una cosa, per Dostoevskij, & sempre immagine di altro, di un
senso pilt profondo e radicale che dall’interno della cosa stessa preme
per essere portato alla luce. Senza il contributo della persona, la cosa in
sé risulta inconoscibile: ¢id che non & visto “personalmente” scompare e
va perduto. Sotto la trama, il soggetto e Particolazione dei dialoghi dei

* F. Dostoevskij, I demoni, 2 yoll,, a cura di G. Pacini, Feltrinelli, Milano 2000, I, p. 314.

¥ Come spicga Tat'jana Kasatkina nella raccolta di saggi Dal Pavadiso all’inferno. I confini
dell’umano in Dostoevskif, a cura di E. Mazzola, Itaca Edizioni, Castel Bolognese 2012; deila
stessa cfr. inoltre Dostoevskif. If sacvo nel profano, a cura di E. Mazzola, Rizzoli, Milanc 2012,
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capolavori del romanziere russo si nasconde il perpetuo riaccadere della
storia di Cristo, archetipo ideale e concreto di tutto quanto si snoda nel
tempo e nello spazio degli uomini. Nel profondo di ogni evento & presente
e vivente, quindi, la dinamica universale della storia evangelica che non
solo si ripete ma riaccade ogni volta in modo diverso e sorprendente. La
realtd, insomma, non & uno specchio ossessivamente ripetitivo ma una
finestra che conduce a Dio. Tuttavia non & facile - & semplice, ma non fa-
cile - cogliere epifania della veritd attesa e riconoscere il soffio divino nel
composito panta rei dell’'universo sensibile. La conoscenza implica sempre
una mossa affermativa della libertd, uno spiraglio di disponibilith al nuovo.
Anche la celeberrima frase «la bellezza salverd il mondo» non dev’essere
fraintesa. Per lo scrittore russo lo splendore delle forme sensibili non &
un sortilegio capace di cambiare le sorti degli eventi in modo inesorabile,
ma una presenza che solo uno sguardo educato riesce a cogliere nella sua
misteriosa profonditd, L’alternativa possibile al riconoscimento del suo
ruolo di messaggera divina & che resti prigioniera di uno sguardo ridotto e
offuscato - prigioniera di Sodoma, parafrasando Dostoevskij* - e diventi
un diversivo fra i tanti nella stanza dei giochi di un esteta annoiato.
Quando si discute di arte e di esperienza estetica & quasi inevitabile
ricorrere a termini come splendore, stupore, epifania, luce. «Un tale rinvio
- scrive Silvano Petrosino, che si & soffermato a lungo nei suot studi sulla
dinamica intetna all’esperienza del vedere — & cosl insistente e costante che
sarebbe un errore interpretarlo, come invece spesso accade, come un sem-
plice retaggio di quello che si & soliti definire oculocentrismo occidentale,
Non ¢i sono dubbi: nell’affrontare simili tematiche le parole tendono
facilmente a organizzarsi secondo schemi retorici tanto appariscenti quan-
ta vuoti; per evitare di cadere in una tale trappola, & necessario indagare
con il massimo rigore — e ricominciando ogni volta da capo - queste di-
mensioni dell’esperienza umana, la cui rilevanza & pari solo all’oscurita che
sempre le accompagna»®®, Lo sguardo in fondo, nota il filosofo milanese,

3 1l riferimento & al celebte discorso di Mitja ne I fratelli Karamazov (I, 11, 3); per un’inter-
pretazione cfr. T. Kasatkina, Il smondo lo salverd ia bellezza, in A. Rovetta, M. Desjatova (a cura
di), Il destino della Bellezza. La Bellexza nella prospettiva delle scienze umanistiche. Atti della Con-
ferenza internazionale dell'Universith San Tichon in collaborazione con I'Universita Cattolica
del Sacro Cucre di Milano (Maosca, 17-19 aprile 2012), Edizioni di Pagina, Bari 2013, pp. 51-62.

¥ . Petrosino, Gli ordini della manifestazione e Uesperienza estetica: apparive e il risplendere,
«Gregorianum», 97/4 (2016}, p. 703; nella sua riflessione Petrosino parte dauna frase di Martin
Heidegget, «il termine fenomeno, quindi, in certa misura, significa sempre un compitos (cfr. M.
Heidegger, Logica. I problema della veritd, trad. di U.M. Ugazio, Mursia, Milano 1986, p, 24),
Tenendo presente la caratterizzazione heideggeriana del soggetto come illuminazione (il sogget-
to, a differenza dell’oggetto, non solo & illuminato ma & in se stesso illuminazione), Petrosino
sotiolinea la differenza tra it vedere e il guardare, per poi giungere alla caratterizzazione dello
sguardo come luce con !z quale il soggetto illumina Pesistente. Tn questo sense, o sguardo & lice
che illumina, ed & il rispondere in forza del quale il soggetto va incontro a cid che si manifesta,
perché l'esistente si manifesta sempre a partite dalla misura dello sguardo che lo illumina. «I1
tetmine Lichtnng - scrive Petrosino mutuando il lessico del filosofo tedesco —, con Pevidente
rinvio al tema della luce, dev’essere interpretato proprio in relazione al dinamismo dell’apertura»
[ivi, p. 7051, Sul tema, sempre di Petrosino si veda inoltre Piccola metafisica della luce, Jaca Book,
Milano 2004; Lo séupore, Interlinea, Novara 20122,
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¢ il momento e il luogo in cui il soggetto risponde e reagisce, drammatica-
mente, all’avanzare della luce, ¢ lo stupore stesso & una forma di risposta
a cid che ci raggiunge nello splendore del suo apparire, fino a portarci di
fronte alla meraviglia dell’evento singolare che sempre ci interpella per-
sonalmente e davanti al quale siamo chiamati a tispondere, prima ancora
che con le parole, con i nostri stessi occhi®?,

8. Pesci ciechi immersi nella luce.

Sedentari delle tenebre; un’immagine cara alla mistica francese Made-
leine Delbrél che descrive bene la condizione umana, strutturalmente in-
debolita da quella ferita originale che i cristiani chiamano peccato o caduta
di Adamo e Agostino ribattezza felix culpa, perché ha indotto Dio a far
nascere Gesll. Occotre tornare bambini, o meglio, chiedere uno sguardo
“bambino” su se stessi e sugli altri, ripete la Delbrél nelle sue poesie e nei
suoi saggi. Da qui la necessita della preghiera, un tema costantemente
ribadito anche da Bonaventura nelle sue opere, approfondito, accompa-
gnato, spiegato da un fitto tessuto di citazioni tratte dal Vecchio e dal
Nuovo Testamento, secondo la consuetudine didattica della sua epoca. La
preghieta, ripete Bonaventura innumetevoli volte nei suoi sctitti - che,
non dobbiamo dimenticarlo, avevano un intento pastorale oltre che specu-
lativo - ridona una costante {reschezza e permeabilih al nostro sguardo.
In fondo si tratta di un’arte sué generis, con il tempo come materia prima
e Dio come interlocutore privilegiato. Per questo la preghiera autentica
ha sempre qualcosa a che fare con la profezia, non in senso divinatorio o
esoterico: il profeta, molto semplicemente, & uno che vede quello di cui
gli altri non si accorgono e lo mostra agli altri, con miracolosa semplicitd
e chiarezza. Un processo efficacemente descritto — & conérario e in un
contesto completamente laico, oltre che al di sopra di ogni sospetto di
facile apologetica cristiana — dal celebre aneddoto dello scrittore e saggista
David Foster Wallace (1962-2008), tratto dal discorso per il conferimento
delle lauree tenuto al Kenyon College di Gambier, Ohio, il 21 maggio
2005, intitolato Questa é l'acqua. «Ci sono due pesci che nuotano e a un
certo punto incontrano un pesce anziano che va nella direzione opposta,
fa un cenno di saluto e dice: “Salve, ragazai. Com’s 'acqua?” T due pesci
giovani nuotano un altre po’, poi uno guarda 1'aliro e fa “Che cavolo &

0 Cfr. Petrosino, Gli ordini della manifestazione e Uesperienza estetica, cit., p. 707. Petrosino,
citando Starobinski, mette a confronto 'etimologia dei verbi italiani ri-guardare e guasdare e del
verbo francese che indica la stessa azione, re-garder, per scandagliare a fondo la complessiti diuna
fase della conoscenza che troppo spesso diamo per scontata. Lo stupote viene definito come la
circostanza in cui il vedere & costretto a diventare un guardare, perché «cid che costringe ~ scrive
il flosofo - & lo splendare del qualcosa, ove tuttavia tale risplendere non assorbe, come fosse un
buco neto, il soggetto nel qualcosa, ma [o riflette rinviandolo al suo proprio modo d'essere: nello
stupore il qualcosa interpella il soggetto che guarda, ma non attirandolo a sé (questo & <id che
avviene nella fascinazione), ma rinviandelo a sé, costringendolo 2 “riprendere sotto guardia®” i
proprio sé» (Id., Lo stupore, cit., p. 88},
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Pacqua?” »*. La cecith peggiore e pift pericolosa, spiega Foster Wallace agli
studenti durante il rito di passaggio che li traghetterd nella vita adulta, &
quella di cui non si & neppure pitt consapevoli. Un tema descritto, nella
sua valenza pilt intimamente cristiana, da Madeleine Delbrél con una
sorta di parabola che vede analogamente protagonisti poissons gvengles,
pesci ciechi, immagine della condizione umana dopo il peccato originale,
che ha indebolito le facoltd del nostro occhio interiore. «In una caverna
sottomarina — scrive la mistica francese - protetta da ogni luce c’erano dei
pesci ciechi. Uno scienziato ne prese aleuni, i pose in un acquario buio.
Poco a poco vi fece penetrare la luce finché tutta 'acqua fu illuminata,
Sotto I'azione del giorno lentamente quella specie di pesci si modifics.
Gradualmente si formarono degli occhi. I pesci ciechi diventarono pesci
che vedevano. La vitali aveva resi adatti all’ombra. La stessa vita i rende-
va adatti alla luce. Per questa metamorfosi era bastato loro vivere [...]. Al
pesce cieco non fu chiesto che di continuare a rimanere nell’acqua viva per
essere lui stesso un vivente ¢ la sua vita gli diede gli occhi quando I'acqua
fu resa luminosa. A noi hon & chiesto che di restare nello zampillare di
Dio. A Lui di darci gli occhis®.

# Cfr. D. Foster Wallace, This Is Water. Kenyon Commencement Address, may 21, 2005:
«There are these two young fish swimming along, and they happen to meet an older fish swim-
ming the other way, who nods at them and says, “Morning, boys, how’s the water?” And the two
young fish swim on for a bit, and then eventually one of them locks over at the other and goes,
“What the hell is water?” » {trad. di R. Natalini}. Il discorso fu edito postumo in volume: This
Is Water: Some Thoughts, Delivered on a Significant Occasion, about Living ¢ Compassionate Life,
Little, Brown and Company, New York City, NY 2009, Una edizione italiana & nell’antologia
cui da i titolo: Qresta é lacqua, o cura di L. Briasco, introd. di D. DeLillo, trad. di G. Granato,
Einaudi, Torino 20172, pp. 143-452.

# Cfr. M. Delbtdl, La vie qui ainze, in (Buvres compiétes, vol, 111, Humour dans Uamonr:
méditations et fantaisies, Nouvelle Cité, Bruytres-le-Chitel 20172, p. 150: «Il y avait, dans une ca-
verne sous-marine, protégée de toute lumidre, des poissons aveugles. Un savant en prit quelgues-
uns, les mit dans un aquarinm obscur. Petit 4 petit il introduisit de la lumiére jusqu’a ce que toute
Peau fut éclairée. Sous I'action du jour, lentement, I'espéce des poissons se modifia. Des yeux,
graduellement, se formérent. Les poissons aveugles devinrent des poissons vivants. La vie les
avait adaptés 4 'ombre, La méme vie les adaptait 2 la lumitre. Pour cette métamorphose, il leur
avait suffi d’8tre des vivants. Ainsi de nous. A travers les heures de nos journées et les jours de
nos années, nous traversons des multitudes de mondes, Nous sommes tantdt chez les aveugles,
tantdt chez les voyants, Nous faisons route avec ceux qui sont dans la joie, demain nous serons
avee ceux gui peinent. Nous croisons les rires, nous croisons les larmes. Mais, au milien de rous,
nous restons des vivants et cos vivants gue nous sommes portent en eux le germe de toutes les
transformations nécessaires. Au poisson aveugle il ne fut demandé que de continuer i demeurer
dans I'eau vive pour &tre lui-méme un vivant et sa vie lui donna des yeux quand Peau fut rendue
lumineuse. A nous, # n'est demandé que de rester dans le jaillissement de Dieu. A lui de nous
donner les yeux, 4 lui de nous donner un ceeur, 4 lni de nous donner Pamours {trad, nostra), Il
racconto allegorico di Madeleine Delbrl fa venire in mente un passo di un altre celebre con-
vertito francese, Andeé Frossard, che ha incontrato la fede I'8 luglio 1935 entrando per caso in
una cappella parigina durante 'adozazione eucaristica. Nei libri in cui racconta la sua esperienza
— in particolare in Dien existe, je ai rencontré (Fayard, Paxis 1969 ¢ sgg.; trad. di G. Visentin,
Dia esiste, io I'bo inconirato, Societd Editrice Internazionale, Torino 1969 e sgp.} — parla spesso
dell’occhio della contemplazione ancora attivo nei mistici, negli artisti e nei bambini.






