La Gerusalemme celeste in un
discorso quaresimale di san Bonaventura*

di Aleksander Horowski, OFMCap

Il codice 139 della Biblioteca dei Frati Minori Conventuali di Fribu-
go Svizzero contiene una collezione di sermoni quaresimali attribuiti a
Bonaventura da Bagnoregio!. L’attribuzione all’autore si trova su un tas-
sello membranaceo medievale incollato sul piatto posteriore della rilega-
tura originale del codice?. Gran parte dei sermoni trasmessi dal ms 139
di Friburgo coincidono con quelli che — nel monumentale Repertorium
dei sermoni medievali, stilato da Johannes Baptist Schneyer® — sono stati
elencati come discorsi quaresimali in passato erroneamente attribuiti
all’arcivescovo francescano Odo Rigaldi (+ 1275). Lo studioso tedesco,

* Il titolo del mio intervento tenuto a Bagnoregio il 26 maggio 2018 suonava in realta: La
Gerusalemme celeste in un inedito discorso della collezione di sermoni quaresimali attribuiti a san
Bonaventura, ma lo si propone qui modificato perché il sermone ¢ stato edito in un’altra sede
prima della pubblicazione degli atti del convegno.

! Cfr. A. Horowsk1, Un « Quadragesimales di Bonaventura da Bagnoregio?, in «Collectanea
Franciscana», 88 (2018) 1-2, pp. 507-679.

? Le immagini del manoscritto sono consultabili on-line all’indirizzo: http:/fwww.e-codi-
ces.unifr.ch/it/list/one/fcc/0139.

3 Cfr. ].B. SCHNEYER, Repertorium der Lateinischen Sermones des Mittelalters fiir die Zeit
von 1150-1350, 11 voll., Aschendorff, Miinster Westf. 1969-1990 («Beitrige zur Geschichte
der Philosophie und Theologie des Mittelalters», XLII/1-11); d’ora in poi citato SCHNEYER,
seguito dal numero del volume, della pagina e della scheda.

# Cfr.ivi, IV, pp. 511-517, nn. 13-91. La paternita rigaldiana era stata ipotizzata da Albano
Sorbelli nella scheda del codice Bologna, Biblioteca dell’Archiginnasio, ms A.715 (A. SORBELLI,
Inventari dei manoscritti delle Biblioteche d'Italia, t. XXXI1, Olschki, Firenze 1925, p. 50), sulla
base del solo versetto biblico di Mt 4,17 («Penitentiam agite, appropinquabit regnum celo-
rum») che apre il primo sermone della collezione con il quale — secondo la testimonianza di fra
Giovanni di San Antonio da Salamanca — cominciavano i Sermones quadragesimales nel codice
GG.13 del convento San Juan de los Reyes di Toledo (cfr. [oANNES 4 S. ANTONI0, Bibliotheca
untversa franciscana [...], t. 111, Typografia Causae V. Matris de Agreda, Matriti 1733, « Appen-
dix et Correctiones», ¢. d3r). Tale versetto, pero, apre una quarantina di raccolte quaresimali
anonime o attribuite a vari autori (cfr. ] B. SCHNEYER, Wegweiser zu lateinischen Predigtreiben
des Mittelalters, Verlag der Bayerischen Akademie der Wissenschaften - In Kommission bei
der C.H. Beck’schen Verlagsbuchhandlung, Miinchen 1965, pp. 405-408). Il codice toletano
oggi risulta disperso, mentre i Sermones quadragesimales del ms A.715 sono adespoti in tutti
manoscritti finora conosciuti (a eccezione del ms 139 di Friburgo), percié si ignora l'incipit
vero e proprio dei discorsi rigaldiani. Dell’attribuzione a Odo Rigaldi aveva dubitato gia J.G.
BouGERoL, Introduction a SANCTI BONAVENTURAE Sermones dominicales ad fidem codicum nunc
denuo editi, studio et cura J.G. Bougerol, Edizioni del Collegio S. Bonaventura, Grottaferrata
(Roma) 1977, pp. 36-37. Negli studi piti recenti la raccolta viene definita come anonima o
dello Pseudo-Odo Rigaldi. Cfr. L.-J. BAtatLLoN, Compléments au «Repertoriums de Schneyer
11, in «Medieval Sermon Studies», 45 (2001) 1, p. 17; S. DELMas, Eudes Rigaud prédicateur, in
«Collectanea Franciscana», 83 (2013) 1-2, pp. 112-113.
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catalogando questi sermoni con la denominazione di «Series incerti auc-

toris», ha indicato uno di essi come appartenente a san Bonaventura’.
Nel complesso, il Quadragesimale del Dottore serafico & stato finora

individuato nei seguenti codici che trasmettono tale raccolta in modo

piti 0 meno completo®:

- Assisi, Sacro Convento, FAC, ms 510, ff. 3-8307;

- Assisi, Sacro Convento, FAC, ms 387, ff. 190ra-199ra (solo alcune
prediche)®;

- Assisi, Sacro Convento, FAC, ms 533, ff. 68ra-172rb”;

- Bologna, Biblioteca dell’Archiginnasio, ms A.715, ff. 11872-190vb;

- Firenze, Biblioteca Medicea Laurenziana, Plut. XXXIV sin. cod. 2,
f. 650b-118vb ",

- Freiburg in der Schweiz, Minoritenkloster, ms 13912

s «Ecce mulier chananea a finibus illis egressa clamabat, dicens: Miserere mei, fili David,
Mt 15(,22). - Proponitur nobis ista mulier chananea in exemplum ad penitentiam inductivum
secundum quod in verbo proposito continetur, si istius acta considerare volumus diligenter. Et
primo <ratione> conditionis feminee; secundo ratione imitationis integre...><...quea diabolo
vexabatur» (SCHNEYER, IV, p. 513, n. 32).

¢ Schneyer elenca solo quattro codici: Assisi, FAC, ms 510; Bologna, Biblioteca dell’Ar-
chiginnasio, ms A.715; Kebenhavn, Det Kongelige Bibliotek, ms Thott. oct. 29; Napoli, BN,
ms VIIL.A.30.

7 11 codice & cartaceo, di dimensioni 220x 150 mm, composto da 3’+142 fogli, scritto nel
XIV secolo da vari copisti (prima del 1381), con il testo disposto a piena pagina; cfr. C. Cencr,
Bibliotheca manuscripta ad Sacrum Conventum Assisiensem, vol. I1, Casa Editrice Francescana,
Assisi 1981, pp. 339-340, n. 646.

8 1] codice & membranaceo, di dimensioni 200x140 mm, scritto da varie mani verso la
fine del XIII secolo; consta di 11+304 fogli. Cfr. Cenci, Bibliotheca manuscripta..., cit., pp.
588-589, n. 2193.

9 1l codice & membranaceo, di dimensioni 200x 145 mm, scritto da mani del XIV secolo con
la scrittura assisiate su due colonne; conta 247 fogli. Cfr. CENct, Bibliotheca manuscripta. .., cit.,
pp. 92-93, n. 36. Si veda anche A. Horowsk1, San Bonaventura e il sermone «Iste pauper clama-
vit» dedicato a sant’ Antonio di Padova, in «Il Santox, LIII (2013), pp. 170-173, dove ho segnalato
la presenza di alcuni sermoni bonaventuriani e francescani nell’ultima sezione del codice.

10 ] codice & membranaceo, scritto in gotica libraria centroitaliana del XIV secolo su due
colonne di 36 righe; di dimensioni 217x172 mm, composto da 192 fogli numerati per 199
(lacune dopo il f. 117 e il f. 192 della foliazione originale). La prima parte (ff. 17-1177) contiene
i Sermones dominicales del frate minore Nicolaus de Aquaevilla (fl. 1317). Il manoscritto ap-
parteneva alla collezione del gesuita Antonio Magnani (1743-1811).

11 1] codice & membranaceo, dell’inizio del XIV secolo; composto di 280 fogli; il testo &
disposto in due colonne. I sermoni quaresimali seguono immediatamente al corpus dei sermoni
domenicali di Bonaventura (ff. 17a-65va). Cfr. BouGEROL, Introduction a SANCTI BONAVENTURAE
Sermones dominicales. .., cit., pp. 36-37. .

12 T] codice & membranaceo, di dimensioni 148x110 mm; consta 115 fogli. E stato vergato
da una mano dell’inizio del XIV secolo, con la scrittura libraria forse centroitaliana, poco curata
(i titoli in rosso e le correzioni sono state vergate da un’altra mano coeva). Il testo & disposto in
due colonne di 28 righe. Nel margine inferiore del f. 115 & presente la nota di possesso: «Liber
magistri Friderici Ordinis Minorum». Si tratta di Federico da Amberg, ministro provinciale
di Strasburgo e poi guardiano a Friburgo (f 1432); cfr. B. FLEURY, Le couvent des Cordeliers de
Fribourg au moyen dge [Chapitre I11], in «Zeitschrift fiir schweizerische Kirchengeschichte»,
15 (1921), pp. 93-97. Il codice viene menzionato tra i manoscritti acquistati da fra Federico,
con la seguente descrizione (priva della segnatura): «Un volume de sermons de caréme (pour
tous les jours, du mercredi des Cendres au vendredi-saint). Auteur inconnu» (ivi, p. 97). Piu
ampiamente ne parla C. JorG, Untersuchungen zur Biichersammlung Friedrichs von Amberg: ein
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- Kebenhavn, Det Kongelige Bibliotek, ms Thott. oct. 29, ff. 17-66v

[179-244]%3;

- Napoli, Biblioteca Nazionale, ms VIII.A.30, ff. 13105-169va e 185rb-

206vb 14,

- Paris, Bibliotheéque nationale de France, Lat. 3746, ff. 4r-2040%;
- Todi, Biblioteca Comunale, ms 144, ff. 572-120rb16;
- Todi, Biblioteca Comunale, ms 148, ff. 1274-1797b 7.

In questa sede mi occuperod soprattutto del sermone per la quarta
domenica di quaresima, basato sul versetto biblico (ossia il thenza): Illa
autem, que sursum est, lerusalem, libera est, que est mater nostra, attinto
dalla Lettera ai Galati (4,26), facente parte del Quadragesimale di Bona-
ventura. Ho editato questo testo — insieme ad alcuni altri campioni— per
valutare I'attendibilita dell’attribuzione!®,

Finora sono stati pubblicati due sermoni quaresimali che Bonaventura
ha predicato su questo thema e che possono essere usati come materiale
comparativo: uno del 15 marzo 1265, tenuto a Perugia davanti alla Curia
Romana (Serm0 209)"; I'altro, pronunciato ai frati minori di Roma duran-

Beitrag zur franziskanischen Geistesgeschichte des Spétmittelalters, in « Zeitschrift fiir schweize-
rische Kirchengeschichte», 69 (1975), pp. 1-117, in part. 72-74.

1 Tl manoscritto ¢ membranaceo, evidentemente incompleto rispetto al suo stato originale,
risale al XI1II secolo, possiede le dimensioni 146x108 mm e proviene dalla Certosa di S. Barbara
a Colonia. Cfr. E. JorGENSEN, Catalogus Codicum Latinorum Medii Avi Bibliotheca Regiz Haf-
niensis, 2 voll., Gyldendal, Kebenhavn 1923-1926, I, p. 103. Per ora non I’ho potuto consultare.

14 ] codice ¢ membranaceo, di 165%120 mm, conta m1+339+111’ ff.; € stato vergato da piu
mani della fine del XIII secolo; proviene dal convento San Nicola della Forma in Sulmona.
Cfr. C. CENcC1, Manoscritti francescani della Biblioteca Nazionale di Napoli, 2 voll., Typ. Collegii
S. Bonaventurae, Quaracchi 1971, II, pp. 716-719. La prima sezione del codice (ff. 17-207)
contiene sermoni De tempore di Bonaventura (presenti nel ms A.11.sup. dell’Ambrosiana di
Milano) mescolati con la redazione breve di alcuni sermoni del suo corpus domenicale. Cfr.
la mia relazione, presentata il 26 aprile 2017 presso I’ Ateneo Pontificio Regina Apostolorum
di Roma, durante il convegno su La ricezione di san Bonaventura nel pensiero del Novecento, e
intitolata Le molteplici redazioni dei Sermoni di san Bonaventura (in corso di stampa).

5 ] codice ¢ membranaceo, di dimensioni 150x 110 mm; consta di 23 1 fogli, raggruppati in
20 fascicoli, diciotto dei quali di 12 fogli, tranne il diciottesimo (di 8 fogli) e I'ultimo (di sette).
Manca un fascicolo all’inizio del codice e un altro dopo il f. 204. Il testo disposto a piena pagina;
scritto all’inizio del XTIV secolo; le iniziali blu e rosse filettate; segni di capoverso colorati. Cfr.
BiBL1oTHEQUE NATIONALE, Catalogue général des manuscrits latins, publié sous la direction de
Ph. Lauer, t. VI (Nos 3536 a 5775B), Bibliothéque Nationale, Paris 1975, pp. 722-725.

16 ] codice & membranaceo, di dimensioni 175x125 mm (ff. 47); scritto su due colonne da
quattro mani della seconda meta del XIII secolo con una gotica francesizzante. Ai ff. 57a-120rb
opera una sola mano (la “mano A”). Cfr. E. MENESTO et al. (a cura di), [ manoscritti medievali
della Biblioteca Comunale «L. Leonii» di Todi. Catalogo, Centro italiano di studi sull’alto me-
dioevo, Spoleto 2008, pp. 1108-1121.

17 1] codice & membranaceo e cartaceo (ff. 286-303), di dimensioni 160x 110 mm; scritto da
mani diverse del XIV secolo su due colonne. Conta 342 fogli. Cfr. I manoscritti medievali della
Biblioteca Comunale «L. Leonii» di Todi, cit., pp. 1338-66.

18 Cfr. SCHNEYER, IV, p. 515, n. 70. L'edizione si basa su sei testimoni manoscritti: cfr.
Horowski, Un «Quadragesimale». .., cit., pp. 644-653. Nell’edizione dei sermoni rispetto la
grafia originale dei codici medievali.

19 Cfr. SCHNEYER, I, p. 605, n. 191. Edizione: Opera omnia, IX, pp. 235-236; SAINT Bo-
NAVENTURE, Sermons De tempore. Reportations du manuscrit Milan, Ambrosienne A.11.sup.,
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te il capitolo provinciale, probabilmente il 30 marzo 1264 (Sermo 210).
Ho editato inoltre un sermone che il Dottore serafico, sulla base dello
stesso versetto, predico ai frati, in circostanze impossibili da stabilire, ma
comungque neglianni 1255-1266 (o forse, pit precisamente, 1260-1265)?!.
Esiste, infine, un testo anonimo, intercalato tra i sermoni autentici di Bo-
naventura trasmessi dai codici Citta del Vaticano, BAV, Pal. lat. 460, ff.
307a-30vb e Paris, BnF, Lat. 18195, ff. 1132-116v, che possiede un incipit
molto simile a quello della nostra predica: «Beatissimus apostolus usque
in tertium celum raptus fuerat, ibique a Verbo vite verba vite audierat. ... ».
Esso pare essere una rivisitazione dello stesso materiale fatta dal Dottore
serafico a distanza di qualche tempo, come si potra vedere piu avanti?.

La mia ricerca quindi si estendera anche ai sermoni appena elenca-
ti, che costituiscono un materiale utile per un’ulteriore conferma della
paternita bonaventuriana del discorso in questione e permettono uno
sguardo piti approfondito al tema della Gerusalemme celeste nella pre-
dicazione del grande Bagnorese.

1. I sermoni di Bonaventura nel contesto della predicazione universitaria

del tardo Medioevo.

I discorsi di Bonaventura appartengono al genere letterario chiamato
sermo modernus, diffusosi nell’ambiente monastico, conventuale e uni-
versitario a partire dalla meta del XII secolo?. Si tratta di discorsi dotti,
costruiti sulla base di un versetto biblico, cosiddetto thenza, che veniva
spiegato prima in senso letterale e successivamente nel senso spirituale.

nouvelle édition critique par J.G. Bougerol, Les Editions Franciscaines, Paris 1990, pp. 287-
289; OSB XI, pp. 428-430.

20 Cfr. SCHNEYER, I, p. 605, n. 192. Edizione: Opera omnia, IX, p. 236; Sermons De tempore,
cit., p. 289; OSB XI, p. 430.

21 A. Horowskl, «lla que sursum est lerusalem». Un sermone sull’eccellenza dell’Ordine
minoritico del ms Aldini 47, in «Collectanea Franciscana», 80 (2010) 3-4, pp. 563-580.

22 Cfr. ScHNEYER, VII, p. 393, n. 24. L’edizione del sermone: Horowsk1, Un « Quadrage-
simale»..., cit., p. 654-659. A proposito dei sermoni trasmessi da questi due codici si veda Ip.,
Francesco d’Assisi zelante seguace di Cristo crocifisso in due sconosciuti sermoni di san Bonaven-
tura da Bagnoregio, in «Collectanea Franciscana», 87 (2017) 3-4, pp. 397-448, in part. 401-406.

» Sulla predicazione universitaria nel Duecento cfr. D.L. D’Avray, The Preaching of the
Friars: Sermons diffused from Paris before 1300, Clarendon Press, Oxford 1985; N. BEriou,
L’Avénement des maitres de la Parole. La prédication a Paris au XIII° siecle, Brepols, Turnhout
1998; B. MayNE KieNzLE (a cura di), The Sermon, Brepols, Turnhout 2000; ad v. « Predicazione»
(M.-A. Poro pE BEauLIEU), in ]. LE GOFF, ].-C. ScumrrT (a cura di), Dizionario dell’Occidente
medievale, 2 voll., Einaudi, Torino 2011, II, pp. 899-910 (con ulteriore bibliografia). Come
introduzione generale alla predicazione di Bonaventura si legga T.J. JounsoN, Bonaventure as
Preacher, in ].M. HamMoND et al. (a cura di), A Companion to Bonaventure, Brill, Boston-Lei-
den 2014, pp. 403-434; sul linguaggio delle sue prediche si veda M. TepoLbt, La bellezza del
dire in san Bonaventura, in «Studi Francescani», 107 (2010) 1-2, pp. 7-59. Rimando inoltre a
quanto detto durante questo convegno da Riccardo Battiloro (cfr. infra, pp. 97-112) e alla parte
introduttiva della lectio magistralis di Barbara Faes (cfr. supra, pp. 3-17).
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La divisione del versetto in parti (divisio thematis) determinava la strut-
tura dell’intero sermone e la ramificazione delle sue sezioni?*.

Bonaventura — rispetto ai suoi contemporanei — pare essere partico-
larmente attento alla spiegazione del therza nel senso letterale prima di
procedere all’esposizione del versetto nel senso spirituale. Quest’ultimo
si distingue in tre ulteriori tipologie e cosi si poteva parlare del senso:
allegorico, tropologico e anagogico?. Ognuno dei significati spirituali
possiede quattro aspetti (raffigurati dai quattro volti degli esseri viventi
dell’Apocalisse). L'allegoria riguarda I'oggetto della fede, abbracciando
il Cristo incarnato, Maria in quanto Madre di Dio in relazione al Figlio,
la Chiesa militante e la Scrittura in quanto essa stessa si presenta al
lettore. La tropologia spiega cio che ¢ da compiere, relazionandosi alla
virtu della carita, e presenta la grazia spirituale, la vita spirituale, la cat-
tedra spirituale e la lotta spirituale. I’anagogia invece & pertinente alle
realta celesti che sono oggetto della speranza cristiana: la Trinita divina,
la sapienza esemplare (ossia il Verbo increato), la societa angelica e la
Chiesa trionfante. L'esposizione di un thea nei sermoni avviene quindi
secondo queste chiavi di lettura.

2. Il contenuto del sermone «1lla que sursum est» del « Quadragesimale ».

1l sermone I/la que sursum est, appartenente alla collezione quaresi-
male, si apre con la contestualizzazione del thema:

11 beato apostolo [Paolo], come uomo rapito fino al terzo cielo, vedendo la
nobilta e 'eccellenza di quella superna citta, Gerusalemme, descrive in queste
parole alcune sue condizioni singolari, per spingerci al desiderio di questa cittaZ.

La menzione del rapimento mistico di Paolo serve a sottolineare I’au-
torevolezza del suo insegnamento sulle realta celesti che nessuno dei
viventi ha potuto vedere; ma quest’introduzione dichiara soprattutto la
chiave di lettura che il predicatore vuole applicare al thema: le parole
dell’apostolo servono a spingerci verso il desiderio della citta celeste. Si
tratta percio dell’interpretazione anagogica del versetto di Gal 4,26.

24 Siveda, per esempio, il breve trattato di uno dei maestri di san Bonaventura, il frate fran-
cese Giovanni de La Rochelle ( 1245), dedicato all’elaborazione dei versetti biblici per I'uso
dei predicatori; cfr. G. CANTINI, « Processus negociandi themata sermonum» di Giovanni della
Rochelle OFM, in « Antonianum», 26 (1951), pp. 247-270. Interessante in questo senso & anche
la pseudo-bonaventuriana Ars concionandi pubblicata dagli Editori di Quaracchi (IX, pp. 8-21).
Sulla teoria di predicazione medievale rimane sempre attuale la monografia di T.M. CHARLAND,
Artes praedicandi. Contribution a I'bistoire de la rbétorique au Moyen Age, Vrin, Paris 1936.

% Cfr. Brevil., Prol. (V, pp. 201-208); Hexaém., coll. XIII (V, pp. 387-392); ad v. «Sacra
Scriptura» (A. Horowski), DB, pp. 695-700.

26 Cfr. il testo latino in Horowsk1, Un « Quadragesimales. .., cit., p. 644.
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Il sermone ¢ quadripartito, ma ciascuna delle quattro parti si suddi-
vide ulteriormente in tre. Le quattro parti principali sono determinate
dalle parole del thema:

- la posizione in alto (sursum est) significa la bellezza dell’aspetto
(spectabilis ad videndum),

- il nome «Gerusalemme» (Ierusalem), interpretato come citta «paci-
fica»?’, indica la concordia della pace che unisce i cittadini celesti e
la rende desiderabile (desiderabilis ad querendum),

- laggettivo «libera» denota la liberta da ogni forma di servitu, il che
rende amabile il possesso della citta celeste;

- ladenominazione «madre» (7zater) suggerisce 'atteggiamento mater-
no della societa dei salvati verso i suoi membri, percio la sua fruizione
¢ piacevole (delectabilis).

La prima parte principale si suddivide in ulteriori tre, in conformita
ai tre aspetti della bellezza percepita da chi ammira la citta celeste, os-
sia: la chiarezza (claritas) non mescolata all’oscurita, la giocondita senza
perturbazione, e la purezza senza alcuna impurita.

La bellezza della citta santa si deve quindi alla sua chiarezza e que-
sta proviene dalla luce divina, percid non puo essere mista con alcuna
tenebra, ma ¢ sommamente chiara. La lampada che illumina la citta
— secondo quanto si apprende dall’Apocalisse (21,23) — & '’ Agnello os-
sia Cristo che la illumina attraverso la sua natura umana. Per spiegare
allegoricamente la parola electrum, usata dalla Vulgata per denominare
lalega d’oro e d’argento, ossia il materiale usato per la costruzione della
Gerusalemme celeste, il predicatore ricorre all’interpretazione che ne
offre papa Gregorio Magno nelle Omzelie su Ezechiele, dove una delle
visioni del profeta ¢ descritta come «visio electri» (Ez 8,2). L'electrum —
composto da oro e argento — significa infatti Cristo che ¢ vero Dio e vero
uomo e, secondo il predicatore, illumina la citta celeste con lo splendore
della divinita e con la chiarezza dell’'umanita. E da notare che Dinter-
pretazione cristologica dell’electrum, basata sull’autorita di Gregorio
Magno, compare anche nel sermone bonaventuriano Illa que sursum est
trasmesso dal ms Aldini 47%%.

La bellezza consiste anche nella somma giocondita della citta celeste,
ossia nell’assenza di qualsiasi perturbazione della mente. Cio viene raffi-
gurato nelle dodici porte della nuova Gerusalemme, rivolte alle quattro

27 Linterpretazione dei nomi biblici (di persone e di luoghi) costituiva un momento impor-
tante dell’esegesi e della predicazione del Duecento. Tra i vari glossari, il piti importante e dif-
fuso & stato quello compilato dal cardinale Stefano Langton, organizzato nell’ordine alfabetico.
Esso veniva spesso allegato ai codici della Bibbia, come testimonia anche il famoso esemplare
del duomo di Bagnoregio, noto come la «Bibbia di san Bonaventura». Sull’interpretazione dei
nomi biblici si veda G. Murano, Chi ha scritto le «Interpretatzones hebraicorum nominum»?,
in Etienne Langton prédicateur, bzblzste théologien. Etudes réunies par L.-]. Bataillon et al.,
Brepols, Turnhout 2010, pp. 353-371.

28 Cfr. Horowskl, «Illa que sursum est lerusalem ..., cit., p. 577.
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parti del mondo, per accogliere i suoi i cittadini provenienti da ogni par-
te. La giocondita & legata anche al pieno piacere dei sensi interiori e dei
sensi esteriori, ma solo di quelli che avranno la loro attivita nella gloria,
ossia: la vista, il tatto e — forse — 'udito. Questa affermazione combacia
appieno con quanto Bonaventura aveva proposto nel Commento alle
Sentenze®, dove dichiarava esistenza in actu solo di quei sensi corporali
che possederanno i loro oggetti propri possibili da percepire dal corpo
glorificato. Percio la vista potra percepire il colore, presente nei corpi
glorificati dotati della luminosita (dos claritatis), e il tatto che percepira la
leggerezza dei corpi dotati della sottilita (levitas). Gli altri tre sensi, ossia
il gusto, l'olfatto e I'udito non avranno atti propri perché i loro oggetti
non appartengono alla proprieta del corpo glorificato né alle proprieta
assolute dei corpi, ma sono definite come emanazioni dei corpi (il sapore,
odore e il suono). Tuttavia, gia nel Commento alle Sentenze, Bonaventu-
ra ammetteva la possibilita che anche il senso dell’udito esteriore abbia
in cielo il suo oggetto, ossia la lode vocale che i santi renderanno a Dio*.

Ora, nel nostro sermone, troviamo la spiegazione della gioia dovuta
agli oggetti percepiti con la vista, ossia la citta «preparata da Dio come
una sposa» (con il riferimento all’Apocalisse 21,2), e la sovrabbondanza
della gloria, paragonata all'impeto di un fiume (un’eco del Salmo 45,5),
i frutti provenienti dall’albero della vita e la visione dello Specchio eter-
no, ovvero la visione di Cristo che sara in qualche modo visibile a ogni
persona, ovunque si rivolga lo sguardo®. Il predicatore insiste inoltre
nel descrivere la gioia percepita tramite I'udito, ossia i canti angelici e
i canti delle vergini (o, meglio, dei vergini, perché si tratta di entrambi
i sessi), chiamando in causa le autorita di Anselmo (in realta si tratta
forse di qualche testo pseudoepigrafo, ispirato a Beda il Venerabile*?) e

2 Cfr. IV Sent., d. 49, p. 2, sectio 1, 2. 3,q. 1 (IV, pp. 1018a-1019b).

% «Quoniam vero obiecta omnium sensuum non erunt in gloria, sed quorumdam, ideo
quidam erunt in actu suo, quidam vero non. Obiecta enim quorumdam sensuum sunt proprie-
tates absolutae, quae reperiuntur in corpore glorificando, utpote color visus et levitas ipsius
tactus; et quia corpus gloriosum resurget cum luminositate et levitate, erunt ibi obiecta duorum
sensuum; ideo isti sensus erunt in suis actibus. Obiecta vero aliorum sensuum non sunt pro-
prietates corporis glorificandi nec proprietates absolutae, sed emanationes a corporibus, ut odor
et sonus et sapor; et quia non erunt in patria, ideo etc. Alia etiam ratio sumitur ex parte zedii,
quia medium in visu potest esse omne quod habet rationem pervii, medium in factu est caro sibi
coniuncta; et ideo, quia ista duo media erunt in patria, et isti duo sensus in suis actibus erunt;
alii vero minime, deficientibus sibi mediis, nisi forte quis instet in auditu, de quo relinquitur
in dubsio, sicut de laude vocali in patria, quam ibi ponere nec videtur necessarium nec aperte
falsum; et ideo hic opinari est licitum» (ivi, pp. 1018b-1019a). Nello Scholion allegato a questa
questione, gli Editori sottolineano la differenza tra la posizione del Dottore serafico e quella di
altri teologi dell’epoca (Tommaso d’Aquino, Giovanni Duns Scoto e Riccardo da Mediavilla),
secondo i quali ogni senso corporale avra qualche attivita nella gloria.

51 Per il nome di «Specchio eterno, applicato a Cristo come mediatore della conoscenza, si
veda H. MERLE, Miroir de ['éternité et pierre spéculaire dans les traités sur la prophétie des XII¢ et
XIII¢ siécle, in « Archives d’histoire doctrinale et littéraire du moyen age», LIX (1992), pp. 7-40.

2 Cfr. BEDAE VENERABILIS Allegorica expositio in Ezram et Neemiam Libri 111, lib. 111 [cap.
XXXII], cura et studio D. Hurst, CCSL 1194, 1969, pp. 383, 1778-384, 1785: «Stant autem
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di Bernardo di Chiaravalle’® come sostenitori dell’esistenza della lode
vocale nel cielo. Nella citta celeste troveranno pieno piacere anche i sensi
interiori, che sono da identificare probabilmente con i sensi spirituali che
hanno per oggetto il Figlio di Dio*. La collocazione in alto garantisce
alla citta celeste anche la somma purezza, perché le cose impure sono
terrestri e non hanno accesso alla Gerusalemme del cielo®,

La seconda condizione della citta santa, alla quale il predicatore dedi-
ca la seconda parte principale del sermone, & la concordia della pace che
la rende desiderabile e degna di essere ricercata. Questa pace possiede
tre dimensioni. La prima & quella superna, indirizzata a Dio, che consiste
nel concordare la volonta umana con la volonta divina. Essa ¢ fonte di
grande gaudio che si realizza quando 'uomo non pud volere niente altro
se non cio che voglia Dio. La seconda dimensione della concordia & la
pace interna, ossia la pace con se stessi, che consiste in una totale pacifi-
cazione dei sensi, ragionamenti, della conoscenza e degli affetti. La terza
dimensione della pace ¢ quella esterna, indirizzata verso il prossimo,
quando cio¢ tutti avranno un solo cuore e una sola anima e I’uno non
invidiera I'altro, ma gioira del bene del prossimo come di quello suo®.

La terza condizione della Gerusalemme celeste, spiegata nella terza
parte principale del sermone, ¢ la liberta che rende il suo possesso amabi-
le (amicabilis ad habendum). Questa liberta si realizza in tre dimensioni:
in primo luogo, nell'immunita dagli attacchi dei nemici, perché ormai
non ci sara piu alcuna molestia della lotta; in secondo luogo, nell’assenza
del peso proveniente dai tributi, ossia dalle penitenze dovute alle conse-
guenze del peccato; infatti, essendo figli di Dio, saremo liberi dai tributi
che si esigono dagli estranei, non dai figli; in terzo luogo, la liberta dei
cittadini celesti si realizza nell'esenzione da ogni miseria e corruzione®’.

La quarta e ultima condizione della Gerusalemme celeste & I'atteg-
giamento materno della societa dei salvati verso i suoi membri che si
manifesta nel nutrirli e nel rafforzarli con il frutto dell’albero della vita,
il che rende piacevole la sua fruizione?. Anche in questa sezione il ser-
mone risulta fortemente cristocentrico, perché il frutto dell’albero della
vita & Cristo: «Ipse enim Christus erit merces nostra, in quantum Filius

in domo Dei et clarius canunt cum in suas singuli mansiones recepti in perpetua sui conditoris
uisione stabili habitatione perseuerant eiusque laudes in saeculum Dei uoce indiuisa concele-
brant. Ubi duo erunt chori laudantium uel de utroque uidelicet populo, ut supra interpretati
sumus, conexi atque in unam diuinae laudis modulationem copulati uel de angelis et hominibus
facti completa prouisione dominica qua dicitur quia erunt homines aequales angelis Dei».

% Cfr. Bernarpus CLAR., [ laudibus Virginis Matris, hom. 2, n. 1, in Opera, IV. Sermones,
acura di J. Leclercq e H. Rochais, Editiones Cistercenses, Romae 1966, p.2L

** Sull’argomento si veda EM. TevovLot, La dottrina dei cinque sensi spirituali in san Bona-
ventura, Antonianum, Roma 1999.

» Cfr. il testo latino in Horowsk1, Un « Quadragesimales..., cit., pp. 645-649.

% Cfr. il testo latino ivi, pp. 649-651.

’7 Cfr. il testo latino ivi, pp. 651-652.

% Cfr. il testo latino ivi, p. 653.



