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Castita

Catechismo della Chiesa Cattolica - Compendio
488, Che cosa & la castita?

2337-2338

La castita & la positiva integrazione della sessualita nella persona. La
sessualita diventa veramente umana quando € integrata in modo giusto
nella relazione da persona a persona. La castita & una virtls morale, un
dono di Dio, una grazia, un frutto delio Spirito.

489. Che cosa comporta la virth della castita?

2339-2341

Essa comporta l'acquisizicne del dominio di‘sé, come espressione di
liberta umana finalizzata al dono di sé. E necessaria, a tal fine,
un'integrale e permanente educazione, che si attua in tappe di crescita

graduale.

490. Quali sono i mezzi che aiutano a vivere la castita?

2340-2347

Sono numerosi | mezzi a disposizione: la grazia di Dio, l'aiuto dei
sacramenti, la preghiera, la conoscenza di sé, la pratica di un'ascesi
adatta alle varie situazioni, I'esercizio delle virtt morali, in particolare
della virtl della temperanza, che mira a far guidare le passioni dalla

ragione.

491. In quale modo tutti sono chiamati a vivere la castita?

2348-2350; 2394

Tutti, seguendo Cristo modelio di castita, sono chiamati a condurre una
vita casta secondo il proprio stato: gli uni vivendo nella verginita o nel
celibato consacrato, un modo eminente di dedicarsi pit facilmente a
Dio con cuore indiviso; gli altri, se sposati, attuando la castita
coniugale; se non sposati, vivendo la castita nella continenza.

492. Quali sono i principali peccati contro ia castita?
2351-2359; 2396
Sono peccati gravemente contrari alla castita, ognuno secondo la

natura del proprio oggetto: i'aduiterio, la masturbazione, la
fornicazione, la pornografia, la prostituzione, lo stupro, gli atti
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gmosessu;h. Qgest.i pe;cati. sono espressione del vizio della lussuria.
omm§551 sq (mpqn, tali atti sono un attentato ancora pit grave contro
la loro integrita fisica e morale.

493. Perché il sgsto f:omandamento, benché reciti «non
commettere adulterio», vieta tutti i peccati contro la castita?

2336

Benché nel testo biblico del Decalogo si legga «non commettere
adulterio» (Es 20,14), la Tradizione della Chiesa segue
complessivamente gli insegnamenti morali dell’Antico e del Nuovo
Testamento, e considera il sesto Comandamento come inglobante tutti i
peccati contro la castita.

494. Qual & il compito delle autoritd civili nei confronti della
castita?

2354

Esse, in quanto tenute a promucvere il rispetto della dignita deila
persona, devono contribuire a creare un ambiente favorevole alla
castitd, anche impedendo, con leggi adeguate, la diffusione di talune
delle suddette gravi offese alla castita, per proteggere soprattutto i
minori e i pit deboli.

Nel Catechismo della Chiesa Cattolica

II. La vocazione alia castita

2337 La castitd esprime la raggiunta integrazione della sessualita nella
persona e conseguentemente |'unita interiore dell'uomo nel suo essere
corporeo e spirituale. La sessualita, nella quale si manifesta
l'appartenenza dell'vomo al mondo materiale e biologico, diventa
personale e veramente umana allorché & integrata nella relazione da
persona a persona, nel dono reciproco, totale e illimitato nel tempo,
dell’'uomo e della donna.

La virtt della castita, quindi, comporta l'integrita della persona e
I'integralita del dono.

L'integrita della persona

2338 La persona casta conserva lintegritd delle forze di vita e di
amore che sono in lei. Tale integritd assicura l'unita della persona e si
oppone a ogni comportamento che la ferirebbe. Non tollera né

doppiezza di vita, né doppiezza di linguaggio. 223

2339 La castity richiede l'acquisizione del dominio di sé, che &
pedagogia per la libertd umana. L'alternativa & evidente: o ['uomo
comanda alle sue passioni e consegue la pace, oppure si lascia
asservire da esse e diventa infelice. 224 « La dignita dell'uomo richiede
che egli agisca secondo scelte consapevoli e libere, mosso cioé e
indotto da convinzioni personali, € non per un cieco impulso o per mera
coazione esterna. Ma 'uomo ottiene tale dignitad quando, liberandosi da
ogni schiavitl delle passioni, tende al suo fine con scelta libera del
bene, e si procura da sé e con la sua diligente iniziativa i mezzi

convenienti ». 223

2340 Colui che vuole restare fedele alle promesse del suc Battesimo e
resistere alle tentazioni, avrad cura di valersi dei mezzi corrispondenti:
la conoscenza di sé, la pratica di un'ascesi adatta alle situazioni in cui
viene a trovarsi, I'obbedienza ai divini comandamenti, I'esercizio delle
virth morali e la fedeltd alla preghiera. « La continenza in verita ci
raccoglie e «ci riconduce a quell'unitd, che abbiamo perduto

disperdendoci nel molteplice ». 228

2341 La virtl della castitd & strettamente dipendente dalla virth
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cardinale della temperanza, che mira a far condurre dalla ragione le
passioni e gli appetiti della sensibilita umana.

2342 1i dominio di sé & un'opera di lungo respiro. Non lo si potra mai
ritenere acquisito una volta per tutte. Suppone un impegno da
ricominciare ad ogni eta della vita. 227 Lo sforzo richiesto pud essere
maggiore in certi periodi, quelli, per esempio, in cui si forma la
personalita, l'infanzia e I'adolescenza,

2343 La castitd conosce leggi di crescita, la quale passa attraverso
tappe segnate dall'imperfezione e assai spesso dal peccato. L'uomo
virtuoso e casto « si costruisce giorno per giorne, con le sue numerose
libere scelte: per questo egli conosce, ama e compie ii bene morale
secondo tappe di crescita ». 228

2344 la castitd rappresenta un impegno eminentemente personale;
implica anche uno sforzo culturale, poiché « il perfezionamento della
persona umana e lo sviluppo della stessa societa [sono] tra loro
interdipendenti ». 229 La castitd suppone il rispetto dei diritti della
persona, in particolare quello di ricevere un'informazione ed
un'educazione che rispettino le dimensioni moraii e spirituali della vita
umana.

2345 La castita & una virtl morale. Essa € anche un dono di Dio, una
grazia, un frutto delio Spirito. 23¢ Lo Spirito Santo dona di imitare la
purezza di Cristo 231 3 colui che & stato rigenerato dall'acqua del
Battesimo.

L'integralita del dono di sé

2346 La carita & la forma di tutte le virtl. Sotto il suo influsso, la
castitd appare come una scuola del dono della persona. La padronanza
di sé & ordinata al dono di sé. La castita rende colui che la pratica un
testimone, presso il prossimo, della fedelta e della tenerezza di Dio.

2347 La virtl della castita si dispiega nell'amicizia. Indica al discepolo
come seguire ed imitare colui che ci ha scelti come suoi amici, 232 si &
totalmente donato a noi e ci ha reso partecipi della sua condizione
divina. La castitd & promessa di immortalita.

La castitd si esprime particolarmente neli'amicizia per il prossimo.
Coltivata tra persone del medesimo sesso o di sesso diverso, l'amicizia
costituisce un gran bene per tutti. Conduce alla comunione spirituale.

Le diverse forme deila castita

2348 Ogni battezzato & chiamato alla castita. Il cristiano si & rivestito
di Cristo, 233 modello di ogni castitd. Tutti i credenti in Cristo sono
chiamati a condurre una vita casta secondo il lorc particolare stato di
vita. Al momento del Battesimo il cristiano si € impegnato a vivere la
sua affettivita nella castita.

2349 « La castita deve distinguere le persone nei loro differenti stati di
vita: le une nella verginita o nel celibato consacrato, un modo eminente
di dedicarsi pil facilmente a Dio solo, con cuore indiviso; le altre, nella
maniera quale & determinata per tutti dalla legge morale e secondo che
siano sposate o celibi ». 234 | e persone sposate sono chiamate a vivere
la castita coniugale; le altre praticano la castita nella continenza:

« Ci sono tre forme della virtl di castita: quella degli sposi,
quelia della vedovanza, infine quella della verginita. Non
lodiamo l'una escludendo le altre. [...] Sotte questo
aspetto, la disciplina della Chiesa & ricca ». 23°

2350 1 fidanzati sono chiamati a vivere la castita nella continenza.
Messi cosi alla prova, scopriranno ii reciproco rispetto, si alleneranno
alla fedeltd e alla speranza di riceversi I'un l'altro da Dio. Riserveranno
al tempo del matrimonio le manifestazioni di tenerezza proprie
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dell'amore coniugale. Si aiuteranno vicendevolmente a crescere nella
castita.

Le offese alla castita

2351 La /ussuria & un desiderio disordinato o una fruizione sregolata
del piacere venereo. Ii piacere sessuale & moralmente disordinato
quando & ricercato per se stesso, al di fuori delle finalita di
procreazione e di unione.

2352 Per masturbazione si deve intendere I'eccitazione volontaria degli
organi genitali, al fine di trarne un piacere venereo. « Sia il Magistero
della Chiesa - nella linea di una tradizione costante - sia il senso
morale dei fedeli hanno affermato senza esitazione che la
masturbazione & un atto intrinsecamente e gravemente disordinato ».
« Qualungue ne sia il motivo, I'uso deliberato deila facolta sessuale al
di fuori dei rapporti coniugali normali contraddice essenzialmente la sua
finalita ». Il godimento sessuale vi & ricercato al di fuori della «
relazione sessuale richiesta dall'ordine morale, quella che realizza, in
un contesto di vero amore, lintegro senso della mutua donazione e

della procreazione umana ». 239

Al fine di formulare un equo giudizio sulla responsabilita morale dei
soggetti e per orientare l'azione pastorale, si terra conto
dell'immaturita affettiva, deila forza delle abitudini contratte, dello stato
d'angoscia o degli altri fattori psichici o sociali che possono attenuare,
se non addirittura ridurre al minimo, la colpevolezza morale.

2353 La fornicazione € l'unione carnale tra un uomo e una donna
liberi, al di fuori del matrimonio. Essa & gravemente contraria alla
dignita delle persone e della sessualitd umana naturalmente ordinata
sia al bene degli sposi, sia alla generazione e all’educazione dei figli.
Inoltre & un grave scandalo guando vi sia corruzione dei giovani.

2354 La pornografia consiste nel sottrarre all'intimitad dei partner gli
atti sessuali, reali o simulati, per esibirli deliberatamente a terze
persone. Offende la castita perché snatura l'atto coniugale, dono intimo
e reciproco degli sposi. Lede gravemente la dignita di coloro che vi si
prestano (attori, commercianti, pubblico), poiché l'uno diventa per
l'altro oggetto di un piacere rudimentale e di un illecito guadagno.
Immerge gli uni e gli altri nell'illusione di un mondo irreale. E una colpa
grave. Le autorita civili devono impedire la produzione e la diffusione di
materiali pornografici.

2355 La prostituzione offende ia dignitd della persona che si
prostituisce, ridotta al piacere venereo che procura. Colui che paga
pecca gravemente contro se stesso: viola la castita, alla quale lo
impegna il Battesimo e macchia il suo corpo, tempio dello Spirito
Santo. 237 La prostituzione costituisce una piaga sociale. Normatmente
colpisce donne, ma anche uomini, bambini o adolescenti (in questi due
ultimi casi il peccato &, al tempo stesso, anche uno scandalo). Il darsi
alla prostituzione & sempre gravemente peccaminoso, tuttavia
I'imputabilita della colpa pud essere attenuata dalla miseria, dal ricatto
e dalla pressione sociale.

2356 Lo stupro indica l'entrata con forza, mediante violenza,
nell'intimita sessuale di una persona. Esso viola la giustizia e la carita.
Lo stupro lede profondamente il diritto di ciascuno al rispetto, alla
libertd, all'integritd fisica e morale. Arreca un grave danno, che pud
segnare la vittima per tutta la vita. E sempre un atto intrinsecamente
cattivo. Ancora pil grave € lo stupro commesso da parte di parenti
stretti (incesto) o di educatori ai danni degli allievi che sono loro
affidati.

Castita ¢ omosessualita

2357 L'omosessualita designa le relazioni tra uomini o donne che
provano un'attrattive sessuale, esclusiva o predominante, verso
persone del medesimo sesso. Si manifesta in forme molto varie lungo |
secoli e nelle differenti culture. La sua genesi psichica rimane in gran
parte inspiegabile. Appoggiandosi sulla Sacra Scrittura, che presenta le
relazioni omosessuali come gravi depravazioni, 238 la Tradizione ha
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sempre dichiarato che « gli atti di omosessualita sono intrinsecamente
disordinati ». 23% Sono contrari alla legge naturale. Precludono all'atto
sessuale il dono delia vita. Non sono il frutto di una vera
complementarita affettiva e sessuale. In nessun caso pPoOSSONO essere
approvati.

2358 Un numero non trascurabile di uomini e di donne presenta
tendenze omosessuali profondamente radicate. Questa inclinazione,
oggettivamente disordinata, costituisce per la maggior parte di loro una
prova. Percid devono essere accolti con rispetto, compassione,
delicatezza. A loro riguardo si evitera ogni marchio di ingiusta
discriminazione. Tali persone sono chiamate a realizzare la volonta di
Dio nelia loro vita, e, se sono cristiane, a unire al sacrificio della croce
del Signore le difficolta che possono incontrare in conseguenza della
loro condizione.

2359 Le persone omosessuali sono chiamate alla castita. Attraverso le
virtli della padronanza di sé, educatrici della liberta interiore, mediante
il sostegno, talvolta, di un'amicizia disinteressata, con la preghiera e la
grazia sacramentale, possono e devono, gradatamente e risolutamente,
avvicinarsi alla perfezione cristiana.

Catechismo del Concilio di Trento - Pio V
Considerazioni per conservare la castita

335 Siano pure spiegate le prescrizioni che hanno forza di precetto. 1
fedeli devono essere ammaestrati ed esortati a rispettare con ogni cura
la pudicizia e la continenza, a conservarsi mondi da ogni
contaminazione deila carne e dello spirito, attuando la santificazione nel
timore di Dio (2 Cor 7,1). Si dica loro che, sebbene la virtl della castita
debba maggiormente brillare in quella categoria di persone che coltiva il
magnifico e pressoché divino proposito della verginita, pure essa
conviene anche a coloro che menano vita celibataria o, congiunti in
matrimonio, si mantengono mondi dalla libidine vietata.

Le molte sentenze dei Padri, con cui siamo ammaestrati a dominare le
passioni sensuali e a frenare l'istinto passionele, saranno dal parroco
accuratamente esposte al popolo, con una trattazione diligente e
costante. Parte di esse riguarda il pensiero, parte {'azione.

Il rimedio che fa leva sull'intelligenza tende a farci comprendere quanto
grandi siano la turpitudine e il pericolo di questo peccato. In base a
simile apprezzamento, pit viva ardera in noi {'avversione per esso. Si
tratta di un peccato che € un vero flagello e per sua causa sugli uomini
incombe l'ultima rovina: l'espulsione dal regno di Dio e lo sterminio.
Questo pud sembrare comune a ogni genere di peccato, ma qui
abbiamo di caratteristico che | fornicatori, secondo la frase
dell’Apostolo, peccano contro il proprio corpo: "Fuggite l'impudicizia;
qualunque peccato 'uomo commetta, si svolge fuori del corpo, ma il
fornicatore pecca sul proprio corpo" (1 Cor 6,18), vale a dire lo tratta
ignominiosamente, violandone fa santitd. A quelii di Tessalonica lo
stesso san Paolo diceva: "Dio vuole la vostra santificazione; che vi
asteniate da atti impuri; che ciascuno di voi sappia mantenere il vaso
del suo corpo in santita e dignita, non nella irrequietezza del desiderio,
come i pagani che ignorano Dio" (1 Ts 4,5).

E cosa ben pili ripugnante, se & un cristiano colui che si unisce
turpemente a una meretrice, perché rende membra di meretrice le
membra di Gesl Cristo, come appunto dice san Paolo: "Non sapete che
i vostri corpi sono membra di Gesu Cristo? Sottraendo fe membra a
Gesu Cristo, le fard membra della meretrice? Non sia mai. Ignorate
forse che aderendo alla meretrice, ne risulta un solo corpo?" (2 Cor
6,15).

Inoltre il cristiano, sempre secondo san Paolo, & tempio deilo Spirito
Santo (1 Cor 6,19); violarlo significa espellerne io Spirito Santo stesso.
Tuttavia particolare malvagita & racchiusa nel delitto di adulterio.
Infatti, come vuole ['Apostolo, i coniugi sono cosi vincolati da una
scambievole sudditanza che nessuno dei due possiede illimitata potesta
sul proprio corpo, ma sono cosi schiavi I'uno dell'altro che il marito deve
uniformarsi alla volonta della moglie e la moglie a quella del marito (1
Cor 7,4). Ne consegue che chi dei due separa il proprio corpo, soggetto
all'altrui diritto, da colui al quale & vincolato, si rende reo di
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specialissima iniquita.

Poiché l'orrore dell'infamia & per gli uomini un valido stimolo a fare
quanto € prescritto e a fuggire quanto & vietato, il parroco insistera nel
mostrare come I'adulterio imprima sugli individui un profondo segno di
infamia. E scritto nella Sacra Scrittura: "L'adultero, a causa della sua
fragilita di cuore, perdera l'anima sua; condensa su di sé la vergogna e
l'abominio, la sua turpitudine non sara mai cancelfata" (Prv 6,32).

La gravita di questa colpa pud essere facilmente ricavata dalla severita
della punizione stabilita. Nella legge fissata da Dic nel Vecchio
Testamento gli adulteri venivano lapidati (Lv 20,10; Dt 22,22). Anzi
talora per la concupiscenza sfrenata di uno solo, non il reo
semplicemente, ma l'intera cittd fu condannata alla distruzione; tale fu
la sorte dei Sichemiti (Gn 34,25). Del resto numerosi appaiono neila
Sacra Scrittura gli esempi dell'ira divina, che il parroco potra evocare,
per allontanare gli uomini dalla riprovevole libidine: la sorte di Sodoma
e delle citta confinanti (Gn 19,24); il supplizio degli Israeliti che
avevano fornicato nel deserto con le figlie di Moab (Nm 25); la
distruzione dei Beniamiti (Gdc 20).

Se v'é qualcuno che sfugge alla morte, non si sottrae perd a dolori
intollerabili, a tormenti punitivi, che piombano inesorabili. Accecato
com'é nella mente (ed & gia questa pena gravissima), non tiene pil
conto di Dio, della fama, della dignita, dei figli e della stessa vita. Resta
cosi depravato e inutilizzato, da non poterglisi affidare nulla di
importante, o assegnarlo come idoneo ad aicun ufficio. Possiamo
scorgere esempi di questo in David come in Salomone. Il primo, resosi
reo di adulterio, subitamente cambid natura e da mitissimo divenne
feroce, si da mandare alla morte l'ottimo Uria (2 Sam 11); l'altro,
perduto nei piaceri delle donne, si allontand talmente dalla vera
religione di Dio da seguire divinita straniere (1 Re 11). Secondo la
parola di Osea, questo peccato travia il cuore delf'uomo (Os 4,11) e ne
acceca la mente.

Rimedi per conservare la castita

336 Veniamo ai rimedi che riguardano i‘azione da svoigere. Il primo
consiste nel fuggire con ogni cura I'ozio. Impoltronendo nell'ozio, come
dice Ezechiele (Ez 16,49), gli abitanti di Sodoma precipitarono nel pit
vergognoso crimine di concupiscenza.

Sono poi da evitarsi con grande vigilanza gli eccessi nel mangiare e nel
bere. "Li satoliai" dice il Profeta "ed essi fornicarono" (Ger 5,7). Ii
ventre ripieno provoca la libidine, come accenno il Signore con le
parole: "Badate che i vostri cuori non si appesantiscano nella crapula e
nell'ebrieta" (Lc 21,34) e I'Apostolo: "Non vogliate ubriacarvi, poiché il
vino nasconde fa lussuria" (Ef 5,18).

Gli occhi sono i veicoli pitt pericolosi, attraverso i gquali I'animo suole
accendersi alla libidine. Per questo il Signore ha detto: "Se il tuo occhio
destro ti scandalizza, cavalo e gettalo via da te " (Mt 5,29). Molte sono
in proposito le sentenze dei Profeti. Giobbe dice per esempio: "Strins/
un patto con gli occhi miei, di neppure pensare a una vergine" (Gb
31,1). Sono copiosi, anzi innumerevoli gli esempi di azioni perverse,
provocate daila vista. Pecco cosi David (2 Sam 11,2); pecco cosi il re di
Sichem (Gn 34,2); cosi finirono con it farsi calunniatori di Susanna i
vecchi, di cui parla Daniele (13,8).

Spesso incentivo non indifferente alla libidine offre la moda ricercata,
che solletica I'occhio. Per questo ammonisce il Siracide: "Volta la faccia
dalla donna elegante" (9,8).

E poiché le donne sogliono badare troppo ai ioro abbigliamento, non
sara male che il parroco attenda di frequente a premunirle in proposito,
memore delle parole gravissime che ['Apostolo Pietro ha dettato
sull'argomento: "La pettinatura delle donne non sia appariscente, i
monili e l'abbigliamento non siano ricercati" (1 Pt 3,3) e di quelle di san
Paolo: "Non badate ai capelii ben attorcigliati, agli ori, alle pietre
preziose, alle vesti sontuose" (1 Tm 2,9); molte infatti che si erano
adornate con oro e gioieili, smarrirono i veri ornamenti dell’anima e del
corpo.

Insieme all'incentivo libidinoso che € dato dalla raffinata ricercatezza
delle vesti, occorre aggiungere queilo che emana dai discorsi turpi e
osceni. L'oscenita delle parole, quasi fiaccola ardente, accende l'animo
dei giovani: "Le perverse conversazioni® dice V'Apostolo "corrompono i
huoni costumi” (1 Cor 15,33). E poiché il medesimo effetto producono,
in misura anche pil notevole, i balli e i canti sdolcinati, occorre tenersi
lontani anche da questi.

Fra questi incitamenti alla volutta vanno annoverati i libri osceni e
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trattanti delf'amore sessuale, che devono evitarsi con non minore
severita delle figure rappresentanti qualcosa di turpe, la cui capacita di
spingere al male e di inflammare i sensi giovanili & straordinaria. Il
parroco curi percio soprattutto che siano osservate con il massimo
rispetto le costituzioni sapienti del Concilio Tridentino in proposito
(sess. 24).

Se con attenta cura e vigile amore si eviterd quanto abbiamo ricordato,
sara soppressa ogni occasione alla concupiscenza carnale; ma per fa
sua virulenza valgono in modo eminente la Confessione e la Comunione
frequente; le assidue e umili preci a Dio, accompagnate da elemosine e
da digiuni. La castita &, in fondo, un dono che Dio non nega a chi
rettamente lo cerca (1 Cor 7,7), poiché egli non consente che siamo
tentati sopra le nostre forze (1 Cor 10,13).

Dobbiamo infine mortificare il corpo e i suoi appetiti malsani, non
solamente con i digiuni, quelli specialmente prescritti dalla santa
Chiesa, ma anche con le vigilie, i pii pellegrinaggi € con macerazioni di
altro genere. In queste pratiche, infatti, si manifesta la virtd della
temperanza. Scriveva appuntc san Paolo a quelli di Corinto: "Chi si
appresta a gareggiare neila palestra, segue un regime di grande
astinenza. Eppure essi ambiscono una semplice corona corruttibile,
mentre noi l'aspettiamo immortale". E poco appresso: "Castigo il mio
corpo e lo tengo in soggezione, affinché, dopo aver predicato agli altri,
jo stesso non divenga alla fine un reprobo™ (1 Cor 9,25). E altrove:
"Non vogliate pascere la carne nei suoi immoderati desideri" (Rm
13.14).
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Virtu

Virtu (dal latino virtus; in greco dperij (areté)) ¢ la disposizione d'animo volta al bene; la capacita di
un uomo di eccellere in qualcosa, di compiere un certo atto in maniera ottimale, di essere virtuoso

come "modo perfetto d'essere”.

11 significato di virti ha risentito di quello di bene, un concetto che assume significati diversi a
seconda delle modifiche intervenute nel corso delle varie situazioni storiche e sociali. Concezione
questa non condivisa dalle dottrine che ne negano il relativismo connesso e che intendono la virtt

come l'assunzione di valori, intesi come assoluti, immutabili nel tempo.“]

La parola latina virtus, che significa letteralmente "virilita", dal latino vir, "uomo", nel senso del suo
carattere specificatamente maschile si riferisce ad esempio alla forza fisica e a valori guerreschi
maschili, quali, ad esempio, il coraggio.

Nella lingua italiana la virt & invece la qualita di eccellenza morale sia per 'uvomo che per la donna
e il termine & riferito comunemente anche ad un qualche tratto caratteriale considerato da alcuni
positivo.

Personificazione della virtl nella
Biblioteca di Celso.

visione della
vita della filosofia antica greca la concezione dell'areté non era connessa
all'azione per il conseguimento del bene; questa indicava semplicemente una
forza d'animo, un vigore morale e anche fisico, come sara inteso ad esempio
anche nella concezione rinascimentale della politica in Niccold Machiavelli che
vorra distinguere I'areté del principe moderno, come la capacita di opporsi alla
"fortuna" e di modificare le circostanze ai propri fini di potere e con lo scopo
principale del mantenimento dello stato, senza tener conto del giudizio morale 34



su i mezzi impiegati, dalla virtus cristiana del sovrano medioevale che governa
per grazia di Dio a cui deve rispondere per la giustificazione della sua azione
politica, diretta anche a difendere i buoni e proteggere i deboli dalla malvagita.
Nel Principe nessuna considerazione morale né religiosa dovra inficiare la sua
azione spregiudicata e forte, frutto della sua "arete", tesa a mettere ordine la

dov'¢ il caos della politica italiana del '500.!

Niccolo
Machiavelli

Non diversamente nella visione di Nietzsche la virtt consistera nella "volonta di
potenza" in opposizione alla "morale degli schiavi" nata dallo spirito di
risentimento del Cristianesimo nei confronti degli uomini superiori.

Le virtu platoniche

...,.«' et
La concezione della virtt nel pensiero greco antico costituisce il fulcro centrale i ;z;-w:
dell'etica e delle sue trasformazioni nel corso del tempo. L S8R 2
o K

Cosi in Platone le virtu corrispondono al controllo della parte razionale
dell'anima sulle passioni. Nel La Repubblica verranno indicate per la prima
volta le quattro virtu, che da Sant' Ambrogio in poi verranno chiamate
"cardinali", vale a dire "principali":

Platone

m la temperanza, intesa come moderazione dei desideri che, se eccessivi, sfociano nella
sregolatezza;

m il coraggio o forza d'animo necessaria per mettere in atto i comportamenti virtuosi;

m la saggezza o "prudenza", variamente intesa dalla speculazione antica seguente, che
costituisce, come controllo delle passioni, la base di tutte le altre virtu;

m la giustizia ¢ quella che realizza l'accordo armonico e l'equilibrio di tutte le altre virtii presenti

nell'uvomo virtuoso e nello stato perfetto.m
Le virtu aristoteliche

Mentre Platone parlava genericamente di saggezza per 'esercizio della virtu,

Aristotele la distingue invece dalla "sapienza". La saggezza, o "prudenza", ¢ una

"virtu dianoetica", propria cioe della razionalita comune a tutti che ispira la %
condotta umana permettendo il giusto esercizio delle "virtu etiche", quelle cioé

che riguardano l'azione concreta. 2 "":;ﬁr’
Tra le virtu dianoetiche che presiedono alla conoscenza (intelletto, scienza, ‘
sapienza) o alla attivita tecniche (arte), la saggezza ¢ propria di colui che, pur )
non essendo filosofo, & in grado di operare virtuosamente. Se si dovesse
acquisire la sapienza filosofica per praticare le virtu etiche questo
comporterebbe che solo chi ha raggiunto I'eta matura, divenendo filosofo, potrebbe essere virtuoso
mentre invece con la saggezza, grado inferiore della sapienza, anche i giovani possono praticare
quelle virtu etiche che permetteranno 'acquisto delle virth dianoetiche. La saggezza insomma
permette una vita virtuosa, premessa e condizione della sapienza filosofica, intesa come "stile di
vita" slegato da ogni finalita pratica, e che pur rappresentando l'inclinazione naturale di tutti gli
uomini solo i filosofi realizzano a pieno poiché

Aristotele

« Se in verita l'intelletto & qualcosa di divino in confronto all'vomo, anche la vita secondo esso €

divina in confronto alla vita umana.*! »
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Virtu etiche ﬂ Virtu dianoetiche

La saggezza puo esser fatta
conseguire ai giovani tramite m Virtu calcolative
l'educazione che 1 saggi, o m Arte
quelli ritenuti tali dalla m Prudenza
collettivita, impartirenno anche
con l'esempio concreto della
loro condotta. Da questi
modelli il giovane apprendera
che le virtu etiche consistono
nella capacita di comportarsi
secondo il "giusto mezzo" tra i
vizi ai quali si contrappongono (ad esempio il coraggio & l'atteggiamento mediano da preferire tra la
vilta e la temerarietd), sino a conseguire con l'abitudine un abito spontaneamente virtuoso: infatti

m Virtu scientifiche
m

sapienza

« La virti & una disposizione abitudinaria riguardante la scelta, e consiste in una medieta in
relazione a noi, determinata secondo un criterio, e precisamente il criterio in base al quale la

determinerebbe l'uomo saggio. Medieta tra due vizi, quello per eccesso e quello per difetto™ »

La virtu degli stoici

La saggezza, ossia la capacita di operare con prudenza, ¢ al centro della morale epicurea e stoica ma,
mentre per gli epicurei la virtd si consegue attraverso un calcolo razionale dei piaceri stabilendo
quali di essi siano veramente necessari e naturali, per gli stoici invece il comportamento virtuoso,
risultato del conseguimento dell'"apatia", cioé della liberazione ascetica dalle passioni, ¢ di per sé
portatore di felicita. Per coloro che non riescono a condurre la loro vita secondo saggezza lo
stoicismo indichera delle regole di condotta che insegnaranno ad operare secondo cio che ¢ piu
"conveniente" od opportuno tenendosi sempre lontano dagli eccessi delle passioni.

La morale stoica ispirera quella dei filosofi del XVI e XVII secolo come Cartesio, che rivalutera tra
le passioni quella della "magnanimita", considerata virtd somma,'“!l”) e Spinoza che afferma che «il
primo e unico fondamento della virtl, ossia della retta maniera di vivere, € di cercare il proprio
utile»® intendendo per "utile" solo cid che «conduce I'vomo a maggior perfezione»!™ infatti «gli
uomini che ricercano il proprio utile sotto la guida della ragione non appetiscono per sé niente che

non desiderino gli altri uvomini, e percio essi sono giusti, fedeli, onesti»!'% e per cio stesso la virtl &
premio a se stessa come portatrice di una vita serena condotta secondo la razionalita.

Le virtu secondo il Buddhism o!! Buddhismo sostiene la conciliabilita tra saggezza
e virt come un desiderabile obiettivo per I'uomo

buono!'!! che ci ricorda l'antica concezione socratica ispirata a quell'intellettualismo etico secondo
cui il 'nomo fa il male perché ignora cosa sia il bene.

Le virtu nel Buddhismo sono il continuo applicare dei Cinque precetti o Tre rifugi. I cinque Precetti
sono regole di autodisciplina da applicare nella vita quotidiana:

m 1. Astenersi dall'uccidere o danneggiare qualunque creatura vivente
m 2. Astenersi dal prendere cid che non ci ¢ stato dato

m 3. Astenersi da una condotta sessuale irresponsabile




m 4. Astenersi da un linguaggio falso o offensivo
m 5. Astenersi dall'assumere bevande alcoliche e droghe

Vivendo in questo modo si incoraggiano la disciplina e la sensibilita necessarie per chi voglia
coltivare la meditazione, che ¢ il secondo aspetto del sentiero.

Le Vil’tl‘l SeCOHdO il crisﬁanesimo « Il fine di una vita virtuosa consiste nel
divenire simili a Dio!'? »

Nel pensiero cristiano oltre le virtli umane & possibile l'esercizio di quelle soprannaturali: le virta
teologali di fede, speranza e carita!"! che in qualche modo dovranno conciliarsi con quelle dell'etica
antica.

San Tommaso conservera la validita delle virtu "cardinali" aristoteliche pur considerandole inferiori
a quelle teologalil'” mentre Sant'Agostino riteneva false le virth umane dei pagani che mascherano
sotto il nome di virti quello che in realta & l'esercizio di vizil"®! "splendidi"'®!, ma pur sempre
negativi in quanto causati dall'orgoglio e dalla ricerca dell'effimera gloria umana. L'unica grande
virtu ¢ la carita, I'amore di Dio il cui esercizio, per quanto essi facciano, non dipende dagli uomini
ma dalla volonta divina che lo infonde negli spiriti eletti, cioé dalla infusione nell'uvomo della
indispensabile grazia divina. Concezione questa che riaffiorera nel XVI secolo con la Riforma

protestante e nel Giansenismo del XVII secolo.

Nella filosofia dell'eta moderna
la concezione della virtu oscilla
tra quella che la considera come I'esercizio di un controllo delle passioni a cui
rinunciare e quella che invece la ritiene rientrare nell'ambito di un
comportamento istintivo e naturale dell'uvomo. Alla prima interpretazione si
associano le dottrine della corrente libertina da Pierre Bayle a Mandeville che
ironizzano sulla effettiva possibilita per gli uomini dell'esercizio delle virti che
se anzi fossero attuate provocherebbero la disgregazione della societa. Besrdds

Mandeville

La virtu nel pensiero moderno

« Il vizio & tanto necessario in uno stato fiorente quanto la fame €
necessaria per obbligarci a mangiare. E impossibile che la virt( da sola

renda mai una nazione celebre e gloriosa.m] »

Si & sempre parlato ipocritamente di virtl, osservano i libertini, le quali in realta sono la

mascheratura dei propri vizi come ben appare nella contrapposizione tra le ostentate "pubbliche
n[18]

virtt" e i nascosti "vizi privati
La virtd come sacrificio del singolo cittadino a vantaggio della patria di tutti, ¢ anche nella
concezione politica di Montesquieu che riporta questo comportamento civile ai regimi repubblicani
mentre in quelli monarchici prevale l'orgoglio e in quelli dispotici la paura.

Nell'etica inglese la virtu ¢ intesa, in opposizione alle dottrine sull'egoismo" di
Thomas Hobbes, come atteggiamento impulsivo naturale determinato dal
sentimento morale della benevolenza (Shaftesbury e Francis Hutcheson) che
spinge 1'uomo ad operare senza badare alla riprovazione morale dell'opinione
pubblica, al terrore di una punizione futura o all'intervento delle autorita,
istituite come incentivi alla bonta. L'azione virtuosa dell'uvomo ¢ invece ispirata 3 I



dalla voce della coscienza e dall'amore di Dio. Solo questi due fattori spingono
l'uomo verso la perfetta armonia, per il suo stesso bene e per quello
dell'universo. Lo stesso istinto alla virta secondo David Hume e Adam Smith &

quello della "simpatia"

« Le nostre sensazioni nelle relazioni con gli altri (e le azioni sono
valutabili moralmente in rapporto ad altri uomini), non possono essere

ridotte a una dimensione esclusivamente egoistica: ¢id che noi proviamo ¢ Anthony Ashley
condizionato sempre da cio che provano gli altri in conseguenza delle Cooper, 111 conte
nostre azioni.'’ » di Shaftesbury

« Per scoprire la vera origine della morale, e quella dell’amore e dell’odio

che deriva dalle qualita morali, dobbiamo considerare nuovamente la
natura e la forza della simpatia. Gli animi degli uomini sono simili nei loro
sentimenti o nelle loro operazioni, né esiste un sentimento che si produca

in una persona di cui non partecipino, in qualche grado, tutte le altre.2% »

Questa disposizione naturale ¢ spontanea dell'uomo all'esercizio della virtl trovera espressione nel
deismo del XVIII secolo e in seguito costituira il nucleo della teoria romantica dell™anima bella" di

Friedrich Schiller.

Una ripresa della concezione della virtt come repressione delle passioni umane
¢ nella filosofia morale di Kant che distingue una "dottrina della virtu" dalla
"dottrina del diritto"?". Nel diritto I'nomo si sottomette alla legge per
rispettarne la formalita esteriore senza considerare il motivo della sua azione ma
solo perché cosi prescrive la norma, mentre nella morale ci si vuole comportare
secondo il dettato morale indipendentemente da qualsiasi motivo e conseguenza
della propria azione: si realizza cosi la virti come soggezione della volonta ’

- . L
all""imperativo categorico". Immanuel Kant

L'imperativo categorico, ossia la virtl, implica che I'uvomo debba sforzarsi,

combattendo le inclinazioni sensibili e le passioni, di conformare la sua volonta a cio che esso
comanda mentre pensare che questo possa avvenire spontaneamente significa confondere la
debolezza umana con cid che & proprio della santita che appartiene solo a Dio che non ha nessun
dovere nei confronti della legge morale. Cio che prescrive la morale ¢ identico sia per gli uomini che

per la divinita, ma questa, poiché non ha niente che possa ostacolarla nell'osservanza della legge
[22]

morale, non ha neppure virttl.
Questa visione della virtl assimilerebbe il pensiero kantiano allo stoicismo che Kant invece rifiuta 1a
dove questo connette all'esercizio della virtu la felicita. Certo I'uvomo nella sua costituzione sensibile
ha bisogno della felicita ma nulla garantisce che egli possa raggiungerla. Un'esigenza di giustizia
vuole poi che l'uomo abbia una felicita bilanciata al suo comportamento virtuoso ma poiché questo
non accadra mai nel nostro mondo terreno, egli allora postulera l'esistenza di un'anima immortale a
cui un Dio giusto assicuri la giusta felicita.

L'etica kantiana sard messa in discussione da Hegel che vi vedra I'espressione di un tipico
soggettivismo delle "virti private" contrapposto a quella "eticita" antica, ancora valida nel suo
tempo, da apprezzare perché rivolta alla collettivita dove si realizza il bene tramite la famiglia, la

societa civile e lo Stato .13

La virtu nella filosofia cinese
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la virtd (traduzione di "de" #£) & un concetto importante anche nelle filosofie cinesi quali il
confucianesimo ed il taoismo. Le virtu cinesi comprendono 1'umanita, lo xiao (solitamente tradotta
come pieta filiale) e zhong (lealtd). Un valore importante, contenuto nella gran parte del pensiero
cinese, ¢ che lo stato sociale di ciascuno debba essere determinato dall'insieme delle sue virtu
manifeste, e non da un qualunque privilegio di nascita. Nei suoi Analecta, Confucio parla della
pratica che conduce alla perfetta virtu. Le virti confuciane si sviluppano in due rami: il ren e il 1i; il
ren puo essere tradotto come benevolenza, amore disinteressato, ¢ 1'vomo la pud raggiungere
praticando cinque virtli: magnanimita, rispetto, scrupolosita, gentilezza e sincerita. Confucio afferma
che queste virtt devono essere praticate verso il li, che ¢ la parte pratica della virt confuciana. 11 li
consiste in cinque canali relazionali: marito/moglie, genitore/figlio, amico/amico, giovane/anziano,

suddito/sovrano.

Néte’\ Cfr. Romanus Cessario, Le virti, Editoriale Jaca Book, 1994 o
.U~ Giulio Ferroni, Machiavelli, o Dell'incertezza: la politica come arte del rimedio, Donzelli Editore,
2003 p.87
3. ~ Cfr.Platone, Repubblica o sulla giustizia. Testo greco a fronte, a cura di M. Vitali, Feltrinelli Editore,
2008
4. ~ Aristotele, Etica Nicomachea, X,7, 1177 b30-31
5. ~ Aristotele, Etica Nicomachea, 11, 6
6. ~ Cfr. D. Kambouchner, L'Hommes des passions. Commentaires sur Descartes, Paris, Albin Michel
1995
7. ~ Remo Bodei, Geometria delle passioni. Paura, speranza, felicita: filosofia e uso politico, Feltrinelli
Editore, 2003 p.293
8. " Eth. V, prop. 41
9. N Eth. 1V, prop. 18

10. ~ Eth. I'V, prop. 18

11. ~ Hsuan Hua,Buddhismo: Une breve introduzione, Dharma Realm Buddhist Association, p.51 e sgg.

12. ~ San Gregorio di Nissa, De beatitudinibus, oratio 1: Gregorii Nysseni opera, ed. W. Jaeger, v. 72
(Leiden 1992) p. 82

13. A L'elenco ¢ dedotto dalla prima lettera di Paolo ai Tessalonicesi: «Rivestiti della corazza della fede e
della carita avendo come elmo la speranza» (1Ts 5,8)

14. * Giovanni Kostko, Beatitudine e vita cristiana nella Summa theologiae di S. Tommaso d'Aquino,
Edizioni Studio Domenicano, 2005 pp.285 e sgg.

15. ~ 1 vizi capitali considerati come gli opposti delle virti nella concezione cristiana sono superbia, avarizia,
lussuria, gola, ira, invidia e accidia (in Domenico Galvano, Catechismo della diocesi di Nizza,1839
p.141)

16. ~ Battista Mondin, Etica e politica, Edizioni Studio Domenicano, 2000 p.22

17. ~ Cfr. Bernard de Mandeville, La favola delle api

18. ~ L'espressione si ritrova nell'operetta di Bernard de Mandeville pubblicata anonima nel 1705 con il
titolo The Grumbling Hive, or Knaves Turn'd Honest (Ronzio di arnie, o Furfanti divenuti onesti),
ristampata nel 1714 con l'aggiunta del sottotitolo Vizi privati e pubbliche virtii e infine nel 1723 con il
titolo Fable of the Bees: or, Private Vices, Publick Benefits (La favola delle api: ovvero vizi privati,
pubbliche virtir)

19. ~ D. Hume, Trattato sulla natura umana, Libro terzo, Parte terza, Sez. prima-terza

20. * Grande Antologia Filosofica, Marzorati, Milano, 1968, vol. X111, pagg. 934-935

21. ~ Cfr, 1. Kant, Metafisica dei costumi

22. ™ Fausto Fraisopi, Adamo sulla sponda del Rubicone: analogia e dimensione speculativa in Kant,
Armando Editore, 2005 p.318

23. ~ Pasquale Fernando Giuliani Mazzei, Kant e Hegel: un confronto critico, Guida Editori, 1998 p.106
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I doni dello Spirito Santo

L’'insegnamento biblico sui doni dello Spirito

A partire dal nostro battesimo, lo Spirito Santo & venuto ad abitare nel nostro corpo come in
un Tempio. Questa inabitazione dello Spirito non ha un carattere passivo ma dinamico; in
altre parole: lo Spirito dimora in noi non come se fosse depositato, ma come nel centro
direttivo di tutta la nostra personalita: “Tutti quelli infatti che sono guidati dallo Spirito di Dio,
costoro sono figli di Dio” (Rm 8,14). Lo Spirito prende dimora in noi per guidarci nelle varie
circostanze della vita. Lo Spirito ci guida mediante le virtlu teologali, mediante i doni e i
carismi. Parlando in particolare dei doni, la Scrittura ne enumera sette che rappresentano le
operazioni pili basilari dello Spirito nell'interiorita umana. Il profeta Isaia si esprime infatti
cosi: “Su di lui si posera lo Spirito del Signore, Spirito di sapienza e di intelligenza, Spirito di
consiglio e di fortezza, spirito di conoscenza e di timore del Signore” (Is 11,2). Lo Spirito che
si posa sul Messia si manifestera con queste fondamentali operazioni; secondo il testo ebraico
sono sei, mentre la traduzione greca dei LXX spiega che il “timore del Signore” contiene
anche il dono della “pietd”. Si completa cosi il sacro settenario, riaffermato dall’Apocalisse
giovannea: “I sette spiriti che stanno davanti al trono di Dio” (Ap 1,4); e ancora: “Cosi parla
Colui che possiede i sette spiriti di Dio” (Ap 3,1). Il quadro delle operazioni dello Spirito si
completera con Is 61,1-3, mediante i doni carismatici che abilitano il Messia (e i suoi Apostoli)
non solo ad annunciare autorevolmente il regno di Dio, ma anche a leggere nei cuori, a
compiere esorcismi e guarigioni. I doni carismatici, perd, non sono dati a tutti; i sette doni di
cui parliamo sono infusi in tutti i battezzati. Cercheremo di capire, alla luce dell'insegnamento
biblico, cosa sono e come agiscono nella nostra interiorita.

La vita interiore del battezzato & toccata da questi sette doni in due principali facolta: /a
mente e la volonta. Quattro di essi agiscono sulla mente: <: nza, intelletto, consiglio e

(o conoscenza); tre invece influiscono sulla volonta: o a, timor di Dio e pieta

Il dono della sapienza (-

Il settenario isaiano si apre con la menzione di questo dono. La Scrittura si riferisce
ripetutamente a questo dono dello Spirito, considerandolo come necessario per conoscere Dio
e il suo volere. I passi biblici relativi a questo tema sono abbastanza numerosi, e questo fatto
gia dimostra di suo quale importanza rivesta il dono della sapienza nel quadro della
rivelazione.

Iniziamo col dire che, per la Bibbia, 'uomo non & sapiente né sono sapienti gli angeli; mano
che mai sono sapienti i demoni. Infatti, “uno solo & sapiente, molto terribile, seduto sul
trono” (Sir 1,6); “A Dio appartengono la sapienza e la potenza” (Dn 2,20); e Paolo dice ai
Romani: “a Dio, che solo & sapiente, per mezzo di Gesu Cristo la gloria nei secoli” (Rm
16,27). Con questo si intende escludere che la sapienza possa essere prerogativa di qualcuno
che non sia Dio stesso. Se una creatura puo dirsi sapiente, cid & perché ha ricevuto da Dio
questo dono: “Dammi la sapienza che siede accanto a te in trono” (Sap 9,4); “"Dio concede a
chi gli & gradito la sapienza” (Qo 2,26). Oppure perché ha ascoltato con attenzione
I'insegnamento dei sapienti: “Il tuo piede logori i gradini della porta del saggio” (Sir 6,36);
“Piega l'orecchio ai discorsi sapienti” (Prv 23,12). La sapienza € quindi un dono di Dio, e come
tale va anche desiderata e cercata. L'uomo privo della divina sapienza, anche se completo
nelle sue doti naturali, pud considerarsi un nulla (cfr. Sap 9,6). Dallaltro lato, coloro che
hanno ricevuto da Dio la sapienza, non sanno di averla, e soltanto la convinzione di essere
sapienti & un segno certo di stupidita: “Guai a coloro che si credono sapienti” (Is 5,21); “c'é
chi si atteggia a saggio nei discorsi, ed € odioso” (Sir 37,20). "E meglio sperare in uno stolto
che in uno che sio crede saggio” (Prv 26,12). L’Apostolo Paolo racchiude sotto lo stesso
rimprovero tutta la grecita pagana: “Mentre si dichiaravano sapienti, sono diventati
stolti” (Rm 1,22). Insomma, la caratteristica piu evidente dello stolto & quella di compiacersi
delle proprie parole e di appoggiarsi con ostentata ed esagerata sicurezza alle proprie idee.

La sapienza non & dunque prerogativa dell'uomo e tuttavia senza di essa 'uomo & un nulla
(cfr. Sap 9,6). La ricerca della sapienza & allora un atteggiamento imprescindibile. Il
presupposto perché questa ricerca possa iniziare & la consapevolezza di non possederia. Dal
canto suo, la sapienza & desiderosa di donarsi e ha preparato un banchetto per nutrire coloro
che la desiderano (cfr. Prv 9,5-6). A questo banchetto sono invitati tutti senza distinzione,
perché I'invito risuona nei punti piu alti della citta (cfr. Prv 9,3), ma risponderanno solo coloro
che pensano di non avere ancora trovato la sapienza e sono percib perennemente tesi
nell’ascolto e nell’apprendimento (cfr. Prv 9,4). Coloro che si credono gia sapienti ascoltano
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ma non apprendono, mangiano ma non assimilano. Rimangono percio sempre fermi al
medesimo punto e non progrediscono oltre.

Dio si compiace di chi si decide a chiedergli la sapienza come prima e pit importante
ricchezza; chi cerca la sapienza dimostra giad con questo di essere un saggio, anche se
soggettivamente non ritiene affatto di esserlo (cfr. Sir 39,1-11). Al contrario: “Il beffardo
ricerca la sapienza, ma invano” (Prv 14,6); “E troppo alta la sapienza per lo stolto” (Prv
24,7); “Gli stolti disprezzano la sapienza” (Prv 1,7).

Nell’AT la figura del saggio per antonomasia & quella di Salomone, figlio di Davide. Prima di
ascendere al trono, egli si ritira in preghiera nel tempio di Gabaon e si rivolge al Signore con
queste parole: “Concedi al tuo servo un cuore docile che sappia rendere giustizia al tuo
popolo” (1 Re 3,9). La narrazione continua dicendo che al Signore piacque che Salomone
avesse chiesto la saggezza nel governare e non avesse chiesto gloria, ricchezza e potenza o la
morte dei nemici. Perd, dal momento che Salomone ha chiesto la chiesto la cosa pit
importante, Dio gli garantisce anche le cose che lui non aveva chiesto: gloria, ricchezza e
potenza. Gesu riaffermera ancora una volta questa verita per tutti i suoi discepoli, dicendo:
“Cercate prima il regno di Dio e la sua giustizia, e il resto vi sara dato in aggiunta” (Mt 6,33).
Si tratta percid di saper colpire il bersaglio piu importante. Nella stessa preghiera con cui
Salomone chiede la saggezza, dimostra gia di essere saggio, perché capace di distinguere il
meglio dal bene. Tra i doni di Dio, la sapienza & il piu prezioso: “Vale pilu scoprire la sapienza
che le gemme” (Gb 28,18); “Meglio possedere la sapienza che l'oro” (Prv 16,16); “Preferii la
sapienza a scettri e a troni... preferii il suo possesso alla stessa luce, perché non tramonta il
suo splendore. Insieme con essa mi sono venuti tutti i beni” (Sap 7,8.10-11). Il dono della
sapienza procura tutti i beni, ossia il bene per eccellenza che & l'amicizia di Dio: “Sebbene
unica la sapienza pud tutto, attraverso le eta entrando nelle anime sante forma amici di Dio e
profeti. Nulla infatti Dio ama se non chi vive con la sapienza” (Sap 7,27-28). Stando cosi le
cose, la sapienza va cercata al di sopra di tutto, e la prima via di ricerca € LA PREGHIERA:
“Ricercai assiduamente la sapienza nella preghiera” (Sir 51,13; cfr. anche Sap 9,1-18, dove &
riportata la preghiera di Salomone). La seconda via di ricerca & L'ASCOLTO
DELLINSEGNAMENTO BIBLICO: “Ascolta, figlio mio, e sii saggio” (Prv 23,19);
“L'insegnamento dei saggi & fonte di vita” (Prv 13,14); "I piu saggi tra il popolo
ammaestreranno molti” (Dn 11,33); “Tendi l'orecchio e ascolta le parole dei sapienti” (Prv
22,17). E si potrebbe continuare ancora indefinitamente. La terza via di ricerca € LA
MEDITAZIONE: la Scrittura & piena di esortazioni a leggere la Parola di Dio con attenzione € a
riflettere su di essa assiduamente; tale esortazione é rivolta a tutti senza eccezione, ricchi e
poveri, re, grandi della terra, o cittadini comuni. L'insistenza su questo tema & molto
frequente, come si evince da alcune citazioni tra le molte possibili: “Medita giorno e notte il
libro di questa legge” (Gs 1,8); “Tutto il giorno vado meditando la tua legge” (Sal 119,97);
“Medita sempre sui comandamenti del Signore” (Sir 6,37); “II saggio meditera sui
comandamenti di Dio” (Sir 39,7); “Il re leggera tutti i giorni la copia di questa legge” (Dt
17,19); “Maria meditava tutte queste cose nel suo cuore” (Lc 2,19). Non occorre aggiungere
altre citazioni, che peraltro potrebbero ancora moltiplicarsi. Il senso & chiaro: Dio vuole che
l'uomo legga e mediti la Scrittura assiduamente, di giorno e di notte. Si vede che la presenza
della Parola di Dio nella mente umana & una luce: “I comandi del Signore danno luce agli
occhi” (Sal 19,9), ma & anche una potenza di guarigione: “Non li guari né un‘erba né un
emolliente, ma la tua Parola, Signore, che tutto risana” (Sap 16,12).

Ci possiamo chiedere adesso quali sono gli effetti che la sapienza produce in colui che la
riceve da Dio. L’AT presenta delle figure di uomini che hanno ricevuto il dono della sapienza in
misura eminente; si tratta di Giuseppe, figlio di Giacobbe, di Daniele, il veggente, e di
Salomone, figlio di Davide. L'esame della loro personalita, attraverso le narrazioni bibliche,
pud in buona parte rispondere al nostro interrogativo di partenza.

Giuseppe, figlio di Giacobbe, & il protagonista di una storia drammatica e meravigliosa
insieme. 1l libro della Sapienza parla di Giuseppe in questi termini: “La Sapienza non
abbandonod il giusto venduto, ma lo preservo dal peccato. Scese con lui nella prigione, non lo
abbandond mentre era in catene, finché gli procurd uno scettro regale... e gli diede una gloria
eterna” (Sap 10,14). In poche battute & cosi sintetizzata la sua storia: venduto dai fratelli,
accusato ingiustamente imprigionato essendo innocente, innalzato nella gloria come viceré di
Egitto. Giuseppe, dal canto suo, aveva avuto una precognizione del suo futuro in due sogni
fatti da bambino (cfr. Gen 37,5-11).

In questa storia dobbiamo cogliere i segni dell'opera del dono della sapienza concesso a
Giuseppe. Il primo elemento che va notato & la precognizione del proprio futuro, ossia della
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propria posizione nel disegno di Dio. Possiamo scorgere questa luce sapienziale nella vita di
un altro Giuseppe, lo sposo della Vergine Maria, che riceve nella notte una cognizione
sapienziale della volonta di Dio, fino a quel momento sconosciuta per lui. Senza questa luce
soprannaturale, Giuseppe avrebbe agito da uomo giusto, ma sarebbe uscito dal disegno di
Dio, rimandando in segreto la sua fidanzata. In questo senso dobbiamo parlare del dono della
sapienza, come quella luce che ci porta a conoscere la nostra posizione nel disegno di Dio,
vale a dire: LA NOSTRA VOCAZIONE SPECIFICA. La scoperta della propria vocazione e del
posto che Dio ci ha assegnato nella vita della Chiesa & segno certo che il dono della sapienza
ha operato in noi.

Un‘altra manifestazione dell’atteggiamento sapiente di Giuseppe consiste nel fatto che tutte le
sue opere sono compiute con grande perfezione. Egli non & mai svogliato o superficiale nel
compimento dei suoi doveri. L'uomo saggio &€ sempre cosi. Affidare all'uomo saggio un
servizio & lo stesso che mettere un tesoro in cassaforte. La sua credibilita e la sua affidabilita
sono assolute. Quando Giuseppe arriva in Egitto con la carovana di ismaeliti, viene venduto di
nuovo a un ricco signore di nome Potifar. Giuseppe si dimostra cosi preciso e perfetto nei suoi
lavori, che da schiavo diventa amministratore dei beni di Potifar (cfr. Gen 39,3-4). La moglie
di Potifar aveva messo gli occhi su Giuseppe, ma senza nessun risultato. E qui si vede
un’ulteriore caratteristica dell'luomo saggio: & un uomo casto, non soggetto alle passioni
dell'io inferiore. La sapienza infatti sta lontana dai disordini passionali (cfr. Sap 1,4). Proprio
per le accuse ingiuste della moglie di Potifar, che cosi si vendica del fatto di essere stata
respinta, Giuseppe finisce in carcere. Li si svela presto la sua statura morale, “cosi il
comandante della prigione affidd a Giuseppe tutti i carcerati, e quanto c’era da fare la dentro,
lo faceva lui” (Gen 39,22). Ancora una volta, I'assoluta affidabilita dell'uomo saggio non pud
restare nascosta. Dio viene in aiuto a Giuseppe, dandogli anche una sapienza di ordine
carismatico. Egli interpreta il significato dei sogni di due compagni di prigione e,
successivamente, verra chiamato a svolgere lo stesso compito per il Faraone, turbato da due
sogni strani, che i suoi maghi non riescono a comprendere. Giuseppe scioglie I'enigma e viene
costituito amministratore di tutto I'Egitto dal Faraone: “Poiché Dio ti ha svelato tutto questo,
nessuno & pit saggio di te. Tu stesso sarai il mio maggiordomo e ai tuoi ordini si schierera
tutto I’'Egitto: solo per il trono io saro piu grande di te. ... senza il tuo permesso nessuno potra
alzare la mano o il piede in tutto I'Egitto” (Gen 41,39-44).

La saggezza di Giuseppe si manifesta pero in tutta la sua grandezza, quando i suoi fratelli si
recano in Egitto per acquistare il grano e si prostrano davanti a lui senza riconoscerlo,
peraltro Giuseppe parla loro in lingua egiziana mediante un interprete, ma li capisce quando
parlano in ebraico tra loro. Si realizza cosi il sogno della sua infanzia: i covoni dei fratelli si
prostrano davanti al suo. Giuseppe si mostra duro con loro e li accusa di essere spie incaricate
di scoprire i punti deboli del paese, mentre i fratelli interpretano questa durezza come un
castigo di Dio per il loro antico peccato: “Si dissero l'un l'altro: certo su di noi grava la colpa
nei riguardi di nostro fratello... per questo ci & venuta addosso questa angoscia” (Gen 42,21).
Non sapevano che Giuseppe li capiva. Allora egli si allontano da loro e scoppid in pianto (cfr.
Gen 42,24).

Alla fine Giuseppe si fa riconoscere e la famiglia si riunisce presso di lui. L'uitimo atto della
sapienza di Giuseppe & la rilettura della sua vita tormentata in chiave di salvezza.
Specialmente dopo la morte del padre Giacobbe, i fratelli di Giuseppe cominciano a temere la
sua vendetta, credendo che era per rispetto al padre che lui si era trattenuto. Percio, gli
mandano a dire: “Tuo padre, prima di morire ha dato quest’ordine: perdona il delitto dei tuoi
fratelli. Ma Giuseppe disse loro: Non temete. Se voi avete pensato del male contro di me, Dio
ha pensato di farlo servire a un bene, per compiere quello che oggi si avvera: far vivere un
popolo numeroso” (Gen 50,15-20).

Le parole di Giuseppe contengono qui una profonda teologia. La sua sapienza lo porta a
rifiutare I'atteggiamento infantile di chi si piange addosso. E lo conduce a cogliere la difficile
verita della pedagogia di Dio, che lo ha guidato per vie incomprensibili e aspre. Ma per un fine
alto e buono. Si ha qui anche il primo barlume della sapienza della croce: Dio non affligge mai
per il gusto di affliggere; certamente non lo farebbe, se la gioia e il frutto di bene che ne
derivano non fossero sensibilmente maggiori. Giuseppe, negli anni della sua maturita, e in
grado di rileggere la propria esperienza di dolore e di rifiuto, la propria vita di uomo respinto e
perseguitato, senza sentire pil alcuna ferita, e cio perché la luce sapienziale che invade la sua
mente, gli da di comprendere che i dolori della vita, vissuti nel e col Signore, distruggono
nell'uomo solo cid che deve essere distrutto, in modo tale che cid che sopravvive € sempre la
parte migliore e pil eletta della personalita. Cosi nascono i santi: fioriscono sulle ceneri del
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proprio uomo vecchio, distrutto dai dolori della vita, accettati con amore, senza mai pensare
che Dio ci abbia colpiti per capriccio o per arbitrio. Dopo molti decenni di paziente attesa,
perd, splende la verita della divina pedagogia, troppo alta per essere compresa da noi prima
che tutto si compia. Sono i giudizi rapidi che ci portano fuori strada. Giuseppe ha valutato il
senso globale della sua vita, ma solo alla fine, quando il disegno di Dio a suo riguardo si era
ormai quasi del tutto compiuto. Tocchiamo qui un‘altra caratteristica dell'uvomo saggio: la
lentezza nel pronunciare giudizi definitivi sull'opera di Dio e I'attesa di cid che Dio fara
domani.

Altri aspetti dell’agire del saggio provengono dalla figura del veggente Daniele. Osserviamo
intanto il distacco dagli onori e da ci6 che umanamente procura la stima del prossimo. Daniele
viene chiamato a corte per interpretare una misteriosa scrittura comparsa sulla parete; il re
Baldassar chiama tutti i maghi del suo regno ma nessuno riesce a leggere e decifrare quella
scritta. Infine si rivolge a Daniele: “Mi & stato detto che tu sei esperto nel dare spiegazioni e
sciogliere enigmi. Se quindi potrai leggermi questa scrittura sarai vestito di porpora, porterai
al collo una collana d‘oro e sarai il terzo signore del regno. Daniele rispose al re: tieni pure i
tuoi doni per te, tuttavia io leggerd questa scrittura al re e gliene daro la spiegazione” (Dn
7,16-17). 1l saggio non & quindi sedotto dalla gloria umana, perché la sapienza & gia un abito
regale che lo riveste in modo pil prezioso di quanto non possano le umane onorificenze.
L'uomo saggio & abbellito in modo soprannaturale dalla sua stessa dignita e statura morale,
percid non & bisognoso di altri riconoscimenti, da lui considerati tutti inferiori alla ricchezza
spirituale gia posseduta.

Nella figura di Daniele il saggio si presenta anche come un uomo di preghiera. Daniele prega
molto. Soprattutto nei momenti difficili. Quando, ad esempio, Nabucodonosor, adirato coi
maghi del suo regno colpevoli di non avergli fornito la spiegazione autentica di un suo sogno,
decide di metterli a morte, Daniele interviene per evitare lo sterminio e prega tutta la notte.
Cosi, in una visione notturna Dio gli svela sia il sogno del re sia la sua spiegazione autentica.
Questo fatto placa l'ira del re (cfr. Dn 2). Al cap. 6 si dice inoltre che Daniele era solito
pregare tre volte al giorno rivolto verso Gerusalemme, lodando Dio (cfr. v. 11). La luce
sapienziale si ottiene in sostanza nel contesto della preghiera. La sapienza & data a chi prega.
Un‘altra caratteristica del saggio, molto evidente in Daniele, & il rifiuto del servilismo verso i
potenti. Daniele si dimostra perfino disposto a morire, pur di non adorare il potere urnano
come se fosse una divinitd. A Nabucodonosor, che gli impone I'adorazione di una statua, dice
insieme ai suoi compagni: “sappi che il nostro Dio pud liberarci dalla tua mano, o re. Ma
anche se non ci liberasse, sappi che noi non serviremo mai i tuoi déi” (Dn 3,17-18). La
dirittura di coscienza & assoluta, inflessibile dinanzi all’autorita umana. Per il saggio, I'autorita
umana perde ogni valore, quando & esercitata contro la verita e contro il bene.

La terza grande figura di uomo sapiente, nell’AT, & il re Salomone. Anche in lui possiamo
notare taluni aspetti della sapienza che vanno senz'altro sottolineati. Ritorna a questo
proposito il tema della preghiera: Salomone & un uomo di preghiera, anzi, e colui che edifica e
consacra il luogo di preghiera per Israele, costituendo il centro ideale della spiritualita del
popolo eletto. Salomone, cosi come fara anche Gesu nel suo ministero pubblico, affronta tutte
le circostanze pit cruciali della sua vita con la preghiera. Dopo la morte di Davide, il suo
governo ha inizio con una notte di preghiera nel tempio di Gabaon (cfr. 1 Re 3,4ss) e pil
avanti & descritto mentre prega (cfr. 1 Re 8,22ss); e poi compare anche nell’atto di
intercedere in favore del popolo (cfr. 1 Re 8,30ss). Il libro della Sapienza riporta pure una
preghiera attribuita a Salomone, per ottenere da Dio la luce del discernimento (cfr. cap. 9).
Nella visita della regina di Saba viene fortemente sottolineata questa caratteristica di
Salomone, possessore di un acuto discernimento: “La regina di Saba si presentd a Salomone
e gli disse quanto aveva pensato. Salomone rispose a tutte le sue domande, nessuna ve ne fu
che non avesse risposta o che restasse insolubile per Salomone” (1 Re 10,1-3). Dopo che lo
ebbe ascoltato, la regna concluse: “Beati i tuoi uomini, beati questi tuoi ministri che stanno
sempre davanti a te e ti ascoltano” (1 Re 10,8). E possiamo anche comprendere, a questo
punto, la profondita del rimprovero di Gest ai suoi contemporanei: “La regina del
Mezzogiorno si alzerd, nel giorno del giudizio, a condannare questa gente: essa infatti venne
dalle pili lontane regioni della terra per ascoltare la sapienza di Salomone. Eppure, di fronte a
voi sta uno che & pit grande di Salomone” (Lc 11,31). Nell'ultimo giorno non sara dunque Dio
a biasimare chi ha avuto la salvezza a portata di mano e non vi ha attinto la propria
liberazione: saranno gli antichi, i quali hanno affrontato grandi sacrifici pur di avvicinarsi solo
a un riflesso di quella luce che in Cristo splende in tutta la sua pienezza (cfr. Ap 1,16).
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Il dono di intelletto / intelligenza (su)
Il dono dellintelletto riguarda anch’esso una illuminazione soprannaturale della mente umana,
ma sotto un aspetto ancora diverso. Se il dono della sapienza & “la luce per vedere” e il dono
della scienza & “l'oggetto divino da vedere”, il dono dell'intelletto & “la facolta di vedere”.
Anche nelle cose naturali, in fondo, la possibilita di conoscere il mondo risulta dall'incontro di
tre fattori: un OGGETTO da vedere, la LUCE per poter vedere e I'OCCHIO sano. In mancanza
di uno di questi tre elementi non si ha la conoscenza del mondo esterno. La conoscenza del
disegno divino di salvezza risulta egualmente da tre doni spirituali: la scienza (l'oggetto da
vedere), la sapienza (la luce per vedere), Iintelletto (I'organo della vista). Vediamo quaiche
riscontro biblico.

In Matteo 15,16, Gesu rimprovera significativamente i suoi Apostoli: “Anche voi siete ancora
senza intelletto?”. Cosa era accaduto? Il Maestro aveva appena esposto un insegnamento
fondamentale sul puro e sull'impuro, precisando che Iimpostazione del Levitico doveva essere
trasferita dal piano materiale del cibo che entra nello stomaco (e che quindi non contamina lo
spirito) al piano spirituale di cid che l'uomo elabora dentro la propria coscienza. E questa
radice interiore delle decisioni che contamina la societa e il singolo. I farisei restano
scandalizzati dinanzi a questo insegnamento cosi nuovo, mentre gli Apostoli non ne capiscono
il senso. E a questo punto che Gesu chiede: “Siete ancora senza intelletto?”

Che cosa & allora lintelletto? Sulla base del contesto in cui Gesu utilizza questo termine,
dobbiamo dire che il dono dellintelletto & una particolare capacita di capire la Parola di Dio. Il
dono dell'intelletto entra quindi in azione nei momenti di meditazione personale, nei ritiri e
negli incontri di annuncio o di formazione dottrinale. Senza “l'organo della vista”, cioé senza il
dono dell'intelletto soprannaturale, la nostra comprensione delle Scritture non sarebbe né
profonda né salvifica. Sappiamo che la Bibbia puo essere studiata anche come libro; di essa si
pud scandagliare tutto: le epoche di composizione, le eventuali stratificazioni e redazioni, la
trasmissione del testo e i suoi codici, i suoi generi letterari, il suo rapporto con |’archeologia...
ma rimane il fatto che la Bibbia diventa Parola di salvezza solo a condizione che venga letta e
meditata “nello Spirito”; ossia sotto I'influsso e I'operazione dei doni che innalzano le facolta
mentali dell'uomo a un livello di conoscenza soprannaturale. Se la Bibbia viene studiata senza
il dono dell'intelletto pud essere compresa solo nei suoi significati umani, ma non nelle sue
energie salvifiche, che si possono raggiungere e penetrare solo in una lettura nello Spirito. Su
questo punto abbiamo dei riscontri molto precisi: “L'ispirazione dell’'Onnipotente lo fa
intelligente” (Gb 32,8); vale a dire: esiste una forma di analisi e di penetrazione mentale della
realta che & data da una ispirazione divina, la quale rende pil acuta l'intelligenza naturale e la
fa idonea a comprendere cid che supera il confine della natura: il mondo del soprannaturale.
Per questo il saggio avverte: “Non appoggiarti sulla tua intelligenza” (Prv 3,5), esortazione
che risulterebbe senz’altro assurda, se non esistesse un‘altra intelligenza sulla quale potersi
appoggiare.

Che l'intelligenza, come dono soprannaturale, sia distinta e ordinata alla sapienza si vede
chiaramente da 1 Re 5,9: “Dio concesse a Salomone saggezza e intelligenza”. Non sarebbe
infatti pensabile che Dio doni all'uomo la luce per vedere (sapienza) ma non l'organo della
vista (intelligenza). Anche I'Apostolo Paolo si muove nella identica prospettiva: “Egli ha
riversato (la grazia) abbondantemente su di noi con ogni sapienza e intelligenza” (Ef 1,8). In
sostanza, Paolo vuol dire che per metterci in grado di capire il mistero di Cristo (dono della
scienza), il Padre ci ha dato la luce per vedere (dono della sapienza) e l'organo della vista
(dono dell'intelligenza). II dono dell'intelligenza, cioé la comprensione soprannaturale della
realtd, non & limitato perd ai soli contenuti della Rivelazione, visto che lo stesso Apostolo lo
preannuncia a Timoteo come un aiuto per tutte le altre eventuali difficolta del ministero
apostolico: “Il Signore ti dara intelligenza per ogni cosa” (Tm 2,7). Infine, ai Romani, Paolo
parla del dono dellintelletto che i sapienti della Grecia pagana non hanno avuto; essi, tanto
colti e raffinati da aver dato i natali alla filosofia occidentale, hanno dall’altro lato idolatrato le
forze della natura, rendendo un culto a divinita inesistenti, false e bugiarde, come le chiama
Agostino di Ippona, e Dante dopo di lui. In questo si sono dimostrati insipienti. Hanno
guardato la natura, cosi bella e ricca di armonie, ma non sono riusciti a risalire dall'opera
all'Artista; e cid & strano, perché “dalla creazione del mondo in poi, le perfezioni invisibili di
Dio possono essere contemplate con l'intelletto” (Rm 1,20). Se lintelletto naturale bastasse
per vedere le perfezioni di Dio nella natura, anche i greci, cosi sapienti, se ne sarebbero
accorti. Ci vuole infatti il dono dell’intelletto, di cui essi erano evidentemente privi. E poi,

trattandosi di un dono, lintelligenza infusa va anch’essa invocata e attesa: “Se invocheraiz1

Iintelligenza...” (Prv 2,3).
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Il dono del consiglio (su)

Questo dono dello Spirito, altrettanto necessario ai discepoli di Cristo, riguarda pure una
particolare illuminazione della mente; tuttavia, a differenza dei tre doni precedenti, i quali si
muovono su un terreno prevalentemente speculativo (anche se la sapienza ha innegabili
aspetti pratici), il dono del consiglio opera esclusivamente in sede di ragion pratica. Questa
particolare luce soprannaturale non & quindi ordinata al conoscere ma all’agire. Ma perché é
necessario un dono dello Spirito per illuminare la ragion pratica? La risposta e semplice:
I'ambito delle decisioni e della vita pratica & il campo su cui si combatte la battaglia del
compimento della volonta di Dio. E la luce della ragione naturale, da sola, non e sufficiente a
indicarmi “il meglio pratico” nel quadro della perfezione cristiana. In sostanza: se devo
realizzare un bene umano (vale a dire: l'acquisto di una casa, la legalita nella professione, il
metodo educativo per i figli..) pud bastarmi la luce della mia ragione naturale, accompagnata
dalle competenze e dall’'esperienza; ma se devo realizzare un bene soprannaturale (vale a
dire: realizzare le aspettative della volonta di Dio per me, qui e ora), la luce della mia ragione
naturale non pud pitl bastarmi. Ecco che il Signore mi da cid che manca al mio quoziente
intellettivo, infondendomi il dono soprannaturale della ragion pratica: il consiglio.

Si tratta di un dono che, al pari degli altri, nessuno pud conseguire, se Dio non lo elargisce
graziosamente: “A Dio appartiene il consiglio” (Gb 12,13). Anche questo dono & prerogativa
divina, nel senso che non & in dotazione della natura umana in quanto tale. Il consiglio & un
dono che si aggiunge alla ragione umana. Chi non lo possiede non pud rispondere alle
esigenze quotidiane della volonta di Dio, perché non & interiormente diretto da Dio. Al
massimo egli potra individuare il bene umano e regolarsi su di esso in base al loro buon
volere, ma la perfezione cristiana, ovviamente, & ben altro. Chi ha il dono del consiglio &
guidato da Dio nelle circostanze piccole e grandi della vita pratica, e percio egli non agisce
bene, ma agisce santamente: “Mi guiderai con il tuo consiglio” (Sal 73,24); “Benedico Il
Signore che mi ha dato consiglio” (Sal 16,7); "Il Signore dirigera il consiglio del saggio” (Sal
39,7).

Per ottenere il dono del consiglio, al pari di tutti gli altri doni soprannaturali, occorre una
precisa disposizione: “L'uomo accorto acquistera il dono del consiglio” (Prv 1,5); insomma, i
doni di Dio non possono essere elargiti a chi non si dispone a riceverli.

Il dono della scienza
Quanto al dono della scienza, la precisazione della sua natura va certamente nella linea dei

contenuti. Vale a dire: il dono della sapienza si puo definire come “una luce che permette di
vedere”; essa non consiste quindi in una “quantita” di cose da sapere, bensi in una particolare
luce di discernimento che permette alla persona di leggere i fatti e le situazioni della vita, in
certo senso, con gli occhi di Dio. Il dono della scienza non & una luce che permette di vedere,
ma & l'oggetto stesso della verita di Dio (la Rivelazione). In questo senso il dono della scienza
& coordinato a quello della sapienza. Se la scienza e il possesso mentale del progetto di Dio,
la sapienza & quella luce intellettuale che permette di vederlo senza deformazioni o
fraintendimenti. Sara opportuno anche qui qualche riferimento scritturistico. Ai Corinzi
I’Apostolo Paolo dice di essere un profano nell’'eloquenza ma non nella scienza: “Se anche
sono un profano nell’arte del parlare, non lo sono perd nella dottrina” (2 Cor 11,6); il
riferimento va alla dottrina sacra, la scienza di Dio, cioé ai contenuti del piano di salvezza
conosciuti dall’Apostolo per rivelazione. Cosi anche agli Efesini: “Dalla lettura di cid che ho
scritto potete ben capire la mia comprensione del mistero di Cristo” (Ef 3,4).

I contenuti della scienza di Dio appartengono solo a Lui e solo Lui li comunica a chi vuole:
“per rivelazione mi & stato fatto conoscere il mistero” (Ef 3,3); “C’é un Dio nel cielo che svela i
misteri” (Dn 2,28); “Il Signore, cui appartiene la sacra scienza” (2 Mac 6,30); “s‘insegna forse
la scienza a Dio?” (Gb 21,22); e ancora: “Gli occhi del Signore proteggono la scienza” (Prv
22,12); “O profondita della scienza di Dio! Quanto sono imperscrutabili i suoi giudizi e
inaccessibili le sue vie” (Rm 11,33). L'idea & chiara: la divina rivelazione e le profondita della
sua divina veritd nessun uomo pud raggiungerle con la sola luce della ragione naturale;
Qoelet dice addirittura che neppure un saggio potrebbe trovarla (Qo 8,17). Cio significa che &
un dono di Dio non solo la conoscenza della sua verita (dono di scienza) ma perfino la luce
intellettuale che permette di vederla (dono di sapienza). Che la scienza sia un dono risulta
anche dalla dottrina paolina: “in Lui siete stati arricchiti di tutti i doni, quelli della parola e
quelli della scienza” (1 Cor 1,5); e piu avanti: “se io conoscessi tutti i misteri e tutta la
scienza... ma non avessi I'amore” (1 Cor 13,2). Qui la scienza & equiparata ai misteri, dunque
si tratta di un sapere rivelato, che comunque & del tutto inutile in mancanza dell'amore
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teologale.

La Scrittura afferma inoltre che il dono della scienza & dato da Dio, ed € un dono ben distinto,
come abbiamo detto, da quello della scienza: “L'ho riempito dello Spirito di Dio, perché abbia
saggezza, intelligenza e scienza” (Es 31,3); & dunque Dio che concede il dono della scienza,
che rimane comunque distinto dal dono della sapienza e da quello dell'intelletto, che
esamineremo pil avanti. Il libro del Siracide afferma che il dono della scienza, ossia la
conoscenza rivelata della verita di Dio, & uno di quei doni che I'essere umano ha ricevuto fin
dall’origine della creazione: “II Signore cred lI'uomo dalla terra... pose davanti a loro la scienza
e diede loro in eredita la legge della vita” (Sir 17,1.9). Si vede dal parallelismo sinonimico che
il termine “scienza” corrisponde a “legge della vita”, cioé la Torah, ovvero la conoscenza della
volonta di Dio e la sua dottrina. Coloro che hanno ricevuto il dono della sapienza apprezzano i
contenuti della scienza di Dio, perché, avendo la sapienza, li possono guardare nella luce
giusta: “I saggi fanno tesoro della scienza” (Prv 10,14). Essi sono in grado anche di
comunicarla nel loro insegnamento: “La lingua dei saggi fa gustare la scienza” (Prv 15,2), “Le
labbra dei saggi diffondono la scienza” (Prv 15,7). In conclusione: “Ricchezze salutari sono
sapienza e scienza” (Is 33,6).

Il dono della fortezza / forza (-u)

Dicevamo all'inizio che ci sono tre doni che riguardano la sfera emozionale volitiva: la
fortezza, la pieta, il timor di Dio. Cominciamo col dono della fortezza. Anche in questo caso
dobbiamo distinguere una fortezza naturale da una fortezza infusa da Dio. E se c’® una
fortezza naturale, come la forza del carattere, per affrontare le difficolta normali della vita, c'e
anche una fortezza carismatica per affrontare le difficolta che sono proprie del cammino di
fede. A questo & appunto orientato il dono della fortezza. Vediamo quale puo essere qualche
riscontro biblico pertinente.

In pit punti e in diversi modi si dice nella Scrittura che Dio € la fortezza deil'uomo. Le
citazioni potrebbero essere molto numerose: “Signore, mia roccia, mia fortezza” (Sal 18 3),
“Di’ al Signore: mio rifugio e mia fortezza” (Sal 91,2). I sapienziali precisano che Dio &
fortezza per I'uomo giusto: “II Signore & una fortezza per I'uomo retto” (Prv 10,29). La forza e
anch’essa una prerogativa di Dio, che pero Eglr non usa per imporsi, ma solo per sostenere la
debolezza umana: “Prevalere con la forza ti & sempre possibile, tutto il mondo davanti a Te e
come polvere... Tu, padrone della forza, giudichi con mitezza... il tuo dominio universale ti
rende indulgente con tutti” (Sap 11,21.22; 12,17.18). Piuttosto & Dio che infonde forza ed
energia all'uomo: “Il Signore ti dara la forza” (Dt 8,18), e ancora: “Dammi forza, Signore, in
questo momento” (Gdt 13,7); “Il Signore dara forza al suo popolo” (Sal 29,11).
Naturalmente, come gia dicevamo, non si tratta di una forza finalizzata a realizzazioni umane,
bensi & quella forza di cui abbiamo bisogno per portare a compimento la volonta di Dio,
spesso ardua e ostacolata da grandi impedimenti. Senza il dono della fortezza infusa, si
cederebbe radicalmente dinanzi a ostacoli non di rado superiori alle forze umane, come si
vede bene dalla vita dei santi, e in particolare quella dei martiri.

Dobbiamo adesso cercare di vedere, attraverso le narrazioni bibliche, in quali casi é
intervenuto il dono della fortezza infusa. Il primo riferimento potrebbe essere rappresentato
dal difficile ministero di Mose. Egli non deve soltanto tenere testa all’ostilita del Faraone, bensi
anche alle mormorazioni e alla sfiducia del popolo di Israele, come quando, dopo il suo primo
intervento in favore degli schiavi ebrei, per tutta risposta il Faraone aumenta la misura
dell’'oppressione, e gli isareliti accusano Mosé e Aronne: “II Signore proceda contro di voi e
giudichi; perché ci avete resi odiosi agli occhi del Faraone e dei suoi ministri” (Es 5,21). E
questa sfiducia verso di lui si ripresentera pili e pil volte lungo tutto il cammino nel deserto.
Perfino sua sorella Maria, insieme ad Aronne, dubitera di lui e sara punita da Dio per questo
(cfr. Nm 12,1-3). Insomma, Mosé & colpito dall’esterno e dall'interno, eppure non si abbatte
mai, anche se attraversa momenti di grandi lotte interiori (cfr. Nm 11,15). Quale forza lo
tiene a galla? Senza dubbio l'infusione della fortezza soprannaturale, che lo abilita a compiere
una missione non umana, e percio dalle difficolta non umane.

Un‘altra figura che pud aiutarci a cogliere I'operazione del dono della fortezza & Davrde,
allorché si trovo dinanzi a Golia, abile soldato filisteo. Le parole di Davide sono gia
I'espressione verbale del dono della fortezza soprannaturale; mentre gli israeliti fuggono
dinanzi al campione Golia, Davide chiede: “Chi & mai questo filisteo incirconciso che osa
insultare le schiere del Dio vivente?” (1 Sam 17,27). L'uomo giusto si sente sempre sicuro e
imbattibile nei confronti di coloro che, pur arroganti o umanamente potenti, non hanno con sé
la grazia di Dio. Questo stesso concetto, con implicito riferimento alla fortezza soprannaturale,
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& detto in Prv 28,1: “L’empio fugge anche se nessuno lo insegue; il giusto invece & sicuro
come un giovane leone”.

Il profeta Daniele lo abbiamo gia visto nella sua grande disinvoltura dinanzi ai re di Babilonia,
e soprattutto viene messa in rilievo dal narratore I'inflessibilita del veggente perfino dinanzi
alla minaccia della morte. Non v‘@ dubbio che la fortezza dei martiri sia una fortezza non
umana, cio& un dono carismatico che corrobora la capacita umana di volere un bene arduo.

Lo stesso pud dirsi di Giuditta e di Ester, le quali, chiamate da Dio a una missione di salvezza
in favore del popolo di Israele, affrontano delle prove e dei combattimenti del tutto
sproporzionati alla loro femminilita. Evidentemente, lo Spirito di Dio ha aggiunto quella dose
di coraggio e di inflessibilita che umanamente mancava al loro carattere.

Il discorso sul dono della fortezza soprannaturale sarebbe monco se non si giungesse
all'insegnamento di Gesu nel NT. Il Maestro dice ai suoi discepoli che essi nel mondo
dovranno portare il peso di angustie e persecuzioni per il fatto stesso di essere cristiani; per
questo Dio li soccorrera infallibilmente nel momento della prova. Questo divino soccorso nel
tempo della prova & stato identificato dalla teologia spirituale con il "dono della fortezza” di Is
11,2. Rivediamo i termini dellinsegnamento neo testamentario.

Dopo avere scelto i Dodici e avere comunicato loro |’autorita carismatica di operare guarigioni
ed esorcismi, Gesu rivolge loro un lungo insegnamento nel quale dice, tra l‘altro, “sarete
condotti davanti ai governatori e ai re per causa mia... E quando vi consegneranno nelle loro
mani, non preoccupatevi di come o di che cosa dovrete dire... non siete infatti voi a parlare,
ma lo & Spirito del Padre vostro che parla in voi” (Mt 10,18-20). Cio6 significa che i discepoli,
nelle loro prove, non sono sorretti unicamente dalla loro fede soggettiva, o dalla capacita
personale di sperare contro ogni speranza; i discepoli sono sorretti nel loro cammino e nei
loro combattimenti da un intervento tempestivo e attuale dello Spirito di Dio, che sposta i
limiti delle loro forze aldila delle normali possibilita umane. Con maggiore dovizia di
particolari, il vangelo di Giovanni riporta il lungo discorso pronunciato da Gesu nel contesto
dell'lUltima Cena, dopo l'uscita di Giuda dal cenacolo. Qui il Maestro promette alla comunita
cristiana la venuta del Paraclito, dopo la propria partenza da questo mondo. Lo Spirito di
Verita riespone nel cuore dei credenti Iinsegnamento di Gesu (cfr. Gv 14,26), diviene forza
nuova di testimonianza nel mondo (cfr. Gv 15,26), dove i discepoli sono odiati come e stato
odiato Lui (cfr. 15,18). L'opera lucana parla esplicitamente di una forza proveniente dallo
Spirito: “avrete forza dallo Spirito Santo che scendera su di voi e mi sarete testimoni” (At
1,8); e prima di ascendere al Padre il Risorto cosi parla ai discepoli radunati: “Io mandero su
di voi quello che il Padre mio ha promesso; ma voi restate in citta, finché non siate rivestiti di
potenza dall’alto” (Lc 24,49).

Quanto questa promessa sia vera &€ ampiamente dimostrato non solo dal racconto degli Atti
degli Apostoli, ma anche dalla storia della Chiesa dei primi tre secoli, secoli di sanguinose
persecuzioni. E i pagani si stupivano del modo di morire dei cristiani, sereno e gioioso.

Il dono del timor di Dio

Il dono del timore di Dio & strettamente connesso a quello della pieta. Infatti, questo timore di
cui parliamo non & il timore dello schiavo, bensi il timore del figlio, preoccupato di non
addolorare il padre con la propria disubbidienza. E proprio questo che Giovanni intende,
dicendo: “Nell’amore non c’é timore” (1 Gv 4,18): il timore di Dio scaturisce dall’amore, e per
questo & un timore filiale, mentre & assente il timore dello schiavo, che non puod convivere con
I'amore. L’amore purifica il timore. Nel'lamore non c'é il timore, ossia il timore umiliante
dell’estraneo verso un potente, ma c'é certamente il timore confidente del figlio che, come
tale, impone a se stesso dei limiti, nella consapevolezza di essere infinitamente amato dal
Padre, ma senza mai innalzarsi sul suo stesso piano. Vediamo quali sono i riscontri biblici di
questo insegnamento.

Dobbiamo per prima cosa riconoscere che l'idea del timore di Dio ha subito una notevole
evoluzione nel corso dello sviluppo della divina rivelazione. Il primo concetto di timore di Dio
che si incontra nella Scrittura & quello rappresentato dalla fuga di Adamo dopo il peccato
originale: Dio lo chiama e lui si nasconde (cfr. Gen 3,8-10). Questa forma di timore di Dio &
negativa sotto tutti gli aspetti; si tratta di una conseguenza psicologica del senso di
colpevolezza. All'uomo in quanto tale, tutto cid che appartiene al mondo divino della
trascendenza fa paura. Il filosofo greco Epicuro elabora un’etica partendo dal presupposto che
gli uomini hanno paura degli dei, e si propone una filosofia di liberazione. Per l'uomo non
ancora illuminato dallo Spirito di Cristo, tutte le realta invisibili, quando non le nega in nome
del materialismo, gli sono in certo senso estranee, e tra esse anche Dio, percepito come il
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lontano ordinatore del cosmo o come il capriccioso arbitro dei destini umani. Il dono del
timore viene percid a risanare una disposizione volitiva emozionale comune a tutti gli uomini,
infondendo nell’'animo quella confidenza rispettosa che non ci fa sentire estranei al mondo di
Dio, ma che al tempo stesso ci mantiene nella nostra realta di creature. Il difficile equilibrio
tra figliolanza e creaturalita & dato dal dono del timore.

La ferita del peccato originale ha dunque creato una frattura nei rapporto tra I'uomo e Dio,
creando nella sensibilita religiosa degli uomini un senso di timorosa estraneita. Nell'AT questa
forma negativa del timore di Dio & comune a tutti i personaggi che sono chiamati a particolari
ruoli nel disegno di Dio. Possiamo ricordare Abramo: nella notte in cui Dio stipula con lui
I'Alleanza, egli viene assalito da un oscuro terrore (cfr. Gen 15,12). E la percezione della
vicinanza di Dio cid che lo terrorizza. Giacobbe, quando si sveglia dopo il sogno della scala su
cui salivano e scendevano gli angeli, “ebbe timore e disse: Quanto & terribile questo
luogo” (Gen 28,17). In Esodo 3 Mosé & descritto nell’atto di velarsi il volto, perché aveva
paura di guardare verso Dio (cfr. v. 6). Un atteggiamento simile si riscontra anche nel grande
profeta Elia, che, sul monte Oreb, si vela il volto col mantello al passaggio del Signore (cfr. 1
Re 19,13). Isaia vede il Signore nel Tempio e si sente impuro: “"Ohime! Io sono perduto” (Is
6,5), Ezechiele rimane stordito per una settimana (cfr. Ez 3,15) e Daniele cade con la faccia a
terra (cfr. Dn 8,17-18). Ecco le reazioni dei santi dell’AT dinanzi alla rivelazione del mistero di
Dio.

Alle soglie della Nuova Alleanza sembra che questo atteggiamento di timore del divino
continui a sussistere. Ad esempio, quando Zaccaria vede l'angelo Gabriele ritto alla destra
dell’altare, “si turbd e fu preso da timore” (Lc 1,12). Lo stesso angelo porta I'annuncio a
Maria, ma non ci sembra che la Vergine abbia provato lo stesso tipo di paura. Lei, nella sua
Immacolata Concezione, non poteva provare lo stesso genere di paura: & detto infatti che non
I'apparizione celeste, ma il contenuto delle parole dell'angelo provoca in Lei un certo
turbamento: “A queste parole Ella rimase turbata...” (Lc 1,29). Queste parole svelavano infatti
un grande e incomprensibile privilegio di cui Maria non sapeva di essere stata destinataria.

1l timore di Dio comincia ad assumere le sue giuste proporzioni quando dal timore scaturisce
la lode, e cid avviene solo dove Cristo compie i suoi gesti di liberazione: il racconto
dell’episodio in cui Gesl risuscita il figlio della vedova di Nain, si conclude dicendo che “tutti
furono presi da timore e glorificavano Dio” (Lc 7,16). Il termine di passaggio dal timore
servile veterotestamentario al timore filiale del discepolato € lo squarcio del velo del Tempio,
che ha luogo in concomitanza con il terremoto che accompagna la morte di Gesu (cfr. Mt
27,51). 1l velo separava infatti il “santo dei santi”, luogo sacro dove nessuno poteva entrare,
se non il sommo sacerdote una volta all’anno. Squarciato questo velo, il luogo sacro dove
abita Dio non & pill inaccessibile: la morte di Cristo inaugura un‘epoca nuova e noi siamo
accolti presso Dio come figli a cui & promessa |'eredita (cfr. Rm 8,16-17).

La riflessione pill ampia sul timore di Dio si trova nei libri sapienziali, a cui € opportuno
dedicare una riflessione accurata.

Innanzitutto, nellinsegnamento sapienziale, il timore di Dio, come atteggiamento religioso,
non ha nulla a che vedere con la paura istintiva che si & soliti provare dinanzi a tutto cio che
puo spaventarcu Tant’é vero che il timore di Dio si apprende: “Venite, figli, ascoltatemi e vi
insegnerd il timore del Signore” (Sal 34,12). Si viene dunque educati al timore religioso, e cio
presuppone un cammino di iniziazione e di conoscenza del mistero di Dio. Non a caso il timore
di Dio nasce dall’ascolto. E ancora: “Figlio mio, se tu accoglierai le mie parole... allora
comprenderai il timore del Signore” (Prv 2,1.5). Del re Ozia si racconta che “ricerco Dio finché
visse Zaccaria, che l'aveva istruito nel timore del Signore” (2 Cr 26,5). Senza un‘adeguata
istruzione il timore di Dio non si comprende. Nel medesimo tempo, mentre l'uomo e istruito
nei misteri di Dio, gli viene comunicato come dono l'autentico timore, che & una disposizione
liberatoria: “non mi allontanerd pill da loro per beneficarli; metteré nei loro cuori il mio
timore, perché non si distacchino da me” (Ger 32,40). Inoltre, la mancanza di timore religioso
& la caratteristica principale dell’empio: “Nel cuore dell’empio parla il peccato, davanti ai suoi
occhi non c’¢ timor di Dio” (Sal 36,2). Al timore di Dio si & dunque educati mediante
Iinsegnamento sapienziale, ma questo atteggiamento religioso pud prendere consistenza solo
nel contesto di una vita retta e innocente. L'empio infatti pud conoscerne la nozione, ma non
lo puo vivere, perché nel suo cuore parla il peccato.

Il timore del Signore, lungi dall’essere una condizione di infelicita o di mancanza di serena
disinvoltura, & al contrario una fonte di energia positiva per 'uomo retto: “Tu avrai una
grande ricchezza se avrai il timore di Dio, se rifuggirai da ogni peccato e farai cid che piace al
Signore tuo Dio” (Tb 4,21); I'uomo che & rivestito di fortezza non confida nella medesima
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fortezza che ha ricevuto, ma nel timore di Dio: “Nel timore del Signore & la fiducia del
forte” (Prv 14,26). Anzi, perfino la salute, la longevita e il prolungarsi dei propri giorni hanno
causa e origine nel timore di Dio: “II timore del Signore prolunga i giorni, ma gli anni dei
malvagi sono accorciati” (Prv 10,27). Infatti: “con il timore del Signore si evita il male” (Prv
16,6).

Per il libro del Siracide, il timore di Dio non solo non & un atteggiamento umiliante ma &
addirittura “gloria e vanto, gioia e corona di esultanza.. da contentezza, gioia e lunga
vita” (Sir 1,9-10). Prima di giungere alla sapienza occorre passare per il dono del timore,
perché “principio della sapienza & temere il Signore” (Sir 1,12), il timore di Dio € una scuola
di sapienza” (Prv 15,33). Il discepolo trova rifugio nel timore del Signore quando arriva il
momento della sua morte: “Per chi teme il Signore andra bene alla fine, sara benedetto nel
giorno della sua morte” (Sir 1,11), “Vanto dei vecchi ¢ il timore del Signore” (Sir 25.6).

Che il timore servile non abbia niente a che vedere col dono del timor di Dio & riaffermato dal
Siracide in questi termini: “Quanti temete il Signore, aspettate la sua misericordia; voi che
temete il Signore confidate in Lui; voi che temete il Signore, sperate i suoi benefici” (Sir 2,7-
9). In sostanza, il dono del timore di Dio si specifica in tre atteggiamenti particolari: I'attesa
della misericordia, la confidenza in Dio e la speranza di essere da Lui beneficati. Esattamente
il contrario di qualunque timore servile e oppressivo. Ma a questi atteggiamenti se ne
aggiungono altri, descritti pili avanti, per completare il quadro: “Coloro che temono il Signore,
non disobbediscono alle sue parole, cercano di piacergli, tengono pronti i loro cuori, umiliano
I'anima loro davanti a Lui” (Sir 2,15-17). In fondo, insieme ai tre precedenti, non sono altro
che questi gli atteggiamenti tipici del discepolato: la venerazione della Parola e la
sottomissione gioiosa al suo insegnamento; l'indifferenza per il giudizio umano, allo scopo di
essere graditi e lodati solo da Dio; la prontezza e l'attenzione vigile ai segnali che Dio
dissemina nella nostra vita quotidiana; I'umilta della creatura che non presume nulla dinanzi
al suo Creatore, e che, anzi, tutto attende da Lui.

Il dono della pieta (-u)

Anche il dono della pieta tocca la sfera emozionale volitiva, creando delle disposizioni abituali
che qualificano il rapporto del cristiano con Dio. Innanzitutto va chiarito il termine: il dono
della pietd non riguarda il rapporto col prossimo, percid con questo termine non ci si riferisce
alla disposizione d’animo di chi ha compassione del prossimo o & misericordioso verso chi lo
offende; col termine “pietd” qui si intende descrivere la cosiddetta virtu di religione, ossia la
disposizione di filiale ubbidienza, sentita dal cristiano come una esigenza interiore, insieme al
dovere di sottomettersi alla volonta di Dio non per paura ma per amore. Il dono della pieta
qualifica, appunto, il rapporto con Dio. Di riflesso, perd, esso qualifica anche il rapporto con
tutto cid che sulla terra ha valore di “segno” della divina Presenza. Cosi, se da un lato il dono
della pieta dispone il cristiano a sentirsi figlio di Dio, con tutto cid che ne consegue sul piano
delle decisioni e dei sentimenti, dall’altro lato lo dispone anche a un atteggiamento di
delicatezza e di rispetto verso tutto cid che Dio ha istituito nella Chiesa e nel mondo come un
riflesso della propria universale Paternita. Sara opportuno cercare qualche riscontro biblico.
L'atteggiamento della pietd religiosa & tenuto in grande considerazione nella tradizione
veterotestamentaria. Esso si iscrive in un preciso orientamento della volonta di Dio: “Uomo, ti
& stato insegnato cid che richiede il Signore da te: praticare la giustizia, amare la pieta,
camminare umilmente con il tuo Dio” (Mi 6,8). La pieta corrisponde dunque a una delle
aspettative di Dio, insieme alla giustizia e alla disponibilita a lasciarsi guidare da Dio nella
vita, senza ostinarsi a perseguire i propri progetti personali e le proprie personali mete.

Gli atteggiamento concreti della pieta si collegano a quella che comunemente viene definita
“virtl di religione”, vale a dire V'insieme di disposizioni necessarie per rapportarsi a Dio. Tra i
personaggi biblici dell’AT che incarnano l'ideale della pieta possiamo ricordare soprattutto
Giobbe e Tobi. Giobbe rimane convinto che Dio governa il mondo con perfetta sapienza,
anche quando lo affligge misteriosamente: “II Signore ha dato, il Signore ha tolto” (Gb 1,21);
in sostanza, I'uomo che & illuminato dal dono della pieta religiosa sente con chiarezza che il
proprietario di tutto & Dio, proprietario anche dei beni personali, che ciascun uomo ritiene di
possedere a buon diritto, avendoli acquistati col proprio lavoro; ma Dio & proprietario anche
delle vite umane create da Lui, e si riserva una liberta assoluta di decretare i tempi delle
nascite e delle morti. Dio & il proprietario di ogni vita, anche di quella che una madre
partorisce dolorosamente e che, essendo carne della sua carne, considera come qualcosa di
“proprio”. Anche su questa vita concepita e partorita, e su questo rapporto materno, Dio ha il
primato e il diritto assoluto di proprieta: “Si dimentica forse una donna del suo bambino, cosi
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da non commuoversi per il figlio delle sue viscere? Anche se queste donne si dimenticassero,
io invece non ti dimenticherd mai. Ecco, ti ho disegnato sulle palme delle mie mani” (Is
49,15-16); “Dice il Signore Dio... Ecco, tutte le vite sono mie: la vita del padre e quella del
figlio & mia” (Ez 18,4). Il NT attribuisce al Cristo risorto questo potere assoluto sui viventi: “E
Gesu, avvicinatosi, disse loro: Mi & stato dato ogni potere in cielo e in terra” (Mt 28,18).
Nell’AT anche Tobi & una figura che incarna l'ideale della pieta religiosa (cfr. Tb 1). Pur
vivendo in terra straniera non perde |'antica fede e continua a vivere da israelita fedele; pero,
nella vita non tutto gli va bene: come accade a Giobbe, viene colpito anche lui da una
malattia. Sua moglie assume allora un atteggiamento simile a quello della moglie di Giobbe,
che si pud sintetizzare nella frase, “Che ci hai guadagnato a essere un uomo religioso?” (cfr.
Tb 2,14 e Gb 2,9). Tobi non le risponde e si raccoglie nella preghiera, riaffermando la propria
sottomissione ai decreti di Dio: “Tu sei giusto, Signore, e giuste sono le tue opere... Tu sei il
giudice del mondo” (Tb 3,2). L'uomo illuminato dal dono della pietd ha dunque un senso acuto
della sua piccolezza di creatura davanti a Dio, che invece & padrone e giudice del mondo. Per
questo si astiene dal giudicare i decreti di Dio, il suo operato e il suo modo di guidare la vita
delle societa come pure dei singoli esseri umani. Il Signore perd rispondera alla fedelta di Tobi
con la sua solita misura traboccante: gli restituira la salute, proteggera suo figlio Tobia in un
difficile viaggio, e liberera la fidanzata di Tobia da un maleficio che le impediva il matrimonio.
L'epilogo della storia da quindi torto alla moglie di Tobi, come anche la moglie di Giobbe viene
smentita dai fatti, ma in entrambi i casi, pero, la risposta di Dio arriva parecchio tempo dopo.
Il giusto non & mai abbandonato al potere del male, ma & soccorso da Dio in tempi e modi che
non sempre coincidono con le aspettative della logica umana. In questo senso il libro della
Sapienza dice che “la pieta & pil potente di tutto” (Sap 10,12): al legame religioso, che
unisce l'uomo a Dio, corrisponde, da parte di Dio, una benedizione pit potente di qualunque
male. Una benedizione divina che comunque deve essere intesa non come uno scudo che
preserva, ma come una corazza che ci permette di combattere senza che i colpi del nemico
possano ucciderci. Il combattimento e infatti inevitabile. Il NT riafferma questo concetto: “La
pieta & utile a tutto” (1 Tm 4,8). Essa & una caratteristica inalienabile nella personalita
dell'uomo di Dio (1 Tm 6,11). Nello stesso tempo, per realizzare un rapporto pieno e integrale
con Dio, “la sua potenza divina ci ha fatto dono di ogni bene per quanto riguarda la pieta” (2
Pt 1,3); qui I'’Apostolo si riferisce ovviamente in modo esplicito al dono dello Spirito che viene
a perfezionare la virtu di religione: il dono della pieta.

II prototipo di questo atteggiamento che definiamo “dono della pietd” & Gesl stesso nel suo
modo di rapportarsi a Dio nei giorni della sua vita terrena. La nota pill importante che
caratterizza la pieta del Gesu storico € tutta racchiusa nel termine aramaico “Abba”, ricorrente
nella sua preghiera personale. Si tratta di una parola tratta dal linguaggio dell’infanzia, che
esprime l'intimita dell’ambiente domestico. In questo modo il Maestro costruisce il modello di
riferimento del rapporto religioso tra i discepoli e Dio, un rapporto fatto di confidenza e di
intimita come quello dei bambini verso i loro genitori, tra le mura domestiche. “Quando
pregate, dite Abba...” (Lc 11,2). Il senso della pieta cristiana & tutto qui. Il dono della pieta
genera in noi gli stessi sentimenti di Cristo verso il Padre.
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LA VITA IN CRISTO

LA VOCAZIONE DELL'UOMO:
LA VITA NELLO SPIRITO

LA DIGNITA DELLA PERSONA UMAN A

LE VIRTU'

1803 « Tutto quello che ¢ vero, nobile, giusto, puro, amabile, onorato, quello che ¢ virtu e
merita lode, tutto questo sia oggetto dei vostri pensieri » (Fil 4,8).

La virtd € una disposizione abituale e ferma a fare il bene. Essa consente alla persona, non
soltanto di compiere atti buoni, ma di dare il meglio di sé. Con tutte le proprie energie
sensibili e spirituali la persona virtuosa tende verso il bene; lo ricerca e lo sceglie in azioni
concrete:

« 11 fine di una vita virtuosa consiste nel divenire simili a Dio ».8!

I. Le virtt umane

1804 Le virtit umane sono attitudini ferme, disposizioni stabili, perfezioni abituali
dell'intelligenza e della volonta che regolano i nostri atti, ordinano le nostre passioni e
guidano la nostra condotta secondo la ragione e la fede. Esse procurano facilita, padronanza

di sé e gioia per condurre una vita moralmente buona. L"uomo virtuoso € colui che
liberamente pratica il bene.

Le virtt morali vengono acquisite umanamente. Sono i frutti e i germi di atti moralmente

buoni; dispongono tutte le potenzialita dell'essere umano ad entrare in comunione con
I'amore divino.

Distinzione delle virtu cardinali
1805 Quattro virtti hanno funzione di « cardine ». Per questo sono dette « cardinali »; tutte le

altre si raggruppano attorno ad esse. Sono: la prudenza, la giustizia, la fortezza e la
temperanza. « Se uno ama la giustizia, le virti sono il frutto delle sue fatiche. Essa insegna
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infatti la temperanza e la prudenza, la giustizia e la fortezza » (Sap 8,7). Sotto altri nomi,
queste virtt sono lodate in molti passi della Scrittura.

1806 La prudenza ¢ la virta che dispone la ragione pratica a discernere in ogni circostanza il
nostro vero bene e a scegliere i mezzi adeguati per compierlo. L'uomo « accorto controlla i
suoi passi » (Prv 14,15). « Siate moderati e sobri per dedicarvi alla preghiera » (/ Pt 4,7). La

prudenza ¢ la « retta norma dell'azione », scrive san Tommaso3? sulla scia di Aristotele. Essa
non si confonde con la timidezza o la paura, né con la doppiezza o la dissimulazione. E detta
« auriga virtutum — cocchiere delle virtd »: essa dirige le altre virty indicando loro regola e
misura. E la prudenza che guida immediatamente il giudizio di coscienza. L'uomo prudente
decide e ordina la propria condotta seguendo questo giudizio. Grazie alla virtu della
prudenza applichiamo i principi morali ai casi particolari senza sbagliare e superiamo i dubbi
sul bene da compiere e sul male da evitare.

1807 La giustizia & 1a virti morale che consiste nella costante e ferma volonta di dare a Dio e
al prossimo cio che ¢ loro dovuto. La giustizia verso Dio & chiamata « virta di religione ». La
giustizia verso gli uomini dispone a rispettare i diritti di ciascuno e a stabilire nelle relazioni
umane l'armonia che promuove 1'equita nei confronti delle persone € del bene comune.
L'uomo giusto, di cui spesso si fa parola nei Libri Sacri, si distingue per I'abituale dirittura
dei propri pensieri e per la rettitudine della propria condotta verso il prossimo. « Non
tratterai con parzialita il povero, né userai preferenze verso il potente; ma giudicherai il tuo
prossimo con giustizia » (Lv 19,15). « Voi, padroni, date ai vostri servi ¢io che & giusto ed
equo, sapendo che anche voi avete un padrone in cielo » (Col 4,1).

1808 La fortezza é la virtt morale che, nelle difficolta, assicura la fermezza e la costanza
nella ricerca del bene. Essa rafforza la decisione di resistere alle tentazioni e di superare gli
ostacoli nella vita morale. La virtu della fortezza rende capaci di vincere la paura, perfino
della morte, e di affrontare la prova e le persecuzioni. Da il coraggio di giungere fino alla
rinuncia e al sacrificio della propria vita per difendere una giusta causa. « Mia forza e mio
canto ¢ il Signore » (Sa/ 118,14). « Voi avrete tribolazione nel mondo, ma abbiate fiducia; io
ho vinto il mondo » (Gv 16,33).

1809 La temperanza & la virtu morale che modera l'attrattiva dei piaceri e rende capaci di
equilibrio nell'uso dei beni creati. Essa assicura il dominio della volonta sugli istinti e
mantiene i desideri entro i limiti dell'onesta. La persona temperante orienta al bene i propri
appetiti sensibili, conserva una sana discrezione, e non segue il proprio istinto e la propria

forza assecondando i desideri del proprio cuore.8> La temperanza ¢ spesso lodata nell' Antico
Testamento: « Non seguire le passioni; poni un freno ai tuoi desideri » (Sir 18,30). Nel
Nuovo Testamento ¢ chiamata « moderazione » o « sobrieta ». Noi dobbiamo « vivere con
sobrieta, giustizia e pietd in questo mondo » (77 2,12).

« Vivere bene altro non & che amare Dio con tutto il proprio cuore, con tutta la

propria anima, e con tutto il proprio agire. Gli si da (con la temperanza) un

amore totale che nessuna sventura pud far vacillare (e questo mette in evidenza

la fortezza), un amore che obbedisce a lui solo (e questa ¢ la giustizia), che ————
vigila al fine di discernere ogni cosa, nel timore di lasciarsi sorprendere SEPNE

dall'astuzia e dalla menzogna (e questa ¢ la prudenza) ».84

Le virtu e la grazia

1810 Le virta umane acquisite mediante I'educazione, mediante atti deliberati e una
perseveranza sempre rinnovata nello sforzo, sono purificate ed elevate dalla grazia divina.
Con l'aiuto di Dio forgiano il carattere e rendono spontanea la pratica del bene. L'uomo
virtuoso ¢ felice di praticare le virtu.
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1811 Per I'vomo ferito dal peccato non € facile conservare l'equilibrio morale. Il dono della
salvezza fattoci da Cristo ci da la grazia necessaria per perseverare nella ricerca delle virtl.
Ciascuno deve sempre implorare questa grazia di luce e di forza, ricorrere ai sacramenti,
cooperare con lo Spirito Santo, seguire i suoi inviti ad amare il bene e a stare lontano dal

male.

IL. Le virtu teologali

1812 Le virtt umane si radicano nelle virt teologali, le quali rendono le facolta dell'vomo

idonee alla partecipazione alla natura divina.8® Le virta teologali, infatti, si riferiscono e T
direttamente a Dio. Esse dispongono i cristiani a vivere in relazione con la Santissima T

Trinita. Hanno come origine, causa ed oggetto Dio Uno e Trino.

1813 Le virtu teologali fondano, animano e caratterizzano I'agire morale del cristiano. Esse
informano e vivificano tutte le virt morali. Sono infuse da Dio nell'anima dei fedeli per
renderli capaci di agire quali suoi figli ¢ meritare la vita eterna. Sono il pegno della presenza
e dell'azione dello Spirito Santo nelle facolta dell'essere umano. Tre sono le virti teologali:

la fede, la speranza e la carita. 36
La fede

1814 La fede ¢ la virtu teologale per la quale noi crediamo in Dio e a tutto ¢id che egli ci ha
detto ¢ rivelato, e che la Chiesa ci propone da credere, perché egli ¢ la stessa verita. Con la

fede « 'uvomo si abbandona tutto a Dio liberamente ».87 Per questo il credente cerca di
conoscere e di fare la volonta di Dio. « Il giusto vivra mediante la fede » (Rm 1,17). La fede
viva « opera per mezzo della carita » (Gal 5,6).

1815 11 dono della fede rimane in colui che non ha peccato contro di essa.38 Ma « la fede
senza le opere € morta » (Gc 2,26). Se non si accompagna alla speranza e all'amore, la fede
non unisce pienamente il fedele a Cristo e non ne fa un membro vivo del suo corpo.

1816 11 discepolo di Cristo non deve soltanto custodire la fede e vivere di essa, ma anche
professarla, darne testimonianza con franchezza e diffonderla: « Devono tutti essere pronti a
confessare Cristo davanti agli uomini, e a seguirlo sulla via della croce attraverso le

persecuzioni, che non mancano mai alla Chiesa ».8° 11 servizio e la testimonianza della fede
sono indispensabili per la salvezza: « Chi [...] mi riconoscera davanti agli uomini, anch'io lo
riconoscero davanti al Padre mio che & nei cieli; chi invece mi rinneghera davanti agli
uomini, anch'io lo rinneghero davanti al Padre mio che & nei cieli » (Mr 10,32-33).

La speranza i ATK
1817 La speranza ¢ la virtd teologale per la quale desideriamo il regno dei cieli e la vita

eterna come nostra felicita, riponendo la nostra fiducia nelle promesse di Cristo e

appoggiandoci non sulle nostre forze, ma sull'aiuto della grazia dello Spirito Santo. «

Manteniamo senza vacillare la professione della nostra speranza, perché ¢ fedele colui che ha
promesso » (£b 10,23). Lo Spirito & stato « effuso da lui su di noi abbondantemente per

mezzo di Gesu Cristo, Salvatore nostro, perché, giustificati dalla sua grazia, diventassimo

eredi, secondo la speranza, della vita eterna » (7t 3,6-7).

1818 La virtu della speranza risponde all'aspirazione alla felicita, che Dio ha posto nel cuore
di ogni uomo; essa assume le attese che ispirano le attivita degli uomini; le purifica per
ordinarle al regno dei cieli; salvaguarda dallo scoraggiamento; sostiene in tutti i momenti di
abbandono; dilata il cuore nell'attesa della beatitudine eterna. Lo slancio della speranza
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preserva dall'egoismo e conduce alla gioia della carita.

1819 La speranza cristiana riprende e porta a pienezza la speranza del popolo eletto, la quale
trova la propria origine ed il proprio modello nella speranza di Abramo, colmato in Isacco

delle promesse di Dio e purificato dalla prova del sacrificio.?? « Egli ebbe fede sperando
contro ogni speranza € cosi divenne padre di molti popoli » (Rm 4,18).

1820 La speranza cristiana si sviluppa, fin dagli inizi della predicazione di Gesu,
nell'annuncio delle beatitudini. Le beatitudini elevano la nostra speranza verso il cielo come
verso la nuova Terra promessa; ne tracciano il cammino attraverso le prove che attendono i
discepoli di Gest. Ma per i meriti di Gesu Cristo e della sua passione, Dio ci custodisce nella
speranza che « non delude » (Rm 5,5). La speranza € 1'« ancora della nostra vita, sicura e
salda, la quale penetra [...] » 1a « dove Gesu ¢ entrato per noi come precursore » (Eb 6,19-
20). E altresi un'arma che ci protegge nel combattimento della salvezza: « Dobbiamo essere
[...] rivestiti con la corazza della fede e della carita, avendo come elmo la speranza della
salvezza » (I Ts 5,8). Essa ci procura la gioia anche nella prova: « Lieti nella speranza, forti
nella tribolazione » (Rm 12,12). Si esprime ¢ si alimenta nella preghiera, in modo
particolarissimo nella preghiera del Signore, sintesi di tutto ciod che la speranza ci fa
desiderare.

1821 Noi possiamo, dunque, sperare la gloria del cielo promessa da Dio a coloro che lo
. 92 i ¢ ¥
amano’! e fanno la sua volonta.? In ogni circostanza ognuno deve sperare, con la grazia di

Dio, di perseverare sino alla fine?> e ottenere la gioia del cielo, quale eterna ricompensa di
Dio per le buone opere compiute con la grazia di Cristo. Nella speranza la Chiesa prega che
« tutti gli uomini siano salvati » (/ 7m 2.4). Essa anela ad essere unita a Cristo, suo Sposo,
nella gloria del cielo:

« Spera, anima mia, spera. Tu non conosci il giorno né l'ora. Veglia
premurosamente, tutto passa in un soffio, sebbene la tua impazienza possa
rendere incerto cid che ¢ certo, e lungo un tempo molto breve. Pensa che quanto
piu lotterai, tanto piti proverai 'amore che hai per il tuo Dio e tanto pitt un
giorno godrai con il tuo Diletto, in una felicita ed in un'estasi che mai potranno

aver fine ».9%

La carita

1822 La carita ¢ la virtu teologale per la quale amiamo Dio sopra ogni cosa per se stesso, € il
nostro prossimo come noi stessi per amore di Dio.

1823 Gesu fa della carita il comandamento nuovo.9> Amando i suoi « sino alla fine » (Gv
13,1), egli manifesta I'amore che riceve dal Padre. Amandosi gli uni gli altri, i discepoli
imitano 'amore di Ges, che essi ricevono a loro volta. Per questo Gesu dice: « Come il
Padre ha amato me, cosi anch'io ho amato voi. Rimanete nel mio amore » (Gv159).E
ancora: « Questo ¢ il mio comandamento: che vi amiate gli uni gli altri, come io vi ho amati
» (Gv 15,12).

1824 La carita, frutto dello Spirito e pienezza della Legge, osserva i comandamenti di Dio e
del suo Cristo: « Rimanete nel mio amore. Se osserverete i miei comandamenti, rimarrete nel

mio amore » (Gv 15,9-10).96

1825 Cristo ¢ morto per amore verso di noi, quando eravamo ancora « nemici » (Rm 5,10). 11
Signore ci chiede di amare come lui, perfino i nostri nemici,?’ di farci prossimo del pit
lontan0,98 di amare i bambini’® e i poveri come lui stesso. 100




L'Apostolo san Paolo ha dato un ineguagliabile quadro della carita: « La carita &
paziente, ¢ benigna la carita; non € invidiosa la carita, non si vanta, non si
gonfia, non manca di rispetto, non cerca il suo interesse, non si adira, non tiene
conto del male ricevuto, non gode dell'ingiustizia, ma si compiace della verita.
Tutto copre, tutto crede, tutto spera, tutto sopporta » (/ Cor 13,4-7). m;
i
)

1826 Se non avessi la carita, dice ancora I'Apostolo, « non sono nulla ». E tutto cio che &

privilegio, servizio, perfino virtl... senza la carita, « niente mi giova ». ' La carita
superiore a tutte le virta. E la prima delle virtd teologali: « Queste le tre cose che rimangono:
la fede, la speranza e la caritd; ma di tutte pit grande ¢ la carita » (1 Cor 13,13).

1827 L'esercizio di tutte le virtil € animato e ispirato dalla carita. Questa ¢ il « vincolo di
perfezione » (Col 3,14); ¢ la forma delle virtis; le articola e le ordina tra loro; & sorgente e
termine della loro pratica cristiana. La carita garantisce e purifica la nostra capacitd umana di
amare. La eleva alla perfezione soprannaturale dell'amore divino.

1828 La pratica della vita morale animata dalla carita da al cristiano la liberta spirituale dei
figli di Dio. Egli non sta davanti a Dio come uno schiavo, nel timore servile, né come il
mercenario in cerca del salario, ma come un figlio che corrisponde all'amore di colui che « ci
ha amati per primo » (/ Gv 4,19):

« O ci allontaniamo dal male per timore del castigo e siamo nella disposizione
dello schiavo. O ci lasciamo prendere dall'attrattiva della ricompensa e siamo
simili ai mercenari. Oppure ¢ per il bene in se stesso e per 'amore di colui che

comanda che noi obbediamo [...] e allora siamo nella disposizione dei figli ». 102

1829 La carita ha come fiutti la gioia, la pace e la misericordia; esige la generosita ¢ la
correzione fraterna; ¢ benevolenza; suscita la reciprocita, si dimostra sempre disinteressata e
benefica; ¢ amicizia e comunione:

« Il compimento di tutte le nostre opere ¢ 'amore. Qui ¢ il nostro fine; per
questo noi corriamo, verso questa meta corriamo; quando saremo giunti, vi

troveremo riposo ». 103

IIL I doni e i frutti dello Spirito Santo

1830 La vita morale dei cristiani & sorretta dai doni dello Spirito Santo. Essi sono
disposizioni permanenti che rendono I'uvomo docile a seguire le mozioni dello Spirito Santo.

1831 I sette doni dello Spirito Santo sono la sapienza, I'intelletto, il consiglio, la fortezza, la
scienza, la pieta e il timore di Dio. Appartengono nella loro pienezza a Cristo, Figlio di
Davide. 104 Essi completano e portano alla perfezione le virtu di coloro che li ricevono.
Rendono i fedeli docili ad obbedire con prontezza alle ispirazioni divine.

« Il tuo Spirito buono mi guidi in terra piana » (Sal 143,10).

« Tutti quelli che sono guidati dallo Spirito di Dio, costoro sono figli di Dio. [...]
Se siamo figli, siamo anche eredi: eredi di Dio, coeredi di Cristo » (Rm 8,14.17).

1832 I frutti dello Spirito sono perfezioni che lo Spirito Santo plasma in noi come primizie
della gloria eterna. La tradizione della Chiesa ne enumera dodici: « amore, gioia, pace,
pazienza, longanimita, bonta, benevolenza, mitezza, fedelta, modestia, continenza, castita

» (Gal 5,22-23 vulg.). .
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In sintesi
1833 La virtii é una disposizione abituale e ferma a compiere il bene.

1834 Le virtir umane sono disposizioni stabili dell intelligenza e della volontd, che regolano i
nostri atti, ordinano le nostre passioni e indirizzano la nostra condofta in conformité alla
ragione e alla fede. Possono essere raggruppate attorno a quattro virti cardinali: la
prudenza, la giustizia, la fortezza e la femperanza.

1835 La prudenza dispone la ragione pratica a discernere, in ogni circostanza, il nostro
vero bene e a scegliere i mezzi adeguati per attuario.

1836 La giustizia consiste nella volonic costante e ferma di dare a Dio e al prossimo cio che
e loro dovuto. i

I
1837 La fortezza assicura, nelle difficolta, la fermezza e lu costanza nella ricerca del bene.

1838 La temperanza modera l'attrattiva dei piaceri sensibili e rende capaci di equilibrio
nell'uso dei beni creati,

1839 Le virtit morali crescono per mezzo dell'educazione, di atti deliberati e delly
perseveranza nello sforzo. La grazia divina le purifica e le eleva.

1840 Le virtis teologali dispongono i cristiani a vivere in relazione con lu Santissima Trinita.
Hanno Dio come origine, motivo e oggetto, Dio conosciuto mediante lu fede, sperato e
amato per se stesso.

1841 Tre sono le virti teologali: la fede, la speranza e la carita. 195 Esse informano e
vivificano tutte le virtii morali.

1842 Per la fede noi crediamo in Dio e crediamo tutto cio che egli ci ha rivelato e che lu
Chiesa ci propone du credere.

1843 Per lu speranza noi desideriamo e aspettiamo da Dio, con ferma fiducia, la vita eterna
e le grazie per meritaria.

1844 Per la carita noi amiamo Dio al di sopra di tutto e il nostro prossimo come noi stessi
per amore di Dio. Essa é « il vincolo di perfezione » (Col 3,14) e la forma di tutte le virti,

1845 1 seite doni dello Spirito Santo dati ai cristiani sono la sapienza, ['intelletto, il
consiglio, lu fortezza, la scienza, la Pieta e il timore di Dio.
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