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L'’ALBA DELLA BUONA NOTIZIA

Subito dopo le tentazioni, i sinottici raccontano l'inizio della predicazione di Yeshua. Questa viene presentata con dati
diversi, corrispondenti allo scopo dei singoli Vangeli.

In Marco

Mreé il vangelo piu antico. Esso sintetizza in poche parole lattivita iniziale di Yeshua, attuatasi dopo
I'imprigionamento di Giovanni il battezzatore. Sembra che Yeshua abbia atteso il ritirarsi del battezzatore prima di
presentarsi lui stesso al popolo. Tutti e quattro i Vangeli presentano la Galilea come prima scena dell'attivita pubblica
di Yeshua. Marco condensa il messaggio della “buona notizia” (= vangelo) proclamata da Yeshua in una frase: “Dopo
che Giovanni fu messo in prigione, Gesu si reco in Galilea, predicando il vangelo di Dio e dicendo: ‘Il tempo &
compiuto e il regno di Dio & vicino; ravvedetevi e credete al vangelo™. - Mr1:14,15.

“Il tempo & compiuto”. TNMha: “Il tempo fissato & compiuto”. Questa traduzione € piu conforme al testo greco che
ha memAfpwTal 6 KapOG (peplérotai o kairos): kairos significa, infatti, “un tempo fisso e definito, il tempo quando le
cose sono portate ad una crisi, 'epoca decisiva che si aspettava, il tempo opportuno o convenevole, il tempo giusto,
un periodo limitato di tempo” (numero Strong 2540). Peplerotai (‘e compiuto) & il perfetto di mAnpodw (pleroo). |l
verbo significa “rendere pieno, riempire, cioé riempire completamente; letteralmente é&: “si & riempito”. Il tempo
fissato e paragonato cosi ad un recipiente che si va gradatamente riempiendo per raggiungere l'orlo e traboccare. Il
tempo perfetto indica un'azione iniziata nel passato e continuata fino al presente. Potrebbe essere tradotto: “Il tempo
stabilito & andato riempiendosi e ora € colmo”. Non si tratta di una realta giunta allimprovviso, ma che ha camminato
insieme al popolo amato da Dio e ne ha costituito I'impulso propulsore. Paolo dira: “Quando arrivd i/ pieno limite del
tempo, Dio mando il suo Figlio”. - Gal 4:4, TNM.

“Il regno di Dio € vicino”. Il “regno di Dio” & un concetto delle Scritture Ebraiche indicante il dominio di Dio sugli
uomini, per mezzo del quale si manifestera la sua giustizia e la piena sottomissione di tutti alla Legge divina. Si tratta
di un complesso di doni e di benefici che restano alla base delle aspirazioni messianiche, anche se in realta venivano
talvolta deformate dagli ebrei da mire nazionalistiche. Pur essendo arrivato il Regno (“é vicino”), benché gia presente,
non ha ancora dispiegato la sua realta totale. Si tratta in un “gia” che € “non ancora”. L'escatologia (la fine dei giorni),
pur essendo in parte realizzata non si € ancora sviluppata del tutto ed ¢ in attesa del suo dispiegamento completo.

L'entrata nel Regno & indicata con una frase semplice: “Ravvedetevi e credete al vangelo”. “Ravvedetevi” (greco
METAVOELTE, metanoiete) significa “cambiate mente’): il verbo contiene la parola vodg (nus), “mente”. Implica il
cambiare vita, comprendere di aver sbagliato strada e tornare sui propri passi. Siamo qui sulla scia della piu genuina
predicazione profetica (si legga il libro di Gionariguardo a Ninive). Ogni conversione scatena una crisi che si risolve in
gioia, perché il vangelo & lieto annuncio di una grande gioia: “La buona notizia di una grande gioia” (Lc2:10). Questa
buona notizia ci mostra che la vita si perde per preservarla: “Chi cerchera di salvare la sua vita, la perdera; ma chi la
perdera, la preservera” (Lc 17:33), che si demolisce il male per costruire il bene, che si sfugge al peccato per mettersi
tra le braccia di Dio. La conversione é la risposta che diamo a Dio, il cui volto ci viene svelato da Yeshua, figlio di Dio. -
Gv14:9-11.

“Credete al vangelo”: “credete al lieto annuncio”. Questo annuncio, lieto, &: Dio ci salva in Yeshua. Tuttavia c'era un
pericolo duplice nella stessa fede giudaica: politico e fanatico.

Politici erano i dirigenti ebrei che simmaginavano il Regno di Dio come liberazione messianica dal giogo romano.
Essi attendevano una sostituzione del dominio pagano. Gerusalemme avrebbe preso il posto di Roma nel cambio
della guardia mondiale. E la stessa veduta di certi “cristiani” dei secoli passati e del presente che pensano puramente
ad un “cristianesimo” sociale ed economico.
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C'era poi il pericolo del fanatismo religioso. Certi ebrei immaginavano un Regno di Dio cosi irto di regole e minute
prescrizioni legali da essere accessibile solo a pochi. Agivano come agiscono oggi i gruppi fanatici e legalisti in Israele,
che di sabato si stendono per terra per impedire il passaggio dei conducenti d'auto. Per questi fanatici, quindi, solo
una piccola comunita di eletti sarebbe riuscita a entrare nel Regno praticando tutte le tradizioni dei padri: “Avendo
tralasciato il comandamento di Dio vi attenete alla tradizione degli uomini’. Diceva loro ancora: ‘Come sapete bene
annullare il comandamento di Dio per osservare la tradizione vostra!” (Mr7:8,9). Cosi, ad esempio, pensavano gli
esseni di Qumran che si erano riuniti proprio per osservare tutte le tradizioni giudaiche nella loro interezza e per
ripristinare il sacerdozio di Sadoc (contro le modifiche attuate nel Tempio di Gerusalemme).

Yeshua sta in mezzo a questi due estremi. Per lui va bene anche il cambiamento sociale, ma solo quando & frutto di
conversione interiore. Altrimenti, cid che si getta fuori dalla porta rientra dalla finestra, come nella parabola dei
diavoletti che cacciati da casa tornano piu forti di prima: “Quando lo spirito immondo esce da un uomo, si aggira per
luoghi aridi, cercando riposo; e, non trovandone, dice: ‘Ritornerd nella mia casa, dalla quale sono uscito’; e, quando ci
arriva, la trova spazzata e adorna. Allora va e prende con sé altri sette spiriti peggiori di lui, ed entrano ad abitarla; e
l'ultima condizione di quelluomo diventa peggiore della prima” (L ¢ 11:24-26). Yeshua, poi, al rituale ebraico fa
precedere I'amore verso i bisognosi: la legge del sabato non & superiore alla legge che obbliga ad essere amorevoli
con il prossimo. Tutti i peccatori (e non sono un gruppo di eletti) cono chiamati al Regno. Proprio per questo Yeshua
chiama dei pescatori, attingendo alle forze piu genuine e piu semplici e piu generose del popolo credente. Yeshua
invita i primi due (Simone e Andrea) mentre “gettavano la rete in mare, perché erano pescatori” (Mr1:16): si tratta
quindi di gente attiva che ama il proprio lavoro. Gente che anche nella predicazione avrebbe saputo svolgere il
proprio dovere. Il testo greco dice: &u@LBaAAovTOG (amfiballontas), letteralmente: “mentre gettavano il giacchio”,
una rete che si getta da terra. Gli altri due sono sulla barca intenti a sistemarvi la rete in modo da poterla gettare con
facilita in acqua al momento della pesca: “Poi, andando un po’ piu oltre, vide Giacomo, figlio di Zebedeo, e Giovanni,
suo fratello, che anch'essi in barca rassettavano le reti” (Mr1:19). Non si tratta della riparazione delle reti, come
traduce TNM: “Erano allora nella barca a riparare le reti”. Il rammendo delle reti non si fa sulla barca, ma a terra.
Questa sistemazione delle reti, che & importantissima, viene affidata da Zebedeo ai figli e non ai lavoratori a giornata.
Yeshua a questa gente di mare si presenta con un gergo da pescatori. Di solito a pescare si andava con un gruppo di
barche che seguivano quella del loro capo, e i pescatori obbedivano ai suoi comandi. Qui Yeshua si presenta come il
capo dei pescatori e dice: “Seguitemi [= venite dietro a me con la vostra barca], e io faro di voi dei pescatori di uomini
[= vi fard pescare uomini anziché pescil”. - Mr1:17.

Questi uomini di Dio sono chiamati in mezzo al lavoro, cosi come Eliseo fu chiamato mentre arava: “Elia parti di la e
trovo Eliseo, figlio di Safat, il quale arava con dodici paia di buoi davanti a sé [...]. Poi si alzd, segui Elia, e si mise al suo
servizio” (7Re 19:19,21). Amos fu chiamato mentre attendeva alle sue mandrie: “Amos rispose: ‘lo non sono profeta,
né figlio di profeta; sono un mandriano e coltivo i sicomori. Il Signore mi prese mentre ero dietro al gregge e mi disse:
Va', profetizza al mio popolo, a Israele™ (Am 7:14,15). L'effetto della chiamata di Yeshua € immediato: lasciano il loro
lavoro e lo seguono, senza le esitazioni di Geremia (“lo risposi: ‘Ahimé, Signore, Dio, io non so parlare, perché non
sono che un ragazzo™, Ger1:6) o di Mose (“Mose disse al Signore: ‘Ahimé, Signore, io non sono un oratore™, £54:10).
Con questi poveri pescatori, duri come il loro lavoro, Yeshua si dedichera alla trasformazione del mondo.

In Matteo

Mentre Marco parla in generale della Galilea, Matteo concentra la sua attenzione a Cafarnao, un posto di dogana
presso il lago di Genezaret, in un territorio costituito in parte da gentili o pagani. Matteo, infatti, sottolinea questa
situazione con un brano profetico di /saia: “Sulla via del mare [Mar di Galilea o lago di Genezaret], di la dal Giordano,
la Galilea dei pagan!’ (M t4:15). Della contrada di Cafarnao cosi parla Giuseppe Flavio: “Un paese interamente
ubertoso e ricco di pascoli, piantato di alberi di ogni genere, tanto da invogliare per la sua agevolezza all'agricoltura
anche i meno propensi” (Guerra Giudaica 3,3,1 n. 42). La regione e fertilissima per 'abbondanza di acque sorgive, di
pioggia e di fiumi. Alte montagne la dominano a settentrione, mentre a sud la contrada si allarga a perdita d'occhio
come un mare di verde da cui si leva il profilo di dolci colline. La Galilea - affidata alle tribu di Zabulon, Issacar, Aser e
Neftali - non fu mai liberata totalmente dai pagani che vi penetravano dalle regioni circonvicine: da qui il suo nome di
“Galilea dei pagani”.

Il territorio che piu interessa il vangelo gravita intorno al lago di Tiberiade, I'antico “mare di Kinnereth” (il cui nome,
storpiato in “Genezaret” significa “arpa”, per la sua forma). Circondato da colli, € dominato dal monte Ermon, le cui
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vette si stagliano innevate, conferendogli un aspetto magnifico. Larga quanto la Sicilia, la Galilea aveva una
popolazione inferiore al mezzo milione di abitanti, anche se Giuseppe Flavio parla di 204 citta o borgate superiori a
15.000 abitanti (il che darebbe un totale di circa tre milioni di persone). Sembra invece che al tempo di Yeshua tutta
la Palestina non superasse il milione di persone (nel 1947, la popolazione totale, tra ebrei e arabi, era di 1.845.000
persone). Alla morte di Erode (4 E. V.), la Galilea (insieme al territorio della Transgiordania) passo in mano di Erode
Antipa, che la tenne fino alla sua deposizione nel 39 E. V..

Yeshua prende dimora a Cafarnao, una cittadina di frontiera sulla riva nord-occidentale del lago, distante una
quarantina di km da Nazaret. Fino a poco tempo fa a 7e// Hum(la Cafarnao biblica), si era pensato di aver scoperto la
sinagoga frequentata da Yeshua, ma piu recenti scavi archeologici hanno dimostrato che le rovine risalivano ad una
sinagoga posteriore a Yeshua (2° o 3° secolo). Vi € stato rinvenuto anche un luogo identificato tradizionalmente con
la casa di Pietro.

Dato che oltre agli ebrei (che erano la maggioranza), vi vivevano anche fenici, siriani, arabi e greci, I'aristocrazia
intellettuale di Gerusalemme guardava con disprezzo i galilei, che erano considerati ignoranti e maledetti: “Questo
popolino, che non conosce la legge, € maledetto!” (Gv7:49). D'altra parte, i galilei (che stavano in contatto con i
pagani) avversavano l'asfissiante religiosita dei farisei. Fino al 70 E. V. non si ha memoria di un solo rabbino galileo. |
farisei contro Yeshua diranno: “E forse dalla Galilea che viene il Cristo?” (Gv7:41). Eppure, proprio per la Galilea, Isaia
aveva dato un messaggio consolante che assicurava non solo la liberazione ma anche una grande luce: “Galilea delle
nazioni. Il popolo che camminava nelle tenebre ha visto una gran luce. In quanto a quelli che dimoravano nel paese
della profonda ombra, la luce stessa ha rifulso su di loro” (/59:1,2, TNM). Nel passo isaiano, citato da Matteo, si parla
del messia in termini di “consigliere ammirabile, Dio potente, Padre eterno, Principe della pace” (/s 9:5). Si tratta pero
di espressioni che non vanno intese alla lettera come descrizione della sua natura. Esse presentano piuttosto l'attivita
del messia che con /la sua azione mostrera come Dio consigli il suo popolo, agisca verso di loro come un padre
potente, come un portatore di pace e di misericordia. Si tratta di espressioni relative a Dio che s/ attuano nellattivita
del suo inviato, cosi come il bimbo nato da Isaia (cfr. /s 7:14) viene chiamato “Dio con noi”. Matteo applica a Yeshua la
profezia isaiana per dimostrare sin dall'inizio del suo vangelo che il messia & inviato non solo a Israele ma anche ai
pagani. Secondo le aspettative giudaiche il vangelo prende le mosse da un luogo sbagliato; ma in realta, secondo Dio,
il vangelo si protende verso gli orizzonti di liberta e di salvezza universale, ponendo la sua base di lancio proprio tra
gente cordiale e sincera e piu in contatto con i pagani. In Giudea Yeshua andra per partecipare alle grandi
manifestazioni del suo popolo e per morirvi condannato. Tutto questo ben si adatta al vangelo di Mt che, scritto per i
giudei che avevano accettato Yeshua dopo che il popolo ebraico lo aveva respinto, vuole mostrare come fosse
intento di Dio che il lieto annuncio raggiungesse anche i pagani.

Dopo la chiamata dei primi quattro apostoli, Matteo mostra Yeshua che percorre la Galilea, insegna nelle sinagoghe
e guarisce ogni genere di malattie. Yeshua non solo predica, ma opera socialmente a favore dei bisognosi, poiché non
si pud amare Dio senza chinarsi sui propri fratelli che sono nel bisogno. Il vangelo ha il potere di trasfigurare le realta
terrene: “Carissimi, se Dio ci ha tanto amati, anche noi dobbiamo amarci gli uni gli altri”. - 7Gv4:11.

InLuca

Luca sottolinea invece - come al solito - la potenza dello spirito santo. Yeshua va in Galilea non per sua volonta, ma
perché “condotto” dalla potenza santa di Dio che, scesa su di lui al battesimo, gia lo aveva spinto nel deserto per
esservi tentato (Lc4:1): “Gesu, nella potenza dello Spirito, se ne tornod in Galilea”. - Lc4:14.

Dopo aver detto, in una frase, della predicazione di Yeshua nelle sinagoghe dove suscitava lode (“Insegnava nelle
loro sinagoghe, glorificato da tutti”, 1:15), Luca omette pero le guarigioni ricordate in Mt e, come in una battuta
d'arresto, presenta l'opposizione dei nazareni. Giunto a Nazaret, nel primo sabato Yeshua entro nella sinagoga, come
faceva sempre: “Com’era solito, entro in giorno di sabato nella sinagoga” (4:16). Invitato a fare la lettura (che in quel
tempo era ancora libera e si faceva in piedi), Yeshua si alzo, svolse il rotolo dei profeti e lesse un brano di /saia (61:1).

Luca, tra i due versetti isaiani, intercala le parole di/s 58:6: “Che si lascino liberi gli oppressi”.

Lc4:18,19 Is



®

“Lo spirito del Signore, di Dio, & su di me,
perché il Signore mi ha unto per recare una
o ) . ) o buona notizia agli umili; mi ha inviato per
“Lo Spirito del Signore & sopra di me; percid mi ha ) , )
i ) o fasciare quelli che hanno il cuore spezzato,
unto per evangelizzare i poveri; mi ha mandato ad ) . ) 61:1,2
) i ) o o per proclamare la liberta a quelli che sono
annunziare la liberazione ai prigionieri, e ai ciechi il o o
) ) ) o o . schiavi, 'apertura del carcere ai prigionieri,
ricupero della vista; a rimettere in liberta gli oppressi, ) ) ) )
) _ ., per proclamare I'anno di grazia del Signore,
e a proclamare I'anno accettevole del Signore o ) )
il giorno di vendetta del nostro Dio; per

consolare tutti quelli che sono afflitti”

“Che si lascino liberi gli oppressi” 58:6

Questo brano intercalato da Luca non & un brano che appartiene al “servo di Yhvh” (anche se qualche studioso lo
pensa), ma & I'annuncio di un “unto”, il profeta, vale a dire di una persona scelta e consacrata per annunciare i
benefici divini che si sintetizzano in un “anno di grazia”. Su questo “anno di grazia” insistono coloro che
erroneamente riducono il ministero pubblico di Yeshua a un solo anno.

Dopo aver ridato il rotolo al khasan (“inserviente”, in ebraico; oggi il khasan - in ebraico: |in hazzan, khazn in yiddish
- ¢ il cantore della sinagoga), Yeshua inizid il suo commento: “Quindi avvolse il rotolo, lo riconsegno al servitore e si
mise a sedere” (Lc40:20, TNM). Il “servitore” della TNM e linserviente: Onnpétn (hlperéte). bnnp€Tng (hliperétes)
indica un sotto-rematore, rematore subordinato, qualsiasi persona che serve con le mani, un servitore, un aiutante
dei magistrati, qualcuno che aiuta in una sinagoga. E owio che in questo passo il senso & I'ultimo: linserviente di una
sinagoga.

[l commento di Yeshua fu: “Oggi, si & adempiuta questa Scrittura, che voi udite” (4:21). Con questo commento
Yeshua si presentava come l'inviato divino che doveva attuare quella profezia, ovvero si presentava come messia.

Il racconto biblico sembrerebbe presentare un'incongruenza: mentre all'inizio Yeshua viene elogiato per le “parole
di grazia che uscivano dalla sua bocca” (v. 22), poi viene respinto dai nazareni che lo vogliono precipitare dal dirupo
della cittadina: “Tutti nella sinagoga furono pieni d'ira. Si alzarono, lo cacciarono fuori dalla citta, e lo condussero fin
sul ciglio del monte sul quale era costruita la loro citta, per precipitarlo giu” (vv. 28,29). Rivediamo il passo per intero
con i suoi dati contrastanti:

“Tutti gli rendevano testimonianza, e si meravigliavano delle parole di grazia che uscivano dalla sua bocca e
dicevano: ‘Non e costui il figlio di Giuseppe?'. Ed egli disse loro: ‘Certo, voi mi citerete questo proverbio: Medico, cura
te stesso; fa’ anche qui nella tua patria tutto quello che abbiamo udito essere avvenuto in Capernaum!’. Ma egli disse:
‘In verita vi dico che nessun profeta & ben accetto nella sua patria. Anzi, vi dico in verita che ai giorni di Elia, quando il
cielo fu chiuso per tre anni e sei mesi e vi fu grande carestia in tutto il paese, c’erano molte vedove in Israele; eppure
a nessuna di esse fu mandato Elia, ma fu mandato a una vedova in Sarepta di Sidone. Al tempo del profeta Eliseo,
c'erano molti lebbrosi in Israele; eppure nessuno di loro fu purificato; lo fu solo Naaman, il Siro’. Udendo queste cose,
tutti nella sinagoga furono pieni d'ira. Si alzarono, lo cacciarono fuori dalla citta, e lo condussero fin sul ciglio del
monte sul quale era costruita la loro citta, per precipitarlo giu”. - Lc4:22-29.

Ci sono stati diversi tentativi per conciliare questi due dati contraddittori. Secondo alcuni esegeti Luca avrebbe
riunito insieme due diverse visite compiute alla sinagoga da Yeshua, una iniziale e un’altra successiva. Alla prima
visita si ricollegherebbe la meraviglia e la stima per Yeshua; alla seconda il contrasto con lui, culminato nel tentativo
di metterlo a morte. Questa seconda parte si trova, infatti, anche negli altri due sinottici (M¢13:53-58; Mr6:1-5), ma
collocata in un tempo piu tardivo della vita pubblica di Yeshua, mentre manca la prima parte. Questa spiegazione &
possibile. Luca puo in effetti aver riunito insieme due elementi tratti da diverse visite di Yeshua compiute alla
sinagoga di Nazaret. Il suo Vangelo e, infatti, stato scritto “per ordine” (L c¢1:3): “un resoconto ordinato” (CE).
L'espressione greca KaBeENG (kathecses), “con ordine”, non implica affatto un ordine cronologico e nemmeno un
ordine logico. Sbaglia percid completamente la 7TNM che traduce: “in ordine logico”. L'espressione greca indica la
presentazione dei fatti in modo da concatenarli tra loro armonicamente. Luca tende a riunire insieme episodi di una
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stessa persona per poi passare ad altro materiale (si veda I'imprigionamento del battezzatore prima del battesimo di
Yeshua in 3:20,21). Anche qui, seguendo il suo modo espositivo, Luca avrebbe potuto ricollegare tutto quanto
riguarda Nazaret prima di passare ad altri luoghi. Tuttavia, se Luca qui avesse impostato le cose cosi, la parte
elogiativa non dovrebbe trovarsi nei brani paralleli di Mte Mr, mentre invece si legge anche li assieme all'opposizione
verso di lui: Yeshua stupisce tutti per la sua sapienza pur essendo di umile condizione; ma poi gli uditori gli si
oppongono. Per cui, la spiegazione detta sopra non serve allo scopo: lascia pur sempre sussistere il contrasto presso
tutti e tre i sinottici.

Altri esegeti insistono sul v. 22: “Non é costui il figlio di Giuseppe?”, trovando la spiegazione del cambiamento di
atteggiamento nell'invidia dei nazareni. Questi non potrebbero nascondere la capacita di parola e di saggezza di
Yeshua, come sottolineano ancor piu gli altri sinottici; Marco, infatti, fa rilevare dai concittadini di Yeshua: “Che
sapienza é questa che gli & data?" (Mr6:2), dove il passivo “gli € data” € un modo semitico per evitare il nome di Dio e
si dovrebbe dire: ‘la sapienza che Dio gli ha data’, e che era diversa da quella degli altri rabbini. D'altra parte, i
nazareni non possono trascurare l'origine socialmente bassa da cui proviene Yeshua: un povero falegname, figlio di
falegname. Giudicando con occhio umano anziché con il pensiero di Dio, non possono capacitarsi che una persona di
cosi bassa origine possa arrogarsi il diritto di parlar loro con autorita. Il contrasto tra il pensiero umano e quello di
Dio e ben descritto da Paolo: “Fratelli, guardate la vostra vocazione; non ci sono tra di voi molti sapienti secondo la
carne, né molti potenti, né molti nobili” (7Cor1:26). L'origine di Yeshua sarebbe cosi divenuta occasione di scandalo
per i nazareni che non sarebbero riusciti a comprendere perché mai in un figlio di falegname dovrebbe celarsi la
dignita messianica. Da qui la loro ira e il tentativo di ucciderlo. In questa ipotesi c'¢ solo da domandarsi come mai
questa reazione avvenga dopo la loro lode: non lo sapevano anche prima che era figlio di un falegname? Casomai
dovevano essere scetticamente perplessi e poi arrabbiarsi, non lodarlo e poi andare su tutte le furie.

Altri esegeti ancora trovano la spiegazione della reazione dei nazareni nelle implicazioni sociali dell'annuncio di
Yeshua. Questi esegeti sostengono che Yeshua, leggendo il brano isaiano, avrebbe voluto indire un anno giubilare.
Nell'anno del giubileo si liberavano gli schiavi, si condonavano i debiti, i terreni acquistati dai ricchi latifondisti
venivano resi agli antichi e legittimi proprietari che per poverta erano stati costretti a cederli. Yeshua avrebbe quindi
minacciato gli interessi dei possidenti scatenandone la furia omicida. Questa fantasiosa tesi trascura alcuni dati
importanti. Innanzitutto, la Bibbia non fa menzione che in quell'anno cadesse il Giubileo, e sarebbe stato ben difficile
che Yeshua potesse da solo proclamare un Giubileo in tutta Israele. Poi viene trascurato il particolare: “Ai ciechi il
ricupero della vista”, che non si riesce a spiegare socialmente; per di piu non chiarisce il ricordo di Naaman e della
vedova di Serepta, che non hanno nulla a che fare con I'anno giubilare. Per di piu, “tutti nella sinagoga furono pieni
d'ira" erano tuttilatifondisti?

Che spiegazione dare, allora? Occorre verificare la traduzione dal greco. Il testo originale di Lc4:22 ha: émt Tolg
Aéyolg TG XApLtog (epi tois logois tes charitos). Questo € normalmente tradotto: “Per le parole di grazia”. TNM
traduce: “Delle avvincenti parole”, e non si capisce da dove abbia preso quellaggettivo “avvincenti” in sostituzione del
sostantivo “grazia”. Comunque, il genitivo “di” pu0 avere in greco un duplice valore: soggettivo od oggettivo. Nel
primo caso la grazia indicherebbe una qualita delle parole: parole graziose, belle. Se cosi fosse, i nazareni si
sarebbero meravigliati che un rozzo falegname sapesse parlare in modo cosi aggraziato. Ma non si comprenderebbe
perché poi si adirino fino al punto di volerlo morto. Ma nel caso di genitivo oggettivo sarebbe indicato 'oggetto delle
parole; il loro contenuto, non la forma. | nazareni, in questo caso, si meravigliano perché le parole di Yeshua
proclamano grazia, amore, misericordia, perdono. E dov'era la punizione per i nemici di Israele? Da notare che
Yeshua, nel leggere il brano isaiano s/ ferma, si arresta prima di leggere il seguito: “Il giorno di vendetta del nostro
Dio” (/s61:2). Di fatto non lo legge, interrompe il versetto, si ferma a: “Proclamare I'anno di grazia del Signore”. In
pratica, i nazareni si sarebbero adirati con Yeshua perché egli - contro tutte le aspettative messianiche del loro
tempo - parlava solo di salvezza, di misericordia e di amore, trascurando la punizione per i nemici di Israele. Lo
stupore riguarda allora il fatto che una persona di cosi bassa estrazione si arroghi il diritto di eliminare la giustizia
punitiva.

Yeshua, da parte sua, rincara la dose e osserva che proprio gli stranieri furono oggetto della misericordia di Dio a
preferenza degli ebrei: “Vi dico in verita che ai giorni di Elia, quando il cielo fu chiuso per tre anni e sei mesi e vi fu
grande carestia in tutto il paese, c’'erano molte vedove in Israele; eppure a nessuna di esse fu mandato Elia, ma fu
mandato a una vedova in Sarepta di Sidone. Al tempo del profeta Eliseo, c'erano molti lebbrosi in Israele; eppure

nessuno di loro fu purificato; lo fu solo Naaman, il Siro” (Lc4:25-27; cfr. TRe17:18,sgg.,2Re 5:1,5gg.). Yeshua parla di
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“tre anni e sei mesi” di siccita. Questa durata non si rinviene nelle Scritture Ebraiche, ma ne parla anche Gc¢5:17 (“Non
piovve sulla terra per tre anni e sei mesi”): evidentemente questo dato faceva parte della tradizione orale non
riportata nella Scrittura.

Yeshua, leggendo dal rotolo di /saia, aveva letto solo le “parole di grazia” (quelle che riguardavano la grazia di Dio) e
si era di proposito fermato senza leggere la frase successiva che riguardava la vendetta sui nemici di Israele. |
nazareni se ne erano stupiti, ma quando Yeshua cita loro il caso di due pagani aiutati da Dio a preferenza degli ebrei,
essi ne sono sdegnati e si adirano furiosamente. Yeshua corse il rischio di essere precipitato dal dirupo, ma
mantenne il sangue freddo: “Ma egli, passando in mezzo a loro, se ne ando”. - Lc4:30.

Ecco dunque spiegata l'ira dei nazareni. A provocarla non fu solo la sua predicazione non nazionalistica, ma anche la
sua umile condizione di vita che rendeva inaccettabile ai loro occhi la sua messianicita.

La conclusione dell'episodio € diversa presso gli altri due sinottici:

Mr6:5,6 Mt 13:58

“Non vi poté farealcuna opera potente, ad eccezione di . ) .
) ) - o . ) “Li, a causa della loro incredulita, non fece molte opere
pochi malati a cui impose le mani e li guari. E si )
o ) . potent;’.
meravigliava della loro incredulita”.

Marco e schietto: nessun miracolo. Matteo mitiga: non molti. Tutti e due parlano dellincredulita dei nazareni. Luca
non menziona direttamente la loro incredulita ma la presenta in modo concreto con il tentativo dell'uccisione di
Yeshua (tralasciato da Marco e Matteo).

Quando avvenne l'episodio di Nazaret? Matteo e Marco pongono l'episodio molto tempo piu tardi di Luca, e lo
isolano senza indicare 'occasione che lo aveva provocato. Luca, al contrario, pone la diatriba tra i nazareni e Yeshua
nel suo vero ambiente. Ma quando avvenne? All'inizio della vita pubblica di Yeshua dove lo pone Luca o piu tardi
come dicono gli altri due sinottici?

Evidentemente piu tardi. Il racconto lucano tradisce la sua realizzazione piu tardiva, infatti Yeshua cosi dice ai
nazareni che lo contestano nella sinagoga di Nazaret: “Certo, voi mi citerete questo proverbio: Medico, cura te stesso;
fa’ anche qui nella tua patria tutto quello che abbiamo udito essere avvenuto in Capernaum!" (L c4:23). Si noti il
riferimento a quanto gia awenuto a Capernaum. Luca non aveva accennato antecedentemente ad alcun miracolo,
nemmeno nella presentazione generale al versetto 14: “[Dopo il battesimo e le tentazioni] Se ne tornd in Galilea; e la
sua fama si sparse per tutta la regione”. Questo passo e parallelo a Mt4:23 che aggiunge i miracoli: “Gesu andava
attorno per tutta la Galilea, insegnando nelle loro sinagoghe e predicando il vangelo del regno, guarendo ogni
malattia e ogni infermita tra il popold'.

Luca ha quindi trasportato all'inizio cid che avvenne dopo. Non ci si deve stupire né tanto meno scandalizzare. E il
metodo di Luca, di cui si & gia parlato piu sopra. Luca fa cosi anche perché quella scena presenta in sintesi tutto il
Vangelo come egli lo vuole presentare. Anzitutto, nella profezia che Yeshua si applica traspare la preferenza di Luca
(che era un medico) per gli ammalati e i poveri. Nel medesimo tempo si profila non solo il ripudio di Yeshtua da parte
dei giudei che culminera con la sua morte, ma anche il carattere eroico di Yeshua. Egli passa tranquillo attraverso la
folla inferocita perché lui, volendo, puo liberarsi. Se muore sul palo & perché eroicamente lo accetta lui stesso. Inoltre
il suo messaggio e destinato a passare ai gentili o pagani che non saranno piu oggetto della vendetta punitiva divina,
ma del suo amore. Il Vangelo di Luca é infatti il “lieto annuncio” della misericordia di Dio verso i miseri, i poveri; il
“lieto annuncio” agli ammalati e ai pagani accolti nel popolo di Dio. La pericope di Nazaret & come il vessillo che
illumina tutto il Vangelo lucano.

In Giovanni

Il Vangelo di Giovanni fa iniziare l'attivita di Yeshua con il miracolo di Cana e con la purificazione del Tempio di
Gerusalemme. Il miracolo di Cana & considerato nello studio / miracoli di Yeshua, nella sezione Yeshua. Vediamo qui
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la purificazione del Tempio. Dapprima uno sguardo d'insieme:

Gv2:13-22

“La Pasqua dei Giudei era vicina e Gesu sali a Gerusalemme. Trovd nel tempio quelli che vendevano buoi, pecore,
colombi, e i cambiavalute seduti. Fatta una sferza di cordicelle, scacciod tutti fuori dal tempio, pecore e buoi;
sparpaglio il denaro dei cambiavalute, rovescio le tavole, e a quelli che vendevano i colombi disse: ‘Portate via di qui
queste cose; smettete di fare della casa del Padre mio una casa di mercato'. E i suoi discepoli si ricordarono che sta
scritto: Lo zelo per la tua casa mi consuma. | Giudei allora presero a dirgli: ‘Quale segno miracoloso ci mostri per
fare queste cose? Gesu rispose loro: ‘Distruggete questo tempio, e in tre giorni lo fard risorgere!’. Allora i Giudei
dissero: ‘Quarantasei anni € durata la costruzione di questo tempio e tu lo faresti risorgere in tre giorni?’. Ma egli
parlava del tempio del suo corpo. Quando dunque fu risorto dai morti, i suoi discepoli si ricordarono che egli aveva
detto questo; e credettero alla Scrittura e alla parola che Gesu aveva detta”.

Mt21:12,13

“Gesu entro nel tempio, e ne scaccio tutti quelli che vendevano e compravano; rovescio le tavole dei cambiamonete
e le sedie dei venditori di colombi. E disse loro: ‘E scritto: La mia casa sara chiamata casa di preghiera, ma voi ne

R

fate un covo di ladri™.

Lc19:45,46

“Poi, entrato nel tempio, comincio a scacciare i venditori, dicendo loro: ‘Sta scritto: La mia casa sara una casa di

R

preghiera, ma voi ne avete fatto un covo di ladri”.

Mr11:15-17

“Gesu, entrato nel tempio, si mise a scacciare coloro che vendevano e compravano nel tempio; rovescio le tavole
dei cambiavalute e le sedie dei venditori di colombi; e non permetteva a nessuno di portare oggetti attraverso il
tempio. E insegnava, dicendo loro: ‘Non & scritto: La mia casa sara chiamata casa di preghiera per tutte le genti? Ma

H

voi ne avete fatto un covo di ladroni”.

Quando avvenne? | tre sinottici pongono I'episodio alla fine del ministero pubblico di Yeshua, Giovanni lo pone al
suo inizio. Varie ipotesi sono state fatte nel tentativo di chiarire tale discordanza. Alcuni negano la storicita del
racconto per esaltarne il solo valore simbolico. Antri ipotizzano due purificazioni del Tempio, una all'inizio e una alla
fine della vita pubblica di Yeshua. Altri preferiscono i sinottici, altri ancora Gv. Non manca chi sostiene che Gv
dipenda dai sinottici in cui introduce dei particolari frutto della sua concezione teologica. Esaminiamo, dunque.

Gvé il Vangelo piu accurato nella cronologia, per cui questo depone a favore della sistemazione fatta da Giovanni
(purificazione del Tempio all'inizio del ministero di Yeshua). Per quanto riguarda Mrsi puo spiegare lo spostamento
verso la fine della vita di Yeshua per il fatto che Marco presenta il suo Vangelo in accordo con il segreto messianico. In
MrYeshua nasconde la sua dignita messianica fino alla seconda parte del Vangelo (dopo 8:29), per cui Marco
trasferisce la manifestazione messianica di Yeshua al Tempio verso la fine della sua vita. Matteo e Luca seguono Mr,
per cui lasciano I'episodio dove lo trovano (Matteo e Luca non sono interessati alla cronologia). L'episodio sta bene
all'inizio della vita pubblica in quanto con tale azione simbolica Yeshua voleva richiamare l'attenzione sulla sua
persona e nello stesso tempo mostrare il proprio messianismo spirituale. E con questo che si spiega cosi la domanda:
“Quale segno miracoloso ci mostri per fare queste cose?” (Gv2:18); il che spiega il conseguente interesse di
Nicodemo (G v3), ma anche l'opposizione dei giudei con la conseguenza dell'allontanamento di Yeshua da
Gerusalemme. Si noti anche il richiamo che Yeshua fa a Giovanni il battezzatore, che si spiega meglio con Giovanni
ancora in vita (quindi all'inizio del ministero di Yeshua). Alla domanda: “Chi ti ha dato questa autorita? (L c20:2),
Yeshua risponde: “Il battesimo di Giovanni era dal cielo o dagli uomini?” (v. 4, TNM). “Era”, perché Giovanni era in
prigione. Il ragionamento che i notabili giudei fanno & questo: “Se diciamo: dagli uomini, tutto il popolo ci lapidera,
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perché & persuaso che Giovanni fosse un profeta” (v. 6). Quel “fosse” (tempo passato, in italiano) non deve trarre in
inganno: € una traduzione, per di piu errata. Come errata € la traduzione di TNM: “Sono persuasi [il popolo] che
Giovanni era un profeta”. Il greco non ha affatto “era”, ma: 1 wavnv mpoeTnV €lvar (/odnnen proféten éinai),
letteralmente: “Giovanni un profeta essere”, che messo in bellitaliano suona: “Sono persuasi che sia un profeta”.
“Sia”, presente; Giovanni, sebbene imprigionato, € ancora vivo.

| sinottici, poi, dato che parlano di una sola visita a Gerusalemme (per morirvi), sono obbligati a collocare I'episodio
[i. Ancora una volta, il lettore occidentale non deve rimanere perplesso: la Bibbia non & né un libro di storia né &
scritta alla maniera occidentale.

Esaminiamo ora il fatto. Alcuni si scandalizzano perché Yeshua uso una frusta durante la purificazione del Tempio.
Occorre leggere bene il testo: “Fatta una sferza di cordicelle, scaccio tutti fuori dal tempio, pecore e buoi” (Gv2:15).
TNMha: “Fatta una sferza di corde, scaccio dal tempio tutti quelli che avevano pecore e bovini”. Come al solito, la
traduzione trae in inganno. NRparla di “tutti fuori dal tempio, pecore e bovini”. TNMé& molo pil compromettente:
“Tutti quelli che avevano pecore e bovini". Per la TNM non ci sono dubbi: Yeshua avrebbe usato la frusta su “tutti
quelli che avevano pecore e bovini”, quindi sui proprietaridelle bestie. Non & cosi. Il testo greco ha:

navtog éEERaAev €k ToD lepold Td Te MpdBaTa Kal ToLS Boag
pantas ecsebalen ek tu ieru ta te probata kai tus boas

tutti scaccio da il tempio le pecore e i buoi

Come si vede, “tutti quelli che avevano” € una pura invenzione. Il testo greco, correttamente tradotto, dice: “Scaccio
dal Tempio tutti: pecore e buoi”. La “sferza” era stata fatta li per li da Yeshua con “cordicelle”. Essa serviva per guidare
le bestie fuori dal Tempio, non per colpire o fustigare le persone. Infatti, il versetto continua: “Sparpaglio il denaro dei
cambiavalute, rovescio le tavole”. La frusta non viene usata sui cambiavalute, anzi non & neppure menzionata in

questo caso. Inoltre, al v. 16, & scritto: “E a quelli che vendevano i colombi disse: ‘Portate via di qui queste cose™.
Quindi, scaccia le bestie con una frusta di cordicelle, rovescia i tavoli e intima ai venditori di colombi.

Le sfumature su cui si pone l'accento mostrano la diversa valutazione dell'episodio che viene data dai singoli
evangelisti.

In Mrs'illustra il fatto che con Yeshua il Tempio viene aperto a tutti i popoli: “Non & scritto: La mia casa sara
chiamata casa di preghiera per tutte le gent?" (Mr11:17). Il “sara chiamata” & un’espressione ebraica per evitare il
nome di Dio. Il senso e che ‘Dio chiamera la sua casa una casa di preghiera per tutti i popoli'. Il “per tutti i popoli”,
mancante in Mte in Lcmostra 'accentuazione marciana dell'episodio.

In Mt (21:19), come in Mr(11:13,14), la purificazione del Tempio é ricollegata al miracolo del fico seccato, rendendo
la visita al Tempio un'azione prefigurativa della sua caduta e della condanna della nazione israelitica. In Mt e Mr
diviene quindi un segno escatologico.

Luca introduce delle modifiche importanti: anzitutto, non parla del fico seccato, e il suo racconto della purificazione
del Tempio é ridotto al massimo perdendo il suo colorito vivace: “Entrato nel tempio, comincio a scacciare i venditori”
(19:45). Luca aggiunge il tema di Yeshua che insegna: “Ogni giorno insegnava nel tempio” (19:47). Mt21:14 ha invece:
“Vennero a lui, nel tempio, dei ciechi e degli zoppi, ed egli li guari”. Contro Yeshua ci sono i sacerdoti, i dottori della
Legge e gli anziani del popolo, che perd non possono far nulla: “Non sapevano come fare, perché tutto il popolo,
ascoltandolo, pendeva dalle sue labbra” (Lc19:48). Luca omette anche, nel racconto della passione, l'accusa di voler
distruggere il Tempio, che gli altri due sinottici riportano: “Noi 'abbiamo udito mentre diceva: ‘lo distruggero questo
tempio fatto da mani d'uomo, e in tre giorni ne ricostruird un altro, non fatto da mani d'uomo™ (Mr 14:58), “Costui ha
detto: ‘lo posso distruggere il tempio di Dio e ricostruirlo in tre giorni” (Mt26:61). Secondo Luca, quindi, Yeshua &
presentato come il maestro che insegna.

Giovanni vede nell'episodio un atto di potenza escatologica: “Quale segno miracoloso ci mostri per fare queste
cose?” (2:18), cui ricollega I'affermazione che Yeshua e il vero Tempio destinato a rendere superfluo quello
precedente di Gerusalemme: “Egli parlava del tempio del suo corpo”. - 2:21.

Al tempo di Yeshua il Tempio era una banca che con il suo tesoro faceva gola ai sovrani. Dalla letteratura ebraica
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non biblica sappiamo che Simone, capitano del Tempio, disse “che il tesoro di Gerusalemme era colmo di ricchezze
immense tanto che 'ammontare del capitale era incalcolabile e non serviva per le spese dei sacrifici; era quindi ben
possibile ridurre tutto in potere del re” (2Maccabei3:6, CEl). Spesso i sovrani estraevano dal Tempio quello di cui
avevano bisogno. Il Tempio serviva anche per depositare i beni dei giudei ricchi e poveri. Eliodoro tentd di confiscarli
per Seleuco IV Filopatore: “Il sommo sacerdote gli spiegd che quelli erano i depositi delle vedove e degli orfani; che
una parte era anche di Ircano, figlio di Tobia, persona di condizione assai elevata; che I'empio Simone andava
denunciando la cosa a suo modo, ma complessivamente si trattava di quattrocento talenti d'argento e duecento
d'oro” (ZMaccabei3:10,11, CE). In moneta odierna si trattava di piu di settanta milioni di €. La confisca del tesoro dei
templi era considerata una prerogativa regale. Antioco Ill saccheggio il tempio di Bel ad Elam nel 187 a. E. V.. Lo
stesso Antioco IV saccheggio probabilmente il tempio di Nanaia a Susa nel 169 a. E. V.. Di certo saccheggio il Tempio
di Gerusalemme: “Antioco dopo aver sconfitto I'Egitto nell'anno centoquarantatré, si diresse contro Israele e mosse
contro Gerusalemme con forze ingenti. Entro con arroganza nel santuario e ne asporto I'altare d'oro e il candelabro
dei lumi con tutti i suoi arredi e la tavola dell'offerta e i vasi per le libazioni, le coppe e gli incensieri d'oro, il velo, le
corone e i fregi d'oro della facciata del tempio e lo sguarni tutto; si impadroni dell'argento e dell'oro e d'ogni oggetto
pregiato e asporto i tesori nascosti che riusci a trovare; quindi, raccolta ogni cosa, fece ritorno nella sua regione”. -
TMaccabei1:20-24, CEl.

L'attivita di Yeshua nel Tempio era quindi un comportamento da re legittimo. Secondo Marco, Yeshua scaccio i
mercanti che vendevano e compravano: “Si mise a scacciare coloro che vendevano e compravano nel tempio”. Inoltre
“rovescio le tavole dei cambiavalute” (11:15), scoprendo cosi operazioni bancarie. Egli mando all'aria la vendita delle
colombe per i sacrifici, impedi ai mercanti di portare la loro merce attraverso i cortili del Tempio. Yeshua sospese in
tal modo l'attivita economica del Tempio e ne danneggid gli affari. Questo intervento nell'economia templare attuato
senza il permesso del sinedrio o del procuratore romano doveva essere naturalmente interpretato come una
pretesa all'autorita regale. Tale comportamento influi nella sua condanna a morte. Si rammenti la motivazione della
sentenza affissa sul palo: “Gesu, il re dei Giudei”. - Mt27:37.
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LCAABIBLISTICA

PE-TENEBRIS+IN - ADMIEABILE-LUMEN

DAL VANGELO Al VANGELI

La parola “vangelo” & molto familiare. Il cosiddetto Nuovo Testamento (piu propriamente: le Scritture Greche) inizia
con quattro “Vangeli”. “WVangelo” & una derivazione pit moderna del termine “evangelo”, che meglio corrisponde al
vocabolo greco da cui é traslitterato in italiano. Ecco la struttura e il senso della parola:

e0DayyéAlov

euanghélion

In greco, quando in una parola si presentano due y (lettera gamma = g dura, trascritta gh) consecutive (yy) la prima
y si legge n, per cui le due yy diventano ngh nella pronuncia. Il vocabolo - che si legge euanghélion - & di genere
neutro. Nella LXXgreca non ricorre mai il termine al singolare, ma solo nella sua forma plurale gbayyéAla
(euanghélia), assumendo ovviamente I'articolo neutro plurale Td& (¢a), “i”. Tuttavia, nel corso del tempo questo plurale
neutro assunse il senso di un femminile singolare; la forma greca é la stessa, cambia solo l'articolo: | ebayyéAla (e
euanghelia), “la buona notizia”.

La parola greca ebayyéALov (euanghélion) é a sua volta composta da due termini: €0 (eu) che significa “buono, lieto”
e ayyéAwov (anghélion) che significa “annuncio, notizia”. Il significato & quindi, etimologicamente: “buona notizia” o
“lieto annuncio”. Corrisponde percid all'ebraico nniwa (besorah) . Anghélioné della stessa radice dianghelos
(&yyeAocg) che significa “messaggero”. Euanghelion & una parola neutra (in greco, oltre al maschile e al femminile,
esiste il genere neutro), per cui assume l'articolo neutro: T0 (to), tradotto /o /a a seconda del vocabolo italiano usato
(annuncio, notizia).

Cicerone, lo scrittore latino, inizia una delle sue lettere con questa espressione greca: “Euangélia/Valerius absolutus
est”, “Buone notizie! Valerio & stato assolto”. Da questo esempio si comprende la freschezza dell'espressione cosi
come doveva essere usata e percepita ai giorni di Cicerone, morto circa quarant'anni prima che Yeshua nascesse.
Oggi, “evangelo” o “vangelo” pare parola antica, cosi come la sua traduzione “buona novella”. Al tempo di Yeshua era
parola fresca e attuale. Ne possiamo cogliere un po’ 'immediatezza quando qualcuno ci dice: “Ho una buona notizia
da darti”. Se poi vogliamo spingere gli esempi oltre, possiamo immaginare l'emozione suscitata da espressioni
giovanili odierne come: “Che notizia bestiale!”, “Ficol”. O, se si preferisce stare piu sul popolare contemporaneo:
“Notizia sensazionale!”, “Scoop!".

Anche se nella LXXil termine non assume il senso che noi gli diano, tale senso & invece presente nel derivato
“evangelizzare” (e0ayyeAi{CeaBal, euvanghelisesthai):

“Le donne che annunciano la buona notizia [ebayyeALLoUEVOLS (euanghelizomeénois), “evangelizzatrici”, LXX; nella
LXX corrisponde a 5/67:12] sono un grande esercito”. - 5/68:11, TNM.

“Evangelizzare” si riferisce alla vittoria sui nemici, specialmente se & vittoria di Dio, e alla proclamazione della futura
salvezza che Dio avrebbe attuato per Gerusalemme: “Anche i re degli eserciti fuggono, essi fuggono. In quanto a colei
che dimora a casa, partecipa alle spoglie” (v. 12). Il contesto stesso del passo citato indica questo senso di
“evangelizzare” inteso come portare la buona notizia della salvezza di Israele e la liberazione dai nemici Questo
senso é confermato in 2Sam 18:19: “Ahimaaz figlio di Zadoc, egli disse: “Fammi correre, ti prego, a portare la notizia
[ebayyeEAR, euanghelio, “evangelizzo”, LXX] al re, perché Geova lo ha giudicato [per liberarlo] dalla mano dei suoi
nemici” (TVM). Questo concetto & chiaro anche nei seguenti altri passi:

“Sali pure su un alto monte, donnache porti buone notizie [€DayYEAMLOUEVOG (euanghelizomenos),
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“evangelizzatrice”, LXX] per Sion. Alza la tua voce pure con potenza, donna che porti buone notizie per Gerusalemme.
Alza[la]. Non aver timore. Di’ alle citta di Giuda: ‘Ecco il vostro Dio”. - /s 40:9, TNM.

Ancora una volta si tratta della vittoria di Dio sui nemici: “Ecco, lo stesso Sovrano Signore Geova verra pure come un
forte, e il suo braccio dominera per lui”. - V. 10.

“Come sono piacevoli sui monti i piedi di chi porta buone notizie [ebayyeAllopévov (euanghelizomenu),
“evangelizzatore”, LXX], di chi proclama la pace, di chi porta buone notizie di qualcosa di migliore, di chi proclama la
salvezza, di chi dice a Sion: “Il tuo Dio & divenuto re!”. - /s52:7, TNM.

Qui I"evangelizzatore” & un corriere di Babilonia che si staglia sulle alture circondanti Gerusalemme e grida il
messaggio di liberazione. L'esilio di Israele & finito, si possono preparare gia le carovane per il rientro a
Gerusalemme, & tempo di uscire dalla prigionia dei babilonesi: “Allontanatevi, allontanatevi, uscite di la, non toccate
nulla d'impuro; uscite di mezzo ad essa, mantenetevi puri, voi che portate gli utensili di Geova. Poiché uscirete senza
panico, e non ve ne andrete in fuga. Poiché Geova andra pure davanti a voi, e Ilddio d'Israele sara la vostra
retroguardia” (vv. 11,12, TNM). Nello stesso contesto di liberazione dai nemici si esprime Na 1:13-15: “Ora romperd la
sua sbarra da trasporto di dosso a te, e strapperd i legami sopra di te. E riguardo a te Geova ha comandato: ‘Nulla del
tuo nome sara piu seminato. Dalla casa dei tuoi dei stroncherd I'immagine scolpita e la statua di metallo fuso. Faro
per te un luogo di sepoltura, perché non sei stato di nessun conto'’. ‘Ecco, sui monti i piedi di chi porta buone notizie
[ebayyeAllopévou, euanghelizoménu, “evangelizzatore”, LXX; nella LXX corrisponde a 2:1], di chi proclama la pace™. -
TNM.

“Lo spirito del Sovrano Signore Geova € su di me, per la ragione che Geova mi ha unto per annunciare la buona
notizia [ebayyeAloaaBal (euanghelisasthai), “evangelizzare”, LXX] ai mansueti. Mi ha mandato a fasciare quelli che
hanno il cuore rotto, a proclamare la liberta a quelli che sono in schiavitu e la completa apertura anche ai prigionieri”.
- /s61:1, TNM.

Anche questo passo si situa nel contesto esilico: un profeta & inviato da Dio per recare la buona notizia “a quelli che
sono in schiavitu” e “ai prigionieri”.

Yeshua si e rivendicata la missione del profeta descritto nel passo appena citato, tanto € vero che dopo averlo letto
dice chiaramente: “Oggi, si € adempiuta questa Scrittura, che voi udite”. - Lc4:21.

Anche nelle Scritture Greche appare il vocabolo “evangelo”, che perd non & piu usato al plurale ma al neutro
singolare: ebayy€Alov (euanghélion). Chi pit ne usa e Paolo. Presso di lui appare ben 60 volte; solo 16 volte in tutte le
restanti Scritture Greche (Lce Gvnon lo usano mai).

Nelle Scritture Greche il vocabolo assume un significato piu spirituale. Da una parte pud indicare la “lieta notizia”
recata da Yeshua (“Gesu si reco in Galilea, predicando il vangelo di Dio [...] ravvedetevi e credete al vangelo' (Mr
1:14,15); dall'altra, pud indicare la “lieta notizia” riguardante Yeshua stesso (“In tutto il mondo, dovunque sara
predicato il vangeld' - Mr14:9, cfr. 16:15).

Gli elementi essenziali di questa “buona notizia” sono cosi sintetizzati da Paolo:

(1) “Colui che & stato manifestato in carne,
(2) e stato giustificato nello Spirito,
(3) € apparso agli angeli,
(4) & stato predicato fra le nazioni,
(5) é stato creduto nel mondo,
(6) & stato elevato in gloria”.

- 1Tm3:16.

E a tutto cid che Paolo pensa quando, parlando di Yeshua, scrive ai galati: “Egli diede se stesso per i nostri peccati,
per liberarci dal presente sistema di cose malvagio secondo la volonta del nostro Dio e Padre” (1:4, TNM) e poi
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aggiunge: “Mi meraviglio che cosi presto siate distolti da Colui che vi chiamo con lIimmeritata benignita di Cristo [per
passare] a un'altra sorta di buona notizia' (v 7, TNM); &€ questa relativa a Yeshua /unica vera buona notizia o vangelo.
-Vv.8e9.

Questo “vangelo” o buona notizia € pure chiamato “vangelo di Dio” perché ha in Dio la sua prima origine: “Il sacro
servizio del vangelo di Dio [..] il vangelo di Cristo" (Rm15:16,19). E anche “vangelo di Cristo” sia perché & stato
proclamato da lui, sia perché ha nel contenuto la persona di Yeshua. Si tratta sempre del “vangelo di Dio” che ha
come oggetto Yeshua:

“Il vangelo di Dio, che egli aveva gia promesso per mezzo dei suoi profeti nelle sante Scritture riguardo al Figlio suo,
nato dalla stirpe di Davide secondo la carne, dichiarato Figlio di Dio con potenza secondo lo Spirito di santita
mediante la risurrezione dai morti; cioé Gesu Cristo, nostro Signore”. - Rm 1:1-4.

Una volta salito al Padre, Yeshua affida la sua missione ai discepoli: “Andate per tutto il mondo, predicate il vangelo
a ogni creatura”. - Mr16:15.

Paolo, ‘ministro del vangelo’ (Co/1:23), fu in modo particolare “messo a parte per il vangelo di Dio” (Rm 1:1), vale a
dire per annunciare Yeshua e Yeshua risorto (vv. 1-4), per diffondere tra i gentili (i non ebrei) “la luce del vangelo della
gloria di Cristo, che e Iimmagine di Dio” (2Cor4:4). Quando Paolo parla del “mio vangelo” (Rm 2:16;16:25; 2Tm 2:8;
2Cor4:3; 17s1:5; 2Ts2:14; Gal1:8,11;2:2) non si riferisce al contenuto dottrinale: “Vi ho prima di tutto trasmesso,
come l'ho ricevuto anch’io, che Cristo mori per i nostri peccati, secondo le Scritture; che fu seppellito; che e stato
risuscitato il terzo giorno, secondo le Scritture” (7Cor15:3,4); non intende neppure parlare di una sua personale
interpretazione, dato che lo spirito santo lavora ugualmente in ogni credente: “Nessuno puo dire: ‘Gesu ¢ il Signore!’
se non per lo Spirito Santo” (7Cor12:3); vuole solo sottolineare che egli fu specialmente inviato a predicare la buona
notizia ai non ebrei o stranieri: “Per voistranieri [...] grazia di Dio affidatami per vo/ [...] la conoscenza che io ho del
mistero di Cristo [...] Nelle altre epoche non fu concesso ai figli degli uomini di conoscere questo mistero [...] vale a
dire che gli stranieri sono eredi con noi, membra con noi di un medesimo corpo e con noi partecipi della promessa
fatta in Cristo Gesu mediante il vangelo, di cui io sono diventato servitore [...] A me [...] & stata data questa grazia di
annunziare agli stranieri le insondabili ricchezze di Cristo”. - ££3:1-12, passim.

Questo “mistero” o sacro segreto di Dio fu comunicato a Paolo da Dio stesso tramite Yeshua quale speciale
rivelazione divina personale. La buona notizia o vangelo, infatti, “& potenza di Dio per la salvezza di chiunque crede;
del Giudeo [ebrei] prima e poi del Greco [non ebrei]” (Rm 1:16). Tale vangelo, predicato ai tessalonicesi, non fu da
loro ricevuto “come parola di uomini, ma, quale essa € veramente, come parola di Dio, la quale opera efficacemente”
nei credenti. - 7752:13.

Accettare la “buona notizia” non vuol dire affatto ricevere una dottrina; si tratta infatti di un aprirsi all'azione
permanente di Dio: “quale essa é veramente, come parola di Dio, la quale opera efficacementé' in chi crede.

Oggi le religioni “cristiane” (ognuna delle quali pretende di essere quella vera) hanno dimenticatoquest'azione viva
e decisiva che Dio attua tramite Yeshua nella vera chiesa o congregazione dei credenti da lui chiamati. Per le
Scritture Greche non é la congregazione che forma il credente maYeshua vivente che costruisce la sua
congregazione con la potenza della sua parola: “Questa potente efficacia della sua forza egli 'ha mostratain Cristo
[...]. Ogni cosa egli ha posta sotto i suoi piedi e /o ha dato per capo supremo alla chiesa, che é il corpo di luj il
compimento di colui che porta a compimento ogni cosa in tutti”. - £/1:20-23, passim.

Il vangelo non & un corpo dottrinale cui conformarsi mentalmente, se pure adottando una buona etica di vita

conforme ad esso. Il vangelo & potenza di Dio per la salvezza, é forza creatrice, & evento salvifico. Il vangelo o buona
notizia, “quale essa € veramente, come parola di Dio, 1a quale opera efficacemente’ (175 2:13) e volonta irrevocabile
di Dio:
“Come la pioggia e la neve scendono dal cielo e non vi ritornano senza aver annaffiato la terra, senza averla
fecondata e fatta germogliare, affinché dia seme al seminatore e pane da mangiare, cosi & della mia parola, uscita
dalla mia bocca: essa non torna a me a vuoto, senza aver compiuto cio che io voglio e condotto a buon fine cio per
cui 'ho mandata”. - /s55:10,11.

L'evangelo

Ci si potrebbe domandare da dove mai gli autori delle Scritture Greche abbiano tratto il nuovo uso della parola
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“evangelo” (eDayyéAlov, euanghélion) applicandolo a Yeshua e al conseguente regno di Dio. E noto che la primitiva
congregazione dei discepoli di Yeshuia usava come Bibbia la versione greca dei LXX (& da essa che sono infatti tratte
tutte le citazioni dalle Scritture Ebraiche che vengono fatte nelle Scritture Greche). Ma una diretta dipendenza dalla
LXXper quando riguarda il termine euanghélion & esclusa: in essa infatti non appare mai/questo vocabolo al
singolare, ma solo nella sua forma plurale di evanghélia. Per di piu - come abbiamo attentamente esaminato - il
termine ha nelle Scritture Ebraiche un significato legato alla vittoria sui nemici di Israele. La novita nelle Scritture
Greche € non solo l'uso di una nuova parola al singolare, ma anche i/ senso spirituale che le viene sempre dato.

La risposta sta nell'uso di questa parola da parte di scrittori contemporanei agli autori delle Scritture Greche. La
parola euvanghélioné stata presa, insomma, dalla koiné(lingua greca comune) parlata dal popolo al tempo
apostolico. Nel parlare comune di quel tempo troviamo quindi la parola “evangelo”, sia al singolare che al plurale. E
per cosa veniva usata quella parola? Per i contemporanei degli apostoli I“evangelo” era la lieta notizia dell'elezione
dellimperatore.

Giuseppe Flavio applica tale vocabolo a varie liete notizie, come ad esempio la morte di Tiberio. Mentre Agrippa era
in carcere si parse a Roma la voce che Tiberio era morto, ma si aveva timore a proclamarlo pubblicamente. Marsia,
un liberto di Agrippa, corse coraggiosamente e gli annuncio in ebraico: “Il leone & morto”; a cui segui la risposta: “Ti
siano rese mille grazie non solo per tutto il resto, ma particolarmente per questa buona nuovaleuangheélial”. |l
centurione romano volle sapere cio che dicevano e Agrippa alla fine lo mise al corrente dell'accaduto. Gioi anche il
centurione con loro, ma segui poi la paura: altre voci davano Tiberio ancora in vita. Solo al mattino la notizia fu
confermata in modo certo. - Giuseppe Flavio, Antichita giudaiche, 18,6,10 n. 228 e sgg..

Un uso simile si riscontra anche in Luciano (As. 2G) e in Appiano. - Civit. 3,13;4,20.

In altri passi di Giuseppe Flavio e di Filone i termini euanghéliae euanghélion si riferiscono pero alla elezione di un
imperatore. Filone usa il verbo “evangelizzare” per riferirsi all'intronizzazione di Caio: “La lieta notizia e stata
annunciata [euanghelionméne] nella nostra citta e da qui si e diffusa nelle altre” (Legazione a Caio, n. 231). Giuseppe
Flavio usa sia il verbo che il vocabolo e li applica allintronizzazione di Vespasiano: “Piu rapidamente del pensiero si
sparsero le liete notizie [euanghélial che Vespasiano aveva preso il potere in oriente”. - Guerra giudaica, 4,10,6; cfr.
4,37 e 4,618.

Molto importante ¢ il fatto che anche in alcune iscrizioni greche appare il termine euanghélion in riferimento alla
elezione imperiale. In un'iscrizione ellenistica datata al 9 E. V. che parla del genetliaco di Augusto vi si legge: “La
nascita del dio [= imperatore] e stata per il mondo l'inizio di /iete notizie [euanghelial” (Dittenberger, Sylloge Orientis
Graeci Inscriptiones Selectae, I, n. 458,40). Un'altra iscrizione recita: “La /ieta notizia [euanghélion] che il figlio del
nostro signore beneamato dagli dei era stato proclamato Cesare [= imperatore]”. - Pap. Berol, 2. Oxy VIll, 150.

Nel linguaggio comune riferito al culto dell'imperatore il vocabolo “evangelo” o “buona notizia” riguardava dunque
Iimperatore e la sua attivita. Le Scritture Greche, alle liete notizie imperiali oppongonola “lieta notizia” del vero
salvatore giunto nel mondo per volere e bonta di Dio. Questo vocabolo - “evangelo” - oppone quindi Yeshua ai vari
miti che esaltavano gli imperatori facendone degli déi.

“Tutto il mondo giace sotto il potere del maligno [= satana]” (7Gv5:19) e, “sebbene vi siano cosiddetti dei, sia in cielo
sia in terra” (7Cor8:5), nel mondo irrompe “la buona notizia di una grande gioia” (Lc2:10) che viene proclamata
anche dai cieli, “il vangelo eterno per annunziarlo a quelli che abitano sulla terra, a ogni nazione, tribu, lingua e
popolo. [...] Temete Dio e dategli gloria, perché & giunta 'ora del suo giudizio. Adorate colui che ha fatto il cielo, la
terra, il mare e le fonti delle acque™ (Ap 14:6,7): “la luce del vangelo della gloria di Cristo”. - 2Cor 4:4.

Il vangelo scritto

Nelle Scritture Greche la parola “vangelo” non designa mai uno scritto. Questo senso non appare che nel 2° secolo
nell’Apologia di Giustino.

Ireneo indica cosi il legame tra il testo scritto e il suo contenuto: “Questo vangelo gli apostoli lo hanno prima
predicato e poi, per volonta di Dio, ce lo hanno trasmesso nelle Scritture perché divenisse la base e la colonna della
nostra fede” (Adv. Haer.3,1,1 EP 208). Egli indica pure chiaramente il passaggio dalla predicazione allo scritto: “Luca,
discepolo di Paolo, pose in un libro il vangelo da lui annunciato”. - Adv. Haer.3,11,8 EP 215.

Giustino dice che “le memorie” di Yeshua si chiamano “evangeli”. - Prima apologia 66 EP 128.
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Il senso di annuncio (vangelo al singolare) fu comunque mantenuto per riferirsi anche ai quattro “Vangeli” scritti
presi nel loro insieme (Eusebio, Hist. Eccl.5,24,6 PG 20,496), cosi come nell'espressione di “vangelo [la singolare]
quadriforme” (Ireneo, Adv. Haer.3,11,8 EP 215) e nella frase “vangelo secondo Matteo". - Canone Muratoriano 1,2 EP
268.

Occorre quindi essere consapevoli che, biblicamente, con “vangelo” o “evangelo” s'intende la “buona notizia” relativa
all'annuncio, quindi orale. Dire ‘Vangelo secondo Matteo’, ‘secondo Marco’, ‘secondo Luca’ e ‘secondo Giovanni’ & un
modo di dire non conforme alla Scrittura; esattamente come non sono conformi alla Bibbia le espressioni ‘Vecchio
Testamento’, ‘Nuovo Testamento’, “cristiano”, ‘GesU’ e altre. Certo possono essere usate per intendersj ma non sono
conformi. Come si dovrebbero allora chiamare i “Vangeli"? Semplicemente con i nomi dei loro autori: Matteo (M),

Marco (M), Luca (Lc) e Giovanni (GV).

"o,

| titoli di “Vangelo secondo Matteo”, ‘secondo Marco’, ‘secondo Luca’ e ‘secondo Giovanni’ appaiono con certezza
solo all'inizio del 3° secolo, nel papiro BodmerXIX-XV per Lce Gv. Erano pero gia usati nel 2° secolo, come risulta da
Ireneo e dal frammento Muratoriano.

Perché quattro "Vangeli"? Nel 2° secolo erano gia diffusi moltiscritti oggi denominati “Vangeli". Oltre ai quattro che
appaiono nella nostra Bibbia odierna, circolavano (per citarne solo alcuni): il Vangelo di Tommaso, il Vangelo di
Filippo, il Vangelo dei Dodici Apostoli, il Vangelo di Bartolomeo, il Vangelo degli Ebrei, il Vangelo degli Ebioniti. Senza
entrare qui nel merito della storia che tra critica testuale e formazione del canone porto all'accettazione dei soli
quattro che conosciamo come autentici, possiamo riassumere dicendo che tutti gli altri furono ritenuti pure finzioni
letterarie create in epoca piu tardiva; vennero quindi respinti e chiamati apocrifi. | quattro scritti canonici furono nel
corso degli anni disposti diversamente prima che assumessero l'attuale successione: Mt, Mr, Lc e Gv. Questa attuale
successione che si € imposta fu ritenuta, senza nessun fondamento, un elenco evangelico. Non sappiamo chi sia
stato a raggruppare cosi i quattro scritti, né sappiamo dove cid sia accaduto.

Diverse sono le testimonianze degli antichi sull'accettazione da parte delle prime congregazioni di fedeli dei guattro
scritti evangelici. Basti qui citare, come esempio, Origéne: “Solo quattro vangeli sono approvati e tra essi occorre
stabilire i dogmi di nostro Signore [...] in tutte queste cose noi approviamo solo cio che approva la chiesa, vale a dire i
nostri quattro vangeli” (Comm. in Lucam). In tutte le testimonianze antiche vi € il massimo accordo circa l'esistenza di
questi quattro scritti. Anche oggi tutte le confessioni religiose “cristiane” accettano e riconoscono questi quattro scritti
che noi possediamo nelle nostre Bibbie.
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L\ BIBLISTICA

PE-TENEBRIS+IN - ADMIEABILE-LUMEN

| VANGELI SINOTTICI

| primi tre scritti evangelici (Mt, Mr e Lc) furono chiamati “sinottici” nel 1776 perché i loro racconti in gran parte simili
possono essere riuniti in colonne parallele visibili in un solo colpo d’occhio (la parola greca sinopsissignifica “vista
complessiva” e deriva dal verbo stinopsomai che vuol dire “espongo sotto un solo sguardo”). Per illustrare, ecco uno

scorcio della tabella sinottica:

Matteo Marco Luca

GesuU, partito di la, Egli usci e noto un

passando, vide un uomo Passando, vide Levi, figlio pubblicano, di nome Levi,
chiamato Matteo, che d'Alfeo, seduto al banco 5:27, che sedeva al banco delle
9:9 sedeva al banco delle 2:14 delle imposte, e gli disse: imposte, e gli disse:
imposte e gli disse: «Seguimi». Ed egli, alzatosi, 28 «Seguimi».
«Seguimi». Ed egli, alzatosi, lo segui. Ed egli, lasciata ogni cosa,
lo segui. si alzo e si mise a seguirlo.

Per avere una buona idea generale della situazione ecco uno schema relativo ai parallelismi e alle differenze tra

tre scritti sinottici:

Vangelo Peculiarita Parallelismi
Marco 7 93
Matteo 42 58

Luca 59 41

Giovanni 92 8

Westcott, An Introduction to the Study of the Gospels 52 edizione, pag. 191.
(Gv- escluso dai sinottici - & nella tabella per il solo raffronto).

| sinottici si assomigliano dunque nel piano generale: dopo aver descritto la missione di Yeshua in Galilea, ne
narrano la passione, la morte e la resurrezione a Gerusalemme. Giovanni insiste invece di piu sull'attivita di Yeshua
nella Giudea. Nelle parti comuni I'accordo dei tre sinottici si spinge fino all'uso delle parole identiche con varianti
minime.

Alcune differenze tra i tre si spiegano con l'intento dell'autore o con il suo proprio modo di esprimersi. Cosi, ad
esempio, abbiamo in Mt13:55: “Non & questi / figlio del falegname?”; che diviene: “Non & questi il falegname?” in Mr
6:3. La differenza si spiega con il fatto che Marco, rivolgendosi ai greci, evita I'espressione ebraica “figlio di” che nel
linguaggio semitico indica il mestiere ovvero I'appartenenza alla corporazione dei falegnami (meglio sarebbe tradurre
“carpentiere”, dato che allora - essendo le case costruite di legno - il falegname era un carpentiere).
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Il problema dei sinottici

Gli studiosi si sono molto adoperati per spiegare il fenomeno dei sinottici. Il problema da risolvere é: quale dei tre
sorse per primo?, chi ha copiato da chi?, c'erano forse una o piu fonti comuni da cui i tre hanno tratto il loro
materiale? Le soluzioni proposte sono state diverse. Vediamole.

Tradizione orale. Secondo questa scuola di pensiero gli accordi tra i tre sinottici si spiegano con il ricorso dei tre alla
medesima tradizione orale, mentre le differenze si spiegherebbero con il particolare intento di ciascuno dei tre.
Questa soluzione lascia pero dei dubbi: I'accordo e talora cosi fisso ed esteso alle parole da non potersi spiegare
sufficientemente con una tradizione orale precedente. Contro tale ipotesi ci sono anche le parole di Luca: “Poiché
molti hanno intrapreso a ordinare una narrazione dei fatti che hanno avuto compimento in mezzo a noi, come ce li
hanno tramandati quelli che da principio ne furono testimoni oculari e che divennero ministri della Parola, € parso
bene anche a me, dopo essermi accuratamente informato di ogni cosa dall'origine, di scrivertene per ordine” (Lc1:1-
3). Da qui & chiaro che “molti” avevano gia fatto “una narrazione’; si attesta anche una tradizione orale precedente
(“ce li hanno tramandati quelli che"); e si attesta la presenza di scritti evangelici gia esistenti, tanto che Luca dice:
“anche a me”, cioé anche a lui & parso bene di ‘scriverné; questo suo scritto (il suo “vangelo”) lo scrive dopo essersi
“accuratamente informato”. Luca, quindi, attinse il suo materiale da scritti precedenti.

Mutua dipendenza dei sinottici tra di loro. Anche questa scuola di pensiero non puo essere accettata. Questa
supposta reciproca dipendenza diventa infatti assai problematica se si pensa alle differenze che pur esistono tra i tre.
E, in ogni caso, chi dipenderebbe da chi?

Precedenza del vangelo ebraico di Matteo. Questa scuola di pensiero sostiene che Matteo abbia scritto dapprima
il suo “vangelo” in ebraico che sarebbe poi stato utilizzato dagli altri due sinottici. Per i cattolici questa ipotesi &
diventata quasi un dogma di fede. Tra i non cattolici non ha invece trovato molti seguaci, eccezion fatta per i
Testimoni di Geova cha I'hanno adottata ufficialmente. Si legge infatti in un loro testo: “Il primo a mettere per iscritto
la buona notizia intorno al Cristo fu Matteo” (Tutta la Scrittura é ispirata da Dio e utile7 Watchtower Bible and Tract
Society of New York, Brooklyn N. Y., 1991, Libro biblico numero 40: Matteo, § 4). Poi, al 8 7 continua: “All'inizio del Ill
secolo Origene, commentando i Vangeli, scrisse, secondo una citazione che ne fa Eusebio di Cesarea: ‘Per primo fu
scritto quello Secondo Matteo, il quale . . . lo pubblicd per i fedeli provenienti dal Giudaismo, dopo averlo composto
nella lingua degli Ebrei”. Qui viene avvalorata la tradizione dei cosiddetti “padri della Chiesa” (sono stati cosi chiamati,
in senso onorifico, i pit eminenti teologi della chiesa antica) che ritenevano che Matteo fosse il piu antico “vangelo”.

Questa tradizione e perd molto discutibile. Si noti infatti la catena: Eusebio cita Origéne. Eusebio muore nel 340 E.
V. (egli era nato nel 265) e cita Origéne morto nel 253, quando Eusebio non era ancora nato. Abbiamo quindi uno
scrittore del 4° secolo che ne cita uno del 2° che non ha conosciuto personalmente. Quando Origene aveva circa 30
anni (nel 215, essendo nato nel 185) era gia passato molto pit di un secolo da che i libri delle Scritture Greche erano
stati completati. Era affidabile Origéne? Gia la testimonianza di Eusebio (4° secolo) non & diretta, ma neppure quella
di Origéne (3° secolo) non é diretta. A maggior ragione non possiamo poggiare sulla testimonianza di Girolamo (nato
nel 347 e morto nel 420) come fa invece l'opera citata: “Nella sua opera De viris inlustribus (Sugli uomini illustri),
capitolo I, Girolamo afferma: ‘Matteo, detto anche Levi, da pubblicano fattosi Apostolo, fu il primo in Giudea che
scrisse il Vangelo di Cristo, nella lingua degli Ebrei, per quelli che s'erano convertiti dal giudaismo'. Girolamo aggiunge
che il testo ebraico di questo Vangelo era conservato ai suoi giorni (IV e V secolo E.V.) nella biblioteca che Panfilo
aveva creato a Cesarea” (/bidem,§ 6). L'idea di un‘originaria versione ebraica di Matteo poggia sul fatto che Matteo
avrebbe citato direttamente dalla Bibbia ebraica e non dalla traduzione greca dei LXX. Ma forse qualche dubbio al
riguardo & sorto agli stessi Testimoni di Geova che nella prima edizione del 1991 della loro opera citata viene omesso
il seguente passaggio accolto invece venti anni prima: “L'attento esame delle citazioni di Matteo dalle Scritture
Ebraiche rivela che egli cito direttamente dall'ebraico. Gerolamo conferma questo nel suddetto Catalogo, dicendo: ‘Si
deve osservare che, ovunque I'Evangelista fa uso dell'antica Scrittura, non segue l'autorita dei settanta traduttori, ma
dell'ebraico”. - /bidem, edizione del 1971, pag. 175, 87.

Questa teoria di Matteo quale primo scritto evangelico, del resto, era gia stata adombrata da Agostino (nato nel 354
e morto nel 430) che scrisse che Marco sembra aver seguito lo schema Matteo “come suo abbreviatore, per cosi dire”
(Agostino, De consensu evangelistarum, 1,4). Tuttavia, se si studia bene una sinossi greca si vede che in realta non fu
Marco ad abbreviare Matteo, ma Matteo ad abbreviare Marco. Infatti, anche se Marco (16 capitoli) omette circa meta

del materiale di Matteo (28 capitoli) e di Luca (24 capitoli), nella parte che ha in comune & sempre pit: completo di
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Matteo.

! due documenti. Altra ipotesi: alla base dei tre sinottici ci sarebbe Mrper le narrazioni e una non ben determinata
Fonte Q(dal tedesco Quelle, “fonte”) per i discorsi di Yeshua, i cosiddetti /oghia (“discorsi”, appunto, in greco).

Questa idea di Marco quale “vangelo” scritto prima degli altri due sinottici e cui gli altri due si sarebbero riferiti
poggia sull'evidente semplicita e arcaicita di Marco. Per fare un'illustrazione: I'acqua di un fiume ¢, in quanto ai suoi
elementi, pili “semplice” alla sorgente o alla foce? E owio che alla foce, avendo I'acqua raccolto molti altri elementi
lungo il suo cammino, sia pit “complessa”. Cosi si spiega bene il fatto che la base di Matteo e Luca & Marco, e che essi
si discostano da Marco solo di tanto in tanto per tornarvi nuovamente ad attingere il loro materiale. Ad esempio, ogni
volta che Marco accenna al fatto che Yeshua tenne discorsi, Matteo ve li introduce; quando Marco dice che Yeshua
sali sul monte (Mr3:12), Matteo vi aggiunge il sermone della montagna (Mt 5-7). Altro esempio: in Mr1:1-3 abbiamo:
“Secondo quanto é scritto nel profeta Isaia: ‘Ecco, io mando davanti a te il mio messaggero a prepararti la via... Voce
di uno che grida nel deserto: Preparate la via del Signore, raddrizzate i suoi sentieri”, ma in Mt3:3 abbiamo: “Di lui
parlo infatti il profeta Isaia quando disse:Voce di uno che grida nel deserto: Preparate la via del Signore, raddrizzate i

"

suoi sentieri”, in cui mancala prima citazione fatta da Marco; questo si spiega con il fatto che Matteo, scrivendo dopo
Marco, nota che quella prima citazione e tratta da Malachia (3:1) e non da /saia (40:3) come il secondo passo citato,
per cui - dato che Marco aveva scritto: “Secondo quanto scritto nel profeta Isaia” - Matteo elimina la prima citazione
non conforme a /saia e lascia la seconda. Cosi anche per Mr12:1: “Poi [Yeshua] comincio a parlare loro in parabole” in
cui quel “parabole” al plurale sta ad indicare che Yeshua inizid a usare un metodo di insegnamento nuovo: quello
parabolico, e Marco vi inserisce una sola parabola (vv. 1-9); Matteo, invece, cogliendo l'occasione (e quindi basandosi

su Marco) ve ne aggiunge altre oltre a quella di Marco. - Mt21:28-22:14.

Va poi notato che buona parte del materiale comune ai tre sinottici & conservata con le parole di Marco (infatti, in
caso di divergenza critica, gli studiosi tendono ad ammettere la priorita del racconto marciano su quelli mattaico e
lucano).

Soluzione del problema sinottico

Alla base dei tre sinottici sta latradizione orale: Yeshua non ha mai scritto nulla e gli apostoli all'inizio erano
impegnati a predicare, per cui la prima forma della “buona notizia” (vangelo) e stata necessariamente quella orale.
Gia i primi scrittori ecclesiastici posero in risalto il fatto che Marco aveva messo per iscritto la predicazione di Pietro. -
Cfr. Ireneo, Papia.

Che la tradizione orale avesse grande valore nell'antichita appare dal fatto che il Corano fu tramandato per lungo
tempo a memoria prima di essere messo per iscritto, cosi com’era avvenuto per Omero (/liade, Odissed). La
tradizione orale aveva grande importanza presso i rabbini stessi: i bravi discepoli - dicevano i rabbini - sono quelli
che non lasciano sfuggire neppure una goccia dell'insegnamento ricevuto.

La tradizione orale aveva un duplice scopo: 1. convertire le persone, 2. istruire i nuovi convertiti. A questo scopo
servivano due documenti: per la conversione si ebbe lo scritto evangelico di Marco, per I'insegnamento la fonte
scritta dei /oghia o discorsi di Yeshua (Q).

Marco, non essendo testimone oculare, dovette attingere alla predicazione di altri testimoni. E piu che probabile,
come sostengono gli antichi scrittori, che Marco si sia riferito allinsegnamento di Pietro. Questo trova d'accordo
anche i Testimoni di Geova: “Secondo la tradizione piu antica, quella di Papia, Origene e Tertulliano, la fonte fu Pietro,
col quale Marco fu in stretto contatto. Pietro non lo chiamo forse ‘mio figlio? (1 Piet. 5:13) Pietro era stato testimone
oculare praticamente di tutto cid che Marco narro, per cui questi puo aver appreso da Pietro molti dettagli descrittivi
che mancano negli altri Vangeli” (/bidem, Libro biblico numero 41: Marco, § 4). Il contenuto di Mr, destinato alla
conversione, presenta Yeshuia come un potente taumaturgo (operatore di miracoli) e specialmente come colui che
mori e risorse per la salvezza dell'umanita. | discorsi polemici e le parabole sono ridotti al minimo. Marco insiste
molto di pit su quello che Yeshua fece (materiale adatto a convincere e convertire) che su quello che insegno. Non fa
meraviglia che Marco sia stato preso come base da Matteo e Luca, se si pensa che esso riproduceva la vivida
predicazione di un Pietro testimone oculare della piu grande risonanza presso i primi discepoli.

Ma, una volta convertire le persone, bisognava pur istruirle. Ecco allora il ricorso allinsegnamento di Yeshua.
Questo fu attinto da materiale non marciano e che riproduceva la dottrina di Yeshua, gia esistente verso il 50 E. V.. Va

infatti notato che quasi tutto il materiale di Matteo e Luca che € indipendente da Marco presenta una raccolta di
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“detti” (loghia) di Yeshua (fonte @): si tratta di quel materiale che, vedendo I'accordo Matteo-Luca, ne impedisce la
derivazione da Marcoin cui non é presente.

Questa fonte (detta @) sembra sia stata di origine ebraica. Sarebbe quella fonte che Papia erroneamente aveva
attribuito a Matteo: “Matteo compilo i loghia in ebraico e ciascuno li tradusse come poteé” (Papia in Eusebio, Hist. Eccl,
3,39), dando cosi origine a quella catena del “lui-dice-che-I'altro-ha-detto-che-quell'altro-aveva-detto” che ha portato
alla tradizione non attendibile che fa dire ai Testimoni di Geova che “il primo a mettere per iscritto la buona notizia
intorno al Cristo fu Matteo". - Tutta la Scrittura e ispirata da Dio e utile7 Watchtower Bible and Tract Society of New
York, Brooklyn N. Y., 1991, Libro biblico numero 40: Matteo, § 4.

Questi /oghiao detti di Yeshua presentano una formazione caratteristica: spesso hanno una espressione poetica
con ritmi, parallelismi, parole-chiave e inclusioni che ne favorivano la conservazione; come presso i rabbini, vi si
trovano dei blocchi di parabole. Questo materiale didattico e dottrinale utilizzato da Matteo e Luca per i loro due
scritti, Matteo (piu giudaico) lo raggruppo in cinque grandi discorsi (come il pentateuco o cinquelibri di Mose),
mentre Luca li dissemino in varie parti del suo scritto. Che ci sia stata una fonte comune ebraica & dimostrato anche
dal fatto che le divergenze espressive tra i due si esplicano con traduzioni in greco diverse della stessa parola ebraica
originale. Tanto Matteo quanto Luca, poi, aggiunsero alcuni elementi propri: Matteo probabilmente utilizzd i suoi
stessi ricordi, Luca riferi altri testimoni.

Tuttavia, gli evangelisti nell'utilizzare le loro fonti, non hanno copiato alla lettera, ma si sono riservati il diritto di
introdurvi modifiche secondo il loro scopo e il loro stile. Anziché, quindi, tentare un‘armonia forzata tra i tre, € meglio
vedere le ragioni per cui essi hanno mutato dei particolari. E in questo modo che si potrd comprendere meglio lo
scopo di ogni singolo “vangelo”.

Ma che dire della datazione che porrebbe Matteo quale primo scritto? L'opera gia citata dei Testimoni di Geova
afferma: “L'anno esatto non si conosce, ma le annotazioni alla fine di alcuni manoscritti (tutti successivi al X secolo
E.V.)" (/bidem, § 6). Ma come si fa a dare la dignita di prova ad annotazioni tutte successive al 10° secolo ovvero scritte
dopo circa 1000 anni dagli avwenimenti? Presa per buona questa discutibilissima “prova”, i Testimoni di Geova datano
cosi i tre sinottici (/bidem, Studio numero 3: Come collocare gli avwenimenti nel tempo):

Nome del libro Quando fu completato (E. V.)
Matteo circa 41
Luca circa 56-58
Marco circa 60-65

Un attento esame ci porta a dover correggere la ricostruzione della precedente tabella.

Iniziamo con I'esaminare un particolare della profezia di Yeshua sulla distruzione di Gerusalemme cosi come
narrato dai tre sinottici:

Matteo 24:15 Marco 13:14 Luca21:20
“Quando scorgerete la cosa “Quando vedrete Gerusalemme
) ) “Quando scorgerete la cosa ) - )
disgustante che causa desolazione, circondata da eserciti accampati,

disgustante che causa desolazione

dichiarata per mezzo del profeta allora sappiate che la sua

) o B stabilita dove non deve”. ) o = B
Daniele, stabilita in un luogo santo”. desolazione si € avvicinata”.

(TNM)
Qui vediamo l'evoluzione degli scritti. Il piu semplice & quello primitivo, originale; Mré scarno: 1. il cosa: “la cosa
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disgustante che causa desolazione”; 2. il dove: “dove non deve". Mtaggiunge particolari: 1. richiama una profezia di
Daniele, 2. il “dove non deve” viene specificato come “luogo santo”.Lcfa molto di pit: 1. il cosa sono gli eserciti; 2. il
dove é chiaramente identificato in Gerusalemme. Dalla semplice dichiarazione originaria di Mr gli altri due passano
allinserimento di particolari aggiuntivi. Ma l'aspetto che qui colpisce ela chiara menzione di cio che in effetti
awvenne. I'accerchiamento di Gerusalemme da parte degli eserciti romani (che si sarebbe poi protratto nel lungo
assedio alla citta, nella sua capitolazione e nella sua conseguente totale distruzione). Perché mai Luca € cosi preciso?
La risposta puo essere una sola: Luca conosceva gia quegli avwenimenti perché essi si erano gia verificati. Luca scrive
quindi dopo la distruzione di Gerusalemme nel 70 E. V.

Ecco dunque la successione cronologica:

Marco 13:14 Matteo 24:15 Luca21:20

“Quando scorgerete la cosa “Quando vedrete Gerusalemme

“Quando scorgerete la cosa ) ) ) o )

) : disgustante che causa desolazione, circondata da eserciti accampati,

disgustante che causa desolazione o )
. dichiarata per mezzo del profeta allora sappiate che la sua
stabilita dove non deve”. ) o } . =
Daniele, stabilita in un luogo santo”. desolazione si & avvicinata”.

Luca & anche lo scrittore di Atti. E in At 1:1 Luca scrive: “Ho composto il primo racconto, o Teofilo, intorno a tutte le
cose che Gesu comincio a fare e a insegnare”. Questo significa che scrivendo Att/ Luca aveva gia composto il suo
“vangelo”. Cid porterebbe anche la stesura di A¢tiad un periodo posteriore al 70 E. V..

Diversi studiosi pongono pero la composizione di Att/in un periodo precedente. Le loro motivazioni possono essere
riassunte da quanto accettato e dichiarato dai Testimoni di Geova: “Pare che Luca abbia completato Atti verso il 61
E.V., probabilmente verso la fine di una permanenza di due anni a Roma in compagnia dell'apostolo Paolo. Dato che
narra gli avwenimenti fino a quell’anno, il libro non puo essere stato completato prima, e il fatto che lascia in sospeso
I'appello di Paolo a Cesare indica che fu completato entro quell'anno” (/bidem, Libro biblico numero 44: Atti, § 3). Vero
e che Atsi ferma - come riferimento alla narrazione - a circa il 61, “verso la fine di una permanenza di due anni a
Roma in compagnia dell'apostolo Paolo”. Ma cio che non viene detto é che lo scritto di A¢si ferma I bruscamente. La
chiusura & infatti questa: “E [Paolo] rimase due anni interi nella propria casa, che aveva affittato, e riceveva
benignamente tutti quelli che venivano da lui, predicando loro il regno di Dio e insegnando le cose inerenti al Signore
Gesu Cristo con la piu grande liberta di parola, senza impedimento” (At28:30,31, TNM). Come mai Luca si ferma Ii?
Dire semplicemente che egli chiuda cosi il suo libro e, quindi, dedurre dal fatto che non menzioni l'esito dell'appello di
Paolo, che il libro fu completato intorno al 61 lascia aperti degli interrogativi sulla chiusura brusca. Forse la
motivazione sta proprio nel contrario: non parla dell'esito dell'appello di Paolo perché, appunto, la chiusura & brusca.
La domanda che rimane € percio: perché Luca chiude cosi bruscamente il suo libro? Non abbiamo la risposta, ma
rimane il fatto: la chiusura fu brusca. Avendo studiato a fondo A¢, T. W. Manson scrive: “lo credo che I'occasione piu
owvia per una tale difesa pubblica del Cristianesimo derivi dal feroce attacco contro la Chiesa ad opera di Nerone nel
64 e dalla guerra giudaica del 66-70. La pubblicazione di Luca-Atti potrebbe collocarsi [...] negli anni immediatamente
seguenti”. - Studies in the Gospels and Epistles, pag. 56.

In quanto a Matteo, la sua stesura puo essere fatta risalire a dopo quella di Lce di At. Sono addotti diversi motivi. La
formula “battezzandoli nel nome del Padre, del Figlio e dello Spirito Santo” (28:19) di Mt pare tardiva, dato che in At
non appare (qui si ha solo il battesimo nel nome di Yeshua). La relazione mattaica del discorso escatologico (ovvero
riguardante gli ultimi tempi) di Yeshua é influenzato dall'evento stesso della caduta di Gerusalemme nel 70. Certo
non & specifico come L cche parla di eserciti che circondano Gerusalemme, ma ci sono a questo riguardo due
osservazioni interessanti. Matteo specificail luogo (definito “dove non deve” da Mr) definendolo “luogo santo”. Al
riguardo e brutta la traduzione che ne fa la TNM: “In un luogo santo”, mettendo quell”un” quasi si trattasse di cosa
qualsiasi. Il greco ha, e vero, év oMW aylw (en topo aghio, “in luogo santo”) senza articolo, ma non € il caso di
aggiungere “un”: meglio tradurre “in luogo santo”: cio rende il luogo specifico ma non al punto da identificarlo con i/
luogo santo che era dentro il Tempio (cosi “terra santa” - yij &yla (ghe aghia in Es 3:5, LXX) - non & una qualsiasi
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terra santa, € “terra santa” per la presenza di Dio sul Sinay, ma non & /aterra santa ovvero la terra d'Israele). Quindi,
Mtsi riferisce a Gerusalemme come “luogo santo”. Il secondo aspetto & ancora piu importante. Si tratta di Mt 22:7: “Il
re si adird, mando le sue truppe a sterminare quegli omicidi e a bruciare /a loro cittd"; nel contesto di una parabola di
Yeshua che parla del rifiuto dei giudei di accettare l'invito di Dio circa suo figlio-messia, Matteo introduce nella
punizione le truppe che sterminano con il risultato di bruciare la citta: & cido che di fatto avvenne nel 66-70. In Mr
manca e in Lc (che gia é specifico altrove in quanto agli eserciti e a Gerusalemme) i termini della parabola sono

diversi.

Lo studioso Harnack, che indica il 75 come data di composizione diMt commenta cosi: “La catastrofe di
Gerusalemme vibra in questo vangelo [Matteo] come in nessun altro”. - Cronologial, 654.

Marco, la fonte comune di Mte L¢, quando fu composto? Non ci sono obiezioni particolari per non accogliere,
almeno su questo, la datazione accettata dai Testimoni di Geova: “Dato che evidentemente Marco scrisse in primo
luogo per i romani, € molto probabile che abbia scritto il suo Vangelo a Roma. Sia la tradizione piu antica che il
contenuto del libro consentono di concludere che esso fu compilato a Roma durante la prima o la seconda prigionia
dell'apostolo Paolo, e quindi negli anni 60-65 E.V.". - /bidem, Libro biblico numero 41: Marco, § 9.

La formazione dei tre sinottici puo essere quindi tratteggiata cosi:

Avvenimenti storici (vita di Yeshua)
l
tradizione orale (/0ghia, detti; fonte Q)
l l
Marco(anno 65 circa) {
l l

Matteo (anno 80 circa), Luca (anno 80 circa)

Che Matteo e Luca abbiamo usato Marco come filo conduttore per i loro scritti € dimostrabile anche con letracce
che essi hanno lasciato. Per quanto riguarda Matteo, troviamo in 27:27 il vocabolo mpattwplov (praitorion) che,
sebbene scritto in greco, € una parola latina (praetorius) che significa “pretorio”; € lo stesso vocabolo che si rinviene
in Mr15:16, e Marco usa spesso parole latine, avendo scritto da una regione latina; di questa, pero, rimane traccia in
Mt. Lo stesso ragionamento vale per Mt5:15 e Lc11:33; qui sia Matteo che Luca usano la parola pédiov (modion):
anche questa, sebbene scritta in caratteri greci, non & greca ma /atina (modius) e significa “moggio”; Marco la usa in
4:21. Chi usa spesso parole latine € Marco. In Mte Lc abbiamo solo queste: segno evidente che Matteo e Luca le
hanno conservate da Mr.
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STORICITA DEI VANGELI SCRITTI

Fino alla fine del 17° secolo i lettori accettarono i Vangeli scritti con semplicita, senza discuterli: per loro erano
racconti storici. Le obiezioni che venivano sollevate non riguardavano i Vangeli scritti nel loro insieme, ma solo alcuni
punti in cui essi sembravano essere tra loro in contrasto. Cosi fecero, ad esempio, Celso verso il 130 E. V. e Porfino
sulla fine del 3° secolo.

Fu nel 1670 che Spinosa (un filosofo ebreo nato ad Amsterdam nel 1632 e morto nel 1677; escluso dalla comunita
per le sue idee panteiste) suggeri di “esaminare in modo nuovo la Bibbia, e di sviluppare tale esame con piena liberta
di spirito” (Tractatus Theologicus-politicus 1V,18). In virtu di questa liberta il cattolico R. Simon (nato nel 1638 e morto
nel 1712; sacerdote e biblista, i suoi lavori furono messi all'indice) verso la fine del 17° secolo applico alla Bibbia la
stessa indagine critica che da tempo si usava nei confronti dei libri profani dell'antichita. Sorse cosi l'idea che anche
nella Bibbia si devono trovare spiegazioni razionali, escludendo interventi miracolosi di Dio e resurrezioni. Molti
studiosi anche recenti lo hanno seguito in questa idea. Cosi scriveva J. Herder nel 1780: “lo non posso né pensare né
imitare un divino fantasma che passeggi sulla terra. Il teologo non puo perdersi nella contemplazione dellimmagine
di un Cristo sulle nuvole”. L'assioma della “sola ratid’ (“la ragione soltanto”) fu presentato con particolare vigore da E.
Kant nel 1793: “Ogni studio e ogni interpretazione della Sacra Scrittura devono partire da questo principio: cercare in
essa lo spirito [della religione razionale]” (La religione nei limiti della semplice ragione, edizione italiana G. Durante,
Torino, 1945, pagg. 118 e sgg.). Lo studioso D. F. Strass (1808-1874; direttore del seminario teologico protestante di
Tubinga, dal quale fu dimesso) applico tali principi allo studio dei Vangeli scritti, che secondo lui sono libri di fede (e
non di storia) intessuti di racconti mitici. Sempre secondo lui, non ci si potrebbe fidare né dei sinottici né del Vangelo
di Giovanni. Tra i contemporanei, il famoso teologo R. Bultmann ripresentd queste idee. Ecco una sua dichiarazione:
“Non si puo fare uso della corrente elettrica e degli apparecchi radio, usare i mezzi sanitari e chimici odierni, e al
tempo stesso credere nel mondo degli spiriti e nei miracoli del Nuovo Testamento”. - Linterprétation du Nouveau
Testament (“Christ and Mitology”), pag. 143.

Le varie scuole esegetiche (che si oppongono le une alle altre) possono essere raggruppate nelle seguenti.

Scuola naturalistica. Secondo questi esegeti i miracoli sarebbero tali solo perché non s'intendono nella loro giusta
misura. Per loro Yeshua sarebbe un moralista sublime e i suoi miracoli andrebbero spiegati in modo naturalistico.
Cosi - dobbiamo dire, in maniera ingenua - la resurrezione di Yeshua ¢ stata da loro spiegata come morte apparente,
la moltiplicazione di pani solo come un esempio di dare quello che si ha, la tempesta sedata con una coincidenza
atmosferica al risveglio di Yeshua. Insomma, costoro accettano il testo biblico ma tentano di spiegare i miracoli con la
ragione.

Scuola liberaleo illuministica. Piu che spiegare i miracoli, le resurrezioni e la concezione verginale di Yeshua,
questa scuola mette in risalto lo Yeshua umano predicatore di una morale sublime. Il pit importante rappresentante
di questa corrente fu A. von Harnack (teologo, storico ed esegeta), che ridusse linsegnamento di Yeshua alla
predicazione della paternita divina e del regno di Dio interiore (L'essenza del Cristianesimo, Torino, 1923). Tutto il
resto viene eliminato quale semplice apporto dellambiente. In Francia spiccd quale massimo rappresentante di
questo liberalismo teologico A. Sabatier. - Esquisse d'une philosophie de la religion d'aprés la psychologie et I'histoire
Paris, 1897.

La scuola escatologica. Secondo questa scuola l'idea centrale del cristianesimo e i miracoli evangelici provengono
dal messianismo in voga al tempo di Yeshua. Gli ebrei si attendevano la venuta del regno di Israele concepito in
termini puramente terreni e - secondo tale scuola escatologica - Yeshua si sarebbe illuso di essere lui il messia
atteso. Per H. S. Reimarus (Fragmenten des Wolfenbdittelschen Ungenanten, Lessing, 1774-1778) Yeshua avrebbe
predicato un messianismo puramente terreno, che pero falli miseramente per intervento dei romani che lo uccisero

26

@



®

e dispersero i suoi discepoli. Ma questi avrebbero poi trasformato Yeshua in un redentore che sarebbe tornato
redivivo (stesso concetto della venuta solo spiritualenel 1914 secondo i Testimoni di Geova). Secondo questa scuola
avremmo qui una frode da attribuirsi ai discepoli. Tuttavia, i piu accesi escatologici non credono neanche alla frode,
ma pensano che gli apostoli furono degli illusi alla pari di Yeshtuia. Questa scuola, inaugurata in Germania da J. Weiss,
ebbe grande risonanza in Francia ad opera di A. Loisy (La naissance du Christianisme, Paris, 1933) e in Italia ad opera
di A. Omodeo (Storia delle origini cristiane, 1921-1925). Secondo la celebre frase del Loisy: “Gesu annuncio il regno e
ne venne fuori la chiesa”. - L'évangile et I'Eglise, pag. 153.

Scuola comparata delle religioni. Piu che occuparsi dell'insegnamento di Yeshua, gli studiosi aderenti a questa
scuola si sono preoccupati di ricercare la fonte dei miracoli. Mentre tutte le altre scuole (come si & visto) si
attenevano ai testi biblici, pur spiegandoli a modo loro, questi comparatisti si diedero da fare per raccogliere paralleli
dalle varie dottrine religiose che si andavano scoprendo durante il 20° secolo. Tra i vari studiosi appartenenti a
questa corrente ci furono W. Bousset (morto nel 1920), R. Reitzenstein (morto nel 1932), S. Reinach (morto nel 1932),
P. Martinetti, R. Pettazzoni, V. Maccioro, P. E. Santangelo. Secondo costoro la morte e resurrezione di Yeshua non
sarebbero altro che la rappresentazione di una delle tante mitologie divine che periodicamente si ripresentano
(come quelle di Attis, Dionisio e Mitra). L'apostolo Paolo avrebbe accolto le religioni misteriche o la gnosi iranica o
greca creando il cristianesimo. Costoro sembrano ignorare del tutto che gli apostoli (tutti ebrej) aborrivano tutto
guanto sapeva di pagano.

Che dire di tutte queste scuole? Una cosa I'hanno in comune: la loro totale incapacita a credere. Trattano la piu
grande rivelazione di Dio nella storia degli uomini alla stregua d'una concezione filosofica umana. Mettono di mezzo
il ragionamento e cercano di spiegare razionalmente cio che alluomo non & dato di capire se non per fede: “La fede &
certezza di cose che si sperano, dimostrazione di realta che non si vedond' (Eb11:1). Ma a questa fede non si pud
arrivare con I'impegno intellettuale; /a fede e dono di Dio: “Infatti & per grazia che siete stati salvati, mediantela fede;
e cio non viene da voi; é ildono di Did'. - Ef2:8.

Gli intellettuali, anziché nutrire la semplice e sincera fede dei bambini, vogliono toccare con mano come Tommaso.
Ma il ‘Signore del cielo e della terra ha attentamente nascosto queste cose ai saggi e agli intellettuali, e le ha rivelate ai
bambini’ (Lc10:21, TNM). Cercare di crescere “grandemente in sapienza”, cercare di indagare “una gran quantita di
sapienza e conoscenza” e mettere il “cuore a conoscere la sapienza e a conoscere la pazzia”, “€ un correr dietro al
vento”. Poiché nellabbondanza della sapienza c'e abbondanza di vessazione, cosi che chi accresce la conoscenza

accresce il dolore”. - £c 1:16-18, passim, TNM.

Senza deviare dalla fede e senza avventurarsi in stravaganti ipotesi che portano solo fuori dalle realta bibliche,
possiamo accettare l'invito ispirato di ‘accertarci di ogni cosa’ [letteralmente “mettere alla prova”] (77s5:21), mentre
“manteniamo ferma la confessione della nostra speranza, senza vacillare; perché fedele & colui che ha fatto le
promesse”. - £b10:23.

Dalla fine del 19° secolo ad oggi si sono sviluppati tre nuovi metodi con cui esaminare i Vangeli scritti: 1. critica
letteraria, 2. storia delle forme, 3. sistema storico-redazionale.

1. llmetodo della critica letteraria & un'indagine che cerca di individuare i vari documenti che stanno all'origine dei
singoli Vangeli scritti per meglio determinarne la composizione. Sembra cosi che Marco sia stato alla base di Matteo e
Luca; questi due poi attinsero anche, a quanto pare, da una fonte @ che conteneva prevalentemente i detti (greco
loghia) di Yeshua. Ogni scrittore dei sinottici ha poi introdotto materiale proprio. Da questa indagine si vede come gli
evangelisti non abbiano lavorato di fantasia, ma si sono rifatti a tradizioni precedenti: “Molti hanno intrapreso a
ordinare una narrazione dei fatti che hanno avuto compimento” come “li hanno tramandati quelli che da principio ne
furono testimoni oculari e che divennero ministri della Parola” e cosi, dopo una ricerca accurata “di ogni cosa
dall'origine”, se ne scrisse per riconoscere “la certezza delle cose” che “sono state insegnate”. - Lc 1:1-4.

2. Lastoria delle forme o teologia kerigmatica (cioé dellannuncio) continua ad insistere sull'ipotesi che la
congregazione primitiva dei discepoli abbia creato miti intorno a Yeshua per sostenere la fede. Ancora una volta ci
troviamo di fronte allimpossibilita di credere. Va osservato che & pit comprensibile, alla fine, la posizione di un
agnostico o di un ateo che non crede e basta che non quella di un cosiddetto cristiano che si limita a riferirsi a
Yeshua negandone la sua opera storica.

Dalla storia delle forme possiamo pero trarre un’indicazione utile e intelligente: si tratta di considerare che i
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racconti biblici si esprimono secondo la mentalita semitica. Troppo spesso cadiamo infatti nell'errore di leggere
pagine mediorientali con mente occidentale. Per fare un esempio, un occidentale odierno rimane scandalizzato
leggendo le parole di Yeshua: “Se qualcuno viene a me e non odia suo padre e la madre e la moglie e i figli e i fratelli e
le sorelle, si, e perfino la sua propria anima, non pud essere mio discepolo” (Lc14:26, TNM). Occorre conoscere,
appunto, la storia delle forme, per capire. Gli scrittori biblici del tempo apostolico scrissero in greco ma pensarono in
ebraico. Nella lingua ebraica non c'@ un modo per dire ‘amare di piu e amare di meno”: si dice ‘amare e odiare’, ma
questo non ha nulla a che fare con il nostro “odiare”. Se dovessimo tradurre non solo la lettera ma anche i/ pensiero,
dovremmo tradurre cosi: “Se qualcuno viene a me e non mi ama piu di suo padre e della madre e della moglie e dei
figli e dei fratelli e delle sorelle, si, e perfino della sua propria anima, non puo essere mio discepolo”. Molto bene
quindi traduce PdS: “Se qualcuno viene con me e non ama me piu del padre e della madre, della moglie e dei figli, dei
fratelli e delle sorelle, anzi, se non mi ama piu di se stesso, non puo essere mio discepolo”.

Il torto della scuola che si rifa alla storia delle forme & di andare molto oltre. Anziché fermarsi giustamente a capire
le forme espressive semitiche per renderle comprensibili al nostro modo di intendere occidentale, va ben oltre
rinchiudendo tutto nel mito. In questo modo la rivelazione di Dio si riduce a puro evento umano ammantato da
proiezioni mitiche. C'@¢ da domandarsi perd come mai un uomo qualsiasi mitizzato sia diventato fonte di predicazione
convinta e perenne. C'é da domandarsi anche: se Yeshua € solo un mito, come possiamo sapere che & in Yeshua e
non in Maometto o in Buddha che Dio ci interpella? Se non esiste nulla di soggettivo non possiamo essere sicuri di
nulla. Ma, alla fine, & proprio necessario negare lo Yeshua storico? Non & davvero possibile gettare un ponte tra lo
Yeshua storico e lo Yeshua della fede? Per Paolo, Yeshua era sia colui che “si & manifestato come uomo” sia colui che
“fu annunziato ai popoli pagani” sia colui che “fu portato nella gloria di Dio". - 77im 3:16, PdSs.

3. Con il metodo storico-redazionale di recente altri studiosi si sono dedicati ad esaminare il modo in cui i singoli
evangelisti hanno presentato i propri racconti. Cosi si & scoperto che non solo Giovanni, ma anche i sinottici
esprimono ciascuno una propria teologia. Questo e evidente dal fatto che ognuno dei quattro Vangeli scritti ha
materiale proprio, omette parti presenti negli altri e include parti omesse dagli altri. Tenendo conto che tutto questo
avveniva sotto il controllo della comunita che era stata direttamente testimone degli eventi o era testimone delle
genuine tradizioni degli apostoli, il contenuto dei quattro Vangeli scritti non poteva che essere storico e quindi
veritiero. Questo metodo ha il grande pregio di illuminarci sulle intenzioni teologiche di ciascuno dei quattro
evangelisti. Scopriamo cosi che Marco scrisse principalmente per i romani, Matteo per gli ebrei, Luca per ebrei e non
ebrei, Giovanni per rafforzare i credenti.
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NUOQVI CRITERI DI STORICITA DEI VANGELI

Diversi studiosi si sono preoccupati di individuare cid che nei Vangeli scritti potrebbe essere un'aggiunta posteriore.
In quest’analisi i manoscritti rivestono ovviamente un ruolo fondamentale. Come esempio, possiamo prendere Mt
28:19: “Andate dunque e fate miei discepoli tutti i popoli battezzandoli nel nome del Padre, del Figlio e dello Spirito
Santo”. Questa formula non appare nei piu antichi manoscritti e, per di piu, & in contrasto con tutti quegli altri passi
delle Scritture Greche in cui si parla del battesimo nel solo “nome di Yeshua” (A¢8:16;10:48; Rm 6:3; Ga/3:27). Quali
sono allora, al di la dei manoscritti, i criteri per stabilire la genuinita dei passi evangelici? Eccoli.

1. Quanto piu un fatto é attestato nei Vangeli scritti, tante pit sono le sue probabilita di essere genuino

Anche se in teoria potrebbe essere accaduto che un episodio potrebbe essere stato ripetuto piu volte perché
ritenuto importante dalla primitiva congregazione palestinese, tuttavia per respingerne la storicita cosi ben attestata,
bisognerebbe poter dimostrare con chiarezza che l'origine del racconto sia esclusivamente comunitaria (senza, cioe,
una sua esistenza anteriore). Con questo criterio viene cosi stabilito che storica € la morte di Yeshua, storica la
predicazione di Giovanni il battezzatore, storica la moltiplicazione dei pani e dei pesci (che ricorre in tutti e quattro i
vangeli scritti), storico il battesimo di Yeshua, e cosi via.

2. Un dato che non si accorda con le aspettative giudaiche o dei discepoli di Yeshua é storica

Questo vale, ad esempio, per il fatto di invocare Dio chiamandolo “papa”: “Avete ricevuto lo Spirito di adozione,
mediante il quale gridiamo: ‘Abba! Padre!” (Rm8:15; cfr. Mr14:36 e Gal/4:6), in cui quellabba ebraico non é
semplicemente “padre” (ax, av, padre), ma XaN (abbd) ovvero il nome affettuoso con cui i figli ebrei chiamavano il
padre (il nostro babbo, papad); per i giudei questo era inappropriato.

Cosi anche per il fatto che e Yeshua a scegliersi i discepoli, mentre presso i rabbini erano i discepoli a scegliersi il
maestro.

Allo stesso modo, I'espressione “seguire Yeshua” e ritenuta genuina perché la congregazione primitiva non la uso
per esprimere la fede in Yeshua.

E cosi anche l'espressione “pescatori di uomini” deve essere genuina in quanto Yeshua la usa in senso salvifico,
mentre nei testi biblici precedenti Yeshua il termine € usato in maniera punitiva. - Ger 16:16.

Questo vale anche per l'indipendenza di Yeshua dalle tradizioni giudaiche (riguardo al sabato e ad altro), che era
inconcepibile per un ebreo.

Stessa cosa per la nascita verginale di Yeshua: deve essere storica, perché le aspettative giudaiche per il messia non
erano quelle; a maggior ragione vale per la sua morte ignominiosa: gli ebrei non si aspettavano certo quello per il
messia.

Se il vangelo fosse stato inventato, non si sarebbe messa in bocca a Yeshua la frase secondo cui egli era stato
inviato solo a Israele (Mt 10:6); la condizione dei gentili o stranieri o pagani nei Vangeli scritti non corrisponde infatti
alla loro condizione futura in cui vengono accolti nella congregazione dei credenti (rifiutati prima, accolti dopo):
segno che i racconti sono genuini.

Il fatto che il titolo “figlio delll'uomo” sia stato usato solo da Yeshua e mai dalla congregazione dei discepoli (con la
sola eccezione di At 7:56) indica che gli scrittori evangelici hanno riportato le parole esatte di Yeshua.

3. £ genuino tutto cio che si adegua alla particolare situazione caratteristica della vita di Yeshia

Per illustrare: Yeshua chiamava gli uomini ad accogliere la salvezza, quindi sono genuine leparabole di Yeshua,
tutte permeate dall'appello al ravvedimento.
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Allo stesso modo, dato che il regno di Dio fu al centro del messaggio di Yeshua, vanno ritenute genuine le
cosiddette beatitudini del discorso della montagna in cui esse presentano la venuta del regno (Mt4:17). Anche la
preghiera modello insegnata da Yeshua, il cosiddetto Padrenostro, € genuino in quanto € essenzialmente preghiera
per I'inaugurazione del regno: “Venga il tuo regno”. - Mt6:10.

La genuinita dei passi evangelici € evidente anche dal fatto che molte parole di Yeshua si comprendono bene se
pronunciate effettivamente per i suoi discepoli immediati: “Voi siete quelli che avete perseverato con me nelle mie
prove; e io dispongo che vi sia dato un regno (Lc22:28,29); “Non vi & nessuno che abbia lasciato casa, o fratelli, o
sorelle, o madre, o padre, o figli, o campi, per amor mio e per amor del vangelo, il quale ora, in questo tempo, non ne
riceva cento volte tanto” (Mr10:29,30); “A voi & dato di conoscere il mistero del regno di Dio". - Mr4:11.

Molti precetti pratici di Yeshua, pur avendo valore universale, assumono maggiore forza (determinandone anche la
genuinita) se visti nel contesto dei Dodici che tutto hanno abbandonato per seguire il maestro: “Non siate in ansia
per la vita vostra, di quel che mangerete, né per il corpo, di che vi vestirete” (Lc 12:22); “Non siate dunque in ansia per
il domani”. - Mt 6:34.

Anche gli avvertimenti riguardanti il modo di mettersi in viaggio si comprendono meglio collocandoli durante la vita
pubblica di Yeshua (aspetto che ne stabilisce I'autenticita) che non attribuendoli ad aggiunte posteriori: “Non portate
né borsa, né sacca, né calzari”. - Lc10:4.

4. Sono genuini quei dati dei Vangeli scritti che corrispondono alle caratteristiche generali con cui Yeshua agiva

In altre parole, sono autentici tutti quei passi in cui Yeshua presenta una eccezionale conoscenza di sé (“Ma io vi
dico” - Mt5:22; “le mie parole” - Mt7:24) e la consapevolezza che sta aprendo una nuova éra (“Fino ad ora” - Mt
11:12; “da ora in poi” - Mt23:39).

Anche nei suoi miracoli Yeshua ha uno stile proprio: evita la pubblicita, non li compie mai per vantaggio proprio ma
solo per documentare la sua missione e dimostrare che il regno di Dio € in azione; i suoi miracoli sono quindi
essenzialmente segno di salvezza, aspetto che conferisce loro l'autenticita.

5. Un dato che abbassa Yeshua deve essere storico.

L'autenticita di dati evangelici &€ dimostrata anche dalla presenza di quei dati che presentano i fatti cosi come sono,
senza preoccuparsi di tenere “alta” 'immagine di Yeshua. Va ricordato innanzitutto il battesimo di Yeshua ad opera di
Giovanni, atto che potrebbe suscitare qualche difficolta logica: come mai colui che “battezzera con lo Spirito Santo”
(Mr1:8) si fa battezzare da chi operava “un battesimo di ravvedimento per il perdono dei peccati” M r1:4)? La
genuinita di questo passo € ancor piu evidente se paragonata alla non genuinita del Vangelo apocrifo agli ebref. "Ecco
che la madre del Signore e i suoi fratelli gli dissero: ‘Giovanni battista battezza per la remissione dei peccati. Andiamo
e siamo battezzati da lui'. Ma Gesu rispose loro: ‘In che ho mai peccato perché vada e mi faccia battezzare da lui?”
(Cfr. anche l'apocrifo Vangelo degli ebioniti). Questa difficolta del battesimo di Yeshua ad opera di Giovanni & sentita
da Matteo, ma e spiegata in maniera genuina: “Questi [Giovanni] vi si opponeva dicendo: ‘Sono io che ho bisogno di
essere battezzato da te, e tu vieni da me?’ Ma Gesu gli rispose: ‘Sia cosi ora, poiché conviene che noi adempiamo in
questo modo ogni giustizia'. Allora Giovanni lo lascio fare” (Mt3:14,15); tutti e due sono sotto il decreto divino e
devono ubbidire. Ne segue che questo episodio & storico: non puo certo essere un'invenzione creativa per esaltare
Yeshua.

Lo stesso si dica per la provenienza di Yeshua da Nazaret, che cred difficolta gia al tempo stesso di Yeshua. La
Galilea non era mai stata giudaizzata completamente e l'osservanza rabbinica della Legge era Ii alquanto in ribasso.
Dopo la conquista assira nell'ottavo secolo a. E. V. ebbe una popolazione mista guardata con disprezzo dalla casta
sacerdotale di Gerusalemme e dal fariseismo rigido. | rivoluzionari e le bande di partigiani venivano dalla Galilea.
Matteo, per rendere comprensibile l'origine galilea di Yeshua e per presentarla come voluta da Dio deve addurre una
lunga citazione dal profeta /saja: “Lasciata Nazaret, venne ad abitare in Capernaum, citta sul mare, ai confini di
Zabulon e di Neftali, affinché si adempisse quello che era stato detto dal profeta Isaia: ‘Il paese di Zabulon e il paese
di Neftali, sulla via del mare, di la dal Giordano, la Galilea dei pagani, il popolo che stava nelle tenebre, ha visto una
gran luce; su quelli che erano nella contrada e nellombra della morte una luce si & levata” (Mt4:13-16; cfr. /s
9:1,sgg.). In questa “Galilea dei pagani” la borgata di Nazaret, molto povera e mai ricordata nelle Scritture Ebraiche,
era quella che meno attirava la gente. Essa era anzi oggetto di un disprezzo proverbiale: “Puo forse venir qualcosa di

buono da Nazaret?” (Gv 1:46). Eppure Yeshua il consacrato, il Messia dei Vangeli scritti, non solo viene dalla Galilea,
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ma addirittura da Nazaret, dove gli stessi suoi concittadini e la sua famiglia lo avevano respinto (L c4:28,29; Mr
3:21;6:1-6). Matteo, riferendo il viaggio di Giuseppe con Miryam e Yeshua, sente il bisogno di aggiungere una
citazione: “Venne ad abitare in una citta detta Nazaret, affinché si adempisse quello che era stato detto dai profeti,
che egli sarebbe stato chiamato Nazareno” (Mt2:23). Ma questa citazione non si trova affatto nelle Scritture Ebraiche
con questo senso. Il testo greco di Mt2:23 ha vafwpalog (nazordios), tradotto “nazareno”, e i manoscritti ebraici
/171822 di Mthanno nxa (notsrj), ma probabilmente si tratta dell'ebraico 1xa (nétser) che significa “germoglio”. Cosi
Matteo cita /s11:1: “Un ramo uscira dal tronco d'Isai, e un rampollo [ebraico W¥1, netser, “germoglio”] spuntera dalle
sue radici”; ma lo adatta per giustificare la presenza di Yeshua in quel luogo, dato che in/ssi parla di Davide quale
figurativo germoglio del padre lesse e non di nazareno. La dimora di Yeshua a Nazaret non pud di conseguenza
essere stata inventata dalla primitiva comunita, ma € un dato storicamente indiscutibile.

Altro elemento storico & la morte di Yeshua su una crux simplex o croce o palo. Dato “che per i Giudei & scandalo, e
per gli stranieri pazzia” (7Cor1:23), la condanna a morte di Yeshua é fatto certo e indiscutibile.

Collegato a questo fatto & I'insuccesso apparente dell'opera di Yeshua. Spesso nei racconti evangelici si parla di folle
entusiaste, di uditori pieni di ammirazione, di folle che seguono Yeshua dimentiche anche del cibo. Anche i nemici di
Yeshua vogliono arrestarlo di nascosto “perché non vi sia qualche tumulto di popolo” (Mr14:2). Eppure, Yeshua
muore su un palo, abbandonato dagli apostoli (eccetto Giovanni), in un isolamento assoluto (“Dio mio, Dio mio,
perché mi hai abbandonato?” - Mt27:46). Questa sconfitta che sul momento tante difficolta aveva creato alla prima
congregazione non poteva essere inventata: fu presentata solo perché era un dato storico ineliminabile.

Si vede cosi come Vi sia continuitatra la persona di Yeshua e la predicazione (kérijgma, annuncio) della comunita
primitiva, come si sia davvero un ponte tra lo Yeshua storico e la fede che ebbe la congregazione originaria.
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LA PREDICAZIONE PRIMITIVA

Oggi, in opposizione al nichilismo del celebre teologo Bultmann, alcuni studiosi (tra cui quelli della scuola scandinava)
analizzano la predicazione apostolica presentandola come prova contro la presunta creativita attribuita agli scritti
evangelici. Dato che gli apostoli avevano il controllo dei primi discepoli, essi stessi erano testimonie non inventori.

La parola greca udptug (martis, da cui “martire”), “testimone”, che ricorre nelle Scritture Greche 168 volte nelle sue
diverse forme, indica originariamente colui che in un processo pud testimoniare cio che ha visto.

Nelle Scritture Greche questa parola assume talvolta il suo valore prettamente legale: “Voi dunque testimoniate
[greco H&pTLPEG €0TE (Martirés este, “siete testimoni”)] delle opere dei vostri padri e le approvate; perché essi li
uccisero e voi costruite loro dei sepolcri” (Lc 11:48). Le parole di Yeshua al suo processo davanti a Caifa suppliscono
alla mancanza di “testimoni” giuridici: “Che bisogno abbiamo ancora di testimoni [greco paptOpwv (martiron, “di
testimoni”)]?" - Mr14:63.

In generale, pero, i testimoni di Yeshua devono annunciare la sua vita e il suo messaggio non solo a parole ma con
la stessa vita e morte. Da qui il senso di “martire” per colui che muore testimoniando Yeshua. “Voi mi renderete
testimonianza [greco paptupelte (martdréite, “testimonierete”], perché siete stati con me fin dal principio” (Gv
15:27); “Voi siete testimoni [greco HApTLPEG (martdres, “testimoni”)] di queste cose” (Lc24:48). “Ci ha comandato di
annunziare al popolo e di testimoniare che egli & colui che & stato da Dio costituito” (At 10:42): cosi dira Pietro.

Ma cosa dovevano testimoniare? Gli apostoli (che significa “inviati”), e specialmente i Dodici, dovevano parlare della
vita terrena di Yeshua. Per questo Mattia fu scelto per sostituire il traditore Giuda: “Bisogna dunque che tra gli uomini
che sono stati in nostra compagnia tutto il tempo che il Signore Gesu visse con noi, a cominciare dal battesimo di
Giovanni fino al giorno che egli, tolto da noi, & stato elevato in cielo, uno diventi testimone con noi della sua
risurrezione” (At 1:21,22). E proprio in questo senso che Pietro testimonia: “Voi sapete quello che & avvenuto in tutta
la Giudea [...] vale a dire, /a storia di Gesudi Nazaret. [...] E noi siamo testimoni di tutte le cose da lui compiute nel
paese dei Giudei e in Gerusalemme” (At 10:37-39). Giovanni vide personalmente la lancia che fu conficcata del petto
di Yeshua: “Uno dei soldati gli foro il costato con una lancia, e subito ne usci sangue e acqua. Colui che lo ha visto, ne
ha reso testimonianza, e la sua testimonianza é verd' (Gv 19:34,35). Questa era una caratteristica dei Dodici.

Ma in modo particolare gli apostoli (che erano ben piu di dodici) dovevano testimoniare la resurrezione di Yeshua.
Giovanni narra di avere avuto contatto con il risorto, per cui puo testimoniare: “Quel che abbiamo udito, quel che
abbiamo visto con i nostri occhi, quel che abbiamo contemplato e che le nostre mani hanno toccato [...] ne rendiamo
testimonianzd' (71Gv1:1,2). Anche per Paolo testimoniare significa rendere testimonianza al risorto che ha visto:
“Apparve anche a me [...]. Sia dunque io o siano loro, cosi noi predichiamo, e cosi voi avete creduto. [...] s/ predica che
Cristo é stato risuscitato dai mortl' (1Cor15:8-12, passim). “Egli apparve a quelli che erano saliti con lui dalla Galilea a
Gerusalemme, i quali ora sono suoi testimonidavanti al popolo”. - At 13:31.

Un’altra prova dell'autenticita degli scritti evangelici sta nel metodo di insegnamento. |l discepolo ideale & colui che
non perde neppure una parola del maestro e ricorda alla lettera ogni parola. Proprio cosi fecero gli apostoli o inviati.
Cid appare dalla ripetizione di formule fisse, dal modo paradossale di esprimersi, dai termini mnemonici atti ad
essere ricordati.

Anche Paolo ripete qualcosa di gia tradizionale nella comunita. Egli rimase quindici giorni con Pietro (Ga/1:18) ed
ebbe una riunione con gli apostoli piu in vista per accertarsi di non lavorare inutilmente (Ga/2:2). Paolo si considera
tra gli amministratori saggi e fedeli al maestro. Benché Paolo dica di meritare credito perché dotato lui pure dello
spirito di Dio, ci tiene a distinguere la parola del Signore dalla sua opinione personale. - Cfr. 7Cor7:8-11,39,40.

Siamo quindi ben lontani da una comunita creatrice che inventa a piacimento. Essa deve conservare, non inventare.
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Gli apostoli comandano ai credenti di rimanere fedeli alle tradizioni. “Cosi dunque, fratelli, state saldi e ritenete gli
insegnamenti che vi abbiamo trasmessi” (27s2:15). Solo ritenendo gli insegnamenti tramandati si & certi della
salvezza: “Vi ricordo, fratelli, il vangelo che vi ho annunziato, che voi avete anche ricevuto, nel quale state anche saldi,
mediante il quale siete salvati, purché lo riteniate quale ve I'ho annunziato” (7Cor15:1,2). Dalla tradizione apostolica
non ci si deve scostare neppure se un angelo dal cielo e lo stesso Paolo dicessero qualcosa di diverso: “Ma anche se
noi o un angelo dal cielo vi annunziasse un vangelo diverso da quello che vi abbiamo annunziato, sia anatema. Come
abbiamo gia detto, lo ripeto di nuovo anche adesso: se qualcuno vi annunzia un vangelo diverso da quello che avete
ricevuto, sia anatema” (Ga/ 1:8,9). Anatema € una “cosa maledetta”. Timoteo deve affidare I'insegnamento a persone
fidate che lo mantengano invariato: “Le cose che hai udite da me in presenza di molti testimoni, affidale a uomini
fedeli, che siano capaci di insegnarle anche ad altri” (27m 2:2); tale insegnamento &€ come un deposito che deve
rimanere tale: “Custodisci il deposito” (77m 6:20). E per questo che Giuda dice di “combattere strenuamente per la
fede, che e stata trasmessa ai santi una volta per sempre'. - Gda 3.

Si vede dunque che la predicazione primitiva aveva un carattere tradizionale. si formava in una comunita che
riceveva, conservava e trasmetteva fedelmente il messaggio apostolico.

Gli apostoli seguirono attentamente il lavoro missionario per accertarsi che esso non deviasse dalla giusta direttiva.
Da Gerusalemme Pietro e Giovanni sono inviati a Samaria, tra gente mezza eretica, per vedere come procedessero le
cose ed eventualmente approvarle con lI'imposizione delle mani: “Allora gli apostoli, che erano a Gerusalemme,
saputo che la Samaria aveva accolto la Parola di Dio, mandarono da loro Pietro e Giovanni. Essi andarono e
pregarono per loro affinché ricevessero lo Spirito Santo” (A¢8:14,15). Paolo invia le sue lettere alle comunita e
ammonisce. In tale situazione, data la continua sorveglianza di testimoni oculari, come potevano sorgere dei miti
fantastici circa la vita e linsegnamento di Yeshua? E escluso.

Gli esempi dei primi discepoli dimostrano che essi “erano perseveranti nell'ascoltare I'insegnamento degli apostoli”
(At2:42) ed erano “tutti di comune accordo” (At5:12). Le lettere apostoliche si facevano circolare di comunita in
comunita: cosi, ad esempio, per la lettera ai laodicesi e quella ai colossesi. - Co/4:16.

Tutto cio dimostra la storicita dei Vangeli scritti. Tuttavia, lo studio di questi testi non va posto tanto sullo Yeshua
storico quanto sullo Yeshua predicato ovvero sul valore di Yeshua per noi. Non si puo convertire un incredulo con
una dimostrazione storica di Yeshua. In tal caso, Yeshua si nasconderebbe ancora e si allontanerebbe come fece con i
nazareni: “Egli, passando in mezzo a loro, se ne andd” (Lc4:30). Un’apologetica del tipo /a Bibbia ha detto il vero non
porta lontano. Occorre predicare Yeshua correndo il rischio che corsero gli apostoli. Se la persona storica di Yeshua
con tutte le sue opere non convince gli increduli, come potremmo convincerli no/ con una dimostrazione teorica?
Quello che conta & predicare Yeshua come fecero i primi credenti. Non abbiamo compreso molto sull'opera salvifica
di Dio se, andando all'estremo, pensiamo di dover raggiungere ogni singola persona per convertirla. Compito del
credente e testimoniare Yeshua. Testimoniare. Solo testimoniare. E testimoniare non e convertire. Siamo degli illusi e
dei presuntuosi se pensiamo che la salvezza delle persone dipenda dalla nostra testimonianza. La predicazione &
solo il mezzo che Dio usa per recare il messaggio di salvezza. Ma & Dio che chiama le persone.

“Dov'e il sapiente? Dov'e lo scriba? Dov'e il contestatore di questo secolo? Non ha forse Dio reso pazza la sapienza di
qguesto mondo? Poiché il mondo non ha conosciuto Dio mediante la propria sapienza, € piaciuto a Dio, nella sua
sapienza, di salvare i credenti con la pazzia della predicazione. | Giudei infatti chiedono miracoli e i Greci cercano
sapienza, ma noi predichiamo Cristo crocifisso, che per i Giudei & scandalo, e per gli stranieri pazzia; ma per quelli che
sono chiamati, tanto Giudei quanto Greci, predichiamo Cristo, potenza di Dio e sapienza di Dio; poiché la pazzia di
Dio é piu saggia degli uomini e la debolezza di Dio ¢ piu forte degli uomini”. - 7Cor1:20-25.
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| VANGELI, METODI APPLICATIVI

Per accostarci ai Vangeli ci sono tre metodi. Essi vanno usati con prudenza e sapienza. Questi tre metodi, se usati

bene, possono renderci un servizio prezioso.

1.

Metodo della storia delle redazioni. Questo metodo cerca di determinare I'apporto personale che il singolo
evangelista ha dato nei confronti delle sue fonti (la tradizione orale e scritta) circa Yeshua. Questo metodo studia
la parte che ogni scrittore ebbe nella scelta, nell'esposizione e nella combinazione del materiale da lui scelto. E con
questo metodo che appare con chiarezza il pensiero teologico dell'evangelista, le sue predilezioni e i suoi gusti
specifici nel presentare il messaggio relativo a Yeshua.

Metodo della critica delle fonti (critica letteraria) Questo metodo studia il significato di un brano o di un
determinato versetto nelle fonti individuabili, come Q (= quelle = “fonte”, per i discorsi, pure detta Loghia) e il
materiale proprio dei singoli evangelisti (Mt, Mr, Lc, Gv). Si deve, in altre parole, stabilire da dove i vari evangelisti
hanno attinto i singoli racconti (o versetti) e cercare di intuire, se possibile, che senso dovevano avere tali brani
nella fonte anteriore, prima della revisione che il singolo evangelista vi ha applicato per adattarli alla propria
teologia, allo scopo del proprio scritto.

Metodo della storia delle forme. Questo metodo cerca di scoprire, dove & possibile, le tappe per le quali & passato
un determinato brano evangelico. Vuole fissare l'origine: se da Yeshua stesso o dalla primitiva comunita che ha
cercato di interpretare i detti di Yeshua secondo i bisogni del proprio tempo. Questo metodo cerca di vedere quale
sia il nucleo storico che sta alla base del brano e fino a che punto la fede successiva su Yeshua glorioso ha chiarito
e reso esplicito cid che stava incluso come un germe nella vita di Yeshua e nella sua predicazione. In questo vi &
indubbiamente una grande difficolta perché incombe di continuo il pericolo di un soggettivismo esagerato.
Tuttavia, se non si va agli estremi (come nella demitizzazione), tale metodo pud chiarire meglio il passaggio dalla
vita storica di Yeshua alla sua espressione di fede raccolta nei Vangeli.
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IL BATTEZZATORE E GLI ESSENI

Circa Giovanni il battezzatore ci sono cinque punti da considerare: il suo contatto con gli esseni, la sua predicazione, il
battesimo di Yeshua, il giudizio che ne da Yeshua e la sua morte ad opera di Erode Antipa.

La scoperta delle rovine di Qumran e di molti manoscritti occultati nelle grotte adiacenti ha fatto sorgere la
domanda se il battezzatore fosse stato lui pure un membro della setta degli esseni. Alcuni elementi farebbero
propendere per il si, anche se sostanzialmente la sua predicazione ¢ indipendente dal movimento esseno.

Vediamo i punti di convergenza proposti e discutiamoli. Poi vedremo i punti di contrasto.

1. 1 genitori del battezzatore. Gli esseni, appartenenti al movimento di Qumran, erano di origine sacerdotale, anzi
si ritenevano i diretti discendenti di Sadoc, il sommo sacerdote (unitamente ad Abiatan) del tempo di Davide, e
rimasto poi I'unico vero sacerdote legittimo quando Salomone depose Abiatan. Gli esseni si chiamavano percio
anche 71T¥™M1 (bené-Tsadogq), “figli di Sadoc” (/Q $8,4-10;9,5-11; CDC3,12-4,11). Non fa meraviglia che anche tra i
sacerdoti di Gerusalemme - con cui gli esseni erano in contatto - vi fossero, specialmente tra i migliori, persone che
simpatizzavano per questo movimento di restaurazione sacerdotale. Tra questi avrebbero potuto esserci anche i
genitori del battezzatore, che erano entrambi di discendenza sacerdotale e per di piu molto zelanti nella Legge (Lc
1:5). Non & in contrasto con questo il fatto che a Qumran gli esseni, almeno in un certo periodo, non si sposavano.
Oltre a quelli di Qumran esistevano molti altri esseni che vivevano dispersi nelle citta, e questi si sposavano (non per
piacere sessuale, ma solo per procreare). Comunque, anche se Zaccaria ed Elisabetta fossero stati simpatizzanti, di
certo non erano veri esseni, stando a quanto dichiara Giuseppe Flavio, e cioé che se dopo tre mesi di tentativi la
moglie di un esseno risultava sterile, questa era rimandata a casa sua. Zaccaria, di fatto, non ripudid mai la moglie
Elisabetta nonostante la sua sterilita.

2. Vita e costumi del battezzatore. La vita del battezzatore come ci € presentata dai Vangeli si accorda bene con la
vita degli esseni. La sua attivita si svolse nella zona desertica di Giuda, proprio dove c'era la costruzione di Qumran:
“Or il bambino cresceva e si fortificava nello spirito; e stette nei deserti” (Lc¢ 1:80); “Giovanni il battista, che predicava
nel deserto della Giudea” (Mt3:1); “La parola di Dio fu diretta a Giovanni, figlio di Zaccaria, nel deserto” (Lc3:2). Il
fatto che il battezzatore vivesse nel deserto sin da ragazzo sarebbe spiegabile con il fatto che gli esseni disdegnavano
il matrimonio. La vita sobria e da celibe del battezzatore € in armonia con i costumi degli esseni. La profezia angelica
comunicata a Zaccaria diceva riguardo a Giovanni “Non berra né vino né bevande alcoliche, e sara pieno di Spirito
Santo” (Lc 1:15). Gli abitanti di Qumran si astenevano dal vino, che sostituivano con il tirosh o “succo d'uva”, bevanda
molto dolce e poco fermentata che era permessa anche ai nazirei. Giovanni “si cibava di cavallette e di miele
selvatico” (Mt3:4). Le cavallette (arrostite e private di testa, ali e zampe) sono un cibo usato ancor oggi dai beduini. Il
Documento esseno di Damascoda le norme per cucinare le cavallette: “A qualunque specie appartengano, si
mettano sul fuoco o nell'acqua mentre sono ancora vive, perché tale & I'ordine conforme alla loro natura” (12,14). Lv
11:22 lo ammetteva: “Potrete mangiare: ogni specie di cavallette”. “Giovanni aveva un vestito di pelo di cammello e
una cintura di cuoio intorno ai fianchi” (Mt 3:4). Vestiva quindi secondo l'uso di Elia che “era un uomo vestito di pelo,
con una cintura di cuoio intorno ai fianchi” (2Re 1:8). Era anche il modo di vestirsi di altri profeti (Zc13:4). Questo
modo di vestire perd contrasta con “la veste bianca di lino” (Giuseppe Flavio, Guerra Giudaica 2,8,7 n. 137) indossata
dagli esseni. Per quanto riguarda lo spirito santo, anche ricordato da Lc 1:15, questo € spesso messo in rilievo negli
Inni di Qumran. Giuseppe Flavio ricorda la funzione profetica di molti esseni: “Vi sono tra loro alcuni molto capaci di
predire I'avvenire, esercitati come sono nello studio degli scritti sacri e delle sentenze profetiche. E raro che capiti
loro di ingannarsi in tali predizioni” (Guerra Giudaica 2,8,12 n. 159). Gli esseni si attendevano aiuto e forza dallo
spirito santo: “lo ti ringrazio, Adonay, perché tu mi hai sorretto con la tua forza, e il tuo santo spirito lo hai sparso su
di me affinché io non abbia a vacillare” (/nno 7,6); “Tu mi hai sorretto per mezzo della verita sicura e nel tuo santo
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spirito tu ponevi le mie delizie” (/nno9,32). Si noti qui che i qumranici non ritenevano lo spirito santo una grazia
riservata al futuro tempo messianico, ma un dono divino che gia si possedeva. Per i discepoli di Yeshua, invece, lo
spirito santo era riservato al tempo messianico: “Questo € quanto fu annunziato per mezzo del profeta Gioele:
'‘Avverra negli ultimi giorni', dice Dio, ‘che io spander0 il mio Spirito sopra ogni persona; i vostri figli e le vostre figlie
profetizzeranno, i vostri giovani avranno delle visioni, e i vostri vecchi sogneranno dei sogni. Anche sui miei servi e
sulle mie serve, in quei giorni, spandero il mio Spirito, e profetizzeranno™ (A t2:16-18; cfr. G/e2:28). Va anche
ricordato I'agire irresoluto e contrastante di Erode Antipa nei riguardi di Giovanni. Anche se lo fece uccidere perché
spinto dalla moglie Erodiade (Mr6:10-20,26), per conto suo lo riteneva un profeta e lo interrogo perfino quando era
rinchiuso in carcere. Dopo la sua morte temeva addirittura che fosse tornato in vita nella persona di Yeshua (Mt
14:2). Questo si accorderebbe bene con i favori che la famiglia di Erode aveva sempre accordato agli esseni per le
loro profezie favorevoli alla dinastia erodiana. L'esseno Menschem predisse ad Erode fanciullo la dignita regale
(Giuseppe Flavio, Antichita Giudaiche 15,10,5 numeri 373-379). Anche Simone, un altro esseno, spiegd un sogno ad
Archelao. - /bidem 2,7,3 numeri 112,113.

3. L'insegnamento del battezzatore. Va anzitutto ricordata la sua invettiva contro i sadducei di Gerusalemme, che
anche presso gli esseni di Qumran erano ritenuti apostati e contrari alla Legge per le loro innovazioni. Lo stesso
termine “razza di vipere” (usato da Giovanni contro sadducei e farisei - Mt3:7) ricorda I'espressione nota a Qumran,
dove si parlava degli empi chiamandoli “uova di vipere”. - Regola della comunita 3,3-9.

Il battezzatore immergeva con “un battesimo [BanTioua, baptisma, significa “immersione”] di ravvedimento” (Mr
1:4) che era fondamentale anche a Qumran. Di questo battesimo giovanneo parla anche lo storico giudeo Giuseppe
Flavio: “Quest'uomo buono insegno ai giudei a praticare la giustizia gli uni verso gli altri e la pieta nei riguardi di Dio, e
poi di farsi battezzare. Perché il bagno sarebbe stato gradito a Dio non come richiesta di perdono per certi peccati
ma come purificazione del corpo, in quanto l'anima era gia purificata dalla giustizia” (Antichita Giudaiche 18,5,2 n.
117). | termini “pieta” e “giustizia” sono greci, ma Giuseppe Flavio li usa anche per descrivere il giuramento degli
esseni. La Regola della comunitainsiste, infatti, sulla necessita del ravvedimento interiore quando ci simmerge
nell'acqua, altrimenti il rito non giova a nulla: “Non entreranno nell'acqua per raggiungere la purezza delle persone
sante, poiché non saranno purificati se non si distoglieranno dalla malvagita. Ognuno, infatti, € impuro ogni volta che
trasgredisce la sua parola”. - 5,13.

4. Preparazione al messia. Gli esseni di Qumran, applicando letteralmente a se stessi una citazione di Isaia, si
erano ritirati nel deserto per meglio prepararsi alla venuta dell'era messianica. “Quando queste cose arriveranno per
la comunita di Israele, in quel periodo essi si separeranno dalle abitazioni degli uomini perversi per andare nel
deserto con l'intento di preparare una via per lui, come sta scritto: ‘Nel deserto aprite una via, appianate nella steppa
un sentiero per il nostro Dio" (Regola della comunita8,12-14)./540:3 (“Preparate nel deserto la via del Signore,
appianate nei luoghi aridi una strada per il nostro Dio!") si riferiva pero direttamente al ritorno degli ebrei dalla
schiavitu in Babilonia. Il versetto precedente (v. 2) dice, infatti: “Parlate al cuore di Gerusalemme e proclamatele che il
tempo della sua schiavitu € compiuto; che il debito della sua iniquita & pagato, che essa ha ricevuto dalla mano del
Signore il doppio per tutti i suoi peccati”. Ma il ritorno fu visto come una figura della liberazione o della salvezza
messianica. Nel messaggio isaiano originale ci si riferiva allappianamento dei monti e alla rettificazione della strada
terrestre per facilitare il passaggio divino quando Dio sarebbe passato vittorioso alla testa del suo popolo liberato
dall'esilio. Nell'applicazione assume invece un significato interiore: preparare il proprio cuore alla venuta del
consacrato (messia). Cio include l'umile riconoscimento dei propri sbagli nell'attesa della purificazione divina: “Dio
resiste ai superbi e da grazia agli umili” (Gc 4:6). Per i devoti ebrei il deserto era ritenuto l'ideale per una vita spirituale
piu profonda perché richiamava il periodo in cui Dio si era fidanzato nel deserto sinaitico con il suo popolo dopo
averlo liberato dalla schiavitu egizia: “Cosi dice il Signore: lo mi ricordo dell'affetto che avevi per me quand'eri
giovane, del tuo amore da fidanzata, quando mi seguivi nel deserto” (Ger 2:2). Il deserto divenne cosi il simbolo di un
periodo privilegiato della storia ebraica. In esso gli ebrei avevano ricevuto la Legge, I'alleanza con Dio e avevano
sperimentato la provvidenza miracolosa di Dio che aveva donato loro la manna (£s16; Nm11:4-9), 'acqua dalla
roccia (Es 17:1-7), il serpente di bronzo contro il morso velenoso delle serpi (Nm 21:9). E per questo che il deserto
(steppa) attraeva in modo particolare Osea che riporta le parole di Dio alla sia nazione:

“Ecco, io l'attrarro, la condurrd nel deserto e parlero al suo cuore. Di la le dard le sue vigne e la valle d’Acor come
porta di speranza; la mi rispondera come ai giorni della sua gioventu, come ai giorni che usci dal paese d'Egitto”. - Os

2:14,15.
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Conseguentemente, al tempo dei maccabei, vedendo corrompersi la Legge, ikhasidin™ (= “devoti”), “che
ricercavano la giustizia e il diritto scesero per dimorare nel deserto” (ZMaccabei2:29). In tal modo fuggirono dai
malvagi che vivevano a Gerusalemme: “Se ne fuggirono gli amanti della compagnia dei santi, come passeri furono

scacciati dai loro nidi, vagarono in luoghi deserti per tenersi lontano dal male”. - Sa/mo di Salomone** 17:19.

* | khasidimerano un partito giudaico formato da persone devote, sotto Antioco Epifanie (7Maccabei2:47;7:13;
2Maccabei14:6), 175-163 a. E. V.. Inizialmente combatterono a fianco dei Maccabei, poi se ne staccarono per la
politica mondana di quest'ultimi.

** Sj tratta di una raccolta del 1° secolo a. E. V. di 18 salmi composti in ebraico e conservati in greco (Rhalf2,471-489).
Le loro espressioni sono molto affini agli /nnidi Qumran. Il loro ideale era molto diverso da quello dei recabiti, che da
zelanti yahvisti (ZRe 10:25, sgg.) si recavano nel deserto per rivivervi 'antica civilta nomade: “Non costruirete case, non
seminerete nessuna semenza, non pianterete vigne, e non ne possederete nessuna, ma abiterete in tende tutti i
giorni della vostra vita, affinché viviate lungamente nel paese dove state come forestieri”. - Ger35:7.

Yeshua, prima di iniziare la sua missione, si ritird nel deserto (Mt 14:13; Mr1:35;6:31, sgg.; Lc5:16). Anche Giovanni il
battezzatore visse nel deserto durante la sua predicazione, servendosi del medesimo passo isaiano anche utilizzato
dagli esseni di Qumran e che anche i Vangeli riproducono, anche se spesso la sua traduzione € inesatta. Di solito si
traduce con:

“Voce di uno che grida nel deserto:
Preparate la via del Signore,
raddrizzate i suoi sentieri”. - Mt3:3.

Il testo dei Vangeli segue, infatti, la versione greca che ha il punto dopo “deserto”. Con punto s'intende il punto in
alto, che in greco esprime il nostro due punti: év Tf] épAuw- (en te eremo:), “Nel deserto:”. Cosi anche TNM:
“Qualcuno grida nel deserto:". Tuttavia, dal momento che la punteggiatura non era segnatanei codici antichi, quel
segno di punteggiatura pud essere spostato dal traduttore. Se si mette il punto prima di “deserto”, si ha I'accordo
perfetto tra Vangelo, testo ebraico di /s e rotoli di Qumran:

“Voce di uno che grida:
nel deserto preparate la via del Signore,
raddrizzate i suoi sentieri!”. - Mt 3:3, Dia.

Infatti, anche se Giovanni non obbligava i suoi seguaci ad abbandonare la vita comune (Lc3:10-14) per vivere nel
deserto come facevano gli esseni a Qumran, egli li obbligava pero® a recarsi “nel deserto” per esservi battezzati e per
decidere l'inizio di una vita di ravvedimento nell'attesa del messia. Mt3:1, dove si afferma che “comparve Giovanni il
Battista a predicare nel deserto della Giudea”, non ha nulla a che fare con la successiva citazione (“Nel deserto
preparate la via del Signore”, v. 3), perché non solo lui ma anche gli altri dovevano recarsi “nel deserto”, dove egli si
trovava, per ravvedersi, farsi battezzare e prepararsi alla venuta del messia.

5. Escatologia distruttrice. Per suscitare il ravvedimento, il battezzatore gridava: “Gia la scure & posta alla radice
degli alberi: ogni albero che non produce frutti buoni viene tagliato e gettato nel fuoco. lo vi battezzo con acqua per la
conversione; ma colui che viene dopo di me € piu potente di me e io non son degno neanche di portargli i sandali;
egli vi battezzera in Spirito santo e fuoco’ (Mt3:10,11). Questo passo conferma l'attesa del messia o consacrato che,
secondo il pensiero qumranico, doveva essere un giustiziere destinato ad annientare ogni malvagio con il fuoco
distruttore: “Come un fuoco che s'insinua in tutte le fessure, che distrugge ogni albero verde o secco e sferza con i
suoi turbini di filamma sino alla scomparsa tutto cid che tocca, egli [il messia] divora” (/nno3,29-31). Pietro, un
discepolo del battezzatore, si esprime similmente: “Il giorno del Signore verra come un ladro; allora i cieli con fragore
passeranno, gli elementi consumati dal calore si dissolveranno e la terra con quanto c'é in essa sara distrutta. [...] la
venuta del giorno di Dio, nel quale i cieli si dissolveranno e gli elementi incendiati si fonderanno!”. - 2Pt3:10-12.

Si puo allora capire come mai il battezzatore, vedendo Yeshua agire in maniera pacifica senza prendersela con i
romani e i loro alleati (come Erode Antipa), abbia avuto dei dubbi sulla sua vera identita: “Sei tu colui che deve venire

37



®

o dobbiamo attenderne un altro?” (Mt 11:3). Anche a Nazaret gli uditori di Yeshua si urtarono (“gli occhi di tutti nella
sinagoga erano fissi su di lui”) quando lui, leggendo /s61:2, si arresto alle parole “I'anno accettevole del Signore” (Lc
4:19,20) anziché continuare la lettura delle altre parole che preannunciavano “il giorno di vendetta del nostro Dio;
per consolare tutti quelli che sono afflitti; per mettere, per dare agli afflitti di Sion un diadema invece di cenere, olio di
gioia invece di dolore, il mantello di lode invece di uno spirito abbattuto” (/s61:2,3). Il battezzatore, molto legato al
concetto punitore delle Scritture Ebraiche, pure presente a Qumran, non poteva comprendere appieno il messaggio
salvifico di Yeshua. Anche quei discepoli del battezzatore che poi divennero apostoli di Yeshtuia sono quelli che piu
degli altri usano nei loro scritti espressioni affini a quelle di Qumran. Cid confermerebbe l'impressione che il
battezzatore avesse qualche legame con il movimento qumranico.

Questi i punti di convergenza. Ma ce ne sono di contrasto? Si, ce ne sono. E non vanno trascurati. Vediamoli.

1. Spirito missionario. Gli esseni di Qumran costituivano un circolo chiuso. Essi attendevano che arrivassero da loro
persone desiderose di vita nuova, stanchi com’erano della situazione mondana in cui anche Israele era decaduta.
Non avevano pero lo slancio missionario per convertire i peccatori. Essi erano i separati i “figli della luce”; gli altri, i
figli delle tenebre, i figli di Belial. Giovanni invece si rivolse alle folle per indurle a prepararsi alla venuta del
consacrato di Dio.

2. Gli esseni erano organizzati in una comunita rigidamente gerarchica mentre il battezzatore, pur avendo
discepoli, di fatto non diede loro un‘organizzazione. Anzi, in generale, insegnava a quelli che si facevano battezzare di
vivere la loro vita di prima ma con uno spirito nuovo. - Lc3:10-18.

3. Mentre gli esseni ripetevano i loro battesimi (immersioni) secondo le prescrizioni rituali della Legge, Giovanni
annuncio un battesimo unico.

4. Gli esseni si preparavano alla venuta di un messia futuro, il battezzatore predicava la preparazione al messia
che, gia presente, stava per manifestarsi al mondo.

E quindi evidente che quando il battezzatore si diede alla predicazione non era affiliato alla comunita di Qumran.
Non si sa se prima lo fosse o se avesse simpatie per il movimento. Di certo, iniziando la sua predicazione, il
battezzatore agi in maniera perfettamente indipendente, guidato da uno speciale impulso profetico che Dio gli diede
per meglio preparare la via a Yeshua.

Come spiegare allora tutti i punti di convergenza tra lui e gli esseni? Un substrato di idee, soggiacente sia al
movimento del battezzatore che a quello qumranico, spiega bene l'indipendenza I'uno dall'altro. Lo stesso desiderio
di giustizia e di ubbidienza a Dio fu un’espressione generale che produsse diverse sette nellambito dI giudaismo ai
tempi di Yeshua. La differenza del battezzatore rispetto agli altri fu che egli fu guidato dallo spirito santo di Dio. Gli
altri vedevano in modo nebuloso e frammisto ad errori. La loro spinta era certo lodevole nelle intenzioni ma era,
appunto, solo la /oro spinta.

Dio favori alcune persone con la conoscenza che Yeshua era il Messia atteso. Fu il caso della profetessa Anna che
viveva nel Tempio. E fu il caso di Giovanni il battezzatore.

Chi sinceramente cerca i doni di Dio finisce con il trovarli. Chi non apre gli occhi alle realta superterrene non le
scopre.

La predicazione di Giovanni il battezzatore nei Vangeli

| racconti biblici, pur parlando del battezzatore, non intendono presentarlo direttamente per se stesso, ma solo in
funzione di Yeshua. | racconti evangelici tendono come meta alla rivelazione di Yeshua quale figlio amato da Dio. Ora,
dato che tale rivelazione avvenne dopo il suo battesimo, si parla del battesimo di Yeshua ad opera del battezzatore.
Ecco quindi la necessita di parlare del precursore. Da questo fatto deriva l'importanza che fu sempre attribuita al
battesimo di Giovanni nella predicazione dei discepoli di Yeshua: “Il tempo che il Signore Gesu visse con noi, a
cominciare dal battesimo di Giovannl'; “Quello che & avvenuto in tutta la Giudea, incominciando dalla Galilea, dopo i/
battesimo predicato da Giovann/!'. - At1:21,22;10:37.

Secondo le caratteristiche proprie a ciascun evangelista, ciascun sinottico fa il suo racconto al riguardo.Marco si
attiene ai fatti senza riferire i discorsi. Matteo e Luca presentano di piu i discorsi del battezzatore (essi si riferiscono
alla fonte @, quella dei /oghia o discorsi). Inoltre, i singoli evangelisti presentano il tutto secondo il loro proprio angolo
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visuale, il proprio modo di essere e i bisogni della congregazione al loro tempo. Giovanni apostolo non descrive
I'attivita del battezzatore, ma ne parla solo di riflesso riferendo cid che egli disse ai primi discepoli di Yeshua.

Il metodo che analizza le redazionitenta appunto di ricercare i motivi delle scelte individuali dei singoli evangelisti,
anziché tendere ad armonizzare forzatamente i diversi racconti.
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L\ BIBLISTICA

PE-TENEBRIS+IN - ADMIEABILE-LUMEN

IL BATTEZZATORE NEL VANGELO DI MARCO

Mr1:1-8 - Note di critica letteraria

Mrnon ha creato lui stesso le sue narrazioni in 1:1-15, ma le ha trovate in una sua fonte come piccole unita che poi
lui ha riunite con leggeri ritocchi redazionali.

“Inizio del vangelo di Gesu Cristo” (1:1). Il termine “vangelo” (greco €0ayyéAlov, euanghélion) & un termine
caratteristico di Marco. Probabilmente serve per introdurre tutto il vangelo, ma la parola “lieto annuncio” (“vangelo”,
appunto) ricorre anche ai vv. 14 e 15, ragione per cui va certamente attribuito a Marco.

In 1:2-8 tre elementi sarebbero redazionali. Le citazioni scritturistiche (vv. 2,3) sono redazionali:Mt, infatti, le
semplifica e le sposta. Redazionale € anche la doppia determinazione del luogo: “nel deserto” (v. 4) e “fiume
Giordano” (v. 5), suggerita per ricollegare il passo con la profezia appena citata. E redazionale anche l'espressione
“predicando un battesimo” (v. 4). Si tratta qui certamente di un ritocco marciano, dato che I'espressione usuale &
“battezzando con un battesimo”: “Essere battezzati del battesimo”, “sarete battezzati del battesimo” (Mr10:38,39);
“Facendosi battezzare del battesimo” (Lc7:29); “Vi € un battesimo del quale devo essere battezzato” (Lc 12:50); “Con
quale battesimo siete dunque stati battezzati?” (A¢19:3). E vero che “predicare un battesimo” si ha anche in Lc3:3
(“predicando un battesimo”), in At10:37 (“ll battesimo predicato”) e in At13:24 (“aveva predicato il battesimo”), ma
questi passi dipendono da Mr.

Il v. 6 (“Giovanni era vestito di pelo di cammello, con una cintura di cuoio intorno ai fianchi, e si nutriva di cavallette
e di miele selvatico”) sembra un'aggiunta di Marco, perché turba la successione tra i versetti precedente e successivi.
Il duplice “vi” del v. 8, infatti, si ricollega al v. 5. La successione originaria doveva essere:

“E tutto il paese della Giudea e tutti quelli di Gerusalemme accorrevano a lui ederano da lui battezzati nel fiume
Giordano, confessando i loro peccati. E predicava, dicendo: ‘Dopo di me viene colui che & piu forte di me; al quale io
non sono degno di chinarmi a sciogliere il legaccio dei calzari. lo viho battezzati con acqua, ma lui vi battezzera con
lo Spirito Santo™. - Mr1:5,7,8.

In questa armoniosa sequenza propria della fonte utilizzata da Marco, questi deve aver poi inserito il v. 6: “Giovanni
era vestito di pelo di cammello, con una cintura di cuoio intorno ai fianchi, e si nutriva di cavallette e di miele
selvatico”. Questo inserimento proviene da Ma/4:5 (“Ecco, io vi mando il profeta Elia, prima che venga il giorno del
Signore, giorno grande e terribile”) unito a 2Re 1:8 (“Era un uomo vestito di pelo, con una cintura di cuoio intorno ai
fianchi”, riferito all'abbigliamento di Elia).

Mr1:9-13 - Note di critica letteraria

In 1:9-13 si hanno il battesimo di Yeshua e le tentazioni. Qui non sono rintracciabili interventi redazionali di Marco.
In ogni caso, I'elemento storico che sta sotto la redazione € innegabile.

La redazione di Marco. Il Vangelo di Mraccresce i rapporti con le profezie delle Scritture Ebraiche, quasi a
sottolineare che il battezzatore & colui che avvera in sé le profezie antiche. Gli altri due sinottici (Mte Lc) citano solo la
profezia isaiana, ma Mrla fa precedere da un passo di Malachia che cosi afferma: “Ecco, io vi mando il mio
messaggero, che spianera la via davanti a me” (3:1). Il battezzatore & quindi il precursore. Si noti poi come entrambe
le profezie (Mal3:1 e /s 40:3) siano presentate con il solo nome di/saia, in quanto profeta piu importante.

L'uso poi della frase isaiana induce Marco a sottolineare che il battezzatore ha “la voce di uno grida"di prepararsi
alla venuta del messia nel deserto.

Nel testo marciano vi & continuita nell'azione salvifica attraverso varie fasi: profezie, precursore, il messia. Anche il

battesimo di Giovanni & gia “un battesimo di ravvedimento per il perdono dei peccati” (v. 4) come lo sara quello di
40

@



®

Yeshua, ma il Messia e presentato come “piu forte” (v. 7) e annuncia “il regno di Dio” (v. 15) anziché il solo
“ravvedimento”. - V. 4.

Marco, anziché apporre Yeshua al precursore (come fanno Mte Lc), mette in rapporto i due battesimi, del
battezzatore e di Yeshua. Marco toglie ogni indicazione escatologica (che riguarda cioe il tempo della fine) eliminando
I'elemento del fuoco per lasciare solo: “Lui [Yeshua] vi battezzera con lo Spirito Santo” (v. 8). Il battezzatore immerge
solo nell'acqua, Yeshua immerge nello spirito santo. Marco non ricorda l'ira futura, la scure posta alla radice degli
alberi, il ventilabro di colui che viene, I'aia dove si separa il grano dalla paglia. Tutto & concentrato nel battesimo che
sara attuato da colui che viene, anzi € gia in atto di venire. Probabilmente la presentazione di Marco fu influenzata
dalla pratica del battesimo attuato dai primi discepoli: “Giovanni battezzo si con acqua, ma voi sarete battezzati in
Spirito Santo” (At 1:5); “Giovanni ha battezzato con acqua, ma voi sarete battezzati con lo Spirito Santo”. - At 11:16.

Il battesimo di Giovanni secondo Marco

Dopo la citazione di /s40:3, Marco presenta Giovanni che predica “un battesimo di ravvedimento” (v. 4) a cui i giudei
si sottopongono nel Giordano (v. 5). Descrive quindi 'abito e il cibo del battezzatore (v. 6) che predicava la propria
inferiorita nei riguardi del Messia (v. 7) che avrebbe battezzato non con sola acqua ma anche con spirito santo (v. 8).
Vediamo altri aspetti non ancora trattati.

“Battezzare” viene dal greco BamtiCew (bptizein), frequentativo del verbo Bdamtew (bdaptein) che significa
“immergere in". Nella lingua greca il verbo baptein era usato soprattutto riferito allimmersione del ferro nell'acqua
per temprarlo, allimmersione delle stoffe nella tintura e allimmersione della spada nel sangue (quest'ultimo aspetto
si riscontra nelle tragedie greche). Il frequentativo baptizein conserva il significato originale di “immergere in” sia in
senso fisico (immergere in un liquido) sia in senso metaforico (purificazione). Anche in italiano si usa un'espressione
simile quando si dice “essere indebitati fino al collo”, vale a dire essere /mmersinei debiti fino al collo. Anche riguardo
a questo verbo dobbiamo subire le conseguenze di quei primi traduttori che anziché semplicemente tradurre
preferirono traslitterare. Venne cosi a crearsi una categoria inesistente nella lingua dei Vangeli. Oggi, dire “battezzare”
puo significare solo una cosa. Eppure, quel verbo significa “immergere”. Se noi dicessimo che al tempo di Yeshua si
battezzavano le stoffe in certe tinture, questo provocherebbe sorpresa e confusione. Eppure, al tempo si diceva
proprio cosi. Ecco cosa succede a traslitterare. Un altro esempio concreto lo abbiamo presso Giuseppe Flavio: la nave
Su cui si trovava Giona stava per essere ... sommersa? Si, certo, ma Giuseppe Flavio dice letteralmente “battezzata”
(Antichita Giudaiche 9,10,2). Se i traduttori avessero tradotto baptizeincon “immergere” non avrebbero creato la
confusione che oggi noi dobbiamo. Erode il Grande aveva ordinato ad un amico di suo figlio Aristobulo di scendere
con lui in piscina e di “battezzarlo”; no, non si trattava di una cerimonia religiosa: lo fece annegare (/d. 15,3,3). Nella
Bibbia stessa troviamo il verbo baptizein proprio con il suo significato originale. “Voi non sapete quello che chiedete.
Potete voi bere il calice che io bevo, o essere battezzati del battesimo del quale io sono battezzato?” (Mr10:38): qui
abbastanza intuitivo: Yeshua sta domandando se loro possono essere sommersidalle afflizioni che lo attendono.
Meno chiaro - per colpa dei traduttori che anziché tradurre traslitterarono - sarebbe Mr7:4 (“Vi sono molte altre
cose che osservano per tradizione: abluzioni di calici, di boccali e di vasi di rame”) se fosse reso coerentemente con le
traslitterazioni suonerebbe: “Vi sono molte altre cose che osservano per tradizione: battesimi [Bamntiopoig
(baptismus) nel testo greco] di calici, di boccali e di vasi di rame”. Cosi L c11:38: "Il fariseo, veduto questo, si
meraviglid che non si fosse lavato prima del pranzo”, che letteralmente suonerebbe: “Il fariseo, veduto questo, si
meraviglid che non sifosse battezzato [¢Banti{oOn (ebaptisthe)] prima del pranzo”. InLv11:32 leggiamo: “Ogni
oggetto sul quale cadra qualcuno di essi quando &€ morto, sara immondo: sia che si tratti di oggetti di legno o stoffa o
pelle o sacco o qualunque altro oggetto di cui si faccia uso; sara messo nellacqua e sara impuro fino alla sera; poi
sara puro”. La LXXgreca traduce, letteralmente: “Sara battezzato [BagrioeTal (bafésetai)] nellacqua”.

In 7¢1:3 Iimmersione (“battesimo”) & chiamato “il bagno della rigenerazione”. In ££5:25,26 abbiamo: “Cristo ha
amato la chiesa e ha dato sé stesso per lei, per santificarla dopo averla purificata /avandola con l'acqua della parola”;
qui i traduttori ¢i hanno messo del loro, cosi perdiamo la possibilita di gustare un'immagine colma di tenerezza. Anzi,
viene trasformata in qualcosa che sa di volgare: quel /avarela chiesa quasi fosse sporca. Paolo sta parlando ai mariti
credenti e cita loro I'esempio di Yeshua che ama la chiesa come una moglie. Paolo non dice affatto che Yeshua lava la
chiesa, quasi una moglie dovesse essere lavata dal marito, ma dice letteralmente: “Il consacrato [Yeshua] amo la
congregazione e si consegno per essa, affinché la santificasse, purificata col bagno dellacqua [(va adthv ayldon
kaBapioag TG Aovtp® Tod U8aTog (ina autén aghiase katharisas to lutro tu datod]”. Qui si allude al rito del bagno
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nell'acqua che la sposa faceva per prepararsi allincontro con lo sposo. Nello stesso modo in cui la sposa prepara il
suo corpo con cura ed emozione, facendosi bella con un bagno, nello stesso modo la chiesa si prepara con emozione
e aspettativa facendosi bella con un simbolico bagno nella parola santificante di Dio.

Nel caso dellimmersione dei discepoli di Yeshua si comprende il simbolismo della sepoltura e della resurrezione: “O
ignorate forse che tutti noi, che siamo stati battezzati in Cristo Gesu, siamo stati battezzati nella sua morte?” (Rm 6:3);
“Siete stati con lui sepolti nel battesimo, nel quale siete anche stati risuscitati con lui mediante la fede nella potenza di
Dio che lo ha risuscitato dai morti”. - Co/2:12.

Limmersione attuata dal battezzatore non aveva un valore magico in se stessa, ma per i sentimenti che
'accompagnavano. Essa era vivificata dalla fede nella prossima venuta del messia cui il battesimo serviva da
preparazione: “Preparatela via del Signore” (M r1:3). L'immersione doveva essere accompagnhata anche dal
“ravvedimento”: “un battesimo di ravvedimento” (v. 4) attuato con la confessione generica dei peccati: “confessando i
loro peccati” (v. 5). Il testo usa un participio presente: ¢€ooAoyolpevOL (ecsomologiumenoi), “mentre confessavano i
propri peccati”. - V. 5.

Senza la fede e il ravvedimento, Iimmersione a nulla vale. Fede e ravvedimento sono due elementiindispensabili
alla salvezza individuale (Lc 13:1-5). Anche la missione dei discepoli di Yeshua e quella di predicare “il ravvedimento
per il perdono dei peccati”. - Lc24:47.

In tal modo il battezzatore ¢ il successore degli antichi profeti: “Va', proclama queste parole [...]: ‘Torna, o infedele
Israele™ (Ger3:12). Con i profeti si erano interiorizzate le antiche liturgie penitenziali: digiuno (Gdc20:26; 7Re
21:8,sgg.); lacerazione degli abiti per rivestirsi di sacco (7Re20:31,5gg.; 2Re6:30); spargimenti di cenere (/s558:5);
confessione collettiva dei peccati (Gdc 10:10; 75am 7:6). Per i profeti occorreva ‘cercare Yah' (Am 5:6), ‘tornare a Yah
con tutto il cuore’ (7Sam 7:3) e tornare a Dio con le dovute condizioni (Ger3:11,21-15). Questo ravvedimento /interiore
predicato dal battezzatore sara insegnato poi anche dalla congregazione dei discepoli di Yeshua. All'inizio Yeshua
aveva ordinato: “Ravvedetevi” (Mt4:17); la stessa cosa ripeterono gli apostoli: “Predicavano alla gente di ravvedersi”
(Mr6:12); cosi insegno Pietro nel suo discorso alla Pentecoste: “Ravvedetevi e ciascuno di voi sia battezzato nel nome
di Gesu Cristo, per il perdono dei vostri peccati, e voi riceverete il dono dello Spirito Santo” (At 2:38), sotto il portico di
Salomone: “Ravvedetevi dunque e convertitevi, perché i vostri peccati siano cancellati” (A¢3:19), davanti al sinedrio:
“Per dare ravvedimento a Israele, e perdono dei peccati” (At5:31). La stessa cosa ripeté Paolo: “Ho predicato che si
ravvedano e si convertano a Dio, facendo opere degne del ravvedimento”. - At 26:20.

Senza il ravvedimento e senza la conversione una persona non puo salvarsi: “Se non vi ravvedete, perirete tutti”. -
Lc13:3,5.

Secondo Marco, lo scopo del battesimo giovanneo e quello di ottenere “la remissione dei peccati” (Mr1:4), non
quello di mostrare agli altri che si & ravveduti e quindi gia perdonati. La fede e il ravwedimento lavorano
nell'ubbidienza dellimmersione in modo da procurare la remissione delle colpe. L'immersione &, infatti, compiuta gig
doeowvy AuapTIRV (éis afesin amartion): éisindica il movimento (verso) in direzione del perdono che si realizza
attraverso l'immersione. Questo senso della particella é/sriappare anche in altri passi biblici in cui si presenta
I'immersione dei nuovi discepoli: “Ravvedetevi e ciascuno di voi sia battezzato nel nome di Gesu Cristo, per il perdono
dei vostri peccati [eig Gpealv apapTIOV (€fs afesin amartion)]” (At 2:38); letteralmente: “Ciascuno di voi sia immerso
nel nome di Yeshua il consacrato verso il perdono dei vostri peccati”. Cosi anche per il sangue sparso da Yeshua sul
palo: “Questo ¢ il mio sangue, il sangue del patto, il quale e sparso per molti per il perdono dei peccati [elg &peoLv
AUaPTLRV (éfs afesin amartion)]” (Mt 26:28); letteralmente: “Sparso per molti verso il perdono del peccato”. In italiano
si direbbe: in vista di.

Leggendo Mrsembra che tuttii giudei siano usciti dalle loro citta per farsiimmergere nel fiume Giordano senza che
Giovanni si opponesse: “Tutto il paese della Giudea e tutti quelli di Gerusalemme accorrevano a lui ed erano da lui
battezzati nel fiume Giordano” (1:5). L'opposizione di Giovanni & invece presentata da Mt, Lce Gv. “Wedendo molti
farisei e sadducei venire al suo battesimo, disse loro: ‘Razza di vipere™ (Mt3:7); “Diceva alle folle che andavano per
essere battezzate da lui: ‘Razza di vipere™. - Lc3:7.

L'accorrere da Giovanni per farsi immergere la “nel deserto” si comprende meglio conoscendo le idee di allora. Per
prepararsi al messia bisognava andare proprio nel deserto, rinnovando cosi una specie di esodo e passare
nuovamente attraverso le acque come gli ebrei nei guadi del Mar Rosso. Paolo si fece portavoce di queste idee
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rabbiniche quando diceva che per divenire discepoli di Yeshua occorreva prima essere immersi nelle acque tra il
mare e la nuvola: “Non voglio infatti che ignoriate, fratelli, che i nostri padri furono tutti sotto la nuvola, passarono
tutti attraverso il mare, furono tutti battezzati nella nuvola e nel maré'. - 1Cor10:1,2.

La superiorita di Yeshua rispetto al battezzatore € presentata con il simbolismo dello sciogliere i legacci dei sandali
come facevano i servi al padrone. Anzi, Giovanni si dice indegno perfino di quel gesto servile: “Dopo di me viene colui
che e piu forte di me; al quale io nonsono degno di chinarmi a sciogliere il legaccio dei calzari” (Mr1:7). Mtpresenta
un simbolismo simile ma non identico: “lo non sono degno di portarglii calzari”. - Mt3:11.

C'e@ un netto contrasto tra acqua e spirito santo. Il battezzatore immerge in acqua, ma il consacrato con lo spirito
santo: “lo vi ho battezzati con acqua, ma lui vi battezzera con lo Spirito Santo”. - Mr1:8.

Acqua. L'acqua esprimeva il senso dell'ospitalita quando la si offriva a chi era accolto in casa propria: “Lasciate che
si porti un po’ d'acqua, lavatevi i piedi e riposatevi” (Gn18:4). L'acqua simboleggiava anche la purificazione come la
rimozione della sporcizia del corpo: “Non fosti lavata con acqua per pulirti”, “Ti lavai con acqua” (£z16:4,9); cosi diceva
Dio a Gerusalemme. L'acqua simboleggiava anche la purezza interiore: “Lavatevi, purificatevi, togliete davanti ai miei
occhi la malvagita delle vostre azioni; smettete di fare il male” (/s 1:16). Da tutto cio il simbolismo dell'acqua riservata
specialmente per il tempo messianico:

“lo vi fard uscire dalle nazioni, vi radunerd da tutti i paesi, e vi ricondurrd nel vostro paese; vi aspergerd d'acqua pura
e sarete puri; io vi purifichero di tutte le vostre impurita e di tutti i vostri idoli. Vi dard un cuore nuovo e mettero
dentro di voi uno spirito nuovo; toglierd dal vostro corpo il cuore di pietra, e vi dard un cuore di carne. Metterd
dentro di voi il mio Spirito e fard in modo che camminerete secondo le mie leggi, e osserverete e metterete in pratica
le mie prescrizioni”. - £236:24-27.

“In quel giorno” - dice Zc 13:1 - "vi sara una fonte aperta per la casa di Davide e per gli abitanti di Gerusalemme, per
il peccato e per limpurita”. Ezechiele preannuncia un fiume che sgorgando dal santuario sarebbe sceso fino al Mar
Morto per purificarlo. - £z47.

Al tempo di Yeshua I'immersione era divenuta cosi importante per i pagani che volevano farsi ebrei che assunse
quasi lo stesso valore della circoncisione. Sembra che il battezzatore abbia preso la sua immersione (battesimo)
dall'uso dei rabbini. | proseliti perd non erano battezzati dai rabbini, ma si autoimmergevanodavanti a loro. Infatti
“gli domandarono: ‘Perché dunque battezzi, se tu non sei il Cristo, né Elia, né il profeta?” (Gv1:25). Nel caso di
Giovanni era lui stesso che immergeva, tanto che ricevette il soprannome di “battezzatore” (= immersore o
immergente). Giovanni mostrd che la sua immersione e non la discendenza da Abraamo preparava davvero le
persone (rabbini compresi) al messia. In questo senso, i vanagloriosi ebrei erano indegni quanto gli incirconcisi.
Anche i rabbini avevano bisogno di una conversione interiore: “Fate dunque dei frutti degni del ravvedimento, e non
cominciate a dire in voi stessi: ‘Noi abbiamo Abraamo per padre!”. - Lc 3:8.

Spirito santo. E una potenza divina che agisce nel mondo e si posa su alcune persone per conferire loro dei doni
particolari. In Sansone creo una forza straordinaria: “Lo spirito del Signore investi Sansone” (Gdc 14:6). Ai profeti recd
il messaggio divino, tanto che ciascuno di essi divenne “uomo ispirato” (0s9:7) o “uomo dall’espressione ispirata”
(TNM); per meglio dire - secondo il testo ebraico - “uomo dello spirito” (D10 w'K, ish haruakh). Lo spirito santo di Dio
aiutd Zorobabele a restaurare Gerusalemme e la nazione: “E questa la parola che il Signore rivolge a Zorobabele:

m

‘Non per potenza, né per forza, ma per lo Spirito mio™ (Zc4:6). Ma lo spirito di Dio doveva posarsi specialmente sul
futuro consacrato (messia): “Lo Spirito del Signore riposera su di lui: Spirito di saggezza e d'intelligenza, Spirito di

consiglio e di forza, Spirito di conoscenza e di timore del Signore”. - /s11:2.

Questo spirito viene detto santo non in quanto santifica, ma in quanto procede da Dio. Non si tratta affatto di una
persona o di una entita che pur essendo distinta e separata da Dio sarebbe ugualmente Dio (dottrina pagana della
trinita). Lo spirito santo & Dio quanto la forza di un uomo é lui stesso; tuttavia, non diciamo che la forza di un uomo
sia quell'uomo: diciamo che quella forza € umanae che appartiene a quelluomo. Cosi lo spirito santo édivinoe
appartiene a Dio. Dire “spirito santo” € come dire “braccio santo” ed & come dire “nome santo”:

“Non togliermi il tuo santo Spirito” S5/51:11

“La sua destra e il suo braccio santo I'hanno reso vittorioso” $/98:1
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“Santo e tremendo ¢ il suo nome” S/111:9

“Colui che & 'Alto, 'eccelso, che abita I'eternita,

/s57:15
e che si chiama il Santo”

Essendo lo spirito divino la forza o potenza di Dio, il suo “braccio” o la “sua destra” simboleggiano - nella
concretezza ebraica - proprio la sua forza. Stessa cosa per il nome: 5/111:9, dopo aver detto che Dio “ha mandato a
liberare il suo popolo” (usando la sua potenza) e che “ha stabilito il suo patto per sempre” (grazie alla sua forza che
tutto puo), dice che “santo e tremendo ¢ il suo nome". Per gli ebrei il nome era la persona stessa. Dio ¢ il potente,
I'onnipotente: la sua forza (spirito) & onnipotente ed & santa perché appartiene ha colui che per nome ha il Santo.

E questo spirito, la forza santa di Dio, che & il frutto dellimmersione messianica che diviene cosi superiore a quella
praticata da Giovanni. Tutte e due le immersioni conferiscono il perdono dei peccati, ma solo Iimmersione nel nome
di Yeshua dona lo spirito santo. Questa santa forza di Dio non poté essere data prima della resurrezione e
glorificazione di Yeshua: “Lo Spirito, infatti, non era ancora stato dato, perché Gesu non era ancora glorificato”. - Gv
7:39.
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IL BATTEZZATORE NEL VANGELO DI MATTEO

Il brano mattaico relativo a Giovanni il battezzatore (Mt3:1-12) € piu lungo di quello marciano perché riferisce anche
un saggio dei discorsi tenuti dal battezzatore alle persone che venivano da lui. In questo senso Mtsi avvicina a Lc. Ci
sono tuttavia delle modifiche dovute al fatto che in Mt Giovanni parla ad una speciale categoria di persone. Vediamo
prima gli accordi e poi le differenze (dlifferenze, non contrasti).

Secondo Matteo il battezzatore predica il ravvedimento: “Ravvedetevi” (Mt3:2), aggiungendo: “perché il regno dei
cieli & vicino” (v. 2). Si tratta di una modificamattaica, in quanto la stessa espressione ricorre anche sulle labbra di
Yeshua: “Gesu comincid a predicare e a dire: ‘Ravvedetevi, perché il regno dei cieli € vicino™ (4:17) e vi appare la
terminologia - caratteristica di Mt-"regno dei cieli” anziché “regno di Dio" (cfr. Mr1:15). Dopo l'usuale citazione di /s
(40:3), Matteo ricorda il modo di vestirsi e di cibarsi di Giovanni (v. 4; cfr.2Re 1:8) e presenta le persone che si
recavano da lui. Queste giungono da “Gerusalemme, tutta la Giudea e tutto il paese intorno al Giordano” (3:5). Le
prime due localita sono tratte da Mr, che ha perd “Giudea” e il plurale “gerosolimitani [ol lepocoAvpeitay, o/
ierosoliimeéitai (i gerosolimitani sono gli abitanti di Gerusalemme) - Mr1:5]". La terza localita ha una somiglianza con
Lc, sebbene qui non siano gli abitanti della regione ad andare da lui ma sia lo stesso Giovanni che “ando per tutta la
regione intorno al Giordano” (Lc3:3). Tutta questa gente veniva a farsi immergere da Giovanni nel fiume Giordano
confessando i propri peccati (¢§opoAoyolpevol, ecsomologumenoi participio presente: “confessanti”, ad indicare
I'azione contemporanea all'immersione). - Mt 3:6.

Nel brano di Mt3:7-12, caratteristico di Mt(e di L), si riferiscono le invettive del battezzatore contro i fariseie i
sadducei, mentre secondo Lcsono rivolte alla folla. Mtaveva sintetizzato tutto ricordando solo che il battezzatore era
inferiore a “colui sta per venire” (£pyduevog, erchomenos; participio presente che sta per il futuro mancante nelle
Scritture Greche e nella koiné - Mt3:11). Gli interlocutori di Giovanni (farisei e sadducei, secondo Mt) vengono da lui
€mi TO BAmTIONQ, epi to baptisma, “a motivo dellimmersione” (Mt3:7), vale a dire: non per farsi immergere ma per
discutere sul perché mai immergesse. In Mti farisei e i sadducei sono sempre menzionati insieme (ad eccezione di
22:23,34 dove si pone in ridicolo la resurrezione) e sono presentati come gli avversari di Yeshua nelle controversie
(cfr. 16:1,6,11,12). Quest'associazione dei due gruppi € caratteristica di Mt (non si ritrova in nessun altro Vangelo).
Essa e cosi caratteristica che un raffronto la evidenzia in tutta la sua specificita:

Mt Mr Lc

“| farisei e i sadducei si ; o
Vennero i farisei [...]

avvicinarono a lui per ) ) “Altri, per metterlo alla
) chiedendogli, per L
metterlo alla prova e gli 16:1 8:11 prova, gli chiedevano 11:16
) ) metterlo alla prova, un _
chiesero di mostrar loro un un segno dal cielo”

- segno dal cielo”
segno dal cielo

“Guardatevi bene dal lievito 16:6 “Guardatevi dal lievito 8:15 “Guardatevi dal lievito 12:1
dei farisei e dei sadducei” ) dei farisei” ’ dei farisei” ’

“Lievito dei farisei e dei
) 16:11
sadducei”

“L'insegnamento dei farisei e I
dei sadducei” '
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Forse questo fenomeno (la menzione di farisei e sadducei /insieme) fu dovuta al fatto che quando Matteo stese il
suo Vangelo, il Tempio era gia stato distrutto e i sadducei avevano quindi perso la loro influenza e si affiancarono in
prima linea ai farisei nel combattere i discepoli di Yeshua. Per Matteo, infatti, la parola “sadducei” sembra indicare
tutti i capi giudei non farisei.

Il brano mattaico delle invettive contro i farisei-sadducei(3:9,10) corrisponde a quello lucano. Il battezzatore i
chiama “razza di vipere” (3:7). Li rimprovera perché vogliono sfuggire allira divina sostenendo la loro origine
abraamica, mentre dalle “pietre Dio puo far sorgere dei figli ad Abraamo” (v. 9). Viene minacciato I'abbattimento dei
loro alberi privi di frutti per darli in preda al fuoco divoratore. - V. 10.

Si puo ipotizzare a ragione che queste invettive molto forti Matteo le abbia fatte rivolgere da Giovanni ai farisei-
sadducei. Ci sono buone ragioni. Intanto, secondo Luca le invettive sono rivolte alla folla: “Giovanni dunque diceva
alle folle che andavano per essere battezzate da lui: ‘Razza di vipere, chi vi ha insegnato a sfuggire l'ira futura?” (c
3:7). Le folle “andavano per essere battezzate da lui”, i farisei-sadducei no: andavano per discutere. Quando Matteo
scrive (dopo la distruzione del Tempio nel 70), questa categoria (farisei-sadducei) era decisamente opposta al Regno
di Dio. | termini usati da Matteo risentono molto della successiva predicazione di Yeshua (la decantata discendenza
da Abraamo). E poi, se davvero Giovanni avesse usato parole cosi forti contro i farisei e i sadducei (capi del popolo),
avrebbe attirato su di sé e sul proprio movimento I'immediata espulsionedal giudaismo ufficiale. Il lettore
occidentale non deve scandalizzarsi. Quella che per noi sarebbe una contraffazione, non lo era affatto per i semiti.
Matteo riferisce la verita. La sua € una verita storica retrospettiva. Che dal battezzatore si siano recati anche dei
farisei e testimoniato da Yeshua che li rimprovera per non aver accolto I'immersione di Giovanni: “| farisei e i dottori
della legge, non facendosi battezzare da lui, hanno respinto la volonta di Dio per loro” (Lc7:30). Che vi siano andati
anche dei sadducei per interrogare il battezzatore & pure confermato da Gv 1:19,20: “Quando i Giudei mandarono da
Gerusalemme dei sacerdoti e dei Leviti per domandargli: ‘Tu chi sei?'. Egli confessd e non negd; confesso dicendo: ‘lo
non sono il Cristo™. Il battezzatore ebbe quindi con loro un colloquio franco, anche se privo d'invettive.

Il richiamo alle vipere fu usato pure da Yeshua: “Razza di vipere, come potete dir cose buone, essendo malvagi?”;
“Serpenti, razza di vipere, come scamperete al giudizio della geenna?” (M¢12:34;23:33). Tale richiamo si rinveniva
anche a Qumran: “Alcova di vipere".

Il richiamo ai figli di Abraamo (“Abbiamo per padre Abraamo”, M¢3:9) era una realta molto decantata dai farisei e
dagli ebrei. Il richiamo alla nascita di veri israeliti dalle pietre € un'espressione propria del battezzatore e non fu usata
da Yeshua, per cui non & possibile dire che Matteo attribuisca al battezzatore una terminologia di Yeshua.

Matteo riferisce che a questi farisei-sadducei il battezzatore non chiede “frutti [plurale: kapmoUg, karpus] degni del
ravvedimento” (L ¢3:8), ma un unico “frutto [singolare: kapmov, karpon] degno di pentimento (Mt3:8, TNM). Per
salvarsi, costoro devono capovolgere del tutto /a loro mentalita: le traduzioni “frutto degno di pentimentd' (TNM) o
“del ravvedimento” (VR) non sono traduzioni accurate; il testo greco ha ti¢ petavoliag (tes metavoias) che significa
“del mutamento di pensiero”. Giovanni sta loro dicendo: “Producete percido un frutto degno del mutamento di
pensiero” o - per dirla in italiano corrente - “dimostrate d'aver cambiato testa”, “date le prove che avete messo la
testa a posto”. Per salvarsi, costoro devono capovolgere del tutto la loro mentalita: anche loro, anziché ritenersi
salvati perché discendenti di Abraamo, devono comprendere d'aver bisogno di salvezza.

In Lcsono presenti varie categorie: folle (3:7), pubblicani (3:12), soldati (3:14), il popolo (3:15); ogni categoria ha un
suo comportamento, e Luca lo spiega. Matteo opera un cambiamento redazionale e applica tutto ai farisei-sadducei,
invettive comprese (3:7-12). Matteo non teme di fare queste modifiche: egli adatta il racconto al suouditorio per
rispondere meglio alle esigenze del tempo in cui scrive.

L'immersione awiene nell'acqua del “fiume Giordano”, é€v t® lopddvn notau®, en to lordane potamo (Mt3:6): si
tratta di un moto in luogo; ma awiene €ig petdvolav, éis metanoian (Mt3:11), moto a luogo figurato: “verso [in
direzione] del cambiamento di pensiero”. Queste parole il battezzatore le rivolge ai farisei-sadducei. Va compresa
bene la successione che Mtpresenta. TNMnon rende tale successione, anzi pare non comprenderla e la travisa:
“Avendo scorto molti farisei e sadducei che venivano al battesimo, disse loro: ‘Progenie di vipere, chi vi ha mostrato
come sfuggire all'ira avvenire? Producete dunque frutto degno di pentimento; [...] lo, da parte mia, vi battezzo con
acqua a motivo del vostro pentimento™ (Mt3:7-11, TNM). Si noti la traduzione: “lo, da parte mia, vi battezzo con
acqua a motivo del vostro pentimentd' (corsivo aggiunto). Il testo greco, come abbiamo visto, non dice “a motivo di”
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ma “in vista di”. Ovvero: non & che i farisei-sadducei potevano essere immersi perchési erano prima pentiti, ma

dovevano essere immersi per poi pentirsi.

Si noti la differenza tra Mte Mr-Lc

®

Testo tradotto (TNM) Destinatari Testo greco
“Il battesimo [in simbolo] di ) ) o HeTavotag
) ) ) Giudei e gerosolimitani o
Mr1:4 pentimento per il perdono dei (1:5) metanoias
peccat “di pentimento”
Folle (3:10),
. ) o ) peTavolag
Il battesimo [in simbolo] di esattori (3:12),
Lc3:3 pentimento per il perdono dei metanoias
militari (3:14),
peccat “di pentimento”
popolo (3:21)
elc petdvolav
“Vi battezzo con acqua a motivo o ) o o
Mt3:11 Farisei e sadducei (3:7) eis metanoian

[?!] del vostro pentimento”
“verso [il] pentimento”

Abbiamo quindi questa sequenza:

Mre Lc Per il popolo: Ravvedimento>immersione>perdono

Mt Per i farisei e sadducei: Immersione>ravvedimento (perdono)

In Mt3:11 non si tratta quindi di immergere i farisei e i sadducei “a motivo” (TNM) o come conseguenza del fatto
che si sono ravveduti, ma per ottenereil ravvedimento. Si notino i diversi punti di partenza. La folle, gia pentite,
confessano i peccati: “Erano da lui battezzati nel fiume Giordano, confessando apertamente i loro peccat!’ (Mr1:5). |
farisei e i sadducei sono invece invitati allimmersione perottenere il ravvedimento e, di conseguenza il perdono dei
peccati. Diodatitraduce: “Vi battezzo io con acqua, a ravwedimentd' (M t3:11); ma traduce “il battesimo de/

ravvedimento” in Lc3:3 e “il battesimo dellapenitenza” in Mr1:4.

Quella particella greca éis (eig) fa la differenza. La particella é/sindica un movimento per raggiungere qualcosa di
non ancora esistente od ottenuto. Si veda, infatti, Lc3:3: "Il battesimo [in simbolo] di pentimento per il perdono dei
peccati” (TNM). Qui il testo greco ha: Bdntiopa petavolog eig deeov AUapTLROV (baptisma metanoias éis afesin
amartion). Si noti quell'éis. Il battesimo & concesso per il pentimento avvenuto: “[in simbolo] di pentimento”, ma éis
(verso, in direzione, affinché) il perdono. In Lcé rivolto al popolo; questo avviene al popolo. In M¢(in cui ci si rivolge ai
farisei-sadducei) non possiamo ritenere quell’é/s come se significasse “a motivo di” (TAVM), altrimenti dovremmo
coerentemente dire che anche presso Mre Lc deve avere lo stesso significato di “a motivo di”. Ma questo ci farebbe
concludere che il popolo era immerso “a motivo del perdono dei peccati” ovvero, dato che i peccati erano gia stati
perdonati, erano per questo immersi. Sarebbe una conclusione del tutto sbagliata, ma cui saremmo costretti dalla
non corretta traduzione di TNM.

In Mtil ravvedimento & presentato come un atto ambivalente. E frutto di opera umana; alle folle il battezzatore dice:
“Producete [voi, con la vostra volonta umana] dunque frutto degno di pentimento” (Lc3:8). Ma il ravvedimento &
anche dono di Dio. Ai farisei e ai sadducei che non sentono il bisogno del ravvedimento il battezzatore raccomanda di
chiedere a Dio tale dono (sarebbe altrimenti qualcosa di impossibile per loro), assoggettandosi all'atto umiliante
dell'immersione compiuto dalla gente con la confessione dei propri peccati. Che il ravvedimento sia un dono divino e
spesso suggerito dalla Bibbia. Yeshua é stato elevato al cielo “per dare ravvedimento a Israele” (At5:31) e “anche agli
stranieri” (At 11:18). “La bonta di Dio ti spinge al ravvedimento” (Rm 2:4), scrive Paolo al giudeo che non crede. Chi
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diffonde la buona notizia agli altri deve comportarsi con dolcezza “nella speranza che Dijo conceda loro di ravvedersi
per [é/s (elG)] riconoscere la verita” (2Tm 2:25). Per inciso, su questo passo si dovrebbe riflettere bene, e dovrebbero
farlo soprattutto i Testimoni di Geova. La loro Bibbia traduce: “Se mai Dio conceda loro il pentimento che conduce
allaccurata conoscenza della verita” (7TAVM). Traduzione corretta, ma si noti (e notino loro) che & “il pentimento”
quello “che conduce all'accurata conoscenza della verita” e non lo studio. Il poter conoscere Dio (conoscere in
senso biblico: farne esperienza personale) - se mai Dio lo conceda - & il frutto del pentimento, non il frutto dello
studio e dell'accettazione mentale. Il perdono dei peccati non € che la conseguenza del ravvedimento donato da Dio.
- At5:31.

In Mt3:11 Il battezzatore parla dellimmersione che sara effettuata da Yeshua in questi termini: “Battezzera con lo
Spirito Santo e con il fuoco”. Dopo aver indicato la propria inferiorita di fronte a colui che deve venire e di cui non e
degno nemmeno di portargli i calzari (in Mr1:7 e Lc 3:16 “sciogliere il legaccio dei calzari”), Giovanni afferma in qual
modo il battesimo messianico sara compiuto: “Con lo spirito santo e con il fuoco”. In altre parole, esso immergera la
persona nello spirito santo e nel fuoco: I”in” (greco €v, en) & locativo. Mre Lchanno solo “nello spirito santo”. Il detto
si trova anche presso Mr, benché Marco non ami i discorsi. A cosa si riferiscono queste parole?

Se studiamo la storia dell'esegesi relativa a questa espressione, vediamo che in un primo tempo ci fu incertezza:
Origéne vi vide prefigurata la discesa dello spirito santo alla Pentecoste e il susseguente battesimo (Om. 24 in Lc, PG
13,1864). L'incertezza duro fino a Tommaso d’Aquino che cosi sintetizzo le interpretazioni precedenti: Il battesimo
nello spirito santo e nel fuoco puo intendersi dello spirito che scese alla Pentecoste in forma di lingue infuocate
(Girolamo), oppure il fuoco puo riferirsi alla tribolazione (Crisostomo) perché la tribolazione purifica e diminuisce la
concupiscenza; si pud anche intendere che riguardi la consumazione finale al tempo del giudizio (llario) (5. 7hA.1I,
9.66,a 3. A.1). In seguito le parole di Mtfurono riferite al battesimo dei discepoli di Yeshua, anche se non fu del tutto
esclusa la Pentecoste. L'opinione che poi si ando sempre piu diffondendo era questa: il battesimo di Giovanni era
incapace di conferire lo spirito santo: “Lo Spirito, infatti, non era ancora stato dato, perché Gesu non era ancora
glorificato” (Gv7:39), ma il battesimo di Yeshua fa abitare lo spirito santo nella persona. Quest'opinione fini con il
soppiantarne ogni altra. Fino a tempi recenti era I'unica diffusa nei commenti biblici e negli studi teologici di corrente
cattolica. Van Imschost fu il primo cattolico a staccare la profezia del battezzatore dal battesimo dei credenti: egli fece
osservare che il contesto collega lo spirito santo e il fuoco alla pula o paglia che viene bruciata: “Egli ha il suo
ventilabro in mano, ripulira interamente la sua aia e raccogliera il suo grano nel granaio, ma brucera la pula con
fuoco inestinguibile” (Mt3:12). Fu per questa motivazione che alcuni esegeti pensarono di modificare, senza alcun
appoggio nei codici, il testo greco per armonizzarlo meglio con questo contesto. Alcuni esegeti eliminarono
I'aggettivo “santo” e lasciarono “in spirito” (€v mvedPaTL, en pnéumati) a cui diedero il valore di “vento” che avrebbe
dovuto separare dal frumento la paglia gettata in alto dal ventilabro perché si potesse poi raccogliere e bruciare. Altri
esegeti tolgono anche la parola “spirito” (mvedua, pnéuma) per lasciarvi solo “fuoco”, che serve a bruciare la paglia.
Strano modo di fare esegesi, modificando il testo greco originale.

Si pud arrivare a capire il senso vero dell'espressione? Indubbiamente si tratta di unimmagine inusitata. E vero che
la Bibbia parla di “pula” (ebraico yn, mots) gettata via dal vento: “Non cosi gli empi; anzi son come pul/a che il vento
disperde” (5/1:4); “Siano come pul/aal vento” (5/35:5); “Come la pula che il vento porta via dall'aia” (O s13:3);
“Cacciate, come la pula dei monti dal vento” (/s17:3); e una sola volta della “paglia” (ebraico |21, teben): “Sono essi
come paglia al vento” (Gb21:18). Pero, nella Bibbia non si parla mai della pula o della paglia bruciata nel fuoco.
Questa espressione ricorre solo qui in Mt3:12 (e nel parallelo di L¢3:17: “Ma la pula, la brucera con fuoco
inestinguibile”). Si noti che i due termini (“spirito santo” e “fuoco”) sono introdotti da una preposizione unica (év, en;
llinll):

€v nmveldpoTt dylw kol mupl
en pneumati aghio kai pdri
in spirito santo e fuoco

- Mt3:11.

| due termini si riferiscono quindi ad un atto unico, e precisamente a quello finale di Yeshua, presentato dal
battezzatore come giudice. Giovanni vede Yeshua come il messia (I'unto, il consacrato) escatologico (degli ultimi
tempi). Secondo lui egli dara lo spirito divino (santo) ai credenti, ma annientera gli empi col fuoco. Il battezzatore
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simmagina il messia sulla scia delle convinzioni messianiche del suo tempo, ovvero come un conquistatore che
avrebbe messo a ferro e a fuoco gli empi per distruggerli affinché potesse sussistere solo il popolo di Dio. La duplice
attivita del messia e presentata con lo spirito santo che vivifica il frumento da deporsi nel granaio e con il fuoco che
distrugge ogni malvagita, raffigurata dalla pula gettata nel fuoco. La concezione che lo spirito santo sarebbe stato
effuso sul popolo di Dio specialmente negli ultimi tempi € spesso ripetuta nella Sacra Scrittura: “Avverra che io
spargero il mio Spirito su ogni persona: i vostri figli e le vostre figlie profetizzeranno, i vostri vecchi faranno dei sogni,
i vostri giovani avranno delle visioni. Anche sui servi e sulle serve, spargerd in quei giorni il mio Spirito” (G/e 2:28,29);
cfr. At2:17;, Rm8:16; 1Cor6:11; 1Pt4:14). Il "fuoco” era spesso associato con il castigo degli empi che sarebbe stato
attuato proprio dal messia: “Il Signore, Dio, mi fece vedere questo: Il Signore, Dio, annunciava di voler difendere la sua
causa mediante il fuoco: il fuoco divord il grande abisso e divord la campagna” (Am 7:4); “Chi potra resistere nel
giorno della sua venuta? Chi potra rimanere in piedi quando egli apparira? Egli infatti € come il fuoco del fonditore”
(Mal3:2); “"La sua rocca fuggira spaventata e i suoi principi saranno atterriti davanti al vessillo’, dice il Signore che ha il
suo fuoco in Sion e la sua fornace in Gerusalemme” (/s31:9); “Quando camminerai nel fuoco non sarai bruciato”. - /s
43:2.

Anche io verbo usato in Mt3:12 & particolare. E erroneamente tradotto “ripulird interamente la sua aia”. Cosi anche
TNM: “Egli pulira completamente la sua aia”. Ma il senso greco é altro. Il testo originale ha, infatti, StakaBaptel
(diakathariei), che significa “purifichera”. Questo verbo si trova solo qui e in Gv15:2: “Ogni tralcio che da frutto, lo
pota [kaBalpel (kathairel)] affinché ne dia di piU”; in questo passo TNMtraduce bene: “Ognuno che porta frutto lo
purifica'. |l prefisso dia (dia) indica “attraverso”. In Gvsi “purifica” potando, in Mtsi “purifichera” attraversoil vento
che separa la paglia. In tutti e due i casi (gli unici delle Scritture Greche in cui il verbo “purificare” & usato) si tratta di
togliere il male per ravvivare cid che & salvabile.

Il battezzatore immaginava dunque il messia secondo le attese ebraiche del tempo. Nelle sue parole non appare
I'opera salvifica e misericordiosa di Yeshua che vuole la conversione e non la morte del peccatore, anzi, che muore lui
stesso per dare vita ai colpevoli. Non era questo che gli ebrei simmaginavano, tanto che poi rifiutarono Yeshua
proprio perché non corrispondeva alle /oro attese messianiche.

Le frasi usate dal battezzatore sono molto lontane dalla presentazione che i discepoli di Yeshua avrebbero poi fatto
di lui. E proprio per questo che esse hanno il marchio della genuinita. Se fossero state inventate, sarebbero state
create piu in armonia con l'attivita di Yeshua.

Matteo, riprendendo le frasi di Giovanni il battezzatore, le applica alla parusia (apparizione) finale di Yeshua: “Ogni
albero che non fa buon frutto & tagliato e gettato nel fuoco” (Mt 7:19); “Serpenti, razza di vipere, come scamperete al
giudizio della geenna?” (Mt23:33). Le condizioni che il battezzatore pone come requisiti per accogliere il messia,
Matteo le presenta per entrare nel regno escatologico.
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PE-TENEBRIS+IN - ADMIEABILE-LUMEN

IL BATTEZZATORE NEL VANGELO DI LUCA

Anzitutto, Luca premette all'attivita del battezzatore una lunga serie di dati cronologici (che a noi oggi dicono poco)
che avevano un certo valore al tempo (Lc3:1,2). Con queste indicazioni I'autore, secondo lo stile degli storici greci,
intende situare I'opera del precursore in un complesso storico-geografico: Yeshtia non & una persona al di la della
storia, ma si muove all'interno d'essa ed €& ben controllabile. | dati lucani vogliono sottolineare l'importanza
dell’evento che si sta per svolgere e che riguarda l'inizio dell'attivita di Yeshua tra il popolo, piu che l'attivita del
battezzatore.

L'anno primo di Tiberio, secondo le monete da lui fatte coniare, ebbe inizio nell'agosto del 766 ab urbe condita
(“dalla fondazione della citta”, Roma). Quindi l'inizio dell”anno quindicesimo dell'impero di Tiberio Cesare” (3:1)
corrispondeva per gli ebrei al 19 agosto del 781 (ma per i romani era il 19 agosto 782).

“Ponzio Pilato era governatore della Giudea” (3:1), ed egli lo fu dal 26 al 36 E. V., con capitale a Cesarea sul mare;
sotto il suo controllo erano anche la Samaria e I'ldumea.

“Erode [era] tetrarca della Galilea” (3:1): si tratta di Erode Antipa, figlio di Erode il Grande; il titolo “tetrarca” non
indicava allora il capo della quarta parte del territorio (“tetra”in greco significa “quattro”), ma un’autorita minore
dell'etrarca (cfr. Plutarco, Ant. 36; Tacito, Annales 15,25). Egli governo la Galilea e la Perea dal 750 di Roma (anno della
morte di Erode), vale a diredal4 a. E. V.34 E. V..

“Filippo, suo fratello [di Erode Antipa], [era] tetrarca dell'lturea e della Traconitide” (3:1). Filippo era fratellastro di
Antipa: era figlio di Erode il Grande e di sua moglie Cleopatra. L'lturea e la Traconitide erano a oriente della Galilea, al
di la del lago, regioni di scarsa importanza. Lui pure governo dal 4 a. E. V. al 34 E. V..

“Lisania [era] tetrarca dell’Abilene” (3:1), regione dell’Antilibano, con capitale ad Abila, che comprendeva anche il
monte Hermon. L'esistenza storica di Lisania, posta a lungo in dubbio, fu confermata da due iscrizioni che parlano del
“tetrarca Lisania al tempo di Tiberio. - Cfr. Savignac, Texte complet d linscription d’Abila a Lysanias, in Rivista Biblica
1912, 530-540.

Luca ricorda anche i due pontificati dei “sommi sacerdoti Anna e Caiafa” (3:2). Anna fu sommo sacerdote dal 6 al 15
E. V., quando fu deposto dal procuratore romano Valerio Grato. Fu quindi sostituito dal genere Caifa (Caiafa) dal 18 al
36 E. V., anno in cui egli pure venne deposto da Vitellio. Luca ricorda tanto Caifa (sommo sacerdote di quel tempo)
quanto Anna perché, pur non possedendo piu lalto grado gerarchico, questultimo godeva pur sempre di un
prestigio eccezionale in Israele (tanto che era il dirigente della politica giudaica). Siccome Anna era stato sommo
sacerdote, conservo il titolo anche dopo la sua deposizione.

Scrivendo ai credenti del paganesimo, Luca omette di specificare il cibo e il vestito del battezzatore: questi aspetti lo
presentavano come un antico profeta (Elia), ma ai gentili (pagani) la cosa non diceva nulla. Luca segue Mr per la parte
storica e la fonte dei/oghia(discorsi) per la parte discorsiva rivolta alle “folle” (L ¢3:7), riporta le parole del
battezzatore senza nominare i farisei e i sadducei (M t3:13). Luca aggiunge il dubbio delle folle: “Tutti si
domandavano in cuor loro se Giovanni fosse il Cristo” (L¢3:15). Luca presenta anche una citazione di /saia piu
completa, che invece Mre Mtabbreviano; forse il suo scopo fu quello di poter presentare (ai pagani) anche la finale
universalistica: " Ogni creaturavedra la salvezza di Dio". - Lc 3:6; cfr. /s40:5: " Tutti, allo stesso tempo, la vedranno”.

In Lcil discorso del battezzatore ha due parti. La prima (parallela a M{) & piu generica (Lc3:7-9) e il precursore parla
come un antico profeta insistendo sulla conversione; nella seconda parte (vv. 10-14), propria di L¢, il battezzatore si
rivolge a tre categorie di persone: 1) le folle, 2) gli esattori, 3) i soldati.

Ai meno poveri Giovanni risponde con le stesse parole di/saia 58:7:
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Lc3:11 /s 58:7

“Che tu divida il tuo pane con chi ha fame, che tu

Chi ha due tuniche, ne faccia parte a chi non ne ha; e conduca a casa tua gli infelici privi di riparo,

chi ha da mangiare, faccia altrettanto”
che quando vedi uno nudo tu lo copra”

Il battezzatore segue l'ordine inverso di Isaia e parla prima di vestire chi & nudo e poi di dar da mangiare a chi e
affamato. Isaia va invece dal piu facile al piu difficile: dar da mangiare e vestire. Giovanni inizia dal piu difficile.

C'e una sottigliezza nel verbo greco reso “ne faccia parte” che i traduttori non colgono. Anche7NMtraduce: “Chi ha
due vesti ne dia parte a chi non ne ha". Il greco ha peTaddTw (mMetadoto), che & un aoristo 2° imperativo; si tratta
dell'inizio di un'azione; meglio tradurre: “Chi ha due tuniche cominci a darne a chi non ne ha"; si tratta di un inizio
voluto e ponderato. Nella seconda espressione, invece, il verbo e allimperativo presente: mote{tw (poiéito);
letteralmente: “continui a fare”; la frase intera ¢, letteralmente: “Chi ha da mangiare continui a fare lo stesso”, ovvero
a dividerlo (riferimento alle due tuniche) con chi non ne ha. Giovanni inizia con il suggerimento piu facile: nel Medio
Oriente non c'é pericolo che uno inizi a mangiare senza invitare i presenti a partecipare, condividendo il proprio cibo.

Arrivano poi altre due classi di persone. Gli esattoridi tasse erano guardati con avversione e ritenuti dei peccatori
perché erano facilmente mossi dalla bramosia ed eccedevano nel richiedere i contributi. Ne derivava la resistenza dei
tassati e I'ingordigia dei riscuotitori. Alcuni cittadini (come quelli di Palmira) erano cosi esasperati dai soprusi degli
esattori che avevano scritto su una colonna di marmo l'importo delle tasse, in modo che nessuno esigesse piu del
dovuto. Molti ebrei ritenevano gli esattori indegni di poter entrare nel “regno di Dio” se continuavano nel loro
mestiere. E da questo fatto che derivava il timore degli esattori nel presentarsi al battezzatore. E detto che “la folla lo
interrogava” (3:10) e “lo interrogarono pure dei soldati” (3:14), ma quando “vennero anche dei pubblicani per essere

"

battezzatl' "gli dissero: ‘Maestro, che dobbiamo fare?” (3:12). Il battezzatore risponde loro: “Non riscotete nulla di piu
di quello che vi & ordinato” (3:13); cosi anche in TNM: “Non esigete nulla di piu della tassa prescritta”. Anche qui il
traduttore non coglie la finezza del verbo greco: pndev [..] npdooete (medén [..] prassete), negazione con
imperativo presente, “non continuate ad esigere”. Si tratta di gente del mestiere che deve cambiare non il lavoro, ma
il modo d'agire. Essi non dovevano piu fare pressione servendosi delle guardie di finanza che di solito seguivano gli
esattori. |l battezzatore mostra vedute larghe, giacché - senza alcun fanatismo - non esige I'abbandono della loro
professione (cosa che invece avrebbero richiesto i giudei suoi contemporanei). Si spiega cosi come il battezzatore
fosse ben voluto dal popolo che trovava in lui I'antico spirito profetico indulgente verso i peccatori pentiti. Ben diversi
i farisei e i sadducei, che criticavano aspramente, essendo esponenti di un rigorismo contrario ai pubblicani (=

esattori).

Si fanno poi pit avanti i “soldati” (3:14). Ha del comico I'espressione resa da TNM: “Quelli in servizio militare”. Si
tratta di otpatevduevol (strateuomenoi), “guardie”. Non potevano essere guardie romane: si tratta di un plurale;
qualche guardia romana poteva avere interesse per la spiritualita ebraica, ma era ben difficile che un gruppo o
diverse guardie romane fosse i per quel tipo dinteresse e per di piu domandasse: “E noi, che dobbiamo fare?".
Sarebbe poi curioso (per non dire ridicolo) che degli ebrei fossero “in servizio militare” (presso chi? | romani?!). Di che
guardie si trattava, allora? Si trattava di giudei assoldati come guardie per accompagnare gli esattori nella riscossione
delle tasse. Infatti, queste guardie parlano subito dopo i pubblicani (esattori) e dicono: “E noi, che dobbiamo fare?”
(3:14). Si noti: “E no?" (Kol AUELS;, kai eméis?). Giovanni risponde: “Non fate estorsioni, non opprimete nessuno con
false denunzie, e contentatevi della vostra paga” (3:14). Sulla stessa riga TNM: “Non angariate né accusate falsamente
nessuno, ma siate soddisfatti delle vostre provvisioni”. E di nuovo vengono perse nella traduzione le sfumature dei
verbi greci: undéva diaoelonte (medéna diaséisete), imperativo aoristo, “non cominciate ad estorcere”; dpkelobe
(arkeisthe), imperativo presente, “continuate ad accontentarvi”. L'uso del verbo (“non cominciate’) fa presupporre che
si trattasse di guardie giovani. Il battezzatore non impone neppure a loro di cambiare professione, ma solo di non
lasciarsi trascinare anch’essi dall'andazzo comune e di continuare ad accontentarsi della loro paga. Giovanni non dice
solo che non devono cominciare a estorcere, ma dice anche: un6¢& ocukoQavtAonTe (mede sikofantésete), sempre
imperativo aoristo, “non cominciate a opprimere”. Il verbo pud anche significare “accusare falsamente” (scelta optata
da TNM), ma cosa c'entra qui I"accusare falsamente”? Giovanni dice loro: “Non cominciate a estorcere e a opprimere”.
| soldati o guardie potevano costringere la gente a lavorare per loro. In Mr15:21 i soldati “costrinsero [un passante] a
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portare” il palo di tortura di Yeshta (per TNMlo “costrinsero [...] a prestare servizio"!). Le guardie potevano anche
requisire cibo, cavalli, merce.

Anche Luca riporta che l'attivita di Yeshua, profetizzata dal battezzatore, sarebbe stata quella di battezzare “in
Spirito Santo e fuoco”. - 3:16.
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IL BATTESIMO DI YESHUA IN MARCO

Nelle Scritture Greche il battesimo di Yeshtua ha una grande importanza: esso segna l'inizio di una nuova éra, tanto
vero che la buona notizia prende l'avvio dal battesimo di Yeshta ad opera di Giovanni. Il sostituto del traditore Giuda
dovra essere scelto tra coloro che sono stati con Yeshua “a cominciare dal battesimo di Giovanni” (At 1:22). Yeshua
prese ad agire “dopo il battesimo predicato da Giovanni” (At10:37). Al battesimo di Yeshuatende lattivita del
battezzatore. Tale sua attivita non & narrata come storia a sé stante, ma perché prepara il battesimo di Yeshua.

Per la sua importanza, il battesimo di Yeshtua & narrato datutti e trei sinottici; il quarto evangelista, pur non
descrivendo il rito, riporta le parole del battezzatore. Perfino gli apocrifi ne parlano (Vangelo degli ebioniti 4; Vangelo
degli ebrei2). Va notato che i racconti evangelici, piu che narrare il battesimo di Yeshua, intendono sottolinearne la
teofania (= rivelazione di Dio) successiva in cui Yeshua viene presentato da Dio come suo “figlio”. La teofania €, infatti,
I'apice cui tende l'intero racconto.

Esamineremo dapprima il racconto di Mr(quello piu primitivo), per poi ricordare - nei prossimi studi - le principali
differenze degli altri evangelisti.

Mr1:9-11

La forma, tipicamente ebraicae concretaal massimo, narra in modo scheletrico il battesimo di Yeshua e la
successiva teofania. Questa sembra riservata a Yeshua, assumendo quindi un‘apparenza d'intimita. Il chiasmo & una
figura narrativa. Prende nome dalla lettera greca chi x (chaspirato). La geometria di questa lettera greca collega
idealmente due frasi in cuila prima parte della prima frase & collegata alla seconda parte della seconda frase ela
seconda parte della prima frase e collegata alla prima parte della seconda frase. Come, ad esempio:

“Nella mia angoscia ho invocatoil Signore,

ed egli m'ha risposto”.
(5/120:1)

La simmetria del chiasmo si ottiene anche facendo corrispondere la prima parte alla quarta e la seconda alla terza,
con un perno centrale. E il caso del brano marciano qui trattato. Ecco lo schema:

Mr1: Testo
9a “Gesu venne da Nazaret di Galilea
9b e fu battezzato da Giovanni nel Giordano.
10a A un tratto, come egli usciva dall'acqua,
10b vide aprirsi i cieli e lo Spirito scendere su di lui come una colomba.
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11 Una voce venne dai cieli: ‘Tu sei il mio diletto Figlio; in te mi sono compiaciuto™.

In questo schema vi & una simmetria chiastica. Tale forma e ben visibile nel greco:

1 salente avaBaivwv anabainon

2 dallacqua ¢k 10D 06atog ek tu bdatos
perno vide €ibev éiden

3 lo spirito T0 nvedua to pnéuma

4 scendente verso KataBaivov &ig katabainon éis

Il perno é dato da “vide”, che ha per soggetto Yeshua. Il primo verbo (“salente”) richiama l'ultimo (“scendente”);
"acqua” si oppone a “spirito”. Letteralmente, il testo ha “salente” (opposto a “scendente”, letteralmente). La particella
ek("da") e opposta alla particella e/s (“verso”). La traduzione “scendere su di lui” (adottata anche da 7TNM) non e
precisa: eis significa “verso”. TNM peggiora il senso, proponendo in una nota in calce: “O, ‘dentro’, cioé per entrare in
lui”; il greco ha, letteralmente: “scendente verso”. | due verbi (“salente” e “scendente”) hanno il senso primario di
moto locale di Yeshua che sale dall'acqua e dello spirito che scende dal cielo verso di lui.

“Cielo” nella Bibbia e sinonimo di “Dio”. Biblicamente, il cielo & il trono di Dio e la terra € sgabello dei suoi piedi: “Il
cielo & il mio trono e la terra & lo sgabello dei miei piedi” (/s66:1); “La terra I'ha data agli uomini” (5/115:16). Per
visitare gli uomini, biblicamente, Dio deve scendere: “Il Signore discese per vedere la citta e la torre che i figli degli
uomini costruivano” (Gn11:5); “Il Signore esce dal suo luogo, scende, cammina sulle alture della terra” (Mic1:3);
“Signore, abbassa i tuoi cieli e scendl’ (5/144:5); e poi risalire: “Quando ebbe finito di parlare con lui, Dio lascid
Abraamo, levandosi in alto” (Gn 17:22). Anche lo spirito inviato da Dio scende: “Su di noi sia sparso lo Spirito dallalto’
(/s32:15); “Mediante lo Spirito Santo inviato da/ cield' (1Pt1:12). Scendono anche gli angeli che abitano con Dio: “Vidi
uno dei santi veglianti scendere dal cielo” (Dn4:13); “Un angelo del Signore, sceso dal cielo” (Mt28:2). Biblicamente,
anche se l'uomo sale non puo mai raggiungere Dio, per cui lincontro avviene sui monti dove I'uomo sale e Dio
scende: “ll Signore dunque scese sul monte Sinai, in vetta al monte; e il Signore chiamo Mose sulla vetta del monte, e
Mose vi sall' (Es 19:20); “Venite, saliamo al monte del Signore” (/s 2:3). Il “salire” (dvaBaivw, anabaino) divenne percio
un termine cultuale (ossia legato al culto) sia nelle Scritture Ebraiche che nella letteratura rabbinica (cfr. “anabaino”
nel Grande Lessico di Kittel). “Salire” significa il salire al Tempio o a un altro luogo di culto, come Betel (Gn35:1-8), Silo
(7Sam1:7), Gerusalemme (7Re 19:14;20:5,8). Anche oggi, nellebraico moderno, quando un israeliano espatria da
Israele e va in un‘altra nazione e poi torna in Israele, si dice che “scende” da Israele verso quella nazione e poi “sale”
di nuovo in Israele. Haarets, “la terra” (Israele) € ritenuta idealmente /in alto e le altre nazioni in basso.

Salire e scendere indicano nella Bibbia i legami tra cielo e terra: “Una scala poggiava sulla terra, mentre la sua cima
toccava il cielo; e gli angeli di Dio salivano e scendevano per la scala”. - Gn28:12.

L'apertura dei cieli (“Vide aprirsi i cieli”, Mr1:10) & un mezzo espressivo tradizionale per presentare una visione.
Questo modo di esprimersi appare per la prima volta in £21:1: “Mentre mi trovavo presso il fiume Chebar, fra i
deportati, / cieli si aprirono, e io ebbi delle visioni divine'. Si presenta anche nelle Scritture Greche: “Vi dico che
vedrete // cielo apertoe gli angeli di Dio salire e scendere sul Figlio dell'uomo” (Gv 1:51); “Ecco, io vedo / cieli aperti, e il
Figlio dell'uomo in piedi alla destra di Dio” (At7:56); “Vide i/ cielo aperto, e scenderne un oggetto simile a una gran
tovaglia” (At 10:11). L'Apocalisse (Rivelazione) esprime la stessa cosa con il simbolo della porta aperta: “Vidi una porta
aperta nel cielo” (Ap4:1). Il verbo usato in Mr1:10 & ox{Cw (schizo), numero Strong 4977, che significa “fendere,
fendere a pezzi, lacerare, dividere lacerando”; si parla quindi di una “rottura” del cielo: €{6ev oxL{ouévoug ToLG
oLpPavoULG, éiden schizoménus tus uranus, "vide lacerarsii cieli” (Mr1:10). Inappropriato, dunque, ["aprirsi i cieli” di
NR, NDe CEL debole il “separarsi i cieli” di TNM, bene Did: “vide fendersi i cieli”. Il verbo ox{Cw (schizo), “lacerare,
rompere”, & piu forte del verbo d&volyw (anoigo), “aprire”, usato da Mte Lc nei passi paralleli.
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Lo “spirito” indica la potenza di Dio che scende su Yeshua per abilitarlo a compiere la sua missione, che ha appunto
inizio proprio con questa potenza. Si noti, in Lc 1:35, il parallelotra lo spirito di Dio e la potenza di Dio: “Lo Spirito
Santo verra su di te e la potenza dell’Altissimo ti coprira”; allo stesso modo 7TNM: “Lo spirito santo verra su di te e la
potenza dell’Altissimo ti coprira con la sua ombra”. Lo spirito divino & presentato, per l'aspetto della visione, in forma
di colomba. Gli ebrei rappresentavano lo spirito proprio con tale uccello; “spirito” (D1, ruakh) in ebraico € un nome
femminile. Nel Targum sul Cantico dei Canticila voce della colomba (2:12) € interpretata come la voce dello spirito
santo. Dato che presso i rabbini esso riunisce e guida Israele, anche Israele & talora paragonata nei Sa/mia una
colomba: delle tende policrome di Israele accampata si dice: “Si coprono d'argento le ali della colomba e d'oro le sue
piume” (5/68:13); una colomba che posa il volo su grossi alberi, i “terebinti lontani” (S/ 56:1). Efraim & paragonata ad
una colomba ingenua che chiede aiuto all'Egitto e all’Assiria, ma che finisce nella rete dell'uccellatore: “Efraim & come
una colomba stupida e senza giudizio; essi invocano I'Egitto, vanno in Assiria. Mentre andranno, io stendero su di loro
la mia rete; ve li fard cadere, come gli uccelli del cielo; li castighero, come é stato annunziato alla loro comunita”. - Os
711,12,

In relazione a Gn1:2 dove lo “Spirito di Dio aleggiava sulla superficie delle acque” e si preparava a trarre la
creazione dall'oceano primordiale, si pud vedere nello spirito che scende su Yeshua in forma di colomba la sua
attivita per preparare la nuova Israele, il nuovo popolo di Dio.

Mr1:11 riferisce di “una voce venne dai cieli” e che dice: “Tu sei il mio diletto Figlio; in te mi sono compiaciuto”. La
parola “figlio” & nel testo greco viodg (Uios); questo termine & usato dalla LXXgreca per tradurre I'ebraico |a (ben) che
indica non solo la relazione (in senso generativo) con il padre terreno, ma anche l'affetto verso chi & chiamato “figlio”.
Questo secondo aspetto passa in prima linea quando é Dio che parla. Il popolo di Israele, che Dio ama dopo averlo
scelto per puro amore, & chiamato “figlio”: “Cosi dice il Signore: Israele & mio figlio” (£s 4:22; cfr. /s1:2; Ger31:18,sgg.;
0s11:1). Il re davidico e chiamato lui pure “figlio”: “lo sard per lui un padre ed egli mi sara figlio” (2Sam 7:14). 1l
“servo” messianico (/s42:1), nonostante sia presentato come una creatura amata da Dio, non & mai tradotto con viég
(dios) dalla LXX, ma con “schiavo” (800Aog, dulos) o con “ragazzo” (nalg, pars). Similmente anche Yeshua, negli Attie
una volta nei Vangeli, & chiamato “servo”: “[Dio] ha glorificato il suo servo Gesu” (At 3:13); “Dio, avendo suscitato il suo
Servo [Yeshua]” (At3:26); “Ecco il mio servitore che ho scelto” (Mt12:18). Per sottolineare I'amore di Dio verso
Yeshua, questi & anche chiamato “'amato”. In Mt 12:18 il greco ha 6 &yannTtdg (o agapetos), “'amato”; non il “diletto”,
come traduce TNMe NR. Cosi anche in Mt17:5: “Questo & il mio figlio, /amato [6 &yanntd¢ (o agapetos)]”, e non
“diletto” (TNM, NR). Didtraduce: “Questi & il mio amato Figlio”. Stessa cosa in Mr9:7 e Lc20:13: si tratta sempre
dellamato’ (6 &yamnTtdc, o agapetos), e non semplicemente del “diletto” (TNM, NR). E un peccato che queste
versioni bibliche non si attengano al testo greco originale: questo termine (6 &yamnntdg, o agapetos), usato come
sostantivo, € infatti riservato nelle Scritture Greche so/oa Yeshua. L'uomo Yeshua € “I'amato” di Dio. TNMusa il
termine “amato” riferito a Yeshua solo in ££1:6, traducendo év TQ Ayannuévw (en to egapemeno) con “mediante il
[suo] amato”; traduzione giusta, ma qui si tratta del verbo: “che & stato amato”. Negli altri casi, 6 &yanntdg (o
agapetos) € un gggettivo sostantivato. Questaggettivo traduce nella LXXI'ebraico T'n' (/akhid) che pud anche
assumere il valore di “unigenito” e talora di “primogenito”. E naturale che il figlio unico sia particolarmente amato dal
padre; per gli ebrei, poi, il primogenito era preferito agli altri figli perché doveva possedere I'eredita del padre (due
terzi spettavano a lui, il rimanente terzo era suddiviso tra gli altri figli). Yeshua & quindi un figlio tutto particolare,
amato da Dio come suo unigenito: “Abbiamo contemplato la sua gloria, gloria come di unigenito dal Padre”. - Gv
1:14.

L'amore di Dio & frutto di compiacenzadivina: & Dio stesso che gratuitamente sceglie una persona piuttosto che
altre per affidargli una missione specifica. Dio scelse dunque Yeshua come suo Consacrato o Messia. In Mr1:11 vi &
una chiara allusione a /s42:1: “Ecco il mio servo, io lo sosterro; il mio eletto di cui mi compiaccio; io ho messo il mio
spirito su di lui”. “I mio servo” del testo ebraico di /se tradotto nella LXX naig pov (o pais mu), “il mio ragazzo”:
espressione che puo significare anche “mio figlio”. Mr1:11 ha:

T0 €1 6 LIGC pov & &yannTdC, v ool D6GKNOX
S ei o Uios mu o agapetos, en soi eudokesa
Tu sei il figlio di me I'amato, in te mi sono compiaciuto

nou nou

Il verbo e0dokéw (eudokeo) non significa solo “compiacersi’, ma anche “decidere”, “ritener bene”, “preferire”:
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“Preferiamo [€060okoDuev (eudokumen)] piuttosto essere assenti dal corpo e fare la nostra casa presso il Signore”
(2Cor5:8, TNM); “Ritenemmo bene [nO6okAoauev (eudokésamen)] di essere lasciati soli ad Atene”. - 775 3:1, TNM.

Com’é sorto il brano del battesimo di Yeshua in Mr? Qualche esegeta ha sostenuto che il racconto sia sorto in due
fasi: quella giudaica legata ai discepoli di Yeshua e quella ellenistica sempre legata ai discepoli di Yeshua. La prima
versione palestinese risulterebbe dall'aprirsi del cielo, dall'apparizione dello spirito e dalla voce dal cielo, che
richiamano elementi tipicamente giudaici. In questa versione sarebbe stata usata la parola noig (pais), “ragazzo”,
anziché “figlio”, con evidente richiamo ad /s. Nella successiva fase ellenistica, la parola paissarebbe stata sostituita
con vidG (dios), “figlio”. Lo spirito (nella fase ellenistica), al v. 10, sarebbe divenuto un dono permanente di Yeshua,
che per sempre lo avrebbe reso figlio di Dio; mentre (nella fase palestinese), al v. 12, lo spirito sarebbe stato solo una
forza passeggera che sospinge Yeshua nel deserto. Questa & lipotesi di F. Hahn in Christologiste Heleitstitel im
Neuen Testament, Gottingen 1963, pagg. 340-346.

Gli argomenti per questa ipotesi sono alquanto deboli. Si tratta di un'idea puramente ipotetica, mancando i
manoscritti che sostengano le due fasi. Inoltre, al v. 10 non & chiaro se lo spirito sia presentato come una forza
permanente.
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IL BATTESIMO DI YESHUA IN LUCA

Lc3:21,22

In Lcvi sono alcune differenze, per cio che riguarda il battesimo di Yeshua, rispetto al racconto diMr. Queste
differenze hanno lintento di mettere in risalto la tipica teologia lucana e di adattarsi allo stile e alla mentalita
ellenistica dei suoi lettori.

Anziché narrare in modo distinto il battesimo di Yeshua e la successiva discesa dello spirito santo, Luca concatena il
tutto alla teofania che sta quindi in primo piano. Il battezzatore, di cui ha gia narrato la morte, non € pilu nominato;
anche il Giordano, considerato come luogo dell'attivita del precursore, scompare dal Vangelo lucano.

“Ora, mentre tutto il popolo si faceva battezzare, anche Gesu fu battezzato": cosi viene solitamente tradotto/c 3:21.
Anche la Vulgata adotta questa traduzione: “Cum baptizaretur omnis populus” (= “Mentre tutto il popolo era
battezzato”). Il testo greco ha perd év 1@ Bantiodfjval (en to baptisthénal): si tratta di un infinito aoristo. Se fosse
“mentre era battezzato” dovrebbe esserci I'tv T® (en to) con linfinito presente. Dato perd che I'€v @ (en to) € con
I'infinito aoristo, questo va tradotto come altrove, dandogli il senso di antecedenza. In Lc2:27 si ha: “Come i genitori vi
portavano [év T eloayayelv (en to eisagaghein); letteralmente: “nellintrodurre”] il bambino” ovvero “dopo che vi
portarono”. In L ¢10:35 si ha: “Te lo rimborserd al mio ritorno [év T® énavépxeoBal (en to epanérchesthai;
letteralmente: “nel ritornare”]” ovvero “dopo chesard tornato”. In Lc19:15 si ha: “Quando egli fu tornato [Ev TQ
EnaveABelv (en to epanelthéin); letteralmente: “nel tornare”]” ovvero “dopo chefu tornato”. Conformemente a questi
casi, il passo di L¢c3:21 va quindi tradotto: “Ora, dopo che tutto il popolo fu immerso”. TNMsi toglie dallimpaccio
adottando una traduzione equivoca: “Or quando tutto il popolo era battezzato”; cosa significa? Quando il popolo era
stato immerso o quando veniva immerso? “Tutto il popolo” & proprio di Luca, che ama le folle. Ma con la sua
costruzione pare che Luca voglia distinguere 'immersione di Yeshua da quella del popolo. Egli presenterebbe cosi il
battesimo di Yeshua come un atto a sé stante e a lui riservato.

Limmersione di Yeshua & ristretta ad un semplice vocabolo: Bantio8évtoc (baptisthéntos). E un participio aoristo
passivo: “Dopo essere stato immerso”. Se non ci fosse quel semplice vocabolo, in Lcnon avremmo nessun accenno al
battesimo di Yeshua. TNMha: “Or quando tutto il popolo era battezzato, fu battezzato anche Gesu e, mentre pregava,
il cielo si apri”. E cosi, in genere, le altre traduzioni italiane. Ma quell”anche” non & presente nel testo greco che
letteralmente ha:

‘EyéveTo 6¢ év T Bantiobival dnavta TOV Aadv
Egheéneto de en to baptisthenai apanta ton laon

Avvenne poi in il essere immerso tutto il popolo

Kal'lnood Bantio0évTog
kai lesus baptisthéntos

e Yeshua essente stato immerso

KOl TIPOCELYOMEVOL AVEWXORvaL TOV 00PAVOV
kai proseuchoménu aneochthénai ton uranon
e pregante si apri il cielo
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Come si vede, tutto dipende da quel baptisthéntos.

Si noti “il cielo” (Tdv 0bpavdv, ton uranon) al singolare: Luca si rivolge ai gentili o pagani che non avevano la
concezione ebraica di molti cieli. Solo in Lclo spirito santo discende “in forma corpored. “Il cielo si aprl: si usa il
verbo &volyw (andigo) - come in Mt-, “aprire”, e non il verbo ox{Cw (schizo), “lacerare, rompere”, come in Mr.

Mre Mtdicono che Yeshua videlo spirito di Dio scendere su di lui: “Egli vide lo Spirito di Dio scendere” (M¢3:16);
“Vide aprirsi i cieli e lo Spirito scendere su di lui” (Mr1:10). Sembra che tutto avvenga in una visione riservata a
Yeshua. Da Gvsappiamo che a questa visione partecipd anche il battezzatore: “Giovanni rese testimonianza, dicendo:
‘Ho visto lo Spirito scendere dal cielo™ (1:32). Luca, invece, non parla di visione, ma concentra l'attenzione sul fatto
oggettivo della discesa dello spirito su Yeshua: “Lo Spirito Santo scese su di lui” (3:22), prescindendo da chi I'ebbe a
vedere. Questa oggettivita & sottolineata dal fatto che lo spirito “scese su di lui in forma corporea’ ossia visibile:
OWHOTIKG €(deL (somatiko éidel), “corporeo aspetto”. Un altro tratto tipicamente lucano e il fatto che la discesa
avvenne non subito, ma “mentre pregava, si apri il cielo”. Questo elemento, assente negli altri sinottici, & presente piu
volte in Lg con esso si sottolinea limportanza dell’evento: battesimo, scelta degli apostoli, professione di fede da
parte di Pietro, trasfigurazione, preghiera modello del “Padre nostro”. - L¢3:21;9:18,28;5:16;6:12.

In L¢, precedentemente a questo passo, la parola “spirito” compare senza articolo. Con l'articolo compare qui (3:22)
per la prima volta: T0 mvedpa toO &ylov (to néuma to aghion), “lo spirito il santo”. Con articolo sta ad indicare
I'effusione particolare dello spirito riservata al tempo escatologico. Si adopera particolarmente alla discesa dello
spirito alla Pentecoste: “Voi riceverete il dono dello Spirito Santo [ToD &y{ov nvebuaTOG (tu aghiu pnéumatos); “dello
spirito santo”]”; “Tutti furono riempiti dello Spirito Santo [ToD &yl{ov nveduaTog (tu aghiu pnéumatos); “dello spirito
santo]”; “Lo Spirito Santo [TO mvedua TO &ylov (to néuma to aghion); “lo spirito il santo”] scese su tutti quelli che
ascoltavano”, “Si meravigliarono che il dono dello Spirito Santo [Tod nvebuatog Tob &ylov (tu pnéumatos tu aghid);
“dello spirito il santo]”, “Questi che hanno ricevuto lo Spirito Santo [T0 mvedua TO dylov (to néuma to aghion); “lo
spirito il santo”]”; “Dando lo Spirito Santo [To nvedua TO dyLov (to néuma to aghion); “lo spirito il santo”]"; “lo Spirito
Santo [t0 TmveduaTo dywv (to néumato 4dghion); “I ospiritoi lsanto”] scese su di loro”. -At
2:38;4:31,10:44,45,47;15:8; 19:6.

Sembra che Luca voglia stabilire un parallelismo tra la Pentecoste all'inizio della chiesa o congregazione e la discesa
dello spirito santo all'inizio della missione di Yeshua.

E lo stesso spirito santo che scende su Yeshua e gli apostoli che fa trasalire di gioia Yeshua al ritorno dalla missione
apostolica: “Gesu, mosso dallo Spirito Santo, esultd” (Lc 10:21); blanda TNM: “Esultd nello spirito santo”; il greco ha un
dativo di causa (T mvebpaTL TR ayiw, to pnéumati to aghio): “a causa dello spirito il santo”.

E lo stesso spirito che dara potere agli apostoli di testimoniare Yeshua di fronte ai giudici nei tribunali: “Lo Spirito
Santo vi insegnera in quel momento stesso quello che dovrete dire”. - Lc12:12.

Lo stesso spirito santo (in Mt “lo Spirito di Dio”, 3:16) inaugura la missione di Yeshua come inaugura l'attivita della
congregazione dei discepoli.

Le parole di Dio a Yeshua della lezione “Tu sei il mio diletto Figlio; in te mi sono compiaciuto” (Lc 3:22) presentano in
alcuni codici la variante: “Tu sei mio figlio, io oggi ti ho generato” (Codex Bezae; e molti manoscritti della Vetus Latina).
Questa variante & conforme a 5/2:7 nella versione della LXX:

Yi6¢ pov €1 60, éy® oAUEPOY YEYEVVNKA OF

Uiés mu éi s, ego sémeron gheghénneka se

Figlio di me sei tu, io oggi ho generato te
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IL BATTESIMO DI YESHUA IN MATTEO

Mt3:13-17

Quella mattaica & la narrazione del battesimo di Yeshua piu estesa perché presenta il dialogo in cui Giovanni non
vorrebbe immergere Yeshua riconoscendone la superiorita. Mtsi accosta poi a Mrnel dire che “subito” (greco 000¢,
euthis), dopo la sua uscita dallacqua, “i cieli si aprirono ed egli vide lo Spirito di Dio scendere” (3:16); “Appena fu
battezzato” (NR); TNM ¢ caratterizzata dalla consueta mancanza di eleganza, che qui crea - certo involontariamente -
una situazione quasi umoristica: “Dopo essere stato battezzato, Gesu sali immediatamente fuori dell'acqua”, quasi
stesse annegando.

“I cieli si aprirono” (3:16): Luca lo afferma senza dire che cido avvenne in visione come fa Marco che ha Vide aprirsi i
cieli” (Mr1:10). Lcha di proprio la presentazione in terza personadelle parole di Dio: “Questo é il mio diletto Figlio”
(3:17). Gli altri due sinottici hanno la seconda persona “Tu seiil mio diletto Figlio” (Mr1:11); “Tu se/ il mio diletto
Figlio”. - Lc3:22.

La discussione tra il battezzatore e Yeshua sottolinea la superiorita di Yeshua. Alcuni esegeti hanno visto questa
cosa come un procedimento redazionale proprio di Matteo, dato che, secondo Giovanni, il battezzatore dice di
Yeshua: “lo non lo conoscevo, ma colui che mi ha mandato a battezzare in acqua, mi ha detto: ‘Colui sul quale vedrai
lo Spirito scendere e fermarsi, & quello che battezza con lo Spirito Santo™ (Gv 1:33). Tali esegeti hanno argomentato:
se non lo conosceva (come messia), come poteva opporsi al suo battesimo? Hanno quindi concluso che la
discussione sia solo un procedimento letterario per evitare questa obiezione: Se Giovanni ha battezzato Yeshua, e
segno che gli era superiore. La prima comunita - argomentano sempre questi esegeti - doveva sentire la difficolta
che Yeshua privo di peccati si facesse battezzare da Giovanni, e questo fatto era utilizzato dai discepoli del
battezzatore per esaltare Giovanni al di sopra di Yeshua. Cosi, secondo questi esegeti, Matteo mette in bocca a
Giovanni la risposta che si doveva dare a quell'obiezione.

Possiamo accettare questa spiegazione? Si. Questa spiegazione risolve la grave difficolta dell'incongruenza che si
verrebbe a creare tra Mte Gvse ritenessimo la discussione tra il battezzatore e Yeshua realmente accaduta. Significa
questo che saremmo disposti ad accettare un artificio letterario per salvare I'armonia della Bibbia? Le cose non
stanno esattamente cosi. Questo & un caso classico in cui la mentalita occidentale ha enorme difficolta a capire la
Scrittura. All'argomentazione che se Giovanni ha battezzato Yeshua significa che Giovanni e superiore, uno scrittore
occidentale avrebbe opposto un ragionamento per confutare la tesi e dimostrare che cid non e vero. Ma Matteo era
ebreo, era un orientale. Gli orientali sono concreti. Al ragionamento astratto degli occidentali essi sostituiscono un
dialogo concreto che dimostri meglio le cose. Matteo era/spirato, non lo si dimentichi. Egli, da ebreo, utilizza le sue
categorie per dire cid che un occidentale avrebbe detto in modo molto diverso. Non ci si deve scandalizzare. Chi si
scandalizza non sa leggere la Bibbia come va letta. La legge alla sua maniera: occidentale, appunto. Per capire bene
questo concetto (cosi sempre difficile per un occidentale) si pensi al discorso fatto da Yeshua circa il ricco e Lazzaro:

“C'era un uomo ricco, che si vestiva di porpora e di bisso, e ogni giorno si divertiva splendidamente; e c'era un
mendicante, chiamato Lazzaro, che stava alla porta di lui, pieno di ulceri, e bramoso di sfamarsi con quello che
cadeva dalla tavola del ricco; e perfino i cani venivano a leccargli le ulceri. Avvenne che il povero mori e fu portato
dagli angeli nel seno di Abraamo; mori anche il ricco, e fu sepolto. E nell’Ades, essendo nei tormenti, alzo gli occhi e
vide da lontano Abraamo, e Lazzaro nel suo seno; ed esclamo: ‘Padre Abraamo, abbi pieta di me, e manda Lazzaro a
intingere la punta del dito nellacqua per rinfrescarmi la lingua, perché sono tormentato in questa fiamma'. Ma
Abraamo disse: ‘Figlio, ricordati che tu nella tua vita hai ricevuto i tuoi beni e che Lazzaro similmente ricevette i mali;
ma ora qui egli & consolato, e tu sei tormentato. Oltre a tutto questo, fra noi e voi € posta una grande voragine,
perché quelli che vorrebbero passare di qui a voi non possano, né di la si passi da noi'. Ed egli disse: Ti prego,
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dunque, o padre, che tu lo mandi a casa di mio padre, perché ho cinque fratelli, affinché attesti loro queste cose, e
non vengano anche loro in questo luogo di tormento’. Abraamo disse: Hanno Moseé e i profeti; ascoltino quelli'. Ed
egli: ‘No, padre Abraamo; ma se qualcuno dai morti va a loro, si ravvedranno’. Abraamo rispose: ‘Se non ascoltano
Mose e i profeti, non si lasceranno persuadere neppure se uno dei morti risuscita”. - Lc 16:19-31.

Ora, chi legge la Bibbia letteralmente (precludendosene la comprensione), vede qui la conferma di un insieme di
dottrine tutte pagane ed estranee alla Bibbia: l'inferno di fuoco, il purgatorio, 'immortalita dell’anima, la vita dopo la
morte. Per costoro - occidentali- il testo € chiaro: non si descrivono forse tutte quelle cose?

Altri - ma sempre occidentali- rispondono che si tratta di una parabola e che quindi non va presa alla lettera. Al
che, i primi rispondono: se pur si tratta di un’illustrazione, & stata presa dalla convinzione religiosa ebraica, e - dato
che il Messia non avrebbe mai usato invenzioni pagane per i suoi insegnamenti - i contenuti devono essere
corrispondenti a verita bibliche. E, di fronte a questa risposta, i secondi non sanno piu come argomentare. Chi ha
ragione? Nessuno.

Si tratta di insensate argomentazioni tutte occidentali. Si entra cosi in un circolo vizioso lontanissimo dalla realta
biblica. Se si vuole capire davvero come stanno le cose, occorre fare il non facile sforzo di liberarsi della propria
mentalita religiosa occidentale e domandarsi: L'ebreo che ascoltava Yeshua cosa capiva?

Capiva forse che Abraamo viveva in una dimensione paradisiaca? Ma no. Credeva davvero che il povero Lazzaro
chiedesse sul serio una goccia d'acqua? Certo che no. Cosa credeva, allora? Non credeva proprio alcunché, ma capiva
il significato delle parole di Yeshua. Era il loro modo (orientale) di parlare, di capirsi, di farsi capire. La Bibbia & piena
di questi modi molto concretidi esprimersi.

Comunque, una domanda rimane: Ma perché Yeshua si fece battezzare? Gli esegeti hanno dato varie risposte.
Vediamole e mettiamole alla prova con la Scrittura.

F. Strass, J. Weiss e J. M. Murray sono tra quelli che vedono in Yeshua un uomo peccatore come gli altri; secondo
loro, egli si penti e si converti confessando pubblicamente i propri peccati. Questa € un'ipotesi blasfema che va
decisamente respinta: “Egli & stato tentato come noi in ogni cosa, senza commettere peccatd' (£b 4:15); “Colui che
non conobbe peccatd’' (2Cor5:21, TNM); “Separato dai peccatori’ (Eb7:26, TNM); “Egli non commise peccatd'. - 1Pt
2:22, TNM.

Secondo il Bultmann, il Dibelius e il Gogull, Yeshua sarebbe stato un discepolo di Giovanni il battezzatore. Al suo
battesimo si sarebbe sottoposto proprio per divenire suo discepolo. In seguito, poi, si sarebbe messo a capo di un
movimento indipendente. Senza perderci ad argomentare troppo su questa strana e fantasiosa ipotesi, rispondiamo
con le parole di un altro studioso: “Non una sola parola dei nostri vangeli suggerisce che vi siano stati antichi rapporti
di discepolato tra il Cristo e il Battista”. - A. Feuillet, La personnalité de Jésus entrevue a partir de sa soumission au
rite de repentance au précurseur, in Revue Biblique 77 51970, pag. 36; corsivo aggiunto.

Per i testimoni di Geova “in quell'occasione [al battesimo] Gesu fece qualcosa di piu di quanto non fosse richiesto da
lui sotto la Legge. Si presento al Padre suo Geova per fare la ‘'volonta’ del Padre suo [...]. Per Gesu la volonta del Padre
richiedeva inoltre un‘attivita in relazione al Regno, e Gesu s/ presento anche per svolgere questo servizio. (Lu 4:43;
17:20, 21) Geova accettd questa presentazione di suo Figlio e ne diede conferma ungendolo con spirito santo”
(Perspicacia nelle Studio delle Scritture, volume 1, pagina 298, voce “Battesimo”, sottotitolo “Il battesimo in acqua di
Gesu”; il corsivo € aggiunto). Per i predicatori di casa in casa si tratta quindi di un battesimo di presentazione.
Sarebbe l'unico caso nella Bibbia di questo tipo di battesimo.

Cosa dice la Scrittura? Perché Yeshua si fece immergere? Matteo stesso afferma il motivo per cui Yeshua si fece
battezzare: “Sia cosi ora, poiché conviene che noi adempiamo in questo modo ogni giustizid' (3:15). Che valore dare
al vocabolo “giustizia"? Vediamo il testo originale:

nAnp®oal ndoav ditkatoagbvnv
plerdsai pasan dikaiosine
compiere ogni giustizia

Alcuni intendono “giustizia” in senso di “uso”: Yeshua starebbe dicendo che conviene seguire gli usi, pur non
essendo lui un peccatore. Dato che il battesimo di Giovanni era un comando divino per tutto il popolo, secondo certi
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esegeti Yeshua si attenne a cio che la gente doveva fare. Con questa interpretazione il peso teologico della parola
“siustizia” (greco SlkalooOvn, dikaiosine) verrebbe affievolito e reso equivalente a “precetto” (greco 6t Ka{wua,
dikaioma). || battesimo sarebbe cosi ridotto ad un gesto puramente formale, compiuto solo perché era comandato. Il
contesto del dialogo, pero, sembra conferirgli un valore sostanziale: “Ma questi vi si opponeva dicendo: ‘Sono io che
ho bisogno di essere battezzato da te, e tu vieni da me?” (3:14). Il battezzatore non prende affatto alla leggera quel
battesimo, vi si oppone addirittura: cosa che non lo fa ritenere per nulla un semplice precetto. No, la dikaiosiine
(“giustizia”) non & dikaioma (precetto).

La “giustizia” non & semplicemente “cio che & giusto” (TNMper Mt3:15). La giustizia & per la Bibbia ubbidire a Dio,
obbedire alla sua Legge, ai suoi comandamenti.

Yeshua si fece battezzare per compierela volonta di Dio, che era I'unica “giustizia” valida per I'ebreo. Secondo l'uso
del tempo, chi si battezzava si rivestiva di una responsabilita di fronte al pubblico, simpegnava ad osservare in modo
scrupoloso la Legge, ad essere di esempio agli altri. Il battezzato era conseguentemente considerato una persona
nuova, che nell'acqua aveva deposto ogni legame con la vita precedente. | rabbini, parlando del pagano o gentile che
si faceva battezzare per divenire giudeo, dicevano che perfino i vincoli familiari potevano venire considerati sciolti.

Il battesimo di Giovanni era un atto messianico con cui la persona si dichiarava pubblicamente pronta a seguire gli
indirizzi che il Messia (il Cristo, il Consacrato) gli avrebbe dato. Se questo valeva per ogni credente, ancor piu valeva
per lo stesso Messia, inviato - appunto - per compiere /a volonta di Dio.

Percio, con il suo battesimo, Yeshua sottolineava il fatto di volere iniziare pubblicamente la missione che Dio gli
aveva affidata. Dato che questa missione doveva culminare con la sua morte per ubbidienza, il battesimo di Yeshua
tendeva gia ad essa. Yeshua stesso si riferisce a questo battesimo nella morte: “Vi € un battesimo del quale devo
essere battezzato” (Lc 12:50). Chi si battezzava e chi si battezza € come se lasciasse i propri peccati nell'acqua; Pietro
parla del “battesimo, che non & eliminazione di sporcizia dal corpo, ma la richiesta di una buona coscienza verso Dio”
(7Pt3:21). Yeshua non aveva peccati, ma immergendosi nell'acqua (dove erano lasciati simbolicamente i peccati) si
immerse nei peccati altrui:

“Colui che non ha conosciuto peccato, egli [Dio] lo ha fatto diventare peccato per noi, affinché noi diventassimo
giustiziadi Dio in lui”. - 2Cor5:21.

Come un pagano si aggregava con il battesimo al popolo amato da Dio, cosi Yeshua con il suo battesimo si aggregd
al popolo peccatore, all'umanita peccatrice. Divenne uno di noi, per salvarci, per portarci a Dio “affinché noi
diventassimo giustizia di Dio in lui". - 2Cor5:21.

Le parole di Dio sono espresse in modo da designare l'intronizzazione di Yeshua nella sua opera messianica. Esse,
infatti, si rifanno al 5/2:7 e ad /s42:1.

Mt3:17 512:7 Is42:1
“Questo & il mio diletto Figlio, nel “Tu sei mio figlio, “Ecco il mio servo, io lo sosterro;
quale mi sono compiaciuto”. oggi io tho generato”. il mio eletto di cui mi compiaccio;

Lo spirito scende su di lui come una , - » R
io ho messo il mio spirito su di lui”.
colomba (v. 16)

La continuazione del brano isaiano (42:1-4) mostra ancora di piu la missione di Yeshua: “Egli manifesteral/a
giustizia alle nazioni [...] manifestera la giustizia secondo verita. Egli non verra meno e non si abbattera finché abbia
stabilito la giustizia sulla terra; e le isole aspetteranno fiduciose la sua legge”. Cid significa che il messia indichera con
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autorita quello che deve essere fatto e quello che deve essere evitato. Egli deve quindi dare inizio a un'era di nuove
relazioni pit sincere tra uomo e Dio, piu conformi alla volonta divina. Il tutto sara da lui attuato senza violentare le
coscienze: “Non gridera, non alzera la voce” (v. 2). Tutto questo avverra senza estinguere “il lucignolo fumante” (v. 3)
degli israeliti.

Alcune osservazioni sul genere letterario del passo mattaico

Il fatto che Yeshua sia battezzato da Giovanni (quasi fosse a lui inferiore) da al racconto il valore distorig; se, infatti,
fosse stato inventato in seguito dalla chiesa dei discepoli, non lo si sarebbe raccontato cosi. Molti critici cercano di
mettere il racconto nel campo della leggenda, affermando che lo scopo fu quello di retrodatare la messianicita di
Yeshua con la consacrazione ad opera dello spirito santo. Queste critiche non hanno fondamento. Va riconosciuto,
infatti, che il battesimo di Yeshua passa in secondo ordine di fronte alla teofania successiva. Il racconto biblico non
tende al battesimo (su cui poco insiste), ma alla teofania che serve da “unzione” (consacrazione) per Yeshua: “Voi
sapete quello che & avvenuto in tutta la Giudea, incominciando dalla Galilea, dopo il battesimo predicato da Giovanni;
vale a dire, la storia di Gesu di Nazaret; come Dio lo ha unto di Spirito Santo e di potenza' (At10:37,38). Yeshua
applica a se stesso nella sinagoga di Nazaret la profezia isaiana: “Lo spirito del Signore, di Dio, & su di me, perché il
Signore mi ha unto per recare una buona notizia agli umili” (/s61:1). “Gli fu dato il libro del profeta Isaia. Aperto il
libro, trovo quel passo dov'era scritto: Lo Spirito del Signore é sopra di me; percio mi ha unto per evangelizzare i
poveri; mi ha mandato ad annunziare la liberazione ai prigionieri, e ai ciechi il ricupero della vista, a rimettere in
liberta gli oppressi, e a proclamare I'anno accettevole del Signorée. Poi, chiuso il libro e resolo all'inserviente, si mise a
sedere; e gli occhi di tutti nella sinagoga erano fissi su di lui. Egli prese a dir loro: ‘Oggi, si & adempiuta questa

"

Scrittura, che voi udite™ (Lc4:17-21). Il vangelo di Gvinsiste sul fatto che lo spirito santo scese e riposo su di lui dopo
il battesimo: “Ho visto /o Spirito scendere dal cielo come una colomba e fermarsi su di lui. 1o non lo conoscevo, ma
colui che mi ha mandato a battezzare in acqua, mi ha detto: “Colui sul quale vedrai lo Spirito scendere e fermarsi, &

quello”. - 1:32,33.

Un altro elemento che va notato é che la teofania inaugurale al battesimo di Yeshua e un fatto che precedeva e
inaugurava l'attivita dei profeti; precedendo la loro missione li abilitavaal ministero profetico. Si ricordi Ezechiele
presso il canale di Kebar: “Mentre mi trovavo presso il fiume Chebar, fra i deportati, i cieli si aprirono, e io ebbi delle
visioni divine”, “Mi disse: ‘Figlio d'uomo, alzati in piedi, io ti parlerd’. Mentre egli mi parlava, lo Spirito entro in me e mi
fece alzare in piedi; io udii colui che mi parlava. Egli mi disse: ‘Figlio d'uomo, io ti mando ai figli d'lsraele™ (£z1:1;2:1-3).
Si ricordi Isaia (/s 6). Si ricordi Geremia (Ger 1). L'intervento divino iniziava con l'apertura dei cieli e la voce divina,
provocando la conoscenza della propria vocazione congiunta a un senso di sgomento: “Fece un sogno: una scala
poggiava sulla terra, mentre la sua cima toccava il cielo; e gli angeli di Dio salivano e scendevano per la scala. Il
Signore stava al di sopra di essa e gli disse: ‘lo sono il Signore' [...] Ebbe paura e disse: ‘Com’é tremendo questo luogo!
Questa non e altro che la casa di Dio, e questa & la porta del cielo!” (Gn28:12,13,17); “Oh, squarciassi tu i cieli, e
scendessi! Davanti a te sarebbero scossi i monti”. - /s 64:1.

A differenza dei precedenti casi che riguardavano gli altri profeti ebrei, la teofania non produce in Yeshua nessuno
sgomento, nessun terrore, nessuna sorpresa. La missione poi e diversa da quella dei profeti antichi; egli & il “servo di
Yhvh" e gia conosce la missione profetizzata e si prepara a svolgerla. Di solito, Dio diceva al profeta antico: ‘Va'l. Cosi
dirai ... Nel caso di Yeshua, nulla di tutto cio. In fatto che lo schema letterario sia diverso dalle chiamate profetiche, &
un elemento che - ancora una volta - denota la storicita dell'evento. Nel caso di Yeshua, piu che un invito profetico &
una proclamazione solenne delle particolari relazioni intime tra Dio e Yeshua, tra il Padre e il “figlio” che & presentato
come “l'amato”. Anche se certe espressioni sono simili alle visioni profetiche inaugurali, qui abbiamo qualcosa di piu.
Alla predicazione del battezzatore Yeshua capisce meglio che il tempo della sua missione € ormai giunto, e con il suo
battesimo si obbliga pubblicamente a svolgere la missione che Iui accetta volontariamente, anche se sa che sara per
lui molto dolorosa.

Specialmente in ambito cattolico si trova difficolta ad accogliere una progressione di coscienza da parte di Yeshua
circa la sua opera messianica. Specialmente i cattolici sono fautori di una cognizione completa da parte sua sin dalla
nascita. Gia Agostino sosteneva questa idea: “Egli fu unto con tale mistica ed invisibile unzione quando ‘il Verbo di Dio
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si fece carne’ (Gv 1:14), quando, ciog, la natura umana fu unita al Verbo di Dio nel seno della Vergine” (De Trinit. 1. XV,
cap. 26, n. 46, PL 42,1093). La stessa idea (contraria a qualsiasi miglioramento interiore soprannaturale) si trova
presso Giovanni Crisostomo (Matth. Homil. Xll, 2) e presso Giovanni Damasceno (De Fide Orth. 1, lll, cap. 3, PG
94,1088). Tommaso si allinea perfettamente: “Egli fu pieno di grazia e di verita fin dallistante della concezione”. -
Matth. Evang. cap. lIl.

Prima di vedere la posizione biblicaal riguardo, esaminiamo la posizione dei Testimoni di Geova. Costoro si
awvicinano alla posizione biblica: “Lo spirito di Dio versato su Gesu senza dubbio illumino la sua mente su molti punti”
(Perspicacia nello studio delle Scritture vol. 1, pag. 1068, voce “Gesu Cristo”, sottotitolo “Il battesimo”). Ma poi ci
mettono del loro: “Alcune frasi che pronuncio in seguito, specie l'intima preghiera rivolta al Padre la sera di Pasqua
del 33 E.V,, indicano che Gesu ricordava la sua esistenza preumana, le cose che aveva udito dal Padre e le cose che
aveva visto fare dal Padre, come pure la gloria che egli stesso aveva avuto nei cieli” (/bidem). Sebbene questa
dichiarazione sia fatta con certezza, essa viene poi velata di incertezza circa il momento di questi presunti ricordi
preumani: “Pud anche darsi che queste cose gli siano tornate alla mente al momento del battesimo e dell'unzione”
(/bidem). Tuttavia, vengono portate a dimostrazione delle citazioni bibliche che vogliamo verificare, usando la loro
versione della Bibbia (7A/M). Eccole:

Gv 6:46: “Non che alcun uomo abbia visto il Padre, eccetto colui che & da Dio; questi ha visto il Padre”. La lettura del
versetto, preso cosi, fuori contesto, dovrebbe significare per i Testimoni di Geova: 1. Yeshua fa eccezione, essendo
“da Dio", 2. Egli “ha visto il Padre”, e deve averlo visto in un’esistenza preumana. Esaminiamo. L'espressione usata da
Giovanni & napa [To0] B0 (para [tu] thed), letteralmente “da[l] Dio”. Si tratta di un’espressione biblicache indica
I'approvazione di Dio. Basti vedere I'uso che ne fa lo stesso Giovanni altrove nel suo stesso Vangelo. In 1:6, TNM -
chissa perché - ha: “Sorse un uomo, mandato come rappresentante di Dio: il suo nome era Giovanni”; quel “come
rappresentante” non compare affatto nel testo greco che ha: “Ci fu un uomo mandato da Dio [nap& 6g0D (para
thew)]". L'espressione é riferita al battezzatore, eppure anche questi era “da Dio” esattamente come Yeshua. In
quanto al ‘vedere il Padre’, di chi stava parlando Yeshua? Non di se stesso. Nel contesto Yeshua sta parlando del
credente fedele che obbedisce a Dio: “Chiunque ha udito gli insegnamenti del Padre e ha imparato viene a me” (v.
45); tale credente che accetta Yeshua lo puo fare solo se Dio glielo concede (v. 44); il credente, che Dio chiama e che
accetta Yeshua, puo “vedere” Dio. “Chi vede me vede [anche] colui che mi ha mandato” (Gv 12:45). Non si tratta di un
vedere fisico: “Non che alcun uomo abbia visto il Padre” (Gv6:46), ma di un vedere spirituale: “Felici i puri di cuore,
poiché vedranno Dio". - Mt5:8.

Gv 7:28,29: “Mentre insegnava nel tempio, Gesu grido, dicendo: ‘Voi mi conoscete e sapete di dove sono. E io non
sono venuto di mia propria iniziativa, ma colui che mi ha mandato & reale, e voi non lo conoscete. lo lo conosco,
perché sono un suo rappresentante, ed Egli mi ha mandato”. Qui pare che i Testimoni di Geova leggano quell”io lo
conosco” (riferito da Yeshua a Dio) come se Yeshua avesse gia conosciuto Dio in una sua esistenza preumana. In
verita, il passo mette il rilievo la grande differenza tra Yeshua e Dio. Yeshua dice ai gerosolimitani: “Voi mi conoscete e
sapete di dove sond'. Loro stessi avevano appena detto: “Sappiamo di dov'é questuomo” (v. 27). In questo contesto,
Yeshua fa loro questo ragionamento: Voi conoscete me, sapete chi sono; ma non conoscete Dio. Si noti che Yeshua
non contesta il fatto che i gerosolimitani lo conoscano, anzi lo conferma. Non dice loro qualcosa del tipo: Non sapete
chi sono, non sapete da dove vengo, io vengo direttamente dal cielo. No. Yeshua dice: “Voi mi conoscete e sapete di
dove sond'. Per contrasto, dice poi che non conoscono Dio. Cosa significa? Il “conoscere” biblico non ha lo stesso
senso che ha il conoscere occidentale. Non si tratta di conoscenza intellettuale. La conoscenza biblica & il fare
esperienza diretta, I'essere in intimita. Yeshuia conosce Dio perché & in intimita con lui. Si noti (v. 29) la motivazione
che Yeshua stesso da per questo tipo di conoscenza che egli ha di Dio: “lo lo conosco, perché”... Perché? Non certo
per il motivo inserito arbitrariamente nella TNM. ..."sono un suo rappresentante”. Il testo dice:

&y olda a0 TV, BTL AP’ avTod eipl
ego oida auton, oti parautu eimi

io conosco lui, perché da lui sono

Si tratta ancora di quel mapd 6€0d (para thed), “da Dio”, che qui ha “lui” anziché “Dio”. Ovvero: ‘lo lo conosco perché
sono da Dio’; in senso biblico: sono approvato da Dio. Quegli ebrei non conoscevano (in senso biblico) Dio perché
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non erano “da Dio”, non erano approvati da lui: “Voi siete dal padre vostro il Diavolo” (Gv 8:44). Nessuna conoscenza
preumana, quindi, ma la conoscenza dovuta alla profonda ed intima relazione che Yeshua aveva con Dio a cui
ubbidiva.

Gv 8:26,28: “Ho molte cose da dire e da giudicare riguardo a voi. Difatti, colui che mi ha mandato & verace, e le cose
che ho udito da lui le dico nel mondo”. Se qui i Testimoni di Geova pensano di argomentare che, siccome Yeshua
parla di “cose che ho udito da lui”, deve trattarsi di cose che egli udi da Dio nel reame celeste durante la sua presunta
vita preumana, si sbagliano di molto. Le parole bibliche non vanno maitolte dal contesto. Yeshua stava parlando ai
giudei, e quando disse quelle parole “essi non compresero che parlava loro del Padre” (v. 27). “Percio Gesu disse: [...]
‘Dico queste cose come il Padre mi ha insegnato™ (v. 28). Dove aveva imparato Yeshua le cose insegnategli dal Padre?
Dove le aveva udite? In cielo, prima di nascere? No. Si noti il parallelo:

Yeshua Giudei
Gv “Le cose che ho udito da lui “Voi, percio, fate le cose che avete
8:26 le dico”. Gv8:38 udito dal padre [vostro]”.

Esattamente come Yeshua aveva “udito” da Dio, cosi i giudei avevano “udito” dal diavolo. Né gli uni né laltro
avevano “udito” in una precedente vita extraterrestre. La Bibbia non va letta letteralmente, ma capita nel suo
linguaggio orientale.

Gv 8:38: “Le cose che ho visto presso il Padre mio, le dico”. E la stessa cosa del precedente. Yeshua si oppone ai
giudei e afferma che lui dice le cose che ha visto presso Dio, mentre loro dicono le cose che hanno udito dal diavolo.
La frase completaé: “Le cose che ho visto presso il Padre mio, le dico; e voi, percio, fate le cose che avete udito dal
padre [vostro]”. Quel “presso il Padre mio” & nel testo greco mapd Tod NATPOC (para tu patros), “vicino al Padre”, e sta
ad indicare la relazione intima che egli ha con Dio. Fa parte di quella “conoscenza” in senso biblico che implica una
relazione profonda. Il credente che vive come alla presenza di Dio, quasi in costante preghiera, con la mente e il cuore
rivolti a lui, conosce questa “vita [che] € nascosta con Cristo in Dio". - Co/3:3.

Gv 14:2: “Nella casa del Padre mio ci sono molte dimore. Altrimenti, ve I'avrei detto, perché vado a prepararvi un
luogo”. Qui nulla si dice riguardo al nostro tema. Il discorso che Yeshua fa riguarda il futuro. Riguarda “l'eredita
incorruttibile e incontaminata e durevole. Essa € riservata nei cieli per voi”. - 7Pt 1:4.

Gv 17:5: "E ora, Padre, glorificami presso te stesso con la gloria che avevo presso di te prima che il mondo fosse”.
Questa scrittura é gia stata trattata altrove, comunque la spieghiamo di nuovo. Gli orientali non usano le astrazioni
come fanno gli occidentali: sono concreti. Tradotta, per cosi dire, in occidentale, significa: ‘E ora, Padre, glorificami
presso di te con la gloria che tu avevi in mente per me prima che il mondo fosse’. Per un ebreo non aveva alcun senso
dire che Dio aveva in mente una certa cosa: era piuttosto quella certa cosa a trovarsi presso Dio. La traduzione -
riferita a Gn11:6 - “Non c'€ nulla che abbiano in mente di fare che sia per loro irraggiungibile” pud andar bene in
italiano (mentalita occidentale), I'ebraico ha: “E adesso non sara impossibile a loro tutto cid che progetteranno di
fare”. Cosi, in Lam 2:17, la traduzione “Geova ha fatto cid che aveva in mente” & una /ibera traduzione, 'ebraico ha
“Fece Yhvh cio che escogito’.

Ritorniamo ora alla questione della consapevolezza di Yeshua. Egli sapeva tutto sin da piccolo? Oppure, acquisi
progressivamente la conoscenza della sua missione?

La Bibbia parla di un progressodi Yeshua: “Gesu cresceva in sapienza, in statura e in grazia davanti a Dio e agli
uomini” (Lc2:52). Egli non volle essere chiamato buono, perché “nessuno € buono, tranne uno solo, cioé Dio" (Mr
10:18). Non si pud sostenere che I'idea che Yeshua si era fatta della sua missione subisse un radicale cambiamento al
suo battesimo, ma si puo dire che alla predicazione del battezzatore egli comprese meglio la missione di “servo di
Yhvh” che doveva svolgere. Fu per questo che Yeshua si fece battezzare e andd poi nel deserto per rinfrancarsi
meglio con la preghiera e con la meditazione al compimento della sua opera redentrice.
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Dai testi biblici non sappiamo se la teofania fu vista da tutti i presenti, ma sulla base della testimonianza del
battezzatore si puo esser certi che almeno lui ha partecipato alla visione: “Ho visto lo Spirito scendere dal cielo come
una colomba e fermarsi su di lui”. - Gv1:31.
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L\ BIBLISTICA

PE-TENEBRIS+IN - ADMIEABILE-LUMEN

IL BATTESIMO DI YESHUA IN GIOVANNI

Gv1:6-8,19-28

La predicazione del battezzatore era rivolta a tutta Israele. Tuttavia, da Gvappare che un gruppo di persone gli si
strinse attorno come suoi discepoli, attuando alcuni usi e pratiche speciali: “/ discepoli di Giovanni [...] erano soliti
digiunare” (Mr2:18); “Giovanni era di nuovo la con due dei suoi discepoll’ (Gv 1:35); “I discepoli di Giovanni digiunano
spesso e pregano”, “Anche Giovanni ha insegnato ai suoi discepoll’ (Lc5:33;11:1). Anche se il battezzatore aveva un
compito provvisorio, per cui egli s/ ritiro dopo la comparsa di Yeshua (“Bisogna che egli cresca, e che io diminuisca” -
Gv3:33), di fatto nelle Scritture Greche si ha I'impressione che il movimento battista continuasse parallelamente a
quello della chiesa o congregazione originaria. Apollo di Alessandria e altri discepoli di Efeso conoscevano soltanto il
battesimo di Giovanni: “Ora un ebreo di nome Apollo, oriundo di Alessandria, uomo eloquente e versato nelle
Scritture, arrivd a Efeso. Egli era stato istruito nella via del Signore; ed essendo fervente di spirito, annunziava e
insegnava accuratamente le cose relative a Gesu, benché avesse conoscenza soltanto del battesimo di Giovanni”,
“Mentre Apollo era a Corinto, Paolo, dopo aver attraversato le regioni superiori del paese, giunse a Efeso; e vi trovo
alcuni discepoll’ (At 18:24,25;19:1). La presenza di seguaci del battezzatore ad Alessandria e ad Efeso documenta
I'espansione del movimento battista. Secondo la letteratura mandea, sembra che costoro ritenessero addirittura che
Giovanni fosse il Messia e Yeshua uno pseudo-profeta (R. Bultmann, Die Bedentung der neugeschlossenen
manddischen Quelle fiir das Werstandniss der Johannes Evangelium, in Zeitschr, 1925, pag. 100). Sembra che tali idee
si diffondessero in modo particolare in Siria, per cui riguardo a tale movimento sorse la letteratura clementina,
un'opera giudeo-cristiana che ridusse il battezzatore a falso profeta. Il Vangelo di Giovanni, scritto forse ad Efeso
(dove il movimento battista era vigoroso) mette in risalto il fatto che lo stesso battezzatore aveva negato di essere |l
messia. Tale reazionesi rinviene in due passi del Vangelo: 1. Nel prologo; 2. Nel dialogo svoltosi con i sacerdoti e i
leviti giunti appositamente da Gerusalemme per interrogare il battezzatore.

1. Nel prologo (1:6-8). Di fronte alla parola divina che “era” sin dal principio (Gv1:1), Giovanni oppone un dato
realizzatosi nella storia: “Vi fu un uomo mandato da Dio, il cui nome era Giovanni” (1:6). La missione ufficiale di
quest'uomo, ricevuta da Dio e non scelta di propria iniziativa, era quella di “rendere testimonianza alla luce” (1:7).
Sorgerebbe una domanda: Ma questa testimonianza & necessaria, dato che la “luce” si manifesta essa stessa da
sola? Si! Perché qui si tratta di una luce incarnatasi in un vomo: “la Parola é diventata carne e ha abitato per un
tempo fra di noi” (1:14). Questwomo in cui era scesa la parola creatrice di Dio, era ignoto e doveva essere
presentato al pubblico dal precursore: “La vera luce che illumina ogni uomo stava venendo nel mondo [...], ma il
mondo non I'ha conosciuto (1:9,10). Il battezzatore era colui che sapeva dove si trovava questa luce personificata,
“affinché tutti credessero [mioTteVOWGOLWY, pistéusosin; aoristo ingressivo: “iniziassero a credere”]” (1:7). |
battezzatore & quindi un “testimone” (1:7) che di presenza puo indicare chi sia il vero Messia: “Appunto perché egli
sia manifestato a Israele, io sono venuto a battezzare in acqua’. Giovanni rese testimonianzd'. - 1:31,32.

Qualche esegeta ha pensato che questi versetti siano un'aggiunta ad un inno originale, dato che il testo e prosaico
e presenta una forma stereotipa al suo inizio (“Vi fu un uomo mandato da Dio, il cui nome era Giovanni” - 1:6),
redatta su passi delle Scritture Ebraiche: “C'era un uomo [...]" (7Sam 1:1), e rompe la successione del pensiero (il v. 5 -
“La luce splende nelle tenebre, e le tenebre non 'hanno sopraffatta” - & continuato dal v. 9: “La vera luce che illumina
ogni uomo stava venendo nel mondo”). Quest'aggiunta sarebbe stata attuata da alcuni discepoli, sempre ispirati. Se
poi non si tratta di un'aggiunta, forse si tratta di uno spostamento. Quei versetti sarebbero stati trasferiti [ dal v. 19 a
cui originariamente sarebbero appartenuti. Tuttavia, & possibile accogliere anche un‘altra soluzione: la parte poetica
era un inno antecedente a Yeshua, forse liturgico, in lode alla Parola di Dio; esso sarebbe stato poi adattato da
Giovanni evangelista che Viintrodusse i versetti riguardanti il battezzatore.
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2. Nel dialogo con il battezzatore (1:19-28). Questo brano non puo essere considerato parallelo a quello dei sinottici
giacché non parla direttamente del battesimo di Giovanni e della sua predicazione alle folle, ma contiene una
testimonianza del modo con cui il battezzatore discusse con i leviti e i sacerdoti venuti da Gerusalemme per
interrogarlo: “Questa ¢ la testimonianza di Giovanni, quando i Giudei mandarono da Gerusalemme dei sacerdoti e
dei Leviti per domandargli: ‘Tu chi sei?” (1:19). Da Gvconosciamo il particolare circa il luogo dove il battezzatore
svolgeva la sua attivita: “Queste cose avvennero in Betania di la dal Giordano, dove Giovanni stava battezzando”
(1:28). | codici sono tra loro in contrasto: alcuni hanno “Betania” (“Casa della barca”), altri hanno “Betabara” (“Casa
di passaggio”). Secondo Origene la prima sarebbe stata la lezione pit comune nei codici, anche se egli accettava la
seconda perché il nome di Betania era inesistente a oriente del Giordano (si conosceva una Betania presso
Gerusalemme). Qualche esegeta pretende di trovare un simbolismo nel significato del nome “Betabara” (“Casa del
passaggio”): il precursore non avrebbe cosi operato in Terra Santa, ma nello stesso luogo da cui gli ebrei entrarono
nella Terra Promessa; Yeshua sarebbe stato battezzato in quel luogo quasi per indicare che & solo attraverso di lui
che si entra nella vera Terra Santa (Boismard, Du baptéme a Cana, Paris 1953, pag. 39). Tale simbolismo, pero, non
risulta dal testo sacro. E quindi meglio attendere nuove scoperte future per identificare meglio questa Betania,
tanto piu che tutte le altre indicazioni geografiche di Gv - prima considerate discutibili - sono state confermate
dall'archeologia come molto accurate. Gvdice che i sacerdoti e i leviti che si presentano al battezzatore sono inviati
dai giudeidi Gerusalemme: “I Giudeimandarono da Gerusalemme dei sacerdoti e dei Leviti i Giudei mandarono da
Gerusalemme dei sacerdoti e dei Leviti” (1:19). Chi sono questi “giudei”? In Gvil significato della parola “giudei”
varia. Puo indicare i giudei in generale: “C'erano la sei recipienti di pietra, del tipo adoperato per la purificazione
dei Giudel', “La Pasqua dei Giudei era vicina”, “I Giudeinon hanno relazioni con i Samaritani” (2:6,13;2:9). Costoro
non sono ostili a Yeshua, anzi - quando non sono succubi di altri -, gli sono favorevoli e lo considerano come un
uomo eccellente (10:19-21); molti credevano in lui: “Molti Giudei andavano e credevano in Gesu”, “Gesu allora disse
a quei Giudei che avevano creduto in lui [...]" (12:11;8:31). In Gv“giudei” pud anche indicare (per lo piu € cosi) i
rappresentanti della parte giudaica piu ostile a Yeshua, composta specialmente dai capi del popolo,
gerosolimitani, corrispondenti spesso agli scribi (giuristi) e ai farisei. Sono questo tipo di giudei che si oppongono a
Yeshua che purifica il Tempio (2:18) e si scandalizzano nel vedere che compie miracoli di sabato (5:16); essi
chiudono cosi i loro occhi alla luce: “I Giudei dunque gli si fecero attorno e gli dissero: ‘Fino a quando terrai
sospeso I'animo nostro? Se tu sei il Cristo, diccelo apertamente™ (10:24). Cercano anzi di farlo morire perché
Yeshua si proclama vicinissimo a Dio: “Per questo i Giudei piu che mai cercavano d'ucciderlo; perché non soltanto
violava il sabato, ma chiamava Dio suo Padre”, “Allora essi presero delle pietre per tirargliele”, “I Giudei presero di
nuovo delle pietre per lapidarlo” (5:18;8:59;10:31). A causa loro Yeshua deve abbandonare la Giudea: “Gesu se ne
andava per la Galilea, non volendo fare altrettanto in Giudea perché i Giudei cercavano di ucciderlo” (7:1) e ritirarsi
a Efraim presso il deserto: “Gesu quindi non andava piu apertamente tra i Giudei, ma si ritird nella regione vicina al
deserto, in una citta chiamata Efraim” (11:54). Questo tipo di giudei sono rivestiti di autorita e ispirano paura nel
popolo: “Nessuno perd parlava di lui apertamente, per paura dei Giudei”, “Avevano paura dei Giudei; infatti i
Giudei avevano gia stabilito che se uno riconoscesse Gesu come Cristo, fosse espulso dalla sinagoga”, “in segreto
per timore dei Giudei”, “Erano chiuse le porte del luogo dove si trovavano i discepoli per timore dei Giudei”
(7:13;9:22;19:38;20:19). Sono sempre questi giudei che inviano le guardie per catturare Yeshua: “La coorte,
dunque, il tribuno e /e guardie dei Giudej, presero Gesu e lo legarono” (18:12); si riuniscono sotto la presidenza di
Caiafa: “Caiafa era quello che aveva consigliato ai Giudei esser cosa utile che un uomo solo morisse per il popolo”,
“| capi dei sacerdoti e i farisei, quindi, riunirono il sinedrio e dicevano: ‘Che facciamo?”, “Uno di loro, Caiafa, che era
sommo sacerdote quell'anno” (18:14:11:47,49); decidono la morte di Yeshua (11:47,sgg.); lo fanno mettere al palo:
“| Giudei gridavano”, “Essi gridarono: ‘Toglilo, toglilo di mezzo, crocifiggilo!” (19:12,15).

| “giudei” del passo in discussione (i mandanti dei sacerdoti e dei leviti a interrogare il battezzatore) costituiscono la
classe dirigente giudaica, il sinedrio (composto da sacerdoti e da farisei, che ne erano gli istigatori). Secondo la
Mishna sarebbe stato di competenza dei 71 membri del sinedrio investigare e conoscere quello che si riferiva ad un
profeta (Sanhedrin1,5). Era appropriato che i leviti, specialisti nella purificazione, stessero accanto ai sacerdoti per
giudicare il battesimo di Giovanni.

Alla domanda dei leviti e dei sacerdoti (“Tu chi sei?” - 1:19), il battezzatore “confesso e non negd; confesso dicendo:
‘lo non sono il Cristo™ (1:20). Si noti la costruzione semitica amante del parallelismo che scinde la frase in modo da

ottenere una risposta bilanciata in due parti: (1?) “Confessd e non nego”, (2%) “confesso dicendo: ‘lo non sono il
67

@



"

Cristo™.

Si sa da Luca che il popolo era in agitazione e si domandava se il battezzatore fosse il messia: “Il popolo era in
attesa e tutti sidomandavano in cuor loro se Giovanni fosse il Cristo”, “Che cosa pensate voi che io sia? lo non sono il
Messia” (L ¢3:15; A t13:25). Evidentemente, nel fatto che G vriferisce in modo tanto enfatico la risposta del
battezzatore, c'e€ una punta polemica contro quei discepoli che lo ritenevano il Messia. Di tali discepoli si ha ancora
traccia in At 19:1-7: “Mentre Apollo era a Corinto, Paolo, dopo aver attraversato le regioni superiori del paese, giunse
a Efeso; e vi trovo alcuni discepoli, ai quali disse: ‘Riceveste lo Spirito Santo quando credeste?'. Gli risposero: ‘Non
abbiamo neppure sentito dire che ci sia lo Spirito Santo’. Egli disse loro: ‘Con quale battesimo siete dunque stati
battezzati?'. Essi risposero: ‘Con il battesimo di Giovanni'. Paolo disse: ‘Giovanni battezzd con il battesimo di
ravvedimento, dicendo al popolo di credere in colui che veniva dopo di lui, ciog, in Gesu'. Udito questo, furono
battezzati nel nome del Signore Gesu; e, avendo Paolo imposto loro le mani, lo Spirito Santo scese su di loro ed essi
parlavano in lingue e profetizzavano. Erano in tutto circa dodici uomini”.

“Chi sei dunque? Sei Elia?” (1:21). L'abito caratteristico e 'annuncio del regno ormai imminente possono aver indotto
molti a ritenerlo Elia tornato di persona sulla terra: “Giovanni aveva un vestito di pelo di cammello e una cintura di
cuoio intorno ai fianchi” (Mt3:4), “Era un uomo [Elia] vestito di pelo, con una cintura di cuoio intorno ai fianchi” (ZRe
1:8; cfr. Zc 13:4). Malachia, l'ultimo profeta minore, aveva scritto: “Ecco, io vi mando il profeta Elia, prima che venga il
giorno del Signore, giorno grande e terribile. Egli volgera il cuore dei padri verso i figli, e il cuore dei figli verso i padri,
perché io non debba venire a colpire il paese di sterminio” (Ma/4:5,6). Anche se il suo compito era quello di rinsaldare
I'unita familiare, I'opinione popolare e lIindagine rabbinica gli avevano attribuito diversi compiti messianici. Egli
avrebbe dovuto rimproverare Israele per e sue infedelta affinché si convertisse (Pesahin70b), avrebbe risolto le
questioni piu intricate (Baba Messia 1,8;11,8), avrebbe continuato i suoi miracoli e svolto una missione relativa al
culto. Nella concezione del popolo, il ritornato Elia avrebbe anche annunciato la venuta del messia presentandolo al
popolo (Giustino, Dialogo contro Trifone 8). Yeshua mostrd che la funzione premessianica di Elia (senza pero
I'identificazione con la persona), era stata in realta svolta da Giovanni il battezzatore: “| discepoli gli domandarono:
‘Perché dunque gli scribi dicono che prima deve venire Elia?'. Egli rispose: ‘Certo, Elia deve venire e ristabilire ogni
cosa. Ma io vi dico: Elia & gia venuto e non I'hanno riconosciuto; anzi, gli hanno fatto tutto quello che hanno voluto;
cosi anche il Figlio dell'uomo deve soffrire da parte loro'. Allora i discepoli capirono che egli aveva parlato loro di
Giovanni il battista”. - Mt17:10-13.

| giudei attendevano anche la venuta di un “profeta” pari a Mose, il cui esame era di competenza del sinedrio
(Sinhedrin 1,5). Tale attesa poggiava sul passo di Dt18:15: “Per te il Signore, il tuo Dio, fara sorgere in mezzo a te, fra i
tuoi fratelli, un profeta come me [Mose]; a lui darete ascolto!”. La tradizione giudaica spiegava in vari modi questo
passo. Lo applicava al messia: “La gente dunque, avendo visto il miracolo che Gesu aveva fatto, disse: ‘Questi & certo il
profeta che deve venire nel mondo” (Gv6:14); “Mosé, infatti, disse: ‘Il Signore Dio vi suscitera in mezzo ai vostri
fratelli un profeta come me; ascoltatelo in tutte le cose che vi dira™ (A£3:22); “Questi & il Mose che disse ai figli
d'Israele: ‘Dio vi suscitera, tra i vostri fratelli, un profeta come me™ (At 7:37). Ma lo applicava anche al precursore. E lo
aveva applicato gia a diversi profeti antichi come Samuele, Isaia, Geremia. Anche la comunita di Qumran attendeva
questo profeta (Regola della comunitad 9,11). E a questo profeta che si riferisce il passo giovanneo qui considerato,
tanto piu se si accoglie la lezione del papiro Bodmer I/che premette 'articolo al sostantivo: “Sei tu//profeta?” (1:21).
Nei papiri Bodmer XIVe Bodmer XV vi sarebbe una lacuna prima del vocabolo “profeta”, anche se secondo il Metzger
sarebbe insufficiente per inserirvi I'articolo. Tuttavia, € lecito ammettere l'ipotesi che ne suppone la presenza. Il testo
biblico conferma questa ipotesi, dato che alla domanda il battezzatore risponde: “No” (1:21). Ora, il battezzatore era
davvero un profeta: “Tu [Giovanni], bambino, sarai chiamato profeta dell’Altissimo” (Lc 1:76); quando Yeshua afferma:
“lo vi dico: fra i nati di donna nessuno é piu grande di Giovanni” (Lc 7:28), si comprende che egli intendeva parlare del
“profeta” per eccellenza atteso dai giudei. Dato, quindi, che Giovanni era effettivamente profeta, non avrebbe
risposto di no alla semplice domanda: ‘Sei tu profeta?”, ma effettivamente rispose di no alla domanda: “Sei tu //
profeta?”. La tradizione giudaica circa I'attesa del profeta aveva assunto un valore incerto nella concezione popolare,
tanto che si attendeva ora un profeta, ora un profeta precursore del messia, ora //profeta (messia). Quando, in una
circostanza, gli ebrei erano convinti che Yeshua era //profeta, volevano farlo re: “La gente dunque, avendo visto il
miracolo che Gesu aveva fatto, disse: ‘Questi & certo //profeta che deve venire nel mondo'. Gesu, quindi, sapendo che
stavano per venire a rapirlo per farlo re, si ritird di nuovo sul monte, tutto solo”. - Gv6:14,15.

Giovanni il battezzatore applica a se stesso una profezia isaiana riportata anche dai sinottici: “lo sono la voce di uno
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che grida: ‘Nel deserto raddrizzate la via del Signore’, come ha detto il profeta Isaia” (Gv 1:23, traduzione conforme al
testo biblico; “Che grida: ‘Attraverso il (Nel) deserto preparate la via”, nota in calce a /s40:3, TNM). Tuttavia, Gv mette
piu in risalto il fatto che si tratta di una preparazione spirituale. il verbo usato dalla LXX (ETowudoaTte, etoimasate,
“oreparate”), viene infatti sostituito con e0BOVATE (euthiinate), “raddrizzate”; questo verbo si usa anche per il pilota
che governa la nave (pilota = ebBuvQv, euthiinon); in italiano corrente si potrebbe tradurre: “Mettetevi in riga”.

Gvosserva che gli inviati erano farisei: “Quelli che erano stati mandati da lui erano del gruppo dei farisei” (1:24). |l
testo greco ha €k T@v daploaiwv (ek ton farisaion), “dei farisei”, con l'articolo. Se l'articolo mancasse si potrebbe
pensare che solo alcuni di loro erano farisei, ma I'articolo indica che tuttiloro erano farisei. Questo ci fa supporre che
essi fossero stati inviati per istigazione farisaica, e quindi scelti tra i sacerdoti e i leviti farise/ che costituivano la
minoranza, dato che la maggioranza dei sacerdoti e dei leviti erano sadducei. Oppure, qui Gvcongiunge assieme due
tradizioni: “Mandarono da Gerusalemme dei sacerdotie dei Levit!" (v. 19), “Erano del gruppo dei farise/’ (v. 24). Questi
inviati domandano a Giovanni con quale autorita egli immergesse. Il battezzatore risponde che la sua &
un'immersione in acqua. Qui, in questo passo, il battezzatore non oppone questo battesimo a quello in spirito del
Messia, come si fara presso Luca: “Giovanni battezzd si con acqua, ma voi sarete battezzati in Spirito Santo” (At 1:5).
Qui Giovanni oppone la propria persona a quella del Messia. Il Messia & gia in mezzo a loro, anche se non € ancora
conosciuto; verra dopo di lui e sara cosi grande che il battezzatore non & degno neppure di scioglierne i calzari. Il
fatto che il messia fosse ignoto si ricollega alla credenza popolare (Giustino, Dialogo contro Trifone 8,3) che prima
della sua comparsa sarebbe rimasto nascosto in un luogo occulto; questo gli ebrei credevano leggendo la profezia:
“Egli € colui del quale é scritto: ‘Ecco, io mando davanti a te il mio messaggero, che preparera la tua via davanti a te"
(Gv7:27). Il battezzatore non rimprovera i giudei perché non lo conoscono, ma segnala di avere la missione di
presentarlo: “Appunto perché egli sia manifestato a Israele, io sono venuto a battezzare in acqua” (1:31). Giovanni
battezza in acqua per poter manifestare Yeshua ai suoi contemporanei che lo ignorano: “lo battezzo in acqua; tra di
voi & presente uno che voi non conoscete, colui che viene dopo di me”, “lo non lo conoscevo; ma appunto perché egli
sia manifestato a Israele, io sono venuto a battezzare in acqua” (1:26,27,31). Il contrapposto tra il battesimo in acqua
(Giovanni) e quello in spirito (Yeshua) si rinviene invece in Gv1:33 e 3:5: “Colui che mi ha mandato a battezzare in
acqua, mi ha detto: ‘Colui sul quale vedrai [...]", “Se uno non & nato d'acqua e di Spirito, non puo entrare nel regno di
Dio".

Acqua e spirito nella Bibbia sono spesso ricollegati. L'effusione dello spirito & paragonata alla pioggia fecondatrice
della terra: “Su di noi sia sparso lo Spirito dall'alto e il deserto divenga un frutteto, e il frutteto sia considerato come
una foresta” (/532:15). L'acqua non serve solo da immagine, ma concorre - con lo spirito - come segno concreto
dell'azione purificatrice degli animi imbrattati dal male, specialmente dallidolatria: “Vi aspergerd d'acqua purae
sarete puri; io vi purifichero di tutte le vostre impurita e di tutti i vostri idoli” (Ez36:25). La connessione acqua-spirito &
dunque tradizionale nella tradizione profetica e fu accolta anche da Yeshua. - Gv3:5.

Il messia viene dopo il precursore. Gv 1:27 (“Colui che viene dopo di me") si ricollega a Ma/3:1: “'Ecco, io vi mando il
mio messaggero, che spianera la via davanti a me e subito il Signore, che voi cercate, 'Angelo del patto, che voi
desiderate, entrera nel suo tempio. Ecco egli viene’, dice il Signore degli eserciti”. “Colui che viené": questo verbo
(“viene”) & diventato sinonimo del messia. |l battezzatore, infatti, manda a domandare: “Sei tu colui che deve venire, o
dobbiamo aspettare un altro?” (Mt 11:3). Sara cosi anche nell'Apocalisse (Rivelazione): “Si, vengo presto!”. - 22:20.

“Dopo di me viene un uomo che mi ha preceduto, perché egli era prima di me” (1:30). Il “dopo di me” indica il
tempo: successivamente, dopo il battezzatore. Tuttavia, non necessariamente il “prima di me” indica una successione
cronologica. Pud essere inteso /n senso di dignita. Cosi puo essere compresa anche l'affermazione di Gv 8:58: “Prima
che Abraamo fosse nato, io sono”. “lo non lo conoscevo” (1:31) non indica necessariamente conoscenza fisica di
Yeshua: il battezzatore era parente di Yeshua (Lc 1:36); indica piuttosto ignoranza della sua dignita messianica, da lui
saputa solo nel vedere lo spirito scendere su di lui e rimanervi: “lo non lo conoscevo, ma colui che mi ha mandato a
battezzare in acqua, mi ha detto: ‘Colui sul quale vedrai lo Spirito scendere e fermarsi, & quello™. - 1:33.

Il battezzatore presenta Yeshua come “l'agnello di Dio “ (1:36). Il simbolo dell'agnello evoca molti particolari biblici:

1. L'agnello “senza macchia”, vale a dire senza peccato, che veniva quotidianamente offerto per i peccati: “ll prezioso
sangue di Cristo, come quello di un agnello senza difetto né macchid' (71Pt1:19), “Or questo & cio che offrirai
sull'altare: due agnelli di un anno, ogni giorno, sempre” (£s29:38); si trattava di una offerta continua che doveva

essere offerta ogni giorno, un agnello al mattino e uno al pomeriggio: “Due al giorno, di continuo. E offrirai un
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giovane montone [nota in calce: O, “un agnello"] la mattina, e offrirai I'altro giovane montone fra le due sere” (£s
29:38,39 TNM). L'agnello era anche il sacrificio pasquale, il cui sangue aveva salvato i primogeniti ebrei in Egitto
dalla distruzione durante il primo intervento salvifico divino (£s12:3-28). “La nostra Pasqua, cioé Cristo, € stata
immolata”. - 7Cor5:7.

L'agnello o giovane pecora evocava anche il “servo di Dio” che senza lamenti sincamminava verso la morte:
“Maltrattato, si lascid umiliare e non apri la bocca. Come l'agnello condotto al mattatoio, come la pecora muta
davanti a chi la tosa, egli non apri la bocca” (/s53:7). Va ricordato che in aramaico la parola ebraica n70 (tale),
“agnello”, e talya e significa sia “servo” che “agnello”.
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PE-TENEBRIS+IN - ADMIEABILE-LUMEN

NON CE UNA TRINITA NEL BATTESIMO DI YESHUA

C'e una trinita nel battesimo di Yeshua?

“Gesu, appena fu battezzato, sali fuori dall'acqua; ed ecco i cieli si aprirono ed egli vide lo Spirito di Dio scendere
come una colomba e venire su di lui. Ed ecco una voce dai cieli che disse: «Questo ¢ il mio diletto Figlio, nel quale mi
sono compiaciuto»”. - Mt3:16,17.

Nel battesimo di Yeshua non si tratta tanto di una presunta trinita quanto del fatto che & lapersona di Yeshuaad
essere messa in risalto, specialmente dal punto di vista della storia salvifica. Vi &€ un'analogia con gli interventi di Yhvh
o del suo spirito all'inizio della missione liberatrice del tempo dei Giudici o del ministero profetico. Si tratta della
consacrazione ufficiale in cui s'insinua la concezione che il glorioso re messianico deve presentarsi prima, in modo
paradossale, con i tratti del “servo di Yhvh". Il battesimo di Yeshua €, appunto, il debutto della sua missione.

Ciononostante, da parte di alcuni studiosi si vuole vedere nel battesimo di Yeshua la manifestazione trinitaria: un
unico Dio in tre persone: Padre, figlio (o Verbo) e spirito santo.

Che vi si parli di tre entita (se cosi si pud dire) e chiaro. Il Padre & presente nella voce che proclama dai cieli: “Questo
¢ il mio diletto Figlio, nel quale mi sono compiaciuto” (Mt3:17). Che egli sia un essere personale distinto non ci sono
dubbi e va accettato. Si tratta di Dio! Vi € anche un‘altra persona: Yeshua, ma si tratta di una persona umana. Costui,
che si fa battezzare, & proclamato da Dio “figlio”. Va pero notato che l'espressione “Tu sei mio figlio” era una forma di
adozione usata per il re al momento della sua intronizzazione. In 5/2:2 la Bibbia parla dei nemici di Israele che si
accordano contro il suo re: “I re della terra si danno convegno e i principi congiurano insieme contro il Signore e
contro il suo Unto”. Si noti che il re di Israele & chiamato “unto” (“messia” in ebraico, “cristo” in greco). Al v. 4 continua:
“Colui che siede nei cieli ne ridera; il Signore si fara beffe di loro”. Poi, al v. 6, Dio afferma che e stato proprio lui a
stabilire il suo re a Gerusalemme: “Sono i0’, dira, ‘che ho stabilito il mio re sopra Sion™. Questo re & detto figlio di Dio:
“Tu sei mio figlio, oggi io t'ho generato”. - V. 7.

Dio e Dio. Yeshua e un vomo che Dio consacra (unge, in senso biblico) e per tale consacrazione egli diventa “unto” o
“messia” o “cristo” e “figlio”. Lo spirito e la forza o potenza di Dio;, appartenendo a lui, € santo. Che c'entra mai la
trinita pagana con tutto cio?

Circa la presentazione che le Scritture Greche fanno di Yeshua si pud osservare il seguente progresso:

1. Nei primissimi inizi della chiesa o congregazione dei discepoli, Yeshua era visto come il messia (consacrato) che
dopo essere stato ucciso sarebbe tornato sulla terra per ristabilire il regno di Israele: “Signore, € in questo tempo
che ristabilirai il regno a Israele?” (At 1:6), “Affinché vengano dalla presenza del Signore dei tempi di ristoro e che
egli mandi il Cristo che vi & stato predestinato, cioé Gesu, che il cielo deve tenere accolto fino ai tempi della
restaurazione di tutte le cose; di cui Dio ha parlato fin dall'antichita per bocca dei suoi santi profeti. Mose, infatti,
disse: ‘Il Signore Dio vi suscitera in mezzo ai vostri fratelli un profeta come me; ascoltatelo in tutte le cose che vi
dira. E avverra che chiunque non avra ascoltato questo profeta, sara estirpato di mezzo al popolo’. Tutti i profeti,
che hanno parlato da Samuele in poi, hanno anch’essi annunziato questi giorni. Voi siete i figli dei profeti e del
patto che Dio fece con i vostri padri”. - At 3:20-25.

2. In un tempo, anch'esso antico, si affermava che Yeshua era stato reso “Signore” e messia con la sua resurrezione
ed elevazione al cielo: “Questo Gesu, Dio lo ha risuscitato [...] essendo stato esaltato dalla destra di Dio [...] egli
stesso [Dio] dice: Il Signore ha detto al mio Signore: Siedi alla mia destra, finché io abbia posto i tuoi nemici per
sgabello dei tuoi piedi. Sappia dunque con certezza tutta la casa d'Israele che Dio ha costituito Signore e Cristo
quel Gesu che voi avete crocifisso™ (At 2:32-36); “Noi vi portiamo il lieto messaggio che la promessa fatta ai padri,
Dio I'hna adempiuta per noi, loro figli, risuscitando Gesu, come anche & scritto nel salmo secondo: Tu sei mio Figlio,
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oggi io t'ho generato” (At12:32,33). Questa concezione riappare in Rm 1:4: “Dichiarato Figlio di Dio con potenza
secondo lo Spirito di santita mediante la risurrezione dai morti; cioé Gesu Cristo, nostro Signore”.

3. Nei sinottici si parla di figliolanza divina alla trasfigurazione e al battesimo di Yeshua. Tuttavia, vi & pur sempre
I'indicazione che Yeshua sara palesato apertamente come messia solo dopo la sua resurrezione: “Mentre
scendevano dal monte, egli ordind loro di non raccontare a nessuno le cose che avevano viste, se non quando il
Figlio dell'uomo fosse risuscitato dai morti” (Mr9:9). Marco avvolge le manifestazioni di Yeshua dentro una duplice
barriera: quella dell'ordine di tacere (segreto messianico) e quella dell'incomprensione dei discepoli. Le Scritture
Greche procedono da una cristologia (studio delle cose riguardanti Yeshua) di elevazione ad una cristologia
d'incarnazione. Marco rimane a meta strada in questo processo, che fu condotto piu avanti da Matteo e da Luca. Il
battesimo ha creato nell'esperienza stessa di Yeshua la convinzione (allora manifestatasi in modo irresistibile)
d'essere chiamato da Dio. Questo sgorga dal fatto che Yeshua vide il cielo aprirsi e lo spirito santo scendere su di
sé, facendolo sentire inequivocabilmente chiamato da Dio. Marco si ferma qui: non una parola sul concepimento
ad opera dello spirito santo e sulla parola creatrice di Dio che scese ad abitare in lui. Ma Yeshua rimane pur
sempre il centro del cosmo: dopo il battesimo lo troviamo tra gli angeli.

4, L'ultima fase & quella di Luca e Matteo (che narrano il concepimento straordinario di Yeshua), e di Giovanni (che
presenta in Yeshua la discesa della parola divina). Questi tre evangelisti illustrano il significato salvifico delluomo
Yeshua vissuto in mezzo a noi, messo al palo e risorto. Per sottolineare ed enfatizzare I'importanza di Yeshua, essi
utilizzano la categoria semitica della preesistenza, tanto sconosciuta alla cultura occidentale che I'ha fraintesa
leggendola come letterale. Tuttavia, pur nel grave fraintendimento, non si potra mai sminuire la piena umanita di
Yeshua e la sua ricchezza di persona pienamente umana.

Tornando alla pretesa di certi studiosi di vedere nel battesimo di Yeshua la presunta trinita, va detto che lo spirito
santo nella Bibbia non & maipresentato come una persona a sé stante. E vero che a volte lo spirito di Dio &
personificato, ma questo avviene anche per la sapienza di Dio e la parola di Dio. Lo spirito santo & sempreindicato
come potenza divina, come forza vivificante che sorregge e spinge all'azione. Scendendo su Yeshua lo “unge”
(consacra) come messia: “Contro il tuo santo servitore Gesu, che tu [Dio] hai unto, si sono radunati” (At4:27); “La
storia di Gesu di Nazaret; come Dio lo ha unto di Spirito Santo e di potenza” (At 10:38). Lo spirito di Dio lo conduce
nel deserto: “Lo Spirito lo sospinse nel deserto” (Mr1:12). E la potenza divina, lo spirito santo di Dio, che conferisce a
Yeshua la potenza di compiere prodigi e lo fa esultare di gioia. - Lc 10:21.

Hanno fatto bene alcuni teologi cattolici olandesi (come A. Hulbosch, E. Schillebecckx e P. Schoonenberg) a voler
rivedere la proclamazione del concilio di Calcedonia per tentare una nuova cristologia che sia piu conforme al
pensiero biblico orientale, anziché alle categorie del pensiero occidentale che dominano nella Chiesa Cattolica sin dal
concilio di Nicea (325 E. V.). Spesso, tuttavia, le forze umane premono sulle concezioni religiose della propria
denominazione per bollare come apostata qualsiasi tentativo di leggere la Scrittura senza il filtro dell'interpretazione
del gruppo dirigente autoproclamatosi strumento di Dio.

| teologi che sostengono la trinita hanno sempre forzato l'interpretazione della Scrittura. In passato, volevano
addirittura vedere la trinita dietro le parole di un passo genesiaco: “Facciamo 'uomo a nostra immagine, conforme
alla nostra somiglianza” (Gn 1:26). Questo plurale € stato spiegato da alcuni teologi come trinitario; da alcuni critici
come un residuato di politeismo; da altri (scarsi conoscitori della Scrittura) come un pluralis maiestatis, ignorando
che il plurale maiestatico & del tutto estraneo all'ebraico. Il fatto € che si tratta di un plurale deliberativo che la Bibbia
usa per indicare l'idea che Dio, quasi conversando con se stesso, chiami a raccolta tutte le sue forze per creare un
essere che ha una dignita unica in tutto l'universo. E un modo semitico per esprimere concretamente la creazione
dell'uomo.

Anche il trisagio “Santo, santo, santo” (/s 6:2) che i serafini si scambiano a vicenda nella visione isaiana, & un modo
superlativo per esprimere la diversita e I'elevatezza di Dio al di sopra di tutto il creato. Se si volesse tradurre quel
trisagio in un linguaggio occidentale moderno e filosofico si potrebbe dire: “completamente altro”. Nei secoli e nei
millenni in cui gli ebrei sono stati e sono tuttora fedelissimi al monoteismo biblico, quell'espressione non potrebbe
mai e poi mai essere intesa come una specie di presagio trinitario. Quell'espressione doveva integrarsi con la verita
fondamentale di Dt6:4:

TN NINHIDTY DI 7RIV VDY
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shema israél Yhvh elohénu Yhvh ekhad
ascolta, Israele, Yhvh € nostro Dio, Yhvh e uno

Chi legge nel “Santo, santo, santo” la trinita non solo non ha capito alcunché, ma ha capito completamente male (il
che, riferito al passo, € una bestemmia).

Con l'esilio, la speculazione giudaica comprese che Dio era qualcosa di cosi immenso da non potersi esaurire in un
solo vocabolo e in una sola idea. Fu per questa comprensione che si andarono trovando varie sfaccettature che, per
essere meglio poste in risalto, furono personificate. Questo era conforme al modo di pensare ebraico. Nacquero cosi
le personificazioni dei vari attributi di Dio, come la sapienza e la parola. Siamo sempre nella concezione monoteistica
di Dio, ma Dio é visto nelle sue varie angolazioni e nei suoi diversi aspetti. Anche le Scritture Greche (scritte da ebrei
che, pur scrivendo in greco, pensavano in ebraico) mantengono ovviamente questa concezione monoteista di Dio.
Essa & biblica. E verita.

Yeshua mostra di possedere una relazione tutta speciale con Dio: egli conosce Dio come Padre e lo conosce come
compete a un figlio. Ma Yeshua e un vomo e parla come persona umana presente, per cui tutto va inteso secondo la
psicologia orientale. Yeshua dice: “Prima che Abraamo fosse nato, io sono” (Gv8:58), in quanto la parola di Dio
dimorava il lui. “La Parola & divenuta carne e ha risieduto [letteralmente: “si & attendata”] fra noi” (Gv 1:14, TNM): non
che egli fosse la parola creatrice di Dio. Che Yeshua sia “prima” di Abraamo non va inteso in senso cronologico, ma
come espressione di dignita: Yeshua viene prima perché e superiore. Tale superiorita di Yeshua rispetto a qualsiasi
altro profeta € espressa in Gv 10:32-38: “Gesu disse loro: 'Vi ho mostrato molte buone opere da parte del Padre mio;
per quale di queste opere mi lapidate? | Giudei gli risposero: ‘Non ti lapidiamo per una buona opera, ma per
bestemmia; e perché tu, che sei uomo, ti fai Dio'. Gesu rispose loro: ‘Non sta scritto nella vostra legge: lo ho detto: voi
siete déi? Se chiama déi coloro ai quali la parola di Dio ¢ stata diretta (e la Scrittura non pud essere annullata), come
mai a colui che il Padre ha santificato e mandato nel mondo, voi dite che bestemmia, perché ho detto: Sono Figlio di
Dio? Se non faccio le opere del Padre mio, non mi credete; ma se le faccio, anche se non credete a me, credete alle
opere, affinché sappiate e riconosciate che il Padre € in me e che io sono nel Padre”. Anche se i giudei volevano
lapidare Yeshua perché secondo loro si era fatto Dio pur essendo uomo, cid va inteso in senso relativo e non
sostanziale. Dio € in lui e lui in Dio, appunto perché compie le opere di Dio con autorita divina. Yeshua, infatti, spiega:
“Se non faccio le opere del Padre mio, non mi credete; ma se le faccio, anche se non credete a me, credete alle opere,
affinché sappiate e riconosciate che i/ Padre e in me e che io sono nel Padré'. Ma queste stesse parole sono pure
ripetute per i discepoli di Yeshua: “Che siano tutti uno; e cometu, o Padre, sei in me e io sono in te, anch’essi siano in
noi: affinché il mondo creda che tu mi hai mandato. lo ho dato loro la gloria che tu hai data a me, affinché siano uno
come noi siamo uno; io in loro e tu in me; affinché siano perfetti nell'unita, e affinché il mondo conosca che tu mi hai
mandato, e che li ami come hai amato me”. - Gv17:21-23.

In Gv1:18 e detto che Yeshua “e nel seno del Padre”. La solita lettura occidentale della Bibbia legge questa
espressione come un dato letterale. La stessa TNM(che non ammette la trinita), prima spiega bene il passo (“Che &
nel[la posizione del] seno presso il Padre”, corsivo aggiunto), ma poi (quasi non avesse compreso la verita che ha
espresso) cita nei passi paralleli Pr8:30 (“Ero accanto a lui come un artefice”), per smentire di fatto quello che aveva
correttamente compreso: se era nella posizione del seno significa che aveva la piena considerazione di Dio, ma se poi
si identifica Yeshua con la sapienza di Prnon si tratta piu di una posizione ma di una collocazione fisica. Come va
intesa allora I'espressione “nel seno del Padre”? Va intesa come la Bibbia la intende. La parola usata per “seno” &
KOATIOG (kO/pos), numero Strong 2859, spiegata come “la parte anteriore del corpo tra le braccia” (“petto”, per capirci).
E la stessa parola che si usa in Gv13:23: “Ora, a tavola, inclinato sul petto [kOATW, kolpo] di Gesu, stava uno dei
discepoli”; quella posizione particolarmente amichevole esprimeva il profondo affetto tra I'apostolo Giovanni e
Yeshua. L'ebraico, sempre molto concreto, usa la stessa espressione per indicare la profonda considerazione che si
ha per qualcuno. Solo un occidentale che ignora completamente il linguaggio semitico puo dedurre che essere “nel
seno di Dio” significherebbe essere preesistito presso Dio. In italiano si direbbe: ‘Dio lo ha molto a cuore’; il semita
dice: ‘Egli &€ nel seno di Dio'.

La natura di Yeshua era umana: “C'é un solo Dio e anche un solo mediatore fra Dio e gli uomini, Cristo Gestuomo”
(77m 2:5). Fu per la sua missione, e non per la sua natura, che & detto che Yeshua viene dal Padre: “I suoi discepoli gli
dissero: ‘Ecco, adesso tu parli apertamente, e non usi similitudini. Ora sappiamo che sai ogni cosa e non hai bisogno
che nessuno ti interroghi; percio crediamo che sei proceduto da Dio™. - Gv 16:29,30.
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| semiti non guardano tanto all’essenza di Dio, ma al suo modo di esprimersi, alla suaattivita. | filosofi occidentali
parlano dell'esistenza di Dio (Dio esiste), mentre gli ebrei insistono sulla sua vitalita: egli & I/ Vivente. Proprio perché
Dio e dotato di vitalita, egli la riversa al di fuori di sé nella creazione, e specialmente nelluomo che (partecipando al
“soffio” di Dio) diviene il “vivente” per eccellenza sulla terra. Ma la vita dell'uomo € strettamente legata a Dio, ha
bisogno di essere rinnovata ad ogni istante, per cui quando violera i comandi di Dio egli certamente morra. “Dio il
Signore formo l'uomo dalla polvere della terra, gli soffid nelle narici un alito vitale e 'uomo divenne un‘anima
viventé'. - Gn 2:7.

Nella concezione biblica Dio il vivente da a Yeshua per mezzo del suo spirito (che € potenza) la vita. In questo modo
Yeshua diventa il secondo Adamo, vivificante. Con il battesimo, quello stesso spirito abilita Yeshua alla sua missione.
Con la resurrezione, lo spirito di Dio lo mostra nella gloria che gli compete, dopo la sua ubbidienza, rendendolo il
primogenito dei risorti: “Dichiarato Figlio di Dio con potenza secondo lo Spirito di santita mediante la risurrezione dai
morti; cioé Gesu Cristo, nostro Signore”. - Rm 1:4.

Alla sua gloria parteciperanno anche i suoi discepoli.
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L\ BIBLISTICA

PE-TENEBRIS+IN - ADMIEABILE-LUMEN

IL VANGELO DI MARCO — GENERALITA

“Tutti, lasciatolo [ovvero abbandonato Yeshua], se ne fuggirono. Un giovane lo seguiva, coperto soltanto con un
lenzuolo; e lo afferrarono; ma egli, lasciando andare il lenzuolo, se ne fuggi nudo” (Mr14:50-52). Quel “giovane”
fuggito nudo dal Getsemani quando Yeshua fu catturato era Marco. Questa & la firma che I'evangelista mette al suo

scritto.

Uno studioso cosi commenta: “Pud darsi che Marco abbia voluto introdurre il suo proprio ritratto in questo angolo
oscuro della scena notturna, come spesso gli artisti amavano fare nell'antichita”. - Stauffer, Jesus and His Story, pag.
121.

Chi era Marco

Marco viaggid molto, accompagnato nelle missioni apostoliche ora da Paolo, ora da Barnaba, ora da Pietro,
passando a Cipro, nell’Asia Minore e forse anche a Roma. Infatti, Paolo e Barnaba, dopo averlo portato ad Antiochia,
partirono con lui per il primo viaggio missionario: “Barnaba e Saulo [Paolo], compiuta la loro missione, tornarono da
Gerusalemme, prendendo con loro Giovanni detto anche Marco” (At 12:25); “Giunti a Salamina, annunziarono la
Parola di Dio nelle sinagoghe dei Giudei; e avevano con loro Giovanni [Marco] come aiutante” (At 13:5). Ma a Perga,
abbandonatili, Marco se ne torno a Gerusalemme: “Paolo e i suoi compagni, imbarcatisi a Pafo, arrivarono a Perga di
Panfilia; ma Giovanni [Marco], separatosi da loro, ritornd a Gerusalemme” (At 13:13). Fu questo abbandono da parte
di Marco che indusse Paolo a non volerlo piu con sé nel suo secondo viaggio missionario: “Barnaba voleva prendere
con loro anche Giovanni detto Marco. Ma Paolo riteneva che non dovessero prendere uno che si era separato da loro
gia in Panfilia, e non li aveva accompagnati nella loro opera” (At 15:37,38). Barnaba era cugino di Marco (Co/4:10), per
cui fu solidale con lui e decise di separarsi da Paolo per andare con Marco a Cipro: “Nacque un aspro dissenso, al
punto che si separarono; Barnaba prese con sé Marco e s'imbarco per Cipro” (At15:39). Nonostante quest'acceso
dissenso, ci fu poi evidentemente una rappacificazione, tanto che Paolo fa i pitu caldi elogi di Marco: “Marco, il cugino
di Barnaba (a proposito del quale avete ricevuto istruzioni; se viene da voi, accoglietelo)” (Co/4:10). Anche Pietro
manifesta stima per Marco chiamandolo figlio in senso spirituale: “Marco, mio figlio, vi saluta”. - 7Pt5:13.

Ci sono notizie non bibliche su Marco che sono scarsamente attendibili o del tutto inattendibili. Secondo Eusebio,
Marco avrebbe fondato la comunita di Alessandria (Storia Ecclesiastica 2,16) e, a dire di Girolamo, ne sarebbe stato il
primo “vescovo” (Prefazione a Matteo) fino al suo martirio menzionato da Gelasio (PL 59,139). | “padri” alessandrini
non menzionano nulla di tutto cio. E poi da respingere del tutto la leggenda secondo cui il corpo di Marco sarebbe
stato trasferito nell'828 a Venezia, dove i dogi fecero del “santo” il patrono della loro repubblica (da cui il leone,
stemma veneziano, simbolo attribuito a Marco).

Quello che compare oggi nelle nostre Bibbie come secondo Vangelo godette inizialmente di grande prestigio. Come
abbiamo gia esaminato in uno studio precedente (/ vangeli sinotticj in questa stessa categoria), fu preso quale filo
conduttore da Matteo e da Luca per i loro scritti. In seguito fu alquanto dimenticato, almeno fino al sorgere della
critica moderna. All'inizio del secolo scorso linteresse per Marcofu rinnovato. La scuola liberale lo studid sotto
I'aspetto storico e non teologico, ma ora gli studiosi ne indagano la soggiacente concezione teologica.

| cosiddetti “padri della chiesa” hanno presentato Marco come interprete di Pietro. Essi sono concordi nel dire che
Marco scrisse il suo Vangelo in Italia. Sulla data non sono concordi: secondo Papia ed Ireneo, lo avrebbe scritto dopo
la morte di Pietro; secondo Clemente Alessandrino, Pietro era ancora in vita e avrebbe addirittura approvato lo
scritto marciano.

Autenticita, indirizzo e origine diMarco

Marco va ritenuto autentico. Si pensi solo al fatto che Marco non fu un apostolo rinomato (si rammenti che
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“apostolo” significa “inviato”, non necessariamente dei Dodlici), ma un semplice collaboratore di Pietro e Paolo, per cui
se si fosse voluto inventare un nome per dar piu credito allo scritto, la scelta sarebbe caduta su una persona piu
nota. Questo procedimento avvenne sempre per gli scritti apocrifi! L'avere preferito lasciare il nome vero € gia prova
di autenticita.

Marco rivolge il suo scritto a persone di provenienza gentile, cioe straniera e pagana. Dato che tali persone erano
ignare dei costumi ebraici, Marco li spiega loro: “I farisei e tutti i Giudei non mangiano se non si sono lavate le mani
con grande cura, seguendo la tradizione degli antichi; e quando tornano dalla piazza non mangiano senza essersi
lavati. Vi sono molte altre cose che osservano per tradizione: abluzioni di calici, di boccali e di vasi di rame” (Mr7:3,4).
Se egli riferisce parole in aramaico, subito le traduce in greco: “Gli disse: ‘Effatal’ che vuol dire: ‘Apriti!” (M r7:34);
“Gesu grido a gran voce: ‘Eloj, Eloi lama sabactani?’ che, tradotto, vuol dire: ‘Dio mio, Dio mio, perché mi hai
abbandonato?” (Mr14:34); “Ai quali pose nome Boanerges, che vuol dire figli del tuono” (Mr3:17); “Nella geenna
[leggere gheennd], nel fuoco inestinguibile” (Mr9:43); “Bartimeo (il figlio di Timeo)" (Mr10:46, TNM), in cui “Bartimeo”
non & un nomel, ma e “bar[12, bar, “figlio”, in aramaico] di Timeo"; “Abba, Padre!” (Mr14:36); “Condussero Gesu al
luogo detto Golgota che, tradotto, vuol dire ‘luogo del teschio™ (Mr15:22); “Le disse: ‘Talita cum!' che tradotto vuol
dire: ‘Ragazza, ti dico: alzati!” (Mr5:41). Dato che la parola era conosciuta anche al di fuori di Israele, conserva
“rabbino” senza tradurla: “Gli si accosto, dicendo: ‘Rabbi!”. - Mr14:45, TNM.

Il Vangelo scritto di Marco e quello che piu di tutti presenta vocaboli /atini(confermando in tal modo di essere stato
scritto in una regione latina): “Calarono la branda [greco kpdBatTov, krabatton; latino grabatus]” (Mr2:4, TNM); "Il
mio nome & Legione [greco Aegywwv, leghion; latino legiol” (M r5:9); “Mando subito una guardia [greco
OTIEKOLAATOPQ, Spekulatora; latino speculator;, soldato romano incaricato di far la guardia]” (Mr 6:27); “Duecento
denari [greco dnvaplwv, denarion; latino denarius]” (Mr 6:37); “Un quarto di soldo [letteralmente “un quadrante’
(moneta romana di rame o di bronzo del valore di un sessantaquattresimo di denaro); greco kodpavtng, kodrantes;
latino quadrans]” (Mr2:42); “Dentro il pretorio [greco MpaLTWELOV, praitorion; latino praetorius]” (Mr 15:16); “Il
centurione [greco Kevtuplwv, kentdrion; latino centuriol” (Mr 15:39); “Sotto il moggio [greco ué6ilov, modion; latino
modius)". - Mr4:21, TNM.

Marco scrisse dunque da una regione /atina. Probabilmente da Roma. Un indizio & dato da Mr15:21: “Costrinsero a
portar la croce di lui un certo Simone di Cirene, padre di Alessandro e di Rufo”. Perché Marco specifica che quel
cireneo era padre di Alessandroe di Rufo? Se si ammette che Marco scrisse a Roma, il suo ricordo di questi due si
spiega con il fatto che probabilmente |i aveva conosciuti proprio a Roma. Paolo, infatti, rivolgendosi ai confratelli
romani, saluta un certo Rufo: “Salutate Rufo”. - Rm 16:13.

L'origine romana del Vangelo scritto di Marco risulta anche confermata dai seguenti fatti: Marco evita il termine
“giudei” malvisto dai romani (Tacito, AnnaliXV), insistendo nel dire che Yeshua era un galileo; dice che la morte di
Yeshua era frutto di una cospirazione giudaica che facendo leva sulla folla forzd la mano a Pilato che lo riteneva
innocente; preferisce il verbo didaskein(insegnare) al verbo kerdssein (annunciare mediante un araldo), dato che si
pesta meno alla interpretazione di Yeshua come facinoroso; nell'invio dei Dodici, ricorda solo l'invito al ravvedimento
(“Predicavano alla gente di ravvedersi” - Mr6:12) senza I'annuncio del regno, quasi temesse che Yeshua fosse
identificato con un propagandista del regno giudaico in opposizione a quello di Cesare; 'omissione del cosiddetto
Pater Noster e I'enfasi data alla pericope sul tributo da dare a Cesare rispondono alla medesima preoccupazione di
non contrastare i romani.

Lo stile

Lo stile di Marco e semplice. Moltiplica la parola “ecco” all'inizio delle frasi. Al posto del tempo imperfetto preferisce
il verbo essere seguito dal participio: “Gesu andava davanti a loro” (M r10:32), dove quell”andava davanti” o
“precedeva” & nel testo greco Av MPo&ywv (en prodgon) owvero “era precedente”. Ama il presente storico, usato ben
151 volte, specialmente con i verbi “egli dice” o “essi dicono” (72 volte). Ama congiungere le frasi con un semplice “e”
(paratassi) - greco kal (kaj) - di cui fa un uso smodato:

Mr1:5 kal [...] 1:6 Kat [...] 1:7 kal [...] 1:9 kal [...] 1:10 kat [...] 1:11 Kal [...] 1:12 kot [...] 1:13 kat [...] kot [...]1:15 Kal
[...Jkot [...] 1:16 Kal [...] 1:17 kol [...] kat [...] 1:18 kot [...] 1:19 kal [...] 1:20 Kot [...]1:21 kal [...] Kal [...] 1:22 Kal [...]
1:23 kat [...] 1:24 [...] kat [...] 1:25 kal [...] Kat [...] 1:26 kat [...] 1:27 kat [...] Kal [...] 1:28 kat [...] 1:29 kat [...] Kal [...]
Kat [...] 1:30 [...] kKot [..]1:31 Kal [...] Kat[...]1:32[...] kol [...]1:33 Kal[...] 1:34 kot [...] ka™ [...] kKo [...] 1:35 kol [...JKal
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[...]1:36 Kal [...] KAt [...]1:37 Kat [...] Kat [...] 1:38 kal [...] kol [...] 1:39 kat [...] kKot [...] 1:40 kot [...] Kat [...] 1:41 Kol [...]
Kol [...] 1:42 kol [...] kal [...] 1:43 Kot [...] 1:44 kal [...] kot [...] 1:45 [...] kol [...] Kal [...] 2:1 kot [...] 2:2 Kol [...] Kal [...]
2:3 kol [...] 2:4 kot [...] Kat [...] 2:5 kal [...] 2:6 [...] Kal [...] 2:8 Kal [...] 2:9 [...] kal [...] K&l [...]2:11 [...] Kat [...] 2:12 Kal
[..]kal[...] kal[...] 2:13 Kal [...] Kal [...]JKod [...] 2:14 Kal [...] KAl [...].

Si tenga presente che la citazione suddetta e stata presaa caso. Marco usa anche per 42 volte la parola €080g
(euthijs) che si dovrebbe tradurre “stibito/immediatamente”, ma che presso Marco ha il significato ridotto di “poi”: “E
immediatamente [greco kal €0OLG (kai euthis)] uscirono dalla sinagoga” (Mr1:29), cosi TNM, che denota scarsa
conoscenza del modo di esprimersi proprio di Marco, se si esamina infatti il contesto, nulla giustifica
quell”immediatamente” (come se fosse successo chissa cosa per cui dovettero precipitarsi fuori); € solo il modo
semplice, se pur poco elegante, che usa Marco: “E po/ uscirono dalla sinagoga”; la NR mantiene il senso semplice pur
mettendolo in un buon italiano: “Appena usciti dalla sinagoga”; cosi anche la PdS: “Subito dopo, uscirono dalla

sinagoga”.

Tutto questo si spiega con il fatto che il testo greco traduce il testo aramaico del semita Marco. Questi, davvero
senza pretese letterarie, riporta evidentemente in modo semplice e diretto quello che ha sentito oralmente in forma
colloquiale. Cio avvalora la tradizione che designa Pietro quale fonte orale di Marco.

La fonte pietrina diMarco

L'evangelista riporta, senza variare nulla, cio che aveva sentito da Pietro, un ‘popolano senza istruzione’ (At4:13),
nel suo linguaggio di uomo ‘illetterato e comune'. - /bidem, TNM.

Il contenuto stesso del Vangelo scritto di Marco coincide con la predicazione pietrina conservata in riassunto in At
10:

“Questa ¢ la parola ch'egli ha diretta ai figli d'Israele, portando il lieto messaggio di pace per mezzo di Gesu Cristo. Egli
e il Signore di tutti. Voi sapete quello che & avvenuto in tutta la Giudea, incominciando dalla Galilea, dopo il battesimo
predicato da Giovanni; vale a dire, la storia di Gesu di Nazaret; come Dio lo ha unto di Spirito Santo e di potenza; e
com’egli € andato dappertutto facendo del bene e guarendo tutti quelli che erano sotto il potere del diavolo, perché
Dio era con lui. E noi siamo testimoni di tutte le cose da lui compiute nel paese dei Giudei e in Gerusalemme; essi lo
uccisero, appendendolo a un legno. Ma Dio lo ha risuscitato il terzo giorno e volle che egli si manifestasse non a tutto
il popolo, ma ai testimoni prescelti da Dio; cioé a noi, che abbiamo mangiato e bevuto con lui dopo la sua risurrezione
dai morti. E ¢ci ha comandato di annunziare al popolo e di testimoniare che egli € colui che e stato da Dio costituito
giudice dei vivi e dei morti. Di lui attestano tutti i profeti che chiunque crede in lui riceve il perdono dei peccati
mediante il suo nome”. - Vv. 36-43.

Come si nota, Pietro inizia la sua predicazione con la vita pubblica di Yeshua dopo il suo battesimo ad opera di
Giovanni. Marco fa lo stesso.

C'e anche da osservare un aspetto interessante in Mr1:30: “La suocera di Simone era a letto con la febbre; ed essi
subito gliene parlarono”. A ben rifletterci, pare proprio che Marco stia riferendo un racconto diretto che ha sentito a
viva voce, come se Pietro gli avesse raccontato: ‘Mia suocera era a letto con la febbre; e subito gliene parlammo’.
Cosi, quando Marco scrive: “Giunsero all'altra riva del mare” (5:1) pare di sentire Pietro: ‘Giungemmo all'altra riva del
mare’; “Giunsero a casa del capo della sinagoga” (5:38): ‘Giungemmo a..."; “Passati all'altra riva, vennero a Gennesaret
e scesero a terra. Come furono sbarcati [...]" (6:53,54): ‘Passati all'altra riva, venimmo a Gennezaret e scendemmo a
terra. Come fummo sbarcati [...]; “Giunsero a Betsaida” (8:22): ‘Giungemmo a Betsaida’; “Partiti di la, attraversarono la
Galilea” (9:30): ‘Partiti di la, attraversammo la Galilea’; “Giunsero a Capernaum; quando fu in casa, domando loro: ‘Di
che discorrevate per strada?” (9:33): ‘Giungemmo a Capernaum; quando fu in casa, ci domando: [...]; “Mentre erano
in cammino salendo a Gerusalemme” (10:32): ‘Mentre eravamo in cammino salendo da Gerusalemme’; “Poi giunsero
a Gerico” (10:46): ‘Poi giungemmo a Gerico’; “Quando furono giunti vicino a Gerusalemme” (11:1): ‘Quando fummo
giunti vicino a Gerusalemme’; e cosi via.

Un altro indizio su Pietro quale fonte di Marco si trova anche nell'inciso del colloquio tra Yeshua risorto e le donne:
“Andate a dire ai suoi discepoli e a Pietro che [...]" (Mr16:7). Questo passaggio € presente solo in Mre manca presso
gli altri vangeli scritti: si pud spiegare meglio come una reminescenza personale di Pietro raccontata a Marco.

Si pud concludere che Marco era un giudeo convertito che, trasferitosi in una comunita romanizzata, scrisse il suo
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Vangelo seguendo la predicazione di Pietro testimone oculare. Cosi risulta meglio comprensibile I'ispirazione del
libro: esattamente come fecero i discepoli dei profeti nelle Scritture Ebraiche, cosi il discepolo Marco non presento
uno scritto personale ma solo raccolse cid che un ispirato testimone oculare andava predicando.

Pur non essendo stato testimone oculare dell'attivita di Yeshua, Marco & assai vivo, smagliante, pittorico e incisivo.
Proprio come poteva esserlo il testimone oculare da lui riprodotto: Pietro.

Vivide immagini riprodotte

Scorrendo il Vangelo scritto di Marco, il lettore diviene partecipe di quelle scene cosi vivamente descritte. Vede la
folla dai colori smaglianti che, seduta sull'erba verde, forma quasi delle aiuole variopinte: “Allora Gesu ordino di far
sedere tutta la gente, a gruppi, sull'erba verde. E quelli si misero seduti in ordine, a gruppi” (Mr6:39,40, PdS). Vede
Yeshua che riposa in barca con il capo appoggiato su un cuscino: “Gesu intanto dormiva in fondo alla barca, la testa
appoggiata su un cuscino” (Mr4:38, PdS). E colpito dal colore degli abiti di Yeshua, che durante la trasfigurazione
diventano “splendenti e bianchissimi” tanto che “nessuno a questo mondo avrebbe mai potuto farli diventar cosi
bianchi a forza di lavarli”. - Mr9:3, PdS.

In ogni racconto di Marco si legge qualche particolare sfuggito agli altri evangelisti: pochi giorni prima di essere
ucciso, “sedutosi di fronte alla cassa delle offerte, Gesu guardava come la gente metteva denaro nella cassa” (Mr
12:41); I'asinello condotto a Yeshua era “legato a una porta, fuori, sulla strada” (Mr11:4); I'aula di Caifa doveva essere
ad un piano superiore, dato che “Pietro era giu nel cortile” (Mr14:66). per Matteo, Pietro stava solo “seduto fuori nel
cortile” (26:69), mentre Luca si limita a dire che stava “in mezzo al cortile” (22:55). Si noti come ancora una volta
questi particolari possano essere fatti risalire al racconto di Pietro.

In Mranche la persona di Yeshua & colta sul vivo. Marco ci parla del suo sguardo a un tempo severo e dolce: “Gesu,
guardatili tuttintorno con indignazione, rattristato per la durezza del loro cuore” (Mr3:5); “alzando gli occhi al cielo,
sospird” (Mr7:34); “Gesu, guardatolo, 'amd”. - Mr10:21; PdS: “Gesu lo guardd con amore”.

Marco ricorda pure i molti rimproveri che Yeshua rivolse ai discepoli: Yeshua “entro in casa, i suoi discepoli gli
chiesero di spiegare quella parabola. Egli disse loro: ‘Neanche voi siete capaci di comprendere?” (Mr7:17,18); un‘altra
volta, conosciute le loro preoccupazioni, Yeshua disse loro: “Perché state a discutere del non aver pane? Non riflettete
e non capite ancora? Avete il cuore indurito? Avete occhi e non vedete, avete orecchi e non udite? E non vi ricordate?”.
- Mr8:17,18.

Non di rado Marco presenta il luminoso amore di Yeshta che Pietro aveva intuito nel suo perdono: “Prese i bambini
tra le braccia, e li benediceva posando le mani su di loro” (Mr10:16, PdS). L'immagine che si ricrea da questi tratti €
impressionante e piena di vita. Lo scritto di Marco € la testimonianza di uno che ha visto gli eventi: Pietro.

Quando Marco riferisce storie diverse, ma dello stesso tipo, le racconta in modo assai simile, evitando variazioni:
questo si spiega ancora una volta con il fatto che egli cerca di riportare fedelmente un racconto orale che ha ricevuto
Ecco degli esempi:

e Mr1:21,22,27: "Gesu, entrato nella sinagoga, insegnava. Essi si stupivano del suo insegnamento, perché egli
insegnava loro come uno che ha autorita e non come gli scribi. [...] E tutti si stupirono e si domandavano tra di
loro: ‘Che cos'e mai questo?™.

e Mr6:2:"Si mise a insegnare nella sinagoga; molti, udendolo, si stupivano e dicevano: ‘Da dove gli vengono queste
cose? Che sapienza é questa che gli & data? E che cosa sono queste opere potenti fatte per mano sua?".

e Mr1:23-26: “Si trovava nella loro sinagoga un uomo posseduto da uno spirito immondo, il quale prese a gridare:
‘Che c'é fra noi e te, Gesu Nazareno? Sei venuto per mandarci in perdizione? lo so chi sei: Il Santo di Dio!’ Gesu lo
sgrido, dicendo: ‘Sta’ zitto ed esci da costui!™.

e Mr5:6-8: “Quando vide Gesu da lontano, [il posseduto] corse, gli si prostrd davanti e a gran voce disse: ‘Che c'e fra
me e te, Gesu, Figlio del Dio altissimo? lo ti scongiuro, in nome di Dio, di non tormentarmi’. Gesu, infatti, gli diceva:
‘Spirito immondo, esci da quest'uomo!”.

e Mr11:2-7: "Andate nel villaggio che & di fronte a voi; appena entrati, troverete legato un puledro d'asino, sopra il
quale non € montato ancora nessuno; scioglietelo e conducetelo qui da me. Se qualcuno vi dice: Perché fate
questo? rispondete: Il Signore ne ha bisogno, e lo rimandera subito qua’. Essi andarono e trovarono un puledro
legato a una porta, fuori, sulla strada, e lo sciolsero. Alcuni tra quelli che erano Ii presenti dissero loro: ‘Che fate?

Perché sciogliete il puledro?’ Essi risposero come Gesu aveva detto. E quelli li lasciarono fare. Essi condussero il
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puledro a Gesu".

e Mr14:13-16: “Egli mando due dei suoi discepoli e disse loro: ‘Andate in citta, e vi verra incontro un uomo che
porta una brocca d'acqua; seguitelo; dove entrera, dite al padrone di casa: Il Maestro dice: Dov'e la stanza in cui
mangero la Pasqua con i miei discepoli? Egli vi mostrera di sopra una grande sala ammobiliata e pronta; i
apparecchiate per noi'. | discepoli andarono, giunsero nella citta e trovarono come egli aveva detto loro; e
prepararono per la Pasqua".

Tempo di composizione

Per quanto riguarda il tempo di composizione di Mr, € gia stato detto. La piu antica testimonianza & quella di
Ireneo: “Dopo la loro morte [di Pietro e Paolo] Marco, discepolo e interprete di Pietro, ci trasmise per iscritto quanto
era stato predicato da Pietro” (Adv. Haer.3,1,1). D'altra parte, il modo impreciso (proprio dello stile profetico) con cui
si parla della distruzione di Gerusalemme ci fa comprendere che essa non si era ancora attuata al tempo della
stesura del libro, altrimenti Marco avrebbe chiarito tramite il racconto dell’evento storico la profezia in sé oscura (Mr
13:3-37). Luca, infatti, la chiarisce (Lc21:20-36). Generalmente gli studiosi pongono la composizione di Mrnegli anni
60 del 1° secolo. Lo studioso C. C. Torrey la pone nell'anno 50, sostenendo una prima stesura aramaica.

Se poi la testimonianza di Ireneo non & attendibile, troverebbe piu valore la testimonianza che proviene dalla grotta
numero 7 a Qumran (in Israele, presso il Mar Morto) scoperta nel 1955. In questa grotta sono stati rinvenuti 18
frammenti scritti in greco. Nel quinto frammento, il 7Q5, venti lettere sopra un pezzo di papiro grande quanto un
francobollo sembrerebbero doversi attribuire al Vangelo di Marco. - Si veda al riguardo lo studio // frammento 7Q5
ritrovato nella grotta 7 di Qumran, piu avanti, in questa stessa categoria.

Nel 1972, il papirologo spagnolo José O'Callaghan, ricercatore dell'istituto biblico di Roma, mentre stava lavorando
alla catalogazione di questi frammenti, si accorse che il 7Q5 non conteneva un testo delle Scritture Ebraiche, ma i
versetti 52 e 53 del capitolo sesto del Vangelo diMarco. L'intuizione del papirologo fu in seguito sottoposta a rigorose
verifiche scientifiche. Il gruppo testuale del 7Q5 & stato confrontato al computer con tutta la letteratura greca nota
dell'epoca, ma l'unica risposta & stata Mr6:52,53. E la probabilita che si possa trovare casualmente un altro testo
letterario con la stessa disposizione di spazi e lettere & stata calcolata essere di 1 su 900 miliardi. Ma c'é di piu:
considerazioni sullo stile di scrittura (lo Zierstil) usato nel frammento e il confronto con altri frammenti di datazione
certa, hanno permesso di sostenere che il 7Q5 non sia piu tardo del 50 E. V.. Sarebbe questo, dunque, il pit antico
frammento di Vangelo scritto.

“Si dava per scontato” dice O'Callaghan “che dalla morte di Cristo alla stesura del Vangelo di Marco, fossero passati
40 anni, scoprire invece che ne passarono meno di 20 lascia ritenere che si comincid a mettere per iscritto la
predicazione di Gesu, quando ancora erano in vita i testimoni oculari dei fatti”.

Sono due i frammenti di papiro greco dalla Grotta 7 di Qumran che sono stati identificati come passi delle Scritture
Greche (7Q4 = 1Timoteo 3:16-4:3; 7Q5 = Marco 6:52,53). Pur restando controversi per alcuni, altri studiosi che hanno
analizzato il problema del 7Q4 e del 7Q5da una posizione neutrale sono d'accordo su un punto: tutti i tentativi di
trovare una nuova identificazione del frammento 7Q5 sono miseramente falliti. Il caso & piu sorprendente se
prendiamo in considerazione la discussione su un altro frammento del papiro greco dalla Grotta 7 di Qumran, il 7Q4.
Questo & composto di due parti, una piu lunga e una molto breve. Per un papirologo professionista ha sempre
aiutato il fatto che il frammento pit lungo conserva la parte in alto a destra della fine di una pagina. Cio significa che
si sa come finiscono le righe e cio rende assai piu facile la ricostruzione degli inizi, poiché l'inizio e la fine di ogni riga
deve riportare il testo in sequenza. Quindi anche i papirologi che inizialmente avevano dubitato che il frammento
705 fosse di Marco, hanno accettato che il 7Q4 € di 17m 3:16. Si tratta di un'identificazione evidente. Che cosa
dunque ha fatto sorgere i dubbi recenti?

Alcuni studiosi, soprattutto Ernest A. Munro e Emile Puech, sono convinti che i testi delle Scritture Greche non
avrebbero potuto essere preservati a Qumran. Si tratta perd di una decisione ideologica basata su assunzioni che

potrebbero essere errate. Gli storici non dimenticano, infatti, che non esisteva un “Nuovo Testamento” quando
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furono scritti la prima lettera a Timoteo e il Vangelo di Marco. Quando Marco scriveva, non esisteva un genere
letterario chiamato “vangelo” e non esisteva una comunita di discepoli di Yeshua con una raccolta stabilita di lettere
quando Paolo invid le sue missive alle congregazioni e alle persone. Tutto cio & avvenuto piu tardi. Paolo, Marco e gli
altri autori degli scritti che ora vengono chiamati “Nuovo Testamento” erano degli ebrei che scrivevano su un ebreo -
Yeshua il consacrato - e i loro primi lettori erano ebrei, con alcuni non ebrei come ulteriore e pit ampio pubblico di
lettori.

Ebrei scrivevano per gli ebrei su un ebreo: e certo che gli ebrei leggevano tali testi ed &€ un’ovvia conclusione che gli
ebrei di Qumran, gli esseni, fossero particolarmente interessati a questi documenti. Dopo tutto essi stessi stavano
aspettando l'arrivo del messia e l'avvento degli ultimi giorni. Essi dovevano aver studiato questi documenti di un
movimento messianico rivale - un movimento che affermava che il messia era giunto e che era Yeshua di Nazaret.

E un fatto evidente che la grotta 7 era situata oltre i quartieri residenziali di Qumran. Chiunque voleva raggiungere
questa grotta doveva passare davanti agli uffici della comunita. La grotta 7 era sorvegliata, e soltanto le persone con
buone credenziali, i pii esseni, vi avevano accesso. Dopo tutto, questa grotta conservava testi “pericolosi” di un
movimento messianico rivale che proclamava Yeshua come il messia da lungo tempo atteso.

Per questo motivo vi sono esperti ebrei dei rotoli del Mar Morto (come Shemaryahu Talmon) che affermano che
Qumran era il luogo pit naturale in cui i primi scritti relativi a Yeshua venivano raccolti e studiati. Talmon ha anche
affermato che l'esistenza di una copia del Vangelo di Marco - un Vangelo senz'altro scritto primadel 68 E. V., quando
Qumran fu occupata dai romani - deve essere data per scontata, anche se il frammento 7Q5non fosse mai stato
trovato e identificato.

In altre parole, le tesi contro una collezione relativa a Yeshua a Qumran e, in particolare, le recenti tesi contro il 704,
non possono avere valore storico e teologico. A parte l'ideologia, I'unico motivo perché tali tesi dovrebbero essere
discusse & semplicemente papirologico: esistono davvero delle ragioni dal punto di vista della papirologia per
dubitare che le lettere e le righe sul frammento 7Q4 non sono conformi al testo della prima lettera a Timoteo 3:16-
4:3?

Prima di tutto deve essere categoricamente affermato che un’identificazione del 7Q4 con la prima lettera a Timoteo
non pone alcun problema testuale. Vi sono soltanto due variazioni rispetto al testo greco moderno stampato e
queste sono normali varianti degli scribi, ben note e ben attestate da numerosi papiri antichi. Nessun filologo classico
vede alcun problema in cid. Se Munro e Puech suggeriscono piuttosto dei passaggi dal libro non biblico di £noc,
utilizzando a sostegno di cio ulteriori frammenti dalla grotta 7, dobbiamo porci una domanda diretta: il loro
suggerimento rappresenta davvero un passo in avanti, oppure si tratta puramente di un tentativo disperato da parte
di chi semplicemente non pud e non vuole accettare che un frammento della prima lettera a Timoteo sia stato
trovato in una grotta di Qumran?

Per chiunque abbia studiato i frammenti originali della grotta 7, la risposta e chiara: l'identificazione del 7Q4 e di
altri piccoli pezzi dalla grotta 7 con £noc103 & pura fantasia, non un fatto. Dal punto di vista storico non e affatto
sicuro che sia esistita una traduzione greca di Enoc prima del 68 E. V.. Dal punto di vista papirologico, le lettere sui
frammenti non corrispondono in ogni caso a £noc. Munro e Puech devono inventare dei collegamenti che non
esistono, e lettere che non ci sono. Le analisi al microscopio hanno indicato che in particolare il suggerimento di
Puech & basato su disegni falsificati. Per dirla in termini inequivocabili: egli ha falsificato I'evidenza.

Ulteriori frammenti dalla grotta 7 corrispondono alla prima lettera a Timoteo. Il frammento 7Q77 concorda con
17m 2:15-3:1; il 7Q72 pud essere identificato con 17m 3:1,2; il frammento 7Q73 e 17m 3:15 e il 7Q174 corrisponde a
17m 3:7. In altre parole, appare ora che il frammento 7Q4 non é la sola evidenza per questa epistola. Il 7Q4 é stato
ampliato dai frammenti 7Q77, 7Q172, 7Q13 e 7Q14, e ora possediamo una sequenza impressionante: questa lettera
pastorale, scritta prima del 68 E. V., era stata studiata a Qumran, e i passaggi dai capitoli 2, 3, e 4 sono sopravvissuti in
meno di sei frammenti. Questo avvalora I'esistenza di Marco gia nel 50 E. V..
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IL VANGELO DI MARCO - CRITICA TESTUALE

Pare che lungo il Vangelo scritto di Marco gli scribi abbiano introdotto delle modifiche per meglio assimilarlo a Matteo
e Luca. Alcune di queste aggiunte sembrano suggerire l'esistenza di due edizioni di Marco: quella del testo
alessandrino e quella del testo di Cesarea (utilizzata da Matteo e da Luca). Questo spiegherebbe come mai Mte Lc
possano accordarsi tra loro nell'uso di Mr e nel contempo accordarsi contro il testo alessandrino del Mrattuale.

In quanto all'inizio di Mr(1:1), ci si deve domandare se sia esatta la lezione “Inizio del vangelo di Gesu Cristo”
oppure la lezione “Inizio del vangelo di Gesu Cristo, Figlio di Dio”. Quest'ultima lezione appare in X (codice sinaitico),
nel Corideto e in Origene. | manoscritti piu importanti I'hanno. Mentre la parola “cristo” sottolinea ilmessia o
consacrato che salva Israele, il termine “figlio di Dio” specifica il re messianico intronizzato da Dio e riconosciuto da
Dio come suo “figlio”. Il primo titolo (“cristo”) lo identifica come salvatore dei giudei: “Il sommo sacerdote lo
interrogava, dicendogli: ‘Sei tu il Cristo, il Figlio del Benedetto? Quindi Gesu disse: ‘Lo sono™ (Mr14:61,62, TNM). |l
secondo titolo (“figlio di Dio”) orienta verso una salvezza piu generale ed era meglio comprensibile ai pagani che gia
usavano il termine per i loro eroi e i loro re. Il valore e il numero dei manoscritti pro o contro una delle due lezioni
non permette di decidere quale accogliere. Va poi osservato che i nomi propri sono abbreviati nei manoscritti, quindi
la lezione lunga doveva essere scritta pitt 0 meno cosi: edayyeAlov LoOxo0vod00oD (evangheliu iuchuadiuthd), creando
una certa confusione nel trascrittore. Va anche ricordato che il titolo lungo spiega bene il contenuto del Vangelo che
presenta Yeshua come figlio di Dio nei punti piu salienti dello scritto: trasfigurazione, condanna, uccisione. Il versetto
1 € quindi da considerarsi come il titolo dello scritto, uno di quei “primi elementi degli oracoli di Dio” (Eb5:12). Tale
titolo vuole solo dire che lo scritto di Marco & un'iniziale presentazione succinta della buona notizia per ottenere la
conversione delle persone.

Finale di Marco. Questa ha suscitato un non piccolo problema di critica testuale, dato che si presenta nei codici in
quattro diverse maniere:

a) Finale mancante. In questa forma lo scritto termina in 16:8 con le parole “Esse [le donne], uscite, fuggirono via dal
sepolcro, perché erano prese da tremito e da stupore; e non dissero nulla a nessuno, perché avevano paura”. Cosi si
presentano i due migliori manoscritti greci del 4° secolo: B(vaticano), ¥ (sinaitico); cosi anche la versione siro-sinaitica
(mss. scoperti al Sinay), alcuni manoscritti delle versioni armena, etiopica e georgiana. L'assenza dei versetti
successivi € ammessa pure da Clemente, Origéne, Eusebio e Girolamo.

b) Lezione breve. Un codice parigino dell'8° secolo (L), uno del monte Athos (8°-9° secolo), il Bobiense (latino, del 5°
secolo) e altri hanno questa finale dopo 16:8: “Esse [le donne] raccontarono brevemente ai compagni di Pietro
quanto era stato loro detto. In seguito, lo stesso Gesu fece loro portare dall'oriente all'occidente il messaggio sacro e
incorruttibile di salvezza”.

c) Finale lunga. E quella che generalmente troviamo nelle nostre traduzioni della Bibbia. Si trova nella Vulgata latina,
nei codici greci A (alessandrino, 5° secolo), C(efraimita, 5° secolo) e D (Cambridge, Beza, Cantabrigieuse, 5°-6° secolo).
Questa finale narra brevemente le apparizioni di Yeshua alla Maddalena e agli apostoli, a cui impone l'obbligo di
recare la buona notizia a tutte le persone e assicura la conferma prodigiosa dello spirito santo. Si tratta della sezione
16:9-20.

d) Finale lunghissima. E la medesima finale lunga precedente, ma con un'ulteriore aggiunta (dopo il v. 14) in cui
Yeshua rimprovera l'incredulita degli apostoli. Si legge nel codice W (Washington) detto anche codice Freer (4°-5°
secolo): “E questi dissero a loro difesa: ‘Questo secolo di incredulita e di iniquita e sotto il dominio di Satana che non
permette a coloro che stanno sotto il giogo degli spiriti impuri di conoscere la verita e la potenza di Dio. Rivela
dunque da questo momento la tua giustizia'. Ecco quanto essi dicevano al Cristo. E il Cristo rispose loro: ‘Il termine

degli anni della dominazione satanica € completo; tuttavia, altre cose terribili sono vicine. lo fui dato in balia della
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morte per coloro che hanno peccato, affinché si convertano alla verita e piu non pecchino, affinché ereditino la gloria
della giustizia spirituale e incorruttibile del cielo™. Prosegue poi con 16:15: “E disse loro: ‘Andate per tutto il mondo
[...]".

Come considerare queste varianti? L'ultima (d), I'aggiunta del codice Freer, essendo sola, pud essere semplicemente
trascurata e non accolta. Anche la finale breve di Mr(b), conservata in pochi manoscritti, non & certamente genuina e
non pud competere con la finale lunga. Il problema fondamentale riguarda quindi la genuinita della finale lunga (c). A
favore della sua autenticita milita la maggioranza dei manoscritti greci e delle versioni cosmopolite. Il fatto poi che
tale finale era gia nota a Ireneo (Adv. Haer.3,10,6) e introdotta nel Diatessaron di Taziano fa capire che risale almeno
al 2° secolo E. V.. Anche il tenore del testo, assai semplice, € ben diverso dal contenuto fantastico degli apocrifi.
D'altra parte, contro la sua autenticita sorgono difficolta non indifferenti. | due codici pit antichi e piu validi (x e B),
con in piu l'antica versione siriaca, ne mancano. Questa mancanza da sola controbilancia tutta la tradizione
manoscritta degli altri codici e versioni. Anche Eusebio e Girolamo ci avvertono che “tutti i manoscritti piu accurati”
terminano con 16:8 (Eusebio, Quaestiones ad Marcum 1; Girolamo, Epist. 120,3). La stessa critica interna e contraria
allautenticita della finale perché manca continuita tra il v. 8 (le donne fuggono senza dire nulla) e il v. 9 (nuova
apparizione alla Maddalena). Contro lo stile usuale di Marco, che ama la vivacita e i particolari, appare qui un brano
puramente schematico che presenta alcune apparizioni di Yeshta come se non vi fosse alcun altro preannuncio
precedente (contro Mr16:1-8). Presenta Maria come la donna da cui Yeshua aveva scacciato sette demoni, quasi
fosse una sconosciuta, mentre lei era stata nominata al v. 1 dello stesso capitolo. Vi appaiono anche forme stilistiche
nuove e mai usate da Marco, come “Signore” (k0OpLog, kirios, in 16:19); anche la parola indicante “domenica” &
diversa: al v. 2 & “[nella] prima [giornata] dei sabati” ([Tfj] uLd Twv caBBATwWY, [te] mia ton sabbaton), mentre al v. 9 &
“nella prima [giornata] di sabato” (npwtn caBPBdatov, prote sabbatu). Bisogna anche osservare che il brano aggiunto
e semplicemente un riassunto degli altri Vangeli scritti, specialmente di Lc. Per di piu, al v. 18 appare un motivo
taumaturgico (“Prenderanno in mano dei serpenti; anche se berranno qualche veleno, non ne avranno alcun male”)
che & molto simile a quello che si trova nei Vangeli apocrifi. Tutte queste ragioni militano contro la provenienza del
brano da parte di Marco e, di conseguenza, contro la sua genuinita ed ispirazione. | cattolici sono generalmente
favorevoli alla sua canonicita, ma occorre dire che essi sono vincolati dall'aver dichiarata ispirata(nel concilio di
Trento) la traduzione latina della Vuigata che includeva pure questa finale lunga di Mr(Decreto dell'8 aprile 1546, EB
57-60); la versione ufficiale della Chiesa Cattolica (CE) la include. Diodatila include pure. Daltra parte, e difficile
pensare che lo scritto di Marco termini al v. 8, perché: 1) ci sarebbero le due profezie di apparizione (14:28 e 16:7)
senza indicazione del loro avverarsi; 2) l'improvvisa finale sembra in attesa di un ulteriore completamento; 3) sembra
strano che un “vangelo” (buona notizia) termini con la paura delle donne. Alcuni studiosi ipotizzano che la vera finale
sia andata sfortunatamente persa; questa finale avrebbe riguardato I'apparizione di Yeshua a Pietro (“Apparve a Cefa
e quindi ai Dodici” - 7Cor15:5) come la abbiamo in Gv21.

TNM, molto correttamente, include tutte le finali con un avvertimento:

CONCLUSIONE BREVE
Alcuni recenti manoscritti e versioni contengono dopo Marco 16:8 una conclusione breve, come segue: [...]
CONCLUSIONE LUNGA

Certi antichi manoscritti (ACD) e versioni (VgSy“P) aggiungono la seguente conclusione lunga, che & perd omessa da
NBSy*Arm: [...]
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MATERIALE E STRUTTURA DI MARCO

Gia anticamente Giovanni il presbitero (2° secolo) affermava che Marco scrisse “senza ordine”. Un esegeta moderno
ha definito il Vangelo scritto di Marco come un “amalgama di miracoli e istruzioni, un ammasso di ricordi” (H. Loisy,
L'évangile selon Saint Marg¢ cap. 9, Paris, 1912). Eppure, mediante un'analisi piu profonda, anche il Vangelo scritto di
Marcorivela una sua unita e l'intenzione di presentare nella sua stessa stesura un insegnamento teologico.

Materiale.
Si pud ripartire in diversi raggruppamenti:

1. Apoftegmi o brevi narrazioni. Sono spesso accompagnate da dispute che tendono a mettere in evidenza un
particolare insegnamento di Yeshua. Ve ne sono una ventina. Eccone alcuni:

@ Yeshua perdona e guarisce un paralitico (Mr2:1-12). C'e una disputa: “Alcuni scribi e ragionavano cosi in cuor loro:
‘Perché costui parla in questa maniera? Egli bestemmia!” (2:7); Marco mette in risalto che Yeshua ha il potere di
perdonare. - V. 10.

@ Yeshla mangia con Levi, un esattore di tasse (Mr2:14-17). C'e una disputa: “Gli scribi che erano tra i farisei,
vedutolo mangiare con i pubblicani e con i peccatori, dicevano ai suoi discepoli: ‘Come mai mangia e [beve] con i
pubblicani e i peccatori?” (v. 16); Marco mette il risalto che Yeshua € venuto proprio per i peccatori. - V. 17.

@ La madre e i fratelli di Yeshua lo cercano, qualcuno glielo fa notare (Mr3:31-35). Yeshua stesso crea la disputa: “Chi
€ mia madre e chi sono i miei fratelli?” (v. 33); insegnamento: chiunque fa “la volonta di Dio” € suo “fratello, sorella e
madre”. - V. 35.

@ |l tributo a Cesare (Mr12:13-17). La disputa da parte dei farisei e degli erodiani: “E lecito, o no, pagare il tributo a
Cesare? Dobbiamo darlo o non darlo?” (v. 14); I'insegnamento: “Rendete a Cesare quel che e di Cesare e a Dio quel
che é di Dio". - V. 17.

Talora questi apoftegmi sono riuniti in gruppi, come quelli citati dai capitoli 2 e 3.

2. Miracoli raccontati per se stessi. Sono prove che Marco fornisce sull'attestazione che Yeshua e davvero il
consacrato di Dio.

@ Indemoniati di Cafarnao. - Mr1:23-28.

@ Suocera di Pietro. - Mr1:29-31.

@ |l lebbroso. - Mr1:40-45.

@ La tempesta sul lago. - Mr4:35-41.

@ Gli indemoniati di Gerasa. - Mr5:1-20.

@ La figlia di Giairo. - Mr5:21-24,35-43.

@ L'emorragia di una donna. - Mr5:25-35.

@ | pani per cinquemila persone. - Mr6:35-44.
@ L'epilettico. - Mr9:14-29.

Di solito Marco presenta prima le circostanze, poi descrive il miracolo in se stesso e infine ne racconta gli effetti. Da
riferimenti cronologici: “Appenausciti dalla sinagoga” (1:29); “Fattosi serd" (1:32); “La mattina, mentre era ancora
notte"’ (1:35). Generalmente indica anche la /ocalita.
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3. Narrazioni su Yeshua. Sono narrazioni di contenuto biografico, spesso ricche di vividi particolari. Sono una
trentina, di cui dodici riguardanti la passione.

@ Giovanni il battezzatore. - Mr1:1-8.

@ Battesimo di Yeshua. - Mr1:9-11.

@ Tentazione. - Mr1:12, sgg..

® Chiamata dei discepoli. - Mr1:16-20.

@ Yeshua da solo. - Mr1:35-39.

@ Respinto dai nazareni. - Mr6:1-6.
Tutte queste narrazioni sembrano derivare da un testimone oculare; su Pietro che narra a Marco é gia stato detto.
4. Sommari. Sono costituiti da frasi assai generali che servono a ricollegare le varie parti.

@ 1:14,21,39.

@ 2:13.

@ 3:7-13.

@ 4:33, sgg..

@ 6:73,12 e sgg.,55 e sgg..

@ 7:24,31.

@ 8:10,27.

@ 9:30.

Questi sommari sono anche utili a ripartire meglio lo scritto. Dall'analisi del materiale si nota che Marco ama di piu
presentare i miracoli di Yeshua (sono 19) che non riferirne i discorsi. Tra i miracoli, Marco predilige la liberazione degli
indemoniati, di cui riferisce estesamente ben quattro episodi (contro i tre di M¢, i tre di Lce il silenzio totale di GV).

Struttura.

Esistono varie suddivisioni proposte dagli studiosi per il Vangelo scritto di Marco. Comunque, il Vangelo scritto di
Marco pud essere suddiviso come segue:

Parte Specificazione Contenuto Sezione

Introduzione Predicazione del battezzatore 1:1-13

Inizio del ministero galilaico.Cauto insegnamento di Yeshua
1 alle folle di Galilea che suscita ugualmente impressione per 1:14-3:6
I'autorita e la potenza con cui € attuato.

Opposizione.L'attivita di Yeshua crea l'opposizione della sua
I Ministero galilaico stessa famiglia e degli scribi venuti apposta da Gerusalemme.

Yeshua viene poi scacciato da Nazaret. 3:7-6:13

Missione dei dodici.

3 Allontanamento dalla Galilea.Compiti altri miracoli, Yeshua se 6:14-8:26
ne va dalla Galilea.

Dopo il punto centrale dello scritto (confessione di Pietro nei
riguardi di Yeshua), Yeshua si rivolge ai discepoli e cerca di
4 indicare loro che la sua missione richiede la sua morte a 8:27-10:52

Gerusalemme. Con la trasfigurazione mostra la sua gloria, che
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I Ministero giudaico richiede ubbidienza (“ascoltatelo”) e prontezza alla rinuncia
personale.

2 Yeshua, entrato trionfalmente in Gerusalemme, sfugge alle 11:1-13:37
insidie tesegli dai farisei.

i i i episodi i i : Capitoli
v Conclusione Rievocazione degli episodi della passione di Yeshuacon un p

sintetico cenno alla sua resurrezione. 14,1516

Il Vangelo scritto di Marco € come una collana di perle preziose. Marco ha raccolto perle sparse davanti a lui (i
racconti isolati, i singoli detti, le raccolte di tradizioni giunti fino a lui) e le ha infilate in quella collana che & il suo
scritto. Quel che Marco vuole dirci va quindi ricercato proprio in questa struttura. Occorre percio prestare la massima
attenzione a tutti gli elementi che compongono il suo gioiello.
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MARCO, IL VANGELO DEL SEGRETO

Il Vangelo scritto di Marco é& il vangelo del segreto messianico. Questo Vangelo fa, infatti, risaltare che Yeshua,
all'inizio della sua predicazione, conservo il silenzio piu assoluto sulla sua funzione messianica e impose tale silenzio
anche agli altri:

“Egli disse loro: ‘A voi & dato di conoscere il mistero del regno di Dio; ma a quelli che sono di fuori, tutto viene esposto
in parabole, affinché: Vedendo, vedano si, ma non discernano; udendo, odano si, ma non comprendano; affinché non
si convertano, e i peccati non siano loro perdonati”. - Mr4:11,12.

Ai demoni che lo riconoscono, Yeshua ordina di tacere:

“Sei venuto per mandarci in perdizione? lo so chi sei: Il Santo di Dio!" Gesu lo sgrido, dicendo: ‘Sta’ zitto!". -Mr
1:24,25.

“Scaccio molti demoni e non permetteva loro di parlare, perché lo conoscevano”. - Mr1:34.
“Egli ordinava loro con insistenza di non rivelare la sua identita”. - Mr3:12.
Lo stesso silenzio circa la sua identita lo impone ai malati che guarisce e ai morti che resuscita:
“Guarda di non dire nulla a nessuno”. - Mr1:44.
“Gesu ordino loro di non parlarne a nessuno”. - Mr7:36.
“Gesu lo rimando a casa sua e gli disse: ‘Non entrare neppure nel villaggio™. - Mr8:26.
“Egli comando loro con insistenza che nessuno lo venisse a sapere”. - Mr5:43.
Ai discepoli stessi che lo confessano, Yeshua impone il silenzio, ordinando di non riferirlo a nessuno:

“Egli domando loro: ‘E voi, chi dite che io sia?' E Pietro gli rispose: Tu sei il Cristo’. Ed egli ordino loro di non parlare di
lui a nessuno”. - Mr8:29,30.

Lo stesso Marco sottolinea che Yeshua “non voleva farlo sapere a nessuno”. - 7:24; cfr. 9:30.

Vi & anche un segreto circa il regno di Dio: “ll mistero del regno di Dio” (Mr4:11; meglio tradotto con “sacro segreto”,
TNM). Le spiegazioni delle parabole avvengono privatamente (4:34), cosi come quelle di certi miracoli (9:28). La
persona stessa di Yeshua é rivelata nella gloria a pochissimi intimi (9:2). Anche le realta future sono dette “in disparte”
(13:3). Una presentazione piu completa € spesso data solo ai quattro discepoli chiamati per primi (1:16-
20,29;5:37;9:2;13:3;14:33). Anche la profezia della passione € data mentre sono per via, lontano dalle folle. -
8:27,9:33;10:32.

| soliti studiosi che cercano di spiegare la Scritturaumanamente, ritengono che tali segreti siano un’invenzione di
Marco (W. Wrede, Das Messiasgeheimnis in den Evangelien, Gottingen, 1901, terza edizione 1963; G. Minette de
Tillesse, Le secret messianique dans I'évangile de Mar¢ Paris, Editions du Cerf, 1968; H. Conzelmann, Grundiss der
Theologie des N. Testament, 1968, pag. 159; R. Bultmann, Theologie des N. T, 1958). Al contrario, si pud ammettere
che questo segreto sia un ricordo della precedente tradizione orale cui Marco diede un risalto particolare. Infatti, il
titolo sul palo (“Yeshua nazareno re dei giudei”), la confessione di Pietro, I'ingresso in Gerusalemme e il processo a
Yeshua mostrano una tensionetra la realta messianica di Yeshua e la sua manifestazione. In altre parole: la sua
proclamazione quale consacrato (o messia o cristo) poteva essere malamente intesa e strumentalizzata quale accusa
di indipendentismo dal dominio romano e ristabilimento del regno giudaico sovrano. Yeshua stesso aveva quindi
tutto l'interesse a non proclamarsi apertamente quale messia: non voleva prestarsi alla strumentalizzazione degli
ebrei che sattendevano un messia politico pronto a liberare la nazione dall'occupazione romana. E proprio per
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questo che Marco non chiama mai Yeshua con il nome di messia o cristo (che & la traduzione greca del termine
ebraico che significa “unto” o consacrato). Il titolo di “cristo” appare in Mrsolo sei volte: in 1:1 & piu nome proprio che
titolo, infatti appare come 'Incod Xpiotod (/est Christu, Yeshua Consacrato, qui al caso genitivo) senza articolo (nel
resto delle Scritture Greche appare come “Yeshua //consacrato); in 12:35 e 13:21 probabilmente e corrotto (cfr. critica
testuale) e, comunque, & usato in senso astratto e non riferito a Yeshua direttamente; in 15:32 € una parola di
scherno: “Il Cristo, il re d'Israele, scenda ora dalla croce, affinché vediamo e crediamo!”; in senso proprio appare solo
nella domanda del sommo sacerdote: “Sei tu il Cristo, il Figlio del Benedetto?” (14:61) e nella confessione di Pietro. -
8:29.

Oggi'si che si possono applicare le parole di Gv 16:25:
“L'ora viene che non vi parlero piu in similitudini, ma apertamentée’.

Il silenzio di Yeshua viene rotto dalla scena di Cesarea, che sta appunto al centro dello scritto di Marco e segna una
svolta nellinsegnamento di Yeshua: “Pietro gli rispose: ‘Tu sei il Cristo™ (8:29). Infatti: “Poi comincio a insegnare loro
che era necessario che il Figlio dell'uomo soffrisse molte cose” (8:31). Quel “comincid” indica un orientamento nuovo
nellinsegnamento di Yeshua, che si esprime piu apertamente e non in senso velato: “Diceva queste cose
apertamentée’ (v. 32). Successivamente, alle porte di Gerico, un cieco “si mise a gridare e a dire: ‘Gesu, figlio di Davide,
abbi pieta di me!” (10:47), e lo fa due volte; eppure, Yeshua non gli impone il silenzio: segno che il segreto messianico
non urgeva piu.

A Gerusalemme Yeshua parla della sua autorita (11:27-33), espone la parabola dei vignaioli assassini ben compresa
dagli avversari (12:1-12), parla della resurrezione dei morti (12:18-27) e perfino del figlio di Davide (12:35, sgg.). Il
tocco finale & dato dalla confessione di Yeshua davanti al sommo sacerdote che gli domanda se lui € il messia o
consacrato: “Lo sono”. - 14:62, TNM.

Secondo Marco, Yeshua - pur possedendo la dignita d'inviato divino, pur sapendo che a motivo di questa ha una
potenza taumaturgica indiscutibile - la soffoca non solo per non dare adito alla incomprensione giudaica, ma anche
perché egli doveva prima soffrire con spirito ubbidiente e compiere la parte dello “schiavo” sofferente per poi
divenire “Signore e Cristo” (At 2:36). Il segreto messianico € un modo di esprimere I'umile ubbidienza di Yeshua (che
M te L csottolineano con il racconto delle tentazioni). La gloria era sempre presente in Yeshua, ma la doveva
soffocare con il silenzio messianico.

Nello scritto marciano Yeshua si rivendica il titolo di “figlio dell'uomo” (14 volte). Dal fatto che tale espressione fu
usata solo da Yeshuae non da coloro che gli si rivolgono, appare che essa risalga davvero a lui e non fu la comunita
ad applicargliela. Questo titolo di “figlio dell'uomo”, quasi subito dimenticato dalla cristianita, fu ben presto sostituito
da altri piu suggestivi. Questa espressione riferita da Yeshua a se stesso puo talora essere sinonimo di “io": al passo
mattaico “Chi dice la gente che sia i/ Figlio dell'uomo?” (Mt 16:13), Mrsostituisce giustamente il pronome: “Chi dice la
gente che josia?" (8:27). Un gentile, non abituato a questo modo di esprimersi, poteva non capire I'espressione, e
quindi Marco la evita. “Figlio dell'uomo” era perd anche un’espressione ricalcata da Dn7:13,14 per descrivere un
misterioso personaggio inviato da Dio per dominare sull'universo e che viene dall'alto delle nubi: “Ecco venire sulle
nuvole del cielo uno simile a un figlio d'uomo [...] gli furono dati dominio, gloria e regno, perché le genti di ogni
popolo, nazione e lingua lo servissero. Il suo dominio &€ un dominio eterno che non passera, e il suo regno € un regno
che non sara distrutto”. E in questo senso che Yeshua usa il termine, innestando tuttavia in un tale contesto di
dominio universale la nota della sofferenza (incomprensibile agli ebrei): il trionfatore che viene dalle nubi si identifica
cosi con I"uomo di dolore, familiare con la sofferenza”, il “servo” di Dio. - /s53:3,11.

Marco anche nella passione di Yeshua non usa il termine di ‘servo di Yhvh' abituale nella comunita gerosolimitana:
“A voi [giudei] per primi Dio, avendo suscitato il suo Servo”; “In questa citta [Gerusalemme], contro il tuo santo
servitore GesU, che tu hai unto” (At3:26;4:27). Marco usa l'epiteto “figlio delluomo”: “Era necessario che il Figlio
dell'uomo soffrisse molte cose” (8:31); “Sta scritto del Figlio dell'uomo che egli deve patire molte cose” (9:31); “// Figlio
delluomo sara dato nelle mani dei capi dei sacerdoti e degli scribi” (10:33). Marco pare voglia cosi sottolineare che la
gloria di Yeshua & conseguenza immancabile della sua sofferenza. E infatti confessando come consacrato (o unto o
messia) il “figlio del'uomo” abbassatosi a “servo” che si pud partecipare alla sua gloria: “Se uno si sara vergognato di
me e delle mie parole in questa generazione adultera e peccatrice, anche il Figlio dell'uomo si vergognera di lui
quando verra nella gloria del Padre suo con i santi angeli”. - 8:38.
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Un secondo appellativo che ricorre inM ré quello di “figlio di Dio”. Questo tutolo non va affatto inteso
filosoficamente nel senso di avente la stessa natura di Dio, ma nel/ senso semiticodi persona che ha una relazione
particolare con Dio. Marco lo usa meno di Matteo, ma gli da maggior risalto perché lo adopera nei momenti piu
decisivi del suo scritto. E la voce stessa proveniente da Dio che lo proclama tale durante il battesimo di Yeshua: “Una
voce venne dai cieli: ‘Tu sei il mio diletto Figlio; in te mi sono compiaciuto™ (1:11), proprio come il re ebreo era
proclamato tale al momento della sua incoronazione regale: “Il Signore mi ha detto: ‘Tu sei mio figlio™ (5/2:7). Dio
designa nuovamente Yeshua come suo figlio durante la sua gloriosa trasfigurazione sulla montagna. - Mr9:7.
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LA CENTRALITA DI YESHUA NEL VANGELO DI MARCO

Il centro del piu breve Vangelo scritto non sta tanto nellinsegnamento quanto piuttosto nella personadi Yeshua: egli
e il misterioso e umile “figlio dell'uomo” in cui la fede scopre a poco a poco la potenza salvatrice del “figlio di Dio". In
Mril contenuto dell'insegnamento di Yeshua non é riferito oppure & solo brevemente riassunto. Non € dunque il
contenuto dellinsegnamento che distingue Yeshua dagli altri. In fondo egli si attiene scrupolosamente alla Torah
(che significa “insegnamento” e non legge). Yeshtua non insegna qualcosa di molto diverso. La novita non sta nel cosa,
ma nel come. Yeshua insegna con una tale autorita che qualcosa succede: le persone cambiano, gli infermi sono
sanati, i morti resuscitano. In conclusione, nellinsegnamento di Yeshua ¢ Dio che parla di nuovo agli uomini in modo
tale che molti che ne erano separati sono ammessi di nuovo nella comunione con lui.

Il popolo di Cafarnao avverte la sensazione dell'autorita di Yeshua attraverso la semplice lettura che egli fa di un
brano della Scrittura: “Si stupivano del suo insegnamento, perché egli insegnava loro come uno che ha autorita e non
come gli scribi (Mr1:22). Chi aveva fede s'accorgeva dunque che in Yeshua vi era la presenza di Dio. In Mtlo stupore
della folla € posto nel finale del discorso della montagna che viene documentato dal contenuto dellinsegnamento di
Yeshua; Mtoccupa ben tre capitoli (5, 6 e 7) per narrare il contenuto dei discorso della montagna, e solo due piccoli
versetti finali per dire che “Quando Gesu ebbe finito questi discorsi, la folla s/ stupiva del suo insegnamento, perché
egli insegnava loro come uno che ha autorita e non come i loro scribi” (Mt7:28,29). Marco invece vuole sottolineare
limportanza della fede nel fatto che essa ci fa capire e accogliere Yeshua. Opposta a questa fede vi &
I'incomprensione che non capisce neppure le parabole o illustrazioni: “Con molte parabole di questo genere
esponeva loro la parola, secondo quello che potevano intendere’ (Mr4:33). Le illustrazioni o parabole o immagini
non erano solo un sussidio pedagogico: esse hanno bisogno dell'aiuto di Yeshua per essere capite. Chi non era
interessato lasciava perdere. Ma linteresse che era smosso in coloro che avevano fede li spingeva a ricercare
I'incontro privato con Yeshua per capire il linguaggio di Dio che egli usava: “Ma in privato ai suoi discepoli spiegava
ogni cosa”. - V. 34.

| miracoli suscitavano impressione sulla persona di Yeshua, confermavano che egli era davvero approvato da Dio,
suscitavano meraviglia, creavano stupore e talvolta anche spavento. | miracoli narrati da Marco non presentano
ancora l'aspetto simbolico che si riscontrera in Giovanni(cfr. la guarigione del cieco nato in Gv9 e l'applicazione
simbolica: “quelli che non vedono vedano, e quelli che vedono diventino ciechi” del v. 39). Per Marco nulla e piu
stupefacente dell'esistenza stessa di Yeshua: C'e Yeshua!, € questo che egli dice in tutto il suo scritto. Si puo definire
questa fede come esperienza diretta dellincontro con lo Yeshua vivente Accadde agli apostoli, accadde ai discepoli,
accadde a Paolo. Accade oggi.

Il “vangelo” o “buona notizia”, per Marco s/ identifica con Yeshua (la parola “vangelo” ricorre 8 volte in Mr, 4 in Mte
maiin Lc):

“Chi perdera la sua vita per amor mio e del vangelo, la salvera”. - Mr8:35.

“Non vi & nessuno che abbia lasciato casa, o fratelli, o sorelle, 0 madre, o padre, o figli, o campi, per amor mio e per
amor del vangelo, il quale ora, in questo tempo, non ne riceva cento volte tanto”. - Mr10:29,30.

In Mrl'esaltazione di Yeshua tende a far passare in secondo piano le altre persone. Marco non esalta per nulla
I'importanza di Pietro che pur nomina diverse volte, né quella dei figli di Zebedeo (Giacomo e Giovanni). Marco non
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ha interesse per Giacomo, fratello di Yeshua, e riporta le parole di Yeshua: “Nessun profeta é disprezzato se non nella
sua patria, fra i suoi parenti e in casa sua” (Mr6:4); e riferisce che i suoi fratelli, madre compresa, andarono per portar
via Yeshua “perché dicevano: ‘E fuori di sé” (Mr3:21); riferisce tutto cid pit duramente che non Matteo e Luca. Pur
ricordando i Dodici una decina di volte, Marco non attribuisce loro un posto privilegiato, anzi parla della loro
vocazione ricordando le parole di Yeshua: “Chiunque vorra essere grande fra voi, sara vostro servitore; e chiunque,
tra di voi, vorra essere primo sara servo di tutti” (Mr10:43,44); non si tratta di biasimo, ma della condanna del
desiderio umano di crearsi dei maestri terreni a scapito di Yeshua (Paolo dira lo stesso nella sua prima lettera ai
corinti). Marco sottolinea, riguardo agli apostoli, che Yeshua “ne costitui dodici per tenerli con sé e per mandarli a

"

predicare” (Mr3:14,15). L'inciso “ai quali diede anche il nome di ‘apostoli” che la TNM inserisce al v. 14 € quasi
certamente una interpolazione; Diodatie altre versioni non la riportano. Il termine “apostoli” si trova in Mrsolo in
6:30 quando i Dodici tornano dalla missione compiuta, ed ha 'evidente senso di “inviati”: quelli inviati in missione che
ritornano. Marco preferisce il verbo dnootéAAw (apostéllo, “inviare”) che indica lidea di missione escludendone il

rango. Per Marco la comunita ¢ diretta dalla costante presenza di Yeshua vivente tra i suoi discepoli.

Marco allude anche al fatto che pure i gentili o stranieri sono chiamati alla salvezza. Nel racconto dell'incontro di
Yeshua con la donna sirofenicia, Marco non fa dire a Yeshta (come Matteo): “lo non sono stato mandato che alle
pecore perdute della casa d'Israele” (Mt 15:24), ma: “Lascia che prima siano saziati i figli” (Mr7:27), poi logicamente
verranno gli altri. Cosi, il Tempio dev'essere la “casa di preghiera per tutte le gent!" (Mr11:17). Anche il rilievo con cui il
centurione proclama Yeshua come “figlio di Dio” (Mr 15:39) mostra come i gentili possano aprire gli occhi alla verita
prima degli stessi ebrei. In Mrnon vi sono esclusivismi né nazionali né regionali né sociali. Tutti sono ammessi:
frequentatori di sinagoghe, pubblicani, miserabili, lebbrosi, prostitute, pagani.

Il centro del Vangelo scritto di Marco - dato dalla confessione di Pietro a Cesarea che Yeshua ¢é il consacrato di Dio
(Mr8:27-29) - mette in risalto la diversita di dottrina insegnata nella prima parte e nella seconda. Nella prima s'insiste
sulla necessita di comprendereil Regno, per cui si usano vocaboli come “comprendere” (4:12;6:52;7:14;8:17-21),
“incapace di comprendere” (7:18), “capire” (7:18;8:17), “vedere” nel senso di capire (3:5;6:53;8:17), “ascoltare” nel
senso di ubbidire (cap. 4, passim), “conoscere” (4:13), “nascondere” e “rivelare” (4:22). Occorre comprendere le
parabole e capire il significato dei miracoli, in modo da afferrare il valore della “buona notizia” e del regno di Dio. Ma,
nonostante le speciali spiegazioni ricevute, neppure i discepoli comprendono la parabola del seminatore (4:13), non
capiscono come Yeshua possa acquietare una tempesta (4:40) o camminare sul lago (6:49-51), non capiscono come
mai possa con pochi pani saziare le folle affamate (6:51;8:14-21), non capiscono perché Yeshua debba morire (8:32),
anzi non afferrano neppure cosa significasse quel “resuscitare dai morti” che Yeshua aveva detto di sé.

Dopo la confessione di Cesarea il tono cambia: non basta piu comprendere, occorre limpegno esistenziale di se
stessi. Solo chi perde la propria vita la salvera (8:35), & necessario lasciare casa e parenti stetti e campi per il vangelo e
la vita eterna (10:29, sgg.), piedi e mani vanno sacrificati per il Regno (9:34-47), non basta conoscere ma occorre
“entrare” nel Regno (9:47;10:15,23). Dalla fase di conoscenza(va ricordato che la conoscenza biblica non & la
conoscenza intellettuale occidentale, ma la conoscenza sperimentale) si deve passare ad una vita in comunione con
Yeshaa.

Il Vangelo di Marco, nonostante l'aspetto a prima vista storico, contiene una teologia molto profonda. Essa va
scoperta. Va scoperta tra le righe della sua lieta notizia.
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IL FRAMMENTO 7Q5 RITROVATO NELLA GROTTA 7 DI QUMRAN

José O'Callaghan, lavorando su un’edizione fac-simile di frammento di papiro scritto in greco e proveniente dalla
grotta n. 7 di Qumran, esplorata nel 1955, ritenne di potervi individuare brani delle Sacre Scritture Greche ().
O'Callaghan, Papiros neotestamentarios en la cueva 7 de QumranZ in Biblica1/53, pagg. 91 e sgg,. 1972). Tali
frammenti di papiro furono editi nel 1962 in una raccolta curata da M. Baillet, J. T. Milik e R. De Vaux. - Les petites
grottes de Qumran, Oxford, 1962.

| ritrovamenti di Qumran

Qumran e una localita che si trova nello stato d'Israele, sulla riva occidentale del Mar Morto (vicino alla rovine di
Gerico). Questo luogo fu costruito tra il 150 e il 130 a. E. V.; nellanno 68 della nostra éra fu distrutto dalla decima
legione romana comandata da Tito. Qumran divenne famosa nel mondo quando vi furono scoperti gli ormai celebri
Manoscritti del Mar Morto. Dapprima le rovine del monastero (in cui si pensa fosse vissuta la comunita degli esseni)
furono scambiate dagli archeologi come rovine di una fortificazione romana e quindi escluse da un esame
scrupoloso. Pero, dopo I'entusiasmante scoperta (nel 1947) di quello che ora & famoso come Rotolo del Mar Morto di
Isaia, tale sito archeologico fu rivalutato. Si scopri allora che le rovine appartenevano ad una comunita ebraica che
viveva li isolata e che i rotoli ritrovati nelle vicine grotte (poste tra dirupi) erano stati nascosti in quei punti dai membri
di questa comunita.

Nel 1947 un pastore beduino, un ragazzo di nome Muhammad Ahmad al-Hamid, detto Muhammad al-Dib
(Maometto il lupo), scopri per caso (inseguendo una capra) quella che & oggi la grotta n.1. Insieme ad un compagno
scopri poi delle giare di terracotta contenenti dei rotoli avvolti in teli di lino. Tali rotoli furono venduti ad un
commerciante in un mercato di Betlemme. L'acquirente era tale Khalil Iskandar Shahin, un cattolico siro, che
rivendette i rotoli per 97,20 dollari a Athanasius Yeshue Samuel, metropolita di Gerusalemme. A sua volta costui li
porto negli Stati Uniti in cerca di un nuovo acquirente. Intanto, altri tre rotoli furono acquistati dal professor Eliezer
Lipa Sukenik, dell'Universita Ebraica di Gerusalemme; in seguito, costui acquisto l'intero blocco dei manoscritti dal
mercante di Betlemme cui si erano rivolti i beduini. Gli istituti culturali israeliani si diedero allora da fare per
recuperare anche i manoscritti di Athanasius Yeshue Samuel, che non |i avrebbe mai ceduti ad un ebreo. Grazie
anche ai servizi segreti israeliani, fu inventato un intermediario che li acquistd. Nel 1955 Israele annunciava alla
nazione che i rotoli erano stati tutti recuperati. Nel 1967 furono esposti. Negli anni successivi altre grotte (sia nelle
vicinanze di Qumran, sia in altre zone del deserto di Giuda) e fessure nelle rocce furono esaminate; una trentina di
queste resero materiale manoscritto. Oggi, tutto questo materiale € dislocato nel Museo d'Israele e nel Museo
Rockfeller (ambedue a Gerusalemme), ad Amman e nella Biblioteca Nazionale di Parigi; vari frammenti appartengono
a istituti privati o a dei privati.

| Rotoli del Mar Morto sono composti da circa 900 documenti, compresi testi del 7anach, la Bibbia ebraica o
Scritture Ebraiche (circa il 30%). Sono presenti anche numerosi testi apocrifi, come i libri di Enoc, Giubilej, Tobia,
Siracide, Salminon canonici (circa il 40%). Sono poi presenti dei manoscritti della setta essena, come laRegola della
Comunita, il Rotolo della guerra, |a Regola della Benedizione (circa il 30%). - Cfr. J. Abegg, P. Flint, E. Ulrich, The Dead
Sea Scrolls Bible: The Oldest Known Bible Translated for the First Time into English, San Francisco, Harper, 2002.

| manoscritti sono per lo piti su pergamena, ma alcuni scritti sono su papiro. | manoscritti datano tra il 150 a. E. V. e
il 70 della nostra éra (cfr. F. F. Bruce, The Last Thirty Years, Story of the Bible edizioni F. G. Kenyon, 2007). Questi
manoscritti antichissimi, racchiusi in anfore, furono preservati dalla furia distruttrice dei romani. Fu fra il 68 e il 73
della nostra éra, negli anni della rivolta ebraica, che gli esseni furono sottomessi dai romani. Per paura della
devastazione romana, gli abitanti di Qumran nascosero i rotoli nelle grotte, dove sono rimasti per due millenni. | pit
antichi manoscritti biblici erano scritti su papiro, che era particolarmente fragile e deperibile, percid non sarebbero
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durati a lungo se non fosse stato per le condizioni davvero eccezionali del clima molto secco delle grotte del Mar
Morto.

Il frammento7Q5

Tra alcuni di questi papiri si & trovato un frammento che si adatterebbe perfettamente ad un brano del Vangelo di
Marco. Questa fu una notizia eccezionale poiché i rotoli sono sicuramente antecedenti la distruzione di Gerusalemme
del 70 della nostra era. Sono datati intorno al 68. Confermerebbero innanzitutto la figura storica di Yeshua, ed inoltre
I'esistenza di brani di scritti sulla sua vita gia poche decine di anni dopo la sua morte; scritti molto simili a quelli giunti
fino a noi.

La sigla 7Q5 sta ad indicare: 7= grotta n. 7; @= Qumran; 5= frammento n. 5. Questo frammento misura circa 39x27
mm ed é scritto in greco su un solo lato. Vi si leggono una decina di lettere, non tutte chiaramente identificabili,
disposte su quattro righe (cinque, se si considera anche la prima dove ¢ visibile a malapena un piccolo tratto di
inchiostro). Chi desiderasse vedere il frammento pud trovarlo in /nternet, digitando “7Q5" nella sezione /mmagini del
motore di ricerca Google.

All'analisi paleografica, il 7Q5 é risultato essere databile intorno al 50 a. E. V. - 50 E. V.. Il papirologo gesuita José
O'Callaghan sostenne nel 1972 che tale frammento contenesse una piccola sezione di Mr, piu precisamente Mr
6:52,53. Negli anni '80 gli fece eco il papirologo tedesco C. Peter Thiede. - Cfr. Carsten Peter Thiede, The Earliest
Gospel Manuscript?: the Qumran Papyrus 7Q5 and its Significance for New Testament Studies, Exeter, Paternoster
Press1992.

Attualmente tale ipotesi € rigettata in massa dagli studiosi. - Cfr. J. K. Elliot (2004), Book Notes, Novum
Testamentum, Volume 45, N. 2, pag. 203, 2003; G. Stanton, Jesus and Gospel, pag. 203, Cambridge University Press,
2004; ). A. Fitzmyer, The Dead Sea scrolls and Christian origins, pag. 25, B. Eerdmans Publishing, 2000.

Se l'ipotesi di O’Callaghan fosse confermata, avremmo materiale biblico addirittura della meta del primo secolo. Va
detto che nella grotta n. 7 sono stati trovati solo manoscritti in greco e nessun reperto in aramaico o in ebraico. Cid
perd non e sufficiente per ipotizzare un nascondiglio dei seguaci di Yeshua, come tento di fare C. M. Martini (cfr. Note
sui papiri della grotta 7 di Qumréan, in Biblica 1/53, pagg. 102 e 103, 1972). La completa estraneita dei discepoli di
Yeshua rispetto agli esseni & ormai un dato di fatto.

Vediamo ora il testo del frammento 7Q5.

12 linea 1.1

22 linea 1.TwlIA.[

32 linea JH KAl Tw[

42 linea INNHC[

52 linea 1OHEC]

Le parentesi ] e [ stanno a indicare il testo mancante (all'interno delle parentesi). Il segno . indica una traccia,
spiegata nello schema piu sotto. In carattere rosso le dieci lettere che appaiono identificate con sicurezza, anche se
alcuni studiosi dissentono. In blu le lettere ricostruite. Precisiamo:

19 linea Tracce di épsilon (E) o theta (©) o omicron(0O) o sigma (*).

2% linea Dopo I'alfa (A) forse c'€ una pi (M), ma le tracce appaiono troppo basse.
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32 linea All'inizio una probabile eta (H). L'ultima lettera sembra omega (w) o omicron (O).

42 linea Alla fine: traccia arcuata di un sigma (C). L'apparizione di EFENNHCHN (eghénnesen) é solo
una suggestione.

52 linea Prima lettera: omicron (O) o forse théta (©); terza: épsilon (E) o sigma (C) - il tratto mediano
non é sicuro; quarta: sigma(C) o épsilon (E) o théta (©).

* |l sigma () era scritto anticamente C.

Considerazioni paleografiche

Linea 1. La traccia d'inchiostro sulla parte sinistra € molto controversa. O'Callaghan e Thiede ipotizzano essere una
épsilon (E), la "e" greca, qui minuscola. L'Editio Princeps di Boismard non si oppone. Chi si oppone é la studiosa
Spottorno, che ipotizza una tau(T), la lettera “t” greca, qui in maiuscolo. Sulla parte destra del frammento lo studioso
Muro vede la una omicron (O), la lettera “0" greca, corta, oppure di una omega (Q), la lettera “0” greca lunga. Il fatto &
che qui il papiro & danneggiato: ci vuole fantasia per leggervi una lettera.

Linea 2. Il gruppo centrale TQ & accettato. La tau (T), la lettera “t” greca, non lascia dubbi. Cosi anche 'omega (w). La
Spottorno propone invece una gamma (), la lettera “g" greca. Muro ammette il gruppo TQ, dopo il quale la Editio
Princeps ipotizza la presenza di uno jota (ascritto) seguito da un'a/fa. Il Prof. Thiede vede in questa posizione una sola
lettera, una N, confermata anche dal microscopio elettronico del Dipartimento di Investigazione e Scienza Forense
della Polizia Nazionale israeliana. La presenza di questa N ha un'importanza sostanziale: la lettura di O'Callaghan
sarebbe esatta. Non tutti concordano pero con le conclusioni della perizia israeliana. Lo studioso A. Malnati,
dell’'Universita di Strasburgo, propone una M. Il fatto & che nel papiro manca un esempio di M con cui effettuare un
confronto. Va detto che dall'osservazione del 7Q5 una M appare improbabile.

Linea 3. La prima lettera a sinistra € una éta (H), la lettera “e” lunga greca, accettata da O’Callaghan, Thiede e Muro.
Le fotografie all'infrarosso fatte del papiro (cfr. P. Benoit in Revue Biblique 79, pag. 322, 1972) confermano. La
professoressa Maria Victoria Spottorno vi intravede invece una sigma (che veniva scritto C), la lettera “s” greca. Altre
ipotesi vi vedono tracce di una p/ (M), la lettera “p” greca. Di questa terza linea sono sicure le quattro lettere K, A, |, e la
successiva T. L'ultima lettera, quella dopo la T, & discussa. Per O'Callaghan e Thiede si tratta di uno/ota(l), la lettera “i”
greca.

Linea 4. La sequenza NNHC é accettata da tutti, compresa la Spottorno. Questa sequenza di lettere & piuttosto rara
nella letteratura greca antica. La si ritrova anche nell'apocrifo 7Maccabei in 11:67, dove compare nella parola
“Genesaret”: TENNHZAP (GHENNESAR); si rammenti l'uguaglianza di 2 e di C. Non si pensi pero che il 7Q5 faccia
riferimento a 7Maccabeiin 11:67: il resto delle lettere non combacia. Questa sequenza di lettere e caratteristica delle
genealogie: in greco TINNHTOZ (GHENNETOS) significa “generato” e TENNHZIZ (GHENNESIS) “nascita” o “generato” se
aggettivo.

Linea 5. Qui e sicura solo la éta (H), che tutti accettano: si legge molto chiaramente sul papiro. La prima lettera,
secondo O'Callaghan e Thiede, & una téta (0). Le riproduzioni fotografiche mostrano una lettera tondeggiante: una
omicron (O) oppure, appunto, una téta (0©). L'ultima lettera appare come una sigma (C) secondo O’Callaghan e Thiede.

Il confronto

Vediamo ora il confronto con Mr6:52,53. Ne riportiamo il testo greco in maiuscole, evidenziando le lettere che
combaciano con quelle del frammento 7Q5 (rispettando la colorazione rossa e blu adottata sopra).

2 QY FAP ZYNHKAN EMI TOIZ APTOIZ, AAN HN AYTQN H KAPAIA MEMNQPQMENH.

>3 KAl AIAMEPAZANTEZ EMI THN FTHN HAGON EIZ TENNHZAPET KAI MTPOZQPMIZOHZAN.
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La traslitterazione in lettere latine &:°2 v gar siinékan epi tois artois, all'én auton e kardia peporoméme.>3 kai
diaperasantes epi ten ghen élthon eis Ghennesaret kai prosormisthesan. La traduzione letterale, parola per parola, é:
“52 Non infatti avevano capito circa i pani, ma era di loro il cuore indurito. >3 Ed essendo passati oltre su la terra
vennero a Genezaret e approdarono”.

Note.

Riguardo a A - suono “d” - si sara notato che nel papiro compare una tau (T) - suono “t” - e non una délta (A).
Perché allora si accetta A? Si & postulato quello che in fonologia si chiama “cambio delta-tad': il copista avrebbe
confuso tra loro le due consonanti dentali, scrivendo una tau al posto di una delta. E da prendere in seria
considerazione che nel 1° secolo il cambio di deltacon tau fosse cosa comune nel modo di scrivere e pronunciare
alcune parole in Palestina. Lo stesso O'Callaghan spiega: “Quando vidi che alcuni assunsero questo [il cambio delta-
tau] come obiezione, mi recai presso la Biblioteca del Pontificio Istituto Biblico e scrissi una nota, che fu pubblicata
nella rivista Biblica, circa la frequenza del cambio del/ta-tau nei papiri biblici. E ripeto quello che ha detto la
professoressa Montevecchi, una eminenza in papirologia: obiettare questo cambio delta-tau € quasi ridicolo, a
motivo della possibilita e ammissibilita del cambio. E di fatto esistono numerosi casi dello stesso errore, compreso
perfino un graffito in greco su pietra, dei tempi di Erode, dove € evidente che avrebbero dovuto badare di piu alla
scrittura”. - Cfr. ). O'Callaghan, £/ cambio & > T en los papiros biblicos, in Biblica 54, pagg. 415-16, 1973.

L'allusone fatta da O'Callaghan riguarda l'iscrizione su pietra in una lapide che ai tempi del re Erode il Grande
sarebbe stata addirittura posta nel secondo recinto del Tempio di Gerusalemme. Ci troviamo quindi al tempo di
Yeshua. Questa lapide & conservata a Istanbul al Museo Nazionale della Turchia e un frammento & conservato al
Museo Rockefeller di Gerusalemme. L'esistenza di tale iscrizione presso il Tempio & confermata anche da Giuseppe
Flavio (cfr. Antichita Giudaiche, 15,417). Questa epigrafe contiene la nota intimazione agli stranieri di non superare il
confine delimitato dal recinto del Tempio. Lo straniero che varcava la soglia rischiava la vita. Ora, la scritta reca
chiaramente la parola TPY®AKTON (7RUFAKTON), ma questa parola & sbagliata: dovrebbe essere APYOAKTON
(DRUFAKTON). Si tenga presente che si tratta di un‘iscrizione pubblica che era vista e letta tutti i giorni da moltissime
persone. Il che conferma che ai tempi di Yeshua, nel periodo quindi in cui fu scritto il papiro 7Q5 (datato tra il 50 a. E.
V.eil 50 E. V.), il cambio del/ta-tauera cosa comune, almeno per alcune parole, a Gerusalemme.

| suoni “d” (greco &) e “t” (greco T), ambedue dentali, sono molto simili. Nei manoscritti antichi si riscontrano casi di
confusione tra queste due lettere. | manuali di fonologia attestano questo fenomeno. - Cfr. E. Mayser, Grammatik
der griechischen Papyri aus der Prolomderzeit |, 1, pag- 175, Leipzig, 1906; L. Radermacher, Neutestamentliche
Grammatik. Das Griechish des Neuen Testaments im Zusammmenhang mit der Volkssprache pag. 46, Tubingen,
1925.

Numerosi passaggi biblici hanno il passaggio da 6 a T; fra essi P66, il papiro piu antico del Vangelo di Giovanni, e i
papiri piu antichi del Vangelo di Luca, P4 e P75 (Cfr. C. P. Thiede, / rotoli del Mar Morto - le radici ebraiche del
cristianesimo, Mondadori, 2003). Nei papiri esistono poi esempi documentati di cambio de/ta-tauprima di uno J/ota,
come nel nostro caso. “In maniera abbastanza naturale vi sono, approfondendo I'esame, altri esempi del passaggio
da deltaa tauprima di uno /ota. [F.T. Gignac ha elencato diversi esempi rilevanti nella sua Grammar of Greek Papyri
of the Roman and Bizantine Periods, | Phonology, Milano, 1976, pagg. 80-83.] Per esempio in un documento datato al
42 d.C. troviamo tikesinvece di dikes e ancora, in un documento datato al 132 d.C., troviamo tiakosiasinvece di
diakosias'. - C. P. Thiede, // papiro di Magdalen la comunita di Qumran e le origini del Vangelo, Piemme, 1997.

Nei manoscritti antichi abbiamo anche il caso opposto: il passaggio dataua delts ad esempio, nel Codex
Claromontanus (6° secolo) in £b 10:29 & scritto 60kelde (dokéide) invece di 6okeite (dokéite) che é la forma corretta.
Questo fenomeno & presente anche nella lingua italiana. In alcune popolazioni dell'ltalia meridionale & comune
sentire nella pronuncia una “d” dove ci vorrebbe invece una “t": ad esempio, mondagna invece di montagna oppure
Andonio invece di Antonio. Diversi decenni or sono, le persone poco scolarizzate facevano questo errore anche nello
scritto.

Tornando al frammento 7Q5, la chiave decisiva per identificarvi il passo marciano di 6:52,53 sta nella parola greca
Ghennesarét. TevwnoapET, la citta o regione di Genezaret. La sequenza vvwna (nnes) € infatti ben visibile e leggibile
sulla quarta riga del frammento. Potrebbe questa sequenza far riferimento ad un‘altra parola di un altro testo? Ben
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difficilmente, dato che questa sequenza compare raramente nella letteratura greca antica. Qualcuno, é vero, ha
suggerito di leggere questa sequenza (vngo, nnes) come se fosse allinterno della parola éyévvnoev (eghénnesen),
“generd”; in tal caso il testo farebbe parte di una genealogia. Il fatto €, perod, che non si conosce alcuna genealogia
che sia rispondente al resto delle lettere.
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IL VANGELO DI MATTEO — GENERALITA

Le fonti da cui Matteo trae il suo Vangelo scritto sono tre:

1. Il Vangelo di Marco che é costantemente seguito come trafila e da cui si scosta solo per introdurvi il suo materiale.
La teoria di Agostino che Marco abbia abbreviato il Vangelo mattaico € insostenibile: lo stile di Matteo € quasi
sempre superiore a quello marciano. E ragionevole pensare che Matteo abbia migliorato lo stile di Marco, ma non
che Marco abbia peggiorato quello di Matteo. Anche la vivacita di Marco eliminata da Matteo depone per la priorita
di Marco su Matteo.

2. Una collezione di “detti” (i /oghia o discorsi). Questi sono probabilmente i detti di cui parla Papia e che sarebbero
stati scritti originariamente da Matteo in aramaico. Essi furono pure seguiti da Luca per la parte riguardante i
discorsi di Yeshua. Si spiega in tal modo come mai una dozzina di detti siano riferiti due volte da Matteo: questi li
ha presentati una volta nel contesto in cui si trovavano presso Marco, e poi li ha riferiti una seconda volta quando
li trovava nella parte dei discorsi da lui composta (oppure in altro documento scritto, oppure nella tradizione
orale). L'esistenza di piu traduzioni greche di questa fonte (detta @, dal tedesco quelle, “fonte”; pure detta L dal
greco /oghia, "discorsi”) rese possibile il suo uso da parte di Luca e la sua revisione da parte di Matteo quando la
incorporo nella sua parte del Vangelo tratta da Marco. Tutti questi detti (fonte Qo L) furono sistemati in modo da
servire come manuale distruzione per la comunita stessa dei discepoli di Yeshua. Questi detti tradiscono
un’‘origine aramaica in quanto molte divergenze tra i sinottici si possono ricondurre a un’unica parola aramaica
sottostante. Non solo, ma diverse stranezze e incongruenze dei Vangeli scritti si spiegano e si chiariscono proprio
ricostruendo (tramite la traduzione dal greco all'ebraico e quindi la ritraduzione dall'ebraico al greco) il sottostante
testo ebraico/aramaico.

3. Una parte propria al Vangelo scritto di Matteo, non comune né a Marco né a Luca, e che presenta probabilmente
delle esperienze personali dell'autore.

Sembra quindi doveroso ammettere una composizione graduale del Vangelo scritto di Matteo. Verso I'anno 50 della
nostra era, una serie di discorsi (i /oghia), poi - tra il 70 e I'80 - la composizione attuale. Questa data, posteriore alla
distruzione di Gerusalemme (70 E. V.) sembra suggerita dalle parole di una parabola:

“Altri poi, presero i suoi servi, li maltrattarono e li uccisero. Allora il re si adird, mando le sue truppe a sterminare
quegli omicidi e a bruciare la loro cittd'. - Mt22:6,7.

Queste parole mancano nel passo parallelo della stessaparabola in Lc14:15-24. Questo particolare suppone la
distruzione di Gerusalemme come un evento gia avveratosi.

Che tutto l'attuale Vangelo scritto di Matteosia una traduzione dall'aramaico viene suggerito dal fatto che alcuni
passi sono frutto di una errata traduzione. Cosi, il “vino mescolato con fiele” di 27:34 sarebbe dovuto ad una erronea
comprensione dell'aramaico "1 (mor) che significa “mirra” e scambiato con n (mar) che significa “amaro” (da cui
“fiele”); I'errore di lettura ('ebraico e I'aramaico si scrivono senza vocali) ha portato il traduttore a rendere il passo con
“vino mescolato a fiele” anziché renderlo correttamente con “vino mirrato”. Il traduttore greco di Marco aveva invece
interpretato bene, rendendo “vino mescolato con mirrd’. - Mr15:23.

In quanto al luogo di composizione, ne sono stati proposti molti. Tuttavia, si pud pensare che il Vangelo sia stato
scritto ad Antiochia in Siria per i giudei divenuti discepoli di Yeshua.

L'autore

Sin dalla tradizione piu antica, quello che nelle nostre Bibbie & il primo Vangelo é attribuito a Matteo. Ce lo dice il
titolo gia noto all'inizio del 2° secolo e ce lo confermano Papia, morto nel 130 (presso Eusebio, Hist. Eccl.3,39,16);
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Ireneo, morto nel 200 (Adv. Haer.3,1,1); Origene, morto nel 253/254 (presso Eusebio, Hist. Eccl.16,15,4); ed Eusebio,
morto nel 339 (/d. 3,24,6). Il primo a parlarne fu Papia, che sostiene che Matteo “mise per iscritto i ‘ldghia’ di Yeshua
in lingua ebraica, che poi ciascuno interpreto come pote” (presso Eusebio, Hist. Eccl.3,39,16; corsivo aggiunto). La
lingua detta “ebraica” in questo passo citato sembra che in realta fosse I'aramaico. In quanto al termine “loghia”,
possono essere i discorsi (oppure, meno bene, i “fatti” relativi a Yeshua - il termine ebraico 127 (davar) puo significare
sia “discorso” che “fatto”). Il “mise per iscritto” (ouveypAyaTo, stinegrapsato) va preferito alla variante “mise in
ordine” (ouveTd&aTo, stinetacsato). “Interpretd” si riferisce probabilmente al tradurre in greco piu che a
un’'interpretazione orale. Tuttavia, gli studiosi tendono a mettere in dubbio il valore della testimonianza di Papia, pur
ammettendo un originale testo ebraico/aramaico. L'attuale testo greco di Matteoé ritenuto comunque, come
minimo, un rifacimento.

Contro l'attribuzione del Vangelo all'apostolo Matteo, gia esattore di tasse al servizio dei romani, alcuni studiosi
oppongono:

1. La stranezza che un apostolo, testimone oculare, possa aver utilizzato lo scritto di Marco, un semplice discepolo
che non visse con Yeshua durante la sua vita pubblica. Tuttavia, pud anche darsi che Matteo, trovando buono il
racconto di Marco (di cui Pietro era la fonte), lo abbia adottato, pur integrandolo con i suoi dati personali.

2. Il continuo riferimento di Matteoalle Scritture Ebraiche sembrerebbe opera di uno scriba piuttosto che di un
esattore. Tuttavia, nella ricerca sistematica di tutti quei passi che nelle Scritture Ebraiche potevano essere riferiti a
Yeshua, Matteo poteva essere aiutato dai florilegi o raccolte di passi biblici applicabili a Yeshua: che questi
esistessero & dimostrato dal fatto che a Qumran sono stati rinvenuti florilegi riferiti alla loro setta, e quindi era uso
comune delle comunita di allora compilare tali raccolte antologiche.

Ma cosa sappiamo di questo Matteo che scrisse il Vangelo omonimo? “Matteo”, nome di etimologia incerta, significa
probabilmente “dono di Dio” (se & un'abbreviazione di Matania (secondo Girolamo) oppure “fedele” (se ricollegabile
alla radice ebraica ‘@aman (secondo Noldeke) oppure “virile” se derivato dall'assiro mutu (secondo Ehemann).

La sua vocazione o chiamata da parte di Yeshua & narrata dai tre sinottici che (pur presentandone le circostanze
identiche) chiamano questo esattore convertito con il nome di Matteo nel primo Vangelo (Mt9:9-13 ha “Matteo”) e
con il nome di Levi negli altri due (Mr2:14-17 e Lc5:27-32 hanno “Levi”). Solo Clemente alessandrino (Quis dives
salvetur13,5) e Origéne (Contra Celsum1,62) fanno distinzione tra Matteo e Levi come se fossero due persone
diverse. Che un uomo avesse due nomi (uno ebraico e uno greco) era d'uso assai comune; ma che ne avesse due
semitici (come nel caso di Matteo/Levi) sarebbe insolito. Puo darsi perd che uno dei due sia stato un semplice
soprannome.

Che l'esattore Matteo/Levi sia divenuto apostolo e confermato dal catalogo degli apostoli del primo Vangelo (M)
che ricordando Matteo gli aggiunge l'epiteto “l'esattore” “I nomi dei dodici apostoli sono questi: [...] e Matteo
I'esattore di tasse” (Mt 10:2,3, TNM), richiamando cosi indubbiamente la scena della sua conversione ricordata poco
prima: “Gesu, partito di la, passando, vide un uomo chiamato Matteo, che sedeva al banco delle imposte e gli disse:
‘Seguimi’. Ed egli, alzatosi, lo segui” (Mt 9:9). Possibilmente il nome “Levi” fu preferito da Marco (e, di conseguenza, da
Luca) per evitare il nome piu noto di “Matteo” e cosi velare un po’ la sua precedente attivita di peccatore (com’erano
ritenuti tutti gli esattori al soldo dello straniero).

Siccome Mrfa di Levi un figlio di Alfeo (“Levi, figlio d’Alfeo” - 2:14), alcuni hanno pensato che fosse fratello di
Giacomo apostolo (“Giacomo d’Alfeo” - Mt10:3). Ma cid non é affatto sicuro, dato che il nome “Alfeo” era molto
comune. Si pud anzi scartare questa idea, perché - in caso di appartenenza alla stessa famiglia - si sarebbe scritto
‘Matteo e Giacomo, suo fratello’, come si dice di Pietro e Andrea, e di Giacomo e Giovanni: “Pietro e Andrea suo
fratello; Giacomo di Zebedeo e Giovanni suo fratello”. - Mt 10:2.

Matteo era un “pubblicano” (“Matteo il pubblicano” - M¢10:3), vale a dire un gabelliere o esattore di tasse che
lavorava per il governo romano. Questo mestiere rendeva spesso l'uomo ladro poiché l'appaltatore delle tasse gli
pagava annualmente un tanto per il suo ufficio e poi riteneva per sé tutta I'eccedenza da lui riscossa. Era quindi
ritenuto dagli ebrei un pubblico peccatore al servizio dell'odiato straniero.

Yeshua, attraversando Cafarnao (dove aveva gia operato dei miracoli), chiamo il doganiere con le semplici parole:
“Séguimi” (tradotte, chissa perché, con “Sii mio seguace” da TNM). AKOAoUBEL pol (akoluthei moi), “segui me” ovvero
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“seguimi”. “Ed egli, alzatosi, lo segul”. - Mt9:9.

Il futuro apostolo volle dare un addio alla sua vita precedente con un fastoso e lauto banchetto a cui parteciparono
“molti pubblicani e peccatori” assieme a Yeshua e ai suoi discepoli; da qui I'opposizione dei farisei che non vedevano
di buon occhio tale compagnia; Yeshua tuttavia taglio corto ai loro rimproveri affermando che sono gli ammalati ad
aver bisogno del medico (M¢t9:9-12; Mr2:14-17; Lc5:27-32). L'intento di tutto il racconto € dire che Yeshua € venuto a
salvare i peccatori.

Nel catalogo dei “dodici” Matteo sta ora al settimo posto (Mr 3:13; Lc6:16) ora all'ottavo posto. - Mt10:3; At1:13.

Altro non sappiamo della sua vita. | particolari aggiunti dalla tradizione sono scarsamente attendibili: gli antichi
scrittori danno di lui notizie cosi contrastanti che & impossibile trarne qualche dato sicuro (chi gli fa evangelizzare
I'Etiopia, come Ruffino; chi la Persia, come Ambrogio; chi il territorio dei parti, come Isidoro).

98



bbb b b

L\ BIBLISTICA

PE-TENEBRIS+IN - ADMIEABILE-LUMEN

STRUTTURA DEL VANGELO MATTAICO

Una tradizione riferita in una lezione di Papia dice che il Vangelo di Matteo fu scritto “con ordine”. Vi predominano

infatti cinque grandi discorsi entro cui & disseminato tutto il contenuto del Vangelo. Tutti questi discorsi terminano

con la frase: “Quando ebbe finito [...]" (ad esempio, 11:1). L'ultima serie culmina con la frase: “Quando Gesu ebbe

finito tuttiquesti discorsi[...]" (26:1). Queste espressioni non si trovano mai altrove in tutto Mt.

Il Vangelo scritto di Matteo si pud dividere in tre parti e in sette sezioni, come segue:

Parte Sezione

1] 7

Contenuto

Infanzia di Yeshua: Giuseppe sposa Miryam; nascita di Yeshua;
venuta dei maghi; strage degli innocenti; fuga di Yeshua in Egitto e
suo ritorno a Nazaret.

Vita pubblica di Yeshua

(intercalata entro cinque grandi discorsi)

Preparazione alla vita pubblica di Yeshua: il battezzatore;
battesimo e tentazioni di Yeshua; discorso della montagna che
offre il programma del Regno.

Ministero galilaico: vari miracoli; scelta degli apostoli e discorsi ai
discepoli per addestrarli alla predicazione missionaria del Regno.

Ostinazione dei giudei: dopo un elogio del battezzatore si
presentano i contrasti con i giudei; seguono le parabole del Regno
che ne presentano lo sviluppo da inizi umili e nascosti; il Regno e
una realta che provoca la fede o l'incredulita.

Preparazione alla passione: martirio del battezzatore; miracoli;
confessione di Pietro; trasfigurazione; predicazioni della passione;
il palo o cruxappare come l'ineliminabile sorgente di vita per chi
accetta Yeshua; discorso per la comunita: il Regno esige tra i fratelli
umilta, amore, mutua edificazione e perdono.

Ministero giudaico: viaggio a Gerusalemme; parabole allegoriche;
discussioni con i farisei e i sadducei; discorso escatologico
sull'avvento del Regno in gloria; si profila il ripudio di Yeshua da
parte dei giudei.

Passione e resurrezione di Yeshua il consacrato; invio dei discepoli
a predicare la lieta notizia per tutto il mondo.

Riferi

mento

Capp.
le2

Capp.
3-7

Capp.
8-10

Capp.
11-13

Capp.
14-18

Capp.
19-25

Capp.
26-28
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CARATTERISTICHE DI MATTEO

Dall'analisi dello scritto mattaico risulta che esso € stato scritto da un ebreo per ebrei.

1. Vocabolario. Vi predominano espressioni semitiche: “Regno dei cieli” in cui “cieli” supplisce al nome di Dio da “non
pronunciare invano” (£s 20:7); Lc- che scrive per ebrei e non ebrei - usa “regno di Dio”; la “citta santa” sta per
Gerusalemme (4:5;27:53); “raka’ (5:22), parola aramaica di disprezzo; carne e sangue (16:17); legare e sciogliere
(16:19); “gheénnd’ (23:33). Tali nomi o espressioni non vengono spiegati. segno che i lettori erano ebrei; fanno
eccezione solo “Emanuele” (1:23), “Golgothd' (27:33); “EIl'. - 27:46.

2. La conoscenza degli usi e dei costumi ebraici viene supposta: l'offerta all'altare (5:23); i sacerdoti che lavorano di
sabato (12:5); le abluzioni o lavaggi (15:2); le filatterie (23:5); le decime (23:23); i sepolcri imbiancati (23:15); il
proselitismo farisaico (23:15). Anche questi sono chiari segni che i lettori erano ebrei. In piu, la distinzione fra
tribunale, sinedrio e gheennaera comprensibile solo presso gli ebrei (5:21,5gg.). L'espressione “generazione
adultera” significa ‘infedele alla Legge ebraica’. Rivolgendosi ai giudei divenuti discepoli di Yeshua, Matteo si augura
che la fuga per lincombente distruzione di Gerusalemme non avvenga “di sabato” (24:20). Mr13:18 ha solo
“d'inverno”; Lc21:23 parla solo di “donne incinte”. Matteo riferisce pure la menzogna dei soldati riguardante il furto
del cadavere di Yeshua da parte dei discepoli, particolare che poteva essere noto solo agli ebrei: “Quella diceria &
stata divulgata tra i giudel'. - 28:15.

Una delle caratteristiche di Mté I'amore per i numeri. Viene privilegiato specialmente il 7: la genealogia di Yeshua
(tre gruppi di 14 = tre gruppi di 7per due); le richieste nella preghiera modello detta del Paternostro sono 7 (Mt6:9-
13), Lcne ha sei (11:2-4); 7parabole (13:1-50); 70 volte 7(18:22); 7“guai a voi” contro i farisei (23:13-36). Il numero 7
appare anche nei stettedemoni che tornano (12:45), nei sette pani usati per la moltiplicazione e nei sette panieri
avanzati (15:34,36;16:10). Sette sono le sezioni in cui si divide lo scritto mattaico. Nella Bibbia il 7rappresenta un cic/o
perfetto di eventi.

Un'altra caratteristica di Matteo & il suo disinteresse per la geografia. Betlemme & citata, ma solo per mostrare
'adempimento della profezia di Michea (Mt2:1-12); per la stessa ragione vi € narrata la fuga in Egitto e il ritorno di
Yeshua a Nazaret (2:22,sgg.). Lo stesso si dica per il passaggio di Yeshua da Nazaret a Cafarnao, “ai confini di Zabulon
e di Neftali”: tale particolare era nella profezia di /5 8:23;9:1 (Mt 4:13-16). Per la mancanza di precisione geografica in
Matteo si confronti Mtcon Mr.

Mt15:21,29 Mr7:24,31

“Gesu si ritiro nel territorio di Tiro e di Sidone”. “Gesu parti di la e se ne ando verso la regione di Tiro".

. ) o ) “Gesu parti di nuovo dalla regione di Tiro e, passando per
“Gesu venne presso il mare di Galilea e, salito sul ) X ) ) ) )
X Sidone, tornd verso il mar di Galilea attraversando il
monte, se ne stava seduto lassu”. o )

territorio della Decapoli”.

Tuttavia Matteo ha conservato la cornice geografica di Mr, pur innestandovi le sue composizioni sistematiche.

Anche lacronologiaha piu un valore di collegamento che non di una storia reale: cosi in
4:12;8:1,588.,18;9:1,9,27;12:9,15,46;13:1.
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Lo scritto di Matteo sorse in un ambiente di giudei divenuti discepoli di Yeshtua che continuava a praticare la
circoncisione, ad attenersi alle prescrizioni alimentari, a osservare il sabato, a mostrare un interesse sempre molto
vivo per la Legge. Parla con venerazione dell'altare e del Tempio (5:23,5gg.,23:18), pur notando che Yeshua e
superiore al Tempio (12:6) e che alla Legge va aggiunto il modo nuovo di praticarla (5:21-6:18; “e io vi dico”). Presenta
Yeshua come colui che adempie la Legge che, di conseguenza, trova in lui il suo compimento. - 5:18,sgg.;23:3.
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CARATTERISTICHE TEOLOGICHE IN MATTEO

Matteo preferisce i discorsi di Yeshua ai fatti: € molto piu particolareggiato degli altri tre evangelisti quando riporta i
detti di Yeshua, ma & molto sintetico quando descrive gli episodi (li presenta in modo stringato togliendo diversi
particolari).

Una sua caratteristica & la sistematicita. Quello di Matteo e il Vangelo scritto che raggruppa i discorsi di Yeshua in
grandi sezioni: basti ricordare il discorso della montagna e le parabole del Regno (L¢ ad esempio, li distribuisce lungo
tutto il suo scritto).

Anche i miracoli sono raggruppati talora insieme in un modo per noi strano. Ad esempio, nelle grotte tombali di
Gadara viveva un solo indemoniato sia secondo Marco che secondo Luca: “Gli venne subito incontro dai sepolcri un
uomo posseduto da uno spirito immondo” (Mr5:2), “Gli venne incontro un uomo” (Lc8:27); Matteo invece parla di
dueindemoniati: “Gli vennero incontro due indemoniati” (8:28). Va notato che siaMarco che Luca avevano gia
parlato prima di un altro indemoniato guarito a Cafarnao (Mr1:21; Lc4:31). Ora Matteo, impreciso nella geografia e
amante dei raggruppamenti, unisce il primo miracolo al secondo. Questa potrebbe apparire superficialita e
imprecisione al lettore occidentale, ma il semita non se ne stupisce. Matteo, del resto, non ha fatto cosi anche con i
discorsi di Yeshua? C'e poi da dire che Matteo usa il plurale due anziché il singolare uno anche altrove:

Due Uno

“Lo insultavano anche 7ladroni crocifissi

, Mt27:44  “yno dei malfattori appesi lo insultava”. Lc23:39
con lui”.
“Condussero l'asina e il puledro, vi Mt21:7 “Condussero il puledro a Gesu, gettarono Mri1:7
misero sopra i loro mantelli”. su quelloiloro mantelli”.
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PREDILEZIONI MATTAICHE

Yeshua ¢ il messia o cristo o unto o consacrato che avvera le profezie delle Scritture Ebraiche.

Proprio perché Messia, Matteo mette in risalto la potenza di Yeshua manifestata anche durante la sua morte. Piu
volte Yeshua profetizza la propria fine (Mt 26:2), afferma che il suo tempo é vicino (Mt26:18), afferma che potrebbe
ottenere da Dio piu di dodici legioni di angeli che lo potrebbero salvare (M¢26:53). | falsi testimoni sottolineano la
potenza di Yeshua (Mt26:61) e Yeshua, di fronte al sommo sacerdote, afferma di attuare in quel momento la visione
danielica del “figlio dell'uomo”: “Vi dico che da ora in poi vedrete il Figlio del'uomo seduto alla destra della Potenza, e
venire sulle nuvole del cielo” (Mt26:64; cfr. Dn7:13,14). Prodigi straordinari accompagnano la morte di Yeshua:
terremoto, rocce spaccate, cadaveri sbalzati dalle tombe (27:51-54). Con la morte di Yeshua si sconfigge la morte. Il
Vangelo termina con l'affermazione gloriosa di Yeshua:

“Ogni potere mi e stato dato in cielo e sulla terra. Andate dunque e fate miei discepoli tutti i popoli battezzandoli nel
nome del Padre, del Figlio e dello Spirito Santo, insegnando loro a osservare tutte quante le cose che vi ho
comandate. Ed ecco, io sono con voi tutti i giorni, sino alla fine dell'eta presente”. - M¢28:18-20.

Per far risaltare questa potenza di Yeshua, Matteo elimina quelle espressioni che potrebbero compromettere la sua
dignita:

“Ma quello, appena partito, si mise a
proclamare e a divulgare il fatto, tanto che
GesuU non poteva piu entrare apertamente
in citta; ma se ne stava fuori in luoghi

Mr1:45 “Gesu gli disse: ‘Guarda di non dirlo a Mt8:4

"

nessuno"”.
deserti”.

“[Yeshua] disse loro: ‘Venitevene ora in

disparte, in un luogo solitario, e riposatevi

un poco'. Difatti, era tanta la gente che o
. ) 6: “Gesu si ritird di la in barca verso un Mt14:13

andava e veniva, che essi non avevano : o :

) ) ) ) luogo deserto, in disparte”.

neppure il tempo di mangiare. Partirono 31,32

dunque con la barca per andare in un luogo

solitario in disparte”.

Ando incontro a loro, camminando sul Mr6:48 Gesu ando verso di loro, camminando Mt14:25
mare; e voleva oltrepassarlr'. sul mare”.
Entrd in una casa e non voleva farlo sapere Mr7:24 Gesu si ritiro nel territorio di Tiro e di Mt15:21
a nessuno; ma non poté restare nascosto’'. Sidone”.
“Attraversarono la Galilea; e Gestu non . .
) Mr9:30 “Percorrevano insieme la Galilea”. Mt17:22
voleva che si sapesse’.
“Veduto di lontano un fico, che aveva delle wedend i lla strada. li si
. edendo un fico sulla strada, gli si .
foglie, ando a vederese vi trovasse qualche Mr11:13 R ) . & ) Mt21:19
., accosto, ma non vi trovo altro che foglie”.
cosa”.
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Altri passi vengono da Matteo mitigatiin favore di Yeshua:

Tralasciata una domanda irriverente dei discepoli:

“I discepoli lo svegliarono e gli dissero:
) p . . . Mra:38
Maestro, non timporta che noi moriamo?

“E i suoi discepoli, avvicinatisi, lo

Non menzionata la meraviglia di Yeshua per l'incredulita degli ebrei:

“[Yeshua] si meravigliava della loro
) o Mr6:6
incredulita”.

Tolta la dichiarazione che nessuno € buono, neppure Yeshua:

“Gesu gli disse: ‘Perché mi chiami buono?
Nessuno é buono, tranne uno solo, cioé Mr10:18

Dio™.

Omesso il giudizio dei suoi parenti che lo ritengono un esaltato:

“Dicevano [di Yeshua]: ‘E fuori di sé”. Mr3:21

svegliarono dicendo: ‘Signore, salvaci, Mt 8:25
siamo perduti!”
“E Ii, a causa della loro incredulita, non

) Mt13:58
fece molte opere potenti”.
“Gesu gli rispose: ‘Perché m'interroghi
intorno a cio che & buono? Uno solo & il Mt19:17
buono™.
_ Mt

Al contrario, rimangono /nalterati quei passi in cui la dignita di Yeshua & confermata o non compromessa:

“GesuU, voltatosi, disse a Pietro: ‘Vattene via

Mt16:23
da me, Satana! Tu mi sei di scandalo™.
“Ma quanto a quel giorno e a quell'ora
nessuno li sa, neppure gli angeli del cielo, Mt24:36
neppure il Figlio, ma il Padre solo”.
“Andato un po’ pitl avanti, si gettd con la
faccia a terra, pregando, e dicendo: ‘Padre

Mt26:39

mio, se & possibile, passi oltre da me
questo calice! Ma pure, non come voglio io,

R

ma come tu vuoi”.

“Gesu si volto e, guardando i suoi

discepoli, rimprovero Pietro dicendo: Mr8:33
Vattene via da me, Satana!”.
“Quanto a quel giorno e a quell’ora,

Mr13:32

nessuno li sa, neppure gli angeli del cielo,
neppure il Figlio, ma solo il Padre”.

“Egli si stacco da loro circa un tiro di sasso
e postosi in ginocchio pregava,

dicendo: ‘Padre, se vuoi, allontana da me
questo calice! Pero non la mia volonta, ma
la tua sia fatta”. - Lc22:41,42

Uno degli intenti fondamentali di Matteo & quello di dimostrare che la vita di Yeshua adempie le Scritture Ebraiche.
Per questo motivo nel suo Vangelo scritto ricorre come un ritornello I'espressione: “Tutto cid avvenne affinché si
adempisse quello che era stato detto dal Signore per mezzo del profeta”. Solo per citare a/cunipassi da Mt:

Citazione

“Tutto cid avvenne, affinché si adempisse quello che era stato detto dal Signore per mezzo del

profeta:”
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“[...] affinché si adempisse quello che fu detto dal Signore per mezzo del profeta:” 2:15
“Allora si adempi quello che era stato detto per bocca del profeta [...]" 2:17
“[...] affinché si adempisse quello che era stato detto dai profeti, [...]" 2:23
“[...] affinché si adempisse quello che era stato detto dal profeta [...]" 4:14
“[...] affinché si adempisse quel che fu detto per bocca del profeta [...]" 8:17
“[...] affinché si adempisse quanto era stato detto per bocca del profeta [...]" 12:17

“[...] affinché si adempisse quello che era stato detto per mezzo del profeta:

“Questo avvenne affinché si adempisse la parola del profeta:

”

13:35

21:4

“Allora si adempi quello che era stato detto dal profeta [...]"

27:9

Matteo ama presentare Yeshua come il nuovo Moseé profetizzato nel Deuteronomio: “lo [Dio] fard sorgere per loro

un profeta come te [Mose] in mezzo ai loro fratelli, e mettero le mie parole nella sua bocca ed egli dira loro tutto

quello che io gli comanderd”. - Dt18:18.

Ecco le similitudini che Matteo evidenzia:

Moseé

“Il faraone diede quest'ordine al suo
popolo: ‘Ogni maschio che nasce,

"

gettatelo nel Fiume

“Questa donna concepi, partori un figlio
e, vedendo quanto era bello, lo tenne
nascosto”.

“Il re d’Egitto mori"”.

“Il Signore disse a Mosé in Madian: ‘Va,
torna in Egitto, perché tutti quelli che

R

cercavano di toglierti la vita sono morti”.

“Mose vi sali [sul monte Sinay]". [Gli viene
data la Leggel.

Rifer.

Es1:22

Es2:2

Es 2:23

Es4:19

Es19,20

passim

Yeshua Rifer.

“Erode, vedendosi beffato dai magi, si
adird moltissimo, e mandod a uccidere Mt2:16
tutti i maschi”.

“[Giuseppe] dunque si alzd, prese di

notte il bambino e sua madre, e si ritird Mt2:14
in Egitto”.
“Dopo la morte di Erode [...]" Mt2:19

“Alzati, prendi il bambino e sua madre, e

va' nel paese d'Israele; perché sono Mt2:20
morti coloro che cercavano di uccidere il

bambino”.

“Gesu, vedendo le folle, sali sul monte*

[..] insegnava loro”. “Voi avete udito che
fu detto agli antichi [nella Legge] e io vi

dico [...]". - Mt5:1,2,21,22
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* Matteo chiama “monte” (8pog, oros), richiamando forse il Sinay, quello che Lc6:17 chiama “luogo pianeggiante” (un
altopiano collinare).

Il Vangelo scritto di Matteo inizia con le parole: “Genealogia di Gesu Cristo, figlio di Davide, figlio diAbraamod”’ (1:1).
Matteo intende mostrare che Yeshua é il consacrato (messia) tanto atteso che attua le benedizioni promesse ad
Abraamo: “Tutte le nazioni della terra saranno benedette nella tua discendenza’ (Gn22:18). Ma non solo. Matteo
mostra come in Yeshua si attuano anche le profezie delle Scritture Ebraiche. Per menzionarne solo alcune: la sua
nascita a Betlemme (“da te, o Betlemme, Efrata, piccola per essere tra le migliaia di Giuda, da te mi uscira colui che
sara dominatore in Israele” - Mic5:1); il massacro degli innocenti (“Si & udita una voce a Rama, un lamento, un pianto
amaro; Rachele piange i suoi figli; lei rifiuta di essere consolata dei suoi figli, perché non sono piu” - Ger31:15); la
dimora di Yeshua in Egitto (“Chiamai mio figlio fuori d'Egitto” - Os 11:1).

Talora Matteo non rifugge dal rendere piu chiare le stesse profezie delle Scritture Ebraiche, perché cio serve meglio
al suo scopo. Michea5:1 nel testo ebraico presenta Betlemme come “piccola per essere tra le migliaia [citta] di
Giuda”; la LXX traduce in greco dAlyooTtdC £l (oligostos ei) ovwvero “minima sei”. Ma Matteo, citando il passo di
Michea, lo adatta cosi: “Non sei affatto la minima fra le citta principali di Giuda” (Mt 2:6) overoobdau&¢ éAayiotn &l
(udamos elachiste éj), “nient'affatto pill insignificante sei”. Alcuni codici hanno addirittura la lezione ) 6AtyooToG £l
(mé oligostos el) ovvero lo stesso aggettivo usato dalla LXX'ma con I'aggiunta di pun (mée), “non”. Matteo, una volta
morto Yeshua, sa che Betlemme non é piu la minima citta nel territorio di Giuda, e corregge quel “sei la minima” in
“nonsei la minima”. Se cid oggi scandalizza un occidentale, non faceva certo qualche impressione a un semita. Paolo
stesso fara cosi, adattandole, con diverse profezie tratte dalle Scritture Ebraiche.

Matteo presenta la comunita o congregazione dei discepoli di Yeshua come un giudaismo perfezionato ed elevato:

“Finché non siano passati il cielo e la terra [ovvero fino alla fine dei tempi], neppure un iota o un apice della /egge

passera senza che tutto sia adempiuto. Chi dunque avra violato uno di questi minimi comandamenti [dellaLegge]

e avra cosi insegnato agli uomini, sara chiamato minimo nel regno dei cieli”. - Mt5:18,19.

e | a missione dei discepoli € quella indicata da Yeshua: “Non andate tra i pagani e non entrate in nessuna citta dei
Samaritani, ma andate piuttosto verso le pecore perdute della casa d'Israele”. - Mt10:5,6.

e (Cio che e santo non deve essere dato ai non ebrei: “Non date cid che & santo ai cani [i non ebrei]”. -Mt7:6.

e Coloro che devono fuggire nel tempo della catastrofe saranno felici se la crisi non cadra “d'inverno” (cosi anche in

Mr13:18: “Pregate che cid non avvenga d'inverno!”), ma Matteo aggiunge: “né di sabato” (Mt 24:20). Il modello di

Matteo & quello del discepolo “il quale tira fuori dal suo tesoro cose nuove e cose vecchie”. - Mt13:52.

Tuttavia va sottolineato che Matteo rivolge il suo Vangelo non solo ai giudei ma anche ai gentili o stranieri. O meglio,
la buona notizia € per la salvezza, per dirla con Paolo, “del Giudeo prima e poi del Greco [i gentili o stranieri o pagani]”
(Rm 1:16). Per Matteo i “figli del Regno” cui per primi spetterebbe il Regno, “saranno gettati nelle tenebre di fuori” (Mt
8:12) e il Regno “sara dato a gente che ne faccia i frutti” (Mt21:43). Alla morte di Yeshua tutto il popolo dei giudei
grida: “Il suo sangue ricada su di noi e sui nostri figli”. - Mt27:25.

Per Matteo, alla fine dunque il Regno spetta all'ekklesia (EkkAnoia). Matteo € l'unico evangelista che parla della
“chiesa”. La parola ékkAnoia (ekklesia) € formata dal prefisso €k (ek latino ex) che significa “fuori da” e da un
vocabolo tratto dalla radice del verbo kaAéw (kaleo) che significa “chiamare”. L'ekklesia & dunque il raggruppamento
dei “chiamati fuori” ovvero un'assemblea. Ha lo stesso significato di “sinagoga”. La parola italiana “chiesa” e
I'italianizzazione del greco ekklesia. “Chiesa” & lo stesso che “assemblea” o “sinagoga”. Purtroppo, nell'uso comune la
parola chiesa & spesso usata per indicare un edificio di culto, cosa del tutto non conforme all'uso biblico. Per questo
motivo & preferibile evitare la parola “chiesa” se non ne viene specificato il senso. Meglio usare una parola piu
moderna, come “comunita” o “congregazione”.

La prima volta Matteo ne parla in occasione della confessione di Pietro (16:17-19); una seconda quando spiega il
procedimento su come trattare i fratelli che peccano: il supremo giudice deve essere |'ekklesia o assemblea (la
comunita, la congregazione) con la conseguente scomunica (togliere cioé la comunione con la comunita) di colui o
colei che non intende darle ascolto (18:15-18; cfr. 7Cor5:1-6,11). Questa decisione della “chiesa” sara confermata da
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Dio e da Yeshua: “Se due di voi sulla terra si accordano a domandare una cosa qualsiasi, quella sara loro concessa
dal Padre mio che & nei cieli. Poiché dove due o tre sono riuniti nel mio nome, li sono io in mezzo a loro”. - 18:19,20.

Avendo di mira la situazione della chiesa (o congregazione) del suo tempo, Matteo presenta la preghiera modello
insegnata da Yeshua in modo piu liturgico che non Luca:

Mt6:9-13 Lc11:2-4

“Padre nostro che sei nei cieli, sia santificato il tuo nome;

venga il tuo regno; sia fatta la tua volonta anche in “Padre, sia santificato il tuo nome; venga il tuo regno;
terra come é fatta in cielo. Dacci oggi il nostro pane dacci ogni giorno il nostro pane quotidiano; e perdonaci
quotidiano; rimettici i nostri debiti come anche noi li i nostri peccati, perché anche noi perdoniamo a ogni

abbiamo rimessi ai nostri debitori; e non ci esporre alla  nostro debitore; e non ci esporre alla tentazione”.
tentazione, ma liberaci dal maligno”.

Matteo modifica anche la proibizione assoluta del divorziopresentata da Marco aggiungendo una scappatoia:
“Quando non sia per motivo di fornicazione” (19:9). Yeshua non solo aveva confermato il comandamento “Non
commettere adulterio” (£520:14), ma lo aveva reso piu restrittivo. “Fu detto: ‘Non commettere adulterio’. Ma io vi dico
che chiunque guarda una donna per desiderarla, ha gia commesso adulterio con lei nel suo cuore” (Mt5:27,28). Non
e che Matteo abbia cambiato il pensiero di Yeshua, no di certo; ma sotto la guida dello spirito santo lo ha compreso
in modo piu completo, cosi come corrispondente alle esigenze del tempo. Cido era gia accaduto quando lo spirito
santo di Dio aveva ispirato Mosé a concedere il divorzio: “Fu per la durezza dei vostri cuori che Mose vi permise di
mandare via le vostre mogli; ma da principio non era cosi”. - Mt 19:8.

Il “Regno dei cieli” si consolida per Matteo in una societa visibile, la chiesa o congregazione (che lui solo, tra gli
evangelisti, ricorda). Questa congregazione ha dei poteri: “lo vi dico in verita che tutte le cose che legherete sulla
terra, saranno legate nel cielo; e tutte le cose che scioglierete sulla terra, saranno sciolte nel cielo” (18:18) ed esplica le
sue azioni sulla terra in mezzo a difficolta a prove (13:14-31;10:16-24;18:15,5gg.). Ma essa deve consistere in una
comunita d'amore e di comprensione. In essa si attuano tutte le speranze dei veri israeliti circa la sovranita universale
di Dio.

Per entrare in questo Regno occorre una perfetta giustizia superiore a quella degli scribi e dei farisei. - 5:20.
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ALTRE PREDILEZIONI DI MATTEO

La salvezza e la condanna d'Israele

Tra le predilezioni di Matteo vi e/ motivo della salvezza e della condanna di Israele Dato che era stata Israele ad
essere chiamata alla salvezza, i discepoli di Yeshua dovranno rivolgersi alle “pecore perdute” di Israele: “Non andate
tra i pagani e non entrate in nessuna citta dei Samaritani, ma andate piuttosto verso le pecore perdute della casa
d'Israele” (Mt 10:5,6), proprio come Yeshua non era “stato mandato che alle pecore perdute della casa d'Israele” (Mt
15:24). | giudei - per aver respinto la grazia divina - saranno sottoposti a un severo giudizio e non potranno entrare
nel Regno di Dio. Anzi, assisteranno alla distruzione della loro stessa capitale, Gerusalemme: “Il regno di Dio vi sara
tolto” (21:43). Questo e cid che avvenne quando “il re si adird, mando le sue truppe a sterminare quegli omicidi e a
bruciare la loro citta” (22:7) ovvero ‘Gerusalemme che uccide i profeti e lapida quelli che le sono mandati’; “Ecco, la
vostra casa sta per esservi lasciata [deserta]” (23:37,38). Il sangue di Yeshua ricadra sul popolo che I'ha respinto e
sopra i suoi figli (27:25). E per questo motivo che i gentili, gli stranieri, subentreranno a Israele e formeranno con
I'ekklesia (la chiesa o congregazione) la nuova Israele, il nuovo popolo di Dio (Mt 16:19). Si comprende allora la finale
mattaica: “Andate dunque e fate miei discepoli tuttii popoli”. - 28:19.

Agli ebrei subentrano dunque i gentili, fatto gia preannunciato da Yeshua quando si reco nel territorio di Zabulon
(nella Palestina dei gentili), realizzando la profezia isaiana dei popoli che vedono cosi una grande luce:

Mt 4:13-17 /s 8:23-9:1

“Lasciata Nazaret, [Yeshua] venne ad abitare in

Capernaum, citta sul mare, ai confini di Zabulon e di “Ma le tenebre non dureranno sempre sulla terra che &
Neftali, affinché si adempisse quello che era stato detto  ora nell'angoscia. Come nei tempi passati Dio copri di
dal profeta Isaia: ‘ll paese di Zabulon e il paese di Neftali, obbrobrio il paese di Zabulon e il paese di Neftali, cosi

sulla via del mare, di la dal Giordano, la Galilea dei nei tempi a venire coprira di gloria la terra vicina al
pagani, il popolo che stava nelle tenebre, ha visto una mare, di la dal Giordano, la Galilea dei Gentili. [l popolo
gran luce; su quelli che erano nella contrada e che camminava nelle tenebre, vede una gran luce; su
nellombra della morte una luce si & levata'. Da quel quelli che abitavano il paese delllombra della morte, la

tempo Gesu comincio a predicare e a dire: ‘Ravvedetevi, luce risplende”.

"

perché il regno dei cieli & vicino™.

Qui si nota anche la situazione del tempo in cui il Vangelo fu scritto, quando cioé la grande massa giudaica si era gia
decisa contro il messaggio di Yeshua e la Sinagoga si opponeva fieramente alla Chiesa, creando una situazione molto
tesa.

Agli apostoli & dato di conoscere i misteri del Regno di Dio

Tra le predilezioni di Matteo vi & anche linteresse per gli apostoli ai quali e dato di conoscere i misteri del Regno di
Dio.

L'ottusita degli apostoli (candidamente riferita da Marco) viene da Matteo passata sotto silenzio o mitigata. Questo
si nota da un confronto tra quello che Matteo riferisce con quello che invece riferisce Marco:

Mr4:10,11,13 Mt13:10,11
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“Lo interrogarono sulle parabole. Egli disse loro: ‘A voi &
dato di conoscere il mistero del regno di Dio; ma a quelli
che sono di fuori, tutto viene esposto in parabole’.

‘Non capite questa parabola? Come comprenderete
tutte le altre parabole?™.

Mr9:31,32

“|| Figlio dell'uomo sta per essere dato nelle mani degli
uomini ed essi I'uccideranno; ma tre giorni dopo essere
stato ucciso, risuscitera’. Ma essi non capivano le sue

m

parole e temevano d’interrogarlo™.

Mr10:32-34

“Mentre erano in cammino salendo a Gerusalemme,
GesU andava davanti a loro; essi erano turbati; quelli
che seguivano erano pieni di timore. Egli prese di
nuovo da parte i dodici, e comincio a dir loro le cose che
stavano per accadergli: ‘Noi saliamo a Gerusalemme e il
Figlio dell'uomo sara dato nelle mani dei capi dei
sacerdoti e degli scribi. Essi lo condanneranno a morte e
lo consegneranno ai pagani, i quali lo scherniranno, gli
sputeranno addosso, lo flagelleranno e l'uccideranno;
ma, dopo tre giorni, egli risuscitera”.

Mr6:51,52
“Sali sulla barca con loro e il vento si calmo; ed essi piu

che mai rimasero sgomenti, perché non avevano capito
il fatto dei pani, anzi il loro cuore era indurito”.

Mr8:17,18
“Perché state a discutere del non aver pane?Non

riflettete e non capite ancora? Avete il cuore indurito?
Avete occhi e non vedete, avete orecchi e non udite?”

“Allora i discepoli si avvicinarono e gli dissero: ‘Perché
parli loro in parabole?'. Egli rispose loro: ‘Perché a voi &
dato di conoscere i misteri del regno dei cieli; ma a loro

"

non & dato™.

Mt16:21

“Gesu comincio a spiegare ai suoi discepoli che doveva
andare a Gerusalemme e soffrire molte cose da parte
degli anziani, dei capi dei sacerdoti, degli scribi, ed
essere ucciso, e risuscitare il terzo giorno”.

Mt20:17-19

“Gesu, mentre saliva verso Gerusalemme, prese da
parte i dodici; e strada facendo, disse loro: ‘Ecco, noi
saliamo a Gerusalemme e il Figlio del'uomo sara dato
nelle mani dei capi dei sacerdoti e degli scribi; essi lo
condanneranno a morte e lo consegneranno ai pagani
perché sia schernito, flagellato e crocifisso; e il terzo

X

giorno risuscitera™.

Mt 14:33

“Allora quelli che erano nella barca si prostrarono
davanti a lui, dicendo: ‘Veramente tu sei Figlio di Dio!".

Mt16:8,9

“Gente di poca fede, perché discutete tra di voi del fatto
di non aver pane? Non capite ancora?’

Matteo pero racconta le debolezze degli apostoli quando esse sono intimamente connesse con un insegnamento di

Yeshua, come nel caso dei figli di Zebedeo. Tuttavia, anche qui Matteo attribuisce la cosa non direttamente agli

apostoli ma alla loro madre:

Mt20:20,21

“Allora la madre dei figli di Zebedeo si avvicino a Gesu
con i suoi figli, prostrandosi per fargli una richiesta. Ed
eglile domando: ‘Che vuoi? Ella gli disse: ‘Di' che questi
miei due figli siedano l'uno alla tua destra e l'altro alla

m

tua sinistra, nel tuo regno™.

Mr10:35-37

“Giacomo e Giovanni, figli di Zebedeo, si avvicinarono a
lui, dicendogli: ‘Maestro, desideriamo che tu faccia per
noi quello che ti chiederemo'. Egli disse loro: ‘Che volete
che io faccia per voi?. Essi gli dissero: ‘Concedici di
sedere uno alla tua destra e l'altro alla tua sinistra nella

m

tua gloria™.
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Passando sotto silenzio l'ottusita degli apostoli o mitigandola, Matteo vuole dimostrare come essi non siano allo
stesso livello del popolo a cui e preclusa la conoscenza dei misteri del Regno di Dio: “Beati gli occhi vostri, perché
vedono; e i vostri orecchi, perché odono!” (13:16), “Avete capito tutte queste cose? Essi risposero: ‘'Si”. - 13:51.

L'interesse per Pietro

Matteo s'interessa anche della persona di Pietro, di cui narra racconti/nediti Pietro viene da lui detto il “primo”
(10:2), egli cammina sulle acque (14:29), riceve l'elogio di Yeshua (16:17,18), per lui solo Yeshua paga l'obolo al
Tempio. - 17:27.

Non bisogna pero fare l'errore di dedurre da queste espressioni che Pietro fosse ritenuto il “capo” degli altri
apostoli. Questa idea (da cui derivera il presunto “primato di Pietro” e la giustificazione del Papa come capo della
Chiesa) & una idea che si e sviluppata nel corso dei secoli nella cristianita apostata.

Siccome Matteo rivolge il suo Vangelo ai giudei della Sinagoga che erano stati affidati a Pietro (furono dati “a Pietro i
poteri necessari per l'apostolato presso quelli che sono circoncisi” - Ga/2:8, TNM), ne deriva che costoro dovevano
avere maggiore interesse per l'apostolo del giudaismo che non per gli altri.

Da tutte queste considerazioni appare chiaramente che gli agiografi (gli scrittori sacri) non sono stati dei puri
ripetitori meccanici della parola di Dio, ma dei teologiche l'interpretarono si secondo la loro visione, ma sempre
guidati dalla forza spirituale di Dio, “infatti nessuna profezia* venne mai dalla volonta dell'uomo, ma degli uomini
hanno parlato da parte di Dio, perché sospinti dallo Spirito Santo”. - 2Pt 1:21.

* La parola “profezia” (greco npogntela, profetéia) nella Bibbia non ha il significato popolare che le viene attribuito
(predire il futuro). Il vocabolo greco & composto da mpo (pro) che significa “davanti” e da un derivato del verbo gaivw
(faino) che significa “dire” o “dichiarare”. Significa dunque, letteralmente, “dichiarare davanti”. Si usa per indicare
I'annuncio di un messaggio proveniente da fonte divina. Non necessariamente cido comporta I'annuncio del futuro.
Puod comportarlo, certo, ma la parola in sé non ha questo senso esclusivo. - Cfr. Gdc6:7-10.
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CHI E “LO SCHIAVO FEDELE E DISCRETO"?

“Chi & realmente lo schiavo fedele e discreto che il suo signore ha costituito sopra i propri domestici per dar loro il
cibo a suo tempo? Felice quello schiavo se il suo signore, arrivando, lo trovera a fare cosi! Veramente vi dico: Lo
costituira sopra tutti i suoi averi”. - Mt24:45-47, TNM.

Questa domanda, posta retoricamente da Yeshua, s'innesta nel grande tema, presente nel cap. 24 diMt, della
distruzione di Gerusalemme e della venuta del Figlio dell'uomo.

Il tutto parte dalla grandiosa visione del Tempio di Gerusalemme: “Mentre Gesu usciva dal tempio e se ne andava, i
suoi discepoli gli si avvicinarono per fargli osservare gli edifici del tempio” (Mt 24:1). Matteo, subito dopo, annota: “Ma
egli rispose loro” (v. 2). Qualcosa qui sembra mancare. Intanto, non si comprende come mai i suoi discepoli gli fecero
“osservare gli edifici del tempio”: loro a lui? Yeshua li conosceva bene da sé e non aveva bisogno della guida dei
discepoli; poi, appare strano quel “rispose loro”: dove € mai la domanda dei discepoli? Matteo attinge da Marco, per
cui € in Mrche dobbiamo ricercare la scena completa:

“Mentre egli usciva dal tempio, uno dei suoi discepoli gli disse: ‘Maestro, guarda che pietre e che edifici!’ Gesu gli
disse: ‘Vedi questi grandi edifici? Non sara lasciata pietra su pietra che non sia diroccata”™. - Mr13:1,2.

Anche qui manca una domanda. Qui Yeshua perd “disse” (non “rispose”, come in M¢). Tuttavia, Marco, continuando
il suo racconto, subito dopo narra; “Poi, mentre era seduto sul monte degli Ulivi di fronte al tempio, Pietro, Giacomo,
Giovanni e Andrea g/i domandarono in disparte: ‘Dicci, quando avverranno queste cose e quale sara il segno del
tempo in cui tutte queste cose staranno per compiersi?” (vv. 3 e 4). Evidentemente, Matteo fonde tutto in pochi tratti,
per cui quel “rispose” va riferito alla successiva domanda dei discepoli fatta a seguito della dichiarazione di Yeshua
sul diroccamento del Tempio, che seguiva a sua volta il commento ammirato di un discepolo sulla magnificenza del
Tempio.

Luca, alla maniera di Matteo, narra la stessa scena cosi: “Alcuni gli fecero notare come il tempio fosse adorno di
belle pietre e di doni votivi, ed egli disse: ‘Verranno giorni in cui di tutte queste cose che voi ammirate non sara
lasciata pietra su pietra che non sia diroccata’. Essi gli domandarono: ‘Maestro, quando avverranno dunque queste
cose? E quale sara il segno che tutte queste cose stanno per compiersi?”. - Lc21:4-7.

Mr13, Mt24 e L c21 sono capitoli escatologici: riguardano la fine dei tempi e il ritorno di Yeshua. Anche la
dichiarazione di Yeshua circa lo “schiavo fedele e discreto” rientra in tutto il suo discorso come risposta alla
domanda:

“Quando avverranno queste cose e quale sara il segno del tempo in cui tutte queste cose staranno per compiersi?”. -
Mr13:4; cfr. Lc21:7.

Yeshua inizia la sua risposta con una raccomandazione: “Guardate che nessuno Vingannil” (Mr13:5; cfr. Mt24:4; Lc
21:8). Poi passa a descrivere il “segno” composito che doveva precedere la distruzione di Gerusalemme e il suo
ritorno. Infine, contro i falsi profeti che - pretendendo di richiamarsi a lui (Lc 21:8) - avrebbero annunciato: “Il tempo
€ vicino” (Lc21:8), dice chiaramente: “Quanto a quel giorno e a quell'ora, nessuno li sa, neppure gli angeli del cielo,
neppure il Figlio, ma solo il Padre” (Mr13:32). Contro quegli impostori che avrebbero fissato date proclamando che “il
tempo & vicino”, aveva gia raccomandato ai suoi veri discepoli: “Non andate dietro a loro”. - Lc 21:8.

Ora, dopo le sue fervide raccomandazioni di non farsi ingannare, raccomanda di stare all'erta proponendo
un'immagine carica di suggestioni:

“State in guardia, vegliate, poiché non sapete quando sara quel momento. E come un uomo che si & messo in viaggio,
dopo aver lasciato la sua casa, dandone la responsabilita ai suoi servi, a ciascuno il proprio compito, e comandando
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al portinaio di vegliare. Vegliate dunque perché non sapete quando viene il padrone di casa; se a sera, o a
mezzanotte, o al cantare del gallo, o la mattina; perché, venendo allimprowviso, non vi trovi addormentati. Quel che
dico a voi, lo dico a tutti: 'Vegliate™. - Mr13:33-37.

Qui in Mr, Yeshua si paragona a “un uomo che si € messo in viaggio, dopo aver lasciato la sua casa”. L'allusione alla
sua dipartita e ovvia: Yeshua stava per essere ucciso, poi sarebbe stato resuscitato e sarebbe salito al cielo alla destra
del Padre; la “casa” che lasciava era la sua congregazione, la chiesa formata dai suoi discepoli; lui, “il padrone di casa”,

"ou

sarebbe poi tornato. Andando via, lasciava la responsabilita della “casa” “ai suoi servi’, affidando “a ciascuno il
proprio compito”. Non si parla qui di un servo particolare cui era lasciata la responsabilita di tutto; non si parla
nemmeno di un gruppo scelto di servi che dovessero assumersi questo compito. Piuttosto, tutti i servi della casa
vengono responsabilizzati. Yeshua dice chiaramente di aver lasciato “a ciascuno il proprio compito”. Tutti i servi,
proprio tutti hanno ciascuno il proprio compito. Nessuno & sotto la direttiva di un altro. Nessuno & innalzato a
funzioni direttive. Tanto meno lo & il “portinaio”, che ha il compito particolare di vegliare. Tuttavia, neppure lui ha

funzioni direttive (€ solo un portinaio), giacché l'invito a vegliare & rivolto a “tutti”.

Nella versione lucana questa immagine del padrone di casa che parte e lascia la responsabilita della sua casa a tutti
i servi, manca. Segno di per sé che indica che non rivestiva chissa quali aspetti profetici particolari. Non si dimentichi
che qui siamo di fronte a una parabola, non a una profezia. Era solo un paragone, un esempio, una parabola, una
delle tante che Yeshua era abituato a raccontare per dare piu forza ai suoi insegnamenti. Luca si accontenta di
riportare l'essenziale: “Vegliate dunque, pregando in ogni momento, affinché siate in grado di scampare a tutte
queste cose che stanno per venire, e di comparire davanti al Figlio dell'uomo”. - Lc21:36.

Nella versione mattaica ritroviamo I'immagine usata da Yeshua e presente in Mr. Anzi, qui troviamo anche altre
immagini, tutte riferite alla necessita di stare all'erta. “Imparate dal fico questa similitudine: quando gia i suoi rami si
fanno teneri e mettono le foglie, voi sapete che l'estate e vicina. Cosi anche voi, quando vedrete tutte queste cose,
sappiate che egli & vicino, proprio alle porte” (Mt24:32,33). Dopo aver richiamato la similitudine del fico, Yeshua
evoca un avvenimento storico: “Come fu ai giorni di Nog, cosi sara alla venuta del Figlio dell'uomo. Infatti, come nei
giorni prima del diluvio si mangiava e si beveva, si prendeva moglie e s'andava a marito, fino al giorno in cui Noé
entro nell'arca, e la gente non si accorse di nulla, finché venne il diluvio che porto via tutti quanti, cosi avverra alla
venuta del Figlio delluomo” (M¢24:37-39). Tutte queste immagini sono tese sempre alla stessa raccomandazione:
“Vegliate, dunque, perché non sapete in quale giorno il vostro Signore verra” (Mt 24:42). In MtYeshua propone anche
un'immagine che ha per protagonista un “padrone di casa”, ma che qui non & lui come in Mr; qui lui veste i panni di
un ladro. Qui vuole che tutti i suoi discepoli si immedesimino in un padrone di casa che e sorpreso dai ladri:
“Sappiate questo, che se il padrone di casa sapesse a quale ora della notte il ladro deve venire, veglierebbe e non
lascerebbe scassinare la sua casa. Percid, anche voi [come il padrone di casa] siate pronti; perché, nell'ora che non
pensate, il Figlio dell'uomo [come un ladro] verra” (Mt 24:43,44). In questo paragone, il “padrone di casa” non & una
persona particolare o gruppo di persone particolari che assumono la direttiva sugli altri. Tutti i discepoli, tutti, in
questo paragone sono ciascuno un “padrone di casa” che deve stare attento a non farsi sorprendere nel sonno:
“Anche vor".

Dopo tutte queste illustrazioni, Yeshua passa a proporne un‘altra:

“Qual & mai il servo fedele e prudente che il padrone ha costituito sui domestici per dare loro il vitto a suo tempo?
Beato quel servo che il padrone, arrivando, trovera cosi occupato! o vi dico in verita che lo costituira su tutti i suoi
beni. Ma, se egli & un servo malvagio che dice in cuor suo: ‘Il mio padrone tarda a venire’; e comincia a battere i suoi
conservi, a mangiare e bere con gli ubriaconi, il padrone di quel servo verra nel giorno che non se l'aspetta, nell'ora
che non sa, e lo fara punire a colpi di flagello e gli assegnera la sorte degli ipocriti. Li sara il pianto e lo stridor dei
denti”. - Mt24:45-51.

Questa parabola segue immediatamente quella del padrone di casa (ovvero ogni singolo discepolo, che deve
vegliare per non essere sorpreso a dormire quando Yeshua verra come un ladro di notte). Quest'ultima parabola
Yeshua l'aveva detta per rafforzare la sua raccomandazione a non fare come ai giorni di Noé. E aveva precisato: “Due
saranno nel campo; l'uno sara preso e l'altro lasciato; due donne macineranno al mulino: I'una sara presa e l'altra
lasciata” (Mt24:40,41). Quindi, per responsabilizzare i singol, li aveva fatti immedesimare in un padrone di casa che
rischia di essere sorpreso da un ladro. E in quest'ottica, ovvero nel rendere responsabile il singolo, che Yeshua si sta
muovendo ora. Il collegamento & dato dalla particella interrogativa &pa (dra), “che implica ansia o impazienza da
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parte dell'interrogante”. - Vocabolario del Nuovo Testamento.
Tic apa £0Tlv 6 MOTOG 500A0C KAl PPOVIUOG . . . ;
Tis ara estin o pistos dulos kai fronimos . .. ?
Chidunque ¢ il fedele servo e prudente . ..?

Dopo aver fatto immedesimare ciascun discepolo in un padrone di casa, ora Yeshua sembra metterli piu alle
strette. Li fa quindi immedesimare, ciascuno di loro, individualmente, in un servo (condizione piu confacente a loro).
E domanda, con ansia e aspettativa (&pa, ara): “Chi dunque [8pa (ara)] &€ ...?". La domanda penetra nell'intimo di
ciascuno e obbliga a riflettere.

Questa parabola e simile a quella del padrone di casa che parte e affida la sua casa ai servi, presente inMr. Qui,
pero ci sono sfumature diverse. Qui si distingue tra servo e domestici.

e || servo. Nel testo greco e il dBobAog (dulos). Si tratta di uno schiavo, di una persona di condizione servile.
Metaforicamente, € uno che si arrende alla volonta di un altro; qui indica il discepolo di Yeshua.

e | domestici. Nel testo greco & oiketela (oiketéja). Si tratta del gruppo dei domestici e dei servitori di una casa. Il
termine non indica una singola persona ma il gruppo intero. Ben traduce PdS: “altri servi”.

Come nella parabola marciana, anche qui il padrone e assente: “ll padrone, arrivando . . ." (Mt24:46). Anche qui ai
servi viene lasciata la responsabilita della casa. Anzi, qui c'é la responsabilita reciproca. In Mreé lasciato “a ciascuno il
proprio compito”. Anche qui, perché c'é il compito di dare il vitto ai domestici. Alcuni servi sono pit responsabili, e
sono questi che devono provvedere agli altri. Se immaginiamo la scena, magari calata ai nostri giorni, possiamo
pensare a una residenza in cui la servitu ¢ lasciata sola a mandare avanti la casa mentre il proprietario € assente per
lungo tempo. Ciascuno fara la sua parte, e alcuni (probabilmente i cuochi e gli addetti alla cucina) provvederanno
anche al sostentamento del resto della servitu.

Rispetto alla parabola presente in Mr, quella di Mtpunta I'attenzione sul singolo.

Responsabilita collettiva Responsabilita individuale
Mr13:33-36 Mt24:45,46

“State in guardia, vegliate, poiché non sapete quando
sara quel momento. E come un uomo che si & messo in
viaggio, dopo aver lasciato la sua casa, dandone la

“Qual & mai il servofedele e prudente che il padrone ha

responsablllta ai suoi servi, a ciascuno il proprio compito, costituito sui domestici per dare loro il vitto a suo

e comandando al portinaio di vegliare. Vegliate dunque tempo? Beato quel servo che il padrone, arrivando,

perché non sapete quando viene il padrone di casa; se a trovera cosi occupato!”
sera, 0 a mezzanotte, o al cantare del gallo, o la mattina;
perché, venendo all'improvviso, non vi trovi

addormentati”

Alla domanda retorica di Yeshua - “Chi & dunque il servo fedele e prudente”? (testo greco) - ciascuno dei suoi
ascoltatori doveva sentirsi interpellato. Con la particella interrogativa &pa (ara), “dunque”, si voleva trarre una
conclusione. Yeshua aveva appena detto che quando lui sarebbe tornato allimprovviso ci sarebbe stata una
situazione in cui “due saranno nel campo; 'uno sara preso e l'altro lasciato; due donne macineranno al mulino: 'una
sara presa e l'altra lasciata” (Mt 24:40,41); aveva quindi raccomandato: “Vegliate, dunque, perché non sapete in quale
giorno il vostro Signore verra” (Mt 24:42). Ora, tirando le somme, domanda: “Chi & dunque [&pa (ara)] il servo fedele e
prudente”? E, riprendendo il suo insegnamento circa il suo ritorno improvviso, commenta: “Beato quel servo che il
padrone, arrivando, trovera cosi occupato!” (v. 46) ovvero impegnato nel badare alla “casa” e agli altri servi. Come
ricompensa dellimpegno fedele del servo, Yeshua dice “che lo costituira su tutti i suoi beni”. - V. 47.

Questa ricompensa per la fedelta e la capacita mostrata, assomiglia a quella indicata da Yeshua stesso in un‘altra
parabola, sempre innestata nel suo ritorno improwviso, e detta poco dopo:
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“State svegli, dunque, perché non sapete né il giorno né l'ora. Cosi infatti sara il regno di Dio. Un uomo doveva fare
un lungo viaggio: chiamo dunque i suoi servi e affido loro i suoi soldi. A uno consegno cinquecento monete d'oro, a
un altro duecento e a un altro cento: a ciascuno secondo le sue capacita. Poi parti. Il servo che aveva ricevuto
cinquecento monete andd subito a investire i soldi in un affare, e alla fine guadagno altre cinquecento monete.
Quello che ne aveva ricevute duecento fece lo stesso, e alla fine ne guadagno altre duecento. Quello invece che ne
aveva ricevute soltanto cento scavd una buca in terra e vi nascose i soldi del suo padrone. Dopo molto tempo il
padrone ritornd e comincid a fare i conti con i suoi servi. Venne il primo, quello che aveva ricevuto cinquecento
monete d'oro, portd anche le altre cinquecento e disse:

- Signore, tu mi avevi consegnato cinquecento monete. Guarda: ne ho guadagnate altre cinquecento.
E il padrone gli disse:

- Bene, sei un servo bravo e fedele! Sei stato fedele in cose da poco, ti affiderd cose pit importanti. Vieni a
partecipare alla gioia del tuo signore.

Poi venne quello che aveva ricevuto duecento monete e disse:
- Signore, tu mi avevi consegnato duecento monete d'oro. Guarda: ne ho guadagnate altre duecento.
E il padrone gli disse:

- Bene, sei un servo bravo e fedele! Sei stato fedele in cose da poco, ti affiderd cose piu importanti. Vieni a
partecipare alla gioia del tuo signore!

Infine venne quel servo che aveva ricevuto solamente cento monete d'oro e disse:

- Signore, io sapevo che sei un uomo duro, che raccogli anche dove non hai seminato e che fai vendemmia anche
dove non hai coltivato. Ho avuto paura, e allora sono andato a nascondere i tuoi soldi sotto terra. Ecco, te li
restituisco.

Ma il padrone gli rispose:

- Servo cattivo e fannullone! Dunque sapevi che io raccolgo dove non ho seminato e faccio vendemmia dove non
ho coltivato. Percid dovevi almeno mettere in banca i miei soldi e io, al ritorno, li avrei ritirati con linteresse. Via,
toglietegli le cento monete e datele a quello che ne ha mille. Perché chi ha molto ricevera ancora di piu e sara
nellabbondanza; chi ha poco, gli porteranno via anche quel poco che ha. E questo servo inutile gettatelo fuori, nelle
tenebre: la piangera come un disperato”. - Mt 25:13-30, PdS.

In questa parabola 'uomo che “doveva fare un lungo viaggio” (Yeshua), prima di partire chiama a sé “i suoi servi” (i
discepoli). Non chiama un servo o un gruppo di servi in particolare, ma tutti. E a tutti affida i suoi soldi (ovvero i suoi
interessi), a ciascuno secondo le sue capacita. Al suo ritorno, i servi (plurale) bravi e fedeli ricevono maggiore
responsabilita, quello imprudente e infedele perde perfino quel poco che gli era stato affidato. Nella parabola, simile,
di Lc19:11-27 i servi sono dieci (humero che indica la totalita):

“Molti pensavano che il regno di Dio si manifestasse da un momento all'altro. Allora Gesu raccontd questaltra
parabola: ‘C'era una volta un uomo di famiglia nobile. Egli doveva andare in un paese lontano per ricevere il titolo di
re, poi sarebbe tornato. Prima di partire chiamo dieci dei suoi servi; consegno a ciascuno una medesima somma di
denaro e disse: Cercate di far fruttare questo denaro fino a quando non saro tornato. Ma i suoi cittadini odiavano
quelluomo e gli mandarono dietro alcuni rappresentanti per far sapere che non lo volevano come re. E invece
quell'uomo divento re e ritornd al suo paese. Fece chiamare i servi ai quali aveva consegnato il suo denaro per sapere
quanto guadagno ne avevano ricavato. Si fece avanti il primo servo e disse:

- Signore, con quello che tu mi hai dato io ho guadagnato dieci volte tanto.
Il padrone gli rispose:

- Bene, sei un servo bravo. Sei stato fedele in cose da poco: ora io ti faccio governatore di dieci citta.
Poi venne il secondo servo e disse:

- Signore, con quello che tu mi hai dato ho guadagnato cinque volte tanto.

Il padrone rispose:
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- Anche tu avrai 'amministrazione di cinque citta.
Infine si fece avanti un altro servo e disse:

- Signore, ecco il tuo denaro! L'ho nascosto in un fazzoletto. Avevo paura di te, perché sapevo che sei un padrone
esigente: tu pretendi anche quel che non hai depositato e raccogli anche quel che non hai seminato.

Allora il padrone gli rispose:

- Tu sei stato un servo cattivo e io ti giudico secondo quel che hai detto. Tu sapevi che sono un padrone esigente,
che pretendo anche quel che non ho depositato e raccolgo anche quel che non ho seminato. Perché allora non hai
depositato il mio denaro alla banca? Al mio ritorno l'avrei ritirato con gli interessi!

Poi il padrone disse ai presenti:

- Via, toglietegli il denaro che ha e datelo a quello che lo ha fatto fruttare di piu.
Gli fecero osservare:

- Signore, ma lui ne ha gia fin troppo.

Il padrone allora rispose:

- Chi ha molto ricevera ancora di pit; ma a chi ha poco sara portato via anche quel poco che ha. Ed ora i miei
nemici, quelli che non mi volevano come loro re. Portateli qui e uccideteli alla mia presenza™. - Pds.

Come si nota, le parabole sono simili, ciascuna da una diversa visuale. In ciascuna parabola Yeshua si rivolge a tutti
i suoi discepoli, paragonati a servi. In tutte parla del suo ritorno. In tutte raccomanda di vegliare. In tutte affida i suoi
intersessi ai servi, secondo le loro capacita. In nessuna un servo particolare o un gruppo di servi particolari &
incaricato di assumere una qualsivoglia direttiva sugli altri. In ciascuna i servi ubbidienti sono lodati come fedeli e
ricevono piu responsabilita dopo il ritorno del loro padrone. “Quello che avete, tenetelo fermamente finché io venga.
A chivince e persevera nelle mie opere sino alla fine, daro potere sulle nazioni'. - Ap 2:25,26.

Similmente, nella parabola di M¢24:45-51, il servo fedele riceve la sua ricompensa al ritorno di Yeshua: “Lo
costituira su tutti i suoi beni” (v. 47). Infatti, la sequenza cronologica é:

1. “Beato quel servo che il padrone, arrivando, trovera cosi occupato!”. - V. 46.
2. “Lo costituira su tutti i suoi beni”. - V. 47.

“Quel servo che il padrone, arrivando, trovera cosi occupato” e costituito “su tutti i suoi beni"dopo il ritorno di
Yeshua.

“Ma se mai quello schiavo malvagio dicesse in cuor suo: ‘Il mio signore tarda’, e cominciasse a battere i suoi
compagni di schiavitt e mangiasse e bevesse con gli ubriaconi inveterati, il signore di quello schiavo verra in un
giorno che non si aspetta e in un'ora che non sa, e lo punira con la massima severita” (Mt24:48-51, TNM). 1l servo,
invece che “fedele e prudente” puo rivelarsi “malvagio”. Al ritorno di Yeshua sarebbe punito.

Il “servo fedele e prudente” non & qualcuno in particolare: & un servo, ogni servo, che persevera e si mostra leale.
Puo essere chiunque, se rimane fedele. Si notino, infatti, le parole di Yeshua dopo aver detto che al suo ritorno
avrebbe affidato tutti i suoi beni al servo che si fosse mostrato fedele:

MoKdpLog 6 500Aog ékelvog Ov EABWY O KOPLoG adTod ebpriosl oUTWC MolodvTa
makarios o dulos ekéinos on enthon o kiirios autu eurései Gtos poitinta
beato il servo, quello che vendendo il padrone di lui, trovera cosi facente

“Beato il servo, guello ché'. Questa espressione dimostra che ogni discepolo (tutti) & considerato servo, e ciascuno
pud mostrarsi “fedele e prudente” oppure “malvagio”. Ecco perché Yeshua dice: “Beato il servo, quello che, vedendo il
suo padrone, trovera a fare cosi”. - Testo greco.

Distorsioni moderne della parabola di Yeshua

Alcuni gruppi religiosi, prendendo isolatamente le parole della parabola di Mt24:45-51, hanno voluto cercarvi le
basi per la legittimazione di una persona o di un gruppo quale autorita che decida 'andamento della loro chiesa o

115

@



®

congregazione. Anticipando, contrariamente a cio che dice il testo biblico, la costituzione “su tutti i suoi beni” gia ora,
prima del ritorno di Yeshua, la persona o il gruppo che si autonomina “schiavo fedele e discreto” pretende di
prendere la direttiva della famiglia della fede. Nella parabola di Yeshua, invece, lo schiavo & ritenuto “fedele e
discreto” solo dopo che Yeshua, tornando, lo trova “a fare cosi”. E solo allora lo costituisce “su tutti i suoi beni”. E, tra
tutti i servi-discepoli, solo “quello ché’ viene dichiarato beato. Ma, tornando, Yeshua potrebbe anche giudicarlo, lo
stesso servo, “malvagio”, se non lo trovasse “a fare cosi".

e Charles T. Russell. La distorsione di vedere nello “schiavo fedele e discreto” una persona particolate appare
storicamente per la prima volta nel 19° ed & collegata a C. T. Russell, suo malgrado. Nel 1881 il fondatore degli
Studenti Biblici scriveva: “Crediamo che ogni membro di questo corpo di Cristo sia impegnato, direttamente o
indirettamente, nell'opera benedetta di dare cibo a suo tempo alla famiglia della fede . . . benedetto quel servitore
(I'intero corpo di Cristo) che il suo Signore quando sara venuto (gr. e/thon) trovera a fare cosi” (Zion’s Watch Tower
and Herald of Christ’s presence di ottobre-novembre 1881, grassetto aggiunto per enfatizzare). C. T. Russell, quindi
si vide bene dal proclamarsi il “servitore fedele e saggio” (King James Version, |la versione usata da Russell). Come
si arrivo allora ad attribuire a lui tale presunta funzione? Il merito (in verita, il demerito) fu di sua moglie che, poco
prima di separarsi da lui, lo defini tale pubblicamente. Occorre perd dire che lo stesso Russell non la sconfesso
mai, anzi ritenne che cio fosse ragionevole (Zion’s Watch Tower and Herald of Christ's presence 1° marzo 1896,
pag. 47; 15 giugno 1896, pagg. 139 e 140; 15 luglio 1906, pag. 215). Cosli, per un trentennio gli Studenti Biblici
continuarono a riferirsi a lui come al “servitore fedele e saggio”. Comunque, dopo la sua morte avvenuta nel 1916,
la veduta ufficiale degli Studenti Biblici era quella che lo “schiavo” fosse composto da tutti i membri del corpo di
Cristo. Cid fu confermato nel numero del 15 febbraio 1927 della Zion's Watch Tower and Herald of Christ’s
presence.

F. L. Alexandre Freytag. Costui era responsabile della filiale svizzera, con sede a Ginevra, della Watch Tower
Society, |'organizzazione creata da Russell. Tra il 1914 e il 1920 il Freytag inizio a dissentire da alcune
interpretazione del Russell; nel 1919-1920 ci fu la scissione. Era gia stato emarginato nel 1919 da Rutherford,
successore di Russell e deviatore dagli insegnamenti degli Studenti Biblici. Nel 1920 il Freytag fondd un suo proprio
gruppo, noto in Italia come Chiesa del Regno di Dio. Nella sua opera // messaggio allumanita, 1a pag. 4 € occupata
da una sua fotografia che reca, al posto del suo nome, questa didascalia: “Il Servitore fedele e prudente”. -
Edizione italiana, Stabilimento Grafico Impronta, Torino, 1967.

Corpo direttivo dei Testimoni di Geova. La svolta nell'attribuzione della presunta funzione direttiva dello “schiavo”
si ebbe con il corpo dirigente americano dei Testimoni di Geova. Dall'idea di una singola persona quale presunto
“schiavo fedele e discreto” si torno allidea originale del Russell ovvero allinsieme dei cedenti, macon una
differenza limitativa. Non si trattava piu dell'intero corpo del Cristo, come per Russell, ma di un gruppo piu
ristretto. Sebbene venga insegnato che “/intera congregazione cristiana unta doveva prestare servizio come
un’'amministrazione” (Perspicacia nello studio delle Scritture Vol. 2, pag. 901; il corsivo & aggiunto), nei fatti cid non
avviene. Secondo la religione dei Testimoni di Geova gli “unti” (ovvero quelli che secondo loro sono destinati al
cielo) sono attualmente solo poche migliaia di persone tra i milioni di Testimoni. Tuttavia, la responsabilita di
“amministratore” e assunta solo da pochissime persone che costituiscono il loro “corpo direttivo” (tale
denominazione ¢ loro). Il resto degli “unti” non ha alcuna voce in merito. La loro rivista ufficiale La Torre di Guardia
afferma: “Un piccolo gruppo di sorveglianti unti qualificati serve come Corpo Direttivo, in rappresentanza del
composito schiavo fedele e discreto” (Edizione del 15 marzo 2002, pag. 14, 8 7; il grassetto e il corsivo sono
aggiunti per enfasi). Tale “corpo direttivo”, composto da pochissime persone, usa spesso I'espressione “classe dello
schiavo™ “Questa classe dello ‘schiavo fedele e discreto’ d'oggi ha un visibile corpo direttivo” (La Torre di Guardia
del 15 maggio 1972, pag. 302, § 11). La Bibbia perd non parla di una “classe” dello schiavo, ma del singolo schiavo
che pud mostrarsi fedele o malvagio; nella parabola di Mt24:45-51 si parla si di una classe, ma questa e quella dei
domestici: questa classe nel testo greco e chiamata oiketela (ojketéia) e si tratta del gruppo dei domestici o
servitori della casa e che non hanno alcuna funzione direttiva sugli altri.

L'asserzione che il singolo schiavo possa rivestire un ruolo collettivo non pu0 basarsi su/s40:10 in cui Dio e detto: “I
miei testimoni siete voi, dice il Signore, voi, e il mio servo che io ho scelto”. (Tra parentesi, i Testimoni di Geova si
appropriano dell'attributo di testimoni che Dio rivolse agli ebrei e in quella occasione). Nell'insieme, il popolo ebraico
era “servo” di Dio, ma anche “figlio” e “primogenito” (cfr. £s4:22). La Peshitta Siriaca(Sy) al posto di “servitore” ha il
plurale “servitori”. Come esaminato piu sopra, il singolo schiavo poteva mostrarsi fedele oppure malvagio. Non esiste
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quindi una classe dello schiavo fedele e una di quello malvagio. Che tutti discepoli siano implicati individualmente &
mostrato da Mt 25:14-30.

Neppure si pud argomentare che non sia possibile che tutti gli schiavi-discepoli siano preposti a “tutti i suoi averi”,
quelli di Yeshua signore degli schiavi, nello stesso tempo, quando lui ritorna. In Ap 2:26 Yeshua promette: “A coluiche
vince e osserva le mie opere sino alla fine daro autorita sulle nazioni” (TAVM). Qui Yeshua si rivolge al singolo, sebbene
la promessa riguardi tuttii discepoli fedeli: “Dico al resto di voi che siete a Tiatira, a tuttiquelli . . . Non metto su di vo/
altro peso. Nondimeno, tenete saldo cio che avete finché io venga” (vwv. 24,25, TNM). Come potrebbe ogni singolo “che
vince” avere autorita su tutte le nazioni? E owvio che l'avrebbe nel suo singolo ruolo; la stessa cosa vale per ciascuno
schiavo che si mostra fedele e discreto. “lo faccio un patto con voi, come il Padre mio ha fatto un patto con me, per
un regno”. - Lc22:29, TNM, cfr. Mt 19:28.

La parabola parallela diLc 12:42-48

In Lc 12:42-48 troviamo la versione parallela della parabola di Yeshua in Mt 24:45-47.

“Chi & dunque 'amministratore fedele e prudente che il padrone costituira sui suoi domestici per dar loro a suo
tempo la loro porzione di viveri? Beato quel servo che il padrone, al suo arrivo, trovera intento a far cosi. In verita vi
dico che lo costituira su tutti i suoi beni. Ma se quel servo dice in cuor suo: ‘Il mio padrone tarda a venire’; e comincia
a battere i servi e le serve, a mangiare, bere e ubriacarsi, il padrone di quel servo verra nel giorno che non se lo
aspetta e nell'ora che non sa, e lo punira severamente, e gli assegnera la sorte degli infedeli. Quel servo che ha
conosciuto la volonta del suo padrone e non ha preparato né fatto nulla per compiere la sua volonta, ricevera molte
percosse; ma colui che non I'ha conosciuta e ha fatto cose degne di castigo, ne ricevera poche. A chi molto e stato
dato, molto sara richiesto; e a chi molto & stato affidato, tanto piu si richiedera”.

Qui il 8oDAo¢g (dulos), lo “schiavo” in Mt, & detto olkovéuog (oikonomos). Si tratta dellamministratore di una
famiglia o degli affari di una famiglia; poteva essere un uomo libero, un liberto o uno schiavo (dato il parallelismo con
Mt meglio quest'ultimo caso). Il “proprietario della casa gli affidava la gestione dei suoi affari, la cura del reddito e
delle spese, e il dovere di dare la giusta porzione a ogni servitore e addirittura ai figli ancora minorenni”. -
Vocabolario del Nuovo Testamento.

Yeshua, prima di proporre questa parabola, aveva detto: “Beati que/ servi [plurale] che il padrone, arrivando,
trovera vigilanti! In verita io vi dico che egli si rimbocchera le vesti, li fara mettere a tavola e passera a servirli” (Lc
12:37). Poi aveva concluso: “Anche voi siate pronti, perché il Figlio dell'uomo verra nell'ora che non pensate” (v. 40). E
a questo punto che “Pietro disse: ‘Signore, questa parabola la dici per noi, 0 anche per tutti?”. - Lc 12:41.

La parabola di Lc 12:42-48 & dunque come risposta (“Il Signore rispose”, v. 42) alla domanda di Pietro: “Per noi, o
anche per tutti?”. Pietro voleva sapere se era per loro, i discepoli, o se valeva per tutti. Yeshua gli risponde ponendo a
sua volta una domanda. “Chi & . . . ?". Tale domanda retorica di Yeshua doveva far riflettere sia Pietro sia gli altri
discepoli cui era stata rivolta la parabola precedente. Li spingeva a immedesimarsi per capire se potessero essere
come quell'economo, “lamministratore fedele e prudente”. Anche qui, come in Mt non si parla di una persona o
gruppo di persone particolari che rivestano una funzione speciale. Questo & chiaro anche dalle parole seguenti (v. 43)
di Yeshua:

MoKdpLog 6 500Aog Ekelvog OV EABV O KOpLog adTod ebprioel mololvta 0lTwCg
makarios o dulos ekéinos on elthon o kiirios autu eurései poitnta Gtos
beato lo schiavo quello che venendo il padrone di lui trovera facente cosi

Ovvero: “Beato lo schiavo, quello che . . .". Poteva essere uno qualsiasi degli schiavi. L'unico requisito per essere
dichiarato beato era di rimanere fedele. Tant'e@ vero che poteva essere anche infedele: “Ma se gue/servo dice in cuor
suo: ‘ll mio padrone tarda a venire'; e comincia a battere i servi e le serve, a mangiare, bere e ubriacarsi, il padrone di
quel servo verra nel giorno che non se lo aspetta e nell’'ora che non sa, e lo punira severamente” (vv. 45 e 46). Non
esiste quindi uno schiavo particolare o una classe particolare che e fedele e uno schiavo o classe particolare che &
infedele. Ciascuno, ogni discepolo-schiavo, ha possibilita delle due condizioni. “Chi € dunque ... ?".

Infine, Yeshua risponde alla domanda di Pietro e dice: “Quel servo che ha conosciuto la volonta del suo padrone e

117

@



®

non ha preparato né fatto nulla per compiere la sua volonta, ricevera molte percosse; ma colui che non I'ha
conosciuta e ha fatto cose degne di castigo, ne ricevera poche. A chi molto e stato dato, molto sara richiesto; e a chi
molto e stato affidato, tanto piu si richiedera”. - Lc 12:47,48.

E davvero curioso che tutta la teoria di una persona o di un gruppo che rivestirebbe speciali funzioni direttive sul
resto della famiglia della fede sia partita da un'idea di una donna di nome Maria Frances Ackley (1850-1938), sposata
Russell, che applico Mt24:45-47 al marito, quando questi era ancora nelle sue grazie. La sua causa di separazione dal
marito fu discussa nel 1906 e dopo due anni fu emessa la sentenza, che condannava il Russell per crudelta verso la
moglie, addebitandogli vitto e alloggio per I'ex signora Russell. - Corte Superiore della Pennsylvania, Western District,
No. 202, aprile 1908.

Questa strana applicazione di un semplice termine di una semplice parabola sorse cosi. E rimase confinata solo
nelllambito degli accoliti del Russell. Il fuoriuscito Freytag se ne approprid personalmente. Il direttivo dei Testimoni di
Geova ne fece un baluardo per legittimare se stesso e imporre la propria direttiva. Il tutto sorto da un‘idea
stravagante, bizzarra, strampalata o forse che voleva essere solo carina, della signora Maria Russell.

Ogni discepolo di Yeshua, ciascuno individualmente, deve sentire rivolta a sé la domanda: “Chi & realmente lo
schiavo fedele e discreto”, “Chi € dunque I'amministratore fedele e prudente”?

“Beato quel servo che il padrone, al suo arrivo, trovera intento a far cosi”.
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IL VANGELO DI LUCA — GENERALITA

Negli ultimi decenni il Vangelo scritto di Luca € passato in primo piano nelle ricerche teologiche degli studiosi perché
segna un periodo di transizione tra la comunita dei credenti apostolica e la comunita post-apostolica. Piu che
sullindagine delle sue fonti, gli studiosi moderni si sono rivolti ad analizzarne la redazione per scoprirne le idee
fondamentali.

[l Vangelo scritto di Luca e gli Atti degli apostoliformano un’opera unica. Ciod risulta dal fatto che:

1. Essi sono indirizzati entrambi ad un ignoto Teofilo (detto “eccellentissimo” nel Vangelo);

2. presentano uno stile identico;

3. il successivo scritto di Attiricorda il Vangelo come primo libro della serie. In At 1:1 si legge infatti: “Nel mio primo
libro, o Teofilo, ho parlato di tutto quello che Gesu comincio a fare e a insegnare”.

Nell'originale greco quel “primo” & mp@Tov (proton), accusativo (complemento oggetto) di mpWTOG (protos);, questo
protos non indica, come nel greco classico, il “primo” di una serie molteplice, ma “primo (di due)”, dato che nel greco
biblico (greco koiné o comune, del popolo) mpWTOG (protos) sta per mpdTEPOG (proteros) che indica il “primo (di
due)”. Cosi, ad esempio, in £b10:9: “Abolisce i/ primo [greco Td mp®TOV (to proton), invece di TO mpdTEPOV (to
proteron)] per stabilire il secondo”; e cosi anche in 77m 2:13: “Adamo fu formato per primo [greco mpRTOG (ptotos),
anziché mpdétepog (proteros), dove Adamo é chiaramente il primo di duel, e poi Eva”.

Luca

Possiamo conoscere alcuni particolari della vita di Luca dalle sezioni “noi” del libro di Attj dove da tale pronome
appare che lo scrittore era presente agli episodi descritti.

Ci risulta cosi che durante il secondo viaggio paolino Luca era con Paolo a Troade. Da Troade ando con lui fino a
Filippi, dove rimase fino a che Paolo lo riprese con sé durante il suo viaggio verso Gerusalemme: “Salpando da Troas,
puntammo diritto su Samotracia, e il giorno seguente su Neapolis; di la ci recammo a Filippi, che & colonia romana e
la citta piu importante di quella regione della Macedonia. [...] Trascorsi i giorni degli Azzimi, partimmo da Filippi [...]
egli [Paolo] si affrettava per trovarsi a Gerusalemme, se gli fosse stato possibile, il giorno della Pentecoste” (At
16:11,12;20:6,16). Alla fine di questo terzo viaggio missionario Luca segui Paolo in Giudea: “Giungemmo a Cesarea [...]
salimmo a Gerusalemme”. - A¢21:8,15.

A Gerusalemme Paolo ¢ arrestato: “Il tribuno si awvicind, prese Paolo, e ordind che fosse legato con due catene” (At
21:33); da Ii & condotto a Cesarea (At23:23) dove rimane in prigione. “Trascorsi due anni” (At24:27), in cui Luca
rimase con lui, fu poi condotto a Roma per l'appello rivolto a Cesare. Luca accompagno il prigioniero Paolo fino a
Roma: “Quando fu deciso che noi salpassimo per I'ltalia, Paolo con altri prigionieri furono consegnati a un centurione.
[...] quando entrammo a Roma [...]". - At27:1;28:16.

L'alternarsi fra la terza e la prima persona plurale nella narrazione indica quindi che Luca era con Paolo a Troade
durante il secondo viaggio missionario di Paolo, che si trattenne a Filippi finché Paolo non vi tornd alcuni anni dopo, e
che quindi si uni di nuovo a Paolo e lo accompagno nel suo viaggio a Roma per il processo.

Luca, lo scrittore di Attie di quello che nelle nostre Bibbie ¢ il terzo Vangelo, puo essere identificato con il medico
Luca che I'apostolo Paolo ricorda piu volte nei suoi scritti: “Marco, Aristarco, Dema, Luca, miei collaboratori” (F/m 24);
“Vi salutano Luca, il caro medico, e Dema” (Co/4:14). “Solo Luca € con me”, scrive Paolo al tempo della sua ultima
prigionia. - 2Tm 4:11.

Di Luca parla il Frammento Muratoriano con le seguenti parole: “Terzo libro: il vangelo secondo Luca. Luca, medico,
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dopo l'ascensione di Cristo, preso da Paolo come compagno, scrisse in suo proprio nome tutto quello che aveva
sentito dire. Siccome egli non vide Gesu nella carne, ne racconto la vita, cosi come la poté conoscere, dalla nativita di
Giovanni. Anche gli Atti di tutti gli apostoli furono scritti in un volume da Luca per l'eccellente Teofilo, e in tal modo ha
fissato nello scritto quanto si era svolto sotto i propri occhi. Per questo si spiega sia 'omissione del martirio di Pietro,
sia la partenza di Paolo da Roma per recarsi in Spagna”. - Linee 2-9 e 34-39 EP 268.

Questa tradizione & pure confermata da Ireneo e Girolamo, che asseriscono che Luca, “seguace di Paolo” (Ireneo,
Sectator Pauli, PL 7,845), fu “il piu erudito di tutti gli evangelisti, in quanto era medico”. - Girolamo, PL 22,378.

Dal tempo di Girolamo (verso il 400) si & sempre pensato che Luca fosse un gentile (= pagano, non ebreo)
convertito, ma P. Winter propende per una sua origine giudaica. Questo lo deduce dagli inni ebraizzanti conservati
nei primi due capitoli del suo Vangelo, nonché dal nome stesso di Luca, che sarebbe tratto dall'aramaico Luga (The
Proto-source of Lukein “Novum Testamentum” 1, 1955, 184-199). Questo ragionamento appare pero errato, dato che
nella /ettera ai colossesilLuca sembra venire distinto dai fratelli provenienti dalla circoncisione, come Aristarco, Marco
e Giosue il giusto, che sono isol/iche provengono dai circoncisi (e quindi giudei): “Vi salutano Aristarco, mio
compagno di prigionia, Marco, il cugino di Barnaba [...], e Gesu, detto Giusto. Questi provengono dai circoncisi [...]. Vi
salutano Luca, il caro medico, e Dema” (Co/4:10-14). Luca quindi appare appartenente ai gentili.

Dai suoi scritti sembra che Luca sia stato in rapporto con la comunita di Antiochia, dato che ha per tale comunita
uno speciale interesse. Luca nota che “ad Antiochia, per la prima volta, i discepoli furono chiamati cristiani” (At 11:26).
Tra i diaconi (le persone addette ai servizi pratici della congregazione - 77m 3:8-13; cfr. Mt 20:26; At 6:1-6; Rm 16:1)
Luca ricorda Nicola, per il quale soltanto aggiunge che € proselito di Antiochia: “Filippo, Procoro, Nicanore, Timone,
Parmena e Nicola, proselito di Antiochid'. - At 6:5.

Come gentile (o non giudeo), Luca ha interesse per la diffusione della buona notizia intorno a Yeshua tra i pagani, e
mostra che la fede € anche per loro. Va detto comunque che per avere questo interesse bastava essere un giudeo
ellenista (di cultura greca); anche Matteo (certamente giudeo di Palestina), infatti, ha in medesimo interesse.

La lingua di Luca, ad eccezione dei racconti riguardanti I'infanzia di Yeshua, € elegante. Usa parole greche composte;
usa il correlativo pév ... 8¢ (men ... de) del greco classico, non sempre traducibile in italiano, e che indica antitesi
facendo risaltare le distinzioni di tempo, luogo, numero, persone; usa l'ottativo (un modo del verbo greco che
esprime il desiderio o la possibilita), ignoto agli altri scrittori delle Scritture Greche. | termini usati da Luca sono piu
precisi di quelli degli altri sinottici: il re Erode e specificato come “Erode, il tetrarcd" (L c9:7); il maredi Galilea &
definito “/ago di Gennesaret” (Lc5:1). Occorre dire che Luca usa i titoli dei personaggi da lui ricordati in modo molto
appropriato.

Il critico inglese W. K. Hobart nel 1880 tentod di rintracciare nel vocabolario lucano una conferma alla sua qualita di
medico (7he Medical Language of St. Luke, Dublino, 1882). Benché tali conoscenze mediche si possano rinvenire
anche in altri scrittori antichi eruditi (come Filone, Giuseppe Flavio, Luciano e Plutarco), € un fatto che alcuni
particolari si spiegano meglio con la qualifica di Luca quale medico. A differenza degli altri Vangeli, lui solo usa
termini specifici. Parla una “gran febbre” (mupet® peydAw, pliretdo megalo) che aveva colpito la suocera di Pietro (Lc¢
4:38). Parla di idropisia menzionando un “idropico” (06pwTKOG, Lidropikos) o persona che presentava una raccolta
anormale di siero in qualche organo, forse nelladdome (Lc 14:2). Ricorda che Yeshua “essendo in agonia, pregava
ancor piu intensamente; e i/ suo sudore divento come grosse gocce di sangue[0pdupot aluatog (thromboi aimatos),
piu propriamente: “grumi di sangue”]” (Lc 22:44); oggi, un collega di Luca diagnosticherebbe una “ematidrosi”. Usa la
parola “vertigine”, dove - in Lc21:34 (“I vostri cuori non siano intorpiditi da stravizio, da ubriachezza, dalle ansiose
preoccupazioni di questa vita") - la parola resa “ubriachezza” da NR non & esattamente l'ubriachezza, ma la “vertigine
da ubriachezza"; kpendAn, (krepdle), nel testo greco), e non & certo la “crapula nel bere” (TNM) nel senso italiano, ma
proprio la vertigine come conseguenza dell'ubriachezza; ovvero: “I vostri cuori non si aggravino a causa di vertigine
da ubriachezza [kpemdAn, krepale], di abuso di vino [U€On, méthe] e di preoccupazioni per il vivere [uep{uvarlg
BwwTikalg, merimnais biotikais]" (Dia); o, per dirla con linguaggio attuale: Non ammalatevi di cuore con i fumi
dell'alcol e con I'abuso di alcolici, credendo di alleviare cosi le ansie della vita.

Luca sminuisce anche I'impressione non buona circa i medici che non avevano potuto guarire la donna affetta da
emorragie, in quanto elimina il particolare marciano che essi 'avevano fatta peggiorare:
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Mr5:25,26 Lc8:43

“Una donna, che aveva perdite di sangue da dodici anni

“Una donna, che aveva perdite di sangue da dodici anni
senza poter essere guarita da nessuno”.

- molto aveva sofferto da molti medici, e aveva speso
tutto cido che possedeva senza nessun giovamento,
anzi era piuttosto peggioratd’.

Null'altro sappiamo di Luca. Dai suoi scritti sappiamo che fu un medico e che fu compagno di Paolo per alcuni anni.

Dai suoi scritti scopriamo che scriveva elegantemente. E scopriamo anche che amava tratteggiare in modo stupendo

le figure femminili, specialmente quella di Miryam, la madre di Yeshua.

Le fonti di Luca

Dall'analisi del Vangelo scritto di Luca possiamo individuare le seguenti fonti oralida lui utilizzate.

. Fonte particolare di Luca. E la fonte da cui provengono i racconti che non si rinvengono negli altri Vangeli. Si tratta

di una fonte popolare, probabilmente non scritta, sorta in Palestina, che presenta interesse per i poveri e le donne,
tanto che lo studioso norvegese T. Bormann ipotizzd fantasiosamente proprio una donna quale autrice di Lc(Die
Yesus Neberlieferungen in Lichte der neneren Volkskunde, pagg. 129-136). Questa fonte € permeata di gioia,
serenita e pace (nascita, ministero in Galilea, discepoli di Emmaus).

. Gli apostoli. Questi sono espressamente ricordati nel prologo come “testimoni oculari”: i fatti “ce li hanno

tramandati quelli che da principio ne furono testimoni oculari e che divennero ministri della Parola” (1:2). Tra
questi va annoverato certamente anche Paolo, dato che Luca, scrivendo, ne condivide la necessita di essere fedeli
a Yeshua fino alla morte, I'autorita dell'apostolo, la liberta nello spirito e la priorita dell'apostolato.

Le fonti scritte di Luca furono molte, come lui stesso precisa: “Poiché mo/tihanno intrapreso a ordinare una

narrazione dei fatti che hanno avuto compimento in mezzo a noi [...] & parso bene anche a me, dopo essermi
accuratamente informato di ogni cosa dall'origine, di scriver[ne]” (1:1,2). Tra queste fonti scritte, due vanno ricordate.

1.

| /oghia(o discorsi di Yeshua) che Luca divide con Matteo, ma di cui rispetta di piu l'ordine (contro i
raggruppamenti attuati da Matteo).

Secondo certi studiosi Luca avrebbe avuto sott'occhio una versione greca risalente alla comunita ellenista
contenente brevi sentenze, qualche parabola e qualche rara scena con racconti di miracoli. Ma si tratta d'ipotesi.

Il Vangelo scritto di Marco. Questo fu certamente conosciuto da Luca:

Mr2:3-12 Lc5:18-26

E vennero a lui alcuni con un paralitico portato da “Ed ecco degli uomini che portavano sopra un letto un

quattro uomini. Non potendo farlo giungere fino a lui a
causa della folla, scoperchiarono il tetto dalla parte
dov'era Gesu; e, fattavi un‘apertura, calarono il lettuccio
sul quale giaceva il paralitico. Gesu, veduta la loro fede,
disse al paralitico: ‘Figliolo, i tuoi peccati ti sono
perdonati'. Erano seduti la alcuni scribi e ragionavano
cosi in cuor loro: ‘Perché costui parla in questa maniera?
Egli bestemmia! Chi puo perdonare i peccati, se non uno
solo, cioé Dio? Ma Gesu capi subito, con il suo spirito,
che essi ragionavano cosi dentro di loro, e disse: ‘Perché
fate questi ragionamenti nei vostri cuori? Che cosa € piu
facile, dire al paralitico: | tuoi peccati ti sono perdonati,
oppure dirgli: Alzati, prendi il tuo lettuccio e cammina?

paralitico, e cercavano di farlo entrare e di metterlo
davanti a lui. Non trovando modo d'introdurlo a causa
della folla, salirono sul tetto e, fatta un'apertura fra le
tegole, lo calarono giu con il suo lettuccio, in mezzo alla
gente, davanti a Gesu. Ed egli, veduta la loro fede, disse:
‘Uomo, i tuoi peccati ti sono perdonati’. Allora gli scribi e i
farisei cominciarono a ragionare, dicendo: ‘Chi & costui
che bestemmia? Chi pud perdonare i peccati se non Dio
solo?" Ma Gesu, conosciuti i loro pensieri, disse loro: ‘Che
cosa pensate nei vostri cuori? Che cosa € piu facile, dire:
| tuoi peccati ti sono perdonati, oppure dire: Alzati e
cammina? Ora, affinché sappiate che il Figlio dell'uomo

ha sulla terra il potere di perdonare i peccati, lo ti dico,
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Ma, affinché sappiate che il Figlio dell'uomo ha sulla disse al paralitico, alzati, prendi il tuo lettuccio, e va' a
terra autorita di perdonare i peccati, io ti dico (disse al casa tua'. E subito il paralitico si alzd in presenza loro,
paralitico) alzati, prendi il tuo lettuccio, e vattene a casa prese il suo giaciglio e se ne ando a casa sua,
tua'. Il paralitico si alzo subito, prese il suo lettuccio e se glorificando Dio. Tutti furono presi da stupore e
ne ando via in presenza di tutti; sicché tutti si stupivano  glorificavano Dio; e, pieni di spavento, dicevano: ‘Oggi

e glorificavano Dio, dicendo: ‘Una cosa cosi non abbiamo visto cose straordinarie™.

"

I'abbiamo mai vista™.

Si pud dire che Luca segue la trafila di Marcoin cui incorpora il materiale proveniente da altri fonti.
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IL VANGELO DI LUCA — DATAZIONE E DESTINATARI

Data del componimento dilLc

Siccome Attisi arresta al biennio di prigionia di Paolo a Roma, alcuni pensano che il Vangelo sia stato scritto da Luca
nel periodo tranquillo della sua permanenza a Roma (60-62 circa). Ma a Roma Luca non avrebbe potuto accedere alle
tante compilazioni che ‘molti avevano intrapreso per ordinare una narrazione’ (Lc 1:1) né avrebbe potuto intervistare
di persona - cosa che certo fece - i testimoni oculari dei fatti per ‘informasi accuratamente di ogni cosa’. - At 1:3.

Il Vangelo di Luca fu comunque da lui scritto prima del libro di Atti “Nel mio primo libro [...]" dice Luca iniziando At
(1:1) e riferendosi al suo Vangelo, dunque il Vangelo & precedente ad Atti. Quando fu scritto Att?

Un'opinione condivisa da molti € questa: “Si arriva agli inizi della primavera del 61 come fine del periodo a cui si
riferiscono gli Atti. Ne consegue che Atti devessere stato scritto allora, perché se fosse stato scritto dopo &
ragionevole pensare che Luca ci avrebbe fornito ulteriori informazioni riguardo a Paolo”. - La Torre di Guardia, 15
ottobre 1981, pag. 31, Domande dai lettori, § 3,4.

Tuttavia, non bisognerebbe insistere sul fatto che At debba essere stato scritto prima del termine della prigionia
paolina in quanto non ne descrive I'esito: “E Paolo rimase due anni interi in una casa da lui presa in affitto, e riceveva
tutti quelli che venivano a trovarlo, proclamando il regno di Dio e insegnando le cose relative al Signore Gesu Cristo,
con tutta franchezza e senza impedimento” (At28:30,31; qui terminail libro di Att). La mancanza della narrazione
dell'esito dell'appello allimperatore romano cui Paolo era ricorso non va infatti necessariamente attribuito alla
mancanza di ulteriori notizie. Il fatto e che l'esito di quell’appello non rientrava nel fine che Luca s'era proposto, quello
cioé di mostrare la diffusione della buona notizia o vangelo fino al centro dellimpero romano. Una descrizione di
eventi paolini con la sua morte o il suo ritorno nelle regioni gia evangelizzate non rientrava nell'intento lucano. Per lo
stesso motivo, va escluso un supposto viaggio di Paolo in Spagna: esso sarebbe rientrato nellintento lucano di
mostrare la diffusione della lieta notizia da Gerusalemme fino agli estremi della terra. La Spagna era ritenuta
I'estremo confine del mondo allora noto. Paolo aveva intenzione di andarci: “Quando andro in Spagna [...] Per ora
vado a Gerusalemme [...]. [Poi] andro in Spagna” (Rm 15:24,25.28), ma evidentemente non poté, dato che le Scritture
non contengono accenni ad un suo viaggio in Spagna se non il suo desiderio di andarci. Forse in Spagna gia c'erano
dei discepoli che evangelizzavano, dato che Paolo stesso afferma che il vangelo “é stato predicato a ogni creatura
sotto il cielo” (Co/1:23). La chiusura di Até quindi conforme allo scopo di Luca, quando conclude dicendo che Paolo
stava “proclamando il regno di Dio e insegnando le cose relative al Signore Gesu Cristo, con tutta franchezza e senza
impedimento”. - At28:31.

Quando fu scritto allora Atti? Dopo il Vangelo di Luca, ovwiamente. Non si tratta qui di giocare con le parole, dicendo
che siccome Atfu scritto dopo Lg, allora Lcé stato scritto prima di At Il fatto & che e sbagliato, come abbiamo visto,
fissare la composizione di At verso il 60-62 e da questa datazione erratafar risalire Lca un periodo precedente.
Occorre applicare il procedimento contrario: stabilire quando é stato scritto Lce poi collocare At dopo quella data.

Il Vangelo di Luca deve essere stato composto dopola distruzione di Gerusalemme. Ci sono due ragioni per
stabilire questo fatto.

La prima ragione @ la chiara descrizione della fine di Gerusalemme, come si vede dal raffronto dei tre sinottici.
Marco riporta la profezia di Yeshua circa la distruzione di Gerusalemme con poche e oscure parole, proprie della
profezia originaria di Yeshua. Matteo e Luca, che scrivono dopoche la profezia si & avverata, includono
retrospettivamente i dati chiaridella profezia avverata. Per Marco si tratta della “abominazione della desolazione
posta la dove non deve stare”; come in ogni profezia, i termini sono enigmatici: cosa € questa “abominazione della
desolazione™, e che luogo € mai il posto “dove non deve stare”? Matteo, scrivendo dopo la distruzione del 70 e per gli
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ebreiusa una terminologia a loro nota tratta da Daniele e percid ben comprensibile; precisa anche che il “la dove non
deve stare” € il “luogo santo” ovvero l'area del Tempio. Luca, che scrive per gli stranieri, & completamente chiaro:
Gerusalemme, circondata da eserciti, € prossima alla devastazione.

Mr13:14 Mt24:15 Lc21:20
) o “Quando dunque vedrete “Quando vedrete Gerusalemme
“Quando poi vedrete 'abominazione o ] . =
) . I'abominazione della desolazione, circondata da eserciti, allora
della desolazione posta la dove non ) : . .
della quale ha parlato il profeta sappiate che la sua devastazione &
deve stare”. . ) o
Daniele, posta in luogo santo”. vicina”.

Questa prima ragione fissa dunque la composizione diLcdopo il 70 della nostra éra. Insistere su preconcetti
religiosi diversi non solo fa ignorare I'evidenza, ma obbliga a non capire le ragioni dello studio serio della Parola di
Dio. Cosi accade che si possa sostenere quanto segue: “Molti teologi della cristianita ipotizzano che il Vangelo di
Marco e un‘altra fonte di informazioni indicata con la lettera ‘Q’ (dalla parola tedesca Quelle, che significa ‘fonte’)
siano stati usati come base per la compilazione dei Vangeli di Matteo e di Luca, e che quindi Marco e ‘Q’ siano stati
scritti prima. Il motivo per cui molti accettano questa ipotesi & il tentativo di spiegare le somiglianze esistenti fra i
Vangeli, dal momento che non credono all'ispirazione divina. Ma tutte queste teorie dovute alla mancanza di fede
cadono di fronte ai fatti, come I'incontestabile testimonianza dei primi sorveglianti della chiesa secondo i quali Matteo

fu il primo a mettere per iscritto il suo Vangelo. Origene (185-254 E.V.) dice: ‘Il primo Vangelo fu scritto da Matteo”. -
La Torre di Guardia, gia citata, 8 1.

Ecco che - non comprendendo che ¢ lo studio serio della Bibbia a dirci come stanno le cose, e non la dottrina
religiosa tradizionale a far dire alla Bibbia come vorremmo stessero le cose - l'unica conseguenza possibile & che
tutto deve essere attribuito “alla mancanza di fede”. Affermando che ¢& il “tentativo di spiegare le somiglianze esistenti
fra i Vangeli” che determinerebbe l'ipotesi che Mrsia stato scritto prima di Mte Lc non si capisce che sono invece
proprio le somiglianze fra i Vangeli che determinano che Mré stato scritto per primo. Ragionando cosi, in un ambito
chiuso, non rimane che affermare che gli studiosi “non credono allispirazione divina”. Da parte nostra facciamo
notare che credere ciecamente ad una societa religiosa americana retta da un gruppo dirigente umano non ha
alcunché a che fare con il credere all'ispirazione divina, cosa di cui siamo profondamente convinti. - Si vedano al
riguardo, nella sezione La Bibbia, i nostri studi nella categoria Lispirazione della Bibbia.

In quanto al porre Origéne tra i “primi sorveglianti della chiesa” (/bidem), la cosa e alquanto buffa. Sembra che
Origéne venga tirato un po’ troppo per la giacchetta da piu parti. Origéne & gia rivendicato, infatti, dai cattolici tra i
cosiddetti “padri della Chiesa”. Ora scopriamo che era anche tra i “primi sorveglianti della chiesa” (/bidem), termine
con cui gli editori de La Torre di Guardia chiamano i loro responsabili di congregazione. La verita & che Origéne
appartiene piu all'apostasia che alla chiesa delle origini; occorre vagliare bene cio che si scrive.

Origene Adamanzio (Alessandria d'Egitto, 185 - Tiro, 254) fu filosofo e teologo. Nel suo De principiis tratta, tra I'altro,
della trinita; questo trattato contiene anche la teologia p/atonica di Origéne. Vi si fa chiaro riferimento alle “tre
Persone della Trinita” (De principiis, \V, 27; 1, VI, 1, 11, 2; 1l, IV 3). Egli credeva che Dio creasse dall'eternita, ammettendo
una duplice serie infinita di mondi prima e dopo il mondo attuale; “é assurdo”, affermava, “immaginare la natura di
Dio inattiva, o la Sua bonta inefficace, o il Suo dominio senza soggetti” (De principiis, Ill, V, 3). Secondo lui, gli uomini e
gli angeli esistevano nel mondo intellegibile come sostanze spirituali dello stesso genere e solo con la caduta si sono
differenziati. Origéne sostiene la discesa dell'anima in un corpo umano (Commento al Vangelo di Giovanni 6,14,86;
Contro Celso 5,29; cfr. Contro Celso4,17). Questa infusione dell'anima nel corpo, secondo lui si € realizzata o a causa
della caduta iniziale nel peccato (De principiis1,6,3) o per aiutare gli uomini (De principiis 2,6,3; 4,3,12; Omelie su
Ezechiele 1,1; Commento al Vangelo di Giovanni2,31,186-190); il corpo € assunto in base ai meriti e demeriti
antecedenti la nascita (De principiis 2,8,4; 3,3,5-6). Chi conosce un po’ la Bibbia vede gia da qui quanto Origéne fosse
lontano dalle verita bibliche.

La teoria che Mtsia stato il primo Vangelo ad essere scritto € sostenuto in modo particolare dai cattolici, quasi fosse
un dogma di fede. Tutto si basa sulla testimonianza di Papia (morto nel 130) che sostiene che Matteo fu il primo a
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scrivere il Vangelo, ma tale testimonianza di Papia non e diretta, ma si rinviene in uno scritto di Eusebio (morto nel
339, ovvero trecento annidopo gli avwvenimenti evangelici), ovvero in Hist. Eccl.3,39,16. Eppure, Agostino (il famoso
“Sant’/Agostino” dei cattolici) gia dubitava molto di cio (De consensu evangelistarum, 1,4). In quanto a Origéne e alla
sua dichiarazione, va detto che questa ¢ trattasempre da Eusebio (va ripetuto: morto nel 339, ovvero trecento anni
dopo gli avwvenimenti evangelici), che la riporta nella sua Hist. Eccl. 6,25 EP 503.

La seconda ragione per datare Lcdopo Mre quindi dopo il 70 E. V. € la testimonianza di Ireneo (episkopos nella
congregazione di Lione verso il 120 E. V.). Ireneo scrive: “Marco, discepolo e interprete di Pietro, mise per iscritto cid
che era stato predicato da Pietro. Poi Luca, seguace di Paolo, stese in un libro il vangelo da lui predicato” (Adversus
Haer. 3,1,2, PG 7,844; EP 208). E questa € una testimonianza diretta dei primissimi decenni dell'anno 100, non una
testimonianza riferita centinaia di anni dopo.

Destinatari de/Vangelo di Luca

Pur essendo dedicato a Teofilo, i veri destinatari del Vangelo lucano sono i gentili (0 non ebrei). Per loro Luca spiega
le usanze giudaiche che avrebbero potuto rattristarli, come la proibizione da parte di Yeshua di andare dai gentili (in
Mt 10:5) o I'episodio della donna Cananea (in Mr7:24-30). All'opposto, Luca esalta piu degli altri evangelisti la fede del
centurione, un gentile: “Gesu restd meravigliato di lui [il centurione]; e, rivolgendosi alla folla che lo seguiva, disse: ‘lo
vi dico che neppure in Israele ho trovato una cosi gran fede!” (Lc7:9). Come esalta pure la fede del lebbroso
samaritano (quindi un mezzo pagano) che - unico tra dieci, di cui gli altri nove erano ebrei - senti il dovere di
ringraziare Yeshua per la guarigione ottenuta: “Uno di loro vedendo che era purificato, torno indietro, glorificando
Dio ad alta voce; e si gettd ai piedi di Gesu con la faccia a terra, ringraziandolo; ed era un samaritano. Gesu,
rispondendo, disse: ‘I dieci non sono stati tutti purificati? Dove sono gli altri nove? Non si & trovato nessuno che sia
tornato per dar gloria a Dio tranne questo straniero?” (Lc 17:15-18). Luca rammenta pure il sentimento favorevole di
Yeshua verso i samaritani, che erano invece detestati dai giudei: “Mentre si avvicinava il tempo in cui sarebbe stato
tolto dal mondo, Gesu si mise risolutamente in cammino per andare a Gerusalemme. Mando davanti a sé dei
messaggeri, i quali, partiti, entrarono in un villaggio dei Samaritani per preparargli un alloggio. Ma quelli non lo
ricevettero perché era diretto verso Gerusalemme. Veduto cio, i suoi discepoli Giacomo e Giovanni dissero: ‘Signore,
vuoi che diciamo che un fuoco scenda dal cielo e li consumi?’ Ma egli si voltd verso di loro e li sgrido. E se ne
andarono in un altro villaggio”. - Lc9:51-56.

Scrivendo per i gentili, Luca evita le parole semitiche che sostituisce con le corrispondenti greche.

Mr9:5 Lc9:33
“Rabbi, & bello stare qua”. “Maestro, & bene che stiamo qui".
Mr14:36 Lc22:42
“"Abba, Padre!” “Padre [...]"
Mr10:51 Lc18:41
“Rabbuni, che io ricuperi la vista”. “Signore, che io ricuperi la vista”.
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INTENTO DEL VANGELO LUCANO

Nel suo prologo Luca mostra chiaramente l'intento dei suoi scritti.

1.

Luca fa un'opera storica. Cid che viene tradotto “una narrazione' (Lc1:1) o “un racconto” (TNM) € nel testo greco
duynow (diéghesin): una esposizione. Per Marco, la distanza tra Yeshua e i lettori del Vangelo viene superata con
la predicazione, che attualizza e rende contemporanea Yeshua. Il consacrato di Dio, in Mr, vive nell'annuncio. Luca,
da storico, non predica ma espone. Per lui la distanza tra Yeshua e il lettore si colma risalendo a Yeshua attraverso
una serie di anelli che ci permettono di incontrarlo. Nonostante che gli eventi di Yeshua abbiamo un valore unico
ed evochino una situazione che non si verifichera piU, essi tuttavia hanno una ripercussione in tutta la storia
umana, per cui assumono valore di segno per la vita della congregazione di tutti i tempi e di tutti i luoghi.

La storia lucana risulta, come si & visto, di due volumi che vanno dalla nascita di Yeshuaall'arrivo di Paolo a Roma (i
“fatti che hanno avuto compimento in mezzo a noi”, 1:1). Luca intende presentare /a storia dei fattia partire dalla
predicazione della buona notizia da parte di Yeshua (iniziata in Galilea) alla predicazione di Paolo fino a Roma, il
centro del mondo antico.

La storia lucana € una storia salvifica. Si puo dire che la storia umana sia divisa in tre epoche: (1) quella anteriore a
Yeshua, (2) quella di Yeshua e degli apostoli, che & il centro della storia, e (3) 'epoca post-apostolica. // centro del
tempo & dato dalla morte e resurrezione di Yeshua. La predicazione galilaica tende ad esso, il ministero apostolico
ne deriva. Tuttavia, Luca non miticizza affatto questa storia, ma la innesta nella storia di Israele e dell'impero
romano. Dio opera in Yeshua dentro la stessa storia umana: “Al tempo di Erode”... (Lc 1:5); “In quel tempo usci un
decreto da parte di Cesare Augusto”... (L c2:1); “Nell'anno quindicesimo dellimpero di Tiberio Cesare, quando
Ponzio Pilato era governatore della Giudea, ed Erode tetrarca della Galilea, e Filippo, suo fratello, tetrarca
dell'lturea e della Traconitide, e Lisania tetrarca dell’Abilene, sotto i sommi sacerdoti Anna e Caiafa”... (Lc3:1,2); “In
quel periodo, il re Erode”... (At 12:1); ... “testimoniare del vangelo della grazia di Dio". - At 20:24.

La salvezza preparata per mezzo di Yeshua non riguarda solo un gruppo di persone, ma concernetutta l'umanita,

percid lo scritto lucano ha una tinta universalistica: nella genealogia di Yeshua risale fino ad Adamo (L ¢3:38),

capostipite dell'umanita, anziché fermarsi ad Abraamo “padre degli ebrei”. Yeshua per Luca ¢ il vero figlio di Dio, ossia

il nuovo Adamo, la cui missione si estende a tutta 'umanita. Luca € in perfetto accordo con Paolo.

Solo Luca ricorda l'invio dei 70 discepoli da parte di Yeshua: “Il Signore designd altri settanta discepoli e li mandd a

due a due davanti a sé in ogni citta e luogo dov'egli stesso stava per andare” (Lc10:1); il numero 70 simboleggia

nell'ebraismo tutte le nazioni. Gli altri Vangeli riportano solamente la missione dei dodici; il numero 12 simboleggia

Israele (dodici tribu).
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LUCA, OPERA LETTERARIA DESTINATA A LETTORI DI CULTURA

Il greco di Luca & uno dei migliori di tutte le Scritture Greche. L'opera di Luca ¢ dedicata all"illustre Teofilo” (1:3),
persona di certa cultura. Luca affronta la vicenda di Yeshua dal punto di vista storico: bisogna che il lettore scopra “la
certezza delle cose” (1:4). Luca offre per primo una visione coerente del passato e una chiara prospettiva della storia
salvifica.

Il metodo di composizione conferma l'intento colto del suo Vangelo. Luca afferma di voler comporre con “ordine”
(1:3); la parola greca e KaBeENC (kathecses) che indica I'andare per ordine, uno dopo l'altro. Bene traduce TNM: “in
ordine logico”. L'ordine di successione Galilea-Giudea & utilizzato e sviluppato da Luca: con la sua lunga sezione
mediana (9:51-19:27) in cui incorpora il materiale che gli & proprio, sembra voler dare I'impressione che la vita di
Yeshua fu un lungo spostamento dal nord sino a Gerusalemme, dove deve avverarsi la “sua dipartita [letteralmente
“esodo” - €£060v (écsodon)] che stava per compiersi in Gerusalemme”. - 9:31.

Il Vangelo scritto di Luca gravita attorno a Gerusalemme, citta santa, che & il luogo della salvezza, il centro dove
tutto si dirige, da cui tutto parte. Yeshua ha il suo volto rivolto a Gerusalemme, dove devono morire i profeti: “Non
puo essere che un profeta muoia fuori di Gerusalemme” (13:33). L'opera continuatrice dei discepoli parte da
Gerusalemme e si diffonde fino a pervenire a Roma, al centro dell'impero.

Questo concetto teologico molto profondo €& presentato da Luca mediante la geografia che si trasforma cosi in
teologia.

Il Vangelo lucano ha il suo inizio nel Tempio dove si attua I'annuncio riguardante l'intervento salvifico messianico
che sta per mettersi in moto. Dopo la preparazione in Galilea, con il grande viaggio di Yeshua verso Gerusalemme, lo
sguardo si accentra sulla citta santa. Da quel momento ogni altro nome geografico (ad eccezione di Betania) e
scartato perché tutto si accentra su Gerusalemme. “Poi, mentre si avvicinava il tempo in cui sarebbe stato tolto dal
mondo, Gesu si mise risolutamente in cammino per andare a Gerusalemme” (9:51). Tutti i racconti, le parabole, gli
insegnamenti di Yeshua sono racchiusi entro la cornice di questo grande viaggio verso Yerushalaym, Gerusalemme.
Dopo la resurrezione tutto si muta: la buona notizia deve essere portata in tutto il mondo. Ma partendo da
Gerusalemme: “Nel suo nome si sarebbe predicato il ravwvedimento per il perdono dei peccati a tutte le genti,
cominciando da Gerusalemme” (24:47). E per questo che la predicazione si spande prima a Gerusalemme per
passare poi in Samaria: “Quelli che erano dispersi se ne andarono di luogo in luogo, portando il lieto messaggio della
Parola. Filippo, disceso nella citta di Samaria, vi predico il Cristo. [...] Allora gli apostoli, che erano a Gerusalemme,
saputo che la Samaria aveva accolto la Parola di Dio, mandarono da loro Pietro e Giovanni” (At8:4,5,14). E poi al
litorale fenicio e infine ad Antiochia. Da qui si diffonde in Asia Minore (I'attuale Turchia), in Grecia e da ultimo a Roma,
il centro del mondo pagano.

In questo quadro cosi preciso stridono le apparizioni di Yeshua risorto - create soltanto dalla cattiva comprensione
del testo sacro - in Galilea. Tale fraintendimento ha creato le anacronistiche apparizioni in Galilea facendo portare il
messaggio in Galilea ancor prima che in Gerusalemme e Samaria! Per Luca ci sono state apparizioni di Yeshua solo a
Gerusalemme. Fu a Gerusalemme che si attuo la salvezza dellumanita ed ebbe inizio il nuovo popolo divino dei
credenti. - Si veda al riguardo il nostro studio L'apparizione di Yeshua risorto in Galilea, nella sezione Yeshua.

Luca usa anche i numeri in continuo crescendo (in A¢, prosecuzione del Vangelo lucano) per mostrare che la
congregazione si espande. La congregazione primitiva era solo un “piccolo gregge” (Lc12:32), ma da esso deriva il
grande popolo di Dio.

At Numero in crescendo
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1:15 Circa centoventi.

2:41 Circa tremila persone.

4:4 Sali a circa cinquemila.

5:14 E sempre di piu si aggiungevano uomini e donne in gran numero, che credevano nel Signore.

Luca cerca anche di introdurre Yeshua nella storia del mondo: nasce sotto Cesare Augusto durante un censimento
imperiale al tempo di Quirinius, governatore della Siria (L c2:1,2); inizia la sua missione pubblica al tempo del
battezzatore, in un’‘epoca ben precisata di cui indica vari sincronismi (3:1,2). Tutte le vicende narrate non sono
inventate, ma possono essere verificate perché “esse non sono accadute in segreto”. - At 26:26.
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SUDDIVISIONE DEL VANGELO DI LUCA

Il Vangelo scritto di Luca si divide in quattro parti.
Prima parte. Manifestazione del piano divino e infanzia di Yeshua. - Capp. 1,2.

Vi dominano due persone: Giovanni il battezzatore e Yeshua. Le profezie su Giovanni ne limitano le attivita, che
devono essere per Israele: “Tu, bambino, sarai chiamato profeta dell’Altissimo, perché andrai davanti al Signore per
preparare le sue vie, per dare al suo popolo conoscenza della salvezza mediante il perdono dei loro peccati” (1:76,77).
Le profezie riguardanti Yeshua annunciano il Regno universale: “Per essere luce da illuminare /e gentie gloria del tuo
popolo Israele”. - 1:32.

L'incontro tra Miryam ed Elisabetta & un capolavoro lucano. Le due donne sono i tipi delle due alleanze. Esse sono
inseparabilmente legate: non solo perché parenti e non solo per la somiglianza delle loro maternita, ma in virtu della
promessa divina ricevuta e in virtu della grazia che entrambi trovano in Dio.

La nascita di Yeshua ¢ il punto culminante, “la buona notizia di una grande gioia che tutto il popolo avra”. - 2:10.

Questi due capitoli sono i piu aramaizzanti del Vangelo. Il che & spiegabile sia con il fatto che Luca, nell'essersi
“accuratamente informato di ogni cosa dall'origine” (1:3), utilizzd documenti aramaici; sia col fatto che mantenendo gli
aramaicismi ricostruisce artisticamente un colorito pit semitico intessuto di reminescenze dalle Scritture Ebraiche.
Questo ci fa anche a capire che i due capitoli stanno a sé e non vanno uniti al terzo che appartiene alla seconda parte
del Vangelo. Infatti, il cap. 3 introduce una cronologia, quasi a dimostrare l'inizio di una nuova éra. Anche Mr(che
Luca ha seguito) inizia il suo Vangelo con il battesimo di Yeshua. In Atil sostituto del traditore Giuda & scelto tra
coloro che avevano seguito Yeshua sin dal battesimo di Giovanni (At 1:21,22), quando inizio la sua vita pubblica.

Seconda parte. Manifestazione di Yeshua e sua missione in Galilea. - 3:1-9:50.

La Galilea, regione tipicamente giudaica nella geografia lucana, & il luogo della prima missione di Yeshua. Yeshua
predica nelle sinagoghe, si sceglie una citta (Cafarnao), per poi passare “di citta in citta e di villaggio in villaggio”. - 8:1,
TNM.

Dio stesso proclama Yeshua suo figlio durante il battesimo. Le tentazioni di Yeshua mostrano il combattimento che
egli soffre in se stesso per mettersi al servizio di Dio. Il discorso programmatico di Nazaret indica il contenuto della
missione di Yeshua ed evoca le difficolta che vi si oppongono. Yeshua compie poi numerose guarigioni, culminanti
nella resurrezione del figlio della vedova di Nain. Stabilisce il gruppo degli apostoli. In seguito tutto si centra sulla
domanda: Chi é Yeshua? Cui risponde la confessione di Pietro (“tu sei il cristo”, 'unto, il messia, il consacrato). Avviene
poi la trasfigurazione. Luca riassume brevemente il discorso della montagna introducendo al racconto di Mr(6:20-
8:3) una piccola inserzione con materiale in gran parte parallelo a quello di Mt

Elemento proprio di Lc(oltre all'episodio della vedova di Nain - 7:11 e sgg.) € I'episodio del perdono concesso alla
peccatrice che unge i piedi di Yeshua (7:6 e sgg.) e I'elenco delle donne che seguivano Yeshua. - 8:1 e sgg..

Terza parte. Viaggio di Yeshua a Gerusalemme. - 9:51-19:27.

E la sezione piu ricca, in cui Luca ha introdotto gran parte dei propri racconti non riferiti né da Marco né da Matteo.
E la famosa grande inserzione (9:51-18:14) in cui appaiono le magnifiche parabole, proprie di L¢, del buon samaritano
(cap. 10), del cosiddetto figliol prodigo (cap. 15), di Lazzaro e del ricco crapulone (cap. 16), del fariseo e dell'esattore
romano al cap. 18.

Quarta parte. Passione di Yeshua. - 19:28-24:53.

| racconti seguono Mr(e anche Mt). L'unico brano speciale, salvo altri piccoli particolari che egli aggiunge (come il
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sudore di sangue), & il racconto dell'apparizione di Yeshua a due discepoli che si dirigono al villaggio di Emmaus. -
24:13 e sgg..
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CARATTERISTICHE LUCANE

Innanzitutto Luca segue le sue fonti (Mr, inserzioni proprie, passi paralleli a Mt) che giustappone senza mischiarle tra
loro. In generale, come appare dal confronto con Mr, Luca segue fedelmente la propria fonte, sia pure riscrivendola
con stile personale. Egli, ad esempio, elimina dal Vangelo di Mrtutti gli aspetti che possono sottolineare le emozioni
di Yeshua; ne attenua l'angoscia e lo spavento. Quello di Luca & un chiaro intento di dimostrare, anche in questo

modo, un grande rispetto per Yeshua.

Eliminazione lucana delle emozioni di Yeshua

Emozione Mr

1:41
Compassione — L
Gesu, impietositosi, stese la mano, lo
tocco e gli disse: ‘Lo voglio; sii purificato!”

1:43
Severita R R .
“Gesu lo congedo subito, dopo averlo
ammonito severamenté'.

35
Ira p . » .
Gesu, guardatili tutt'intorno con
indignazionée'.

9:36
Tenerezza B ) o
Preso un bambino, lo mise in mezzo a
loro; poi /o prese in braccid'.

10:14
Indignazione
“Gesu, veduto cid, s/ indjgno e disse loro:”

Lc
5:13

“Ed egli stese la mano e lo tocco, dicendo:
‘Lo voglio, sii purificato™.

5:14

“Poi Gesu gli comando di non dirlo a
nessuno”.

6:8

“Ma egli conosceva i loro pensieri”.

9:47

“Prese un bambino, se lo pose accanto”.

18:16

“Gesu li chiamo a sé e disse:”

Attenuazione lucana dello spavento e dell’angoscia di Yeshua

Mr14:32,33

“Giunsero in un podere detto Getsemani [...] Comincio a
essere spaventato e angosciatd’.

14:35

Lc22:40

“Giunto sul luogo, disse loro: ‘Pregate di non entrare in

"

tentazione™.

22:41
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“Si getto a terra; e pregava”. "Postosi in ginocchio pregava”.

In questi ultimi passi Luca ¢ tradito dalla sua stessa professionalita di medico. Non puo fare a meno di descrivere i
sintomi dell'ematidrosi in atto in Yeshua (“Il suo sudore diventd come grosse gocce di sangue che cadevano in terra”,
v. 44), ma non volendo mancare di rispetto a Yeshua evita di dire il suo spavento e la sua angoscia. Eppure, i sintomi
fisici della profonda sofferenza di Yeshua avrebbero dovuto aumentare il suo turbamento interiore.

Altre omissioni lucane dovute al rispetto per Yeshua

Mr14:45 Lc22:47

e b R S B B “Giuda, uno dei dodici [...] si awicino a Gesu per
Subito si accosto a lui e disse: “Maestro!” e /o bacid". baciarlo”
aciarlo”.

Mr14:65 Lc22:63,64

“Alcuni cominciarono a sputargli addossa; poi gli ) o . )
) ) ) ) o “Gli uomini che tenevano Gesu, lo schernivano
coprirono la faccia e gli davano dei pugnidicendo: _ )
) ST percotendolo; poi lo bendarono e gli domandavano:
“Indovina, profeta!” E le guardie si misero a ) o
) ) ‘Indovina, profeta! Chi ti ha percosso?”.
schiaffeggiarlo”.

Luca ama sfumare i numeri, per cui quando non é sicuro di essi vi aggiunge un “circa”.

Sfumatura lucana dei numeri

Mr Lc
9:2 9:28
“Sei giorni dopo”. “Circa otto giorni dopo”.
15:33 23:44
“Venuta l'ora sesta”. “Era circal'ora sesta”.
6:44 9:14
“Cinquemila uomini”. “Circa cinquemila uomini” (TNM).

Allo stesso modo, Miryam rimase con Elisabetta “circa tre mesi” (1:56) e Yeshua “aveva circa trent'anni” quando
inizid a predicare. - 3:23.
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GLI AMORI DI LUCA

Gli agiografi (o scrittori sacri) lasciano nella Bibbia I'impronta della loro individualita. Luca e I'autore pit umano di
tutte le Scritture Greche. Delicato fino all'eccesso, evita che qualcuno possa apparire sotto un aspetto sfavorevole nel
suo scritto. La sua umanita si rivela nel suo amore per i peccatori, per i poveri, per le donne, per la preghiera e per il
lavoro missionario. Dante Alighieri lo chiamava “scriba mansuetudinis Christ!’ (scrittore della mansuetudine di Cristo)
proprio per questa caratteristica del suo Vangelo. - D. Alighieri, De Monarchia, 1.

1. Amore per i peccatori.

Piu degli altri evangelisti, Luca mette in risalto 'amore con cui Yeshtua ando alla ricerca dei peccatori per perdonare
loro le colpe. Il suo scritto e il Vangelo della misericordia. Solo Luca parla della dramma (una moneta che
probabilmente pesava circa 3,4 grammi, il cui valore si aggirerebbe oggi su mezzo euro circa) perduta (15:8-10), della
pecorella smarrita (15:1-7), del figlio dissipatore (15:11-32), della peccatrice perdonata (7:36-50) circa la quale riporta
le parole di Yeshua: “l suoi molti peccati le sono perdonati, perché ha molto amato”. - 7:47.

| samaritani non appaiono piu come la gente odiata dagli ebrei, ma appaiono sotto una nuova luce di amore.
Yeshua si oppone ai figli di Zebedeo che vorrebbero far scendere fuoco dal cielo per distruggere un inospitale
villaggio samaritano (9:51-54). Colui che si prende cura di un viandante percosso dai ladri e lasciato li mezzo morto &
un samaritano (10:31,sgg.). Samaritano € anche l'unico lebbroso che ringrazia Yeshua per la propria guarigione. -
17:15-19.

Luca ricorda la preghiera di Yeshua morente sul palo per i suoi carnefici: “Padre, perdona loro, perché non sanno
quello che fanno” (23:34), e anche il pentimento del malfattore condannato che si trova accanto a lui e cui Yeshua
assicura: “lo ti dico oggi, in verita, che tu sarai con me in paradiso” (23:43, Dia). Il Vangelo lucano & quindi un
messaggio di speranza per i peccatori. - Sulla traduzione “ti dico oggi” anziché “ti dico che oggi”, si veda lo studio “Tu
sarai con me in paradiso”, quando In questa stessa categoria.

2. Amore per i poveri.

Luca doveva aver notato che i poveri erano i piu pronti ad accogliere il messaggio e ad attendere il Regno, per cui
egli mette in risalto il beneficio del farsi poveri per il Signore. Nelle beatitudini, oltre a riportare “beati voi che siete
poveri” (6:20), aggiunge una dura invettiva contro i ricchi: “Ma guai a voi, ricchi” (6:24) che non si trova nel testo
parallelo di Mt. Luca mostra, in una parabola che solo il suo Vangelo riporta, la stoltezza del ricco destinato a morire
che si affida alle proprie ricchezze. - 12:13-21.

Luca esalta la prontezza degli apostoli nel rinunciare a ogni cosa pur di seguire Yeshua, mettendo in risalto questo
comportamento da parte di Giacomo e Giovanni (5:11) e Levi (5:28). Luca riporta l'invito di Yeshua a lasciare tutto:
“Vendete i vostri beni, e dateli in elemosina” (12:33); per diventare discepoli di Yeshua e necessario rinunciare a tutto
quanto si possiede: “Ognuno di voi, che non rinunzia a tutto quello che ha, non pud essere mio discepolo” (14:33).
Forse cosi agi lo stesso Luca: anziché dedicarsi al redditizio lavoro di medico, spesso preferi seguire Paolo nella sua
missione apostolica.

Luca riferisce anche I'obbligo di dare a chi chiede: “Da a chiunque ti chiede; e a chi ti toglie il tuo, non glielo
ridomandare” (6:30); senza la speranza di riavere in qualche modo quel che si & dato: “Se prestate a quelli dai quali
sperate di ricevere, qual grazia ne avete?” (6:34). Bisogna dare persino quel che si ha nel piatto (togliersi il boccone di
bocca) per aiutare chi & nel bisogno: “Date piuttosto in elemosina quello che e dentro il piatto” (11:41). La teologia del
dare il “superfluo” poggia su un'erratatraduzione di questo versetto come compare della Volgatalatina: “quod
superest”; non si tratta di ‘cid che superfluo’, ma “cio che sta sopra[super est]” al piatto. Cosi anche TNM: “Le cose che
sono all'interno”, pur non specificando all'interno di cosa. Occorre vendere, se necessario, i propri beni per darli ai
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poveri e seguire Yeshua. - 12:33.

Nel libro di AtLuca narra con evidente simpatia la comunione dei beni che si praticava, per cui nessuna cosa era
ritenuta propria ma considerata un bene della comunita. - At2:44 e sgg.;4:32;5:1-10.

Chi non da sara punito come il ricco crapulone. - 16:19-31.

Come esempio di aiuto per chi € nel bisogno & commovente la bella parabola del buon samaritano che solo Luca
riporta. - 10:30-35.

3. Amore per il gentil sesso.

Luca, come medico, dovette notare come il cosiddetto “sesso debole” fosse calpestato dal maschio, percid ne esalta
con tratti commossi la gentilezza d’animo. Le donne non appaiono piu in L ccome le disprezzate, poste in balia
dell'uomo, ma come le collaboratrici di Yeshua nel suo lavoro missionario: esse meritano rispetto, comprensione e
simpatia. E Luca che ci fa intuire la gioia della madre di Nain nel riottenere il figlio risorto: “Il Signore, vedutala, ebbe
pieta di lei e le disse: ‘Non piangere™ (7:13). E Luca che parla delle donne che seguivano Yeshua, facendone i nomi:
“Egli se ne andava per citta e villaggi, predicando e annunziando la buona notizia del regno di Dio. Con lui vi erano i
dodici e alcune donne [...] Maria, detta Maddalena, [...] Giovanna” (8:1-3). E sempre Luca che parla della peccatrice
perdonata (7:36,sgg.); di Marta e Maria sempre ospitali con Yeshua, delle donne di Gerusalemme che consolavano
Yeshua sofferente sulla cosiddetta “via dolorosa” (23:27 e sgg.), delle prime messaggere della resurrezione (24:1-12).
E ancora Luca che con finezza tratteggia la fede di Miryam, madre di Yeshua, la quale non oppose obiezioni alla
richiesta dell’'angelo, ma con prontezza rispose: “Ecco, io sono la serva del Signore”. - 1:38.

4. Amore verso la preghiera.

Spesso Luca sottolinea il bisogno che Yeshua sente di entrare in contatto con Dio tramite la preghiera. Lo sforzo
umano non basta, se non ¢ corroborato dalla forza divina che si attinge nell'unione spirituale con Dio. Per ben otto
volte Luca sottolinea che Yeshua prego, specialmente nei momenti pitu culminanti della sua vita.

1. Durante il battesimo: “Gesu fu battezzato; e, mentre pregava, si apri il cielo”. - 3:21.

2. Nel deserto: “Egli [Yeshua] si ritirava nei luoghi deserti e pregava”. - 5:16.

3. Prima di eleggere gli apostoli, una notte intera: “Ando sul monte a pregare, e passo la notte pregando Dio”. - 6:12.

4. Prima della confessione di Pietro “egli stava pregando”. - 9:18.

5. Prima della trasfigurazione “pregava”. - 9:29.

6. Quando insegnd la preghiera modello, “Gesu era stato in disparte a pregare; quando ebbe finito, uno dei suoi
discepoli gli disse: ‘Signore, insegnaci a pregare™. - 11:1.

7. Per la debolezza di Pietro: “lo ho pregato per te, affinché la tua fede non venga meno”. - 22:32.

8. Durante la prova nel Getsemani: “Postosi in ginocchio pregava”. - 22:41.

Oltre a queste volte ricordate, Yeshua prego infine sul palo, dicendo: “Padre, perdona loro, perché non sanno quello
che fanno”. - 23:34.

Luca sottolinea che Yeshua pure insegnd a suoi discepoli a pregare con insistenza, “per mostrare che dovevano
pregare sempre e non stancarsi” (18:1); in ogni momento della vita, “pregando in ogni momento” (21:36); con umilta,
come il pubblicano (un funzionario incaricato dal governo romano di riscuotere le imposte e i diritti di dogana; i
pubblicani di origine ebraica erano particolarmente disprezzati dai loro compatrioti) che “se ne stava a distanza e non
osava neppure alzare gli occhi al cielo; ma si batteva il petto, dicendo: ‘O Dio, abbi pieta di me, peccatore!” (18:13); e
con perseveranza: “Chiedete con perseveranza, e vi sara dato; cercate senza stancarvi, e troverete; bussate
ripetutamente, e vi sara aperto”. - 11:9.

Luca sottolinea le parole di Yeshua che esortano a pregare con la potenza dello spirito santo: “Quanto piu il Padre
celeste donera lo Spirito Santo a coloro che glielo chiedono” (11:13). In tal modo Luca si riallaccia allinsegnamento di
Paolo: “Pregate in ogni tempo, per mezzo dello Spirito, con ogni preghiera e supplica; vegliate a questo scopo con
ogni perseveranza” (£/6:18). E si riallaccia anche alla vita dei primi discepoli che erano perseveranti nella preghiera:
“Tutti questi perseveravano concordi nella preghiera, con le donne”. - At 1:14.

5. Amore per il lavoro missionario.

Questo e, si potrebbe dire, il tema centrale di tutto il Vangelo lucano. Il tema missionario vi & costantemente
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presente, e vi appaiono le seguenti caratteristiche.

1. Yeshua é il missionario per eccellenza. Egli, sin dall'infanzia, & salutato da Simone come “luce da illuminare le genti”
(2:32). Il suo programma missionario appare nel discorso tenuto a Nazaret: “Aperto il libro, trovd quel passo
doV'era scritto: Lo Spirito del Signore e sopra di me; percio mi ha unto per evangelizzare i poveri; mi ha mandato
ad annunziare la liberazione ai prigionieri, e ai ciechi il ricupero della vista, a rimettere in liberta gli oppressi, e a
proclamare l'anno accettevole del Signore. Poi, chiuso il libro e resolo all'inserviente, si mise a sedere; e gli occhi di
tutti nella sinagoga erano fissi su di lui. Egli prese a dir loro: ‘Oggi, si € adempiuta questa Scrittura, che voi udite”
(4:17-21). Il dovere di Yeshua ¢ quello di recare la buona notizia (evangelizzare), e spesso in Lcricorre l'espressione
“bisogna”: “Anche alle altre citta bisogna che io annunzi la buona notizia del regno di Dio; poiché per questo sono
stato mandato” (4:43); “Bisogna che io cammini oggi, domani e dopodomani” (13:33); “Zaccheo, scendi, presto,
perché oggi debbo fermarmi a casa tua” (19:5); “Non dovevail Cristo soffrire tutto cid ed entrare nella sua gloria?”
(24:26); “Si dovevano compiere tutte le cose scritte di me nella legge di Mosg, nei profeti e nei Salmi”. - 24:44.

2. La chiesa o congregazione missionaria € in cammino. Il lettore degli scritti di Luca (Lce At) € colpito dai viaggi di
Yeshua e dei suoi discepoli. Tutte le persone sono presentate come dei viaggiatori: Yeshua, Pietro, Filippo, Paolo,
lo stesso medico Luca e le donne. Yeshua & costantemente per strada. In questo sviluppo missionario le citta
giocano un ruolo fondamentale. Esse sono il luogo dell'autorita e del potere dei Cesari: “In quel tempo usci un
decreto da parte di Cesare Augusto, che ordinava il censimento di tutto limpero. Questo fu il primo censimento
fatto quando Quirinio era governatore della Siria. Tutti andavano a farsi registrare, ciascuno alla sua cittd' (2:1-3).
Ma esse sono anche un complesso sociale in cui si trovano le piu disparate categorie di persone: giudici, prostitute,
posseduti, poveri, briganti, ortodossi, patrioti ... In Lc10:1-12 appare una specie di teologia della citta. In questo
breve brano la parola “citta” [greco mOALg, polis] si trova ben cinque volte: “Il Signore designo altri settanta
discepoli e limando a due a due davanti a sé in ogni citta [mOAw, polin] e luogo dov'egli stesso stava per andare. E
diceva loro: ‘La meésse € grande, ma gli operai sono pochi; pregate dunque il Signore della messe perché spinga
degli operai nella sua messe. Andate; ecco, io vi mando come agnelli in mezzo ai lupi. Non portate né borsa, né
sacca, né calzari, e non salutate nessuno per via. In qualunque casa entriate, dite prima: <Pace a questa casal> Se
vi & li un figlio di pace, la vostra pace riposera su di lui; se no, ritornera a voi. Rimanete in quella stessa casa,
mangiando e bevendo di quello che hanno, perché I'operaio € degno del suo salario. Non passate di casa in casa.
In qualunque citta [MOAw, pdlin] entriate, se vi ricevono, mangiate cid che vi sara messo davanti, guarite i malati
che ci saranno e dite loro: <Il regno di Dio si & avvicinato a voi>. Ma in qualunque citta [méAw, polin] entriate, se
non vi ricevono, uscite sulle piazze e dite: <Perfino la polvere della vostra citta [mOAewg, poleos] che si & attaccata
ai nostri piedi, noi la scotiamo contro di voi; sappiate tuttavia questo, che il regno di Dio si € avvicinato a voi>. lo vi
dico che in quel giorno la sorte di Sodoma sara piu tollerabile della sorte di quella citta [mOAeL, pdole]”. Secondo le
precise istruzioni di Yeshua, la predicazione va effettuata pubblicamente nelle cittd o centri abitati. E del tutto
esclusa la predicazione di casa in casa: “Non passate di casa in casa” (v. 7). - Si veda al riguardo lo studio La
predicazione di casa in casa non e scritturale, in questa stessa categoria.

L'opera di Luca ¢ costruita sulle linee di una geografia che si trasforma in teologia: verso Gerusalemme, verso
Roma. La Galilea & circoscritta da tre citta (Nazaret, Cafarnao, Betsaida), il cammino verso Gerusalemme e verso
Roma si attua di citta in citta. La citta ¢ il luogo di eccellenza per I'annuncio: “Anche alle altre citta bisogna che io
annunzi la buona notizia del regno di Dio” (Lc4:43); “Egli se ne andava per citta e villaggi, predicando e annunziando
la buona notizia del regno di Dio [...] una gran folla e la gente di ogni citta accorreva a lui [...]. Gesu lo rimando,
dicendo: ‘Torna a casa tua, e racconta le grandi cose che Dio ha fatte per te'. Ed egli se ne ando per tutta la citta,
proclamando tutto quello che Gesu aveva fatto per Iui” (Lc8:1,4,39). “Egli attraversava citta e villaggi, insegnando e
awvicinandosi a Gerusalemmeé' (13:22). - Cfr. anche: “Va' presto per le piazze e per le vie della citta, e conduci qua
poveri, storpi, ciechi e zoppi”. - 14:21.

Matteo riferisce una civilizzazione rurale; per Marco non la citta ma l'annuncio storicizza il consacrato Yeshua. Per
Luca, il messaggio di Yeshua passa di citta in citta.
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IL MESSAGGIO DI LUCA

Si & detto che Luca scrive in senso storico, ma occorre precisare che egli considera la vita di Yeshua non da puro
storico ma da credente. Cio significa che la considera alla luce della sua resurrezione. E per questo che Luca chiama
Yeshuia anche nella sua vita con I'epiteto di “Signore” (kOpLog, kiirios), nome che la congregazione dei credenti applico
a Yeshua solo dopo la sua glorificazione. Con questo titolo i discepoli volevano dire che Yeshua non era solo una
realta del passato (persona gia venuta) o del futuro (persona che deve tornare) ma un essere vivente capace di
intercedere per i credenti. La piu antica professione di fede (di cui abbiamo la eco nelle Scritture Greche) suonava
K0pPLOG InoodG: kirios lestss, “Yeshua & il Signore”. Anche gli altri Vangeli usano il termine “Signore”, ma con un senso
di deferenza verso una persona stimata e superiore, mentre Luca lo usa proprio con il senso che la congregazione
attribui a Yeshua risorto. Questa pregnanza di grande significato & avvertita dal lettore attento:

“|I Signore, vedutala, ebbe pieta di lei e le disse: ‘Non piangere!”. - 7:13.
“Il Signore designo altri settanta discepoli”. - 10:1.

“Marta aveva una sorella chiamata Maria, la quale, sedutasi ai piedi di Gesu, ascoltava la sua parola. Ma Marta, tutta
presa dalle faccende domestiche, venne e disse: ‘Signore, non ti importa che mia sorella mi abbia lasciata sola a
servire? Dille dunque che mi aiuti’. Ma il Signore le rispose: ‘Marta, Marta, tu ti affanni e sei agitata per molte cose, ma
una cosa sola & necessaria™. - 10:39-41.

“Gli apostoli dissero al Signore: ‘Aumentaci la fede™. - 17:5.
“Il Signore, voltatosi, guardo Pietro; e Pietro si ricordo della parola che il Signore gli aveva detta”. - 2:61.
“Quando entrarono non trovarono il corpo del Signore Gesu". - 24:3.
“Il Signore & veramente risorto”. - 24:34.

Nonostante Yeshua sia “il Signore”, Luca ne tratteggia la figura in modo piu commovente, piu vivo e autenticamente
pit umano che presso gli altri evangelisti. Luca lo fa sentire piu vicino alla nostra umanita ferita e peccatrice, pronto a
redimere la persona ravveduta.

Luca, oltre a Yeshua, mette pure a fuoco lo spirito santo, la forza invisibile di Dio che agisce. Il Regno € una realta
futura che verra; la realta presente & quella dello spirito santo.

Giovanni il battezzatore e i suoi genitori sono ripieni dello spirito santo: “Sara pieno di Spirito Santo fin dal grembo
di sua madre”; “Appena Elisabetta udi il saluto di Maria, il bambino le balzo nel grembo; ed Elisabetta fu piena di
Spirito Santo”; “Zaccaria, suo padre, fu pieno di Spirito Santo” (1:15,41,67). Lo & pure il vecchio Simeone che si recava
al Tempio in attesa del salvatore: “Vi era in Gerusalemme un uomo di nome Simeone; quest'uomo era giusto e
timorato di Dio, e aspettava la consolazione d'Israele; lo Spirito Santo era sopra di lui”. - 2:25.

Yeshua inizia la sua missione dopo la discesa dello spirito santo: “Lo Spirito Santo scese su di lui” (3:22). E condotto
nel suo lavoro dallo spirito santo: “Gesu, pieno di Spirito Santo, ritorno dal Giordano, e fu condotto dallo Spirito nel
deserto” (4:1). Agisce con la potenza dello spirito santo: “Gesu, nella potenza dello Spirito, se ne torno in Galilea; e la
sua fama si sparse per tutta la regione” (4:14). A Nazaret apre la Bibbia la dove sta scritto: “Lo Spirito del Signore &
sopra di me”. - 4:18.

I discepoli non devono preoccuparsi di cosa dire al tempo della persecuzione, perché lo spirito santo suggerira loro
le parole piu opportune: “Lo Spirito Santo vi insegnera in quel momento stesso quello che dovrete dire” (12:12). Nella
preghiera, per Luca, occorre chiedere lo spirito santo: “Quanto piu il Padre celeste donera lo Spirito Santo a coloro
che glielo chiedono!” (11:13); Mtha, invece dello spirito santo, le “cose buone”: “Quanto piu il Padre vostro, che & nei
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cieli, dara cose buone a quelli che gliele domandano!” (Mt7:11). Alcuni codici minuscoli (€ 733, conservato a Londra;
€214, conservato in Vaticano; e altri) in Lc 11:2 rimpiazzano con “che il tuo spirito venga su di noi e ci purifichi” il pit
attestato “venga il tuo regno”.

Anche nell'altro libro di Luca, At(2:33), la congregazione inizia la sua attivita dopo la discesa dello spirito santo; & lo
spirito santo che dirige la missione e spinge gli apostoli a parlare a Gerusalemme: “Tutti furono riempiti di Spirito
Santo e cominciarono a parlare in altre lingue, come lo Spirito dava loro di esprimersi” (At 2:4). Paolo, subito dopo la
sua accettazione di Yeshua, deve ricevere lo spirito santo: “Quel Gesu che ti € apparso sulla strada per la quale venivi,
mi ha mandato perché tu riacquisti la vista e sia riempito di Spirito Santo” (At 9:17). E lo spirito santo che invia Paolo
e Barnaba a Cipro: “Lo Spirito Santo disse: ‘Mettetemi da parte Barnaba e Saulo per 'opera alla quale li ho chiamati”
(At13:2). Lo spirito santo impedisce a Paolo di continuare la sua missione in Asia per fargliela continuare in Europa:
“Attraversarono la Frigia e la regione della Galazia, perché lo Spirito Santo vietd loro di annunziare la parola in Asia”
(At 16:6). Lo spirito santo crea l'unione tra le varie congregazioni: “Gli apostoli, che erano a Gerusalemme, saputo che
la Samaria aveva accolto la Parola di Dio, mandarono da loro Pietro e Giovanni. Essi andarono e pregarono per loro
affinché ricevessero lo Spirito Santo”. - At 8:14,15.
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LUCA, IL VANGELO DELLA DECISIONE, DELLA FIDUCIA E DELLA GIOIA

Nonostante il suo carattere umano, il Vangelo scritto di Luca non ha nulla di conciliante, nulla che mostri un
rilassamento. E stato detto che il suo Vangelo & quello della rinuncia assoluta, perché esige il rifiuto radicale di tutto
quanto puo allontanare il discepolo da Yeshua (“Se uno viene a me e non odia suo padre, sua madre, e la moglie, i
fratelli, le sorelle e persino la sua propria vita, non pud essere mio discepolo. E chi non porta la sua croce e non viene
dietro a me, non puo essere mio discepolo.” - 14:26,27). Luca é esigente quando parla di poverta e ricchezza, per cui
- rispetto agli altri due sinottici - alle beatitudini dette da Yeshua aggiunge duri messaggi rivolti ai ricchi, ai gaudenti e
ai concilianti che cercano di accattivarsi la lode di tutti: “Ma guai a voi, ricchi, perché avete gia la vostra consolazione.
Guai a voi che ora siete sazi, perché avrete fame. Guai a voi che ora ridete, perché sarete afflitti e piangerete. Guai a
voi quando tutti gli uomini diranno bene di voi, perché i padri loro facevano lo stesso con i falsi profeti”. - 6:24-26.

Il Vangelo di Luca € quello che meglio di tutti ci fa sentire lo spirito evangelico (della buona notizia), nonostante si
rivolga ad un pubblico che si potrebbe definire borghese.

Il Vangelo di Luca & un Vangelo ottimista perché ci assicura che non siamo soli nel nostro lavoro: lo spirito santo &
al lavoro con noi. L'ottimismo si rivela quando cinquemila persone hanno fame in un luogo desertico: “Egli disse ai
suoi discepoli: ‘Fateli sedere a gruppi di una cinquantina’. E cosi li fecero accomodare tutti. Poi Gesu prese i cinque
pani e i due pesci, alzd lo sguardo al cielo e li benedisse, li spezzo e li diede ai suoi discepoli perché li distribuissero
alla gente. Tutti mangiarono a sazieta e dei pezzi avanzati si portarono via dodici ceste” (Lc9:14-17). Anche quando le
porte si chiudono davanti alla predicazione paolina, “cercammo subito di partire per la Macedonia, convinti che Dio ci
aveva chiamati 13, ad annunziare loro il vangelo” (At 16:10). Ogni volta le porte si riaprono. Pietro esce dalla prigione:
“Pietro stava dormendo in mezzo a due soldati, legato con due catene; e le sentinelle davanti alla porta custodivano il
carcere. [...]. L'angelo, battendo il fianco a Pietro, lo sveglid, dicendo: ‘Alzati, presto!’ E le catene gli caddero dalle mani.
[...]. Com'ebbero oltrepassata la prima e la seconda guardia, giunsero alla porta di ferro che immette in citta, la quale
si apri da sé davanti a loro (At12:6,7,10). Paolo e Sila, incarcerati, escono con gloria: “Verso la mezzanotte Paolo e
Sila, pregando, cantavano inni a Dio; e i carcerati li ascoltavano. A un tratto, vi fu un gran terremoto, la prigione fu
scossa dalle fondamenta; e in quellistante tutte le porte si aprirono, e le catene di tutti si spezzarono” (At 16:25,26).
Yeshua, minacciato a Nazaret, passa immune tra i suoi nemici: “Si alzarono, lo cacciarono fuori dalla citta, e lo
condussero fin sul ciglio del monte sul quale era costruita la loro citta, per precipitarlo giu. Ma egli, passando in
mezzo a loro, se ne ando” (Lc4:29,30). Anche il malfattore sul palo accanto a Yeshua apriva il suo cuore alla speranza
“e diceva: ‘Gesu, ricordati di me quando entrerai nel tuo regno!”. - Lc23:42.

L'ottimismo deve regnare nonostante le ostilita che Yeshua ha a Nazaret (Lc4:22-30) o presso i samaritani (Lc9:51-
56); nonostante le difficolta degli apostoli al sinedrio (At 4). Tali minacce non possono intimidire la congregazione dei
discepoli: se il cammino della chiesa & quello di Yeshua, non deve sembrare strano che essa pure si trovi in mezzo ad
un “incendio che divampa” (7Pt4:12). La missione della congregazione e quella di Yeshua: & in favore delle persone,
non contro di loro; non puo essere che 'amore di Yeshua rimanga senza risposta ed incontri solo opposizione. Luca
sottolinea, quasi fosse un corollario, che i primi discepoli a Gerusalemme godevano la stima di tutto il popolo: “Ogni
giorno andavano assidui e concordi al tempio, rompevano il pane nelle case e prendevano il loro cibo insieme, con
gioia e semplicita di cuore, lodando Dio e godendo il favore di tutto il popolo. Il Signore aggiungeva ogni giorno alla
loro comunita quelli che venivano salvati”. - At2:46,47.

Il Vangelo di Luca, con la sua esaltazione dell'amore di Yeshua verso i peccatori e del reciproco amore tra i discepoli
alla luce della potenza dello spirito santo, & destinato a creare gioia nel credente.

Farebbe un gran bene agli esistenzialisti leggere questo Vangelo, il quale insegna che per il credente la vita non e
angoscia e ansieta, ma gioia fiduciosa in Dio.
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Il Vangelo di Luca € quindi il Vangelo della gioia che traspare nei vari canti:

Il Magnificat di Miryam
(“Magnificat anima mea Dominum”, v. 46, Vg)
“L'anima mia magnifica il Signore,
e lo spirito mio esulta in Dio, mio Salvatore,
perché egli ha guardato alla bassezza della sua serva.
Da ora in poi tutte le generazioni mi chiameranno beata,
perché grandi cose mi ha fatte il Potente.
Santo & il suo nome;
e la sua misericordia si estende di generazione in generazione
su quelli che lo temono.
Egli ha operato potentemente con il suo braccio;
ha disperso quelli che erano superbi nei pensieri del loro cuore;
ha detronizzato i potenti,
e ha innalzato gli umili;
ha colmato di beni gli affamati,
e ha rimandato a mani vuote i ricchi.
Ha soccorso Israele, suo servitore,
ricordandosi della misericordia,
di cui aveva parlato ai nostri padri,
verso Abraamo e verso la sua discendenza per sempre”.

- 1:46-55.

Il Bededictus di Zaccaria
(“Benedictus Deus Israhel”, v. 68, V/g)
“Benedetto sia il Signore, il Dio d'Israele,
perché ha visitato e riscattato il suo popolo,
e ci ha suscitato un potente Salvatore
nella casa di Davide suo servo,

come aveva promesso da tempo per bocca dei suoi profeti;

uno che ci salvera dai nostri nemici e dalle mani di tutti quelli che ci odiano.

Egli usa cosi misericordia verso i nostri padri
e si ricorda del suo santo patto,
del giuramento che fece ad Abraamo nostro padre,
di concederci che, liberati dalla mano dei nostri nemici,

lo serviamo senza paura,

in santita e giustizia, alla sua presenza, tutti i giorni della nostra vita.

E tu, bambino, sarai chiamato profeta dell'Altissimo,

@
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perché andrai davanti al Signore per preparare le sue vie,
per dare al suo popolo conoscenza della salvezza
mediante il perdono dei loro peccati,
grazie ai sentimenti di misericordia del nostro Dio;
per i quali 'Aurora dall'alto ci visitera
per risplendere su quelli che giacciono in tenebre e in ombra di morte,
per guidare i nostri passi verso la via della pace”.

- 1:68-79.

Il Gloria in Excelsis degli angeli
(“Gloria in altissimis Deo", v. 14, Vg)
“Gloria a Dio nei luoghi altissimi,

e pace in terra agli uomini ch’egli gradisce!”
-2:14.

Il Nunc Dimittis di Simeone
(“Nunc dimittis servum tuum”, v. 29, Vg)
“Ora, o mio Signore, tu lasci andare in pace il tuo servo,
secondo la tua parola;
perché i miei occhi hanno visto la tua salvezza,
che hai preparata dinanzi a tutti i popoli
per essere luce da illuminare le genti
e gloria del tuo popolo Israele”.

- 2:29-32.
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L\ BIBLISTICA

PE-TENEBRIS+IN - ADMIEABILE-LUMEN

IL VANGELO DI GIOVANNI — GENERALITA

Il Vangelo scritto da Giovanni non fa parte dei sinottici. Il termine “sinottico” deriva dal greco sdinoptikos, derivato a
sua volta da stinopsis. Stinsignifica “insieme” e opsis significa “vista”. La sinossi & quindi una presentazione in forma
di tabella che permette di avere sott'occhio, in una visione dinsieme (sinossi, appunto) tutte le parti. Questo termine
& applicato ai primi tre Vangeli canonici, cioé quelli di Matteo, Marco e Luca, che, messi a raffronto tra loro su colonne
affiancate, presentano numerose affinita e concordanze.

Il Vangelo di Giovannisi discosta dallo schema comune agli altri tre Vangeli. Il Vangelo di Giovanni sta a parte.
Problemi

Fino all'inizio del 19° secolo si riteneva pacifico che I'apostolo Giovanni fosse I'autore del Vangelo omonimo. Eppure,
all'inizio del 19° secolo la critica letteraria giunse alla conclusione che non era cosi. Le ragioni addotte da questi critici
furono le seguenti (che citiamo solo per completezza d'informazione):

1. Sarebbe strano che un apostolo, testimone oculare degli avwenimenti, abbia utilizzato Mre Lc i cui autori non
furono spettatori degli eventi. Dovette quindi trattarsi di un autore pit tardivo che non era apostolo.

2. Gvfu scritto in un tempo in cui lo studio su Yeshua era enormemente progredito e - a detta dei critici - gia si
ponevano le basi per il futuro culmine trinitario attuatosi nel concilio di Calcedonia (481 E. V.). Si tratterebbe quindi
di un Vangelo ben piu tardivo del tempo apostolico.

3. La tardivita della composizione sarebbe confermata dalla presenza di tracce di eresie gnostiche che erano sorte
solo nel 2° secolo e quindi posteriori al periodo apostolico.

4. Da Gvsi possono ricavare - sempre a detta dei critici - ben poche notizie storiche, per cui Gv"di solito si muove
nel campo dell'invenzione”. - K. Lake, Albert Schweitzer Jubilee Book, pag. 431.

5. 1l Vangelo giovanneo sarebbe stato conservato assai male: vi si sarebbero introdotte delle aggiunte, vi sarebbero
incorsi dei vaneggiamenti e degli spostamenti di capitoli. Per cui, il lavoro del critico dovrebbe consistere
innanzitutto nel ristabilire il testo originario. La traduzione Moffaté un esempio di questi tentativi di “ricostruzione”
del testo come doveva essere - parola dei critici - all'origine.

6. Per tutte le ragioni suddette il tempo proposto per la composizione di Gvandrebbe dal 110-115 E. V. al 160-170 E.
V.. Va detto comunque che tali critici non negano che I'autore di Gvpossa aver utilizzato dei frammenti aramaici
composti da Giovanni stesso.

Unita letteraria

Il vangelo di Gv, pur possedendo una fondamentale unita di struttura, di lingua e di dottrina, contiene ripetizioni,
presenta lacune, passaggi bruschi e contrastanti. In 3:26 si legge che Yeshua battezzava, ma in 4:2 si spiega che non
era lui a compiere personalmente il battesimo ma i suoi discepoli. Il capitolo 6 (moltiplicazione dei pani) segue meglio
al capitolo 4 (Yeshua in Galilea) che non al 5 (Yeshua a Gerusalemme). La successione proposta dall'attuale testo
giovanneo da infatti una successione non logica, ma se si sposta il capitolo gli spostamenti di Yeshua rientrano nel
suo proposito di spostarsi man mano dalla Galilea a Gerusalemme.

Successione non logica

Capitolo Luogo
4 Samaria, Cafarnao
5 Gerusalemme

141



6 Galilea

Ricostruzione logica

Successione Successione
Spostamenti di Yeshua
attuale logica
4 Yeshua va in Galilea Yeshua va in Galilea 4
5 Yeshua va a Gerusalemme Yeshua € in Galilea 6
6 Yeshua & in Galilea Yeshua va a Gerusalemme 5
7 Yeshua va a Gerusalemme Yeshua va a Gerusalemme 7
8 Yeshua & a Gerusalemme Yeshua é a Gerusalemme 8

| capitoli 15-17 (discorsi di addio) sembrano fuori posto perché in essi Yeshua continua a parlare, nonostante abbia
gia detto ai discepoli: “Alzatevi, andiamo via di qui”. - 14:31.

In 13:36 Pietro domanda a Yeshua: “Signore, dove vai?”, ma piu avanti, in 16:5, Yeshua si lamenta: “Nessuno di voi
mi domanda: ‘Dove vai?".

Vi sono poi due finali. Uno teologico in 20:30,31: “Or Gesu fece in presenza dei discepoli molti altri segni miracolosi,
che non sono scritti in questo libro; ma questi sono stati scritti, affinché crediate che Gesu ¢ il Cristo, il Figlio di Dio, e,
affinché, credendo, abbiate vita nel suo nome”. E un altro, letterario, in 21:25: “Or vi sono ancora molte altre cose che
Gesu ha fatte; se si scrivessero a una a una, penso che il mondo stesso non potrebbe contenere i libri che se ne
scriverebbero”.

Come spiegare queste incongruenze? Alcuni studiosi hanno supposto la composizione di Gvsulla base di un
documento piu antico; mentre alcuni attribuiscono la confusione attuale al redattore finale, altri la riferiscono
all'originale stesso. Si € ipotizzato anche che il testo originale fosse stato composto su diversi fogli staccati che si
deturparono e che poi un coordinatore cerco di porre rimedio creando la confusione finale. Sono state fatte altre e
diverse ipotesi.

C'é da dire che I'esame dello stile narrativo e I'uso della lingua in Gvdenota la mano di un unico autore. Come
spiegare allora le apparenti incongruenze che creano confusione? Queste si possono spiegare con il fatto che l'autore
non scrisse il Vangelo di getto, ma di tanto in tanto mise per scritto una parte della predicazione che veniva
trasmessa a voce. Il Vangelo giovanneo, quindi, pur non essendo un tutto omogeneo, conserva lo stesso stile e le
stesse idee. Certo la lettura non scorre come se fosse stato scritto tutto di seguito, ma va sottolineato che gli apostoli
non avevano la missione di scriverema quella di evangelizzare. Gli apostoli non erano scrittori che si mettevano a
tavolino per scrivere un libro. Essi raccolsero parte della predicazione e la fissarono per iscritto come poterono per
preservare il messaggio eterno di salvezza per il futuro. Pud anche darsi che alcuni discepoli di Giovanni abbiano
raccolto la sua predicazione a viva voce (come facevano i discepoli dei profeti) e ne abbiamo messa parte per iscritto.
E anche possibile che l'autore abbia utilizzato brani precedenti. Ad esempio, si pensa che Giovanni abbia usato per il
prologo del suo Vangelo un inno ebraico preesistente che cantava la gloria della sapienza divina e della parola
creatrice di Dio; Giovanni lo avrebbe adattato perché servisse da introduzione al suo Vangelo come una meravigliosa
ouverture. Non lo sappiamo. Ma tutto questo non mette affatto in discussione l'ispirazione di Gv. Pud solo creare
dubbi ingiustificati in chi, conoscendo poco e male la Bibbia, pensa che tutto debba essere chiarissimo e stabile. Una
persona cosi puo vacillare, perché magari crede che siccome nella sua Bibbia c'é scritto “Vangelo secondo Giovanni”
deve essere cosi e basta, senza sapere che quel titolo € stato inserito semplicemente dagli editori.
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L\ BIBLISTICA

PE-TENEBRIS+IN - ADMIEABILE-LUMEN

IL VANGELO DI GIOVANNI — CRITICA TESTUALE

| brani controversi sono particolarmente due. Si tratta dell'episodio in cui un angelo muove l'acqua della piscina e
quello dell'adultera. Vediamoli.

L'angelo della piscina. Il brano - tratto da 5:3b,4 - in TNM e:

3Sotto questi [colonnati] giaceva una moltitudine di malati, ciechi, zoppi e quelli con membra secche.* —

NRha:

3 Sotto questi portici giaceva un gran numero d'infermi, di ciechi, di zoppi, di paralitici [, i quali aspettavano l'agitarsi
dell'acqua; 4 perché un angelo scendeva nella vasca e metteva 'acqua in movimento; e il primo che vi scendeva dopo
che l'acqua era stata agitata era guarito di qualunque malattia fosse colpito].

Come si nota, nella prima versione manca il v. 4, nella seconda c'€ ma & messo tra parentesi quadre insieme al v. 3b.
[l motivo & che solo alcuni manoscritti hanno i versetti 3b e 4.

Occorre quindi esaminare testualmente se le parole dei vv. 3b,4 sono genuine oppure no.

Esaminando i codici si nota che questi in genere sono contrari all'autenticita dei vv. 3b,4. Questi, infatti,/mancano in
P75 (papiri), in # (codice Sinaitico), in B (codice Vaticano), in D (codici di Beza), in Vg (Vulgatalatina), in Sy¢ (Siriana
curetoniana), in W(Washington). Esistono invece in A(codice Alessandrino), in K(Mosca), in L (Roma), D(S. Gallo), in It
(Vetus Latina), in Vg (Vulgatalatina, recensione clementina), in Sy’" (Versione di Gerusalemme), in Sy? (Pescitta
siriana), in Arm (Versione armena).

Da un primo esame si nota che il brano implicato manca nei manoscritti della famiglia alessandrina, che in genere
presentano un testo piu corto della famiglia occidentale. Da questi manoscritti si dovrebbe concludere che i versetti
non sono autentici.

E qui sorge un problema di critica letteraria: i versetti sono stati tolti o sono stati introdotti?

Di solito si pensa a una glossa (inserimento di un'annotazione o spiegazione in un testo) tardiva per spiegare
quanto detto al v. 7: “lo non ho nessuno che, guando l'acqua é mossa, mi metta nella vasca”. Qualcuno, insomma,
avrebbe aggiunto al testo giovanneo quest'annotazione (la glossa, appunto) per spiegare al lettore il perché I'acqua di
quella piscina in certi momenti diventava mossa.

Tuttavia questa glossa crea molti problemi. Un angelo che muove l'acqua (o vi si bagna, secondo qualche
manoscritto) € certamente un particolare molto strano. Si puo capire facilmente perché molti manoscritti I'abbiano
soppresso. Nel contempo, pero, il passo pare indispensabile per capire quel muoversi dellacqua al v. 7. Senza la
spiegazione riuscirebbe impossibile spiegarsi il movimento dell'acqua. Da questo punto di vista sembrerebbe chiaro
che il passo € genuino.

Ma i problemi non sono finiti. Lo stile del passo e diverso dallo stile usuale di Giovanni. In questo breve passo vi
sono ben sette apax legomenon (parole dette solo una volta) ovvero parole che non si riscontrano altrove.

| sette apax legomenonin Gv5:3b,4

Kivnow kinesin movimento
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Tapaynv tarachéen agitazione
dnmnote dépote qualunque
VOOHHATL nosémati malattia
EKOEXOUEVWY ekdechoménon aspettanti
KOTQ KOLpov kata kairon a suo tempo*
KatelxeTo katéicheto era guarito

[, i quali aspettavano l'agitarsi dell'acqua; 4 perché un angelo scendeva nella vasca e metteva l'acqua in movimento; e
il primo che vi scendeva dopo che 'acqua era stata agitata era guarito di qualunque malattia fosse colpito].

*mancante nella traduzione italiana; i codici hanno: “Un angelo infatti a suo tempo [...]".

Le prime quattro parole (evidenziate in grassetto) non ricorrono maiin tutte le Scritture Greche. Le altre tre non
sono mai usate da Giovanni. Neppure la parola “angelo” non & giovannea. Giovanni non la usa mai. Un angelo isolato
ricorre solo in 12:29 (“Altri dicevano: ‘Gli ha parlato un angelo™), ma anche li non sono parole di Giovanni in quanto
rappresenta solo una riflessione della folla.

Dobbiamo concludere quindi che Giovanni ha attinto questo brano da un documento o da una tradizione
precedente, anche se alcune di queste parole sono dovute al soggetto |i trattato.

| versetti 1,5-9 del capitolo 5 sono invece tipicamente giovannei. In questi versetti fu introdotto il brano che
riguardava le guarigioni nella piscina. Il fatto che sia stato tolto da altri manoscritti si puo spiegare con l'intento di
non favorire le pratiche popolari e pagane che erano ricollegabili con le piscine e i luoghi sacri.

L'adultera. L'altro brano controverso & quello della nota pericope dell'adultera che trascinata davanti a Yeshua fu
poi lasciata libera perché il maestro osservd con semplicita: “Chi di voi & senza peccato, scagli per primo la pietra
contro di lei”. Il brano interessato & quello di 7:53-8:11. Eccolo:

7:53 [E ognuno se ne ando a casa sua. 8:1 Gesu ando al monte degli Ulivi. 2 All'alba tornd nel tempio, e tutto il popolo
ando da lui; ed egli, sedutosi, li istruiva. 3 Allora gli scribi e i farisei gli condussero una donna colta in adulterio; e,
fattala stare in mezzo, 4 gli dissero: ‘Maestro, questa donna & stata colta in flagrante adulterio. 5 Or Mosg, nella legge,
ci ha comandato di lapidare tali donne; tu che ne dici? 6 Dicevano questo per metterlo alla prova, per poterlo
accusare. Ma Gesu, chinatosi, si mise a scrivere con il dito in terra. 7 E, siccome continuavano a interrogarlo, egli,
alzato il capo, disse loro: ‘Chi di voi & senza peccato, scagli per primo la pietra contro di lei'. 8 E, chinatosi di nuovo,
scriveva in terra. 9 Essi, udito ci0, e accusati dalla loro coscienza, uscirono a uno a uno, cominciando dai piu vecchi
fino agli ultimi; e Gesu fu lasciato solo con la donna che stava la in mezzo. 10 Gesu, alzatosi e non vedendo altri che la
donna, le disse: ‘Donna, dove sono quei tuoi accusatori? Nessuno ti ha condannata?. 11 Ella rispose: ‘Nessuno,
Signore'. E Gesu le disse: ‘Neppure io ti condanno; va’ e non peccare piu’.]

TNM, giunta a 7:52 annota:

I manoscritti XBSy® omettono i versetti dal 53° al capitolo 8, versetto 11°, che (con alcune variazioni nei vari testi greci
e versioni) dicono quanto segue:

53 E ciascuno se ne ando a casa sua.

8 Ma Gesu andd al monte degli Ulivi.2 Comunque, all'alba si presentd di nuovo al tempio, e tutto il popolo veniva da
lui, ed egli, sedutosi, insegnava loro. 3 Ora gli scribi e i farisei condussero una donna colta in adulterio, e, dopo averla
posta in mezzo a loro, 4 gli dissero: “Maestro, questa donna & stata colta nell'atto di commettere adulterio.> Nella
Legge Mose ci ha prescritto di lapidare tale sorta di donne. Ma tu che ne dici?” ® Naturalmente, dicevano questo per
metterlo alla prova, per avere qualcosa di cui accusarlo. Ma Gesu si chind e scriveva col dito per terra.” Persistendo
essi nellinterrogarlo, si drizzod e disse loro: “Chi di voi & senza peccato scagli per primo la pietra contro di lei”. 8 E
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chinatosi di nuovo scriveva per terra. ° Ma quelli che avevano udito questo uscirono uno per uno, a cominciare dagli
anziani, ed egli fu lasciato solo, come pure la donna che stava in mezzo a loro. 1% Drizzatosi, Gesu le disse: “Donna,
dove sono essi? Nessuno ti ha condannata?” 1! Essa disse: “Nessuno, signore”. Gesu disse: “Neanche io ti condanno.
Va; da ora in poi non praticare piu il peccato”.

| principali manoscritti non hanno questo brano. Esso manca infatti in £°¢ (papiro Bodmer Il), in P’> (papiro Bodmer
XV, in ¥ (Sinaitico), in B (Vaticano), in Sy*(codice Siriaco Sinaitico). Altri manoscritti lo presentano con asterischi per
significarne la dubbia provenienza.

Tuttavia, il brano era certamente un testo antico perché gia alla fine del 3° secolo viene ricordato da Ambrogio, da
Girolamo e da Agostino. Secondo Agostino il racconto dell’'adultera si leggeva in molti manoscritti greci. - PL 33,553.

Alcuni studiosi, dopo aver effettuato un attento esame linguistico del brano, lo attribuiscono a Luca, con cui ha in
comune molti particolari filologici. Vediamoli.

In Gv 8:1 si menziona il “monte degli Ulivi"; questa espressione appare quattro volte in L¢, ma maiin Gv se non in
questo brano controverso.

In Gv8:2 si dice che Yeshua “si presentd di nuovo al tempio”; quel “si presentd” & in greco MAPEYEVETO
(pareghéneto); questo verbo si riscontra solo una volta in GV; “La gente veniva [greco napey{vovTo (pareghinonto)] a
farsi battezzare” (Gv 3:23); ma si trova ben 25 volte in Lc.

Sempre in Gv8:2 si legge “tutto il popolo”, greco nag 6 Aadg (pas o /ads); questa espressione si trova 7 volte in Lg,
mai in Gvnel senso qui usato.

In Gv8:3 si ha l'espressione “posta in mezzo”, che nel greco & letteralmente “ponenti lei in mezzo” (0TAOAVTEG
a0TNV €v HEOw, stésantes autén en meso);, questo stésantes (“ponenti”) con il dativo (meso, qui al caso dativo;
“mezz0”) non & giovanneo; Giovanni avrebbe usato I'accusativo senza I'en(év, “in”), come in Gv19:18: “Gesu nel
mezzo [greco péoov (méson), al caso accusativo]” e come in Gv20: “Si presentd in mezzo [greco péoov (meson), al
caso accusativo] a loro” (v.19), “Si presentd in mezzo [greco péoov (méson), al caso accusativo] a loro”. - V. 26.

In Gv8:10 Yeshua dice all'adultera: “Nessuno ti ha condannata?”, e il verbo “ha condannata” & nel greco KATEKPLVEY
(katekrinen);, Giovanni, anziché il verbo composto katakpi{vw (katakrino, “giudicare” o “condannare”) usa invece il
semplice kpivw (krino), come in Gv3:17: “Dio non ha mandato suo Figlio nel mondo per giudicare [greco kpivn
(krine)] il mondo”.

In Gv8:11 c'e 'espressione “da ora in poi” (greco &mno tod viv, apo tu niin) che si trova solo presso Lc.

Questa ipotesi che il brano sia di Luca e non di Giovanni € confermatadalla tradizione manoscritta della cosiddetta
“Famiglia 13", cosi chiamata perché & costituita da tredici codici chiamati anche “Gruppo di Ferrar”, che - pur
provenendo dall'ltalia meridionale - rappresentano I'antico testo usato in Siria (anteriore alla stessa recensione di
Origene). Ebbene, questi codici hanno la pericope dell'adultera dopo Lc21:38.

Si pud quindi concludere che il brano non é sicuramente di Giovanni, ma proviene da Luca che amava presentare la
misericordia di Yeshua verso le donne peccatrici.

Ma com’é finito dallo scritto di Luca a quello di Giovanni? La risposta ci viene da cio che & stato svelato da recenti e
approfonditi studi. Questi studi hanno indagato le affinita tra Lce Gv. Per citare esempi pratici, ecco alcune affinita:

Lc Gv Contenuto
o “Dopo il boccone, Satana Satana principale
22:3 “Satana entro in Giuda” 13:27 . ) )
entro in lui”. responsabile.
. “La luce splende nelle o )
“Questa € la potenza delle Opposizione satanica a
22:53 1:5 tenebre, e le tenebre non

tenebre”

“Appena fu giorno, gli

I'hanno sopraffatta”.

Yeshua come tenebre.
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anziani del popolo, i capi dei
22:66 sacerdoti e gli scribi si 18:28
riunirono, e lo condussero

“Da Caiafa, condussero Gesu Seduta del sinedrio di
nel pretorio. Era mattina”. mattina.

nel loro sinedrio”.

Il capitolo 21 di Lce la pericope dell'adultera recano i caratteri dello stile lucano.

Non & azzardato ipotizzare che Luca abbia preso parte attiva nella redazione del Vangelo di Giovanni e che egli ne
abbia rimaneggiato alcuni racconti. In questo modo si spiegherebbe bene come mai il greco del Vangelo giovanneo e
buono mentre quello dell'Apocalisse (Rivelazione) & un greco pessimo.

Questo nulla toglie alla storicita e all'ispirazione della pericope dell'adultera, anche se la sua origine & lucana.
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IL VANGELO DI GIOVANNI - L'AUTORE

Alcuni critici pensano che l'autore di Gvfosse un ellenista, e quindi ben distinto dall'apostolo Giovanni. All'inizio del
20° secolo alcuni studiosi (come A. Deissmann e J. H. Moulton) sostennero che la lingua di Gvera semplicemente il
greco parlato, proprio della koiné o lingua comune; secondo loro lo stile giovanneo non era affatto semitico. Occorre
quindi esaminare la lingua di quello che oggi compare come quarto Vangelo nelle nostre Bibbie. L'esame potrebbe
risultare forse tedioso, ma € un esame indispensabile se si vuole accertare la personalita dell'autore di Gv.

Studi molto approfonditi hanno dimostrato che non solo Gv, ma anche gli altri tre Vangeli furono di origine ebraica-
aramaica e poi tradotti in greco. Esaminiamo dunque le ragioni che dimostrano l'origine aramaica di Gv.

1. Asindeto. L'asindeto & la mancanza di collegamento. In Gv non si trovano affatto le usuali congiunzioni greche
come Yd4p (gar, “infatti”), obv (un, “dunque”), 61 (dé, “allora”). Queste sono congiunzioni comunissime nel greco
parlato o koiné, eppure Gvnon le usa. Come mai? Nella lingua aramaica esse sono del tutto mancanti.

2. Parole aramaiche traslitterate in greco. In Gvsi trovano molte parole aramaiche/ebraiche ma scritte in caratteri
greci. Esempi (caratteri greci; caratteri aramaici; caratteri latini):

e Gabbata (Gv19:13). TaBBaBA - ¥xnax - Gabbatha.
e Golgota (Gv19:17). FoAyoBd& - xna7a - Golgotha.
e Messia (Gv 1:41). Meoolav - nwn - Messian.

e Siloe (Gv9:7). ZI\WA&W - n'7w - Siloam.

e Tommaso (Gv11:16). OWUAC - XnIN - Thomas.

e Cefa(Gv1:42). KNnedg - X9 - Kefas.

e Rabbi (Gv1:38). PaBRel -1 - Rabbéi

e Rabbuni (Gv20:16). PaBBovvel - 1121 - Rabbunéi.

3. Paratassi. Vi € in Gv 'uso della paratassi, vale a dire di frasi concatenate con la congiunzione “e". Come, ad
esempio, in Gv9:6,7 (Did): “Sputo in terra, e fece del loto con lo sputo, e ne impiastro gli occhi del cieco. E gli disse
[...]". Si veda, per un altro esempio, Gv17:10,11 (Did): “E tutte le cose mie sono tue, e le cose tue sorno mie; ed io sono
in essi glorificato. Ed io non sono piu nel mondo”.

4. Espressioni semitiche. In Gvsi notano diverse espressioni semitiche.
Una & “vieni e vedi”, che era una forma abituale presso i rabbini. “Venite, e vedrete” (1:39); “Venite a vedere”. - 4:29.

Un‘altra & “vedere” con il significato di gustare o fare esperienza. “Se uno non & nato di nuovo non pud vedere il
regno di Dio” (3:3); “Chi invece rifiuta di credere al Figlio non vedra la vita”. - 1:36.

Altra espressione semitica € “rispondere e dire” con il senso di prendere la parola. “Rispondendo, i giudei gli dissero
[...]" (2:18,TNM); se si leggono i versetti precedenti si nota che Yeshua non aveva posto proprio nessuna domanda a
cui i giudei dovessero rispondere; qui “rispondere” non ha il significato che ha nel nostro uso occidentale, ma fa parte
di un'espressione semitica (“rispondere e dire”) che, nel nostro modo di esprimerci, significa “prendere la parola”.
“Gesu rispose loro [...]" (5:17); anche qui non c'@ nessuna domanda precedente cui rispondere come gli occidentali
intenderebbero; il verbo “dire” e sottinteso.

Altra espressione tipica semitica € “entrare e uscire” nel senso di andare e venire liberamente. “lo sono la porta; se
uno entra per me, sara salvato, entrera e uscira, e trovera pastura”. - 10:9.

Semitico e l'uso del verbo “camminare” con il senso di condursi moralmente. “Chi mi segue non camminera nelle
tenebre”. - 8:12.
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“Mano” nel senso di potere € un altro semitismo. “Ill Padre ama il Figlio, e gli ha dato ogni cosa in mano” (3:35); “Non
periranno mai e nessuno le rapira dalla mia mano” (10:28); “Essi cercavano nuovamente di arrestarlo; ma egli sfuggi
loro dalle mani [nel testo “dalla mano”, al singolare: ¢k TAG XELPOG (ek tes cheiros)]”. - 10:39.

“Mettere nel cuore” € un modo di dire semitico che significa/ispirare o indurre. "Il diavolo aveva gia messo in cuore a
Giuda Iscariota, figlio di Simone, di tradirlo”. - 13:2.

“Seme” (letteralmente “sperma”) viene usato nel dire semitico al posto didiscendenza. “Il Cristo viene dalla
progenie [nel testo greco ék ToD oMépPUaTOG (ek tuspérmatos), “dallo sperma”] di Davide” (7:42, TNM); “Noi siamo
progenie di Abraamo [nel testo originale Xnépua ABpady (sperma Abraam), “sperma di Abraamo]”. - 8:33, TNM:
stessa espressione al v. 37.

5. Costruzioni semitiche. Costruzioni tipicamente semitiche.

a) Richiamo del pronome. “Colui che viene dietro di me, ma a cui io non sono degno di sciogliere il legaccio del
sandalo” (1:27, TNM). Questa traduzione, adattata ad una lingua occidentale (qui l'italiano), traduce il greco che ha
letteralmente:

dniow pov €PXOMEVOC 0D 00K il [Eyw] &EL0C (va AVOW aDTOD TOV ipdvTa Tod DNOSAUATOC
opiso mu erchomenos u uk eimi [egd] dcsios ina liso autis ton imanta tu lpodématos

il dopo di me veniente di cui non sono degno che sciolgodi lui il laccio del sandalo

Questa costruzione sarebbe scorretta in greco (e in italiano!), ma ha senso in ebraico. | semiti, infatti, introducono le
proposizioni relative con la parola "wx (ashér), “che”, fatta seguire poi da un pronome. Nel nostro caso:

o0 [(u); ebraico "wx (ashén); “che"] . .. adToD [(autd); ebraico 1" (yu); “di lui"]

Cid e confermato dalla ricostruzione del testo ebraico, come si nota in qualsiasi traduzione in ebraico del Vangelo di
Giovanni. Si veda, ad esempio, I'edizione stampata in Israele editata da The British and Foreign Bible Society, Israel
Agency.

6. Caso pendente. Si tratta di un semitismo in cui una frase & ripresain modo rafforzativoda un pronome
personale. In Gvci sono 28 di questi casi. Un esempio: “A quanti 'hanno ricevuto ha dato I'autorita di divenire figli di
Dio” (1:12, TNM). Questa € una traduzione in buon italiano, ma il testo greco (che tradisce la costruzione semitica) ha
letteralmente: “Quelli che hanno ricevuto lui, ha dato a loro” (6cot 8¢ &€AaBov ab TV EdwkeY abTOLG, Osoi de élabon
auton edoken autois).

7. Terza persona plurale per /impersonale. “Si raccolgono questi tralci e si lanciano nel fuoco” (15:6, TNM). In
italiano é perfetto (a parte il “lanciare” anziché buttare). “Si raccolgono” e “si lanciano”. Chi li raccoglie? Chi li lancia?
Chiunque. E il verbo allimpersonale. Ma un semita non dice cosi. Usa la terza persona plurale: essi, loro. Il greco (che
tradisce anche qui la costruzione semitica) ha letteralmente: “Raccolgono quelli e nel fuoco buttano” (cuvdyovatv
a0t Kal €ig TO nOp B&AAovow, sinagusin auta kai éis to plr ballusir). Questa costruzione & tuttora usata
nell'ebraico moderno. Il nostro “si dice” sarebbe strasformato da un israeliano in “dicono” o, meglio, “dicenti”
(omrim).

8. L'uso di iva (ina) come se fosse il T (d) aramaico, impiegato come pronome relativo indeclinabile, come
congiunzione e come segno del genitivo. “Questo e il pane che scende dal cielo, affinché chiunque ne mangi e non
muoia” (6:50,7NM). Si é cercato di metterlo in italiano meglio che si poteva, tuttavia quellaffinché” stride, stona, &
estraneo alla frase (e si sente). Il greco ha infatti (va (/na), che & un “che”. Ma tradurre “questo ¢ il pane che scende
dal cielo, che chiunque ne mangi e non muoia” sarebbe, in italiano, ancora peggio. Il fatto & che & unsemitismo che
ha trovato difficolta di traduzione in greco (e da qui la nostra difficolta a tradurre que/greco). Casi simili si
riscontrano anche in 14:16 e in 16:2.

9. Giochi di parole. In Gvci sono giochi di parole che creano dei veri e propri aforismi (in aramaico), ma che
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vengono completamente persi nel greco. “Chiunque opera il peccato € schiavo del peccato” (8:34, TNM); in aramaico
suona: “Chiunque commette [abéd] peccato & schiavo [abd] del peccato”. “Questa mia gioia € stata percid resa piena
[kelal]. Egli deve continuare a crescere, ma io devo continuare a diminuire [ge/all”. - 3:29,30, TNM.

10. Parallelismo tipico degli ebrei. Infine, in Gvsi rinviene abbondantemente il parallelismo semitico che presenta
un concetto e poi lo ripete subito dopo in altra forma. Anzi, appare addirittura nel presentare prima un concetto
affermativo e poi nel ripresentarlo subito in forma negativa: “Egli confessd e non negd”. - 1:20, TNM.

Va comunque detto che la lingua diGv - anche se non € classica ed é ricca di semitismi - & chiara, semplice e
vigorosa. Vi appaiono anche frasi brevissime ma vivide: “Yeshua pianse” (11:35); “Ed era di notte” (13:30); “Ora
Barabba era un ladrone [il greco ha AnoTig (/estés), “bandito”]". - 18:40.

Dopo tutto questo esame si puo concludere con sicurezza che l'autore diGvera un semita che pensava in
aramaico pur scrivendo in greco.

Tutto questo si accorda bene con il fatto che l'apostolo Giovanni, pur scrivendo il suo Vangelo a Efeso dove si
parlava greco, di fatto crebbe in Palestina in un ambiente prettamente ebraico.
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L'’AUTORE DI GV CONOSCEVA BENE LA PALESTINA

Una caratteristica di Gv é che - a differenza dei tre sinottici - esso si sofferma sull'attivita di Yeshua in Giudea. InGvsi
mostra di sapere che Yeshua era stato in Galilea e vi aveva esercitato il suo ministero, ma Gvsi concentra quasi
esclusivamente sul ministero di Yeshua in Giudea (aspetto che viene trascurato quasi del tutto dai tre sinottici).

La domanda che si pone lo studioso &: Gvconosce bene i luoghi oppure no? La domanda non & oziosa: verso la fine
del 1800 qualche studioso cerco di dimostrare che quando lo scrittore di Gvaveva bisogno di scrivere il nome di un
luogo metteva quello che gli veniva in mente, senza preoccuparsi se andava bene o no. Gli studiosi a volte (troppo
spesso, forse) fanno ipotesi strane e fantasiose, ma queste - per essere confutate o confermate - costringono ad
approfondire gli studi, e questo di certo & il lato buono della cosa. Comunque, dalla fine del 1800 si sono compiuti
molti studi in campo geografico, e questi hanno fatto cambiare opinione a chi aveva messo in dubbio la conoscenza
geografica dello scrittore di Gy, specialmente per la Giudea meridionale.

Il Vangelo di Giovanniricorda una dozzina di localita che non sono nominate nei sinottici. Vediamone alcune.

Cana di Galilea. Si tratta probabilmente dell'attuale Khirbet Qana situata a circa 16 km a nord di Nazaret, dove
giacciono le rovine di un antico villaggio. Vediamone la menzione fatta da Gv.

“Gesu dunque venne di nuovo a Cana di Galilea, dove aveva cambiato I'acqua in vino. Vi era un ufficiale del re, il cui
figlio era infermo a Capernaum. Come egli ebbe udito che Gesu era venuto dalla Giudea in Galilea, andd da lui e lo
pregd che scendesse e guarisse suo figlio, perché stava per morire. Percid Gesu gli disse: ‘Se non vedete segni e
miracoli, voi non crederete’. L'ufficiale del re gli disse: ‘Signore, scendi prima che il mio bambino muoia’. Gesu gli
disse: 'Va', tuo figlio vive'. Quelluomo credette alla parola che Gesu gli aveva detta, e se ne andd. E mentre gia stava
scendendo, i suoi servi gli andarono incontro e gli dissero: Tuo figlio vive'. Allora egli domando loro a che ora avesse
cominciato a star meglio; ed essi gli risposero: ‘leri, all'ora settima, la febbre lo lascid’. Cosi il padre riconobbe che la
guarigione era avvenuta nell'ora che Gesu gli aveva detto: ‘Tuo figlio vive’; e credette lui con tutta la sua casa. Gesu
fece questo secondo segno miracoloso, tornando dalla Giudea in Galilea”. - 4:46-54.

E detto in questo passo che l'ufficiale che chiede la guarigione del figlio abitava a Capernaum (o Cafarnao), che si
trova sul Lago di Tiberiade (o Mar di Galilea). Tale lago giace a circa 209 m sotto il livello del Mar Mediterraneo;
Capernaum é al livello del lago. Cana & invece situata sulle alture, assai piu in alto di Cafarnao. E logica quindi
I'insistenza con cui l'ufficiale chiede a Yeshua di scendere a casa sua: “Lo pregd che scendesse’ (v. 47), “Signore,
scend/’ (v. 49); “Mentre gia stava scendendod’. - V. 51.

Samaria. E interessante l'incontro di Yeshlia con la samaritana. Le indicazioni geografiche sono precise. Yeshua
“lascid la Giudea e se ne ando di nuovo in Galilea. Ora doveva passare per la Samaria” (4:3,4). “Doveva passare per la
Samaria”: strada obbligata, e Gvconosce bene la regione. “Giunse dunque a una citta della Samaria, chiamata Sicar,
vicina al podere che Giacobbe aveva dato a suo figlio Giuseppe; e la c'era il pozzo di Giacobbe” (4:5,6). Qui Yeshua
incontra una samaritana venuta ad attingere acqua e le chiede da bere; poi lui stesso le offre dell’acqua. “Signore, tu
non hai nulla per attingere, e il pozzo & profondd’ (v. 11). Il pozzo era, infatti, uno dei piu profondi della Palestina.
Yeshua, “stanco del cammino, stava cosi a sedere presso il pozzo” (v. 6), e da quella posizione poteva spaziare con lo
sguardo a ovest, sul monte Gherizim, di cui la samaritana dice: “I nostri padri hanno adorato su guesto monte” (v. 20);
il tempio dei samaritani era li, ancora visibile. Verso sud-est, sulla pianura, c'erano i campi di grano pronti per la
mietitura, e Yeshua li indica per trarne un insegnamento: “Alzate gli occhi e guardate le campagne come gia
biancheggiano per la mietitura” (v. 35). Lo scrittore di Gvera persona che conosceva bene i luoghi.

Gli studiosi, se ora pure convinti, trovavano pero ancora un problema nel nome di quella cittadina in cui Yeshua si
era fermato: “Una citta della Samaria, chiamata Sicar” (v. 5). Questa Sicar era ignota, mai nominata altrove. Qualcuno
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tento di identificarla con Askar, un piccolo villaggio un po’ lontano, a settentrione del pozzo. Ma questo villaggio € del
tutto recente, privo di riscontri che ci facciano ipotizzare una sua esistenza al tempo di Yeshua. Poi, nel 1913 un
gruppo di archeologi tedeschi inizid degli scavi nel Tell Balatah accanto al pozzo di Giacobbe. Essi si accorsero con
meraviglia che quella localita andava identificata con la biblica Sichem (la moderna Nablus, citta palestinese, nei
Territori). Ora, nell'antica versione siriaca dei Vangeli, al posto di Sicar si legge “Sechem” (in 4:5). Questa grafia &
preferibile e risulta confermata da Girolamo che scriveva che “Sicar” non € altro che un errore del testo per “Sichem”
(Quaestiones in Genesim 48,22 PL 23,1055). Questo luogo si adatta bene all'incontro della donna con i suoi
concittadini samaritani (“La donna lascid dunque la sua secchia, se ne ando in citta e disse alla gente: ‘Venite a
vedere” - wv. 28,29). Yeshua, risalendo dal sud al nord si ferma al pozzo che si trova a meno di un km da Sichem,
mentre “i suoi discepoli erano andati in citta a comprar da mangiare”. - V. 8.

Enon. Mentre Yeshua era in Giudea, il battezzatore (ovvero Giovanni) predicava e battezzava “a Enon, presso Salim”
(3:23). La, dice Gv, “c’'era molta acqua” (v. 23). “Ivi erano acque assai” traduce meglio Diodati, rispettando il plurale del
testo greco che fa pensare a delle sorgenti d'acqua. L'ubicazione di Enon & stata molto discussa. Era posta
tradizionalmente al limite meridionale della Galilea, a 12 km a sud di Beisan (Beschean o Scitopoli). Eusebio, infatti,
afferma: “Enon, dove battezzava Giovanni, & situata presso Salim, e puo essere indicata ancor oggi a circa tre miglia
da Scitopoli nella parte meridionale, vicino a Salim e al Giordano” (Onom41,1-3). Di recente, comunque, & stato
suggerito il luogo dove si trova, in Samaria, la sorgente di Ainun (a sud del wad/* el-Farah - *Il wadie un torrente
ricco d'acqua durante il periodo delle piogge), distante circa 10 km dal villaggio di Salim (che & a 6 km ad est di
Nablus). Gli scavi archeologici hanno dimostrato che li c'erano molte sorgenti d'acqua che potevano essere usate per
le molte immersioni dei battesimi (“La gente veniva a farsi battezzare” - v. 23). In questo luogo Giovanni il
battezzatore si era rifugiato venendo via da Betania (1:28), forse per sfuggire all'ira di Antipa. Dato che questo luogo
si trovava in Samaria e /i in Samaria Giovanni aveva battezzato molte persone si comprende meglio cid che Yeshua
disse agli apostoli: “E vero il detto: ‘L'uno semina e l'altro miete’. lo vi ho mandati a mietere /3 dove voi non avete
lavorato; altri hanno faticato, e voi siete subentrati nella loro fatica” (4:37,38). Queste parole Yeshua le disse loro
proprio mente si trovava in Samaria.

Gerusalemme. In Gve ricordata la piscina di Siloe (Siloam), in cui il cieco doveva lavarsi per essere guarito: “Va’,
lavati nella vasca di Siloe”. - 9:7.

In Gv si parla anche del “torrente Chedron” (18:1), che nel testo non e detto propriamente “torrente” (come
tradotto), ma xe{pappog (chéimarros), nome che designa un wadi. Molto bene traduce TNM. “Torrente invernale di
Chidron”. Quando Yeshua l'attraverso con i suoi discepoli era probabilmente asciutto, essendo verso aprile (Yeshua &
arrestato in quel luogo nel periodo pasquale).

Questi nomi geografici non creano agli studiosi nessuna difficolta perché sono molto noti, essendo citati in tanti
passi biblici.

Sempre a Gerusalemme, Gvmenziona il portico di Salomone. "Gesu passeggiava nel tempio, sotto il portico di
Salomone” (10:23). “Era d'inverno” (v. 22). Non possono esserci dubbi sull'esistenza di questo portico di Salomone,
dato che - secondo Giuseppe Flavio (Antichita Giu-daiche 20,7,9) - si trovava sul lato orientale del colonnato che
circondava il cortile esterno del Tempio. | particolari dati da Gvsono molto naturali: Yeshua vi aveva cercato riparo
contro il freddo e il maltempo (“passeggiava” - v. 23) perché “era inverno” (v. 22), e precisamente ricorreva “la festa
della Dedicazione” (v. 22). Questa era una festa non mosaica, istituita al tempo dei Maccabei. Si tratta di indicazioni
che non hanno alcun legame con il racconto e sono semplici ricordi di un testimone oculare che ripensa al freddo e
alla festa. Anche questa e una dimostrazione della conoscenza personale che I'autore di Gvha di Gerusalemme.

Betesda. “A Gerusalemme, presso la porta delle Pecore, c'€ una vasca, chiamata in ebraico Betesda, che ha cinque
portici” (5:2). Si tratta della famosa piscina dei cinque portici, ritenuta in passato una invenzione di Gy, tanto piu che
la tradizione manoscritta (molto incerta, per la verita) presentava altri nomi: Bezata, Belzeta, Betsaida. Ma gli scavi
iniziati del 1878, a circa un km a nord del Tempio, e ripresi nel 1931 e 1932, misero in luce una piscina doppia,
circondata da portici ai quattro lati e con un portico centrale largo 6 metri e mezzo che divideva la piscina in due, una
piu alta e laltra un po’ piu bassa. Ecco cosi chiarito I'enigma dei cinque portici. Questa stessa piscina € anche
ricordata nel “Rotolo di rame” rinvenuto tra i reperti di Qumran; da cio e stata confermata sia l'esattezza di Gvsia il
nome di Betesda. La piscina doveva essere profonda 16 m; il paralitico di cui Gvparla in 5:5 doveva essere portato
nella vasca e anche sostenuto a galla durante I'immersione: “lo non ho nessuno che, quando l'acqua € mossa, mi
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metta nella vasca” 8v. 7), di qui la sua difficolta ad arrivare per primo: “E mentre ci vengo io, un altro vi scende prima
di me” (v. 7). L'acqua doveva arrivare a tratti: quando il deposito d’acqua nella montagna si riempiva, allora I'acqua
rifluiva nella piscina portando sali e gas salutari per le malattie; dava l'idea - nellimmaginario popolare - che a
muovere l'acqua fosse un angelo (“Un angelo scendeva nella vasca e metteva I'acqua in movimento” - v. 4). Yeshua,
nel guarire il paralitico, non lo affida affatto allangelo”, ma lo guarisce direttamente: “Alzati, prendi il tuo lettuccio, e
cammina”. In quellistante quell'uomo fu guarito; e, preso il suo lettuccio, si mise a camminare” (v. 8,9). Secondo gli
studi effettuati, pare ci fosse stato sul posto un luogo di culto al dio Asclepio - costruito dai soldati romani stanziati i
-, con tanto di piscina per le immersioni. Gvoppone al “guaritore” pagano il vero guaritore, Yeshua.

Lastricato. “Pilato dunque, udite queste parole, condusse fuori Gesu, e si mise a sedere in tribunale nel luogo detto
Lastrico, e in ebraico Gabbata [probabilmente “altura”]” (19:13). Doveva trattarsi di un cortile lastricato posto nella
sede del governatore. Fino a tempi recenti (e qualcuno lo sostiene ancora oggi) si riteneva che dovesse trovarsi nel
palazzo di Erode dove questi aveva fissato la sua dimora nel 65 E. V. (De Bello Judaico, 2,14,2). Ma gli scavi non
portarono alla luce nessuna traccia di pavimentazione. Poco dopo il 1930 furono pero iniziate le ricerche nella Torre
Antonia, eretta a fianco del Tempio perché i governatori vi sorvegliassero l'attivita e individuassero subito le possibili
agitazioni.

Proprio in questa zona si rinvenne un cortile lastricato di oltre 2000 m2 posto su un terreno roccioso elevato; da qui
la denominazione di Gabbatha, “altura”. Tutto questo conferma le cognizioni topografiche di Gv che doveva
conoscere bene quei luoghi. | giudei, per non contaminarsi, non entrarono nella Torre Antonia, ma si fermarono al
colonnato dell'entrata nel cortile: “Essi stessi non entrarono nel palazzo del governatore, affinché non si
contaminassero” (18:28, TNM). E per questo che Pilato deve entrare nel palazzo e poi uscire per palare con i giudei:
“Pilato dunque ando fuori verso di loro” (18:29); “Pilato dunque rientrd nel pretorio” (18:33); “Usci di nuovo verso i
Giudei”. - 18:38.

Betania. Questo borgo si trova a est del fiume Giordano. “Queste cose avvennero in Betania di la dal Giordano”
(1:28). Betania era in Perea, sottoposta ad Erode Antipa; fu qui che Yeshua incontro Giovanni il battezzatore e si fece
battezzare da lui (vv. 28-34). Qui a Betania Yeshua tornd durante l'ultima opposizione dei giudei a Gerusalemme: “Essi
cercavano nuovamente di arrestarlo; ma egli sfuggi loro dalle mani. Gesu se ne ando di nuovo oltre il Giordano, dove
Giovanni da principio battezzava, e la si trattenne” (11:39,40). Un luogo per i battesimi € ben difficile da identificare
dopo due millenni, e difatti tale luogo non & stato ancora identificato. Ma & del tutto verosimile che Betania sia
esistita. Tanto piu che, non avendo alcun valore simbolico, non avrebbe avuto senso una sua invenzione da parte di
Gv.

Efraim. Dopo che i giudei fecero dei piani per uccidere Yeshua, egli “non andava piu apertamente tra i Giudei, ma si
ritird nella regione vicina al deserto, in una citta chiamata Efraim; e la si trattenne con i suoi discepoli” (11:54). Sembra
che il luogo vada identificato con El Taiyben (a 4 miglia a nord-est di Betel), da cui si gode uno stupendo panorama
sul deserto di Giuda e sulla profonda depressione giordana a circa 20 miglia a nord di Gerusalemme.

Va sottolineato che gran parte di parte di tutti questi particolari legati alla geografia non hanno valore simbolico,
per cui Gv- che, al contrario, ama i simbolismi dei suoi racconti - non aveva nessuna ragione per riferirli, se non per
fornire dati strettamente storici legati alla sua esperienza personale. L'autore di Gvsi muove in un paese che conosce
molto bene. Ora tutto cio si accorda perfettamente con l'origine del Vangelo dell'apostolo Giovanni.
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VALORE STORICO DEL VANGELO DI GIOVANNI

In passato gli studiosi dicevano che Gvutilizzo Mre Lc aggiungendovi materiale privo di valore. Ma nel 1938 la
dipendenza di Gvdai sinottici fu messa in discussione dal libro St. John and the Synoptic Gospelsdi Gardner-Smith. In
questo testo si asseriva che Giovanni, indipendentemente dai sinottici, attingeva come loro al comune deposito della
tradizione orale. Le idee di questo studioso rimasero a lungo ignorate, finché nel negli anni ‘50 furono riprese e
proseguirono negli anni '60. L'opera fondamentale al riguardo € quella di C. H. Dodd, Historical Tradition in the
Fourth Gospel del 1963.

In effetti, ci sono validissime ragioni per ritenere Gvindipendente dai sinottici.

Alcuni passi del Vangelo giovanneo tradiscono l'impronta di un'esperienza personale. Questa & la vivida
impressione che si ha leggendo 1:35-51 (chiamata dei Dodici); 13:2-17 (lavanda dei piedi); 18:3 (soldati romani che
partecipano alla cattura di Yeshua); 19:23,24 (tunica senza cuciture). Leggendo questi brani si comprende come
Giovanni fosse presente: le scene rivivono per noi, evocate da Giovanni. Come leggendo 18:16: “Quell'altro discepolo
che era noto al sommo sacerdote, usci, parld con la portinaia e fece entrare Pietro”; qui Giovanni parla di se stesso
(non nominandosi, per modestia), ma lascia trasparire un dato che conosceva personalmente: quel discepolo “era
noto”. Un altro esempio & dato dall'apparizione di Yeshua alla Maddalena:

“Maria, invece, se ne stava fuori vicino al sepolcro a piangere. Mentre piangeva, si chind a guardare dentro il sepolcro,
ed ecco, vide due angeli, vestiti di bianco, seduti uno a capo e l'altro ai piedi, i dov'era stato il corpo di Gesu. Ed essi le
dissero: ‘Donna, perché piangi?.. Ella rispose loro: ‘Perché hanno tolto il mio Signore e non so dove 'abbiano deposto'.
Detto questo, si volto indietro e vide Gesu in piedi; ma non sapeva che fosse Gesu. Gesu le disse: ‘Donna, perché
piangi? Chi cerchi?. Ella, pensando che fosse l'ortolano, gli disse: ‘Signore, se tu I'hai portato via, dimmi dove I'hai
deposto, e io lo prenderd’. Gesu le disse: ‘Marial'. Ella, voltatasi, gli disse in ebraico: ‘Rabbuni!’ che vuol dire: ‘Maestro!".
Gesu le disse: ‘Non trattenermi, perché non sono ancora salito al Padre; ma va' dai miei fratelli, e di’ loro: lo salgo al
Padre mio e Padre vostro, al Dio mio e Dio vostro'. Maria Maddalena ando ad annunciare ai discepoli che aveva visto
il Signore, e che egli le aveva detto queste cose”. - 20:11-18.

Questo episodio e un altro ricordo autentico. Non vi & nulla di simile nei sinottici. Vi & forse qualcosa di simile in
tutta la letteratura del mondo?

Anziché dipendere dagli altri Vangeli, a volte Gvli chiarisce. Scompaiono cosi alcune difficolta che, senza Gv,
rimarrebbero. In Mr1:16-18 leggiamo: “Mentre passava lungo il mare di Galilea, egli vide Simone e Andrea, fratello di
Simone, che gettavano la rete in mare, perché erano pescatori. Gesu disse loro: ‘Seguitemi, e io fard di voi dei
pescatori di uomini'. Essi, /asciate subito le reti, lo seguirond'. Lo seguirono istantaneamente? E credibile? Ma Gv 1:35-
42 spiega come erano andate primale cose: “Il giorno seguente, Giovanni era di nuovo la con due dei suoi discepoli; e
fissando lo sguardo su Gesu, che passava, disse: ‘Ecco I'Agnello di Dio!". | suoi due discepoli, avendolo udito parlare,
seguirono Gesu. GesU, voltatosi, e osservando che lo seguivano, domando loro: ‘Che cercate?'. Ed essi gli dissero:
‘Rabbi (che, tradotto, vuol dire Maestro), dove abiti?'. Egli rispose loro: ‘Venite e vedrete'. Essi dunque andarono,
videro dove abitava e stettero con lui quel giorno. Era circa la decima ora. Andrea, fratello di Simon Pietro, era uno
dei due che avevano udito Giovanni e avevano seguito Gesu. Egli per primo trovo suo fratello Simone e gli disse:
‘Abbiamo trovato il Messia’ (che, tradotto, vuol dire Cristo); e lo condusse da Gesu. Gesu lo guardo e disse: ‘Tu sei
Simone, il figlio di Giovanni; tu sarai chiamato Cefa’ (che si traduce ‘Pietro’)’. Subito dopo questo avvenimento essi
partecipano con altri alle nozze di Cana: “Il terzo giorno ebbe luogo a Cana di Galilea una festa nuziale, e la madre di
Gesu era la. Gesu e i suoi discepoli furono pure invitati alla festa nuziale” (2:1,2). Si capisce allora poi la prontezza con
cui Mrriferisce la subitanea risposta di Pietro e Andrea. Gvafferma che Pietro e Andrea erano di Betsaida, come
Filippo (1:43,44), ricorda il nome di Pietro/Kehfa (v. 42), ricorda il nome verodel padre di Pietro (Giovanni - v. 42).
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Questo nome - “figlio di Giovanni” (Gv 1:42) - non corrisponde al “figlio di Giona” di Mt 16:17, che & probabilmente un
appellativo con il senso di “terrorista”, vale a dire uno che apparteneva al gruppo degli zeloti ebrei. Yeshua in Galilea
si scelse cinque discepoli tra quelli di Giovanni il battezzatore: Andrea, Pietro, Filippo, Natanaele (ovvero Batolomeo)
e un discepolo innominato (probabilmente Giovanni stesso). Se ne ha dimostrazione in uno scritto tannaitico che
conferma che Yeshua aveva quei cinque discepoli. - Bab. Nanh. 43a.

Grazie a Gvsi comprendono meglio certe situazioni. Dopo la moltiplicazione dei pani, Mr6:45 dice: “Subito dopo
Gesu obbligo i suoi discepoli a salire sulla barca e a precederlo sull'altra riva, verso Betsaida, mentre egli avrebbe
congedato la folla”. Perché fece cosi? Ce lo dice Gv. I'entusiasmo popolare stava allora per trasformarsi in una
ribellione a Roma: “La gente dunque, avendo visto il miracolo che Gesu aveva fatto, disse: ‘Questi € certo il profeta
che deve venire nel mondo’. Gesu, quindi, sapendo che stavano per venire a rapirlo per farlo re, si ritird di nuovo sul
monte, tutto solo” (6:14,15). Molte ribellioni erano gia scoppiate in quel tempo, come ci dice Giuseppe Flavio e come
leggiamo nel libro degli Att/circa Teuda (5:36) e Giuda il Galileo (5:37). La spinta a divenire capo politico era stata la
terza tentazione di Yeshua (“Il diavolo lo portd con sé sopra un monte altissimo e gli mostro tutti i regni del mondo e

N

la loro gloria, dicendogli: ‘Tutte queste cose ti dard™ - Mt4:8,9). La riluttanza di Yeshua a diventare un capo politico
aveva provocato una crisi tra i suoi discepoli; diversi di loro volevano vivere in una Palestina libera, percido molti si
allontanarono da lui dopo che Yeshua aveva detto: “E lo Spirito che vivifica; la carne non & di alcuna utilita; le parole
che vi ho dette sono spirito e vita”; “da allora molti dei suoi discepoli si tirarono indietro e non andavano piu con lui”
(Gv 6:63,66). Solo Pietro rispose - a nome di tutti quelli che erano rimasti - che, nonostante questo, egli riconosceva
in Yeshua il consacrato da Dio: “Noi abbiamo creduto e abbiamo conosciuto che tu sei il Santo di Dio” (v. 69). Il
Vangelo di Giovannimostra meglio I'aspetto politico in cui Yeshua poteva essere coinvolto. Caiafa presenta la sua
preoccupazione per questo, dicendo che & piu conveniente la morte di Yeshua che non la rovina di tutto il popolo:
“Se lo lasciamo fare, tutti crederanno in lui; e i Romani verranno e ci distruggeranno come citta e come nazione'. Uno
di loro, Caiafa, che era sommo sacerdote quell'anno, disse loro: ‘Voi non capite nulla, e non riflettete come torni a
vostro vantaggio che un uomo solo muoia per il popolo e non perisca tutta la nazione™ (11:48-50). Anche il processo a
Yeshua e presentato da Gvnel suo aspetto politico; dal momento che lui si € fatto re, deve morire, nonostante che

egli spieghi a Pilato I'aspetto spirituale del suo regno. - 18:33-37;19:2,3,12,14-16.

Tutto questo dimostra l'esatta conoscenza della situazione politica esistente a Gerusalemme primadella guerra
giudaica. Quindi, anche qui si ha una prova che fu proprio Giovanni a scrivere Gv. Naturalmente, Giovanni ha
utilizzato moltissimo le Scritture Ebraiche, tra cui Daniele ed Ezechiele (da cui trae il concetto di “figlio dell'uomo”).
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GIOVANNI—-AUTORE, DATA E LUOGO DI COMPOSIZIONE

La “firma” del Vangelo di Giovannisi trova in 21:24: “Questo ¢ il discepolo che rende testimonianza di queste cose, e
che ha scritto queste cose; e noi sappiamo che la sua testimonianza e vera”. Chi € questo discepolo?

Certo non si tratta di un simbolo, come hanno ipotizzato alcuni studiosi identificandolo con la figura del perfetto
discepolo. In tal modo & stata interpretata, ad esempio, la scena in cui Yeshua morente sul palo affida la madre al
discepolo tanto amato. Ma & un fatto che Vangelo di Giovannitrae il suo insegnamento da persone concrete e da fatti
reali. Anche l'espressione “e da quel momento, il discepolo /a prese in casa sud' (19:27), mostra che l'episodio &
concreto e non si puo attribuire né alla sinagoga né alla congregazione o chiesa, come pretendono di fare i cattolici.
Anche la leggenda creatasi da un fraintendimento, secondo cui “si sparse tra i fratelli la voce che quel discepolo non
sarebbe morto” - “Gesu pero non gli aveva detto che non sarebbe morto” -, mostra che si tratta di una persona reale
vissuta a lungo. - 21:23.

E certo non si tratta neppure di Lazzaro, secondo una curiosa ipotesi di un altro studioso (O. Cullmann). Siccome
questo discepolo che mette la sua firma in 21:24 sembra distinguersi dai figli di Zebedeo (21:2), il Cullmann propone
I'ipotesi che si tratti di Lazzaro, in quanto Gve l'unico che parla di Lazzaro e lo presenta come quello ‘amato da
Yeshua' (11:3). Per di piu, la resurrezione di Lazzaro non poteva far sorgere la leggenda che egli non sarebbe piu
morto? Innanzitutto va notato che di solito Gv per designare i “dodici” usa il nome di “discepoli”
(13:5;18:1;20:19,26;21:1). Ora, il discepolo amato e ricordato piu volte in Gvcome una persona appartenente al
gruppo dei discepoli. Dopo essere stato presentato a Yeshua nell'autunno in cui inizio il suo ministero, Giovanni
senza dubbio lo segui in Galilea e fu testimone oculare del Suo primo miracolo, quello compiuto a Cana (Gv 2:1-11).
Questo non s'accorda affatto con Lazzaro. Per di piu, sarebbe davvero strano che il Vangelo di Giovanni, dopo aver
sempre parlato del discepolo amato senza mai nominarlo, a un certo punto presenti il nome di Lazzaro senza
segnalare che s'identifichi con il discepolo amato.

Il discepolo non nominato & Giovanni Dal fatto che Giovanni e Giacomo non sono mai nominati in Gv, pur avendo
avuto grande importanza nella vita di Yeshua, non si deduce forse che proprio Giovanni ¢ il discepolo amato?
Giacomo ebbe una vita molto breve: “Erode comincid a maltrattare alcuni della chiesa; e fece uccidere di spada
Giacomo, fratello di Giovanni” (A t12:1,2). Non rimane che Giovanni I'apostolo. Tanto piu che il battezzatore &
chiamato con il semplice nome di Giovanni, come se non vi fosse pericolo di confonderlo con un omonimo.

Il discepolo amato & strettamente ricollegato alla vita di Yeshua. Lo segue sin dall'inizio: “Uno dei due” (1:40). E in
intimita con Pietro: “Ora, a tavola, inclinato sul petto di Gesu, stava uno dei discepoli, guello che Gest amava. Simon
Pietro gli fece cenno di domandare chi fosse colui del quale parlava” (13:23,24); “[Maria Maddalena] corse verso
Simon Pietro e l'altro discepolo che Gesu amava” (20:2); “Il discepolo che Gesu amava dissea Pietrd' (21:7). E il solo
discepolo presente alla crocifissione: “Gesu dunque, vedendo sua madre e presso di lei // discepolo che egli amavd'
(19:26). Partecipa anche all'ultima cena, dove si trovano solo i dodici, i piu intimi di Yeshua.

Giovanni era “il discepolo che egli [Yeshua] amava” (19:26). Chi traduce o parla di “prediletto” sbaglia. Giovanni era il
discepolo amato. Ma Yeshua poteva avere un discepolo amato? Non vi sono difficolta. La ragione di questo amore o
profondo affetto pud essere trovata nella sua fedelta a Yeshua, nel suo amore per lui.

L'amore di Yeshua per Giovanni puo essere trovato forse anche in un‘altra ragione. Giovanni era probabilmente
cugino di Yeshua. Questa ipotesi puo essere sostenuta dal confronto dei quattro Vangeli circa le donne presenti sul
Calvario e che sistemarono il cadavere di Yeshua. “C'erano la molte donne che guardavano da lontano; esse avevano
seguito Gesu dalla Galilea per assisterlo; tra di loro erano Maria Maddalena, Maria madre di Giacomo e di Giuseppe,
e la madre dei figli di Zebedeo” (Mt 27:55,56). In totale le donne menzionate particolarmente sono quattro:
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1. Maria Maddalena.

2. Maria madre di Giacomo e di Giuseppe (xD"WVgSy®) o lose
(ABCDCSy"P),

3. La madre dei figli di Zebedeo, chiamata Salome. - Mr15:40.

4. Miryam, madre di Yeshua.

Ecco come ne parla Gv19:25:

Presso la croce di Gesu stavano

sua madre 4

e la sorella di sua madre, 3
Maria di Cleopa 2

e Maria Maddalena. 1

Date le concordanze, Salomé (madre dei figli di Zebedeo), sarebbe appunto la sorella di Miryam, madre di Yeshua. |
figli di lei sarebbero quindi cugini primi di Yeshta. Da qui 'amore di Yeshua per Giovanni, oltre che per i motivi gia
menzionati.

Data questa parentela, si comprende anche la richiesta dei due fratelli a suo cugino Yeshua: “Concedici di sedere
uno alla tua destra e l'altro alla tua sinistra nella tua gloria” (Mr10:37). E si comprende anche l'intervento della zia di
Yeshua presso il nipote a favore dei suoi figli e suoi cugini: “La madre dei figli di Zebedeo si avvicind a Gesu con i suoi
figli, prostrandosi per fargli una richiesta” (Mt 20:20). Si comprende pure la risposta confidenziale di Yeshua alla zia:
“Che vuoi?” (v. 21). E infine si comprende l'affidamento, da parte di Yeshua, di sua madre a Giovanni: era suo cugino, e
lei sua zia.

Circa il tempo di composizione di GV, in passato gli studiosi ne ponevano la data nel 2° secolo. Fu composto nel 1°
secolo o, come ritengono i critici, nel 2° secolo? | manoscritti riguardanti Gv (che e // piu testimoniato fra tutti i libri
che compongono la Bibbia - circa 17 papiri) ci obbligano a risalire al 1° secolo. | piu importanti manoscritti sono /2
Pee e P75, Essendo stati editi rispettivamente nel 1935, nel 1956 e nel 1961, hanno annullato tutte le critiche sorte
all'inizio del 19° secolo.

Il 2 & conservato a Manchester (Regno Unito) nella biblioteca Rylands. Contiene solo cinque versetti: Gv18:31-
33,37,38. Secondo gli esperti appartiene al 2° secolo (circa 130 E.V.) o forse anche alla fine del 1°, quindi anteriore a
qualsiasi altro manoscritto. E accertato che Gvsia stato scritto a Efeso; quindi, presupponendo una generazione per il
trasferimento da Efeso in Egitto (dove fu composto il papiro), si deve supporre la stesura dell'originale verso la fine
del 1° secolo.

Il P°° o papiro Bodmer I/ (ora nella biblioteca di Cologny in Svizzera) contiene la maggior parte di Gv (capitoli 1-14); si
fa risalire a circa il 200 E. V., per cui € anteriore di circa 150 anni ai codici Vaticano (B) e Sinaitico (x). Si tratta dunque
di un documento molto utile per la ricostruzione del testo. Anche in questo manoscritto manca la pericope
dell'adultera. - Gv8:1-11.

Il P7> 0 Bodmer XV risale allo stesso periodo del precedente, ma € molto meno esteso (capitoli 1-4,8,9 e frammenti
dei capitoli 5-7 e 10-13). Anche in questo papiro manca I'episodio dell'adultera. La testimonianza dei papiri rende oggi
piu sicuro il testo originale di Gv., che non pud in alcun modo essere ritenuto posteriore al 1° secolo.

Un’altra testimonianza importante € quella che ci viene da Ignazio di Antiochia. Pur non citandolo espressamente, &
evidente che egli si riferisce a Gvquando parla del pane come carne di Yeshua (Gv 1:14). Nella sua lettera a quelli di
Filadelfia (7,11) Ignazio parla dello spirito santo che “non si sa da dove viene e dove va”, citando Gv3:9. Nella sua
lettera ai magnesi (8) chiama Yeshua “parola uscita dal silenzio, che piacque in ogni cosa a colui che lo aveva
mandato”, citando Gv1:1;8:29;7:28. Dato che Ignazio mori verso il 107 o 112 E. V., ne deriva che Gvdeve essere

156

@



®

indubbiamente anteriore alla fine del 1° secolo. Alcuni dati corrisponderebbero meglio all'u/timo decennio del 1°
secolo.

In passato, dunque, gli studiosi ne ponevano la data nel 2° secolo. Ora, al contrario, essi la pongono al 1° secolo, ma
gli studiosi si sono divisi tra due direttive. Dato che vi &€ un innegabile rapporto tra Gve Lc, sono sorte due ipotesi. La
prima fa dipendere Gvda Lc per cui non sarebbe possibile collocare Gvprima dell'80-90 E. V.. La seconda ipotesi fa
dipendere Lcda Gv(o, meglio, tutti e due dipendono da una tradizione comune, almeno per le parti affini) e quindi si
puo anticipare la composizione di Gvad epoca anteriore, contemporanea a quella dei sinottici.

F. Lamar Cribbs, nel suo testo A Reassesment of the date of origin and the destination of the Gospel of John dopo
aver fatto un‘analisi interna di Gv, gia supponeva che esso fosse stato scritto tra il 60 e il 70, prima della distruzione di
Gerusalemme avvenuta nel 70 E. V.. Che Gvsia stato scritto primadel 70 lo si puo dedurre dai seguenti importanti
aspetti di Gv.

1. Mancano indicazioni della nascita verginale di Yeshua, che secondo lui entrarono in considerazione solo
tardivamente. Manca pure la presentazione di Yeshua come “figlio di Davide” (Mr10:47; Mt9:27) e come figlio di
Miryam (Mr6:2; Mt2:11-21). Yeshua e considerato figlio di Giuseppe (Gv 1:45;6:42), giudeo (Gv4:9), di Nazaret (Gv
1:65;18:5,7;19:19). Non appaiono miracoli alla morte di Yeshua (Mr15:33-38; Mt27:45-54; L c23:44 e sgg.) e non si
allude alla profezia della resurrezione di Yeshua (Mr8:31;9:31;10:33 e segg.). In GvYeshua stesso (e non il “figlio
delluomo”) tornera a giudicare (Gv 5:25-29;6:44; At 1:11;3:20; Rm 2:16; 2Cor5:5,10). Non si allude alla trasfigurazione
di Yeshua. Questi & I"unigenito” (Gv 1:14-18;3:16,18) e |"eletto” (Gv 1:34) anziché I"amato”. - Mr1:11.

2. Pur essendo piu profondo diMr, Gvcondivide la presentazione vivace di Mr. Yeshua & il rabbi-maestro (Mr
4:35;5:35; Gv 1:38,49). L'epiteto “rabbi” (che viene da 10, rav, “grande”; piu il possessivo “mio”, 1, y; cosi da ottenere
N, rabj, “mio grande” - cfr. 2Re25:8 in cui rave tradotto “capo”), si trova anche su di un ossario palestinese
rinvenuto nel 1931; scoperta che dimostra l'uso di rabi almeno due generazioni prima della distruzione del Tempio
nel 70 E. V.. | discepoli di Yeshua spesso lo chiamavano cosi (Mr9:5; Gv20:16); ma mai si trova questo epiteto in Mte
Lc, a parte Mt25:25 in cui € Giuda a pronunciarlo. Questi due sinottici (Mte Lc) preferiscono “signore”. | sentimenti di
Yeshua sono espressi bene da Mre Lc, senza nasconderli. Si veda la cacciata piena d'ira dei venditori dal Tempio;
I'amore di Yeshua verso Marta e Lazzaro, verso il “discepolo amato”; il suo pianto al sepolcro di Lazzaro. Come Mr
(10:38;13:32), anche Gvesprime I'inferiorita di Yeshua rispetto a Dio. - 1:18;5:19;7:16;8:40;14:28;13:3.

3. Gli ebrei attendevano un profeta particolare. “Finché fosse comparso un profeta”, “finché sorgesse un profeta
fedele”; queste parole si trovano in 7Maccabei4:46;14:41 che, sebbene non faccia parte della Bibbia, ci illumina sulle
attese degli ebrei. In GvYeshua & presentato come l'atteso profeta che doveva venire e di cui Mosé aveva parlato:
“Abbiamo trovato colui del quale hanno scritto Mosé nella legge e i profeti” (1:45). Questa & una cristologia
palestinese antica. Ed & presente in Gv. “Andarono da Giovanni e gli dissero: ‘Rabbi, colui che era con te di la dal
Giordano, e al quale rendesti testimonianza, eccolo che battezza, e tutti vanno da lui’. Giovanni rispose: ‘L'uomo non
puo ricevere nulla se non gli € dato dal cielo. Voi stessi mi siete testimoni che ho detto: o non sono il Cristo, ma sono
mandato davanti a lui” (3:26-28); “Gesu stando in piedi esclamo: ‘Se qualcuno ha sete, venga a me e beva. Chi crede
in me, come ha detto la Scrittura, fiumi d’acqua viva sgorgheranno dal suo seno™ (7:37,38); “Mose, infatti, disse: ‘Il
Signore Dio vi suscitera in mezzo ai vostri fratelli un profeta come me; ascoltatelo in tutte le cose che vi dira” (At
3:22). Yeshua opera miracoli e segni come Mose, per autenticare la sua missione. Il ritratto giovanneo di Yeshua
assomiglia a quello di Mose:

Mose Yeshua

“Non faccio nulla da me, ma dico queste
cose come il Padre mi ha insegnato. E colui

“Ora dunque va’, io sard con la tua bocca ) . ) :
Es4:12 che mi ha mandato & con me; egli non mi Gv 8:28,29

e t'insegnerod quello che dovrai dire” ) , :
ha lasciato solo, perché faccio sempre le

cose che gli piacciono”

“Mose fece cosi; fece come il Signore gli “Amo il Padre e opero come il Padre mi ha
Nm7:11 ) Gv4:31
aveva comandato” ordinato”
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Yeshua & presentato in Gvin modo simile alla /etteratura sapienziale di Israele; questa letteratura non fa parte della
Bibbia ma ha valore come documentazione del pensiero ebraico.

Mose (letteratura ebraica non biblica) Yeshua
“[La sapienza di Dio] entro nell'anima Sapienza “La Parola[di Dio] é diventata carne e ha Guia
v
di un servo del Signore” 10:16 abitato per un tempo fra di noi”
“Essa [la sapienza] fece riuscire le Sapienza
loro imprese per mezzo di un santo “Tu sei il Santo di Dio” Gv6:69
profeta” 11
Siracide
“[Dio] li fece udire la sua voce” “La verita che ho wudita da Dio” Gv8:40
45:5

4. Yeshua & - come sottolinea Gv- un giudeo (“tu che sei Giudeo” - 4:9) leale che ha “sempre insegnato nelle
sinagoghe e nel tempio” (18:20) e che tiene Mose e la Legge in sommo onore: “Non crediate che io sia colui che vi
accusera davanti al Padre; c'é chi vi accusa, ed & Mose” (5:45); “La legge di Mose non sia violata” (7:23); “Mosé non vi
ha forse dato la legge?” (7:19). Yeshua afferma che “la salvezza viene dai Giudei” (4:22). La congregazione dei discepoli
di Yeshua si riteneva all'inizio come /a vera Israele e la sua continuazione; i romani stessi la consideravano un
movimento /interno al giudaismo. Gallione, proconsole romano, dice a Paolo: “Si tratta di questioni intorno a parole, a
nomi, e alla vostra legge, vedetevela voi” (At 18:15). Paolo dice che sali “a Gerusalemme per adorare” (At24:11) e
dichiara esplicitamente: “Adoro il Dio dei miei padri, secondo la Via che essi chiamano setta, credendo in tutte /e cose
che sono scritte nella legge e nei profet!' (v. 14). E difficile supporre che tali espressioni si siano conservate oltre il 70,
quando la separazione dal giudaismo si era attuata in modo ormai definitivo. In Gv - a riprova che questo Vangelo &
anteriore al 70 - non si parla di “chiesa” o “popolo di Dio” o “corpo di cristo” come si leggera invece poi in Paolo.

5. Yeshua e presentato in Gvcome “messia”, titolo caratteristico per la chiesa di Gerusalemme: “Ogni giorno, nel
tempio e per le case, non cessavano di insegnare e di portare il lieto messaggio che Gesu € il Cristo” (At 5:42). Questo
era il messaggio di Paolo ai giudeidi Damasco, Tessalonica e Corinto: “Saulo si fortificava sempre di pit e confondeva
i Giudei residenti a Damasco, dimostrando che Gesu e il Cristo” (At9:22). “Giunsero a Tessalonica, dove c'era una
sinagoga dei Giudei [...] 'll Cristo, egli diceva, ‘€ quel Gesu che io vi annunzio” (A t17:1,3). “Paolo si dedicd
completamente alla Parola, testimoniando a/ Giudei che Gesu era il Cristo” (At18:5). “Con gran vigore confutava
pubblicamente i Giudei, dimostrando con le Scritture che Gesu é il Cristo” (At 18:28). Nelle citta dei gentiliYeshua &
presentato invece come “il Signore”: Pietro, parlando a Cornelio, un gentile, gli annuncia “il lieto messaggio di pace
per mezzo di Gesu Cristo. Egli & il Signore di tutti” (At 10:36). “Alcuni di loro, che erano Ciprioti e Cirenei, giunti ad
Antiochia, si misero a parlare anche ai Greci, portando il lieto messaggio del Signore Gesu” (At11:20). Al carceriere
pagano di Filippi viene detto: “Credi nel Signore Gesu” (At 16:31). Il nome “messia” non compare in Paolo; quando tale
nome - tradotto perd in “cristo” - vi appare, € soltanto nei passi relativi allambiente giudaico. | nomi “Yeshua” e
“Yeshua di Nazaret” ricorrono frequentemente presso le chiese palestinesi “Uomini d'Israele, ascoltate queste parole!
Gesu il Nazareno[...]" (At 2:22), e solo a Gerusalemme; Pietro a Gerusalemme: “Nel nome di Gesu Cristo, i/ Nazarend'
(At3:6); “lo sono Gesu i/ Nazarend' (At22:8) dice Yeshua all'ebreo Saulo; e Saulo riferisce della sua precedente vita:
“Pensai di dover lavorare attivamente contro il nome di Gesu il Nazareno” (At26:9). Anche l'espressione “profeta
come Mose" ricorre in contesti palestinesi. || Vangelo di Giovanni, che & quindi giudaico, vuole contenere un appello
alla chiesa o congregazione primitiva perché realizzi un dialogo missionario con i giudei. Il che sarebbe davvero
strano dopo il 70, quando la separazione tra chiesa e giudaismo si era gia compiuta. Con Nerone i discepoli di Yeshua
furono considerati distintidai giudei; e con la fuga dei discepoli di Yeshua a Pella, questi furono considerati dei
rinnegati da parte del giudaismo.

6. Gerusalemme, fino al 65 E. V., era alla guida delle chiese o congregazioni della diaspora (ovvero delle localita fuori
della Palestina in cui i giudei erano emigrati): “Quelli che erano dispersi se ne andarono di luogo in luogo, portando il
lieto messaggio della Parola [...] Allora gli apostoli, che erano a Gerusalemme, saputo che la Samaria aveva accolto la

Parola di Dio, mandarono da loro [...]" (At8:4,14). “Quelli che erano stati dispersi per la persecuzione avvenuta a
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causa di Stefano, andarono sino in Fenicia, a Cipro e ad Antiochia, annunziando la Parola [...] La notizia giunse alle
orecchie della chiesa che era in Gerusalemme la quale mando [...]" (At11:19,22). “Alcuni, venuti dalla Giudea,
insegnavano ai fratelli, dicendo: ‘Se voi non siete circoncisi [...]' [fu deciso allora che] salissero a Gerusalemme dagli
apostoli e anziani per trattare la questione [...] giunti a Gerusalemme, furono accolti dalla chiesa, dagli apostoli e dagli
anziani [...] Allora gli apostoli e gli anziani si riunirono per esaminare la questione. [...] ‘Abbiamo saputo che alcuni fra
noi, partiti senza nessun mandato da parte nostra [..] € parso bene allo Spirito Santo e a no/i di [...]" (At
15:1,2,4,6,24,28). Che la chiesa di Gerusalemme fosse, a guel tempo, alla guida delle congregazioni & provato anche
dal seguente passo: “Giacomo, Cefa e Giovanni [della chiesa di Gerusalemme], che sono reputati colonne”. - Ga/ 2:9.

Dopo il 70 la situazione cambid completamente. Nacquero delle eresie cui non si allude in Gv. Perfino la preghiera
per l'unita era pit comprensibile prima del 70 che dopo, appunto per tutte le eresie nascenti. La presentazione del
Vangelo di Giovanniproviene dal giudaismo e non dai gentili, come invece si legge nellApocalisse di Giovanni. Per le
persecuzioni giudaiche, in Gv non vi sono accenni all'entusiasmo diminuito. Al tempo della prima chiesa la
persecuzione non scalfiva 'entusiasmo dei discepoli: “Mentre essi parlavano al popolo, giunsero i sacerdoti, il
capitano del tempio e i sadducei, indignati perché essi insegnavano al popolo e annunziavano in Gesu la risurrezione
dai morti. Misero loro le mani addosso, e li gettarono in prigione fino al giorno dopo [...] Il giorno seguente, i loro
capi, con gli anziani e gli scribi, si riunirono a Gerusalemme [...] avendoli chiamati, imposero loro di non parlare né
insegnare affatto nel nome di Gesu. Ma Pietro e Giovanni risposero loro: ‘Giudicate voi se e giusto, davanti a Dio,
ubbidire a voi anziché a Dio. Quanto a noi, non possiamo non parlare delle cose che abbiamo viste e udite". [...]
‘Adesso, Signore, considera le loro minacce, e concedi ai tuoi servi di annunziare la tua Parola in tutta franchezzd" (At
4:1-3,5,18-20,29). “Chiamati gli apostoli, li batterono, ingiunsero loro di non parlare nel nome di Gesu e li lasciarono
andare. Essi dunque se ne andarono via dal sinedrio, rallegrandosi di essere stati ritenuti degni di essere oltraggiati
per il nome di Gesu. E ogni giorno, nel tempio e per le case, non cessavano di insegnare e di portare il lieto messaggio
che Gesu ¢ il Cristo” (At 5:40-42). In Mt, pero, scritto dopo il 70, sono presenti retrospettivamente sia la defezione che
le eresie: “Vi uccideranno e sarete odiati da tutte le genti a motivo del mio nome. Allora molti si svieranno, si
tradiranno e si odieranno a vicenda. Molti falsi profeti sorgeranno e sedurranno molti. Poiché l'iniquita aumentera,
I'amore dei piu si raffreddera”. - Mt24:9-12.

Si deve quindi concludere che GV fu scritto da un giudeo assai colto verso il 50-60 E. V..

ANNI(E. V) AVVENIMENTI STORICI
Fino al 30 Vita di Yeshua
50-60 Gv Tradizione orale
65 circa o prima Mr H Loghia (detti) ‘ Fonte O
Dopo il 70 E—_— ) ii Le
Attualmente Vangelo di Gv Vangeli sinottici

Lo schema sintetizza la formazione storica dei Vangeli:

e Gvattinge direttamente ai ricordi della vita di Yeshua cui ha assistito come testimone oculare.

e Mrattinge alla tradizione orale circa la vita di Yeshua, formatasi dopo la sua morte.

e Mte Lcdipendono da Mr, dai loghiao discorsi di Yeshua e dalla fonte @ (un‘altra fonte, non ben determinata,
riguardante i /oghia o discorsi di Yeshua).

Sbaglia quindi del tutto chi rifiuta Gvquale parte della Scrittura. Come si vede da quanto detto sopra e dalla
ricostruzione storica, G vappare infatti il piu genuino dei Vangeli, nulla togliendo ovviamente allispirazione dei
sinottici.

Dove venne composto GV? Una tradizione ampiamente estesa presenta Efeso in Asia Minore (moderna Turchia)
come suo luogo di origine. Invece Efrem, al termine del suo commento al Diatesaron sostiene la composizione di Gv
ad Antiochia di Siria. Tale origine spiegherebbe meglio le affinita di Gvcon L¢, con Ignazio di Antiochia e con le Odi di
Salomone e con il Vangelo mattaico (tutti scritti supposti di origine antiochena). Per altri ancora Gvsarebbe stato
composto ad Alessandria, dove furono scoperti i suoi piu antichi manoscritti. Tutti questi centri (Alessandria, Efeso,
Antiochia e Gerusalemme) in cui si suppone sia stato scritto G vsuggeriscono lidea che Gvsia stato un Vangelo
“circolare”.
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NON GIOVANNI IL PRESBITERO

Secondo la tradizione, il discepolo amato (vale a dire Giovanni) sarebbe stato l'autore del Vangelo omonimo. Verso la
fine del 2° secolo ci si presentano tre testimonianze quasi contemporanee: Ireneo (morto nel 200 circa), il
Frammento Muratoriano (170-200 circa) e Clemente Alessandrino (morto nel 219).

Ireneo. Ireneo, per la sua provenienza dalla Frigia e per il suo episcopato a Lione, & testimone sia delle chiese
orientali che di quelle occidentali. Il suo valore & ancora maggiore se si pensa che egli fu I'amico d'infanzia di Florino,
con cui stette ai piedi di Policarpo, un discepolo di Giovanni l'apostolo. Cosi egli scriveva: “lo ti ho conosciuto quando
eri ragazzo, ed e stato nell’Asia minore, presso Policarpo di cui cercavi la stima. Le cose di allora le ricordo meglio
delle recenti, perché cid che si apprende nella fanciullezza forma un tutt'uno con la nostra vita, si sviluppa e cresce
con essa. lo ti potrei indicare ancora il luogo dove il beato Policarpo era solito sedersi per parlarci, e come entrava in
argomento; quale vita conduceva, quale era l'aspetto della sua persona, quali i discorsi che teneva al popolo, come ci
palava degli intimi rapporti da lui avuti con Giovanni e con gli altri che avevano visto il Signore, dei quali rammentava
le parole e le cose da loro udite intorno al Signore, ai suoi miracoli e alla sua dottrina. Tutto cid Policarpo lo aveva
ricevuto da testimoni oculari e lo ripeteva in armonia con le Sacre Scritture. Questo, per misericordia divina, io
ascoltavo e con cura ritenevo, non su un papiro ma nel mio cuore e per sempre. Per grazia di Dio me ne ricordo
esattamente” (in Eusebio, Hist. Eccl.V, 20-25, “Lettera a Florino”). Ed ecco quanto Ireneo scrive su quello che noi oggi
chiamiamo “Vangelo secondo Giovanni”: “Giovanni, discepolo del Signore, colui che riposo sul petto di Cristo, ha
pubblicato un vangelo mentre dimorava ad Efeso”. - Ireneo, Adv. Haer.3,1,1.

Frammento Muratoriano. A Roma, contro la setta dei montanisti (che per esaltare la potenza dello spirito santo si
rifacevano al Vangelo di Giovanni), sorse il movimento degli alogi capeggiato da Gaio. Costoro negavano il valore di
Gvche iniziava con la dottrina del Logos. Contro Gaio e gli alogi fu scritto un documento di cui conserviamo il noto
frammento. Tale frammentofu detto muratorianoin quanto scoperto dal Muratori nel 1740 nella biblioteca
ambrosiana di Milano. Alcuni attribuiscono il documento a Ippolito per il fatto che esso insiste nell'accordo di Gvcon i
sinottici. Ippolito, morto nel 235, fu antipapa e poi fatto “santo”. Ecco cosa si legge nel Frammento Muratoriano:
“Dietro richiesta dei suoi condiscepoli e coepiscopi, egli [Giovanni] disse: Digiunate con me tre giorni da oggi, e cio che
sara rivelato all'uno o all'altro di noi ce lo racconteremo. La stessa notte fu rivelato ad Andrea, uno degli apostoli, che
Giovanni dovesse mettere per iscritto tutte le cose, a patto di mostrarle agli altri. Cosi, benché gli inizi dei vangeli
siano diversi in ognuno, cio non interessa affatto i fedeli, perché per I'azione dell'unico spirito santo esposero tutte le
cose riguardanti la nativita, la passione, la resurrezione di Gesu e la sua duplice venuta: la prima in umilta,
disprezzata, che gia ebbe luogo; la seconda in vera potenza e illustre, che deve ancora avvenire. Quale meraviglia
allora che Giovanni si esprima con tanta autorita dicendo di se stesso: Cido che abbiamo visto con i nostri occhi e
abbiamo inteso con i nostri orecchi e cido che le nostre mani hanno toccato € quello che noi scriviamo. Cosi egli
confessa di essere non solo testimone oculare e auricolare, ma anche scrittore di tutte le meraviglie del Signore
secondo un certo ordine”. - 1,9-34.

Clemente Alessandrino. In un‘opera persa (detta /potiposi), di cui ci sono stati conservati alcuni frammenti in
Eusebio, Clemente cosi dice di Gv: “Giovanni, dunque, l'ultimo [degli scrittori], vedendo che i tratti esteriori [della vita
di Yeshua] erano stati messi in buona luce dagli evangelisti, spinto a questo dai discepoli e sospinto dallo spirito
santo, compose un vangelo spirituale”. - Eusebio, Hist. Eccl.6,14,7.

A queste tre testimonianze se ne pud aggiungere un‘altra: si tratta del titolo del Vangelo. Questo é stato aggiunto
piu tardi, & vero, ma € pur sempre un’‘antica testimonianza che ha il suo valore.

Che dubbi ci sono, allora? E. Schwartz fu il primo che ammise l'ipotesi che Giovanni sarebbe stato ucciso nel 44
insieme al fratello Giacomo; e quindi che Gvdebba essere attribuito non a Giovanni apostolo ma a Giovanni il
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presbitero (ovvero “pil vecchio”) di cui parlerebbe Papia, “vescovo” di Gerapoli in Asia Minore. Le ragioni addotte, che
ora saranno esaminate, sono le seguenti.

“Voi certo berrete il calice che io bevo e sarete battezzati del battesimo del quale io sono battezzato” (Mr10:39).
Questa profezia di Yeshua sarebbe (secondo l'ipotesi suddetta) un evento posteriore attribuito da Marco a Yeshua e
sarebberiferita alla morte di Giacomo e Giovanni. Ipotesi dubbia, ma rafforzata - per chi la sostiene - dal
martirologio siro (del 411) che pone nello stesso giorno la morte dei due fratelli e dal calendario armeno che pone il
ricordo del martirio di Giacomo e Giovanni al 28 dicembre. Secondo lo storico Filippo di Side (circa 430) i due fratelli
morirono per mano dei giudei (Codex Baroccianus 142). In un frammento tratto dalla Cronacadi Giorgio il monaco,
vissuto al tempo dell'imperatore Michele Il (842-867), si legge: “Papia, vescovo di Gerapoli, che lo vide di persona,
afferma nel suo secondo libro degli Oracoli del Signore che Giovanni fu tolto dai giudei, realizzando cosi, al pari di suo
fratello, la profezia del Cristo che li riguardava” (manoscritto Coistinianus30). Tuttavia, la morte prematura di
Giovanni e smentita da Atti che riferisce solo il martirio di Giacomo senza ricordare quello di Giovanni: “Il re Erode
comincio a maltrattare alcuni della chiesa; e fece uccidere di spada Giacomo, fratello di Giovanni” (12:1,2). Paolo, nella
lettera ai Galati, parla di Giovanni come uno delle colonne della chiesa e lo da vivente insieme a Pietro e a Giacomo
“fratello del Signore” (Gal 2:2). Anche la profezia di Yeshua riportata in Mr10:39 afferma solo il martirio e non la sua
contemporaneita; anzi, “il calice” da lui profetizzato non significa necessariamente la morte ma la sofferenza e la
persecuzione. Il racconto dell'ultimo capitolo di Gvnon pud essere sorto senza la sopravvivenza considerevole e
inaspettata dell'apostolo: “Si sparse tra i fratelli la voce che quel discepolo [Giovanni] non sarebbe morto” (Gv21:23);
il fraintendimento dei discepoli & dovuto al fatto che Yeshua preannuncia una lunga vita per Giovanni. Anche la
narrazione di Papia non dice che i due fratelli morirono contemporaneamente, tant'e vero che il monaco Giorgio, pur
accogliendo la testimonianza di Papia, nel passo citato aggiunge che Giovanni, tornato da Patos, dove viveva esiliato,
“dopo essere rimasto il solo in vita tra i dodici e avere scritto il suo vangelo, fu stimato degno del suo martirio” (che si
sarebbe svolto a Efeso, sotto Nerva nel 96-98).

Che Gvsarebbe stato scritto da Giovanni il presbitero (distinto da Giovanni I'apostolo) & un’ipotesi che poggia su
Papia che sembra distinguere due persone, come appare nella citazione seguente: “lo non esito a inserire nelle mie
interpretazioni, facendomi garante di verita, quanto un tempo ho appreso dai presbiteri e ho conservato nella
memoria. Se accadeva che da qualche parte qualcuno avesse frequentato i presbiteri, mi informavo sulle parole
dette dai presbiteri, domandando cido che avevano detto Andrea, Pietro, Filippo, Tommaso, Giacomo, Giovanni,
Matteo e qualche altro discepolo del Signore e cid che dicono Aristione e il presbitero Giovanni, discepolo del
Signore. Ero infatti persuaso che i racconti tratti dai libri non potevano avere per me lo stesso valore di una voce viva
e sonora” (Papia presso Eusebio, Hist. Eccl.3,39,3,4; corsivo aggiunto per enfasi). Eusebio, commentando questo
passo, pensa che Papia intendesse parlare di due persone distinte (Giovanni I'apostolo e Giovanni il presbitero).
Inoltre, Eusebio aggiunge che a Efeso si trovavano due sepolcri che recavano lo stesso nome di Giovanni (Hist. Eccl.
3,39,6). Occorre pero distinguere bene il problema dell'esistenza a Efeso di due Giovanni dal problema dell'origine
del Vangelo giovanneo. Tutti coloro che parlano del presbitero Giovanni (anche Eusebio e Policarpo) attribuiscono il
Vangelo all'apostolo e I'Apocalisse al presbitero. Ma va detto che cid & motivato dal fatto che essi erano contrari a
certe idee dellApocalisse e quindi volevano negarne lispirazione dicendola opera di un presbitero non apostolo. In
ogni caso, il passo di Papia pud essere inteso in modo da escludere il presbitero quale autore di Gv. Infatti, Papia si
riferisce a due situazioni diverse: egli ascoltava cid che gli apostoli (tra cui Giovanni) avevano detto ad altri (in gran
parte gia morti) e poi cid che il presbitero Giovanni - unico vivente insieme ad Aristione - gli diceva personalmente.
Da qui il duplice ricordo del nome Giovanni e le diversita del tempo: “Avevano detto”... “dicono”. Inoltre, il titolo
“presbitero” e quello che si legge all'inizio della seconda e della terza lettera di Giovanni: “L'anziano [O npeoB0TtepOG

;

(o presblfteros, il presbitero”)] alla signora eletta” (2Gv1); “L'anziano [O mpeoBOtepog (o presblfteros, “il
presbitero”)] al carissimo Gaio” (3Gv 1), il che non significa che si trattasse di que/ Giovanni presbitero. Anche Eusebio
sembra identificare i due, dato che nella sua Cronacascrive che Papia ascoltd I'apostolo e nella sua Storia
Ecclesiastica scrive che Papia ascolto invece il presbitero. Dal momento che la tradizione antica (ad eccezione di Papia
e di coloro che su di lui poggiano) ignora completamente l'esistenza di un Giovanni il presbitero, &€ ben difficile
insistere su di esso per sostenere la non genuinita del Vangelo giovanneo. Non & poi impossibile che Giovanni si sia
definito il discepolo amato, dato che anche nei sinottici lui e suo fratello Giacomo si accostano a Yeshua (certamente
confidando nel suo amore per loro) per ottenere i primi posti nel Regno (Mt 20:20-28; Mr10:35-45 Lc22:24-27). Anche

i discorsi di Yeshua riportati in Gv, pur essendo talora una meditazione dell'apostolo ispirato, presentano un tipico
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colore semitico che li fa risalire benissimo a Giovanni I'apostolo e, per mezzo suo, allo stesso Yeshua. Va tuttavia
ricordato che Gv, cosi come oggiappare, fu rivisto dai discepoli di Giovanni. Questa era lidea anche del Canone
Muratoriano nel 2° secolo, dove si legge che esso fu “riveduto” dai suoi condiscepoli. Gv21:24 ha il carattere
dell'attestazione degli anziani della congregazione di Efeso: “Questo & il discepolo che rende testimonianza di queste
cose, e che ha scritto queste cose; e noi sappiamo che la sua testimonianza & vera”. Anche la parentesi diGv4:2 -
“(sebbene non fosse Gesu che battezzava, ma i suoi discepoli)’ - sembra una correzione aggiunta per chiarire meglio
il testo ambiguo. Si pud anche aggiungere che per gli antichi una persona era considerata autore di un libro anche se
questo veniva scritto o continuato da suoi condiscepoli.
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VITA DI GIOVANNI

Il nome jan1 (Yehokhanan) significa “dono di Yah” o “Yah [&] benigno”. L'apostolo, cosi chiamato, figlio di Zebedeo e di
Salome, apparteneva ad una famiglia agiata; si deduce dal fatto che egli aveva dei mercenari che lo aiutavano nella
pesca: “Essi [Giacomo e Giovanni], lasciato Zebedeo loro padre nella barca con gli operai ["uomini salariati”, TNM]”
(Mr1:20). Sua madre fu una delle donne che andarono al sepolcro per prendersi cura del corpo di Yeshua (Mr16:1),
ma che gia durante la sua vita lo seguiva aiutandolo con i suoi beni: “C'erano la molte donne che guardavano da
lontano; esse avevano seguito Gesu dalla Galilea per assisterlo; tra di loro [...] la madre dei figli di Zebedeo” (Mt
27:55,56); “In seguito egli se ne andava per citta e villaggi, predicando e annunziando la buona notizia del regno di
Dio. Con lui vi erano i dodici e alcune donne [...] e molte altre che assistevano Gesu e i dodici con i loro beni” (Lc8:1-
3). Secondo una tradizione (che perd non & controllabile), Giovanni sarebbe stato di origine sacerdotale; questa
ipotesi poggia sul fatto che egli era “noto al sommo sacerdote” (Gv 18:15) e su quanto dice Eusebio (Hist. Eccl.3,31,3).
Comunque, dopo essere stato discepolo del battezzatore, Giovanni si diede a seguire Yeshua (Gv1:37; M r4:21)
entrando a far arte del gruppo dei Dodici e, tra questi, nel gruppo degli intimi (Pietro, Giacomo e Giovanni). Giovanni
assistette alla resurrezione della figlia di lario (L¢8:51), alla trasfigurazione di Yeshua (“Gesu prese con sé Pietro,
Giacomo e Giovanni suo fratello, e li condusse sopra un alto monte, in disparte. E fu trasfigurato davanti a loro” - Mt
17:1,2), stette proprio accanto a Yeshua nell'ultima cena tanto da poter posare il capo sul suo petto (Gv 13:23-26),
partecipo all'agonia di Yeshua stando piu vicino a lui di altri. Fu Giovanni ad introdurre Pietro nell'atrio del palazzo di
Caifa (Gv 18:14) e stette, unico tra gli apostoli, ai piedi di Yeshua morente (Gv19:17). All'annuncio che il sepolcro era
stato trovato vuoto, corse con Pietro a constatare il fatto, e subito credette: “L'altro discepolo [Giovanni] corse piu
veloce di Pietro e giunse primo al sepolcro [...] vide, e credette” (Gv20:4,8). Divenne infine cosi vecchio che si sparse
la voce che egli, secondo la profezia di Yeshua, sarebbe rimasto in vita fino al ritorno glorioso del consacrato; diceria
che Gvha cura di rettificare: “Pietro, voltatosi, vide venirgli dietro il discepolo che Gesu amava; quello stesso che
durante la cena stava inclinato sul seno di Gesu e aveva detto: ‘Signore, chi & che ti tradisce?. Pietro dunque,
vedutolo, disse a Gesu: ‘Signore, e di lui che sara?. Gesu gli rispose: ‘Se voglio che rimanga finché io venga, che
timporta? Tu, seguimi'. Per questo motivo si sparse tra i fratelli la voce che quel discepolo non sarebbe morto; Gesu
perd non gli aveva detto che non sarebbe morto, ma: ‘Se voglio che rimanga finché io venga, che timporta?”. - Gv
21:20-23.

Nella storia della prima chiesa o congregazione, I'apostolo amato era con Pietro quando guari miracolosamente lo
storpio giacente alla Porta Bella del Tempio (At3:4), si trovava a Gerusalemme quando Paolo vi si reco (Ga/2:9) ed
era ritenuto una delle tre piu importanti “colonne” della congregazione (Ga/2:9). Non si sa se Giovanni abbia parlato
durante la riunione gerosolimitana destinata a esaminare la questione della circoncisione per i gentili (A ¢15).
Probabilmente non era presente quando Paolo giunse a Gerusalemme per l'ultima volta (At21:18): doveva gia aver
lasciato la Palestina per stabilirsi nell'Asia Minore; tuttavia Paolo non lo trovo ancora a Efeso nel suo ultimo viaggio
quando vi lascio Timoteo (che si trovava ancora li poco prima della morte di Paolo). Giovanni dovette quindi giungere
ad Efeso dopo la morte di Paolo. Secondo una tradizione fortemente attestata, Giovanni sarebbe stato relegato
nell'isola di Patos (dove ebbe le visioni dellApocalisse) al tempo di Domiziano. Preziosi sono i seguenti episodi
conservati dalla tradizione: Giovanni, ormai vecchissimo e portato a braccia alle riunioni, vi soleva ripetere: “Figlioli,
amatevi l'un l'altro”; a coloro che si lamentavano per tale monotono insegnamento, rispondeva: “Se si attuasse anche
solo questo, sarebbe piu che sufficiente”. - Girolamo, PL 26,433.

Il comportamento di Giovanni quale missionario documenta la meravigliosa trasformazione di quell'apostolo che,
per la sua facilita all'ira, era chiamato “figlio del tuono” (Mr3:17). Era stato lui a inveire contro I'esorcista che, senza
essere discepolo, abusava del nome di Yeshua (Mr9:38); fu sempre lui a voler invocare fuoco dal cielo per incenerire i
samaritani che non avevano voluto ospitare Yeshua che era diretto a Gerusalemme: “Signore, vuoi che diciamo che
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un fuoco scenda dal cielo e li consumi?”. - Lc9:54.

A Efeso Giovanni attese alla cura delle chiese asiatiche finché mori; secondo le testimonianze patristiche, in eta
molto avanzata e sotto Traiano (98-117). Policarpo, scrivendo contro Vittore, tra le persone illustri di Efeso ricorda
“Giovanni, che riposo sul petto del Signore e fu testimone e maestro e che mori a Efeso”. - Eusebio, Storia
Ecclesiastica 5,24,1-7.
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LCAABIBLISTICA

PE-TENEBRIS+IN - ADMIEABILE-LUMEN

CONTENUTO DI GIOVANNI

Il Vangelo giovanneo pud essere diviso in tre parti, cui sta premesso un prologo.

Prologo (cap. 1). La “parola” esistente presso Dio si & impersonata in Yeshua per illuminare le tenebre che tuttavia
non ne vogliono sapere. L'idea € uno sviluppo logico del concetto riguardante la sapienza divina (“la parola”) che si
trova nelle Scritture Ebraiche.

Prima parte (capp. 2-12). Yeshua passa ripetutamente dalla Galilea alla Giudea. | miracoli che egli compie sono
presentati come segni destinati a sostenere le verita da lui proferite. Dopo il miracolo di Cana in cui I'acqua viene
trasformata in vino, Yeshua scaccia dal Tempio gli animali venduti per i sacrifici, proclamandosi in tal modo superiore
al Tempio (cap. 2). A Nicodemo Yeshua spiega in un lungo colloquio notturno la necessita di una nuova nascita (cap.
3). Parlando con la samaritana al pozzo di Sichem, egli si presenta come |'atteso messia che avrebbe dato inizio a un
nuovo culto “in spirito e in verita”, vale a dire corrispondente al volere di Dio e attuato mediane la potenza stessa
dello spirito divino (cap. 4). Con la guarigione del paralitico di Betesda Yeshua si mostra come un grande taumaturgo
cui Dio ha concesso potenza (cap. 5). Moltiplicando i pani si proclama vero “pane di vita” (cap. 6). Dopo la professione
di fede dichiarata da Pietro, Yeshua giunge a Gerusalemme per la Festa delle Capanne e vi si afferma “luce del
mondo” (capp. 7 e 8). Vi guarisce il cieco nato e mostra cosi ancora una volta che la sua missione ¢ di rendere vedenti
i ciechi e ciechi coloro che si credono vedenti (cap. 9). Yeshua € un buon pastore che da la sua vita per le pecore che
lo seguono e odono la sua voce (cap. 10). Egli € anche “la resurrezione e la vita” come dimostra facendo risorgere
Lazzaro gia morto da quattro giorni (cap. 11). A Betania, Maria unge di prezioso profumo i piedi di Yeshua,
prefigurando in tal modo la cura che si usava dispensare al corpo di una persona amata che era morta; Yeshua entra
poi trionfalmente in Gerusalemme al grido della folla in delirio: “Osanna! Benedetto colui che viene nel nome del
Signore, il re d'Israele!”. - Cap. 12.

Seconda parte (capp. 13-17). Contiene il colloquio intimo di Yeshua con i suoi discepoli. Dopo aver consumato la
sua ultima cena, Yeshua da istruzioni e ammonimenti ai discepoli, raccomandando l'umile servizio per gli altri, che
dimostra con la lavanda dei piedi (cap. 13). Promette loro la discesa dello spirito santo che li guidera in tutta la verita
(capp. 14-16). Il colloquio termina con la nota preghiera di tipo sacerdotale in cui Yeshua invoca Dio perché dia l'unita
ai suoi discepoli: “Che siano tutti uno; e come tu, o Padre, sei in me e io sono in te, anch’essi siano in noi”. - Cap. 17.

Terza parte (capp. 18-21). Contiene la passione, la morte e la resurrezione di Yeshua. Giovanni segue qui gli schemi
tradizionali, pur presentando alcuni particolari come I'episodio di Miryam madre di Yeshua ai piedi del figlio sul palo
(19:25-27). Le apparizioni di Yeshua, proprie di Giovanni, sono quelle alla Maddalena e agli apostoli tornati a pescare
sul lago di Tiberiade, dove rida a Pietro il suo ufficio apostolico : “Seguimi!”. - Cap. 21.

Il Vangelo giovanneo presenta una fisionomia diversa dai tre sinottici. Questa sua fisionomia lo rende attuale e
moderno. Vediamone gli insegnamenti principali.

1. Yeshua é la manifestazione di Dio.

I Vangeli non sono biografie; essi sono degli scritti destinati a suscitare la fede: “Questi [fatti] sono stati scritti,
affinché crediate che Gesu ¢ il Cristo, il Figlio di Dio” (20:31). Gvricorda dapprima che la parola o sapienza di Dio si &
fatta carne. Qui non si allude ad una creatura preesistente chiamata “parola”, e non si allude nemmeno alla gnosi. Ci
si richiama invece la sapienza personificata di Dio ripensata alla luce delle Scritture Ebraiche. Questa “parola” divina
che era presso Dio, “diventata carne”, “ha abitato [letteralmente: “si & attendata”] per un tempo fra di noi” (1:14; per
approfondimenti si veda lo studio // 106gos (la parola), chi o cosa era, nella sezione Yeshua). Giovanni continua poi
dicendo che era “piena di grazia e di verita; e noi abbiamo contemplato la sua gloria, gloria come di unigenito dal
Padre (1:14). La gloria di Yeshua e la sua resurrezione cosi intimamente legata alla morte, come la spiga di grano &
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legata al chicco che muore: “Se il granello di frumento caduto in terra non muore, rimane solo; ma se muore,
produce molto frutto (12:24), e come la nascita di una nuova creatura € legata alle doglie del parto: “La donna,
quando partorisce, prova dolore, perché € venuta la sua ora; ma quando ha dato alla luce il bambino, non si ricorda
piu dell'angoscia per la gioia che sia venuta al mondo una creatura umana” (16:21). La morte € quindi I'ora di Yeshua
che gia include in modo germinale la gloria: “L'ora sua non era ancora venuta” (7:30); “L'ora € venuta, che il Figlio
dell'uomo dev'essere glorificatd' (12:23); “Gesu, sapendo che era venuta per lui I'ora di passare da questo mondo al
Padre” (13:1); “L'ora viene, anzi & venuta” (16:32); “Alzati gli occhi al cielo, disse: ‘Padre, 'ora € venuta; glorifica tuo
Figlio™. - 17:1.

L'amore di Yeshua, superiore a quello di qualsiasi altra persona eroica, sta nel fatto che egli prevedeva la sua fine. Ci
si potra mai fare un’'idea della situazione psicologica interiore di una persona che prevede nettamente un martirio
morale e fisico quale Yeshua sopportd? Yeshua sapeva. Sapeva pure che sarebbe morto su un palo: “Quando sard
innalzato”, e “cosi diceva per indicare di qual morte doveva morire”, “Cosi diceva per indicare di qual morte doveva
morire” (12:32,33). La morte & quindi il momento in cui il maligno, dominatore di questo mondo, & debellato e
scacciato dal suo regno: “Ora sara cacciato fuori il principe di questo mondo” (12:31); “io ho vinto il mondo” (16:33).
L'ora decisiva della storia umana si & attuata a Gerusalemme, alle 15 di mercoledi 5 aprile del 30 E. V.. Gli ultimi
momenti che portarono a quel culmine erano iniziati con l'ultima cena, erano continuati in un giardino al di la del
torrente Cedron, poi nella sede del governatore Ponzio Pilato, infine su di un palo innalzato dai romani sul Golgota, e
da ultimo culminati con il sepolcro vuoto e la resurrezione di Yeshua. Nulla di pit importante e decisivo puo piu
accadere allumanita, perché tutto “& compiuto” (19:30). Di Yeshua viene detto che, pur inferiore a Dio, & unito a lui
(14:28) ed & uno con lui (17:21). E per questo motivo che chiunque vede Yeshua vede Dio (14:9). Dalle affermazioni
scritturali € ben difficile vedere l'identita sostanziale di Yeshua con Dio. Non si parla di sostanza, ma di relazione:
Yeshua ¢ Dio per noi, suo rappresentante, unico mediatore; questo perché & in lui che Dio dimostra il suo amore ed &
in lui che la salvezza ci viene donata. Gvnon vuole parlare di unione sostanziale, ma vuole esaltare l'unione di
volonta tra Yeshua e Dio. “ll mio cibo & far /la volonta di colui che mi ha mandato, e compiere l'opera sua” (4:34), cosi
disse Yeshua stesso. La “parola” di Dio era scesa in Yeshua e dimorava in lui ed esprimeva la parola eterna di Dio: “lo
non ho parlato di mio; ma il Padre, che mi ha mandato, mi ha comandato Iui quello che devo dire e di cui devo
parlare” (12:49). Anche i discepoli di Yeshua, compiendo la volonta di Dio, possono divenire simili a lui e formare
un’unita con lui. - 17:20-26.

Gvnon riferisce molti miracoli, sebbene dica che “vi sono ancora molte altre cose che Gesu ha fatte” e che “se si
scrivessero a una a una”, “il mondo stesso non potrebbe contenere i libri che se ne scriverebbero” (21:25). Gvsceglie
solo alcuni miracoli piu significativi, su cui innesta dei discorsi che ne mettono in risalto il valore e confermano come
Yeshua sia il consacrato di Dio. | miracoli sono in Gvdei anpeia (seméia), dei “segni”. Guarendo il cieco nato, Yeshua
si mostra luce del mondo; resuscitando Lazzaro, sorgente di vita; moltiplicando i pani, cibo spirituale. Per i sinottici, i
miracoli significano che il Regno di Dio ha fatto il suo ingresso nel mondo, sono delle azioni che conducono alla fede.
Per Gvi miracoli possono servire per una fede esitante e provvisoria; essi sono una manifestazione della presenza
divina, percepita perd solo da chi ha gia la fede. La presentazione stessa dei miracoli & diversa. Nei sinottici si segue

uno schema costante:

Descrizione della situazione Risultato:
Guarigione >
(gravita del caso) > la fede nei presenti

Schema dei sinottici

In Gvil terzo elemento é sostituito da un dialogo complicato con gli increduli, i cui si sviluppano i temi propri
giovannei:

Descrizione della situazione
Guarigione > Dialogo con gli increduli
(gravita del caso) >

Schema giovanneo
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| discorsi che troviamo in Gv sono una realta storicae non una finzione letteraria, anche se talora i discorsi
mostrano la profondita della meditazione compiuta da Giovanni sotto la guida dello spirito santo, intrecciando parole
di Yeshua e riflessioni giovannee. Per fare un esempio, nella frase “Nessuno & salito in cielo, se non colui che &
disceso dal cielo: il Figlio dell'uomo” (3:13) si suppone gia avvenuta la resurrezione (‘nessuno e salito... se non’, quindi

Yeshua é salito), che invece non era ancora avvenuta, perché quella frase la sta dicendo Yeshua a Nicodemo. I
vangelo di Gvserve quindi a penetrare piu profondamente nella conoscenza di Yeshua.

2. Yeshua & una realta veraproprio come lo siamo noi.

Al tempo in cui Giovanni era ancora vivo cominciarono a sorgere delle dottrine che trovando indegno che Yeshua
avesse un corpo umano come il nostro, gli attribuivano un corpo solo apparente e non reale (cosi la pensavano i
doceti). Contro costoro Gvsottolinea che la parola di Dio si & fatta carne, vale a dire si & calata in un corpo umano
mortale come il nostro:

“La Parola é diventata carne e ha abitato per un tempo fra di noi”. - 1:14.
“Ogni spirito, il quale riconosce pubblicamente che Gesu Cristo & venuto nella carne, € da Dio". - 1Gv4:2.

E per questo che Yeshua ci pud compatire e perdonare: ha provato nella sua vita le nostre debolezze e le nostre
miserie, le nostre prove e le nostre tentazioni. Anche se Gvnon lo esprime chiaramente, questa € una conseguenza
logica del suo essere stato “carne” passibile e morente come noi. Ma - a differenza di noi - non commise mai
peccato.

3. La buona notizia della vita.

L'uomo contemporaneo brama divenire immortale, non morire mai. Nuove medicine vengono scoperte per
allungare la vita. Con i trapianti si cambiano parti del corpo deteriorate per ridargli vita. Ma si tratta pur sempre di
vita terrena. Lazzaro torno in vita per morire di nuovo. Anzi, per colmo d'ironia, proprio con la resurrezione corse il
maggior pericolo: “I capi dei sacerdoti deliberarono di far morire anche Lazzaro”. - 12:10.

Yeshua - al contrario degli scienziati che fanno di tutto per poter allungare la vita - non offre una continuazione di
vita, ma la vita eterna di cui parla la Bibbia: “Molti di quelli che dormono nella polvere della terra si risveglieranno; gli
uni per la vita eterna [D71y »nY7, lekhaiye olam), gli altri per la vergogna e per una eterna infamia” (Dn12:2). La vita
eterna é diversa qualitativamente dalla presente terrena ed € riservata alla nuova era futura attesa anche dagli ebrei.
Si tratta di vita vissuta totalmente alla presenza di Dio e colma delle benedizioni divine; & vita che non teme la morte
perché e vita di Dio. Giovanni tenta di definire questa vita quando dice: “Questa ¢ la vita eterna: che conoscano te, il
solo vero Dio, e colui che tu hai mandato, Gesu Cristo” (17:3). Questa “conoscenza” non va intesa secondo il nostro
modo occidentale; non & affatto una conoscenza teologica su Dio e su Yeshua. Questo & l'errore che fanno molte
religioni moderne che insistono sulla necessita di conoscenza nel senso di apprendere e conoscere delle dottrine. La
“conoscenza” di cui parla la Scrittura e che qui Giovanni menziona € un'esperienza personalecon Dio per mezzo di
Yeshua il consacrato. E una conoscenza che non si riceve da libri e da opuscoli, non si insegna alla gente e non pud
essere imparata. E una conoscenza in senso semitico, fatta per esperienza, che - se Dio la concede - si pud solo
vivere e godere infinitamente.

4. Nessuna continuazione nei “sacramenti”.

Alcuni studiosi (americani, inglesi e francesi; non molti i tedeschi) asseriscono cheGvha un grande interesse per i
“sacramenti” con cui la chiesa continuerebbe l'opera di Yeshua. Questi “sacramenti” sarebbero il battesimo e
I'eucaristia. Altri studiosi fanno notare che Giovanni, da buon spiritualista, sarebbe del tutto contrario ai “sacramenti”.
Questo ¢ il caso classico in cui la verita sta nel mezzo. Giovanni non fu affatto contrario alla cena del Signore e al
battesimo. Pur tuttavia, non ne va esagerato sproporzionatamente il valore simbolico. Per essere piu chiari,
battezzare un bambino non toglie davvero nessun presunto peccato originale, come “fare la comunione” non mette
in “grazia di Dio". Questi argomenti sono trattati piu approfonditamente in altri studi.

| Vangeli sinottici parlano di un futuro Regno di Dio. Questa realta, pur essendo presente in maniera embrionale
nella chiesa o congregazione, rimane pur sempre una realtad del futuro. E forse per questo motivo che la gente in
genere si sente distante dal vangelo; la gente € abituata a guardare alle realta attuali e non alle utopie future; cosi si
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pensa che il vangelo vada bene per i bambini ma non per gli adulti. Le religioni hanno una grande e grave
responsabilita per aver prodotto questa incredulita diffusa. Comunque, sotto quest'aspetto il Vangelo di Giovanni &
piu corrispondente ai bisogni attuali: esso insiste infatti sui beni presenti, pur non negando affatto quelli futuri.
Anche Gvnaturalmente parla dell'ultimo giorno e della separazione finale:

“Non vi meravigliate di questo; perché l'ora viene in cui tutti quelli che sono nelle tombe udranno la sua voce e ne
verranno fuori; quelli che hanno operato bene, in risurrezione di vita; quelli che hanno operato male, in risurrezione
di giudizio”. - 5:28,29.

In Gvcé una progressione. Da questa realta futura non siamo nettamente separati. Sin da ora si attua la
separazione, la crisi, la salvezza o la condanna; gli uomini stessi si autocondannano respingendo Yeshua, mentre
coloro che lo accettano non passano nemmeno per il giudizio.

“Dio ha tanto amato il mondo, che ha dato il suo unigenito Figlio, affinché chiunque crede in lui non perisca, ma
abbia vita eterna. Infatti Dio non ha mandato suo Figlio nel mondo per giudicare il mondo, ma perché il mondo sia
salvato per mezzo di lui. Chi crede in lui non & giudicato; chi non crede & gia giudicato, perché non ha creduto nel
nome dell'unigenito Figlio di Dio". - 3:16-18.

“Se non fossi venuto e non avessi parlato loro, non avrebbero colpa; ma ora non hanno scusa per il loro peccato. Chi
odia me, odia anche il Padre mio. Se non avessi fatto tra di loro le opere che nessun altro ha mai fatte, non avrebbero
colpa; ma ora le hanno viste, e hanno odiato me e il Padre mio”. - 15:22-24.

E gia su questa terra che avviene la decisione personale. |l credente risponde con la fede, 'amore e la fiducia.

Fede. Piu di cento volte ricorre in Gvla parola moteVewv (pistéuein), “credere” (che in tutte le Scritture Greche si
rinviene circa trecento volte), vale a dire un terzo del suo uso. La fede di cui si parla in Gvnon é l'adesione astratta a
un credo o sistema dottrinale. E il darsi di chi crede nella persona di Yeshua, ¢ l'inizio della comunione con Dio, & un
amore fiducioso verso Yeshua. “Gesu disse loro: ‘Se Dio fosse vostro Padre, mi amereste™ (8:42); “Se voi mi amate,
osserverete i miei comandamenti” (14:15); “Chi ha i miei comandamenti e li osserva, quello mi ama; e chi mi ama sara
amato dal Padre mio, e io lo amerd e mi manifesterd a lui” (14:21); “Chi non mi ama non osserva le mie parole”
(14:24); “il Padre stesso vi ama, perché mi avete amato e avete creduto che sono proceduto da Dio” (16:27). Per
questa fede i credenti sono uniti a Yeshua come i tralci alla vite: “lo sono la vite, voi siete i tralci” (15:15). Essi lo
seguono come le pecore seguono il pastore: “Va davanti a loro, e le pecore lo seguono, perché conoscono la sua
voce” (10:4). E, dato che la fede poggia sulla testimonianza che ha dato lo spirito santo guidando gli apostoli in tutta
la verita, ne deriva che non conta la trasmissione delle dottrine attraverso la gerarchia di una presunta “successione
apostolica” e non conta neppure il presunto intendimento di una classe di persone che si arrogano il diritto di capire
e spiegare la verita. La fede & la fedelta a quanto sta scritto nelle Scritture. “Questi [i segni compiuti da Yeshua] sono
stati scritti, affinché crediate che Gesu e il Cristo, il Figlio di Dio, e, affinché, credendo, abbiate vita nel suo nome”
(20:31). Gvinsiste sul fatto che il giudizio si attua gia nel presente. In Gvc'e un'escatologia (dottrina delle cose ultime
che riguardano l'umanita) gia realizzata, sebbene si attenda I'atto finale di questa escatologia.

Amore. L'amore di Yeshua che da la vita per i fratelli € non solo il modello ma anche la fonte del fraterno amore tra
i suoi discepoli. “Se dunque io, che sono il Signore e il Maestro, vi ho lavato i piedi, anche voi dovete lavare i piedi gli
uni agli altri. Infatti vi ho dato un esempio, affinché anche voi facciate come vi ho fatto i0” (13:14,15); “lo vi do un
nuovo comandamento: che vi amiate gli uni gli altri. Come io vi ho amati anche voi amatevi gli uni gli altri” (13:34).
Questo amore riguarda principalmente i credenti e non include il mondo che & condannato da Dio: “Questo vi
comando: che vi amiate gli uni gli altri. Se il mondo vi odia, sapete bene che prima di voi ha odiato me. Se foste del
mondo, il mondo amerebbe quello che & suo; poiché non siete del mondo, ma io ho scelto voi in mezzo al mondo,
percio il mondo vi odia” (15:17-19; cfr. 18:8: “Gesu rispose: Vi ho detto che sono io; se dunque cercate me, lasciate
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andare questi”). In Gvviene messo in risalto che la comunita dei salvati deve essere separata dal mondo che giace
nelle tenebre. | credenti sono affidati a Yeshua fin dall'eternita e lui li custodisce con cura in modo che nessuno si
perda: “Erano tuoi e tu me li hai dati; ed essi hanno osservato la tua parola [...] lo prego per loro; non prego per il

mondo, ma per quelli che tu mi hai dati, perché sono tuoi”. - 17:6,9.

Fiducia. Alla gente sfiduciata di tutti i tempi Giovanni dice che la vita sta in Yeshua. Non & dallo sforzo individuale
che proviene la vita: invano la cercano i rabbini con il loro zelo e con l'osservanza scrupolosa della Legge. Non la
raggiunsero gli stoici con i loro ideali di fratellanza umana. Anche oggi il “cristianesimo sociale” non raggiunge lo
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scopo. Cio di cui il credente ha bisogno & I'agire in unione con Yeshua, rivivendo il suo amore sotto la spinta dello
spirito santo. In Gvtraspare un grande amore per il Dio vivente e il desiderio di donare la nuova vita da lui ricevuta
per mezzo di Yeshua, vivendola alla sua lode: “Quel che abbiamo visto e udito, noi lo annunziamo anche a voi, perché
VOi pure siate in comunione con noi; e la nostra comunione & con il Padre e con il Figlio suo, Gesu Cristo” (7Gv 1:3). Se
oggi questa dimensione (che & la realta vera) manca, non & perché Dio si € ritirato, ma per il fatto che le persone
vivono senza Dio oppure sono prigioniere delle religioni che annebbiano le loro menti e non sanno piu appropriarsi e
godere del dono di Dio.
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L\BIBLISTICA

ENEBRIS-IN-ADPMIBEABILE-LUMERN

L'ORIGINE DEL PENSIERO GIOVANNEO

Qual e l'origine del pensiero giovanneo? Indubbiamente & Yeshua. Dato, comunque, che gli studiosi hanno rinvenuto
idee che lo renderebbero posteriore al primo secolo, occorre esaminare la questione e dare delle risposte. Di che
idee si tratta? Vediamole.

1. Si tratta di idee ricollegabili ai movimenti gnostici noti a Efeso. Ad Efeso, cinque secoli prima di Giovanni, visse il
filosofo greco Eraclito che aveva parlato del Logos. Al platonismo popolare si ricondurrebbe la contrapposizione
tra cio che & dal basso (corpo) e cid che e dall'alto (anima); questo nella filosofia platonica. Si & voluto vedere in Gv
tale contrapposizione quando vi si parla del pane naturale che nutre il corpo e del pane “vero” (ossia quello del
mondo delle idee) che nutrirebbe l'anima. Queste distinzioni, oltre che nel platonismo, per la verita erano
penetrate anche nel giudaismo che distingueva tra cid che e dai cieli e cid che & dalla terra.

2. Per altri studiosi queste idee hanno a che fare con il Logos di Filone, un ebreo alessandrino che aveva pensato di
adattare il pensiero biblico a quello greco e la rivelazione di Dio alla ragione. Tuttavia non vi sono prove che Filone
sia stato utilizzato da Gv. Tutti e due si rifanno alle Scritture Ebraiche che é fonte tanto per I'uno che per l'altro, ma
Filone e Giovanni sono indipendenti.

3. Altri studiosi hanno pensato di chiarire Gvcon gli scritti “ermetici” di provenienza egizia, cosi chiamati perché
parlano di Ermete Trismegisto (= “tre volte grande”, da mégas, “grande”, in greco), divinita greca modellata sul dio
egizio della sapienza Thoth. Questi scritti ermetici fondono assieme platonismo e stoicismo con elementi di
religiosita orientale asserendo che la salvezza si pud raggiungere solo tramite la conoscenza. Presso le correnti
ermetiche e giovannee appaiono termini comuni (“luce e vita”; “rimanere nelle tenebre”; “ acqua che scaturisce in
vita eterna”), questo e vero. Ma non si pud tuttavia pensare che Giovanni abbia attinto le sue idee dai testi
ermetici. Invece, si pud pensare benissimo che i testi ermetici abbiano attinto da Gv. | testi ermetici sono stati
composti nel 2° e nel 3° secolo E. V.. e quindi non possono essere la fonte di Gvad essi anteriore.

4, Altri ancora presuppongono un’‘origine gnostico-ellenistica. Questi studiosi fanno riferimento al salvatore gnostico
come appare presso i mandei, una setta tuttora esistente in Iraq. | loro scritti sono stati composti verso il 17°-18°
secolo, ma la sostanza risalirebbe a un gruppo di battisti e gnostici del 1° secolo. Il mito mando (da manda,
“cognizione”) include due aspetti: cosmologico (che ha a che fare con il mondo) e soteriologico (che ha a che fare
con la salvezza). Una figura celeste luminosa sarebbe caduta dal cielo ed entrata nella materia dove venne vinta
dalle potenze demoniache e dispersa nella materia stessa. Da questa combinazione di spirito e materia
proverrebbe il mondo. | demoni avrebbero cosi fatto dimenticare alle particelle di luce la loro origine celeste. E qui
s'innesterebbe la fase soteriologica: la divinita avrebbe fatto scendere nel mondo un essere celeste, il figlio della
divinita, che apparendo in forma umana non fu riconosciuto dai demoni e poté cosi svelare alle anime la loro
origine celeste e redimerle. La redenzione si avrebbe quindi tramite la conoscenza (manda). Dopo questa
rivelazione, l'inviato divino sarebbe risalito in cielo per attendere le particelle luminose che lo avrebbero raggiunto
alla morte dei corpi per ricomporre la primitiva figura luminosa.

Oltre a questo pensiero gnostico, secondo tali studiosi, su Gvavrebbe giocato un ruolo anche il pensiero ellenistico
delluomo divino”, un essere carismatico che compirebbe miracoli e scoprirebbe i pensieri segreti del cuore umano.
Tuttavia, i testi gnostici scoperti recentemente nellalto Egitto hanno mostrato che i primi gnostici “cristiani”
ignoravano un salvatore nella formula attribuitagli posteriormente. Gvnon ha affatto preso a prestito I"uomo divino”
ellenistico, ma si ¢ ispirato a /s11:2-5: “Lo Spirito del Signore riposera su di lui: Spirito di saggezza e d'intelligenza,
Spirito di consiglio e di forza, Spirito di conoscenza e di timore del Signore. Respirera come profumo il timore del
Signore, non giudichera dall'apparenza, non dara sentenze stando al sentito dire, ma giudichera i poveri con giustizia,

pronuncera sentenze eque per gli umili del paese. Colpira il paese con la verga della sua bocca, e con il soffio delle
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sue labbra fara morire I'empio. La giustizia sara la cintura delle sue reni, e la fedelta la cintura dei suoi fianchi”.

Poggiando sulla profezia isaiana, Gvdescrive Yeshua come un uomo pieno di saggezza che conosce il cuore degli
uomini. Anche Gv2:24,25 e un'interpretazione dell'oracolo di Isaia: “Gesu non si fidava di loro, perché conosceva tutti

e perché non aveva bisogno della testimonianza di nessuno sulluomo, poiché egli stesso conosceva quello che era

nell'uomo”. Lo stesso dualismo giovanneo non ha proprio nulla di gnostico giacché & sostanzialmente etico anziché

cosmologico. Si tratta di un dualismo di decisione tra luce e tenebre, tra verita e menzogna, tra vita e morte. Questi
aspetti giovannei sono riscontrabili anche a Qumran, ma non si puo pensare ad una dipendenza di Gvda Qumran,
neppure per il fatto che alcuni esseni divennero discepoli di Yeshua. Tra il movimento dei discepoli di Yeshua e il

movimento degli esseni c'era una sostanziale differenza: mentre i qumranici attendevano il messia, per Gvegli era

gia venuto.

Gvssirifa in modo particolare alle Scritture Ebraiche.

11

(TNM)

10:11

15:1

7:27

5:39

6:30,

31

7:22

8:24

8:28

Gv

“In principio era la Parola”

“lo sono il buon pastore”

“lo sono la vera vite e il Padre mio ¢ il vignaiolo”

“Quando il Cristo verra, nessuno sapra di dove
egli sia”

“Voi investigate le Scritture, perché pensate
d'aver per mezzo di esse vita eterna”

“Quale segno miracoloso fai, dunque, perché lo
vediamo e ti crediamo? Che operi? | nostri padri
mangiarono la manna nel deserto”

“Voi circoncidete 'uomo in giorno di sabato”

“Se non credete che io sono”

“Allora conoscerete che io sono”

Scritture Ebraiche e giudaismo

“In principio”. - Gn1:1, TNM.

Dio usa la parola per creare.

“Cosi dice Dio, il Signore: Eccomil! io stesso mi
prenderd cura delle mie pecore e andrd in cerca
diloro”. - £z34:11.

“Portasti fuori dall'Egitto una vite;

scacciasti le nazioni per piantarla”. - 5/80:8.

Allusione alla credenza rabbinica che il messia
dovesse nascondersi fino a quando Dio lo
avrebbe rivelato ad Israele.

Gli scribi credevano di assicurarsi la vita eterna
studiando le Scritture. Yeshua biasima
ironicamente i giudei che studiano la Bibbia ma
non credono in lui.

Allusione al concetto rabbinico che il messia
avrebbe ripetuto i prodigi dell'esodo e ridonato la
manna.

La superiorita della circoncisione sul sabato era
riconosciuta anche dai rabbini.

Richiamo all’

“lo, io sono colui che” (/s51:12) della presenza
messianica.

171



bbb b b

L\ BIBLISTICA

PE-TENEBRIS+IN - ADMIEABILE-LUMEN

LA PREDICAZIONE DI CASA IN CASA E SCRITTURALE?

Si presti attenzione alle diverse sfumature dello stesso passo biblico secondo le diverse traduzioni:

e “Ogni giorno, nel tempio e di casa in casa, continuavano senza posa a insegnare e a dichiarare la buona notizia
intorno al Cristo, Gesu". - At5:42, TNM.

e “Ogni giorno, nel tempio e per /e case non cessavano di insegnare e di portare il lieto messaggio che Gesu é il
Cristo". - At5:42, NR.

e “Ogni giorno, nel tempio e a casa, non cessavano di insegnare e di portare il lieto annunzio che Gesu & il Cristo”.At
5:42, CEl.

e “Ogni giorno, nel tempio, e per e case non restavano d'insegnare, e d'evangelizzar Gesu Cristo”. - At 5:42, Did.

e “Ogni giorno, nel tempio e per /e case non cessavano d'insegnare ed evangelizzare il Cristo Gesu". - At5:42, Con.

Qui si parla dell'assidua evangelizzazione (il recare la buona notizia intorno a Yeshua) da parte degli apostoli (e solo
degli apostoli - v. 40) dopo la morte di Yeshua. Stando alle diverse traduzioni, su due cose sono tutte concordi: la
predicazione avveniva (1) “ogni giorno” e (2) “nel tempio”. In quanto all'altro luogo in cui avveniva, c'é discordanza
nelle traduzioni. Vengono proposti tre luoghi:

1. “di casa in casd",
2. "acasd’;
3. “per le cas€".

La differenza & notevole. Implica, infatti, se la predicazione fosse fatta dagli apostoli sistematicamente casa per casa
(“di casa in casd’, a) oppure non metodicamente ma solo in certe case (“per /e casée’, ¢). La logica ci impone invece di
scartare l'opzione b della cattolica CE/ Infatti, che senso mai avrebbe avuto che gli apostoli si predicassero da soli la
buona notizia “a casa”, in casa propria?

La questione, quindi, &: Come avveniva la predicazione? Era fatta secondo il criterio scrupoloso di passaredi casa in
casa (TNM), non tralasciandone alcuna? Oppure avveniva solo presso certe case? Il nostro metodo d'indagine si
svolgera in tre tappe:

1. Attento esame del testo biblico.
2. Attento esame delle istruzioni di Yeshua.
3. Capire le ragioni del metodo voluto da Yeshua.

1 - L'attento esame del testo biblico originale

Le parole che cinteressano nel passo di At5:42, quelle cioé messe in discussione, sono nella Bibbia queste:

KT OLKOV

kat'oikon
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Per chi non conosce il greco, specifichiamo che I'apostrofo € il segno dell'elisione dell'ultima vocale della prima
parola per non creare una cacofonia incontrandosi con la prima vocale della seconda parola; proprio come avviene
nella lingua italiana. Senza elisione, I'espressione ricostruita &: katd olkov (kata oikon).

L'aspetto piu facile riguarda la seconda parola: olkov (dikon). Significa “casa”. Si tratta del sostantivo olko¢ (0ikos),
che in greco & maschile; catalogato da Strong con il n. G3624. La forma olkov (dikon) & quella del singolare al caso
accusativo.

La nostra attenzione si deve percio focalizzare sulla preposizione katd (katd). Questa preposizione puo reggere
due casi: genitivo o accusativo. Essendo qui olkov (oikon) al caso accusativo, dobbiamo riferirci al significato che
KOTQ (katd) assume con questo caso. Ed e il seguente: “secondo / verso / lungo”. Se ci fermassimo alla grammatica,
avremmo qui tre possibilita: una predicazione “secondo” la casa, ovvero solo in certe case secondo le caratteristiche
particolari della famiglia che I'abitava; “verso” casa, intendendo forse una predicazione mentre tornavano a casa (il
che non avrebbe molto senso); oppure “lungo” le case, stando sulla strada senza entrare nelle case (anche questa
senza un vero senso). Come sempre, € il contesto e il confronto con il resto della Bibbia a stabilire quale sfumatura si
adatta meglio. Fin qui, la grammatica.

Non bisogna travisare le parole dell'esegeta R. C. H. Lenski, che scrisse: “Gli apostoli non cessarono mai, neppure
per un momento, la loro benedetta opera. Continuarono ‘ogni giorno’, e questo apertamente, ‘nel Tempio’, dove il
Sinedrio e la polizia del Tempio li potevano vedere e udire, e, naturalmente, anche kaT o{kov, usato in senso

"

distributivo, ‘di casa in casa’, e non semplicemente in senso avverbiale, ‘a casa™ (The Interpretation of The Acts of the
Apostles, Minneapolis, USA, 1961). Lenski fa osservare che traduzione “a casa” & errata. L'espressione alternativa che
propone - “di casa in casa” - va letta contrapposta a quella errata di “a casa”. Va ricordata una nota di TNMche

vedremo: “Lett. ‘e secondo [le] case™. Ribadiamo: “secondo”, per stessa ammissione di TNM.

Cosa significa allora: “Ogni giorno, nel tempio e per /e case [kaT olkov (katdikon)], non cessavano d'insegnare ed
evangelizzar il Cristo Gesu" (At 5:42, Con)? Significa quello che c'é scritto: Insegnavano ogni giorno nel Tempio eper /e
case, cioe dov'erano invitati a parlare della loro fede. Non di casa in casa, ma “secondo la casa”.

Lo studioso della Scrittura non si ferma alla grammatica. Cerca nella Bibbia tutti i passi in cui appare la stessa
espressione, cosi da trarne il senso dai vari contesti in cui appare.

La stessa identica espressione la troviamo, sempre in At in 2:46: “Ogni giorno andavano assidui e concordi al
tempio, rompevano il pane nelle case [KaT' oikov (katoikor)] e prendevano il loro cibo insieme”. Contraddicendo se
stessa, TWMtraduce qui: “Prendevano i loro pasti nelle case private’, salvo poi indicare nella nota in calce: “O, ‘di casa
in casa’. Gr. kat” oikon". Non vorremmo pensar male, ma perché questa nota? Temiamo per prevenire |'obiezione di
chi, conoscendo il greco, trovi la contraddizione di traduzione tra At 5:42 e 2:46. Comunque, € un fatto che qui in 2:46
si evita di tradurre “di casa in casa”: infatti, non sarebbe logico pensare che i discepoli prendessero i loro pasti
andando di casa in casa.

La stessa identica espressione la troviamo ancora in At20:20: “Non vi ho nascosto nessuna delle cose che vi erano
utili, e ve le ho annunciate e insegnate in pubblico e nelle vostre case [kaT olkoug (kat'oikus)]”. Qui la preposizione
KOTQ (kata) regge sempre un accusativo e sempre la parola “casa”, ma al plurale. Qui TNMtraduce di nuovo “di casa
in casa”, ma nella nota in calce spiega: “O, ‘e in case private'. Lett. ‘e secondo [le] case’. Gr. kai kat ~ oikous. Qui kata &
usato con l'accusativo pl. in senso distributivo”. Dobbiamo osservare che, per essere coerenti, qui 7NMdovrebbe
tradurre “di case in case”, data la presenza del plurale. Il che non avrebbe senso. La nota in calce pero, suo malgrado,

"

dice una verita: “Lett. ‘e secondo [le] case™, riconoscendo il senso di kata e riconoscendo che l'espressione greca
significa “secondo le case”. Questo significato di K atd (kata) - “secondo” - & infatti il primo significato che la
preposizione greca assume reggendo l'accusativo. Cosa significa qui “secondo le case”? Si noti che chi pronuncia la
frase € Paolo (At20:16) e si noti che la pronuncia nella citta di Mileto da cui aveva mandato “a Efeso a chiamare gli
anziani della chiesa” (At20:17). Il riferimento di Paolo non & per nulla alla sua predicazione fatta a porta a porta o “di
casa in casa”. Vediamo perché. “Quando giunsero da lui, disse /oro” (v. 18), in altre parole stava parlando agli anziani
della comunita di Efeso. E a costoro che dice che ‘non aveva nascosto loro nessuna delle cose che erano utili e le
aveva annunciate e insegnate in pubblico e nelle /oro case’, kat’ olkoug (kat'oikus), “secondo le case”. Paolo non era
andato di casa in casa a insegnare loro quelle cose utili, ma era andato “secondo le case”, in altre parole dove era

necessario andare. Si trattava di visite pastorali nelle case di alcuni credenti efesini, non di predicazione fatta a porta
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a porta.

Qui Paolo non parla dei suoi sforzi di predicare a quegli uomini quando non erano ancora credenti. Paolo
conosceva molto bene la congregazione di Efeso, dove aveva soggiornato a lungo: “Ho lottato con le belve a Efeso”,
“Rimarro a Efeso fino alla Pentecoste” (7Cor15:32;16:8). L'apostolo Paolo durante il suo terzo viaggio missionario (53-
58 E. V.) si era fermato a Efeso circa tre anni, formandovi una congregazione forte. - At20:31.

Occorre insistere sul fatto che qui Paolo non parla dei suoi sforzi di predicare a quegli uomini quando non erano
ancora credenti. A quella prima fase allude quando dice loro: “Voi tutti fra i quali sono passato predicando il regno”
(At20:25). Si noti la differenza tra loro che erano credenti e gli altri cui pure Paolo aveva annunciato la buona notizia:
“Non vi ho nascosto nessuna delle cose che vi erano utili, e ve le ho annunciate e insegnate in pubblico e nelle vostre
case, e ho avvertito solennemente Giudei e Greci di ravvedersi davanti a Dio e di credere nel Signore nostro Gesu
Cristo” (At20:20,21). Giudei e greci erano stati avvertiti ovvero avevano ricevuto I'annuncio del Regno. Queste due
categorie comprendevano tutte le persone: ebrei (“giudei”) e pagani (“greci” o non ebrei). Va da sé che quegli anziani
efesini erano appartenuti chi ai giudei chi ai pagani. Ma mentre a tutti era stato dato I'annuncio, solo a questi anziani
Paolo aveva insegnato oltre che in pubblico anche nelle loro case, segno che a quel punto erano gia diventati
credenti. Infatti, il ‘'non nascondere nulla’ implica un insegnamento approfondito, e questo poteva interessare solo i
credenti, non gli altri che erano stati semplicemente avvertiti, o - per meglio dire traducendo bene il testo greco -
“rendendo testimonianza” (dlapapTupduevog, diamartiromenos). Altrimenti, perché non riferire kat oikoug
(kat'oikus), “secondo le case”, anche agli altri? E necessario apprezzare bene il testo greco e capire la differenza di
comportamento che Paolo aveva adottato con i credenti e con i non credenti. Nella Bibbia questa differenza &€ molto
chiara:

e JLBAEaL DG Snuoolg Kol Kot olkoug (didacsai iimas kai kat'ooikus), “insegnare a voi[agli anziani efesini]
pubblicamente e secondo le case”. - At 20:20.

e Slapaptupduevoc lovdaiolc te kal "EAANOLW (diamartiiromenos ludaiois te kai éllesin), “rendendo testimonianza
a giudei e greci”. - At20:21.

Mentre aloro, agli anziani efesini, aveva insegnato (in pubblico e nelle loro case), agli altri si era limitato a dare
testimonianza. Quindi, Paolo non era andato indiscriminatamente “di casa in casa” in cerca di persone dall'indole
spirituale, ma era andato “secondo le case” solo nel caso di quegli efesini che erano gia diventati credenti.

2. Le istruzioni di Yeshua sul modo di evangelizzare

L'espressione vera e propria “di casa in casa”, nelle Scritture Greche la troviamo in Lc 10:7: “Non passate di casa in
casd'. L'espressione greca e €€ oikiag €ig oikiav (ecs oikias éis oikian).

In Lc10:1-12 troviamo le particolareggiate istruzioni che Yeshua diede ai suoi discepoli sul modo in cui avrebbero
dovuto evangelizzare: “Il Signore designo altri settanta discepoli e li mando a due a due davanti a sé in ogni citta e
luogo dov'egli stesso stava per andare. E diceva loro: ‘La messe & grande, ma gli operai sono pochi; pregate dunque il
Signore della mésse perché spinga degli operai nella sua mésse. Andate; ecco, io vi mando come agnelli in mezzo ai
lupi. Non portate né borsa, né sacca, né calzari, e non salutate nessuno per via. In qualunque casa entriate, dite
prima: Pace a questa casa! Se vi e |i un figlio di pace, la vostra pace riposera su di lui; se no, ritornera a voi. Rimanete
in quella stessa casa, mangiando e bevendo di quello che hanno, perché l'operaio & degno del suo salario. Non
passate di casa in casa. In qualunque citta entriate, se vi ricevono, mangiate cio che vi sara messo davanti, guarite i
malati che ci saranno e dite loro: Il regno di Dio si & awvicinato a voi. Ma in qualunque citta entriate, se non vi
ricevono, uscite sulle piazze e dite: Perfino la polvere della vostra citta che si & attaccata ai nostri piedi, noi la
scotiamo contro di voi; sappiate tuttavia questo, che il regno di Dio si & avvicinato a voi. lo vi dico che in quel giorno la
sorte di Sodoma sara piu tollerabile della sorte di quella citta™. Possiamo qui notare alcuni punti ben precisi.

Yeshua invia i settanta discepoli nelle citta e neiluoghi in cui stava per andare. Si noti poi la precisa ingiunzione:
“Non salutate nessuno per via". Non dovevano attaccare bottone con le persone per strada. E, gia da qui, detto in
termini moderni, vediamo che nonsi devono fermare per strada le persone per annunciare loro la buona notizia.

Le case sono menzionate da Yeshua in queste circostanze:

1. “In qualunque casa entriate”. Non dice che devono cercare d'entrare in tutte le case.

2. "Rimanete in quella stessa casa, mangiando e bevendo di quello che hanno”. Non devono cercare di andare in
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altre case: “Rimanete in quella stessa casa”. Si tratta qui di accettare l'ospitalita: “Mangiando e bevendo di quello
che hanno”. Nella casa in cui sono ospitati non devono predicare, ma devono prima di tutto dire: “Pace a questa
casa!”. L'annuncio che “il regno di Dio si & awvicinato a voi” deve essere fatto “in qualunque citta” entrano, poi
devono fare del bene ‘guarendo i malati che ci saranno’.

3. “Non passate di casa in casa”. L'evangelizzazione fatta a porta a porta viene vietata da Yeshua Qui non si tratta
di evitare le case che respingono in messaggio katT olkov (katdikon), “secondo le case”. Si tratta proprio della
specifica proibizione di andare €& oikiag €ig oikiav (ecs oikias éis oikian), “di casa in casa”. Aggiustare il verbo
traducendo “non vi trasferite di casa in casa”, come fa TNM, confonde solo le acque. Cosa significherebbe che non
dovevano trasferirsi? Yeshua aveva appena detto: “In qualunque casa entriate” e si riferiva all'accettarne
I'ospitalita. Va da sé che la volta successiva avrebbero accettato l'ospitalita d'un’altra casa; cid comportava proprio
il trasferirsi. Ma qui Yeshua sta dicendo un petapaivete €€ oikiag €ig oikiav (me metabainete ecs oikias éis
oikian). La particella pr (me) & una negazione qualificata (diversa da 00, v, che esprime “non”). Il verbo petaBaivw
(metabaino) significa “passare da un luogo ad un altro”, nella fattispecie “di casa in casa”; u etofalvete
(metabainete) & la seconda persona plurale dellimperativo presente. E lo stesso verbo che troviamo in Mt 8:34: “Lo
pregarono che se ne andasse [LETABR (Mmetabé)]”, qui al tempo aoristo del congiuntivo attivo. - Testo greco.

Si noti Mt10:11: “In qualunque citta o villaggio sarete entrati, informatevi se vi sia la qualcuno degno di ospitarvi, e
abitate da lui finché partirete”. | discepoli avevano a che fare con le case solo per esservi ospitati. Il loro annuncio
doveva essere pubblico: “Mentre andate, predicate” (Mt10:7, TNM). Il cercare “chi vi & meritevole” - lo si noti: “In
qualunque citta o villaggio” - (Mt 10:11, TNM), non aveva a che fare col cercare coloro che avrebbero prestato ascolto
al messaggio, ma con coloro che li avrebbero alloggiati per la notte. Infatti, & detto loro: “Li rimanete finché non
partiate”; se lo scopo fosse stato quello di andare casa per casa, perché rimanere [i? - Cfr. Lc9:4.

Cid era in perfetta armonia con il metodo che Yeshua stesso seguiva. “Gesu, vedendo le folle, sali sul monte e si
mise a sedere. | suoi discepoli s/ accostarono a lui, ed egli, aperta la bocca, insegnava loro” (Mt5:1,2); Yeshua si
rendeva disponibile e attendeva che gli altri si rivolgessero a lui. “Gesu percorreva tutte /e citta e i villaggi, insegnando
nelle loro sinagoghe, predicando il vangelo del regno” (Mt9:35); la sua predicazione era sempre pubblica. Quando
insegno in alcune case era perché vi era stato invitato.

3. Perché Yeshua vieto la predicazione di casa in casa?

L'idea di dover andare casa per casa a portare la buona notizia € un'idea del tutto moderna, umana, religiosa e di
stampo statunitense (vendita a porta a porta); essa & perfino contraria alle indicazioni bibliche. Alcune persone,
mosse dall'entusiasmo e dallo zelo dopo aver scoperto nuove verita bibliche, commettono l'errore di tentare di
convincere altre persone al loro nuovo modo di vivere e di vedere le cose. Il risultato & che spesso si alienano da
familiari ed amici. Mentre quest’atteggiamento entusiastico potrebbe venire del tutto naturale, ci sono organizzazioni
religiose che lo impongono e fanno sentire in colpa chi non se la sente di adeguarsi. E triste dover ammettere che tali
organizzazioni stanno in piedi solo grazie al sostentamento che deriva da quest’attivita. Se non avessero chi li
distribuisce, non potrebbero stampare centinaia e centinaia di milioni di pubblicazioni religiose e fallirebbero
velocemente. Nellinsistenza di voler predicare per forza a tutti, diversi di questi predicatori vengono considerati
stravaganti o balordi, e vengono persino allontanati da familiari, amici e conoscenti.

Comunque, a noi interessa qui solo il punto di vista biblico, cioé di Dio.

Predicare € compito solo di coloro che sono qualificati. In M¢24:14 Yeshua predisse: “Questo vangelo del regno
sara predicato in tutto il mondo, affinché ne sia resa testimonianza a tutte le genti; allora verra la fine”. Si noti lo
scopo della predicazione: “Affinché ne sia resa testimonianzd'. Lo scopo non & quello di cercare di convertire le
persone. La Bibbia dice chiaramente che solo una piccola parte, esigua, dellumanita si converte: “Larga & la porta e
spaziosa la via che conduce alla perdizione, e molti sono quelli che entrano per essa. Stretta invece ¢ la porta e
angusta la via che conduce alla vita, e pochi sono quelli che la trovano” (Mt7:13,14). Tuttavia, il mondo intero deve
ricevere la testimonianza di cui parla Mt24:14. Anche se l'ignorano, i piu odono qualcosa intorno agli ammonimenti
di Dio. La testimonianza riguarda “tutte le genti”, ma non si legga qui come se si trattasse di tutte le persone. La
Bibbia dice “in tutto il mondo in testimonianza ndow Tolg £€Bveowv [pasin tois éthnesin, “a tutti i popoli"]”. Se si
dovessero raggiungere tutte le persone, tra l'altro, sarebbe un fallimento sicuro. Gli istituti demografici preposti non
sanno neppure in quanti siamo al mondo. Ci sono poi popolazioni in guerra, altre cosi selvagge o talmente
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integraliste che sono inavvicinabili. Milioni e milioni di persone in Cina, in India e in chissa quali altri posti non hanno
mai sentito nominare neppure “Gesu”. Yeshua parlo di “testimonianza” a “tutti i popo//’, non a tutte le persone del
mondo. Chi pretende di raggiungere tutte le persone del pianeta, oltre ad essere un illuso, &€ anche ingiusto: mentre
alcuni sono tempestati di visite, moltissimi altri non saranno mai raggiunti. “In testimonianza” ¢ esattamente cio che
aveva fatto Paolo secondo le istruzioni di Yeshua, come abbiamo visto sopra. Va anche sottolineato che in quella
riunione tenuta da Paolo con gli anziani efesini, tra le molte istruzioni che egli da loro non compare mai quella di
andare a predicare casa per casa. - At20:17-36.

La Bibbia dice chiaramente che solo coloro che sono chiamati, preparati e scelti sono autorizzati a predicare. Non e
cosa per tutti i credenti. Paolo disse: “Guai a me, se non evangelizzo!” (7Cor9:16). E con lui possiamo dire: guai a tutti i
ministri se non lo fanno. Ma questo compito non & per tutti. Yeshuia dapprima scelse i dodici apostoli: “Chiamo a sé
quelli che egli volle, ed essi andarono da lui. Ne costitui dodici per tenerli con sé e per mandarli a predicare” (Mr3:13-
15). In seguito “il Signore designod altri settanta discepoli e li mandd a due a due davanti a sé in ogni citta e luogo
dov'egli stesso stava per andare” (Lc 10:1). Si noti che fu lui a designarli e quindi a sceglierli tra tutti i suoi discepoli. E
quelli che non furono scelti? Continuarono ad essere discepoli, ma senza avere il compito di predicare.

Un solo corpo ma molte funzioni. In Rm12:3, Paolo molto schiettamente dichiara ai credenti: “Dico quindi a
ciascuno di voi che non abbia di sé un concetto piu alto di quello che deve avere”. Poi prosegue: “Poiché, come in un
solo corpo abbiamo molte membra e tutte le membra non hanno una medesima funzione, cosi noi, che siamo molti,
siamo un solo corpo in Cristo, e, individualmente, siamo membra l'uno dell'altro. Avendo pertanto doni differenti
secondo la grazia che ci & stata concessa, se abbiamo dono di profezia, profetizziamo conformemente alla fede; se di
ministero, attendiamo al ministero; se d'insegnamento, all'insegnare; se di esortazione, all'esortare; chi da, dia con
semplicita; chi presiede, lo faccia con diligenza; chi fa opere di misericordia, le faccia con gioia” (vv. 4-8). Lo stesso
concetto viene ribadito in 7Cor12. Si presti attenzione al v. 29: “Sono forse tutti apostoli? Sono forse tutti profeti?
Sono forse tutti dottori?” Gc3:1 conferma: “Fratelli miei, non siate in molti a fare da maestri”.

“E lui [Yeshua] che ha dato:
alcuni come apostoli,
altri come profeti,
altricome evangelisti,
altri come pastori e dottori”.
- Ef4:11.

Non tutti nella primitiva congregazione erano apostoli: solo alcuni; non tutti erano profeti: solo alcuni. Enon tutti
erano evangelizzatori: solo alcuni. Perché mai oggi si dovrebbe pensare di far meglio di Yeshua e trasformate tutti in
evangelizzatori?

Cid non significa che tutti gli altri che non sono qualificati per evangelizzare debbano semplicemente non parlare
mai della loro fede. “Siate sempre pronti a render conto della speranza che € in voi a tutti quelli che vi chiedono
spiegazioni” (7Pt3:15). Ogni credente puo e deve “render conto della speranza” che ha, ma - lo si rilevi - a tutti quelli
che “chiedono spiegazioni”. Non ci si deve mai vergognare della verita di Dio. Non si deve perd andare all'estremo
opposto per lanciarsi in infiniti confronti con lo scopo di convincere. “Comportatevi con saggezza verso quelli di fuori .
.. Il vostro parlare sia sempre con grazia, condito con sale, per sapere come dovete rispondere a ciascuno” (Col 4:5,6).
Ancora una volta, si tratta di rispondere, non di andare all'arrembaggio cercando di “convertire”. Il comportarsi “con
saggezza verso quelli di fuori”, ovvero con i non credenti, comporta di saper discernere |'atteggiamento del nostro
interlocutore. Vuol solo provocare discussioni? “Non date cid che & santo ai cani e non gettate le vostre perle davanti
ai porci, perché non le pestino con le zampe” (M t7:6). E semplicemente un po’ curioso? Oppure desidera
sinceramente capire? Pur rispondendo onestamente alle sue domande, non & necessario essere precipitosi e dire
tutto quello che si sa. “Hai mai visto un uomo precipitoso nel parlare? C'e piu da sperare da uno stolto che da lui” (Pr
29:20). E meglio limitarsi a dire quanto pud soddisfarlo al momento, lasciandogli abbastanza curiosita da indurlo a
fare successivamente altre domande. “[Yeshua] fece come se volesse proseguire. Essi lo trattennero” (L c24:28,29):
I'opportunita di non proseguire la conversazione Yeshua la diede e il fatto che fu trattenuto indicava che erano
davvero interessati. Se non si & qualificati per predicare, & meglio indirizzare le persone sinceramente interessate a

176



chi sa e puod farlo.

Non va trascurato /'aspetto pit importante di tutta la questione. “Il Signore conosce quelli che sono suoi” (27Tm
2:19). “Se qualcuno ama Dio, & conosciuto da lui” (7Cor8:3). E solamente Dio che pud aprire la mente delle persone
alla verita. Yeshua lo spieg0: “Nessuno puo venire a me se non lo attira il Padrée' (Gv 6:44). “Il Signore aggiungeva ogni
giorno alla loro comunita quelli che venivano salvati” (At 2:47). La storia della congregazione dei discepoli di Yeshua
mostra che sono relativamente pochi quelli che Dio chiama ed elegge. Cosi & anche oggi. E dunque del tutto inutile
cercare di fare opera di persuasione. Se Dio non chiama, qualsiasi strenuo tentativo di convincere produrra solo
ostilita.

La nostra parte e quella di essere fedeli e di ubbidire ai comandamenti di Dio. “Risplenda la vostra luce davanti agli
uomini, affinché vedano le vostre buone opere e glorifichino il Padre vostro che & nei cieli” (Mt5:16). “Qui ¢ la
costanza dei santi che osservano i comandamenti di Dio e la fede in Gesu”. - Ap 14:12.
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L\BIBLISTICA

ENEBRIS-IN-ADPMIBEABILE-LUMERN

L’APOSTOLO PAOLO NON SI CONVERTI MA|

Tra le poche cose che alla maggior parte delle persone religiose rimangono in mente, c'é la cosiddetta “conversione di
san Paolo”. Qualcuno riuscira anche ad abbinare a questa “conversione” la via di Damasco. A livello religioso un po’
piu alto di quello popolano, tale conversione & un dato acquisito. Papa Benedetto XVI, nella sua udienza generale del
3 settembre 2008, dedico una catechesi all'apostolo delle genti parlando - parole sue - di “quella che comunemente
si chiama la sua conversione”. In campo protestante, pure si parla di conversione dell’apostolo Paolo. Gli stessi
dirigenti americani dei Testimoni di Geova parlano di “conversione”.

A questa diffusa credenza religiosa si abbina la questione del nome: colui che era Saulo di Tarso sarebbe poi
divenuto - dopo tale presunta conversione - Paolo o, per i cattolici, san Paolo.

In questo studio vogliamo dimostrare biblicamente che Saulo/Paolo non si converti mai e che non mutd mai il suo
nome.

Il punto di partenza - che da origine all'idea religiosa della presunta conversione - & in At9:1-9:

“Saulo, sempre spirante minacce e stragi contro i discepoli del Signore, si presentd al sommo sacerdote, e gli chiese
delle lettere per le sinagoghe di Damasco affinché, se avesse trovato dei seguaci della Via, uomini e donne, li potesse
condurre legati a Gerusalemme. E durante il viaggio, mentre si avvicinava a Damasco, avvenne che, d'improwviso,
sfolgord intorno a lui una luce dal cielo e, caduto in terra, udi una voce che gli diceva: ‘Saulo, Saulo, perché mi
perseguiti?’ Egli domando: ‘Chi sei, Signore? E il Signore: ‘lo sono GesU, che tu perseguiti. Alzati, entra nella citta e ti
sara detto cio che devi fare. Gli uomini che facevano il viaggio con lui rimasero stupiti, perché udivano la voce, ma
non vedevano nessuno. Saulo si alzod da terra ma, aperti gli occhi, non vedeva nulla; e quelli, conducendolo per mano,
lo portarono a Damasco, dove rimase tre giorni senza vedere e senza prendere né cibo né bevanda”.

Chi era questo Saulo? Lui stesso cosi si presenta: “lo, circonciso I'ottavo giorno, della razza d'Israele, della tribu di
Beniamino, ebreo figlio d’Ebrei; quanto alla legge, fariseo; quanto allo zelo, persecutore della chiesa; quanto alla
giustizia che € nella legge, irreprensibile”. - Fip 3:5,6.

Ma il suo nome era Saulo oppure Paolo (At 9:17; 2Pt 3:15)? Come molti ebrei del suo tempo, ebbe due nomi di
suono alquanto simile: ebraico I'uno ed ellenista laltro (usato specialmente nel contatto con i pagani).
Nelllonomastica, nomi greci e semiti abbinati sono frequenti; cid & dimostrato dalle iscrizioni sepolcrali delle
catacombe romane, in cui vi sono nomi latini accanto a quelli semiti. Divenuto poi apostolo di Yeshua, & del tutto
owio che Saulo preferisse farsi chiamare col nome romano, poiché la sua missione era rivolta ai non ebrei (At 9:15;
Gal 2:7,8). Occorre quindi sfatare l'idea religiosa del cambio del nome.

Dunque, Saulo/Paolo fu folgorato dalla visione di Yeshtuia apparsogli sulla via per Damasco, dove stava recandosi
per arrestare i seguaci di Yeshua. Lui stesso racconta quell'evento decisivo:

“Mentre ero per strada e mi avvicinavo a Damasco, verso mezzogiorno, improvvisamente dal cielo mi sfolgoro
intorno una gran luce. Caddi a terra e udii una voce che mi disse: ‘Saulo, Saulo, perché mi perseguiti?’ lo risposi: ‘Chi
sei, Signore? Ed egli mi disse: ‘lo sono Gesu il Nazareno, che tu perseguiti’. Coloro che erano con me videro si la luce,
ma non intesero la voce di colui che mi parlava. Allora dissi: ‘Signore, che devo fare?' E il Signore mi disse: ‘Alzati, va' a
Damasco, e la ti saranno dette tutte le cose che ti € ordinato di fare'. E siccome non ci vedevo piu a causa del fulgore
di quella luce, fui condotto per mano da quelli che erano con me; e, cosi, giunsi a Damasco”. - At2:6-11.

Un‘altra narrazione autobiografica, dello stesso accadimento, la troviamo in At 26:12-18:

“Mentre viaggiavo verso Damasco con autorita e un mandato dei capi sacerdoti, vidi a mezzogiorno sulla strada, o re,
una luce oltre lo splendore del sole che dal cielo sfolgord intorno a me e intorno a quelli che viaggiavano con me. E
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quando fummo tutti caduti a terra udii una voce che mi diceva in lingua ebraica: ‘Saulo, Saulo, perché mi perseguiti?
Ti € duro continuare a ricalcitrare contro i pungoli'. Ma io dissi: ‘Chi sei, Signore? E il Signore disse: ‘lo sono Gesu, che
tu perseguiti. Tuttavia, alzati e sta in piedi. Poiché a tal fine mi sono reso visibile a te, per sceglierti come servitore e
testimone sia delle cose che hai visto che delle cose che ti faro vedere riguardo a me; mentre ti libero da [questo]
popolo e dalle nazioni, ai quali ti mando per aprire i loro occhi, per farli volgere dalle tenebre alla luce e dall'autorita

di Satana a Dio, affinché ricevano il perdono dei peccati e un'eredita fra i santificati mediante la [loro] fede in me™. -
TNM.

Cosa cambid per Paolo dopo quell'evento? Molto, moltissimo, guasi tutto. Nella vita di Paolo, tutto, tanto che lui
stesso poté dichiarare: “Tutto & una perdita di fronte al vantaggio di conoscere Gesu Cristo, il mio Signore. Per lui ho
rifiutato tutto questo come cose da buttar via per guadagnare Cristo, per essere unito a lui nella salvezza” (F/p 3:8,9,
PdS). Qualche studioso ha detto con buona ragione che senza l'opera di Paolo la congregazione dei discepoli di
Yeshua sarebbe rimasta una piccola corrente all'interno del giudaismo. Tuttavia, si pud parlare di conversione di
Paolo?

Il Grande Dizionario Garzanti della lingua italiana cosi definisce la conversione: “Mutamento radicale e profondo di
vita, di abitudini, di opinioni; in partic., il passare da una religione a un’‘altra”. Se un musulmano, che crede in Allah,
diventa cattolico, credendo nella trinita, costui si converte. Se un cattolico, che crede nella trinita, diventa membro
dei Testimoni di Geova, credendo nel Dio unico, pure costui si converte. Ma Paolo, a cosa mai doveva convertirsi? Egli
aveva fede nel Dio unico di Israele, lo stesso Dio in cui aveva fede Yeshua. Quando Paolo, dopo aver accettato Yeshua
quale Messia, sali “a Gerusalemme per adorare” (At24:11), dichiaro esplicitamente: “Adoro il Dio dei miei padri,
secondo la Via che essi chiamano setta, credendo in tutte le cose che sono scritte nella legge e nei profetl’ (v. 14).
Questo era il messaggio di Paolo ai giudeidi Damasco, Tessalonica e Corinto: “Saulo si fortificava sempre di piu e
confondeva i Giudei residenti a Damasco, dimostrando che Gesu & il Cristo [= Messial” (A t9:22); “Giunsero a
Tessalonica, dove c'era una sinagoga dei Giudei[...] ‘Il Cristo (= Messia)', egli diceva, ‘@ quel Gesu che io vi annunzio™
(At17:1,3); “Paolo si dedico completamente alla Parola, testimoniando ai Giudei che Gesu era il Cristo” (At 18:5). “Con
gran vigore confutava pubblicamente i Giudei, dimostrando con le Scritture che Gesu é il Cristo” (A t18:28). La
differenza tra lui e i giudei - I'unica - era che i giudei non accettavano Yeshua quale Messia.

Queste sono dichiarazioni di Paolo stesso:

e Romani 11:7"Dio ha forse ripudiato il suo popolo? No di certo! Perché anch’io sono israelita, della discendenza di
Abraamo, della tribu di Beniamino. Dio non ha ripudiato il suo popolo, che ha preconosciuto”. - Rm 11:1,2.

e “Sono Ebrei? Lo sono anch’io. Sono Israeliti? Lo sono anch’io. Sono discendenza d’Abraamo? Lo sono anch’io”. -
2Cor11:22.

Paolo non & mai rinunciato alla sua eredita ebraica, la sua fede ebraica, o le sue credenziali come un fariseo.Paolo
non rinuncio mai al suo retaggio ebraico, alla sua fede ebraica, alle sue credenziali quale fariseo. Egli rimase giudeo
fino alla morte. Quando ormai era gia divenuto discepolo di Yeshua, di fronte al Sinedrio (la massima corte giudaica)
dichiaro: “Fratelli, jo sono fariseo, figlio di farisei (At 23:6). Tuttavia, occorre capire bene quest'ultimo passo. Paolo era
stato accusato di fronte alla corte di giustizia ebraica, e il motivo lo spiega lui stesso: “E a motivo della speranza e
della risurrezione dei morti, che sono chiamato in giudizio” (/bidem). La sua rivendicazione d'essere un fariseo era
quindi relativa a una dottrina della fede ebraica, la resurrezione. Il corpo dottrinale farisaico non fu mai rinnegato da
Paolo. | farisei avevano pero un loro modo di vivere la fede: il legalismo.

Se analizziamo attentamente i testi biblici, scopriamo una grande continuita nella fede di Paolo tra il prima e il dopo.
In chi aveva fede Saulo di Tarso? Nel Dio di Israele. Come aveva praticato la sua fede? “Essendo assai piu zelante nelle
tradizioni dei miei padri” (Ga/ 1:14), dice lui stesso. Si noti: “Nelle tradizioni dei miei padrf’. Paolo praticava la sua fede
nel Dio di Israele, basata sulle Scritture (che mairinnego), secondo le tradizioni dei farisei. Quelle stesse “tradizioni” di
cui Yeshua disse, proprio ai farisei: “Avete reso la parola di Dio senza valore a causa della vostra tradizione” (Mt 15:6,
TNM). Si trattava dell'eccessivo /egalismo con cui i farisei praticavano la Legge, aggiungendo alla Torah norme su
norme.

Saulo di Tarso cambiod fede? No davvero. Il suo Dio rimase il Dio di Israele e la sua fede rimase quella basata sulla
Scrittura. Cosa avvenne allora? Egli dice: “Dio, che mi aveva separato dal seno di mia madre e [mi] aveva chiamato
mediante la sua immeritata benignita, ritenne bene di rivelare riguardo a me il Figlio suo”. - Ga/1:15,16, TNM.
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Dio, il Dio di Israele, l'unico vero Dio, aveva inviato Yeshua a Israele. Dio agi sempre con continuita. La sua
rivelazione progressiva doveva condurre Israele a Yeshua il Messia, per allargarsi poi a tutta 'umanita. Paolo, come la
maggioranza degli ebrei suoi contemporanei, si era fermato alle “tradizioni dei padri” non riconoscendo e non
accettando il Messia di Dio. Fu necessario un intervento diretto di Yeshua risorto per farlo ricredere. “Dio” - dice
Paolo - “ritenne bene di rivelare riguardo a me il Figlio suo”.

Paolo era e rimase sempre al servizio dell'unico Dio di Israele. A quale altro Dio doveva mai convertirsi? Paolo viene
chiamato in una visione ad essere apostolo del Messia ebreo del Dio di Israele.

Si tratta quindi di una chiamata, non di una conversione. A che fede avrebbe mai potuto convertirsi, se il Messia di
Dio era un ebreo praticante e tale rimase per tutta la sua vita?

Paolo continuo a sottolineare senza posa la sua appartenenza al popolo ebraico di Dio, il suo essere ebreo, la sua
fede ebraica nel Dio di Israele. Il “cristianesimo” come religione organizzata sorse solo molto piu tardi della morte di
Paolo, con I'apostasia che lo stesso Paolo aveva preannunciato: “So che dopo la mia partenza [morte] entreranno fra
voi oppressivi lupi i quali non tratteranno il gregge con tenerezza, e che fra voi stessi sorgeranno uomini che diranno
cose storte per trarsi dietro i discepoli”. - At20:29,30 TNM.

Il termine greco per “conversione” (EmMOTPOPH, epistrofé) ricorre una sola volta in tutte le Scritture Greche e si trova
in At15:3 in cui si parla della “conversione di persone delle nazioni”. Si noti, “persone delle nazion/'. Il termine
epistrofé - numero Strong 1995 - sta ad indicare “la conversione (di gentili, dall'idolatria al vero Dio)". - Vocabolario
del Nuovo Testamento.

Non si confonda cio che dice la Scrittura con cio che dice una traduzione. Ad esempio, in TNM, in 2Cor3:16 si legge:
“Quando c'é una conversione a Geova". Il testo greco e: émotpéyn npog Kdplov ha (epistrépse pros kirion). A parte
il fatto che il testo originale ha “Signore” - KOplov (kirion) - (la parola “Geova” in greco non esiste neppure), che dire
di érmotpéyn (epistrépse)? Non e la stessa cosa di ématpo@r (epistrofé). Si tratta del verbo greco émoTpéow
(epistréfo), numero Strong 1994, cui il Vocabolario del Nuovo Testamentoda questi significati:

1) transitivamentea) girare a

1a1) all'adorazione del vero Dio

1b) fare ritornare, portare indietro
1b1) allamore e obbedienza di Dio
1b2) allamore per i bambini

1b3) allamore, saggezza e rettitudine
2) intransitivamente

2a) girarsi

2b) voltarsi

2¢) ritornare, tornare indietro

Nel passo in questione il verbo & usato in modo intransitivo (pros + dativo, “verso”), quindi ha il secondo significato.
Il passo dovrebbe essere tradotto: “Quando [Israele] sara ritornato al Signore”. Stessa cosa per M¢13:15, in cui si
parla ancora di Israele e dove il “non si convertano” di TNMdovrebbe essere tradotto con “non ritornino”
(EMLOTPEYWOLY, epistrépsosin). E cosi in tutti gli altri casi in cui si usa il verbo “ritornare”. Infatti, a chi mai avrebbero

dovuto convertirsi gli ebrei se gia avevano il Dio uno e unico? Dovevano pero ritornare alla loro fede.
Saulo di Tarso non doveva affatto convertirsi (né lo fece mai). Doveva pero accettare il Messia.

Nell'unico passo delle Scritture Greche in cui si parla di “conversione” (émotpoen, epistrofé) - At15:3 - lo stesso
Paolo usa il termine esattamente nel senso rabbinico, raccontando la conversione dei pagani al Dio di Israele, proprio
come facevano i profeti.

Paolo rimase sempre fedele alla sua vocazione, alla chiamata del Dio di Israele. La “conversione sulla via di
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Damasco” & diventata un'espressione proverbiale. Ma si basa su un grave errore religioso. Fa ingiustizia a Paolo. Non
gli dovrebbe essere piu attribuita.
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PE-TENEBRIS+IN - ADMIEABILE-LUMEN

LA CHIAMATA DI PAOLO

L'elemento decisivo nella vita di Paolo fu il suo viaggio punitivo a Damasco per incarcerarvi i credenti in Yeshua.
Damasco, distante circa sei giorni di cammino da Gerusalemme, era un importante centro commerciale del Medio
Oriente, cuore del passaggio obbligato delle carovane che collegavano la Mesopotamia all’Egitto. Posto avanzato dei
romani, nel 37 passo in mano del re nabateo Areta, originario dell'Arabia. A Damasco dimoravano molti giudei, tra cui
anche un gruppo settario di esseni che diede luce al Documento di Damasco e che | aveva il suo quartier generale
per prepararsi all'era messianica e ristabilire cosi quello che per loro era il vero culto nel Tempio di Gerusalemme.

Il cambiamento radicale. Lo sconvolgimento della vita del persecutore Saulo avvenne d'improwviso durante il suo
viaggio, nei pressi di Damasco. In un attimo Saulo, ghermito da Yeshua, divenne un uomo nuovo. Da quel momento
Paolo “servo di Cristo Gesu” (Rm1:1; cfr. F/Im1:1, Tit1.1), poté scrivere: “Per me il vivere e Cristo e il morire
guadagno”. - Fip 1:21.

“Paolo, servo di Cristo Gesu” (Rm1:1). La parola che Paolo usa per sé & doDAog (dulos), che meglio sarebbe
tradurre con “schiavo”, come fa TNM. “Paolo, schiavo di Gesu Cristo”, anche se non si capisce perché debba poi
invertire le parole che nel testo sono “Yeshua Unto”: 500A0g Ingod Xpiotod (dulos lesu Christu).

Lo “schiavo” in Oriente era colui che apparteneva totalmente al padrone, senza avere volonta propria. Cosi Paolo,
definendosi “schiavo”, vuole dire che egli non ha piu in se stesso ragione della propria esistenza, ma vive solo per il
Signore che é divenuto il suo “padrone”.

Le tre narrazioni della chiamata di Saulo di Tarso (A¢9:3-6;22:6-10; 26:12-18) si accordano sostanzialmente, anche
se taluni particolari presentano delle lievi divergenze. Gli orientali in genere non davano grande peso ai particolari e
per ragioni artistiche si riservavano la liberta di variarli. Il che sembra strano agli occidentali che, se non capiscono e
non accettano quest'aspetto, si chiudono mentalmente pretendendo di capire la Scrittura con la loro mentalita. Il
fatto - spessissimo, se non sempre, trascurato da chi si ostina a leggere la Bibbia con mentalita occidentale - & che
I'ispirazione di Dioprende I'agiografo (lo scrittore sacro) per quello che & e gli lascia liberta d'azione purché non
deturpi il volere di Dio e il suo messaggio. Eppure c'e€ ancora chi pensa che la Bibbia sia stata dettata parola per
parola da Dio, quasi che lo scrittore sacro fosse un esecutore infallibile che scriveva parola dopo parola, come in un
dettato.

Ad ogni modo, alcune divergenze si chiariscono con una traduzione piu precisa dall'originale greco.

Cosli, non v'é contraddizione nelle affermazioni che i compagni di Paolo “udendo, in realta, il suono di una voce” (At
9:7, TNM) “non udirono la voce” (At22:9, TNM). La differente costruzione greca (con il genitivo nel primo caso e con
I'accusativo nel secondo) indica che i compagni di viaggio di Paolo udirono il suono esterno della voce (dkobovTteg + il
genitivo TG QwViAG, akuontes + il genitivo tes fones, letteralmente: “udendo della voce”) senza perd percepirne il
senso (pwvnv o0k fikovaav, fonén uk ékusan; verbo preceduto dall'accusativo; letteralmente; “voce non udirono”).

Nemmeno c'é contraddizione tra il “non vedendo nessuno” di 9:7 (TNM) e il “videro” di 22:9 (TNM). Nel primo caso
significa che i compagni “non vedevano alcuno” (NVD) ovvero nessuna persona. Nel secondo, invece, che percepirono
solo una luce abbagliante: “Videro la luce”. - PdS.

Neppure c'e contraddizione tra lo “stavano fermi” (TNM) di 9:7 e il “fummo tutti caduti a terra” (TNM) di 26:14. Nel
primo caso il greco ha totrikeloav éveol (eistékeisan ened)):. “stavano enedi”. La parola €vedg (eneds), numero
Strong 1769, € un aggettivo che significa: “1) muto, senza l'abilita di parlare 2) incapace di parlare per terrore,
ammutolito, senza parole, sbalordito” (Vocabolario del Nuovo Testamento). Il traduttore avrebbe dovuto tradurre:
“rimasero muti” o “rimasero senza parole” o “rimasero sbalorditi”. Il Luzzi traduce: “ristettero attoniti”. Con una
traduzione piu precisa non si sarebbe creato il contrasto.
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E poi da notare l'assenza assoluta di Anania nella relazione del capitolo 26. Sembra qui che tutta l'azione si svolga
sulla via per Damasco e che la missione apostolica sia riferita direttamente a Yeshua.

At 26:15-18 At9:5,6,

“lo dissi: ‘Chi sei, Signore?' E il Signore disse: ‘lo sono “Chi sei, Signore?’ Disse: ‘'Sono Gesu, che tu perseguiti.

GesU, che tu perseguiti. Tuttavia, alzati e sta in piedi. Tuttavia, alzati ed entra nella citta, e ti sara detto cio che
Poiché a tal fine mi sono reso visibile a te, per sceglierti dovrai fare™.
come servitore e testimone sia delle cose che hai visto
che delle cose che ti fard vedere riguardo a me; mentre At22:12-15

ti libero da [questo] popolo e dalle nazioni, ai quali ti

mando per aprire i loro occhi, per farli volgere dalle “Un certo Anania [...] mi disse: ‘Saulo, fratello, ricupera la
tenebre alla luce e dall'autorita di Satana a Dio, affinché vistal’ [...] ‘L'lddio dei nostri antenati ti ha scelto [...]

ricevano il perdono dei peccati e un’eredita fra i perché gli sarai testimone davanti a tutti gli uomini delle
santificati mediante la [loro] fede in me”. cose che hai visto e udito™.
(TNM)

Che spiegazione dare? In un caso € Yeshua stesso che gli comunica la missione (e Anania non € neanche nominato),
nell'altro & Anania che gliela comunica (per incarico di Yeshua). Il lettore religioso e occidentale fara ipotesi su ipotesi
per dare spiegazioni che salvaguardino la lettera del testo: la sua pud essere solo una lettura /etterale del testo,
altrimenti ne sarebbe turbato.

Chi & addentro al modo di esprimersi mediorientale della Bibbia non coglie invece nessuna contraddizione. Infatti,
nel capitolo 26 Paolo sta parlando al re Agrippa e a Berenice con un piccolo uditorio di aristocratici. A loro poco
interessava del particolare di Anania, che avrebbe solo allungato il discorso di fronte a quei personaggi importanti
che stavano concedendo il loro tempo. Paolo (o forse Luca, lo scrittore di Att), quindi, pone 'accento su Yeshua che lo
aveva chiamato anziché sul suo intermediario Anania. Dato che Anania era stato incaricato dallo stesso Yeshua, si
poteva benissimo riferire tutto a Yeshua eliminando l'agente intermediario. Cosa diversa al capitolo 22 in cui
l'uditorio & la folla di Gerusalemme. A loro si che poteva interessare il particolare di Anania.

Per I'esegesi sulla chiamata di Paolo si veda lo studio, in questa stessa categoria, Excursus - La chiamata di Paolo -
Un esempio di esegesi biblica.
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VALORE STORICO DELLA CHIAMATA DI PAOLO

L'antica critica che rimandava gli scritti biblici delle Scritture Greche solo al 2° secolo (privandoli cosi del loro valore
Storico) € ormai superata da tempo. Assodata la storicita degli scritti, le valutazioni della critica moderna sulla
chiamata di Paolo si riducono fondamentalmente a due: i fattori psicologici interiori e il fenomeno esteriore.

Mutamento psicologico interiore. Questa e la tesi di molti studiosi che pretendono di spiegare il radicale
mutamento di Paolo con un intenso lavoro interiore e con lo sviluppo naturale del suo animo che lo avrebbe portato
a mutare vita. Secondo questa bizzarra teoria, I'apostolo avrebbe falsamente attribuito il tutto a una visione. Questi
studiosi vanno anche oltre. Paolo, prima della visione sulla via per Damasco, sarebbe stato un allucinato e un
nevrotico. Per questa “diagnosi” ci si fa forti della personalita tutta particolare di Paolo da come appare dai suoi
scritti. Si confonde il vero genio spirituale tutto preso dalla sua devozione con il disordine mentale. La visione, quindi,
non sarebbe altro che un‘allucinazione (conseguenza di giorni e giorni di viaggio faticoso nel deserto siriaco). Questi
studiosi credono di rinvenire alcuni indizi che, secondo loro, spiegano il mutamento di Paolo. Vediamoli.

1. Bisogno di giustizia e di santita nel fariseo Saulo che non poteva essere soddisfatto appieno dalla Legge: questa,
pur ponendo obblighi, non forniva la capacita operativa. - Rm7.

2. Lo spirito liberale del rabbino Gamaliele (che si opponeva alle persecuzioni dei discepoli di Yeshua per il semplice
motivo che se essi fossero stati approvati da Dio sarebbe stato inutile combatterli, mentre se si fosse trattato di
un fenomeno umano sarebbero scomparsi da soli - At5:34-39) - avrebbe lasciato una notevole impronta
nell'animo del suo discepolo Saulo.

3. La migliore conoscenza di Yeshua e del suo annuncio, attinta in discussioni con i discepoli di Yeshua, e
specialmente con il gruppo ellenista capeggiato da Stefano (A¢6:8-10;7:58;8:3), pud aver scosso un po’ la sua
incrollabile fermezza.

4. L'eroismo e la fede dei martiri deve aver stupito I'animo dell'accanito persecutore. Egli non poté facilmente
dimenticare le parole di Stefano morente sotto la gragnola delle sassate: “Vedo i cieli aperti, e il Figlio del'uomo in
piedi alla destra di Dio”, “Signore Gesu, accogli il mio spirito”, “Signore, non imputar loro questo peccato”. - At
7:56,59,60.

5. La stessa ira di Saulo contro i discepoli di Yeshua puo essere stata un'ira contro se stesso che sentiva vacillare la
propria fede nella Legge divina.

Forse alcuni di questi dati possono aver influito nel preparare psicologicamente Paolo, ma di certo non possono
aver provocato il suo cambiamento improwviso e radicale. Certi dati psicologici possono anche spiegare il suo
cambiamento, ma di certo non lo poterono causare.

Per quel profondo cambiamento ci voleva qualcosa di subitaneo e decisivo, qualcosa al di fuori dello stesso Paolo.
Ci voleva un evento straordinario. E questo evento non fu forse l'apparizione di Yeshua risorto, proprio come lo
stesso Paolo dice? Si che lo fu. Lo dice lui stesso.

Perché allora cercare e ricercare spiegazioni umane - contro la testimonianza personale di Paolo - quando il testo
biblico & cosi chiaro? Uccidendo i discepoli di Yeshua egli era certo di dare gloria a Dio. Yeshua lo aveva detto: “L'ora
viene che chiunque vi uccidera, credera di rendere un culto a Dio” (Gv 16:2). Altro che conflitti psicologici interiori.
L'unica sua attenuante e preparazione alla chiamata era la coscienza retta con cui credeva di mettere in atto la sua
persecuzione: “Prima ero un bestemmiatore, un persecutore e un violento; ma misericordia mi € stata usata, perché
agivo per ignoranza nella mia incredulita”. - 77m 1:13.

Fattore esterno. Non si sa qui se ridere o sorridere scuotendo ironicamente la testa. Per lo studioso Renan un
temporale con un lampo accecante, capitato verso la conclusione del viaggio per la spedizione punitiva di Paolo a
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Damasco, sarebbe stato interpretato dal futuro apostolo come un'azione del Cristo perseguitato. Spaventato, Paolo
avrebbe subito cambiato atteggiamento. Che dire? Purtroppo, c'@ anche chi legge la Bibbia cosi: “E durante il viaggio,
mentre si avvicinava a Damasco, avvenne che, d'improwviso, sfolgoro intorno a lui una luce dal cielo [che sarebbe un
lampo] e, caduto in terra, udi una voce [che sarebbe un tuono]” (At9:3,4). Lo studioso trova addirittura dei paralleli
biblici: “Nei cieli Geova tuonava, E I'Altissimo stesso dava la sua voce”, “Dal fulgore di fronte a lui passarono le sue
nubi, grandine e carboni di fuoco ardenti” (5/18:3,12 TNM). L'accostamento perd non convince. Non & sostenibile. In
S/lintervento di Dio e descritto con un cataclisma. Cosa ben diversa in At. Qui non si parla né di temporali né di lampi
né di tuoni. Si parla di una luce sfolgorante e di una voce. Una voce, “una voce che gli diceva: ‘Saulo, Saulo, perché mi
perseguiti?” (At 9:4). Quando mai i tuoni parlano?

Per chi sa credere, il cambiamento radicale di Paolo fu dovuto a un’azione miracolosa del Cristo risorto. E solo cosi
che si spiega l'espressione di Paolo: “Non ho veduto Gesu, il nostro Signore?”. - 7Cor9:1.

Lo storico dovrebbe fermarsi di fronte ad un fatto esteriore nuovo. Il credente pud prestare fede allinterpretazione
che di tale esperienza ci offre Paolo stesso. Da quel preciso momento il persecutore divenne testimone di Yeshua:
anziché costringere i discepoli a bestemmiare il nome del Messia, affermo dinanzi a tutti (anche a costo della sua vita)
che solo in quel nome vi & la salvezza dai peccati: “In nessun altro € la salvezza; perché non vi € sotto il cielo nessun
altro nome che sia stato dato agli uomini, per mezzo del quale noi dobbiamo essere salvati”. - At4:12.

In quel preciso momento Paolo, divenuto cieco con i suoi occhi di carne, vide per la prima volta la realta del Cristo e
ne divenne “strumento” scelto da Yeshua per portare il suo nome “davanti ai popoli, ai re, e ai figli d'Israele” (At 9:15).
Tutto cio che per lui era stato prima amato ed esaltato, ora lo reputava spazzatura allo scopo di guadagnare Cristo:

“Benché io avessi motivo di confidarmi anche nella carne. Se qualcun altro pensa di aver motivo di confidarsi nella
carne, io posso farlo molto di piu; io, circonciso l'ottavo giorno, della razza d'Israele, della tribu di Beniamino, ebreo
figlio d’Ebrei; quanto alla legge, fariseo; quanto allo zelo, persecutore della chiesa; quanto alla giustizia che & nella
legge, irreprensibile. Ma cid che per me era un guadagno, I'ho considerato come un danno, a causa di Cristo. Anzi, a
dire il vero, ritengo che ogni cosa sia un danno di fronte all'eccellenza della conoscenza di Cristo Gesu, mio Signore,
per il quale ho rinunciato a tutto; io considero queste cose come tanta spazzatura al fine di guadagnare Cristo e di
essere trovato in lui non con una giustizia mia, derivante dalla legge, ma con quella che si ha mediante la fede in
Cristo: la giustizia che viene da Dio, basata sulla fede. Tutto questo allo scopo di conoscere Cristo, la potenza della
sua risurrezione, la comunione delle sue sofferenze, divenendo conforme a lui nella sua morte, per giungere in
qualche modo alla risurrezione dei morti”. - Flp 3:4-11.
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EXCURSUS - LA CHIAMATA DI PAOLO, UN ESEMPIO DI ESEGESI BIBLICA

| racconti biblici riguardanti la chiamata di Paolo (si veda al riguardo il nostro precedente studio La chiamata di Paolo
in questa stessa categoria) possono essere presi come esempio del come condurre un'esegesi moderna. Lo spunto
ce lo da lo studioso G. Lohfink. Ne diamo qui un sunto.

Lo studioso ha prima preso in considerazione i tre racconti di Attiche parlano della chiamata di Paolo e ne ha
messo in evidenza le difficolta (create anche dalle traduzioni) circa le loro discordanze in paragone alle allusioni che

Paolo stesso fa alla sua chiamata.
Dopo cio, mostra l'insufficienza dei metodi generalmente seguiti:

1. La soluzione conservatrice che tiene tutti i particolari per storici e si sforza di armonizzarli psicologicamente.
2. La critica letteraria che pretende di spiegare tutto con presunte fonti diverse.

Invalidati questi due procedimenti, I'autore pensa che si debba seguire un‘altra strada: quella del metodo delle
forme letterarie. Secondo il Lohfink, i discorsi degliAttiriproducono /a realta della chiamata di Paolo e della sua
visione sulla strada per Damasco, ma sono stati ricostruiti personalmente da Luca utilizzando dati tradizionali (forme

letterarie, appunto) del passato.

Egli paragona i racconti di Luca con metodi espositivi delle Scritture Ebraiche.

Forma letteraria tratta
Dialogo dell'apparizione
dalle Scritture Ebraiche
(At9:4-6;22:7-10;26:14-16)
(Gn31:11-13;46:2,3; £s3:2-10)

“Una voce che glidiceva . .. ‘Chi sei, Signore?..1o sono.. “Midisse...‘'Giacobbe!....’Eccomil...losono...Ora
. Alzati" alzati”
“Disse: ‘Saulo, Saulo .. ."lo risposi: . . . .disse: lo sono ... “Disse: ‘Giacobbe, Giacobbe! Ed egli rispose: . . . disse: ‘lo
la tisaranno...” sono... lati...”
“Disse ...:Saulo, Saulo..." , per questo ti sono apparso , . ., o
Disse: ‘Mose! Mose!". .. Or dunqueva'. ..

n

La chiamata pare ispirarsi alla vocazione di Ezechiele, di Geremia e del servo di Yhvh.

“Ma alzati, e sta in piedi perché per questo ti sono apparso: per farti ministro e testimone delle
cose che hai viste, e di quelle per le quali ti apparird ancora, liberandoti da questo popolo e dalle
nazioni, alle quali io ti mando , affinché si convertano dalle tenebre alla At26:16-18
luce e dal potere di Satana a Dio, e ricevano, per la fede in me, il perdono dei peccati e la loro
parte di eredita tra i santificati”.

“Alzati in piedi. . . io ti mando aifigli d'lsraele, a nazioni ribelli . .. " Ez2:1,3
“lo ti stabilisco . . . io sono con te per liberarti” Ger1:18,19
" ... cambierd davanti a lorole tenebre in luce” /s42:7,16
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La doppia visione simultanea (a Paolo e ad Anania) € un motivo ben noto nella letteratura ellenistica. Lo ritroviamo
anche nella doppia visione a Cornelio e Pietro.

“Or a Damasco c'era un discepolo di nome Anania; e il Signore gli disse in visione: ‘Ananial’. Egli
rispose: ‘Eccomi, Signore'. E il Signore a lui: ‘Alzati, va’ nella strada chiamata Diritta, e cerca in casa A£9:10-12
di Giuda uno di Tarso chiamato Saulo; poiché ecco, egli & in preghiera, e ha visto in visione un

uomo, chiamato Anania, entrare e imporgli le mani perché ricuperi la vista".

“Egli vide chiaramente in visione, verso 'ora nona del giorno, un angelo di Dio che entro da lui e gli

disse: ‘Cornelio!'. Egli, guardandolo fisso e preso da spavento, rispose: ‘Che c’¢, Signore?'. E 'angelo

gli disse: ‘Le tue preghiere e le tue elemosine sono salite, come una ricordanza, davanti a Dio. E

ora manda degli uomini a loppe, e fa' venire un certo Simone, detto anche Pietro. Egli & ospite di A£10:3-6,19,20
un tal Simone, conciatore di pelli, la cui casa & vicino al mare . .. Mentre Pietro stava ripensando

alla visione, lo Spirito gli disse: ‘Ecco tre uomini che ti cercano. Alzati dunque, scendi, e va' con

"

loro™.

La frase di At26:14 (“Ti € duro ricalcitrare contro il pungolo”) utilizza un proverbio noto nel mondo greco e romano.

La visione con luce, voce e stupore dei presenti € un motivo frequente nelle apparizioni. Come, ad esempio, in Dn
10:5-9.

“D'improwviso, sfolgoro intorno a lui una luce dal cieloe, caduto in terra, udi una voce che gli diceva:

‘Saulo, Saulo, perché mi perseguiti?’ Egli domando: ‘Chi sei, Signore?' E il Signore: ‘lo sono Gesu, che

tu perseguiti. [Ti € duro recalcitrare contro il pungolo. Egli, tutto tremante e spaventato, disse: At
Signore, che vuoi che io faccia? Il Signore gli disse:] Alzati, entra nella citta e ti sara detto cid che devi 9:3-7
fare'. Gli uomini che facevano il viaggio con lui rimasero stupiti, perché udivano la voce, ma non

vedevano nessuno”.

“Alzai gli occhi, guardai, ed ecco un uomo, vestito di lino, che aveva ai fianchi una cintura d'oro di
Ufaz. Il suo corpo era come crisolito, la sua faccia splendeva come la folgore, i suoi occhi erano come
fuoco fiammeggiante, le sue braccia e i suoi piedi erano come il rame splendente e il suono della sua
voce era come il rumore d'una moltitudine. Soltanto io, Daniele, vidi la visione; gli uomini che erano Dn10:5-9
con me non la videro, ma un gran terrore piombo su di loro e fuggirono a nascondersi. lo rimasi

solo, a contemplare quella grande visione. In me non rimase pit forza; il mio viso cambio colore fino

a rimanere sfigurato e le forze mi abbandonarono. Poi udii il suono delle sue parole, ma appena le

udii caddi assopito con la faccia a terra.

La triplice presentazione lucana della visione sulla via damascena ha lo scopo di esaltare il fatto che & Dio a volere
la missione tra i pagani e che la attua per adempiere le profezie delle Scritture Ebraiche. La conversione di Cornelio
(questa, si, fu una conversione, perché Cornelio non era un proselito appartenente alla comunita ebraica) e
posteriore alla missione affidata a Paolo (A¢10). E Luca che, con un crescendo letterario, varia di proposito i racconti
della visione in modo da mostrare che Paolo - pur non essendo uno dei Dodici - & il continuatore /egittimo
dell'apostolato che assicura il passaggio dal tempo di Yeshtua a quello della chiesa o congregazione. Come uno
studioso ha acutamente notato, se non ci fosse stato Paolo la prima comunita dei discepoli di Yeshua sarebbe stata
presto liquidata come una setta giudaica. Ma Dio, tramite Yeshua, chiamd Paolo.

La visione damascena é reale, ma come elemento soprannaturale trascende tutte le descrizioni che di essa si
possono dare. Queste descrizioni, nella loro varieta, sono un modo voluto per presentare un qualcosa di quella
realtaindescrivibile. Questo & il modo mediorientale della Bibbia di concepire e di esporre la meravigliosa realta
storica dell'intervento di Dio.
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NASCITA E VITA DI PAOLO FINO ALLA VOCAZIONE

Quali sono le fonti che abbiamo per conoscere la vita dell'apostolo Paolo? In prima linea abbiamo gli scarni cenni
autobiografici che si rinvengono nell'epistolario paolino, benché questi cenni abbiamo generalmente lintento
apologetico di mostrare che il suo apostolato non ¢ inferiore a quello dei dodici apostoli, sebbene Paolo non venga
mai presentato come uno di loro.

Sotto quest’aspetto sono importanti Ga/1:11-2:4 (sua vocazione; andata in Arabia, a Gerusalemme e ad Antiochia);
2Cor11:22;12:10 (suo lavoro, suoi pericoli e sue visioni); 7Cor15:8 e sgg. (visione di Yeshua risorto); 7Cor16:5-9, Rm
1:13, 2Cor1:15,16 (propositi di viaggio compiuti o solo desiderati); 2Cor12:7 (insulti di satana). Si tratta perd sempre
d'indicazioni frammentarie.

Gli Atti degli apostol nella loro seconda parte, sono una descrizione dei viaggi missionari paolini per evangelizzare
il mondo (cap. 9, sua chiamata; dal cap. 13, suoi viaggi culminanti a Roma). Si tratta perd sempre di un racconto
incompleto riferito per sottolineare certi aspetti della chiesa o congregazione, tacendone altri che sarebbero per noi
importanti come risulta dal confronto con le lettere paoline. Secondo l'uso del tempo, I'autore di Att/(Luca) mette in
bocca all'apostolo dei discorsi storici che in realta sono stati rielaborati artisticamente da parte del narratore. Cosi,
sappiamo ben poco del periodo successivo alla sua chiamata e della lunga permanenza di Paolo a Corinto e a Efeso.
- At18:1-18;19:1-20:1.

Da Pietro sappiamo solo che esisteva gia una raccolta delle lettere di Paolo che viene chiamato “caro fratello”. - 2Pt
3:15,16.

Da Clemente Romano abbiamo una conferma dell'andata di Paolo a Roma e della sua morte per la “gelosia” di altri
(7Clemente5,2-6,1). Del progettato viaggio di Paolo in Spagna non abbiamo indizi sicuri né da Clemente né dal
Frammento Muratoriano.

Sulla vita di Paolo prima della vocazione

Come molti ebrei del suo tempo, il futuro apostolo ebbe due nomi di suono alquanto simile, ebraico I'uno ed
ellenista l'altro (usato specialmente nel contatto con i pagani). Nomi abbinati greci e semiti sono frequenti
nelllonomastica, come Giasone-Yason (da Yeshua). Nelle iscrizioni sepolcrali delle catacombe romane vi sono nomi
latini accanto a quelli semiti.

Il nome ebraico era Shaul(71xv), il nome del primo re della nazione ebraica, con il senso di “desiderato”. Il nome e
esattamente lo stesso, sebbene nel greco il re venga chiamato “Saul” (2aoUA) e l'apostolo “Saulos” (ZadAog):
“Richiesero un re, e Dio diede loro Sau/[ZaoUA, Saull” (At 13:21, TNM) e , proprio nello stesso capitolo, al v. 9: “Saulo
[ZaDAog, Saulos], che &€ anche Paolo”. - TNM.

Come cittadino romano si chiamava Paulos (MadAog), dal latino paulus (“piccolo”).

Nei primi dodici capitoli diA¢il futuro apostolo & sempre chiamato Saulo, ma dal capitolo 13 si comincia a
chiamarlo Paolo. Questo fatto ha indotto molti a credere che l'apostolo si chiamasse Saulo ma che dopo la sua
chiamata assumesse il nome di Paolo. Si parla cosi di Saulo persecutore e di Paolo “convertito”. Sebbene
quest’'opinione sia radicata nellimmaginario popolare, biblicamente & una gran sciocchezza. Tanto per cominciare,
quando Yeshua lo chiama sulla via per Damasco, usa il suo nome ebraico: “Saulo, Saulo, perché mi perseguiti?” (At
9:4). E cosi lo chiama anche Luca subito dopo la chiamata: “Saulo si alzd da terra” (9:8). Ad Anania, incaricato di
accogliere il suo nuovo discepolo, Yeshua comanda: “Cerca in casa di Giuda uno di Tarso chiamato Saulo” (9:11). E
Anania cosi gli si rivolge: “Fratello Saulo” (9:17). Ma improvvisamente, dal cap. 13 Saulo & sempre e solo chiamato
Paolo. Perché? Perché avwviene un cambiamento di punto focale. A¢mira a spianare la strada del procedere del
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vangelo da Gerusalemme a Roma: “Riceverete potenza quando lo Spirito Santo verra su di voi, e mi sarete testimoni
in Gerusalemme, e in tutta la Giudea e Samaria, e fino all'estremita della terra” (1:8). Il cambiamento di nome ha a che
fare con questo. E con il fatto che dal cap. 13 inizia la predicazione ai pagani, presso i quali era piu adatto il nome
romano. Questo cambiamento ha luogo in 13:9, dove si spiega che si tratta della stessa persona: “Allora Saulo, detto
anche Paolo [...]". Si noti: “detto anchée’, non ‘divenuto’. Saulo, che ama farsi tutto a tutti, abbandona il suo nome
semita per proclamarsi (anche tramite il nome) portatore del vangelo ai pagani. - 13:3-13; circa la presunta
conversione di Paolo si veda lo studio L'apostolo Paolo non si converti maij, in questa stessa categoria.

Qualche studioso avanza la teoria del cambiamento di nome in omaggio alla conversione del proconsole Sergio
Paolo, narrata in 13:6-12. Che cid non sia scritturale € dimostrato dal fatto che I'apostolo viene chiamato Paolo (v. 9)
prima della conversione del proconsole. - V. 12.

Nascita di Paolo

L'apostolo delle genti nacque verso l'inizio dell’Era Volgare, poiché nella sua prigionia romana egli si dice “vecchio”:
“Paolo, vecchio, e ora anche prigioniero di Cristo GesU” (F/m 9). La parola greca & npeoB0OTNG (presbiites). L'americana
TNM - che spesso ama le stravaganze - traduce presbiites con un giro di parole: “uomo d'etd avanzata” e nella nota in
calce - come se niente fosse - dice: “O, ‘ambasciatore™. In 77m5:1, pero, traduce la stessa parola con “uomo anziano”
(TNM) e al v. 19 dello stesso capitolo solo con “anziano” (TNM). Misteri delle traduzioni. Comunque, la parola greca
presbites si applicava allora ad un uomo verso la sessantina.

Dalla nascita Paolo possedeva il diritto di cittadinanza romana, per cui a Gerusalemme davanti al tribunale che lo
accusava affermo con fierezza: “Civis romanus sum” (“Sono cittadino romano”). L'acquisizione di tale diritto era molto
difficile, poiché occorreva essere conosciuti personalmente dallimperatore oppure essersi distinti in azioni militari
oppure ottenere tale dignita da qualche funzionario venale. In quest'ultimo modo dovette aver fatto il tribuno Lisia,
che al tempo del debole imperatore Claudio abusava dellamministrazione imperiale: “Il tribuno andd da Paolo, e gli
chiese: ‘Dimmi, sei romano?'. Ed egli rispose: Si'. Il tribuno replicd: ‘lo ho acquistato questa cittadinanza per una
grande somma di denaro'. E Paolo disse: ‘lo, invece, I'ho di nascita™. - At22:27,28.

Come aveva ottenuto la cittadinanza romana la famiglia di Paolo? Il direttivo d'oltreoceano dei Testimoni di Geova
ipotizza: “Era cittadino romano dalla nascita (At 22:28), avendo forse suo padre ottenuto la cittadinanza per servizi
resi allo stato romano” (Perspicacia nello studio delle Scritture Vol. 2, pag. 477, alla voce “Paolo”, § 2). La verita & che &
del tutto infruttuoso almanaccare come e quando gli antenati di Paolo abbiano ottenuto la cittadinanza romana.

Il fatto che Paolo sia stato battuto con verghe (At22:24,25) era del tutto contrario alla sua dignita di cittadino
romano: la cosa era del tutto vietata. Tuttavia, un abuso di potere era pur sempre possibile: “Quelli che stavano per
sottoporlo a interrogatorio, si ritirarono subito da lui; e anche il tribuno, sapendo che egli era romano, ebbe paura
perché l'aveva fatto legare”. - V. 29.

Una tradizione conservataci da Girolamo fa nascere Paolo a Giscala (El Gis), da cui i genitori fuggiaschi dalla
Palestina devastata I'avrebbero portato via forse nel 4 a. E. V., durante la sommossa al tempo di Quintinio Varo
(Girolamo, De viris illustribus 5PL 23,615; cfr. Ad Philonem PL 25,653). Si tratta tuttavia di un’indicazione di data
troppo tardiva e nebulosa per essere preferita all'affermazione di Atin cui Paolo si proclama nativo di Tarso: “lo sono
un giudeo di Tarso, cittadino di quella non oscura citta di Cilicia” (21:39), “lo sono un giudeo, nato a Tarso di Cilicia”
(22:3). Forse fu la famiglia, che prima abitava a Giscala, a trasferirsi a Tarso dove nacque Paolo. Il fatto che i genitori
fossero cittadini romani suppone una loro permanenza alquanto prolungata nella citta cilicea. Pud anche darsi, pero,
che linsediamento della famiglia a Tarso non fosse di antica data, giacché stretti legami la vincolavano ancora alla
Palestina.

In casa di Paolo si doveva parlare aramaico, oltre che greco. Si spiegherebbe cosi ”ebreo figlio d'Ebrei” (F/p 3:5), vale
a dire giudeo di razza e non proselito, giudeo poi di lingua aramaica e non giudeo di lingua ellenistica. Una sorella
dell'apostolo si trovava ancora accasata a Gerusalemme, dove la congiura ordita contro Paolo fu appunto sventata
da un nipote dell'apostolo che ne awiso lo zio materno: “Il figlio della sorella di Paolo, venuto a sapere dell'agguato,
corse alla fortezza, ed entrato riferi tutto a Paolo”. - At23:16.

Paolo, dunque, nacque a Tarso, “non oscura citta di Cilicia” (21:39). In verita, Tarso era una delle piu antiche citta
dell'Asia Minore (moderna Turchia): gia verso il 1200 a. E. V. possedeva, al tempo degli ittiti, una grande importanza.

Ricordata sull'obelisco nero di Salmanasar Ill, re d’Assiria (858-824 a. E. V.) e ricordata dal libro apocrifo di Giuditta
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nellitinerario di Oloferne (Giuditta 2:23), il suo nome riappare all'epoca di Sennacherib, che la conquisto nel 698 a. E.
V.. Le truppe di Ciro la saccheggiarono verso il 528 a. E. V., Alessandro Magno vi penetro nel 333 a. E. V.. Morto
Alessandro il Grande, passo con tutta la Cilicia sotto il dominio di Seleuco Nicatore | che le impose un nome nuovo
durato ben poco. Divenne cosi una metropoli intellettuale, dove fiorirono i piu grandi maestri della filosofia stoica.

Conquistata nel 64 a. E. V. dai romani, Pompeo vi stabili la capitale della Cilicia, inaugurandovi un'epoca di splendore
che si protrasse per un secolo. Tarso fu adornata di numerosi monumenti, ebbe una scuola che non aveva nulla da
invidiare a quella di Atene e di Alessandria (cfr. Strabone 14,5,13,14). Su un lago artificiale, Tarso si costrui un suo
porto che, attraverso un canale collegato al mare, le permise di svolgere un’intensa attivita commerciale.

Dimostratasi fedelissima allimpero, Tarso ricevette dagli imperatori romani numerose testimonianze di
benevolenza. Al tempo di Giulio Cesare le fu dato l'appellativo di juliopolis o “citta di Giulio”. Marco Antonio - che a
Tarso incontrd Cleopatra per la prima volta - diede alla citta 'autonomia. Augusto confermo e accrebbe i privilegi che
Marco Antonio aveva concesso ai cittadini tarsioti.

Pur soggetta allimpero romano, Tarso conservava il modo di vivere, i culti e le usanze orientali, con 'organizzazione
propria di una polis (citta) ellenistica. A Tarso coabitavano greci, romani, ebrei, siri e anatolici.

La cittadina dei nostri tempi ha perso, con il porto e le industrie, tutto I'antico splendore. Ora non le rimane che la
gloria morale d’aver dato i natali al grande apostolo. | moderni tarsioti preferiscono chiamare “Porta di San Paolo”
quella che ufficialmente & la “Porta di Cleopatra” (e che altri storpiano in “Porta della Perfidia”).

Dalle alture vicine alla citta di Tarso molte volte il giovane Paolo dovette abbracciare con lo sguardo le vette nevose
del Tauro e le vele bianche delle navi che attraverso il canale giungevano dal Mediterraneo sin sotto le mura
cittadine. Ma quelle viste cosi belle non dovettero lasciare alcuna impronta nell'animo dell'apostolo, che non appare
commosso dalle bellezze naturali. Sotto quest'aspetto, Paolo &€ molto diverso dai profeti e da Yeshua che sanno
trarre dalla natura magnifici spunti d'insegnamento (“Guardate gli uccelli ...", “Guardate i gigli dei campi ...” - Mt
6:26,29). Il terreno in cui Paoclo mostra un’acuta genialita € invece la psicologia umana. Si veda, ad esempio, Rm7 in
cui tratta della lotta tra il bene e il male che si svolge nella mente umana. Per Iui la natura non ¢ altro che un
complesso di creature gementi sotto il peso della colpa umana e in attesa della redenzione: “La creazione geme ed &
in travaglio”. - Rm 8:22.

L'interesse di Paolo e piuttosto rivolto all'attivita dell'uomo. In questo &€ in perfetta sintonia con la mentalita
moderna. Egli s'interessa delle attivita sportive, da cui trae esempi per i suoi insegnamenti. Egli ricorda i giochi
ellenici, I'agilita dei romani sotto il peso delle armature. Parla anche degli schiavi dei mercati orientali, dei palazzi
costruiti dall'ingegno umano. Sono questi i fenomeni cui s'ispira per trarne i suoi insegnamenti.
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PE-TENEBRIS+IN - ADMIEABILE-LUMEN

PAOLO - SUA ISTRUZIONE

Fariseo e figlio di farisei (At 23:6), pur non potendo sfuggire del tutto a qualche influsso della nativa Tarso pagana, di
fatto Paolo ebbe un'istruzione schiettamente rabbinica.

Istruzione rabbinica. Come ogni fanciullo ebreo, a circa sei anni dovette iniziare a frequentare la scuola, che
usualmente era annessa alla sinagoga. Dovette apprendere a memoria i primi rudimenti della Legge (7orah). Imparo
quindi a leggere e a scrivere con la Bibbia. Poi fu inviato a Gerusalemme (presumibilmente all’eta di 15 anni, perché
era quella I'eta usuale) per completare i suoi studi.

A Gerusalemme divenne discepolo di Gamaliele: “Educato ai piedi di Gamaliele nella rigida osservanza della legge
dei padri” (At 22:3). Gamaliele fu un rabbino onorato e stimato da tutti. A sua volta, Gamaliele era stato istruito da
Hillel, del quale seguiva i nobili principi ricchi di luminosa apertura mentale: “Un fariseo, di nome Gamaliele, dottore
della legge, onorato da tutto il popolo” (At5:34). La Mishna cosi lo elogia: “Da quando € morto rabban Gamaliele
I'antico, non v'é piu venerazione per la Legge; e insieme morirono purezza e astinenza”. Di tale formazione Paolo
parlera con compiacenza anche di fronte alla folla inferocita di Gerusalemme: “lo sono un giudeo, nato a Tarso di
Cilicia, ma allevato in questa citta, educato ai piedi di Gamaliele nella rigida osservanza della legge dei padri; sono
stato zelante per la causa di Dio". - At22:3.

Shaul, Saulo, segui fedelmente |"osservanza della legge dei padri”, vale a dire gli insegnamenti dei vari rabbini che
lo avevano preceduto e che erano ritenuti gli interpreti piu autorizzati delle Scritture. Egli mandd cosi a memoria -
come si faceva - i detti rabbinici, sapendo che il buon discepolo deve ritenere I'insegnamento come una cisterna da
cui non sfugga nulla.

Paolo uso talvolta delle allegorie rabbiniche che gli erano molto familiari: “I nostri padri furono tutti sotto la nuvola,
passarono tutti attraverso il mare, furono tutti battezzati nella nuvola e nel mare, per essere di Mose; mangiarono
tutti lo stesso cibo spirituale” (7Cor10:1-3), “Sta scritto che Abraamo ebbe due figli: uno dalla schiava e uno dalla
donna libera; ma quello della schiava nacque secondo la carne, mentre quello della libera nacque in virtu della
promessa. Queste cose hanno un senso allegorico [...]" (Ga/4:21-31). Pur richiamandosi di continuo alle Scritture,
Paolo seppe evitare le esagerazioni allegoriche e le ricercate interpretazioni bibliche proprie dei rabbini. Pur
accogliendo la generale attitudine dei farisei verso la Legge - intesa come volonta assoluta di Dio -, di fatto s/ mostro
contrario al rigido legalismo farisaico. Circa l'esistenza degli spiriti e la realta della resurrezione segui ovwiamente le
idee rabbiniche anziché le negazioni che ne facevano i sadducei: “Paolo, sapendo che una parte dellassemblea era
composta di sadducei e l'altra di farisei, esclamo nel Sinedrio: Fratelli, io son fariseo”. - At 23:6.

Paolo parlava I'aramaico, che al tempo era parlato in Palestina. In aramaico erano state scritte anche alcune
parafrasi della Bibbia (i 7Targumim). Prima di essere arrestato, l'apostolo si mise ad arringare la folla in aramaico:
“Paolo, stando in piedi sulla gradinata, fece cenno con la mano al popolo e, fattosi un gran silenzio, parlo loro in
ebraico” (A t21:40), “Quand’ebbero udito che egli parlava loro in lingua ebraica [...]" (A £22:2). Attenzione: la
traduzione puo ingannare. Il testo greco ha Tfj ERpaidL SLoOAEKTW (te ebraidi dialékto) in tutti e due i passi, e anche
in At26:14 in cui Paolo ricorda che Yeshua gli parlo “in lingua ebraica”. Sarebbe piu corretto tradurre “dialetto” invece
di “lingua”. Si tratta infatti di “dialetto ebraico” ovvero di aramaico. In greco “lingua” non si dice dialektos (che & si,
“lingua”, ma intesa come dialetto), ma si dice yALaooa (g/ossa). Infatti, in At2:4, dove viene detto che “tutti furono
riempiti di Spirito Santo e cominciarono a parlare in altre /inguée’, il testo greco ha yAwooalc (g/ossais) per “lingue”.
Queste lingue potevano includere anche i dialetti, tanto che le persone stupite dicono: “Come mai li udiamo parlare
ciascuno nella nostra propria lingua natia?” (2:8), che sarebbe piu corretto tradurre: “Nel nostro dialetto natio”, dato
che qui il greco usa SLaAEKTW (dialékto).

Il linguaggio popolare al tempo di Paolo era I'aramaico, e non l'ebraico. Se si fosse trattato di ebraico, Atavrebbe
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detto T EBpalbL yAWaon (te ebraidi glosse), “in lingua ebraica”; e non Tf EBpaidL SLaAéKTwW (te ebraidi dialékto), “il
dialetto ebraico”. Le traduzioni, non distinguendo tra didlektos e glossa creano confusione.

L'istruzione greca di Paolo

A Tarso Paolo dovette apprendere il greco sia tramite I'uso della Bibbia greca dei LXXletta in quelle sinagoghe, sia
nelle conversazioni stoiche dei filosofi locali. Infatti, Paolo maneggia il greco con sicurezza, anche se gli manca il
tempo di ricercarne I'eleganza e la finezza. Paolo sa maneggiare il greco popolare come farebbe un grande scrittore,
tanto che Demostene stesso - pur avendo la lingua piu pura dei classici - non ha pagine pilt commoventi e incalzanti
del fabbricante di tende che era Paolo.

A Tarso Paolo poté sperimentare I'aspirazione del mondo greco verso la redenzione dell'anima dal corpo tramite le
religioni misteriche che propugnavano l'ascetismo per vivere alla presenza della divinita. Propagandisti iranici e
anatolici passavano in Cilicia, da Tarso, per raggiungere la lonia. Da questo nasce certamente I'enfasi paolina nella
liberazione dalle forze del male e la sua brama verso la futura éra di pace con la diretta conoscenza di Dio. Questo
soggetto affascinava gli animi dellambiente pagano. Paolo, ovwiamente, non accoglie la dottrina dellanima sparata
dal corpo e le altre credenze pagane.

Paolo aveva conoscenza delle opere letterarie greche? Pare di no. Alcuni studiosi lo sostengono, perd. Le loro
argomentazioni sono discutibili.

Paolo in 7ito 1:12 scrive: “Uno dei loro [un cretese], proprio un loro profeta, disse: ‘I Cretesi sono sempre bugiardi,
male bestie, ventri pigri”. Il che € tratto da Epimenide (circa 600 a. E. V.), che Platone chiamava “uomo divino”. Ad
Epimenide i cretesi offrivano sacrifici quasi fosse un dio; i greci lo chiamavano “profeta”. Il detto citato da Paolo & un
esametro noto nell'antichita e riferito anche da Callimaco nel suo /nno a Zeus. C'¢ chi pensa (R. Harris) che dallo
stesso Epimenide provenga anche l'espressione di Paolo: “In lui viviamo, ci moviamo, e siamo, come anche alcuni
vostri poeti hanno detto: ‘Poiché siamo anche sua discendenza™ (At 17:28), tuttavia altri studiosi - forse meglio - lo
attribuiscono ad Arato (3° secolo a. E. V.), poeta e filosofo di Soli in Cilicia.

“Non Vvingannate: ‘Le cattive compagnie corrompono i buoni costumi” (7Cor15:33). Come si nota, NRmette tra
virgolette (TNM non lo fa, sbagliando): si tratta di una citazione. E un trimetro giambico tratto dal poeta ateniese
Menandro, vissuto nel 4° secolo a. E. V.. Era divenuto un proverbio popolare. Paolo usa questo proverbio per riferire
“le cattive compagnie” a coloro che negano la resurrezione.

Queste citazioni non provano affatto che Paolo avesse una buona conoscenza della letteratura greca. Occorre
usare buon senso. Quelle citazioni erano solo dei detti popolari molto diffusi e molto noti. Non significa affatto che
Paolo abbia letto le rispettive opere letterarie. Anche oggi si usano, allo stesso modo, espressioni note: “C'e del
marcio in ...", ma quanti sanno chi fu il grandissimo drammaturgo inglese Shakespeare che scrisse questa frase e
qual & la sua opera letteraria da cui € tratta? Figurarsi, poi, se I'hanno letta. “Vuolsi cosi dove si puote cio che si vuole”:
citazione da persone “colte”. Colte fino al punto da citarne forse l'autore (Dante); ma molti probabilmente i si
fermano.

Contro I'assorbimento della cultura ellenistica da parte di Paolo va ricordata la sua insensibilita per il bello e per
I'arte (che erano tratti essenziali dell'ellenismo). Inoltre, il suo giudizio verso la sapienza umana & secco: “Non con
sapienza di parola . . . infatti sta scritto: ‘lo faro perire la sapienza dei saggi e annienterd lintelligenza degli
intelligenti’. Dov'é il sapiente? ... Non ha forse Dio reso pazza la sapienza di questo mondo? . .. Il mondo non ha
conosciuto Dio mediante la propria sapienza . .. i Greci cercano sapienza . .. predichiamo Cristo, potenza di Dio e
sapienza di Dio . . . Infatti, fratelli, guardate la vostra vocazione; non ci sono tra di voi molti sapienti . . . voi siete in
Cristo Gesu, che da Dio é stato fatto per noi sapienza . .."” (7Cor1:17-31, passim). Per Paolo la sapienza umana &
stoltezza presso Dio. Paolo, quindi, non dovette dedicare molto tempo allo studio di tale “stoltezza”.

Come fariseo, l'unico desiderio di Paolo era quello di poter conoscere in modo sempre pit profondo la parola di
Dio anziché le opere in cui gli uomini esprimevano la loro saggezza terrena. Certo Paolo non poté sfuggire del tutto
agli influssi filosofici della sua citta natale - che costituiva a quel tempo un centro di vita intellettuale superiore alle
stesse Atene ed Alessandria. Atenodoro, lo storico che fu maestro e amico di Cesare Augusto, proveniva da Tarso.
Non deve quindi destare meraviglia che negli scritti paolini si trovino tracce del vocabolario e dell'etica stoica.

Lo stesso atteggiamento di simpatia di Paolo per i pagani poté provenire dalla serieta con cui gli stoici, predicando
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nelle piazze di Tarso, cercavano di inculcare la virtu nei loro uditori. “Tutti coloro che hanno peccato senza legge
periranno pure senza legge; e tutti coloro che hanno peccato avendo la legge saranno giudicati in base a quella legge;
perché non quelli che ascoltano la legge sono giusti davanti a Dio, ma quelli che l'osservano saranno giustificati.
Infatti quando degli stranieri, che non hanno legge, adempiono per natura le cose richieste dalla legge, essi, che non
hanno legge, sono legge a sé stessi; essi dimostrano che quanto la legge comanda é scritto nei loro cuori, perché la
loro coscienza ne rende testimonianza e i loro pensieri si accusano o anche si scusano a vicenda. Tutto cio si vedra
nel giorno in cui Dio giudichera i segreti degli uomini per mezzo di Gesu Cristo” (Rm 2:12-16). Questa simpatia di
certo preparava l'apostolo a divenire il missionario per eccellenza dei gentili o pagani.

Paolo e Seneca

Esistono delle lettere apocrife tra Paolo e Seneca. Che credito dare a questi documenti? Prescindendo dal loro
valore cronologico, si pud pensare che a Roma Paolo abbia trovato benevolenza presso Seneca, che era allora
onnipotente presso limperatore Nerone. Questa tradizione potrebbe spiegare la simpatia dei piu antichi apologeti
latini per Seneca (Tertulliano, Minucio), che - pur non essendo mai divenuto discepolo di Yeshua - si sarebbe
interessato con curiosita tutt'altro che ostile alla “Via”, come & chiamata in At9:2 (Tertulliano, De anima 20). Qualche
studioso e addirittura tentato di individuare in Seneca quel misterioso Teofilo (il cui nome significa “amato da Dio")
chiamato “eccellentissimo” (Lc1:3, KPATLOTE, kratiste), termine applicato a un eminente romano appartenente al
ceto equestre. Tuttavia, va notato subito che il titolo di “eccellentissimo” manca in At 1:1, il che potrebbe spiegarsi con
la conversione di Teofilo avvenuta nel frattempo, ma per Seneca certamente non avvenne mai. In ogni caso, si tratta
d'ipotesi senza un saldo fondamento storico.

Seneca avrebbe potuto gia aver sentito parlare di Paolo dal fratello Novato Gallione che, mentre era proconsole
dell’Acaia, aveva liberato Paolo deferito al suo tribunale a Corinto: “Quando Gallione era proconsole dell’Acaia, i
Giudei, unanimi, insorsero contro Paolo, e lo condussero davanti al tribunale [...] ma Gallione disse ai Giudei: [...] ‘lo
non voglio esser giudice di queste cose'. E li fece uscire dal tribunale”. - At18:12-16, passim.

L'interesse di Seneca per Paolo poteva essere stato anche occasionato dal fatto che con I'amico Burro, presidente
del tribunale, Seneca dirigeva allora la politica romana. Va ricordato che Paolo era arrivato nell’'Urbe non come un
giudeo qualsiasi, ma come “capo della setta dei Nazareni”, di cui si diceva: “Questuomo & una peste, che fomenta
rivolte fra tutti i Giudei del mondo” (At24:5). In ogni caso, pur rimanendo a lungo prigioniero per via della burocrazia
romana, Paolo ebbe piena liberta d'azione e poté liberamente predicare il vangelo.

Non & quindi da escludere del tutto la possibilita di rapporti di simpatia tra Paolo e Seneca. La diffusione del
vangelo era avvenuta anche nello stesso pretorio romano: “A tutti quelli del pretorio e a tutti gli altri € divenuto noto
che sono in catene per Cristo” (Flp 1:13). Per di piu, la morte di Paolo (avvenuta probabilmente nel 64 E. V.) voluta da
Nerone coincise con la caduta in disgrazia di Burro e di Seneca agli occhi dell'imperatore.

Nonostante questa possibilita, € un fatto che le idee paoline e quelle senechiane sono del tutto differenti. Ma
questo non esclude una possibile simpatia tra i due. Il fatto che Paolo si fosse appellato all'imperatore romano
proprio a causa di puntigliosi ebrei, avrebbe potuto favorire la simpatia, poiché gli ebrei erano malvisti da Seneca
proprio per la loro puntigliosita. - Cfr., sull'ostilita di Seneca verso gli ebrei, Agostino, De Civitate Dei6,11.
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L’occupazione di Paolo per vivere

Ogni rabbino doveva imparare un mestiere. Giuseppe Flavio (Antichita Giudaiche 2,2; cfr. Avot2,2) ricorda che lo
studio della Legge senza un lavoro & cosa vana. Anche Paolo aveva il suo lavoro. Insieme a Aquila e Priscilla esercitd
la sua attivita: “Essendo del medesimo mestiere, ando ad abitare e a lavorare con loro. Infatti, di mestiere, erano
fabbricanti di tende” (At 18:3). Generalmente gli antichi commentatori hanno pensato che Paolo fosse un tagliatore di
pelli di animali con cui ricoprire le tende (Crisostomo, Ad populum Antiochem 19,1 PG 49,188,189). Solo Bada (9°
secolo) penso che Paolo, oriundo della Cilicia, tessesse le tende con peli di capra, secondo una specializzazione del
luogo (da cui il nome di “cilicio”); ma la sua ipotesi fu presto dimenticata. Questa ipotesi fu ripresa solo nel 19° secolo.
- Beda, Expositio Act. Apost. Et Retractatio.

Tuttavia, com’erano in realta le tende dei giudei? Esse consistevano in tende di pelle animale: “Allarga il luogo della
tua tenda, si spieghino i teli della tua abitazione” (/s 54:2). Il tabernacolo risultava di varie pelli sovrapposte le une alle
altre (£526:14,36:19). Ancora oggi gli arabi usano una tenda di cuoio rossastro in cui trasportato gli idoli di pietra
della tribu. Si chiama gutfa, e da essa possiamo intuire come potevano essere fatte le tende antiche. Che le tende
fabbricate da Paolo non fossero intessute con peli di capra pare indicato dal fatto che egli lavorava con Aquila e
Priscilla che erano originari del Ponto e che percid non usavano la tessitura cilicea. Inoltre, Paolo si trasferi a
Gerusalemme sin da ragazzo per studiare la Legge da Gamaliele (At 22:3), per cui & poco probabile che egli - fariseo e
discepolo di rabbini - si sia potuto dedicare alla tessitura cilicea. Si aggiunga che tale tessitura era ritenuta un lavoro
abominevole per i rabbini.

Di questattivita tecnica di fabbricante di tende Paolo si avvantaggio per procurarsi il necessario sostentamento
senza dipendere da altri: “Ci affatichiamo lavorando con le nostre proprie mani” (7Cor4:12). Mostrando le sue mani
incallite dal lavoro, egli poteva dire con fierezza agli anziani di Efeso: “Non ho desiderato né l'argento, né l'oro, né i
vestiti di nessuno. Voi stessi sapete che queste mani hanno provveduto ai bisogni miei e di coloro che erano con me”.
- At 20:33,34.

Aspetto fisico

Buon parlatore, Paolo non era certo imponente come invece lo era Barnaba. “La folla, veduto cid che Paolo aveva
fatto, alzo la voce, dicendo in lingua licaonica: ‘Gli déi hanno preso forma umana, e sono scesi fino a noi'. E
chiamavano Barnaba Giove, e Paolo Mercurio, perché era lui che teneva il discorso” (At14:11,12). Indomito nel suo
carattere, Paolo sentiva pero tutto il timore e la paura nel rivolgersi ai gentili: “lo sono stato presso di voi con
debolezza, con timore e con gran tremore” (7Cor2:3). | corinti, pur non negando la forza dei suoi scritti, biasimavano
la sua presenza: “Le sue lettere sono severe e forti; ma la sua presenza fisica & debole e la sua parola & cosa da nulla”
(2Cor10:10). L'immagine di un Paolo piccolo e calvo & dovuta alla vivida descrizione che si rinviene nell'apocrifo Atti di
Paolo e Tecla, in cui all'inizio (I1,3) si legge: “Egli vide Paolo che avanzava: un uomo di piccola statura, calvo di capo,
dalle gambe divaricate, di corpo robusto, dalle sopracciglia che si congiungevano, dal naso alquanto voluminoso, ma
pieno di grazia; talvolta sembrava un uomo, talvolta un angelo”.

Si @ voluto trovare una descrizione fisica anche nella “spina nella carne” cui Paolo allude nella sua seconda lettera ai
corinti: “Perché io non avessi a insuperbire per l'eccellenza delle rivelazioni, mi & stata messa una spina nella carne,
un angelo di Satana, per schiaffeggiarmi affinché io non insuperbisca” (2Cor12:7). Alcuni vi vorrebbero vedere delle
tentazioni carnali, delle quali Paolo parla cosi bene nell'ultimo capitolo della sua lettera ai romani. Tuttavia, & piu di
buon senso vedere qui una figura stilistica che raffigura tutti coloro che lottano interiormente. Inoltre, la
concupiscenza - che é retaggio di tutti - non poteva costituire una “spina” particolare per Paolo. Per questo motivo

altri studiosi preferiscono vedervi un'infermita fisica persistente e dolorosa. Di questa Paolo parla un‘altra volta nella
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sua lettera ai galati: “Sapete bene che fu a motivo di una malattia che vi evangelizzai la prima volta; e quella mia
infermita, che era per voi una prova, voi non la disprezzaste né vi fece ribrezzo; al contrario mi accoglieste [...]. Vi
rendo testimonianza che, se fosse stato possibile, vi sareste cavati gli occhi e me li avreste dati” (Ga/4:13-15). “Vi
sareste cavati gli occhi e me li avreste dati”: se non si tratta di un modo di dire, si sarebbe tentati di vedervi una
malattia agli occhi, forse un glaucoma alla retina, il che spiegherebbe I'espressione paolina: “Guardate con che grossi
caratteri vi ho scritto di mia propria mano!” (Ga/6:11). Che tale infermita potesse essere attribuita a influsso satanico
rientrava nella teologia ebraica: le malattie erano ritenute opera di demoni. Anche in Luca leggiamo: “Questa, che &
figlia di Abraamo, e che Satana aveva tenuto legata per ben diciotto anni”. - Lc13:16.

Se si trattava di malattia agli occhi, probabilmente tale infermita fu originata dalle ardenti sabbie del deserto siriaco
e dalla visione di Yeshua che lo rese completamente cieco. Riacquistata la vista tramite Anania, Paolo dovette pur
sempre soffrire agli occhi come conseguenza di quell'apparizione: “Siccome non ci vedevo piu a causa del fulgore di
quella luce, fui condotto per mano da quelli che erano con me; e, cosi, giunsi a Damasco. Un certo Anania, uomo pio
secondo la legge, al quale tutti i Giudei che abitavano la rendevano buona testimonianza, venne da me, e,
accostatosi, mi disse: ‘Fratello Saulo, ricupera la vista'. E in quell'istante riebbi la vista e lo guardai”. - At22:11-13.
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Lo zelofu la passione che per lintera vita consumo Paolo. Interessi economici, posizione sociale e benessere fisico
mai lo resero schiavo: egli abbandono tutto per servire Dio.

Dapprima, da fariseo zelante, si dedico all'osservanza integra della Legge, pur sentendone tutta la difficolta nella
sua attuazione pratica. Alla scuola di Gamaliele Paolo apprese ad amare i gentili e a ricercarli per sottoporli alla
Legge. | farisei viaggiavano “per mare e per terra per fare un proselito” (M¢23:15). Di certo Paolo, da buon rabbino,
non aveva dimenticato la massima con cui Hillel (maestro di Gamaliele) compendiava i precetti dell’ebraismo: “Ama
Dio e il tuo prossimo”.

Dal complesso delle espressioni paoline che parlano di persecuzioni dei discepoli di Yeshua senza mai accennare a
un suo contatto con Yeshua, sembra escluso che egli avesse conosciuto Yeshua di persona prima della sua
resurrezione. Nei pochi anni in cui Yeshua insegnava a Gerusalemme e mentre si attuava la fine tragica del Messia,
Paolo doveva essere assente dalla capitale ebraica. Vi ritorno tuttavia dopo per partecipare alle prime lotte contro i
discepoli di Yeshua.

Nel suo zelo verso la Legge non poteva tollerare che un'assurda setta identificasse nel messia proprio un uomo
messo al palo, uno che la Legge definiva maledetto perché appeso al legno, uno che pretendeva di modificare la
volonta di Dio, uno che predicava una vita non ortodossa, uno che aveva osato dire: “Se la vostra giustizia non supera
quella degli scribi e dei farisei, non entrerete affatto nel regno dei cieli” (M¢5:20). Bastavano queste sole parole
perché Paolo sentisse i seguaci di Yeshuia come nemici, come ribelli alla tradizione rabbinica. “Vi faccio notare, fratelli,
che il messaggio di salvezza da me annunziato non viene dagli uomini. Nessun uomo me I'ha trasmesso o insegnato.
E Gesu Cristo che me I'ha rivelato. Avete certamente udito qual era il mio impegno nella religione ebraica:
perseguitavo ferocemente la Chiesa di Dio e facevo di tutto per distruggerla. lo vivevo la religione ebraica con un
impegno superiore a quello di molti connazionali della mia eta. Ero addirittura fanatico quando si trattava di
osservare le tradizioni dei nostri padri”. - Ga/1:11-14, PdS.

| pit audaci propugnatori di quelle che per Paolo erano nuove idee pericolose, erano gli ellenisti. Questi
affermavano che Dio non abitava nel Tempio di Gerusalemme ma nell'universo, e accusavano i giudei di aver ucciso il
Giusto inviato da Dio. Possiamo immaginare il furore dello zelante fariseo di fronte a questo modo di pensare. Paolo
era davvero furioso nello scagliarsi contro di loro e sostenne con convinzione l'uccisione di Stefano, il loro
rappresentante.

Immedesimandoci nello sdegno furente di Paolo, siamo toccati dal suo postumo radicale cambiamento e siamo
toccati nel sentirlo poi dire: “L’Altissimo perd non abita in edifici fatti da mano d'uomo, come dice il profeta: ‘Il cielo € il
mio trono, e la terra lo sgabello dei miei piedi. Quale casa mi costruirete, dice il Signore, o quale sara il luogo del mio
riposo? Non ha la mia mano creato tutte queste cose?. Gente di collo duro e incirconcisa di cuore e d'orecchi, voi
opponete sempre resistenza allo Spirito Santo; come fecero i vostri padri, cosi fate anche voi. Quale dei profeti non
perseguitarono i vostri padri? Essi uccisero quelli che preannunciavano la venuta del Giusto, del quale voi ora siete
divenuti i traditori e gli uccisori; voi, che avete ricevuto la legge promulgata dagli angeli, e non l'avete osservata”. - At
7:48-53.

Non dobbiamo lasciarci trarre in inganno dall'espressione che “i testimoni deposero i loro mantelli ai piedi di un
giovane chiamato Saulo” (At7:58, TNM), per concludere che Paolo - giovane - fosse solo un gregario. Il vocabolo
greco usato (veaviag, neanias) poteva essere applicato ad una persona sin oltre i trent'anni. Paolo, quindi, non era
un semplice ragazzo spettatore. Egli era uno degli organizzatori: “Saulo approvava la sua uccisione. Vi fu in quel
tempo una grande persecuzione contro la chiesa che era in Gerusalemme. Tutti furono dispersi per le regioni della

Giudea e della Samaria, salvo gli apostoli. Uomini pii seppellirono Stefano e fecero gran cordoglio per lui. Saulo
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intanto devastava la chiesa, entrando di casa in casa; e, trascinando via uomini e donne, li metteva in prigione”. - At
8:1-3.

La violenza della sua opposizione appare in tutta la tragicita delle parole che si trovano in Atti “Si scateno una
violenta persecuzione contro la comunita di Gerusalemme”, “Saulo intanto infieriva contro la Chiesa: entrava nelle
case, trascinava fuori uomini e donne e li faceva mettere in prigione”. - V. 1,3, PdS.

Piu volte Paolo ricorda questo intenso periodo di intensa persecuzione contro i credenti. Lo ricorda anche nel suo
colloquio a Cesarea con il re Agrippa: “Quanto a me, in verita pensai di dover lavorare attivamente contro il nome di
Gesu il Nazareno. Questo infatti feci a Gerusalemme; e avendone ricevuta l'autorizzazione dai capi dei sacerdoti, io
rinchiusi nelle prigioni molti santi; e, quand’erano messi a morte, io davo il mio voto. E spesso, in tutte le sinagoghe,
punendoli, li costringevo a bestemmiare; e, infuriato oltremodo contro di loro, li perseguitavo fin nelle citta straniere”.
- At26:9-11.

Paolo dice: “lo davo il mio voto”. Questo dare il voto suppone che egli era - se non membro del sinedrio - una
persona autorevole della sinagoga.

Dopo aver perseguitato i discepoli di Yeshua a Gerusalemme, per sua iniziativa Saulo chiese lettere al sommo
sacerdote (che probabilmente era ancora Caifa, deposto nel 36) che lo autorizzassero a perseguire i discepoli di
Damasco. “Ho perseguitato la chiesa di Dio” (7Cor15:9), dira ai corinti. E ai galati: “Quand’ero nel giudaismo [...]
perseguitavo a oltranza la chiesa di Dio, e la devastavo” (Ga/1:13). E ai filippesi: “Quanto allo zelo, persecutore della
chiesa” (F/p3:6). A Timoteo dira: “Prima ero un bestemmiatore, un persecutore e un violento” (77m 1:13). “Saulo,
sempre spirante minacce e stragi contro i discepoli del Signore, si presentd al sommo sacerdote, e gli chiese delle
lettere per le sinagoghe di Damasco affinché, se avesse trovato dei seguaci della Via, uomini e donne, |i potesse
condurre legati a Gerusalemme”. - At9:1,2.

L'autorita del sinedrio si estendeva a quel tempo oltre Gerusalemme su tutti i giudei della diaspora e aveva un
potere coercitivo (che non giungeva pero alla condanna a morte). Tutto il suo terribile passato Paolo lo valuta con
sentita commozione: “Ringrazio Gesu Cristo nostro Signore: egli mi ha stimato degno di fiducia e mi ha dato un
incarico e mi da la forza di completarlo. Eppure prima io avevo parlato male di lui, 'avevo offeso e I'avevo
perseguitato. Ma Dio ha avuto misericordia di me, perché allora ero andato lontano dalla fede e non sapevo quel che
facevo”. - 7Tm 1:12,13, PdS.

197



bbb b b

L\BIBLISTICA

ENEBRIS-IN-ADPMIBEABILE-LUMERN

LA PRIMA ATTIVITA DI PAOLO COME DISCEPOLO DI YESHUA

Dopo tre giorni di cecita, Paolo riebbe la vista grazie ad Anania che gli impose le mani e lo battezzo per la remissione
dei peccati: “E ora, perché indugi? Alzati, sii battezzato e lavato dei tuoi peccati, invocando il suo nome” (At 22:16). Da
queste parole risulta che non bastano fede e ravvedimento per ottenere il perdono dei peccati: occorre integrare il
tutto nell'obbedienza battesimale in cui Dio (e non 'uomo) toglie le colpe al peccatore.

Dopo aver recuperato la vista e le forze, Paolo incomincid a testimoniare il Cristo nelle sinagoghe, rimanendo alcuni
giorni presso i discepoli: “Dopo aver preso cibo, gli ritornarono le forze. Rimase alcuni giorni insieme ai discepoli che
erano a Damasco, e si mise subito a predicare nelle sinagoghe che Gesu e il Figlio di Dio. Tutti quelli che lo
ascoltavano si meravigliavano e dicevano: ‘Ma costui non e quel tale che a Gerusalemme infieriva contro quelli che
invocano questo nome ed era venuto qua con lo scopo di condurli incatenati ai capi dei sacerdoti?” (A£9:19-21). Il v.
19 di questo passo dice che egli “rimase alcuni giorni insieme ai discepoli che erano a Damasco”. Ma al v. 23 si dice:
“Parecchi giorni [...]" (“Or quando si compivano molti giorni”, TNM). In questo lasso di tempo occorre introdurre il
viaggio di Paolo in Arabia, di cui egli parla nella sua lettera ai galati: “lo non mi consigliai con nessun uomo, né salii a
Gerusalemme da quelli che erano stati apostoli prima di me, ma me ne andai subito in Arabia; quindi ritornai a
Damascd' - 1:16,17). La in Arabia, nel silenzio e nella solitudine, penetro pit a fondo con la sua meditazione nel
mistero dell'amore divino che invitava lui (il persecutore) a predicare il vangelo a ogni creatura.

Paolo, per meglio sottolineare la sua/ndipendenzadai Dodici, mette il rilievo il tempo da lui trascorso prima di
incontrarsi con loro: vale a dire tre anni trascorsi in Arabia. L'espressione “tre anni” (Ga/1:18) non significa
necessariamente tre anni completi. Secondo in modo di contare gli anni degli ebrei poteva includere un anno
preceduto e seguito da pochi mesi. Per gli ebrei gli anni erano indivisibili (anche pochi giorni erano computati per un
anno). E, in ogni caso, un tempo considerevole. Da questo fatto si evince anche che allora non esisteva
un’organizzazione centralizzata cui facessero capo tutte le congregazioni e i discepoli. Non esisteva affatto quello che
i Testimoni di Geova definiscono un “corpo direttivo”. Paolo agisce indipendentemente, non si consulta con nessuno
e non va a Gerusalemme, anzi sottolinea: “Né salii a Gerusalemme da quelli che erano stati apostoli prima di me”. -
Gal1:17.

\

Il termine “Arabia” € assai generico e comprendeva qualunque parte al di la del fiume Giordano, dalla Siria a nord al
Mar Rosso a sud.

Luca, al contrario, ci tiene a ricollegare Paolo agli apostoli, per cui nel suo racconto diAtt/salta completamente il
suo soggiorno arabico per far venire Paolo a Gerusalemme. Tuttavia, Luca menziona i “parecchi giorni”, che ben si
accordano con I'andata in Arabia.

A Gerusalemme Paolo rimase quindici giorni e stette con Pietro e Giacomo “Salii a Gerusalemme per visitare Cefa [=
Pietro] e stetti da lui quindici giorni; e non vidi nessun altro degli apostoli; ma solo Giacomo, il fratello del Signore”
(Gal1:18,19). Li tentd anche di intraprendere una predicazione tra i giudei ellenisti ma a motivo della forte
opposizione suscitatagli contro fu consigliato dai fratelli di abbandonare la citta: “Andava e veniva con loro in
Gerusalemme, e predicava con franchezza nel nome del Signore; discorreva pure e discuteva con gli ellenisti; ma
questi cercavano di ucciderlo. | fratelli, saputolo, lo condussero a Cesarea, e di la lo mandarono a Tarso”. - At9:28-30.

Tornato a Tarso, sua citta natale, si trovo isolato sia dagli ebrei (che lo consideravano un traditore) e sia dai suoi
nuovi fratelli spirituali (che ne avevano paura a causa delle sue precedenti persecuzioni). Fu tratto da questo
isolamento da Barnaba, un ellenista di larghe vedute e di profonda intenzione. Egli condusse Paolo nella comunita di
Antiochia di Siria, che era una comunita piu libera. “Barnaba parti verso Tarso, a cercare Saulo; e, dopo averlo
trovato, lo condusse ad Antiochia” (At 11:25). Qui Paolo maturo la prima missione apostolica tra i gentili o pagani.
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E dalle sue lettere che possiamo cogliere interessanti testimonianze della sovrumana fatica missionaria a cui Paolo fu
sottoposto dai suoi avversari:

“Sono servitori di Cristo? lo (parlo come uno fuori di sé), lo sono piu di loro; piu di loro per le fatiche, piu di loro per le
prigionie, assai piu di loro per le percosse subite. Spesso sono stato in pericolo di morte. Dai Giudei cinque volte ho
ricevuto quaranta colpi meno uno; tre volte sono stato battuto con le verghe; una volta sono stato lapidato; tre volte
ho fatto naufragio; ho passato un giorno e una notte negli abissi marini. Spesso in viaggio, in pericolo sui fiumi, in
pericolo per i briganti, in pericolo da parte dei miei connazionali, in pericolo da parte degli stranieri, in pericolo nelle
citta, in pericolo nei deserti, in pericolo sul mare, in pericolo tra falsi fratelli; in fatiche e in pene; spesse volte in veglie,
nella fame e nella sete, spesse volte nei digiuni, nel freddo e nella nudita. Oltre a tutto il resto, sono assillato ogni
giorno dalle preoccupazioni che mi vengono da tutte le chiese. Chi & debole senza che io mi senta debole con lui? Chi
e scandalizzato senza che io frema per lui?” . - 2Cor11:23-29.

Alla scuola del rabbino Gamaliele, Paolo aveva appreso a ricercare i gentili o pagani per condurli alla Legge. Il
grande rabbino non aveva dimenticato la nota massima con cui Hillel aveva compendiato i precetti dell'ebraismo:
“Ama le creature e conducili sotto la Legge”. Il figlio di Gamaliele I'antico, rabbi Simone, ci ha trasmesso la massima:
“Se un gentile viene per entrare nell'alleanza, tendigli la mano cosi da condurlo sotto le ali della shekind' ossia sotto le
ali della gloria di Dio. Tutto questo ci conferma la notizia trasmessaci da Eusebio che Paolo, prima di diventare un
apostolo di Yeshua era stato un apostolo (“apostolo” significa “inviato”) dei giudei. - Eusebio, /n Jesaiam 18,8 PG
24,213-214.

La sicurezza con cui Paolo si muove in tutta la diaspora (la dispersione degli ebrei fuori dalla Palestina) mostra che
egli doveva aver gia operato tra i gentili prima della chiamata di Yeshua.
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At13 e 14 - 46-48 E. V. circa

Insieme a Barnaba e a Marco, Paolo si diresse prima nell'isola di Cipro (dove Marco si separo), quindi sbarcd a Perga
di Panfilia giungendo fino ad Antiochia di Pisidia (in Asia Minore, la moderna Turchia).

Ad Antiochia gli ebrei eccitarono la folla contro Paolo e Barnaba, i quali furono costretti a lasciare la citta. Tappe
ulteriori furono Iconio, Listra e Derba nella Licaonia. A Listra accadde ai due un'avventura poco piacevole. Per la
guarigione di uno storpio, furono creduti il dio Mercurio (Paolo) e il dio Giove (Barnaba). Per aver rifiutato gli onori
divini, dietro istigazione dei giudei Paolo fu lapidato e lasciato mezzo tramortito su una strada fuori dalla citta.
Rianimatosi, poté riprendere il suo lavoro missionario. Tornato ad Antiochia per la medesima via (ma non toccando
Cipro), prepose “degli anziani in ciascuna chiesa”. - At 14:23.

Alcuni giudei misero sotto accusa i due per aver accolto dei pagani senza circonciderli - cosa che, del resto, aveva
gia fatto anche Pietro con Cornelio. La questione fu portata a Gerusalemme e in una riunione nel 49 si decise di non
imporre tale peso ai gentili (A ¢15). Gli apostoli si strinsero allora cordialmente “la destra” (Ga/2:9, TNM) in
riconoscimento del proprio operato.

Non & cosi semplice conciliare la riunione di Gerusalemme con la relazione che ne fa Paolo in Ga/2:1-10, benché il
raffronto riguardi lo stesso evento.

Presso entrambi i racconti Paolo e Barnaba si recano a Gerusalemme e vi tengono riunioni.

“Ma essendo avvenuto non poco dissenso e disputa da parte di Paolo e Barnaba con loro, At15:2
disposero che Paolo e Barnaba e alcuni altri di loro salissero a Gerusalemme dagli apostoli e (TN
dagli anziani per questa disputa”

“Dopo quattordici anni, salii di nuovo a Gerusalemme con Barnaba conducendo con me anche Gal2:1
Tito"” (TNM)

Il problema discusso & se € necessaria la circoncisione per i convertiti dal paganesimo. Il risultato dell'incontro & il
riconoscimento che la circoncisione non & necessaria.

“E necessario circonciderli e ordinare loro di osservare la legge di Mose'. E gli apostoli e gli At15:5,6,28
anziani si radunarono per considerare la questione”, “Allo spirito santo e a noi € parso bene di (TNM)
non aggiungervi nessun altro peso”

Gal2:3
“Nemmeno Tito, che era con me, fu costretto a circoncidersi, sebbene fosse greco” (TNM)

La differenza principale sta nel fatto che nella lettera ai galati non si parla del decreto riguardante le limitazioni
imposte ai gentili che si trova in At “E parso bene di non aggiungervi nessun altro peso, eccetto queste cose
necessarie: che vi asteniate dalle cose sacrificate agli idoli e dal sangue e da cio che & strangolato e dalla fornicazione”
(At15:28,29, TNM). Questo decreto fu comunicato a Paolo solo tardivamente: “Essi glorificavano Dio, e gli dissero [a

Paolo]: ‘Vedi, fratello [...]. In quanto ai credenti delle nazioni, abbiamo comunicato, prendendo la nostra decisione,

200



®

che si astengano da cio che & sacrificato agli idoli come pure dal sangue e da cid che é strangolato e dalla

"

fornicazione™ (At21:20-25, TNM). Sembrerebbe che solo in quest'occasione gli anziani di Gerusalemme informino
Paolo: “In quanto ai credenti delle nazioni, abbiamo comunicato [...]". Parrebbe che Paolo non conoscesse quel

decreto.

Ma tali difficolta non sono insormontabili e non ci obbligano a ritenere il decreto interpolato (come molti studiosi
pensano). | due relatori (Paolo e Luca) obbediscono a due tendenze diverse. Paolo nella sua lettera, volendo
guadagnare i galati, sottolinea il completo accordo con gli apostoli reputati delle “colonne” (Ga/2:8), vale a dire
Giacomo, Pietro e Giovanni, senza presentare alcuna limitazione che sarebbe stata controproducente al suo scopo.

Tra parentesi, si noti qui la successione delle “colonne”: “Giacomo e Cefa [= Pietro] e Giovanni”, che rispecchia la
rispettiva funzione nella chiesa di Gerusalemme a quel tempo: prima Giacomo - fratello del Signore - che aveva una
posizione superiore a quella dello stesso Pietro. Tale maggiore autorevolezza di Giacomo rispetto a Pietro si nota
anche da Ga/2:12: “Prima che fossero venuti alcuni da parte di Giacomo, egli [Pietro] mangiava con persone non
giudaiche; ma quando quelli furono arrivati, comincio a ritirarsi e a separarsi per timore dei circoncisi”; Pietro ha
timore di fronte agli inviati che facevano capo a Giacomo.

Luca, nel suo libro di Attj riferisce il decreto che poi riporta anche pil tardi, per precisione storica. E un‘abitudine
lucana raccontare piu volte lo stesso evento (cfr. la chiamata di Paolo, raccontata tre volte, come gia esaminato negli
studi precedenti; la conversione di Cornelio, in At 10:1-11,18;15:7-9; i discorsi di Paolo ai pagani, e altri avvenimenti).

Tornando all'argomento, non ¢ detto che Paolo abbia appreso del decreto solo in occasione della sua ultima visita a
Gerusalemme.

Non fa meraviglia che Luca nonriferisca lo scontro antiocheno tra Pietro e Paolo (di cui parla lo stesso Paolo in Ga/
2:11-14). Lintento lucano non & quello di opporre tra loro i due apostoli ma quello di mostrarne I'armonia
fondamentale. In piu, dopo il cap. 12 di At per ragioni artistiche, Luca rivolge la sua attenzione solo a Paolo,
dimenticando del tutto Pietro di cui ha gia parlato nella prima parte. Di Pietro si trovera solo un cenno accidentale
nel cosiddetto Concilio di Gerusalemme a proposito della questione della circoncisione. - At 15.
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IL SECONDO VIAGGIO MISSIONARIO DI PAOLO

At15:36-18:22 - 49-51 E.V.

Questo secondo viaggio di Paolo si estende al di la dell’Asia, puntando sulla Grecia che era il centro culturale del
mondo antico.

Per via di terra e in compagnia di Sila, Paolo raggiunge la Cilicia e da qui Derbe e Listra, dove s'incontra con
Timoteo. Spintosi attraverso la Frigia nella Galazia, si dirige poi verso occidente raggiungendo Triade, la punta piu
avanzata dell'Asia verso I'Europa.

Essendogli apparso in sogno un macedone che lo invitava a evangelizzare la Macedonia, salpo il giorno dopo per
Neapolis e da |i visitd Filippi, Tessalonica (la moderna Salonicco) e Berea, per passare poi ad Atene e a Corinto.

Nel visitare Atene, come ben mette in rilievo Luca, Paolo non fu attratto dalla bellezza dei monumenti (che erano in
gran parte templi pagani ripugnanti al suo senso ebraico), ma si sdegno interamente nel vedere quello che € mal
tradotto “la citta piena di idoli” (At 17:16, anche in TNM). Il greco ha kate(dwAov odoav TNV NOAW (katéidolon tsan
ten polin). Il vocabolo kateldwAov (katéidolos) - numero Strong 2712 - & un aggettivo costituito da Katd (kata, un
intensivo) e da €dwAov (éidolon, “idolo”). In genere i vocaboli composti conkataindicano una vegetazione
lussureggiante o un cibo ben coperto d'aceto, un oggetto ben dorato o inargentato a dovere, e cosi via. Vi predomina
pero il concetto di piante, di alberi, di foreste. Noi diremmo “essere rigoglioso”. La traduzione letterale e: “Era
sdegnato il suo spirito in lui vedendo una foresta di idoli essente la citta”. O, messo in buon italiano: “Fremeva dentro
di sé nel vedere quella citta come fosse una foresta di idoli". Senza dubbio Paolo era disgustato nel vedere le
numerose statue che abbondavano nelle strade, attorno all'agora (la piazza) e davanti alle case. Una caratteristica di
Atene erano le colonne, poste ovunque nelle piazze, sormontate da una testa di Ermete (il Mercurio dei romani) che
era il dio delle strade, delle porte e dei mercati. Quest'architettura particolare era stata creata proprio ad Atene
(Pausania 1,24,3). Tucidite (6,12,1) riferisce che tali statue si trovavano ovunque, di fronte alle case e ai templi. Gli
scavi nell'agora hanno portato alla luce molti di questi esemplari. - The Athenian Agora Vol. XI; E. Harrison, Archaic
Scuplpture, Princeton, pagg. 108-176.

La parte nord-ovest dellagora(o piazza) era cosi colma di queste figure da venire chiamata semplicemente
“'Ermete”. Si poteva percio dire che gli idoli in Atene erano come alberi in una foresta.

Paolo ne prese solo lo spunto per esaltare la religiosita dei greci e innestarvi la sua predicazione come messaggio
del “dio sconosciuto” che pure essi veneravano:

“Ateniesi, vedo che sotto ogni aspetto siete estremamente religiosi. Poiché, passando, e osservando gli oggetti del
vostro culto, ho trovato anche un altare sul quale era scritto: Al dio sconosciuto. Orbene, cid che voi adorate senza
conoscerlo, io ve lo annunzio. Il Dio che ha fatto il mondo e tutte le cose che sono in esso, essendo Signore del cielo e
della terra, non abita in templi costruiti da mani d'uomo; e non é servito dalle mani delluomo, come se avesse
bisogno di qualcosa; lui, che da a tutti la vita, il respiro e ogni cosa. Egli ha tratto da uno solo tutte le nazioni degli
uomini perché abitino su tutta la faccia della terra, avendo determinato le epoche loro assegnate, e i confini della
loro abitazione, affinché cerchino Dio, se mai giungano a trovarlo, come a tastoni, benché egli non sia lontano da
ciascuno di noi. Difatti, in lui viviamo, ci moviamo, e siamo”. - At17:22-28.

Gli scrittori antichi testimoniano che gli ateniesi veneravano molte divinita ignote (Pausania 1,1,4; Diogene 1,110;
Filostrato, Vita di Apollonio 6,3,5). Questo si spiega con il fatto che la citta storica, estendendosi, incluse molte aree
che prima erano usate come cimiteri. Sotto la stessa agoradel 4° secolo si sono trovate tombe primitive, tra cui
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alcune micenee. Per costruirvi edifici, queste tombe di tanto in tanto venivano necessariamente violate. Quando cid
accadeva, gli ateniesi cercavano di placare gli spiriti adirati con sacrifici e anche con un culto prolungato che percio
veniva rivolto ad un dio ignoto. Spesso i greci chiamavo “dio” anche un antico eroe, per cui molti di questi altari al dio
ignoto possono essere sorti in questo modo. - Per i pezzi archeologici comprovanti questo fatto cfr. Hesperia 22,
pagg. 47 e 48: Hesperia 24, pagg. 148-153; Hesperia 35, pagg. 48 e 49.

Il frutto della predicazione paolina all'Areopago non fu eccellente, poiché molti si scostarono da Paolo quando lo
sentirono parlare della resurrezione, inconcepibile per un greco. Ha dell'ironico il modo garbato in cui si celava la
presa in giro con cui quei dotti ateniesi liquidarono Paolo: “Su questo ti ascolteremo un’altra volta” (At 17:32). Per la
mentalita greca la resurrezione era un ricadere in basso, perché I'anima liberata con la morte sarebbe ritornata nel
corpo. Era noto per loro il bisticcio di parole greche c@pa = ofjpa (soma = séma), corpo = tomba. Tuttavia, qualche
frutto postumo ci fu per quel seme che Paolo aveva posto: la conversione di Dionigi I'areopagita.

Paolo fissd poi la sua dimora a Corinto, centro commerciale di prim'ordine, dove poteva incontrare dei
connazionali. Vi rimase diciotto mesi, irradiando cosi la sua predicazione per I'Acaia. Ma dovette abbandonare anche
quel posto a causa delle manovre architettate dai soliti giudei. Se non subi alcun danno lo dovette alla fermezza del
proconsole Gallione, che non volle intromettersi in questioni di fede proprie dei cavillosi giudei di quel tempo.

Paolo torno allora ad Antiochia - via mare, quando poteva -, toccando Efeso e passando per Gerusalemme.
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IL TERZO VIAGGIO MISSIONARIO DI PAOLO

At18-20 - 51-54 E. V.

Nel suo terzo viaggio Paolo sostd piu a lungo a Efeso, capitale dell'Asia Minore. Vi rimase per un triennio, anche se
non completo.

Gli anni in cui rimase a Efeso furono cosi bene spesi che il culto di Artemide (alla quale la cittadinanza aveva eretto
un grandioso tempio frequentato da tutti gli elleni) subi un notevole ribasso. Paolo dovette allontanarsi in seguito ad
una sommossa popolare provocata dagli orefici interessati alla fabbricazione di oggetti votivi.

Paolo fu imprigionato? Questo fu sostenuto dallo studioso A. Deissmann, ma ottenne pochi consensi da altri
studiosi. Altri hanno pensato che Paolo fosse stato esposto alle belve di un circo: “Se soltanto per fini umani” - scrive
Paolo - “ho lottato con le belve a Efeso, che utile ne ho?” (7Cor15:32). Ma la frase pud avere anche un senso
metaforico. Non e quindi sicuro che Paolo abbia combattuto in un'arena con delle belve, né & sicuro che egli abbia
scritto le sue lettere da Efeso stando in carcere.

Allontanatosi da Efeso, Paolo visitd le congregazioni della Macedonia e dell’Acaia, per far poi ritorno a
Gerusalemme.

A Gerusalemme la posizione di Paolo era divenuta insostenibile. Cid a causa della lotta aperta dei giudei contro le
comunita del gentilesimo. Il suggerimento datogli dai fratelli gerosolimitani di recarsi al Tempio per manifestare cosi
la sua devozione e la sua fedelta alla Legge, inaspri ancora di piu gli animi. Si sospettd che vi avesse introdotto dei
pagani, colpa che era punita con la pena capitale. La sommossa fu talmente furiosa che Paolo poté salvarsi solo
proclamandosi cittadino romano: “Civis romanus sum”.

“I Giudei dell’Asia, vedendolo nel tempio, aizzarono tutta la folla, e gli misero le mani addosso, gridando: ‘Israeliti,
venite in aiuto: questo & 'uomo che va predicando a tutti e dappertutto contro il popolo, contro la legge e contro
questo luogo; e oltre a cio, ha condotto anche dei Greci nel tempio, e ha profanato questo santo luogo'. Infatti, prima
avevano veduto Trofimo di Efeso in citta con Paolo, e pensavano che egli lo avesse condotto nel tempio. Tutta la citta
fu in agitazione e si fece un assembramento di gente; afferrato Paolo, lo trascinarono fuori dal tempio, e subito le
porte furono chiuse. Mentre cercavano di ucciderlo, fu riferito al tribuno della coorte che tutta Gerusalemme era in
subbuglio. Ed egli, presi immediatamente dei soldati e dei centurioni, si precipito verso i Giudei, i quali, vedendo il
tribuno e i soldati, cessarono di battere Paolo. Allora il tribuno si avvicino, prese Paolo, e ordind che fosse legato con
due catene; poi domando chi fosse e che cosa avesse fatto. E nella folla gli uni gridavano una cosa, e gli altri un‘altra;
per cui, non potendo sapere nulla di certo a causa della confusione, ordind che fosse condotto nella fortezza.
Quando Paolo arrivo alla gradinata dovette, per la violenza della folla, essere portato di peso dai soldati, perché una
marea di gente incalzava, gridando: ‘A morte!' [...] Poi alzarono la voce, dicendo: ‘Togli via dal mondo un uomo simile;
perché non & degno di vivere’. Com’essi gridavano e gettavano via i loro vestiti e lanciavano polvere in aria, il tribuno
comando che Paolo fosse condotto nella fortezza e che venisse interrogato mediante tortura, allo scopo di sapere
per quale motivo gridassero cosi contro di lui. Quando lo ebbero disteso e legato con le cinghie, Paolo disse al
centurione che era presente: Vi e lecito flagellare un cittadino romano, che non & stato ancora condannato?. Il
centurione, udito questo, ando a riferirlo al tribuno, dicendo: ‘Che stai per fare? Quest'uomo & romano!. Il tribuno
ando da Paolo, e gli chiese: ‘Dimmi, sei romano?'. Ed egli rispose: ‘Si”. - At21:27-36;22:22-27.

Per comprendere la reazione del tribuno Lisia e la sua paura va ricordato che il flagellare e torturare un cittadino
romano era una flagrante infrazione della “lex julia” promulgata dall'imperatore Augusto, che garantiva a ogni
membro di questa classe privilegiata che godeva della cittadinanza romana il diritto di essere giudicato da un
204
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tribunale di Roma.

Come poteva Paolo provare la sua affermazione? All'epoca della nomina ogni cittadino romano poteva ottenere una
specie di certificato della sua prerogativa, quasi una tessera di riconoscimento. Talvolta questo certificato prendeva la
forma di un piccolo dittico di legno da portare con sé quando il cittadino si trasferiva da un luogo all'altro. Tuttavia,
non pare che Paolo possedesse questo documento. Egli poteva solo essere in grado di indicare un archivio
provinciale in cui il suo nome e la sua cittadinanza erano registrati. La difficolta della verifica spiega come mai Paolo
abbia fatto raramente ricorso alla sua privilegiata condizione.

L'accanimento dei giudei contro Paolo fu cosi forte che oltre quaranta persone fecero voto di non prendere cibo
prima di averlo ammazzato (At 23:12-35). Venuto a conoscenza, tramite un suo nipote, del grave pericolo che correva,
Paolo fu trasferito per precauzione a Cesarea presso il procuratore romano Felice. Qui rimase in prigione anche sotto
Festo, il successore di Felice. Vi rimase fino al suo appello a Cesare (At25). Siamo nell'anno 55.

Le peripezie del viaggio per mare verso Roma (per il suo appello al tribunale romano) con il naufragio a Malta,
I'accoglienza dei condiscepoli a Pozzuoli e poi a Roma, le vicende del biennio della prigionia romana (mitigata dal
fatto che gli fu concesso di affittare una casa dove liberamente riceveva gente), sono narrati da Luca in un racconto
vivo e particolareggiato che chiude il libro di Atti(capp. 27 e 28), che perd non narra l'esito finale del processo.

Una tradizione maltese pone il naufragio nella baia vicino al territorio di Publio, “il principale dell'isola”: “Nei dintorni
di quel luogo vi erano dei poderi dell'uomo principale dell'isola, chiamato Publio, il quale ci accolse amichevolmente e
Ci ospitd per tre giorni” (At 28:7). Questo luogo & chiamato oggi San Pauol Milgi(San Paolo I'lncontrato). La fondatezza
di questa tradizione ¢ stata confermata da una missione archeologica diretta da M. Cagiano de Azevedo, che vi ha
ritrovato il piano di una cittadina a uso agricolo nel 2° e nel 1° secolo a. E. V., specializzata nella produzione dell'olio.
Due costruzioni potrebbero essere state il territorio di Publio, come confermerebbe la lettera “P" che si trova
frequentemente nelle rovine. Vi sono stati trovati anche numerosi graffiti su pietra con simboli “cristiani”: un pesce
attraversato da un tridente a mo’ di croce, un altro tridente e due croci. Se il tridente simboleggia la trinita, i reperti
devono essere datati a epoca ben posteriore a Paolo, quando I'apostasia aveva gia introdotto nelle comunita la
trinita pagana (come, del resto, le croci testimoniano l'epoca posteriore). Vi appaiono anche motivi paolini: un
battello latino contro una roccia, il nome latino Paulus scritto in lettere greche, un ritratto dell'apostolo in cui
compare calvo e con la barba lunga (con una tunica corta e un bastone a forma della lettera ebraica vau: 1). Questi
ultimi motivi devono essere di epoca posteriore, forse opera di un monaco egizio fuggito di fronte all'invasione araba
(7° secolo?).

La strana conclusione del libro lucano di Atti, che non narra l'esisto dell'appello di Paolo a Cesare, pud essere
spiegata in vari modi. Forse ci fu un esito negativo del processo con una condanna a morte di Paolo. Forse Luca
aveva intenzione di scrivere un terzo libro (aveva gia scritto il suo Vangelo e Attj) narrando gli eventi posteriori con la
liberazione di Paolo e il suo rientro. Quest'ultima soluzione pare la piu probabile perché spiegherebbe il silenzio
lucano per ragioni artistiche: avrebbe mostrato il progressivo sviluppo del Vangelo da Gerusalemme agli estremi
confini del mondo allora conosciuto, arrestandosi alla capitale dellimpero, estremo limite della predicazione
apostolica.
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L'’APOSTOLATO DI PAOLO — ULTIMI EVENTI

51-64 E. V.

Dopo la prigionia romana & possibile sapere qualcosa di preciso riguardo a Paolo? Fu liberato dalla prigionia? Poté
fare dell'altro lavoro missionario? Sembra di si.

Eusebio vede la prova della liberazione di Paolo nelle frasi paoline di 27m 4:16,17: “Nella mia prima difesa nessuno
si  trovato al mio fianco, ma tutti mi hanno abbandonato; cid non venga loro imputato! Il Signore perd mi ha
assistito e mi ha reso forte, affinché per mezzo mio il messaggio fosse proclamato e lo ascoltassero tutti i pagani; e
sono stato liberato dalle fauci del leone”. Eusebio cosi commenta: “Con cid dice chiaramente che la prima volta fu
liberato dalla bocca del leone perché potesse compiere la predicazione; e nel leone & abbastanza evidente che vuol
raffigurare Nerone”. Poi Eusebio dice “essere tradizione” (/ogos échei) che Paolo ripartisse per il ministero della
predicazione e che poi tornasse nuovamente a Roma per terminarvi la vita con il martirio (Eusebio, Storia
Ecclesiastica 2,22,2). La liberazione dalla bocca del leone e riferita alla prima prigionia paolina da Girolamo (De viris
[1,5 PL 23,648), da Teodoro di Mpsuestia (in H. B. Swete Il, Cambridge 1882, pag. 230), da Teodoreto (PG 82,856), da
Ambrosiaster (PL 17,52) e da Primario (PL 68,680). | critici moderni vedono perd nella frase di Paolo (“Sono stato
liberato dalle fauci del leone”) un riferimento alla comparsa del prigioniero davanti al tribunale imperiale alla
presenza di molta gente, con un rinvio. Cid appare in armonia con il contesto. Paolo dice che il Signore I'ha reso forte
durante quella sua “prima difesa” (il che fa pensare ad un rinvio), che aveva potuto proclamare il vangelo a tutti i
pagani (ovvero la folla presente: “lo ascoltassero”); la bocca del leone pud essere benissimo I'imperatore Nerone.

Nel Frammento Muratoriano (primo catalogo delle Scritture Greche, compilato verso il 180) abbiamo un rapido
cenno ad un'andata di Paolo in Spagna, dopo la quale sarebbe tornato a Roma e sarebbe stato imprigionato. Questo
viaggio & perd molto problematico poiché potrebbe essere stato creato dal desiderio di far attuare il progetto di
Paolo espresso nella sua lettera ai romani: “Quando andro in Spagna, spero”. - Rm 15:24.

Qualcuno vuole trovare un‘allusione di questo presunto viaggio in Spagna nella lettera di Clemente (fine del 1°
secolo), in cui si rinviene la prima testimonianza del martirio di Pietro e di Paolo e si legge che Paolo si era spinto
“fino al termine dell'Occidente” (vale a dire la Spagna, che allora si pensava fosse al limite occidentale del mondo)
prima di morire. Altri studiosi perd traducono la frase di Clemente non con “termine dell'Occidente” (to terma tes
duseos) ma con “la meta dell'Occidente”, riferendolo a Roma. Per Clemente romano, “vescovo” di Roma, I'Urbeera la
meta cui ognuno bramava giungere. In verita, per Paolo Roma non era la meta, ma solo una tappa verso la Spagna
(Rm 15:24). La chiusa del libro di Attisenza alcun accenno al viaggio iberico di Paolo sembra escludere tale viaggio. Si
tenga presente che una missione in Spagna si sarebbe adattata benissimo al programma lucano di mostrare come il
vangelo si fosse esteso da Gerusalemme alla Giudea, alla Samaria e poi fino alle estremita della terra: “Mi sarete
testimoni in Gerusalemme, e in tutta la Giudea e Samaria, e fino all’estremita della terra”. - At 1:8.

Anche la mancanza di allusioni a qualsiasi viaggio in Spagna nelle lettere pastorali di Paolo rende tale viaggio assai
problematico. Quelle lettere parlano di viaggi in Grecia, in Macedonia e in Asia Minore, ma non in Spagna.

Ecco di seguito i dati biografici che possiamo trarre. Paolo é stato a Creta, siccome vi ha lasciato il suo amato
collaboratore Tito: “Ti ho lasciato a Creta: perché tu metta ordine nelle cose che rimangono da fare, e costituisca
degli anziani in ogni citta, secondo le mie istruzioni” (7/t1:5). L'apostolo mostra anche l'intenzione di trascorrere
I'inverno a Nicopoli, citta della Macedonia: “Fa’ il possibile per venire da me a Nicopoli, perché ho deciso di passarci
I'inverno” (77t 3:12). Secondo la prima lettera a Timoteo, Paolo si € recato davvero a Efeso e poi in Macedonia: “Ti
ripeto l'esortazione che ti feci mentre andavo in Macedonia, di rimanere a Efeso” (77m 1:3). Nella seconda lettera a

206



®

Timoteo, Paolo afferma di essere passato da Mileto, dove lascio il discepolo Trofimo ammalato: “Trofimo I'ho lasciato
ammalato a Mileto” (27m 4:20); e di essere passato da Troade, dove ha lasciato il mantello: “Quando verrai porta il
mantello che ho lasciato a Troas” (27m 4:13). Da Troade, passando per Corinto (27m 4:20), & giunto a Roma da dove
prega Timoteo di raggiungerlo: “Cerca di venir presto da me” (27m4:9). Timoteo sembra essere a Efeso, dove si
vanno diffondendo delle eresie tra cui quelle di Imeneo e di Fileto che affermano che la resurrezione & gia avvenuta:
“La loro parola andra rodendo come fa la cancrena; tra questi sono Imeneo e Fileto, uomini che hanno deviato dalla
verita, dicendo che la risurrezione € gia avvenuta, e sovvertono la fede di alcuni”. - 27m 2:17,18.

Paolo si ritrova ancora prigioniero a Roma, imprigionato in modo molto pit duro della prima volta, dato che non ha
piu in affitto una casa in cui insegnare liberamente e senza ostacoli a coloro che lo vanno a trovare: “Paolo rimase
due anni interi in una casa da lui presa in affitto, e riceveva tutti quelli che venivano a trovarlo, proclamando il regno
di Dio e insegnando le cose relative al Signore Gesu Cristo, con tutta franchezza e senza impedimento” (A¢28:30,31).
Questa volta, invece, si trova incatenato come un delinquente: “lo soffro fino ad essere incatenato come un
malfattore” (27m 2:9). Egli ha gia avuto un primo interrogatorio in cui € stato abbandonato da tutti: “Nella mia prima
difesa nessuno si & trovato al mio fianco, ma tutti mi hanno abbandonato” (27m 4:16). Paolo attende la morte quale
logica conclusione: “lo sto per essere offerto in libazione, e il tempo della mia partenza é giunto” (77m4:6). Un certo
Alessandro il ramaio gli ha fatto del male: “Alessandro, il ramaio, mi ha procurato molti mali”. - 2Tm 4:14.

Questi dati biografici non s'inquadrano con i racconti - sia pure incompleti - del libro di Atz tant'eé vero che Atnon
ricorda neppure il nome di Tito, uno dei principali collaboratori di Paolo. Secondo Ga/2:1-3, Tito, figlio di pagani, non
fu circonciso e Paolo ottenne l'approvazione di Gerusalemme per un suo lavoro tra i gentili: “Trascorsi quattordici
anni, salii di nuovo a Gerusalemme con Barnaba, prendendo con me anche Tito. Vi salii in seguito a una rivelazione,
ed esposi loro il vangelo che annunzio fra gli stranieri; ma lo esposi privatamente a quelli che sono i piu stimati, per il
timore di correre o di aver corso invano. Ma neppure Tito, che era con me, ed era greco, fu costretto a farsi
circoncidere”. Tito, che aveva preso parte al secondo e al terzo viaggio missionario, fu inviato da Paolo a Corinto dove
si recd “mosso da zelo” e “spontaneamente” (2Cor8:17). Tito fu amico carissimo di Paolo, tanto che questi a Troade
non si da pace perché non vi trova Tito: “Non ero tranquillo nel mio spirito perché non vi trovai Tito” (2Cor2:13) ed &
inquieto finché non arriva: “Dio, che consola gli afflitti, ci consold con larrivo di Tito” (2Cor7:6). Tuttavia,
probabilmente Luca tace su Tito perché intende presentare il completo accordo tra Paolo e gli altri apostoli, proprio
come tace il conflitto di Antiochia.

Dobbiamo perd ammettere che tali lettere devono essere state composte in epoca posteriore al periodo preso in
considerazione da Luca, e quindi dopo la sua liberazione romana. Luca si arresta al biennio della prigionia paolina
perché la probabile espulsione di Paolo da Roma e il suo ritorno in Grecia e in Asia Minore non s'inquadrava con
I'intento lucano di mostrare come il vangelo fosse giunto sino agli estremi confini della terra.

Non & quindi affatto necessario aderire all'idea di coloro che negano la genuinita delle lettere pastorali ritenendole
degli scritti apocrifi posteriori, con un quadro storico fittizio (cfr. Y. N. D. Kelly, A Commentary on the Pastoral
Epistole, London, pag. 9). Le lettere pastorali vanno quindi ritenute del tutto genuine.

A Roma poi Paolo avrebbe subito il martirio per decapitazione alle Tre Fontane, se dobbiamo credere a una
tradizione posteriore ricordata da alcuni scrittori ecclesiastici e da testimonianze liturgiche. - Att/ di Paolo, apocrifo, e
Martirio di Paolo; sono la fonte anche di Ecumenio, PG 119,237, e di Teofilatto, PG 125,136.

Alla morte di Paolo si attuo il suo desiderio di essere con Yeshua ed ebbe termine la sua corsa:

“Ho combattuto il buon combattimento, ho finito la corsa, ho conservato la fede. Ormai mi e riservata la corona di
giustizia che il Signore, il giusto giudice, mi assegnera in quel giorno”. - 27Tm 4.7,8.
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LE LETTERE PAOLINE DAL CARCERE

Le lettere agli efesini, ai colossesi, a Filemone e forse anche ai filippesi formano un tutto unico, poiché sorsero nelle
medesime circostanze storiche.

Queste lettere furono scritte da Paolo in carcere, perché in esse ripete di essere incarcerato:

Ef3:1 “lo, Paolo, il prigioniero di Cristo Gesu”
Ef4:1 “lo dunque, il prigioniero del Signore”
Ef6:20 “Sono ambasciatore /n catene’
Col4:10 “Vi salutano Aristarco, mio compagno di prigionia"
Col4:18 “Ricordatevi delle mie catene’
FIm 1 “Paolo, prigioniero di Cristo Gesu”
Fil22 “Spero, grazie alle vostre preghiere, di esservi restituito”
Flp1:13 “A tutti quelli del pretorio e a tutti gli altri & divenuto noto che sono in catene per Cristo”
Flp 4:22 “Tutti i santi vi salutano e specialmente quelli della casa di Cesare’

Pur essendo pronto al sacrificio della sua stessa vita, Paolo spera nella prossima liberazione: “Ho questa ferma
fiducia: che rimarro e staro con tutti voi” (F/p 1:25) e pensa gia a slanciarsi verso nuove conquiste, tanto & vero che
chiede a Filemone di preparargli “un alloggio”. - Flm22.

Anche la seconda lettera a Timoteo fu scritta dal carcere, ma il suo tono € completamente diverso. Prigioniero
com’e a Roma (77m 1:17), Paolo non spera piu nella liberazione, anzi dichiara di essere ormai giunto al termine della
sua corsa: “Quanto a me, io sto per essere offerto in libazione, e il tempo della mia partenza & giunto. Ho combattuto
il buon combattimento, ho finito la corsa, ho conservato la fede. Ormai mi & riservata la corona di giustizia” (27m 4:6-
8). Egli non pensa che al cielo: “Il Signore mi liberera da ogni azione malvagia e mi salvera nel suo regno celeste” (27Tm
4:18). Si tratta percio di una prigionia ben diversa.

Quando Paolo scrive queste lettere (£f, Col, FIme Flp) & circondato dalle medesime persone: Tichico e Onesimo.
Questi due partono assieme: Tichico per recare due lettere di Paolo, Onesimo per consegnare il biglietto di
raccomandazione per il suo padrone Filemone.

Tichico e Onesimo

“Ve lo fara sapere Tichico [...] con luiho mandato il fedele e caro fratello Onesimo” Col4:7,9
Tichico
“Tutto cio che miriguarda ve lo fara sapere Tichico” Col 47
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“Tichico, il caro fratello e fedele servitore nel Signore, vi informera di tutto” EF6:21
Onesimo
“Ti prego per mio figlio che ho generato mentre ero in catene, per Onesimo” FIm10

Vi ricompaiono Marco, Luca, Dema, Epafra e Aristarco che mandano i loro saluti (F/m23,24; Co/4:10-14). Vi
ricompare Timoteo (Co/1:1; Flp 2:19). Si tratta, quindi, di lettere scritte nel medesimo periodo di vita.

In queste lettere dominano le stesse idee:

e | discepoli sono presentati come il corpo e la congregazione come la sposa del Cristo. - ££1:22,23;4:4,5; Col/ 1:18.

e Vi ritornano i medesimi consigli, a volte le stesse parole (il che fa sorgere un problema che sara esaminato nel
commento alle due lettere £fe Col). “V'é un solo Signore, una sola fede, un solo battesimo, un solo Dio e Padre di
tutti, che é al di sopra di tutti, fra tutti e in tutti” (£/4:5,6), “Siete stati chiamati per essere un solo corpo”. - Co/3:15.

e Anche il tema della schiavitu riceve l'identica soluzione nella lettera a Filemone e in quella ai colossesi. “Servi,
ubbidite in ogni cosa ai vostri padroni secondo la carne; non servendoli soltanto quando vi vedono, come per
piacere agli uomini, ma con semplicita di cuore, temendo il Signore. Qualunque cosa facciate, fatela di buon
animo, come per il Signore e non per gli uomini, sapendo che dal Signore riceverete per ricompensa l'eredita.
Servite Cristo, il Signore! Infatti chi agisce ingiustamente ricevera la retribuzione del torto che avra fatto, senza che
vi siano favoritismi” (Co/3:22-25). “Forse proprio per questo egli & stato lontano da te per un po' di tempo
[Onesimo, schiavo di Filemone, era scappato; poi era diventato discepolo di Yeshua], perché tu lo riavessi per
sempre; non pit come schiavo, ma molto piu che schiavo, come un fratello caro”. - FIm15,16.
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LE TRE PRIGIONIE DI PAOLO

Nel libro di Attisono ricordate tre prigionie di Paolo:

Luogo Anno Riferimento

“Dopo aver dato loro molte vergate, li cacciarono in prigione [Paolo e Sila],

A Filippi 50/51 circa comandando al carceriere di sorvegliarli attentamente. Ricevuto tale ordine, egli
li rinchiuse nella parte pit interna del carcere e mise dei ceppi ai loro piedi”. - At
16:23,24.
A Cesarea 54/55 “Felice [...] ordino al centurione che Paolo fosse custodito [...].Felice [...] lascio

Paolo in prigione”. - At24:22,23,27.

56-58 “Entrati a Roma, fu permesso a Paolo di restare per conto suo col soldato che gli
faceva la guardia [...].E rimase due anni interi”. - At28:16,30, TNM.

A Roma

Quale prigionia deve preferirsi per la stesura delle lettere paoline (Flp, FIm, Col, Ef) dal carcere? Va indubbiamente
esclusa quella a Filippi, che fu troppo corta (una sola notte) e non lascio il tempo a Paolo per scrivere lettere. “Egli [il
carceriere] li rinchiuse [Paolo e Sila] nella parte pit interna del carcere e mise dei ceppi ai loro piedi. Verso la
mezzanotte Paolo e Sila, pregando, cantavano inni a Dio; e i carcerati li ascoltavano. A un tratto, vi fu un gran
terremoto, la prigione fu scossa dalle fondamenta; e in quell'istante tutte le porte si aprirono, e le catene di tutti si
spezzarono”. - At 16:24-26.

Che dire della prigionia a Cesarea? Li Paolo aveva una certa liberta: “[Il procuratore Felice] ordino al centurione che
Paolo fosse custodito, permettendogli perd una certa liberta, e senza vietare ad alcuno dei suoi di rendergli dei
servizi” (At24:23). Avrebbe quindi potuto ricevere Tichico e Onesimo. C'é da dire, pero, che la fuga dello schiavo
Onesimo da Cesarea sarebbe stata troppo pericolosa: li non avrebbe avuto molte possibilita di nascondersi.
Comunque, questa prigionia non appare probabile per le lettere dalla prigionia per diversi altri motivi. Paolo, appena
giunto a Cesarea fu sottoposto a custodia militare nel pretorio di Erode: “[Felice] ordind che fosse custodito nel
palazzo di Erode” (At23:35). Sebbene potesse godere d'una molto relativa liberta, questa non era certo quella che
potremmo supporre dalle lettere: “A tutti quelli del pretorio e a tutti gli altri € divenuto noto che sono in catene per
Cristo”, "I fratelli che sono con me vi salutano” (Flp 1:13;4:22). In questa prigionia a Cesarea Paolo non poteva sperare
in una sua prossima liberazione. A Gerusalemme era appena stata ordina una congiura contro di lui e pit di quaranta
giudei avevano giurato di ucciderlo (A£23:12-22). Paolo era stato allora trasferito di notte con “duecento soldati,
settanta cavalieri e duecento lancieri, per andare fino a Cesarea” (At 23:23). Dopo molte vicissitudini - stando sempre
in carcere - Paolo si appella a Cesare. E il re Agrippa cosi commenta al governatore Felice I'appello di Paolo:
“Quest'uomo poteva esser liberato, se non si fosse appellato a Cesare” (At 26:32). Paolo non sperava nella liberta. Egli
si era appellato al tribunale imperiale di Roma perché Yeshua gli aveva comunicato: “Come hai reso testimonianza di
me a Gerusalemme, cosi bisogna che tu la renda anche a Roma” (At23:11). Ma nelle lettere dalla prigionia Paolo,
invece, spera in una prossima liberazione: “Ho questa ferma fiducia: che rimarrd e stard con tutti voi” (F/p 1:25),
“Pregate nello stesso tempo anche per noi, affinché Dio ci apra una porta” (Co/ 4:3), “[Pregate] anche per me, affinché
mi sia dato di parlare apertamente [...] sono ambasciatore in catene” (£76:19,20), “Preparami un alloggio, perché
spero, grazie alle vostre preghiere, di esservi restituito”. - F/im22.

Non rimane percio chela prigionia a Roma. Qui Paolo godeva d'una certa liberta, essendo stato affidato - nella
casa che aveva preso in affitto - alla custodia di un solo soldato: “A Paolo fu concesso di abitare per suo conto con un
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soldato di guardia”, “Paolo rimase due anni interi in una casa da lui presa in affitto, e riceveva tutti quelli che venivano
a trovarlo” (A t28:16,30). | contatti con Roma erano molto facili per uno schiavo come Onesimo: molte navi
collegavano le province con la capitale dellimpero (Cambridge, Ancient HistoryVol. 10, pag. 397) e un fuggitivo
poteva trovarvi asilo sicuro con la compiacenza dei molti schiavi che i c'erano. Non era poi difficile per Onesimo
salpare su una nave con il denaro rubato al suo padrone Filemone, come lascia supporre F/m 19 in cui Paolo si offre
di risarcire Filemone: “Paghero io; per non dirti che tu mi sei debitore perfino di te stesso”. La speranza di una
prossima liberazione (F/p2:25) era poi piu comprensibile a Roma che altrove: | era trattato con riguardo dalle
autorita pretoriane (At 28:16). Possiamo quindi concordare con Girolamo che afferma con sicurezza: “Paolo scrisse a
Roma, mentre era incatenato in carcere”. - PL 26,605.

Pud darsi anche che la prigionia abbia suscitato in Paolo pit forte il desiderio di tornare tra i suoi fedeli e di rivedere
i suoi figli spirituali, anziché recarsi in Spagna secondo un suo antico desiderio (Rm 15:24-28). Mancano, infatti,
testimonianze sicure che documentino un viaggio paolino in Spagna, ritenuta allora I'estremo confine del mondo
conosciuto.

Non fa poi nessuna difficolta il desiderio di Paolo di essere “presto” con i filippesi: “Ho fiducia nel Signore di poter
venire presto [Toxéwg, tacheéos]” (Flp 2:24). Anche noi diciamo spesso nelle lettere di voler andare “presto” a trovare
qualcuno, anche se quel “presto” € solo un modo di esprimersi, ambiguo e largo, che significa “prima possibile”.
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LE LETTERE PAOLINE DAL CARCERE, NON DA EFESO

Cu fu una prigionia di Paolo a Efeso? In tempi moderni e stata riesumata l'ipotesi espressa nel 1731 da L. Oelder
secondo cui Paolo avrebbe subito una dura prigionia a Efeso verso il 51-53 (o 53-56) durante la quale Paolo avrebbe
scritto le sue lettere dal carcere. Intanto va detto che di questa supposta prigionia non parla il libro di At. Vero &,
pero, che questo silenzio non va esagerato, giacché Luca tralascia molti episodi che a noi sono noti dagli scritti di
Paolo. La dichiarazione che “dalle Scritture non risulta che [Paolo] sia stato in carcere a Efeso” (Perspicacia nello
Studio delle Scritture Vol. 1, pag. 517, alla voce “Colossesi, lettera ai”, § 4) appare dunque precipitosa.

Da 2Corsappiamo che Paolo aveva gia subito molti imprigionamenti: “In ogni cosa raccomandiamo noi stessi come
servitori di Dio, con grande costanza nelle afflizioni, nelle necessita, nelle angustie, nelle percosse, nelle prigionie, nei
tumulti, nelle fatiche, nelle veglie, nei digiuni” (6:4,5), “Per le prigionie’ (11:23). In tutti e due questi passi Paolo usa il
plurale: "\n prigionie (¢€v @UAaKOIG, en filakais), mentre Atfino a quel momento parla solo della breve (una notte)
incarcerazione a Filippi. Atnon menziona nemmeno i tre naufragi di Paolo, le sue cinque flagellazioni, le sue tre
battiture con verghe; cose che ci sono note solo grazie all'autobiografia paolina: “Cinque volte ho ricevuto quaranta
colpi meno uno; tre volte sono stato battuto con le verghe una volta sono stato lapidato; tre volte ho fatto naufragid
(2Cor11:24,25). In tal caso, non farebbe meraviglia il silenzio di Luca su una prigionia paolina a Efeso, dove del resto
Luca non era stato presente.

Che Paolo abbia dovuto soffrire molto a Efeso risulta nel commiato dagli anziani (“vescovi”) di quella congregazione,
a cui Paolo ricorda come abbia dovuto spargere li “lacrime” e subire “le prove” procurategli “dalle insidie dei Giudei”
(At20:19). A quei giudei si puo riferire I'allusione paolina di aver “lottato con le belve a Efeso” (7Cor15:32), da
intendersi non in senso letterale ma metaforico. Il senso metaforico risulta dall'aggiunta: “secondo l'uomo” (Diodati),
ovvero “[Parlo] secondo 'uomo [secondo un modo dire umano]”. Sbaglia quindi NRtraducendo: “Se soltanto per fini
umani ho lottato con le belve a Efeso”. TNMtraduce in una maniera poco comprensibile in cui e difficile cogliere un
senso: “Se, come gli uomini, ho combattuto a Efeso con le bestie selvagge”, pur annotando in calce: “O, ‘Se, per motivi
umani'. Lett. ‘Se, secondo 'uomoa'. Gr. ef kata anthropon”. Ed & proprio il greco kat& &vBpwmov (kata anthropon) che
ci mette sulla buona strada della comprensione, poiché questa espressione Paolo la usa anche altrove per indicare
un modo figurato di esprimersi: “Dico forse queste cose da un punto di vista umano? [Katd &vBpwrov (kata
anthropon)]” (1Cor9:8; TNMtraduce stranamente: “Secondo le norme umane”), “Parlo secondo le usanze degli
uomini [Katd &vBpwtov (kata anthropon)]” (Gal3:15; qui TNMtraduce molto bene: “Parlo con un’illustrazione
umand'). Questo modo di parlare figurato (belve = giudei) era comune nell'antichita. Anche Ignazio, riferendo del
proprio viaggio a Roma per subire il martirio, dice di essere accompagnato da dieci leopardi, intendendo dieci soldati.

A torto, quindi, I'apocrifo Atti di Paolonon solo fa imprigionare I'apostolo ma lo espone anche ai leoni che non lo
toccano. Nella sua assurdita, questo apocrifo fa in modo che durante la morte di Paolo avvenisse il battesimo di
alcune persone, perfino di un leone. Questo ci fa venire in mente la conversione di un lupo nei fioretti di San
Francesco.

Dopo tutte queste considerazioni si potrebbe giungere alla conclusione che a Efeso Paolo fu anche imprigionato e
corse il rischio di morire? Una tale ipotesi ci chiarirebbe meglio quanto segue:

1. L'epiteto “compagni di prigionia” dato da Paolo ad Andronico e a Giunia in Rm 16:7. Quando fu scritta la lettera ai
romani - subito dopo la permanenza efesina di Paolo - 'occasione di prigionia si spiegherebbe a Efeso, dove Paolo
era rimasto tre anni. Anche il medesimo titolo attribuito ad Aristarco (“Vi salutano Aristarco, mio compagno di
prigionid’, Col4:10) e ad Epafra (“Epafra, mio compagno di prigionid’, FIm 23) potrebbe riferirsi non alla prigionia
romana - dove solo Paolo era in prigione - ma a questa precedente prigionia efesina. Tuttavia, qualche studioso
sostiene che potrebbe riferirsi anche alla prigionia romana. Per ribattere quest'argomento P. Teodorico sostiene
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che il termine “compagno di prigionia” indicherebbe “conquistato da Cristo insieme a Paolo” (P. Teodorico,
Sunaichmalotosin Studiorum Paolinorum Congressus\Vol. I, pagg. 417-428). Si tratterebbe quindi, secondo questo
studioso, di una prigionia spirituale. Si potrebbe pensare pero che cavillare cosi sul termine applicandolo in senso
spirituale non porta lontano. Paolo, infatti, dice: “Epafra, mio compagno di prigionia in Cristo Gesu, ti saluta. Cosi
pure Marco, Aristarco, Dema, Luca, miei collaboratori” (F/m 23,24). Se Epafra fosse stato, come Paolo, prigioniero
del Cristo in senso spirituale, come mai non lo sarebbero Luca e tutti gli altri menzionati? Solo Epafra & detto
“compagno di prigionia” di Paolo. La stessa considerazione vale per Co/4:10,11: “Vi salutano Aristarco, mio
compagno di prigionia, Marco, il cugino di Barnaba (a proposito del quale avete ricevuto istruzioni; se viene da voi,
accoglietelo), e Gesu, detto Giusto”. Anche qui Paolo distingue una persona specifica (Aristarco) quale “compagno
di prigionia”, mentre gli altri non lo sono. L'unica spiegazione sarebbe allora che si tratta di prigionia letterale? Cosi
credono i Testimoni di Geova: “I due erano ‘compagni di prigionia’ di Paolo, forse essendo stati con lui in prigione
da qualche parte” (Perspicacia nello studio delle ScrittureVol. 1, pag. 1168, alla voce “Giunia”). E cosi? Non
necessariamente. Andronico e Giunia potevano avere in comune tra loro e con Paolo il modo in cui erano stati
chiamati da Yeshua. In questo senso potevano essere “compagni di prigionia”, fatti “prigionieri” da Yeshua (£74:8).
Aristarco era noto a Efeso, dove anche piu tardi (al tempo dell'insurrezione di Demetrio) corse il rischio di venire
linciato: “Tutta la citta fu piena di confusione; e trascinando con sé a forza Gaio e Aristarco, macedoni, compagni di
viaggio di Paolo” (At 19:29); ma non & detto che ando in prigione.

2. Una prigionia paolina a Efeso potrebbe spiegare meglio anche come Aquila e Priscilla abbiano “rischiato il proprio
collo” per Paolo (Rm 16:3,4, TNM). E evidente che I'odio contro Paolo si era riversato pure sui due coniugi giudei
diventati discepoli di Yeshua, che avevano ospitato Paolo in casa loro. Ma non & detto che Paolo dovette per forza
essere imprigionato a Efeso.

3. Il Prologo Marcionita annota che la lettera di Paolo ai filippesi fu scritta mentre Paolo era “ligatus” (prigioniero) ad
Efeso. Tuttavia, il prologo a Filemonericollega questa lettera alla prigionia romana di Paolo. Non posiamo quindi
fidarci di questa fonte.

4. Una prigionia efesina di Paolo renderebbe piti comprensibili e facili i viaggi degli amici di Paolo a Filippi (F/p2:19-
30) e a Colosse (FIm22). Anche lo schiavo fuggiasco Onesimo avrebbe potuto trovare asilo nel tempio di Diana
efesina e incontrarsi piu facilmente con Paolo che aveva creato commozione in tutta la citta con il suo vangelo. Ma
sono solo supposizioni.

Va detto che, oltre alle persone che abbiamo preso in considerazione, nelle lettere di Paolo dal carcere sono anche
ricordate altre persone che non hanno rapporti particolari con Efeso. Anzi, Luca e Marco (che sono menzionati) ci
orientano verso Roma e non verso Efeso.

Di certo Luca non fu a Efeso, ma rimase a Filippi, dove venne ritrovato da Paolo prima di partire per Gerusalemme
ed esservi imprigionato, come appare dalle sezioni “noi” (in cui Luca, scrittore di A¢, si include) che cessano dopo la
visita di Paolo a Filippi per riprendere nuovamente al suo ritorno ancora a Filippi:

“Ci recammo a Filippi” At16:12 Luca & a Filippi
“Dopo essere passati per Amfipoli e per Apollonia, [Paolo e Sila] giunsero a AE17:1
Tessalonica”
“Fecero partire Paolo e Sila per Berea; ed essj appena giunti [...]" At17:10
“Quelli che accompagnavano Paolo, lo condussero fino ad Atene” At17:15
“Dopo questi fatti eglilascid Atene e s/ reco a Corinto” At18:1 Luca rimane a
) 461819 Filippi. Paolo
Quando giunsero a Efeso, Paolo [...] . prosegue il suo
“Giunto a Cesarea, sali a Gerusalemme; e, salutata la chiesa, scese ad 41822 lungo giro e rientra
Antiochia” ' poi a Filippi dove
ritrova Luca
“Part], percorrendo la regione della Galazia e della Frigia” At18:23
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“[Paoclo] giunse a Efeso”

“[Paolo] partiper la Macedonia”

“[Paolo] giunsein Grecia"

“Partimmo da Filippi”

At19:1

At20:1

At20:2

At20:6

Luca era a Filippi

Anche Marco, come attesta la tradizione di antichi scrittori ecclesiastici, fu incontrato da Paolo a Roma, dove
avrebbe scritto il suo Vangelo riportando a memoria (ma sotto ispirazione) quanto ricordava della predicazione
pietrina. - Ireneo, Adv. Haer.3,10,6; Clemente Alessandrino, /potiposi6 in Eusebio, Hist. Eccl.2,15,1-2; Comm. in |

Petriin Eusebio.

Quindi, nonostante alcune apparenze favorevoli per Efeso, & preferibile attribuire le lettere di Paolo dal carcere alla

sua prigionia romana.
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LA LETTERA Al FILIPPESI, FORSE NON SCRITTA DA ROMA

Alcuni studiosi, pur ammettendo che le sue lettere dal carcere siano state scritte da Paolo a Roma, fanno
un'eccezione per quella ai filippesi che - per stile e contenuto - € piu vicina alle grandi epistole paoline che non le
altre lettere dal carcere. Questi studiosi ritengono che Flpsia stata scritta antecedentemente da Efeso. Anche se le
ragioni non sono definitive, & utile prenderle in considerazione.

Una ragione starebbe nel fatto che la prigionia di Paolo sarebbe presentata in Flp come un fatto recente, accaduto
da poco: “Sostenendo voi pure la stessa lotta che mi avete veduto sostenere e nella quale ora sentite dire che io mi
trovo" (1:30). Cid - si sostiene - sarebbe incomprensibile nel caso di una prigionia romana poiché questa doveva
essere un fatto ben noto da tempo.

A Roma i soccorsi dei filippesi sarebbero arrivati con molto ritardo, vista I'enorme distanza tra Filippi e Roma. Paolo
lo sapeva. Non si capirebbe dunque come mai Paolo possa scrivere loro che fino al quel momento non avevano
avuto occasione di soccorrerlo: “Finalmente avete rinnovato le vostre cure per me; ci pensavate si, ma vi mancava
'opportunita”, “Anche a Tessalonica mi avete mandato, una prima e poi una seconda volta, cid che mi occorreva”. -
4:10,16).

La minore distanza tra Filippi ed Efeso (sette giorni di camino) renderebbe piu facile lo scambio di notizie. Cosi si
spiega come Epafrodito abbia saputo in fretta che i suoi concittadini erano preoccupati per lui: “Ho ritenuto
necessario mandarvi Epafrodito [...] egli aveva un gran desiderio di vedervi tutti ed era preoccupato perché avevate
saputo della sua malattia” (2:25,26). La minore distanza spiegherebbe anche i ripetuti viaggi (almeno quattro o
cinque) supposti nella lettera.

La prigionia di cui si parla nella lettera sembra avere un epilogo imminente: “Ho questa ferma fiducia: che rimarro e
stard con tutti voi” (1:25), “Spero dunque di mandarvelo [Epafrodito] appena avro visto come andra a finire la mia
situazione;, ma ho fiducia nel Signore di poter venire presto anch’io’ (2:23,24). Ora, questa fiducia in una liberazione
imminente non si addirebbe alla prigionia romana. L'epilogo suscita sentimenti opposti: da una parte fiducia nella
liberazione e dall'altra la prospettiva di un rischio mortale: “Ora come sempre, Cristo sara glorificato nel mio corpo,
sia con la vita, sia con la morte” (1:20). La probabilita di essere liberato o di essere giustiziato si spiegherebbe meglio
con la caparbieta e l'insidiosita dei nemici giudaizzanti che potevano anche corrompere il magistrato e rovesciare la
situazione ai danni di Paolo. Questa possibilita sembra del tutto improbabile a Roma, dove i giudei non avevano
certo questa possibilita e dove poi tutto sembrava volgere per il bene; per di piu, a Roma non cera la prospettiva di
una fine tragica. Questi sentimenti mancano del tutto nelle altre lettere.

Anche il tono rovente della polemica anti-giudaizzante si spiegherebbe meglio con la stesura della lettera in un
tempo vicino alla stesura di quella ai galati. “Guardatevi dai cani, guardatevi dai cattivi operai, guardatevi da quelli
che si fanno mutilare; perché i veri circoncisi siamo noi, che offriamo il nostro culto per mezzo dello Spirito di Dio,
che ci vantiamo in Cristo Gesu, e non mettiamo la nostra fiducia nella carne”. - 3:2,3.
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LA SUCCESSIONE DELLE LETTERE PAOLINE DAL CARCERE

La successione delle lettere dell'apostolo Paolo dal carcere € molto problematica. Questo € comunque 'ordine con
Cui saranno qui esaminate:

Distinta dalle altre.

Filippesi
Da alcuni studiosi & perfino retrodatata a una prigionia efesina.
Scritta prima delle altre (nelle quali Onesimo
Filemone
appare gia un credente noto ai fratelli)
Colossesi Scritta dopo Filemone e prima di £Efesini
Efesini E una rielaborazione allargata della lettera agli efesini

Per quanto riguarda l'esegesi delle lettere paoline, si vedano gli studi seguenti in questa stessa categoria.
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LA LETTERA Al FILIPPESI — INTRODUZIONE

La lettera ai filippesi &€ la lettera pit commossa e piu affettuosa, la piu calda che sia uscita dalla penna di Paolo. Il
cuore di Paolo, per nulla invecchiato dalla lunga prigionia, palpita per quei suoi figli spirituali da lui chiamati “fratelli
miei cari e desideratissimi, allegrezza e corona mia” (4:1). Paolo desidera ardentemente averli “tutti con affetto
profondo in Cristo Gesu” (1:8), frase che in italiano rende poco il senso della commozione profondamente sentita del
suo desiderio struggente di sentirli uniti a sé nellamore di Yeshua. Paolo non dice: “Ho ardente desiderio di tutti voi
con lo stesso tenero affetto che ha Cristo Gesu” (TANM), no, egli non paragona certo il suo amore per loro a quello che
ha Yeshua. Paolo dice che Dio gli e testimone di

WG EmMod® nmavtag DPAC év amAdyyvolg Xplotod Inood
0s epipotho pantas timas en splanchnois Christu lesu
come desidero tutti voi in viscere di consacrato Yeshua

Nell'antropologia biblica le viscere sono la sede dei sentimenti piu profondi (si vedano al riguardo gli studi nella
categoria Antropologia biblica della sezione La Bibbia). Anche noi abbiamo un'espressione simile: amare
visceralmente. Paolo sa quanto Yeshua ami la sua congregazione. Paolo desidera ardentemente che tutti loro siano
con lui in quelllamore viscerale che Yeshua nutre per loro.

Siamo grati a Paolo per averci svelato, sia pure per un breve momento, l'intensita del suo profondo amore per i suoi
fratelli spirituali.

Luogo di composizione

Secondo lipotesi tradizionale (che qualche studioso vorrebbe abbandonare), Paolo scrisse questa lettera durante la
sua prigionia a Roma: “lo vi ho nel cuore, voi tutti che, tanto nelle mie catene quanto nella difesa e nella conferma del
vangelo, siete partecipi con me della grazia” (1:7), “A tutti quelli del pretorio e a tutti gli altri € divenuto noto che sono
in catene per Cristo; e la maggioranza dei fratelli nel Signore, incoraggiati dalle mie catene, hanno avuto piu ardire
nellannunciare senza paura la parola di Dio". - 1:13,14.

A favore milita la menzione del “pretorio” (1:13), che puo designare tanto un luogo come il palazzo imperiale o la
caserma dei pretoriani, quanto un insieme di persone come i soldati di guardia. Quest'ultimo & il caso di 1:13. Paolo
dice che “é divenuto noto” il motivo della sua prigionia sia alle guardie (“tutti quelli del pretorio”) sia “a tutti gli altri”. In
A t28:16 alcuni manoscritti aggiungono:0 EKATOVTAPXOG MAPEOWKEYV T. BEOHLOLG TW OTPATOMNEdAPXW (O
ekatontarchos parédoken t. [tus] desmius to stratopedarcho): “Quando entrammo a Roma, [il centurione consegno i
prigionieri al prefetto del pretorio]”.

Tuttavia, tale prova non & matematicamente certa perché anche la residenza del governatore romano era situata
nel “pretorio”. Ad esempio, quella di Cesarea era situata nel “pretorio” costruito da Erode: “Ordin0 che fosse custodito
nel palazzo ["palazzo pretorio”, TNM, il greco ha év T® mpattwpilw (en to praitorio), “nel pretorio”] di Erode” (At
23:35). Lo stesso Ponzio Pilato a Gerusalemme risiedeva nel “pretorio”: “| soldati del governatore portarono Gesu nel
pretorio’ (Mt27:27); il greco ha €ig TO mpatTwpLov (é/s to praitorion), “nel pretorio” (moto a luogo); qui TNMha: “Nel
palazzo del governatore”.

L'espressione “tutti i santi vi salutano e specialmente quelli della casa di Cesare’ (4:22) favorisce anch’essa l'origine
romana della lettera. La “casa di Cesare” era, infatti, costituita da membri della famiglia e della corte imperiale,
compresi gli schiavi e i liberti. Tuttavia, anche qui non abbiamo una sicurezza matematica, siccome vi potevano
essere inclusi anche i militari e i funzionari sparsi in tutte le grandi citta dell'impero. Risulta anzi che ad Efeso c'erano
dei servi o “/iberti Caesaris' occupati nelle varie mansioni connesse allamministrazione romana della provincia (cfr.
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Corpus Inscript. Latin. Il n. 6077). La formula “tutti quelli del pretorio” di 1:13 sembrerebbe alquanto esagerata a
Roma, ma piu logica ad Efeso, dove i funzionari romani erano di numero piu ristretto.

Il Culmann da grande risalto alla somiglianza di situazione tra la prima epistola di Clemente ai corinti (verso il 96) e
la lettera di Paolo ai filippesi. In entrambi le lettere si parla delle sofferenze subite da Paolo per [“invidia” e la
“rivalita”. Scrive Clemente ai corinti:

“A motivo dell'/nvidia e della rivalita, Paolo ha mostrato il prezzo della pazienza. Incatenato sette volte, scacciato,
lapidato, divenuto araldo in Oriente e in Occidente, ottenne per la sua fede una gloria splendente. Dopo aver
insegnato la giustizia al mondo intero, raggiunta la meta dell'Occidente, dopo aver reso testimonianza davanti ai
governatori, infine ha lasciato il mondo e se n'e andato, illustre modello di pazienza, al luogo santo”. - 7Clemente 5.

Ora, le due parole “invidia” e “rivalita” ricorrono in F/p 1:15 dove si legge che “alcuni predicano Cristo anche per
invidia e per rivalitd’, il che ben rispecchierebbe la situazione trovata a Roma dall'apostolo Paolo: “A tutti quelli del
pretorio e a tutti gli altri & divenuto noto che sono in catene per Cristo; e la maggioranza dei fratelli nel Signore,
incoraggiati dalle mie catene, hanno avuto piu ardire nellannunciare senza paura la parola di Dio. Vero é che alcuni
predicano Cristo anche per invidia e per rivalita; ma ce ne sono anche altri che lo predicano di buon animo. Questi lo
fanno per amore, sapendo che sono incaricato della difesa del vangelo; ma quelli annunziano Cristo con spirito di
rivalita, non sinceramente, pensando di provocarmi qualche afflizione nelle mie catene. Che importa? Comunque sia,
con ipocrisia o con sincerita, Cristo € annunziato; di questo mi rallegro, e mi rallegrero ancora” (Flp 1:13-18). Tuttavia,
piu e piu volte Paolo dovette subire sofferenze per /invidia e la rivalita dei suoi connazionali giudei che non fa
meraviglia trovare queste due parole unite assieme. Non solo a Roma, ma anche altrove l'identica situazione si &
ripetuta, con la conseguente necessita di usare gli stessi termini. Si pud quindi ritenere possibile (e forse anche
probabile) la stesura della lettera ai filippesi durante la prigionia paolina a Efeso verso il 52-53 (o, se si vuol seguire
I'opinione tradizionale, verso il 58 o il 62-63).

Destinatari

La lettera fu inviata ai credenti in Yeshua di Filippi, la prima citta europea evangelizzata da Paolo verso il 50, durante
il suo secondo viaggio missionario in seguito ad un sogno in cui un misterioso macedone aveva invitato I'apostolo a
predicarvi la salvezza: “Paolo ebbe durante la notte una visione: un macedone gli stava davanti, e lo pregava dicendo:
‘Passa in Macedonia e soccorrici”. - At 16:9.

Filippi - ridotta in tempi moderni a un campo di rovine noto sotto il nome di Filibejik - fu costruita verso il 360 a. E.
V. da Filippo Il il Macedone (il padre di Alessandro Magno) che le diede il nome. La citta era stata costruita sul luogo
dell'antica Cremides Fonti, cosi detta per le sue numerose sorgenti d'acqua (Diodoro Siculo, 16,3,7; Strabone, Georg.
41: "Filippi prima si chiamava Krenide”; cfr, Appiano, Bell. Civ.4,105: “Filippo avendo notata la vantaggiosa posizione
contro la Tracia, la fortificd e dal suo nome la chiamo Filippi”; ® (Autrot (Filippol), al plurale, perché risultava dalla
fusione di piu villaggi precedenti). Nel 168 a. E. V. la citta cadde sotto il dominio romano e acquisto poi rinomanza per
la vittoria ottenuta nel 42 a. E. V. sotto le sue mura da parte di Ottaviano e di Antonio contro gli assassini di Cesare,
Bruto e Cassio. In quest'occasione la citta ricevette un primo contingente di veterani romani. Quando nel 31 a. E. V.
Ottaviano con la battaglia di Azio sconfisse Marco Antonio, Filippi divenne una colonia militare e i suoi abitanti
ottennero la cittadinanza romana e il privilegio /us italicus. \nfatti, quando alcuni filippesi si rendono conto che Paolo
e i suoi compagni sono giudei, obiettano che essi “predicano riti che a noi Romani non € lecito accettare né praticare”
(At16:21). Oltre alla cittadinanza romana, i filippesi avevano l'esenzione dal tributo sia fondiario sia personale. Da qui
il nome completo di “colonia Julia Augusta Philippensis”. In At 16:12 si legge: “Filippi, che € colonia romana e la citta
pit importante di quella regione della Macedonia [“la principale citta del distretto della Macedonia”, TNM]"; il greco
ha nmpwTn (prote), “prima”, per cui la traduzione esatta sarebbe: “La prima citta della regione della Macedonia”. Ma
questo non & vero: Filippi non era la prima o principale citta della Macedonia, poiché la capitale era Tessalonica e la
metropoli del distretto era Anfipoli, non Filippi. La Bibbia si sbaglia? No. Probabilmente si & sbagliato il redattore del
manoscritto nella copiatura. Quel mpwTn (prote) con tutta probabilita va corretto in protes, il che non sarebbe piu “la
prima citta della Macedonia”, ma “la citta della prima Macedonia” ovvero della prima parte della Macedonia. Le
riproduzioni moderne del testo greco hanno infatti: protes, mpwtnlg] (si noti quel sigma - ¢ -, la lettera s greca, tra
parentesi quadre) a suggerire la correzione. La citta possedeva ricche miniere di oro e di argento poste sotto la
regione del monte Panigeo.
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Paolo giunse a Filippi da Troade, dopo due giorni di navigazione che dall’Asia lo portarono in Macedonia (Europa),
toccando il porto di Neapolis distante una quindicina di km da Filippi (da cui era separato dalla collina del Symibolon,
alta circa 500 m sul livello del mare).

A Filippi gli ebrei dovevano costituire un’esigua minoranza, tant'e vero che non possedendo una sinagoga si
recavano per le loro riunioni di preghiera fuori citta in riva al flume Gangites (oggi Bunarbaschi). Nella riunione del
sabato Paolo fu ben accolto dall'assemblea e ottenne con la sua predicazione il battesimo di alcune persone tra cui
Lidia, una ricca signora oriunda di Tiatira nella Lidia (forse da qui il suo nome) che trafficava in porpora e che offri la
sua casa per ospitare i missionari della buona notizia. Luca narra: “Il sabato andammo fuori dalla porta, lungo il
fiume, dove pensavamo vi fosse un luogo di preghiera; e sedutici parlavamo alle donne Ia riunite. Una donna della
citta di Tiatiri, commerciante di porpora, di nome Lidia, che temeva Dio, ci stava ad ascoltare. Il Signore le apri il
cuore, per renderla attenta alle cose dette da Paolo. Dopo che fu battezzata con la sua famiglia, ci prego dicendo: ‘Se
avete giudicato ch'io sia fedele al Signore, entrate in casa mia, e alloggiatevi'. E ci costrinse ad accettare”. - At16:13-
15.

Dopo cio Paolo aveva scacciato “uno spirito di Pitone” (Diodati, v. 16) da una serva che era un'indovina. Quello che
Diodati traduce “spirito di Pitone”, che NRtraduce “uno spirito di divinazione” e TNM*“un demonio di divinazione” &
nel testo greco nvedua MOBwWva (pnéuma pilthona), termine associato all'oracolo di Delfi. | padroni della serva, irritati
per la perdita di denaro che sarebbe derivata dal venir meno dei suoi poteri divinatori, suscitarono ostilita contro i
predicatori del nuovo culto. Questi furono flagellati e messi in prigione. A mezzanotte avvenne un pauroso terremoto
che condusse alla conversione del carceriere e poi alla liberazione dei due missionari.

“I suoi padroni [della serva], vedendo svanire la speranza di altri guadagni, presero Paolo e Sila e li trascinarono in
tribunale davanti alle autorita cittadine [...]. Allora anche la folla si scaglid contro Paolo e Sila; i giudici comandarono di
spogliarli e di bastonarli. Dopo averli bastonati li gettarono in prigione. Al carceriere raccomandarono di custodirli nel
modo piu sicuro possibile [...]. Verso mezzanotte Paolo e Sila pregavano e cantavano inni di lode a Dio. Gli altri
carcerati stavano ad ascoltare. Allimprowviso ¢i fu un terremoto tanto forte che la prigione tremo sin dalle
fondamenta. Tutte le porte si spalancarono di colpo e le catene dei carcerati si slegarono. Il carceriere si sveglio e
vide che le porte della prigione erano aperte: penso che i carcerati fossero fuggiti. Allora prese la spada e stava per
uccidersi. Ma Paolo gli grido con tutta la voce che aveva: ‘Non farti del male! Siamo ancora tutti qui. Il carceriere
chiese una lanterna, corse nella cella di Paolo e Sila e tutto tremante si getto ai loro piedi. Poi li condusse fuori e
domandod loro: ‘Signori, che cosa devo fare per essere salvato?”. - At 16:19-30, PdS.

Probabilmente a Filippi rimase Luca, poiché il plurale “noi” (che include Luca, lo scrittore di A#), cessato con l'arresto
di Paolo e di Sila, riappare di nuovo in At20:5 e sgg. quando Paolo ripasso da Filippi e riprese con sé il medico
evangelizzatore.

La predicazione di Paolo reco in breve tempo ottimi frutti, giacché - pur dovendo abbandonare prematuramente la
citta a causa della persecuzione - vi lascid una comunita piena di entusiasmo (At 16:40). | vincoli dei discepoli filippesi
con Paolo furono sempre molto vivi, tant'e vero che per ben due volte quelli gli inviarono del denaro a Tessalonica e
una volta a Corinto: “A Tessalonica mi avete mandato, una prima e poi una seconda volta, cid che mi occorreva” (Flp
4:16), "I fratelli venuti dalla Macedonia provvidero al mio bisogno” (2Cor11:9). Paolo accetto volentieri quei doni, cosa
che non avvenne per altre congregazioni, per cui 'apostolo poté vantarsi di non essere stato di aggravio ad alcuno
avendo voluto mantenersi con la fatica delle proprie mani: “Ci affatichiamo lavorando con le nostre proprie mani”
(7Cor4:12), “E lavorando notte e giorno per non essere di peso a nessuno di voi, che vi abbiamo predicato il vangelo
di Dio". - 775 2:9.

Piu tardi Paolo torno a Filippi per festeggiare con i discepoli la Pasqua e gli Azzimi del 54 (o del 57, secondo la
cronologia tradizionale), durante il suo ultimo viaggio per Gerusalemme: “Trascorsi i giorni degli Azzimi, partimmo da
Filippi”. - At 20:6.

Mentre Paolo era in carcere a Roma, i filippesi vollero di nuovo alleviarlo nei suoi bisogni inviandogli del denaro che
gli fu recato da Epafrodito, “fratello, mio compagno di lavoro e di lotta, inviatomi da voi per provvedere alle mie
necessita” (F/p2:25). Ma presso Paolo questi s'ammald gravemente, facendo temere per la sua guarigione; tuttavia,
egli poté ristabilirsi e rientrare a Filippi, recando con sé la lettera di Paolo alla comunita.
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LA LETTERA Al FILIPPESI— CONTENUTO

La lettera che Paolo scrisse ai filippesi ha un carattere confidenziale, come si addice a una persona particolarmente
affezionata alla congregazione, anche se vi erano delle persone che ne mimavano l'unita.

Queste persone erano Evodia e Sintiche: “Esorto Evodia ed esorto Sintiche a essere concordi nel Signore” (F/p 4:2).
Si tratta di due donne. Gli editori di TNMsbagliano i loro nomi, posizionandone male gli accenti tonici: chiamano
erroneamente “Evodia” quella che & invece £vodia(greco ED0bla, Euodia) e chiamano erroneamente “Sintiche” quella
che invece & Sintiche(greco TuvtOxn, Stintiche). Queste due donne della congregazione di Filippi avevano
combattuto a fianco a fianco con I'apostolo Paolo e con altri “nella buona notizia” (v. 3). Pare che Evodia e Sintiche
avessero difficolta a risolvere un problema sorto fra loro; Paolo esorto le due donne filippesi (che lodo per la loro
integrita) “a essere concordi nel Signore”. Evidentemente c'era qualche dissapore fra le due. Concordata commenta
cosi nella nota in calce: “Anche a Filippi, la quale pure ci appare come una comunita ben ordinata e fedele, non
mancavano del tutto quei dissensi che Paolo considera come nefasti per quella unione di spiriti che & necessaria tra i
fedeli. Il dissenso doveva essere grave, se Paolo chiede a un altro di aiutare le due donne a superarlo: “Prego anche
te, autentico Sizigo, di aiutarle” (v. 3, Con). Poche traduzioni ammettono il nome Sizigo presente nel testo greco
(Z0Cuyocg, Slfz/gos). NRe CEl/traducono con “collaboratore”, Did con “consorte”, TNMse la cava con l'etimologia del
nome: “compagno di giogo". Non sappiamo chi fosse questo Sizigo, ma di certo si tratta del nome d'un credente della
congregazione filippese. La lettera ¢, infatti, indirizzata “a tutti i santi in Cristo Gesu che sono in Filippi, con i vescovi e
con i diaconi” (1:1). Dato questo indirizzo generale, sarebbe davvero strano che a un certo punto Paolo s'indirizzasse
ad una specifica persona chiamandola solo “collaboratore”, quasi fosse lui il destinatario di tutta la lettera. Invece, in
quel punto, la lettera (indirizzata a tutti) si rivolge in particolare a questo Sizigo per pregarlo di intervenire in aiuto
delle due donne contrariate tra loro. Non ha senso chiamare questa persona “consorte” (consorte di chi mai?). Il
“compagno di gioco” & poi del tutto fantasioso, essendo solo I'etimologa del nome.

Sin dall'inizio della lettera traspare la gioia di Paolo verso questi suoi figli spirituali per la loro “partecipazione al
vangelo [vale a dire al loro lavoro missionario], dal primo giorno fino a ora”. - 1:5.

L'andamento dell'epistola & slegato e gli argomenti si succedono spesso senza un nesso logico preciso. In
particolare ¢ stridente il brusco passaggio da 3:1a a 3:1b e seguenti: “Del resto, fratelli miei, rallegratevi nel Signore.
[/] lo non mi stanco di scrivervi le stesse cose, e cio & garanzia di sicurezza per voi. Guardatevi dai cani [...]". Questo
brusco passaggio ha fatto pensare ad alcuni studiosi (J. Weiss, A. Schweitzer, A. Losy) all'intromissione di un brano
tratto da un‘altra lettera e che si estenderebbe fino a 4:1, dove viene ripreso il tono confidenziale precedente
interrottosi con 3:1a. Se cosi fosse, la lettera sarebbe la risultanza di due o tre biglietti di Paolo ai credenti filippesi.
Policarpo dice che Paolo scrisse piu lettere (epistolai, “lettere”, al plurale) ai filippesi. Questa parola (epistolai) di
Policarpo va presa alla lettera oppure € un plurale generico di categoria applicabile anche a una sola lettera? E poi, se
si tratta di un vero plurale, queste lettere sono davvero parte dell'attuale lettera ai filippesi oppure andarono
perdute? Che delle lettere di Paolo siano andate perdute € un fatto certo. In 7Cor5:9 si legge: “Vi ho scritto nella mia
lettera di [...]", ma essendo questa la primalettera ai corinti, & evidente che la vera prima qui menzionata & andata
persa. Cosi anche in Co/4:16 abbiamo: “Quando questa lettera sara stata letta da voi, fate che sia letta anche nella
chiesa dei Laodicesi, e leggete anche voi quella che vi sara mandata da Laodiced', in cui i colossesi e i laodicesi sono
invitai a scambiarsi tra loro le rispettive lettere; ma noi non possediamo nessuna lettera ai laodicesi scritta da Paolo
(abbiamo solo quella che scritta da Giovanni; cfr. Ap 3:14).

Oggi, dopo uno studio piu adeguato della personalita paolina, si tende a ritenere Flp una lettera unica, dettata a piu
riprese. Il temperamento di Paolo, infatti, non & né logico né calmo. Il brusco cambiamento & conforme alla sua
personalita. Sarebbe invece difficile immaginare I'intromissione cosi brusca di un altro scritto che inizia con I'aspra
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polemica contro i giudaizzanti. - 3:2.
Possiamo dire che nella /ettera ai filippesi dominano due sentimenti fondamentali: la gioia e I'amore.

Gioia. La gioia & un dono della grazia divina: “Il frutto dello spirito € [...] gioid’ (Gal 5:22, TNM). Questa gioia proviene
dalla consapevolezza di essere figli di Dio e fratelli 'uno dell'altro. “Se dunque v'é qualche incoraggiamento in Cristo,
se vi € qualche conforto d'amore, se vi € qualche comunione di Spirito, se vi &€ qualche tenerezza di affetto e qualche
compassione, rendete perfetta la mia gioia, avendo un medesimo pensare, un medesimo amore, essendo di un
animo solo e di un unico sentimento”, “Se anche vengo offerto in libazione sul sacrificio e sul servizio della vostra
fede, ne gioisco e me ne rallegro con tutti voi; e nello stesso modo gioitene anche voi e rallegratevene con me”,
“Fratelli miei cari e desideratissimi, allegrezza e corona mia, state in questa maniera saldi nel Signore, o diletti!”,
“Rallegratevi sempre nel Signore. Ripeto: rallegratevl', "Ho avuto una grande gioia nel Signore”. - 2:1,2,17,18;4:1,4,10.

Amore. L'amore (ggape) € la solidarieta recata dalla grazia divina che ci ha resi fratelli e sorelle di Yeshua e, in Iui,
solidali gli uni agli altri. “Rendete perfetta la mia gioia, avendo un medesimo pensare, un medesimo amore, essendo
di un animo solo e di un unico sentimento. Non fate nulla per spirito di parte o per vanagloria, ma ciascuno, con
umilta, stimi gli altri superiori a sé stesso, cercando ciascuno non il proprio interesse, ma anche quello degli altri” (2:2-
4). Anche 'amore € un dono di Dio: “Il frutto dello spirito € amore’. - Gal5:22, TNM.

Ecco una divisione alquanto generica della lettera:

1. Esordio (1:1,2). Saluti e ringraziamento di Paolo per la partecipazione dei filippesi al vangelo e preghiera per il loro
progresso spirituale.

2. Notizie personali (1:3-26). La prigionia di Paolo contribuisce al progresso del vangelo (1:12-26). L'apostolo ha la
speranza di essere liberato, pur essendo pronto a morire: “Per me il vivere & Cristo e il morire guadagno” (1:21).
Benché personalmente abbia desiderio “di partire e di essere con Cristo, perché € molto meglio” (1:23), egli e
pronto a continuare la sua vita pur di essere utile ai condiscepoli.

3. Esortazione all'unione e alla buona condotta (1:27-2:18). In questo brano si rinviene il celebre inno cristologico (2:5-
11), che tanti studi e discussioni ha suscitato e che & presentato perché i discepoli imitino I'esempio di Yeshua che
proprio per la sua umiliazione fino alla morte su un palo fu elevato alla gloria.

4. Notizie di Timoteo e di Epafrodito che Paolo invia ai filippesi augurandosi che siano accolti come si conviene. -
2:19-30.

5. Ammonizioni contro i giudaizzanti e i cattivi discepoli (3:1-21). Per costoro “il loro dio & il ventre” (3:19), mentre la
nostra cittadinanza € nei cieli, da dove attendiamo anche come salvatore Yeshua: “La nostra cittadinanza e nei cieli,
da dove aspettiamo anche il Salvatore, Gesu Cristo, il Signore” (3:20). Si noti qui la dottrina della giustificazione per
fede (che non & quella dei protestanti, secondo cui basterebbe semplicemente credere): “Essere trovato in lui non
con una giustizia mia, derivante dalla legge, ma con quella che si ha mediante la fede in Cristo: la giustizia che
viene da Dio, basata sulla fede” (3:9). Qui Paolo rifiuta l'idea tutta giudaica che 'osservanza /egalistica della Legge
(“una giustizia mig") assicuri la salvezza; questo legalismo & chiamato altrove “opere della Legge” (Ga/2:16). E la
fede in Yeshua che ci permette di osservare la Legge non come tentativo legalistico di diventare giusti, ma come
risposta di ubbidienza nella fede: “Sappiamo infatti che la legge & spirituale; ma io sono carnale, venduto schiavo
al peccato. Poiché, cid che faccio, io non lo capisco: infatti non faccio quello che voglio, ma faccio quello che odio.
Ora, se faccio quello che non voglio, ammetto che la legge & buona; allora non sono piu io che lo faccio, ma é il
peccato che abita in me. Difatti, io so che in me, cioé nella mia carne, non abita alcun bene; poiché in me si trova il
volere, ma il modo di compiere il bene, no. Infatti il bene che voglio, non lo faccio; ma il male che non voglio, quello
faccio. Ora, se io faccio cid che non voglio, non sono piu io che lo compio, ma ¢ il peccato che abita in me. Mi trovo
dunque sotto questa legge: quando voglio fare il bene, il male si trova in me. Infatti io mi compiaccio della legge di
Dio, secondo 'vomo interiore, ma vedo un'altra legge nelle mie membra, che combatte contro la legge della mia
mente e mi rende prigioniero della legge del peccato che & nelle mie membra. Me infelice! Chi mi liberera da
questo corpo di morte? Grazie siano rese a Dio per mezzo di Gesu Cristo, nostro Signore”. - Rm 7:14-25.

6. Ultime esortazioni alla concordia, alla gioia e alla pace (4:1-9). | filippesi progrediscano sempre di pit facendo
tesoro di “tutte le cose vere, tutte le cose onorevoli, tutte le cose giuste, tutte le cose pure, tutte le cose amabili”, da
qualunque parte vengano. - 4:8.

7. Ringraziamenti per gli aiuti che liberamente i filippesi hanno inviato allapostolo (4:10-20). Dio, a sua volta, non

manchera di provvedere: “Provvedera splendidamente a ogni vostro bisogno secondo le sue ricchezze, in Cristo
Gesu". - 4:19.
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LCAABIBLISTICA

PE-TENEBRIS+IN - ADMIEABILE-LUMEN

LA LETTERA Al FILIPPESI —1:1,2

Indirizzo e saluto: “Paolo e Timoteo, servi di Cristo Gesu, a tutti i santi in Cristo Gesu che sono in Filippi, con i vescovi e
con i diaconi, grazia a voi e pace da Dio nostro Padre e dal Signore Gesu Cristo” (1:1,2). Il v. 2 (qui nella versione di NR)
e tradotto bene. Ma il versetto puo essere anche tradotto diversamente:

XAPLG LUV Kal elprivn amo Beod MaTPOG AUWVY Kal Kuplov Inood XpLoTtod
charis imin kai eiréne apo Theu patros emon kai kiiriu lesu christu
grazia a voi e pace da Dio padre di noi e di signore Yeshua unto

Ovvero: “Grazia a voi e pace da Dio padre nostro e del Signore Yeshua consacrato”, riferendo il “padre” sia anche
credenti che a Yeshua.

TNM traduce con la stessa costruzione di NR: “Abbiate immeritata benignita e pace da Dio nostro Padre e dal
Signore Gesu Cristo”, a parte il tradurre l'unica parola xd&pig (charis, “grazia”) ricorrendo a due parole (“immeritata
benignita”) che ne falsano un po’ il senso facendogli perdere tutta la pienezza della “grazia” di Dio. La parola greca
XA&pL¢ (charis), numero Strong 5485, sostantivo femminile, significa “grazia, cio che da gioia, piacere, delizia, dolcezza,
fascino, bellezza; gentilezza misericordiosa di Dio” (Vocabolario del Nuovo Testamento). Aggiungervi l'aggettivo
“immeritata” fa quasi pesare quello che invece & puro dono dellamore di Dio. Nel passo, Dio € chiamato “padre”, e un
padre pieno d'amore dona e manifesta ai propri figli e figlie “cid che da gioia, piacere, delizia, dolcezza” (charis). Tale
Padre e come se dicesse: ‘Avete tutto il mio favore’, ma non direbbe ma/jqualcosa del tipo: ‘Avete tutto il mio
immeritato favore'.

Nell'indicazione del mittente si legge: “Paolo e Timoteo, servi di Cristo Gesu, a tutti [...]" (1:1). In altre due lettere
dalla prigionia (Co/e FIm) Timoteo e associato all'apostolo Paolo nella stesura dello scritto. Timoteo era un
collaboratore di Paolo ed era figlio di padre greco e di madre giudea: “Timoteo, figlio di una donna ebrea credente,
ma di padre greco” (At 16:1). La madre, di nome Eunice, educo Timoteo insieme alla nonna Loide. A Listra fu iniziato
alla fede in Yeshua da Paolo che lo chiamo “figlio nella fede”. - 77m 1:2.

Il nome greco “Timoteo” significa “amante di Dio". L'accento tonico rende attiva la parte del nome accentata:
Timoteo = amante di Dio. Il nome con 'accento tonico piano insiste invece sulla parte “teo” (Dio): Timoteo = amato da
Dio.

Essendo mezzo ebreo, Timoteo fu sottoposto alla circoncisione, cui invece Tito non fu obbligato perché figlio di
genitori entrambi pagani: “Paolo volle che egli partisse con lui; percio lo prese e lo circoncise a causa dei Giudei che
erano in quei luoghi; perché tutti sapevano che il padre di lui era greco” (At 16:3), “Neppure Tito, che era con me, ed
era greco, fu costretto a farsi circoncidere”. - Ga/2:3.

Durante il secondo viaggio missionario di Paolo, Timoteo aiuto Paolo e Sila a Filippi, a Tessalonica e a Berea, dove
rimase con Sila per poi raggiungere Paolo ad Atene, da cui parti per visitare i discepoli di Tessalonica (At17:16).
Timoteo fu poi a Corinto (At 18:1,5). A Efeso ricevette due lettere da Paolo. Nonostante la sua giovane eta, Paolo disse
di non aver mai trovato “nessuno di animo pari al suo”. - Flp 2:20.

Paolo definisce se stesso e Timoteo “servi di Cristo Gesu” (1:1). La parola greca d oDAou (dulo)) sarebbe meglio
tradotta da “schiavi”, come fa TNM. A quel tempo non esistevano i domestici odierni o i servitori o i servi, ma solo gli
schiavi. | duloi(schiavi) appartenevano totalmente al padrone. In 1:1 significa che i discepoli, essendo stati comprati
da Yeshua, non hanno una vita propria ma appartengono a lui. “Non sono piu io che vivo, ma Cristo vive in me! La
vita che vivo ora nella carne, la vivo nella fede nel Figlio di Dio” (Ga/2:20). Come “schiavi” (duloj) Paolo e Timoteo
hanno anche ricevuto una speciale missione da parte di Yeshua, cosi come lo schiavo lavora per il padrone.
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“Schiavi di Cristo Gesu” (1:1, TNM). La parola greca Xplotdg (christos) deriva dal verbo xplw (chrio) che significa
“ungere”. Christose dunque un participio con funzione d'aggettivo - non un nome - e significa “unto” ovvero
“consacrato”; e l'equivalente dell'ebraico mashiakhitalianizzato in messia. Yeshua e il consacrato o unto o cristo o
messia per eccellenza, essendo il re e il sommo sacerdote dei suoi discepoli. Re e sacerdoti ebrei erano infatti
consacrati al loro ministero mediante un'unzione sacra che li insediava nella loro funzione. Yeshua fu insediato nella

sua altissima funzione mediante lo spirito santo di Dio.

“Schiavi di Cristo Gesd' (1:1, TNM). Il nome ebraico Yehoshua (abbreviato poi in Yeshua) significa “Yhvh salva”. Il
nome fu tradotto in greco con /esus (Incodg). “Gesu” & dunque la traduzione di una traduzione, tra l'altro sbagliata,
perché - casomai - dovrebbe essere tradotta con Giosué. Yeshua fu lo strumento scelto da Dio per salvare 'umanita.
“Ecco, tu concepirai e partorirai un figlio, e gli porrai nome Gesu. Questi sara grande e sara chiamato Figlio
dell’Altissimo, e il Signore Dio gli dara il trono di Davide, suo padre” (Lc1:31,32; cfr. Mt1:21). “Gli porrai nome”...
Yeshua, fu proprio questo, di fatto, fu il nome che gli fu imposto. Sua madre non lo chiamo di certo “lesus” né, tanto

meno, “GesU”". Lo chiamava con il nome ebraico “Yeshua".

“Paolo e Timoteo, schiavi di Cristo Gesu, a tutti i sant/’ (1:1, TNM). | “santi” sono tutti i discepoli di Yeshua, appartati
(tale & il significato di “santi”) da tutte le altre persone del mondo, in quanto uniti a Yeshua. Non piu, quindi,
appartenenti al mondo, ma al popolo di Dio, alla sua congregazione. Ha dunque buone ragioni la versione americana
Good News for the Modern Man per tradurre liberamente con “popolo di Dio”. Dio, che ¢ al di sopra di tutto il mondo
e quindi diverso da esso, & il Santo per eccellenza: “Santo, santo, santo ¢ il Signore degli eserciti! Tutta la terra & piena
della sua gloria!” (/s 6:3), “Santo, santo, santo ¢& il Signore, il Dio onnipotente, che era, che &, e che viene”. -Ap 4:8.

La designazione dei discepoli come “santi” & regolare nelle Scritture Greche a partire daAt9:13. Probabilmente
questa designazione deriva dalla preghiera di Yeshua: “Essi non sono del mondo, come io non sono del mondo.
Santificali nella verita: la tua parola & verita. Come tu hai mandato me nel mondo, anch’io ho mandato loro nel
mondo. Per loro io santifico me stesso, affinché anch’essi siano santificati nella verita. Non prego soltanto per questi,
ma anche per quelli che credono in me per mezzo della loro parola” (Gv17:16-20). Qui si parla di santificazione
owero di separazione dal mondo e del potere purificatore della parola divina. La fede in Yeshua separa dal mondo
che non crede e rende il credente un “santo”, un separato. Quanto piu uno penetra e segue la parola divina, tanto piu
merita di essere chiamato “santo”. Se il discepolo di Yeshua & separato spiritualmente dal mondo, non si deve
estraniare da esso (come fanno i monaci e le monache). Il discepolo di Yeshua penetra nel mondo, senza confondersi
con esso, per divenire la luce del mondo e rendere “santi” anche gli altri. “Voi siete la luce del mondo. Una citta posta
sopra un monte non puo rimanere nascosta, e non si accende una lampada per metterla sotto un recipiente; anzi la
si mette sul candeliere ed essa fa luce a tutti quelli che sono in casa. Cosi risplenda la vostra luce davanti agli uomini,
affinché vedano le vostre buone opere e glorifichino il Padre vostro che & nei cieli”. - Mt5:14-16.

Qui e nel resto della Scrittura non si ha per nulla il concetto cattolico di “santi”, nel senso di “cristiani perfetti”, gia
entrati con la loro anima nella gloria di Dio e capaci di intercedere, a motivo dei loro meriti, per gli altri. Paolo afferma
chiaramente che in cielo con Yeshua si andra solo al suo ritorno:

“Fratelli, non vogliamo che siate nell'ignoranza riguardo a quelli che dormono, affinché non siate tristi come gli altri
che non hanno speranza. Infatti, se crediamo che Gesu mori e risuscito, crediamo pure che Dio, per mezzo di Gesu,
ricondurra con lui quelli che si sono addormentati. Poiché questo vi diciamo mediante la parola del Signore: che noi
viventi, i quali saremo rimasti fino alla venuta del Signore, non precederemo quelli che si sono addormentati; perché
il Signore stesso, con un ordine, con voce darcangelo e con la tromba di Dio, scendera dal cielo, e prima
risusciteranno i morti in Cristo; poi noi viventi, che saremo rimasti, verremo rapiti insieme con loro, sulle nuvole, a
incontrare il Signore nell'aria; e cosi saremo sempre con il Signore. Consolatevi dunque gli uni gli altri con queste
parole”. - 7754:13-18.

In cielo non si va con una presunta “anima”, ma con la persona intera, con il corpo glorificato e spirituale. Questo

"

fatto € del tutto non compreso e stravolto dalle religioni che credono in un™anima” separata dal corpo e in un
“paradiso in cielo”. Ed &€ mal compreso dai Testimoni di Geova che dividono in due classi i credenti, mettendone una

parte in cielo e lasciando l'altra sulla terra.

Ammesso e non concesso (ammesso solo per amore di ragionamento) di voler accettare la dottrina cattolica (che
non & sorretta dal pensiero biblico) e di dire che alcune “anime” vanno in cielo presso Dio, noi non avremmo alcun
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mezzo per saper dire chi siano tali persone. Nessuno - papa compreso - avrebbe oggi il potere di identificarle. Infatti,
la Bibbia ci assicura:

“Cosi, ognuno ci consideri servitori di Cristo e amministratori dei misteri di Dio. Del resto, quel che si richiede agli
amministratori € che ciascuno sia trovato fedele. A me poi pochissimo importa di essere giudicato da voi o da un
tribunale umano; anzi, non mi giudico neppure da me stesso. Infatti non ho coscienza di alcuna colpa; non per
questo pero sono giustificato; colui che mi giudica ¢ il Signore. Percid non giudicate nulla prima del tempo, finché sia
venuto il Signore, il quale mettera in luce quello che & nascosto nelle tenebre e manifestera i pensieri dei cuori; allora
ciascuno avra la sua lode da Dio". - 7Cor4:1-5.

Va inoltre notato che tali persone non avrebbero poi alcun merito speciale e non sarebbero capaci di intercedere
per noi e, in ogni caso, non piu di quanto non possano compiere i viventi con le loro preghiere a favore di altri. Dopo
aver realizzato cose mirabili, noi dovremmo essere pronti a dire: “Noi siamo servi inutili; abbiamo fatto quello che
eravamo in obbligo di fare”. - Lc17:10.

“Paolo e Timoteo, servi di Cristo Gesu, a tutti i santi in Cristo Gesu che sono in Filippi, con i/ vescovi e con i diaconl
(F/p1:1). Vescovi e diaconi: ecco le due classi di ministri presenti a Filippi. | vescovi sono i “sorveglianti” della
comunita, coloro che devono rendere ragione a Dio dellandamento della congregazione e che devono pascere il
gregge: "“Badate a voi stessi e a tutto il gregge, in mezzo al quale lo Spirito Santo vi ha costituiti vescovi, per pascere la
chiesa di Dio” (At20:28). Questi vescovi o sorveglianti sono aiutati dai diaconi o “ministri” o aiutanti. La parola greca
dldkovog (diakonos) indica “uno che esegue i comandi di un altro, soprattutto un servitore di un padrone,
compagno, ministro”. - Vocabolario del Nuovo Testamento.

Si noti il nome “vescovi” al plurale: segno che la comunita era guidatacollegialmente dai vescovi. Non cera 'uso
posteriore (2° secolo) di un solo vescovo su piu chiese. L'episcopato monarchico fu la prima deviazione dalla Bibbia,
introdotta nel 2° secolo (cfr. Ignazio) per meglio affrontare le crisi nascenti. - Cfr. Girolamo.

Si noti anche l'assenza di “presbiteri”. Costoro non sono mai nominati assieme ai vescovi: nella Bibbia vi & solo 'uno
o l'altro di questi termini. “Presbitero” & parola che viene dal greco e significa “anziano”. Nella deviazione cattolica, da
“presbitero” derivd poi la parola “prete”. Dal fatto che vescovi e presbiteri (sorveglianti e anziani) non sono mai
nominati assieme, si deduce che si tratta della stessa classe di persone, a volte chiamate sorveglianti e, altre, anziani.
Qual é la differenza? Per il loro incarico o funzione erano chiamati “sorveglianti”, per la loro eta erano chiamati
“anziani”. Paolo raccomanda a Tito: “Per questa ragione ti ho lasciato a Creta: perché tu metta ordine nelle cose che
rimangono da fare, e costituisca degli anziani in ogni citta, secondo le mie istruzioni, quando si trovi chi sia
irreprensibile, marito di una sola moglie, che abbia figli fedeli, che non siano accusati di dissolutezza né insubordinati.
Infatti bisogna che il vescovo sia irreprensibile, come amministratore di Dio; non arrogante, non iracondo, non dedito
al vino, non violento, non avido di guadagno disonesto, ma ospitale, amante del bene, assennato, giusto, santo,
temperante, attaccato alla parola sicura, cosi come e stata insegnata, per essere in grado di esortare secondo la sana
dottrina e di convincere quelli che contraddicono” (77t 1:5-9). “Costituisca degli anziani . . ./infattibisogna che il
vescovo™: anziani e vescovi sono la stessa persona. Si noti anche il controsenso attuale di chiamare “preti” (anziani)
dei giovani che invece dovrebbero fungere da diaconi o da evangelizzatori. Questo controsenso € presente anche nei
Testimoni di Geova che costituiscono come “anziani” dei giovani; con il solito metodo di un’interpretazione tutta loro
per adattare la Scrittura alle loro vedute, parlano di “anziani” in senso spirituale. Si noti la sottile tecnica (molto
spesso usata) con cui, dopo aver affermato un dato biblico, si sorvola su di esso: “E evidente che nell'antico Israele
I'eta in senso fisico, cioé gli anni di vita dellindividuo, erano uno dei fattori che lo rendevano idoneo come ‘anziano'.
(TRe 12:6-13) Quindi anche nella congregazione cristiana gli ‘anziani’ o sorveglianti non erano dei giovanotti, com’é
evidente dal riferimento dell'apostolo al fatto che avevano moglie e figli. (Tit 1:5, 6; 1TTm 3:2, 4, 5) Tuttavia l'eta non
era l'unico né il principale fattore, come si vede dagli altri requisiti indicati (1Tm 3:2-7; Tit 1:6-9), né era stabilito uno
specifico limite di eta” (Perspicacia nello studio delle Scritture Vol. 1, pag. 152, alla voce “Anziano”, sottotitolo “Anziani
nella congregazione cristiana”, 8 5). Dopo aver riconosciuto che I'anziano biblico lo € nel senso dell'eta fisica, si
sorvola con: “Tuttavia 'eta non era I'unico né il principale fattore, come si vede dagli altri requisiti indicati” (/bidem).
Ecco stabilita la base per poter sorvolare sul fattore eta. Ma la base ¢ fragile e crolla applicando i pensiero logico e
corretto: E del tutto vero che “'etd non era I'unico né il principale fattore”, ma ... era pur sempre un fattore
irrinunciabile. E questo fattore chiamiamolo col suo nome: requisito. Non era I'unico? Vero. Non era il principale?
Forse. Ma intanto era ed e un requisito. La domanda é&: perché sorvolare su questo requisito dell'eta fisica
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trasformandolo (contro il pensiero biblico) in un requisito di anzianita spirituale indipendentemente dall'eta? La
risposta &€ molto pratica e molto umana: “Dal momento che esistono piu di 60.000 congregazioni di testimoni di
Geova in tutto il mondo, é chiaro che per averne cura cé bisogno di decine di migliaia di uomini spiritualmente
qualificati. In ogni nazione ci sono molti anziani”. - La Torre di Guardia del 15 settembre 1989, pag. 11, § 4; il corsivo e
aggiunto per enfasi.

Di fronte ai requisiti che la Bibbia stabilisce per gli anziani di congregazione, & davvero strana la decisione di Elvira
(circa nel 306) - poi seguita sia in Oriente sia in Occidente - di non accogliere nell'episcopato coloro che erano gia
sposati.

E importante notare che maij ai vescovi/presbiteri/anziani si attribuiscono funzioni sacerdotali. Essi non sono mai
chiamati sacerdoti. Inoltre, nella Bibbia, maisi attribuisce loro la celebrazione della Cena del Signore. E tutto il popolo
di Dio che la celebra, mangiando del pane e bevendo del vino in memoria di Yeshua: “Ogni volta che mangiate
questo pane e bevete da questo calice, voi annunciate la morte del Signore, finché egli venga”. - 7Cor11:26.

| diaconi o “ministri” coadiuvano i vescovi nellamministrazione dei beni: “I dodici, convocata la moltitudine dei
discepoli, dissero: ‘Non e conveniente che noi lasciamo la Parola di Dio per servire alle mense. Pertanto, fratelli,
cercate di trovare fra di voi sette uomini, dei quali si abbia buona testimonianza, pieni di Spirito e di sapienza, ai quali
affideremo questo incarico™ (At 6:2,3). Essi potevano battezzare (At 8:38). Per i diaconi si legga 77m 3:8-10.

“Grazia a voi e pace' (Flp1:2). Il binomio grazia-pace € molto caro a Paolo. La grazia e il dono della divina
misericordia che ci fa ottenere il perdono dei peccati, ci salva e ci rende figli di Dio. - Cfr. Rm 1:7, 1Cor1:3, 2Cor1:2, e
altri inizi delle lettere paoline.

“Grazia” (greco X4pLg, charis) € una parola che ricorre 88 volte nelle lettere di Paolo. In origine indicava “cid che
procura piacere”, vale a dire fascino e attrattiva. Gli antichi greci prima di Yeshua ricollegavano la parola all'amabilita
specialmente della forma. Nel giudaismo ellenistico appare assai raramente in senso spirituale. Soltanto tre volte
nella versione greca dei LXXtraduce I'ebraico khésed con il senso di “misericordia divina”. In Paolo, charis si ricollega
allamore divino verso 'uomo peccatore. “Grazia” assunse cosi il senso dell'amore divino spontaneo e bello che opera
in Yeshua per la salvezza dei peccatori. E “grazia” perché si tratta di un atto gratuito del Dio misericordioso e
benevolente che ci accoglie nella sua famiglia.

Siccome prima eravamo nemici di Dio e ora siamo divenuti suoi figli amati, si & ristabilita lapace tra noi e Dio. La
pace con Dio ci dona anche la pace interiore che solo in Dio si puo avere.

Se “la grazia e la pace” hanno la loro origine in Dio, esse pervengono a noi tramite il consacrato Yeshua, che con la
sua ubbidienza fino alla morte le ha meritate per noi.

“Grazia a voi e pace da Dio nostro Padre e dal Signore Gesu Cristo” (F/p 1:2). “Signore” & un termine che nelle
Scritture Ebraiche sostituisce il nome di Yhvh. Nel greco della LXX & kOpLog (/(lj/‘/OS), in ebraico & [ITx (adon). Il nome
di Dio presso gli ebrei era impronunciabile, tant'@ vero che se ne ignora tuttora l'esatta pronuncia, essendo essa
andata smarrita. Oggi non c'é piu il sommo sacerdote che pronunciava il nome di Dio una volta allanno nel Giorno
dell'Espiazione, nellintimita segreta del Santissimo (la parte piu sacra del Tempio), dove solo lui poteva entrare una
volta all'anno.

Nelle Scritture Greche la parola “signore” designa spesso Yeshua risorto e glorificato: “Sappia dunque con certezza
tutta la casa d'Israele che Dio ha costituito Signore e Cristo quel Gesu che voi avete crocifisso” (A £2:36). Perché
Yeshua é “signore™? Perché egli & il sostituto di Dio nel governo del mondo fino alla restaurazione finale: “Bisogna
ch’egli regni finché abbia messo tutti i suoi nemici sotto i suoi piedi. L'ultimo nemico che sara distrutto, sara la morte.
Difatti, Dio ha posto ogni cosa sotto i suoi piedj ma quando dice che ogni cosa gli & sottoposta, € chiaro che colui che
gli ha sottoposto ogni cosa, ne € eccettuato. Quando ogni cosa gli sara stata sottoposta, allora anche il Figlio stesso
sara sottoposto a colui che gli ha sottoposto ogni cosa, affinché Dio sia tutto in tutti”. - 7Cor15:25-28.

225



bbb b b

L\ BIBLISTICA

PE-TENEBRIS+IN - ADMIEABILE-LUMEN

LA LETTERA Al FILIPPESI - 1:3-8

Ringraziamento di Paolo ai filippesi

“lo ringrazio il mio Dio di tutto il ricordo che ho di voi” (1:3). Piu conforme al greco: “Ringrazio sempre il mio Dio
tutte le volte che mi ricordo di voi”. - TNM.

Fip1
3 “Ringrazio sempre il mio Dio tutte le volte che mi ricordo di voi [TNM];
4 e sempre, in ogni mia preghiera per tutti voi, prego con gioia
> a motivo della vostra partecipazione al vangelo, dal primo giorno fino a ora.
6 E ho questa fiducia: che colui che ha cominciato in voi un‘opera buona, la condurra a compimento fino al
giorno di Cristo Gesu.
7 Ed e giusto che io senta cosi di tutti voi, perché io vi ho nel cuore, voi tutti che, tanto nelle mie catene

quanto nella difesa e nella conferma del vangelo, siete partecipi con me della grazia.

8 Infatti Dio mi e testimone come io vi ami tutti con affetto profondo in Cristo Gesu.

9 E prego che il vostro amore abbondi sempre pit in conoscenza e in ogni discernimento,

10 perché possiate apprezzare le cose migliori, affinché siate limpidi e irreprensibili per il giorno di Cristo,
" ricolmi di frutti di giustizia che si hanno per mezzo di Gesu Cristo, a gloria e lode di Dio".

Paolo nella sua preghiera (“E prego che”, v. 9) sente il bisogno di ringraziare Dio per ogni cosa, per cui alla preghiera
di richiesta fa precedere il suo ringraziamento. Cio € conforme all'uso ebraico di iniziare sempre la preghiera con il
ringraziamento. Questo ha per oggetto la “partecipazione al vangelo” (v. 5) dei filippesi, vale a dire la loro opera attiva
per il progresso della buona notizia. La congregazione di Filippi era dunque una chiesa missionaria, che con le offerte
(4:14-16) e con le sofferenze (2:29,30) aveva contribuito alla diffusione del vangelo sin dal primo momento della
conversione. - V. 5.

Si noti ai vw. 4 e 5 l'apparire delle due note dominanti in questa lettera: /a gioia in Yeshua (che dipende non dalle
circostanze - Paolo era incarcerato -, ma dall'unione con Yeshua) e /amore dell'apostolo per i filippesi.

Paolo & anche convinto che i filippesi saranno costanti nella loro fede attiva, non tanto per la forza umana, quanto
per la potenza divina. Dio che ha iniziato questa buona opera, la condurra (futuro volitivo) a termine fino al giorno di
Yeshua. “Ho questa fiducia: che colui che ha cominciato in voi un’opera buona, la condurra a compimento ho questa
fiducia: che colui che ha cominciato in voi un’opera buona, la condurra a compimento fino al giorno di Cristo Gesu”
(v. 6). Va notato qui che la fiducia di Paoclo non poggia sull'uomo, che pud vacillare, ma su Dio che non viene mai
meno. Conseguentemente I'uomo non pud gloriarsi, ma deve solo ringraziare Dio per il bene che riesce a compiere. E
sempre Dio che chiama, che sostiene e che porta a termine la sua opera.

Lo studioso attento nota che anche in questa lettera, scritta verso la fine della vita di Paolo, non manca del tutto il
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pensiero del ritorno di Yeshua, anche se I'attesa non € piu cosi sconvolgente come quando ne parlava ai tessalonicesi
che la ritenevano imminente.

Mentre nelle Scritture Ebraiche il “giorno del Signore” & il giorno di Yhvh, il Dio Giudice, nelle Scritture Greche quel
giorno é il giorno di Yeshua (v. 6), il giorno in cui il consacrato tornera con la sua gloria per condannare i colpevoli.

Questo “giorno”, in cui il male sara annientato, sara un giorno di paura non solo per gli increduli ma anche per i
credenti non fedeli. “Ahi, che giorno! Poiché il giorno del Signore ¢ vicino, e verra come una devastazione mandata
dall'Onnipotente” (G/e1:15; cfr. 3:12,13), “Se infatti, dopo aver fuggito le corruzioni del mondo mediante la
conoscenza del Signore e Salvatore Gesu Cristo, si lasciano di nuovo awviluppare in quelle e vincere, la loro
condizione ultima diventa peggiore della prima. Perché sarebbe stato meglio per loro non aver conosciuto la via della
giustizia, che, dopo averla conosciuta, voltar le spalle al santo comandamento che era stato dato loro” (2Pt2:20,21).
Sara il tempo in cui Dio giudichera e condannera per mezzo di Yeshua, suo delegato: “Quando il Figlio dell'uomo verra
nella sua gloria con tutti gli angeli, prendera posto sul suo trono glorioso” (Mt 25:31). Sara un giorno che rechera del
bene agli eletti: “Allora il re dira a quelli della sua destra: ‘Venite, voi, i benedetti del Padre mio; ereditate il regno che

"

V'é stato preparato fin dalla fondazione del mondo™ (M¢25:34). Sara il giorno che segnera il trionfo di Yeshua,
sconosciuto ai non credenti, ma gia noto per fede agli eletti: “Siamo stati salvati in speranza. Or la speranza di cio che
si vede, non & speranza; difatti, quello che uno vede, perché lo spererebbe ancora? Ma se speriamo cido che non

vediamo, I'aspettiamo con pazienza”. - Rm 8:24,25.

“Vi ho nel cuore” (v. 7). TNM aggiunge un inutile “mio” non presente nel testo greco: “Vi ho nel mio cuore”. Nelle
Scritture Greche il “cuore” indica molto di piu che non il “cuore” delle nostre occidentali lingue moderne. Paolo non
vuole solo dire che i filippesi gli sono cari, ma che essi costituiscono una parte della sua stessa persona. Il cuore
biblico - essendo la sede della personalita umana - include la mente, la volonta e i sentimenti. Paolo vuol dire che
pensa a loro e sempre li ricorda per la loro partecipazione alla sua attivita nel diffondere il vangelo. Bene traduce PdS:
“Vi porto sempre nel cuore. Infatti voi tutti partecipate con me alla grazia che Dio mi ha concesso, grazia di difendere
fermamente I'annunzio di Cristo”. L'occidentale direbbe: Vi ho in mente.

“Dio mi & testimone come io vi ami tutti con affetto profondo in Cristo Gesu” (v. 8). TWM ha: “Ho ardente desiderio di
tutti voi con lo stesso tenero affetto che ha Cristo Gesu". Per comprendere il modo di pensare e di esprimersi degli
ebrei é istruttivo vedere il testo greco:

EMMoB® mdvtog LUAEC €v onAdyyvolg Xplotod Incod
epipotho pantas timas en splanchnois christu lesu
desidero tutti voi in viscere di unto Yeshua

Dunque, Paolo dice: “Vi desidero tutti nelle viscere del consacrato Yeshua". “Viscere” va inteso ovviamente in senso
figurato. Le viscere erano per gli antichi ebrei la sede dei sentimenti, degli affetti. - Si veda al riguardo lo studio
intitolato L’nterno del corpo umanonella categoria Antropologia biblica, nella sezione La Bibbia.

Percio, cosi come Paolo raccomanda di avere in noi la stessa mente che ha Yeshua (“Mantenete in voi questa
attitudine mentale che fu anche in Cristo Gesu”, 2:5, TNM), cosi qui dice che dobbiamo avere lo stesso amore di
Yeshua. L'apostolo vuol dire che egli ha per loro lo stesso amore che Yeshua ha per i filippesi. La nostra valutazione
del prossimo non dovrebbe pervenire da giudizi personali, da sentimenti individuali, ma dalla valutazione e
dallamore che Yeshua ha nei suoi riguardi. Si tratta di amare di pit quelli che Yeshta ama di piu: i poveri, i deboli, gli
oppressi, i perseguitati, i sofferenti, gli orfani, le vedove.
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LA LETTERA Al FILIPPESI - 1:9-11

Preghiera per i filippesi

Fip1
9 “E prego che il vostro amore abbondi sempre pil in conoscenza e in ogni discernimento,
10 perché possiate apprezzare le cose migliori, affinché siate limpidi e irreprensibili per il giorno di Cristo,

T ricolmi di frutti di giustizia che si hanno per mezzo di Gesu Cristo, a gloria e lode di Dio.”

La preghiera di Paolo diviene qui una richiesta (forma inclusa nella preghiera in senso generico). Si noti 'importanza
che Paolo da alla preghiera. Qui chiede I'amore (I'agape) per i fratelli e le sorelle, e la loro crescita nella “conoscenza” e
nell'esperienza pratica. - V. 9.

La “conoscenza” biblica non e maiuna conoscenza puramente intellettuale, come nella filosofia platonica o
aristotelica, ma una conoscenza sperimentale. Si tratta di una conoscenza per via di esperienza che induce a
conoscere meglio cid che & bene e cid che & male, cid che conviene fare o evitare. E da questa conoscenza in senso
biblico che proviene I'equilibrio che dona alla nostra vita un comportamento da persona che vive la fede, 'armonia
spirituale.

Se si & compreso bene il significato biblico di “conoscenza”, si capisce anche I'abisso che c'e tra il concetto biblico di
conoscenza e il concetto occidentale moderno. Il rischio - allontanandosi dalla Scrittura - € quello di credere che si
tratti di semplice conoscenza mentale, di acquisizione e di accettazione di concetti. E I'errore tipico in cui cadono i
“cristiani” moderni. Ad esempio, ecco uno stralcio da un‘asserzione del direttivo statunitense dei Testimoni di Geova
al riguardo: “Egli [Dio] ci ha provveduto la sua Parola, la Bibbia, e ci aiuta a capirla. Un modo in cui lo fa & tramite ‘lo
schiavo fedele e discreto’ [ovvero il direttivo stesso dei Testimoni di Geova]. (Matteo 24:45-47) Geova impiega ‘lo
schiavo fedele’ per provvedere istruzione spirituale mediante pubblicazioni basate sulla Bibbia, adunanze cristiane e
gratuiti studi biblici a domicilio” (La Torre di Guardia del 15 novembre 1998, pag. 11, 8 4). Per loro la conoscenza &
“[struzione spirituale mediante pubblicazioni basate sulla Bibbia, adunanze cristiane e gratuitistud/biblici a
domicilio” (/bidem, corsivo aggiunto per enfasi). Per la Bibbia la conoscenza & invece il fare esperienza.

In senso biblico, Adamo non conobbe Eva quando gli fu presentata e disse di lei: “Questa, finalmente, € ossa delle
mie ossa e carne della mia carne” (Gn2:23). Questo € un concetto occidentale: qualcuno ci & stato presentato e noi
ora diciamo che lo conosciamo. Adamo conobbe Eva, in senso biblico, quando ebbe a che fare con lei per esperienza:
“Adamo conobbe Eva, sua moglie, la quale concepi e partori”. - Gn4:1.

Cosa significa conoscere Dio?
Risposta dei Testimoni di Geova Risposta della Scrittura

“Per trarre davvero beneficio dai consigli pratici che si
trovano nella Bibbia dovete conoscerne 'Autore [...]. Se

desiderate fare amicizia con qualcuno, vorrete senz'altro “Poich'egli ha posto in me il suo affetto, io lo salverd; lo
conoscerne il nome. L'lddio della Bibbia ha un nome? protegger(‘)’ pe/‘ché conosce il mio nomé'. - S/191:14.
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Egli dichiaro: ‘lo sono Geova"™. - Come avere una vita
soddisfacente pag. 18, 88 1,2.
“Avere buone abitudini di studio personale e e ) o ) ) o
o Figlio mio, se ricevi le mie parole e fai tesoro dei miei
frequentare regolarmente le adunanze del popolo di Dio ) . o
comandamenti. . . troverai la conoscenza di Did'. - Pr

sono due modi per ottenere questa conoscenza” (La
2:1,5, ND.

Torre di Guardia del 15 aprile 1987, pag. 15, 8 4).

Con la conoscenza di Dio, in senso bilico, facendo esperienza della sua bonta e della sua sollecitudine, ubbidendo ai
suoi comandamenti, con questo tipo di conoscenza la nostra vira & guidata praticamente dall'amore: “L'amore € da
Dio e chiunque ama & nato da Dio e conosce Dio” (7Gv4:7). Si trascorrera cosi una vita preziosa presso Dio, dedicata
alla sua gloria e lode. La persona umana deve diminuire perché Dio sia elevato: dobbiamo ricordarci di essere al
servizio di Dio.

Paolo presenta una sinesi della sua preghiera che € come lo schema di un sermone. Egli chiede anzitutto che
I'amore abbondi sempre piu: “Prego che il vostro amore abbondi [presente di durata] sempre piu in conoscenza e in
ogni discernimento” (1:9). La conoscenza senza amore gonfia, con 'amore edifica: “La conoscenza gonfia, ma I'amore
edifica. Se qualcuno pensa di conoscere qualcosa, non sa ancora come si deve conoscere; ma se qualcuno ama Dio, &
conosciuto da lui”, “Se avessi il dono di profezia e conoscessi tutti i misteri e tutta la scienza e avessi tutta la fede in
modo da spostare i monti, ma non avessi amore, non sarei nulla” (7Cor8:1-3;13:2). La vera conoscenza pratica
proviene dall'amore.

Lo scopo: “Perché possiate apprezzare le cose migliori, affinché siate limpidi e irreprensibili per il giorno di Cristo,
ricolmi di frutti di giustizia”. - 1:10,11.
“Possiate apprezzare “Discerniate le cose migliori” (Did)

le cose migliori” Presente iterativo, continuato.

. o Come la luce del sole, senza oscurita; o come il metallo, senza
Siate limpidi )
scorie.

“Irreprensibili” Un amore completo che vivifichi tutta la vita, non solo parte di

essa. Non deve mancare nulla, come un corpo dev'essere

Ricolmi di frutti di giustizia integro per essere perfetto.

“Per il giorno di Cristo” Con lo sguardo rivolto a esso, pronti per il giorno del giudizio.

Quest'amore deve renderci rico/midi frutti di giustizia. Il tempo perfetto del participio “ricolmi” indica un'azione del
passato che dura nei suoi frutti.

“Per mezzo di Gesu Cristo” (1:11): sorgente del vero amore.

“A gloria e lode di Dio” (1:11): Dio e fonte prima e termine del vero amore.
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LA LETTERA Al FILIPPESI - 1:12-20

Per me vivere é il Cristo

Fip1

12 “Desidero che voi sappiate, fratelli, che quanto mi & accaduto ha piuttosto contribuito al progresso del
vangelo;

13 al punto che a tutti quelli del pretorio e a tutti gli altri € divenuto noto che sono in catene per Cristo;

14 € la maggioranza dei fratelli nel Signore, incoraggiati dalle mie catene, hanno avuto piu ardire
nellannunciare senza paura la parola di Dio".

“Desidero che voi sappiate”: € un inizio normale dello stile epistolare. “Quanto mi & accaduto” & nel testo greco
letteralmente “le cose riguardo a me” (“le mie cose”, TNM); si tratta delle circostanze presenti in cui Paolo si trova.
Mentre la prigionia doveva sembrare una difficolta alla propagazione del vangelo, di fatto essa I'ha favorito: i
pretoriani (v. 13) lo hanno conosciuto dalla sua bocca e a loro volta ne sono stati latori ad altri: soldati e cittadini. - V.
13.

Il termine qui usato per “progresso” (v. 12) - mpokonn (prokopé) - era comune presso gli stoici per indicare il
progresso nella sapienza; qui naturalmente si riferisce al progresso del vangelo che & la “sapienza di Dio". Indica lo
sforzo di uno scalpello che tagliando penetra in qualcosa.

Al v. 13, “pretorio” potrebbe essere riferito sia alle guardie pretoriane (come farebbe supporre “e a tutti gli altri”);
ma potrebbe anche riferirsi alle autorita giudiziarie, al prefetto del pretorio e ai suoi aiutanti, in quanto si sapeva che
Paolo non era in prigione per una disubbidienza alla legge ma a motivo del Cristo (“in catene per Cristo”, v. 13). |l
greco ha év Xpwot® (en Christo), “in Cristo”, ossia per causa di Cristo, in relazione a Cristo: “I legami della mia
prigionia son divenuti di pubblica conoscenza in relazione con Cristd'. - TNM.

Al v. 14 si dice che nel vedere 'andamento propizio del processo di Paolo, anche gli altri fratelli presero maggiore
ardire nel parlare del vangelo, senza paura delle autorita.

“Vero ¢ che alcuni predicano Cristo anche per invidia e per rivalita; ma ce ne sono anche altri che lo

15
predicano di buon animo.

16 Questi lo fanno per amore, sapendo che sono incaricato della difesa del vangelo;

- ma quelli annunziano Cristo con spirito di rivalita, non sinceramente, pensando di provocarmi qualche
afflizione nelle mie catene.

18 Che importa? Comunque sia, con ipocrisia o con sincerita, Cristo € annunziato; di questo mi rallegro, e mi
rallegrerd ancora;

- so infatti che cid tornera a mia salvezza, mediante le vostre suppliche e I'assistenza dello Spirito di Gesu
Cristo,

20 secondo la mia viva attesa e la mia speranza di non aver da vergognarmi di nulla; ma che con ogni
franchezza, ora come sempre, Cristo sara glorificato nel mio corpo, sia con la vita, sia con la morte.
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21 Infatti per me il vivere & Cristo e il morire guadagno”.

Vv. 15-18. Yeshua & predicato /n ogni modo, sia per dispetto sia per buona volonta. Mentre alcuni lo predicano “per
amore” (v. 16) ossia per coadiuvare Paolo nella sua missione evangelizzatrice, altri invece lo fanno “per invidia e per
rivalita” (v. 15). Chi sono costoro? Alcuni pensano ai giudei divenuti discepoli. Altri pensano a chi essendo stato in
prigione prima di Paolo, punto nella sua indolenza dall'indomita energia paolina, cerca di fargli vedere che lui non &
poi I'unico grande apostolo al mondo e che altri pure valgono qualcosa. E possibile che entrambi le linee vadano
prese in considerazione. La sua gente - anche quella delle congregazioni dei discepoli di Yeshua - & pur sempre
piena, a volte, di meschinita. | Testimoni di Geova propendono per la seconda delle due ipotesi possibili: “Paolo
dovette opporsi a certuni che avevano l'abitudine di contendere. Alcuni dichiaravano la buona notizia per
contenzione, forse per mettersi in vista e screditare I'autorita e I'influenza di Paolo. Ma Paolo non permise che cid lo
privasse della gioia di vedere che Cristo veniva proclamato” (Perspicacia nello studio delle Scritture Vol. 1, pag. 555, §
3 della voce “Contesa”); “Il loro intento era quello di screditare Paolo e la sua autorita apostolica, di cui erano invidiosi.
Cercavano di scoraggiare e abbattere 'apostolo imprigionato e di innalzarsi a sue spese per promuovere i loro fini
egoistici” (/bidemVol. 2, pag. 32, § 3 della voce “Invidia”). E possibile, certo, ma anche la prima ipotesi rimane valida.

In ogni caso, pur essendo Paolo gia afflitto per la sua prigionia, di fatto non si sente punto da queste piccinerie, ma
anzi non ha che un solo sentimento: la gioia! Per lui Yeshta € quel che conta. Cristo & predicato, e questo gli basta.

Vv. 18-20. La gioia di Paolo traspare. E la gioia per la predicazione del vangelo. “Cid tornera a mia salvezza” (v. 19):
vale a dire che tutte le circostanze presenti gioveranno alla sua salvezza, non alla salvezza personale ed eterna, ma
alla sua liberazione dal carcere. Cio appare dal fatto che queste parole sono una citazione di Gb13:16, in cui si tratta
del trionfo della giustizia a favore del povero sofferente: “Anche questo servira alla mia salvezza” (cfr. 2Cor1:10).
Questo non appare sempre chiaro dalle traduzioni. Eppure le parole di Paolo sono proprio le stesse di Giobbe. Non
dimentichiamoci che la primitiva congregazione dei discepoli usava come testo biblico la versione greca dei LXX. In
questa versione si trovano le stesse identiche parole usate da Paolo:

Gb13:16 100716 pot adnoPBricetal ei¢ cwTnplov

Flp1:19 To0T6 ol droBriceTal €i¢ owtnplav
Traslitterazione tuto moi apobesetai éis soterian
Traduzione Cid a me giovera verso salvezza

E per tale motivo (per la sua liberazione) che Paolo chiede ai filippesi I'aiuto della preghiera(“mediante le vostre
suppliche”, v. 19), che non solo per Paolo ma per tutti gli scrittori delle Scritture Greche ha sempre un’enorme
importanza. Non solo mediante la preghiera, ma anche con “l'assistenza dello Spirito di Gesu Cristo” (v. 19). Si tratta
dello spirito santo. E lo spirito che Yeshua possiede e che, in un certo senso, si & identificato con il Cristo risorto. La
trinita pagana qui non centra proprio alcunché. “Cosi anche sta scritto: ‘Il primo uomo, Adamo, divenne anima
vivente’; l'ultimo Adamo & spirito vivificante” (7Cor15:45; cfr. 6:17). Essendo Yeshua “spirito”, vale a dire potenza, egli
lo puo distribuire a coloro che gli sono innestati con il battesimo e sono membri del suo corpo.

Il'v. 20 merita un po’ di attenzione. NRtraduce: “La mia speranza di non aver da vergognarmi di nulla”. TNM,
similmente: “Speranza che non mi vergognero di nulla”. Ma CE/traduce diversamente: “Speranza che in nulla rimarro
confuso”. Qual & il senso preciso? Il greco ha €v o08evl aloxvvBricoual (en udeni aischiithésomal), “in nulla
aischiithésomal'. Aischiithésomai & il futuro della forma passiva del verbo aioy0vouat (@ischinomai), numero Strong
153, che significa: “1) sfigurare 2) disonorare 3) dare vergogna, rendere vergognoso” (Vocabolario del Nuovo
Testamento). La traduzione non & quindi: “Non mi vergognerd di nulla”, ma: “In nulla saro sfigurato / disonorato /
reso vergognoso”. Qui Paolo non sta esprimendo la speranza che in futuro non si vergognera, sta invece esprimendo
I'aspettativa e la speranza che non sara lui ad essere svergognato. In pratica, pur essendo sempre possibile rinnegare
il Cristo (cosa per cui sarebbe disonorato o svergognato), Paolo spera ardentemente di avere un grande “coraggio”
(questo il significato del greco parresiatradotto “franchezza” da NRe “liberta di parola” da TNM), vale a dire I'ardire
nel parlare e nel predicare il vangelo. “In tutto coraggio”, dice letteralmente il greco: &AN év ndon nappnaoia (allen
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pase parresia). Traducendo correttamente, il testo scorre in modo logico.

, “Grazie alle vostre preghiere e all'aiuto di Yeshua, la mia aspettativa e la mia speranza e di
Senso logico del

toct non venir meno in nulla, di non essere svergognato, anzi sono sicuro che come sempre avro
esto greco

coraggio e il Cristo sara glorificato nella mia persona, sia che io viva sia che io muoia”.

POCO Senso “Grazie alle vostre preghiere e all'aiuto di Yeshua, la mia aspettativa e la mia speranza & non

mi vergognero di nulla, anzi sono sicuro che come sempre avro liberta di parola e il Cristo

di alcune traduzioni sara glorificato nella mia persone, sia che io viva sia che io muoia”.

Paolo non chiede le preghiere dei fratelli e I'aiuto dello spirito per non vergognarsi in futuro. Che senso avrebbe
farlo? Né spera di avere liberta di parola sia che viva sia che muoia. Sarebbe un non senso. Infatti, la parola greca
parresia, tradotta “liberta di parola” da TNMeé la stessa identica che diA t4:29 che TNMtraduce qui con
“intrepidezza”.

Paolo chiede le preghiere e l'aiuto dello spirito per non venir meno, anche se é sicuro che - come sempre ¢ stato
prima - avra il coraggio di glorificare Yeshua, e questo sia che viva o sia che muoia.

La parola parresia(“coraggio”) € la parola tipica che designa il comportamento dei discepoli di Yeshua del primo
secolo e che merita di essere rivissuta anche dai discepoli moderni. “Concedi ai tuoi servi di annunziare la tua Parola
in tutta franchezza” (At4:29); TNM: “Con ogni intrepidezza”; greco: nappnolag ndong (parresias pases), “con tutto
coraggio”.

II'v. 20 dice anche: “Cristo sara glorificato nel mio corpo”. Qui “corpo” indica la persona stessa: “Sara glorificatonella
mia persond'. La parola “corpo” (greco o@pa, soma) € una parola che presso Paolo designa I'organo dell'anima (greco
Wuxn, pstiché) e dello spirito (greco mvebua, pnéumad). E l'essere che si vede e che pud essere mosso sia dall'anima (la
vita naturale umana con tutte le sue facolta intellettuali e volitive) sia dallo spirito(che per i discepoli di Yeshua é lo
spirito di Dio, lo spirito santo che dimora in loro).

Paolo, se dovesse continuare a vivere, vuole dedicarsi al ministero della predicazione, che ¢ il servizio piu bello che
si pud rendere a Dio. Se dovesse morire, perché condannato nel processo, egli dara in tal modo la piu bella
testimonianza del Cristo. Si noti di come egli non sia sicuro di come andra a finire il processo. Se spera di salvarsi lo fa
solo per presentimento personale e non con la certezza della rivelazione divina.
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L\BIBLISTICA

ENEBRIS-IN-ADPMIBEABILE-LUMERN

LA LETTERA Al FILIPPESI - 1:21-26

Vita o morte é sempre il Cristo

Fip1

21 “Infatti per me il vivere & Cristo e il morire guadagno.

22 Ma se il vivere nella carne porta frutto all'opera mia, non saprei che cosa preferire.

s Sono stretto da due lati: da una parte ho il desiderio di partire e di essere con Cristo, perché € molto
meglio;

24 ma, dall'altra, il mio rimanere nel corpo € pil necessario per voi.

e Ho questa ferma fiducia: che rimarro e stard con tutti voi per il vostro progresso e per la vostra gioia nella
fede,

26 affinché, a motivo del mio ritorno in mezzo a voi, abbondi il vostro vanto in Cristo Gesu”.

Se la vita per Paolo significasse ricchezza, potere e personalita, allora la morte sarebbe terribile e temibile. Per i
giudei la morte era una non esistenza. Ma per Paolo vivere significa Cristo, essere uno con lui. Proprio perché & uno
con lui, a Paolo la morte non appare piu paurosa perché non potra spezzare questa'unione (v. 23): “Sono persuaso
che né morte, né vita, né angeli, né principati, né cose presenti, né cose future, né potenze, né altezza, né profondita,
né alcun‘altra creatura potranno separarci dallamore di Dio che & in Cristo Gesu, nostro Signore” (Rm 8:38,39). In
questo senso, la morte & in realta un “guadagno”. - V. 21.

Si noti la differenza tra il concetto di Paolo qui presentato e quello dell'apocrifa Apocalisse di Baruc. “| giusti sperano
la fine e senza timore lasciano la loro abitazione, perché essi porteranno con sé una quantita di opere preservate
come tesori” (14:12). Simile - ma non uguale - a questo concetto e anche il concetto dell’Apocalisse biblica: “Essi si
riposano dalle loro fatiche perché le loro opere li seguono” (Riv14:13). La precedente mentalita di Paolo, da
scrupoloso giudeo, era che con le opere si guadagnasse la salvezza. Ora sa che non & cosi. Ma non si faccia l'errore di
capire che le opere non servano piu. Le opere in quanto tali non guadagnano la salvezza. La salvezza viene per fede.
Ma “la fede senza le opere & morta” (Gc 2:26). Opere quindi come risposta a Dio per la fede che ci concede in Yeshua,
non come mezzo di salvezza. Paolo non ripone la sua fiducia nelle eventuali opere buone che avesse compiuto, ma
nel Cristo. E di certo la via migliore. Qui non c'@ posto per l'orgoglio, per i meriti, per la vanagloria. Qui si da adito solo
al ringraziamento in Cristo.

“Il vivere nella carne” del v. 22 & un modo che significa vita terrena destinata a morire e che pud essere sorgente di
peccato e di fatica, ma anche sorgente di frutti spirituali. Si presti attenzione al fatto che la vita & qui év gapki, en
sarki, “nella carne”; non “nel corpo” come al v. 20 (év T® owpati,en to somat). Cio sottolinea la debolezza della vita
che noi oggi trascorriamo e che viene meno con la morte. Da qui l'indecisione di Paolo nel fare una scelta personale.

Al'v. 21 Paolo aveva detto che per lui il morire & guadagno, ora al v. 23 ne spiega il perché: “Ho il desiderio di partire
e di essere con Cristo, perché & molto meglio”. Qui Paolo non segue per nulla le idee dei catari medievali che,
ritenendo che la morte fosse una liberazione, cercavano perfino di procurarsela con il suicidio (“consolamentunt’,
consolazione). Per Paolo la morte non & neppure vista come pensano i Testimoni di Geova, come la fine di ogni cosa,
come la distruzione totale dell'essere. Con la morte tutto finisce, dicono costoro, perché non vi & anima, e la vita
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individuale sara nuovamente ricreata da Dio nella resurrezione. Secondo la Bibbia, invece, qualcosa resta dopo la
morte, in quanto:

e |l legame con Yeshua diviene piu vivo di quanto non lo sia in vita.

e Mentre ora si & “in Cristo” (= uniti a lui), allora si sara “conil Cristo”: €v Xplot® (en Christo), “in Cristo”, v. 26; oLV
XpwotQ (sdn Christo), “con Cristo”, v. 23. Con, non solo “in”.

e La vita ultraterrena non sara un sonno del tutto incosciente, perché secondo I'Apocalissei morti (vale a dire le
anime-creature tuttora viventi dei martiri) domandano a Dio fino a quando resteranno sotto l'altare come degli
immolati: “Vidi sotto l'altare le anime di quelli che erano stati uccisi per la parola di Dio e per la testimonianza che
gli avevano resa. Essi gridarono a gran voce: ‘Fino a quando aspetterai, o Signore santo e veritiero, per fare
giustizia e vendicare il nostro sangue su quelli che abitano sopra la terra?”. - Ap 6:9,10.

e Se la morte fosse un puro sonno incosciente, Paolo non avrebbe interesse a morire. Per lui non sarebbe il meglio.

e Sj tratta di qualcosa che vive, grazie allo spirito di Cristo, per I'unione che si ha con il Cristo e che con la morte
diverra ancora piu intima. Sulla terra siamo sempre in pericolo di colpa, siamo distratti da tante altre cose; dopo la
morte non vi sara piu pericolo di cadere, e tutto il nostro pensiero sara centrato nella salvezza che abbiamo in
Cristo e con Cristo. Yeshua ha garantito: “lo sono la risurrezione e la vita; chi crede in me, anche se muore, vivra”. -
Gv11:25.

e Anche se e vero che altrove Paolo & piuttosto interessato all'escatologia collettiva (77s, 27s, 7Cor15), di fatto non
trascura mai la fine individuale della persona (che lo mette direttamente in contatto con Dio). L"essere con [GOV
(sdn)] Cristo” (v. 23) significa un immediato congiungimento con lui ancora prima della resurrezione dei corpi,
altrimenti non si comprenderebbe come Paolo avesse il desiderio di morire subito.

Vi € un giudizio particolare? Piu che un giudizio, c'€ un incontro con Yeshua. Come avvenga questo incontro,
anteriore alla resurrezione, non lo sappiamo.

Paolo pensa di rivedere i filippesi (vv. 24-26). Sembra che tale presentimento non si sia avverato, come risulta dalle
lettere pastorali: “Ti ripeto I'esortazione che ti feci mentre andavo in Macedonia, di rimanere a Efeso” (77m 1:3); “Tu
sai questo: che tutti quelli che sono in Asia mi hanno abbandonato”, “Tu sai pure molto bene quanti servizi mi abbia
reso a Efeso”, “Erasto é rimasto a Corinto; Trofimo I'ho lasciato ammalato a Mileto” (27m 1:15,18;4:20). Paolo pensa di
poter rivedere i filippesi, ma non ne ha la certezza: “Sia che io venga a vedervi sia che io resti lontano” (F/p 1:27).
Quindi non ha su questo la rivelazione profetica. Anche in un‘altra occasione Paolo ebbe un analogo presentimento
che poi non si avvero: “lo so che voi tutti fra i quali sono passato predicando il regno, non vedrete piu la mia faccia”
(At 20:25); qui Paolo pensa di non poter piu rivedere quelli di Efeso (v. 17), ma poi li rivide: “Ti incoraggiai a rimanere a
Efeso quando stavo per andarmene in Macedonia”. - 77m 1:3.

Paolo pensa che la situazione attuale della vita terrena, nonostante tutte le debolezze e le malattie, & necessaria per
i filippesi, e quindi s'immagina di poter vivere ancora per rivederli ed aiutarli. - V. 26.

Al'v. 24 NRha: “Il mio rimanere nel corpo € piu necessario per voi”, ma la traduzione non € accurata, perché il greco
ha “carne” e non “corpo”. TNMtraduce bene con “carne”, ma & meno letterale nel tradurre il verbo: “E pili necessario
che io rimanga nella carne”. Il greco ha, letteralmente: “Il rimanere [nella] carne” Eémuévelv [Ev] T oapKl (epiménein
[en] te sarké). Come si nota dalla citazione dal manoscritto greco, la preposizione en(év) € posta tra parentesi
quadre. Pare che al posto di “nella carne” sia preferibile accettare il semplice dativo “alla carne”, senza la
preposizione “in". Infatti, con il verbo epiménein(“rimanere”), Paolo non usa mai la preposizione en(“in”). Il solo
dativo (“alla carne”) indica in greco il permanere in vita legato alle condizioni della vita presente con tutti i suoi
inconvenienti. Cosi, in Co/1:23: “Purché, naturalmente, rimaniate nella fede [greco émuévete Tfj mlotel (epimenete
te pistel), letteralmente: “rimanete alla fede"”, non ‘nella fede’; semplice dativo]” (TNM). E cosi anche in 77Tm 4:16, dove
TN Mtraduce liberamente: “Attieniti a queste cose”, mentre il greco ha é&mipueve avTOlg (epimene autois),
letteralmente: “Rimani a queste cose” (anche qui semplice dativo senza I"in” che renderebbe la frase: ‘Rimani in
queste cose’).

V. 26: “Il vostro vanto in Cristo Gesu". TNMha: “La vostra esultanza”. La parola greca & kaOxnuo (kauchema),
numero Strong 2745. Non si tratta di un’emozione passeggera come l'esultanza, ma proprio di “vanto”. Il Vocabolario
del Nuovo Testamento da di kauchema questa definizione: 1) quello di cui si ci vanta o ci si gloria, motivo di vanto 2)
un vanto. Il gloriarsidei filippesi riguarda la conoscenza del Vangelo quale si ha in cristo. Attenzione, conoscenza in
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senso biblico: non per aver fatto degli “studi biblici”, ma per averlo sperimentato nella loro vita. | discepoli di Yeshua
si gloriano in lui, non negli uomini, si tratti pure di Paolo. L'apostolo & solo il mezzo per cui cresce tale vita in Cristo e
per cui il discepolo o la discepola puo gloriarsi di lui.

Paolo parla del suo “ritorno” in mezzo ai filippesi; “presenza”, secondo TNM. Il greco ha napovaia (parusia). “A
motivo della mia parusiain mezzo a voi”. Si tratta della venuta o del ritorno di Paolo in mezzo ai filippesi.
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L\ BIBLISTICA

PE-TENEBRIS+IN - ADMIEABILE-LUMEN

LA LETTERA Al FILIPPESI —1:27-30

Esortazione a stare uniti

Fip1

“Soltanto, comportatevi in modo degno del vangelo di Cristo, affinché, sia che io venga a vedervi sia che io

27 resti lontano, senta dire di voi che state fermi in uno stesso spirito, combattendo insieme con un

medesimo animo per la fede del vangelo,

per nulla spaventati dagli avversari. Questo per loro € una prova evidente di perdizione; ma per voi di

28
salvezza; e cio da parte di Dio.

29 Perché vi e stata concessa la grazia, rispetto a Cristo, non soltanto di credere in Lui, ma anche di soffrire per
|ui,

30 sostenendo voi pure la stessa lotta che mi avete veduto sostenere e nella quale ora sentite dire che io mi

trovo.”

Il “comportatevi in modo degno” del v. 27 & nel testo greco paolino moAitteVeaBe (politeuesthe). Il verbo

noAttebopat (politéeuomal), usato qui da Paolo, indicava al suo tempo latteggiamento di un cittadino che si
comportava conformemente alle leggi locali. Traduce bene CEL “Comportatevi da cittadini degni del vangelo”. Come

cittadini del regno celeste i discepoli di Yeshua devono comportarsi in armonia con il vangelo. Era facile per Paolo
richiamare questa idea se si pensa che egli fece uso anche a Filippi del suo diritto di cittadino romano. - At 16:12,37.

Sia che egli possa tornare a Filippi, sia che non lo possa (dunque non era sicuro, ma aveva solo un puro

presentimento), 'importante & che egli oda buone nuove dai filippesi (v. 27). Queste buone nuove devono includere i
seguenti punti (vv. 27,28):

Lo stare fermi o saldi. Ben ancorati al suolo per non essere smossi dal terreno (che qui & il vangelo).

Il combattere. Si tratta di lotta, come si vedeva spesso nelle arene e negli anfiteatri romani. La metafora ¢ la stessa
usata da Paolo in £/6:10-20. Questo combattimento era sostenuto anche dagli apostoli nella loro lotta per la fede:
“lo ritengo che Dio abbia messo in mostra noi, gli apostoli, ultimi fra tutti, come uomini condannati a morte;
poiché siamo diventati uno spettacolo al mondo, agli angeli e agli uomini” (7Cor4:9). Qui gli apostoli sono “in
mostra” come “uno spettacolo”. Il greco ha B€atpov (théatron): “un teatro” (“uno spettacolo teatrale”, TNM).

La fede. La fede & qui personificata, come un agente. Combattere per/a fede. Altrove la fede & presa come
elemento oggettivo, come un complesso di verita da credere. - Ga/3:23.

Senza paura. "Per nulla spaventati dagli avversari” (v. 28). La metafora sembra presa dal comportamento di un
cavallo pauroso che si lascia atterrire e non si muove o sbanda. Le persecuzioni ci saranno, ma non bisogna averne
paura. - Cfr. ££3:13.

Unita. NRdice: “Insieme con un medesimo animo”. Il greco ha & wuxfl (mia psidché), che TNMprende
letteralmente: “Con una sola anima”, ma a cui deve premettere, per farsi capire, “a fianco a fianco”. Il senso del
greco mia pstiché é: “come una sola persona”. | filippesi devono sentirsi uniti come fossero una persona sola e
resistere senza paura. Chi & isolato si perde con piu facilita. La congregazione deve essere tale, un con-gregarsi o
uno stare insieme in cui ognuno dovrebbe rafforzarsi a vicenda. Quest'unione ¢ indicata da Paolo con due termini:
“spirito” (“fermi in uno stesso spiritd’) e “anima” (“con una sola anima”, TNM).
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e | o spiritoindica talvolta lo spirito santo (Rm 8:16), talvolta il principio che dimora in noi dopo il battesimo (Rm
8:10). Ad ogni modo, presso Paolo non € un termine psicologico, ma spirituale che esiste solo nei credenti. Indica
che la vita nuova dei credenti li deve spingere ad agire in unione e in unita.

e L'animaindica il sentimento comune, l'accordo di mente e di cuore, come effetto del possedere un unico spirito,
come membri di un’unica famiglia, di un unico corpo. “La moltitudine di quelli che avevano creduto era d'un sol
cuore e di un'anima sola” (At 4:32). Che a Filippi ve ne fosse bisogno risulta da quanto sara poi detto a proposito di
Sintiche ed Evodia. - 4:2.

Al 'v. 29 si noti che il soffrire per il Cristo e ritenuto una grazia elargita da Dio: “Vi & stata concessa/a grazia, rispetto a
Cristo, non soltanto di credere in Lui, ma anche di soffrire per lul'. Le sofferenze diventano fonte di gioia e di
benedizione divina viste alla luce della fede. Si rammenti la beatitudine di Yeshua riguardante i sofferenti e i
perseguitati per il suo nome (Mt5:11,12). Anche gli apostoli si comportarono cosi quando erano gioiosi di aver
sofferto per Yeshua: “Essi dunque se ne andarono via dal sinedrio, rallegrandosi di essere stati ritenuti degni di
essere oltraggiati per il nome di Gesu”. - At5:41.

Paolo menziona gli “avversari” dei filippesi (v. 28). Ignoriamo chi fossero con precisione costoro che facevano
soffrire quelli di Filippi. Forse Paolo aveva in mente i giudei divenuti discepoli o gli stessi giudei che egli definisce “cani
... che si fanno mutilare” (3:2). E perd piu probabile che Paolo si riferisse ai pagani, dato che questi costituivano la
maggioranza dei filippesi (gli ebrei erano solo una esigua minoranza tra loro). Infatti, qui si dice che i filippesi devono
lottare “per la fede del vangelo” (v. 27), non per la verita del vangelo. Era quindi possibile un‘apostasia da parte loro.
In piu, si dice che anch’essi soffrivano cosi come vedevano soffrire Paolo: “Sostenendo voi pure la stessa lotta che mi
avete veduto sostenere e nella quale ora sentite dire che io mi trovo” (v. 30). Paolo in quel momento soffriva in
carcere per i pagani che ve lo tenevano e che avrebbero dovuto giudicarlo.

Le sofferenze di Paolo, che i filippesi avevano visto, riguardano quelle da lui subite a Filippi (A 16:12,19,20; 77s 2:2).
A cio si aggiungano anche le notizie delle sofferenze che ora l'apostolo soffre (a Roma?, a Efeso?) e che essi
conoscono. Si noti la differenza di tempo: “Avete veduto” e “ora sentite” (v. 30). “Vedeste” (TNM), aoristo in greco, che
si riferisce a un tempo passato quando Paolo era a Filippi. “Ora udite” (TANM), tempo presente (ora, in questo
momento), che logicamente riguarda la prigionia presente.
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L\BIBLISTICA

ENEBRIS-IN-ADPMIBEABILE-LUMERN

LA LETTERA Al FILIPPESI — 2:1-4

Umilta dei discepoli e umilta di Yeshua

“Se c'é pertanto qualche consolazione in Cristo, se c'e€ conforto derivante dalla carita, se c'e@ qualche comunanza di
spirito, se ci sono sentimenti di amore e di compassione, rendete piena la mia gioia con l'unione dei vostri spiriti, con
la stessa carita, con i medesimi sentimenti. Non fate nulla per spirito di rivalita o per vanagloria, ma ciascuno di voi,
con tutta umilta, consideri gli altri superiori a se stesso, senza cercare il proprio interesse, ma anche quello degli altri”.
-2:1-4, CEl.

Critica testuale. Va richiamata l'attenzione su quel “qualche” ripetuto, al v. 1. Occorre riferirsi al testo greco del v. 1
con le sue quattro frasi:

E{ T1G 00V MapdKANGOLG £V XpLoTR Ei tis un paraklesis en christo,
el TLmapapvOLov dydnng, éi ti paramithion agapes,
€l T1G Kowwvia MveduaToc, éi tis koinonia pnéumatos,

€l TIg onAdyyva Kol olkTipuol él tis splanchna kai oiktirmoi

Probabilmente il testo originale aveva prima di ciascuna frase un Tt (¢), che in greco significa “qualcosa” (genere
neutro). Ma i copisti, non riuscendo a comprendere bene, accordarono quel ¢/ alla parola seguente, interpretandolo
come femminile (TLg, £is) o neutro plurale (¢ina), facendone cosi un aggettivo pronominale (“qualche”). Tuttavia, per
ciascuna delle quattro frasi abbiamo sempre qualche manoscritto (codice) che ha solo Tt (#). Questo ci mette
sull'avviso. Questi codici mantengono il TuL (%) a ricordo del testo originale. Percid il ¢/ non & un aggettivo pronominale,

ma un pronome (“qualcosa”). Siccome il verbo “essere” & sottinteso, l'espressione €{ TL (&/ ti), “se qualcosa”, va

completata in italiano cosi: “Se c'é qualcosa”, “se esiste qualcosa”, con il senso - messo in bell'italiano - di: “Se significa
qualcosa (per voi)”. Abbiamo cosi un nuovo senso, che € poi quello originale di Paolo:

Testo dei manoscritti attuali Testo dei codici originali

R ) ) ) ) “Se, dunque, l'incoraggiamento in Cristo significa
“Se, dunque, c'e qualche incoraggiamento in Cristo, )
qualcosa (per voi),

se qualche consolazione d'amore, se la consolazione d’amore significa qualcosa,
se qualche partecipazione di spirito, se la partecipazione di spirito significa qualcosa,
se dei teneri affetti e compassioni, se i teneri affetti significano qualcosa,

rendete la mia gioia piena”. - 1:1,2, TNM. rendete la mia gioia piena”. - 1:1,2.

Cosi, le frasi di Paolo acquistano un senso pieno. Con la traduzione consueta, invece, pare tutto buttato li: “Se,
dunque, c'é qualche incoraggiamento in Cristo [eccetera], rendete la mia gioia piena in quanto siete dello stesso
pensiero e avete lo stesso amore, essendo uniti nell'anima, avendo il medesimo pensiero nella mente” (w. 1,2, TNM).
Come potrebbe solo “gualche incoraggiamento” e solo “qualche” delle altre cose menzionate, rendere piena la gioia
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dell'apostolo? Come potrebbero i filippesi essere “dello stesso pensiero”, avere “lo stesso amore, essendo uniti
nellanima” e avere “il medesimo pensiero nella mente” se tra loro & presente solo “qualche” di quelle meravigliose
qualita?

Si noti anche il “se” (€%, é)) all'inizio di ogni frase. Questo &/ (“se") potrebbe essere anche inteso come un ebraismo, e
in tal caso puo assumere un valore affermativo. L'ebraico nx (im), “se”, puo corrispondere all'ebraico '3 (ki), “poiché”. |l
senso potrebbe quindi essere:

Testo dei codici originali,
Testo dei manoscritti attuali applicando I'ebraismo

DN (/im), “se"” =13 (ki), “poiché”

. ) ) ) ) “Dato che l'incoraggiamento in Cristo significa qualcosa
“Se, dunque, c'e qualche incoraggiamento in Cristo,

(per voi),
se qualche consolazione d'amore, dato che la consolazione d’amore significa qualcosa,
se qualche partecipazione di spirito, dato che la partecipazione di spirito significa qualcosa,
se dei teneri affetti e compassioni, dato che i teneri affetti significano qualcosa,
rendete la mia gioia piena”. - 1:1,2, TNM. voi rendete la mia gioia piena”. - 1:1,2.
Pero, si pud accogliere anche il senso dubitativo e retorico: “Se . . . vale qualcosa per voi . . ., allora voi colmate la

mia gioia”.

Va comunque notato che tali sentimenti sono supposti gia esistenti da Paolo. La gioia di Paolo per loro, infatti, gia &
goduta: “Rendete perfetta la mia gioia” (2:2), gioia che gia ha ma che puo essere resa “piena” (TNM). Paolo desidera
che questi sentimenti, gia presenti nei filippesi, giungano alla loro pienezza con l'unita completa dei fratelli, cosi che
abbiano un’anima sola. E cosi che la gioia dell'apostolo raggiungera il suo apice.

\

“Incoraggiamento”, traducono TNMe N Rin 2:1. Ma CE/ha “consolazione”. La parola greca € mapdkAnaotg
(paraklesis), da cui deriva “paraclito” (il “consolatore”, cioé lo spirito santo, Gv 14:26). Paraklesis puo significate tanto
“consolazione” quanto “esortazione”. Quale preferire? Dal contesto e dai passi paolini paralleli & meglio preferire
“esortazione”; “Vi esorto [greco mapakaA® (parakalo)]”. - Ef4:1; 1Cor1:10.

“In Cristo” (2:1). E da intendersi come uno stato in luogo. Siccome il credente vive in Cristo, deve sentirsi spronato da
lui a vivere in modo degno di questa nuova vita. Paolo vorrebbe che I'esortazione o lo stimolo derivante dal vivere in
Cristo fosse qualcosa di vivo e importante per loro.

“Consolazione d'amore” & il sentimento successivo, in TNM, in 2:1. Similmente, per NR & “conforto d'amore”. Questa
& una possibilita. “Conforto” o “consolazione” & uno dei significati della parola greca del testo, che & mapapdBiov
(paramithion). L'altra possibilitd & “incentivo”. Il genitivo &ydnng (agapes, “di amore”) - che segue il vocabolo
parabthion - pud essere inteso in modo soggettivo, nel senso che I'amore spinge ad agire; ma anche in modo
oggettivo, nel senso che l'agire spinge verso I'amore. Dal contesto & forse meglio intendere: “Vi & nell'essere in Cristo
un incentivo allamore”. Questo &, infatti, lo stesso senso che si trova in 7752:12, dove troviamo ancora il binomio
“esortazione e incentivo”: “Abbiamo esortato, confortato”. Qui il greco ha mnapakaAodvteg LG Kol
nopapLboluEvoL (parakaluntes limas kai paramdiithameno), “abbiamo esortato voi e incentivato”. In TNM(qui si
trova al v. 11) abbiamo: “Esortavamo ciascuno di voi, e vi consolavamo”. Ma il contesto (I'esempio di Paolo nel
lavorare duramente notte e giorno, lI'essere irreprensibili, in vista del continuare a camminare degnamente), fa

preferire I'esortazione e I'incentivazione, non vedendo cosa c'entri qui la consolazione.

In 2:2 si parla di comunanza con lo spirito. Paolo sta dicendo: Se la vostra partecipazione (la partecipazione che si
ha in Cristo con lo spirito santo, che & spirito d'amore) non & una cosa vuota (o: dato che non € una cosa vuota ma
una realta viva), occorre vivere nell'umilta.

E importante I'enfasi posta da Paolo sullamore. Lo spirito santo & al servizio della comunita; i doni spirituali vanno
valutati in funzione della comunita, altrimenti si cade con troppa facilita nel puro sentimentalismo.
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In 2:2 abbiamo “rendete perfetta”, riferito alla gioia di Paolo. “Rendete compiuta” (Did); “rendete piena” (CE/, TNM). |l
greco ha mAnpwoaTte (plerosate), “colmate”. | filippesi devono completare cio che gia avevano iniziato. Paolo aveva
gia dimostrato gioia per la loro fede: “In ogni mia preghiera per tutti voi, prego con gioia”, “ (1:4). Ora devono colmare
la sua gioia, renderla piena.

Come possono i filippesi rendere piena la gioia di Paolo? “Avendo un medesimo pensare” (2:2) ovvero desiderando
la stessa cosa. E Paolo chiarisce che cio consiste nel:

e “Medesimo amore,”
e “essendo di un animo solo” (cOvyuyot, sénps/chO/)
e “e diun unico sentimento” (Paolo si ripete per dimostrare la serieta del suo richiamo).

Paolo menziona i due principali impedimenti per il vero amore universale:

1. Lo spirito di parte (“spirito di rivalita”, 2:3), “contenzione” (TNM). La parola greca & épBlav (erithian). Questa parola
si trova, prima che nelle Scritture Greche, solo in Aristotele dove significa un inseguimento egoistico dell'ufficio
politico con mezzi ingiusti (cfr. A&G). Indica la propaganda elettorale e la partigianeria. La ritroviamo in Ga/5:20:
“Idolatria, stregoneria, inimicizie, discordia, gelosia, ire, contese [¢p\BlaL (erithéeial)], divisioni, sette”.

2. La "vanagloria” (2:3). TNMha “egotismo”. La parola greca & kevodo&iav (kenodocsian), “gloria vana / infondata /
autostima / orgoglio vuoto / vanagloria / un‘opinione vana / errore”. E la stessa parola che troviamo in Ga/5:26:
“Non siamo vanagloriosi[kevodogol (kenodocso)]”, “Non diveniamo egotisti” (TNM); 'egotismo € il porre il proprio
interesse come base di ogni motivazione e scelta, 'attenzione esasperata e narcisistica per la propria individualita.

“Ma ciascuno, con umilta, stimi gli altri superiori a sé stesso”, spiega Paolo (2:3). “Umilta” & nel greco del testo
paolino Tamewoppoaivn (tapeinofrosine), parola composta da Tamewoég (tapeinds, “tapino”) e da @PoodVNG
(frosiines), “pensare / stimare / giudicare”. Letteralmente significa: “stima meschina”, quindi “umiltd”. Per TNM diventa
“modestia di mente”, ma la modestia & cosa ben diversa dall'umilta. “Modestia” & la consapevolezza dei propri limiti,
“umilta” e I'abbassarsi e il non far pesare la propria personalita. Dio, ad esempio, & umile, ma di certo - non avendo

limiti - non pud essere modesto.

Di solito ci reputiamo superiori agli altri. Invece, se partiamo da un giusto concetto della nostra meschinita umana,
siamo pil portati a giudicare meglio gli altri. Si elimina cosi il partito preso e la vanagloria.

“Ciascuno di voi, con tutta umilta, consideri gli altri superiori a se stesso” (2:3). Come possiamo ritenere gli altri
superiori a noi, se li vediamo spesso inferiori o mancanti? Qui innanzitutto non ci si riferisce a doti particolari, ma alla
valutazione generale e globale. Chi puo dichiararsi superiore a un altro, se questo giudizio sara possibile solo al
tempo del ritorno di Yeshua, quando saranno rivelati i segreti del cuore e ognuno avra la sua lode da Dio? “Non
giudicate nulla prima del tempo, finché sia venuto il Signore, il quale mettera in luce quello che & nascosto nelle
tenebre e manifestera i pensieri dei cuori; allora ciascuno avra la sua lode da Dio” (7Cor4:5). Chi puo sapere la
responsabilita vera delle singole persone nelle loro azioni? Chi pud sapere come altri avrebbero agito nella situazione
in cui ci troviamo noi? Con l'aiuto, le benevolenze e la grazia che noi abbiamo avuto, forse altri che noi stimiamo da
meno ci avrebbero preceduto! Inoltre, la stima degli altri non & una valutazione teorica ma pratica. Si tratta di una
valutazione che deve spronarci a lavorare per loro. Se ci stimiamo superiori, vorremmo che gli altri ci servissero; ma
se ci stimiamo inferiori agli altri saremo noi pronti a servire.

Anche Paolo, pur essendo superiore per certe doti, qualita e doni divini, si ritenne inferiore agli altri perché era al
loro servizio: “Paolo, Apollo, Cefa, il mondo, la vita, la morte, le cose presenti, le cose future, tutto & vostro!” (7Cor
13:22).

“Cercando ciascuno non il proprio interesse, ma anche quello degli altri”, “Ciascuno, con umilta, stimi gli altri
superiori a sé stesso” (2:4). TNMomette la parola “ciascuno™

Flp 2:4
NR TNM

“Guardando con interesse personale non solo alle cose
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“Cercando ciascunonon il proprio interesse, ma anche  vostre, ma anche con interesse personale a quelle degli
quello degli altri” altri”

Il greco ha un T €avTRV EKOOTOL OKOTIOOVTEC (me ta eauton ékastoi skopuntes). “Non le cose se stessi ciascuno
guardanti”. Qui i manoscritti si dividono. Quelli che hanno &€kaotog (ékastos), “ciascuno”, al singolare, sono pari a
quelli che testimoniano il plurale (EkaoTol, ékastol). Pur preferendo il plurale in greco, traduciamo al singolare per
ottenere un italiano piu corretto.

L'etica paolina non & solo individualistica, ma prevalentemente sociale. Non bisogna guardare solo ai propri
interessi - egli dice -, ma a quelli di tutto il gruppo, della collettivita, che qui & la congregazione; altrimenti si finisce
nell'isolamento.
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L\ BIBLISTICA

PE-TENEBRIS+IN - ADMIEABILE-LUMEN

LA LETTERA Al FILIPPESI — 2:5-11

Inno cristologico

“Abbiate in voi lo stesso sentimento che é stato anche in Cristo Gesu” (2:5):

“Il quale, pur essendo in forma di Dio, non considero 'essere uguale a Dio qualcosa a cui

° aggrapparsi gelosamente,

7 ma spoglio sé stesso, prendendo forma di servo, divenendo simile agli uomini;

3 trovato esteriormente come un uomo, umilid sé stesso, facendosi ubbidiente fino alla morte, e I
alla morte di croce.

9 Percio Dio lo ha sovranamente innalzato e gli ha dato il nome che ¢ al di sopra di ogni nome, 0

10 affinché nel nome di Gesu si pieghi ogni ginocchio* nei cieli, sulla terra, e sotto terra, v

11 e ogni lingua confessi che Gesu Cristo € il Signore, alla gloria di Dio Padre.”

* La citazione e tratta da /s45:23: “Ogni ginocchio si pieghera davanti a me”.
Ilv. 5 & semplicemente l'introduzione allinno che Paolo qui presenta e che noi dobbiamo esaminare a parte.

Per indurre meglio i filippesi al medesimo sentire, a stare di buon animo ed essere umili anziché esaltarsi al di
sopra degli altri, Paolo presenta I'esempio di Yeshua il consacrato. Il sentimento dei filippesi - e quindi anche il nostro
- deve essere quello di Yeshua. L'inno propriamente detto inizia al v. 6 e si conclude coniil v. 11.

L'inno & di Paolo? In tempi moderni si € fatta strada I'idea che I'inno, gia usato nella preghiera o nel culto, sia stato
accolto da Paolo. Vi si trovano, infatti, delle parole che non sono propriamente paoline e non sembrano dovute alla
sua mano.

Ripartizione delle strofe. Tre studiosi hanno tentato la ripartizione strofica dell'inno. Si tratta di Lohmeyer, Jeremias
e Talbert.

Lohmeyer suddivise I'inno in sei strofe (una per ogni versetto biblico) secondo la divisione seguente:

| strofa V.6 IV strofa v.9
Il strofa v.7 V strofa v. 10
Il strofa v. 8 VI strofa v. 11

Jeremias oppone alla precedente soluzione la mancanza di parallelismo tra “si pieghi ogni ginocchio” del v. 10 e
“ogni lingua confessi” del v. 11, che sono in due differenti strofe e in linee differenti. In piu oppone la mancanza di
parallelismo tra “simile agli uomini” del v. 7 e “trovato esteriormente come uomo” del v. 8; inoltre, la fine della strofa
non corrisponde alla fine del periodo. Jeremias propone quindi un suo proprio schema che & questo:

| strofa V. 6,7
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Il strofa v.8

Il strofa v. 9-11

Jeremias ha pero il torto di raggiungere questa divisione a scapito di molte parole che egli & costretto ad eliminare.
Questo si potrebbe anche accettare per la frase “e alla morte di croce” (alla fine del v. 8), poiché sono parole
tipicamente paoline e quasi tutti gli studiosi sono concordi nel ritenerle aggiunte da Paolo all'inno anteriore. Ma non
vi € motivo di eliminare altre parole, come fa Jeremias. D'altra parte, se si lasciano le parole come sono nel testo, la
terza strofa diviene del tutto impossibile. Tra il salvaguardare le strofe proposte da Jeremias eliminando parole del
testo biblico e il mantenere il testo scritturale respingendo lipotesi dello studioso, senza la minima esitazione
scegliamo questa seconda ipotesi e rifiutiamo la teoria dello studioso tedesco (anche se trova accoglienza presso
molti altri studiosi).

Quella del Talbert pare proprio la soluzione migliore. E lo schema che abbiamo presentato in apertura di questo
studio. In esso si presentano i riferimenti formali caratteristici che si richiamano a vicenda e servono da divisione.

L'inno risulta cosi composto da quattro strofe perfettamente parallele:

“Il quale, pur essendoin forma di Dio, non considero I'essere uguale a

6
Dio qualcosa a cui aggrapparsi gelosamente,
I
; ma spoglio sé stesso, prendendo forma di servo, divenendo simile agli Vita terrena di Yeshta
uomini: prima della resurrezione
g trovato esteriormente come un uomo, umilio sé stesso, facendosi |
ubbidiente fino alla morte, e alla morte di croce.
5 Percio Dio lo ha sovranamente innalzato e gli ha dato il nome che é al "
di sopra di ogni nome,
0 affinché nel nome di Gesu si pieghi ogni ginocchio nei cieli, sulla terra, Vita di Yeshta dopo la
e sotto terra, resurrezione
v
" e ogni lingua confessi che Gesu Cristo ¢ il Signore, alla gloria di Dio
Padre.”
L'inno € poggiato in modo particolare sul parallelismo, che facciamo qui notare:
. “Il quale, pur essendo in forma di Dio, non considero I'essere uguale
a Dio qualcosa a cui aggrapparsi gelosamente,
I P
o . . . L'umiliazione
; ma spoglio sé stesso, prendendo forma di servo, divenendo simile
agli uomini; di Yeshua
g trovato esteriormente come un uomo, umilio sé stesso, facendosi |
ubbidiente fino alla morte, e alla morte di croce.
g Percio* Dio lo ha sovranamente innalzato e gli ha dato il nome che "
¢ al di sopra di ogni nome,
Effetto e scopo
10 affinché nel nome di Gesu si pieghi ogni ginocchio nei cieli, sulla dell'umiliazione
terra, e sotto terra, ) .
WY, di Yeshua
" e ogni lingua confessi che Gesu Cristo e il Signore, alla gloria di Dio

Padre.”

* Si umilid perché fosse elevato: “E stato dato a causa delle nostre offese ed & stato risuscitato per la nostra
giustificazione”. - Rm 4:25.

Qual ¢ il significato dellinno? Sin dall'antichita ci sono state due interpretazioni di questo inno. La prima - basandosi
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sui w. 6-8 - lo riferisce alla preesistenza di Yeshua, antecedente alla sua vita umana. L'altra interpretazione -
basandosi sempre sugli stessi vv. 6-8 - vi vede solo la sua vita terrena.

Nell'interpretazione antica e moderna la prima idea & la piu diffusa. A questa idea aderiscono ovviamente i trinitari
e i bibitari, per i quali la preesistenza di Yeshua € una preesistenza eterna. A questa idea della preesistenza
aderiscono anche le Chiese Cristiane di Dio, i Testimoni di Geova, la Chiesa del Regno di Dio e altre denominazioni
religiose; per costoro non si tratta perd di una preesistenza eterna, in quanto viene riconosciuto che Yeshua € un

essere creato; tuttavia, viene ammessa una sua esistenza celeste prima di quella terrestre.
L'interpretazione che sostiene la preesistenza di Yeshua presenta diverse difficolta, di cui ecco le principali:

e Mentre i piu antichi inni presentano il farsi carne di Yeshua come I'epifania(manifestazione) di questa divinita
precedente (“dio” distinto dal Dio unico), qui appare come lo svuotamento della divinita. “Nessun uomo ha mai
visto Dio; l'unigenito dio che ¢ nel[la posizione del] seno presso il Padre & colui che I'ha spiegato” (Gv1:18, TNM).
“Colui che & stato manifestato in carne” (77m 3:16). In questi due passi si parla di manifestazione, ma nel nostro
passo (F/p2:6,7) si parla di svuotamento: “Pur essendo in forma di Dio, non considerd I'essere uguale a Dio
qualcosa a cui aggrapparsi gelosamente, ma spoglio sé stesso, prendendo forma di servo, divenendo simile agli
uomini”.

e |n tutte le Scritture Greche solo in questo passo si accennerebbe alla decisione del Cristo prima della sua esistenza
terrestre: “Non considero l'essere uguale a Dio qualcosa a cui aggrapparsi gelosamente, ma spoglid sé stesso”. In
Eb10:5 & detto: “Cristo, entrando nel mondo”. Quando Yeshua entro nel mondo? Quando nacque o quando si
presento al battesimo? Meglio questultimo caso, perché si presuppone gia esistentecon un corpo quando,
‘entrando nel mondo’, dice: “Mi hai preparato un corpo”. - V. 5.

e Lo svuotamento nel caso presente significherebbe allora I'eliminazione della divinita per accogliere I'umanita:
“Spoglio sé stesso, prendendo forma di servo, divenendo simile agli uomini".

e Solo con grande difficolta si pu0 cercare di evitare, ma senza riuscirci del tutto, la conclusione che I'esaltazione di
Yeshua € uno stato superiore allo stato precedente in cui Yeshua sarebbe stato in forma di divinita. Se fu esaltato
dopo, non lo era prima. Questo € un punto di enorme difficolta, insuperabile per i trinitari e i bibitari. Per costoro
Yeshua era Dio, percid come poteva Dio essere “sovranamente innalzato” (v. 9) piu di quanto non lo fosse gia?
Anche se meno difficoltoso, per gli unitari (coloro che ammettono un solo Dio e accettano Yeshua come creatura)
questo & pur sempre un ostacolo. Infatti, costoro ammettono Yeshua come la prima di tutte le creazioni di Dio e
come gia superiore a tutto il creato. Come potrebbe allora essere poi esaltato ancora di piu se sopra di lui c'era gia
soltanto Dio?

Come superare tutte queste difficolta? Forse sono proprio queste difficolta (le quali mettono in crisi I'idea della
preesistenza) che invalidano la teoria di una vita preumana di Yeshua. Infatti, se si vede in questo inno soltanto un
riferimento storico alla vita terrena di Yeshuag tutte le difficolta svaniscono.

Ora, questa seconda interpretazione e proprio quella che ci viene suggerita dall'esame accurato del testo biblico,
inteso nella sua divisione da noi sopra proposta. Le prime due strofe, tra loro parallele, riguardano la vita terrena del
Cristo presentata come quella del nuovo Adamo.

Vediamo innanzitutto il senso della prima parte della prima strofa: “Essendo in forma di Dio” (2:6). TNMnon si
discosta: “Benché esistesse nella forma di Dio"; aggiunge solo l'articolo “la” (“nel/a") a “forma”, articolo che non &
presente nel testo greco.

Ma il punto é: cosa & mai questa “forma"? | trinitari e i bibitari rispondono con l'opinione del Lightfoot, secondo cui
la “forma” indica la “sostanza, la natura” di Dio. E davvero cosi? Sarebbe un errore addentrarsi in una speculazione
teologica basandosi sulla parola “forma” come si presenta nelle nostre Bibbie tradotte nelle lingue occidentali.
Dobbiamo riferirci prima di tutto alla parola greca originale presente nel testo, e poi domandarci che significato
aveva nella Bibbia quella parola.

La parola in questione (tradotta in genere con “forma”) e
Hopen

che si legge mortfe. Ecco la frase originale del testo biblico:
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€v opof Bgod LMdpY WV
en morfe theu tiparchon
in morfe di Dio esistente

Con quale significato tradurre morfé? Esattamente con il valore che la Scrittura le da. Se esaminiamo la versione
greca dei LXXscopriamo che la parola morfétraduce I'ebraico namn (tmunah). La parola ebraica tmunah significa
“immagine”. E interessante notare che questa parola fa parte anche del vocabolario dell'ebraico moderno, in cui
assume anche il significato di “fotografia”. Tmunah (“immagine”) viene tradotta nel greco della LXX con popefi (morfé)
oppure con opolwpa (omoioma) che significa “somiglianza”.

In Dt4:12 si legge in NR. “Non vedeste nessuna figurd'; in TNM: “Non vedevate nessuna formd'. Ma Diodatitraduce
accuratamente: “Non vedeste alcuna somiglianzd'. A noi interessa soprattutto il testo ebraico e quello greco della
LXX. Eccolo:

Dt4:12
Ebraico D'NY DRY'N NAINN tmunah enechem roim
Greco (LXX) opol{wpa 00K €(beTe omoioma uk éidete
Greco (Simmaco) Hop@nVv o0K elbeTE morfén uk éidete

“Non vedeste alcuna somiglianzd'. - Did.
Traduzione
“Non vedeste alcuna figurd'. - Con.

In Dn3:18 abbiamo: “Non adoreremo I'immagine d'oro che hai eretto” (TNM). Qui la parola “immagine” traduce
I'aramaico D7y (tzélem) che e tradotto, in 75am 6:5, nel greco della LXX con éuolwpa (omoioma). La versione siriaca
Peshittatraduce il greco popof (morfé) con I'ebraico namn (tmunah), “immagine”.

Abbiamo dunque questa corrispondenza:

Ebraico namn tmunah

Aramaico D7y tzelem
Greco MOPOR morfé
Italiano immagine

Ora, se prendiamo la parola greca morfédi Flp 2:6 nel senso di “immagine”, tutto procede chiaro e senza difficolta:
Adamo era a immagine di Dio, ma egli volle farsi uguale a Dio per rapina, disobbedendo ed auto-elevandosi. Al
contrario, Yeshua, lui pure fatto a immagine di Dio come secondo Adamo, non volle rapire l'uguaglianza a Dio
('autorita divina, il dominio sull’'universo) con la disubbidienza; fu invece ubbidiente fino a umiliarsi.

C'e qui la presentazione di Yeshua come nuovo Adamo, che é presente in Paolo anche altrove: “Per mezzo di un
solo uomo il peccato € entrato nel mondo [...] Adamo, il quale & figura di colui che doveva venire [...] come con una
sola trasgressione la condanna si € estesa a tutti gli uomini, cosi pure, con un solo atto di giustizia, la giustificazione
che da la vita si & estesa a tutti gli uomini. - Rm 5:12,14,18; “Il primo uomo, Adamo, divenne anima vivente’; l'ultimo
Adamo é spirito vivificante”. - 7Cor15:45.

Yeshua non solo & a somiglianza di Dio (come Adamo), ma € anche della stessa discendenza di Adamo. Ha quindi lo
stesso aspetto di Adamo, la sua stessa immagine umana: Yeshua & anche a immagine delluomo. Anche qui la parola
“immagine” rientra nella terminologia delle Scritture Ebraiche in cui si parla di Set come discendente di Adamo.
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ninTa bidmuto
“A sua somiglianza,
Kata TV i6€av kata ten idéan
myyx? ketzalmo
“A sua immagine”
Katd Thv eikéva kata ten eikona
(Gn5:3)

Nel passo di Flpsi vuol dire che Yeshua ebbe la natura umana come quella dei discendenti di Adamo. Contro la
tendenza a farne un angelo (eresia del tempo di Paolo) si dice di lui che fu “simile agli uomini” (2:7), completamente
identico all'immagine di Adamo come si afferma di Set.

Si pud trovare un perfetto parallelismo con il nostro passo nel testo greco dei LXXriguardante Adamo e Set:

Fip2 Gn5

“Il quale, pur essendoin forma [= immagine] di
6  Dio, non considero I'essere uguale a Dio qualcosa a 1 “Dio creo 'uomo, lo fece a somiglianza di Dio
Cui aggrapparsi gelosamente,

ma spoglio sé stesso, prendendo forma di servo, 3 Adamo [...] genero un figlio a sua somiglianza, a
divenendo simile agli uomini”. sua immagine, e lo chiamo Set”.

L'espressione €v OpolpaTL &vOpwnwv (en omoiomati anthropon), “in somiglianza di uomini”, di 2:7, attribuita a
Yeshua, sembra proprio volerlo presentare come figlio di Adamo.

Anche lo “spoglid sé stesso” (2:7), “vuoto se stesso” (TNM), si spiega riferito alla morte di Yeshua, quando egli “rese
lo spirito” (Mt27:50), e potrebbe riferirsi a “ha dato sé stesso alla morte” di/s53:12. La frase indicherebbe il dare la
vita come “servo” (2:7) di Dio.

Si ha dunque, insieme, la figura del nuovo Adamo e la figura del servo di Dio profetizzato da Isaia. Questo &
parallelo a quanto si legge nella seconda strofa, dove si dice che egli si fece ubbidiente sino alla morte abbassandosi
in modo tale da essere poi elevato (terza strofa).

Parallela a questo e l'affermazione che “umilid sé stesso” (2:8), proprio come il servo di Dio che in/s53:7 “si lascio
umiliare”. Quindi, tanto il “vuotd se stesso” (2:7, TNM) quanto I"umilio se stesso” (2:8) vanno letti alla luce del servo di
Dio di cui si parla nei canti di Isaia, come viene meglio chiarito con I'espressione “facendosi ubbidiente fino alla
morte” (2:8). Va notato infine che il “servo” di Dio isaiano & chiamato indifferentemente sia “servo” sia “figlio”. Ecco
quindi il senso che si puo trarre da questo inno:

I Yeshua, pur essendo (come secondo Adamo) fatto a immagine di Dio, non si comportd in modo da
tentare di divenire uguale a Dio per rapina, ma anzi annichili se stesso sino a diventare il servo di

strofa
Dio, assumendo l'aspetto del servo ubbidiente predetto da Isaia.
Secondo il parallelismo ebraico, il medesimo concetto é ripetuto una seconda volta: Yeshua era
Il strofa davvero un figlio dell'uomo, un uomo che (al pari di Set) aveva la stessa forma e la stessa immagine

di Adamo, era pienamente uomo. Tuttavia, volle abbassarsi e divenire ubbidiente come servo di Dio
sino alla morte.

Proprio per questo, Dio I'ha elevato al di sopra di ogni essere, dandogli il nome (che in senso biblico
Il strofa significa la realta) per essere superiore ad ogni creatura. Nella Scrittura il nome indica la realta, la
sostanza. Dargli il nome significa qui dargli il dominio su tutto.

Cosi, davanti a lui deve piegarsi ogni creatura sia in cielo sia sulla terra sia negli inferi. Anche qui, il

IV strofa parallelismo (amato dagli ebrei) ripete il concetto della strofa precedente. Ogni lingua deve cosi
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confessarlo come Signore, ma sempre alla gloria del Dio uno e unico.

Anche in quest'ultima strofa si noti la superiorita del Padre sopra Yeshua.

Dopo questo accurato e approfondito esame dobbiamo concludere che non si parla della preesistenza di Yeshua
alla sua vita sulla terra, ma solo della missione che Yeshua ebbe su questa terra e del modo in cui egli ubbidi a Dio,
sino alla morte.

Adamo volle farsi uguale a Dio e cosi perse ogni suo privilegio, attirando la morte e la rovina su di sé e su tutto il
genere umano. Yeshua, secondo Adamo, anche di fronte alla tentazione satanica non volle farsi uguale a Dio, ma con
la sua ubbidienza, resa eroica con la morte, merito la gloria e la salvezza per sé e per il genere umano, alla gloria di
Dio.

Adamo disubbidendo tentd di divenire pari a Dio nellautodeterminarsi e nel conoscere il bene e il male: “Sarete
come Dio, avendo la conoscenza del bene e del male” (Gn3:5). Ma anziché elevarsi a Dio, decadde.

Yeshua riusci a elevarsi nel suo rapporto con Dio, che lo pose alla sua destra, con la sua ubbidienza. Yeshua
avrebbe potuto conquistare il mondo intero senza soffrire: “Il diavolo lo portd con sé sopra un monte altissimo e gli
mostro tutti i regni del mondo e la loro gloria, dicendogli: ‘Tutte queste cose ti daro™ (Mt4:8,9). Con le doti che aveva
avrebbe potuto ridurre tutta 'umanita ai suoi piedi, ma questo sarebbe stato un rapinare Dio del suo diritto al
dominio, un farsi uguale a Dio per “rapina”.

Yeshua ottenne di sedere alla destra di Dio e di divenire il Signore di ogni cosa con la via dell'umiliazione e della
morte. Questo esempio diviene luminoso per noi. Noi pure, anziché esaltarci per il nostro capriccio, dobbiamo
metterci al servizio degli altri. L'esaltazione ci verra da Dio. “Chiunque si innalzera sara abbassato e chiunque si
abbassera sara innalzato”. - Mt23:12.
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L\BIBLISTICA

ENEBRIS-IN-ADPMIBEABILE-LUMERN

LA LETTERA Al FILIPPESI — 2:12-18

Essere luce del mondo

Flp2

- “Cosi, miei cari, voi che foste sempre ubbidienti, non solo come quand'ero presente, ma molto piu adesso
che sono assente, adoperatevi al compimento della vostra salvezza con timore e tremore;

13 infatti & Dio che produce in voi il volere e I'agire, secondo il suo disegno benevolo.

14 Fate ogni cosa senza mormorii e senza dispute,

- perché siate irreprensibili e integri, figli di Dio senza biasimo in mezzo a una generazione storta e perversa,
nella quale risplendete come astri nel mondo,

» tenendo alta la parola di vita, in modo che nel giorno di Cristo io possa vantarmi di non aver corso invano,
né invano faticato.

. Ma se anche vengo offerto in libazione sul sacrificio e sul servizio della vostra fede, ne gioisco e me ne
rallegro con tutti voi;

18 e nello stesso modo gioitene anche voi e rallegratevene con me”.

“Voi che foste sempre ubbidienti” (v. 12): ubbidienti non a Paolo, ma al vangelo. Non vi & qui alcun riferimento
allautorita apostolica. L'ubbidienza dei filippesi fu continua sia quando Paolo era in mezzo a loro che - ancora di piu
- ora durante la sua assenza.

“Timore e tremore” (v. 13) sono due parole tradizionalmente congiunte e denotano il comportamento della creatura
umana davanti a Dio che & cosi eccelso e sublime. E presente anche in £76:5: “Servi, ubbidite ai vostri padroni
secondo la carne con timore e tremore”. Questo “timore e tremore” lo aveva anche Giuseppe che tentato dalla moglie
di Potifar rispose: “Come dunque potrei fare questo gran male e peccare contro Dio?". - Gn39:9.

“Adoperatevi al compimento della vostra salvezza” (v. 12), ossia della salvezza che ci riguarda (genitivo oggettivo) e
che, anche se & dono di Dio, deve essere attuata con il nostro sforzo (“adoperatevi”). | credenti sono chiamati
sozomenoi (ow{béuevol, Lc13:23), vale a dire coloro che sono sulla via della salvezza, in contrasto con coloro che
sono sulla via della dannazione (“quelli che periscono”, 7Cor1:18). Anche se i credenti sono chiamati “i salvati”
(sozomenoi), devono sempre vigilare per non perdere questa salvezza. L'adoperarsi per compiere la salvezza implica
il compiere delle opere. Non si tratta di opere giustificanti (concetto che riguarda “le opere della Legge”), ma di opere
che mostrano che siamo giustificati. Tutti gli atti della nostra vita, compreso mangiare e bere, devono essere attuati
per la gloria di Dio: “Sia dunque che mangiate, sia che beviate, sia che facciate qualche altra cosa, fate tutto alla gloria

di Dio". - 7Cor10:31.

“E Dio che produce in voi // volere e I'agiré" (v. 13). Dio non solo ci aiuta a “volere” qualcosa (anche la Legge ci aiuta a
volere il bene), ma in piu ci aiuta ad attuare questo volere. Qui non c'é la discussione filosofica del come Dio ci aiuti a
compiere cio che egli vuole. Non si discute del come mai - dato che egli ci da il volere - noi possiamo essere liberi.
Paolo vuole solo consolare i filippesi. Dice, in pratica: Lavorate con fiducia, perché Dio & con voi, non solo vi fa volere
ma vi aiuta anche nel compimento della vostra volonta. Questo avviene perché Dio vuole che il suo “disegno
benevolo” (££1:5,9), il suo “beneplacito” (TNM), sia realizzato. Da cio si deduce che la persona non pud affatto gloriarsi
per la sua salvezza, ma deve solo glorificare Dio.
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“Fate ogni cosa senza mormorii e senza dispute” (v. 14), o - tradotto meglio - “senza mormorii e discussioni” FNM).
Mormorii e discussioni verso e con chi? Con gli altri credenti? Con il prossimo? Certo anche con loro, ma soprattutto
con Dio. Le due parole (“mormorii”, “discussioni”), sostenute da una medesima proposizione (“Fate ogni cosd'),
riguardano Dio. Il popolo ebraico mormord contro Dio nel suo cammino attraverso la steppa sinaitica: “Alcuni di loro
mormorarono, e perirono colpiti dal distruttore” (7Cor10:10). | credenti devono mostrarsi come veri figli di Dio
evitando mormorazioni. Le “discussioni” sono sempre presentate nella Bibbia in senso cattivo e riguardano i
ragionamenti contro Dio. “Si son dati a vani ragionamenti e il loro cuore privo d'intelligenza si & ottenebrato” (Rm
1:21). “Dov'é il sapiente? Dov'e lo scriba? Dov'e il contestatore di questo secolo? Non ha forse Dio reso pazza la
sapienza di questo mondo?”. - 7Cor1:20.

| credenti devo essere “irreprensibili e integri” (v. 15), “irriprovevoli e innocenti” FNM). Cid significa privi di ogni
pensiero o desiderio malvagio. “Senza macchia, senza ruga o altri simili difetti” (££5:27). Solo essendo irriprovevoli e
innocenti ci si puo distinguere “in mezzo a una generazione storta e perversa” (v. 15; cfr. D¢32:5). “Storta” € un
perfetto indicativo in cui la condizione di essere “fuori strada” permane al presente. La “generazione” indica la

successione delle persone nell'agire male. - Cfr. At7:52.

In tal modo i credenti sono “come astri nel mondo” (v. 15), luminosi con il loro esempio. Anche se imperfetti, sono
pur sempre - anche ora, nella loro imperfezione - una luce per il mondo: “Risplendete” (v. 15), al presente. “Voi siete
[ora, al presente] la luce del mondo” (Mt 5:14). Paolo incita i credenti a risplendere sempre di piu.

| credenti non sono luce tanto per le loro opere (sempre imperfette) quanto per “la parola di vita” (v. 16), cioé quella
che da la vita. Per comprendere questa idea della parola che da la vita occorre riferirsi ad altri passi: “La Parola era
con Dio, e la Parola era Dio” (Gv1:1), “Le parole che vi ho dette sono spirito e vita” (Gv 6:63), “Siete stati rigenerati non
da seme corruttibile, ma incorruttibile, cioé mediante la parola vivente e permanente di Dio” (7Pt1:23). Il centro di
questa parola (che il mondo non possiede) € Yeshua che da la vita: “lo sono la via, la verita e la vita; nessuno viene al
Padre se non per mezzo di me” (Gv14:6). Questa parola si possiede per fede. Quando essa & comunicata, rende
I'acqua battesimale un'acqua di rinascita mediante lo spirito santo: “Cristo ha amato la chiesa e ha dato sé stesso per
lei, per santificarla dopo averla purificata lavandola con l'acqua della parola” (££5:25,26), “Egli ci ha salvati non per
opere giuste da noi compiute, ma per la sua misericordia, mediante il bagno della rigenerazione e del rinnovamento
dello Spirito Santo”. - Tito 2:5.

“lo possa vantarmi” (v. 16): se i filippesi (da Paolo fatti rinascere con la predicazione e poi da lui seguiti) seguiranno i
precedenti suggerimenti (“in modo che”, v. 16), diverranno suo vanto e corona, vale a dire motivo di gioia e di letizia
“nel giorno di Cristo” (v. 16), perché egli potra vedere i frutti del suo lavoro. “Se ne va piangendo colui che porta il
seme da spargere, ma tornera con canti di gioia quando portera i suoi covoni” (5/126:6). “Qual & infatti la nostra
speranza, o la nostra gioia, o la corona di cui siamo fieri? Non siete forse voi, davanti al nostro Signore Gesu
quand'egli verra? Si, certo, voi siete il nostro vanto e la nostra gioia” (775 2:19,20). “Se l'opera che uno ha costruita sul
fondamento rimane, egli ne ricevera ricompensa”. - 7Cor3:14.

Il “giorno di Cristo” (v. 16) & il giorno del giudizio, il “giorno del Signore” che sostituisce il “giorno di Yhvh” come era
presentato nelle Scritture Ebraiche. Circa la sua data, I'apostolo non dice nulla, benché al versetto seguente (v. 17)
appaia che non era atteso prima della sua morte.

Il correre ("Possa vantarmi di non aver corso invano”, v. 16) &€ una delle immagini sportive usate da Paolo (ricorre
anche in 3:12). Qui la traduzione “invano” inganna, in quanto nel testo non significa “vanamente”. Il greco €ig¢ Kevov

(éis kenon), tradotto “invano”, significa letteralmente “verso nulla”, “verso [il] vuoto”. Implica // faticare seriamente per
poi trovarsi con le mani vuote.

Al'v. 17 Paolo si prospetta l'ipotesi della sua morte anziché quella di essere liberato dalla sua prigionia. Se morisse, il
suo sangue diverrebbe una /ibazione (offerta di bevanda) - come il vino, I'acqua, il latte o il miele che venivano versati
sui sacrifici. Questa libazione renderebbe piu preziosa l'offerta dei filippesi a Dio. “Se anche vengo offerto in libazione
sul sacrificio e sul servizio della vostra fedé (v. 17). Da cosa o chi e costituita I'offerta? L'offerta & Paolo o sono i
filippesi? Per i Testimoni di Geova e Paolo che viene spiritualmente offerto in sacrificio: “[Paolo] fa I'esempio di una
libazione per esprimere il desiderio di dare tutto se stesso a favore dei compagni di fede. (Flp 2:17)" (Perspicacia nello
Studio delle ScrittureVol. 2, pag. 422, alla voce “Offerte”, § 1 del sottotitolo “Libazioni”; il corsivo & aggiunto). Pero, da
un raffronto con il passo parallelo di Rm 15:16 pare che l'offerta sia un atto di Paolo che offre i filippesi convertiti
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come offerta gradita, e il suo sangue rende piu preziosa quest'offerta. Le libagioni, infatti, erano presentate /nsieme
alle offerte. E Paolo s'identifica come libazione “su/sacrificio”.

Fip 2:17 Rm15:16

“[Se] vengo offerto in libazione sul sacrificio e sul servizio o ) ) o
, Gli stranieri diventino un’offerta gradita
della vostra fede

Paolo vuole che anche i filippesi raggiungano la sua maturita spirituale e gioiscano essi pure della morte, come lui
stesso se ne rallegra: “Se anche vengo offerto in libazione sul sacrificio [...] ne gioisco e me ne rallegro [...] nello stesso
modo gioitene anche voi e rallegratevene con me”. - V. 17,18.
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L\ BIBLISTICA

PE-TENEBRIS+IN - ADMIEABILE-LUMEN

LA LETTERA Al FILIPPESI - 2:19-30

Timoteo ed Epafrodito

“Spero nel Signore Gesu di mandarvi presto Timoteo” (2:19. Paolo confida che Yeshua guidera bene ogni cosa, in
modo che egli potra mandare al piu presto Timoteo dai filippesi con buone notizie a suo riguardo (cfr. 1:25,26;2:24).
Si noti il “mandarvi” con il dativo riferito a Timoteo, a differenza del pros piu accusativo usato nel caso di Epafrodito.
Questa sottigliezza & del tutto persa nella traduzione, ma qui vogliamo evidenziarla.

Traduzione italiana convenzionale (TNM)

2:19 “Spero nel Signore Gesu di mandarvi presto Timoteo”

2:25 “Considero necessario mandarvi Epafrodito”

Come si vede, non appare nessuna differenza: “mandarvi” in tutte e due i casi. Ma nel greco la differenza c'é.

Testo greco originale
2:19 MEPYaL LUV pémpsai timin dativo “mandare a voi”

2:25 TMEPYaL MPOG LUAG peémpsai pros (mas pros + accusativo “mandare da voi”

Il dativo del v. 19 & un dativo di vantaggio. Timoteo viene mandato da Paolo a vantaggio dei filippesi. Epafrodito
viene invece mandato pros, “presso” di loro, vale a dire a Filippi come a casa propria.

Nel caso di Timoteo, Paolo spera che i filippesi lo rimandino con buone notizie: “Mandarvi presto Timoteo per
essere io pure incoraggiato nel ricevere vostre notizie¢' (v. 19). E anche qui le traduzioni non ci fanno gustare le
sottigliezze: “Affinché io sia un'anima allegra quando sapro le cose che vi riguardano” (v. 19, TNM). A parte la bizzarria
dell”anima allegra” (il greco ha ebyux®, eupsticho, “mi sento bene”), il greco ha dei tempi diversi.

eOYPLY R eupsticho “mi sento bene” presente
YVoUG ghnus “avente saputo” participio aoristo

Dopo aver saputo, Paolo si rallegra

Al v. 20 inizia I'elogio di Timoteo: “Non ho nessuno di animo pari al suo che abbia sinceramente a cuore quel che vi
concerne”. Il pericolo di lavorare per proprio tornaconto puo infiltrarsi anche tra i predicatori: “Tutti cercano i loro
propri interessi, e non quelli di Cristo Gesu” (v. 21). Ma non ¢ il caso di Timoteo che, invece, “ha dato buona prova di
sé, perché ha servito con” Paolo “la causa del vangelo, come un figlio con il proprio padre” (v. 22). | filippesi
conoscevano gia di persona Timoteo, il quale era gia stato da loro per ben tre volte (A¢16:13;19:22;20:3). Di fatto,
Timoteo servendo (come uno “schiavo”, perché questo € il senso del verbo greco) per la diffusione della buona
notizia, ha cercato di assomigliare a Paolo come un buon figlio fa con il proprio padre.

Si noti che da questi versetti sembra che Paolo non fosse molto lontano da Filippi, poiché suppone la possibilita di
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una rapida andata di Timoteo in quella citta e di un suo ritorno non lontano. Cio farebbe propendere per la prigionia
di Paolo a Efeso. Non & tuttavia una cosa sicurissima, come si € gia visto.

Al v. 25 abbiamo: “Ho ritenuto necessario mandarvi Epafrodito”. In greco, quel “mandarvi” € - come abbiamo gia
notato - un mandare presso. Ma qui c'é da sottolineare un'altra particolarita: il tempo e l'aoristo, tempo del passato
che letteralmente da al verbo il significato di “vi ho mandato”. Si tratta di un modo di esprimersi epistolare. La lettera
di Paolo sarebbe arrivata insieme a Epafrodito, quindi i filippesi leggendola potevano sentirsi dire: “Vi ho mandato”
perché Epafrodito era gia li da loro.

Per Paolo, Epafrodito era un “fratello” e un “compagno di lavoro e di lotta” (v. 25). Per i filippesi era un “inviato”
(TNM), un apostolos (v. 25) incaricato di fare da messaggero (greco anghelos, "angelo”) per recare a Paolo gli aiuti
inviati dalla congregazione per sopperire ai suoi bisogni. Ignoriamo quanto Epafrodito abbia collaborato con Paolo.
Probabilmente collabord con lui all'inizio dell'evangelizzazione di Filippi. Letteralmente, al posto del fantasioso e
bizzarro “servitore personale” (v. 25) di TNM - tradotto “ministro” da Diodati e non tradotto proprio da altre versioni -
il greco ha “ministro liturgico” (AeLTtovpyov, leiturgon). Perché questa particolarita che le traduzioni non sanno
cogliere? Per il fatto che l'offerta inviata a Paolo dalla congregazione tramite Epafrodito & presentata come un atto
sacerdotale liturgico, divenendo cosi un sacrificio spirituale dei credenti: “Non lo dico perché io ricerchi i doni; ricerco
piuttosto il frutto che abbondi a vostro conto”. - 4:17.

Ai w. 26 e 27 si parla di una malattia di Epafrodito. Quale sia stata questa malattia non € indicato. Doveva pero
essere qualcosa di serio, dato che era “ben vicino alla morte” (v. 27). Questa malattia doveva implicare anche
qualcosa di psicologico, dato che Paolo aveva “ritenuto necessario” (v. 25) rimandarlo a Filippi perché “egli aveva un
gran desiderio” (v. 26) di rivedere le persone che gli erano care “ed era preoccupato perché” loro avevano “saputo
della sua malattia” (v. 26). Anche questa rapidita con cui Epafrddito e i filippesi sapevano I'uno degli altri e viceversa
milita a favore della prigionia di Paolo in una localita non eccessivamente distante da Filippi.

Paolo mostra grande sollecitudine verso Epafrodito. Si noti che Paolo non usa i doni carismatici per guarirlo. Segno
che a quel tempo la guarigione miracolosa non era piu praticata. Infatti, nella lista di £/4:11 essa manca tra i doni
dello spirito santo. Si paragonino le liste tra il tempo della lettera ai corinti (circa nel 50-51) e quello della lettera agli
efesini (circa nel 56-58):

1Cor12:28 Ef4:11

“E Dio ha posto nella chiesa in primo luogo degli Lo R ) ) )
o _ o . "Elui[Yeshua] che ha dato alcuni come apostoli, altri
apostoli, in secondo luogo dei profeti, in terzo luogo dei ) ) o ) )
come profeti, altri come evangelisti, altri come pastori e

dottori, poi miracoli, poi doni di guarigioni, assistenze, )
dottori”.

doni di governo, diversita di lingue”.

Doni dello spirito che cessarono

Paolo cerca solo di inviare il convalescente a casa sua il piu presto possibile. Si veda come al v. 27 la guarigione e
riferita alla misericordia divina: “Dio ha avuto pieta di lui”.

Tale misericordia investe anche Paolo, che aveva gia tanti dolori da sopportare: “Dio ha avuto pieta di lui; e non
soltanto di lui, ma anche di me, perché io non avessi dolore su dolore” (v. 27). Dio, infatti, non permette mai che uno
sia provato al di la dei suoi limiti e Dio stesso dona, all'occasione, la forza di sopportare: “Nessuna tentazione vi ha
colti, che non sia stata umana; pero Dio é fedele e non permettera che siate tentati oltre le vostre forze; ma con la
tentazione vi dara anche la via d'uscirne, affinché la possiate sopportare”. - 7Cor10:13.

Paolo raccomanda che Epafrodito sia stimato e accolto con gioia perché aveva quasi sacrificato la propria vita per
I'opera di Yeshua: “Accoglietelo dunque nel Signore con ogni gioia e abbiate stima di uomini simili; perché & per
I'opera di Cristo che egli & stato molto vicino alla morte” (vv. 29 e 30). Ma questa non era l'unica ragione. Epafrodito
aveva anche “rischiato la propria vita per supplire ai servizi che” i filippesi stessi non avevano potuto rendere a Paolo
stando con lui. - V. 30.
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Contro i giudaizzanti

“Infine, fratelli miei, continuate a rallegrarvi nel Signore” (3:1, TNM). Si riprende il tema caratteristico della lettera: la
gioia (cfr. 2:17;2:28,29). Questa gioia deve pero essere “nel Signore”, frutto cioé dell'unione con Yeshua. Questa gioia
deve essere continua. Rende bene TNM: “continuate a rallegrarvi”, infatti, il greco usa I'imperativo presente (xalpeTe,
chairete) che indica la continuazione dell'azione. In piu c'e la presenza di un'espressione avverbiale rafforzativa che ha
il senso di “sempre”, e che TNMscambia per “infine”. L'espressione greca & T0 Aowndv (to /lojpon), letteralmente “il
resto”. NRtraduce “del resto”, ma in questo contesto € un'espressione equivoca. “Infine” & certamente inappropriato:
siamo infatti a meta lettera, dopo due capitoli e ne mancano altri due; Paolo non sta chiudendo la sua lettera. Paolo
dice: “Da ora in avanti, fratelli miei, continuate a rallegrarvi nel Signore”.

Paolo si rivolge ora con enfasi a coloro che creano difficolta nella giovane congregazione di Filippi e che sono giudei
o almeno giudaizzanti. Costoro erano anche capaci di rivolgersi all'autorita romana (At17:6,7). L'enfasi di Paolo
appare dalla triplice ripetizione del verbo “guardatevi”: “Guardatevi dai cani, guardatevi dai cattivi operai, guardatevi
da quelli che si fanno mutilare”; aggravata dalla parola “cani” e dall'espressione “quelli che si fanno mutilare” (3:2).
Quest'ultima espressione e nel testo greco BAEneTe TNV KATATOUAY (blépete ten katatomen), letteralmente:
“Guardatevi dalla mutilazione”; si tratta di un astratto per il concreto, alludendo alla circoncisione.

Il termine “cani” era molto piu spregevole in oriente che in occidente. In oriente, infatti, i cani non erano
addomesticati, ma scorazzavano senza padrone per le vie della citta, ripulendole dai rifiuti; erano quindi considerati
impuri. Gli ebrei chiamavano “cani” i pagani (cfr. Mr7:27, dove perd Yeshua usa la sfumatura “cagnolini”, che ne
mitiga alquanto la durezza). Qui Paolo ritorce contro gli ebrei (o forse solo giudaizzanti?) I'epiteto “cani”.

Per Paolo i veri circoncisi non solo coloro che “mutilano” il loro prepuzio, ma i credenti che anziché riporre la
propria fiducia nella mutilazione carnale, offrono a Dio un vero culto attuato mediante lo spirito. Gv4:24 potrebbe
essere preso come spiegazione del passo presente: “Dio & Spirito; e quelli che I'adorano, bisogna che I'adorino in
spirito e verita”. La vera Israele & data dai credenti che si vantano in Yeshua, loro unico mediatore e speranza di
salvezza. “I veri circoncisi siamo noi, che offriamo il nostro culto per mezzo dello Spirito di Dio, che ci vantiamo in
Cristo Gesu, e non mettiamo la nostra fiducia nella carne”. - 3:3.

Paolo, a differenza di tanti filo-ebrei boriosi, avrebbe del resto molti titoli con cui vantarsi di se stesso. “Se qualcun
altro pensa di aver motivo di confidarsi nella carne, io posso farlo molto di piu” (3:4). Tre di questi titoli gli vengono
dalla nascita e tre dalla sua attivita:

Titoli di Paolo (3:5,6)
Dalla nascita Valore

“Circonciso . ' ,
Come prescriveva la Legge, e non divenuto tale quand’era adulto (come

I'ottavo giorno” molti proseliti).

) o Vale a dire della tribu che con la tribu di Giuda - dopo la separazione delle
dellatribu dieci tribu settentrionali - costitui la vera Israele. Beniamino era anche
di Beniamino” I'unico figlio di Giacobbe (o Israele) nato in terra promessa (Gn35:16,17).
Beniamino fu anche la prima tribu a entrare nel Mar Rosso.
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3 “ebreo figlio d'Ebrei” Di pura razza ebraica. Di famiglia che non era ellenista, ma

autenticamente ebrea, sia di discendenza sia di lingua.

Per la sua attivita Valore

Nome derivante da farush e significante “separato”. | farisei erano la setta

piu rigida nell'osservanza della Legge (At 26:5). Come tale era stimato dagli

: “Eariseo” ebrei. Non solo Paolo, ma anche suo padre era un vero fariseo, per cui
tutta la sua famiglia era d'intonazione tipicamente rigida verso la Legge.
Paolo era stato pure discepolo di Gamaliele, uno dei piti grandi

rappresentanti del rabbinismo farisaico. - At22:3.

Rigido osservante della Legge, si era opposto alla congregazione di Yeshua
2 “persecutore della chiesa” che non era cosi rigida nelle osservanze. Paolo aveva la sicurezza di dare
cosi gloria a Dio. - 7Cor15:9: 7Tm 1:12,13.

Rigido nell'osservanza piu perfetta della Legge. Poteva quindi essere
3 irreprensibile chiamato “giusto”, perché senza colpa e irreprensibile. Era questa la
sostanza del fariseismo.

Il fatto che Paolo menzioni questi ultimi tre titoli, quelli relativi alla sua attivita, fa supporre che i suoi avversari
fossero ebrei e non discepoli di Yeshua giudaizzanti. Ma € solo una supposizione.

Al v. 7 abbiamo la preposizione avversativa “ma"” (greco &AAQ, a//d): “Ma . . .". Posta cosi, all'inizio della frase, indica il
piu netto contrasto con quanto precede. Prima, tutti i titoli riferiti costituiscono un vanto per I'apostolo. Ora invece
sono piuttosto un “danno” nei riguardi della salvezza che proviene solo da Yeshua (v. 7): “Ma cid che per me era un
guadagno, I'no considerato come un danno, a causa di Cristo”.

“Anzi, a dire il vero, ritengo che ogni cosa sia un danno di fronte all'eccellenza della conoscenza di Cristo Gesu, mio
Signore” (v. 8). Con la superiorita ("eccellenza”) della conoscenza di Yeshua il suo giudizio dei valori umani fu
totalmente cambiato. Talmente cambiato che cid che prima era motivo di gloria, adesso € divenuto “spazzatura” (v.
8). La Volgatalatina ha presentato in modo molto piu drastico questa realta, con una parola ben intonata al contesto:
“stercord’, sterco. Di tutto Paolo si € sbarazzato pur di afferrare lui, il suo salvatore: “lo considero queste cose come
tanta spazzatura al fine di guadagnare Cristo” (v. 8). Conoscere in modo pratico (per esperienza) Yeshua, e afferrarlo,
essergli unito, possederlo ed essere da lui posseduto.

Tramite quest'unione con Yeshua, proprio mediante questa comunione con lui, non si possiede pit una propria
giustizia “derivante dalla legge, ma con quella che si ha mediante la fede in Cristo: la giustizia che viene da Dio, basata
sulla fede” (v. 9). E la giustizia di Dio. “Cristo ci ha riscattati dalla maledizione della legge, essendo divenuto
maledizione per noi (poiché sta scritto: ‘Maledetto chiunque € appeso al legno™ (Ga/ 3:13). Qui si nota come il divenire
un discepolo di Yeshua produce un rawwedimento totale, vale a dire una valutazione completamente diversa dei
valori umani e terreni. Un credente che giudicasse la realta secondo il mondo, non sarebbe veramente convertito al
Signore. La domanda che non possiamo eludere é: abbiamo noi la stessa valutazione di Paolo? Per noi Yeshua &
veramente tutto?

Fu proprio per questa fede che Paolo poté conoscere il Messia, e conseguentemente sperimentare la potenza della
sua resurrezione e la partecipazione alle sue sofferenze. “Tutto questo allo scopo di conoscere Cristo, la potenza
della sua risurrezione, la comunione delle sue sofferenze, divenendo conforme a lui nella sua morte” (v. 10). La fede
abbraccia, infatti, il Cristo morto e risorto: “Crediamo in colui che ha risuscitato dai morti Gesu, nostro Signore, il
quale e stato dato a causa delle nostre offese ed e stato risuscitato per la nostra giustificazione” (Rm 4:24,25), “Cristo
Gesu, che da Dio e stato fatto per noi sapienza, giustizia, santificazione e redenzione” (7Cor 1:30), “Lo ha innalzato
con la sua destra, costituendolo Principe e Salvatore, per dare ravvedimento a Israele, e perdono dei peccati”. - At
5:31.

Per fede si comprende la necessita di dover partecipare alle sofferenze di Yeshua, come indicano molti passi biblici:

“Beati voi, quando vi insulteranno e vi perseguiteranno”
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Potete voi bere il calice che io sto per bere?'. Essi gli dissero: ‘Si, lo possiamo’. Egli disse loro: Mt20:22,23
‘Voi certo berrete il mio calice™
“Se hanno perseguitato me, perseguiteranno anche voi” Gv15:20
“Veramente soffriamo con lui, per essere anche glorificati con lui” Rm 8:17
“Abbondano in noi le sofferenze di Cristo” 2Cor1:5
“Portiamo sempre nel nostro corpo la morte di Gesu” 2Cor4:10
“Quel che manca alle afflizioni di Cristo lo compio nella mia carne a favore del suo corpo che & Col1:24
la chiesa”
“Vi & stata concessa la grazia, rispetto a Cristo, non soltanto di credere in Lui, ma anche di Flp1:29
soffrire per lui”
“Rallegratevi in quanto partecipate alle sofferenze di Cristo” TPt4:13

La sofferenza del credente ¢ il preludio della sua futura glorificazione: uniti alla “passione” del Messia, i fedeli
saranno poi anche uniti alla sua gloria. Il battesimo, nel suo simbolismo, include appunto morte e resurrezione: esso
e caparra di cio che in futuro avverra in tutti i credenti.

In 3:10 ("Divenendo conforme a lui nella sua morte”) il verbo “divenendo conforme” deriva dalla parola morfé(che
abbiamo gia esaminato in 2:7): cuppoP@lOPEVOG (stimmorfizomenos) e significa “riproducente la stessa
immagine”, riferito al riprodurre le sofferenze del Cristo come un’immagine riproduce l'originale Si noti qui il
participio presente (reso in italiano con il gerundio presente): 'azione & continuata, mettendo cosi in risalto il nostro
obbligo di continuare nellimitazione delle sofferenze di Yeshua per l'intera vita. “Siamo dunque stati sepolti con lui
mediante il battesimo nella sua morte, affinché, come Cristo & stato risuscitato dai morti mediante la gloria del Padre,
cosi anche noi camminassimo in novita di vita". - Rm 6:4.

“Per giungere in qualche modo alla risurrezione dei morti” (3:11). TNMha: “[Per vedere] se in qualche modo [...]".
Questo e piu conforme al greco che inizia la frase con €l (é): “se". L'idea &: “se mai”, forma ipotetica e anche di
modestia. Paolo dice: Se mai mi fosse concesso di giungere alla resurrezione dai morti. Qui & espressa la
consapevolezza di poter contare solo sulla giustizia di Dio per raggiungere tale meta.

“Resurrezione” nel greco & £€£avAaTaolG (ecsanastasis), parola che ricorre solo qui in tutte le Scritture Greche.
Parola che vuol sottolineare la resurrezione, che & frutto dell'attivita del Cristo e non propria: “Questa & la volonta di
colui che mi ha mandato: che io non perda nessuno di quelli che egli mi ha dati, ma che // risusciti nell'ultimo giorno.
Poiché questa ¢ la volonta del Padre mio: che chiunque contempla il Figlio e crede in lui, abbia vita eterna; e /o /o
risuscitero nell'ultimo giorno”, “lo lo risusciterd”, “E io lo risusciterd”. - Gv 6:39,40,44,54.
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Guardare alla meta

“Non che io abbia gia ottenuto tutto questo o sia gia arrivato alla perfezione” (3:12). Il testo greco manca del
complemento oggetto: “Non che io abbia gia ottenuto”. Cosa? NRaggiunge: “tutto questo”. TNMaggiunge un “lo”
(“Non che io /abbia gia ricevuto”). Tutte e due queste traduzioni riferiscono l'oggetto alle cose dette in precedenza.

Ma non sappiamo se si tratti della resurrezione finale o del compimento della vita terrena secondo il piano divino.

Si noti il gioco di parole che segue: “Proseguo il cammino per cercare di afferrare cio per cui sono anche stato
afferrato da Cristo Gesu” (3:12). Paolo é gia stato afferrato dal Cristo (con la visione sulla via per Damasco), ma egli
non ha ancora afferrato totalmentecid che deve: non € ancora stato ‘reso perfetto’ da Dio, cosa che avverra il giorno
della sua morte. C'¢ qui un punto essenziale che richiama la morte di Yeshua nell'ubbidienza:

Fip3:12 Gv19:30
“Non che io abbia gia ottenuto tutto questo o sia gia “[Yeshua] disse: ‘E compiuto!’. E, chinato il capo, rese lo
arrivato alla perfezione” spirito”
Teterelwpal (teteléiomai) TeTENETTOL (tetélestal)

E lo stesso verbo greco

Peccato che le traduzioni italiane non evidenzino questo particolare.

Poi Paolo, senza alcun orgoglio, dice di voler continuare la corsa, di protendersi sempre piu in avanti, proprio come
un corridore che non guarda al cammino gia percorso ma alla meta da raggiungere, impegnandosi con il proprio
sforzo personale: “Una cosa faccio: dimenticando le cose che stanno dietro e protendendomi verso quelle che
stanno davanti, corro verso la meta” (3:13,14). La meta & una: “Ottenere il premio della celeste vocazione di Dio in
Cristo Gesu". - V. 14,

La metafora della corsa € abituale in Paolo: “Non sapete che coloro i quali corrono nello stadio, corrono tutti, ma
uno solo ottiene il premio? Correte in modo da riportarlo” (7Cor9:24), “Ho combattuto il buon combattimento, ho
finito la corsa, ho conservato la fede” (27m 4:7). Anche Eb 12:1 utilizza questa metafora: “Corriamo con perseveranza
la gara che ci & proposta”.

Qual & "il premio della celeste vocazione di Dio in Cristo Gesu” (v. 14)? Il premio & probabilmente quello ricordato al
v. 11: “La risurrezione dei morti”.

“Sia questo dunque il sentimento di quanti siamo matur/’ (3:15). Non tutti quindi sono maturi: “Quanti siamo
maturi”. Paolo distingue, nella congregazione, tra “maturi” e “bambini” (in senso spirituale): “Quelli tra di voi che sono
maturf’, “Non siate bambini quanto al ragionare” (7Cor2:6;14:20). “Lasciando l'insegnamento elementare intorno a
Cristo, tendiamo a quello superiore” (Eb 6:1). Nel testo greco, la parola tradotta “maturi” & TéAeLoL (téleio)), “perfetti”.
Non c'é opposizione tra i “perfetti” del presente e la confessione di Paolo di non essere stato ancora reso perfetto (v.
12). La si tratta di perfezione ultimata, qui di perfezione relativa.

Proprio perché il grado di maturita & diverso, € naturale che non tutti i credenti la pensino allo stesso modo: “Se in
qualche cosa voi pensate altrimenti, Dio vi rivelera anche quella” (v. 15). Paolo, tuttavia, raccomanda che dal punto in
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cui uno e giunto abbia a correre verso la stessa meta: “Dal punto a cui siamo arrivati, continuiamo a camminare per
la stessa via” (v. 16). E cosi che fanno i corridori che, pur distaccati gli uni dagli altri, hanno I'unico intento di
raggiungere tutti la stessa meta. “Avendo un medesimo pensare, un medesimo amore, essendo di un animo solo e di
un unico sentimento” (2:2). In questo modo non c'¢ il tempo per discussioni sterili e per disaccordi personali.

Da quanto precede appare che tutto quanto (conoscenza di Yeshua, zelo, vita ubbidiente) ha fatto maturare i
credenti & dono e rivelazione di Dio. Questo avvenne per i credenti di quel tempo tramite le Scritture Ebraiche e la
predicazione apostolica. “Lo Spirito della verita, egli vi guidera in tutta la verita, perché non parlera di suo, ma dira
tutto quello che avra udito, e vi annuncera le cose a venire. Egli mi glorifichera perché prendera del mio e ve lo
annuncera” (Gv 16:13,14). E oggi? Oggi avviene sempre, sotto la guida dello spirito di Dio, tramite le Scritture Ebraiche
e le Scritture Greche che contengono gli scritti apostolici.

Paolo vuole che i filippesi diventino suoi imitatori. Ma in cid non c'@ nessun orgoglio. | filippesi non solo devono
imitare lui, ma anche tutti coloro che camminano come lui: “Siate miei imitatori, fratelli, e guardate quelli che
camminano secondo l'esempio che avete in noi” (3:17). Pietro esortava cosi gli anziani: “Non come dominatori di
quelli che vi sono affidati, ma come esempidel gregge"”. - 7Pt5:3.

Purtroppo, pero, non tutti operano cosi. Vi sono anche delle persone (e Paolo ne soffre) che camminano come
nemici del palo di tortura di Yeshua: “Molti camminano da nemici della croce di Cristo (ve I'no detto spesso e ve lo
dico anche ora piangendo)” (3:18). Con chi I'hna Paolo? Non proprio con i discepoli indegni, come pensano i Testimoni
di Geova: “Coloro che avevano abbracciato il cristianesimo, ma poi tornavano a vivere in modo immorale, si
dimostravano ‘nemici del palo di tortura del Cristo’. (FIp 3:18, 19)" (Perspicacia nello studio delle Scritture Vol. 2, pag.
473, ultimo 8 alla voce “Palo di tortura”). Nella lettera, infatti, non si fa alcun cenno di credenti che si fossero poi dati
al libertinaggio. Basti confrontare il tono pacato 3:15 (“Sia questo dunque il sentimento di quanti siamo maturi; se in
qualche cosa voi pensate altrimenti, Dio vi rivelera anche quella”) con il cap. 5 di 7Cor, dove davvero Paolo muove
severi rimproveri per gli scandali. Sembra invece che Paolo si richiami ai giudei (o, forse, a dei discepoli giudaizzanti),
che erano un pericolo per la congregazione di Filippi, coloro che poco prima aveva chiamato “cani” (3:2). Costoro sono
“nemici della croce”. Si noti: dice della croce, non semplicemente di Yeshua. Se erano giudei, la rifiutavano. Se erano
giudaizzanti, non la ritenevano sufficiente. Costoro danno anche importanza al “ventre” (v. 19), in quanto insistono su
certi cibi e hanno infinite prescrizioni circa il cibo. Altrove, Paolo dice di loro: “Costoro, infatti, non servono il nostro
Signore Gesu Cristo, ma il proprio ventre” (Rm 16:18), “Come se viveste nel mondo, vi lasciate imporre dei precetti,
quali: ‘Non toccare, non assaggiare, non maneggiare™ (Co/2:20,21; cfr. anche 77m4:1,2). Essi poi si gloriano della
circoncisione di una parte del loro corpo in quanto “la loro gloria & in cid che torna a loro vergogna” (v. 19), ovvero di
una parte del corpo di cui c'@ da vergognarsi e che viene tenuta nascosta (cfr. 7Cor12:23,24). Visto cosi, il passo
armonizza meglio con tutto il contesto precedente. Costoro sono ancora ancorati alle realta terrestri, dimenticando il
dono celeste che si ha in Yeshua.

“Quanto a nof'... (3:20). Qui il “noi” indica i credenti autentici, non giudaizzanti, coloro che non si lasciano sedurre da
queste prescrizioni e norme. Questi fedeli autentici hanno per patria il cielo: “La nostra cittadinanza & nei cieli” (v. 20).
“Cercate le cose di lassu dove Cristo & seduto alla destra di Dio. Aspirate alle cose di lassu, non a quelle che sono
sulla terra; poiché voi moriste e la vostra vita € nascosta con Cristo in Dio". - Co/3:1-3.

Questi discepoli fedeli attendono la salvezza non da norme igieniche o alimentari, ma dal salvatore Yeshua: “Nei
cieli, da dove aspettiamo anche il Salvatore, Gesu Cristo, il Signore” (v. 20; cfr. At1:11, Tito2:13). Sara Yeshua a
trasfigurare con la sua potenza il nostro corpo terrestre e carnale, rendendolo glorioso a immagine del suo. “Il corpo
& seminato corruttibile e risuscita incorruttibile; € seminato ignobile e risuscita glorioso; &€ seminato debole e risuscita
potente; € seminato corpo naturale e risuscita corpo spirituale. Se c'@ un corpo naturale, c'é anche un corpo
spirituale. Cosi anche sta scritto: ‘Il primo uomo, Adamo, divenne anima vivente’; I'ultimo Adamo & spirito vivificante.
Pero, cid che & spirituale non viene prima; ma prima, cio che € naturale; poi viene cid che & spirituale. Il primo uomo,
tratto dalla terra, & terrestre; il secondo uomo & dal cielo. Qual ¢ il terrestre, tali sono anche i terrestri; e quale & il
celeste, tali saranno anche i celesti. E come abbiamo portato I'immagine del terrestre, cosi porteremo anche
I'immagine del celeste. Ora io dico questo, fratelli, che carne e sangue non possono ereditare il regno di Dio; né i
corpi che si decompongono possono ereditare l'incorruttibilita. Ecco, io vi dico un mistero: non tutti morremo, ma
tutti saremo trasformati, in un momento, in un batter d'occhio, al suono dell'ultima tromba. Perché la tromba
squillera, e i morti risusciteranno incorruttibili, e noi saremo trasformati. Infatti bisogna che questo corruttibile
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rivesta incorruttibilita e che questo mortale rivesta immortalita”. - 7Cor15:42-53.

Nonostante I'attesa della gloria, la nostra “cittadinanza” pero é gia nei cieli: “La nostra cittadinanza e nei cieli” (v. 20).
Interessante la parola greca usata: moAl{tevpa (politeuma), tradotta “cittadinanza”. Essa significa anche “colonia di
emigrati”, che in esilio si organizzano sul tipo della madre patria da cui provengono. | discepoli di Yeshua, la cui vera
patria € in cielo, devono sforzarsi di organizzare gia su questa terra un anticipo di cielo, mentre attendono di entrare
nella pienezza della situazione celeste. Cido non ha nulla a che fare con la “teocrazia” di nazioni fondamentaliste o con
la “teocrazia” di certi gruppi religiosi che stabiliscono loro regole. Si tratta di un programma meraviglioso che tocca
ogni elemento della terra, sia nel campo individuale sia familiare e sociale. Ha a che fare con cid che pensiamo, che
facciamo, che sogniamo. Ha a che fare con ogni gesto. Cio e possibile attuarlo solo con il potere di Yeshua, cui tutto
sottoposto.
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Esortazioni finali

Paolo riprende il tono familiare e confidenziale che caratterizza lintera lettera: “Percio, fratelli miei cari e
desideratissimi, allegrezza e corona mia, state in questa maniera saldi nel Signore, o diletti!” (4:1). | filippesi sono
“desideratissimi” (“grandemente desiderati”, TNM) perché Paolo desidera molto rivederli. Questi fedeli discepoli
devono rimanere “saldi nel Signore”.

Ai w. 2 e 3 dellultimo capitolo (il cap. 4) si parla di alcune persone “i cui nomi sono nel libro della vita". Altre
scritture possono illuminarci su questo “libro della vita”: “Chi vince sara dunque vestito di vesti bianche, e io non
cancellero il suo nome dal libro della vita”, “I cui nomi non sono scritti fin dalla creazione del mondo nel libro della vita
dell’Agnello che & stato immolato” (Ap 3:5;13:8), “Rallegratevi perché i vostri nomi sono scritti nei cieli” (L ¢10:20),
“Siano cancellati dal libro della vita e non siano iscritti fra i giusti” (5/69:28), “Perdona ora il loro peccato! Se no, ti
prego, cancellami dal tuo libro che hai scritto!” (£s32:32), “Saranno chiamati santi: chiunque, ciog, in Gerusalemme
sara iscritto tra i vivi”. - /s 4:3.

A queste persone che menziona, Paolo fa delle raccomandazioni. Due sono donne: Evodia e Sintiche, di cui nulla
conosciamo. Ci appaino donne energiche, che lavorarono con Paolo nell’evangelizzazione e che ora sono in contrasto
tra loro. Paolo raccomanda a queste due donne di “essere concordi nel Signore” (v. 2). Invita anche Sizigo ad aiutarle
a essere concordi. Sul nome “Sizigo” si sono fatte ipotesi stravaganti. In greco & T0vQuyog (Siziigos) e significa
“aggiogato insieme”. Per questa etimologia alcuni pensano che si tratti della moglie di Paolo. Questa & un'ipotesi
arbitraria, perché Paolo dice ripetutamente di non essere sposato (7Cor9:5;7:7). Inoltre, chi fa questa ipotesi conosce
poco o nulla il greco, in quanto accanto al nome (che di per sé & gia maschile) compare l'aggettivo “fedele” o “vero”
messo pure al maschile: yviole (ghnésie) e non al femminile ghnésia. Si tratta quindi indiscutibilmente di un uomo e
non di una donna. Altri traduttori scambiano il nome Sizigo per un nome comune e lo traducono “collaboratore”.
TNM opta per il buffo “compagno di giogo”. Se con questo termine si vuol intendere un compagno di prigionia, si &
fuori strada, giacché Paolo & in prigione e scrive a uno che é libero. Se poi - non sapendo come tradurre - ci si €
attenuti al significato etimologico, appare oltremodo curioso: sarebbe come tradurre ‘Paolo [...] a uno che onora Dio’,
invece di “Paolo [...] a Timoteo”. - 77Tm 1:1.

Di Sizigo, Clemente, Evodia e Sintiche - anziché tentare inutili identificazioni - meglio sarebbe dire chiaro che nulla
sappiamo. Lo stesso nome “Clemente” era a quel tempo cosi diffuso che sarebbe davvero problematica la sua
identificazione con Clemente Romano, uno dei successivi “vescovi” della comunita filippese, come fa Origéne.

In 4:4 abbiamo un nuovo invito alla gioia, di cui questa lettera ridonda (cfr. 3:1): “Rallegratevi sempre nel Signore.
Ripeto: rallegratevi”. Si tratta di gioia genuina, tanto che Paolo (in £/5:18,19) suggerisce di dare sfogo a questa gioia
con cantici e ringraziamenti continui: “Siate ricolmi di Spirito, parlandovi con salmi, inni e cantici spirituali, cantando e
salmeggiando con il vostro cuore al Signore”. Si tratta di gioia autentica, interiore; non falsa come quella che il mondo
puo dare.

"ou nou nou

La gioia deve spingere ad avere “mansuetudine”, “clemenza”, “gentilezza”, “comprensione” (v. 5), tutti elementi
compresi nel termine greco €melKEG (epieikes). Meno appropriato & “ragionevolezza” di TNM, dato che I'epieikés
deve essere “nota a tutti gli uomini” (v. 5). La ragionevolezza & una qualita mentale quasi fredda che pud notarsi solo
ragionando con qualcuno, ma la “gentilezza” si nota subito. “Tutti gli uomini” sono ovviamente tutte le persone che
incontriamo.

Il motivo che sostiene questo comportamento mite e gentile consiste nel fatto che “il Signore & vicino” (v. 5).
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Nonostante I'apparente ritardo (di cui forse qualcuno cominciava a parlare) della parusia o venuta di Yeshua, egli &
vicino, sta per venire. “Il Signore non ritarda I'adempimento della sua promessa, come pretendono alcuni; ma e
paziente verso di voi, non volendo che qualcuno perisca, ma che tutti giungano al ravvedimento” (7P¢3:9). Questo
pensiero ci sostiene e ci tranquillizza. “Siate pazienti anche voi; fortificate i vostri cuori, perché la venuta del Signore &
vicina. Fratelli, non lamentatevi gli uni degli altri, affinché non siate giudicati; ecco, il giudice € alla porta” (G¢5:8,9). “La
fine di tutte le cose e vicina; siate dunque moderati e sobri per dedicarvi alla preghiera” (7Pt4:7). Paolo dice ai
filippesi: “Non angustiatevi di nulla, ma in ogni cosa fate conoscere le vostre richieste a Dio in preghiere e suppliche,
accompagnate da ringraziamenti”. - 4:6.

| filippesi (e tutti i discepoli di Yeshua oggi come allora), dunque, non devono avere alcuna ansieta per cid che
necessita o riguarda loro: “La pace di Dio, che supera ogni intelligenza, custodira i vostri cuori e i vostri pensieri in

S

Cristo Gesu” (4:7). “Non siate in ansia per la vostra vita, di che cosa mangerete o di che cosa berrete; né per il vostro
corpo, di che vi vestirete. Non é la vita piu del nutrimento, e il corpo piu del vestito?” (M¢6:25). Il credente deve
umilmente manifestare a Dio ogni proprio bisogno in una preghiera fiduciosa e serena, aggiungendovi anzi il
ringraziamento come se avesse gia ricevuto ogni cosa. - V. 6.

“La pace di Dio” (v. 7) € la pace che proviene da Dio(genitivo soggettivo), il quale & appunto l'origine della pace,
essendo Dio “il Dio della pace” (v. 9). Si tratta di una pace interiore: “Custodira i vostri cuori e i vostri pensieri” (v. 7).
Bellissima l'espressione “custodira” (personificazione della “pace”). La pace di Dio tiene al sicuro la nostra mente
(nella Bibbia il cuore € la sede dei pensieri) e i nostri pensieri, veglia come una sentinella preservandoci da
turbamenti inutili. E questo il meraviglioso dono, la “grazia”, che Yeshua fa ai suoi discepoli. Questa pace fu
preannunciata da lui stesso: “Vi lascio pace; vi do la mia pace. lo non vi do come il mondo da. Il vostro cuore non sia
turbato e non si sgomenti” (Gv14:27). E una pace “che supera ogni intelligenza” (v. 7), overo ogni intendimento
umano poiché € umanamente impossibile capire come si possa essere lieti e contenti anche in mezzo a persecuzioni,
dolori e sofferenze. Sorpassa “ogni intelletto” (Diodati), non semplicemente “ogni pensiero”. - TNM.

C'@ un abisso qui tra questa pace di Dio e i 7Tristia di Ovidio, tutti impregnati di tristezza disperata: “Nil nisi flere
libet" (“Non possiamo far altro che piangere”). Nella Bibbia, al contrario, € indicata la pace interiore che Dio dona.

“Ho voluto riflettere per comprendere questo,
ma la cosa mi & parsa molto ardua,
finché non sono entrato nel santuario di Dio,
e non ho considerato la fine di costoro.
Certo, tu li metti in luoghi sdrucciolevoli,
tu li fai cadere in rovina.

Come sono distrutti in un momento,
portati via, consumati in circostanze orribili!
Come awviene d'un sogno quand’uno si sveglia,
cosi tu, Signore, quando ti desterai,
disprezzerai la loro vana apparenza.
Quando il mio cuore era amareggiato
e io mi sentivo trafitto internamente,
ero insensato e senza intelligenza;
io ero di fronte a te come una bestia.

Ma pure, io resto sempre con te;
tu m'hai preso per la mano destra;

mi guiderai con il tuo consiglio

e poi mi accoglierai nella gloria.
260

@



®

Chi hoio in cielo fuori di te?
E sulla terra non desidero che te.
La mia carne e il mio cuore possono venir meno,
ma Dio e la rocca del mio cuore e la mia parte di eredita, in eterno.
Poiché, ecco, quelli che s'allontanano da te periranno;
tu distruggi chiunque ti tradisce e ti abbandona.
Ma quanto a me, il mio bene é stare unito a Dio;
io ho fatto del Signore, di Dio,
il mio rifugio,
per raccontare, o Dio, tutte le opere tue”. - 5/73:16-28.

Tra i due richiami alla pace (v. 7 e v. 9), Paolo include un elenco di sei voci che racchiudono cid che il credente deve
ricercare. Ciascuna € introdotta con l'indefinito “tutte le cose” (4:8):

NR TNM
“Tutte le cose vere, vere
tutte le cose onorevoli di seria considerazione
tutte le cose giuste giuste
tutte le cose pure caste
tutte le cose amabili amabili
tutte le cose di buona fama” delle quali si parla bene

E inutile ricercare la differenza tra una parola e l'altra: si tratta sempre dello stesso concetto presentato nei suoi
diversi aspetti, secondo lo stile retorico. Cido che & vero & anche giusto, amabile, onorevole, puro e di buona
reputazione. Il discepolo di Yeshua non respinge i valori umani, anzi li pratica al massimo grado. Per questo Paolo
dice: Tutte quelle cose, “qguelle in cui é qualche virtie qualche lode, siano oggetto dei vostri pensieri” (v. 8). E chiaro
che non si parla di norme della Bibbia (in cui ci sono so/o virtu), ma di valori umani (in cui pud esserci “qualche virtu"”).
Questi non vanno respinti, ma praticati.

Una traduzione piu conforme al greco e qui quella di TNM: “Se c'é qualche virtu”. La parola greca tradotta “virtu” e
apeTn (areté). Questa parola & molto usata preso gli stoici. Nelle Scritture Greche ricorre solo qui. Dalla filosofia
stoica apprendiamo che non si tratta tanto di “virtu” in opposizione al vizio, ma di un'abilita operativa che fa eccellere
Paolo suggerisce che i discepoli di Yeshta presentino una sintesi armonica anche di tutto cid che di buono c'é nel
mondo pagano. | discepoli devono eccellere in questo. Ci mancherebbe altro che alcune persone del mondo, per
pagane che siano, debbano darci lezione di virtu e di buoni valori umani. Questo € un punto su cui alcuni gruppi
religiosi che si richiudono in se stessi dovrebbero fare autocritica.
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LA LETTERA Al FILIPPESI — 4:10-23

1 doni dei filippesi

Paolo ringrazia ora per i doni che ha ricevuto dai filippesi tramite Epafrodito (4:18): “Ho avuto una grande gioia nel
Signore, perché finalmente avete rinnovato le vostre cure per me” (4:10). Cid mostra come I'amore dei filippesi per
Paolo sia rifiorito in quest'occasione: “Ci pensavate si, ma vi mancava l'opportunita”. - V. 10.

Paolo presenta poi un meraviglioso principio di vita spirituale: bastare a se stessi. “lo ho imparato ad accontentarmi
dello stato in cui mi trovo” (v. 11). Meglio come traduce TNM: “Ho imparato, in qualsiasi circostanza mi trovi, ad essere

"

autosufficiente’, anche se poi, purtroppo, aggiunge in una nota in calce: “O, ‘contento (soddisfatto)”. La parola del
testo greco e a0TApPKNG (autarkes) - da cui deriva il nostro “autarchia” - e significa non avere bisogno di altri, essere

autosufficiente per il proprio sostentamento.

Questo essere “autosufficiente”, a Paolo era possibile perché era abituato ad accontentarsi del suo stato; era
abituato a navigare nelllabbondanza quando c’era ma anche a vivere nella poverta. “lo ho imparato ad accontentarmi
dello stato in cui mi trovo. So vivere nella poverta e anche nellabbondanza; in tutto e per tutto ho imparato a essere
saziato e ad aver fame; a essere nellabbondanza e nell'indigenza” (4:11,12). E sempre Paolo che scrive: “Davvero, €
un mezzo di grande guadagno, [questa] santa devozione con autosufficienza”, “Avendo nutrimento e di che coprirci,
di queste cose saremo contenti” (77m 6:6,8, TNM), “Afflitti, eppure sempre allegri; come poveri, eppure arricchendo
molti; come non avendo nulla, eppure possedendo ogni cosa!”. - 2Cor6:10; cfr. anche 11:27.

Questa capacita di adattamento non deriva per Paolo da uno sforzo personale né da uno spirito di boriosa
sufficienza (cosa che pretendevano i filosofi stoici), ma dalla potenza di Yeshua che rende possibile anche quanto &
umanamente impossibile: “lo posso ogni cosa in colui che mi fortifica” (4:13). Quest'ultima espressione & ben diversa
da quella di Seneca: “Il saggio si accontenta”. - £pist. 9,11,12.

Al'v. 14 Paolo lascia discretamente capire che l'aiuto dei filippesi € stato di grande utilita dato che ne aveva proprio
bisogno: “Avete fatto bene a prender parte alla mia afflizione”. Quest‘aiuto dei filippesi fu un aiuto eccezionale perché
Paolo non aveva mai permesso ad altri di aiutarlo con dei doni: “Voi sapete, Filippesi, che [...] nessuna chiesa mi fece
parte di nulla per quanto concerne il dare e I'avere, se non voi soli” (v. 15). Cid sta a dimostrare quali stretti legami ci
fossero tra lui e i credenti di Filippi.

Dal v. 16 veniamo a sapere che gia a Tessalonica (cfr. A£20:6) per ben due volte i filippesi avevano aiutato Paolo:
“Anche a Tessalonica mi avete mandato, una prima e poi una seconda volta, cid che mi occorreva”.

Paolo fa capire che accettando l'offerta dei filippesi egli non ha di mira il proprio vantaggio, ma lI'aumento di
considerazione che egli ha dei filippesi: “Non lo dico perché io ricerchi i doni; ricerco piuttosto il frutto che abbondi a
vostro conto” (v. 17), “il frutto che porta piu credito a conto vostro”. - TNM.

L'offerta dei doni & qui presentata come un sacrificio spirituale che i discepoli possono compiere, un'offerta “che &
un profumo di odore soave, un sacrificio accetto e gradito a Dio” (v. 18). “Non dimenticate poi di esercitare la
beneficenza e di mettere in comune cid che avete; perché & di tali sacrifici che Dio si compiace” (£b13:16). Paolo
rievoca il profumo soave emesso dai sacrifici ebraici: “Il Signore senti un odore soave” (Gn8:21), “Farai fumare tutto il
montone sull'altare: & un olocausto al Signore; & un sacrificio di odore soave fatto mediante il fuoco al Signore” (£s
29:18). “Cristo vi ha amati e ha dato sé stesso per noi in offerta e sacrificio a Dio quale profumo di odore soave"”. - £f
5:2.

Il profumo vale perché simboleggia la condizione spirituale di chi offre il sacrificio: “Ridurro le vostre citta a deserti,
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desoler0 i vostri santuari e non aspirero piu il soave odore dei vostri profumi” (Lv26:31; cfr. Am5:21,22), “La mia
preghiera sia in tua presenza come l'incenso, I'elevazione delle mie mani come il sacrificio della sera”. - 5/141:2.

Saluti finali

“Salutate ognuno dei santi in Cristo Gesu. | fratelli che sono con me vi salutano. Tutti i santi vi salutano e
specialmente quelli della casa di Cesare”. - 4:21,22.

| “santi” sono i discepoli di Yeshua, divenuti tali con il loro battesimo che li ha innestati in Cristo eseparati(“santi”
significa separati) dai non credenti.

“Quelli della casa di Cesare”: questa frase e gia stata esaminata nell'introduzione. Se Paolo scrive da Roma, indica le
persone della casa imperiale (abitanti sul Palatino), che comprendevano anche funzionari, schiavi, liberti e soldati. Se
Paolo scrive da Efeso, indica i delegati dell'imperatore che sorvegliavano la citta. - Cfr. 1:13.

“La grazia del Signore Gesu Cristo sia con lo spirito vostro” (4:23). Si tratta di un augurio finale scritto probabilmente
dallo stesso Paolo. - Cfr. Co/4:18.
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EXCURSUS — YESHUA E DIO?

Yeshua é Dio? Rispondere a questa domanda & assolutamente necessario e improrogabile per quattro ragioni:

1. Necessita apologetiche. La professione di fede nicena (quarto secolo) recita: “Vero Dio dal vero Dio, generato non
fatto, di un’unica sostanza con il Padre, vero Dio e vero uomo”. Tuttavia, &€ un fatto che tale dottrina lascia
perplesso 'uomo d'oggi. A ragione D. M. Baillie confessa che “gran parte della gente riflessiva che si accosta al
Vangelo ai giorni nostri & completamente turbata dalla dottrina dell'incarnazione, piu di quanto i teologi
usualmente pensino”.

2. Se si mette nel giusto rilievo il fatto che Yeshua fu un vero uomo - come oggi si tende a dimostrare attraverso lo
studio dei Vangeli -, allora come si puo dire che questo vero uomo fu anche contemporaneamente “vero Dio dal
Dio vero”? Molti teologi sostengono che la teologia ortodossa, pur affermando che egli sia vero Dio, non intende
asserire che egli sia Dio in modo assoluto, senza qualificazione. E noi domandiamo: Ma che specie di Dio sarebbe
quello che non & tale in modo assoluto, ma con una certa qualificazione?

3. Se leggiamo le Scritture Greche vediamo che Yeshua, piu che nella sua natura & visto nella sua funzione di
salvatore escatologico, di redentore. Ha ragione O. Cullman che ha scritto nella sua cristologia: “Quando il Nuovo
Testamento si domanda: Chi ¢ il Cristo?, non intende in modo primario che cosa sia la sua natura, ma quale sia la
sua funzione” (Christology of the New Testament pag. 3). Nonostante ci0, ben presto la speculazione dei discepoli
di Yeshua dell’epoca post-apostolica, ormai avviati all'apostasia, si rivolse a esaminare la natura spostando il punto
focale dell'attenzione. Per questo, non cogliendo piu il senso vero di passi come Flp2:5-11, Co/1:15-20, Eb1:1,2 e
Gv1:1, si giunse alle asserzioni dei Concili di Nicea e di Calcedonia, fino ad affermare che Yeshua ha “la stessa
sostanza del Padre” e che & “vero Dio e vero uomo”. Ma la domanda cruciale é: si tratta davvero della teologia delle
Scritture Greche oppure di una deformazione introdottasi nel pensiero di una chiesa ormai alla deriva?
Interessante notare cio che scrive M. Werner; secondo questo studioso il dogma della divinita di Yeshtua ne ha
fatto un altro dio-redentore ellenistico, dietro il cui mito si & oscurata la reale umanita del Cristo. Si & fatto cosi di
Yeshuia un essere che tutto sa, un uomo che non poteva peccare e nemmeno essere tentato come noi. E cio si
afferma nonostante le affermazioni bibliche che asseriscono la sua ignoranza del giorno finale e la sua
peccaminosita perché tentato come tutti.

4, Yeshua si € mai chiamato Dio? Finalmente gli studiosi hanno raggiunto la conclusione chemaiYeshua si &
personalmente proclamato uguale a Dio. Basti pensare al passo marciano: “Perché mi chiami buono? Nessuno &
buono, tranne uno solo, cioé Dio” (M r10:18). In questo passo Yeshua si distingueda Dio e non vuole,
assolutamente, perfino che gli siano attribuiti dei titoli propri del Padre, che & I'unico e vero Dio.

Ogni serio studioso delle Scritture non pud non riconoscere che sono molto rari i casi in cui nelle Scritture Greche
Yeshua sembraessere chiamato Dio. E questi rari passi (che sono davvero pochi) sono oggetto di discussione
riguardo alla critica testuale e alla loro interpretazione. Vediamoli, questi passi, e discutiamoli.

“Nel principio era la Parola, la Parola era con Dio, e la Parola era Dio", “Nessuno ha mai visto Dio; I'unigenito Dio,
che & nel seno del Padre, € quello che I'ha fatto conoscere”. - Gv1:1,18.

Che con “parola” s'intenda Yeshua & una forzatura creata dai trinitari che perfino degli unitari come i Testimoni di
Geova si portano dietro. Il testo non dice per niente che la “parola” sia Yeshua. La “parola” & la parola di Dio, quella
usata nella creazione. Questa “parola” che & divina perché appartiene a Dio, & ovviamente con lui. Questa parola
divina, con tutta la sua sapienza, & entrata in Yeshua. Il Cristo aveva quindi dimorante in sé la parola di Dio. Ma non &
detto che egli fosse Dio.

Il'v. 18 & criticamente discutibile: anziché “unigenito Dio”, altri codici hanno “unigenito figlio” oppure “unigenito di
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Dio”. E davvero curioso che TNM (la Bibbia dei Testimoni di Geova, che sono unitari) traduca: “unigenito dio”, quando
la cattolica CE/(testo ufficiale della Chiesa Cattolica, trinitaria) traduce: “Figlio unigenito”! Il fatto che il v. 18 dichiari
che Yeshua “& nel seno [petto] del Padre” denota l'intimita con il Padre, ma non l'identita. Si tratta solo d'intimita,
sebbene maggiore di quella che Giovanni aveva con Yeshua riposando solo “su/petto di Gesu”. - Gv 13:23.

In Gv20:28 troviamo l'affermazione di Tommaso che si rivolge a Yeshua resuscitato: “Signor mio e Dio mio!”. Ma e,
appunto, solo un‘esclamazione. Non vorremmo essere troppo profani, ma per fare un esempio, assomiglia
all'esclamazione di una ragazza che si trova improvvisamente di fronte un bellissimo ragazzo e che spontaneamente
si lascia scappare: “Mio Dio!". Con la differenza, pero, che lincredulo Tommaso, caparbio nel dichiarare che mai
avrebbe creduto se non toccando con mano le ferite di Yeshua, si trova improvvisamente davanti proprio Yeshua che
gli dice: “Porgi qua il dito e vedi le mie mani; porgi la mano e mettila nel mio costato” (v. 27). C'era davvero di che
lasciarsi andare alle esclamazioni.

Un altro passo é: “La chiesa di Dio, che egli ha acquistata con il proprio sangue” (A¢20:28), in cui attribuendo in
maniera blasfema a Dio il “sangue” si pensa che Paolo intendesse parlare di Yeshua chiamandolo Dio. Ma il testo &
molto discutibile. | manoscritti migliori hanno 6w to0 alpatog Tod idlov (dia tu aimatos tu idid), “con il sangue del
suo proprio [figlio]”. Dunque, nessuna affermazione della divinita di Yeshua. Si tratta di un’espressione tipica della
terminologia paolina.

“Il Cristo, che & sopra tutte le cose Dio benedetto in eterno. Amen!” (Rm 9:5). Ma qui si gioca sulla punteggiatura che
- non dimentichiamolo - € aggiunta dai traduttori poiché il testo greco € scritto con le parole tutte di seguito senza
punteggiatura. La frase puo essere benissimo tradotta cosi: “Gli israeliti, ai quali appartengono I'adozione, la gloria, i
patti, la legislazione, il servizio sacro e le promesse; ai quali appartengono i padri e dai quali proviene, secondo la
carne, il Cristo. Dio, che & sopra tutte le cose, sia benedetto in eterno. Amen!” (vw. 4 e 5). L'amen finale avvalora
questa traduzione. Dopo aver detto che Yeshua proviene dagli ebrei, Paolo esulta in una benedizione: “Sia benedetto
in eterno Dio, che ¢é al di sopra di tutto. Amén!”. Ma la frase potrebbe anche essere tradotta cosi: “Dai quali € venuto
secondo la carne il Cristo, che & sopra tutte le cose. Dio sia benedetto [per questo] in eterno. Amén!”. In ogni caso,
Paolo sta ringraziando Dio perché ha provveduto Yeshua.

275 1:12: “Secondo la grazia del nostro Dio e Signore Gesu Cristo”. Qui si vorrebbe considerare Dio e Yeshua una
sola unica persona, giacché la frase “secondo la grazia” regge tanto Dio quanto Yeshua. Questo versetto, pero, non
pud essere assolutamente utilizzato dai trinitari perché si dovrebbe identificare il Padre e il figlio con un’unica
persona, cosa inammissibile per la trinita che ammette un solo Dio ma tre persone distinte. Non pu0 essere neppure
utilizzato dai bibitari, che ammettono addirittura due Dii e due persone. Qual ¢ allora il senso del versetto? Paolo qui
dice che “la grazia” proviene da Dio tramite Yeshua, nel senso che la loro azione congiunta ci dona la grazia.
L'espressione paolina & simile a quella usata in F/p 1:2: “Grazia a voi e pace da Dio nostro Padre e dal Signore Gesu
Cristo”.

In 77Tm 3:16 si legge: “Colui che é stato manifestato in carne”. Alcuni codici (Sinaitico, Alessandrino, Eframitico), al
posto di 6¢ (0s), “colui che”, hanno qui 8€0g (theos), “Dio”". Il che dovrebbe portare alla traduzione blasfema: “Dio &
stato manifestato in carne”. Tuttavia, la lezione piu sicura € quella che ha os(“colui che”), la quale non ha alcun
accenno alla divinita.

Tito2:13 dice che il credente deve vivere spiritualmente “aspettando la beata speranza e I'apparizione della gloria
del nostro grande Dio e Salvatore, Cristo Gesu”. Stando alla traduzione, sembrerebbe trattarsi di un essere unico
chiamato ‘Dio salvatore’. Ma qui siamo di fronte allo stesso senso che abbiamo gia visto in 27s1:12. Ci si riferisce a
due persone insieme. L'apparizione di Yeshuia & accompagnata anche dalla manifestazione di Dio. L'apparizione di
Yeshua ¢ in funzione a quella di Dio: “Nella citta vi sara il trono di Dio e dell'Agnello”. - Ap 22:3.

In £b6 1:8 del figlio il Padre dice: “Il tuo trono, o Dio, dura di secolo in secolo”. La citazione é tratta da 5/45:6: “Il tuo
trono, o Dio, dura in eterno”, dove il titolo “dio” si riferisce al re di Israele (v. 1) e dove, del resto, dopo aver chiamato
“Dio" il re lo si distingue dal Dio unico in quando vi si aggiunge: “Percio Dio, il tuo Dio, ti ha unto d'olio di letizia; ti ha
preferito ai tuoi compagni” (v. 7). Questo passo dei Sa/mi, citato da £b, &€ importante per la valutazione che la parola
“Dio"” ha nel contesto.

In 2Pt 1:1 l'apostolo saluta coloro che hanno ottenuto una fede preziosa “nella giustizia del nostro Dio e Salvatore
Gesu Cristo”. Anche qui la mancante ripetizione dell'articolo prima di “Salvatore Gesu Cristo” ha indotto alcuni a
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pensare che si parli di Yeshuia come dello stesso Dio prima considerato. Tuttavia, per esaltare l'unita di azione tra Dio
e Yeshua si poteva benissimo eliminare l'articolo pur distinguendo le due persone.

7Gv5:20: “Il Figlio di Dio & venuto e ci ha dato intelligenza per conoscere colui che & il Vero; e noi siamo in colui che
e il Vero, ciog, nel suo Figlio Gesu Cristo. Egli € il vero Dio e la vita eterna”. Ah, le traduzionil Ecco quella giusta, in
armonia con tutta la Bibbia: “Sappiamo che il figlio di Dio venne e ci diede discernimento per conoscere il vero. E noi
siano nel vero per mezzo di suo figlio Yeshua il consacrato. Il vero & questo: Dio e la vita eterna”. Quasi bene traduce
TNM: “Ma sappiamo che il Figlio di Dio & venuto e ci ha dato la capacita intellettuale di acquistare conoscenza del
Vero. E noi siamo uniti al Vero, per mezzo del Figlio suo Gesu Cristo. Questi € il vero Dio e la vita eterna”.

Dobbiamo trarre una conclusione. Sembra strano - nel caso che la confessione nella divinita di Yeshua fosse
essenziale nella fede - che vi si faccia riferimento in cosi pochi passi, per di piu discutibili e incerti. Come mai manca
ogni chiara confessione di fede nelle Scritture Greche in Yeshua come Dio, mentre se ne trovano molte che lo
identificano come “Signore”? Non é forse per il fatto che l'identificazione trinitaria posteriore non corrisponde in nulla
al messaggio biblico primitivo? Crediamo proprio di si.

Qual é il valore del titolo “Dio"? Talvolta le Scritture Greche sembrano chiamare Yeshua Dio (theos), ma maiil
termine & usato in modo da identificare Yeshua con Colui che nelle Scritture Greche é chiamato “//Dio” (o theos), vale
a dire il Dio unico e supremo.

Dobbiamo stare bene attenti a non identificare il linguaggio dei semiti e delle Scritture Greche con il linguaggio
occidentale e moderno. E vero che per i primi discepoli Yeshua era il riflesso di Dio, il fulgore della gloria divina, il
primogenito delle creature, la sapienza di Dio, la parola di Dio, elevato al di sopra degli angeli. Per indicare tutto
questo i suoi discepoli lo hanno chiamato Cristo, figlio dell'uomo, figlio di Dio, Signore e, in certe circostanze, ... Dio.
Ora, € un fatto che il linguaggio greco non faceva grande distinzione tra 'umano e il divino, per cui i filosofi di valore, i
re e i soldati eroici potevano essere chiamati “figli di Dio”, “Signori” e anche “Dio". Il re seleucida Antioco IV fece
coniare delle monete su cui era chiamato “Signore e Dio". Le affermazioni che riguardano Yeshua come “Dio” vanno
valutate nel contesto delle Scritture Ebraiche, dove - pur asserendo il monoteismo in modo molto forte - esseri
particolari sono chiamati “figli di Dio”, “Signori” e anche “Dio”. Questo & stato confermato anche dai manoscritti di
Qumran. Ed & inutile giocare sul maiuscolo e sul minuscolo (“dio” e “Dio”) come fa TNM. I'ebraico non ha lettere
maiuscole (proprio non esistono) e il greco dei manoscritti non le distingue (pur avendo il greco le maiuscole).

Filone poteva cosi parlare del /6gos come di un “secondo Dio” e chiamare certi uomini virtuosi “divini” (¢héioj) o “figli
di Dio”. Mosé una volta e perfino chiamato “Dio”: “Egli [Aaronne] ti servira come bocca, e tu [Mose] gli servirai come
Dio” (Es4:16, TNM). La traduzione greca dei LXX & ancora piu diretta: “Tu sarai TOv 0€dv, ton theon, “il Dio". Nelle
Scritture Ebraiche il re d'Israele era chiamato “figlio di Dio", anzi - come abbiamo gia visto in 5/45 - in un passo &
chiamato “Dio” accanto al supremo e unico “Dio”. E cid viene ribadito e applicato a Yeshua in £61:8. Non ci si deve
scandalizzare di cio. Se cio accade, & solo perché non si comprende il senso che la Scrittura da alla parola “Dio”, & solo
perché si rimane ancorati alla propria convinzione religiosa occidentale che nulla ha a che fare con quella semitica
della Bibbia. Non & necessario fare violenza al testo biblico e modificarlo come fa TNMin £b1:8: “Dio & il tuo trono
per i secoli dei secoli”. Ma chi siamo noi per modificare |a Bibbia? Il testo greco originale ha qui:

O Bpdvocg oov 0 Beo¢
o thronos su o theos
il trono di te, o Dio

Come si vede, manca del tutto il verbo “&", che TNMaggiunge. Né si pud dire che sia sottinteso, perché in tal caso
come dovremmo considerare il vocativo o theos? Né dobbiamo essere tratti in inganno dalla somiglianza dei due o. |l
primo € un articolo (“il"), riferito a “trono”, il secondo o sostiene il vocativo theos. Nel greco popolare delle Scritture
Greche oindica tutti e due, come confermato dal Vocabolario del Nuovo Testamento: “6: nom. sing. masc., voc. sing.
masc.”. D'altra parte, la forzatura di TWM la porta a dover modificare anche 5/45:6, il passo originale citato da £b, per
cui essa traduce anche qui: “Dio € il tuo trono”, contro I'ebraico n'n'7y¥ I8 (kischa, Elohim, “il trono di te, o Dio”; nel
Testo Masoretico € al v. 7). Che la traduzione greca dei LXX (qui in 44:7) traduce 6 Bp6vog cov, 6 B€d¢ (o thronos su,
o0 theos), esattamente come lo ritroviamo in £b. Gli ebrei non temevano di usare la parola £/ohim (“Dio") applicata al
di fuori del Dio uno e unico. Lo stesso Baal &€ chiamo £E/ohimnella Scrittura; falso e pagano quanto si vuole, senza il

minimo dubbio, ma pur sempre chiamato £/ohim. D'altra parte questo & riconosciuto anche dagli editori della TNM
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che ammettono che il termine “ricorre riferito a Geova, ad altri dei e a uomini” (Perspicacia nello studio delle Scritture
Vol. 1, pag. 697, 8 2, alla voce “Dio”). Quando Yeshua fu rimproverato di bestemmiare perché si faceva simile a Dio
pur essendo uomo, egli chiarisce il suo concetto riportando un brano di 5/82: 6 dove si legge: “lo [Dio] ho detto: ‘Voi

"

siete déij, siete figli dell’Altissimo™, applicando a se stesso un titolo (“Dio”) che S/riferisce ai giudici. - Gv10:34.

Nelle Scritture Greche anche Pietro avverte i suoi lettori che essi, come discepoli di Yeshua, sono “partecipi della
natura divina” (2Pt 1:4). La deificazione dei credenti & conseguenza logica della salvezza.

La domanda seria, da studiosi, €: si accorda la giusta considerazione a questi fenomeni linguistici di tutta la Bibbia
quando si studia la cristologia delle Scritture Greche? Se il re e il giudice potevano essere chiamati “Dio” in quanto
rappresentavano Dio, //Dio, a maggior ragione lo poteva - anzi, lo doveva- essere Yeshua, il consacrato per
eccellenza.

Il sospetto & che - ancora una volta, anche qui - la Bibbia sia stata letta applicando la concezione occidentale del
significato della parola “Dio” anziché preoccuparsi di capire quello semitico. Questo ha portato anche gli unitari a
provare un imbarazzo tutto occidentale tale da dover modificare certi passi o da ricorrere a maiuscole e minuscole
(Dio, dio) assenti nel testo biblico. La Bibbia va coraggiosamente capita, non giustificata.

Le Scritture Greche sono ricche di espressioni di subordinazione riferire a Yeshua. Va sottolineato che la cristologia
biblica, tutta impregnata di subordinazione, poggia sulla resurrezione di Yeshua. E con la resurrezione che Yeshua &
diventato il “Signore": “Sappia dunque con certezza tutta la casa d'Israele che Dio ha costituito Signore e Cristo quel
Gesu che voi avete crocifisso” (At 2:36). | titoli sono applicati a Yeshuia come conseguenza di questo fatto. Yeshua &
divenuto il Signore con la resurrezione.

Ma anche dopo la sua resurrezione egli & presentato come distinto e separato da Dio, come un altro membro della
corte celeste, come gli angeli, sebbene in una situazione a essi superiore. Egli si trova alla destra di Dio (At7:56) e le
persone lo vedranno tornare dal cielo come una persona distinta da Dio. Ma se noi lo identificassimo con Dio, gli si
darebbe ancora la stessa posizione che egli godeva presso la prima congregazione? Data questa distinzione da Dio, il
ritenere Yeshlia come vero Dio non ci condurrebbe necessariamente a una specie di diteismo? E questa I'eresia dei
bibitari.

Yeshua non solo & separato da Dio, ma & anche subordinato a Dio. E Yeshua che confessa o sconfessa le persone
davanti a Dio (Mt 10:22,23), che intercede presso Dio a nostro favore (Rm 8:34; Eb7:25; 1Gv2:1), che & mediatore tra
Dio e I'essere umano (77m 2:5). Yeshua é il sommo sacerdote fedele a Dio che ha appreso a ubbidire a colui che lo ha
mandato e che offre preghiere e suppliche a Dio e pud chiamare il Padre suo Dio: “Nej giorni della sua carne, con alte
grida e con lacrime egli offri preghiere e suppliche a colui che poteva salvarlo dalla morte ed ¢ stato esaudito per la
sua pieta. Benché fosse Figlio, impard 'ubbidienza dalle cose che soffri”, “Allora ho detto: ‘Ecco, vengo’ (nel rotolo del
libro e scritto di me) ‘per fare, o Dio, la tua volonta™. - £b5:7,8;10:7.

In piu, Paolo sostiene la subordinazione del Figlio a Dio Padre anche dopo che Yeshua avra adempiuto la sua
funzione salvifica e avra abbattuto tutti gli avversari, morte compresa.

“Quando ogni cosa gli sara stata sottoposta, allora anche il Figlio stesso sara sottoposto a colui che gli ha
sottoposto ogni cosa, affinché Dio sia tutto in tutti”. - 7Cor15:28.

Si devono quindi intendere i singoli passi secondo il contesto generale di tutta la Sacra Scrittura. Ad esempio, le
attestazioni piu forti della presunta divinita del Cristo si rinvengono proprio nel Vangelo di Giovanni, dove piu che
altrove si mette in risalto la subordinazione del Figlio al Padre: “Il Padre € maggiore di me” (14:28); “lo non posso far
nulla da me stesso; come odo, giudico; e il mio giudizio & giusto, perché cerco non la mia propria volonta, ma la
volonta di colui che mi ha mandato”. - 5:30.

E proprio nel Vangelo di Giovanni che all'accusa di farsi uguale a Dio, Yeshua - anziché confermare - lo spiega nel
modo della subordinazione: se possono essere chiamati “Dio” coloro a quali la parola di Dio € rivolta, tanto piu pud
essere chiamato “Dio” lui che dona tale parola. - Gv10:34.

Anche il cap. 8 di Gvva inteso in armonia con il cap. 1. Abraamo aspirava a vedere i giorni messianici. Pietro dice:
“Intorno a questa salvezza indagarono e fecero ricerche i profeti, che profetizzarono sulla grazia a voi destinata. Essi
cercavano di sapere l'epoca e le circostanze cui faceva riferimento lo Spirito di Cristo che era in loro, quando
anticipatamente testimoniava delle sofferenze di Cristo e delle glorie che dovevano seguirle. E fu loro rivelato che
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non per sé stessi, ma per voi, amministravano quelle cose che ora vi sono state annunziate da coloro che vi hanno
predicato il vangelo, mediante lo Spirito Santo inviato dal cielo: cose nelle quali gli angeli bramano penetrare con i
loro sguardi” (7P¢1:10-12). Secondo l'esegesi dei maestri rabbinici, Dio riveld ad Abraamo i giorni felici del messia. E
su questa esegesi ebraica che dovrebbero riflettere coloro che - non comprendendo la Scrittura perché la leggono
alloccidentale - ipotizzano una preesistenza di Yeshua. “Abraamo, vostro padre, ha gioito nell'attesa di vedere il mio
giorno; e I'ha visto, e se n'e rallegrato” (Gv 8:56). Inoltre, poiché in Yeshua dimorava la parola eterna di Dio (1:14), egli,
pur essendo nato da una donna non molti anni prima (meno di cinquanta, 8:57), poteva ben dire di esistere gia al
tempo di Abraamo (8:58). Concetti semitici difficili per 'occidentale che come legge capisce, senza preoccuparsi del
fatto che sta leggendo espressioni di una cultura molto diversa dalla sua.

Ogni passo che tratta della “divinita” di Yeshua va letto alla luce dellasubordinazione di Yeshua a Dio, la quale
molto pronunciata in tutte le Scritture Greche. La stessa cosa vale ovviamente per i passi paolini. Cosi, Co/1:15-20 va
inteso alla luce di 7Cor15:28, ricordando la sintesi di Paolo in 7Cor11:3.

“Egli € 'immagine del Dio invisibile, il primogenito di ogni “Quando ogni cosa gli sara stata sottoposta, allora anche
creatura; poiché in lui sono state create tutte le cose che il Figlio stesso sara sottoposto a colui che gli ha

sono nei cieli e sulla terra, le visibili e le invisibili: troni, sottoposto ogni cosa, affinché Dio sia tutto in tutti”. -
signorie, principati, potenze; tutte le cose sono state 7Cor15:28.

create per mezzo di lui e in vista di lui. Egli € prima di

ogni cosa e tutte le cose sussistono in lui. Egli € il capo

del corpo, cioé della chiesa; & lui il principio, il

primogenito dai morti, affinché in ogni cosa abbia il

primato. Poiché al Padre piacque di far abitare in lui “I| capo di ogni uomo & Cristo, che il capo della donna &
tutta la pienezza e di riconciliare con sé tutte le cose per I'uomo, e che il capo di Cristo & Dio”. - 7Cor11:3.
mezzo di lui, avendo fatto la pace mediante il sangue

della sua croce; per mezzo di lui, dico, tanto le cose che

sono sulla terra, quanto quelle che sono nei cieli”. - Co/

1:15-20.

A tutto questo s'aggiunga il fatto che l'inno cristologico in Flp 2 - come abbiamo visto nella sua esegesi - non parla di
una preesistenza di Yeshua.

Che tutto cid sia conforme al vero intendimento delle Scritture Greche appare evidente anche da una
considerazione relativa all'ambiente giudaico del primo secolo. Gli ebrei, che erano rigidissimi nel loro monoteismo,
maiaccusarono i discepoli di Yeshua di fare del loro messia un altro Dio. Gli ebrei accusarono la prima congregazione
di tanti misfatti e di tanti errori (abbiamo visto quante ne diceva e ne faceva gia da solo il fariseo Paolo), fecero anche
I'accusa di aver reso messia quello che loro avevano fatto uccidere, ma maifecero accuse di diteismo. Per quegli
ebrei era evidente che tutte le frasi e tutti gli epiteti attribuiti a Yeshua rientravano in una delle categorie che nella
Bibbia erano gia riferite ai re, ai profeti e ai giudici. Essi non contestarono mai i titoli divini attribuiti a Yeshua in se
stessi, ma contestarono che Yeshua fosse un profeta o il messia.

Questa stessa considerazione ci deve portare oltre. Infatti, fu proprio piu tardi, nel quarto secolo (con le conclusioni
del Concilio di Nicea), che gli ebrei iniziarono ad accusare i “cristiani” di politeismo. La stessa identica accusa avvenne
alcuni secoli dopo da parte dei musulmani, che accusarono i “cristiani” di aver messo una triplice divinita al posto del
Dio unico.

Se poi, volendo ragionare per assurdo, volessimo ipotizzare per puro amore di ragionamento, che Yeshua avesse la
natura umana insieme a quella divina e che quindi avesse prerogative tanto umane quanto divine, andrebbe detto
che Yeshua non fece mai questa distinzione. La sua personalita era unica, era solo umana. Ed & appunto tutta la sua
persona intera, con la sua natura umana, che ignora il giorno della fine del mondo ma sa cosa c'é nel cuore degli
uomini, che da una parte & come Dio perché fa solo cid che Dio vuole ma dall'altra & a lui sottomesso. Questa sua
posizione di “uguaglianza” (meglio sarebbe dire di equivalenza) con Dio, data la sua funzione di rappresentate di Dio,
consacrato da Dio, deve poi durare solo fino al compimento della sua missione, dopo di che egli sara definitivamente
sottoposto a Dio.
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La parusia non sara dunque l'estremo atto di glorificazione di Yeshua, ma il momento dell'abdicazione della sua
dignita:
“Difatti, Dio ha posto ogni cosa sotto i suoi piedi; ma quando dice che ogni cosa gli € sottoposta, & chiaro che colui

che gli ha sottoposto ogni cosa, ne & eccettuato. Quando ogni cosa gli sara stata sottoposta, allora anche il Figlio
stesso sara sottoposto a colui che gli ha sottoposto ogni cosa, affinché Dio sia tutto in tutti”. - 7Cor15:27,28.

Si potrebbe sintetizzare cosi: anziché dire che Yeshua & Dio, si dovrebbe dire che in lui abita in modo tutto
particolare la Divinita. In lui & Dio che parla, Dio che compie miracoli, Dio che salva. Dio € in Yeshua in modo tutto
speciale. Anche quando parlava un profeta, in quell'attimo era Dio che parlava. Attraverso il profeta si udiva la parola
di Dio, ma quel momento durava per breve tempo, poi il profeta tornava ad essere una persona normale come tutti
gli altri. Ma in Yeshua, almeno dopo linizio della sua missione pubblica (dopo il suo battesimo, quindi), Dio era
vivente in lui di continuo. La sua parola era sempre parola di Dio, la sua azione era sempre azione di Dio. Yeshua era
profeta, ma non solo per un breve momento: era profeta di continuo.

Dio si manifestava in Yeshua attraverso la sua parola e i suoi gestisempre. In Yeshua era Dio a compiere miracoli e
prodigi, costantemente e non solo in certi momenti (come nei casi di Elia ed Eliseo). Yeshua ne & consapevole e dice:
“Padre, ti ringrazio perché mi hai esaudito. lo sapevo bene che tu mi esaudisci sempre'. - Gv11:41,42.

Dopo il suo battesimo, lo spirito santo di Dio & in Yeshua. Non temporaneamente e in certi momenti, ma sempre. E
per questo che la potenza di Dio & la sua potenza. Fu questa potenza divina a trasformare Yeshua in spirito con la sua
resurrezione. - 2Cor3:17.

Yeshua, quindi, pur essendo stato persona umana del tutto simile a noi, & I'unico mezzo con cui ci € possibile su
questa terra conoscere Dio: “C'@ un solo Dio e anche un solo mediatore fra Dio e gli uomini, Cristo Gesu uomo” (77m
2:5). Non abbiamo altri modi, non ce ne sono. Proprio come esiste un solo e unico Dio, cosi non esiste altro mezzo
per entrare in relazione con Dio. Il Dio della Bibbia & I'unico Dio. Ebbene, Yeshua & 'unica possibilita che abbiamo per
conoscere il Dio unico. In quest'ottica, che & l'ottica biblica, non dobbiamo avere ritrosie o timori nel dire che in
questo senso Yeshua per noi & Dio. Vedere Yeshua é vedere Dio, non c'é altra via: “Chi ha visto me, ha visto il Padre”
(Gv14:9). Per noi credenti, relativamente a noi, Dio e Yeshua sono uguali, perché la volonta delluno & volonta
dell'altro, 'amore delluno & amore dellaltro, la parola dell'uno e parola dell'altro. La salvezza di Dio & provveduta
tramite Yeshua e solo tramite Yeshua: “Chi mi respinge e non riceve le mie parole, ha chi lo giudica; la parola che ho
annunciata & quella che lo giudichera nell'ultimo giorno. Perché io non ho parlato di mio; ma il Padre, che mi ha
mandato, mi ha comandato lui quello che devo dire e di cui devo parlare”. - Gv 12:48,49.

Sarebbe pero un errore basarsi su questi passi per asserire I'identita di natura tra Dio e Yeshua, poiché le identiche
parole che servono a denotare l'unione tra loro sono anche quelle che servono a denotare l'unione tra Yeshua e i suoi
discepoli e tra i discepoli tra loro, benché ognuno conservi la propria personalita naturale: “Che siano tutti uno; e
come tu, o Padre, sei in me e io sono in te, anch’essi siano in noi: affinché il mondo creda che tu mi hai mandato. lo
ho dato loro la gloria che tu hai data a me, affinché siano uno come noi siamo uno; io in loro e tu in me; affinché
siano perfetti nell'unita” (Gv17:21-23). La Scrittura non dice: ‘Tu sei me’, ma “Tu sei/n me”; non ‘io sono te’, ma “io
sono /nte”. Si tratta di abitazione spirituale, di unione, del vivere uno dell'altro (come tra Yeshua e i suoi discepoli),
non d'identificazione di natura o di essenza. Per noi Yeshua fa le funzioni del Padre, in lui € I'amore di Dio che si
dispiega per noi, &€ la salvezza di Dio che ci proviene. Tutto cid anche se essi sono distinti tra loro e l'uno &
subordinato all'altro.

Arrivera poi il momento in cui questa funzione di Yeshua terminera. E qui c'@ qualcosa che - se ben lo
comprendiamo - ci fa venire i brividi per la percezione dell'infinita grandezza di Dio che avvertiamo. Noi siamo
talmente piccoli, indegni e distanti da Dio che solo tramite la mediazione di Yeshua possiamo intrattenere una
relazione con l'eterno Essere al di sopra e di la da tutto l'universo visibile e invisibile. Per la nostra meschina
piccolezza e indegnita non ci & concesso di accedere direttamente a Lui. Yeshua ci mette nella condizione di poterlo
fare. Ma la nostra redenzione deve completarsi. Quando i nostri corpi peccaminosi e mortali saranno redenti, quando
saremo nuove creature purificate e liberate, allora la missione di Yeshua avra fine. Sara quello il momento in cui
Yeshua si sottoporra definitivamente a Dio. Allora Dio sara tutto in tutti. - 7Cor15:28.

Anche se con un po’ di tristezza, occorre fare alcune considerazioni. Parliamo qui di certi unitari, dei binitari e dei
trinitari. | binitari e i trinitari, oltre ad offendere profondamente Dio applicando di fatto il politeismo alla Bibbia,
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perdono la comprensione di tutta la bellezza e la grandezza del piano divino di redimere I'umanita tramite un vomo
proprio come a causa di un uomo l'umanita si autocondanno. Certi unitari, poi, fanno I'errore opposto. Costoro sono
talmente ansiosi di combattere la dottrina pagana della trinita che abbassano Yeshua piu del dovuto e, di fatto, lo
relegano a una pura funzione.

Oggi ci sono persone, tante, che sinceramente sono credenti. Hanno la loro reljgione. Non parliamo qui di coloro
che si dicono nominalmente “cristiani” e che accettano solo questa definizione come un'etichetta, vivendo poi come
piace a loro. Parliamo di persone che sinceramente si sforzano di vivere in armonia con la loro comprensione della
Bibbia, persone che pregano, persone che credono. A loro si pud riconoscere quello che Paolo riconobbe agli ebrei
del suo tempo: “Hanno zelo per Dio, ma zelo senza conoscenza” (Rm 10:2). D'altra parte, questo “zelo” testimonia in
qualche modo che non sono indifferenti alla chiamata di Dio. Tuttavia, “molti sono i chiamati, ma pochi gli eletti” (M¢
22:14). E Dio che chiama ed & Dio che elegge. Non spetta a noi giudicare, mai. Se una persona ritiene di aderire
all'interpretazione trinitaria o a quella unitaria, se una persona ritiene che Yeshua abbia avuto una preesistenza
umana, lo faccia pure. Di certo trovera non poche difficolta da affrontare leggendo la Bibbia. Ma & Dio che giudica il
cuore delle persone. Non spetta a noi. Oggi possiamo avere una comprensione della Scrittura che ieri non avevamo.
Oggi sappiamo, in quanto a conoscenza (intesa qui in senso occidentale, ovvero intellettuale) tante di quelle cose che
Abraamo se le sognava. Ma questo non ci pone proprio per niente in una posizione migliore. Abraamo rimane l'unico
che nella Bibbia Dio chiama “lI'amico mio” (/s41:8). La nostra conoscenza (in senso occidentale) € un nulla, uno zero
assoluto, in confronto alla conoscenza (in senso semitico) che Abraamo aveva di Dio. Una persona pud essere del
tutto ignara di dottrine bibliche ed essere accetta a Dio piu di un erudito esegeta. “La conoscenza gonfia, ma l'amore
edifica” (7Cor8:1). “In qualunque nazione chi lo teme e opera giustamente gli & gradito”. - At 10:35.

Quel che conta, alla fine, non & tanto discutere la persona o la natura di Yeshua, quanto affidarci a lui come unica
“immagine” vera di Dio, come l'unico mediatore in cui Dio ci salva. Sara nella gioia del cielo che per sua intercessione i
credenti otterranno che sara possibile vedere a faccia a faccia la realta unica del Cristo.
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LA LETTERA A FILEMONE — GENERALITA

La vivacita, il calore umano e la cordialita che pervadono la lettera antischiavista di Paolo a Filemone la rendono un
piccolo capolavoro di arte epistolare.

Scopo della lettera
Essenzialmente, le interpretazioni sullo scopo della lettera a Filemone sono due:

1. Interpretazione tradizionale. Paolo avrebbe scritto la lettera con l'intento di riconciliare lo schiavo Onesimo, che
era fuggito, con il suo padrone Filemone.

2. Qualche studioso (J. Knox), pur senza escludere tale scopo, sostiene invece che Paolo intenderebbe soprattutto
acquisire Onesimo per consacrarlo al ministero della predicazione. Per difendere il suo punto di vista, Knox
presenta il fatto che Paolo non parla affatto del pentimento di Onesimo nei riguardi del suo padrone da cui era
fuggito: “Paolo non dice una sola parola sul ravwedimento dello schiavo e non vi & un appello esplicito alla
misericordia da parte del padrone”. - J. Knox, Philemon, among the letters of Pau| Rev. Editino, Nashville,
Abingdon Press, pag. 20.

Non ¢é difficile respingere questa seconda ipotesi. Infatti, non si vede come Paolo potesse presentare per la
predicazione una persona non ravveduta dai suoi peccati (avendo violato l'ordine sociale allora vigente). Inoltre, il
ritorno di Onesimo dal suo padrone & gia per se stesso un indizio di ravvedimento, di cambiamento di mente e di
attitudine. Anche il silenzio sull'obbligo da parte di Filemone di perdonare era superfluo, giacché spesso Paolo aveva
richiamato il principio che il credente deve perdonare, e tale principio era ben noto: “Perdonatevi a vicenda, se uno
ha di che dolersi di un altro. Come il Signore vi ha perdonati, cosi fate anche voi”. - Co/3:13.

Lo studioso Knox adduce un‘altra ragione, ovvero il v. 18 della lettera: “Se ti ha fatto qualche torto o ti deve
qualcosa, addebitalo a me”, che egli cosi commenta: “Paolo chiede che il suo protetto sia ammesso alla stessa
missione di cui Paolo si sente membro. Siccome il trasferimento di proprieta era normalmente richiesto per tale
fatto, ecco che Paolo sottoscrive ogni debito dovuto dallo schiavo al suo padrone, pur ricordando che anche lui
debitore di se stesso a Paolo, come lo & il suo schiavo” (/bidem, pag. 28). Per9, il contesto - che non bisogna mar
dimenticare - ci chiarisce perché Paolo intendesse pagare i debiti di Onesimo. Non lo fa perché desideri che lo
schiavo passi in sua proprieta (di cio nel testo non vi € una sola parola) ma perché lui stesso vuole pagare (come un
padre) i debiti contratti da Onesimo con un eventuale furto commesso nel fuggire (forse per pagarsi il viaggio della
fuga) e con i danni inferti al padrone con la sua fuga.

Epoca, luogo di composizione e autenticita

Solitamente si pensa che la lettera sia stata composta unitamente a quella diretta ai colossesi, dato che lo stesso
Onesimo (insieme a Tichico) la deve portare a destinazione (Co/4:7-9). Questa € anche l'opinione dei Testimoni di
Geova, che datano le due lettere al 60-61 dell'E. V..

Tuttavia, si potrebbe supporre che Onesimo dopo essere tornato come discepolo di Yeshua da Filemone, sia stato
liberato e rimandato da Paolo che era in carcere. In tal caso la lettera a Filemone avrebbe preceduto quella ai
colossesi, e si spiegherebbe meglio I'elogio che Paolo fa di Onesimo come di una persona gia nota ai colossesi per il
suo lavoro. Tale elogio, infatti, incontrerebbe difficolta se riferito a un convertito di recente e per di piu noto solo
come schiavo fuggitivo. Paolo, invece, lo definisce “il fedele e caro fratello Onesimo, che & dei vostri”. - Co/4:9.

In quanto al luogo di composizione, alcuni suppongono che la/ettera a Filemone sia stata scritta a Efeso durante
una possibile prigionia di Paolo in quella citta (in quanto alla possibilita di una prigionia paolina a Efeso si veda lo
studio Le lettere paoline dal carcere, non da Efeso in questa stessa categoria). Efeso non era lontana da Colosse e,
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per di piu, aveva il tempio di Artemide, il quale rappresentava uno dei piu sicuri luoghi d'asilo per i fuggitivi. Sarebbe
stato quindi facile per lo schiavo raggiungere la metropoli vicina senza cadere nelle mani della polizia alla ricerca di
schiavi fuggitivi. In questo caso sarebbe anche piu comprensibile il suggerimento di Paolo: “Preparami un alloggio,
perché spero, grazie alle vostre preghiere, di esservi restituito”. - FIm22.

E comunque piu probabile che anche la lettera a Filemone sia stata scritta a Roma; prima di quella ai colossesi,
anziché nella stessa data come molti pensano. Che Onesimo possa essere fuggito nella lontana Roma si comprende
con il fatto che gli imbarchi clandestini erano abbastanza facili per uno schiavo; I'Urbe presentava poi maggior
protezione nella massa enorme degli schiavi sempre pronti a proteggere e ad aiutare un loro compagno fuorilegge. A
favore della composizione della lettera a Roma c’e anche il fatto che i saluti comprendono persone, come Luca, che
non furono a Efeso con Paolo, ma che trascorsero con l'apostolo gli anni della sua prigionia romana.

Lo schiavo Onesimo avrebbe cercato aiuto presso Paolo, amico del padrone Filemone, pensando di trovare il lui un
protettore. Convertito a Yeshua, Onesimo fu rinviato da Paolo al suo padrone. E questi, attenendosi al desiderio
dell'apostolo, lo rimise in liberta rimandando da Paolo, suo padre spirituale.

L'autenticita della lettera, garantita dal suo carattere personale, € universalmente riconosciuta oggi come nel
passato. E attestata dal Frammento Muratoriano, da Tertulliano e da Marcione.

| modi forti e singolari della sintassi paolina equivalgono quasi a una firma. E una lettera di raccomandazioni come
tante altre che troviamo presso Plinio e Cicerone, ma qui batte tutto il cuore di Paolo, vale a dire la sua impetuosa
umanita alla luce delllamore dei discepoli di Yeshua.

Contenuto

Lo schema della lettera & molto semplice:

Prologo con indirizzo; 1-3
1

Rendimento di grazie 4-7
2 Corpo della lettera contenente la petizione in favore di Onesimo 8-22
3 Raccomandazioni e saluti 23-25
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LA LETTERA A FILEMONE — PROLOGO

Prologo (1-7)

Saluti (1-3). “Paolo, prigioniero di Cristo Gesu, e il fratello Timoteo, al caro Filemone, nostro collaboratore, alla
sorella Apfia, ad Archippo, nostro compagno d’'armi, e alla chiesa che si riunisce in casa tua, grazia a voi e pace da Dio
nostro Padre e dal Signore Gesu Cristo”.

[l v. 3 pud essere tradotto in due modi:

“Da Dio nostro Padre e dal Signore Gesu Cristo” NR, TNM

Ao B€o) MaTPOC AUV Kal kupiov Ingod Xplotod
apo theu patros emon kai kiiriu lesu christu Testo greco

“Da Dio, Padre di noi e di Yeshua consacrato”

La lettera, scritta contemporaneamente da Paolo e da Timoteo, & indirizzata a Filemone, ad Apfia e ad Archippo.
Forse si tratta di marito, moglie e figlio.

Nonostante che Filemone sia chiamato “nostro collaboratore” (v. 1), sembra che la congregazione fosse nelle mani
di Archippo, chiamato “compagno d'armi” (v. 2) o “commilitone” (TNM). In Co/4:17 Paolo indirizza ad Archippo queste
parole: “Bada al servizio che hai ricevuto nel Signore, per compierlo bene”. La parola “commilitone” ¢ riferita pure a
Epafrodito in Flp2:25: “Epafrodito, mio fratello e compagno d'opera e commilitone” (TANVM). Il termine si riferisce alle
fatiche affrontate per Yeshua e a qualche funzione gerarchica tenuta nella congregazione che era ospitata nella casa
del benestante Filemone.

Rendimento di grazie (4-7). “lo ringrazio continuamente il mio Dio, ricordandomi di te nelle mie preghiere, perché
sento parlare dellamore e della fede che hai verso il Signore Gesu e verso tutti i santi. Chiedo a lui che la fede che ci &
comune diventi efficace nel farti riconoscere tutto il bene che noi possiamo compiere, alla gloria di Cristo. Infatti ho
provato una grande gioia e consolazione per il tuo amore, perché per opera tua, fratello, il cuore dei santi e stato
confortato”.

Si noti qui l'ufficio della preghiera, che & rendimento di grazie anche per gli individui. Non si tratta di esaltare le
persone per le loro doti o per le loro attivita, ma si tratta di lodare Dio per il bene che gli individui compiono. Non
sarebbe bello che qualcuno potesse ringraziare Dio anche per noi?

R

Paolo esalta I"amore” e la “fede” di Filemone (v. 5). In che senso la fede & sia “verso il Signore” sia “verso tutti i santi
(v. 5)? L'amore, che si estende a “tutti i santi” (v. 5) ovvero a tutti i discepoli di Yeshua, ¢ frutto della fede verso Yeshua
e verso i suoi discepoli visti nella loro unione al Signore. Paolo augura anzi a Filemone che la “la fede che ci & comune
diventi efficace nel farti riconoscere tutto il bene che noi possiamo compiere, alla gloria di Cristo” (v. 6). “La fede che
ci € comune” e “la partecipazionedella tua fede” (TNM): 1 kKowwvia Th¢ NOTEWS (e koinonia tes pisteos), “la
comunione della fede”. Paolo spera che questa comunione o partecipazione di fede diventi “efficace” o “operante”
(TNM); il greco ha, letteralmente: “attiva dentro”. L'obiettivo di questa fede efficace o operante & quello di far
“riconoscere tutto il bene che noi possiamo compiere” (v. 6), in altre parole di farci capire tutto il bene che noi
possiamo compiere. Un po’ oscura in qualche punto & la traduzione del v. 6 fatta da 7NM: “Divenga operante per
mezzo del tuo riconoscimento di ogni cosa buona fra noi in relazione con Cristo”. Non si comprende cosa voglia dire
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“ogni cosa buona franoi”. Il greco ha letteralmente “/n noi” (év AUV, en emin). Paolo intende dire che la fede deve
essere efficace facendoci riconoscere tutto il bene che & potenzialmente in noi e che potremmo compiere. “Se uno sa
fare il bene e non lo fa, commette peccato” (Gc4:17). “In relazione con Cristo” (v. 6, TNM) & una traduzione che
sminuisce il significato greco; “alla gloria di Cristo” (NR) & fuorviante. Il greco ha €ig Xpiotév (éis Christon),
letteralmente: “verso Cristo”. Paolo sta dicendo: La fede deve essere attiva interiormente per farci riconoscere cid che
di buono ¢ dentro di noi, cid che di buono possiamo fare per raggiungere Yeshua. La particella é/s (ig) indica infatti
direzione: "Verso Cristo”, per raggiungere Cristo.

La ricchezza di Filemone gli consentiva di trasformare in opere buone il suo amore e la sua fede. Paolo si augura
che tale partecipazione solidale possa crescere sempre piu. Tuttavia, questa condivisione solidale gia era in atto,
tanto che “il cuore dei santi € stato confortato” (v. 7) o, come traduce TNM, “i teneri affetti dei santi han trovato

ristoro”. Paolo usa un’espressione semitica:
TA OMAGYYVa TOV aylwv dvaménavtat
ta splanchna ton aghion anapépautai
le viscere dei santi sono state ricreate

“Le viscere” sono un semitismo per designare la parte piu intima della persona, sede dell'affetto, della commozione
e dei sentimenti (cfr. lo studio L%nterno del corpo umanonella categoria Antropologia biblica della sezione La Bibbia).
Con questo elogio Paolo intende preparare il terreno per la sua richiesta.
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Petizione in favore di Onesimo (vv. 8-22)

L'apostolo crea un’atmosfera di commozione tale che non gli si possa resistere. Pur potendo comandare, egli
supplica. E chi supplica € un “vecchio, e ora anche prigioniero” (v. 8). Come resistergli? “Con la forza che mi viene da
Cristo, potrei facilmente ordinarti di compiere quel che devi fare. Tuttavia, preferisco farti una richiesta in nome
dell'amore. lo, Paolo, vecchio e ora anche prigioniero a causa di Gesu Cristo, ti chiedo un favore per Onéesimo. Qui in
prigione egli & diventato per me come un figlio. E quellOnésimo che un tempo non ti & servito a nulla, ora invece pud
essere molto utile sia a te che a me”. - Vv. 8-11, PdS.

“Vecchio” & la giusta traduzione di mpeoBOTNG (presbijtes). Non c'@ ragione di ricorrere a un'intera frase per
tradurre questa singola parola, come fa TNM: “uomo d'eta avanzata”. “Vecchio” e I'espressione giusta in italiano.
“Uomo d'eta avanzata” - espressione che poco appartiene all'italiano parlato - pare quasi un eufemismo per evitare
di offendere una categoria. O dovremmo forse dire “conduttore di greggi in transito” per indicare un pastore di
pecore? C'@ molta dignita, ma molta, nell’essere un “vecchio”.

Qualcuno vorrebbe tradurre “vecchio” con “ambasciatore”. La stessa TNM, nella nota in calce a “uomo d'eta

m >

avanzata”, indica: “O, ‘ambasciatore™. Vero e che in £76:20 Paolo dice di sé: “Agisco come unambasciatore
[MmpecBebw (presbeuo)]” (TNM), il che indica la sua qualita d'inviato di Yeshua. Ma qui, nella lettera a Filemone,
“ambasciatore” non s'addice affatto al contesto, dato che Paolo non intende presentarsi con la sua autorita. Va quindi
tradotto con “vecchio”. Paolo, infatti, vuole intenerire Filemone: Chi te lo chiede - dice Paolo - € un vecchio che, per
giunta, € nelle catene di una prigione. Il termine “vecchio” non va preso troppo alla lettera per dedurne l'eta di Paolo.
Il termine € alquanto elastico e si applicava a persone sia cinquantenni che settantenni. Paolo, definendosi cosi, calca

le tinte per commuovere maggiormente Filemone.

Dal v. 10 Paolo presenta l'oggetto della sua petizione. Si tratta di Onesimo. Paolo non dice semplicemente: ‘Ti prego
per Onesimo’. Questa espressione diretta, con il nome “Onesimo” messo i davanti, avrebbe potuto stimolare in
Filemone amari rancori verso lo schiavo fuggito. Paolo, abilmente, premette al nome un’espressione che addolcisce
la menzione di quel nome non certo amato: “Ti prego per mio figlio che ho generato mentre ero in catene per
Onesimo” (v. 10). Se volessimo dare il senso vero dell'espressione greca usata da Paolo, dovremmo tradurre: ‘Ti prego
per il mio ragazzo’. Come non commuoversi? Il senso di contrarieta che poteva prodursi in Filemone al solo udire il
nome di Onesimo, viene cosi superato. 7NM pare proprio non cogliere la commovente delicatezza di Paolo, e traduce
con un duro: “Ti esorto riguardo al mio figlio”. Che contrasto! Paolo aveva appena detto che non intendeva usare la
sua autorita e quindi non intendeva affatto dare un ordine, ma piuttosto rivolgere una preghiera. In questa preghiera
si dice vecchio e in prigione. E dice: napakaA®@ o€ (parakalo se), “imploro te”. Oggi, nel greco moderno, la parola
MOPAKAAR (parakalo), significa “per favore”.

Segue poi un gioco di parole: l'inutile di un tempo & ora utile. Paolo gioca sulla parola “Onesimo”, gioco che nella
traduzione si perde. Ma cogliamolo nel greco: il nome greco Ovrowuog (Onésimos) & da collegarsi con il verbo
ovivnut (oninemi), “giovare / essere utile” (numero Strong 3685). Paolo, giocando sul nome, dice: “Onesimo, un
tempo /nutile a te, ma che ora é utile a te e a me” (vv. 10,11). Ora & “utile”: pud servire da ottimo collaboratore per la
congregazione.

Il fatto della conversione di Onesimo per opera di Paolo fa si che l'apostolo lo possa presentare come TQ €ud
onAdyyva (ta ema splanchna), “le mie viscere” (v. 12), tradotto da 7TNM con “i miei propri teneri affetti”.

Paolo esalta i meriti dello schiavo, che gli fu di utilita e di conforto. Siccome il bene deve essere spontaneo,
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I'apostolo non ha voluto trattenere presso di sé lo schiavo di Filemone. E qui Paolo nella sua abilita si fa audace
mettendo all'angolo Filemone. E la tipica sottigliezza arguta di Paolo da anche qui il meglio:

“Avrei voluto tenerlo con me, perché in vece tua mi servisse nelle catene che porto a motivo del vangelo; ma non ho
voluto far nulla senza il tuo consenso, perché la tua buona azione non fosse forzata, ma volontaria”. - Vv. 13,14,

Un padrone (Filemone) e uno schiavo (Onesimo). Paolo arriva a identificarli. Avrebbe voluto trattenere Onesimo
perché lo servisse. Ma dice a Filemone: “In vece tua”, ovvero “al tuo posto”. Come dire: Dovresti servirmi tu, ma va
bene Onesimo al posto tuo. Il padrone Filemone dovrebbe essere Iui servo di Paolo, ma Onesimo prende il posto di
Filemone. Come potergli dire di no? “Non c'e@ qui [...] né schiavo né libero [...] perché voi tutti siete uno in Cristo Gesu".
- Gal 3:28.

TNMsbaglia i tempi: “Vorrei trattenerlo presso di me affinché continui a servirmi in vece tua” (v. 13). Il greco ha il
tempo al passato, non al presente:

E€YW €BOLASUNY TIPOG EUALTOV KATEXELY
ego ebulomen pros emauton katechein
io volevo presso di me trattenere

Tra l'altro, TNM crea un anacronismo che entra in conflitto con la forma epistolare di Paolo. L'apostolo, infatti, dice:

Avémeuyd ool adTdv

v. 12 anepempsa soi auton
Quando Filemone leggera la lettera - con

“Ho rimandato a te lui” ) X . .
Onesimo li presente -, il tempo sara adatto a

L , L, N , lui: “Ho rimandato” e “Volevo trattenerlo
EYW EBOVAOUNY TIPOC EUAVTOV KATEXELY ]
presso di me”.
v. 13 ego ebulomen pros emauton katéchein

“lo volevo presso di me trattenere”

(Testo greco)

S'immagini la scena: Onesimo consegna la lettera di Paolo a Filemone. Onesimo & li davanti a Filemone che legge:

L'italiano pud reggere il presente: Onesimo

v. 12 “Questo stesso [Onesimo] ti rimando” o
el
Anacronistico far dire a Paolo: “Vorrei
v. 13 “Vorrei trattenerlo presso di me” trattenerlo”, perché Onesimo ¢ i da
Filemone.
(TNM)

Paolo pensa che nella fuga di Onesimo vi sia stato un fatto provvidenziale, poiché la sua fuga ha favorito la sua
conversione. Questa & un'esperienza che il credente fa spesso. Non di rado, ripensando al passato si vede I'azione di
Dio nella vita del fedele. A distanza, possiamo perfino essere grati con tutto il cuore che Dio non abbia esaudito una
certa nostra richiesta a cui tenevamo molto: gli eventi successivi possono averci mostrato che sarebbe stato per noi
un danno.

Con la conversione di Onesimo, Filemone ha riavuto il suo schiamo per sempre, ma come “fratello”: “Forse proprio
per questo egli & stato lontano da te per un po’ di tempo, perché tu lo riavessi per sempre; non piti come schiavo, ma
molto piu che schiavo, come un fratello caro” (w. 15,16). “E stato lontano” (“si separd”, TNM) & nel greco éxwpioén
(echoristhe). Si tratta di un'espressione usata nei papiri per indicare la fuga degli schiavi.

Onesimo sperava di trovare la sua liberta scappando da Filemone. Probabilmente era una persona turbolenta e
decisa (aveva infatti rischiato la pena di morte, fuggendo). Anelava alla liberta. Ma ora torna trasformato, ravveduto,
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convertito. E trova la vera liberta presso il suo padrone d’'un tempo. Onesimo & ormai divenuto “un fratello caro
specialmente” a Paolo (v. 16), “diletto” (TNM), “carissimo” (CE); il greco ha &deApov dyanntdv (adelfon agapeton),
“fratello amato”. “Ma ora molto piu a te” (v. 16), in altre parole € divenuto un “fratello amato” molto piu per Filemone
che per Paolo. Paolo dice:

Kal év oopKL Kal év Kuplw
kai en sarki kai en kdirio
e in carne e in Signore

Questa espressione & cosi tradotta:

“Sia sul piano umano sia nel Signore” VR
“Sia per relazione carnale che nel Signore” TNM
“Sia come uomo, sia come fratello nel Signore” CEl
“Ed in carne, e nel Signore” Did

“Sia come uomo sia come credente” PdS

Non si sa con precisione cosa indichi “nella carne”. Di certo non indica la “relazione carnale” per cui opta 7NVM.
Onesimo, infatti, per Filemone era uno schiavo, non un parente carnale. Probabilmente I'espressione paolina sta a
indicare il vincolo di proprieta che univa Onesimo a Filemone. Appare quindi buona la traduzione di PdS: “Sia come
uomo sia come credente”.

“Se dunque tu mi consideri in comunione con te, accoglilo come me stesso” (v. 17). “Se, percid, mi consideri
partecipe” (TVM). Cosa intende Paolo? Il greco ci illumina: €l 00v pe €xelc KOWWVOY (& un me écheis koinondn). La
parola kowwvoév (koinonon) pud indicare “un associato, socio, compagno, partecipante in qualcosa” (Vocabolario del
Nuovo Testamento). L'interlineare Nuovo Testamento Greco-Latino-Italiano, Ed. San Paolo, la traduce “amico”: “Se
dunque me hai (come) amico”. Tuttavia, la parola greca kowwvia (koinonia) indica nelle Scritture Greche anche /a
comunione dei beni e degli aiuti tra i credenti. “Continuavano a dedicarsi allinsegnamento degli apostoli e a
partecipare [l'uno con l'altro] [Kowwvia (koinoniad)l, a prendere i pasti e alle preghiere” (At2:42, TNM). “Hanno avuto
piacere di condividere le loro cose [kowwviav (koinonian)] mediante una contribuzione per i poveri dei santi [che
sono] a Gerusalemme” (Rm 15:26, TNM). “Siete generosi nella vostra contribuzione [kowwviag (koinonias)]" (2Cor
9:13, TNM). Paolo, quindi, sta dicendo a Filemone che /a comunione dei beni di cui gode presso di lui deve estendersi
ora anche a Onesimo, divenuto loro fratello nella fede. Paolo, infatti, s'identifica con lui: “Accoglilo come me stesso”
(v. 17). In pratica: Se tu Filemone ed io Paolo siamo nella koinonia, nella comunione fraterna dei beni, allora devi
accogliere Onesimo come accoglieresti me. Anzi, Paolo vuole dare per primo l'esempio: “Se ti ha fatto qualche torto o
ti deve qualcosa, addebitalo a me” (v. 18). E disposto a pagare i debiti contratti dallo schiavo. Come si vede, la
koinonia dei discepoli di Yeshua non ha proprio nulla a che fare con l'ideologia comunista: i capitali privati erano
rispettati.

E un fatto che la fuga di Onesimo avesse danneggiato il suo padrone. Cid era accaduto per il probabile furto (di
solito era solo rubando del denaro al proprio padrone che uno schiavo si poteva pagare la fuga), ma di certo per il
mancato lavoro a favore del padrone. Paolo, come se firmasse una cambiale, aggiunge di proprio pugno: “lo, Paolo,
lo scrivo di mia propria mano: paghero io”. - V. 19.

Le espressioni: “Se ti ha fatto qualche torto [A6{knaev (edikesen); meglio: "Se ti ha danneggiato’l” (v. 18), “O ti deve
[6@elAeL (oféilel)] qualcosa” (v. 18), “Addebitalo [EANGya (elloga), “mettilo sul conto”] a me” (v. 18), “Paghero [dnoTtiow
(apotiso)] io” (v. 19), sono tutte espressioni tratte dal linguaggio commerciale.

Si noti come Paolo ha chiamato Onesimo (v. 10): Tékvov (téknon) - impropriamente tradotto “figlio” (VR TNM) -,
parola che significa “ragazzo”, per la precisione si tratta di un ragazzo minorenne. Il senso & che Paolo si sente
responsabile come un padre per i debiti contratti dal figlio, quasi questi fosse ancora un ragazzino.
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Ora Paolo prosegue con un tono scherzoso. L'apostolo ricorda a Filemone che in realta egli era “debitore” a Paolo di
se stesso. “Tu mi sei debitore perfino di te stesso” (v. 19). TNWM cambia le carte in tavola e traduce liberamente: “Tu mi
devi perfino te stesso”. E cosi fa perdere I'arguta ironia che Paolo usa:

OEQLTOV POL TPOTOQPE(AELG
seauton moi prosoféileis
di te stesso a me sei debitore

Come si pud comprendere questo passo? Che debito aveva Filemone con Paolo? Lo puo far comprendere un
papiro del 145 a. E. V. conservato a Parigi (Paris 10). In questo papiro si parla di due schiavi fuggitivi che hanno rubato
e che sono ricercati. Chiunque collaborera per rintracciarli e per farli riavere al padrone - vi si riferisce - ricevera due
talenti e 3000 dramme (se si tratta di un cittadino privato) o un talento e 2000 dramme (se si tratta di un asilo sacro);
in piu, quale diritto speciale d'indennizzo, 3 talenti e 5000 dramme. Alla luce di queste procedure dell'antichita, Paolo
direbbe:

1. | suoi debiti considerali miei (Paolo, in virtu dell'amore, s'identifica con lo schiavo).

2. Questi debiti mettili sul mio conto, dato che sono in koinoniao comunione di beni con te. Ti pagherd. Considera
guesto come una fattura.

3. Pero, considerando meglio le cose, se calcoli bene quanto ti rubo e aggiungi la quantificazione del danno (che
Paolo di certo ben conosceva), e se calcoli quanto tu mi dovresti per il compenso dello schiavo che ti rimando, alla
fine mi sei debitore. Mi devi di piu: mpogoge(AeLg (prosoféileis).

4. Se poi parliamo sul piano spirituale, mi devi molto di piti ancora: te stesso con tutte le tue cose, perché sono io che
ti ho reso discepolo di Yeshua. Cancellami quindi ogni debito e mettimi a disposizione Onesimo, che cosi diverra
“utile”, proprio lui che era “inutile” (altro gioco di parole sul nome “Onesimo”, al v. 20). Conforta quindi le mie
viscere! (v. 20, semitismo per indicare la sede degli affetti e dei sentimenti).

Paolo aveva iniziato con tenerezza commovente: Te lo chiede un povero vecchio, in prigione. Ora conclude
scherzando: Fatti bene i conti e vedi che sei tu a doverne a me.

Paolo si mostra infine sicuro che Filemone fara ancora piu di quanto gli viene chiesto, mettendo lo schiavo ormai
emancipato a sua completa disposizione. “Ti scrivo fiducioso nella tua ubbidienza, sapendo che farai anche piu di
quel che ti chiedo”. - V. 21.

Infine, confidando di essere presto liberato per l'efficacia della preghiera, chiede a Filemone di preparargli un
alloggio. “Preparami un alloggio, perché spero, grazie alle vostre preghiere, di esservi restituito” (v. 22). Quest'ultimo
dato biblico relativo all'alloggio € piu comprensibile con la prigionia di Paolo a Efeso anziché a Roma, tuttavia rimane
sempre possibile anche la prigionia nell'Urbe.
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Saluti finali (vv. 23 e 24)

“Epafra, mio compagno di prigionia in Cristo Gesu, ti saluta” (v. 23). Il titolo “compagno di prigionia” dato a Epafra
compare solo qui. Non compare in Co/4:10,12 dove & dato solo ad Aristarco e non ad Epafra: “Vi salutano Aristarco,
mio compagno di prigionia [...] Epafra, che é dei vostri ed e servo di Cristo Gesu, vi saluta”.

Il vocabolo cuvatyudAwTog (sinaichmalotos), tradotto “compagno di prigionia”, si legge nella Bibbia applicato solo
a quattro persone:

Andronico
“Andronico e Giunia [...] compagni di prigionia” RmM16:7
Giunia
Aristarco “Aristarco, mio compagno di prigionia” Col4:10
Epafra “Epafra, mio compagno di prigionia” FIm23

Nei due ultimi casi (Aristarco ed Epafra) si potrebbe anche pensare ad un avvicendamento nel tenere compagnia a
Paolo imprigionato. Ma non si pud applicare ai primi due (Andronico e Giunia) poiché l'apostolo quando scriveva ai
romani non era stato ancora imprigionato (a meno di ammettere una discutibile prigionia efesina). Perché Paolo,
non prigioniero quando scrive ai romani, definisce Andronico e Giunia “compagni di prigionia”? Se poi lo erano stati in
precedenza, non si capisce perché Paolo debba richiamare questo particolare del passato.

Viene quindi un dubbio sullatraduzione. 1l vocabolo greco cuvalxpdAwtog (stinaichmalotos), tradotto
tradizionalmente “compagno di prigionia”, pud avere anche un altro significato: “conquistato assieme”. La parola,
deriva da ouv (sdn), “insieme”, e da Al UAAWTOC (aichmalotos), “prigioniero”, numero Strong 4869. Si tratta di un “co-
prigioniero”, di uno “fatto prigioniero insieme”.

E quindi meglio supporre che queste persone definite stinaichmalotossiano state collegate piu di altre alla
chiamata di Paolo. Forse erano suoi compagni di viaggio o forse furono impressionati dal suo mutamento.

Epafra & I'apostolo (“inviato”) a Colosse: “Secondo quello che avete imparato da Epafra, il nostro caro compagno di
servizio, che e fedele ministro di Cristo per voi”, “Epafra, che & dei vostri ed & servo di Cristo Gesu” (Co/ 1:7;4:12). Forse
si era avvicendato ad Aristarco nel tenere compagnia a Paolo imprigionato (cfr. Co/4:10). Tutti gli altri collaboratori
sono gia noti dalla finale di Co/4:10-14: "Vi salutano Aristarco, mio compagno di prigionia, Marco, il cugino di Barnaba
[...] e Gesu, detto Giusto. Questi provengono dai circoncisi, e sono gli unici che collaborano con me per il regno di Dio,
e che mi sono stati di conforto. Epafra, che & dei vostri ed & servo di Cristo Gesu, vi saluta. Egli lotta sempre per voi
nelle sue preghiere perché stiate saldi, come uomini compiuti, completamente disposti a far la volonta di Dio. Infatti
gli rendo testimonianza che si da molta pena per voi, per quelli di Laodicea e per quelli di lerapoli. Vi salutano Luca, il
caro medico, e Dema". La comunanza di tutti questi nomi fa sospettare che si tratti dello stesso periodo in cui le
stesse persone stanno accanto a Paolo.

Manca solo Tichico, che nella /ettera ai colossesi & inviato con Onesimo (Co/4:7-9). Il che pud spiegarsi con il fatto
che la lettera a Filemone fu scritta prima del suo arrivo.
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Lo studioso E. Troelsch afferma che le Scritture Greche non contengono alcun cenno alla questione sociale e che esse
non riflettono “alcuna speranza per migliorare la situazione sociale esistente, nessuno sforzo per migliorare la
malattia sociale” (The Social Teaching of the Christian ChurchesVol. 1, New York, The Macmillan Company, pag. 39).
Siccome i credenti del 1° secolo erano in gran parte appartenenti alle “classi sociali basse”, gente priva d'istruzione e
di educazione, la visione della primitiva congregazione era “confinata nella comunita cristiana presa in se stessa e
non in un programma popolare di riforma sociale”. - /bidem, pag. 62.

Paolo accetta le strutture sociali esistenti senza pensare a una loro trasformazione. Del resto - aggiungono altri
studiosi - il concetto escatologico di Paolo, che attendeva la prossima fine di questo mondo, lo rendeva indifferente
al problema sociale. - Cfr. W. Beach e H. R. Biebuhr, Christian Ethics, Sources of the Living Tradition, New York,
Ronald Press Co., pag. 49; J. Benneth, Christian Ethics and Social Policy, New York, Chas. Scribner's Sons, pag. 16; C. F.
Moule, Birth on the New Testament New York, Harper and Row Publ., pag. 137.

Le asserzioni precedenti devono essere mitigate. Infatti, mentre & vero che Paolo non tentd di modificare
direttamente le strutture sociali esistenti, cerco pero di migliorarne le condizioni. Cid sembra particolarmente vero
alla luce del totale fallimento del “vangelo sociale” che si cerco di attuare in epoca moderna e che qualcuno ancora
cerca inutilmente di attuare. La societa & quella che &. Il mondo & quello che é. Il vangelo non ha mai preteso di
rivoluzionare la societa e questo mondo, dato che “tutto il mondo giace sotto il potere del maligno” (7Gv5:19). Il
mondo non deve essere trasformato dai credenti. Questo € un compito che spetta a Yeshua glorificato e che sara
attuato al suo ritorno glorioso su questa terra. | discepoli di Yeshua non trasformano il mondo. Sono /oroa essere
trasformati, e non lo sono dal mondo, ma da Yeshua. Ma c'é un’etica nuova nella congregazione dei discepoli? Certo
che si. Questa etica riguarda perd appunto la congregazione, non il mondo. Percid Paolo insegnd ad agire entro i
limiti consentiti dal contesto sociale del suo tempo.
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Qual era la situazione della schiavitu al tempo di Paolo? Lo stato di schiavo, come parte del sistema strutturale di
quel tempo, non era considerato in se stesso come degradante, tant'’e vero che spesso allo schiavo era affidata
I'istruzione dei figli e delle figlie dello stesso padrone. - Cfr. W. L. Westermann, Slavery Ancient in Enciclopedia of
Social Sciences, New York, Macmillan, pag. 74.

Tuttavia, nonostante questi nobili rapporti tra padrone e schiavo, lo schiavo:

1. Era considerato una res, una cosa, almeno nella legge civile nazionale; gli mancava cio che é I'elemento essenziale
di una persona: la liberta di scelta.

2. In piu, non godeva il privilegio dell'organizzazione e dell'associazione in gruppi sociali, cid che era proprio delle
persone libere.

3. Era totalmente dipendente dal padrone; la legge praticamente non poneva alcuna restrizione al controllo assoluto
del padrone sulla sua vita e sulla sua morte.

Anche se tale situazione fu mitigata dagli imperatori Claudio e Adriano (che proibirono ai padroni di uccidere senza
motivo gli schiavi), di fatto anche lo stoicismo (che teoricamente sosteneva l'uguaglianza di tutti gli uomini) non fece
fare alcun passo reale verso la costituzione giuridica degli schiavi.

In un simile ambiente, in cui la schiavitu era un elemento fisso e accettato della vita, in cui si discuteva se lo schiavo
fosse una cosa o una persona, in un ambiente cosi, che mai poteva fare Paolo per eliminare tale situazione?
Dobbiamo anche domandarci se la gente di allora potesse perfino immaginare una societa in cui tutti fossero liberi.

Possiamo almeno intuire che Paolo desiderasse la scomparsa della schiavitu? Non dobbiamo rispondere
frettolosamente con un si, proiettando su Paolo il nostro sdegno da 21° secolo nei confronti della schiavitu. La verita
& che non possiamo rispondere con certezza. Tuttavia, 'esaltazione che Paolo fa della liberta ci fa capire che egli di
certo bramava un cambiamento sociale: “Sei stato chiamato essendo schiavo? Non te ne preoccupare, ma se puoi
diventar libero, & meglio valerti dell'opportunita” (7Cor7:21). Attenzione, pero: si tratta di un cambiamento
individuale. Un'azione diretta per un cambiamento di tutta la societa era allora/mpossibile, perché Paolo avrebbe
dovuto incoraggiare la rivolta. E in tale rivolta (com’era dimostrato da tutti i precedenti tentativi) gli schiavi avrebbero
avuto la peggio, come sempre. Paolo, quindi, non poteva (né intendeva) fare nulla contro la costituzione sociale del
suo tempo. Tant'e vero che Paolo rimanda a Filemone lo schiavo Onesimo; non intende tenerlo con sé senza il
permesso del padrone. Tuttavia, Paolo cerca di introdurre per cosi dire del vino nuovo per far scoppiare la vecchia

botte della struttura schiavista.

Anche il paganesimo (specialmente con gli stoici) aveva cercato di migliorare la situazione degli schiavi. Ma sotto un
aspetto diverso. E interessante il confronto della /ettera a Filemone con I'argomentazione di Plinio per un caso simile
a favore di un altro schiavo fuggito dal padrone.

“Tu sei in collera con ragione, anche questo lo so. Ma la dolcezza € meritoria soprattutto quando si hanno giusti
motivi di collera. Tu hai amato questuomo e, spero, lo ami tuttora. Basta quindi che ti lasci commuovere. Potrai
anche arrabbiarti di nuovo se egli lo meritera, perché dopo il tuo perdono ci0d sara scusabile. Frattanto concedi
qualcosa alla sua giovinezza, qualcosa alle sue lacrime, qualcosa alla tua bonta naturale. Cessa di tormentarlo, anzi
cessa di tormentare te stesso, poiché la collera & un vero tormento per te che sei cosi dolce”. - Plinio, in H. C. Lea,
Studies in Church History, pag. 555.

Qui, nel caso trattato da Plinio, ¢i sono solo ragioni umane che non vanno al di la del caso pratico che vede
coinvolto un padrone d'animo dolce che vuol bene al suo schiavo. Plinio non cerca affatto di mutare i rapporti
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intercorrenti tra schiavo e padrone. Nel caso dei filosofi stoici, al massimo si dice che nessuno ¢ schiavo per natura,
ma solo per le circostanze della sua nascita o della sua vita. Notevole sotto quest'aspetto € un frammento che riporta
una protesta contro l'istituto della schiavitu:

“Anche se uno ¢ schiavo, ha pero la medesima carne: nessuno infatti mori schiavo per natura; € la sorte, al contrario,
che ha fatto schiavo il corpo”. - Fragmenta Comicorum Graecorum IV, Berlino, n. 39,47.

Paolo, invece, parte da un altro principio: quello soprannaturale. Anche nellinsegnamento paolino si nota un
progresso. Nella /ettera ai corinti (una delle pit antiche), tutta imbevuta dall'idea di un imminente ritorno di Yeshua,
Paolo non annette alcuna importanza all'essere schiavo o libero. Il motivo sta nel nuovo rapporto con il Signore: in
questa nuova relazione tutti sono schiavi. La fede crea una nuova fraternitatra i credenti, schiavi compresi. Yeshua
ha dato origine a una nuova umanita in cui piu non c'e distinzione tra schiavo e libero. “Voi tutti che siete stati
battezzati in Cristo vi siete rivestiti di Cristo. Non c'@ qui né Giudeo né Greco; non c'é né schiavo né libero; non c'e né
maschio né femmina; perché voi tutti siete uno in Cristo Gesu” (Ga/3:27,28). “Noi tutti siamo stati battezzati in un
unico Spirito per formare un unico corpo, Giudei e Greci, schiavi e liberi; e tutti siamo stati abbeverati di un solo
Spirito” (7Cor12:13). “Colui che é stato chiamato nel Signore, da schiavo, & un affrancato del Signore; ugualmente
colui che & stato chiamato mentre era libero, & schiavo di Cristo”. - 7Cor7:22.

Poi, nelle lettere successive, I'apostolo si prefigge di umanizzare i rapporti tra padroni e schiavi, rendendo cosi piu
tollerabile la situazione. E introdotto in questo modo il germe della futura eliminazione della schiavitu. “Servi,
ubbidite in ogni cosa ai vostri padroni secondo la carne; non servendoli soltanto quando vi vedono, come per piacere
agli uomini, ma con semplicita di cuore, temendo il Signore. Qualunque cosa facciate, fatela di buon animo, come per
il Signore e non per gli uomini, sapendo che dal Signore riceverete per ricompensa l'eredita. Servite Cristo, il Signore!
Infatti chi agisce ingiustamente ricevera la retribuzione del torto che avra fatto, senza che vi siano favoritismi.
Padroni, date ai vostri servi cio che & giusto ed equo, sapendo che anche voi avete un padrone nel cielo” (Co/3:22-
4:1). “Servi, ubbidite ai vostri padroni secondo la carne con timore e tremore, nella semplicita del vostro cuore, come
a Cristo, non servendo per essere visti, come per piacere agli uomini, ma come servi di Cristo. Fate la volonta di Dio di
buon animo, servendo con benevolenza, come se serviste il Signore e non gli uomini; sapendo che ognuno, quando
abbia fatto qualche bene, ne ricevera la ricompensa dal Signore, servo o libero che sia. Voi, padroni, agite allo stesso
modo verso di loro astenendovi dalle minacce, sapendo che il Signore vostro e loro & nel cielo e che presso di lui non
c'e favoritismo”. - £/6:5-9.

In F/mlo schiavo € presentato come un “fratello” del padrone: “Non piu come schiavo, ma molto piu che schiavo,
come un fratello caro” (v. 16; cfr. vv. 7 e 10). Padrone e schiavo, Filemone e Onesimo, sono fratelli perché entrambi
sono stati generati alla nuova vita da parte di Paolo. Infatti, come Filemone & associato a Paolo nella fede e nella
koinonia (v. 6, la comunione dei beni), cosi lo € pure Onesimo. - V. 17.

Un segno di questa comunione € la partecipazione alla stessa cena del Signore. La congregazione ebbe un grande
influsso nell'alleviare la schiavitu proprio facendo sedere alla stessa mensa del Signore sia il padrone sia lo schiavo.
Allo schiavo, che non poteva associarsi con altri in alcun modo, si apriva ora la possibilita di entrare a far parte della
congregazione. Il culto era il mezzo piu opportuno per mostrare questa fraternita. Nessuno potra mai esaltare a
sufficienza lI'importanza di questo fatto per I'eliminazione delle barriere erette dalla schiavitu.

Le parole di Paolo sul fatto che anche i padroni hanno un padrone in cielo (Ef6:9; Co/4:1) dovevano suonare come
un potente richiamo per gli schiavi che affollavano la congregazione primitiva.

Un altro principio riguarda il perdono che il padrone deve allo schiavo come conseguenza del perdono che lui pure
ha ricevuto dal Messia di Dio: “Come il Signore vi ha perdonati, cosi fate anche voi". - Co/3:13.

Siricordi la preghiera che Yeshua ci ha insegnato: “Perdona le nostre offese come anche noi perdoniamo a chi ci ha
offeso” (Mt6:12, PdS). “Rimettici i nostri debiticome anche noi li abbiamo rimessi ai nostri debitori”.

Si deve poi notare che Paolo & perfino disposto a pagare lui stesso i debiti dello schiavo. Anche questo & segno di
solidarieta e di fraternita. Talvolta, nel 1° secolo, accadeva che gli stessi fratelli pagavano I'emancipazione dello
schiavo a loro proprie spese.

Si veda poi I'importanza del lavoro missionario. Anche uno schiavo poteva divenire una delle guide della
congregazione, un “vescovo”. La richiesta di Paolo é fatta anche in vista del lavoro missionario che Onesimo, ormai
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“utile” (come dice il suo stesso nome, su cui Paolo scherza), puo svolgere. Non ne abbiamo la prova, ma se Onesimo
fosse la stessa persona ricordata da Ignazio, avremmo l'evidenza che lo schiavo Onesimo sarebbe poi divenuto
vescovo della stessa congregazione di Efeso, capitale dellAsia Minore (Ad Ephes. 1,3). | martirologi identificano lo
schiavo Onesimo con il vescovo di Efeso (Acta SS., Februarii I, Anversa, pag. 856). Tuttavia, data la frequenza del
nome “Onesimo”, non possiamo insistere troppo su questa ipotesi. Le Costituzioni Apostoliche riferiscono che Paolo
stabili I'ex schiavo come vescovo di Berea in Macedonia. Si tratta di notizie non sicure. Non & questo qui il punto. Il
punto & che & un fatto che allora uno schiavo poteva diventare vescovo (generalmente dopo la sua emancipazione).

Il motivo della missione permea tutta I'epistola. Onesimo fu rigenerato da Paolo in prigione (v. 10). Filemone era
stato convertito da Paolo (v. 19) ed era un cooperatore dellapostolo. Filemone doveva promuovere la
consapevolezza del bene che possiamo fare (v. 6). Il suo amore per i santi fece gioire I'animo di Paolo. - V. 7.

E molto bella questa parita di lavoro nel Signore, dove uno schiavo poteva divenire la guida spirituale anche di
persone libere.

Possiamo concludere che Paolo, pur non lottando socialmente per abolire la schiavitu, verso in essa il messaggio
del vangelo che avrebbe dovuto ineluttabilmente eliminarla. Peccato che nel corso dei secoli la chiesa dimentico a
lungo questi principi. D'altra parte, cosa ci si poteva aspettare da una chiesa che ormai era apostata, paganizzata, e
che s'interessava solo del potere?
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L'abolizione della schiavitu nel corso dei secoli

L'abolizione della schiavitu si attud purtroppo assai lentamente. La responsabilita principale & da attribuirsi alla
“Chiesa” che dimentico di valorizzare i germi fecondi della fraternita presentati da Paolo. Prima che il “Cristianesimo”
simponesse nel mondo, la schiavitt era diffusa in tutto il mondo allora conosciuto: presso gli egizi, gli assiro-
babilonesi, i greci, i romani. La schiavitu fu ammessa perfino da Platone, da Aristotele e da altri sapienti dell'antichita.

La schiavitu era ammessa anche presso gli ebrei, ma con varie limitazioni e con trattamenti molto piu umani che
presso gli atri popoli. In Israele potevano, come regola generale, essere fatti schiavi i non israeliti. Se un israelita era
ridotto in schiavitu, dopo sei anni ritornava libero e il padrone doveva assicurargli un minimo essenziale per vivere. In
Israele lo schiavo non poteva essere maltrattato dal padrone: in caso di gravi lesioni doveva essergli riconosciuta la
liberta: “Se uno colpisce 'occhio del suo schiavo o I'occhio della sua schiava e glielo fa perdere, li lascera andare liberi
in compenso dell'occhio perduto. Se fa cadere un dente al suo schiavo o un dente alla sua schiava, li lascera andare
liberi in compenso del dente perduto”. - £521:26,27.

Il vangelo porto nel mondo pagano gli insegnamenti piu alti della fraternita, della parita e delllamore reciproco fra
tutti gli uomini e le donne. Esso animo di questi nobilissimi ideali tutta la vita sociale dei fedeli. | discepoli di Yeshua si
sentirono fratelli e paritari davanti a Dio, senza distinzione di dignita e di diritti. Nelle riunioni liturgiche non cera
distinzione tra padroni e schiavi. Né c'era distinzione nella gerarchia e nelle sepolture (le ossa dei martiri Proto e
Giacinto, schiavi, furono trovate avvolte in stoffe intessute d'oro, come era d'uso per i patrizi). Gli schiavi liberati
potevano diventare “vescovi”. Perfino nella Chiesa ormai apostata, nei suoi inizi gli schiavi potevano diventare papa
(come, ad esempio, Callisto I).

Il vangelo si propago anzi tra gli schiavi, pur predicando la sottomissione ai padroni (specialmente se questi erano
pagani). Scrive Tertulliano: “Se un cristiano e schiavo di un pagano gli si insegnera ad accontentare il suo padrone”
(De corruptione, cap. 13). Dai documenti antichi che possediamo sappiamo che erano lodati i padroni che liberavano
gli schiavi, anche se non siimponeva loro di farlo.

Con Costantino e Teodosio, dopo la “cristianizzazione” dellimpero romano, si migliorarono le condizioni degli
schiavi. Non si fecero piu le lotte dei gladiatori, non avvenne piu la separazione di un membro dalla sua famiglia, non
ci furono piu le difficolta precedenti per I'affrancamento degli schiavi.

Nel Medio Evo si tolleravano i servi della gleba (che erano quasi degli schiavi). Si ammise anzi la schiavitu per i non
“cristiani”. Si lottd solo per impedire che i “cristiani”, anche se prigionieri di guerra, fossero ridotti schiavi. In quel
tempo i saraceni erano venduti dagli stessi “cristiani” nei pubblici mercati.

Per opera del cosiddetto Cristianesimo, nel corso dei secoli la condizione dello schiavo venne elevata nella vita
familiare, nel lavoro, nei rapporti con i padroni. Anche con il dono della liberta. Per esempio, “santa” Melania, vissuta
nel 5° secolo, emancip0o in una sola volta 8000 schiavi. Gli imperatori dopo Costantino (specialmente Teodosio e
Giustiniano) favorirono I'affrancamento dei “cristiani”.

| cosiddetti padri della Chiesa hanno variamente riprovato la schiavitu e spesso hanno cercato di riscattare e
liberare gli schiavi con ogni mezzo (anche vendendo gli ornamenti del culto). Vanno ricordati Ambrogio, llario di
Potiers, Gregorio, Agostino, Cirillo Gerosolimitano.

Dopo le invasioni barbariche e per tutto I'alto Medio Evo continuo in varie forme la pratica della schiavitu, anche se
le condizioni degli schiavi migliorarono. Non mancarono tuttavia gravi abusi da parte di “cristiani”.
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Sappiamo anche che gli schiavi spesso erano liberati dai padroni quando ricevevano il battesimo. Quanto fossero
sincere queste conversioni ¢ tutto dire. D'altra parte, i padroni liberavano gli schiavi anche per testamento in punto
di morte, per “salvarsi I'anima”. Si legge, ad esempio, in un documento del 9° secolo: “lo, Heimrich, per timore di Dio e
per la salvezza dellanima mia, ho liberato la mia schiava Reginheid con i suoi figli e unaltra schiava, Zeizbirc. Esse
devono essere libere e non devono essere costrette a servire uno dei nostri eredi. Eseguito pubblicamente in
Biblisheim il 16 luglio delllanno 873 dallincarnazione del Signore, mentre regnava Ludovico nelle Gallie. Testimoni:
[...]. lo ho scritto e firmato questo documento”. Un gesto nobile? Lo sarebbe stato se il nostro Heimrich lo avesse
fatto molto prima e non in punto di morte per “salvarsi I'anima”.

Dalla seconda meta del ‘400, con le grandi scoperte geografiche e successivamente per opera dei colonizzatori del
Nuovo Mondo, dilagd la piaga dei negri praticata dal Portogallo, dalla Spagna, dalla Francia e soprattutto
dall'Inghilterra. Per vari secoli migliaia e migliaia e migliaia di neri furono strappati dall’Africa e venduti, portati in
condizioni bestiali nelle coltivazioni d’America.

Nel 15° secolo papa Nicold V in un breve apostolico datato 1432 concesse al re Alfonso V del Portogallo il diritto di
ridurre in schiavitu gli africani nelle terre liberate dai saraceni. Papa Sisto IV insorse solo contro coloro che rendevano
schiavi i negri battezzati.

Si deve attendere fino al 1839 perché un papa insorga contro la schiavitu. Papa Gregorio XVI, con bolla/n supremo
decret0: “Ingiungiamo che nessuno osi in avvenire vessare impunemente gli indi, i negri e altri uomini e ridurli in
schiavitu”. Ma, si noti bene: siamo nel 1839! Molti nostri bisnonni erano ancora vivi. Non possiamo che stupirci di
tanto ritardo. Stupirci o scandalizzarci? Il fatto & che la Chiesa Cattolica, come qualsiasi altra struttura umana, ha
preso coscienza solo molto ma molto lentamente dellimmoralita della schiavitu. Prima di tutto s'interesso dei suoi
membri. Si pensi che all'inizio la Chiesa Cattolica Romana non considerava veri uomini i mussulmani. Non si pud che
concordare con C. Duquoc: “l dati storici concreti forniscono la spiegazione, ma le parole del Signore: Amate i vostri
nemici, non e forse detta a quelle collettivita che si proclamano cristiane? E quale amore trascendente c'e nell'amare
coloro che ci amano? | pagani non fanno altrettanto? Nessuna apologetica, nessuno stile ufficiale cancellera mai
I'accusa che nasce da quelle parole”. - La Chiesa e il progressao, Borla, pag. 83.

Di questo richiamo dovrebbero far tesoro, se mai ci riescono, certi gruppi religiosi che sbandierano I'amore per il
prossimo. Nelle calamita come terremoti e inondazioni sono prontissimi a venire in aiuto. Ma in aiuto ai /oro membri.
Lo sbandierato amore per il prossimo si scopre poi che consiste solo nel distribuire letteratura religiosa di casa in
casa. Verso chi accetta e diviene membro, braccia aperte. Chi non accetta, terremotato o sofferente che sia, € quasi
ignorato (tanto, alla fine, sara “distrutto”, no?). “E quale amore trascendente c'e€ nellamare coloro che ci amano? |
pagani non fanno altrettanto? Nessuna apologetica, nessuno stile ufficiale cancellera mai I'accusa che nasce da quelle
parole”. - Ibidem; cfr. anche Gc2:14-16.
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EXCURSUS — PENSIERI CRISTIANI SULLE SOGGEZIONI

“Sant”Agostino:

“La schiavitu e la pena del peccato. Percio I'apostolo (£7/4:5) avverte gli schiavi di essere sottoposti ai loro padroni e
di servirli di buon cuore e di buona volonta, affinché, se non possono essere affrancarti dalla schiavitu, sappiano
trovarvi la liberta servendo non per paura ma per amore”. - De Civitate Dei19,15.

“San” Tommaso d'Aquino:

“La schiavitu tra gli uomini & naturale. Lo schiavo verso il suo padrone & uno strumento. Tra un padrone e il suo
schiavo vi & un diritto speciale di dominazione” (5. Teol. Q. 57, art. 3 e 4). “Tale diritto implica quello di poter battere lo
schiavo”. - /bidem q. 65 art. 2.

Papa Pio X:

“La societa umana, cosi come Dio I'ha stabilita, & composta da elementi ineguali. Di conseguenza & conforme
all'ordine stabilito da Dio che vi siano nella societa umana dei principi e dei sudditi, dei padroni e dei proletari, dei
ricchi e dei poveri, dei sapienti e degli ignoranti, dei nobili e dei plebei”. - 18 dicembre 1903.

Lettera enciclica Quadragesimo anno del sommo pontefice Pio XI (1931):

“Gli operai accetteranno senza rancore il posto che la divina provvidenza ha loro assegnato”.
Rivista Abside, del noviziato dei gesuiti della facolta di Teologia di Burhos, settembre 1964:

“Né la nostra morale, né la nostra Chiesa, né il nostro Dio sono quelli degli operai, perché sono quelli dei padroni”.
La Torre di Guardia, 15 settembre 1988, pag. 29:

“Un marito puo prendere varie decisioni per la sua famiglia. Una moglie cristiana potrebbe non essere d'accordo
con lui sotto un certo aspetto, ma si sforza di ubbidire alla ‘legge del marito™.
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LA LETTERA Al COLOSSESI — LA CITTA DI COLOSSE

Colosse era una citta della Frigia, in Asia Minore (attuale Turchia); ai tempi apostolici faceva parte della provincia
romana dell'Asia. Collocata ai margini di una steppa in cui pascolavano greggi di pecore, era posta a sud del fiume
Lico, nell'alta valle del fiume, e giaceva sulla strada principale che collegava Efeso e la costa dell’Egeo al fiume Eufrate.
Per la sua posizione geografica, € ricordata negli itinerari bellici di Serse e di Ciro il giovane. Erodoto (5° secolo a. E. V.)
la definisce “una citta della Frigia” (Hostaria 7,30). Senofonte (4° secolo a. E. V.) la presenta come una “citta popolosa,

ricca e larga”. - Anabasi1,2,6.

Prima dell'inizio dell’Era Volgare, quando in epoca romana la rete stradale fu modificata, le vicine citta di Laodicea
(che distava circa 18 km da Colosse) e di Gerapoli s'ingrandirono a spese di Colosse, per cui Strabone la chiama “una
cittadina” (Geor. 12,8,13; polisma). Tuttavia, Colosse continud a mantenere la sua importanza come rinomato centro
tessile (produceva ottima lana di una tonalita particolare, chiamata colossinus).

Il libro di Apocalisseo Rivelazione non la nomina. Oggigiorno, il luogo & deserto. Solo la torre di Honas (gia antica
fortezza bizantina e sede arcivescovile), posta a circa 5 km a sud-est dell'antica citta, testimonia la vita che vi si
svolgeva. Circa 5 km a sud si erge il monte Cadmo (Honaz Dagi), alto 2750 m, che con lo scioglimento delle sue nevi
alimentava i corsi d'acqua che bagnavano Colosse.

Al tempo dell'apostolo Paolo, gli abitanti di Colosse erano costituiti da frigi e da coloni greci, con un buon numero di
giudei che vi erano giunti al tempo di Antioco Ill (inizio del 2° secolo a. E. V.). Quando a Gerusalemme, nel giorno
santo di Pentecoste fu versato lo spirito, diversi frigi erano presenti, e forse alcuni di loro erano colossesi. - At2:10.

Unitamente alla regione occidentale della Frigia (dove giaceva la valle del fiume Lico), Colosse formava il regno di
Pergamo, che nel 133 a. E. V., al tempo di Attalo lll (ultimo suo capo), fu donato al senato di Roma.
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LA LETTERA Al COLOSSESI — LA COMUNITA DI COLOSSE

La comunita dei discepoli di Yeshua di Colosse non fu fondata direttamente dall'apostolo Paolo (Co/2:1), ma da un
certo Epafra “fedele ministro di Cristo” (Co/1:7; cfr. 2:1;4:12) che aveva insegnato ai colossesi forse durante
I'apostolato efesino di Paolo (54-57 E. V.; cfr. At18:18-21;19:1-20). Gli studiosi ormai ritengono che Paolo, nel suo
terzo viaggio missionario, non fosse passato da Colosse andando a Efeso (At 18:22,23;19:1). La stessa lettera ai
colossesiindica che egli non era mai stato a Colosse, sebbene conoscesse diversi discepoli di Colosse, fra cui
Onesimo, Archippo, Filemone e Affia. - Co/4:9, 17, FIm 1, 2, 10-12.

Lo stesso zelante Epafra fondo, sicuramente, anche le vicine congregazioni di Laodicea e di Gerapoli (Co/2:1,4:12).
Paolo dice di lui: “Gli rendo testimonianza che si da molta pena per voi, per quelli di Laodicea e per quelli di lerapoli”
(4:13). Per questo, Paolo raccomanda di scambiarsi le rispettive lettere: “Quando questa lettera sara stata letta da voi,
fate che sia letta anche nella chiesa dei Laodicesi, e leggete anche voi quella che vi sara mandata da Laodicea”. - 4:16.

Qualcuno vorrebbe identificare la lettera ai laodicesi con quella ai filippesi. Ma c'é una bella differenza tra Laodicea
e Filippi. Di fatto, la lettera ai laodicesi & andata persa. Comunque, tramite lo scambio di lettere per la lettura pubblica
ando formandosi la raccolta parziale dell'epistolario paolino.

La comunita di Colosse doveva essere composta in gran maggioranza da pagani convertiti: “Voi, che un tempo
eravate estranei e nemici”, “Dio ha voluto far loro conoscere quale sia la ricchezza della gloria di questo mistero fra
gli stranieri, cioe Cristo in voi”, “Voi, che eravate morti nei peccati e nella incirconcisione della vostra carne”
(1:21,27;2:13). Lo stesso Epafra era di origine pagana. Si noti, infatti, il contrasto tra i giudei che Paolo menziona ed
Epafra: “Vi salutano Aristarco, mio compagno di prigionia, Marco, il cugino di Barnaba [...] e Gesu, detto Giusto.
Questi provengono dai circoncisi, e sono gli unici che collaborano con me per il regno di Dio, e che mi sono stati di
conforto. Epafra, che é dei vostri [...] vi saluta”. - 4:10-12.

All'originale popolazione frigia della congregazione di Colosse si erano poi aggiunti greci e anche ebrei (Co/3:11). Gli
antichi frigi, comunque, avevano una forte tendenza al fanatismo di stampo spiritistico e i greci si dedicavano alla
speculazione filosofica; si aggiunga che i si faceva anche sentire I'influenza degli esseni di Qumran, con le loro norme
dietetiche e basate su un calendario tutto loro. Tutti questi aspetti furono trattati da Paolo nei suoi consigli e
ammonimenti alla congregazione di Colosse. - Co/2:4,8,16,18,20-23.
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LA LETTERA Al COLOSSESI — GENUINITA

| soliti critici adducono delle ragioni contro l'autenticita di Col. Esaminiamo queste loro presunte ragioni.

1.1l vocabolario e lo stile presentano delle espressioni e delle parole che non si trovano altrove, ma solo in questa
lettera. Cio vale specialmente per 1:9-25 e per 2:8-23. Questo argomento non & perd apodittico se si pensa che gran
parte dei brani addotti sono probabilmente reminescenze di citazioni o citazioni di testi liturgici. Va poi ricordata la
versatilita di Paolo che si faceva “ogni cosa a tutti” (7Cor5:19-23). Era la sua particolarita e il suo stile: “Con quelli che
sono senza legge, mi sono fatto come se fossi senza legge (pur non essendo senza la legge di Dio)", “Con i deboli mi
sono fatto debole”, “pur essendo libero da tutti, mi sono fatto servo di tutti” (/bidem). Il suo scopo era di “salvarne ad
ogni modo alcuni” (/bidem). “Faccio tutto per il vangelo, al fine di esserne partecipe insieme ad altri” (/bidem). Paolo
era quindi perfettamente capace di accogliere a scopo apologetico alcune parole tecniche dell'eresia di Colosse per
adattarle al pensiero genuino di Yeshua. Cosi, Paolo alla gnosi e all'ascesi carnale dei colossesi poteva opporre la vera
gnosie la vera ascesispirituale, infondendo il genuino “mistero di Dio, cioé Cristo”. - 2:2.

2. Si e poi osservato che le lettere paoline in cui Paolo associa Timoteo nel saluto iniziale presentano delle
caratteristiche comuni che sono inesistenti nel restante epistolario paolino, per cui se ne dedurrebbe che Timoteo e
non Paolo sarebbe lo scrittore di tali lettere. Questo il pensiero di W. C. Wake in The Autenticy of the Pauline
Epistles). Vediamo il confronto.

“Paolo, schiavo di Gesu Cristo e chiamato ad essere apostolo, separato per la buona notizia di

) ) ) Rm1:1,2
Dio, che egli aveva promesso anteriormente”
“Paolo, chiamato ad essere apostolo di Gesu Cristo per volonta di Dio, e Sostene nostro fratello o1 o
or1:1,
alla congregazione di Dio che e a Corinto, a voi che siete stati santificati”
“Paolo, apostolo di Cristo Gesu per volonta di Dio, e Timoteo [nostro] fratello, alla
congregazione di Dio che & a Corinto, insieme a tutti i santi che sono in tutta I'Acaia: Abbiate 2Cor1:1,2
immeritata benignita e pace da Dio nostro Padre e dal Signore Gesu Cristo”
“Paolo, chiamato ad essere apostolo di Gesu Cristo per volonta di Dio, e Sostene nostro fratello Gal1:1.2
al1:1,
alla congregazione di Dio che & a Corinto, a voi che siete stati santificati”
“Paolo, apostolo di Cristo Gesu per volonta di Dio, ai santi che sono [a Efeso] e ai fedeli uniti a EF141
Cristo Gesu” '
“Paolo e Timoteo, schiavi di Cristo Gesu, a tutti i santi uniti a Cristo Gesu che sono a Filippi,
insieme ai sorveglianti e ai servitori di ministero: Abbiate immeritata benignita e pace da Dio Flp1:1,2
nostro Padre e dal Signore Gesu Cristo”
“Paolo, apostolo di Cristo Gesu per volonta di Dio, e Timoteo [nostro] fratello ai santi e fedeli
fratelli uniti a Cristo [che sono] a Colosse: Abbiate immeritata benignita e pace da Dio nostro Col1:1,2
Padre”
“Paolo e Silvano e Timoteo alla congregazione dei tessalonicesi uniti a Dio Padre e al Signore et
s1:

Gesu Cristo: Abbiate immeritata benignita e pace”
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“Paolo e Silvano e Timoteo alla congregazione dei tessalonicesi uniti a Dio nostro Padre e al
Signore Gesu Cristo: 2751:1,2

Abbiate immeritata benignita e pace da Dio Padre e dal Signore Gesu Cristo”

(TNM)

Sembrerebbe che la frase “abbiate immeritata benignita e pace” sia una caratteristica delle lettere in cui Timoteo &
associato a Paolo nei saluti iniziali. Cid ha fatto pensare al Wake che le lettere siano di Timoteo e non di Paolo, perché
Paolo altrove non scriverebbe cosi. Errore. Se esaminiamo Rm, in cui Timoteo noné associato a Paolo nei saluti
iniziali, scopriamo che Paolo usa la stessa frase, solo che questa arriva al v. 6: “Abbiate immeritata benignita e pace
da Dio nostro Padre e dal Signore Gesu Cristo” (TNM). Lo stesso vale per la 7Cor. “Abbiate immeritata benignita e
pace da Dio nostro Padre e dal Signore Gesu Cristo” (v. 3, TNM). E vale per Gal. “Abbiate immeritata benignita e pace
da Dio nostro Padre e dal Signore Gesu Cristo” (v. 3. TNM). E vale pure per Ef “Abbiate immeritata benignita e pace da
Dio nostro Padre e dal Signore Gesu Cristo” (v. 2, TNM). Fa eccezione solo £b, ma - come si sa - ci sono grandissimi
motivati dubbi che £b sia di Paolo. La teoria del Wake, quindi, cade da sola. Co/ é effettivamente di Paolo.

3. Un altro argomento contro la genuinita di Co/si trova nella dottrina concernente la persona di Yeshua che
trascenderebbe le idee esistenti nel resto dell'epistolario paolino. Anche se nelle altre lettere di Paolo si pud notare
uno sviluppo dottrinale, si tratta pur sempre di un evolversi d'idee presenti in germe sin dallinizio. Qui in Col, invece,
troveremmo dei punti del tutto nuovi rispetto al restante pensiero paolino.

Ad esempio, secondo alcuni critici, vi mancherebbe I'ansia dei primi scritti paolini verso la tensione escatologica
(ovvero riguardante gli ultimi tempi), vale a dire verso la parusia, il ritorno di Yeshua. Altrove, in Paolo, questa
tensione € presente: “Il Signore stesso, con un ordine, con voce d'arcangelo e con la tromba di Dio, scendera dal cielo”
(775 4:16), “Il Signore Gesu apparira dal cielo con gli angeli della sua potenza” (27s 1:7), “Al suono dell'ultima tromba.
Perché la tromba squillera, e i morti risusciteranno incorruttibili, e noi saremo trasformati” (7Cor15:52). Ma davvero

in Co/manca questa tensione escatologica? Un esame accurato mostra che essa e presente:
“Quando Cristo, la vita nostra, sara manifestato, allora anche voi sarete con lui manifestati in gloria”. - 3:4.

Queste parole di Paolo ce ne richiamano delle altre secondo cui I'universo cosmico tende con ansia verso la gloria
dei figli di Dio (Rm 8:18-25). Questo argomento citato dai critici non puo quindi essere accolto.

Viene sottolineato dai critici anche il fatto che la metafora del corpo assumerebbe in Co/un aspetto nuovo. Prima -
essi dicono - il corpo intero (capo compreso) si riferiva alla chiesa e alle diverse funzioni esistenti in essa (7Cor12:16-
21; Rm 12:4-8), qui in Colinvece il capo & costituito da Yeshua e solo il restante corpo dai membri della chiesa. Ecco il
raffronto:

“Il corpo € uno e ha molte membra, e tutte le membra del corpo, benché siano molte,
formano un solo corpo”, “Noi tutti siamo stati battezzati [...] per formare un unico
) ) ) ) 1Cor12:12,13,14,20
corpo”, “ll corpo non si compone di un membro solo, ma di molte membra”, “Ci son

dunque molte membra, ma c'é€ un unico corpo”

“Come in un solo corpo abbiamo molte membra e tutte le membra non hanno una 1245
m12:4,
medesima funzione, cosi noi, che siamo molti, siamo un solo corpo”

“Egli [Yeshua] ¢ il capo del corpo, cioé della chiesa” Col1:18

In verita, 'argomentazione addotta pare fragile. E un fatto che la metafora del corpo c'@. E c'¢ sia in 7Core in Rm
quanto in Col. Gia questo fatto dovrebbe portarci a concludere che l'autore della stessa metafora € uno, ovvero
Paolo. In quanto al fatto del capo del corpo, & una sottigliezza. Non c'é contraddizione. In Co/¢é detto chiaramente che
il corpo € la chiesa; va da sé che il capo del corpo sia Yeshua, e Paolo lo dice (1:18). In 7Core in Rmnon & menzionato
il capo? No. E allora? Dove mai si dice che il capo sia qualcuno di diverso da Yeshua? In 7Corsono menzionate delle
membra del corpo: il piede, la mano, l'orecchio, l'occhio. Queste parti sono assunte ad esempio della funzione che
ciascuno ha nel corpo mistico di Yeshua. Ma il corpo stesso e Yeshua: “Tutte le membra di tale corpo, benché siano
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molte, sono un solo corpo, cosi € anche il Cristo” (7Cor12:12, TNM). Dato che piede, mano, orecchio, eccetera, sono le
partidel corpo, quale dovrebbe essere la parte metaforica simboleggiante Yeshta se non il capo? Infatti, il capo non &
menzionato insieme alle parti che illustrano i membri della chiesa. Il contesto di 7Cor12 non riguarda Yeshua, ma/
fedeli e la ripartizione dei loro doni carismatici, ecco perché il capo non € menzionato. “Voi siete il corpo di Cristo, e
individualmente membra" (v. 27, TNM). Lo stesso ragionamento vale per Rm 12. Paolo parla dei doni carismatici dei
fedeli e ricorda loro: “Come in un solo corpo abbiamo molte membra, ma le membra non hanno tutte la stessa
funzione, cosi noi, benché molti, siamo un solo corpo, uniti a Cristo, ma membri appartenenti individualmente gli uni
agli altri” (wv. 4,5, TNM). Anche qui I'argomento sono i fedeli, non Yeshua. Tuttavia, dice: “Siamo un solo corpo, uniti a
Cristo". Uniti come? Uniti a lui che & il capodel corpo, ovviamente. Discorso diverso in Co/, dove il tema & proprio
Yeshua. Infatti, in Co/1 si parla del primato di Yeshua. E solo owio che Paolo affermi li che Yeshua & ilcapodella
congregazione, del suo corpo metaforico.

Ma i critici oppongono altro ancora. Essi osservano che il primato di Yeshua si estende in Co/a tutto il cosmo, il che
sembrerebbe in contrasto con la cristologia paolina. In Co/é detto: “In lui [Yeshua] sono state create tutte le cose che
sono nei cieli e sulla terra, le visibili e le invisibili: troni, signorie, principati, potenze; tutte le cose sono state create
per mezzo di lui e in vista di lui. Egli € prima di ogni cosa e tutte le cose sussistono in lui” (1:16,17). Yeshua ha il
primato su tutto l'universo. E davvero una novitd presente in Co/e non nelle altre lettere paoline? No. Questo
pensiero e presente anche in altre lettere di Paolo:

“Gesu Cristo, mediante il quale sono tutte /e cose’. - 1Cor 8:6.

“La creazione aspetta con impazienza la manifestazione dei figli di Dio; perché la creazione é stata sottoposta alla
vanita, non di sua propria volonta, ma a motivo di colui che ve 'ha sottoposta, nella speranza che anche la creazione
stessa sara liberata dalla schiavitu della corruzione per entrare nella gloriosa liberta dei figli di Dio. Sappiamo infatti
che fino a ora tutta la creazione geme ed & in travaglio”. - Rm 8:19-22.

Il primato di Yeshua su tutto l'universo € presente quindi anche in altre lettere di Paolo.

4. La fantasia dei critici non ha limiti. Alcuni d’essi asseriscono che la/ettera ai colossesi (che presenta una curiosa
affinita con quella agli efesini) sarebbe stata originata da un breve scritto paolino che uno scrittore posteriore
avrebbe allargato saccheggiando dalla /ettera agli efesini. Questi esegeti rispondono ai nomi di H. J. Holtzmann (Kritic
der Epheser und Kolos. Serbriefe, Leipniz) e di C. Masson (L'Epitre de Saint Paul aux Colossians, Neuchatel et Paris,
pag. 83). Lo studioso P, N. Harrison si spinge oltre e afferma addirittura che Onesimo sarebbe l'interpolatore della
lettera. - Pauline and Pastorals, London, pag. 65.

Tuttavia, - anziché immaginare soluzioni cosi complicate, cervellotiche e del tutto prive di fondamento - si pud
semplicemente pensare che Paolo, scrivendo nel medesimo periodo agli efesini e ai colossesi, per ribattere errori
simili abbia logicamente fatto uso di temi ed espressioni comuni.

5. Altra obiezione. L'eresia che viene combattuta in Co/é una eresia dal colorito gnostico. Lo gnosticismo era un
movimento teologico intellettualistico che sosteneva la redenzione tramite la gnosio conoscenza (greco yvwaolg,
ghnosis - con la gdura - “conoscenza”). Il problema & che questo movimento sarebbe apparso solo nel 2° secolo, per
cui - osservano i critici - la lettera ai colossesi, che lo combatte, non potrebbe essere uno scritto apostolico. Cosi
sosteneva R. M. Grant (Gnosticism in Historical Introduction to the N. Testament pagg. 202-207; Gnosticism and
Early Christianity, Harper Torchbooks, Columbia University Press, New York, pagg. 151-181). Pare pero che |'obiezione
si sia risolta da sola, in quanto il Grant - che ammetteva l'influsso gnostico sul Vangelo di Giovanni- in alcuni suoi
articoli piu recenti nega ogni influsso gnostico sulla chiesa primitiva. Ora pare che lo gnosticismo derivi addirittura da
eresie della prima chiesa. - G. Quispel, Die Gnosis ais Weltreligion, Zirich; W. F. Albright, in The Background of the
New Testament and its Eschatology, Ed. W. D. Davies e D. Daube, Cambridge Unversity Press, pag. 162.
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LA LETTERA Al COLOSSESI — PRE-GNOSTICISMO E INFLUENZE ESSENE

Lo gnosticismo sosteneva l'esistenza nel cosmo del dualismo materia-spirito, denotante la sua origine non da un Dio
unico ma da due dei: uno, dio del male e della materia, I'altro dio del bene e dello spirito. La percezione di questa
duplice presunta realta sarebbe frutto di speciale “conoscenza” (gnosi, appunto) degli gnostici.

Come gia accennato nello studio precedente, queste idee vengono oggi poste in discussione dai nuovi studiosi che
esaminano l'origine dello gnosticismo. Mentre alcuni studiosi (H. Schilier, A. W. Wikenhauser) trovavano I'ambiente
della lettera ai colossesi nella dottrina gnostica del 2° secolo, un altro autore (E. Kasemann) vi trovava dottrine
iraniche. Altri ancora hanno raffrontato Co/con il culto di Mitra, di Men, di Aiis, di Sabazios e di Magna Mater (F.
Maier, A. Steinmann, M. Meinertz, M. Dibelius). Lo studioso J. B. Lighfoot, con una felice intuizione (data la mancanza
di documenti significativi), gia nel 1800 pensava alla confutazione di un pre-gnosticismo di tipo giudaico-esseno.

Oggi sappiamo che lo gnosticismo ando realmente sviluppandosi nel 2° secolo, quando si diffuse per influsso
iranico il mito del “primo uomo” tornato dal regno della luce a liberare mediante la conoscenza le “anime” (spiriti)
divenute schiave della materia. Tuttavia, questa eresia gnostica del 2° secondo secolo affondava le sue radici in un
pre-gnosticismo larvato del 1° secolo e che poteva percio essere combattuto da Paolo nella sua lettera ai colossesi.

A Qumran, infatti, si esaltava la “conoscenza” del mistero divino nascosto ai “figli di Adamo” ( @S 11,2-7), ma rivelato
mediante il Maestro di Giustizia (o Dottore Giusto) della setta essena.

“I miei occhi han contemplato
il sempre esistente: sapienza nascosta
ai mortali, scienza e pensieri occultati
ai figli dell'uomo”. - / QS11,6.

Secondo gli esseni questo “mistero” si concretizzava nella Legge mosaica, nel vero calendario che secondo loro
regolava la vita giudaica e nelle pratiche di astinenza e di alimentazione.

“Tutti quelli che hanno concluso l'alleanza . . . veglino per agire secondo l'interpretazione della Legge . . . per separarsi
dagli uomini di perdizione . . . per distinguere tra puro ed impuro, e aver conoscenza tra il santo e il profano; per
osservare il giorno di sabato secondo la sua interpretazione, le feste e il giorno del digiuno, secondo il compito della
Nuova Alleanza del paese di Damasco”. - Documento Damasceno 6,11,14-19.

Come si nota da questo documento, gli esseni ritenevano di avere il giusto calendario, e su questo basavano il loro
sabato e le loro feste. Il sabato e le feste erano quelli biblici, ma gli esseni li osservavano secondo un /oro calendario.
Anche le leggi alimentari si basavano su quelle bibliche, ma la “conoscenza” che gli esseni credevano di possedere
andava oltre. Tutto questo contrastava con le osservanze giudaiche. Alla luce di cid sono piu comprensibili le parole
di Paolo ai colossesi:

“Nessuno dunque vi giudichi quanto al mangiare o al bere, o rispetto a feste, a noviluni, a sabati”. - 2:16.

| colossesi si attenevano alle leggi alimentari bibliche. | colossesi osservavano le feste, i noviluni e i sabati biblici.
Paolo dice loro che nessuno deve giudicarli per questo. “Nessuno vi giudichi riguardo al mangiare e al bere o in
quanto a festa o a osservanza della luna nuova o a sabato” (/bidem, TNM). Si noti: “In quanto [...] a osservanza” (non
in quanto a non osservanza). | colossesi osservavano sabati, noviluni e feste bibliche nel modo corretto. Nessuno
doveva permettersi di giudicarli per questo.

Con il pre-gnosticismo si era gia creata a Qumran una religione di angeli, ai quali si offriva un vero culto (Enoc9:3;
Testamento di Levi5:5;1 QM7,6;12,1,4,8;3,25). Cio accadeva perché gli angeli erano ritenuti mediatori tra Dio e
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'uomo (Test. Dan. 6:2). Ecco allora di nuovo comprensibili le parole di Paolo sempre ai colossesi:

“Nessuno vi derubi a suo piacere del vostro premio, con un pretesto di umilta e di culto degli angeli, affidandosi alle
proprie visioni, gonfio di vanita nella sua mente carnale”. - 2:18.

La lotta tra il bene e il male ha il suo campo di battaglia nella mente umana, per cui a Qumran si distinguevano due
classi di persone: i buoni (gli esseni) e i malvagi: “Dio ha messo una inimicizia eterna tra le due classi . . . una lotta
gelosa li oppone . . . sicché non possono marciare insieme” (/ QSIV,17,18). Secondo la loro visione, ogni santo ha
I'obbligo di avere “odio eterno contro gli uomini della perdizione” (/ @59,21). Questa idea & decisamente rifiutata
dalla Bibbia: “lo vi dico: amate i vostri nemici, [benedite coloro che vi maledicono, fate del bene a quelli che vi odiano,]
e pregate per quelli [che vi maltrattano e] che vi perseguitano, affinché siate figli del Padre vostro che € nei cieli;
poiché egli fa levare il suo sole sopra i malvagi e sopra i buoni, e fa piovere sui giusti e sugli ingiusti. Se infatti amate
quelli che vi amano, che premio ne avete? Non fanno lo stesso anche i pubblicani?” (Mt 5:44-46). “Lui [Yeshua], infatti,
e la nostra pace; lui che dei due popoli ne ha fatto uno solo e ha abbattuto il muro di separazione abolendo nel suo
corpo terreno la causa dell'inimicizia”. - £/2:14.

Anche se qui (nei passi pre-gnostici che abbiamo citato) il dualismo & prevalentemente morale e non cosmico, si
trattava gia di un primo passo che avrebbe condotto poi la mentalita degli gnostici alla distinzione cosmica tra il dio
buono e il dio cattivo. Cosa che avvenne nel 2° secolo tra gli gnostici.

Va poi osservato che tali idee essene potevano benissimo penetrare anche tra i discepoli di Yeshua. Infatti, non
aveva anche Giovanni diviso il mondo in due classi (i credenti e il mondo; i figli delle tenebre e i figli della luce; i
seguaci dellamore e quelli dell'odio, coloro che accettano Yeshua e coloro che lo negano)? Yeshua stesso aveva
detto: “Quello che & nato dalla carne, € carne; e quello che € nato dallo Spirito, € spirito” (Gv3:6). Era quindi possibile
che nei nuovi credenti s'insinuasse lo gnosticismo o, meglio, il pre-gnosticismo. D'altra parte, gia lo stesso Giovanni
combatte contro questo pre-gnosticismo quando insiste sul fatto che Yeshua era davvero un uomo in carne ed ossa
e che la sua resurrezione fu una vera resurrezione. Per gli gnostici la carne di Yeshua era apparente.

Non senza motivo i cosiddetti “padri della chiesa” antichi attribuivano la nascita degli gnostici a dei discepoli di
Yeshua fattisi eretici, e in modo particolare a Simone e a Nicola. Questi due sono entrambi ricordati dal libro di Attie
furono i fondatori dei simoniti e dei nicolaiti. “"Elessero Stefano, uomo pieno di fede e di Spirito Santo, Filippo,
Procoro, Nicanore, Timone, Parmena e Nicola, proselito di Antiochia. Li presentarono agli apostoli, i quali, dopo aver
pregato, imposero loro le mani” (At 6:5,6); “Vi era un tale, di nome Simone, che gia da tempo esercitava nella citta le
arti magiche, e faceva stupire la gente di Samaria, spacciandosi per un personaggio importante. Tutti, dal piu piccolo
al piu grande, gli davano ascolto, dicendo: ‘Questi € la potenza di Dio, quella che & chiamata la Grande'. E gli davano
ascolto, perché gia da molto tempo li aveva incantati con le sue arti magiche. Ma quando ebbero creduto a Filippo
che portava loro il lieto messaggio del regno di Dio e il nome di Gesu Cristo, furono battezzati, uomini e donne.
Simone credette anche lui e, dopo essere stato battezzato, stava sempre con Filippo; e restava meravigliato, vedendo
i miracoli e le opere potenti che venivano fatti” (A¢8:9-13). La setta dei nicolaiti € rammenta pure nel libro di
Rivelazione o Apocalisse: “Tuttavia hai questo, che detesti le opere dei Nicolaiti, che anch'io detesto” (2:6). | reperti di
Qumran e di Kenoboskion (o Nag Hammadi, dove é stata rinvenuta una completa biblioteca manichea) hanno
confermato in pieno le attestazioni patristiche precedenti.

Sembra che delle tendenze gnostiche incominciassero ad affiorare nella congregazione di Corinto, dove con tutta
probabilita alcuni si facevano forti della predicazione paolina riguardante lo spirito santo e la liberta dei figli di Dio
per portarla a conseguenze estreme e assurde. Quei discepoli eretici erano convinti di essere gia ricchi e perfetti: “Gia
siete sazi, gia siete arricchiti, senza di noi siete giunti a regnare!” (7Cor4:8). Costoro s'immaginavano che la realta del
messaggio escatologico (che riguarda cioé gli ultimi tempi) si fosse gia attuata su questa terra, senza doverla piu
attendere per l'avvenire. Paolo esorta Timoteo a combattere simili eresie: “Evita le chiacchiere profane, perché quelli
che le fanno avanzano sempre piu nell'empieta e la loro parola andra rodendo come fa la cancrena; tra questi sono
Imeneo e Fileto, uomini che hanno deviato dalla verita, dicendo che la risurrezione & gia avvenuta, e sovvertono la
fede di alcuni” (27m 2:16-18). Per questi eretici gnostici il messia era il “rivelatore” che salvavacon /a sua sapienza, per
cui non aveva valore il mistero della sua morte e la sofferenza degli apostoli. Paolo ribatte loro con sarcasmo: “lo
ritengo che Dio abbia messo in mostra noi, gli apostoli, ultimi fra tutti, come uomini condannati a morte; poiché
siamo diventati uno spettacolo al mondo, agli angeli e agli uomini. Noi siamo pazzi a causa di Cristo, ma voi siete
sapienti in Cristo; noi siamo deboli, ma voi siete fort voi siete onorati ma noi siamo disprezzati. Fino a questo
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momento, noi abbiamo fame e sete. Siamo nudi, schiaffeggiati e senza fissa dimora, e ci affatichiamo lavorando con
le nostre proprie mani; ingiuriati, benediciamo; perseguitati, sopportiamo; diffamati, esortiamo; siamo diventati, e
siamo tuttora, come la spazzatura del mondo, come il rifiuto di tutti”. - 7Cor4:9-13.

Un giovane gnostico, abusandodelle parole di Yeshua, si rivolgeva a una ragazza vergine che egli desiderava
dicendole: “Da a chi ti chiede” (Mt5:42). Queste unioni sessuali erano chiamate “unioni mistiche” che, nel pensiero
corrotto, elevavano al “Regno di Dio".

Alcuni di questi gnostici si astenevano dalla carne sacrificata agli idoli. Essi pensavano di avere “conoscenza” (gnosi,
appunto). Da cio & motivata la frase paolina contro la gnosi che inorgoglisce e manca di rispetto, mancanza tipica di
chi in effetti non sa e pretende di sapere: “Quanto alle carni sacrificate agli idoli, sappiamo che tutti abbiamo
conoscenza. La conoscenza [yv®olg (gnosis)] gonfia, ma I'amore edifica. Se qualcuno pensa di conoscere qualcosa,
non sa ancora come si deve conoscere; ma se qualcuno ama Dio, & conosciuto da lui. Quanto dunque al mangiar
carni sacrificate agli idoli, sappiamo che l'idolo non € nulla nel mondo, e che non c'€ che un Dio solo. Poiché, sebbene
vi siano cosiddetti déij, sia in cielo sia in terra, come infatti ci sono molti deéi e signori, tuttavia per noi c'e un solo Dio, il
Padre, dal quale sono tutte le cose, e noi viviamo per lui, e un solo Signore, Gesu Cristo, mediante il quale sono tutte
le cose, e mediante il quale anche noi siamo. Ma non in tutti & la conoscenza; anzi, alcuni, abituati finora all'idolo,
mangiano di quella carne come se fosse una cosa sacrificata a un idolo; e la loro coscienza, essendo debole, ne &
contaminata. Ora non € un cibo che ci fara graditi a Dio; se non mangiamo, non abbiamo nulla di meno; e se
mangiamo non abbiamo nulla di piu. Ma badate che questo vostro diritto non diventi un inciampo per i deboli.
Perché se qualcuno vede te, che hai conoscenza, seduto a tavola in un tempio dedicato agli idoli, la sua coscienza, se
egli € debole, non sara tentata di mangiar carni sacrificate agli idoli? Cosi, per la tua conoscenza, € danneggiato il
debole, il fratello per il quale Cristo € morto. Ora, peccando in tal modo contro i fratelli, ferendo la loro coscienza che
& debole, voi peccate contro Cristo. Percio, se un cibo scandalizza mio fratello, non mangerd mai piu carne, per non
scandalizzare mio fratello” (7Cor8:1-13). La “conoscenza” che “gonfia” & la gnosi, appunto.

Alcuni di questi pre-gnostici nella congregazione dei discepoli di Yeshua si astenevano del tutto dalla carne,
ammettendo un rigorismo ascetico che li faceva allontanare anche dal matrimonio, per cui Paolo & costretto a dire:
“Non privatevi 'uno dell'altro, se non di comune accordo, per un tempo, per dedicarvi alla preghiera; e poi ritornate
insieme, perché Satana non vi tenti a motivo della vostra incontinenza” (7Cor7:5). Altri pre-gnostici, al contrario,
ritenevano lecito tutto, in quanto il loro “spirito” non poteva essere toccato da peccati carnali: “Si ode addirittura
affermare che vi e tra di voi fornicazione; e tale immoralita, che non si trova neppure fra i pagani; al punto che uno di
voi si tiene la moglie di suo padre! E voi siete gonfi, e non avete invece fatto cordoglio, perché colui che ha commesso
quell'azione fosse tolto di mezzo a voi! Quanto a me, assente di persona ma presente in spirito, ho gia giudicato,
come se fossi presente, colui che ha commesso un tale atto. Nel nome del Signore GesU, essendo insieme riuniti voi
e lo spirito mio, con l'autorita del Signore nostro Gesu, ho deciso che quel tale sia consegnato a Satana, per la rovina
della carne, affinché lo spirito sia salvo nel giorno del Signore Gesu"” (7Cor5:1-5). Per costoro, che si ritenevano dei re
(“Senza di noi siete giunti a regnare!”, 7Cor4:8), la legge comune non aveva valore; come riferisce Clemente: “Per un
re la legge non é scritta”. - Clemente Alessandrino, Stromata 3,27-33.

Tendenze pre-gnostiche sono appunto quelle che appaiono in Col. Questa lettera fu forse scritta da Paolo dietro
richiesta di Epafra che in quel momento stava con I'apostolo. Paolo ammette che nella congregazione di Colosse
regnavano la fedelta e 'amore: “Abbiamo sentito parlare della vostra fede in Cristo Gesu e dell'amore che avete per
tutti i santi” (1:4), “Sebbene sia assente di persona, sono perd con voi spiritualmente, e mi rallegro vedendo il vostro
ordine e la fermezza della vostra fede in Cristo” (2:5). Ma sa anche che i si vanno diffondendo degli errori che si
pretende di mescolare al vangelo, alla buona notizia, una speculazione filosofica di tendenza gnostica: “Guardate che
nessuno faccia di voi sua preda con la filosofia e con vani raggiri secondo la tradizione degli uomini e gli elementi del
mondo e non secondo Cristo” (2:8). Come abbiamo visto, la speculazione filosofica di tipo gnostico riguardava
I'alimentazione e le osservanze delle feste bibliche secondo un particolare calendario accolto dagli esseni. Un posto
speciale era attribuito agli angeli, considerati come strumenti della creazione e della Legge. Forse queste idee erano
derivate da frasi generiche in cui appare il plurale: “Facciamo I'uomo a nostra immagine, conforme alla nostra
somiglianza” (Gn 1:26), “Ecco, 'uomo é diventato come uno dino/’ (Gn3:22). Al dire di Giustino, questo implicava
secondo alcuni rabbini giudei del suo tempo che Dio avesse parlato agli angeli e che 'uomo fosse stato opera
dell'attivita angelica (Giustino, Dialoghi 62). Per Giustino, invece, si trattava del Padre e del Figlio. Anche nei testi copti

di Nag Hammadi si legge: “Alcune [sette giudaiche] dicono che Dio & il creatore di tutto cio che esiste, altri dicono che
294

@



®

egli cred tutto mediante di angeli” (cfr. Trattato sulle tre nature). L'attivita angelica nel dare la Legge era poi stata
sottolineata da Stefano: “Voi, che avete ricevuto la legge promulgata dagli angeli, e non l'avete osservata” (At 7:53).
Anche Paolo lo sottolineava: “Fu promulgata per mezzo di angeli” (Ga/3:19). Anche l'autore di £b afferma: “La parola
pronunziata per mezzo di angeli si dimostro ferma e ogni trasgressione e disubbidienza ricevette una giusta
retribuzione” (2:2). Non solo la Bibbia attestava il ruolo degli angeli nel consegnare la Legge, ma anche la letteratura
giudaica di quel tempo (Giubilei1:29; Test. Dan. 6:2; Filone, Somn. 1,141; Giuseppe, Ant. 15,136; Sifré Num. 102 su
Nm12:5 e su £520:18; Pesigta Gabbati21). Era quindi facile esagerare. Secondo i pre-gnostici eretici a Colosse
I'osservanza della Legge doveva essere un'obbedienza dovuta agli angeli che erano dispiaciuti quando essa veniva
violata.

Che gli angeli abbiano avuto un ruolo nel consegnare la Legge & un fatto attestato dalla Scrittura. Forse € con
questa idea che dobbiamo comprendere 'ammonimento paolino fatto alle donne di coprirsi il capo: “La donna deve,
a causa degli angeli, avere sul capo un segno di autorita” (7Cor11:10). Il versetto precedente parla dell'ordine della
creazione: “L'uomo non fu creato per la donna, ma la donna per 'uomo” (v. 9). Pensando che la creazione come tale
era dai rabbini attribuita agli angeli (Dio la avrebbe attuata tramite gli angeli), si comprende come la violazione
dellordine stabilito nella creazione sarebbe stata ritenuta una violazione contro gli angeli. E infatti dopo aver
specificato quest'ordine nella creazione che Paolo dice: “Perciola donna deve, a causa degli angeli, avere sul capo un
segno di autorita” (v. 10). Non dimentichiamo che Paolo era stato un rabbino alla scuola di Gamaliele. Da qui al culto
degli angeli, pero, ce ne corre.

Queste forze angeliche erano chiamate dagli gnostici “elementi” (otowyela, stoichéia). Paolo ne parla in Ga/4:3:
“Anche noi, quando eravamo bambini, eravamo tenuti in schiavitu dagli elementi del mondo”. La frase “elementi del
mondo” & nel greco otoulxela tod kbopoL (stoichéia tu kosmu). La parola kéopog (kosmos), numero Strong 2889,
ha diversi significati e puo significare anche “universo”. Paolo parla quindi di “elementidell'universo”. Il contesto &
quello: “lo dico: finché I'erede € minorenne, non differisce in nulla dal servo, benché sia padrone di tutto; ma e sotto
tutori e amministratori fino al tempo prestabilito dal padre. Cosi anche noi, quando eravamo bambini, eravamo
tenuti in schiavitu dagli elementi del mondo” (4:1-3). Paolo parla in modo allegorico di “tutori e amministratori”, e non
si vedrebbe cosa c'entrerebbe qui parlare poi di “elementi del mondo” intesi come principi umani. Prende quindi un
abbaglio TNMche traduce: “Anche noi, quando eravamo bambini, eravamo resi schiavi dalle cose elementari che
appartengono al mondo”. Il testo non parla di “cose elementari che appartengono al mondo”, ma di stoichéia tu
kosmu, "elementi dell'universo”. Tentando di commentare 'espressione, gli editori di 7VNMfanno un po’ di confusione
nel cercare di includervi tutto (gli elementi umani, il culto degli angeli e le pratiche giudaiche). Prima fanno una
negazione e poi la accettano insieme a altre spiegazioni: “Paolo evidentemente non si riferiva agli elementi
fondamentali della creazione materiale [...]. Gli scritti di Paolo indicano che questo includerebbe le filosofie e le
dottrine illusorie che si basano unicamente su norme, concetti, ragionamenti e mitologie umani, del tipo di cui si
dilettavano i greci e gli altri popoli pagani. (Col 2:8) Comunque & chiaro che egli uso il termine per includere anche
elementi della cultura ebraica, non solo insegnamenti ebraici non biblici che incoraggiavano l'ascetismo o
["adorazione degli angeli’, ma anche l'idea che i cristiani dovessero osservare la Legge mosaica”. - Perspicacia nello
studio delle ScrittureVol. 2, pag. 312, § 3 del sottotitolo “Le cose elementari del mondo”alla voce “Mondo”.

Dopo aver detto che Dio ha inviato Yeshtua quando giunse la pienezza del tempo e che ora sono nella verita (Ga/
4:4-8), Paolo domanda: “Come mai vi rivolgete di nuovo ai deboli e poveri elementi[otolxela 