PDCO06

La profezia nella Scrittura e nella Chiesa

INTRODUZIONE: LA PROSPETTIVA DEL CORSO

Quello della profezia & un fenomeno, comunque lo si voglia spieigéerpretare, comprendere, che
attraversa tutta la storia della salvezza, dall'inizia éihe, cominciando dal “profeta” Abramo (Gen
20,7) per finire con il libro “profetico” dell’Apocalisse (Ap3 22,10.18.19). Un fenomeno cosi vasto
che é impossibile non gia esaurire, ma anche soltanto analinZzarma soddisfacente in un corso bre-
ve come il nostro, dove non potremo trattare che pochi aspetticdpo di questo corso vuole essere
soprattutto quello di offrire alcune chiavi essenziali per congaee il fenomeno della profezia del’AT
e NT dal punto di vista teologico. Se volessimo trovare un comum@rdeatore a questo fenomeno
cosi vasto e cosi complesso in che cosa lo potremmo idenfifidanee pare che cido che accomuna la
profezia biblica dal punto di vista teologico, che € quello chimteressa in tutte le sue figure e le
sue opere € quello della trasmissione della RivelaziBhe cosa intendiamo per “Rivelazione”? L'AT
non ha un vocabolo che corrisponda a questo termine, nel senso énusiaro in teologia. Pero e-
sprime tale concetto quando mostra che Dio entra in relazionéucomol Dio per rivelarsi al’'uomo,
per farsi conoscere, deve entrare in relazione con I'uomo;adtraverso la sua parola. Dio si rivela
rivolgendo la parola alluomo (CCC 142). Da questo dato possiamo gi& ama prima intuizione
dellimportanza della profezia. Basti pensare a quanto frequentersetrovano nei libri profetici e-
spressioni del tipo: “La parola di Jhwh fu rivolta a ...”; “Cosilg@alhwh ...”; “Ascoltate la parola di
Jhwh ...”; ecc. Il ministero profetico € allora essenzialmédmgnistero della parola divina trasmessa
all'uomo, comunque essa venga comunicata. La profezia ha tostitusraele un canale per quello
che noi chiamiamo Rivelazione, vale a dire per la conoscernziadnel suo agire e parlare. Dio parla e
si fa conoscere al suo popolo per mezzo di profeti. Come afferma,A «Il Signore Dio non fa nulla
senza rivelare il suo segreto ai suoi servi i profetist.Mdstro corso ci concentriamo dunque su alcuni
aspetti che fungono da ossatura fondamentale per la profeziarimefto al suo ruolo rivelativo. Nel
nostro corso ci concentriamo dunque soltanto su alcuni aspetti chenéudg ossatura fondamentale
per la profezia in relazione al suo ruolo rivelativo.

Per gli approfondimenti e I'analisi di altre tematiche che teoroheremo non resta percio che rivol-
gersi alllampia letteratura in questo campo.




PRIMA PARTE: LA PROFEZIA ALL'INTERNO DEL POPOLO DEL L’ALLEANZA

[. IL CONTESTO STORICO E TEOLOGICO

.1 LA PROFEZIA ALL 'INIZIO DELLA STORIA DELLA SALVEZZA

Il contesto in cui si muove la profezia biblica € dunque quella détiria della salvezza. Questa ha il
suo inizio con intervento della “parola di Jhwh” ad Abramo, ihp nabi’ che appare nella Scrittdra
| primi undici capitoli della Genesi ci descrivono come drm di Dio per 'umanita sia stato compro-
messo dal peccato dei progenitori che produce una frattura frargini e Dio e degli uomini fra di lo-
ro. Dio perd non si rassegna e continua a porre dei semi dingperQuesti capitoli sfociano
nell'intervento di Dio nella vita di Abramo. E Jhwh che prendeidiativa. Abramo & il primo perso-
naggio a cui viene rivolto ii*bar Jhwh(cfr. Gen 15,3 Ne 9,7 interpreta questo rivolgersi di Dio ad
Abramo come un atto di elezione: «Sei tu Jhwh ched¢eltoAbramo». L’elezione di Abramo € un atto
di assoluta iniziativa divina. D’altro lato I'elezione non e pnivilegio per Abramo; essa € invece in
funzione di qualcosa. Dio ha uno scopo; Dio vuole riservare questa pg@esoré e per il suo piano.
Abramo e stato chiamato e scelto da Dio ad essere strumami@do divino. Questo é il motivo per
cui in Gen 20,7 Abramo é definito “profeta”. Con la chiamata diAtwr inizia la storia della salvezza.
A questa parola il “profeta” obbedisce e si mette in movimdadoe grazie a questa risposta che parte
non solo Abramo, ma con lui la storia della salvezza destinatggiungere tutti gli uomini. Lo scopo
di questa elezione e il compimento di una promessa: una grandadtisza di cui Abramo sara il ca-
postipite attraverso il quale saranno benedette tutte le nagbaiterra. Dio vuole salvare tutti gli uo-
mini, ma per far questo inizia con un uomo, e con un popolo djuggto uomo sara il capostipite.

Da Abramo nasce lIsraele. Quando i figli di Israele siamovin Egitto e gridano a causa
dell'oppressione Dio si ricorda dell’alleanza fatta con AbraBio.interviene, per sua iniziativa perso-
nale, per liberare il popolo attraverso un atliabi’. Mosé é descritto come il profeta per eccellenza;
Nm 12,6-8:

Ascoltate le mie parole: Se ci sara un vostro pgegféo Jhwh in visione a lui mi rivelero, in sogparlerd con

lui. Non cosi il mio servo Mosé che é 'uomo dafig in tutta la mia casa. Bocca a bocca lo partmadui, in

visione e non con enigmi, e 'immagine di Jhwh egfitempla.

Il redattore finale di Dt afferma che «non é piu sorto in lsraa profeta come Mosé» (Dt 34,10). Mose
ha il compito di far passare la discendenza di Abramo dalltEgita Terra promessa. Ma soprattutto
Mose ¢ il grande mediatorell'alleanza. L’alleanza sinaitica é la chiave del rapgpartico ed esclusi-
vo che Jhwh viene ad instaurare con Israele. Il dono dellartenr@g fine a se stesso, ma € in funzione
della comunione d’amore che Israele deve creare e mantameilesuo Dio (cfr. Sal 105,44-45). Quel-
la comunione che I'umanita intera ha perso a causa del pecch&o@o vuole ristabilire, parte con il
popolo di Israele. Il popolo di Abramo costituisce il primo campionéud®nita intera che viene
chiamato a restaurare il rapporto di comunione con Dio, comprordaekpeccato. Questa chiamata fa
di Israele un popolo di profeti, come si afferma in Sal 105,15: «Naat®d miei consacrati, non fate
del male ai miei profeti». Anche I'elezione di Israelendunzione di qualcosa, trascende la realta con-
tingente del popolo.

I.2 |L PROFETA AL SERVIZIO DELL ’ALLEANZA

Quello dell’alleanza fra Jhwh e Israele viene a costitliemma dominante della storia della salvezza
in ambito veterotestamentario. Anche l'alleanza & un puro donadEiofferta di una comunione di
vita, per tutta la vita. Non a caso I'immagine piu usatgpdzeti per parlare di essa € quella matrimo-
niale. E come per un matrimonio, anche per l'alleanza occorronpatitiee due volonta accondiscen-

! si discute sull’'etimologia di questo termine. Pene abbia a che fare con il verbo “chiamare”, roa @ chiaro se si
tratti di una forma attiva o passiva. Nel primoa@ésabi’ & colui che chiama, che si rivolge a qualcuno;seebndo caso
egli & un chiamato, una persona che ha ricevutgaraa e/o una vocazione. Non é escluso che ebimglivaspetti possano
essere presenti.

2 Possiamo notare come I'espressibagahd®bar Jhwh ’el(“la parola di Jhwh fu a”) appaia in seguito nediabia 26
volte sempre riferita ad un profeta.
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denti. Israele non e obbligato ad accogliere questa offerta. sltpvbpone come il Dio d’Israele che lo
ha fatto uscire dal paese d’Egitto e offre i sifbiarim le sue dieci parole che sintetizzano il contenuto
della fedelta e dellamore su cui viene a fondarsi I'alleatizdecalogo (Es 20,1-17; Dt 5,6-21) inizia
con una affermazione fondamentale su cui si regge tuttotd: rel® sono Jhwh tuo Dio che ti ho fatto
uscire dal paese d’Egitto, dalla casa di schiavitu». Diogdihproporre I'alleanza presenta se stesso e
si presenta in base a quello che ha operato. Dio non si fa canasicaverso formule astratte, ma attra-
verso il suo agire. Israele puo decidersi se accettaleal'eda non ad occhi chiusi, non al buio, ma dopo
aver visto e visto in abbondanza I'agire di Dio.

Le “dieci parole” che seguono non hanno tutte lo stesso valorémib gomandamento non & sem-
plicemente il primo di una lista, ma & il comandamento g&ajuello da cui tutto il resto dipende; Es
20,3:

Non ci sara per te altro dio di fronte a me.

Il rapporto di alleanza puo essere fondato soltanto sulla fedelia anico partner. Il nemico numero
uno dell’'alleanza e l'idolatria. Perché si instauri e si magdeil rapporto di alleanza Dio chiede ad I-
sraele di avere Lui come unico Dio. Questo implica I'obbedieinzglica I'ascolto di Jhwh e del solo
Jhwh. L'obbedienza al Signore e la proibizione del culto ad altrsaled due facce della stessa meda-
glia. Ancora prima di arrivare a comprendere che Jhwh & Bubio in assoluto, Israele deve rinunciare
al culto di altre divinita e dare obbedienza totale al Sigridascolto e I'obbedienza a Jhwh fa si che
non sia possibile I'ascolto e 'obbedienza ad altri dei; Sal 81a9-11

°Ascolta popolo mio e io testimonierd contro dilsaele, se tu mi ascoltassi.

%Non ci sia in mezzo a te un dio straniero, e nasparti a un dio estraneo.

140 sono Jhwh tuo Dio, che ti ha fatto salire dabpa d’Egitto.
Possiamo notare lo stretto rapporto che intercorre fra il comamtiauel’ascolto e quello della fedel-
ta al solo Jhwh, un rapporto che sembra quasi di consequenzialitt.illafgon ci sia in mezzo a te un
Dio straniero» fa seguito a «ascolta popolo mio ...». Si potrebbe qoteddere: “Se tu mi ascoltassi,
(allora) non ci sara in mezzo a te un dio straniero ..."”; esattamente simetizzato in Dt 6,4-5: «A-
scolta Israele, Jhwh é il nostro Dio, Jhwh & unox». Proprio qligsttomandamenti e la trasgressione di
essi saranno I'oggetto principale dei rimproveri della prefeeterotestamentafia

In risposta all’'offerta dell’alleanza abbiamo I'accettaziolaeparte d’lsraele: Es 24,1-11. In questo
brano troviamo la ratificazione dell'alleanza sulla base ataibglienza da parte del popolo. Dopo che
Moseé ha riferito «tutte lparole del Signore e tutti i suaitatuth»* al popolo, esso risponde: «Tutte le pa-
role che il Signore ha parlato noi le eseguiremo» (v. 3). Wreratke al v.7: «Tutto cio che il Signore ha
parlato noi lo eseguiremo e lo ascolteremox». L'aspersioneadgle sull'altare (che rappresenta Dio) e
sul popolo suggella I'alleanza. Cosi Dio e il popolo che sono umitine vita insieme attraverso il rito
del sangue. Lo stesso sangue su ambedue i contraenti ezl simboleggia la consanguineita totale,
una consanguineita che supera di gran lunga quella naturale, igrifieaslegame di vita e di morte,
unita fra Dio e il popolo nella comunione dell'alleanza. Da questmenmto Israele viene riservato per
Dio, diventa una proprieta speciale di Dio, come era stato ammtam Es 19,5-6:

Se davvero ascolterete la mia voce e custodireteitaalleanza, allora voi sarete per me propriata tutti i

popoli. Voi sarete per me un regno di sacerdotha nazione santa.
Jhwh dice quindi a Mose di riferire quedibarim agli israeliti; ed egli «pose davanti a loro tutte geiest
parole ¢®barim) che Jhwh gli avevardinato» (v. 7). La condizione dell'ascolto, cioé dell’obbedienza
alla voce del Signore precede la trasmissione delle duestawalil decalogo. Quindi, prima ancora di
ordinare dei d®barim, dei comandi riguardanti non solo gli olocausti e i sacrifici,amehe qualsiasi al-
tra cosa, Jhwh ha legato il suo rapporto con Israele unicaméotebediienza a Lui e alla fedelta
all'alleanza. La condizione essenziale perché si reallzeagporto d’alleanza, prima ancora che
nell'obbedienza a questo o a quel comandamento, risiede celt@asbbedienza a Jhwh come tale. «ll
fondamentale principio religioso & questo: “ascolta la parolaigeb&”>. La terra promessa da Jhwh

% A questo proposito cfr. R.AVEDO, Profeti. Storia e teologia del profetismo nell’Antico Tarstento, 223-226.
* | d*barimsono il “Decalogo” emidpatimsono il cosiddetto “codice di alleanza” che ablwamEs 20,22-23,33.
® Cfr. G. KITTEL, « », 587-588.
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a Israele diventa cosi una specie di dote matrimoniale aEa”dn cui Israele potra realizzare questa
comunione di vita con il suo Sposo.

Il fondamento essenziale del rapporto di alleanza € dunque I'adecdhevh. Il popolo deve ascolta-
re il Signore il che equivale ad obbedire, a mettere in pr&iSua parola. Il popolo ascolta la voce di
Jhwh nel momento in cui ascolta il Suo profeta. Il dono dell’allearezge offerto al popolo attraverso
il profeta Mosé, colui che viene chiamato il “legislatoralla tradizione giudaica, secondo la quale eqgli
avrebbe composto quella parte della Bibbia chiamata Torahjl d@idtateuco. Il ruolo della profezia
non e estrinseco né successivo alla nascita del popolo delsrdequella realta che chiamiamo elezio-
ne o alleanza; ne e invece costitutivo. | profeti nella sti@ia salvezza non sono solamente coloro che
hanno dato un nome ad un libro biblico e che appaiono sulla scena agsifil secolo. La profe-
zia biblica ha mantenuto viva una tradizione e la tradizionedr@enuto essa. Tale tradizione i profeti
hanno continuato a comunicare e allo stesso tempo a far ere&agminciare da Mose, Dio si servira
sempre di mediatori fra Lui e il popolo; mediatori che avrannontmto, con varie modalita, di farsi
interpreti ed esecutori della volonta di Dio, e che in qualcbhdonpossiamo definire “profeti”, anche
guando questo appellativo non viene esplicitamente attribugssad

La necessita dell’esistenza del ministero profetico € ogitda in Dt 18,15-19:

®Un profeta come me in mezzo a te, dai tuoi fratdfivh tuo Dio fara sorgere per te; a lui dareteaiso.

secondo tutto cid che hai chiesto da Jhwh tuo DibGreb nel giorno dell’assemblea, dicendo: Nomte

nui piu ad ascoltare la voce di Jhwh mio Dio e n@da piu questo fuoco grande, affinché non muoia.

YAllora Jhwh mi disse: Hanno parlato bert8n profeta come te fard sorgere per loro in mezzor fra-

telli e porro le mie parole sulla sua bocca e padlad essi tutto cid che gli comandero. Se ci sgralcuno

che non dara ascolto alle mie parole che egli parleel mio nome io gliene chiedero conto.
Il testo si riferisce all’episodio della teofania sul Sirdawh scende per comunicare la sua parola, ma il
popolo non pud sopportare un faccia a faccia. Per questo chiede laiomed@izMosé (Es 20,19). La
novita in questo brano consiste nel fatto che Mosé viene presofigumree paradigmatica di come Dio
continuera a comunicare con Israele. Jhwh continuera anche dopo Barsés della profezia, cioé di
mediatori che parleranno in nome suo. Mosé funge cosi come puifeidiento non solo come figura
carismatica, ma anche come legislatore. La profezia redopmodellata sul ministero di Mose, il che
significa che si occupa essenzialmente di alleanza e defgSecondo questo testo la profezia
allinterno di Israele riceve il suo imprimatur nel momentastedell’alleanza; cio significa che le due
realtd saranno d’ora in poi strettamente connesse, quasiucizenlbon possa esistere senza l'altra. La
profezia é al servizio dell'alleanza, cioe del rapporto ugipoivilegiato fra Jhwh e Israele, basato sulla
fedelta alle parole di Dio.

In Sir 46,1 si afferma che Giosué fu «successore di Mosé preflezia. E i libri successivi alla
Torah vengono chiamati “libri profetici” appunto perché consideratiadi profeti, cioé di uomini che
avevano risposto ad una particolare chiamata di Dio in funziehpapolS. La profezia & il contesto
fondamentale, 'humus naturale, in cui solo & possibile I'atzatione della storia della salvezza e il
mantenimento del rapporto dell’alleanza.

® J. BLENKINSOPR, Storia della profezia201.
" | testi di riferimento a questo proposito sonolljaéNm 27,18-23; Dt 34,9; e forse anche Os 12,14
8 Cfr. J. BENKINSOPR, Storia della profezia20.



Il. PROFEZIA E REGALITA

1.1 IL PROFETA AL SERVIZIO DEL REGNO

Un momento fondamentale per la storia della profezia irellsra quello legato alla nascita della
monarchia. Dopo un lungo periodo in cui le tribu israelitiche si sorenarezate in maniera occasionale
e autonoma si avverte I'esigenza di una monarchia, di un petetrale che assumendo la responsabili-
ta del governo garantisca una condizione di sicurezza sia gaestioni fra le tribu che nei confronti di
attacchi esterni. La nascita della monarchia & avvexitae una assimilazione agli altri popoli; 1Sam
8,5:

Gli dissero (a Samuele): Ecco, tu sei vecchioumi figli non camminano nelle tue vie. Ora cosstiiper noi

un re che ci governi come tutti i popoli.

Questo desiderio di assimilazione agli altri popoli equivaleua abbandono di Jhwh. In forza
dell’alleanza Israele e proprieta peculiare di Jhwh fra ityttipoli; € Lui il loro re. La richiesta di un
monarca € quindi un rifiuto del Signore; 1Sam 8,7:

Il Signore disse a Samuele: Ascolta la voce debfmm tutto cid che ti dicono, poiché non te hamiyetta-

to, ma me hanno rigettato dall’'essere re su di loro
Samuele & il profeta di questo momento di svolta. E l'ultimiogilidici e il primo profeta dell'epoca
monarchica. Se fino a Samuele il profeta-giudice aveva inngiiozit compito di risolvere le questioni
interne alle tribu d’Israele interpretando e applicando la volonBialile Sue norme, d’ora in poi, poi-
ché questo ruolo viene assunto dal re, il profeta diventa eakeante una specie di coscienza nei con-
fronti del monarca, il quale dovra appunto svolgere il suo ircamnipiena sottomissione e obbedienza
alla legge divina. In definitiva: la monarchia viene tollarana essa dovra esprimere nient'altro che la
vera monarchia appartiene a Dio. Il re d’Israele non devereeseme i re degli altri popoli. Egli deve
leggere e meditare la torah divina per agire e decidereniformita ad essa. La monarchia € chiamata
ad essere in qualche modo un riflesso della regalita di Disraelé. |l re deve guidare il popolo di Dio
secondo i criteri dell’alleanza. Esiste in Israele la comaapzza di avere ricevuto da Jhwh il privilegio
di una rivelazione particolare dalla quale sarebbe stdtintaharsi; Dt 4,5-8:

*Vi ho insegnato precetti e norme come Jhwh miorfliba ordinato per metterle in pratica cosi in nmeat

paese che state per prendere in posséksmsserverete e praticherete poiché questa sasokira saggezza

e la vostra intelligenza agli occhi dei popoli almgranno tutti questi precetti e diranno: Questamta nazio-

ne & il solo popolo saggio e intelligente®Quale grande nazione ha precetti e norme giusteecirtta que-

sta torah che io oggi vi do?

La torah e la rivelazione per condurre una vita secondo saggeredliigenza e quindi per una vita fe-
lice. Il re di Israele ha percio il dovere di non ess®® sconsiderato dal preferire usanze e leggi acqui-
site da altri popoli. In questo contesto il profeta svolge ilawssenziale di coscienza morale che ri-
chiama alla fedelta all’alleanza, la quale si esplaraamentalmente nel culto e obbedienza all’unico
Jhwh. Il profeta aiuta il governante a conoscere, intergretattuare la torah di Jhwh, la sua parola, la
sua volonta.

1.2 |L PROFETA AL SERVIZIO DELLA VERITA

Il rapporto fra regalita e divinita, fra potere statalautorita religiosa, fra monarchia e profezia
all'interno di Israele non puo essere inteso semplicementedoniasto teocratico, dove I'elemento re-
ligioso vuole porsi ad un livello superiore rispetto all’elementdtipol In altri termini: non dobbiamo
comprendere il ruolo della profezia nei confronti del potere polgbtto I'ottica di una lotta di potere.
Il discorso va collocato su un altro piano. Qualsiasi goverrtantié dovere di attuare una conduzione
della realta sociale, di cui & responsabile, secondo gaustiai giustizia implica la verita. Li dove non
c’é verita non ci puo essere giustizia. Secondo i libri sapignzeuali dedicano molti testi proprio ai
governanti, la virtu principale del regnante deve esserlagiella sapienza. Soltanto chi & sapiente,
cioe chi conosce la verita delle cose, puod governare con giustizidue realtd sono inscindibilmente
collegate. Ora il punto sta nel come si conosce la vest&ame si accede alla sapienza. Certamente la
conoscenza implica un’attivitd da parte del’'uomo. Ogni uomo e cleaathacquisire sapienza, a di-
ventare saggio attraverso la conoscenza delle cose, egtraveuo studio e il suo lavoro. E la prima
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cosa che il ricercatore della sapienza scoprira € cherit@wnon puo essere fabbricata; essa non & un
prodotto umano, ma e stata creata da Dio. La verita non provieoe pud provenire dal’'uomo. La ve-
ritd esiste a prescindere e indipendentemente dall’'uomo. L'uomoepaarla, trovarla, conoscerla, e
possibilmente amarla; ma non la puo fabbricare. La verita puorprewsltanto da Dio. La verita € un
dono di Dio. Un dono che certamente Dio non nega, perché chi ha cuesto lha creato innanzitutto

le condizioni necessarie perché egli possa vivere. Dio haonmedie mani del’'uomo tutto quanto gl
occorra per vivere, cominciando dalla conoscenza della veritatalzia, la verita non puo essere mani-
polata. Essa va accolta cosi com’é, con meraviglia ewgtate. Nel momento in cui 'uomo vuole ri-
maneggiare o addirittura creare da se stesso la vexia,rella grande tentazione e nella grande men-
zogna, quella di farsi dio.

A questo punto possiamo capire meglio il ruolo della profeziattesspeguello della monarchia. Non
si tratta come dicevamo di una rivendicazione teocraticaa®a invece di quella condizione indispen-
sabile insita in ogni forma di governo che consiste nel conoscexgiredsecondo verita. Nell'uomo di
governo si acutizza in modo massimo la grande tentazione asoggetto ogni uomo, quella di sosti-
tuirsi a Dio, di decidere il bene e il male, di farsi coeatdella verita. Nel momento in cui il governante
si pone come assoluto, egli perde di vista la verita oggettlla realta e legifera in base a criteri sog-
gettivi che egli stabilisce. In questo modo la giustizia viateata. Per stabilire cio che é giusto e ingiu-
sto, cid che é bene e male, occorrono dei criteri oggetivstabilire la verita delle cose; dei criteri che
posso trovare soltanto in un riferimento trascendente. Nel nornreaui la verita perde la sua oggetti-
vita, la giustizia € compromessa. Quello dell'ingiustiziciale € forse il tema piu apostrofato dai profe-
ti del’epoca monarchica. L’ingiustizia nasce da una perveesdella verita. Essa € il segno piu lam-
pante che si & abbandonata I'obbedienza a 9Hvh l'ingiustizia porta con sé delle conseguenze. |l
pervertimento della verita é fatale.

Il messaggio del profeta porta dunque con sé essenzialmentedygeaspetti. Da un lato deve de-
nunciare I'allontanamento dalla verita e dalla giustizialalab deve mostrare le conseguenze inevita-
bili a cui conduce tale atteggiamento. Va da sé che il priifésaa spesso per trovarsi in una situazione
difficile nei confronti della monarchia. Se il regnante non a&ttencontraddittorio, se considera il mes-
saggio profetico come la manifestazione di un dissenso che naitactabilita del suo regno, il porta-
tore di quel messaggio finird ben presto per subirne le conseg@naeli inizi della monarchia, con
Saul e Davide, profeti come Samuele e Natan hanno goduto di aoeaibilita, anche quando comuni-
carono messaggi non piacevoli, in seguito non sara piu cosi.

11.3 LA PROFEZIA E LA CONOSCENZA DI DIO

Dire che la profezia e al servizio dell’alleanza non sigaipresentare il profeta servo di Jhwh come
una specie di censore,\dgilantesnei confronti della legge mosaica affinché essa vesgattata nella
sua integrita. Tutte le parole di Jhwh costituisconotonah, una rivelazione di Dio su se stesso e sul
creato. Attraverso la sua torah Jhwh si rivela, cioa siohoscere, perché soltanto nella conoscenza di
Lui si puo creare quella vera comunione che ¢ il fine dedbmzd’. Conoscere la torah significa dun-
que conoscere Dio. Ma la torah necessita di una sempre pilfapmpta comprensione. La torah non
consiste in una specie di diritto civile, un manuale di compemaonche deve essere applicato e basta.
Dietro alla torah c’é una Persona, e la conoscenza di una pérgugita una crescita. C’'€ una crescita
nella rivelazione, nella conoscenza di Jhwh, e in questa tarssailge un ruolo fondamentale la profe-
zia. Per questo fin dall'antichita si & sentito il bisognoadicogliere, leggere e approfondire gli scritti
profetici, al pari della Torah (il Pentateuco). Attrasger suoi profeti Jhwh stesso spiega, approfondisce
e adatta alle nuove situazioni la Sua torah, e facendo duglst rivela, si fa conoscere.

Che Jhwh si faccia conoscere & il grande privilegio chiedfige a Israele. E la possibilita di un rap-
porto unico ed eccezionale con il Dio vivente. La conoscenza biblicgachaonnotazione estremamente
esperienziale. Si conosce cio di cui si ha esperienza, eoquiarge ne ha tanto piu lo si conosce. Cono-
scere Dio, avere con Lui un rapporto personale, entrare in comuwuarieui, € la possibilita di parte-
cipare alla sua vita; € la possibilita di una vita pieneaizzata. Non c’é dunque nulla di peggio per I-

% “|ingiustizia sociale & la prova che Dio non & piconosciuto come I'unico Signore”: RAGEDO, Profeti, 225.

9 Dobbiamo tenere presente tutto il significato peege che ha il verbo “conoscere” nel linguaggldibd. Non si tratta
ovviamente di una pura conoscenza intellettualedinog@arelazioneche coinvolge profondamente i soggetti in question
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sraele che rifiutare una tale possibilita. Rifiutaredaoscenza di Dio significa innanzitutto rifiutare la
possibilita di vivere. Per questo Geremia piange sulla sitm@zaniserevole del suo popolo, causata dal
rifiuto di conoscere Jhwh; Ger 8,23-9,5:

#Chi dara al mio capo acqua e al mio occhio una éodit lacrime affinché io pianga giorno e notteaftti

della figlia del mio popolo? .% ... Essi hanno proceduto di malvagita in malvagitheenon conosconora-

colo di Jhwh. ..°La tua abitazione & nellinganno; con inganno éssino rifiutato di conoscernmracolo di Jhwh.
Il tema della conoscenza di Dio pud essere in qualche modo usatatpgezire e ricapitolare tutto il
rapporto fra Jhwh e il suo popolo. In effetti cio che Dio chiedewalaro con cui aveva stretto
l'alleanza era che avessero una conoscenza di Lui. Il vantsrpete doveva essere unicamente quello
di possedere la conoscenza del suo Signore (Ger 9,22-23); menteeiidloBx peccato e stato quello di
aver reso culto a divinita che non conoscevano (Ger 7,9; 19,4; 448). Gtiesto che le promesse di
salvezza futura saranno contraddistinte dal fatto che Jhwh daspab un cuore capace di conoscerlo;
Ger 24,7:

Daro loro un cuore (capace) della conoscenza di puéché io sono Jhwh; voi sarete mio popolo e imsa

vostro Dio, poiché ritorneranno a me con tuttotbee.

Possiamo notare che in questo passo come in quello di Ger 31,31-34 questenza € qualcosa che
appartiene al cuot® come sede appunto di tale facolta.

Jhwh vuole dunque che Israele lo conosca. Si tratta innanzitutto diceombgi, come i due testi
appena menzionati ci dicono, prima ancora di conoscere la suaoléggee vie (cfr. 5,4.5; 8,7). E co-
noscere Lui soprattutto per quanto riguarda una sua “qualitd” fondameltcui € necessario avere
una piena consapevolezza per poter instaurare (o restauraiaylare d’alleanza. A questo proposito
e particolarmente significativo il testo di Ger 9,23:

Ma in questo si vanti chi si vanta, di avere saggez di conoscere Me, cfld) io sono Jhwh che opero mise-

ricordia (hesed) diritto e giustizia sulla terra, poiché in questase ho il mio diletto.

Il passo sembra spiegare che cosa si debba conoscere df Valeha dire il sudesed il diritto e la
giustizia. Il vocaboldhesednon si riferisce esclusivamente al perdono che Dio mostra Vemsmo
peccatore; indica in genere I'amore che si manifesta negsstiidibenevolenza digrazia Per questo
la qualita dihesednon si applica esclusivamente a Dio, ma pud essere anchenwl’ Tuttavia cio
che rende peculiarelieseddi Jhwh nel contesto dell’alleanza con il suo popolo € la sadteastica di
“eternita”; il heseddi Jhwh non pud mai venire meno, nemmeno di fronte alle piu graedeitd. Ed &
proprio a questo tipo di conoscenza che Israele deve pervenigudto in Ger 33,11, nellannunciare
il ritorno a Gerusalemme degli esuli, si annuncia anche atentéra a Dio per confessare che «Jhwh e
buono, cheeternoe il suohesed. Il heseddi Jhwh si manifesta cosi in modo particolare nel perdono
dei peccati, nell’'amore verso il suo popolo peccatiorejo egli si compiacecosi come anche si affer-
ma in Mi 7,18° Israele dovra conoscere, vale a dire dsp@rimentareche nonostante esso abbia ab-
bandonato il suo Dio e che percio si sia meritato il ripudio, 'ardodwh é tale che Egli € disposto a
riprendere la sposa ripudiata, cosi come viene descrittdbih bs
Come una moglie abbandonata e con lo spirito affrathwh ti ha chiamata, e (come) la moglie dellavgi
nezza quando é ripudiata, dice il tuo Dio.
Il popolo viene paragonato ad una moglie che Dio ha abbandonato (cfryvarghéa cui Jhwh ha di-
vorziato, e che quindi non dovrebbe pill essere riaccolta dal pramitotf) eppure il Signore I'ha ri-
chiamata. Il motivo di cio e la natura misericordiosa del 58, il Suacahamim(v. 7), il Suo hesed
eterno” (v. 8).

1) a connessione di 24,7 con 31,33-34 & evidentggliluogo infatti troviamo che I'azione divina suliore del popolo
produrra da un lato I'attuazione dell’alleanza (&0 loro Dio ed essi saranno mio popolo”; 31,83)all’altro la capacita
di conoscere Jhwh (“tutti mi conosceranno”; 31,34).

12| ki indica cio che si deve conoscere di Jhwh.

13 «Chi & Dio come te, che perdoni la colpa e pasgassla trasgressione per il resto della sua eéredigli non trattiene
per sempre la sua ira poiché si compiace dséd.

14| testo poetico di Is non fa riferimento ad ureriuale secondo matrimonio che compromettereblmndeda legge il
ritorno al primo marito; pero il tenore del brarsdia intendere che il comportamento di Dio & qsdai eccezionale. |
LXX leggendo l'inizio di Is 54,6 al negativo rfon come una moglie ...") sembrano sottolineare andongiu il carattere
straordinario dell’atteggiamento divino, che traktsuo popolo “non come una moglie ripudiata”, pgsendolo stata.



Il fatto che la natura di Jhwh si mostra in modo particolalla n@sericordia verso i peccati viene
messo in luce chiaramente in Os 11,9:

Non agird (secondd) 'ardore della mia ira, non tornero a distruggeBdraim, infatti (ki) io sono Dio e non

uomo, il Santo in mezzo a te.

Dopo che nel v. 8 Jhwh ha parlato della sua compassione per il popotticiniara che tale compassio-

ne gli impedisce di agire con ira; ci0 avviene non perch&irifsi meriti questo, ma soltanto a motivo
della Sua santitanfatti Egli € Dio e non un uomo. Dunque cio che é proprio di Jhwh, cio che lo rende
Santo e lo distingue dagli esseri umani, cio che (per cosiadistijuisce léssenzalella divinita € la sua
misericordia verso i peccati dell’'uomo.

Percio la conoscenza a cui il Signore vuole portare Isragleela riguardo all'infinito amore che
Egli continua a mantenere verso di esso, nonostante i suoi éradiMa si pud pervenire a questa co-
noscenzaoltantoa partire dalla conoscenza dei propri peccati; Ger 3,12-13:

Va' e proclama queste parole al nord e di: Ritomapostata Israele, oracolo di Jhwh, non mi mostrede-

gnato contro di te; poiché misericordiofmasid)io sono, oracolo di Jhwh, non saro risentito pemgre. Sol-
tanto riconosci la tua colpa, che contro Jhwh hasgredito.

Jhwh é innanzitutttvasidin quanto €& disposto a riaccogliere la moglie che lo ha abbanddnzte
vuol dire, fuori di metafora, che il Suo amore verso Israeleene@nuto meno, perché eterno e il suo
hesed Questa e I'esperienza fondamentale che il popolo e chiamate.ahche se la legge vieterebbe
un ritorno del popolo, tuttavia cido potra avvenper il fatto che(ki) Jhwh éhasid e soltanto in forza
del heseddi Dio che sara possibile una “nuova” alleanza. Ma tutto aiié possibilesoltantose ci sara
un riconoscimento dei propri peccétill motivo di cid & semplice; si pud conoscere lo straordinari
amore divino per i peccatori, soltanto in quanto ci si riconosdmeate tali. Soltanto nella misura in
cui ci si rende veramente conto del male che si é fataraiin grado di conoscere, di comprendere, di
sperimentare, la grandezza della misericordia che cévisata; altrimenti la longanimita di Dio rischia
di essere considerata unicamente come una occasione per cerdgidugoerare in modo iniquo. Percio
soltanto dopo il pieno riconoscimento e ammissione del male eraifgssilvero ritorno a Dio (v. 13).
Ed é appunto in funzione del conseguimento di questa doppia conoscenza cég sqmofchiamati a
svolgere un ruolo fondamentale, anche attraverso il rifiuto csiesabiscono, cosi come apparira in
forma massima nella figura del Servo di Jhwh.

1.4 EXCURSUS: | L PROFETA RIFIUTATO

Riguardo al collegamento fra conoscenza di Dio e rifiuto del grefailgiamo una breve riflessione.
Una delle caratteristiche piu evidenti che hanno contraddistattivita dei profeti veterotestamentari e
guella dell'opposizione ricevuta da parte dei loro interlocutoricalaro che erano i destinatari del
messaggio che dovevano trasmettere. Il diacono Stefano, ndolgieai giudei che lo ascoltavano, usa
una espressione che esprime tale fenomeno: «Quale dei pnajstiiipadri non hanno perseguitato?»
(At 7,52). La domanda retorica lascia supporre che tra i pli#atpochi (se mai ci siano stati) sarebbe-
ro sfuggiti a questo destino. Certamente I'’Antico Testameato \questa linea; cominciando fin dal
nab?” Mose (Dt 34,10) che ha dovuto farsi carico delle mormoradeinpopolo e anche di attacchi per-
sonali (Nm 12,1ss.; 16,1ss.), per poi proseguire con Samuele (182ni%10ss.), Elia (1Re 19,1ss.),
Eliseo (2Re 6,31ss.), e gli altri profeti, anteriori e pasterdi cui abbiamo indicazioni biografiche. Cio
non significa che I'opposizione al profeta debba passare neeessate per la violenza fisica. Non ac-
cettare un inviato di Dio significa innanzitutto rifiutaresiaa predicazione, il suo messaggio. L'ostilita
suscitata da e contro il profeta scaturisce essenzialmahtemtenuto della sua attivita profetica. Il ri-
fiuto si puo manifestare semplicemente e sufficientementkeasolo con l'indifferenza verso le parole
ascoltate. Percido non e necessario arrivare ad una ostitdesta, anche se nell’lambiente biblico in
cui svolgiamo la nostra ricerca, certamente tale ostififfae quasi automatica, quasi inevitabile con-
seguenza dell'ascolto di un messaggio che non si vuole accé&tguesto perché le parole (o i gesti
simbolici) di un profeta appaiono spesso come qualcosa di “insoppefttatitinsostenibile”, cosi co-

5 Traduco secondo il suggerimento dei LXX ().
16 Sintetizzando, possiamo dire che Israele potrioscereche Jhwh & asid nella misura che sapraaonoscerd suoi
peccati.
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me e espresso in Am 7,10: «Il paese nongopportaretutte le sue parole». Percio I'annuncio profeti-
co difficilmente lascia indifferenti; al contrario esso swstiha reazione, una presa di posizione che
non di rado é quella di manifesta ostilita.

Quando un uomo viene chiamato e inviato da Dio per un incarico popfedie a dire per trasmette-
re a qualcuno un messaggio, va da sé che esplicitamentdi@tanmente tale messaggio contenga delle
indicazioni “operative” per il destinatario, 0 comunque cheol@unicazione ricevuta, come puo essere
nel caso di un evento che sta per accadere, vada credutanskmzaOra, quando l'effetto sperato non
€ raggiunto, quando l'inviato di Dio non é creduto, né ascoltato, quasda laissione si risolve in un
fallimento, possiamo dire che egli ha ricevuto un “rifiuto”.| N®mento in cui la volonta di Dio mani-
festata per bocca di un profeta viene rifiutata, & innanzityttofeta stesso ad essere rifiutato. Il rifiuto
del profeta consiste percio in primo luogo nell’atteggiamento discina verso le sue parole; € la non
disponibilitd ad ascoltare. Si tratta di quell’atteggiamentrido in Ger 7,25-26: «lo mandai tutti i
profeti miei servi [...] Ma non hanno ascoltato, e non hanno poeisiaro orecchio». L’ostilita aperta
poi, come la persecuzione fisica 0 morale, non essendo altranaheonseguenza di cio, manifesta in
modo ancora piu evidente questa chiusura, questa indisponibilita aeotgliere la parola del profeta.

Quello che ci interessa evidenziare, in questo breve spazitattedi questa tematica, € che il rifiuto
subito dal profeta non e soltanto una malaugurata possibilita condlessaaamissione, ma si puo
scorgere dietro ad esso un piano divino che si serve proprioida pér realizzare il Suo scopo. Tale
rifiuto, nel’economia divina, puo diventare addirittura una parteresale del ministero profetico, tan-
to che esso non solo non rende inutile la missione del profeta, ma pgatadoge la realizza proprio, 0
perlomeno anche, attraverso tale apparente fallimento. Qasgsttto lo cogliamo in modo particolare
nella vita del profeta veterotestamentario di cui maggioreneahosciamo la vita, cioé Geremia. Nella
sua tribolata vicenda infatti possiamo scorgere un piano divino theamaggiungere uno scopo. Infat-
ti fin dal momento della chiamata Jhwh annuncia al suo profetegelaagche gli verra fatta a causa della
sua missione. Fin dall'inizio il mandato di Geremia € sotsegno del rifiuto. Ma non per questad-
béar che Egli ha posto sulla sua bocca doveva risultare gia tengarinutile. Geremia infatti diventera
lui stesso qued®bar Jhwha cui dedichera la sua esistenza.

Una persona che viene inviata ad annunciare la parola di Ditog@pensare, per quanto si senta
coinvolta nella missione affidatale, di essere in ogni moddipendente” dal messaggio che deve pro-
clamare. Per quanto il contenuto della predicazione possa t@azamalmente anche il profeta stesso,
egli tuttavia potrebbe considerarsi semplicemente il “mezbe”veicola un messaggio che non gli ap-
partiene, o che comunque lo trascende. In Geremia invece quest&uparato. Il nostro profethven-
ta il messaggio. Quanto piu la parola che annuncia viene rifiujatnto piu egli segue il destino di
guella parola, tanto piu egli stesso diventa una parola per irdeadocutori. Quanto piu la parola da lui
annunciata viene tacitata attraverso il rifiuto che subisn& f@iu diventa risonante quella parola che e
lui stesso. Per questo di nessun altro profeta si dira come chduera “dalla bocca di Jhwh” (2Cr
36,12), secondo la promessa di Dio riportata in Ger 15,19. Egli vetardenta come la bocca di
Jhwh, cioé é trasformato nella Sua stessa parola.

Questa “parola” produrra un effetto nel resto di Giuda condotto lin.d3urante il periodo babilo-
nese il popolo avra occasione di riconoscere che la missione aigpaeate inutile del nostro profeta
stata invece estremamente fruttuosa, che la sua appstenii& si e rivelata quanto mai feconda. Pos-
siamo notare che diversi passi del Deutero-lsaia riflettonocansapevolezza riguardo I'importanza
della missione e della predicazione di Geréfmig'esistenza del profeta rifiutato diventera “profezia”
di quello che Jhwh vuole compiere con il Suo popolo; Is 54,8-10:

In un impeto di rabbia ti ho nascosto il mio vafter un attimo, ma cohesedeterno ti ho usato misericordia,

dice il tuo Redentore, Jhwh. Poiché questo saranpeicome ai giorni di No€, quando giurai di norersare

pit le acque di Noé sulla terra; cosi (ora) giuroren arrabbiarmi contro di te e di non minacciar@oiché i

monti (forse) potranno spostarsi, e le colline ¢y potranno vacillare, ma il mieesedda te non si spostera

e la mia alleanza di pace non vacillera, dice i tMisericordioso, Jhwh.

Cosi Geremia, in quanto “parola di Jhwh”, e in quanto profetdaib ha svolto una funzione rivela-
trice nei confronti dei suoi connazionali, tieelato ad essi I'*identita” di Colui che lo ha inviato, li ha

" A questo proposito possiamo ancora segnalarsti @ Is 54,1-2 il quale, usando termini ed esgoes simili a quel-
le impiegate in Ger 4,19-20, sembra ribaltarne bilinzente la disperata situazione.
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aiutati a pervenire allaonoscenzali Lui. Qualche secolo piu tardi un’altra “parola fatta car(@v
1,14) realizzera in forma piu perfetta quanto annunciato nella fagiraostro profeta; sara la rivela-
zione massima della natura di Colui che lo ha inviata;hgetutti gli uomini possano arrivare alla cono-
scenza di Lui: infatti, «questa € la vita eterna: che conosigs il solo vero Dio e colui che hai inviato
Gesu Cristo» (Gv 17,3).

[ll. IL CONTESTO STORICO

E sempre importante tenere presente il contesto storico maono operato i profeti, anche se co-
munque non bisogna esagerare il ruolo della storia contingente ngifettzione biblica. Nel senso
che non sarebbe corretto interpretare le attivitd e gli drpoofietici esclusivamente in base alla loro
collocazione storica. Tanto piu che molto spesso taleaadione ci sfugge completamente.

I11.1 LA PROFEZIA PRECLASSICA

Viene chiamata profezia classica quella a partire dalgprofeta che da il nome ad un libro, nella
fattispecie il profeta Amos che comincia la sua attivitarno al 760-750. Quindi la profezia preclassi-
ca € quella relativa a prima di questo periodo. Intorno allanno 1bBbiarao la nascita del regno
d’Israele nel quale confluiscono le dodici tribu sotto la gdidaavide.

Saul SAMUELE
1000 Davide Gad e Natan (attivi in Giuda)
950 Salomone

(930) Achia di Silo
900 ISRAELE (nord)| GIUDA (sud)

ELIA (870-850 ca.)

850 Acab ELISEO (850-800 ca.)

leu
800 “figli dei profeti”

Con la morte di Salomone (930), abbiamo una divisione del regno. dAlilngegno di Israele in cui
confluiscono dieci tribu; sua capitale sara Samaria, e i sugpparterranno a diverse dinastie. Al sud
abbiamo il regno di Giuda di cui fanno parte due tribu; sua capéeieGerusalemme e i suoi re saran-
no sempre della dinastia di Davide. In questo periodo di circa dué @3®BI750) I'attivita profetica di
cui ci parla la Bibbia si svolge quasi esclusivamente al.datue profeti principali sono Elia ed Eliseo.
| “figli dei profeti” sono gli appartenenti ad un gruppo, un circptofetico, con a capo un maestro.
L’oggetto dominante del messaggio profetico di questo periodaahihmo alla fedelta a Jhwh, la ri-
nuncia al politeismo e i conseguenti castighi; il tutto rivolio@palmente ai governanti.

I11.2 LA PROFEZIA CLASSICA : PRIMO PERIODO

Dalla meta dell'VIII secolo appare qualcosa di nuovo, perdihéracoli dei profeti cominciano ad
essere raccolti.

Israele (1) GIUDA (G) PROFETI

Geroboamo I Amos (origine G, pre-
760-750 dica I)

ASSIRI Qsea (1)
740 Acaz Isaia (G)

Guerra Siro-Efraimita
730
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“LA FINE” Michea (G)
720 Ezechia
710 ASSIRI
700 Assedio di Gerusalem-
me

In questo periodo si affaccia sulla scena politica la potasgma. E fondamentale per piccoli regni
come Israele e Giuda un tipo di politica che permetta loro di nmemere schiacciati dalle superpoten-
ze di turno. Diventano essenziali le alleanze, che possono vars@@nda appunto delle convenienze.
In questo contesto il re d’'Israele chiede al re di Giuda di ualiesicoalizione che si vuole opporre agli
assiri, ma questi rifiuta. Per questo motivo Israele &ra gli muovono guerra e il re di Giuda Acaz si
rivolge agli assiri per protezione. Protezione che poi dovra paljyate722-721 Samaria viene invasa
dagli assiri e la popolazione deportata. Non va dimenticato taittéei un certo numero di israeliti fece-
ro in tempo a scappare a Gerusalemme, dopo portarono con séedpnocbéradizioni religiose.

Dopo un periodo di tranquillo vassallaggio i rapporti fra Giuda esli#essi deteriorano e la super-
potenza arriva alle porte di Gerusalemme per invaderla. DalBR6 sappiamo che la citta viene sal-
vata per un intervento divino. Ezechia rimase sul trono ancherggesén una condizione di pesante
vassallaggio.

| profeti di questo periodo sono Amos e Osea al nord e Michesaaeal sud. | primi due profeti sono
diversi come provenienza e come predicazione. Pero in fondo i loroliggassono essere visti come
caratterizzanti due tematiche che esprimono lo stesso coricettpustizia sociale denunciata da A-
mos e che avra delle conseguenze sul popolo ha a che fare, aingodire, scaturisce direttamente
dalla discomunione che Israele ha instaurato con Jhwh, temaleahtOsea.

Al sud il grande richiamo di Isaia sta nella critica watdentativo di cercare sostegni politici piutto-
sto che in Jhwh. Ai re di Giuda e chiesta una fiducia tatald@dwh come unico salvatore. La salvezza di
Israele puod venire unicamente da Dio, non da assistenza tdrmrendavidico ideale dovrebbe esprime-
re questa fiducia totale.

111.3 LA PROFEZIA CLASSICA : SECONDO PERIODO

Possiamo vedere una seconda fase nel periodo della profezieackgmrtire dal regno di Giosia
(640) fino alla deportazione babilonese.

Estero Giuda (i re maggiori) Profeti
640 Giosia Sofonia
CROLLO ASSIRIA (627) Geremia
630-620 |con la morte di Asshur- |(622) i libri “della legge” | Naum
BaniPal
loiakim (609) Abacuc
610-587 |BABILONESI Prima deportazione (598) ' Ezechiele
VS Sedecia
EGIZIANI Seconda deportazione (587)

Con Giosia, e in concomitanza con il crollo dell’Assiria (62Bbiamo un periodo di risveglio na-
zionale e di riforme. Giosia dichiara che l'unico luogo di cu#tligioso era d’ora in poi il tempio di Ge-
rusalemme. Dopo la sua morte pero le cose peggiorano soprptuijoanto riguarda la gestione del
rapporto con la nuova superpotenza costituita dai babilonesi. Il gpaofd¢a di questo periodo é Ge-
remia la cui predicazione ha come tema centrale I'accudaldiria e i conseguenti pericoli politici che
ne derivano. Come nessun altro Geremia mostra il diretto tapjparinfedelta religiosa e conseguenze
politiche. Le due invasioni babilonesi e le due deportazioni sone eishe frutto della mancata con-
versione dei capi del popolo. Soprattutto la seconda, avvenuta neh#iggera un colpo mortale al
regno.
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I11.4 LA PROFEZIA CLASSICA : DURANTE E DOPO L’ESILIO

Di quanto avvenne durante I'esilio non abbiamo molte informazi@mpi@mo che anche a Babilo-
nia hanno svolto un ministero profetico alcuni personaggi di cui il pateieé Ezechiele. Egli annuncia
la caduta definitiva di Gerusalemme e allo stesso tempadefla speranza che comunque Dio non ha
abbandonato il suo popolo e ci sara una rinascita. Anche la secoteldgddibro di Isaia € stata pro-
dotta durante o verso la fine del periodo esilico.

598 prima deportazione (loiachin) Geremia
594 Ezechiele
587 caduta di GerusalemmgNabuccodonosor (+ 562) Abdia
(2° deportazione) (epoca del massimo
582 3° deportazione Potere babilonese)
561 liberazione di loiachin| Nabonide dal 555
550 Ciro; lotte religiose interne allimpero babilonese Deutesand
539 caduta di Babilonia
520 inizio costruzione del tempio; Zorobabele Aggeo; Zaccaria

Nel 539 Babilonia cade in mano ai persiani. Fra i giudei in Balailsorge I'entusiasmo per la spe-
ranza di una rinascita politica e religiosa. Difatti Ciomcede loro la possibilita del ritorno e della rico-
struzione. Nel 520 all'inizio della ricostruzione del tempio lerapee di un ritorno della monarchia a
Gerusalemme sono espresse in Aggeo e proto-Zaccaria. Ma ldes@saver preoccupato i persiani,
cosicché nel 515 all'inaugurazione del tempio non si ha piu accennelbéntusiasmo. La condizione
in Giudea continuera a rimanere di subordinazione verso i perbi@ninporranno di volta in volta un
governatore di loro gradimento. Possiamo dire genericamentgactgesto periodo in poi la speranza
profetica assumera delle caratteristiche sempre piu sjigthascatologiche. Ricordiamo in particolare
anche il Trito Isaia (V secolo), Malachia (450 ?) e iltdeo-Zaccaria.

IV. IL LIBRO DI ISAIA

IV.1 IL PROTO-ISAIA

E ormai arcinoto che quello che chiamiamo libro di Isaia sipmme di tre grandi parti appartenenti
a tre periodi storici diversi: 1) Is 1-39: Proto-Isaia; 240s55: Deutero-Isaia; 3) Is 56-66: Trito-lsaia. |l
secondo e il terzo blocco vengono attribuiti rispettivamentefiabadel periodo esilico e all'inizio del
V secolo. Il Proto-Isaia &€ composto da diversi passi delIstirico dell'VIIl secolo, ma anche da bra-
ni posteriori. Nei brani attribuiti all'lsaia storico si possorszentrare fondamentalmente due temati-
che. Nel primo periodo dell'attivita del profeta il tema doarmite & quello della critica sociale. Siamo in
un periodo in cui il regno di Giuda, come quello del nord, attraverseelatava tranquillitd che favori-
sce la prosperita, almeno di alcune classi sociali. MdoVie aumenta il benessere aumenta anche
'arroganza, la prepotenza e l'ingiustizia. Per questo il pricdenhuncia che Dio interverra per cambiare
la situazione §,16-24. Esiste un cancro che sta distruggendo Israele dal suo stesso,imostituito
dall'orgoglio e dall'arroganza delle classi dominanti. L'ingizia causa l'avvicinarsi del giudizio di
Dio (10,1-4.

Il secondo periodo dell’attivita di Isaia € costituito daligiciro-efraimita, quando il regno del nord
e la Siria si alleano per destituire il re di Giuda e porvalto re che appoggi la loro politica di ribel-
lione all’Assiria. In questo contesto I'oggetto principale dphedicazione di Isaia € quello della fede in
Jhwh. Non bisogna porre la propria fiducia in difese militari o amavre politiche, ma solo nel Signo-
re. Si tratta di un messaggio che verra disatteso, quandocAarera il re di Assiria in SUO SOccOrso
sottomettendosi alla sua dominazione. La reazione di Isaiarinuhcio di grandi disastri, attraverso
I'Assiria che da strumento di potere e di auspicata salvezamtdia strumento del castigo divino
(10,5-6). Allo stesso tempo, Isaia profetizza anche un futuro rdickavdal comportamento molto piu
consono alla Parola di Jhwh (9,1-6). Anche nel terzo periodo, duraetmd di Ezechia, il tema prin-
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cipale e quello di evitare alleanze politiche rimanendo appaggi&ignore. In questo contesto abbia-
mo da un lato la punizione divina tramite I'invasione del regno di Gladaarte degli assiri, e dall’altro
I'episodio della salvezza insperata di Gerusalemme.

V.2 1s7,1-17

Prendiamo in esame questo brano in prosa in cui si presenta algpsitt@mzione della crisi siro-
efraimita. Abbiamo qui descritti due episodi in cui Isaia € mindd Acaz per indicargli come si deve
comportare in questa situazione. Il primo episodio, costituitandal-9, lo riassumiamo brevemente.
Siccome il re di Giuda non vuole far parte della coalizione petlairsi all’Assiria, i re di Israele e di
Aram muovono guerra contro Gerusalemme. Acaz si spaventa d& marrebbe chiedere soccorso
agli stessi assiri (che certamente sarebbero intervenatagumentando la loro pressione su Giuda). I-
saia viene mandato da Acaz con un messaggio che comprende olitv@ palte vocale una parte sim-
bolica. Questo € tipico. Non di rado la vita stessa del prafefaista una valenza simbolica, diventa un
messaggio per i suoi interlocutori, a cominciare dalla staafamiliare. Osea era stato “costretto” a
sposare una prostituta e ad avere figli con lei; e a queefitildoveva dare un nome indicato da Jhwh
che costituiva un messaggio per il popolo di Israele. Cosi, atpéseuna figlia venne chiamata “Non-
amata” (Os 1,6*?, per indicare che Dio cessera di aver misericordia dalia d’Israele. Anche per i fi-
gli di Isaia abbiamo dei nomi stravaganti. Dunque egli i gecAcaz con un figlio che partecipa a que-
sta missione del padre soltanto per il nome che ha: “Ua testera” (Sheariashuts)

Il contenuto fondamentale del messaggio di Isaia ad Acazapussintetizzarlo coni wv. 4 e 9b:

Gli dirai: Fa attenzione a rimanere tranquili@hagat) non avere paura e il tuo cuore non si abbatta geei

due avanzi di tizzoni fumanti, per I'ira di Reziegli aramei e del figlio di Romelia..] Ma se non credete,

allora non avrete stabilita.
Quello di rimanere tranquillo & un vero e proprio ordine e ricdrdanando che Mose diede agli ebrei
che, mentre stavano uscendo dall’Egitto, si trovano davantiriiRdaso e dietro il potente esercito del
Faraone; Es 14,13:

Disse Moseé al popolo: Non abbiate paura. State ifermedrete la salvezza che il Signore compira vmér

0ogal.

Israele deve stare fermo credendo che la salvezzeegé dal Signore. Davanti ad una minaccia in-
combente la cosa piu difficile da fare & stare fermi, geistintivamente si € spinti a correre da tutte le
parti per cercare una via di salvezza. E difficilissimwi addirittura folle, rimanere tranquilli davanti
al pericolo. L'ordine di Jhwh ad Acaz di rimanere tranquillo éamemte qualcosa di singoldteMa
questo &, almeno in questo caso, cio che significa la converSmefica essere rivolti con tutto il
cuore e la mente a Jhwh e aspettarsi da lui la salv€pzain Is 30,15-16, in un altro contesto, il profe-
ta rimprovera i suoi compatrioti di non avere avuto questo aegnto di conversione:

Cosi ha detto il Signore Dio, il Santo d'Israeleelld conversione e nella calma sarete salvati, slare

tranquilli (shagatke nella fiducia sara la vostra forza; ma voi noretesvoluto. E avete detto: “No, poiché sui

cavalli fuggiremo”. Certo, fuggite! “Su veloci calcheremo”. Certo, saranno veloci i vostri inseguito
Essere rivolti al Signore significa credere fermamehteda lui, e solo da lui, verra la salvezza. Rifiu-
tare questo atteggiamento significhera non avere stabilaéetmazione di Is 7,9b gioca sul verlae
man che nella forma semplice significa “essere saldi” e rfellma causativa significa “aver fede”.
Credere ha a che fare con lo stare saldi. Parafrasando patdeguere “se non sarete saldi (nella fede
in Jhwh) non avrete saldezza”. La stabilita, il non vacilldrepn tremare, il non essere spaventati,
I'essere tranquilli, ecc., dipende dalla saldezza in Didi(@ache Is 28,16: «Chi crede non si agitera»).
Ma va sottolineato che, in questo contesto, il crederearpBssa necessariamente dal credere in quello
che sta dicendo il profeta. Si ha fede in Dio e quindi si puo rireasadi nella misura in cui si ascolta e
si obbedisce al messaggio profetico, per strano che poabaase.

Il secondo episodio (vv. 10-17) si apre con un comando di Isaia adakpemnto singolare (vv. 10-
12). Il profeta comanda al re di chiedere un segno a Jhwh, quellegtihvoglia. Si direbbe una azione

'8 il esattamente “Colei di cui non si ha miserit@std
191 significato simbolico di questo nome viene dése in Is 10,21-22.
20 Da quanto mi consta Is 7,4 & I'unico luogo dovpaap il verbashagatall'imperativo.



14

contraria a quell’atteggiamento di fede che era appet@rathiesto. E infatti la reazione di Acaz sem-
bra proprio quella di un uomo pio, il quale non vuole tentare il Signaka [Scrittura molte volte si
rimprovera |'atteggiamento degli ebrei per avere tentat@detendendo che Egli facesse miracoli in
loro favore ogni volta che si sentivano minacciati da qualchegderiQuindi I'atteggiamento di Acaz
pare quello giusto. Ma il profeta lo rimprovera e gli dice dhwh comunque dara a lui e alla casa di
Davide un segno. Il fatto & che quella del re & soltanto irrempa una risposta di fede. Perché se é ve-
ro che non bisogna pretendere dei segni da Dio, tuttavia quando é luivabie dare allora bisogna
accoglierli e saperli riconoscere. L'atteggiamento di Atagconde in realta la paura di dover vedere un
segno divino cosi da non potere piu tirarsi indietro. Chi non vuoledaraldnta di Dio non & disposto

a vedere alcun segno. Ma Dio glielo da lo stesso.

Abbiamo allora nei vv. 14b-17 il cosiddetto segno del’lEmmimwedell*almah:

Ecco la verging‘almah) concepira concepira e partorira un figlio (maschs chiamera il suo nome Imma-

nuel. Panna e miele mangera affinché conosca dtageil male e a scegliere il bene. Perché prinhe d

ragazzo conosca a rigettare il male e a scegliebene sara abbandonata la terra di cui temi i dee..

La profezia continua annunciando anche la minaccia assifipéa. || punto piu dibattuto anche se
forse non quello pit importantelella profezia & quello delfalmah. E noto come il v. 14 sia stato ap-
plicato da Mt al concepimento verginale di Maria, la madréelu. Questo a seguito della traduzione
greca che usa appunto il termiparthenos “vergine”. L’esegesi moderna ha contestato questa tradu-
zione perché in realta I'ebraico non usa il vocabolo specificéveegine”, cioebetulla ma il termine
‘almah, che significa “ragazza” e che molto spesso indica urezzagnon ancora sposata e quindi ver-
gine, ma non necessariamente. La traduzione “vergine” quindi nope¥ dé errafs; ma certamente
non puo essere considerata esclusiva. Di fatto i traduttori ldé¥a pur conoscendo bene I'ebraico,
hanno pensato che in questo caso dovesse essere tradottostassaparlo!

Allora I'annuncio dice che ci sara una giovane donna che darfued un figlio maschio al quale lei
stessa dara il nome. E anche in questo caso é il nome che tiewnpiiofetico.Immanuelsignifica
“Con noi (€) Dio”. Si tratta di un annuncio di coraggio e di sala@eBio ha fatto una promessa di fedel-
ta alla casa di Davide e risiede sul monte Sion in GerusaeiQuindi certamente Dio sta in mezzo al
suo popolo. Perd questo non significa una protezione incondizionata. Anciesta annuncio occorre
credere. Se “Dio & con noi” allora non occorre andare areepeatezione altrove. Occorre avere fede
nella sua promessa di fedelta. Pero in seguito glest@nuelsembra diventare un personaggio, o un
ruolo personificato da qualcuno (8,8.10). Potremmo intendere clsestiawa di Dio, la sua presenza
salvifica in mezzo al popolo, si realizza di volta in voi&dia storia attraverso qualche personaggio.

In ogni modo il segno non finisce qui. Cosi del bambino si dice afeghémangera panna e miele”.
Si discute se questo nutrimento stia ad indicare un tempaoeditieeo di prosperita. In 7,22 si riprende
'espressione nel contesto di un tempo di crisi per I'arrivdi @esgiri. Ma anche certamente evoca non
poco quel “latte e miele” tipico della terra promessa. @uieambino sara segno di qualcosa di positi-
vo; sara la conferma che Acaz non deve temere i due re paaiteépresto le loro terre saranno abban-
donate. Si tratta dell'invasione assira e della conseguente agpo#d. Pero I'arrivo degli assiri avra un
effetto negativo anche sul regno di Giuda. Come a dire: JhilvBignore della storia ed € in mezzo al
suo popolo. Per questo occorre non aver paura e aver fede. Peastengqun avviene allora la storia
puo prendere un’altra direzione. Il re del popolo di Dio non puo ritearrsionarca assoluto e decide-
re autonomamente sul da farsi. Egli € al servizio del \veothe € Jhwh. Il popolo di Dio ha una dimen-
sione verticale anche nel gestire la politica. Anche quandavgiiti sembrano precipitare occorre man-
tenere salda la fede nel proprio Re. La stabilita del pogdela nazione, del luogo santo, si fonda uni-
camente su Jhwh.

V. LA VOCAZIONE DI GEREMIA: 1,4-19

Ci cimentiamo adesso in una esegesi piu dettagliaia thsto profetico. Si tratta del racconto della
chiamata di Geremia. Con Geremia siamo ad un secolo di dislalitsaia storico. Ora la minaccia
politica & costituita dai babilonesi. Pero per il profeteeilo problema di Giuda é l'infedelta all'allean-
za. Geremia e inviato per chiamare il popolo alla conversionephe la situazione diventi irreparabi-

2L E questo il senso per esempio in Gen 24,43; EsS2/868,26; Pr 30,19; Ct 46,1.
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le. Questo personaggio ci mostra inoltre in modo particolaesl&a dell’opposizione che i profeti rice-
vevano. |l racconto di vocazione € posto all’inizio del libro. #s0eappaiono due parti distinte.
All'inizio e alla fine troviamo, a mo di cornice, il discorsiretto da Jhwh a Geremia riguardo la sua
missione. Al centro abbiamo invece due visioni. Esaminiardadeparti separatamente.

V.1Vv.4-10.17-19

Vv. 4-5:

Venne a me la parola di JhwfPrima che io ti formassi nel grembo ti ho conosziatprima che tu uscissi

dall'utero ti ho consacrato, ti ho posto profetar @ nazionix».
Il Signore rivolge la parola a Geremia per manifestdiglezione che ha fatto su di lui per costituirlo
profeta. Il verbo “conoscere” in questo contesto ha lo stesscevdildscegliere®. Geremia risponde
con una obiezione introdotta da una esclamaziofikakSignore Jhwh» (v. 6), una specie di gemito
che manifesta fin da subito tutta la sua difficolta rdandere positivamente alla chiamata.

L'obiezione di Geremia viene pero respinta da Jhwh chefglaahvece due incarichi; v. 7:

Ma Jhwh mi disse: «Non dire “un ragazzo io sonodjghé a (contro) tutti coloro a cui ti mandero todxai,

e tutto cio che ti ordinero tu parlerai».
Il comando di Dio viene tradotto in vari modi: 1pwunqueti mandero tu andrai»; 2)ircqualunque
missione ti mandero tu andrai»; 3\ tutti coloro a cuiti mandero tu andrai». Quest'ultima appare chia-
ramente piu accettabile delle precedenti. Tuttavia, a meegbee la proposizione “a” (ebraital) debba
essere invece intesa come “contro”. Si capisce cosi fgsub&o che la missione alla quale Geremia é
chiamato si colloca in un contesto di ostilita, come appprir&@hiaramente in seguito.

Al v. 8 abbiamo infatti una espressione tipica per quando Jhwh devagg@re qualcuno in vista
di uno scontro con qualche nemico che si presenta nettamente @jul fowtnando «non temere per lo-
ro» appare altre volte nella Bibbia ebrdicaempre in questa prospettiva. E una chiamata ad essere for-
te, a non tirarsi indietro di fronte al nemico, a non lascepaventare, cosi come verra ripetuto di nuo-
vo alv. 17:

Quanto a te, cingiti i fianchi, e sorgi e parla@rd tutto cid che io ti ordino; non spaventarti dero, affin-

ché io non ti faccia spaventare davanti a loro.
In questo versetto, che riprende il discorso diretto di Jhwh en@&y riappare anche il termine “loro”,
per ben tre volte. Chi siano queste persone a cui il profetapdelage senza paura, non e dato di sapere
con precisione. E chiaro comunqgue che essi saranno talmentdasidigli motivo di terrore. Per que-
sto Jhwh promette di essere con lui per salvarlo; ma la gamdinuna protezione significa anche la cer-
tezza dell'attacco.

| vw. 17-19 sembrano ripetere quanto gia affermato nei vensiettili. Ma in realta qui il discorso si
arricchisce di una terminologia fortemente bellica, e sé au un contesto quasi di “guerra santa”.
L’espressione conclusiva «io sono con te per liberarti» ci @endi considerare i vv. 17-19 come un
oracolo di salvezza, un tipo di oracolo che veniva rivolto ai cajsroatici del popolo prima di una
guerra santa. Allo stesso modo il nostro testo presenta Getem& uno che viene preparato da Dio
per una battaglia, una guerra santa che dovra ingaggiare dassuo popolo. Infatti «la maggior parte
del primo capitolo di Geremia va inteso sullo sfondo di una gu@uasto & particolarmente vero ri-
guardo i discorsi rivolti a Geremia nei vv. 7-8 e nei vv. 17Ar@bedue le pericopi contengono il lin-
guaggio convenzionale tipicamente usato per rivolgersi ad unieyeeff. Cio & sottolineato in modo
particolare dalla terminologia usata. Il v. 19a é esplicitquesto senso: «essi (probabilmente i perso-
naggi di cui al v. 18b) ttombatterannpma nonprevarrannosu di te». Ma in tutto il brano si respira
guest'aria di combattimento.

Al v. 17 abbiamo il comando «cingiti i fianchi», un gesto cheesda premessa, da preparazione per
alcune azioni fisiche, fra cui anche l'affrontare una batagfr. 1Re 20,11; Is 5,22f) Se questa ¢ la
realta, quel «parlare a loro» di Geremia non € semplicemanriferire un messaggio, un portare una

22 Cfr. anche Gen 18,9 e 2Sam 7,20.

23 Cfr. ad esempio Dt 1,29; Gs 10,8; 11,6.

24 E. W. GNRAD, Fear Not Warrior 46.

% Cosi come I'espressione contraria (cfr. Is 4f)da il disarmo.
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ambasciata; quella “parola” che Jhwh mette sulla sua boc® wenta il mezzo, 'arma con la quale
Geremia dovra affrontare quella guerra santa a cui Dio lo ehiBnson la parola di Jhwh che Geremia
sradichera e demolira (v. &) Nel momento in cui viene predicata, la parola produce un eftetia-
dica e demolisce, o edifica e piafita seconda che sia respinta o accolta. Questo potere iistdett

la parola di Dio si ripresenta di nuovo in Ger 5,14 e 23,29 e senga@eas tema chiave nel nostro li-
bro. Nel primo testo Jhwh usa una espressione quasi identiclaadjue9 (“Ecco io pongo le mie pa-
role sulla tua bocca”); ma qui le parole poste sulla bocca iinda diventano un fuoco che divora il
popolo come legna. Nel secondo, oltre che a paragonare di nuovo lagddadaad un fuoco, si ag-
giunge che essa ha la stessa violenza di un martellgpekeasla roccia. Si puo quindi ritenere che la
parola che Dio affida a Geremia non puo che essere, per faaadalidistruttiva, almeno nel suo primo
effettd’®

Nel v. 18 abbiamo quanto Dio si impegna a fare nei confronti deinsiado. Gli interlocutori del
profeta non potranno prevalere nella battaglia perché egli visngsettinteso “forte”, “solido”) come
una citta fortificata, una colonna di ferro, e mura di bronzgriraa immagine fa pensare a qualcosa di
inespugnabile, e quindi alla sicurezza che si ha anche quandircrdati da nemici; spesso nellAT
troviamo nominate le citta fortificate con questa sottolinediga Nm 32,17; Gs 10,20). L'espressione
«mura di bronzo» oltre che nel parallelo di Ger 15,20 la ritrowiaato in 1Re 4,13, e sembra indicare
gualcosa di cosi solido che e praticamente impossibile demailitegviamo quindi nella stessa area
semantica della prima metafora.

Il racconto di vocazione presenta dunque, anche in modo alquantdé@sialiscontro totale e defi-
nitivo che Geremia dovra sostenere. Che sia totale é sodtilidalle varie categorie di persone nomi-
nate in 18b, e che concretizzano quel «tutto il paese» di 184 epittnomi di terza persona plurale
presenti nel v. 17, a cui dovra rivolgere la parola cosi ibendisce una spada durante la guerra; i re
di Giuda, i suoi capi, i suoi sacerdoti, e anche il popolo dekepaasanno schierati a battaglia contro il
profeta che per resistere ai loro assalti viene reso @dad@ido come una citta fortificata. Egli non avra
nessuno dalla sua parte se non il solo Jhwh. Che sia in qualche modaandwntro definitivo si
puo facilmente dedurre dalla radicalitd con cui esso viene pa¢seba logica della guerra impone in-
fatti che alla fine ci sia un vincitore e uno sconfittoadihe della sua missione, o il profeta (e il suo “al-
leato” Jhwh) o i suoi interlocutori risulteranno perdenti. Il Signassicura Geremia che non sara lui a
soccombere; ma sara proprio cosi?

V.2Vv.11-16

V.2.1 Prima visione: vv. 11-12

Abbiamo qui due visioni. Nella prima Geremia vede un ramo di mandeitio viene spiegato col
fatto che Jhwh vigila sulla sua parola. C’e un gioco linguistia shaged(mandorlo) eshagad(vigila-
re). Il mandorlo sta a significare che Jhwh vigila. Abbiansbovche a Geremia e chiesto di realizzare la
sua missione di distruggere ed edificare semplicemente g@ardéa che & chiamato ad annunciare. Ca-
somai il profeta fosse tentato di mettere in dubbio che defiplge parole possano avere tanto effetto,
il Signore gli conferma attraverso la visione e la sua sgiege che, proprio perché le parole di Gere-
mia non sono sue ma di Jhwh stesso, Egli vigilera affinchgaadle producano I'effetto voluto. Dun-

26 |n Sal 29,5 si dice chedlebar Jhwhschianta i cedri del Libano.

27| due effetti non sono necessariamente alterndéivyparola di Dio |i pud provocare entrambi conpamaneamente e
sullo stesso soggetto. Vale a dire, proprio mesiaelica e demolisce, essa anche edifica e piang@eato proposito, cfr. Is
19,22, dove le azioni di “colpire” e “guarire” sogontemporanee, come risulta dall’'uso dei due ithfassoluti (cfr. JIM §
123m).

%8 Questa immagine della parola di Dio usata comamm non & unica nell’AT. Un testo particolarmenteressante a
guesto proposito &s 6,5ain cui troviamo un parallelismo tra “profeti” e dpla di Dio” Un altro testo in questa linea &
quello dils 49,2 Il secondo canto del servo, oltre ad altre affimion Ger 1,4-19, presenta un immaginario befieode-
scrivere la missione che il Signore gli ha affiddtservo di Jhwh considera la propria bocca cama spada affilata, una
“bocca” che é probabilmente una metonimia per &“parole” che sono descritte, sotto la figurah spada affilata, come
taglienti. La parola di Dio diventa cosi un’armacthwh affida al suo profeta quando lo manda agsveluna missione dif-
ficile e pericolosa.
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gue, se e vero che e Geremia ad essere stato «costituite sopid) al fine di sradicare, demolire,
ecc., e altrettanto vero che € Jhwh che «vigila sofwal2) per realizzare cio.

Questa visione é cosi innanzitutto un messaggio di Jhwh pefdéta con il quale si intende offrire
un sostegno per lui e la sua chiamata. Infatti, poiché «il mgissdi Geremia [... sara] un potere che
veramente creera rovina o prosperita per la nazfnegli finira per attirarsi una forte opposizidhe
quindi Jhwh gli offre una garanzia che comunque vada tale missisaenen sara inutile perché Lui
stesso vigila sulla sua parola per realizzarla. Segit@e deve rassicurare in tal modo il suo inviato &
proprio perché il rifiuto che ricevera da parte dei suoi iatettiori finird per farlo dubitare riguardo al
potere che Dio gli ha dato sulle nazioni e i regni (v. 10). Nambstla sua apparente inferiorita, Gere-
mia deve essere certo che il suo alleato e potenteiezegal quanto annunciato. Quando i suoi nemici
in segno di scherno gli diranno: «Dov’é la parola di Jhwh? Sp@aunque» (17,15), Geremia dovra
ricordarsi che Dio continua a vigilare sulla Sua parola @alizzarla. In definitiva, «Geremia ha biso-
gno di avere una assicurazione che Jahveé e fedele [...] el inispgno viene tradito il disagio del pro-
feta per I'esperienza che dovra avere di quella parolahde*

V.2.2 Seconda visione: vv. 13-16

La seconda visione si presenta piu complessa dal punto dintestarétativo; ne sono prova le mol-
teplici opinioni che si riscontrano fra i commentatori. A paatdifficoltd nell'identificare esattamente
in cosa consista la sventura che viene dal nord di cui parldeléajnioni divergono soprattutto per
quanto riguarda il significato letterale di 13b:

Una pentola che soffinapuah io vedo, e il suo orlo rivolto dal nord.

Nonostante le diverse interpretaziBnigli autori sono concordi nel concludere che si tratti sempre
dell’annuncio di una calamita che realizzera il giudizio divdnd'tutti gli abitanti del paese”. Ora, qual

e il rapporto fra questo messaggio che Jhwh rivolge al profétpreféta stesso? La sventura che sta
per abbattersi e che si delinea come un assedio, uno scontto befl le sue successive conseguenze,
e si contro gli «abitanti del paese», ma di questa cal@dtemia non € soltanto un ambasciatore; egli
e coinvolto in prima persona in questo scontro, non solo perché finiscergbvidere la sorte del suo
popolo, ma perché ne sara proprio lui il protagonista principale.

Nei vv. 13-19, che hanno una loro unita all’interno dell’'unita piu graledev. 4-19, sembra appari-
re un gioco strano, dove i personaggi cambiano la propria realtdn &o il “paese” contro i cui abi-
tanti si riversera il “male” (v. 14), viene specificatd mel5 con «le porte di Gerusalemme», «tutte le
sue mura», «le citta di Giuda». D’altro lato nei versmiticessivi la “citta” e le “mura” sono termini
applicati a Geremia. Abbiamo detto che i vw. 17-19 presentano ontr@dellico a cui andra incontro
il profeta. Ora, il gioco curioso offerto dal nostro testohe toggetto dell'assedio (0 almeno quello
principale) non risulta essere Gerusalemme né le citta daGind Geremia stesso. E lui che viene reso
una «citta fortificata» e «mura di bronzo» per poter resist€essalto ... di chi? Ovviamente di quelle
classi di persone nominate in 18b. Ci troviamo davanti ad un curiossciaveento delle parti. In 14-15

29 3. LNDBLOM, Prophecy in Ancient Isragl17-118.

30 «sjccome i profeti non solpredicevanacalamita, ma anchereavanocalamita, era abbastanza logico che essi fossero
sia odiati che temuti. Essi erano perseguitati; facevano tentativi per ucciderli. Amos e Geremwiftono buoni esempi
dellostilita che i profeti dovettero subire”: ibid20. Riguardo a questa possibile interpretazabreeSir 49,6-7 fa della pro-
fezia di Geremia, cfr. M. KOWLES, Jeremiah in Matthew’s Gospe250. Sempre riguardo a questo argomento, cfiheanc
CRAIGIE-KELLEY-DRINKARD, Jeremiah 17; R. R. HITTON, «Magic or Street-Theater?», 247.

3L W. L. HoLLADAY , Jeremiah |, 38.

%2 Riassumo le tre principali. 1) Una pentola “funerihapual), che “ovviamente” deve essere piena di liquiddeme,
perché “ovviamente” si trova posta sul fuoco, difmata verso sud, perché il suo orlo € distantendadl. In questa lettura si
configura un pericolo che dal nord si riverseraswesud come avviene per il liquido bollente di peatola inclinata (questa
e linterpretazione seguita dal maggior numeroudosg). 2) La pentola non & né inclinata, né pidniquido, bensi stesa a
terra, vuota, e con la sua apertura in direziongdioaale; essa € posta su del fuoco ed € “vealilaapual) perché, cosi
come si descrive in Ez 24,11, trattandosi di unatga di metallo viene riscaldata per essere tigwai residui di materiale
organico rimasti attaccati. Dunque, si deve inteadbe «il popolo dell'alleanza sara soggetto kireadel giudizio di Jahvé
per la loro purificazione®. 3) Qualcuno ritiene che non si debba tradurrentgia”, bensi “spina”, o “roveto di spine”. Fa-
cendo notare come questo elemento della floraeesésin Giudea sia un materiale altamente comblestd che come tale
veniva usato (cfr. Qo 7,6), costoro sostengonostliebba tradurre in questo modo: «Vedo una spineidnte rivolta dal
nord». Ci0 indicherebbe che un disastro si stapbattere dal settentrione.
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gli assedianti, non meglio specificati, possono essere tuas le nazioni in genere, mentre gli assali-
ti, coloro che subiscono “il malehéra‘ah), sono indicati come «tutti gli abitanti del paese». Perd im
provvisamente si rivela una realta opposta: gli abitanti delepseno coloro che causano “il mallea{
ra‘ah, v. 16) e quindi diventano gli assedianti (v. 18), mentre 'aggresdira Geremia. Nello scontro
che si delinea ci troviamo dunque da una parte con il profetadiventa” Gerusalemme, e dall’altra
con Giuda, i suoi re, capi, sacerdoti, e tutto il popolo che “diventgoeile nazioni che portano la
sventura. Dunque il nostro testo sembra voler insinuare ckeoilnemico del popolo € il popolo stesso,
che e lui a causare la sventura che gli sta piombando addosabit&iti di Giuda e Gerusalemme so-
no diventati igoym le “nazioni” che minacciano di far piombare la distruzisneGerusalemme stessa
(rappresentata da Geremia).

E per quale ragione gli abitanti di Gerusalemme sono divewoiaig ¢goyn? Lo dice 16b: il grande
male consiste nell'aver abbandonato Jhwh, per dare culto agliadbldei pagani. Cio che differen-
ziava il popolo dell'alleanza dagli altri popoli era la suazielae particolare con Jhwh, il Dio unico;
ora invece essi hanno abbandonato questa relazione per essegh ettm@opoli. Dio ha decretato un
male ¢a‘ah) contro Giuda e Gerusalemme, ma t@@h € in realta causata dal popolo stesso, e consi-
ste nellabbandono di Jhwh (cfr. 16,10-11; 19,3-4), ovvero della enza. Quindi gli abitanti di
Giuda non solo subiscononiale (v. 14), ma anche lo producono (v. 16); essi stessi sono glissggre
che stanno provocando I'assedio e la sventura per le cittauda@i Gerusalemme; e in definitiva essi
stessi sono gli aggressori di Jhwh che continua a presdataraitraverso il Suo profeta.

VI. | CRITERI DELLA VERA PROFEZIA

VI.1 | L PROBLEMA DELLA PROFEZIA FALSA

Li dove appare la profezia, appare anche il problema di calagse la genuinita di tale profezia. Il
profeta si presenta come portatore di una parola, una parola ckesnamma di un altro. Egli si presen-
ta con una “pretesa”, rivendica cioé di essere trasmetfitalele di un messaggio che ha ricevuto. Tale
pretesa sembra pero tante volte difficilmente dimostrateifeito conto soprattutto del carattere peculia-
re del messaggio profetico che & quello di comunicare una pkvila, di porsi come intermediario tra
Dio e 'uomo. Da qui sorge una delle piu grandi questioni che hanhe &are con la profezia: quali
mezzi I'interlocutore del profeta ha a disposizione per poteficame correttamente la veridicita di chi
gli sta parlando? Poiché la possibilita di una profezia ®lsserente ad ogni societa che tollera I'esi-
stenza dei profeti, va da sé che il destinatario di qualunqo&panfetica possa reclamare la facolta di
controllo su di essa. Anche nella societa ebraica veterotegtamesi contempla tale possibilita. Il te-
sto classico a questo riguardo e quello di Dt 18,15-22. Dopo avestprBesistenza di profeti da e per
il popolo, nei vv. 20-22 si considera pure il caso in cui qualche prof@smetta come divino un mes-
saggio che invece tale non €; si contempla cioé I'eventafiégappaiano falsi proféti Stando cosi le
cose, l'affidabilita di qualsiasi profezia puo essere masshscussione, e la minaccia di una profezia
falsa & sempre presente; ogni volta che compare una prof@zipae anche inevitabilmentediibbio
sulla sua autenticita.

Tale dubbio perd non disimpegna il destinatario della profezia;neglipud dire: poiché esiste il
dubbio che la parola ascoltata sia vera o no, io sono dispensatestatle attenzione. Infatti, se il pro-
feta parla veramente in nome di Dio ed egli si e rifiutatdadgli ascolto, il Signore stesso gliene chie-
dera conto. Dt 18,19 € molto chiaro a questo proposito:

L'uomo che non prestera ascolto alle parole chefibfeta] parlera nel mio nome io gliene chiedeahto.

Sorge dunque la necessita di svolgere un discernimento sull'augedgtiprofeta. Quando appare un
profeta, appare contemporaneameraebligo di accertarne la veridicita. Occorrono quindi dei mezzi,
dei principi, per poter assolvere a questo dovere; si pone il prolieshoaer stabilire dei criteri per po-
ter distinguere il vero dal falso profeta. Prendiamo in conszd®re allora alcuni testi che ci permetto-
no di identificare quali siano questi criteri e allo stess@teanche di sottolineare alcune fra le caratte-

% La dicitura “falso profeta”, utilizzata dai LXX, guasi esclusivamente in Ger (9 volte, su un tatald in tutto 'AT),
come tale & assente nel testo ebraico. Si trovaicque diverse volte I'espressione “il profeta @fpti) che profetizza men-
zogna” (cfr. ad esempio Is 9,14; Ger 5,31; 14,B3422.26; 27,14.15.16).
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ristiche fondamentali della profezia biblica. | testi sono1BR-6; 18,20-22; Ger 28; 23,9-40. Esami-
niamo brevemente i primi due, e poi piu in dettaglio gli ditie.

In Dt 13 si prospetta il caso in cui un “profeta” o “sognat@@hga il popolo all'idolatria; vv. 2-5:

’Se sorgera in mezzo a te un profeta o un sognattirproporra un segno o un prodigittosi che quel segno

o quel prodigio di cui ti ha parlato avviene, candcopo di dirti: Seguiamo altri dei, che tu nori banosciu-

to, e serviamoli#non ascolterai le parole di quel profeta o sognatgperché & Jhwh vostro Dio che vi sta

mettendo alla prova per conoscere se amate JhwinovB$o con tutto il vostro cuore e con tutta last@ a-

nima.°Seguirete Jhwh vostro Dio e lo temerete e osseégrioi comandi e ascolterete la sua voce etto se

virete e aderirete a lui.
L’'esortazione a seguire déi diversi da Jhwh é presentatamawve di profezia falsa. La fedelta al solo
culto jahvistico & imprescindibile per ciascuno che vogli@resgconosciuto come un vero inviato di
Dio. Chiunque predichi il culto degli idoli e spinga a seguine @i si qualifica automaticamente come
falso profeta, anche se fosse in grado di compiere segni e ippadiigolari. Cosi «al tempo di Elia
sembrava esserci poca difficolta nel separare i prof&adi da quelli di Jahve (cfr. 1Re 18)»Questo
criterio pero si dimostra ovviamente insufficiente e non appleabimolti oracoli; infatti si presentano
presto profeti che, pur annunciando cose differenti e in contrasti liveo, tuttavia rivendicano in u-
gual misura di essere mandati da Jhwh, facendo cosi appelkiesisa autorita. Occorrono percio altri
criteri.

In Dt 18, dopo aver esposto la possibilita che sorgano in mezzo abmigdhlsi profeti e aver co-
mandato di mettere a morte tali personaggi (v. 20), si affraltro principio di riconoscimento; wv. 21-
22:

Se penserai in cuor tuo: Come riconosceremo la lpache Jhwh non ha pronunciata? Quando il profeta

parlerd nel nome di Jhwh e tale parola non si readira e non avverra, questa é la parola che Jhwhhzo

pronunciato; per presunzione I'’ha pronunciata ibfeta. Non aver paura di lui.
In questo testo si afferma che una profezia, che si suppone comuaqueagta in nome di Jhwh, puo
essere riconosciuta come falsa dal fatto che essa notiziagper implicazione, allora, le profezie ve-
re sono quelle che si avverano. Il problema con questo tipo @ii@ré che ovviamente puo essere ap-
plicato solo in maniera retrospettiva, e percio puo diventargeimutando ci si trova obbligati a decide-
re riguardo alla parola di piu profeti che annunziano cose diverséfelti, la parola profetica implica
sempre una risposta, quanto meno la fede in essa e il reldégaamento al messaggio ricevuto. Ma se
occorre aspettare per verificare 'adempimento di una peotaairisulta vano, oltre che fuori tempo.

Vediamo ora due brani che ci offrono altri elemdntliscernimento riguardo la vera o falsa profezia

VI.2 GER 28>

Questo capitolo presenta la disputa fra Anania e GeterSiatratta didue profeti, ed il testo non
manca di mettere in evidenza questo dato, dal primo all’ultimsetter In Ger 28 il termine “profeta”
viene applicato in numero uguale a Geremia e Anania; ipfttb volte si dice “Geremia il profeta” e
per altrettante volte si ripete “Anania il profeta”. | duesp@aggi sono posti sullo stesso pignaon
c’é un vantaggio pregiudiziale, non ci sono diritti acquisiti degpdel profeta di cui il libro porta il
nome. | due profeti e la qualita delle loro profezie saranadigati soltanto in base ai fatti. Non solo
essi vengono accomunati dal titolo “profeta”, ma anche da qaiggdjgiamenti tipici del ministero pro-
fetico. Da un lato abbiamo Geremia che porta al collo un gregd0), segno che la nazione di Giuda
dovra continuare ad essere sottoposta ai babi?gnéegesto simbolico fa presente il messaggio che e-
gli comunica da parte di Jhwh (cfr. 27,9-11). D’altro lato abbi&mania che, con non meno autorita,

34B. S. GiILDS, Old Testament Theology33.

%5 Non deve stupire I'abbondante uso di Ger. Essattirgi puo ritenere il libro “profetico” per ectemza, se non altro in
considerazione del fatto che il terminabi’ appare in esso un numero di volte notevolmentersane a tutti gli altri libri
(94 volte, contro le 61 complessive di tutti gliriglibri profetici).

38| cap. 28 va compreso nel contesto del cap. piette in cui troviamo esplicitato il messaggio ér&@nia che nel cap.
28 e solo implicito.

37 Mi rifaccio ovviamente al TM. | LXX invece, traleisndo il termine “profeta” ogni volta che appamerne apposizione
ai due nomi (tranne che in 28,1 dove definisce Amaome ), mostra di dare una interpretazione diversa al
nostro testo.

% Siamo nel periodo successivo alla prima depontezjwer opera dei babilonesi avvenuta nel 598 a.C.
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annuncia il suo messaggio, sempre da parte del Signoreg notalformula del messaggero: «Cosi dice
Jhwh» (v. 2a) e pronunciando I'oracolo alla prima persona singotares se Jhwh parlasse per mezzo
suo (v. 2b). Il suo messaggio, diametralmente opposto a quéHerdmia, consiste nell’assicurare che
la sottomissione a Babilonia sara di breve durata e che prdsfmitati faranno ritorno, insieme agli
arredi del Tempio prelevati da Nabuccodonosor. Ci troviamo dunqueueoprofeti che si contendono
la veridicita delle relative profezie. Da un lato abbiamoe@ga che, con l'aiuto di un gesto simbolico
(il giogo al collo), annuncia che occorre accettare la sid¢giame ai babilonesi; dall’altro c’é invece
Anania che profetizza la fine prossima del dominio di Nabuccodonokmegno di Giuda, e quindi del
suogiogosopra di essi. Per dare maggior credito alle sue affeomiaanch’egli, da buon profeta, com-
pie un gesto simbolico: strappa dal collo di Geremia il giogofeantuma (v. 10); cio significa che en-
tro due anni Jhwh spezzera il giogo di Nabuccodonosor (v. 11). Lo scootaodunque intorno all’ac-
cettazione o meno dglogo babilonese.

Ora, quello che a noi interessa € soltanto vedere quali elautiki fornisca questo brano per chia-
rire la problematica del discernimento riguardo la vera prafe¥iene normalmente sottolineato
I'atteggiamento remissivo che Geremia mantiene nella ppiani della disputa Infatti al tono peren-
torio con cui Anania pronuncia il suo oracolo, il nostro profeta repid@no dimesso, augurandosi
perfino che le parole del suo avversario si realizzino64.

®Disse Geremia il profeta: Amen! Cosi faccia Jhwhalizzi Jhwh le tue parole che hai profetizzatogfalo

tornare i vasi della casa di Jhwh e tutti i depdrida Babilonia in questo luogdPerd ora ascolta questa pa-

rola che io sto per parlare alle tue orecchie esadrecchie di tutto il popoldl profeti che erano prima di me

e prima di te dall'antichita, profetizzarono rigu#m molti paesi e contro grandi regni guerra, sveata pe-

ste.’Quanto al profeta che profetizza lo shalém, (sgledndo si realizzi la parola di quel profeta si osoe-

ra che quel profeta lo ha mandato Jhwh veramente!

In questi versetti sono presenti alcuni criteri. Innanzituttinsame sorpresi dalla risposta di Geremia.
Perché, ci si chiede, se egli sa di essere inviato da& di parlare in nome suo, concede al suo opposi-
tore la possibilita (e anzi se la augura) che egli possie aggione? Se egli aveva bollato come menzo-
gna la prossima fine del dominio babilonese (cfr. 27,16-22), comermaembra metterlo in dubbio? Il
testo sembra volutamente costruito in questo clima di exzatper dire al lettore qualcosa.

Dicevamo che li dove appare la profezia appare anche inéwiéaité ildubbioche essa non sia au-
tentica. Il dubbio perd non significa indifferenza, e nemmeno ogtil@ééoncetta; significa invece, oltre
che porsi il problema di verificare, nella misura che sia pibssib veridicita delpresuntoinviato di
Dio, concedere anche al profeta il beneficio del dubBio vuol dire che, fino a prova contraria, il pro-
feta potrebbeavere ragione. C'é dunque un principio che viene prima dedlpaiticipi necessari per
distinguere il vero dal falso profeta; un principio che non funziona awitezio di discernimento, ma
va posto in atto quando ancora tali criteri non siano applicabili, o aao sufficienti. Si tratta di un
principio apriori e che possiamo definire come il “principio del dubbio”; e @gsestesso mostra di ri-
spettare questo principio. Nel momento in cui egli si trgprawisto di una “misura” con cui valutare
l'attendibilita del suo avversario e confutare immediatam@nsuo messaggio, egli non esclude che
Anania possa avere ragione, e anzi se lo augura (v. 6). Essiheacconto, per offrirci alcuni criteri
per il riconoscimento del vero profeta, voglia - per co® diradicalizzare I'incertezza del confronto.
Aspettando che sia Dio a rivelare attraverso i fatti comuenst le cose, Geremia mostra intanto cio che
si richiede all'interlocutore del profeta: concedere cheroffeta, fino a prova contraripptrebbeavere
ragione, accordargli il beneficio del dubbio.

Ma se Anania potrebbe avere ragione, lo stesso vale ancBe@nia; se al primo spetta il benefi-
cio del dubbio, nondimeno al secondo. Anzi, la risposta di Geremiawgarstabilendo un altro “prin-
cipio”. Se nel v. 6 egli aveva espresso un augurio persaraley. 7-9 egli parla con l'autorevolezza di
un pronunciamento divino. Riprendendo la norma stabilita in Dt 18,21-22 @ssadina maggiore pre-
cisazione. Geremia afferma che i profeti precedenti (prabehtie quelli che a suo tempo erano ormai
stati riconosciuti come veri profef)furono essenzialmente profeti di sventura, avendo profetirizato
guardo a molti paesi la guerra, la sventura e la pestil&fzaadunque si colloca nella linea di questa
tradizione merita pitcredibilitd di chi profetizza lo shaldm. C’é stato senz’altro anchpassato chi

% Fino a quando cioé egli non ricevera da Dipaeola da rivolgere ad Anania (wv. 12ss.).
“0 Interessante indizio dell'esistenza di una “tratie”.
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abbia giustamente annunciato un futuro piu roseo (anche se probabiliexiéiidi shalébm veraci de-
vono essere stati una minoranza rispetto a quelli di svettuP@rd Geremia afferma che tali profeti,
poiché profetizzano qualcosa di piu conveniente, e forse perché medspsp sono sbagliati, possono
essere riconosciuti come inviati di Jhwh solo quando le loro profeziar® realizzate. Come a dire:
noi due annunciamo in nome di Jhwh due cose diametralmente opposte, enpaiéhdato ancora di
sapere chi sia nel giusto, meritiamo entrambi il beneficiaalebio, e siamo in un certo senso alla pari.
Perd™, dice Geremia, finché rimane aperta la situazione di dukbinja profezia merita la preceden-
za; nell’incertezza occorre prestare maggior fede amghirezia la sventura, piuttosto a chi annuncia il
benessere. Il contrario sara dimostrato solo dalla realeadella profezia di shalém, secondo il crite-
rio di Dt 18,22.

La reazione di Anania al discorso del suo avversario € moli® fdimostrando comunque di soste-
nere la propria tesi. Tale reazione segna in un certo sendmihe del rifiuto del messaggio di Gere-
mia. A tale rifiuto egli non ha nulla da controbattere, e seané’atteggiamento remissivo di Geremia
alla replica del suo avversario ha suscitato diverse intagioei. Sottolineiamo soltanto un aspetto per
noi interessante. Anania viene generalmente riconosciuto come utantiigrofeti appartenenti alla
corte regale, forse uno dei piu eminenti. Si tratta dunque di uatardél cosiddettestablishmentun
profeta “istituzionale”. Geremia invece e aoatsider uno che non ha alcuna autorita dall’alto se non
guella della sua autocoscienza di essere inviato da Jhiwmdadha alcun potere alle spalle che lo pro-
tegga, nessuna autorita in cui confidare, se non la garankastisso Signore che lo ha mandato. Egli
sa che deve portare un messaggio, e questo ha fatto. DdNaggirassivita del suo avversario egli non
reagisce perché ormai non ha piu nulla da dire, perché giatteetotto. Egli ha fatto quanto gli spetta-
va; ora tocca a Jhwh, se vuole, difendere il suo profeta ctaléa di falsita. L'uscita di scena di Gere-
mia in modo dimesso sta a dire dunque che egli non ha mezzi aneapossano in qualche modo ga-
rantire il suo essere profeta e quindi anche il contenuto slelg@rofezia. Egli si trova in una situazione
estremamente precaria. Ma in un certo senso € proprio quegieesadetache puo diventare un ulte-
riore indizio della validita del suo ministero. Dato cheula condizione lo mette in una situazione di ri-
schio non indifferentg, il suo messaggio & tanto piti degno di essere ascoltato quamigligta met-
tendo a rischio la propria vita per comunicare tale messaggaitré parole, la disponibilitd di correre
rischi per poter annunciare I'oracolo divino diviene una prova, sectaacciante perlomeno notevole,
della veridicita del profeta. La tacita uscita di scen&eiemia sta a dire che ormai solo a Colui che
I'ha inviato, e nel quale solo puo confidare, spetta di regiefia sfida di Anania.

E la replica di Jhwh non si fa attendere; vv. 13-15:

¥va e di ad Anania: Cosi dice Jhwh: tu hai rotto estpi di legno, ma farai al loro posto capestrifeiro.

“Poiché cosi dice Jhwh degli eserciti, Dio d’Israelin giogo di ferro io porrd sul collo di tutte gsie na-

zioni. *°Disse il profeta Geremia al profeta Anania: Ascoftaania: Jhwh non ti ha mandato e tu fai confida-

re questo popolo nella menzogna.
Geremia ora puo rispondere al suo avversario, e la rispostadiaiarazione di colpevolezza: Anania
e un falso profeta; Jhwh non lo ha mandato. Anania sta ingannandoli,doda confidare in una fal-
sa sicurezza, in una menzogna. La colpa che gli viene atirduina delle piu gravi di cui si pud mac-
chiare un profeta. Geremia aveva predicato lungamente cheal’possibilita di salvezza, I'unica pos-
sibilita di allontanare la catastrofe fosse la conversidmépino a Jhwh. Egli aveva ripetutamente ri-
chiamato il popolo ad abbandonare le loro “vie malvagie”, valeeaildtulto idolatrico, petornare a
camminare nella via di Jhwh. Dunque chi invita il popolo a cordidaiuna salvezza slegata da questa
conversione, lo sta ingannando, lo sta spingendo a “confidarenmetiaogna” (28,15); sta implicita-
mente affermando che non occorre convertirsi, che non occori@éabiclolatria. Sta quindi predican-
do l'apostasia dal Signore ed € quindi un falso profeta, secondo iipprinic Dt 13,2-6. Il profeta di
shalébm diventa cosi una minaccia per la nazione, e deve psserteguardato con sospetto.

“! Da notare il contrasto tra “i profeti” del v. Tieprofeta” del v. 8.

“2 Cfr. la forte congiunzione avversativa all'iniziel v. 7.

3 Non avendo poteri umani che lo proteggano, Gerafigiae a trovarsi, a causa del suo messaggio ditsnge nella
condizione di essere preso, per esempio, per aslialonista dei babilonesi, e trovarsi faciimente guai; come effettiva-
mente gli succedera.
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Riassumendo. Da Ger 28 emergono indicazioni riguardo al discewoirsgll'autenticita di un pro-
feta. Sintetizziamole brevemente. 1) Davanti ad una profdeda sorgere un dubbio sulla sua validita
(come nel caso in cui si presentasse una profezia contrar@ye@oomunque concedere al profeta il
“beneficio del dubbio”, vale a dire riconoscergli I'eventuatitée eglipossaavere ragione. Un rifiuto,
una opposizione, o persino una indifferenza sarebbe ingiustificata, ajyedonanga tale dubbio. 2)
Una profezia di sventura ha il “diritto di precedenza” nei confrdintina profezia di shaldm. Quest'ul-
tima deve essere guardata con sospetto perché corrdibriidar confidare il popolo in una falsa si-
curezza. La profezia di sventura invece, comunque sia, spipggolo ad un atteggiamento positivo di
conversione, e puo anche non realizzarsi (a differenza deljafierché il suo compimento rimane
condizionataalla risposta del popold 3) Un profeta che a causa del messaggio che annuncia si espone
allimpopolarita perché quello che profetizza va contro le asjpettcomuni (come per esempio la pro-
spettiva del lungo esilio contro le speranze di un pronto ritorno), o aincamette a rischio la sua vita,
merita una considerazione particofdrd_a disponibilitd di esporsi in prima persona fino al punto di
mettersi in pericolo di morte da al messaggio del profedhpeofeta stesso, una buona testimonianza di
veridicita.

V1.3 GER 23,9-40

VI.3.1 L’effetto della falsa profezia

Abbiamo in questi versetti una composizione di testi riguardtsii f@ofeti. | profeti contro cui si
scaglia Geremia vengono comunemente identificati come i ‘odifshaldm”, quelli cioé che annun-
ciano alla nazione il benessere, quelli che secondo 23,17 dicono al pdplodddm ci sara per voi».
Questa espressione finisce per sintetizzare la predicaziopesti personaggi e in qualche modo anche
la tesi principale che viene loro contestata. Questi prafetunziano erroneamente un futuro di benes-
sere e in tal modo ingannano il pop8ldPer questo la pericope di 23,16-22 inizia con una esortazione
al popolo perché non dia ascolto alle loro profezie; v. 16:

Cosi dice Jhwh delle schiere: Non ascoltate le [gadei profeti che profetizzano a voi; essi vi famiventa-

re vanita(hebel) la visione del loro cuore essi parlano e non ddibcca di Jhwh.

Il popolo viene invitato a riconoscere la falsita dei pronuncignpgofetici e a non prestare attenzione
alle lorovanita Poiché il termindnebelviene usato in questi casi per indicare gli idoli in quastsnlu-
tamente inconsistenti, € chiaro che questi profeti spingono il pafittolatria; con la loro predicazio-
ne essi producono su coloro che danno loro ascolto un effetto che edijesbere trasformati imebe)
vanita totale, pura inconsistenza. Per questo il popolo viene anonabmion prestare assolutamente a-
scolto a costoro; la profezia ascoltata produce inevitabilmerdeconseguenza in coloro che la credo-
no, una conseguenza che in questo caso e estremamente nefasta.

La parola dei falsi profefiroducequindi un effetto al pari della parola di Jhwh. Perd mentre questa
permette a chi I'ascolta di mantenersi in vita, quellacatrario porta alla rovina. Si potrebbe dunque
affermare che una profezia vera o falsa é riconoscibileefiatto che produce sui suoi ascoltatori. Ab-
biamo gia osservato come una profezia di shalébm puo divewitméate responsabile della mancata
conversione del popolo. | profeti di shalém, e la loro ottimastionfidenza in un futuro roseo, alimen-
tano nel popolo un atteggiamento di fiducia. Con la doppia rassicueanidicata in 23,17: «Per voi Ci
sara shaldm», e «Non verra su di voi la sventura», s@etpche tutto il popolo si sentono incoraggiati

4 Ger 28,7-9 aiuta cosi a precisare meglio il dotei Dt 18,22; le profezie di sventura, anche gleasono formulate in
forma incondizionata, molte volte possono rimanecempiute perché condizionate alla conversionbaepgnitenza di co-
loro ai quali e diretta la profezia. Un esempi@udesto lo abbiamo in Ger 26,17-19. |l profeta Miclaweva, al tempo del re
Ezechia (circa un secolo prima), annunziato laraisdbne di Gerusalemme. Perd Jhwh “si pente” ddem@nacciato ve-
dendo il pentimento del re e dei capi di Giuda.dlino esempio classico di questa consapevolezappgresentato dal libro
di Giona, il cui scopo € quello di presentare leof@aprofetica subordinata alla volonta di salvedzRio.

4 || vero profeta, a differenza del falso profetive egli stesso mettere in gioco la propria sdkfte [Ger] 8,18)": H.
W. WOLFF, Antropologia dell’Antico Testament61.

46 «|_e predizioni dishalémin quei profeti non concernono la speranza inpawe escatologica ... bensi la concreta pace
politica di Israele e in particolare la promessa titte le complicazioni politiche, per quanto grav risolveranno favore-
volmente, in modo che Israele potra vivere in uaeeputelata da Jahve ”: GON RAD, « », 202.
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a continuare nel loro comportamento immorale. Nella pericopegeate (vv. 9-15), dove Geremia
aveva innanzitutto preso di mira I'aspetto morale dei profeti, & si dice che essi «rafforzano le ma-

ni dei malfattor!’, cosicché nessuno@dnvertedalla sua malvagita». Se dunque leggiamo questo passo
anche alla luce di 23,16-17, possiamo capire perché nessuno sestgilobdi convertirsi; il senso di
sicurezza trasmesso dalle profezie di shaldm non fa loro aevitliisogno di cambiare attitudine, anzi

si sentonancoraggiatia continuare nello stesso modo. Il risultato dell'attivitapiefeti € che i malva-

gi sono rafforzati e non chiamati a penitenza.

VI.3.2 L’ottimismo inopportuno

Il popolo &€ dunque ammonito a non prestare attenzione ai profeti dirvgraich’esso stesso sara ri-
tenuto responsabile nel caso in cui avra creduto ad essi, padess grado di riconoscere e respingere
chi non profetizza da parte di Dio. In 23,17 quelli che danno asctatoofeti vengono definiti come
«coloro che disprezzano la parola di JhffhQuesto versetto & particolarmente interessante e rderita
essere visto da vicino.

Essi vanno dicendo a) a coloro che disprezzarpatala di Jhwh:

b) Shalém ci sara per voi

a) e a tutti coloro che camminano nell'ostinazior ldro cuore dicono:

4p) Non verra su di voi la sventura.
E chiaro il parallelismo; da un lato fra le due espressiomidgtiniscono I'atteggiamento degli ascolta-
tori dei profeti (a-d e, dall'altro, fra le due frasi che indicano il contenutoalpliedicazione profetica
(b-b). | profeti hanno gioco facile nell'annunciare le loro falsitate perché coloro che prestano loro
attenzione non hanno alcuna intenzione di ascoltare la vera pardta duBlla appunto che annuncia-
va l'arrivo della sventura.

Da cio0 si potrebbe concludere chddbsita principale di cui i profeti vengono accusati consiste nelle
loro profezie ottimistiche; essi sono responsabili di ingannare il pgithkverso facili illusioni. Si nota
subito perd che non & questa la colpa principale. La profezia l@imsin@n & necessariamente fAlsa
Certamente c’erano state in passato profezie di salvezza efano realizzate, soprattutto riguardo Ge-
rusalemme, come quella famosa di Isaia, al tempo dell'invasissiea nel 701 (cfr. Is 36-37), la cui
memoria doveva essere ancora viva fra il popolo. Cio che viempeoverato ai profeti non sono tanto
le loro profezie (che comunque sono denunciate come false), cuiatitssto la loro inettitudine nel
chiamare a conversione il popolo. E in questo che risiede la lorcigaie mancanza. Ed & per questo
che in 23,22 si dice cosa € richiesto a un vero profeta:

Se essi hanno avuto accesso ai miei segreti aflareiano ascoltare le mie parole al mio popoloi ednver-

tanodalla loro via malvagia e dalla malvagita delledoazioni.

Il vero profeta, colui che veramente ha avuto accessooakiglio” di Jhwh, & colui che, appunto per-
ché ha conosciuto e fa conoscere a sua volta la volonta ditidéma il popolo a conversione. Cio che
deve fare un inviato di Dio, prima ancora di annunciare cosa @cirafirturo, & esortare i suoi interlo-
cutori alla fedelta all'alleanza, ammonirli a seguirévie di Jhwh”; deve percio, se necessario, mostra-
re al popolo le loro trasgressioni e richiamarlo a “volgersrse Dio. Deve cioé esortarlo alla conver-
sione. Il testo di 23,22 é chiaro a questo proposito. La predicazimpeodeti deve “far tornare” il po-
polo dalla sua via malvagia. Ma poiché questo non avviene,\@atdi una prova del fatto che essi non
“hanno avuto accesso ai segreti” di Jhwh e percio le lorozpeo$eno false.

A questo proposito possiamo richiamare Ger 6,13-14:

Dal piu piccolo di loro al piu grande di loro, ciasno pensa al suo interesse; dal profeta fino akesdote,

ciascuno pratica la menzogna. Essi hanno curatedaga del mio popolo alla leggera, dicendo: Shaj@ha-

[6m, mentre Shalém non c’é.

In questo testo, come in 23,10-15, i profeti (accomunati aidattecfr. 23,11) sono presi di mira in-
sieme al popolo per la loro immoralita. Ora, la cosa piu gdeverofeta (e del sacerdote) e che eqgli
dovrebbe svolgere una funzione terapeutica nei confronti del popolo amnadlprofeta é richiesto di

" 'espressione “rafforzare le mani” (v. 14) sigoii“incoraggiare”.
“8 Secondo i LXX. Il TM andrebbe tradotto: “Essi diwocontinuamente a quelli che mi disprezzano, i@ dawh ...".
9 Anche Geremia annuncera lo shalém per gli es{iédti 29,11).
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“guarire la ferita”, diripristinare la situazione di salute che € al momento assente. | psofei chia-
mati ad essere dei medici che, lungi dall’associarairathlattia dei loro pazienti, devono piuttosto sa-
perli curare efficacemente. A questi profeti viene inveesityiata la grave colpa di curare male la piaga
del popolo. Il loro peccato € quello di dire “Bene, bene”, quandaéiene non va. Il testo probabil-
mente qui gioca sulla polivalenza semantica di shaldm. Quedétiperano banditori di un futuro di
shaldom, come abbiamo visto, nel senso che negavano la prospetizaslientura. Nel nostro contesto
il termine acquista pero anche il senso di “salute”, di &ssare” riferito ad un paziente. | profeti dun-
qgue, annunciando al popolo che non verra la sventura, che tutto andradgisoeno come dei medici
che davanti ad un ammalato grave dicono: “Sta bene, sta leeitafydo percio di curarlo seriamente, e
finendo in tal modo per lasciarlo morire. |l peccato capitalegdbfeti & quello di non avvertire il mala-
to (nella fattispecie il popolo) della gravita della sua giu@e, e di non prendere provvedimenti in tal
senso; essi hanno considerato la situazione drammatica aglten@ come fosse umnzezia(6,14). Dire
che va tutto bene quando invece c’é una malattia grave sayfafi morire 'ammalato. Per questo e as-
solutamente indispensabile far prendere coscienza della gdeligdamalattia. | profeti invece, “prati-
cando la menzogna”, predicando cioée falsamente, hanno detto: “Noroecppate, va tutto bene”, i-
gnorando responsabilmerftéa gravita della situazione, e compromettendo irreparabilmearisalute”
che dovevano salvaguardare. Negando il giudizio imminente, igedéeti anche negano al popolo
'opportunita di “convertirsi dalla loro via malvagia e daitalvagita delle loro azioni” (23,22).

In Lam 2,14 i profeti sono biasimati perché «non hanno rivedgtialf) la tua colpa cosi da restaura-
re la tua sorte». E chiaro qui che un cambiamento in medlasiriazione sarebbe stato possibile se ci
fosse stato urendere notqgalah) I'iniquita, una manifestazione della colpa, cosi che sigsatsentire
il bisogno di una conversiorfe | profeti avevano il dovere di mettere a nudo i peccatpdpblo e non
lasciarli nell’'oblio; avevano il dovere, come un medico coscemwzidi far conoscere al paziente la pre-
carieta del suo stato di salute perché sentisse il bisogrselieecurato. La colpa piu grave € dunque
quella di nascondere la colpa, € quella di aver mantenuto occuéiatbectale non doveva essere. | pro-
feti hanno evidentemente preferito curare alla leggera il popel@a creare allarmismi; ma in questo
modo la malattia ha avuto conseguenze fatali.

VI.3.3 L'immoralita dei falsi profeti

In Ger 23 appare cinque volte il termine “menzogrsdiefe). In Ger esso viene usato in genere in
connessione con i falsi prof&ti In 23,25-32 il termine appare collegato con i “sogni” rivelatiaiia
parola divina che i profeti rivendicano di possedere. | profeti sooosati di presentarsi falsamente
come soggetti di una comunicazione da parte di Dio avvenutaeatioai loro sogni. Essi erano uno dei
mezzi possibili per trasmettere una rivelazione divina [¢fn 12,6). Quello che nel nostro testo € mes-
so in discussione non e tanto il sogno come strumento di profeziaatteadibilita dei profeti che af-
fermano di possedere tali sogni e di interpretarli correttaméimieh, attraverso Geremia, accusa questi
personaggi di “profetizzare menzogne” e non qualche rivelazione daubso in sogno; vv. 25-26:

*Ho ascoltato cid che hanno detto i profeti che ptiazano nel mio nome una menzogna, dicendo: Hmavu

un sogno, ho avuto un sogrtkino a quando? (Cosa) c’@ nel cuore dei profeti phafetizzano la menzogna

e profetizzano 'inganno del loro cuore?

Nel v. 26sheqgeré posto in parallelo a “inganntatmit) del loro cuore®. Essi profetizzano una “men-
zogna” perché profetizzano secondo I"“inganno del loro cuore”. L'ideal cfwstro testo suggerisce e
dunque questa: le rivelazioni che i profeti pretendono di avenautwén sogno da parte di Jhwh, in re-
altd non sono altro che un prodotto del loro cuore. Sappiamo che il “cubliebbion é tanto la sede
dei sentimenti, quanto dell'intelligenza e dei pensieripesso nelle moderne traduzioni della bibbia
viene tradotto con “mente”. Tipica € infatti 'espressionerigeri del cuore” (cfr. Sal 19,15; 33,11; Dn

*0 Se tali profeti fossero coscienti del danno cheato causando o agissero in buona fede lo vedmesgtio in seguito.

%1 “La distruzione di Israele non era inevitabile. iBguo peccato fosse stato manifestato ed esesss pentita [...] a-
vrebbe potuto godere di nuovo di tempi felici”: R.HLLERS, Lamentations107.

%2 Cio & vero in particolar modo nei capp. 23-29 dapeare 14 volte riferito appunto ad essi. Almeltie & volte il
termine @ riferito esplicitamente o implicitamentke profezie false (5,31; 6,13; 7,4.8; 8,10; 14, 20,6).

%3 || legame fra i due termini appare anche in 14jide i profeti, poiché annunciano un futuro di 8hal(14,13), ven-
gono accusati di “profetizzare una menzogstee)”, “una visione falsaghege)”, “I'inganno (tarmit) del loro cuore”.
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2,30). Quando dungue si dice che i profeti mentono nell’affermaresdt avuto una rivelazione in so-
gno, mentre invece trasmettono soltanto gli inganni del loro cebmo intendere che cid che essi
“hanno visto” in sogno in realta non & altro che praezionedel loro cuore (o ment&) Quello che
loro predicano consiste interamente di “materiale soggettivath puro prodotto personale, uoan-
cretizzazionelei loro desideri, gli inganni del loro cuore.

Potremmo ora chiederci: perché questo avvi€wsa c’'é(seguendo la traduzione proposta) nel cuo-
re dei profeti perché essi profetizzino solo menzogne? La rispagtasta domanda sta, a mio parere,
nella mancante disponibilita a riconoscere la propria situapeceaminosadi lontananza da Jhwh, e a
porsi in un atteggiamento di conversione. In altre parole: i pradet stati piu volte accusati da Gere-
mia di corruzione morale (cfr. 6,13-15; 23,11-14; 29,23) e di alimemtdad modo nel popolo un equi-
valente stile di vita. L’incapacita di chiamare a conieers il popolo risiede in questa riluttanza a voler-
si convertire. L'inganno del loro cuore sta nel fatto che sonoiarosaincalliti nei loro peccati che non
sanno piu riconoscere e correggere quelli degli altri. Sono come dioav@mmalato, per tornare alla
metafora vista poc’anzi, ma compiacente della sua maleltteanon fa altro che dire a se stesso, e a chi
soffre dello stesso male: Bene, bene, anche se bene nonsamoSormai talmente abituati a questo
modo di vivere da non volerne piu uscire; sono ormai divenuti succulardeinganno” tanto da pro-
pagandarlo come parola divina. Percio le loro profezie finiscondipentare “accomodanti”, tendono
cioé a celare i loro mali, negando che si corra un graseiois

Nel cuore dei profeti c’é dunque ormai quella degenerazionexeaskata, frutto della loro abitudine
a trasgredire i comandi di Dio, da non saper piu distinguareldéro desideri e la volonta di Jhwh. Per
guesto profetizzano sogni che sono soltanto frutto della loro mente acoeiata. Essi “vedono”; ma
cio che vedono e soltanto I'inganno del loro cuore”, vale a dirdajobke c’e nel loro cuore malato.
Essi vedono, ma vedono soltanto cio che sta dentro di loro, cEssheogliono vedere, e non la volon-
ta di Dio. Tali visioni «esistono [soltanto] nella mente di qurefeti che le proclamand® Cio che essi
“vedono” & percio un inganno, una menzogna prodotta dal loro cuore (cfr. 14,adye parole, chi
non vuole convertirsi, comincia poco a poco a non voler piu vedereeghistovrebbe fare, pur sapen-
dolo, e alla lunga finisce per autoingannarsi, per non esserepaicecdi distinguere il bene dal ntale
«Quando il male & perseguito e praticato regolarmente e devdtameoduce alla fine ur@cita mo-
rale in chi lo perpetra¥. Per poter essere un vero profeta invece, per poter essgadd cioé di non
confondere i pensieri di Dio con i propri, occorre un atteggiamesgtante di conversione, dssere
rivolti al Signore. Per questo Geremia si & sentito rispondersuallamentele: «Se tu ritornerai ... sta-
rai alla mia presenza» (15,19). “Stare alla presenza” di ghsimile a quel “stare nel consiglio” del Si-
gnore per conoscere la sua parola (23,18.22). Solo chi & disposto aan@awnse stesso, ai pensieri del
Suo cuore, ai suoi peccati, e si pone in una attitudicertiersionea Dio sara veramente in grado di di-
stinguere i suoi sogni dalla parola di Jhwh; ed & questo chéetigono tenuti a fare (23,28).

VI1.3.4 L’idolatria

Il risultato percio della predicazione dei falsi proteta dimenticanza di Jhwh; 23,27:

Essi che intendono far dimenticare al mio popolmib nome con i loro sogni, che si raccontano IMaiftro,

come i loro padri hanno dimenticato il mio nome Baal.
| profeti vengono accusati di avere uno scopo ben preciso nel raccofdro sogni, quello di “far di-
menticare il nome di Jhwh”. Cosa significa? Secondo alcuniiattoontenuto della menzogna che i
profeti predicano sarebbe il culto idolatrico; questo perchénilite shegerviene a volte impiegato per
indicare gli idoli. Percio, il senso del nostro testo sarebtyereci “padri” si sono rivolti a Baal, allo
stesso modo ha fatto la generazione a cui Geremia si rivwlgayusa delle profezie di “menzogna”.
Questo sarebbe confermato da Ger 13,25, un testo simile ab,mbste il popolo & rimproverato da
Jhwh con queste parole: «Mi hai dimenticato e hai confidato melfzogna». La “menzogna” starebbe
appunto per Baal. Anche se questo é possibile, forse in questd sasso &€ leggermente diverso. Nel

4 Cfr. a questo proposito la traduzioneatimit libbamin Ger 14,14 offerta dBibGer. “Suggestioni della loro mente”.

5 W. McKANE, Commentary on Jeremiah 578.

%% Ci sarebbe molto da riflettere su questo. Speismoda presunte argomentazioni razionali e filaswf non ci sta altro
che il desiderio di seguire le proprie passioni.

®" CRAIGIE-K ELLEY-DRINKARD, Jeremiah 104 (il corsivo & nostro).
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contesto del discorso contro il tempio (7,1-15), Geremia accsa interlocutori di “confidare in pa-
role menzognere” (vv. 4.8), cioé in degli «slogan di sicurgzespressione di una infondata fiducia nel-
la inviolabilitd del Tempio. Qui la menzogna sta ad indicareipeuella falsa sicurezza che, comun-
que sia, la casa di Jhwh avrebbe garantito stabilitd ezzal\a popoldancondizionatamentécfr. 7,9-
10). «Basando la loro confidenza nelle tradizioni delle alleandatdie con Israele, la gente tendeva a
trascurare la natura condizionale della loro relazione con &hvgensare che la loro protezione fosse
pill 0 meno automatica e assicurata. Geremia affermaleheotafidenza & una “menzogna®»

Siamo sulla stessa linea dell’accusa mossa contro ipiadfeti in 23,25-27. Il problema capitale é
sempre quello della non attuazione della conversione. “Confiddi® menzogna” significava essere
convinti che tutto sarebbe andato bene indipendentemente dal pgipgicsagnificava confidare in tut-
te quelle cose «che erano inefficaci, impotenti a camksareale situazione che riguardava il popolo.
Esse servivano solo [...] a impedire ogni miglioramento délemzione%’. La menzogna fondamentale
in cui essi confidano é percio la presunta non necessita di unacaenio di vita. Ora, quando si dice
che i profeti con i loro sogni (menzogneri) “tentano di far dimengtil nome di Jhwh al popolo, vale
a dire lo spingono all'apostasia e quindi all'idolatria, si pueridere che idolo principale a cui essi si
rivolgono sia esattamente questa “menzogna”. | sogni e le visédmpirofeti, frutto della loro mente ac-
cecata e della loro volonta di non cambiamento, che hanno propagandafmpolo ugualmente re-
frattario alla conversione, si sono come “materializzatitimi@ enorme convinzione collettiva, quasi a
diventare un grande Baal, un grande idolo, che non fuori luogo simare “Menzogna”.

VI1.3.5 Conclusione

Riassumiamo i punti principali che abbiamo ricavato dall'andii€3,9-40. 1) La parola profetica
produce ureffettoin chi I'ascolta e I'accoglie, sia essa vera o falsdue effetti tuttavia sono diame-
tralmente opposti. Percid una profezia vera o falsa si puo ricemeodagli effetti che produce sui suoi
ascoltatori. Quelli esposti nei punti successivi sono alcuni estqu2) La falsa confidenza alimentata
dalle profezie di shaldm impedisce ai malvagi di sentitesibgno di cambiare il loro modo di vivere
peccaminoso, anzi imcoraggia 3) Il vero profeta, colui che “ha avuto accesso al cowsdildhwh”, &
colui che chiama il popolo a conversione; la predicazione dei poufedi “far tornare” i peccatori dalla
loro via malvagia. 4) Al contrario, il falso profeta nascotalmalattia non denuncia i peccati dei suoi
interlocutori; non dando importanza alla gravita della situazifinisce per rendere la condizione del
popolo irrimediabile. 5) Poiché gli stessi falsi profeti conduaame vita di peccato, le loro profezie so-
no accomodanti, tendono cioé a coprire le loro stesse malvagifando che ci sia il pericolo di un ca-
stigo. Quindi, invece di trasmettere la parola di Dio, comuuiggli inganni del loro cuore, le visioni
della loro mente, leoncretizzazioncioé dei loro desideri. La corruzione morale del profeta reede
ci0 sospetta la sua profezia. 6) La menzogna predicata ddii parfia all'apostasia e a fare della men-
zogna stessa un idolo. 7) Anche il popolo sara ritenuto responsdhilpaaldei falsi profeti, per aver
dato ascolto a costoro, pur essendo in grado di riconoscere e resmgihgeon profetizza da parte di
Dio. Chi accoglie la loro predicazione e perché in fondo vuole conénaacamminare secondo
I'ostinazione del suo cuore malvagio (v. 17), & perché desitierlecose continuino ad andare in que-
sto modo (cfr. Ger 5,31). Chi presta ascolto ai profeti di shaténdisprezzando e rifiutando la parola
di Jhwh e il vero profeta che la comunica.

VII. ANNUNCIO DELLA SALVEZZA

VIl.1 LA VOLONTA SALVIFICADI JHWH

Nel capitolo precedente abbiamo evidenziato quel ruolo che sppssieti di Jhwh hanno svolto
come annunciatori di sventura. Una sventura che nasce non da un dgsidiéno di Dio, ma piutto-
sto come conseguenza diretta del peccato del popolo che ha abbaddsigaore. | profeti hanno do-
vuto, loro malgrado, farsi spesso portavoci di una lettura deléa non piacevole, né per essi, né per i
loro interlocutori, né per Dio stesso. E tuttavia possiamo canstaehe I'annuncio della sventura non é

8 T W. OVERHOLT, «Remarks on the Continuity», 460.
9 T. W. OVERHOLT, The Threat of Falsehoo@?2.
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l'ultima, o comunque l'unica, parola. Nel momento in cui Jhwh denuatieaverso il suo profeta, il
male, con tutti i suoi effetti, annuncia anche la Sua volontalgi® il popolo a cui continua a rimanere
legato da una alleanza. Per questo i profeti vengono ricordati48,30 come coloro che «consolarono
Giacobbe e li riscattarono con una fiduciosa speranza». lltardigdhwh, anche chi piu duramente ha
dovuto fustigare Israele, rimane nondimeno I'unica voce a cui il pojblataito puo rivolgersi per ri-
prendere speranza. Cosi Geremia che piu di chiunque altro ha dovaie portannuncio di sventura,
allo stesso tempo rimarra il profeta a cui si aggrapperanspel@nze dei sopravvissuti, grazie ai suoi
annunci di restaurazione; Ger 1,10:

lo ti costituito quest’oggi sopra le nazioni e saprregni, per sradicare e per demolire, e per diggere e

per abbattere, per costruire e per piantare.
Geremia viene costituito allo stesso tempo per distruggeer edificare. Questa doppia azione viene
svolta attraverso I'annuncio della parola di Jnwh. E la pamaitetica che ha il potere di distruggere e
abbattere; Ger 5,14:

Percio cosi dice Jhwh Dio degli eserciti: ... Pongarie parole sulla tua bocca come un fuoco, e quast

polo € la legna, e li divorera.
(cfr. anche Ger 23,29; Os 6,5). Ma ¢ alla bocca dellestefeta a cui non si puo fare a meno di ri-
volgersi per trovare la consolazione, la via di uscita ddllazone miserevole. Lo scopo della profezia
e essenzialmente questo: proclamare la salvezza da quginofaledo che ha causato tanta sofferenza.

I male da cui Dio vuole salvare non & semplicemente latskae contingente che grava sui destini
della nazione, o che si & abbattuta disastrosa, come pepied&amara realta dell’esilio. Non si tratta
semplicemente di porre fine a una condizione sfavorevole e r@stauma piu positiva, ma curare alla
radice quel male che é la causa fondamentale delladddi in cui il popolo € incappato. La lunga se-
rie di speranze riguardo alla realizzazione di un regno fortepgmo® sicuro, garantito dalla presenza
di Jhwh in esso, e le sistematiche delusioni al riguardgyrsi@a che dopo I'esilio, hanno pian piano
portato a una visione della salvezza non essenzialmente legatacantesto politico. Le stesse profe-
zie che facevano sperare in tal senso cominciarono ad es&=® imtaltro modo. Se la causa delle
sventure di Israele risiedeva nella non fedelta all’alleaomahwh, vale a dire nella disobbedienza alla
torah, ed & questo che i profeti hanno dovuto lungamente predica@nparcere il popolo, la salvezza
doveva avere a che fare con la possibilita di rimanerdifelilalleanza. Vediamo brevemente un e-
sempio.

VII.2 LANUOVA ALLEANZA

Il libro profetico che maggiormente usa il termbfet & il libro di Geremia. In esso troviamo il fa-
moso testo riguardo la “nuova alleanza”; 31,31-34:

#lEcco vengono giorni, oracolo di Jhwh, in cui stémgy con la casa di Israele e la casa di Giuda unava

alleanza.**Non come l'alleanza che ho stretto con i loro padri*Poiché questa sara I'alleanza che stringe-

rd ... Porrd la mia torah nel loro intimo e sul looniore la scriverd®... Tutti mi conosceranno ... perdonerd

la loro colpa e il loro peccato non ricordero piu.

La nuova alleanza che Dio promette per un futuro a venire siglistda quella precedente, cioé quella
sinaitica, per il fatto che mentre quella é stata sigteamente violata da parte dei loro padri, questa
invece vedra la possibilita di rimanervi fedeli. Cio saoauto al fatto che mentre la prima alleanza era
stipulata attraverso una torah scritta su tavole di pietrajagynesva alleanza vedra la torah incisa nel
cuore dei suoi contraenti.

Per capire la portata di questo simbolismo dobbiamo rifdranaaltro testo; Ger 17,1:

Il peccato di Giuda e scritto con stilo di ferrarcuna punta di diamante; € inciso sulla tavolaldeb cuore,

e ai corni dei vostri altari.
L'immagine usata nel nostro versetto & certamente fortegi@ale™. Il cuore degli israeliti & paragona-
to a quella “tavoletta”, ricavata da materiale resigtespesso di pietra, usata come base di scrittura, la
guale doveva essere effettuata ovviamartelendoil materiale. Il risultato dell'incisione era quello di

60 “[Geremia] per primo ha scoperto un'immagine ardit cuore & paragonabile ad una pietra (o adpagina) su cui &

possibile trascrivere un pensiero”: BARCONCINI, «Il cuore nuovo», 121.
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ottenere una scrittura, seppur breve, duratura nel tempo. balocpero inevitabilmente evoca le “ta-
vole della testimonianza”, le due tavole di pietra su cui en#tes il Decalogo; infatti esso appare in
questo contesto nella Bibbia ebraica 32 volte su 43 (cfr. ad es&w31,18; 32,15). Dunque Geremia
innanzitutto paragona il peccato dei suoi connazionali a qualcoseadicellabile, appunto perché e in-
ciso come su una pietra. In secondo luogo, indica che tale peistede proprio in quel luogo, su quel-
la tavola, dove dovrebbe invece essere inciso il Decalogah@i@ inciso nel cuore di Giuda non ¢ in-
vece il Decalogo, non € la torah, non e la fedelta all'ala@al contrario una realta di peccato talmen-
te profonda e radicata da essere diventata qualcosa di incameetgimtremmo dire connaturale con il
cuore di questo popolo. Questo & confermato anche dalla menzionerded&ll'altare”. L'altare era il
luogo dove si eseguiva I'espiazione dei peccati (cfr. Lv 16,@kgante il rito venivano bagnati i cor-
ni dell'altare (Lv 16,18), un gesto con il quale si voleva esprémia purificazione dell’altare a causa
dei peccati del popolo (Lv 16,19; Es 30,10). Ma il rito intendewehe purificare il popolo stesso; quel
sangue asperso sull'altare, e in particolare su quei punti diaesgiosi attribuiva una speciale santita
che erano i corni, “lavava” il popolo dai suoi pectatdra, I'espressione di Ger 17,1 con la quale si af-
ferma che il peccato di Giuda € inciso oltre che sullaléagtel cuore anche sui corni dell’altare, sembra
indicare la realta di un peccato talmente impresso, talnisowdpito”, che e diventato impossibile ri-
muovere. |l peccato di Giuda & diventato qualcosa di incabieffa

Tale conclusione é veramente sorprendente. |l rito dell’'espieaiei peccati con il suo carattere ri-
petitivo lasciava supporre la continua possibilita di venire gatifiin altre parole, si dava per scontato
che siccome il popolo avrebbe continuato inevitabilmente a pedcsaiecbbe stato sempre bisogno di
una periodica remissione di quei peccati. A questo proposito @setarte il testo di Gen 8,21 dove
Jhwh afferma, dopo il diluvio, che «l'inclinazione del cuore dell’'nognmalvagia fin dalla sua giovi-
nezza», e percio Egli non avrebbe piu colpito gli esseri viv€uesta affermazione fa seguito
all'accoglienza gradita da parte di Dio del sacrificidNdie, quasi ad indicare la forza che aveva tale ri-
to, se non nel produrre un miglioramento della condizione umana, teglEo¢ comunque la misericor-
dia divina. Vale a dire: da un lato c’é una inclinazione madvagl cuore del’'uomo e quindi sara inevi-
tabile che egli pecchi; d’altro lato tuttavia il Signoredisae il sacrificio e in forza di cido non maledice
piu la terra e non colpisce piu le creature. Ora pero sembraragpaconvinzione che tutto questo non
basti piu. Se da un lato il testo di Ger 17,1 si pone sukaldi Gen 8,21 nel rilevare la radicalita della
condizione malvagia del cuore umano, dall’altro esso sembra amtibare I'insufficienza di sterili sa-
crifici che non hanno potere di cambiare la situazione. Ger &mbra dire: per quanto si lavino col
sangue i corni dell'altare, il peccato di Giuda rimane insisa@li essi come una malattia che continuera
a provocare i suoi effetti nefasti. Percio non basta piu ormdopare un peccato che comunque rimane
scolpito nel cuore e che continuera ad attirare sul popolo calansitenture. E necessario qualcosa di
nuovo; occorre una rimozione del peccato stesso, il quale condidtecaygacita di rimanere fedeli
allalleanz&®. Quella “tavola” del cuore su cui & scritto il peccato deasformarsi nelle “tavole”
dell'alleanza su cui sono incise le dieci parole, la volontawhJ Allora «si cerchera [...] i peccati di
Giud&* ma non si troveranno» (Ger 50,20).

Possiamo ora comprendere meglio la portata di Ger 31,31-34. Jhwingeoalla fine del v. 33 la
formula tipica della stipulazione dell’'alleanza. Il contenut@sha e la sua messa in atto sono descritti
nella frase precedente: «Porro la mia legge nel loro intimoVale a dire: nel momento in cui Jhwh
opera questa messa in atto della legge e la scrive neldore si realizza la nuova alleanza fra Lui e il
popold”. Cid significa che la novita consiste in quesiriorizzazionedella torah, nel fatto che essa
sara scritta non piu su tavole di pietra, come al tempo deMuva sulla “tavola” del cuore umano. Ab-
biamo visto che nel cuore di Giuda non c’era scritta la torah] peccato, vale a dire I'incapacita di
esserle fedele. Si capisce dunque perché sia necessario gutllcosvo. Se il peccato € inciso nel cuo-

®1 Cfr. R.DEVAUX, Le istituzioni dell’Antico Testament403.407.

%2 | a stessa idea & espressa in Ger 2,22: “Anchdaeassi con soda [...] rimane macchiata la tiguith davanti a me,
dice il Signore Jhwh”. L'affermazione € certamestéccante tenuto conto che va a ribaltare le simihagini, a cui forse
il nostro testo si riferisce, di Is 1,16-18 e Sh|%

®3 Cfr. R.DEVAUX, Le istituzioni dell’Antico Testamentd39.

® Da notare che il testo consonantico & identicoadlo di Ger 17,1, anche se il TM lo vocalizza lairale.

% La formula di 31,33b potrebbe dunque essere iritegaesto modo: “Allora (si) che (veramente) icdsiro Dio ed
essi (veramente) saranno il mio popolo”.
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re umano, non basta piu una semplice espiazione per mezzo daii gaoiplari che procuravano una
provvisoria riconciliazione con Dio; occorre invece che talegecsia rimosso, e che venga scritto sul
cuore la torah stessa, cioé venga data la possibilita intsirgieessere fedeli alla alleafZaE questa
dunque la novita della seconda alleanza che Jhwh promette per bosga pedfeta; Egli stesso dara al
partner dell’alleanza la capacita di esserle fedele.rdlizzazione di questa capacita viene descritta in
31,34:

Non insegneranno pil ciascuno al suo prossimo scai@o al suo fratello: conoscete Jhwh, poiché tuiti

conosceranno, dal piu piccolo al piu grande, oracdi Jhwh; poiché perdonero la loro colpa e il Igpecca-

to non ricordero piu.
La legge scritta sul cuore, vale a dire la capacitawdirgi una vera relazione di alleanza produce come
primo e principale effetto la realizzazione della conoscendawlit’. Se il popolo era incapace di una
vera comunione di vita con Dio nel rapporto di alleanza e quindi dconascenza di Lui, ora viene
annunciato che siccome il peccato sara rimosso entrambetéesaa@nno rese possibili. Come abbiamo
visto in Ger 24,7, Jhwh dara al popolo un cuore capace di conoscégktolldi 31,34 indica che la si-
tuazione deplorevole di Israele viene ribaltata grazienaiteva alleanza.

VII.3 IL SALVATORE FUTURO

Col progredire della rivelazione diventa sempre piu frequeatalincio che la salvezza di Dio in
favore del suo popolo si attuera attraverso una figura umana.fatdvborgere un salvatore che realiz-
zera tutte quelle promesse di shalém pronunciate dai profatst®figura € stata poi definita come
“Messia”, dall’ebraicomashiah , che significa “unto”, “consacrato” (in greco “christos”)che se il
termine non viene mai applicato nel’AT (se non in Dn 9,25-26) ad wopaggio futuro che noi oggi
siamo soliti definire “messianic®® Il messianismo si riallaccia alla promessa di Dio a BayRSam
7) e a diversi oracoli pre-esilici (e.g. Is 9; 11), orach& annunciano un salvatore futuro. Sulla base di
gueste promesse di Dio, ritenute eterne e immutabili (cfr8$8+4.37; 132,11-12), nasce nel periodo
post-esilico I'attesa di un personaggio che funge da luogotenente:di Bessia. Egli ha il compito di
rappresentare Dio sul territorio della Palestina, di gover Israele nel nome di Dio. A somiglianza di
Davide egli & descritto a volte come re (Ger 23,5; 30¢99,8), a volte come pastore (Mi 5,1-3; Ez
34,23-24). Cio perché egli attuera in forma ideale quelleteaisdiche di governo, giustizia, guida, rea-
lizzazione della volonta di Dio, che si richiedono appunto al re quastore del popolo. Egli avrebbe
realizzato un regno di shaldm. In questo regno, il Messia pasdbkua popolo con la potenza di
JHWH, e il popolo avrebbe abitato nel benessere. In altreepardliessia & I'architetto della felicita
terrena. Il problema sara pero l'interpretazione di questodiigalvezza messianica. Sappiamo come
Spesso si imporranno interpretazioni socio-politiche.

Un tentativo di sviluppo e di interpretazione del messianismmWaino nella letteratura apocalitti-
ca, che secondo alcuni sarebbe 'anello di congiunzione fra la @rofetsrotestamentaria e il NT. Nel
libro di Daniele per esempio si parla di un “figlio del'uomo” chene dall’alto e a quale viene conces-
so un potere divino. Attraverso di lui si instaurera il regno di filla terra, un regno che, a differenza
di tutti gli altri, non avra fine. L'apocalittica non idealizia condizione di felicita terrena. Al contrario,
presenta i conflitti che il popolo dei santi dovra subire. Il redjridio invece di portare una pace para-
disiaca provochera turbamenti.

VIl.4 |L SERVO DI JHWH

Fra i vari annunci di salvezza spicca quello relativo aivseli Jhwh”. Si tratta di un personaggio
misterioso descritto in quattro poemi presenti nel Deutera:l&a2,1-7; 49,1-9; 50,4-11; 52,13-53,12.
Nei primi tre poemi il Servo riceve una missione molto sirailguella di un profeta. Per esempio egli

% Ezechiele esplicitera ancora di piul il pensier@dr. Il profeta dei deportati affermera che Jhffateiera persino un
“trapianto” di cuore, togliendo quello di pietrapenendo al suo posto uno di carne, perché posssservare le Sue leggi
(Ez 11,19-20; 36,26-27).

7 Questo rapporto fra (nuova) alleanza e conoscein2 viene ripreso e confermato da Ez 16,62.

% Nella letteratura profetica il termineashiahappare solo in Ab 3,13. Siccome perd esso noadti & usato per desi-
gnare Davide o il “figlio di Davide” che gli sucoedul trono di Giuda, si pud capire come mai si@mliato il titolo per in-
dicare il salvatore futuro che dovra venire apputata discendenza di Davide.
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deve esporre il diritto e la torah di Jhwh; lo deve fare atsmvuna predicazione; si € messo attenta-
mente all’ascolto del Signore; riceve maltrattamenti aaaa$ suo ministero. Secondo alcuni, «i tratti
profetici del servo sofferente di Dio ... sembrano nasceréatiefia di un profeta simile a Mo$&»
Nonostante cio se si analizzano da vicino i testi si capidzigosche egli ha delle caratteristiche del tut-
to particolari che fanno di lui un personaggio unico nella letiexateterotestamentaria. Per motivi di
tempo esaminiamo soltanto il quarto canto in cui si descrive iptoento e la modalita dell’opera di
salvezza che il Signore gli ha dato di compigre

VII.4.1 Cornice letteraria

| due brani di 52,13-15 e 53,11b-12 costituiscono l'inizio e la conclusigin@oéma. Li accomuna il
soggetto parlante, che é in entrambi i passi Jhwh, e I'egmres$nio servo” che richiama quella ini-
ziale dei canti (Is 42,1). Il poema comincia annunciandacitesso e la glorificazione del Servo; 52,13:

Ecco il mio servo avra successo, si elevera e eaadtato e molto si innalzera.

| due versetti successivi continuano su questo tono sottolinéaustizpore che tale glorificazione pro-
vochera nelle genti; 52,14-15:

“Come erano state inorridite a causa sua i moltsicgfigurato da quello umano (era) il suo aspetta sua

bellezza da quella dei figli del’'uombgcosi si meraviglieranno molte nazioni a causa siiaeesi chiuderan-

no la bocca, poiché hanno visto cid che non e itab gaccontato ad essi e hanno inteso cio cheawava-

no mai ascoltato.

La cosa piu rilevante in questi versetti € il motivo dsetlgpore delle genti che comprende due aspetti.
1) La causa dello stupore € innanzitutto dovuta al ribaltamenrtosiiazione. C’'é un passaggio da un
estremo all’altro, dall’orrore che il Servo suscita alleraviglia per la sua glorificazione. In questi ver-
setti si annuncia una “pasqua”, un passaggio da una condiziare @hzosto.

2) Queste genti si trovano davanti ad un fatto completamente nuoywevisto. Quello che si realizza
nella vicenda del Servo é qualcosa di assolutamente origibialeompira in lui un opera mai compiu-
ta prima e inaspettata da chiunque. Se in diversi passiQittura si fa riferimento ai fatti che Jahveh
ha compiuto nel passato e che vengono raccontati di generaziomeraziene (Es 12,24-27; Sal 44,2;
78,3), anche alle nazioni straniere (Sal 105,1-2), quello cherdadizzera nel Servo sara qualcosa di
cui mai prima si era sentito parlare.

Dunque il capovolgimento di situazione di cui qui si parla non puoessserplicemente analogo a
qualcuno di quelli che Dio ha operato nel passato. Si trat&endi qualcosa di nuovo e imprevedibile.
Non solo il Servo avra successo contro ogni probabilitd, ma ets@di lui, attraverso il suo insucces-
so, otterranno salvezza i molti; 53,11b-12:

a) Il giusto mio servo giustifichera i molti e kerd colpe egli si addossera.

b) Percio spartird per lui le moltitudini e compotenti spartira il bottino,
¢) come ricompensa perché verso la sua animeofsegno se stesso) alla morte e (perché) fu anamove
to con i malfattori;

a') eppure egli porto il peccato dei molti e interegd per i malfattori.

L'ultimo versetto dei canti mostra come l'aspetto sofferesmeintrecciato con quello glorioso. Il di-
sprezzo e il rifiuto che il Servo subisce culminera relia morte. Occorre notare tuttavia che tale morte
non € semplicemente subita poiché e egli stesso che “si yveimathe si consegna alla morte. Quello
che mi pare maggiormente importante in queste affermazidmneétivo per cui il Servo viene ricom-
pensato, vale a dire il modo con cui egli ha compiuto la sua.dperativo e duplice: 1) Egli si conse-
gna volontariamente alla morte; 2) “Fu annoverato tra i natfatsignifica probabilmente che ha su-
bito un processo ingiusto ed é stato posto immeritatamente rejuatdei criminali. Inoltre, I'ultimo
stico afferma che mentre veniva considerato un malfattdrenesgcedeva per i veri malfattori, e questo
sembra suggerire che grazie alla sua condanna i veri otilgeno stati risparmiati.

Dunque il Servo si consegna volontariamente alla morte lasciac@odannare ingiustamente come
un criminale, senza opporre resistenza, senza difendersgredfaquesto salva la vita ad altri. Questa &
la modalitadell’opera del Servo, cio che fa di lui un personaggio del tuttiicpkare, e cio che gli ha

9D, E.AUNE, La profezia nel primo cristianesimo e il mondo ntelaneo anticp237.
0 Per unanalisi piti completa cfr. MlECCARELLI, Appunti di cristologia biblica23-39.
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permesso di essere strumento della salvezza divina in favgremtEb. A motivo di questo egli riceve-
ra una ricompensa. Questo é pero paradossale. Come pudimfatirto ricevere una ricompensa?

VIl.4.2 Parte centrale

La parte centrale del poema e costituita da 53,1-11a. Questodm&aiescrive in forma prolungata
la “passione” del Servo e ne fa una specie di elogio funeloaraéterizzata dalla prima persona plurale
(“noi”). Si direbbe una riflessione collettiva riguardo aliaenda del Servo. La comunita, il popolo,
dopo aver assistito a un fatto inaudito, ora ne trae una \aluateologica, una interpretazione di
guanto é accaduto in base alla luce che essi hanno ricevutoldaflaagzione che il Servo ha ottenuto
da Dio. L'inizio di questa parte (v. 1) si puo intendere in questdanChi ci avrebbe mai potuto dire
che in questo personaggio cosi umiliato si sarebbe manifestasxdio del Signore, cioé la sua poten-
za? L’espressione “braccio di Jhwh” indica la sua estremanzetmanifestata nei grandi prodigi che
Dio ha compiuto per la salvezza del suo popolo, in primo luogo nedéitEsodo (cfr. Is 51,9-10; Es
6,6; 15,16). Dunque quello che é apparso agli occhi del popolo éoilifiatedibile che Dio ora ha
compiuto gli straordinari prodigi del suo potere attraverso un personaggi@pparentemente mostrava
di essere invece bersaglio del castigo divino.

Quello che stupisce d’ora in poi € il realismo della deseriz Chi parla del Servo e di quanto gli &
successo lo fa come uno che sia stato spettatore di tadi, szEne se il Servo fosse un personaggio a
lui contemporaneo. Se cosi fosse sarebbe pero inspiegabile percké ne riporti il nome. E nemme-
no si pud pensare che il silenzio sul nome indichi che il Sexppresenti il popolo perché il profeta
parlando in nome del popolo stesso (“noi”) e come parte di tale popolaecmdi Servo come un per-
sonaggio che ha sofferto a favore della comunita. Il fatt@lp@ise ne parli al passato e non al futuro,
come uno cioé che ha gia realizzato I'opera di salvezza samd@a piu misteriosa la sua figura. Ve-
diamo ora alcune linee principali dell’'opera del Servo.

Si tratta di un personaggio che non ha nulla di attraente; egh@ dirgualsiasi gloria umana che
permetta alla gente di aspettarsi qualcosa da lui; vv. 2-3:

Senza bellezza e senza splendore che noi potegsiare, senza apparenza che lo rendesse desiderBibil

sprezzato e respinto dagli uomini, uomo dei datocionoscitore della malattia, come uno davantizlg si

nasconde il volto; disprezzato, non gli abbiamaodaituna considerazione.
Queste frasi sono estremamente eloquenti. Il Servo non solo non hdiraitlaente, ma la sua condi-
zione miserevole non puo che farlo disprezzare. Di lui non si pudutaseinte avere alcuna conside-
razione. Le espressioni “uomo dei dolori” e “conoscitore dellattial fanno di lui un concentrato di
ogni miseria e sofferenza umana. Di nessun altro nellduBarsi era mai detto tanto.

Se é vero che gueste immagini possono evocare la figura di Gadtgba ogni caso rimane un per-
sonaggio “sapienziale”), il versetto successivo toglie subito agidio sul fatto che nel Servo stia av-
venendo qualcosa di unico; v. 4:

Eppure la nostra malattia lui ha portato '), dei nostri dolori egli si & caricatsbl); mentre noi lo conside-

ravamo colpito, percosso da Dio e umiliato.

Le grandi sofferenze del Servo hanno indotto il popolo a ritenerladigrglella punizione divina. In-
vece inaspettatamente si e rivelata una realta divguei dolori e quella malattia non erano i suoi, non
gli erano dovuti. Egli si e fatto carico di quello che eraidast al popolo. | verlm ’ e sblsono in que-
sto contesto sinonimi; indicano entrambi il portare un peso sopra lch $éalattia” e i “dolori” di cui

il Servo si é caricato sono metafore per indicare i pedehtpopolo, come risulta chiaramente anche
dal parallelismo con i v. 11b-12 dove appaiono gli stessi verbultRichiaro quindi che i “dolori” e la
malattia destinati al popolo sono i loro peccati, o la punizione consegueentrambe le cose. “Portare
la colpa” o il peccato significa esserne responsabile, ¢argio delle sue conseguenze, come il castigo
e la riparazione. Secondo il rituale levitico i peccili popolo dovevano essere “scaricati” sopra di un
capro il quale li avrebbe allontanati da esso (Lv 16,21-22). Il capgeaocarico delle colpe, le quali spa-
riranno con la sua morte nel deserto. Il Servo sembra sviégstessa funzione del capro espiatorio.

Inoltre il verbon * spesso viene usato, avente come oggetto la parola “peocsitaili, nel senso di
“perdonare” il peccato, la colpa, I'iniquita, efc.Per perdonare il peccato occorre in un certo senso

"ME.g. Gen 50,17; Es 10,17; 32,32; Sal 32,1.5.
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“farsene carico”. Perdonare il peccato significa togliedepgacatore il peso del suo peccato. Ma per
toglierlo occorre che qualcuno lo prenda su di sé. Il Servo adeyupiga missione. Egli € uomo dei
dolori e conoscitore della malattia perché si € addossatcapéeei molti.

Per 'uomo biblico il peccato non & una semplice trasgresginmglica e nemmeno soltanto una
specie di ferita spirituale; & piuttosto un male che docalnella sfera potremmo dire fisico—psichica
dell'uomo. Peccato significa sofferenza, come quella di unattia. E se tale malattia non é curata e
rimossa rischia di condurre alla morte. Per questo davapgaato I'uomo chiede a Dio “perdona”,
cioé “togli il peccato”; Es 10,16-17:

Il Faraone disse: Ho peccato contro Jhwh vostro Bioontro di voi. Ora ti prego, perdona () il mio pec-

cato soltanto questa volta e supplica Jhwh vosti@dd rimuovere da me questa morte.
Sal 25,18:

Vedi la mia miseria e il mio affanno e perdona ) tutti i miei peccati

Perdonare il peccato significa dunque “liberare” 'uomo da essai subi nefasti effetff. Liberare
'uomo dal peccato significa ridargli I'integrita totalel delo essere, significa ridargli vita in tutti i sen-
si. Ed e questo che il Servo ha fatto in favore del popot@acalosi dei loro peccati.

Cio e ampiamente confermato nel proseguo del Canto; 53,5-6:

Ma egli era trafitto per le nostre trasgressionchgcciato per le nostre colpe; il castigo del mosshalém

(fu) su di lui e per le sue percosse (fu) la guiarg per noi. Tutti noi eravamo erranti come pecaiascuno
di noi era rivolto al suo cammino; e Jhwh ha fattmadere su di lui la colpa di noi tutti.

Grazie al suo annientamento, al suo essere schiacciato, pekastigato, il popolo ha beneficiato del-
lo shalém cioé del “totale” benesséree della guarigione. Poiché il Signore lo ha reso bersdglla
colpa di tutti, il popolo ha potuto uscire dalla sua situazionendrismento. Il termine “pecore” riman-
da in qualche modo di nuovo all'idea del capro espiatorio. || S@rsacrifica perché il resto del gregge
sia salvato. Il Servo e parte del gregge di cui si aaneccati.

[Rimane pero aperta una domanda fondamentale:@nuddo i peccati possono “passare” da una persina a
un’altra? Se consideriamo la punizione per il peggaossiamo allora capire che una persona sifisacpier tutti
accettando su di sé il castigo affinché sia risjtaria moltitudine. Ma il nostro testo sembra gire di questo.

Il peccato € inteso come una vera malattia. L'imfié non & solo conseguenza del peccato, ma ibpestesso.
Ora per togliere la malattia occorre togliere kessb peccato, non solo la conseguenza di essotoQ@ugsianto
emerge nei vv. 3-4 in cui Si usano appunto i terfmralattia” e “dolore” come sinonimo di “peccate™colpa”.

Ma in che modo qualcuno puo togliere una malattiaraaltro prendendosela su di sé?]

Il v. 7, continuando con lo stesso tipo di metafora del versettegeate, sembra volere rispondere
alla nostra domanda:

Egli fu maltrattato e lui si & umiliato e non apaila sua bocca, come un agnello condotto al maetome

pecora davanti ai suoi tosatori era muta, e nonidg@isua bocca.
Qui si presenta l'atteggiamento remissivo del Servo davanthadirattamenti. Che significato ha
l'immagine dell’agnello condotto al macello? Possiamo paragahaostro versetto a Ger 11,19 in cui
appare la stessa espressione “condotto al macello”. Qualcumanstéando contro il profeta per uccider-
lo e Geremia si paragona ad un agnello ingemomnsapevolalella sorte che gli stavano preparando.
Is 53,7 pero lascia intendere qualcosa di diverso. Infatticisempre in un contesto di stupore per il
comportamento del Servo; cio significa che quello che qui srigesnon é per nulla owvio. Che un a-
gnello ignaro del suo destino non apra la bocca per lamentarsicé@sgudi prevedibile, e anche se lo
sapesse non potrebbe fare nulla. Percio qui non si vuole sottolinegreténza o I'inconsapevolezza
del Servo davanti alla sua sorte (anche perché é stato gianaemte descritto quanto abbia sofferto),
ma piuttosto la sua volontaria arrendevolezza. Cio suppone drevesiibe potuto difendersi, ma che
invece spontaneamente abbia deciso di non reagire, pur potemdo farl

2 Questo viene messo bene in luce dal vocabolo ¢h€Xi usano per tradurre ’ in questi casi, vale a dire il verbo
, che significa appunto liberare, sciogliere, lasei(qualcuno) libero.
3 Abbiamo visto comshalémnon indichi solo Igpace ma soprattutto il benessere completo della persomana, e non
di rado anche il perdono dei peccati. Nel nostrsocaato il parallelismo, il senso piu probabiléogse quello di “salute”,
ma nel senso metaforico di salvezza dai peccati.
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Siamo sulla stessa linea del gia commentato v. 12. WoS®n si difende, non oppone resistenza al
male che gli viene fatto, esattamente “come” un agnello non oppsistenza nemmeno quando lo si
conduce al macello. Tutto cio viene esplicitato dalla fradei“& umiliato”. E il nostro personaggio
che davanti ai maltrattamenti si umilia e accetta di noand#rsi e di non aprire la sua bocca.
L’insistenza su questa condotta sembra indicare il fatto chegmwtifendersi da accuse ingiuste, o
protestare la sua innocenza, o gridare a Dio perché lo libergis non lo ha fatto. Questa e la cosa
sorprendente. Non solo che egli abbia sofferto ingiustamente, enaucipotendo difendersi non lo ab-
bia fatto. Egli si € volontariamente comportato da agnello.

| versetti successivi completano il quadro riguardo la soft&Seeo, sottolineando ulteriormente
l'ingiusto trattamento da lui ricevuto; vv. 8-9:

8Con coercizione e con giudizio fu tolto (di mezedp sua generazione chi ha considerato? Poichédiso

dalla terra dei viventi, per la trasgressione dabrpopolo, una percossa (ci fu) per I8Egli pose il suo se-

polcro con i malvagi e con il ricco nella sua mof®), sebbene non avesse commesso violenza e nors@j fos
inganno nella sua bocéa
Nonostante le difficolta di traduzione il testo sembra indica@sdmente che la vicenda del servo si
sia risolta in una morte ignominiosa. L’espressione “recadia derra dei viventi” e la menzione del se-
polcro sembrano non lasciare dubbi, senza contare gli altri probed®in@ (“tolto di mezzo”, “una
percossanortale, “nella sua morte”). Tale sorte, si sottolinea anaama volta, risulta completamente
ingiusta, poiché il Servo era del tutto innocente; la violeheasubisce & dovuta al peccato del popolo.

Il riferimento alla morte, a cui si accennava gia nel?, suscita perd, come abbiamo rilevato, la
guestione di come egli possa ricevere una ricompensa o0 otuEreestino glorioso annunciato in
52,13. E tuttavia anche nei versetti successivi si ribadjgesta idea; vv. 10-11a:

%Ma Jhwh si & compiaciuto di schiacciarlo e lo hélit pesantemente; quando la sua vita sara odfgrer

la colpa, egli vedra una discendenza, prolungheseaadi giorni (anni); e la volonta di Jhwh per mezzm ri-

uscira.'Per I'afflizione della sua vita vediga luce], si saziera con la sua conoscenza.

In queste righe, per quanto testualmente problematiche, appianancente due verita. 1) Dietro alla
sorte del Servo c’e il volere divino (cfr. v. 6); Jhwh h#odal suo Servo una missione che é quella di
essere annientato in favore del suo popolo. Egli adempie, dasuedies'volontalf epes ) di Jhwh”
attraverso il suo essere schiacciato e afflitto pesanteyeediguesto Jhwh si compiade @pes ). 2)

Il finale glorioso del Servo é diretta conseguenza dell’offéeléa sua vita. Proprio facendo questo, la-
sciandosi distruggere in questo modo egli avra un duplice esito positiVedra una discendenza, cioe
avra la possibilita di generare fiftib) Prolunghera la sua vita

Possiamo chiederci: cosa intendono queste espressioni dopo chevdedi @eannunciato il suo tra-
gico destino? Si contempla qui la possibilitd di una risurreziooig anche la frase “vedra la luce” po-
trebbe riferirsi? In ogni modo, comunque vogliamo intendere questessipri, il poema si conclude
presentando un paradosso forse unico in tutto 'AT, quello di un pggionehe pur morendo, e mo-
rendo ignominiosamente, continua a vivere. Appare I'annuncio chie asis possibilita di tornare a vi-
vere dopo che si € morti. Tuttavia non siamo sulla linea di Dr3 2love si parla della risurrezione e-
scatologica dei morti. Qui si parla soltanto di un personaggimsaedi un personaggio che ha adem-
piuto una precisa missione ed & morto in un modo preciso. Non € un pgisanajunque; é il Servo
designato da Dio per adempiere la Sua volonta e adempierla indmdal tutto unico e imprevedibile.

Il braccio di Jhwh, quel braccio che aveva operato i grandi prddigiassato, ora si € manifestato pie-
namente ricompensando con la vita e una lunga vita colui chatdagh occhi di tutti veniva conside-
rato come un maledetto.

" Accettando questa traduzione invece che il passivomiliato” (cfr. P. GRELOT, | canti del Servo del Signars7).

> Questi due versetti, come anche i due succegsagentano notevoli difficolta testuali (e quindimhduzione) per le
quali rimando alla citata opera di Grelot.

7% Si pud notare il contrasto con I'espressione dét VLa sua generazione chi ha considerato?”.

" Secondo alcuni i verbi che seguono la parola &disenza” sarebbero da applicare a questa; vale andin sarebbe il
Servo a prolungare i suoi giorni, ecc., ma la disesza di lui (cfr. P. €eLOT, | canti del Servo del Signarél). A mio pa-
rere questo € assolutamente escluso sia dal corfgestl Servoredrauna discendenza é perché € in vita; € per laffliia a
zione, e non per quella della discendenza chevedliala luce € per mezzo di lui che si compie la volonta divéd), sia
dal fatto che la protasi “quando offrira ...” impliche quanto segue sia applicato al Servo come apodo



34

VI1.4.3 Conclusione

Sintetizziamo i punti principali emersi in questo brano.

1) Quello che si realizza nel Servo € qualcosa di unico e irlpi#msll nostro personaggio si distin-
gue da qualsiasi altro per caratteristiche del tutto singQaesto € vero in particolare riguardo alla sua
missione e al modo con cui la svolge. Egli funge da “capro espiatdme si carica delle colpe del po-
polo per eliminarle attraverso la sua morte. Lo stupore atisclalla sua vicenda sta ad indicare che cio
che si compie in lui € qualcosa del tutto inaspettato, weglibile, incredibile. Potremmo chiederci: in
quale figura storica questo si € realizzato? Gli esegiationo ad identificare il Servo con qualche per-
sonaggio esilico o post—esilico, o addirittura con il popolo stédaoqueste posizioni sono alquanto
fuori luogo e non tengono conto del contenuto del testo, finendo per corsiger@amente simbolico,
guando invece le sue affermazioni sono cariche di un intenso reallsBervo deve essere un perso-
naggio storico, ma quale? Possibile che se fosse stato umponé@eo dell’autore non ne sapremmo il
nome? Occorre qui osservare una cosa importante. | verbi dal sestimoddel v. 10 fino alla fine del
v. 11 sono al futuro (non solo I'eventuale risurrezione del Servonoteda sua morte [“Quando la sua
vita sara offerta”] & posta al futuro). Questo vuol dire aehe se in precedenza il profeta parla al pas-
sato, il personaggio che descrive &€ qualcuno che deve ancin@ VWeServo deve essere un personag-
gio futurd’®.

2) La morte del Servo é necessaria per il compimento daltenta di Dio. Secondo alcuni autori ci
troviamo di fronte ad una novita assoluta nella teologia profefioanto si afferma nel v. 10 é certa-
mente chiaro e allo stesso tempo impressionante. Forse laomBmyge di meraviglia riguardo la vi-
cenda del Servo sta proprio in questo punto, nell’aver capitoerthenécessario” che un uomo subisse
la morte, e una morte ignominiosa, perché si realizzasksetjno salvifico di Dio. Addirittura il testo
dice che Dio stesso si € compiaciuto nello schiacciartuesto modo.

[l motivo di questa “necessita” sembra sfuggingriana vista e va probabilmente ricercata in un’esndklla so-
teriologia veterotestamentaria di cui il nostrotossembra essere I'espressione e la rivelazionalf@tNon pos-
siamo in questo contesto esaminare tale questiatziamo soltanto un brevissimo accenno. Sappidradec
legislazione veterotestamentaria prevedeva la gdéemaorte per alcuni peccati considerati estremaengnavi,
come ad esempio I'omicidio volontario, I'idolatrizgadulterio”. Uccidere il peccatore viene spiegato ad un certo
punto non come un atto di vendetta, ma con la sééedi eliminare il “mal&. C’era la consapevolezza da un
lato che la causa del male é il peccato e che m@eliminarlo; e d’altro lato che il peccato ere realta cosi
“incarnata” nell'uomo, talmente radicata nel cuded’'uomo (cfr. Gen 8,21) che non si vedeva alvagibilita di
eliminare il peccato se non eliminando il peccagiesso. Per “togliere il male di mezzo a te” omaoa togliere

di mezzo il peccatore. Il quarto canto del Serflette questa ottica; ma allo stesso tempo annuiegdcosa di
estremamente nuovo e inaspettato: ci sara un ubopcendendo su di sé il peccato di tutti, siiebera af-
finché venga distrutto il male senza il peccatore]

3) L'innocenza del Servo e la non resistenza al male. evib®el terzo canto sosteneva fieramente
la sua incolpevolezza, ora nel quarto canto € il popolo stémsta riconosce. Personaggi biblici che
hanno subito delle condanne e dei castighi immeritati non mancane (anghesto caso la figura piu
vicina al Servo é quella di Geremia). E tuttavia ci trmdadi nuovo di fronte a qualcosa di peculiare
perché, come abbiamo notato, egli non accenna la minima difasg@yotesta la sua innocenza per po-
ter evitare la condanna, ma “si umilia”, non apre la sua betma accetta silenziosamente la sorte che
gli stanno assegnando. L’accettazione remissiva della confsmahe nessuno dubiti della sua col-
pevolezza. Quale innocente si lascerebbe giustiziare sanezihpossibile per dichiararsi tale? Eppure il
Servo non fa nulla per protestare la sua innocenza, per difer@eesido poi apparira chiara la verita,
anche questa sua non resistenza al male sara causardeticesconcerto del popolo.

4) Nonostante la morte la sua vicenda avra un esito positive aer lui stesso, perché continuera a
vivere. Benché sia quasi impossibile trovare un commentat@do sostenga, il nostro testo sembra

8 Questo pud sembrare strano dato che la tribolazieh Servo viene descritta in precedenza comegseldi gia com-
piuto. Cio si puo spiegare in questo modo: il piafehe parla a nome del popolo usa il “perfettdatiwo” riferendosi cioé
al Servo come un personaggio cosi certo che é serfesse gia esistito e avesse gia compiuto lagei@; ma in realta egli
ancora deve offrire la sua vita e poi riaverla wbvo.

9 Cfr. R.DE VAUX, Le istituzioni dell’Antico Testamentd65s.

80 Cfr. ad esempio Dt 13,6; 17,7; 19,19; 22,21.24724



35

contemplare la possibilita di un ritorno in vita dopo la morte. NEladbiamo dei testi che indicano
come la primitiva comunita cristiana abbia inteso in questeail nostro testo. Ma é possibile che gia
al tempo della composizione dei canti la fede giudaica fossatara questa illuminazione, a conside-
rare cioe la possibilitd di una risurrezione dai morti? A mi@ggaqguesto non si pud escludere, anche
sulla base di altri testi non posteriori al nostro; ma non entrigun in questa analisi. Dobbiamo co-
mungue tenere presente I'estrema peculiarita dei nostri caotli si distinguono eminentemente dal
resto del corpo scritturistico (pur rimanendone profondamente rd®at vero che i canti descrivono
il Servo con cosi tante caratteristiche singolari rispadt@ltri presenti nel’AT, perché non potremmo

accettare anche che di lui si possa annunciare un finale cosiagme quello di chi risorge dai mor-
ti?%!

81 possiamo, tra I'altro, chiederci se il “fu risustd ... secondo le Scritture” di 1Cor 15,4 non fagifierimento proprio
al nostro testo.



SECONDA PARTE: LA PROFEZIA ALL'INTERNO DEL NUOVO PO POLO
DELL’ALLEANZA

INTRODUZIONE

Partiamo da una domanda. In cosa possiamo rintracciarainhéefya la profezia veterotestamentaria
da una parte e I'evento Cristo, la Chiesa delle origini, laeprafall’interno delle prime comunita cri-
stiane dall’altra? Esiste un punto di raccordo che unisce lazmaodiell’Antico Testamento a quella del
Nuovo Testamento? Voglio indicare due tipi di connessioni.

1) Al tempo di Gesu la parola ispirata, la Scrittura canrsigh sacra, comprendeva la torah e i profe-
ti, come ci testimoniano anche alcuni passi evangelicerg ghe esistevano anche altri testi sacri, ma
guella parte della Bibbia che andra sotto il nome di “scritti” nana@cora stata fissata. Alcuni testi e-
rano oggetto di discussione. Dunque, quello che noi oggi chiameremmRov&l@zione” si chiudeva a
guel tempo con un testo che annunciava la venuta di un profet&, 28-24:

“Ecco lo mando a voi Elia il profeta prima che veriggiorno di Jhwh, grande e terribilé’E convertira il

cuore dei padri verso i figli e il cuore dei figlerso i padri affinché lo non venga e colpiscatdrminio il

paese.

La Rivelazione era, da qualche secolo, ferma all’annurelioitdrno del profeta Elfa L'ultima parola
dell'*Antico” Testamento, era sull'attesa di un profeta. Quasttesa di questo ritorno ogni altra pro-
fezia era ormai tacitata. Il ritorno di Elia avrebbe preceduigiorno di Jhwh”, un’espressione che sta
ad indicare I'intervento grandioso di Dio per fare giustizia dei semici. Curiosamente il NT si apre
cosi come I’Antico si chiudeva, vale a dire con un profeta, &iol che annuncia I'imminente arrivo
del giudizio divino (Mt 3,7ss.). Questo Giovanni, come sappiam@ poi indicato da Gesu come
guell’Elia che doveva venire (Mt 11,10-14; 17,12-13; cfr. Lc 1,16-1&)l &sto di Mal annuncia Elia
come precursore di Jhwh, al tempo di Gesu egli era ritenuto goseedere I'arrivo del Mesgiala
Rivelazione ricomincia dunque da dove si era fermata, vdieaon la profezia. E come se la Rivela-
zione non potesse andare avanti senza profezia.

La figura di Giovanni e la sua missione €& percepita e piasedagli evangelisti come ['inizio
dell’evento Cristd. | tempi nuovi, i tempi escatologici, I'era della salveztel compimento delle pro-
messe, inizia con Giovanni. Crisieveessere preceduto da Giovanni; questa sembra essere una indica
zione chiara del disegno divino. La salvezza comincia cordypsore e con la sua chiamata a conver-
sione.

2) Il secondo legame fra la profezia antica e I'eventst@€sta, a mio modo di vedere, nella “paro-
la”. Abbiamo visto che il protagonista principale nella stoedladprofezia e la parola. Il profeta é
'uomo della parola; e quella parola € nientemeno che la gpesska di Jhwh, che il profeta riceve e
comunica. Ora, all'inizio dell’evento Cristo abbiamo il Verboamato, illogosdi Dio, il d®bar Jhwh
che si fa carne. Questo e un dato essenziale imprescindibil@’peslisi della profezia neotestamenta-
ria. Nel Verbo incarnato abbiamo il primo e fondamentale compiondi quanto la profezia antica ab-
bia parlato e significato. La parola divina, trasmessa iagbagramite i profeti, ora si autocomunica, e
si manifesta, si fa conoscere “personalmente”. In Cristo almbiarforma massima ifi®oar Jhwhe il
suo profeta. La parola profetica rimasta per tanto tempo Ieaks, esce ora dal silenzio, secondo la
famosa espressione di Ignazio di Antioéhjger mezzo del Verbo incarnato mandato dal Padre.

Per questo si pud ben dire “In principio era la Parola” (Gv 1,&)qglesta Parola e Dio stesso. Lui e
la Parola e colui che la pronuncia. Lui € la Parola e colulachgela. Questo € il dato fondamentale.

! Proprio per questo I'aspettativa del ritorno dafra andata aumentando sempre piu, ed era plchie mai al tempo
di Cristo. “Si aspettava, nel futuro, I'arrivo dingrande profeta (cfr. 1Mac 4,46; 14,41). Second® eorrente si doveva
trattare di un profeta come Moseé (cfr. Dt 18,18gando altre, ispirate a Mal 3,23, era Elia cheegtevtornare. Questa spe-
ranza si compira, per i cristiani, con GiovannitB&h e Gesu”: 1. SICRE, Profetismo in Israele386.

2 “Nel periodo del secondo tempio avanzato I'Eliaatslogico comincid ad essere considerato un pseceirdel messi-
a”: D. E.AUNE, La profezia nel primo cristianesimo e il mondo nexdaneo anticp236.

% A parte i due racconti dell'infanzia, tutti gli @vgelisti cominciano con Giovanni. Cfr. anche A&2t,13,24.

“ “| santi profeti vissero secondo Gesu Cristo. esto furono perseguitati poiché erano ispirdtadaia grazia a ren-
dere convinti gli increduli che c’@ un solo Dio céie2 manifestato per mezzo di Gesu Cristo suddrighe é il suo Verbo
uscito dal silenzio e che in ogni cosa e statmdigiacimento a Lui che lo ha mandatb&ttera ai MagnesiVlil,2.
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Prima di parlare di Cristo come compimento delle profeziegroeqrendere seriamente in considera-
zione che Cristo € la piena e definitiva rivelazione di Bon solo perché realizza le profezie o perché e
colui di cui hanno parlato i profeti, ma perché & la stessdarione che si autocomunicalutto
I'evento Cristo, € un evento “profetico”. Questo € il punto di paaegyer comprendere la profezia nel
tempo della Chiesa e il suo legame con la profezia vetéaotestaria.

I. LA NUOVA PROFEZIA

Al tempo di Gesu esisteva una diffusa credenza che lo Spiotetipo fosse stato ritirato da Israele,
0 quanto meno che la profezia fosse gia da tanto tempo irdePoisiamo ricordare la nota di tristezza
che traspare nella parole di 1Mac 4,46. Anche nel prologo dedir si percepisce la consapevolezza
che ormai chiuso il tempo della ispirazione. | sacri testiadisono soltanto da conoscere e da commen-
tare’. Gli stessi testi sacri tuttavia lasciavano apergaoksibilita che nel futuro Dio avrebbe ancora ri-
versato il suo Spirito (Is 32,15; 44,3; Ez 39,29) attraverso il qgaakbbe apparsa di nuovo la profezia
in mezzo al popolo (Gl 3,1-2). Questo futuro € andato via via acndéstan carattere che noi oggi
chiamiamo “escatologico”. | tempi devono giungere ad un compimantaiiDio manifestera decisa-

mente e definitivamente la sua potenza attraverso il suo ‘“ihMessid. Insomma, ci sarebbe stata
una eta in cui sarebbe apparsa una nuova manifestazione st Bofetico.

|.1 CRISTO PROFETA

[.1.1 La presenza del regno

Dai racconti evangelici risulta che Gesu si presentacamatteristiche da profeta, ed € in questo mo-
do che la gente lo ha percepito (Mt 21,11.46; Lc 7,16; 24,19; Gv 4,198 Etjfi)annuncia in forma
categorica un messaggio che ha come oggetto la prossimitggdeldi Dio. Egli chiama a conversione
e a credere nel messaggio annunciato. Compie segni che confelamgarttitita del suo insegnamento.
Nella predicazione di Gesu abbiamo tuttavia qualcosa di assenta peculiare. Dichiarando di essere
piti che un profeta (Mt 12,41) egli mostra di non essere uno dei tantii prafgpare in lui un salto qua-
litativo. Se nei profeti veterotestamentari si potevano facitméistinguere il “mandante” (i.e. Dio),
linviato (i.e. il profeta), il messaggio trasmesso piadfeta, e I'oggetto del messaggio (e.g. la realizza-
zione di una salvezza o di una sciagura), in Cristo questitispiacidono. Gesu non dice: “Cosi parla
Jhwh ...”, ma dice: “lo vi dico ...". Anche se é stato inviato dal Baduello che dice lo dice in prima
persona. Il messaggio di Gesu e del Padre tanto quanto e tiski.sInoltre anche I'oggetto del mes-
saggio e lui stesso. Il regno di Dio, la salvezza cleaswicinata, € la sua stessa persona. In questo sen-
so in Gesu si realizzano e si possono comprendere le profezieeati€risto abbiamo il punto di ar-
rivo, il “termine” ( : Rm 10,4) di tutta la profezia antica; Lc 16,16:

La legge e i profeti fino a Giovanni. Da allora @i il regno di Dio € annunciato e ognuno € spiint@sso.

Il regno di Dio presente in Cristo da compimento a tutta la stiefla salvezza e a tutta la rivelazione.

Bisogna pero tenere presente che Gesu ¢ il punto di arrivopdedéeia biblica non semplicemente
in quanto egli porta a compimento gli oracoli antichi riguardargaiVatore messianico. Egli € il fine
della profezia perché incarna pienamente e definitivamenti& givelazione divina agli uomini di cui i
profeti erano stati ambasciatori prima di lui. Egli € dfeta per eccellenza perché Dio, che «molte vol-
te e in molti modi nei tempi antichi aveva parlato ai ppdrimezzo dei profeti, in questi ultimi giorni
ha parlato a noi per mezzo del Figlio» (Eb 1,1-2). Gesu értdapaltima e definitiva della rivelazione.
Per questo egli diventa anche il criterio essenziale pepietare tutta la profezia prima diill fine

® “Dio si & rivelato pienamente mandando il suo ppiglio, nel quale ha stabilito la sua Allearer sempre. Egli & la
Parola definitiva del Padre, cosi che, dopo diron vi sara piu un’altra rivelazione”: CCC 73.

® Anche la popolarita di Giovanni Battista lascigsorre che lo si vedesse come rappresentante liogaache da tem-
po era mancato.

" Sappiamo di fenomeni profetici fra gli essehi{ichita giudaiche13,311-313; 15,373-379; 17,345-348).

2 Cfr. J.JEREMIAS, Teologia del Nuovo TestamenRrescia’1976, 93ss.

Ibid. 98.

9 Non solo ovviamente i profeti, ma tutta la rivétae in quanto profezia, cioé parola di Dio aglmioi. In questo sen-

so va inteso Mt 11,13 dove si dice che “Tultti ifptbe la leggehanno profetizzato Come si vede il verbo “profetizzare” si
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di tutta la profezia veterotestamentaria era Cristoreutava epoca del regno di Dio inaugurata da lui.
Per questo egli diventa il criterio ermeneutico di tletevelazioné™.

Gesu tuttavia & profeta anche in quanto ha avuto una missionadialdhe deve portare a compi-
mento. La missione che Gesu ha ricevuto é quella di reaitadigura del Servo di Jhwh che si carica
dei peccati del popolo, perché esso ne sia lib¥rafmn la sua opera Cristo ottiene per chiunque creda
in lui la liberazione dal regno del peccato e l'ingresso rgiaeali Dio. Sara attraverso 'adempimento
di questa missione che portera a termine il suo mandatathixel

Che Gesu svolga una missione profetica appare chiaro dall'episelia sinagoga di Nazaret de-
scritto da_Lc 4,16-30L’episodio inizia con una predicazione di Gesu, la prima charagp Lc. E in
guesta sua prima predicazione Gesu annuncia che in lui si adenygaeola profetica: vv. 18-25i
tratta di una parola relativa ad un profeta di Dio mandato per anreiaciatbuona notizia. Gesu é que-
sto profeta, ed € anche la realizzazione del tempo délezga annunciato dall'oracolo. La presenta-
zione di Gesu come profeta prosegue poi attraverso altre doaziodhi. 1) Evidenziando la difficolta
dell'uditorio Gesu afferma che “nessun profeta e bene accettdria’g&. 24) e porta come esempio
due profeti (v. 25-27). 2) Il rifiuto che Gesu subisce lo pone scila degli antichi profeti. D’ora in
poi tutto il suo ministero, fino al compimento della sua missiarGerusalemme, assume una connota-
zione decisamente profetica. Quanto descritto in 4,29-30 & paabefdds difficile immaginarsi la sce-
na. Ma tale paradosso sta a significare che nessuno puo nuguerieta finché egli non abbia portato
a termine la sua missione. Piu avanti in Lc 13,31-33 qualcuna i®ésu a fuggire perché Erode vuole
ucciderlo. Ma egli risponde che continuera a svolgere dansigsione, perché “non e possibile che un
profeta muoia fuori di Gerusalemme”. Gesu ha una missione pefetie €, come ognuna di esse, es-
senzialmente per la salvezza del popolo e che portera méeinmGerusalemme con il suo mistero pa-
squale.

Abbiamo detto che il punto focale della rivelazione profgpiceiata da Gesu é la venuta del regno.
Non nel senso in cui gli antichi profeti annunciavano per un futuroadsgao la salvezza di Dio, ma
come una realta che si é fatta presente nella sua pelsmmaome destinato al solo popolo eletto o ad
una cerchia di perfetti, ma disponibile per tutti. Il regno di Dio siadentifica con un territorio partico-
lare; non e ristretto ad un area geografica. Si tratta si@li@nita di Dio sull’'umanita, su quella umanita
che é disposta ad accogliere l'invito al regno. La venuta dabrdi Dio realizza, per chi ne fara parte,
cio che gli oracoli profetici di salvezza avevano annunciatechA se il regno di Dio & destinato ad ave-
re il suo pieno compimento soltanto nel mondo futuro, quando i figli dabrearanno separati dai figli
del maligno e risplenderanno nel cielo (Mt 13,41-43), gia orarfiaree suoi effetti salvifici tramite il
potere di Cristo sul regno del male. Cristo libera gli uordaiia tirannia del demonio e del peccato. Ed
e a tal fine che si deve realizzare la sua misgooietica a Gerusalemme.

1.1.2 Excursus: la liberta e la verita

Abbiamo detto che Cristo & il profeta per eccellenza in quargtatore pieno e definitivo del Padre.
Conoscere l'invisibile e inaccessibile Dio é possibile attsv€risto. Per questo se si vuole realmente
conoscere il Padre non c’e altra via che il Figlio (Mt 11,R@)verita su Dio arriva all'uomo attraverso
il Figlio e I'obbedienza a lui. Per mezzo di lui possiamo asdalle tenebre alla luce, dalla menzogna
alla veritd. Ma per fare questo occorre essere dispbsit@ogliere la verita e rinunciare alla menzogna;
cosa, paradossalmente, non cosi owvia. Perché?

In Gen 3, con il racconto del dialogo fra il serpente e la dotanaetativa disobbedienza al comando
divino, si presenta la menzogna come la prima realta che aisoardinare il piano di Dio sul creato e
in particolare sul’'uomo. Nel momento in cui I'essere umano axdglmenzogna, il male entra nel
mondo propagandosi e progredendo sempre di piu. La menzogna € la contrappadinmaeerita. La

applica non solo ai profeti, ma anche alla torafn. &hche S. IrenecAdvHaer4,15,1): “La Legge € profezia e pedagogia
delle realta future”.

L Cfr. 2Cor 3,14: “Fino ad oggi lo stesso velo riraanon rimosso, alla lettura dellantico testameptiiché in Cristo &
eliminato”.

2 per un'analisi di come Gesu abbia realizzato quanhunciato nella figura del Servo, cfr. GECCARELLI, Appunti di
cristologia biblicg 44-52.

13 Non si capisce come Gesu abbia fatto ad allonsaitamezzo ad una folla di persone infuriate chkevano ucciderlo.
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verita a cui si € opposta la menzogna del serpente e quellaictm Detto ad Adamo: Se mangi del
frutto di quell'albero morirai. Il serpente ha negato questitdve.’'uomo ha preferito credere alla men-
zogna piuttosto che alla verita.

L’'uomo ha potuto fare questo grazie alla sua libddia non ha creato 'uomo limitato nella liberta.
L’essere umano poteva fare tutto nel giardino, tranne febbrifzatore della veritad. Non € vero percio
che la verita limita la liberta umana. Nella menzogeksérpente é insita I'idea che se 'uomo obbedi-
sce a Dio non é piu libero. Allora il farsi dio sarebbe un attibeidzione. Facendo questo si fa costrut-
tore della verita; afferma implicitamente che € lui aidr® cosa sia vero o falso. Farsi fabbricatore
della verita significa farsi dio. La verita procede da,nerché essendo il creatore, Dio crea ogni realta
con una verita intrinseca in tale realtd. La verita proctaleCreatore, e non puo essere fabbricata
dall'uomo. L’'uomo puo soltanto e deve soltanto riconoscerla e aedaglNel momento in cui 'uomo
vuole decidere quale sia la verita si fa egli stessatare, si fa dio. E la pretesa di essere autorizzati a
decidere cid che € giusto 0 non giusto. Questo atteggiamento rogaoildi cittadinanza a qualsiasi
verita oggettiva. Se esiste una verita oggettiva io soneettosad adeguarmi ad essa, sono costretto ad
obbedire ad essa. Questo € inteso come un limite alla Ifmtanale. L’'obbedienza alla verita € intesa
come una schiavitu. Questo é stato I'inganno del serpenteréNiegeerita significa diventare autono-
mo, diventare come dio. In questa negazione della veritdeisdecausa di tutti i mali. Perché la verita
non puo essere fabbricata, ma solo riconosciuta per quello Discenoscere la verita € un suicidio.

La prima verita che 'uomo dovrebbe riconoscere € proprio quedlducimon e Dio. Curiosamente,
una volta che la menzogna e entrata nel mondo, vediamo che 'uomiesumnpiu ad accettare la veri-
ta. E come se il peccato avesse prodotto una debolezza chéymrio a rifiutare la verita e a preferire
la menzogna. Cosi quando Dio dice a Caino di non preoccuparsi dedtfattaloni di Abele sono piu
graditi dei suoi, ma di stare attento al peccato che lo @shino non riesce ad ascoltare quello che
Dio gli dice. Egli non puo accettare che le cose non siano comaerhebbe, e continua, come i genito-
ri, a farsi dio, e si erge contro il fratello uccidendolgdccato appare qui, in forma ancora piu eviden-
te, come l'incapacita di ascoltare Dio, come l'incagaditaccogliere la verita. Se 'uomo si fa dio non
c’é piu spazio per nessun Dio che gli voglia parlare.

Questarendsi interrompe con l'inizio della storia della salvezza!idtérno dell’'umanita appare un
uomo che comincia un percorso inverso. La storia della salverEaqom un atto di obbedienza. A-
bramo é 'uomo che comincia ad invertire il processo iniziato coomad@bramo ascolta Jhwh nono-
stante che avesse motivo di dubitare di quello che gli dicéopeta di Abramo é l'aver obbedito (let-
teralmente “aver ascoltato la voce” di Jhwh), come si soéalin Gen 22,18, dopo il grande atto di ob-
bedienza di portare il figlio al sacrificio. Per questo induiella sua discendenza saranno benedette tut-
te le nazioni.

Nel discorso ai giudei in Gv 8,31ss. Gesu sintetizza tutto @uestninciando da una affermazione
capitale: «Se rimanete nella mia parola, siete veranmeieiediscepoli, e conoscerete la verita e la veri-
ta vi fara liberi». Questa frase ribalta il percorso dafo ed Eva. Ascoltando Gesu che ¢ il pieno e de-
finitivo rivelatore di Dio, possiamo conoscere la verita e@resBberi. La liberta procede dalla verita.
Non siamo liberi negando la verita, perché senza veritdstruggiamo. Se non conosciamo la verita
della realta creata, cosi come Dio I'ha creata, ci autwliesno. La vera schiavitu &€ quella del peccato
(v. 34) e il Figlio, con la conoscenza della verita chefftepci permette di essere liberi. La vera di-
scendenza di Abramo, dice Gesu, sono quelli che fanno le opetaaind (v. 39; cfr. Gal 3,7), cioe
che obbediscono alla verita. Negare la verita, opporsi ad ssgaire altre vie, significa essere nella
menzogna e quindi figli del demonio che é stato mentitore fin dadipio (v. 44). In Cristo si porta a
compimento quanto e stato iniziato con Abramo, quell’obbedienza incond&ianaio, da cui solo
puo venire la verita. | discepoli di Cristo che sono fededi slla parola e camminano nella verita sono
la vera discendenza di Abramo attraverso la quale ricevetaremedizione le nazioni.
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|.2 IL RUOLO DELLO SPIRITO

I.2.1 Da Gesu allo Spirito

Quello che per i Vangeli sinottici e I'ingresso nel regno,@e e I'ingresso nella verita. Quello della
conoscenza della verita e il grande tema del IV Vangelsu @evenuto ad introdurre gli uomini alla ve-
rita della rivelazione e facendo questo li introduce netaefterna; Gv 17,3:

Questa ¢ la vita eterna, che conoscano Te il seto Dio e colui che hai mandato Gesu Cristo.

Gesu ci introduce nella vita eterna, nel suo regno, atti@Va@rsonoscenza di Dio, quella conoscenza
che gli antichi profeti avevano rimproverato al popolo di non avenest@ corrispondenza fra regalita
di Cristo e verita su Dio traspare in Gv 18,36-37:

Il mio regno non é di questo mondo ... Pilato glsdisDunque tu sei re. Tu lo dici: o sono re. Paesto so-

no nato e per questo sono venuto nel mondo, per atimonianza alla verita. Chiunque e dalla \eat

scolta la mia voce.

La missione profetica che Cristo ha ricevuto e per la quaémeto nel mondo é quella di dare testimo-
nianza alla verita. In Gv la verita e la rivelazione sa €he ci viene attraverso Cristo, via, verita e vita.
In questa comunicazione della verita ha un ruolo essenziafgritoSanto; Gv 16,7:

Vi giova che io me ne vada. Se infatti non me ke MiaParaclito non verra a voi. Se invece vadomandero

a Vvol.

Questa affermazione ha quasi dell'incredibile. Parlando de#id’partenza” Gesu afferma che ad essa é
condizionata la venuta del Paraclito. Lo Spirito Santo € cq®riiante per i discepoli che Cristo se ne
deve andare per far posto a Lui. E il ruolo che Egli avra pé&cepoli sara quello di dare pienezza
all’'opera di rivelazione iniziata da Gesu; Gv 16,12-14:

?Ancora molte cose ho da dirvi, ma non potete ptetara. > Quando invece verra Lui, lo Spirito di verita, vi

condurra a tutta la veritd. Non parlera da se stessa quanto ha ascoltato parlera e vi annuncerédse fu-

ture. *Lui mi glorifichera, perché prendera del mio e geahnuncera.
Lo Spirito continua a far ascoltare la Verita di Cristouaii gliscepoli, e permettera loro di comprendere
guello che ancora non sono in grado (cfr. anche Gv 14,17.26; 15,26).

E lo Spirito che permette la comprensione dei misteri dj @tla Sua sapienza. Per questo vediamo
spesso che durante I'attivita pubblica di Gesu i discepoli manoasiacomprendere i suoi discorsi.
Anche dopo la risurrezione, quando Gesu parla loro ancora una Mtétaeddta del regno (At 1,3), gli
apostoli chiedono a lui se “e questo il tempo in cui ricostituin@gno di Israele” (At 1,6), mostrando
di intendere ancora le cose, come direbbe S. Paolo, in mapg&caita” e non spirituale. Questo tema
viene sviluppato in modo esplicito appunto da Paolo in 1Cor 1-2. Qui itdporsdica come il mondo
con tutta la sua sapienza non ha conosciuto Dio (1,21). Nessuno ra#idjrquesto mondo ha potuto
conoscere la sapienza divina; prova ne € che hanno crocifiSgmdre della gloria (2,8). Nessuno in-
fatti pud conoscere i segreti di Dio se non lo Spirito di Dio (2&)questo Spirito ora Dio lo ha reso
disponibile, di modo che per mezzo suo possiamo avere accessoratxenza delle grazie di Dio
(2,12). Per dirla con Ap 19,10, lo Spirito di profezia da testimoniatiaaverita divina rivelata in Cri-
sto, vale a dire alla sua opera di salvezza in favonettiligli uomini compiuta con la sua morte in cro-
ce. Soltanto nel momento in cui avranno ricevuto lo Spirito Santeepmbd saranno in grado di vedere
in Cristo il compimento della Legge e i Profeti. Grazie &pirito Cristo verra compreso come la chia-
ve ermeneutica delle antiche profezie.

I.2.2 Lo Spirito e la profezia

L'importanza dello Spirito di Dio nell'attivita profetica &contrabile gia nellAT. E lo Spirito che
muove i profeti, che li dirige, che li ispira. Questa presenaaione dello Spirito diventa particolarmen-
te visibile nell’attivita pubblica di Cristo. All'inizio desuo ministero lo Spirito Santo scende su di lui in
forma di colomba (Lc 3,22). E lui che porta Gesl nel desertcspereetentato (Lc 4,1). Al ritorno Gesu
opera con la potenza dello Spirito Santo (Lc 4,14). La prima procianeaa Nazaret & una dichiara-
zione della presenza dello Spirito su di lui. Tutta I'attivitd&sésu & mossa dallo Spirito. Il segno della
presenza del regno di Dio sulla terra sta nel fatto che Gasutia i demoni per mezzo dello Spirito di
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Dio (Mt 12,28). E chiaro da cid che il regno si realizza li dbpetere del demonio lascia il posto allo
Spirito Santo. Il regno di Dio € la sovranita di Dio sugli uoménii; dove non regna piu il demonio per
mezzo del peccato, ma la grazia di Cristo per mezzo delt@gcSpanto (cfr. Rm 5,12; 6,12). E questo
Spirito Santo arriva attraverso Cristo.

Lo Spirito Santo sara anche il protagonista principale della neppeea profetica, quella descritta
negli Atti degli Apostoli. La seconda opera lucana sottolif#@goadantemente I'azione dello Spirito
Santo e la presenza della profezia nella vita delle promeunita cristiane. E con lirruzione dello Spiri-
to sui discepoli a Pentecoste (At 2) che riappare in mezzsraeld quella profezia che sembrava estin-
ta. Il racconto lucano descrive la presenza di segni cofimgiee di fuoco, la glossolalia, la narrazione
dei grandi eventi di Dio, che sono prova di questo riapparire peskezid®. Tali fenomeni vengono
spiegati da Pietro come la realizzazione della promésisaarisma profetico per il popolo di Dio an-
nunciato da Gl 3,1-5; At 2,16-18:

®Questo @ cid che fu detto per mezzo del profetel&i’Avverra negli ultimi giorni, dice Dio, io effondero

il mio Spirito su ogni carne, e profetizzerannostri figli e le vostre figlie ..°E anche su i miei servi e le

mie serve in quei giorni effondero il mio Spiritpmfetizzeranno.

Oltre al collegamento fra effusione dello Spirito e profegiggud notare che ora il carisma profetico
viene compreso come un privilegio collettivo, appunto di coloro sali ustato effuso lo Spirito. Cio
non significa che non ci saranno piu singoli profeti all'interno dellaunita. Sia gli Atti degli Apostoli
che gli altri scritti del NT ci testimoniano abbondantemehtetrarid®. E tuttavia da ora in poi & il
popolo di Dio in quanto tale ad assumere una fisionomia profetiabzz@ndo quanto auspicato dal
profeta Mosé in Nm 11,29:

Magari tutto il popolo di Jhwh fossero profeti, quad Jhwh porra il suo Spirito su di loro.

Questo avviene ora nel popolo della nuova alleanza, la ChiesadeteSGesu. La discesa dello Spiri-
to sui discepoli € una specie di passaggio di consegne, un passelggiinistero profetico di Cristo al-
la Chiesa. Come Elia salendo in cielo lascia i due terzsutelspirito profetico a Eliseo, cosi Gesu sa-
lendo in cielo manda il suo Spirito su coloro che continueranno la ssione profetics. La Penteco-
ste é I'anello di congiunzione fra la profezia di Cristo e quadilla Chiesa.

| discepoli riempiti dello Spirito annunciano le grandi opere di @ib2,11). Quelle grandi opere
che Dio aveva promesso attraverso gli antichi profeti p@rnigdella salvezza, si sono ora avverate
nell'evento Cristo. Il discorso di Pietro esplicita questtofd_a profezia dei discepoli di Cristo consiste
non piu nell’annunciare cose future, ma che quel futuro annunciato deii gicd ora compiuto in Cri-
sto. In lui Dio ha manifestato la sua salvezza. La profedia €hiesa € innanzitutto e soprattutto la ri-
velazione che Gesu di Nazaret € il Signore e il Me#dia;36:

Sappia dunque con certezza tutta la casa di IsreleéeDio ha costituito sia Signore che Messia quettsso

Gesu che voi avete crocifisso.
Questo é I'annuncio primario della Chiesa. S. Paolo dira ctetaytieelazione non si pud comprendere
se non per mezzo dello Spirito. Poiché la croce di Cristo € amulalo e una stoltezza, i dominatori di
questo mondo non hanno potuto conoscere la sapienza di Dio che si étatariifieSristo (1Cor 2,8). |
segreti di Dio, la sua sapienza, la rivelazione chenaitso Gesu crocifisso viene la salvezza, non si
pud comprendere senza lo Spirito. E quanto lo stesso Paolo aveva dmaitdare di persona. Tutta la
sua conoscenza della legge e dei profeti non gli avevano caos#iniconoscere in Gesu il salvatore
atteso dal suo popolo. Grazie al battesimo e al dono dello Spirdntdia da persecutore annunciatore
che Gesu e Figlio di Dio (At 9,17-21). La missione profeticéadehiesa consistera dunque fondamen-

4 Cfr. D. E.AUNE, La profezia nel primo cristianesimo e il mondo nieianeo antico 354.

15 sara proprio la presenza di abbondanza profelitaterno delle comunita a costituire uno dei priproblemi da ri-
solvere per S. Paolo e le generazioni successi@dae sentire sempre piu necessaria la presenzaadgerarchia, affinché
lo spirito dei profeti sia sottomesso ai profeC¢t 14,32).

1% «per es., Lc 9,57-62 e At 1,6-11, dove I'ascensidnGesu e il dono dello Spirito sono modellatiasnarrazione di
Elia ... | discepoli devono essere rivestiti di peted operare miracoli, reminiscenza del mantellaeooiloso di Elia, e vie-
ne enfatizzato il fatto che vedono Gesu ascendeceelo, come Eliseo deve vedere il suo maestnoripevere lo Spirito”:
J. BLENKINSOPR, Storia della profezia80, n. 32.
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talmente da un lato nell’annuncio che in nessun altro c'e salgezaan in Cristo e dall’altro nella tra-
smissione dello Spirifd.

II. IL RUOLO PROFETICO DELLA CHIESA

1.1 UN POPOLO DI PROFETI

Cristo e il punto di arrivo di tutta la profezia anticapmttutto nel senso che abbiamo trattato duran-
te il corso, cioe quello rivelativo. In Cristo abbiamodhepimento della rivelazione. Per questo d’ora in
poi non c'é da aspettarsi alcuna altra rivelazidrieutto quello che Dio voleva far conoscere lo ha fatto
in Cristo. In lui abbiamo tutta la torah e tutta la veritacl®eora non c’é piu alcuna giustificazione per
chi voglia continuare nell’errore. Cosi afferma Paolo nel famdiscorso pronunciato ad Atene; At
17,29-30:

*Essendo (noi) stirpe di Dio, non dobbiamo ritenehe la divinita sia simile a oro o argento o pietim-

pronta dell'arte e immaginazione del’'uomd’Essendo percid Dio stato tollerante durante i tempi

dell'ignoranza, ora ordina a tutti gli uomini di @gluogo di convertirsi.
Quella di Paolo é un ottima descrizione di cosa significhi padlla rivelazione. Essendo noi “origi-
nati” da Dio e non il contrario non possiamo pensare che la digisia un prodotto dell'immagina-
zione umana. L'uomo é creato da Dio ed e a sua immagine, e mwenga. Se vogliamo percio cono-
scere la verita sul’'uomo e sul creato dobbiamo partire dabaorigine che & Dio. Certo, 'uomo che
non ha ricevuto alcuna rivelazione cerca di immaginarsi la thvoome puo, sulla base di considera-
zioni filosofiche. Ma soltanto se Dio rivela se stesso possieonoscerlo veramente e conoscendolo in
verita possiamo conoscere la verita su cio che Dio ha cidaterrata teologia ha come conseguenza
un’errata antropologia. Allora Paolo dice che se nel passaté Biato tollerante con I'imperfetta com-
prensione umana, giacché appunto gli uomini non potevano conoscerelDiGstss0 non si era fatto
conoscere, ora non € piu cosi, perché Dio si e fatto conosceranohirtie in Gesu Cristo. Per questo
ora tutti gli uomini sono chiamati a conversione, cosa che Padsostnella sua missione profetica, fa
implicitamente con i suoi interlocutori.

Dunque, nel tempo della Chiesa la profezia non viene meno, anakqusta una diversa connota-
zione”. D'ora in poi, fino alla fine dei tempi, la Chiesa, popolo di gtigfé chiamata a rivelare agli
uomini la veritd che in nessun altro c’é salvezza se nofigkd di Dio, morto e risorto per i nostri
peccati. In lui &€ apparso e si e fatto presente il regnacdinrDmezzo agli uomini. Ma questo deve esse-
re annunziato, fatto conoscere. Per questo Gesu manda pestilaa tutte le nazioni, come gia aveva
mandato a tutto Israele i discepoli ad annunciare la venuta del teg@iesa nella sua missione pro-
fetica viene inviata a far conoscere la persona di Critsea torah; Mt 28,18-20

¥Gesu parld loro dicendo: Mi & stata data ogni aitébin cielo e sulla terral’Andate dunque e ammaestrate

tutte le nazioni, battezzandole nel nome del Padiel Figlio e dello Spirito Sant8’insegnando loro ad os-

servare tutto quanto vi ho comandato. Ed ecco imsmn voi tutti i giorni fino alla consumaziond dendo.
In queste ultime parole di Gesu ai suoi discepoli occorre ossal@ine cose.

1) L’espressione conclusiva “lo sono con voi” riflette forteraeuma frase analoga che Jhwh rivol-
geva ai suoi inviati, in particolar modo i profeti. Si trattaina formula di assicurazione da parte di Dio
ai suoi profeti (cfr. Es 3,12; Gs 1,5.9; Ger 1,8.19; 15,20)inp@raggiarli ad affrontare la loro missione
e le difficolta relative. La differenza, se vogliamo, séh passaggio dal singolare al plurale, dal “io sono
conte”, al “io sono convoi”. Ora € la Chiesa di Cristo nel suo insieme che riceve urdata profeti-

7 Le due realta sono presenti nel racconto dellae@mione della famiglia di Cornelio (At 10).

18 “|"economia cristiana, in quanto & Alleanza nu@veefinitiva, non passera mai e non c’¢ da asgetidauna nuova
rivelazione pubblica prima della manifestazioneriglea del Signore nostro Gesu Cristo (DV 4)”, ansbénon € perd com-
pletamente esplicitata” (CCC 66).

9 Dobbiamo di nuovo precisare che rimane anche uof@za, diciamoad intra, rivolta cioé al popolo di Dio. Esisteva
e continua ad esistere la possibilita di singatifgti che richiamino la Chiesa ad una maggiorelfadeDio e a Cristo. Noi
trattiamo tuttavia soltanto I'aspetto del ruolofet@o della Chiesad extra
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cc®®. Il contenuto del messaggio profetico che la Chiesa deve @areigcespresso nei versetti prece-
denti.

2) Nel v. 18 Gesu afferma la sua piena autorita. Cristichauto un potere universale (cielo-terra).
Lui e il sovrano del regno di Dio che ha avuto inizio con la sua prasetia terra. La presenza di Gesu
sulla terra non viene meno. Egli continua ad essere present@ndissepoli, nella Chiesa. La Chiesa
veicola il regno di Dio agli uomini, perché ha in sé la preseinZxisto. Il regno di Dio che la Chiesa
porta agli uomini & la sovranita universale di Cristo. Dol gavranita ha luogo, li & arrivato il regno
di Dio. Questo é quanto la Chiesa-profeta deve annunciare. La Chiagsza gli uomini a riconoscere
la sovranita di Cristo e ad entrare a far parte del suo r&noomini entrano a far parte del regno nel
momento in cui, tramite la fede e il battesimo, accolgonst@€gome loro re. L’annuncio della buona
notizia, I'evangelizzazione, & dunque il primo e fondamentale mod@uwiola Chiesa esplica la sua
missione profetica.

3) La seconda cosa che la Chiesa deve annunciare nella simenm®fetica é laorah di Gesu.
Non pochi commentatori segnalano come la scena finale del vatigdtorichiami fortemente la teo-
fania sinaitica, in cui Jhwh rivela la sua torah a Mokeiecarica di trasmetterla al popolo. Ora al posto
di Jhwh abbiamo Gesu e la sua torah; al posto del profeta Mosé abiadi@niesa-profeta; al posto di
Israele abbiamo tutte le nazioni. Come nell’AT i profeti erginaraldi e i mediatori della torah divina,
cosi ora, poiché essa si € manifestata pienamente in,drigtpolo profetico ha la missione di inse-
gnare ad osservare quanto Cristo ha comandato. Bisogna notardrah#egli aspetti della missione
della Chiesa si rivolgono non piu soltanto ad un popolo, ma a tutgzieni. Tutti i popoli sono chia-
mati a riconoscere la sovranita di Cristo e ad osservaualdorah. Il mandato € per tutte le nazioni. La
Chiesa ha un ruolo irrinunciabile nei confronti di tutti, nei confrdetl'intera umanita. La Chiesa non
puo venire meno al servizio alla verita che Cristo le fidaab. La Chiesa ha sino alla fine dei tempi
questa missione, per mandato esplicito di Cristo, alla quale ncnrpat venire meno, e a causa della
quale seguira la sorte degli antichi profeti, quella della pazsene. Questi due punti sono cio che vo-
gliamo trattare nei due paragrafi successivi.

1.2 |L SERVIZIO ALLA VERITA

Partiamo dal dato appena rilevato che la Chiesa nel suo s$ianh dovere del servizio alla verita
verso tutti gli uomini. Come afferma CCC 2036,

il Magistero della Chiesa esercita una parte esgdazlella sua funzione profetica di annunziarei agimini
cio che essi sono veramente e di ricordare lorootie devono essere davanti a Dio.

Il magistero custodisce il deposito della fede che ha ricevu@rigto e dagli apostdfi Questo deposi-
to va interpretato e insegnato, attualizzandolo, quando siasaeiceper i diversi contesti storici. Que-
sto compito non e altro che la continuazione dell’opera di Cristlami testimonianza alla verita (Gv
18,37). Questo fatto € messo bene in luce dalla prima eacttliGiovanni Paolo IIRedemptor Homi-
nis, in cui al n. 19 leggiamo:

Con profonda commozione ascoltiamo Cristo stessandp dice: «La parola che voi udite non & mia,dak
Padre che mi ha mandato» (Gv 14,28). In questaraizione del nostro Maestro non si avverte forsellgu
responsabilita per la verita rivelata, che e «prigté» di Dio stesso, se perfino Lui, «Figlio unigen che
vive «in seno al Padre» (Gv 1,18), quando la traseneome profeta e maestro, sente il bisogno dokoea-
re che agisce in piena fedelta alla sua divina sotg? La medesima fedeltd deve essere una quatitaiti-
va della fede della Chiesa, sia quando essa lagimsesia quando la professa ... Di conseguenza, s@imo
ventati partecipi di questa missione di Cristo-gtaf e, in forza della stessa missione, insiemelcorser-
viamo la verita divina nella Chiesa.

20 possiamo ricordare quanto afferma CCC 783: “Gaistd® colui che il Padre ha unto con lo Spiriem® e ha costi-
tuito «Sacerdote, Profeta e Re». L'intero popol®idi partecipa a queste tre funzioni di Cristo etgpde responsabilita di
missione e di servizio che ne derivano”.

21| fatto che la Chiesa sia un popolo di profethresclude, anzi implica, che in essa vi siano perste rendano espli-
cita in modo particolare questa funzione, comeperaesempio il caso degli apostoli nella comuniiénipiva (cfr. D. E.
AUNE, La profezia nel primo cristianesimo e il mondo nemdaneo anticp 375-376: “Per molti aspetti la funzione
dell’apostolo nel N.T. equivale alla funzione debfeta veterotestamentario”).
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Come Cristo e stato fedele alla verita rivelata cosielee essere la Chiesa. Cristo profeta continua la
sua presenza nel mondo e la sua missione di far udire la voPadtel attraverso la missione profetica
della Chiesa. Essa fa questo nella consapevolezza dell'assetéssita per il bene delluomo di far
conoscere la verita, senza la quale non é possibile non solast&zigi ma la semplice convivenza u-
mana. La Chiesa non ha la proprieta della verith e nemmeno pue,ressuno, fabbricarla. Proprio
per questo, come ogni uomo deve fare di fronte alla verita, nochmigdiconoscerla, accoglierla con
gratitudine, ed esserle fedele, ben sapendo che Dio I'hatavelana persona che é il suo Figlio Gesu
Cristo e che vuole farla conoscere a tutti gli uomini, coffegraa 1Tm 2,4:

(Il nostro Dio) vuole che tutti gli uomini si satd e giungano alla conoscenza della verita.

La missione profetica della Chiesa si esprime in questo irriabite servizio alla verita, attraverso la
conoscenza della quale gli uomini possono salvarsi.

La manifestazione della verita divina si realizza in dapm, quello della fede e della moraRe-
demptor Hominis19:

La partecipazione all'ufficio profetico di Cristdesso plasma la vita di tutta la Chiesa, nella simensione
fondamentale. Una speciale partecipazione a quesicio compete ai Pastori della Chiesa, i qualségna-
no e, di continuo e in diversi modi, annunciancasitnettono la dottrina della fede e della moralstana ...
Cosi, dunque, il senso di responsabilita per latae¥ uno dei fondamentali punti d’incontro dellhi€sa con
ogni uomo, ed é parimenti una delle fondamentaiezwe, che determinano la vocazione dell’uomaanell
comunita della Chiesa. La Chiesa dei nostri tergpidata dal senso di responsabilita per la verdaye per-
severare nella fedelta alla propria natura, allaale spetta la missione profetica che proviene diatGistes-
so: «Come il Padre ha mandato me, anch’io mando.véiicevete lo Spirito Santo»(Gv 20,21s.).

La profezia ecclesiale continua nei confronti degli uomini di kltiloghi e di tutti i tempi, fino alla fine
del tempo, la manifestazione della rivelazione divina cleeasiuata definitivamente in Cristo.

[Oggigiorno si vorrebbe, da molte parti, che itiaisi vivessero la loro fede nel privato, senza onaifestazio-
ne pubblica. Si manifesta pubblicamente la profaie non soltanto quando si mostra qualche simtatilgioso,
ma soprattutto quando si esprimono le proprie cmioni di fede. Ora questa “privatizzazione” ddiale &
guanto vorrebbe un certo tipo di societa secolat&4l| cristiano abbia pure diritto al suo cublitha sua fede, alle
sue convinzioni, basta che faccia tutto nel privatd segreto delle sue sacrestie. E qualcuno,eaalfimterno
della Chiesa, si adegua a questa mentalita. Ciufisig negare il ruolo pubblico che il cristianesifna per man-
dato del suo stesso fondatore: Mt 5,11-Qfanto Gesu afferma in questo passo e assolutarcig@aro. Una luce
non ha nessun senso metterla dove nessuno la pagevéna luce ha senso soltanto se sta su unlabralger
fare luce a tutta la casa. E questa luce sonatiami. Gesu ha voluto la sua Chiesa come unadacd mondo.
A cosa serve se questa luce rimane chiusa nellast&?® Da un’altra parte Gesu dice che non c’amlilnasco-
sto che non debba essere manifestato (Lc 8,17)quutanto la Chiesa nel suo insieme, quanto ilobingristia-
no, Nnon possono rinunciare a svolgere la loro wmesa scapito di rinunciare ad essere Chiesa ssatleecristia-
no. Quindi il comando che Gesu da ai discepoliigptenda la vostra luce davanti agli uomini». Qaestclude
ogni privatismo della fede.]

11.3 UN POPOLO PERSEGUITATO

Abbiamo detto che la Chiesa esercita il suo mandato mof@nanzitutto con I'annuncio a tutte le
nazioni che Cristo & il Signore, il sovrano universale del refjfitio, a cui gli uomini sono chiamati.
Quando Paolo passa di sinagoga in sinagoga, e poi rivolgendosi ai, gmgasmnunciare che Dio ha
attuato la sua promessa di salvezza in Gesu, non sta fadendtha espletare la missione profetfca
di annunciare la venuta del regno di Dio. La presenza del redbio dlia gli uomini & la grande novita
degli “ultimi tempi”. Ma & anche cid che provoca gli sconimignti degli ultimi tempi. E un dato di
fatto che I'annuncio del Vangelo e la nascita di comunita anistprovocasse contrasti, come testimo-
niano gli Atti degli apostoli descrivendo i viaggi missionarPdplo, e come si sintetizza in 28,22:

Riguardo a questa setta ci € noto che ovunque ire@pposizione.

Gia Cristo aveva annunciato ai discepoli che avrebbero soffersequzione. In Mt 10,16-25, nel con-
testo del discorso missionario, si parla abbondantementepdetiecuzioni che toccheranno agli annun-
ciatori del regno. La stessa cosa abbiamo nel discorso esgatoldigntre il «Vangelo del regno sara

%2 Cfr. a questo proposito D. EUNE, La profezia nel primo cristianesimo e il mondo nbedianeo antico 376.462ss.
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predicato in tutto il mondo, in testimonianza a tutte le nazifvib24,14), ai discepoli si annunciano le
tribolazioni che ne deriveranno; Mt 24,9-13:

°Allora vi consegneranno al supplizio e vi ucciderane sarete odiati da tutte le nazioni a causardiel no-

me °E allora molti saranno scandalizzati e si tradirana vicenda e si odieranno a vicend® molti falsi

profeti sorgeranno e inganneranno molti*®Ma chi avra pazientato sino alla fine sara salvato.

L’odio che subiranno i cristiani € a causa del nome di Cristd,rqpree che essi professano come Si-
gnore e in cui soltanto c’e salvezza. Questa persecuzione laaftei® “escatologico”, vale a dire du-

rera per tutto il “tempo ultimo”, cioé dalla prima allecenda venuta di Cristo. In effetti e difficile tro-

vare un’epoca in cui i cristiani non siano stati da qualeinte perseguitati e martirizzati.

La persecuzione contro i cristiani appare, ad un primo livetime un fenomeno irrazionale. Essa
non puod essere compresa se non ad un livello che dovremmo definiestorieo”, nel senso che non
si puo intendere e spiegare semplicemente attraverso categmiche. Per questo I'opposizione che la
presenza del regno di Dio suscita da parte di forze ostiledigiscono per accanirsi contro la Chiesa
ha il suo grande manifesto nel libro dell’Ap, il quale appunto mhella storia degli ultimi tempi con un
linguaggio simbolico. La venuta del regno di Dio fa nascere ungmahlprovoca una crisi. Questo &
espresso fin dal racconto di MicBe sembra una sintesi di quanto avverra nella storiasa ceella pre-
senza del regno di Dio. Si dice di alcuni magi che arrivanorasakemme cercando il “re dei Giudei
che é nato” (v. 2). Appare subito un paradosso, perché nel erd detto che il re &€ Erode. C'é dunque
un confronto fra due regalita, quella di Gesu e quella di ErodestQuagi portano doni e vogliono
rendere omaggio a questo bambino e non a Erode. Questo € tanto piusadeadosito conto del fatto
che i magi rappresentano la sapienza orientale e ricordancida M regina di Saba che era venuta a
Gerusalemme per riconoscere la sapienza superiore di Salofssng@ero non fanno lo stesso con E-
rode, ma cercano un altro. Il conflitto che si pone & evidéhtealtro paradosso sta nel fatto che essi
venendo da lontano e dai gentili “vedono” meglio di chi invece @wieipossiede le Scritture. Fatto sta
che 'annuncio che i magi indirettamente portano crea turbamegitazione, e spinge anche Erode a
cercare il bambino ..ma per ucciderlo. Sappiamo come di fatto non ci sia riugoiginvece di elimi-
nare Gesu abbia compiuto una strage di bambini. Il racconto @igraedico della persecuzione che i
sudditi del regno di Dio subiranno a causa di Cristo.

1.4 |L LIBRO PROFETICO DELL 'A POCALISSE

L’Apocalisse di Giovanni (Ap) € I'ultimo libro del canone, e pede una fisionomia del tutto pecu-
liare. Si tratta di un testo scritto in un linguaggio paltice simbolico, che in eta moderna e stato defi-
nito appunto “apocalittico”. Il termine con cui inizia Ap (1,1) significa semplicemente “ri-
velazione”; ma, essendo diventato il titolo del libro medesweaa usato, a partire dal secolo dician-
novesimo, per indicare un genere letterario specifico. terdtira apocalittica era cominciata qualche
secolo prima in ambito giudaico. Il genere letterario difatip di simbolismo fitto, di visioni, di rive-
lazioni, ha portato ad applicare il termine “apocalittieajuella letteratura biblica o extrabiblica che ha
caratteristiche simili all’Ap®.

Abbiamo detto (I1.2) che la profezia ecclesiale mantiené cprattere rivelativo che aveva la profe-
zia antica. Secondo Friedrich,

1Cor 14,26 parla di e si riferisce alla rivelazione comunicata al pets, che deve diventare an-

nuncio profetico nell'assemblea della comunita (LCé,26-30). Pertanto profezia e rivelazione sotrettis-

simamente congiunte (1Cor 14,6.30; Ef 3,5; 1Pt 112P... L’Apocalisse di Giovanni costituisce il teegso

dal profetismo all’apocalittica%.

2 “La prima opera letteraria antica chiamata «apssab dal suo autore & stata I'Apocalisse di Giovgh,1). Fin
dall'inizio del diciannovesimo secolo il terminestato usato per indicare in generale tutte qugle ... che richiamavano
per forma e per contenuto I’Apocalisse di Giovanl! E. AUNE, La profezia nel primo cristianesimo e il mondo ntexdi
raneo antico 204.

24 G. FRIEDRICH, « », GLNT XI, 629-630 [567-651].
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In realta il passaggio dal profetismo all’apocalittica & aute prim&”. La letteratura giudaica apocalit-
tica, che ha il suo periodo d’oro fra il Il secolo a.C. kdIC., metteva in risalto I'interpretazione della
storia umana, con i suoi cambiamenti e turbarf®riinito il tempo della letteratura profetica nel senso
classico, compare e si sviluppa questo nuovo genere letteparmucsi vuole offrire un’interpretazione
della storia, ma in una forma, possiamo dire, piu sviluppata di @tramviamo nella letteratura profeti-
ca. Chi scrive questi testi mostra di possedere la consagesothe la storia ha una dimensione piu
profonda di quella che appare puramente come una somma di avvétfinéma dimensione di pro-
fondita che non si pud esprimere e capire semplicemente asavea narrazione di avvenimenti. E
come se non si potesse parlare di questa dimensione profondstai#dae soprattutto di come Dio sia
presente e agisca in essa, se non per mezzo di un simbolismo@anrtittolare. L’apocalittica si presen-
ta come una profezia, nel sensaidelazione sulla storia, attraverso un linguaggio simbolico, il quale
deve essere interpretato; e tale interpretazione iniziallji#erno del libro stesso attraverso un media-
tore’®. Anche I'’Ap vuole essere una profezia in questo sensoAft,3; 22,7.10.18-19).

Il libro apocalittico per eccellenza del’AT e I'unico a faarte del canone & il libro di DanigleLa
parola chiave in questo libro & “regno”. Appare infatti circavélle (una cifra enorme considerando
che in tutto I'AT ricorre circa 236 volt&) Il regno, o i regni, di cui si parla in Dn sono essenzialment
guelli umani. A livello del racconto quello babilonese e quelticessivi; a livello del redattore quelli
ellenistici che dominavano sulla scena mediorientale. Ladgrguestione € come questi regni assecon-
dino o ostacolino il piano di Dio sulla storia. Il piano di Dio € quetlativo alla restaurazione del re-
gno davidico, cosi come era stato annunciato dai profeti. lemdgcstoriche invece vanno in tutt’altra
direzione. La domanda guida di Dn sarebbe: e possibile, nellattoatesto storico in cui le probabili-
ta di un regno guidato da un discendente davidico sembrano del tuttachalks realizzino le speranze
messianiche alimentate dalla lettura dei testi profetiog®ni che dominano la scena mondiale appaio-
no cosi potenti, cosi invincibili, e comunque cosi ineliminabili, €hkficile pensare alla possibilita di
sconfiggerli sul loro terreno. Il libro di Daniele riflette coma trasformazione della speranza messiani-
ca. La promessa di un regno futuro non & venuta meno, ma éngdeecalere in una nuova maniera.

«Il Dio del cielo fara sorgere un regno che restera peprgem che non sara mai distrutto» (Dn
2,44); un regno che non é opera di mano d’'uomo (cfr. 2,34) e che prevatg gli altri regni. Infatti,
mentre tutti gli altri regni passeranno, questo regno rimarederno. Questo regno che possiamo defi-
nire dall’alto, “celeste”, viene consegnato nelle mani di ugard definita come il “figlio dell'uomo”;

Dn 7,13-14:

3stavo vedendo nelle visioni notturne, ed ecco suliei del cielo uno come figlio d'uomo, che venne

allanziano di giorni ...*e gli fu dato dominio, onore e regno, e tutti i pbmlella terra, nazioni e lingue lo

serviranno. |l suo dominio € un dominio eterno, nba passera, e il suo regno non sara distrutto.

Come fa notare Aune, «le tradizioni sul Figlio del’'uomo preseeliiapocalittica giudaica non sono
altro che una “trasformazione trascendentale” delle tradizidmhessia davidico®. Cioe, quel messia
annunciato dai profeti é diventato ora una figura celeste céeerdominio su di un regno che possiamo
ugualmente definire “celeste”. La questione che Dn las@aspeso € come questo si realizzera.
Anche se I'Ap non é affatto una specie di continuazione di Dn, nondimeesto costituisce una
buona base di partenza per comprendere il nostro libro. Si puo notéataedl di Ap la consapevolez-

%5 “La profezia si trasformo gradatamente in apotiedit Molti dei tratti essenziali di quel tipo ditteratura apocalittica
che fiori nel periodo che va dal 200 a.C. al 100. éffondano le loro radici nella letteratura ptwfe del VI e V secolo
a.C.”: D. E.AUNE, La profezia nel primo cristianesimo e il mondo nelaneo anticp212-213.

26 «|| principale articolo di fede tanto del profati® quanto dell’«apocalittica» & il seguente: Diib 8ignore della sto-
ria”: A. LAPPLE, L'apocalisse Un libro vivo per il cristiano di oggi, Roma 19815.

% La storia ha una “superficie” che consiste netgidelle varie potenze che giocano sul terrenduedinita. Di questa
superficie si puod parlare attraverso una narrazawsiddetta, appunto, storica. Per la letteratpaalittica pero esiste an-
che un’altra dimensione, non percepibile e non mldbde con mezzi empirici, e che ha il suo infaas anzi, avra persino
I'ultima parola, sul destino umano. E di questagtisione che essa vuole parlare.

% E questa una differenza, o forse & meglio dire suiloippo, rispetto alla letteratura profetica. fivaelazione su Dio e
sulla storia non avviene piu direttamente, ma aiso mediatori.

29 Ci sono tuttavia diversi brani apocalittici sparslibri profetici.

%0 a cifra & ancora pili considerevole se paragaaieal5 ricorrenze in tutta la letteratura profetic

%1 D. E.AUNE, La profezia nel primo cristianesimo e il mondo ntelaneo antico233.
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za di essere entrati nel tempo del compimento delle profezieli® di Dn si concludeva con il co-
mando di sigillare tali rivelazioni fino al tempo della fii@n(12,4.9), I'autore di Ap riceve I'ordine op-
posto; 22,10:

Mi disse: Non sigillare le parole profetiche di gt libro; il tempo infatti € vicino.

Quello che al tempo di Daniele si collocava nel lontano futina g nel vicino presente. Siamo dunque
gia nel tempo della fine, nei tempi ultithiL’ escatonil tempo finale & gia in corso. Il tempo escatolo-
gico e contrassegnato dalla presenza di una nuova realta deletegno celeste. Non é superfluo rile-
vare ancora una volta come la predicazione di Gesu sia pfatata: «Il tempo & compiuto e il regno di
Dio e vicino; convertitevi e credete al vangelo» (Mc 1,15)angelo, la buona notizia, € la presenza del
regno di Dio in mezzo agli uomini. Questa e la grande novita. Ahgpeparte da questa consapevo-
lezza. E sa che la comunita cristiana fa gia parte ditquwegno. Il dominio regale che il figlio dell'uo-
mo di Dn aveva ricevuto lo trasmetteva al popolo dei santi (DnZZL&er questo I’Ap si apre presen-
tando la regalita universale di Cristo e il regno dato a calbe egli ha liberato dai peccati; 1,5-6:

®Gesu Cristo, il testimone fedele, il primogenitd marti, e il principe dei re della terra: A colahe ci ama e

ci ha sciolto( ) dai nostri peccati con il suo sangue, ha fatto di noi un regno, sacerdoti per il Dio e

Padre suo, a lui la gloria e il dominio nei secdéi secoli, amen.

Il regno di Gesu si manifesta nella liberazione dal peccato.

Ora questo tempo finale che € gia in corso non é tuttavia acmochiso. Il regno di Dio in mezzo
agli uomini € gia una realta, e i cristiani ve ne fannogpanta siccome gli ultimi tempi non si sono an-
cora conclusi, esiste la possibilitd di venire risucchiatiifdal regno, a causa dell’'ostilitd che esso su-
bisce. Il libro dell’Ap vuole dunque spiegare a coloro che fanno partegt® di Cristo perché questo
regno trova opposizione, perché quindi i cristiani sono perseguitatine devono regolarsi. Si vuole
offrire ai cristiani una chiave di discernimento sulla stpgaché sappiano come comportarsi e non ri-
mangano confusi davanti all'apparente supremazia di forze a€ilisto. Se il regno di Dio soffre vio-
lenza cio é dovuto all’odio che esso suscita negli altri regni

I1.5 L RUOLO DELL 'AGNELLO

E il brano in cui compare la figura dell’agnello, che poi tdingontinuamente nel corso del libro.
Giovanni vede un rotofd scritto dentro e fuori — cioé totalmente pieno — sigillato ete sigilli (v. 1).
Per poter leggere il rotolo occorre srotolarlo, ma esso satutalmentee non e leggibile. Inoltre si di-
ce che nessuno é in grado di aprire i sigilli, cioé di rengecessibile il contenuto del libro. Ovviamen-
te non si tratta soltanto della sua lettura, ma anche dellanterpretazione. Nessuno € in grado di farlo,
se non un agnello immolato che sta in piedi; v. 6:

E vidi in mezzo al trono ... un agnello in piedi casgezzatq ) che aveva sette corna e sette oc-
chi, che sono i sette spiriti di Dio mandati suaus terra.
Il verbo indica l'uccisione di una vittima sacrificale. Si tratiaun agnello che é stato immolato

per un sacrificio. E tuttavia sta in piedi. L'immagine égomssale e significativa. Un agnello sgozzato e
morto e non puo stare in piedi. Il riferimento al mistero pasqdiatéristo € ovvio, anche alla luce di
guanto si afferma subito dopo; vv. 9-10:
Degno sei di prendere il libro e di aprire i suogidi perché sei stato immolato e hai riscattgto )
per Dio con il tuo sangue da ogni tribu e popolingua e nazione. E li hai resi per Dio un regneazerdoti,
e regneranno sopra la terra.
Mi pare di poter dire che questo cap. 5 € la chiave fondareeditalitto il libro. Vuole dirci che tutto
quello che accade dopo si deve leggere alla luce del miEisquale di Cristo. Vediamo perché.
Innanzitutto I'agnello & evidentemente il Cristo inteso cogrebo pasquale sacrificato sulla croce
(qui il contatto con la teologia giovannea non potrebbe essere @) farlare di Gesu come di agnel-
lo pasquale significa immediatamente dire qualcosa ancheedigiti salvifici di tale evento. Il primo

32 «ppssiamo dire che I'apocalittica cristiana hapeitto a quella degli scritti apocalittici del gaismo, una differenza
fondamentale: la sua attesa degli avvenimentiifemalel mondo nuovo di Dio &€ accompagnata e conwlita dalla certezza
che tutto cio ha gia avuto una realizzazione gudie, prolettica nella persona di Gesu Cristoarmglia morte e risurrezio-
ne”: B. CORsAN|, L'’Apocalisse e I'apocalittica del Nuovo Testamerologna 1996, 17.

% In questo caso deve essere inteso appunto come un rotolo.
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agnello pasquale di Es 12 aveva fatto si, grazie al suo sartgugli ebrei passassero dall’essere pro-
prieta del faraone a proprieta di Dio. Quell’agnello risoattgli ebrei dall’essere possesso del faraone.
Ora, il vero agnello pasquale, con il suo sangue versato sodle, ha riscattato per Dio uomini di tutte
le nazioni. Bisogna percid non dimenticare che la liberazionaidii parla, come quella che fu per gli
ebrei in Egitto, non consiste in una specie di indipendenza, ma nataiwegossesso del Signore, di
colui che li ha riscattati; di colui che li ha riscattdticristiano, liberato dalla schiavitu del peccato, &
diventato servitore di Dio; Ap 7,9-10.13-15:
°Ecco una grande moltitudine che nessuno potevaacentla ogni nazione, tribu, popolo e lingua“Essi

sono quelli che vengono dalla grande tribolazionea@no lavato le loro vesti e le hanno imbiancate d
sangue dell'agnelld:>Per questo sono davanti al trono di Dio e lo sexvgiorno e notte.

BN

La grande moltitudine € il popolo dei redenti dall’agnello i qualgituslalla grande tribolazione
dell’Egitto, che fuori di metafora € la schiavitu al demonal peccato, ora sono al servizio di Dio. Essi
vengono a costituire il popolo del regno di Dio presente sulla tex@bo “riscattare” ( ) usato

in 5,9 significa “comprare”, ma in questo caso, come in 14i8ddca la liberazione, per mezzo di un
riscatto, di uno schiavo che apparteneva ad un padrone (€ lo stessaBe appare nella teologia pao-
lina). Il sangue dell'agnello pasquale — Cristo — li ha liberatia appartengono al suo rené questa

la grande novita introdotta nel mondo dal mistero pasquale dellflaggsiste un popolo che non ap-
partiene piu al regno del mondo (11,15). E qui sta il motivo es$emalia persecuzione sofferta dai
cristiani.

In secondo luogo questa immagine dell’agnello che & contemporaneameisi e vivente & di
grande importanza. Ci mostra come la Chiesa primitiva ha esmdrmistero pasquale di Cristo. A noi
viene spontaneo parlare di Cristo risorto. Ovviamente diserto” significa implicitamente dire anche
che prima era morto. E tuttavia il fatto della morte sembmanere in secondo piano. Ma questa imma-
gine dell'agnello ci dice che Cristo & allo stesso tempo “menigorto”. | due aspetti del mistero pa-
squale rimangono uniti. Quello che appare in mezzo agli apostairiiogdella risurrezione é il Gesu
risorto che mostra i segni della passione. Per quanto possa sesttaaa questa espressione, quello &
il “Cristo morto e risorto”. La morte di Gesu é certamesitga vinta dalla sua risurrezione; ma cid non
significa che quella morte non conta piu nulla. Gesu continua a portaterno i segni della sua pas-
sione. Il mistero pasquale comprende la morte e la risamezL’'agnello dell’Ap ci mostra questa real-
ta. Ed é alla luce di questo mistero pasquale che si pupriizre il rotolo. Soltanto I'agnello puo apri-
re i sigilli perché soltanto il Cristo nel suo mistero pasqad@egno” (cioén gradg di dare ai cristiani
la visione profonda della storia e la sua interpretazionduaiéadi Dio.

Cosa rappresenta il rotolo? Ci sono diverse interpretazmpreferisco quella che lo intende come
l'insieme della storia umana, la storia nella totalithedsue dimensioni, anche quelle nascoste che non
sono visibili ad un livello superficiale. Certo la storia in quastmaca di avvenimenti si pud, almeno
parzialmente, conoscere. Ma essa ha un senso che va olmplaseisultante delle forze in campo? E
tale senso come si pud conoscere? La storia ha una profondita, @msidime che nessuno puo pene-
trare. | sigilli indicano la impossibilita di comprensione. Esfaanancanza di comprensione € qualcosa
di drammatico. Per questo Giovanni piange intensamente, potremearia diodo disperato (v. 4), per-
ché é vitale poter comprendere il senso della storia. Questtomlisperato € molto significativo.

Che la storia non abbia una decifrazione chiara, alla luceodieljualcosa di angosciante per un cri-
stiano, e per chiunque crede che il suo Dio ha a che fara sboria. Infatti spesso gli accadimenti sto-
rici sembrano negare totalmente I'esistenza di Dio o perlonzesod provvidenza. La storia € il luogo
dove il Dio della Rivelazione si e fatto conoscere ed ha svoltupera di salvezza che chiamiamo ap-
punto la storia della salvezza. Perd molto spesso la stor@aetarche un cristiano si trova a vivere
sembra non avere nulla di salvifico e nulla di divino, perché apganente dominata da altre forze.
Per questo e lacerante non poter vedere oltre le apparenaedldsla storia; € doloroso che nessuno
possa svelarci la sua dimensione profonda. Soltanto il Cristto raaisorto € in grado di fare questo.
La storia si pud comprendere nella sua vera portata adladkelanistero pasquale di Cristo.

La scena di Ap 5 evoca la visione conclusiva del libro diiDd2,5ss.; vv. 8-9:

% Si tratta percio pit che di una liberazione di‘passaggio di proprieta”.
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lo (Daniele)udii ma non compresi. Allora dissi: Signore, quséga la fine di queste cose? E mi disse: Danie-

le, esse sono nascoste e sigillate fino al tempa fiee.

Daniele ha avuto delle rivelazioni riguardo a degli eventreebbe comprendere non solo quando
accadranno, ma soprattutto il senso di essi. Ma gli viene awedttali cose sono segrete e sigillate. 1l si-
gillo sta ad indicare qualcosa che non si puo conoscere finché dhiliritto di aprirlo lo fara. Dunque
la scena del rotolo sigillato in Ap 5 ci dice innanzitutto cleentiene la comprensione degli eventi
storici e in secondo luogo che ora € arrivato il momento in siiisepossono comprendere. Cio & pos-
sibile pero soltanto grazie all’agnello morto e viventeg @tha luce del mistero pasquale di Cristo.

1.6 |L RUOLO DELLA CHIESA

A partire dal cap. 6 i sigilli vengono aperti. Al settisigillo inizia la sezione delle sette trombe. Al
cap. 11 ci troviamo all'interno di questa sezione, ed esattardeptela sesta e subito prima che suoni
la settima e ultima tromba. Teniamo presente questo datoéplerctombe annunciano il compimento
della storia. Allora se siamo all'ultima tromba siamo atiial compimento ultimo della storia. Atten-
zione: non alla fine della storia (come annuncia il suono delle tramb# 24,31; 1Cor 15,52; 1Ts
4,16), ma al suo compimento, o meglio negli “ultimi tempi” oaéflienezza dei tempi” nel senso bi-
blico (At 2,17; Gal 4,4; Ef 1,10; Eb 1,2). Questo compimenttadgbria comprende anche il giudizio
di Dio. In 10,7 infatti si dice:

Nei giorni della voce del settimo angelo, quandoaper suonare la tromba, allora sara compiutanilstero

di Dio, come ha annunciato ai suoi servi i profeti.

Dunque ora nel cap. 11 siamo arrivati a tale compimento. Irntaquestesto si parla di due testimoni
che hanno ricevuto una missione profetica (vv. 3.6). Sono statifidati con tanti personaggi. Anche
se si puo notare facilmente che se ne parla con le catatteriipiche di Elia e Mose, tuttavia non si-
gnifica che vadano strettamente individuati con essi, € neammen altri singoli personaggi. lo direi
piuttosto che i due testimoni rappresentano nient’altro che la&h&suo insieme e nella sua funzio-
ne profetic®. Moseé & il profeta per eccellenza; Elia & il profegatihato ad annunciare la presenza e
l'identita del Messia in mezzo agli uomini. Ma ora € la Ghieel suo insieme che svolge questa mis-
sione fino alla fine dei temffi E indicativo quanto Gesu dice in Mt 17,11; prima di afferncaeElia
e gia venuto, nella persona di Giovanni Battista (v. 12), Gesu eianthre «Elia verra e ristabilira ogni
cosa». Perché dice che verra se é gia venuto? Perclediiiaua ad annunciare agli uomini di tutte le
generazioni la presenza del Messia. Questo & quanto fa laathiedue testimoni rappresentano la
Chiesa-profeta. Essa da testimonianza agli uomini che lezzalwiene da Cristo, che il regno appatrtie-
ne a lui; Ap 11,15-18:

®Allora il settimo angelo suond la tromba e ci fuoovoci potenti nel cielo che dicevano: Il regno deindo

e diventato il regno del nostro Signore e del sust€ e regnera nei secoli dei secoli*Ti rendiamo grazie

Signore Dio Onnipotente che sei e che eri, perchéitpreso il tuo grande potere e hai regndfbe nazioni

si adirarono, ma é giunta la tua ira, il tempo dudicare i morti e di dare la ricompensa ai tuoinge...
Il cantico serve da interpretazione per quanto narrato grifaada ponte con quanto viene dopo. Da es-
so risulta chiaro che siamo giunti agli ultimi tempi, in siuia presente il regno di Dio sulla terra, un re-
gno eterno. Si pud notare come siano evocati i testi di Dn riguafdimib regno eterno che viene da
Dio. La regalita appartiene al Signore; questo € I'oggetta gedtdicazione della Chiesa, della sua te-
stimonianza. La Chiesa e profeta in quanto da testimonianza Skgnore del mondo é Dio e il suo
Cristo.

% «Siccome [gli appartenenti al] popolo di Dio sosia re che profeti (1,6; 5,10), & probabile chae testimoni rappre-
sentino la Chiesa Cristiana nella sua testimonignatetica”: D. E. AINE, Revelation 6-16WBC 52B, Nashville 1998, 631.

% “Introducendo quelle due figure egli [I'autore]lewa suggerire I'idea che la testimonianza & unpgitorcollettivo.
Non é solo la vocazione di singoli profeti, com®@inni, ma della comunita nel suo insieme”: BRSANI, L’apocalisse e
I'apocalittica del Nuovo TestamentBologna, 1996, 147.

37 Non va trascurato il fatto che i Vangeli ci moswain parallelismo fra la missione del Battistaueltp dei discepoli di
Gesu. Infatti come il primo & andato avanti a @rshnunciando la venuta del regno dei cieli (M),3¢®si Gesu manda i
discepoli avanti a sé (Lc 9,51; 10,1) annunciarsdeenuta del regno (Mt 10,7). La Chiesa continuaiksione profetica di
precursore di Cristo.
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A causa di questa testimonianza-profezia (le due realta to#ygidono) i due testimoni subiscono
la persecuzione e il martirio. Infatti le nazioni si sca@no davanti a questa regalita. Chi combatte con-
tro di essi? La bestia che sale dall’abisso (Ap 11,7). @bivo ha la bestia di combattere contro la
Chiesa? Questo € un punto importante, ma lo si capira soltantapili successivi. Infatti la bestia
entrera in scena soltanto al cap. 13. Qui abbiamo solo una aziticipali quello che deve avvenire. La
bestia vincera e uccidera i due testimoni. Questo accadbépessi sono da un lato inermi, impotenti
davanti alla violenza della bestia. La Chiesa subisce viaJenmerme, non ha mezzi umani per impe-
dire che le si faccia violenza, che venga massacratal’&teo lato i due testimoni ritornano in vita, i-
naspettatamente (v. 11), perché nonostante tutto la Chiesa iiméte risorge anche quando sembra
annientata.

Dopo la scena dei due testimoni c’'é dunque il suono dell’ultimabaeril cantico che abbiamo vi-
sto. Il perché e il come la Chiesa venga perseguitata deswitto nelle pagine successive, a partire dal
cap. 12. Si tratta del noto brano della donna vestita di solelaopadetoriente. Questa donna da alla luce
un figlio maschio, descritto con le caratteristiche del essianico (v. 5). Alla donna si oppone un dra-
gone — che viene individuato come il diavolo (v. 9) — il qualenimieedivorare il bambino. L’idea é chia-
ra. Il vero avversario del re messianico, del regno di ®i8atana. Questo va tenuto ben presente. Ma
perché Satana vuole eliminare il Messia?

La scena di Ap 12 evoca alcuni passi evangelici. In &4l diavolo mostra a Gesu tutti i regni del
mondo e li offre a Gesu perché, dice, «a me sono stati ialii @ a chi voglio». Il diavolo e presenta-
to come il detentore dei regni del mondo (cfr. 2Cor 4,4: «ll diqudisto mondo ha accecato le loro
menti»®); egli & «colui che inganna tutta la ter@p 12,9). Ma ora su quedigrra & apparso qualcuno
che ha una pretesa di sovranita universale (cfr. 11,15). Si cafiz@eperché Satana sia disturbato dal-
la presenza di un altro regno che non gli appartiene e che miilaswgiaregno. Per questo vorrebbe e-
liminare il bambino, ma non riuscendoci, cerchera prima dufai la donna e poi, frustrato perché non
puo eliminare nemmeno lei, andra a far la guerra contro d didta sua (di lei) discendenza, «coloro
che custodiscono i comandamenti di Dio e posseggono la testimonigBeaus (Ap 12,17). Nei capi-
toli successivi si specifichera che il dragone attuera taderg attraverso la bestia.

Possiamo a questo punto richiamare I'episodio evangelico dei(Mag). E curioso notare una se-
rie di corrispondenze. Innanzitutto tali personaggi cercano un “rgiutd&i” mentre c’é gia un re sulla
Giudea, Erode. Il racconto sembra costruito per mostrare itargofscontro fra questi due re. Infatti il
re Erode si sente minacciato dalla presenza di questo re lentwale anche lui sapere dove si trova |l
bambino, ma per ucciderlo. Sappiamo pero che non ci riuscira (grectie all'intervento di angeli). Al
ché fa uccidere tutti i bambini maschi, sperando cosi in gaatwdo di eliminare il suo rivale. In un
certo senso, per Erode ognuno di quei bambini “€” Gesu. Il paradieldg 12 € veramente notevole. Il
drago non puo nuocere al figlio maschio della donna perché costui @atatio in cielo. Ma continua
a fare guerra a quel bambino — a quel re — in coloro che in quatdegt ricordano tale bambino, co-
loro che sono figli della stessa madre.

Come tale guerra sia condotta viene descritto a paglreagh. 13. Satana combatte i cristiani attra-
verso la bestia, la quale riceve dal drago «la sua potenze trono e la sua autorita» (Ap 13,2). Il
drago, cioe Satana (quel Satana che in Lc 4,7 voleva chel@adarasse), vuole per sé quella adora-
zione che solo a Dio e riservata (13,4.8.12.15) e lo favatsa la bestia. Quella dell’adorazione € una
delle grandi tematiche del nostro libro. L’adorazione e cio ph#asoltanto a Dio. L’adorazione signi-
fica I'obbedienza, la sottomissione incondizionata. Questa puteesse nei confronti di Dio. Satana
vuol essere adorato perché vuole sostituirsi a Dio. Vuoleesaderato chiunque ha la pretesa di sosti-
tuirsi a Dio, di esigere un’obbedienza che solo Dio puo chiederstato ha diritto di esprimere una au-
torita e di esigere una obbedienza. | cristiani sono sempradtatiti nell'obbedienza ai governanti e
a pregare per loro. Ma nessuna autoritd umana puo richiede@bbedienza assoluta. L'obbedienza
assoluta spetta solo a Dio. Ci sono obbedienze che non possiamo camEenressuna autorita uma-
na. Pero non di rado si creano situazioni in cui chi governa esmebbedienza che non gli compete.
Obbedire, in questi casi, sarebbe adorare la creatura al ¢ielsCreatore. Ma chi si sottomette impro-
priamente a qualsiasi altro potere che non sia Dio — questo 6 ghbelti vuole dire I'Ap — in realta sta

38 Cfr. anche Gv 12,31, 14,30; Ef 2,2; 6,12, 1Gv 5,19
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adorando il drago. E lui che, attraverso la bestia, vuole @icsitia Dio. E quelli che non si sottometto-
no ad adorare la bestia vengono crudelmente eliminati.
In breve, il potere che Satana esercita sui regni del medéd,6), viene trasmesso a chi concreta-

mente tale potere detiene, i detentori del potere politiedtraverso di essi il drago continua a combat-
tere contro il regno di Dio.

Ricapitolando. L’Ap & una “profezia” sulla storia umana e gala che la Chiesa ha all'interno di
questa storia, fino a che sara unita al suo sposo celestadbgmte del regno di Dio e tuttavia suben-
do l'apparente supremazia dei regni umani, i cristiani sono ctiiamenanere saldi nella fede, conti-
nuando a dare testimonianza a Gesu. | cristiani sono colooaben possesso della testimonianza di
Gesu ( :Ap 1,2.9; 12,17; 19,10[2 volte] ; 20,4), e come afferma 19, E0t¢sktimonianza
«@é lo spirito di profezia». La Chiesa continua fino alla finetel@pi la sua missione profetica di dare
testimonianza che i regni del mondo appartengono al Signore e alistom(8p 11,15), anche se tale
sovranita né viene riconosciuta né riesce ad imporsi in naaeMdente. Anzi proprio attraverso la

suprema che offrono a causa della tribolazione del regnstiaaii portano al massimo com-
pimento la loro missione profetica, come era stato per i piodesieguitati prima di loro. Non accettan-
do di adorare la bestia i cristiani danno testimonianza che dw@adorazione va data all’'unico Dio a cui
appartiene la sovranita assoluta. In mezzo alle tribolazioauaa del regno di Dio, i cristiani ascoltano
la voce di Cristo che dice loro: «Vengo presto» (2,16; 3,11; 222Dl 2 rispondono a lui: «Amen!
Vieni Signore Gesu!» (22,20), invitando cosi tutti gli uomini ardeesi verso colui che € il senso pieno
e definitivo della storia umana. | cieli e la terra pamseo, ma Cristo, e chi € con lui, rimane in eterno.
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