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PRESENTAZIONE.



Presentazione Tesi.

La presente dissertazione ha come tema lo studioocdel quinto libro del
Periphyseone la traduzione in lingua italiana di alcuni deios passaggi piu
significativi: tale opera, come si sa, fu scrit@te forma di dialogo diviso in
cinque libri e composta da Giovanni Scoto Eriugenigtico, teologo e pensatore
di origini irlandesi vissuto nel secolo IX ed opaealla corte carolingia di Carlo
il Calvo in Francia.

La scelta di tale tema e stata motivata da urnia s ragioni, prima fra tutte
quella dell’assenza di uno studio critico approftmdegli aspetti mistici del suo
pensiero nonché la mancanza all'interno del panariaatiano di una traduzione
anche parziale del capolavoro dell’Eriugena.

Dovendo attenermi ai tempi concessimi dal Matdealegli Studi del Dottorato
di Ricerca al quale sono iscritto, ho ritenuto apyao scegliere di occuparmi di
un solo libro dePeriphyseonsul quale compiere il mio studio critico. La kae
caduta sul libro quinto, cioe l'ultimo dell’inter@pera, in quanto esso si presta
maggiormente al tipo di interessi da me nutritilesydroblematiche di carattere
mistico e teologico.

Il lavoro di realizzazione della presente dissdadne e durato tre anni. Esso e
partito da una traduzione di servizio in lingudidiaa del quinto libro dell’'opefa
Tale traduzione €& stata condotta sul testo latindobficato all'interno
dell’edizione critica eseguita da E. Jeauneau, ¢etaga nel 2003 e apparsa per i
tipi della Brepols all'interno deCorpus Christianorum Continuatio Medievalis
Compiuta la traduzione, il mio lavoro si & concattrsullo studio delle tematiche
di carattere mistico che, come ho gia riferito, t@mno riscosso pieno interesse
da parte degli studiosi e che, soprattutto, netzassio di una rivalutazione critica
e scientifica. Da questa fase della mia ricercata fa sezione prima della mia
tesi, la quale consta di nove capitoli di carattammografico.

I primi due offrono la ricostruzione del profilbiografico e bibliografico
dell’Eriugena: in essi ho argomentato le probleateirelative alla datazione dei

Suoi scritti e soprattutto ho realizzato un riassueritico dell'intera opera del

! Per la problematica delle traduzioni in lingua mwod delPeriphyseonrimando il lettore
all'introduzione alla parte antologica di questsséitazione.
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Periphyseonfrutto di una mia lettura diretta e personale eivatd dal fatto che
le tematiche del libro quinto da me studiato coet@mo non pochi richiami e
riferimenti a quelle esposte dall’autore nei liprecedenti.

Gli altri capitoli presentano un taglio piu momafico e si concentrano
sull'approfondimento critico di sette differentigilematiche relative agli aspetti
del pensiero mistico dell’Eriugena.

Al termine di questa fase del mio lavoro ho realip una sezione di carattere
antologico, all'interno della quale ho presentat@a wosa di brani estratti dalla
traduzione del libro quinto da me precedentemestguta. Ciascun brano e
preceduto da un’introduzione, cui fanno seguittesto latino corredato di brevi
note di commento e la traduzione italiana.

Infine mi sembra giusto mettere in risalto iegde merito che il teologo e
mistico irlandese si € guadagnato nei secoli asldcessivi per aver creato,
proprio sulla scia delle sue preziose traduzioniyvero e proprio lessico mistico,
dal quale attingeranno, non senza arricchirlo acatempo rinnovarlo, le future
generazioni di mistici e di teologi che si formanmamelle scuole e nelle universita
di paesi come la Francia e la Germania negli ulsedoli del Medioevo. Posto a
crocevia di due mondi (quello greco-orientale ellquiatino-occidentale) che
continueranno ancora per molto tempo ad ignhorar& eombattersi, Scoto
Eriugena € il primo pensatore occidentale che afdmdito fortemente I'esigenza
di far abbeverare l'allora nascente cultura eurogka fonti di quella greca;
ancora una volta il rinnovamento spirituale delf&pa nasce dall'incontro, forse
puramente casuale o forse sentitamente voluto gnat, con la luce della piu
antica e percio piu profonda sapienza orientale.

Qui di seguito fornisco la struttura definitivalidh dissertazione con un breve
riassunto delle tematiche da me studiate e conlant@ degli obiettivi che mi

auguro di aver raggiunto e soddisfatto.

La figura e I'opera di Giovanni Scoto Eriugena.

1) Lavita e l'opera.

2) Giovanni Scoto Eriugena traduttore dei Padri grecQuesto capitolo
documenta I'importanza del metodo di traduzionetdenini e dei vocaboli
del lessico mistico e teologico di lingua grecaliagato dall’autore. In

particolare, € messo in risalto il merito che Sdétugena ha avuto nel suo



tentativo di fondare un vero e proprio lessico mostall'interno della teologia
occidentale di lingua latina, lessico dal qualeingdranno le future
generazioni di contemplativi e di teologi, da Amselfino a Meister Eckart.

3) Composizione, struttura e contenuto Bekiphyseon.

Contenuto e tematiche del libro quinto.
- Il mistero della deificazione delluom®uesto capitolo propone una nuova
chiave di lettura a proposito di uno dei punti-gliadel pensiero mistico
dell'autore. La deificazione dell'uomo, cioé la pitslita che 'umanita riceve
da Dio di trasformare la sua natura di creaturatamre finita in una parte
dellimmensa natura spirituale ed eterna del Creat@ppresenta un mistero
che l'intelletto umano deve saper attingere dadltuta e dall’esegesi della
Bibbia, non piu vista come un testo liturgico o ahagico, bensi come un vero
e proprio scrigno di messaggi che Dio ha inviatamlanita al fine di rivelare
la verita concernente la sua reale natura ed ilsstino escatologico.
- La sapienza misterica e l'esegesi eriugeniamlacapitolo prosegue il
discorso di quello precedente illustrando le teomiesegetiche dell’Eriugena
e documentando gli aspetti ed i contenuti dellpfesaza misterica” racchiusa
all'interno degli enigmi biblici. Tale sapienzagc®nde ogni formula di natura
intellettualistica, frustra ogni conato umano tala conquista e al possesso di
una immagine o di una concettualizzazione chelwgial di racchiudere e di
esaurire il mistero della natura divina.
- Il tema del ritorno e la contemplazioni capitolo illustra I'argomento che é
alla base di tutta I'esposizione del dialogo mastitel Periphyseonll ritorno
dell'umanita a Dio si articola in due processi lokstinti: vi €, infatti, da un
lato il reditus universaliche & quello che subira I'intera umanita alla filee
tempi allorché essa sara divinizzata da Dio, d&ifainvece, vi € ilreditus
specialis cioé¢ il ritorno individuale che potra essere wisssoltanto da coloro
che hanno esplicato durante la propria esistemgengela contemplazione dei
misteri divini, la quale, a sua volta, consentéuatho di immergersi nella
natura oscura ed ineffabile di Dio e di avviarshque sulla strada della
deificazione.
- La dottrina dell’apocatastasi e la concezione d#tfetomba Questo

capitolo documenta il modo in cui Eriugena rielabte fonti patristiche di



lingua greca (tra le quali vi € I'opera di OrigesieAlessandria) e sviluppa in
modo originale alcuni dei temi cari alla speculagdilosofica e teologica a
lui precedente.
- La resurrezione e la polemica con Agostinim questo capitolo si
documentano le teorie che Eriugena formulo sul lprok della resurrezione
della carne. Tale indagine dimostra che, contragr@e a quanto la critica
precedente ha voluto dimostrare, Eriugena non veedawlla resurrezione
della carne, come il dogma cattolico esige, bemsiun processo di
trasfigurazione della natura carnale delluomona vealta di natura spirituale
e metafisica. Inoltre, la sua dipendenza dal pemsigostiniano non e affatto
vera, in quanto l'autore mostra di voler metterai polemica contro
I'eccessivo antropomorfismo di alcuni Padri dellhigsa e, in particolare,
contro alcune teorie formulate dal vescovo di Igpoda Iui giudicate
addirittura troppo “carnali” e superstiziose.
- La dottrina del transitus e I'esegesi biblicQuesto capitolo documenta
I'originalita di una teoria non sempre valutata dardovuta attenzione dagli
studiosi dell’Eriugena. Tale dottrina concerne itogesso ditransitus
(passaggio) che lintelletto umano compie allorshé&leva al di sopra della
interpretazione storica, letterale delle Scrittergiesce cosi ad attingere la
sublimita della contemplazione divina nonché italiso dalla natura fisica e
materiale.

Sezione antologica.
La sezione antologica, la prima che compare nebyaana italiano, offre una
rosa di brani estratti dal libro quinto deeriphyseorche hanno lo scopo di
illustrare le tematiche espresse nella sezioneedertte attraverso la lettura
dei luoghi in cui l'autore ha meglio espresso ib quensiero e le sue teorie
mistiche e teologiche. Tale sezione comprendeuedgtesti:
- Il ritorno tra esegesi biblica e prove scientifichePeriphyseonV, 876 A-
874 C, 899D- 901 D.
- La deificazione delluomo e la sua resurrezioneil confronto tra la
teologia latina ed orientale PeriphyseonV, 876 B- 882 B; 893 B- 897 A.
- Alcuni esempi di esegesi “mistica”PeriphyseonV, 897 B- 898 C; 980 D-
984 C; 1014 D-1018 D.

- L’epistola a Wulfado.
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LA VITA E L'OPERA.

La vita del grande filosofo e teologo del secolo éXin massima parte, ancor oggi avvolta
nell’'oscurita e nellincertezza. Poche le notiztereamente sicure; molte le congetture e le

ipotesi, moltissime le questioni che restano tat&enza risposta.

Con queste parole Mario Dal Pra, nel lontané1]%escriveva lo stato in cui
versavano i risultati degli studi e delle ricercmenpiuti nel tentativo, ancor vano,
di ricostruire una possibile biografia eriugeniamagrado di gettare un pur
minimo sprazzo di luce sui tanti punti oscuri clagatterizzano la vita e I'attivita
filosofica del grande teologo e mistico caroling.distanza di piu di mezzo
secolo, ancora oggi, la vita di Giovanni Scoto geita € avvolta dal mistero, un
mistero frutto del silenzio e delle interpolazi@dcumulatesi nell’arco di piu di
1200 anni di storia, i quali hanno innalzato intomdla sua figura una barriera
fatta di aneddoti sciocchi e fuorvianti nonché swade leggende che hanno o |l
sapore del giallo insoluto o l'ironia amara deltpgblezzo di corte finalizzato al
discredito e alla diffamazione del personaggio &gfiatd’. Anche i tentativi,
compiuti in tempi piu recenti dalla studiosa M. Bmarf, di raccogliere tutte le
informazioni ricavabili dai testi coevi all’Eriugan allo scopo di stilare un
catalogo di notizie utili o dmaterialsper una sua biografia, si sono rivelati alla
fine insufficienti: pertanto, in questa sede, mitero semplicemente a rievocare
le problematiche inerenti alla vita dell’Eriugenaroblematiche che, come si
vedra, non hanno risparmiato nemmeno I'originesdiel stesso nome.

Joannes Scotus Eriugemda forma con la quale nei manoscritti piu antista di
provenienza italiana che germanica, compariva ihedalel filosofd. Tuttavia,
egli, nei suoi stessi scritti, preferiva presentam il solo nome di Joannes, a
volte seguito dalla parola latinedveng® al fine di sottolineare le sue origini
lontane, legate all'lrlanda, dove egli era nato.stBeancora un mistero il

significato del nome “Eriugena” sul quale tanti esmti studiosi hanno discusso.

2 DAL PRA, Scoto Eriugenal9.

3 Cfr. notan. 30 a p. 8.

* BRENNAN, Materials 413- 473.

® Cfr. De Joanne Scoto Erigena CommentatioPeriphyseor(1), 1-90passim

® ERIUGENA, De divina praedestination@®L 122, 355Fxpositio super ierarchiam caelesteRL
122,1031, 1193.
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Infatti, secondo H. J. Floss, I'editore ottocentedelle opere di Scoto Eriugena,
la parola “Eriugena” era di origine ellenica, inagio derivata dalla fusione
dell'espressioneigpoa viicov yévog che significa “appartenente all'isola sacra”,
“figlio dell'isola sacra”, con riferimento all'lrlanda, la quale, nell’Alto
Medioevo, era soprannominata “I'isola dei santi’grazia della ricchezza e della
guantita dei suoi monasteri e per i numerosi sawdingelizzatori ai quali essa
aveva dato i natali. Poco tempo dopo, nel 1892Trdube diede un’altra
interpretazione del nome “Eriugena”. esso non elatutto di origine greca, la
prima parte, infatti, deriva dalla parola celtitgefin, ridotta poi a Erin, la quale
indica sempre il nome di Irlanda, ribadito dallagda scotuso scottus che nel
latino classico e medievale significava appunttafidese®. Tuttavia, gia prima
del Floss e del Traube, furono mosse delle obieézontro I'origine irlandese
dell’Eriugena. Thomas Galeprimo editore delbpera omniadi Giovanni Scoto
(Oxford 1689), riteneva che la parola “Eriugenaésse, in parte, origini francesi,
in quanto legate al nome della cittadina di Ergesi, all’epoca, nella Gallia
carolingia e dalla quale Scoto Eriugena ricevettdabilmente i natali. Nel 1708
G. Mackenzi®® pretese di far provenire il filosofo dalla Scozia,quanto, nel
Medioevo, il termineScotia (e, quindi, anche I'aggettivecotu3 indicava sia
I'lrlanda che l'attuale Scozia: il nome “Eriugendifatti, € da connettersi a quello
di Aire, cittadina scozzese. Ma le proposte azzarda Gale e da McKenzie non
tennero conto delle testimonianze degli intellditoantemporanei all’Eriugena, i
quali, invece, conoscevano bene la provenienzaelebremagister palatinus
Uno di questi, ad esempio, fu Prudenzio di Troykeguale, rivolgendosi al
Nostro con tono encomiastico, gli dice: <<Te solummium acutissimum Galliae
transmisit Hibernia>¥. Le origini irlandesi di Giovanni Scoto Eriugenans
quindi ben confermate da questa testimonianza enadaragione alle
interpretazioni del Floss e del Traube.

"PL 122, 19.

8 DAL PrA, Scoto Eriugena21.

®PL 122, 29-30.

19 G.McKENZzIE, Lives and Character of Scots Writer&dimburg 1708, 1, 49.

YPRUDENTIUS TRECENSIS De praedestinatione PL CXV, 1194: <<Te solum omnium
acutissimum Galliae transmisit Hibernia, ut quaus absque te scire poterat, tuis eruditionibus
obtineret; sed absit, ut Celtica eloquentia totisgue fluviorum exundationibus debriata tuas
nubilationes admittat, quamvis Christianae huntitaeminentia, alterutro charitatis officio
vicissim suppeditari minime prohibeat: imo, undeguem commodum duxerit, alternatim, quae
recta sunt, exhiberi percenseat. >>.
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Resta da affrontare il problema relativo alla slata di nascita. E' noto che
intorno all'anno 850 Scoto Eriugena era gia nelnpiedella sua attivita
intellettuale e godeva di grande fama sia camemister sia come affermato
teologd?. Quindi & probabile che la sua nascita sia aveeimtorno al primo
decennio del secolo IX. Della sua famiglia non samoe nulla. Oramai e da
considerarsi superata la teoria di RousS&lsecondo il quale Scoto Eriugena
apparteneva alla potente famiglia dei re sassddccldente. Probabilmente non
fu nemmeno un monaco, visto che Prudenzio, andordescrive comeullis
ecclesiasticae dignitatis gradibus insignitdsorse, fu un semplicelericusche,
secondo le usanze del tempo, riceveva ospitalitgnaadi monasteri dell’epoca.
Della sua formazione culturale non abbiamo quasiirel notizia. Falsa e la
notizia, riferitaci dal Gale e dal Brucker, secordajuale egli apprese la lingua
greca in seguito ad un suo viaggio a Costantinppoiparando perfino la
philosophia Indorum quae vocatur Yogita le lingue ebraica e siriana, come gia
si favoleggiava poco tempo dopo la sua n8rte&Con pitl probabilita egli studio
nei ricchi monasteri della sua isola nativa, cloggi@l tempo pullulava di numerosi

centri di cultura e di spiritualita:

L’lrlanda del secolo VIII e IX era soprattutto recali monasteri, focolari di vita religiosa, dove,
vicino alla preghiera e all’ascesi, si coltivanaqmassione ed ardore gli studi piu profondi. Oltre
alla lingua nazionale, vi si conoscevano il lateid greco; vicino alla Bibbia, vi si leggevanoiuip
grandi tra gli autori profani. E quando i monatamdesi sciamarono verso la Gallia, si determind
quella rinascenza carolingia, che é loro insigneitmel’lrlanda si era affacciata alla storia
d’Europa con la sua conversione al cristianesimal82 e da allora I'organizzazione delle Chiese
Vi aveva preso un carattere spiccatamente monasticonprontato alla vita delle varie tribu.
L’abate-vescovo era a capo non gia di una diocesidi una tribu, in seno alla quale sorgevano
quei centri luminosi di cultura e di pieta che fuvoi monasteri. In questi istituti veniva curata

I'educazione sia monacale che laica dei giovani.

2 E intorno a questa data, infatti, che Eriugena mas®e, su richiesta di Carlo il Calvo e di
Hincmaro di Reims I'opera intitolat@e pradestinatione libercfr. ALLEGRO, G. Scoto Eriugena
41 s.

'3 RousseLOT Etudes sur le philosophie dans le Moyen-,ABaris 1840, |, 41.

* PRUDENTIUS TRECENSISEpistula ad Hincmarum et Pardulyri, PL CXV, 1195.

' Tale fu la teoria formulata dallo studioso ingl@seH. Colebrooke, celebre indologo e autore di
un fortunato studio sulla religione indu intitoldEgsays on the Vedéksondon 1837), nella quale
egli sostenne la tesi secondo cui Scoto Eriugengbbe letto I'opera intitolat&ankhya Karika
composta dal filosofo indiano Kapila.

16 AUCTORINCERTUS, De vita et praeceptis Joannis Scoti Erigen@ars Prior, PL CXXII, 14-

15.

" DAL PrA, Scoto Eriugena23.
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Fu, quindi, in uno di questi monasteri che Sdataugena apprese almeno i
fondamenti di quella vasta cultura che abbracciatta la conoscenza del trivio e
del quadrivio, cultura che gli fu spesso elogiaaneor piu invidiata. Tuttavia, lo
splendore civile, religioso e culturale dell'lrlaandovette ben presto tramontare; e
probabile che lo stesso Eriugena abbia assistiforairomi di questo infausto
declino. A partire dal 792, infatti, I'lrlanda funvestita da una serie di violente
invasioni ad opera dei danesi provenienti dalléaddlt le quali raggiunsero il loro
apice negli anni '30 e '40 del secolo IX, prosediefino al'anno 1014, ben
trecento anni dopo il loro inizio. Non e dato sapse in quegli anni Eriugena si
trovasse ancora in Irlanda. Probabilmente dovetggife dalla sua isola, ormai
distrutta dalle guerre, e peregrinare per il Nowtdpa. Certo € che, all'inizio
degli anni '50, egli doveva gia operare pressoddecdel re Carlo il Calvo in
qualita di magister palatinus Infatti, risalgono proprio a questo periodo le
Annotationes in Marcianujruna raccolta di brevi commenti e glosse, composte
sul testo dell'opera intitolat®e nuptiis Philologiae et Mercuridello scrittore
tardo antico Marziano Capella, che all'epoca ragpgméava una delle massime
auctoritasnel campo dell’istruzione scolastica. L’'opera dimenento al testo di
Marziano, infatti, non solo dimostra il fatto chaufena ricoprisse in quegli anni
la carica dimagister ma costituisce anche una piccola “officina”, un presero
corpo le sue idee teologiche e filosofiche. Melgceto Eriugena svolgeva la sua
attivita di professore (forse educando addirittufmli dello stesso re), il Nord
Europa fu sconvolto da un episodio che destdo nuillepreoccupazioni delle
invasioni dei Danesi in Irlanda. Tale evento fu smo dalle polemiche
teologiche, formulate da un giovane monaco di origassoni, proveniente dal
celebre monastero tedesco di Fulda. Questo moriachisnava Gotescaltd
(Gottshalk) ed era figlio di un ricco feudataridldesassonia chiamato Bernone,
che lo aveva oblato al monastero di Fulda quandioeeg ancora un bambino.
Giunto alla maturita, Gotescalco, insofferente akgole di vita di Fulda e,
soprattutto, infastidito dal controllo severo eassivo esercitato sulla sua persona
da parte dell’abate Rabano Mauro, decise di fuggideemigrare verso la Gallia,

dove chiese asilo al monastero di Orbais. Qui, cedlosi alla lettura e allo

18 | e opere di Gotescalco sono raccolte in PL CXXI7-366; CXXV, 271-365; 370-372. Per la
vita e l'opera di Gotescalco: cfr. @.AMBOT, Ouvres theologiques et grammaticales de
Godescalcd’Orbais Louvain 1946; K.VIELHABER, Gottschalks der Sachsd3onn 1956; F.
RADLE, Gottschalks Gedicht an seinen lette Freultlinchen 1988; ML. WEBER, Die Gedichte
des Gottschalks von OrbaiBern 1992.
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studio delle opere di S. Agostino, Gotescalco idematurd la sua teoria della
doppia predestinazione, la quale affermava che pimna ancora di creare il
mondo, aveva predestinato una parte dellumanigddnnazione e l'altra alla
beatitudine eterna, senza tener conto dei meulividuali di ciascuna anima.
Questa dottrina, diffusasi a partire dagli stessbi@nti di Orbais, desto non poche
discussioni, al punto di far allarmare I'abate ohgnastero, il quale scrisse subito
delle lettere concitate a Rabano Mauro che gliossp ordinandogli di scacciare
al piu presto Gotescalco dalla sua abazia. Inaiguesto punto, una sofferta
odissea per il monaco sassone che dalla Galliecsi in Italia, prima a Roma e
poi a Brescia, da dove venne tuttavia allontanaab \dbscovo Noting, gia
preavvertito dalle lettere di Rabano. Nel frattemis@amo nellanno 848), a
Magonza, fu indetto un sinodo per condannare affitente come eretiche le
teorie di Gotescalco. Questi, essendo stato ctistigiresentarsi al sinodo, venne
arrestato e affidato alla tutela di Hincmaraarcivescovo di Reims, il quale lo
fece anche torturaf® L'anno dopo, a Cressi, la dottrina di Gotescalao
nuovamente condannata e il monaco ricevette gkstrrdefinitivi presso il
monastero di Hautvilliers. Qui egli decise di medteer iscritto le sue idee,
componendo le seguenti oper@onfessio Gotthescalci monachi post heresim
damnatame Gotthescalci confessio prolixiét La diffusione di questi due scritti
rianimo gli ambienti simpatizzanti con la dottrideGotescalco (tra i quali vi era
la chiesa di Lione); inoltre, la notizia dellagidnia e delle torture che il monaco
stava subendo accrebbero ancor piu il sostegnaiefzatia verso la sua persona
da parte di numerosi ecclesiastici. A questo puemche la corte reale si interesso
al caso di Gotescalco, dal momento che esso andssamendo sempre piu

connotazioni politiche. Percio I'nmperatore Carlectse di affidare ad Hincmaro

¥ Hincmaro o Incmaro nacque a Epernay nel’anno @Déstinato fin da piccolo alla vita
ecclesiastica, fu allevato nel monastero di SamtiB dall'abate Ilduino. Dopo la sua morte,
avvenuta nell’'840, Hincmaro si lego alla figuraGhrlo il Calvo, di cui sostenne la candidatura
alla guida dell'lmpero, ricevendo in cambio le abadi Notre- Dame a Compiégne e di Saint-
Germer- de- Fly. Nell’'845 divenne vescovo di Reiraspartecipo alle dispute teologiche del
tempo avversando sia le dottrine di Gotescalcoqeiedle di Scoto Eriugena e dirigendo i concili
di Quierzy, di Valenzia, di Langres e di Savonrsém gli anni 853- 859. Fu un grande teologo e
compose diverse opere, tra cui Fiérculum Salomonis,il De divina praedestinationda Vita
Remigij e il trattatoDe una et non trina deitatgresenti all'interno dei volumi CXXV-CXXVI
dellaPatrologia Latina Mori nell’'882. Sulla figura di Hincmaro e sul spensiero teologico, cfr:
J. DEvISSE, Hincmar, archeveque de ReinGenéeve, 1975;EAN VEZIN, Hincmar de Reims et
Saint- Denisjn << Revue d’'Histoire des Textes>>, 9, 1979, 288; F.BRUNHOLZL,Histoire de

la Littérature du Moyen Ageome |, 2, Louvain 1996, 199-205.

% Questa notizia & stata riportata dal diacono Riemij Lione, sostenitore di Gotescalco,
all'interno del sud.iber de tribus epistuli25, PL CXXI, 1030.

2LPL CXXI, 347 s.
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il compito di trovare un intellettuale in grado affrontare Gotescalco sul piano
della disputa teologica e filosofica, un uomo ob&se capace di tenergli testa e di
mettere al tappeto la diabolica dialettica del noonsassone. Purtroppo la ricerca
si rivelo, in un primo momento, fallimentare e didate, soprattutto perché si
scopri che alla corte palatina vi erano non pooktenitori di Gotescalco, i quali
non solo rifiutarono apertamente la proposta dehra si dichiararono pronti a
difendere accanitamente la dottrina della predasitome. Tra gli intellettuali
dissidenti vi furono Lupo di Ferriéres, PrudenzioTdoyes, Pardulo di Laon e
Remigio di Lione. Soltanto il monaco Ratramno db&s rispose alla proposta
del re e di Hincmaro, componendo uno scritto ifdtmDe praedestination&
che, tuttavia, si rivelo inefficace e deludenteiché non riusci a tener testa alla
eloquenza e alla preparazione di Gotescalco. @li adila disputa sembravano
inclinare a favore del monaco sassone. Ed e pr@pgaesto punto che entra in
scena Giovanni Scoto Eriugena. Hincmaro, infatticgmmissiono il compito di
stilare uno scritto in grado di confutare I'eregiaGotescalco. Eriugena accetto
I'incarico e in un solo anno (850-851) realizzsulo De praedestinatione liber
un trattato diviso in 19 capitoli, nel quale Scé&nugena condenso tutta la sua
esperienza di intellettuale, di teologo e di prefgs. Infatti, all’interno
dell'opera, sono espresse le teorie dei Padri g intanto Eriugena aveva
tradotto), nonché quelle dello stesso Agostinoalfirente depurate dalle false
interpolazioni di Gotescalco, condannato non solme eretico, ma anche come
saphrophilué® (amante della deformitd). Se da un lato lo scdit&riugena ebbe

il merito di confutare e di battere Gotescalco,l'dl&lo esso non convinse,
tuttavia, Hincmaro, il quale, da attento e accanioservatore, comprese subito
che lo scritto di Eriugena conteneva non poche giieme e bizzarre, tra le quali
c’era quella relativa allimmagine di un Dio trapglemente e prono al perdono
dei peccatori. L’'opera di Eriugena fini col creaiteriori fratture negli ambienti
ecclesiastici dell’epoca: i fautori di Gotescaldngcoraggiati dal fatto che il
trattato di Scoto Eriugena non fosse stato giudigatr nulla ortodosso, ripresero
le forze e il loro entusiasmo, mentre lo stessochii@ro non esitdo a replicare
contro Eriugena con uno scritto intitolatbe Pradestinatione dissertatio
posterior?* nella quale egli accuso il filosofo di scarsa #mtes all’ortodossia. A

22pL CXXI, 13 s.
23 ERIUGENA, De praedestinatione libefl,2, PL 122, 358 B.
24 PL CXXV, 55-474.

21



lui fecero eco gli stessi sostenitori di Gotescalooparticolare i monaci degli
ambienti ecclesiastici di Lione, tra i quali vi fludiacono Floro che realizzd un
Contra Joannis Scoti Erigenae erroneas definitiorldzer,”® affiancato da
Prudenzio di Troyes, amico dello stesso Eriugematere del trattato intitolato
De praedestinatione contra Joannem Scotfir€ontemporaneamente, furono
indetti i seguenti concili allo scopo di condannkredee di Eriugena: nell’anno
855 ci fu quello di Valenza, seguito, tra gli aBbB-859 da quello di Langres e da
quello di Savonniérfé.

Solo I'amicizia con Carlo il Calvo poté salvaseoto Eriugena da un destino
analogo a quello di Gotescalco. Quest'ultimo morira stenti e sofferenze,
nell’anno 868, mentre in Francia la disputa sutkedpstinazione divina lasciava il
campo a una nuova battaglia teologica: gia nel rde@oe830-840, era sorta la
delicata questione sull’Eucarestia, sollevata dahaco Radberto Pascasio, |l
guale, nell'anno 831, aveva composto I'opera itdgtooDe corpore et sanguine
Domin?® in cui si poneva in essere la questione se Crisieef realmente o no
presente al momento della consacrazione del pate wno. L’'opera non desto
gravi problemi, finché Radberto non divenne abat€atbie (844) e invio il suo
scritto in dono all'imperatore Carlo il Calvo. Issa Radberto affermo che Cristo
era tal punto presente nel sacramento dell’Eudaret identificarsi del tutto con
il vino e il pane. Accusato di eccessivo realisrRadberto fu messo a tacere,
prima da Rabano Mauro, e poi da Ratramno di Or{#bd). E' attestato che
Eriugena intervenne anche in questa situaziondjease, ancora oggi, non si
conosce esattamente il peso e I'importanza che edgfle al'interno di questa
nuova disputa. Sappiamo, pero, che, anche quedta, vlosuo intervento fu
osteggiato e fortemente criticato: intorno all’an860, infatti, Adrevaldo di
Fleury scrisse un trattat@ontra ineptias Joannis Scafl Esauritasi I'epoca delle
dispute teologiche (860-870), Scoto Eriugena cogtita sua attivita dnagister
e realizzo la sua opera maggiorePgriphyseonin cinque libri. Non ci & dato
sapere cosa egli fece negli ultimi anni della sita. VSecondo Guglielmo di

Malmesbury egli abbandono la Francia e si trasfehghilterra alla corte del re

% PL CXIX, 102-250.

% pPL CXV, 1010-1366.

%" Per la storia di questi concili, cfr: WMARTMANN, Die Konzilien der Karolingischen Teilreiche
843-859 in MGH, vol. |, Hannover 1984, 347-485.

28 PL CXX, 1267-1351.

29 PL CXXIV, 947 s.
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Alfredo, che gli permise di insegnare proprio nenmastero di Malmesbury, dove,
secondo un’altra notizia riportata sempre dallesieGuglielmo, mori pugnalato
dai suoi stessi alunili. Non & vero cid che Guglielmo ci narra dicende ch
Eriugena fu ucciso per volere dellimperatore CatldCalvo, a causa di una
battuta di dubbio gusto che egli gli rivolse dueanmn banchetfd. Certo & che
negli ultimi anni della sua vita (875-8857), Eringesi dedico alla stesura di opere
di carattere esegetico: @ommentarius in Evangelum lohannig I' Homilia in
Prologum lohannis

Richiamando alla memoria i problemi inerenti alita e alla conoscenza della

misteriosa personalita dell’Eriugena, lo stessoiBal Pra scriveva:

[...] i critici e gli studiosi si sono industriati dlluminare il piu possibile questa figura cosi
sbiadita nel quadro del tempo. E certo che glizfior questo senso non potranno essere coronati

da facile successo, dobbiamo pertanto rassegrbignaeranza su molte questioni.

%0 GUILLELMUS MALMESBURENSIS De gestis pontificum AngloryrR.B.M.A.S., 90, I, 131-132:
<<Propter hanc ergo infamiam credo teduit eum kaantenitque ad regem Elfredum. Cuius
munificentia illectus et magisterio eius ut ex ptisi Regis intellexi, sullimis Melduini resedit. Ub
post aliquot annos a pueris quos docebat grafiegde animam exuit.>>.

31 Ibidem <<Multae facetiae ingenuique leporis, quorum epleniodieque constant, ut sunt ista.
Assederat ad mensam contra regem, ad aliam tabpléem. Procedentibus poculis
consumptisque ferculis Karolus frontem hilarior fpqeaedam alia cum dixit: “Quid distat inter
sottum et scottum?” Rettulit ille sollemne conuitiuin auctorem, et respondit: “Tabula
tantum”.>>,

32 DAL PrRA, Scoto Eriugenad?.
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CAPITOLO SECONDO
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GIOVANNI SCOTO ERIUGENA TRADUTTORE DEI
PADRI GRECI.

La questione dell’'apprendimento del greco e le ipesi ad

essa relative.

Dove e come Giovanni Scoto Eriugena abbia sopia
lingua greca resta ancora oggi un problema irosolin
problema che appare ben lontano dal trovare uregapione
chiara e definitiva. La difficolta é attestata sfputto dalla
scarsa e datata produzione di studi, alcuni deli gisalgono
addirittura alla fine dell’Ottocentd In realtd, le ricostruzioni
dell'intera vita di Scoto Eriugena elaborate nagtimi tempi
presentano ancora non poche lacune e punti 0SEpPESSO
riempiti e debolmente illuminati da congetture ¢ubtesi di
scarso valore scientifico, o a volte, superficialteeignorati e
dati per scontati dagli stessi studfdsiNella biografia da me
ricostruita ho messo in rilievo i problemi lasciancora in
sospeso dalla critica: primo fra tutti quello comsnte I'origine

e la famiglia di Scoto Eriugeffa nonché quello di gran lunga

% Gli studi relativi a tale problematica cominciacon il lavoro di E.
MILLER, Glossaire grec-latin de la bibliothéque de Lad®aris 1880, 194-
200: lo studioso ricostruisce I'ambiente culturdil monastero francese,
noto proprio perché in esso si era sviluppata wmgizione di studi relativi
alla traduzione e alla divulgazione di testi scrittlingua greca, operazione
che era possibile eseguire proprio grazie allagmzs e all'utilizzo di
glossari greco-latini. A questo lavoro seguironel, ¢orso del tempo, i lavori
del BscHoFr Das griechische Elemen®7-55 di BrPosITQ Greek in
Ireland, 665-683 e del \&iss Lo studio del greco426-438: i primi due
lavori sono complementari tra loro, ripercorrontatti le tappe salienti dello
sviluppo dello studio della lingua greca in Irlantta tardo antico e alto
medioevo, sottolineando in particolare l'influenda alcuni aspetti della
cultura greca all’interno della produzione teol@gie filosofica del tempo.
L'ultimo studio, invece, fornisce una sintetica peamica della
problematica, senza alcun apporto originale o iatiog.

** Cfr. BRENNAN, Materials 413-473.

% Credo che non si possa pill sostenere la fantatésisdel Rousselot (cfr.
Etudes sur la philosophie du moyen ageParis 1849, 41) secondo il quale
Eriugena era stato fratello di Aldelmo, figlio de# sassone Ina, morto
peraltro monaco a Malmesbury nel 709! Un’altra tgsata ed infondata da
scartare € quella formulata dal Trithemius nel X¥#colo, secondo cui
Scoto Eriugena fu addirittura contemporaneo di Beddi Alcuino con i
quali egli fondo un fantomaticetudium a Parigi intorno al 780! Cfr:
TRITHEMIUS, De viris illustribus II, 27, Mogontiaci, 1605, 36. Tali notizie,
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piu importante relativo alla sua condizione sogialato che,
contrariamente a quanto si & sostenuto per samgilinon era
affatto un monaco né fu insignito di alcun gradtiadgerarchia
ecclesiastic®.

La questione relativa al come e dove Scotodgena abbia
appreso la lingua greca é stata affrontata in magoor piu
superficiale ed inconcludente: gia a partire daloke XVII il
suo primo editore, I'erudito inglese Thomas Galéereno la
fantasiosa e leggendaria notizia secondo la qualegé&nha
apprese il greco in seguito ad un suo viaggio aabtisopolf’.
Cio non e pero dimostrabile, in quanto l'autore ném
minimamente alcun riferimento ad un suo spostameltte la
Francia, dalla quale, tuttavia, negli ultimi aneild sua vita, si
allontanera per insegnare nel monastero di Malnrgsiu
Inghilterra®®. La sua esistenza, dunque, trascorse entro ifn¢onf
di Irlanda (dove egli nacque), Francia (dove insggred
Inghilterra (dove mori). La tesi del Gale resto p®lti secol
iImmutata senza ricevere alcuna confutazione d& plagli altri
studiosi dell’Eriugena.

In tempi piu recenti il Bischoff ha sostenutigpdtesi che
Eriugena avesse appreso la lingua greca da unnpantgeco
presente alla corte di Carlo il CaffoTale ipotesi non & perod
dimostrata né riceve alcuna ratifica da parte divero di

infatti, delineano una biografia immaginaria e poeate fantastica, colma di
inesattezze e di macroscopici anacronismi, caistitgrdi tutto un filone di
studi pseudo-storici, tipico dei secoli XVI e XVhgl quale la verita storica
e sacrificata all’elemento aneddotico e leggendario

% Secondo il Cappuyns e la Cristiani (cfarf@UYNS Jean Scot Erigéness,
239-40; @ISTIANI, Giovanni Scotp 17), I'accesso di Scoto Eriugena alla
dignita clericale avvenne probabilmente in tarda éal momento che un suo
avversario, Prudenzio di Troyes, nel polemizzara t® sue dottrine, lo
definisce, al tempo della polemica relativa alledastinazione divina, un
barbarum nullis ecclesiasticae dignitatis gradibosignitum, nec unquam a
catholicis insignendupcfr. De praedestination&p., PL 115, 1352 D.

%" Tale ipotesi trova un suo precursore nell’'umaneststorico inglese John
Bale il quale, allinterno della sua opera intiati@ Illustrium Majoris
Britanniae Scriptorum summariymipswich 1548, 64, attribui a Scoto
Eriugena un viaggio ad Atene.

3 WILLIAM OF MALMESBURY, De gestis pontificum AnglorurR.B.M.A.S.; 90, |, 131-132.
%9 E questa la tesi che, in tempi pill recenti, éastigroposta dal McCormick,
il quale sostiene che Eriugena avesse apprescedogda ambasciatori o
addirittura da mercanti bizantini di passaggio,. ckl. MCCORMICK,
Dipolmacy 15-48.
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documentazioni precise. A mio modesto giudizi@ngo che se
Eriugena avesse realmente appreso il greco da zantbio
presente in Francia lo avrebbe esplicitamente alato nelle
epistole di dedica che accompagnano le sue tradiudielle
opere dei Padri greci.

Piu cauto ed equilibrato mi sembra il giudided D’Onofrio,
il quale sostiene che la questione dell'apprendimelel greco
da parte di Eriugena non puo essere risolta metibeolito e
ripetitivo ricorso alle ipotesi suddette ma va, doe,
riconsiderata alla luce della sua attivita di ttéoke dei Padri
greci: in altre parole, la soluzione va cercatgppmall'interno
del periodo in cui Eriugena intraprese per ordire & la
traduzione delCorpus Areopagiticume degli Ambigua di

Massimo il Confessore:

L'ellenismo di Giovanni Scoto, uno dei segni carastici della sua
preparazione culturale, costituisce ancor oggi specie di miracolo storico
di difficile spiegazione, non risolubile né in basa sua dipendenza dalla
cultura irlandese, né, in mancanza di prove, aum ipotetico viaggio in

Oriente o al soggiorno di eruditi greci nel mona@woatingio *°

Da parte mia ritengo che il problema dell'origingl@llenismo
di Scoto Eriugena vada ripercorso attraverso l'exioine della
sua stessa istruzione che senza dubbio ebbe me#lsua terra
natale, llrlanda, e raggiunse la sua maturaziond suo
compimento in Francia, mediante lattivita di insegento
svolto all'interno dellaschola palatinae, soprattutto, durante la
fase in cui lo stesso Eriugena intervenne in caualitteologo
nella disputa sulla predestinazione divina e rittevié compito
di tradurre le opere dei Padri greci. Tale periedorisponde
agli anni 850-863, tredici anni in cui l'ellenizzame del
pensiero e della cultura di Scoto Eriugena rag@uihssuo

massimo livello, tanto da consentirgli di maturard affinare le

40 D’ONOFRIO, Giovanni Scoto Eriugen@50-251.
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sue convinzioni religiose e teologiche, le qualpinsranno
all'autore la monumentale sintesi filosofical ®Periphyseon
Pertanto, dividero I'attivita intellettuale di Egana in tre fasi
distinte:

1) Fase nella quale Eriugena ricevette in Irlaralada prima
istruzione comprendente, come dimostrero, una cseiffie
“infarinatura” di greco (anni 824-840).

2) Fase nella quale Eriugena ricopre l'incaritamagister
palatinus in Francia e approfondisce le sue conoscenze del
greco attraverso l'incontro con i testi e il pengieeologico dei
Padri orientali (anni 850-863).

3) Fase nella quale Eriugena approfondisce ldictdei Padri
greci con ulteriori lavori di traduzione (traducmfatti, le
Quaestiones ad Thalassiudi Massimo Confessore e e
imagine di Gregorio di Niss#). Tali testi verranno citati e
introdotti all'interno del Periphyseonla cui stesura procede

parallelamente alla loro traduzione (anni 864- §707?

La cultura irlandese nell’Alto Medioevo e la formazone di

Scoto Eriugena.

Eriugena, come & ormai noto, nacque intorraraib 810 d.
C. in Irland4?% La sua educazione avvenne sicuramente in uno

dei numerosi monastétisorti tra i secoli VI e VIII, fondati nel

“l La paternitd eriugeniana della traduzione Bel imaginedi Gregorio
Nisseno & stata attualmente contestata e mes$abbio dal Jeauneau, il
quale ritiene piu verosimile 'ipotesi secondo Eapera sia stata tradotta da
allievi dell’Eriugena o, quanto meno, da un pergmgia vicino agli ambienti
dellascholada lui presieduta, cfrEAUNEAU, La division des sexe85. Un
analogo ragionamento potrebbe essere formulatsppegare la conoscenza
da parte del mistico irlandese degli scritti difgpio, di Basilio di Cesarea e
del Crisostomo, considerato il fatto che ad Eriagéan tradizione non ha
attribuito alcun lavoro di traduzione delle opeeg suddetti autori.

42 Per i problemi relativi alla cronologia della vi@ell'Eriugena: cfr.
CAPPUYNS Jean Scot Erigéne83; G.BONAFEDE, G. Scoto EriugenaRoma
1957, 43-66; BL PrA, Scoto Eriugenal9 s. Ovviamente rimando anche all’
introduzione della mia dissertazione.

3 per la storia dei monasteri irlandesi e per Wluppo e la diffusione della cultura classic
in

Irlanda nel Medioevo cfr. WALLISON PHILIPPS, History of the Church of
Ireland, I, Oxford 1931; JRYAN, Irish monasticismDublin-Cork, 1933;TJ.
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rispetto e nella piu completa fedelta alaegula dei santi
Colomba e Colombartd La fioritura dei monasteri irlandesi,
vere e proprie scuole di ascetismo e di sapienzatensifico
proprio qualche decennio prima della nascita diugena,
precisamente intorno allanno 750, data di inized delebre e
fortunato movimento religioso dei Culdei (amici Bio). |
Culdei erano monaci che diedero origine ad una gepeopria
riforma religiosa e culturale, che aveva l'obiettigi rinnovare
la vita e la spiritualita dell'intera isola (allorainacciata dalle
prime invasioni vichinghe, foriere di una violemé&crudescenza
di paganesimo), nonché di favorire la riscoperthedantiche
tradizioni celtiche e druidiche, tipiche del crstesimo
irlandese delle origini. Il movimento culdeo ebbmme centri
propulsori i monasteri di Tallaght e di Fingals,ti si
rispettivamente a Sud e a Nord di Dublino, e dud# per tutta
I'isola attraverso la fondazione o la rifondaziode vere e
proprie citta-monastero come i celebri complesshmhagh, di
Glendalough e di Inishmurry. L'esistenza all'interri tali
complessi monastici scorreva all’insegna di unde stii vita
povera e contemplativa, vissuta nel rispetto diese\e quasi
disumane regole ascetiche, che prescrivevano aachbmghi e
duri periodi di digiuno e di preghiera. Era normplegare per
tutto il giorno stando o immersi fino alla gola lredqua
ghiacciata o mantenendo le braccia divaricate gmaeli croce.
Molti di questi monaci, nei periodi in cui I'esex@ ascetico
lasciava loro un po’ di tempo libero da dedicar® atudio,
erano istruiti nella lettura delle Scritture, nahto dei Salmi, e,

in particolare, nello studio della grammatica d’asironomi&®.

JoHNSON A History of the Church of IrelandDublin 1953; W.DELIUS,
Geschichte der irischen KircheMunchen 1954. PDE LABRIOLLE, G.
BARDY, L. BREHIER, G. DE PLINVAL , Storia della ChiesalV, Torino 1972,
479-486; JM. PICARD, Ireland and Northern France(600-850)Dublin
1991.

4 Cfr. AA. VV. Regole monastiche d’Occidentfeorino 2001, 289- 302.

> BiscHOFF, Il monachesimo irlandesd21-138. Lo studio dell’astronomia
in Irlanda era giustificato dalla credenza cheaipse prevedere la fine del
mondo mediante l'osservazione degli astri e deiofeeni celesti. In
particolare, [linflusso dell'astronomia sulla formi@ane culturale e
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La grammatica, in particolare, era impartita agrao la lettura
delle opere di Virgilio Marone Grammatico, nonch#&aaerso
lo studio e il commento d&e nuptiis Filologiae et Mercuriidi
Marziano Capella. Gli studi grammaticali erano pmagutici
all’esegesi scritturaf§, la quale era solita essere accompagnata
da un’infarinatura di lingua greca ed ebréicaufficiente per
poter interpretare almeno il significato allegorespirituale di
alcune parole, nonché dei nomi di persona e da citintenuti
nella Bibbia.

L’astronomia era una disciplina che in Irlanda eraticata
addirittura sin dalla fine del Neolitico, allorch€orsero le
monumentali architetture megalitiche allmen veri e propri
osservatori astronomici dell’antichita. Alcuni di uesti
complessi, durante la cristianizzazione dell'isaavenuta a
partire dal secolo V, prima con la missione dekwogs Palladio
voluta da papa Celestino I, poi con I'evangelizaaei operata
da San Patrizf§, furono trasformati in monasteri, pur
conservando il loro atavico legame con le antichdizioni di
studio e di spiritualita tipiche del mondo celtiathe il
cristianesimo cominciava allora ad assimilare. ¢dntro
dell'astronomia irlandese con i testi astronomiel @nondo

greco-romano (Tolomeo, Aristotele, Manilio) portatill'isola

sull'insegnamento di Scoto Eriugena si evince delfara di numerosi passi
delle sue opere: ad esempio, all'interno déllenotationes(cfr. RAMELLI,
Tutti i commenti 124-127) Eriugena sviluppa delle brevi dissedazisu
questioni di carattere prettamente scientifico sttomomico, come quella
inerente al problema dell'origine delle macchiedtindella misurazione del
diametro terrestre e dell’eliocentrismo. Periphyseonlll, 716 C- 721 B,
Eriugena discute della distanza fra la terra eut] dell’eclissi di luna,
dell'orologio a sole, degli equinozi, del calcolbEtatostene per misurare la
circonferenza della terra e della luna.

“6 Cfr. BiscHOFF, Il monachesimo irlandes@27:<< La produzione irlandese
nel campo esegetico e grammaticale, nei due sgefiino ed ottavo, supera
in quantita tutto cio che fu scritto in tale campd&pagna, Inghilterra, Italia.
Essa mostra nei due campi una certa somiglianzata@vragioni di metodo
e a caratteristiche proprie. Ne ricordero almena: il tendenza ad indicare
le equivalenze greche ed ebraiche di parole latine.

“"In realta la conoscenza della lingua ebraica eesspché inesistente: i
monaci, infatti, si limitavano alla lettura e apjgrendimento di qualche
etimologiaad sensunattinta dallo scritto dello Pseudo-Girolamo intto
Liber interpretationis hebraicorum nominyroonosciuto e utilizzato anche
da Eriugena; cfrPeriphyseonV, 863 C; 873 D.

“8 JoHN J.O’RIORDAIN, | Primi santi d’Irlanda Milano 2005.
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dai monaci evangelizzatori provenienti dal contieen dalla
piu vicina Bretagna, determind una vera e propifieneescenza
di studi e di ricerche, in virtu dei quali @hicotisi meritarono la
fama e il buon nome di grandi ed esperti astrondima.i nomi
piu celebri appartenenti a tale fortunata tradieicsi studi
ricordiamo quello del monaco Fergal, meglio notb raame di
Virgilio di Salisburgd®, proveniente dal monastero di Cainnach,
famoso per le sue teorie sull’esistenza degli Adige per aver
composto un’importante opera sulla geografia. Dari al
monasteri limitrofi uscirono le geniali personalié Dungaf®
(760-860 d. C.), che compose un trattato sulla &meclissi
solare dellanno 817, Dicdfl autore delDe mensura orbis
terrarum, nonché i monaci Cadac, Thomas Scottus (attiveo all
corte di Ludovico il Pio), e il piu noto ClementeaBmatico.
Giovanni Scoto Eriugena fu allevato ed educatonio di questi
monasteri in cui il binomio cultura-ascesi costitul'insegna e

il simbolo di una civilta, dove tradizione e rifoanspirituale
influenzavano la vita di ogni suo componente. @hidrascorsi
in Irlanda gli consentirono dunque di procurarsa galtura che,
per quanto vasta, restava tuttavia di caratterdtgonente
nozionistico e tecnicd. Cio & testimoniato con dovizia di prove

dal contenuto di quella che é stata valutata ed&mrera piu

“9 Sulla figura e I'opera di Virgilio di Salisburgefr. M. TANGL, Die Briefe
des heiliigen Bonifatius und LulluBerlin 1916.

0 per l'opera e la figura di Dungal, cfr. PL 105, 82 530 A; B.S.
EAsTwoOOD, The Astronomy of Macrobius in Carolingian Eurppén <<
Early Medieval Europe>> 11l (1994), 117-134.

°L Cfr: J.J. TIERNEY, Diculi: Liber de mensura orbis terrarunDublin 1967.

2 || problema concernente la consistenza e il vaiiia cultura acquisita da
Scoto Eriugena in Irlanda prima del suo arrivo rarf€ia rientra all'interno
di una questione storiografica piu vasta e complegsella cioe relativa alla
rivalutazione del ruolo culturale dell'lrlanda rp#riodo pre-carolingio. Tale
guestione & stata posta molti anni fa dallo studitediano Eduardo Coccia
(cfr. La cultura irlandese pre-carolingja257-420), il quale ha severamente
giudicato la cultura irlandese, scardinandone gasiito di grandezza e di
sapienza di cui per secoli essa aveva goduto irormambntrastato. In realta,
anche la stessa cultura “importata” da Eriugena Fiancia €& stata
eccessivamente sopravvalutata: dall’analisi del teoarto delle sue
Annotationessi evince che la formaziordel magisterirlandese non andava
oltre il solito binomio di astronomia-grammaticanbdiverso dalla piu ricca
e variegata cultura carolingia del continente chaléicenni si era interessata
anche allo studio della teologia e della filosofia.
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antica di Eriugena, leAnnotationes in Marcianum Questo
testo € una raccolta di glosse, di brevi note ahroento alla
monumentale opera scritta in prosimetro dal granomat
Marziano Capella, autore che aveva operato neltAfromana
della Tarda Antichita. Tale opera fu, come é sttoennato in
precedenza, uno dei testi piu letti e studiatirdagestri irlandesi
dellAlto Medioevo. Fu proprio grazie ad essi chepera di
Marziano poté ritornare ad influenzare la culturh ganorama
dellistruzione dell’Europa carolingia. La partieoita del testo
del De nuptiis risiede nel fatto che in esso l'autore aveva
mantenuto vivo il legame tra la lingua latina e lgugreca,
prima del loro definitivo divorzio a partire daiipr secoli del
Medioevo. Marziano Capella, come Boezio, € infatio dei
pochi autori di cultura latina a conoscere e a aemgere
ancora chiaramente la lingua greca, tanto da csfaesso parole
e termini del vocabolario ellenitb Credo che Scoto Eriugena
abbia cominciato ad interessarsi allo studio ditigua greca
proprio grazie alla lettura dell’opera marzianealeTmia ipotesi
si fonda sul fatto che Eriugena, nell’aver commentiitesto di
Marziano Capella, ha spesso composto note di easatt
esplicativo relative a parole e a termini del vasako greco.
Eqgli, infatti, si sofferma a spiegare il signifioadi alcuni epiteti
di divinita greche che appaiono all'interno dell@rrice
mitologica dell'opera di Marziano: ad esempio, gpigerché i
Greci chiamavano Apollo con I'epitetgpucokounc e che cosa

significa tale parola:

Idemypuookodpne id est auricomus propter radiorum crifigs.

%3 Tale opera costituisce I'officina del pensieroHtiugena: in essa, infatti,
I'autore da prova della

sua formazione e della sua vasta cultura, incentpbprio sullo studio
dell'astronomia e della grammatica, cfrNRELLI, Tutti i commenti1l23-141.

>4 Cid motivo la profonda venerazione che Eriugerta mper questi due autori:
egli, infatti, li sentiva vicini a sé proprio inrti del loro spiccato ellenismo
culturale e linguistico, cfr. D’®0FRIO, Giovanni Scoto e Boezi@07-752.

°> RAMELLI, Tutti i commenti130-141.
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In altre note egli spiega semplicemente il sigaticdi vocaboli
greci: ad esempio cosa significa la paroteéin, oppure il
verbo amoppéw, 0, ancora l'aggettivmvpavia®®. Dalla lettura
delle Annotationesemerge I'immagine di un intellettuale che,
oltre ad una buona preparazione in campo gramngtica
scientifico e filosofico, mostra (0 meglio ostentajna
conoscenza della lingua greca puramente nozioaiskc
lessicale. LeAnnotationesappartengono al periodo in cui Scoto
Eriugena aveva terminato i suoi studi in Irlatdaoppure
all'inizio della sua attivita dimagister palatinusdunque esse
non possono risalire oltre il decennio 840-850juesto periodo
la sua conoscenza del greco resta limitata ad welldi
puramente scolastico, oserei dire “ginnasiale”, tdarda
consentirgli soltanto di tradurre a mo’ di dizioiearsingoli
vocaboli appresi a loro volta su qualdiessariumdell’epoca®.
Credo pertanto che la conoscenza del greco da ghgigugena
prima del suo arrivo in Francia sia stata tropppraevalutata,
anche se, considerato il tempo in cui egli viss®gero, il suo
incipiente filoellenismo restava pur sempre un gosa di raro e

di ammirevole.

Eriugena traduttore: I'incontro con i Padri greci.

Non conosciamo la data precisa in cui Eriugésscio
I'lrlanda per la Francia; sappiamo, in compensmativo per il
quale fece cio: le incursioni vichinghe diventavasmpre piu
frequenti e nocive: gia intorno agli anni 801-80R igvasori
avevano devastato i monasteri di lona e di Kellstramgendo
numerosiscotiad abbandonare l'isola e a cercare rifugio in altr

paesi®. Ha cosi inizio una vera e propria diaspora irkmedche

*% |bidem << Nubes vocatur a graecispéln. >Amoppel est tertia persona

verbi xumoppém, hoc est refluo vel reiciol...] >>.

" Per la questione relativa alla datazione defleotationescfr. RAMELLI, Tutti i commenti67 s.
8 MILLER, Glossaire grec-latin194-200; V&Iss Lo studio del greco426-438.

9 AA. VV. Storia del cristianesimolV, Roma 1999, 738. In particolare, a

partire proprio dal secolo IX, cominciarono a seoega Francia dei veri e
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disperde i migliori intelletti del tempo in un’are@astissima che
andava dalla Bretagna fino all’ltalia.

Scoto Eriugena entra a far parte della cort€atio il Calvo,
il quale nutriva una grandissima stima per gliridasi, famosi
per la loro santitd e per la loro grande sapi&hzalla corte
carolingia Eriugena incontro quello che sarebbesmtiato uno
dei suoi migliori amici, nonché il destinatario dgtande
capolavoro dePeriphyseonWulfado. Wulfado si era procurato
una vera e propria biblioteca priv¥taall'interno della quale
comparivano numerosi testi di Origene di Alessandnella
versione latina, ormai classica, di Rufino di Agail Fu
sicuramente grazie all’amicizia di Wulfado che lgana poté
cominciare ad avvicinarsi allo studio della teotogreca, anche
se tramite delle traduzioni latine. Di Origene, ®c&riugena
lesse soprattutto Periarchone il monumental€€ommentarius
all'epistola ai Romani. Ma di letture dirette distegreci e,
soprattutto, di un miglioramento delle sue conozeen
linguistiche non abbiamo ancora traccia alcuna.
Intorno all'anno 850-851 Eriugena, come € notceriviene su
richiesta del re Carlo e del vescovo Incmaro naikputa sulla

predestinazione divina contro il monaco Gotescallcaquesto

propri “centri di accoglienza” per gli immigrati @tnia irlandese, centri che
si estesero a tal punto da trasformarsi in borgbwian citta. L'’esempio piu
noto & quello della citta di Corbie, che nacqueppm come “quartiere
irlandese”, tanto da ricevere il nome Riérrona ScottorumAncora oggi Si
conserva memoria di questa origine particolareaeso la sopravvivenza
di toponimi come Rue de les Scots etc.

® Tale stima aveva avuto il suo archegheta in Aleuit York, il quale
provava grande ammirazione e rispetto per i momkidesi, come attesta
una sua epistola risalente all’'anno 792, cfr; MBpistolaelV, 437.

%1 Dej volumi contenuti in questa famigeratibliotheca Vulfadiabbiamo
notizia grazie ad un elenco di libri rinvenuto ialerno del manoscritto
classificato come Mazarine 561 (M) attualmente adisb alla Biblioteca
Nazionale di Parigi. Tale codice risale al terzartu del IX secolo ed é stato
di proprieta di Wulfado, che lo fece realizzare mebnastero di Saint-
Medard, di cui egli fu abate tra gli anni 858-886.codice contiene la
traduzione latina di Scoto Eriugena degibiguadi Massimo il Confessore,
corredata da una serie di glosse. All'interno dehoscritto figura un elenco
di titoli di opere in latino appartenute a Wulfadia questi vi sono citati
numerosi titoli di testi di Origene di AlessandriRer la storia del codice di
Waulfado, cfr.P.LEHMANN, Aus der Bibliothek eines Freundes des Johannes
Scottus Stuttgart 1959; MCAPPUYNS Les “Bibli Vulfadi’et J.S. Erigéngin
<<Recherches des theologie anciénne et medievdld8>1966), 137-9; B.
BISCHOFF, Irische Schriber im KarolingerreighParis 1977, 47-58.
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periodo Eriugena compone la sua seconda operaDell
praedestinatione liberBenché in essa sia forte la presenza del
pensiero teologico di Origene oltre che a quellty Algostino
platonico, e, benché con tale opera Scoto Eriugeastri di
aver affinato le sue competenze in campo retorifitbgofico,
tuttavia, ancora una volta, le sue conoscenze aliogrrestano
confinate entro il solo campo lessicale, prova rkfatto che
egli, a differenza di come fara all’interno d&triphyseonnon
cita alcun brano di nessun Padre gfécsegno che l'incontro
“illuminante” con la teologia ellenica non era arec@avvenuto.

E tuttavia doveroso segnalare che, all'interno’oj@dira sono
citati alcuni versetti in greco tratti dalle epistgaoliné® cio
potrebbe indurci a ipotizzare che l'autore in qogsériodo Si
stesse accostando alla lettura delle Scritturea nvelisione greca,
forse proprio perché spinto dal bisogno di procasti una
conoscenza piu profonda e vicina al modello lingtos
originario della Parola divina. Infatti, proprio td¢rmine della
sua dissertazione sulla predestinazione, Eriugerdge una
sorta di monito ai suoi lettori, invitando tutti lom che
vogliano accostarsi allo studio della teologia a trascurare la
conoscenza della lingua greca, criticando aspramdat
graecarum litterarum inscitiadi Gotescalco e dei suoi
avversafi®. Proprio la soluzione della delicata questione
teologica deriva dalla conoscenza del vocabolargca piu
ricco e lessicalmente piu preciso di quello latil@oparola latina
praedestinatipinfatti, € imprecisa in quanto porta a credere ch
Dio stabilisca il destino oltremondano di ogni uogia prima
che questi cominci a vivere e ad esistere (te€atescalco); la

lingua greca, invece, possiede un termine piu ado

%2 Non sono d’accordo con la scelta del Mainoldi.(Efe praedestinatione

127) di inserire tra le fonti d&e Praedestinatione libde opere di Gregorio
di Nissa e di altri padri greci. Eriugena, comedid detto, non li cita, cosa
che egli invece solitamente fa quando vuole presenil parere di una
auctoritasin campo teologico. Ritengo, pertanto, che intoagt anni 850-

851 Eriugena avesse letto solo qualcosa di Origknei pensiero influenzo
la speculazione filosofica del Nisseno.

% De Praedestinatione libed8, PL 122, 431 B.

® De Praedestinatione libed8, PL 122, 430 D.
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npodpaoic il quale deriva dal verbepoopaw che significa pre-
vedere: Dio, quindi, non predestina nessuno, meepe nella
sua infinita onniscienza di creatore cio che ogmha compira
liberamente nella propria vffa L'interesse che Eriugena aveva
gia nutrito per la lingua greca durante la suaigtme in Irlanda
si tramuta col tempo in una vera e propria esigemzedettuale
che lo spinge ad approfondire sempre piu le suesaamnze
linguistiche.

Veniamo ora alla fase in cui Eriugena riceve il pim di
intraprendere la traduzione in latino d&brpus Areopagiticum
(860-863). Ricordiamo che il codice contenente pere di
Dionigi I'Areopagita fu donato nell’anno 827 daitiperatore
bizantino Michele Il il Balbo all'imperatore Ludaa il Pio, il
quale a sua volta lo dono all'abbazia di Saint-Beihygiorno 8
ottobre dello stesso anno. L'interesse per glittsah colui che

la tradizione considerava ormai da tempo uno demipr
discepoli greci di San Paolo, nhonché I'apostolongetizzatore
della Francia e il fondatore del monastero di SBienys, spinse
lo stesso imperatore Ludovico a commissionare ta@uzione
in latino all’abate 1lduin®® che la esegui in poco tempo, pur non
soddisfacendo pienamente alle esigenze di chiarezali
comprensione del testo. Quasi una cinquantina di dopo,
Carlo il Calvo sceglie Scoto Eriugena quale persanaui
affidare il delicato incarico di tradurre daccajietéro corpus
Ricordiamo che tra la stesura e la pubblicazioné De
Praedestinatione libel(851), al termine della quale Eriugena
avvertiva sempre piu forte I'esigenza dello stud@la lingua
greca per intraprendere qualunque indagine in caeqgogico,

e il momento in cui gli viene commissionata la tradne del
Corpus Areopagiticunf860-861) sono trascorsi ben dieci anni,
durante i quali ritengo che egli abbia sicuramemte/veduto a
studiare a fondo il greco, forse recandosi in dualmonastero

% |bidem
% per l'edizione della traduzione di Ilduino, cfr.. GHERY, Etudes
dyonisiennes. Hilduin traducteur de Denfpsris 1937.
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francese in cui allepoca erano fiorenti gli studii lingua
ellenica: sappiamo infatti che in localita qualiohae la stessa
Saint-Denys vi erano sin dai tempi di Ludovico iib Elelle forti
tradizioni di studi linguistici, dalle quali sorgeranche
importanti compilazioni di glossari e di lessicilisigua ellenica,
molti dei quali furono probabilmente usati anchdladatesso
llduino per la sua traduzione di Diorfigi Certo & che, al
termine di questa lunga e pionieristica impresajgena non si
sentiva ancora in grado di dichiarare di padroreeggbene la
lingua greca: ci0 € quanto sembra dichiarare etgss®
all'interno della epistola prefatoria alla sua tramwne, con la
quale Eriugena dedica al re Carlo il prodotto dslla prima
fatica®®. Dopo aver esordito con un bellissimo elogio delta
contemplativ&’, Eriugena, lodando gli interessi teologici del suo
sovrano, dichiara tuttavia di non essere stat@lslzza di un
compito tanto elevato: tradurre il linguaggio mastidi Dionigi
non € affatto un’impresa facile, soprattutto peo whe, come
Eriugena, e ancoraudis admodum tiro adhuc helladicorum
studiorunf®. Credo che tale espressione non vada letta ed
interpretata frettolosamente come una affettataoeig@ana
ammissione di modestia; al contrario, tali parskaliscono, a
mio parere, un reale e sofferto sentimento di fingghza che
I'autore avvertiva nei confronti delle proprie capa di novello
traduttore. Probabilmente egli vide nel compitotm@idurre il
corpus un’impresa piu grande di lui, ma, nonostante cion
volle scoraggiarsi né rifiutare un favore a colhedo aveva
tanto generosamente accolto nella propria corte he, ¢

soprattutto, lo aveva piu volte ricoperto di beciefe di

" MILLER, Glossaire grec-latin194-200.

%8 SCOTUSERIUGENA, Epistula ad Carolum regem de versione operum Dyioiit. 122, 1031 A.
% |bidem: << Valde quidem admiranda dignisque virmt laudibus et

exaggeranda catholicorum virorum religiosissimdigtido, qui, dum vitae

humanae periculosis exagitari videntur aeruminsa fitamen mentis

intentione, divinarum rerum laboriosis investigathus purgati, fructuosis

inventionibus illuminati, perpetuis inmutabilibusgweritatis atque divini

amoris contemplationibus perfecti, non inter masalhabitare, sed in

caelestem conversationem mutatos, penitus iudicamdi >>.

0 Epistula ad Carolum regenPL 122, 1033 B.
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protezione. Il fatto di ammettere di essere al mum@resente
(adhuqg ancora urrudis admodum tiranegli studia helladica
pur avendo comunque portato egregiamente a terihiseo
compito, dimostra che Eriugena avesse delle risargridicare
buone e soddisfacenti le proprie competenze litighes.

In seqguito il re Carlo non risparmio il sumagister da un
secondo incarico: quello cioé di tradurre dimbigua di
Massimo il Confessore. Tale traduzione fu svolea gl anni
861-863". Non ci & dato sapere come e da chi Carlo avesse
ricevuto il codice contenente le opere di MassirmoScoto
Eriugena, infatti, e attribuita anche una tradueiodelle
Quaestiones ad Thalassiynopera da lui spesso citata
all'interno del Periphyseoh Certo € che il presente lavoro di
traduzione era motivato (come afferma lo stessagéna) dal
fatto che la lettura del testo latino di Dionigiepentava non
poche difficolta per la comprensione e lo studid deo
pensierd’. La theologia mysticanon era affatto semplice da
capire e poneva numerose questioni che era dovefbreotare

a livello di esegesi filosofica. Il testo di Massirn Confessore
era stato concepito proprio come un’esposizioneggzione dei
passi piu oscuri e complicati degli scritti mistdii Dionigi (da

qui il titolo di Ambigua cioé “argomenti difficili,

™ La traduzione latina deghmbiguaeseguita da Eriugena restd per moli
secoli sconosciuta al pubblico degli studiosi: e#statti, fu scoperta, dopo
lunghi secoli di oblio, dall’erudito Johannes Ml nel XVII secolo
all'interno della biblioteca del monastero di Clumabillon la affido poi a
Thomas Gale che nel 1681 la inseri in appendiceditio princepsdelle
opere di Eriugena da lui stesso curata. In seguiéb, 1857, il filologo
tedesco Franciscus Oehler, curando I'edizioneceritiel testo greco degli
Ambiguadi Massimo il Confessore, utilizzo la traduzidatna di Eriugena
come base per realizzare una versione piu modednaggiornata della
celebre opera. L'edizione critica dell’Oehler fuipaserita dal Migne
all'interno dellaPatrologia Graeca volume 91. La traduzione eriugeniana
delle Quaestiones ad Thalassiunmvece, restdo sconosciuta anche oltre il
secolo XVII: nel 1675, infatti, Francois Combéfiahblico a Parigi kditio
priceps delle opere di Massimo il Confessore, eseguendieamna loro
traduzione in latino. Per la traduzione deflaaestione®gli non utilizzo la
versione di Eriugena, in quanto non era al corraidgba sua esistenza.
L'edizione del Combéfis fu inserita dal Migne neblwme 90 della
Patrologia Graeca Le traduzioni di Eriugena deglAmbigua e delle
Quaestionesono state edite solo alcuni anni fa rispettivamela Jeauneau
(Turnhout 1988) e dagli studiosi C. Laga e C. Saafnhout 1980).

"2\/ersio AmbiguorumPL 122, 1195 A- B.
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problematici”). Era pertanto necessario procutépera e farla
tradurre proprio con l'intento di fornire un validbrumento di
studio per un testo che fu osannato come una vey@m@ia
rivelazione dei piu profondi misteri della religercristiana.
Eriugena, in particolare, all'interno dell’epistad dedica al re
composta per questa seconda traduzione, lamefattoilche, in
tale occasione, il sovrano avesse incalzato traljppeo lavoro,
tanto da farglielo completare in fretta e in fdfia
L’accelerazione della traduzione de@limbigua costo, infatti,
non poca fatica al povero Eriugena, fatica chefigltuttavia
compensata dalla gioia di aver finalmente compesshe lui il
pensiero mistico dell’Areopagita

Dunque, al termine del periodo 860-864 Eriugengodoirca
una ventina di anni di insegnamento alehola palatina ha
vissuto la sua prima esperienza di traduttore detay Tale
esperienza gli ha dischiuso i penetrali del conggesiondo
della teologia dei Padri greci (attraverso la Ieitue la
traduzione di Massimo il Confessore, infatti, EBag conobbe
anche le orazioni di Gregorio di Nazianzo, nondhgensiero
teologico di Gregorio di Nissa, del quale tradusepera
intitolata De imaging’>. Parallelamente a tale esperienza di
studi, come é stato gia detto, Eriugena senti raagwtentro di
sé I'esigenza di elaborare, proprio dietro ispwagidi quei testi
che egli aveva faticosamente tradotto, un suo prqEnsiero:

se l'origenismo, da lui appreso in virtu dell’anziei e del

3 bidem

" Cfr. PL 122, 1195 A-B: << Difficillimum prorsus rihodoxissime Regum,
servulo vestro, imbecilli valde etiam in latinisuapto magis in graecis,
laborem iunxistis. Insuper etiam accelerare vedutidito utriusque linguae
citoque perficere imperastis [...] quae nobis maxipbstrusa in praedictis
beati Dionysii libris, aut vix pervia, sensusquestnos fugere videbantur,
aperiret, sapientissimo praefato Maximo lucidissierplanante. >> In
particolare, Eriugena elenca al suo sovrano alculedle preziose
delucidazioni che la traduzione e poi lo studioldagnbiguadi Massimo gli
hanno offerto. Esse concernono il problema relagil@processio(discesa)
della bonta divina dalla sua unita e semplicitd fai gradi piu bassi della
natura creata e soggetta alla molteplicita e alerie, la questione
dell'accordo tra la teologia apofatica e la teddogatafatica, il problema
della conoscibilita umana di Dio a partire dalladid dei suoinoming
I'indagine teologica sulla natura una e trina db Di

5 Cfr. supranota 10.
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sodalizio di studi con Wulfado, lo aveva iniziatowlio tempo
prima allo studio della teologia, tanto che il foutdi questo
interesse fu lo scritto sulla predestinazione, essendo passati
piu di dieci anni, Eriugena, ormai nutrito e fin@nte maturato
nel seno di quella tradizione di studi che eraastatugurata
proprio da Origene ben sei secoli prima, gettaoleddmenta
della sua opera maggiore, entro la quale avverrpréziosa
sintesi tra la teologia latina (ispirata prevalemate al
platonismo di Agostino) e quella greca (in cui lastica di
Plotino, maturata nel calore della antica terragit, patria dei
misteri religiosi e di una sapienza arcana e divimara fusa e
affratellata al messaggio di salvezza e di redewzimiversale

predicato dal misterioso profeta di Galilea).

Eriugena “fondatore” del lessico mistico occidenta e

riformatore della teologia latina.

In questa ultima parte vorrei documentare Biecontratto
dall’Eriugena nei confronti della teologia oriemtaproprio
attraverso l'operazione di traduzione dei testi Bedri greci.
Tradurre i testi di Dionigi, di Massimo il Confessoe di
Gregorio Nisseno, per Eriugena, significo non sqloter
rendere finalmente leggibili opere altrimenti intabili e rare, e
quindi consentire anche a coloro che non conosceilagreco
di poter accedere alla lettura di questi autorisbesignifico
anche e soprattutto “tradurre” tutto un nuovo estlito mondo
di pensieri e di concetti forieri di ancor piu neoMee e verita
filosofiche e teologiche.

Il lessico areopagitico comprende un vasto nurdermcaboli
che nell’occidente latino o erano stati impiegadr plesignare
delle realta prive di significato mistico e filogaf, oppure non
erano mai stati conosciuti. Al primo gruppo appard, per
esempio, la parol®coeavia. Tale termine rappresenta una

parola-chiave del lessico e del pensiero di Dioregso designa
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il manifestarsi del divino attraverso il mondo drea attraverso
le parole delle Sacre Scritture. Ogni ente creat® in quanto
Essere supremo che ¢é al di la dell’essere stesatiema con il
suo creatore un legame ontologico, legame chegviaft non
puo colmare linfinita distanza tra creatura e @eat ogni ente,
pertanto, “manifesta” una labile traccia del suecdore, per
conoscere il quale € sempre necessario negarecatgyoria e
definizione creaturale e catafatica. Di Dio, irnfafi puo dire
solo cio che non e, pena il rischio di scadere’idelatria
(venerando la creatura al posto del Creatore, i@nigu
considerata divina) o, cosa di gran lunga peggiane,un
fantasioso quanto pericoloso antropomorfismo. Laolpa
Beopavia’® & tradotta in due modi da Eriugena: egli preferisc
comunqgue spiegarne il significato, per questo adofgeparola
latina apparitio (preceduta dall’aggettivdivinug’’ che rende
piu facile I'accostamento al significato originarael verbo
greco ¢oive, nel quale é tuttavia piu evidente il senso
dell’essere chiaro, luminoso, visibile dell’esseriiscendente
di Dio rispetto a quello piu semplice dell’appariee del
manifestarsi contenuto nella corrispondente paeatdlaa. Dire,
infatti, che Dio “appare” nel mondo e nelle coseacil rischio
di generare un fraintendimento in senso panteiqitosa che
purtroppo avvenne realmente) della dottrina dedlefanie’®

% Per la ricezione della dottrina delle teofanie pgate di Eriugena, cfr.
BAaucHwITZ, Occulti manifestatip 163-82; GREGORY, Nota sulla dottrina
delle teofanie75-91.

" Cfr. Periphyseor(1) Ill, PL 122, 637, 652, 655-662.

8Cfr. MCGINN, La comparsa della mistica dialettical52: << Nel
successivo periodo medioevale, come pure nell’epuaderna, I'lrflandese &
stato a volte accusato di panteismo. Sicurameatsj sitano fuori dal loro
contesto i passi che esprimono l'aspetto immaneatelta sua visione
dialettica di Dio, non e difficile muovergli unansie accusa. Ma persino
Etiénne Gilson- non certo favorevole alla metaéigic Eriugena- ha chiarito
che si tratta di una accusa mal posta, anche seloh@ mentre Dio &
certamenteessentia omniumegli € sempre anche molto di piu nel senso
della “nullita” eminente. Dio &€ ogni cosa, ma ogiesa € solo “Dio
manifesto”. Anche accogliere Eriugena nella schi@@a“panteisti” come ha
fatto di recente qualcuno, non & probabilmente@ssiti perché il panteismo
€ ovviamente troppe cose, ma anche perché qudstanatione tende ad
annullare le differenze essenziali tra un autoré weno secolo e i
propugnatori moderni di quella che potremmo al nmagsdefinire la
versione panteista della teologia processuale.>>
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Dio non e, infatti, contenutoelle cose, ma € in parte visibile di
riflesso attraverso I'essenza delle cose e delle creature, pur
restando, comunque, al di sopra e al di la di dsaliro modo

di rendere la parol®dsopavia € la sua translitterazione in
caratteri latinitheophania”®

Introducendo nel lessico filosofico e teologico deimpo la
parola theophaniaEriugena ne rivoluziona completamente il
significato: infatti, tale termine era gia statopesso ed
utilizzato all'interno del linguaggio dei Padri ilat tra tarda
antichitd e medioevo, ma col solo significato diif&pia®,
oppure, come in Agostino, col significato di “apgame divina
miracolosa®’. Tale parola, dunque, era impiegata per designare
una delle piu importanti feste cristiane e solo Agostino essa
Si era spinta a significare I'apparire divino ateeso eventi o
fenomeni portentosi. Eppure prima di Eriugena quéstmine
non aveva ricevuto una connotazione semantica tlei@ta e
profonda, né tantomeno aveva conosciuto un’appboaztanto
vasta e decisiva in campo filosofico e teologica.ttaduzione
del temine grecddeopavia, infatti, rivoluziona il modo di
concepire il rapporto tra Dio e la creazione, rappahe il
platonismo manicheo di Agostino aveva fortementdugato se
non addirittura spezzato, accentuando sempre dsyligpiano
ontologico la distinzione tra Creatore e creat@aest’'ultima,

in quanto derivata dalla Materia ribelle alla forzaativa ed
ordinatrice di Dio e in quanto decaduta per mezzo peccato,

é inesorabilmente destinata alla dannazione; swoitervento
gratuito e imperscrutabile della Grazia divina maivare la
creatura dalla sua decadenza etica ed ontologidandola cosi

a vincere la debolezza della sua natura peccaRmeAgostino,

dunque, il mondo e la natura sono lontani da Dissi e

79 Cfr. Expositio super coelestem hierarchigmassim PL 122 1030 C s.

80 Cfr. JOHANNES CASSIANUS, Collationes Il, PL 49, 820 A; RUDENTIUS,
Carming Xl, PL 59, 900 A: <<Epiphania, superficies velpaption;
theophania vero Dei apparitio>>; RBGORIUS MAGNUS, Liber
SacramentorumPL 78, 47 A; ACUINUS, Adversus heresin Feligigl5, PL
101, 106 C.

81 Cfr. AucusTINuS De trinitate, 1, 4; 11, 6-11; 111, 11-21, NBA, 15, 67, 123.
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rappresentano laegio dissimilitudinis il luogo cioé in cui
'umanita si & estraniata da Dio, alienando sendpi@u la sua
natura fatta a sua immagine e somiglidAzha dottrina delle
teofanie di Dionigi, al contrario, difende e soséd’esistenza
del collegamento ontologico tra Dio e tutti gli esreati. Tra
Creatore e creatura non esiste né rottura né almgso essere,
come é stato gia dettoteophaniacioé una manifestazione di
Dio, in quanto la sua essenza e imparentata colfaglieColui
che e la fonte stessa dell’Essere. Tuttavia, amghegena, in
quanto cristiano e in quanto educato nel rispettd dbgmi,
crede nell’esistenza del peccato e nella sua fuaeziteformante
il creato e l'umanita. Il peccato ha si indebolifaomo,
offuscando la sua immagine divina, ma non lo hasdp per
sempre da Dio. La parentela ontologica tra Creatoceeatura
non verra mai annullata; in grazia di cio 'uomamposi tendere
alla conoscenza del suo Creatore tramite le sueltdac
intellettuali. Tuttavia la vera e piena conoscenizh mistero
divino puo realizzarsi unicamente per mezzo dedlivento
della Grazia, la quale solleva 'uomo dalla suadinione di
creatura indebolita e decaduta e lo deifica, reataiolo nella
sua originaria natufa

Con la traduzione e lintroduzione di questo vodabpella
teologia dell’epoca si inaugura una vera e propf@ma del
pensiero che influenzera il corso successivo delitura
europea: la natura e l'uomo sono riabilitati dahaova
speculazione filosofica e teologica intrapresa dagena. La
Creazione € specchio della Sapienza divina e tdflét suo
ordine e la sua perfezione, 'uomo e la sintediabloratorio di
questa creazione ¢{pyootyplov, come lo stesso Eriugena

afferma traducendo un noto passo dégtibiguadi Massimo il

82Cfr. FLAscH, Agostino d’lppona 67-68; 134-135. Avendo privilegiato
eccessivamente la superiorita del mondo intellégibi spirituale, Agostino

svaluto il significato e la realta del mondo teoanfisico, che per lui esisteva
solo e unicamente come luogo di peccato e del dizveraotico ed informe

delle cose.

8 D’ONOFRIO, Giovanni Scoto Eriugen226 s.
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Confessoréf, egli & il microcosmo dal quale inizia il processo
della redenzione universale: tematiche queste datreawno
ereditate e proseguite dalla scuola di Chartreslepdnsiero
neoplatonico-cristiano dei secoli successivi.

Un’altra traduzione che costituisce un ulteriore nmeato
rivelatore per Eriugena e per la cultura del sunp € quella
relativa al cosi detto lessico della trascendenzaltra sublime
creazione del genio areopagitico.

La battaglia che Eriugena condusse contro ilicpkr
dell’antropomorfismo religioso e, soprattutto, gont rischio di
far scadere a causa di esso le profonde speculagmvorate
dalla teologia platonico-cristiana entro I'arcoutia tradizione
di studi secolare, prende inizio proprio dalla tzdne e dal
commento degli scritti deCorpus Areopagiticum Eriugena
familiarizzo a tal punto con il testo e il pensietel misterioso
Dionigi, da tentare la fondazione di un vero e pimpessico
mistico in lingua latina attraverso l'uso di caldhmguistici tra
termini greci e neologismi latini. Prendiamo adrmep® parole
come ,umepovslog,  umepayadic, a(paipsclg85, YVOQOC,
VTEPEXOVGOC, TEPPAVIS, ,0noBe0c®®. La teologia apofatica
professata da Dionigi imponeva una scelta radicata:si illude
di conoscere Dio attraverso l'impiego di un linggeg
metaforico ispirato al mondo delle realta terramsghiando con
cio di credere che tale linguaggio sia la vera eaiporta di
accesso alla conoscenza del divino, nonché di egueda di un
delirio di ignoranza e dtarnalitas oppure si tenta di ascendere

alla sua intuizione tramite un percorso linguistico cui le

8 MAxiMUS CONFESSOR Ambigua VII, PG 91, 1305 B. La traduzione del
presente passo comparePiariphyseor(3) V, 893 C.

% Tale termine, conosciuto ed adoperato nel canipediico gia a partire
dal filosofo Plotino (cfr:Enneades|, 6,9), riceve la sua consacrazione
definitiva nel linguaggio della teologia misticageculativa proprio grazie al
Corpus AreopagiticumEriugena lo tradurra, immettendolo in questo modo
all'interno dell'incipiente lessico della misticatino-occidentale, con la
parolaablatio, cfr. ERIUGENA, Expositiones in mysticam theologiaRl 122,
273 C, 281 D, 282 APeriphyseonll, 634; 686; IV, 835)Versio operum
Sancti Dionysii5, PL 122, 1121 D- 1176 C.

8 DIONYSIUS ARIOPAGITA, Epistulae V, PG I, 1073 A- 1076 ADe mystica
theologia I, 3, PG ll, 100 C.
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funzioni denotativa e connotativa della parola eribh
dall’'uomo sono trascese e negate secondo il procissignato
ossimoricamenteegati affirmati”: cid che viene affermato su
Dio e al tempo stesso negato e viceversa. In quesito la
parola viene liberata da sé stessa restando caoglafle
semanticamente libera. Essa non osa tratteneréellgtio
umano entro il suo significato, non gli impone drrharsi ad
idolatrare concetti o semplici nomi ed epiteti, @ntrario,
vanificando la sua stessa essenza lo esorta adeasetapre piu
in profondita, ispirandogli cosi la rinuncia altisione e alla
presunzione di possedere I'Essenza sovraessendialio
attraverso nude parole. Dionigi, per poter esprantefe idea,
ricorse alluso della preposizionerép con il significato di
“oltre”, “al di sopra”, e la prepose agli aggettadoperati per
designare le qualita di Dio. Cosi, ad esempio, &olp
yomepovotloc assume il significato di “sopra-essenziale” o di
“oltre-I'essenza”. In questo modo Dio non é riduleéinemmeno
alla stessa categoria di Essere Supremo, twdelév della
tradizione platonica. Lo stesso ragionamento vatdgseguenti
espressioni analogamente costruid@tpéyovooc, ,umepainomg,
JOTEPKEIEVOG, ,VTTEPLOPVLEVOC.

Quando Scoto Eriugena tradusse gli scritti di Djosomprese
che sarebbe stato arduo introdurre espressioniichiedevano
al lettore dell'opera lo sforzo di superare o dbahdonare
subito il significato appena compreso della partdateologia
latina era troppo arenata sul livello catafaticoppo legata e
dipendente dal significato degli aggettivi e deirieni formulati
dalle Scritture. Tuttavia I'impresa andava tentaaiugena
tradusse il lungo elenco degli epiteti negativiserdi all'interno
del Corpus con i seguenti calchi: superessentialis,
supereminens, supervere, superpositus, superctlis®
Spesso, all'interno delPeriphyseon lo stesso Eriugena e
costretto a compiere lunghe perifrasi per analezar

87 Per la storia e la fortuna di questa espressitfnéBEIERWALTES, Eriugeng 131-162.
8 Cfr. ERIUGENA, Versio operum Dionysipassim PL 122, 125 C s.
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accuratamente le singole unitd semantiche dellalg8ar si
avverte tutto lo sforzo profuso dahagister palatinusper
rendere chiaro e comprensibile il senso filosotictali termini,
che anche e soprattutto alle orecchie dei suoiagioallievi
dovevano suonare come formule astruse ed enigreati@al
complesso linguaggio deCorpus AreopagiticumEriugena
traduce anche intere espressioni, quelle che, agsudizio,
potevano consentire ai suoi lettori e ai suoi alldi realizzare,
anche se in modo allusivo e metaforico, il sensaldine delle
piu importanti esperienze tipiche della speculagian della
contemplazione mistiche. Tra queste vi e Ilimmaersio
dell'intelletto nell’essenza sopra-essenziale dio,Dovvero
'unione estatica tra l'anima del contemplante e r&alta
tenebrosa ed ineffabile del divino. Dionigi, pepmisere cio,
adopera I'espressiondc yvopov edodiverv™. Eriugena traduce
tale pensiero com caliginem occiderg* giocando sulla duplice
valenza semantica del verbedodvve che significa sia
“tramontare” sia “immergersi”. Eriugena, inoltrgyrica il verbo
greco di un ulteriore significato: quello relatiadl’esperienza
del “morire”, inteso come estinzione dell’'individita
creaturale delluomo nella piu vera ed eterna aeeflistenziale
del divind®> “Immergersi” in Dio significa “morire”
all’esistenza carnale, soggetta al peccato, alksipai e al
divenire caotico e turbinoso della vita terrenajuale € “morte”
per I'anima e per lo spirito di coloro che anelasta vera
conoscenza di Dio e alla santificazione del lorgees. L'uomo
che muore in Dio vive realmente, ritorna cioé dala vera

esistenza, quella cioé che sussiste sul pianoedesdlcuore del

8 Valga come esempio lampante tutta la sezione ithed Iprimo del
Periphyseon(449 D s.) dedicata all’analisi e all’'esposiziate significato
dei termini caratteristici della teologia apofatica

0 DIONYSIUS ARIOPAGITA, De mystica theologid, 3, PG IlI, 100 C s.

°1 periphyseonV, 983 B.

92 Cfr. Periphyseon(3) V, 1020 D- 1021 A: <<Tertius qui et summus
purgatissimorum animorum in ipsum Deum supernaterabccasus, ac
veluti incomprehensibilis lucis tenebras, in quibususae omnium
absconduntur: et tunc nox sicut dies illuminabitbhoc est, secretissima
divina mysteria beatis et illuminatis intellectibuseffabili quodam modo
aperientur.>>,
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Verbo divino. In Esso, come lo stesso Eriugenaverdi nella
suaHomilia al prologo del Vangelo di Giovanni, € la vita di

tutte le creature, poiché:

Omnia quae per verbum facta sunt, in ipso vivusbmmutabiliter et vita
sunt; in quo neque fuerunt omnia temporalibus vatdis seu localibus nec
futura sunt, sed solummodo super omnia tempoi@catih ipso unum sunt et
universaliter subsistunt visibilia, invisibilia, gmralia, incorporalia,
rationabilia, irrationabilia et, simpliciter, caetu et terra, abyssus et

quaecungque in eis sunt, in ipso vivunt et vita senaeternaliter subsistuit.

Nel Verbo divino c’e la vera esistenza e la veta per tutti gli
esseri creati da Dio. Tuttavia la visione di Distee anche per
gli stessi santi, ancora del tutimpdoitog, cioe, come traduce lo
stesso Eriugenanaccessibilis*: essa potra essere contemplata,
anche se mai direttamente, solo alla fine dei tealjrché Dio
sara, secondo le parole dell’apostolo Pamfonia in omnibu¥.

E’ importante sottolineare, ancora una voltgrande debito
che la teologia occidentale ha contratto nei canirai
Eriugena, in grazia della sua benemerita operaaduttore dei
Padri greci e, in particolare, dei testi di Dionigi
La contemplazione di Dio si sviluppa attraversodlalettica
luce-tenebre, cioé mediante una comprensione che éo
conoscenza, bensi ignoranza. Sapendo cio che Di@noi si
libera della falsa conoscenza dei suoi attribusij diventa cosi
piu liberi e ricettivi alla potodocia (illuminazione) e al
ricevimento deldonumdella sua Grazia. Eriugena, rifacendosi
al pensiero di Dionigi, chiama la conoscenza peatfice con la
quale l'uomo si eleva alla contemplazione di Bédetopyia.
Tale vocabolo e tradotto dal mistico irlandese tseguente
perifrasi: hoc est perfectissimae nostrae purgationis et
santificationis exordiunoppure, in modo piu abbreviato, con

I'espressioneperfectae purgationis initiumLa teletapyio €

3 Homilia super prologum lohanni¥, PL 122, 284 C.
% Cfr. ERIUGENA, Expositio super coelestem hierarchiafi 122, 129 C.
%1 Cor. 15, 28.
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I'inizio dell’ascesa, dellakvevoig, cioe dell’elevazione dello
sguardo interiore del nostro cuore a Dioteriorum cordis
oculorum erectig®

Il debito intellettuale che Scoto Eriugena conirar la teologia
greca e molto significativo. La traduzione degimbigua di
Massimo il Confessore gli consente di penetrarepsenpiu
all'interno del complesso mondo di esperienze iofist e di
conoscenze teologiche e filosofiche della secadpexulazione
condotta dai Padri greci. La riflessione teologclosofica del
Confessore, infatti, sintetizza gli aspetti del giero patristico
greco da Origene fino ai Padri cappadoci e al Gtesno. Gli
Ambigua sono il bacino collettore di tutta questa preziosa
esperienza di studio e di conoscenza. In partieplgriugena
elabora, per mezzo della traduzione di quest'op&aasua
dottrina del reditus (ritorno) e deltransitus (passaggio). |l
terminereditus infatti, traduce I'espressioneroympnoig che,
nel pensiero del Confessore, compare associateralivgp di
ox6c.”” |l ritorno a Dio @ allontanamento, ritiro dell'uandalle
tenebre e dall'oscurita del peccato. Eriugena reéhdaddetto
termine in due modi: o cotenebrarum recessugppure con
I'espressione tenebris reditus® Quest'ultimo conosce un pitl
vasto impiego, si da cristallizzarsi come paroleawd e come
espressione caratteristica del lessico teologicomistico
dell’Eriugena, con la sostanziale differenza chegntre il
termine grecquroydpnoic designa per il Confessore il “ritorno
individuale” dell'uomo a Dio, per Scoto Eriugenayece, la sua
traduzione nel latinareditus indica, in modo piu esteso, il
ritornare di tutta la creazione (animali compresipio. Inoltre,
mentre per Massimo il Confessore il “ritorno” detimo a Dio
si articola neo-platonicamente come “ritiro”, conifuga”
individuale dalla realta mondana e fisica (azionesga che solo

il santo puo realizzare), per il mistico irlandesw/ece, esso Si

% Cfr. Expositiq Ill, PL 122, 132 B.
9" MaxiMus CONFESSORAMbigua X, PG 91, 1121 C- 1124 B.
9 Cfr. Versio Ambiguorunpassim PL 122, 1193- 1222.
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attua mediante il recupero, realizzato dalllamorgind e
storicamente prefigurato dalldcapitulatio (operata in grazia
dellincarnazione del Cristo), dell’intera umanitadenta dal
sacrificio del Salvatore: il ritorno € dunque unmsede e
cosmico.

Il ritorno si realizza soprattutto come “passaggiobeé come
trasformazione e rinnovamento della natura umamdeholita
ed oscurata dal peccato.tthnsitus é “attraversamento” della
dimensione fisica e fenomenica, esso e la veraudasiqvero
Esodo con cui poter giungere alla salvezza e ateoscenza
profonda e pura di Dio. Eriugena elabora il cordittransitus
mediante la traduzione dei termitfipodoc e diaPacic, utilizzati
da Massimo il Confessote Tali parole hanno conosciuto un
vasto impiego nel’ambito della teologia di lingugecd®
Massimo il Confessore li utilizza indifferentementsenza
conferire ad essi una determinazione semanticaispredl
termine mdpodoc compare con il genitivo dichyyvoig
(confusione), mentre alla parol&apacig il teologo greco
preferisce il verbo (della stessa radide)Baive, adoperato per
esprimere l'atto di superare e di oltrepassare, senza
l'intervento della Grazia divina, l'influenza dellgassioni e il
senso letterale dei testi bibfitl Proprio con lintento di
esprimere il concetto di quest'ultima idea Eriugeealizza la
traduzionehiiBucic = transitus'®? la quale, riletta alla luce della
theologia apophaticaassume un significato ancor piu pregnante

e preciso.

% MaxiMus CONFESSORAMbigua VI, PG 91, 1024-32; 1157 CD.

190 cfr, BUSEBIUS De ecclesiastica theologidll, 2, PG 24, 980 A: <<nv
€K TOL pf Ovtog €1 10 ewvan mhpodov.>>; BASILIUS MAGNUS, Adversus
Eunomium 1l, 3, PG 29, 577 A: <<myv &g 0 €wol TGpodov avtov
duyerrar.>>; QLEMENS ALEXANDRINUS, Srtomatall, 11, PG 8, 988 A: <¢
TOV TACYO €0pTN TAVTOG WAbovg kai mavtdg awsbntov dGfacic ovco>>;
DOROTHEUSABBAS, Expositiones et doctrinae divers&?, PG 88, 1821 C:
<< whoyo Kupiov diéPacic omd Kakiog.>>.

191 MaxiMus CONFESSORAmbigua X, PG 91, 1121 C- 1124 Bapita
Theologicall, 73, PG 90, 1158 B-C.

192 per j| significato teologico e mistico di taledtezione rimando al capitolo
“La dottrina deltransitus e I'esegesi eriugeniana” presente all'interno di
questo lavoro.
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CAPITOLO TERZO

COMPOSIZIONE, STRUTTURA E CONTENUTO DERERIPHYSEON
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Il problema della tradizione e dell’'edizione critia.

Il Periphyseotf® & un’opera scritta sotto forma di dialogo e suidivin cinque
libri. 1l dialogo e svolto attraverso le figure diie personaggi: un maestro e il suo
alunnd®

Non é dato sapere con precisione la data eribghe in cui il Periphyseorfu
composto: attualmente si propende per la datas60e873%, periodo in cui si
colloca solitamente floruit del suo autore.

A mio avviso pero la data di composizione Beriphyseonnon puo essere
antecedente agli anni 861-863, periodo in cui Enma#gcomincio la traduzione
degli Ambiguadi Massimo il Confessot®. Infatti, & proprio a partire dalla
traduzione di questi testi che Eriugena comincio edmborare il progetto di
comporre un’opera in cui tradurre, inserire e djané le dottrine mistico-
teologiche apprese proprio dalla lettura deglitscdei Padri di lingua greca.
Pertanto ritengo sia opportuno spostare la datardposizione dell’opera intorno
al decennio 864-874, periodo in cui l'autore cortplanche la traduzione delle
Quaestiones ad ThalassiuendelDe Imaginedi Gregorio di Nissa, opere che
sono spesso citate all’interno del sBeriphyseon Se, infatti, accettassimo la
datazione degli anni 860-870, risulterebbe anastmoi e prematuro affermare
che Eriugena avesse ultimato la composizione dablaopera ancor prima di aver
conosciuto e completato la traduzione degli soditi Padri greci, considerato |l
fatto che la loro presenza all'interno dell’operapéegabile solo con l'ipotesi che
Eriugena avesse gia conosciuto ed assimilato dpaeintboro contenuto e le loro

dottrine, tanto da decidere di esporli in un testigito di suo pugno.

193 titolo integrale dell’oper@eriphyseon seu de divisione natugastato concepito da Eriugena
sull’esempio dell’espressione adoperata da Massin@onfessorenepi gicewc uepiouov, cfr:
GEANAKOPLOS, Some Aspectd55; $SIELDON-WILLIAMS , The Title 297 s.

1% Fermo restando che nell’alto medioevo il modellel dialogo teologico per eccellenza
restassero Dialogi di Gregorio Magno, I'opera rispecchia a mio avuvisaggiormente la struttura
e il procedimento tipici del dialogo alcuinianoratterizzato da una serie di brevi domande e di
lunghe risposte formulate tra un maestro ed unauono. Le domande, infatti, servono solo a
fornire l'attacco per le lunghe dissertazioni sgoldal magister Tuttavia non & del tutto
improbabile che come ulteriore modello letterariqugena si sia riferito anche ai dialoghi
filosofici di Agostino, benché la struttura dialogidi questi sia modellata tra piu personaggi.

195 Sulla datazione déteriphyseore sulla cronologia della vita di Eriugena, cfarRUYNS Jean
Scot Erigéne 11-17; $IELDON-WILLIAMS , A Bibliography 198-224; 8ELDON-WILLIAMS, The
Title, 297-302, D’QIOFRIO, Giovanni Scoto Eriugen@50-255.

19 Cfr. BEIERWALTES, Eriugeng 169 s; D’QUOFRIO, Storia, 250-255.
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L’'opera e dedicata al personaggio di Wulfado dinficompagno di studi e
grande amico e sostenitore dell’EriugEfia

Da quanto emerge dalla trasmissione e dallaztoack del testo, sembra che il
Periphyseonabbia subito nel corso del tempo numerose rigcgifttanto da
meritarsi I'appellativo diwork in progressdatogli dal McGinA®® Infatti, gli
studiosi hanno individuato ben quattro redazioni Reriphyseonle prime due
sono quelle che hanno subito la supervisione direktll'autore, la terza
corrisponde ad una fase di supervisione incrociatguattro mani, eseguita da
Eriugena e da un suo collaboratore, la quartanenfié il frutto di una
“correzione” operata da un personaggio non bentiiiteaio (forse Wulfado,
oppure il misterioso allievo di Eriugena ribattezzaol nome diNisifortinusdal
Jeaunead$®

Tale stratificazione di versioni e stata evidata&nel corso del secolo XIX, in
seguito alla scoperta di due nuovi manosttitil codice di Bamberga (Bamberg,
Staatsbiliothek 2/1) e il codice di Reims (Bibliéttue Municipale 875} La
novita apportata da questi due codici risiede a#iofche essi recano al loro
interno delle correzioni e delle aggiunte marginedimposte in minuscola

irlandese, forse dovute proprio alla mano dell’Bena. Sulla paternita di queste

97 Non si conoscono notizie certe sulla figura di fadb (lat.Vulfaduso Volfadug: Eriugena lo
definisce semplicementdilectissimus frater in Christo et in studiis samtiee cooperatar cfr.
PeriphyseonV, 1022 B. Tuttavia tale Wulfado fu sicuramenteauigura importante all'interno
del vasto e complesso panorama delle dispute tebleghe caratterizzarono il regno di Carlo il
Calvo. Lo stesso imperatore lo nomina all'internaida epistola sinodale, definenddaclesiae
Rhemensis alumnusfr. Ep. Il, PL 124, 863 A. Lo storico Flodoardd Reims lo include nella
lista di monaci che presero parte al concilio disSens nellanno 853: cfiHistoria ecclesiae
RemensisPL 135, 154 A. Infine il grande e celeberrimoraro, arcivescovo della diocesi di
Reims, e fiero avversario dell’Eriugena, lo nominaalcune sue epistole, chiamandalitectus
frater noster cfr. Ep. 37, PL 126, 256. Non € noto se abbidtsa composto opere di carattere
teologico e religioso come i suoi pit noti amicerm & che egli ricopri importanti cariche
ecclesiastiche: infatti, oltre ad essere stato natoi precettore dei figli di Carlo il Calvo (cfr:
MGH, lll, 690), fu abate di Montierender (855-6), Saint-Medard-de-Soissons (858-66), di
Rebais e, infine, arcivescovo di Bourges (866). INfaprno all'anno 876. Sulla figura di Wulfado
e sulla sua amicizia con Scoto Eriugena: cfMArReENBON, Wulfad, Charles the Bald and J. S.
Eriugena Oxford 1981.

1% McGINN, La comparsa della mistica dialettica22.

199 UCENTINI, La nuova edizione393-414.

10 Tali manoscritti, infatti, arricchirono e misern trisi lo stemma codicumealizzato molto
tempo prima dal Floss, il quale, nel realizzarsua edizione critica déleriphyseonsi era servito
di codici di area francese risalenti ai secoli XIXIIl e contenenti per lo piu versioni incomplete
epitomate dell’opera.

1 Tali codici furono scoperti rispettivamente neglini 1899, 1904. Il primo, quello di
Bamberga, fu redatto nellscriptorium del monastero di Saint-Medard-de-Soissons e righle
secolo IX, cfr: B.BISCHOFF Irische Schreiber in KarolingerreighParis 1977, 47-58. 1l secondo,
quello di Reims, & stato realizzato nello stess@mge in Francia.
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correzioni si & ampiamente discuS$o Qui mi limiterd a sintetizzare
schematicamente le posizioni dei diversi studfsi

1) Ludwig Traube (1861-1907) avanzo per primo kgsd che nei due manoscritti
si nascondesse la mano di Scoto Eriugéna

2) Gli studiosi Rand e Marenbon, invece, ritennere tali correzioni non
appartenessero affatto all’autore e che all'intedeo due manoscritti andassero
distinte due mani differenti che il Rand chiamoeé-E£2'°.

3) Bernard Bischoff e Terence Bishop, seguiti daudeau e da Dutton, ritennero
che la mano i-1 appartenesse a Scoto Eriugenaednite Jeauneau avanzo
I'ipotesi che la mano i-2 fosse appartenuta ad Nieva di Eriugena che lo
studioso francese chiamo scherzosaméhs#fortinus dal momento che aveva
I'abitudine di dare inizio alle sue correzioni despressione latinaisi forte*°

4) Sheldon-Williams ritenne i due codici R e B qualtografi dell’Eriugena. Egli
avanzo inoltre l'ipotesi che iPeriphyseonfosse stato concepito inizialmente
come un trattato di dialettica. Sheldon-Williamdiinduo nel 1968 altri tre nuovi
testimoni: il codice Mediolanensis B 71 (risaleatesecolo 1X), il Bodleianus F
[Il 15 (contenente estratti dei libri I-V e risateral secolo Xll) e il Valenciennes
167 (contenente estratti dei libri | e Il e risateal secolo X,

La scoperta dei codici di Bamberga e di Reimduraque rivoluzionato il campo
degli studi relativi alla tradizione del testo drRdriphyseored ha di conseguenza
influenzato il lavoro degli studiosi finalizzatolalrealizzazione di una piu
moderna e definitiva edizione critica. Infatti,calitato presente delle cose, non e
possibile affermare di possedere un’edizione eritisoddisfacente del
Periphyseon

La storia dell’edizione del testo dekriphyseoninfatti, € molto complessa e

tormentata.

12 Cfr, LUCENTINI, La nuova edizione397 s.

113 | e notizie che qui esporrd sono tratte dacENTINI, La nuova edizione393-414, che
rappresenta l'unico studio prodotto in Italia sublgema dell'esistenza delle varie versioni del
Periphyseorrealizzate da Eriugena. Non posso tuttavia na@aresito studio ormai classico, anche
se ormai obsoleto, eseguito dall'Orlandi anni ancse ripubblicato recentemente, cfrRIAQNDI,
Pluralita, 45-54.

14| TrAUBE, Autographa des Johannes ScoftMsinchen 1912.

15 E K. RAND, Johannes ScottuMunchen 1906, 8-10.

118 JEAUNEAU (9), 20-24; EAUNEAU (8), 113-129.

117 |a scoperta di questi nuovi testimoni ispird al8be-Williams la realizzazione della nuova
edizione critica dePeriphyseon(Turnhout 1968) che, oltre a suscitare non podampunti da
parte degli studiosi, fu interrotta in seguito at@mmparsa del grande filologo, cfludeENTINI, La
nuova ediziong393-414.
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Essa comincia nel 1681, anno della pubblicazd®ika prima edizione a stampa
dellopera omniadi Giovanni Scoto Eriugena eseguita dallo studiosglese
Thomas Gal®. Tale edizione non pud definirsi un'edizione cativera e
propria: lo studioso, infatti, scelse come testgseban codice risalente al Xll
secolo e redatto a Malmesbury e attualmente coasert Trinity College ed e
indicato dagli studiosi con la sigla M.

Tale codice fu acquistato dallo stesso Gale e diwama sua copia privata. Esso
conteneva tutti e cinque i libri dBleriphyseorpiu alcune sezioni della traduzione
latina degliAmbiguadi Massimo il Confessore eseguita dallo stessogena e
alcuni deiCarminada lui stesso scritti e dedicati a Carlo il Calvo.

L’edizione del Gale resto I'unica edizione disjtile del Perphyseorfinché nel
1853 H. J. Floss non realizzo l'edizione criticaeclancora oggi, resta quella
fondamentale di riferimentd’.

Dal 1853 fino al 1968 la conoscenza @ariphyseonresto legata unicamente
all'edizione del Floss e alRatrologia Latina

Nel 1968 Sheldon-Williams pubblica I'edizione ardi del primo libro del
Periphyseort?°

La ricostruzione eseguita da Sheldon-Williams tral968 e il 197%' e
completata in seguito, dopo la sua scomparsa, te&a nel 19952 non ha
ricevuto una buona accoglienza, come del restomtesta il celebre articolo
pubblicato dal Lucentini nel 1978,

L’edizione di Sheldon-Williams, infatti, pretendevdi apportare delle
innovazioni rispetto alla ormai classica anche Isgoteta edizione realizzata dal
Floss nel 1853 e inclusa nel volume 122 délatrologia Latina Sheldon-
Williams, infatti, tenne conto delle lezioni deia@lauovi codici scoperti all’inizio
del Novecento. L’edizione del Floss, infatti, ristda ormai superata per il fatto
che egli aveva collazionato soprattutto codici idiaafrancese risalenti ai secoli
XII e XllIl, non avendo ancora notizia dell’'esistendei due presunti autografi

risalenti al secolo IX. Tuttavia, le scelte ed item metodologici adottati da

118 Johannis Scoti Erigenae Periphyseedidit Thomas Galeus, Oxonii 1681.

119 johannis Scoti Eriugenae Periphyseedidit H. J. Floss, Parisii 1853.

120 3ohannis Scoti Eriugenae Periphyseon seu De DivisiNaturae ed. I.P. Sheldon-Williams,
Tournhout 1968-1972.

121 Cfr. supra

122 johannis Scoti Eriugenae Periphyseon seu De Divisibaturae ed. O’Meara, Tournhout
1981-1995.

123 | UCENTINI, La nuove edizione
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Sheldon-Williams destarono non poche perplessitpaite degli studiosi, tanto
da giudicare insufficiente la sua edizione critféa

La scomparsa dello studioso, inoltre, lascio impwto il progetto di completare
I'edizione dei libri quattro e cinque dBeriphyseonNel mentre O’Meara tentava
di proseguire il lavoro del suo collega, E. Jeaundava inizio ad un nuovo
tentativo di approntare una edizione critica catedrpiu soddisfacenti rispetto al
suo predecessore. Tale edizione e stata completh2003 con la pubblicazione
del libro quintd®.

Riassunto critico dell’opera.

Alla luce di tutto quanto ho detto precedentermentdovendo trattare del libro
quinto, per non entrare imedias resin una materia non certo semplice, mi
sembra piu opportuno presentare un riassunto @ritiei contenuti del
Periphyseorbasato su una mia personale ed attenta lettutdtail’opera che si é

posta a fondamento dell’analisi del quinto libro.

Libro .

Il libro | del Periphyseonintroduce il lettore alle tematiche che Eriugena
intende trattare e divulgare nel corso dell'opeari@: chein primis gli preme
dimostrare e che le Scritture rappresentano un fitapie messaggio divino che,
benché sia stato espresso attraverso la parolaaymacessita, tuttavia, di essere
interpretato al di la della lettera, tramite 'ogeione delransitus,cioe mediante
il passaggio dal significato letterale a quellorigpale. L'uomo che volesse
intraprendere la lettura e lo studio della Bibbevel quindi, essere formato e
preparato ad affrontare un’operazione tutt'altre semplice: €, infatti, necessario

acquisire unapura perfectaque intelligentiali quanto Dio stesso ha voluto

4 Ibidem
125 1ohannis ScotEriugenae Periphyseon liber quintuesd. E. Jeaunealiournhout 2003

Nel dover realizzare una traduzione di alcurii lsrani piu significativi del quinto libro del
Periphyseonho ritenuto opportuno riferirmi proprio all’edazie di Jeauneau. La dove ho dovuto
citare brani ed estratti dai primi quattro libmvece, non essendoci una edizione che risulti
eseguita con criteri scientifici soddisfacenti eer@mente convincenti, ho ritenuto doveroso
riferirmi alla classica edizione del Floss, chaagea dispetto di tutto, quella che continua aéress
utilizzata e citata dalla maggior parte degli gt8di quali non optano né per I'edizione di
Sheldon-Wiliams né per quella di Jeauneau.
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veramente comunicare all'umanita attraverso lettsce. Per Eriugena il primo
passo che 'uomo deve compiere é abbandonararitalitascioe quell’attitudine
perversa e ingannevole, frutto dei sensi e delksipai, che ci limita ad una
concezione materiale e antropomorfa dell’esseneaali nonché ad una lettura
fuorviante ed errata della Bibbt&

Detto cio, l'autore procede ad introdurre I'argonweprincipale che spiega anche
il significato del titolo dato all'opera: la divisne quadripartita della Natura. Il
maestro comunica al suo allievo I'esistenza di gudsvisione che, alla luce di
una piu attenta analisi, si articola nelle segueatii:

1) Natura non creata e creatrice: essa e Dio intquUareatore eterno e infinito.

2) Natura creata e creatrice: essa leotjos attraverso il quale Dio crea le idee,
modelli eterni di tutte le realta create.

3) Natura creata e non creatrice: essa e il moisitiofe metafisico con tutte le
sue creature, dagli angeli agli animali.

4) Natura non creata e creatrice: essa € di nuowg Mmbn piu visto come
Creatore, ma come fine e meta di tutta I'evoluzioosmica->’

Tali divisiones puntualizza il maestro, non esauriscono tuttesiee delle cose:
esso, infatti, si esplica, secondo il pensiero winidyi I’Areopagita, in una vasta
ed articolata gerarchia di enti suddivisi in nunseardinesche i Greci chiamano
Jopotayeic, cio& prossimi e consecutivi I'uno allaltfd Ciascun ordine di enti &
dotato di una propria costituzione ontologica, ahtuisce a suo tempo sulla
facolta che tale ordine possiede di comprenderatquaio rivela sul piano della
Creazione. Pertanto, ogni ente comprende cio chengl di un altro ordine
gerarchico non conoscono e viceversa. L'angelogsempio, conosce cio che
'uomo, posto a un livello piu basso di esso, ignoe I'angelo dell’ordine
inferiore delle Potesta sa meno di quanto i Chaiubomprendono, essendo
questi ultimi piu vicini a Dio. In tal modo cio cHangelo sa & negazione di cio

che l'uomo conosce, cosi come cio che l'uomo puriaifare di sapere e

126 | 5 difficolta dell'uomo di penetrare all'internaebvero ed autentico significato della Bibbia e,
tramite esso, di cogliere la vera e pura essenzaid@idipende in primo luogo dal fatto che
'essenza stessa di Dio & imperscrutabile ed inecbde per ogni creatura vivente: cfr.
Periphyseon(1) I, 447 C: <<Nonne universaliter definivimus divinaassentiam nulli corporeo
sensui, nulli rationi, nulli seu humano seu angeliatellectui per se ipsam comprehensibilem
esse? >>,

127 periphyseon(1) I, 411-413.

128 periphyseon (1) I, 414: <<Tres autem ordines sunt qu@stayeic vocant: quorum primus
Cherubim, Seraphim, Throni, secundus Virtutes, Rates, Dominationes, tertius Principatus,
Archangeli, Angeli.>>.
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negazione di quanto gli angeli conoscBioll fatto che la Creazione sia
articolata ontologicamente secondo @eala entiunche, partendo dalle creature
di natura spirituale e invisibile, discende gradatate verso quelle visibili e di
natura sensibile, porta alla conclusione che Dmoguantosuperessecioe in
quanto natura che e al di sopra dell'essere stessoyela alle sue creature
mediante dell@pparitiones cioe attraverso delle immagini che variano a sdao
del grado ontologico e del livello gnoseologico ldegseri che le percepiscono e
le comprendono. Tali immagini Scoto Eriugena leaoihatheophaniae tramite
esse Dio, che é ineffabile, inesprimibile, inconbbée ed oscuro, si rende
parzialmente visibile e manifesto entro i limiti guanto ciascuna creatura puo
arrivare a comprendere. L'uomo, in quanto creattoiocata all’interno della
suddettascala entiumé anche egli soggetto a tale limitazione: egtleveolo in
parte il mistero divino, tale parzialita si esteralanondo nel quale 'uomo vive
ed esiste e alle Sacre Scritture che Dio gli halate, spinto dalla sua infinita
Grazia'® Di Dio I'uomo riesce a comprendere solo quantd égin grado di
scorgere nel mondo e nella Bibbia, la quale hadaiwesul piano sensibile parte
del volere divino.  Tuttavia, sia il mondo sgaScritture costituiscono, in quanto
theophaniagsolo un lontano riflesso dellinfinita realta dia: le parole di San

Paolo ben esprimono il senso della condizione umar&lunc videmus per

129 Tale pensiero, per quanto oscuro e non immediateEn@@mprensibile, pud tuttavia essere letto
alla luce di quanto lo stesso Eriugena spieganaltd del Periphyseon(1) |, 446 C-447 C,
allorché egli sostiene che le creature angelichestono, a differenza degli esseri umani, le entita
del mondo ideale e spirituale. In quanto trascetidemondo fisico e sensibile, e, dal momento
che non sono percepibili dalla conoscenza sendilglbuomo, esse risultano pertanto come non
esistenti, quindi sono “negazione” di ci0 che lags umano pud apprendere con la sua
conoscenza di natura prettamente fenomenica e dfitiellal peccato e dalle passioni. Secondo
Eriugena, infatti, prima che 'uomo peccasse, cddepreda dell@arnalis dilectatiq i suoi sensi
erano in grado di percepire le realta spirituafilieenti di tutte le creature senza alcuno sforzo
intellettuale e, soprattutto, senza alcuna poésildi errore e di sbaglio. Dopo il peccato, inyece
la sensibilita dell'uomo € decaduta a tal puntoddeenire una facolta debole e labile, tanto da
essere costretta ad affidarsi interamente allaagdiell’intelletto per giungere alla conoscenza
delle cose. Di queste, l'intelletto, in quanto tiaato anche esso con la sensibilita nel peccato e
nella caduta, pud apprendere solo gli accidentjrieimstantiage cid solo per mezzo delle loro
phantasiae cioe delle loro apparenze, che solo grazie ajdue faticoso impegno dedhimus
possono essere convertite in conoscenza:Periphyseon(1) IV, 855 A-C:<<Ubi aperte datur
intelligi quod, si homo non peccaret, non soluneifialri intellectu, verum etiam exteriori sensui
naturas rerum et rationes summa facilitate, omtndeimationiis necessitate absolutus, purissime
contemplantur. Postquam vero peccavit, per orgaterieris sensus, non nisi solas sensibilium
superficies et quantitates, situs quoque, et hdioiés, ceteraque quae corporeo sensui
succumbunt, animus percipit. Et haec omnia nonspgrsa, sed per eorum phantasias attingit,
quas secum tractans suum iudicium saepissimeufallic per hoc non sine multiplicibus studio
rum laboribus, quas aerumnas mulieris Scripturainatm»>.

130 periphyseor(1) |, 414 D-449 B.
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speculum in aenigmate, tunc autem facie ad falfémr. Il passo paolino &
seguito da un brano di Agostino tratto e civitate Dei"? nel quale si descrive
la condizione delluomo al momento della sua riimaifione con Dio allorché,
sempre secondo le parole di San Pabkys erit omnia in omnibug? Solo allora
'uomo potra contemplare finalmente Dio in ognilt@ain quanto non sara piu
separato da Lui, né sara piu limitato dalla comatigiterrena, frutto e conseguenza
del suo peccato. Nel frattempo, in attesa delndoche solo Dio conosce e sa
quando realizzare, 'uomo puo solo sforzarsi dvatsi alla comprensione del
divino, per quanto gli e possibile, attraverso daritas che, come insegna
Massimo il Confessore, alimenta lintelletto, cheimalza al di sopra delle
creature per cercare il volto di Dio e per godesladsua misericordia, oppure
attraverso la lettura e l'interpretazione della dPardivina incarnatasi nelle
Scritture®**

A questo punto, il dialogo si concentra sulleestione centrale che I'autore ha
appena individuato: le Scritture sono aparitio Dej cioé una sugheophania
eppure, leggendone il testo, si osserva che Dipess® rivelato allintelletto
umano attraverso delle immagini e delle figure theandano al mondo umano,
animale e, in generale, naturale. Quale atteggitonadottare dinanzi a queste
espressioni? Quando, ad esempio, la Bibbia ci ghrlaio come Padre e poi
come Figlio e Spirito e poi ancora come Trinitéelere, pioggia, tempesta, trono,
albero, leone, orso, leopardo, verme, aquila, @solivo, cedro, odio, amore, ira,
ebbrezza, vino etc.; come deve l'uomo interpretatte queste definizioni?
Eriugena spiega che tali espressioni altro non st metafore asimbolica
noming mediante i quali 'uomo tenta di descrivere esliprimere cio che Dio é.
Dio é inesprimibile ad ogni ente creato; nemmenioaggeli delle gerarchie
supreme riescono a comprenderne e ad esprimermatiaa: Egli € infatti
‘vepoaciog, al di la di tutto cido che € e non e; Eglivaép, cioé “oltre” tutto cio
che 'uomo puoO arrivare a capire e a rappresentaesi ad esempio, 'uomo
definisce Dio “amore”, Egli, nella sua infinita esga, ha gia oltrepassato tale
definizione, € gia al di la e al di sopra dell'amiose, ancora, 'uomo lo chiama
“eterno”, oppure “giusto” o “vero”, Dio € invecetm-eterno, oltre-giusto e oltre—

311 Cor. 13, 12.

32 AugusTINUS De civitate DeiXXIl, 20, NBA 1279.

%3 1Cor. 15,28.

134 periphyseor(1) I, 449 C: << In quantum enim, ut ait Maximhsmanus intellectus ascendit
per caritatem, in tantum divina sapientia descguglitmisericordiam.>>.
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vero (vpepayabog, ,umepoindng, ,urepaldviog), INSomma, tutto cio che l'intelletto
umano arriva a intuire di Dio, Egli lo ha gia traso e oltrepassato nella sua
superessenzialita. Dio ha vanificato anche i tentdi quei filosofi che, come il
grande Aristotele, hanno tentato di definirne lgsm, attraverso I'impiego delle
categorie o predicati, comprendendo in tal modaldholezza e la vanita dei
propri metodi, illusi di poter ridurre linvisibia e la trascendenza di Dio a
dimensioni create e visibili (come quelle dello zipae del tempo)*® Cid spiega

il perché dell’esistenza di quell@heologia bipertita che, stando all’autorita
dell’Areopagita, & divisa in catafatica e apofafitaScoto Eriugena spiega che la
teologia, in quanto discorso umano su Dio, deveesgariamente articolarsi in
una parte affermativa, che e quella che trovianpessa nelle Scritture (quella
cioé che comunica all'intellettranslative cioe per metafore e simboli), e in
un’altra definita negativa, la quale non contraddi@ annulla quanto la Bibbia
rivela, bensi lo nega superandone la lettera, and® cosi all'intelletto quella
dimensione spirituale, mistica e sublime, che Iolgaumane non sono in grado
di attingere pienamente. Alla luce di quanto eostéérito, Eriugena conclude che
le Scritture, essendo taeophaniadi Dio ontologicamente e gnoseologicamente
piu vicina all'uomo, deve essere ben letta e cos®ia quanto essa rivela tutto
cio che 'uomo ha appreso per mezzo dellintellettodella Grazia divina.
Pertanto, capirne la natura metaforica e simbddigmifica essere disposti a
superarla con l'aiuto della fede e della ragione greivare cosi a penetrarne il
vero e reale significato. Cio, aggiunge il maestroonclusione del libro I, sara
possibile ricorrendo naturalmente sia allautodii Padri della Chiesa (le cui
parole fortificano l'intelletto), sia alle virtu ehcorroborano I'animo umano,
innalzandolo al di sopra del mondo terreno. A dimmazsone di cio, Eriugena
offre un chiaro esempio di esegesi scritturistiggterpretando il senso di
espressioni riferite a Dio dalla Bibbia, cormelle, amare, diligereEriugena
spiega, seguendo le parole di Massimo il Confes8orehe tali espressioni
vogliono indicare che Dio, in quanto creatore dietue cose, le fa esistere

tenendole unite tra loro nel forte vincolo di umamia cosmica, che, in quanto

135 periphyseor(1) |, 449D- 476 B.

136 periphyseor(1) I, 458 B:<<Una quidemomoparik, divinam essentiam seu substantiam esse
aliquid eorum quae sunt, id est, quae dici autlligigpossunt, negat; altera veregropatikny,
omnia quae sunt, de ea praedicat, et eo affermdioraur, non ut confirmet aliquid esse eorum
quae sunt, sed omnia, quae ab ea sunt, de eaprasskcari suadet. >>.

13" MAxiMus CONFESSORAmbigua Ill, 61-67, PG 91,1040 A-1041 A.
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forza di coesione tra enti opposti e differentijsag proprio come amore
universale che muove a sé tutte le cose, suscitanelgse il desiderio di unione e
di infinita gioia®.

Libro II.

Il libro, dopo una breve ricapitolazione asdlivisiones naturagprosegue con
una trattazione sull'importanza dell’analitica coarée che consente all’intelletto
umano di ricondurre sul piano del pensiero le npdilke divisioni degli enti
all’'Unita originaria di Dio, in quanto causa creedre prima natura da cui tutto
deriva™. L'importanza dellars analyticarisiede, in particolare, nella sua essenza
di reditiva collectiq cioe di mezzo attraverso il quale si effettuariibrno
ontologico della Creazione (natura creata e nomatgee) al proprio Creatore
(natura non creata e creatri¢&)Tale ritorno &, in effetti, sul piano escatologico
I'essenza del progetto salvifico di Dio il qualepd aver creato le cose prima sul
piano ideale, poi su quello fisico e materiale,idecin un secondo tempo, di
ricondurle alla sua unita attraverso I'uomo, il lgueppresenta il fulcro di tutto
guanto e stato realizzato dalla sapienza divinagEna, tuttavia, non spiega né si
sforza minimamente di motivare al suo lettore iiché Dio avrebbe voluto prima
manifestare le cose sul piano della molteplicifgoe ricondurle nuovamente alla
sua unita. Egli, infatti, si limita a constatareecla Creazione e articolata, sul
piano fenomenico, in cinqugipwopor (divisioni) e, al fine di convalidare tale
teoria mediante la citazione di @awictoritaspatristica, riporta un lungo brano di
Massimo il Confessore che, peraltro, verra nuovadeeitato inPeriphyseorv,
893 B, nel quale l'autore afferma che la pridhigisio € quella che separa Dio
dalla Creazione, la seconda separa la Creazionelusu piant** : quello
intellegibile e quello sensibile. La terza divisgpnnvece, separa la creazione
sensibile in terra e cielo, mentre la quarta suddiva terra in Paradiso e in
terraferma. L'ultima riguarda 'uomo e lo distingue maschio e in femmina.
All'interno di questa realta in sé stessa dila@mscomposta in opposte polarita
tra loro incommensurabili e distinte, 'uomo funggando al volere di Dio, da

copula cioé egli ha il compito di redimere il Creatoldaholteplicita e dalla sua

138 periphyseor(l) I, 512 A- 522 D.

139 periphyseor(1) II, 523 B-526 C.

190 periphyseon(l) Il, 526 C: << Quaternarum itaque praedictariormarum binis in unum
coeuntibus fiat analytica, id est reditiva collect>.

141 MAaxiMus CONFESSOR Ambigua XXXVII, PG 91, 1304 D- 1312 B.
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debolezza ontologica, riunificandolo a partire da stesso (quindi abolendo
I'ultima divisione, quella cioé tra maschio e fermai), per poi proseguire con le
altre divisioni fino a ricondurre ogni cosa nellitén divina. Cid €& possibile
all'uomo in quanto egli e stato creato da Dio pgémo in modo da sintetizzare e
ricapitolare tutte le creature in se sté8sd_'uomo, infatti, & per Eriugena come
anche per Massimo il Confessbfe un microcosmo, anzi egli guaedam
cunctorum continuatissima officinghe unifica in una profonda armonia tutto
quanto & stato fatto da Dio: dall'animale all'araj&l

In quanto tale, egli avrebbe dovuto compiesdtd’ missione di redenzione
affidatagli da Dio. Ma cio non & avvenuto a caush mkccato che ha ridotto
'uomo ad una esistenza bestiale e malvagia. Ltesseato comenedietaso
adunatio omnium creaturaruné decaduto dalla sua prisca natura spirituale.
Infatti, per Eriugena, 'uomo, in quanto creatoimumagine e somiglianza di Dio,
viveva prima del peccato in stretta unione corraipgpio Creatore: egli era in una
condizione ontologica e gnoseologica elevata guato da conoscere Dio e da
esistere nell’'unita e nell’integrita della propnatura angelica e divina. Il peccato,
invece, ha deturpatoithago Deiinsita in lui, relegandolo ad una condizione di
dissomiglianza dal divino e di indebolimento moraespirituale. L'umanita
decade cosi nella molteplicitd e vive scissapecorinam corruptilemque ex
masculo et femina numerositatefiale condizione e durata fino a che Dio non ha
attuato il suo progetto di redenzione inviando érbo che si incarna assumendo
la corrotta natura umana e purificandola dal malalepeccatd.

Si apre a questo punto un’ampia dissertazios®togica nella quale Eriugena
afferma che l'incarnazione di Cristo e la sua mestione costituiscono una
prefigurazione di quanto accadra alluomo sul pi@scatologico allorché Dio
ricondurrd l'umanita nella sua unita. L'uomo, corieCristo risorto, verra
reintegrato nella sua originaria natura angelicpietuale, la quale é asessuata,
eterna, ideale e divina. L’autore comprende che t@bria non € ben accetta né
tanto meno condivisa dal pensiero dei teologi nijuia latina (in particolare da

Agostino), tuttavia non teme di affermareopboio (I'invisibilitd) e quindi la

142 periphyseor(1) II, 532 B- 538 C.

143 MaxiMus CONFESSORAmbigua XLI, PG 91, 1305 B.

144 periphyseon(1) I, 536B: << [...] inter primordiales rerum casshomo ad imaginem Dei

factus est, ut in omnis creatura et intelligibdissensibilis, ex quibus veluti diversis extrenilitas

g:gmpositus unum inseparabile fieret, et ut esseligtes atque adunatio omnium creaturarum. >>.
Ibidem
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totale spiritualita e divinita del Creato e dell’amta risorta (escludendo in tal
modo l'idea che anche la carne mortale possa mseYy Il Cristo, dunque,
tramite la propria resurrezione, ha riunificatoniondo sensibile con quello
intellegibile ed ha abolito con l'asessualita dedlza natura divina e risorta la
divisione dell'umanita in maschio e femmifia

A questo punto del dialogo e giusto che sigiianche il senso teologico della
figura salvifica del Cristo. Per Eriugena, comelanper la tradizione ortodossa
cristiana, Cristo si identifica conibyog 0 Verbum quindi con la seconda natura
che e quella creata e creatrice. Quest'ultima poresabile della creazione del
mondo intellegibile, cioé della dimensione idealallal quale ha origine la
struttura ontologica di tutto cido che esiste. lineaparole, nel Cristaxdyog sono
create le idee, che i Greci designano in vari mmgliitotoma, tpoopicpata, Osia
OsAfuota O pitl semplicementadéat, cioé forme supreme dell’Esséte Dio,
infatti, ha creato neLogosil mondo prima sul piano ideale dell’Essere e poi,
attraverso la mediazione dello Spirito Santo, sellqufisico e materiale. Cio e
quanto si ricava dalla lettura e dall'interpretamwadi Gen. I, 1 allorché e scritto
che Dio fece in principio il cielo e la terra e cheest'ultima era spoglia e
disadorna iQvisibilis et incomposita Tali parole, se interpretate misticamente,
alludono sul piano allegorico proprio alla dimem&iadeale ed ontologica della

Idee esistenti nel Verbo divino, realta che é ilis agli occhi carnali e

196 periphyseor(1) Il, 537 A- 545 B.

147 La dottrina delle Idee, come & ampiamente nosalaial pensiero di Platone. La fusione e
l'incontro tra l'idealismo platonico e il creazi@mo biblico, in virtu del quale le Idee furono
concepite quali “pensieri di Dio”, attraverso cuglErealizzo la creazione prima sul piano
spirituale e poi su quello fisico, avvenne trantitespeculazione filosofica di Filone Alessandrino
nel | secolo d. C. Invero, Eriugena non poté legderopere di Platone, a differenza di quanto
insinua Jeauneau nelhdex auctorunposto in appendice alla sua edizione critica itbed |V del
Periphyseon (Turnhout 2003, pp. 891-952.). A mio giudizio avedhe lo studioso abbia
considerato con troppa leggerezza il debito inteldde che Eriugena aveva nei confronti del
pensiero del grande filosofo di Atene. Benché Essb Eriugena definisca Platomaximus de
mundo philosophantiunfcfr. Periphyseonl, 476 C), non per questo si deve necessariamente
saltare alla conclusione che il teologo e mistitandese avesse letto le sue opere. E’ noto che
Eriugena conoscesse Timeo attraverso la traduzione latina che Calcidio eseml Il secolo
d.C.; cfr: BEIERWALTES, Eriugeng 41-62. Per il resto, la conoscenza del pensieRiadone, da
parte di Eriugena, risulta essere stata filtrateaagrso il modello dell'istruzione nozionistica e
paradossografica, tipica dell’ ambiente scolastied’epoca, e, soprattutto, essa fu recepita in
grazia di un attento lavoro di studio e di commesseguito dall’autore sui testi del platonismo
esoterico caratteristico della cultura tardo-antioa riferisco, in particolare, alle opere di
Macrobio, alDe nuptiisdi Marziano Capella (che Eriugena definiszaene platonicus nonché al
celeberrimoDe consolatione philosophiagi Boezio, opera per la quale Eriugena nutriva una
devozione sconfinata; cfr. DX@FRIO, Giovanni Scoto e Boezi@07-752.
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materiali, mentre pud essere colta solo trascerwdadrealta fenomenica e
sensibilé*®,

Il resto del libro & incentrato sull’argomenrtmlogico della Trinita: Cristo-
Logos €& anche il Figlio, cioé la seconda personia derinita che, benché
inconoscibile nella sua essenza, ha creato ogreresgsibile ed invisibile
vivificandolo con la propria luce divin&. Le argomentazioni di questa seconda
parte del libro dipendono fortemente dall’opera Afjostino intitolata De
Trinitate. Della dottrina trinitaria di Agostino Scoto Eremga riprende tali aspetti:
1) L'idea dell'inconoscibilita della generazionel deglio dalla persona del Padre
da parte dell'intelletto umano (cf2e Trin. IV, 20-27; VIII, 5-7).

2) L'idea, formulata e accettata gia a partire @ahcilio di Nicea, secondo la
quale Padre, Figlio e Spirito Santo costituiscardistinte persone, ciascuna con
delle proprie operazioni, ma che, al contempo, samanica essenza nell'unita
inseparabile della natura divina. (dre Trin. I, 4-7; Il, 10-18; XIII, 11, 15).

3) L'idea secondo la quale 'uomo &€ immagine selesib fisica della Trinita
divina che si rispecchia microcosmicamente nellattsira della sua anima
tripartita in essenza, virtl e operazione e, sah@iconoscitivo, in intelletto,
ragione e senso. L'anima delluomo e dunque imne&gdirDio cosi come il corpo
fisico delluomo, creato a causa del peccato, € agime dell’anima, (cfrDe
Trin.VII, 6; XII, 6-8).

4) La trascendenza di Dio il quale € infinito, inogcibile e, per questo,
inesprimibile a livello catafatico, tanto da trasdere le categorie aristoteliche e
da essere venerato tramite@fiorantia la quale non e I'assenza o la negazione
della conoscenza, bensi &, per Agosfihocome anche per Dionigi
I'Areopagita®?, il solo modo per affermare qualcosa della sufopiita negando
tutto cid che appartiene alla conoscenza di quastado sensibile.

5) Il dogma della processione dello Spirito Sanatledpersone del Padre e del
Figlio: tale dogma strenuamente difeso da Agodfofio De TrinVI, 5; VII, 4) é
sostenuto anche da Eriugena il quale corroboractaldenza tramite I'ausilio di

esempi tratti dal mondo della natura fisica e umana

148 Cfr. Periphyseor(1) II, 529 B-C.

149 periphyseor(1) II, 556 A- 620 A.

%0 AuGusTINUS De Trinitatg VI, 5, NBA, 213-215.

31 DyoNISIUS ARIOPAGITA, Corpus AreopagiticurPG IIl, passim
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a) Paragone della processione dello Spirito SaatoPédre e dal Figlio con
I'origine del fuoco che deriva, come elemento ra®yrdalle due nature del caldo
e del secco.

b) Paragone della medesima processione con I'erigela luce fisica la quale
deriva dal fuoco tramite la mediazione del raggi@aeato dalla fiamma stessa.

¢) Similitudine tratta dalla natura umana: l'uonvdatti, in quanto specchio della
Trinita, € dotato delle seguenti operazioni: esssvaoscere, amare. In quanto la
mente umana prende coscienza del suo essere, rapsa@aia conoscersi e
conoscendo se stessa comincia ad amarsi. Lo Smfitoterno della Trinita, é
appunto I'amore che, procedendo dal Padre e dibfFigga le due persone in un
eterno, indissolubile legame di forza e di unitdt. ©e Trin. XV, 17-18; 19, 36-
37).

Libro III.

Il libro 1l prosegue con l'argomento relativala Creazione delogos e,
mediante esso, del mondo spirituale ed idealeohdn delle idee o dell®rmae
scaturisce dal cuore imperscrutabile e profonddidi Esso € il Bene e, in quanto
tale, non vuole trattenere per sé tale bonta climcide con I'essere e la vita
eterna, pertanto decide di manifestarla e di rentiecreature partecipi di essa. La
Creazione, pertanto, e frutto di infinito amoreceme confermano le Scritture, e
cosa buona e bella.

In questa sezione dBkriphyseon si segnala la forte presenza di brani citati
dall'opera di Dionigi I'Areopagita. Eriugena, infatriporta lunghi e numerosi
estratti delCorpus Dyonisiacurma conferma delle sue teorie teologiche. Dio &
infatti infinito, inesprimibile, incausato: la craane di numerosi enti trae la
propria origine dal suo grembo proprio come i nunsno originati dalla
semplicita della monade e le linee nascono dal&siguavisibilita del punto e del
centro. E, proprio come i numeri pari e dispaa,loro diversi e opposti, trovano
tuttavia la loro armonia e la propria quiete nellta della monade, cosi tutte le
realta create, buone e cattive, ritrovano la rec@rcoincidenza nell’ineffabile

unita divind®% Tale paragone ricorre spesso all'interno di quéisto, oltre che

152 periphyseor(1) IIl, 621-626.
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in altri luoghi dell’'operd®®. Eriugena impiega tale similitudine aritmetica per
esprimere l'infinita ed inarrestabile creativita @io che, come il numero uno,
determina la creazione di infinite entita. E comaentonade produce prima la
diade, poi la triade etc.; allo stesso modo andbe $2condo I'autorita di Dionigi,
esplica la propria essenza attraverso igmarchia entium cioé attraverso una
gerarchizzazione di creature che comprende sideqdehatura piu spirituale e
quindi piu vicina a Dio, sia quelle appartenentinabndo terreno e sensibile.
Ciascuna gerarchia partecipa, secondo la voloriaajiad un determinato grado
ontologico e gnoseologico che contraddistingue dtuna e le qualita dei suoi
appartenent?®. Dio, infatti, in quanto Bonta e Vita, vuole cleedue qualita siano
distribuite e partecipate ad ogni creatura, nonpsdpndo che gli esseri
rimangano privi dellessere e dell'intelletto. D& rende dunque dono alle
creature, distribuendo ad esse la facolta e il déesi di cercarlo e di
comprenderlo. Ma Esso € infinito e sopraessenzpseanto la ricerca del suo
volto sara interminabile, finché la Creazione niposera, alla fine dei tempi,
nella sua originaria unita. Tuttavia Dio non e wse¥e tale da far soffrire le sue
creature: per questo Egli, pur rimanendo fermoanptbpria sovra- essenzialita,
celato nell’eterna imperscrutabilita del suo mister della sua trascendenza,
decide di procedere nella dimensione del visibileled manifesto mediante
I'apparizione delleheophaniaeIn altre parole, Dio si esplica in tutto quanto e
percepibile attraverso la conoscenza sensibilgéeflagibile; Eglifit in omnibus
diviene ed & nelle cose, senza tuttavia limitagrdgpria infinita ad esse.

Tale teoria, ispirata al misticismo areopagiticuole impedire e prevenire ogni
eventuale fraintendimento in senso panteisticojagglardando in tal modo la
trascendenza divina. Eriugena, misurandosi coriffiealta di tale dottrina, non
manca di rendere I'idea di tale concetto che I'ega di enunciati ossimorici e
antifrastici comenon apparentis appariticocculti manifestatipnegati affirmatio
incomprehensibilis comprehensineffabilis fatusetc.**®
I mondo étheophania Dek, in quanto tale, rivela una parte di cio chefitiita
divina nasconde all'intelletto creato. La Creaziomdatti, viene interpretata e

studiata su di un duplice piano: quello fenomemaquello spirituale. Dio crea il

133 Cfr. Periphyseor(1) Ill, 637, 652, 655-662; V, 882 A.
134 Cfr. supraPeriphyseor(1) |, 414.

135 periphyseor(1) IIl, 633 B.

%6 | pidem.

66



mondo dapprima nellgaligo della natura noetica, definita oscura o vicina al
nulla, non perché sia davvero tale, ma perché,eiazione alla possibilita
conoscitiva delluomo delle creature sensibili, etalnatura noetica é
imperscrutabile e inafferrabile. L'uomo, pertantmn pud conoscere I'essenza
ideale delle cose (cio e noto soltanto a Dio), besmdtanto le loro vestigia
sensibili e fenomeniche. Solo chi lotta controdhdnio dei sensi e delle passioni,
aiutato e illuminato dalonumdella Grazia divina, puo elevarsi alla trascendenz
ed apprendere qualcosa di questa dimensione stpeet’essere. Cio e quanto
afferma I'autorita di illustri e santi padri comad®o, Agostino e Dionigr”.

Dopo aver ribadito le teorie dei Padri sull'infiaie ineffabilita di Dio, Eriugena
intraprende il discorso sull'interpretazione ed esspone della terza divisione
della natura, che e quella creata e non creatiieorrendo alle dottrine
aritmosofiche di Agostino, Eriugena esalta I'impoiza e la perfezione del
numero sei, simbolo dei sei gironi della creaziena suo tempo, simbolo della
divinita di Cristd®® La creazione, avvenuta precedentemente nellandiore
ideale e spirituale, procede sul piano fisico, pade dall'unita divina alla
molteplicita del mondo fenomenico, attraverso léegarie e gli accidenti che
determinano lindividualitd di ciascuna creaturdlamata non piu nell'unita
atemporale ddlogosdivino, bensi nella realta sensibile soggetta dillaensione
spazio-tempo. Eriugena, per spiegare tale dinanricajre nuovamente alla
similitudine con i numeri: essi infatti esistonopgama nell’'unita infinita della
monade che li sintetizza in forza di un tenace alimali armonia. Nella monade i
numeri costituiscono quindi un’unita e sono etewchiideali, proprio come gli enti
che, nella mente divina, sofmrmaespirituali ed immutabili. Tuttavia i numeri si
separano dalla loro originaria unita e si esplicariascuno nelle proprie
caratteristiche e nella propria individualita e,goanto tali, vengono dapprima
concepiti dall'intelletto umano che li fissa nefteemoria e li trasferisce sul piano
materiale per enumerare le cose, arrivando infineppresentarli fisicamente
mediante segni ed immagini. Cio € quanto per amalagcade alle creature che

sono pian piano calate nella materia divenendo aeistorpi visibili e fisici. Dio

157 periphyseon(1) Ill, 639-642. | passi qui citati comaictoritassono rispettivamente tratti da
Act. 17, 22-33; AIGUSTINUS De trinitate IX, 7-12; DYONISIUS ARIOPAGITA, De coelesti
ierarchia, Ill, PG IIl, 430 B s.

138 periphyseor(1) Ill, 655D. Il brano citato di Agostino & trattlalDe Trinitate IV, 4,7, NBA,
144-146.
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dona ad esse la vita: niente & nell’universo che afmbia vita e movimentd.
Anche i filosofi precristiani come Platone hanrarlato di una vita cosmica (la
celebreanima mundi, che pulsa in ogni essere, anche in quelli chepparenza,
sembrano non essere dotati di vita. Questa vitmatai deriva da Dio e si
manifesta anche essa gerarchicamente, in primalgoghe movimento che fa
ruotare i pianeti e i corpi celesti, in secondogomocome impulso vitale che
alimenta iseminadelle cose soggette alla nascita e alla morteyantome vita
vegetale e animale che finisce col popolare latéeracque e il cielo.

L’'uomo, in quanto creatura creata per ultima, ritdp e sintetizza gli aspetti e le
caratteristiche di queste forme di vita, essendo microcosmo, ponte di
comunicazione tra Dio e gli altri ess&fi

L'ultima parte del libro espone, seguendo I'ordaedla narrazione del racconto
biblico, le fasi della creazione del mondo. Erivgenserve, come fonti della sua
esposizione, deglEsameronidi Basilio di Cesarea, di Ambrogio e di Agostiffp
nonché di citazioni classiche tratte dai testi dini® il Vecchio, Tolomeo,
Platone, Eratostene, Marziano Capella e Bd&ZiServendosi di questi Eriugena
espone cosi i seguenti argomenti:

1) Creazione del cielo e del firmamento, discutemalgarticolare, sulla natura e
sulla dimensione dei pianeti e sulla misura delttadize che li separano dalla
terra.

2) Creazione della luce, delle acque e dei quatamenti.

3) Creazione del tempo e delle stagioni.

4) Creazione della vita animale e vegetale coniquare riferimento alla
descrizione delle qualita fisiche e anche moralaldune specie zoologiche che

popolano i mari e la terra (il cane, il falco, éllicano, il grifone etc.§*

Libro IV.
Il libro IV, dopo una brevissima ricapitolazmrdegli argomenti esposti nel
libro precedente, presenta gli aspetti del pensiantropologico di Scoto

Eriugena, esposto attraverso I'esegesi allegoetaatconto della Gené&f

159 periphyseor(1) I, 659 B s.

180 periphyseor(1) Ill, 728 B- 735 B.

181 BasiLIUS MAGNUS, Homilae in HexamerarVIl, 1 PG 29; AMBROSIUS Exameron, 4-13, PL
14; AUGUSTINUS De Genesi ad litterai, 4-14, PL 34.

182 Tali testi sono citatiad sensumsenza alcuna precisione. Per quanto riguardarilatie
citazioni sono tratte dalla traduzione latina Bieheoeseguita da Calcidio.

183 periphyseor(1) Ill, 692 B-742 B.
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Eriugena conclude dapprima la narrazione dellazovea degli esseri viventi
affermando che la vita delle diverse creature abolano la terra non potrebbe
esistere senza ammettere prima l'esistenzaamd@iiia mundi la quale € come
un'immensa sorgente dalla quale scaturiscono lenmanevoli esistenze delle
diverse creature. Anche se la vita animale e vegstmbra perdersi nella varieta
delle specie e dei generi che la compongono, llette umano, forte della
dialettica, pud ricondurre tale molteplicita allitin divina dalla quale essa ha
avuto origine. Eriugena passa in rassegna le easdithe dei vari tipi di anima
che popolano la terra: 'anima vegetativa deternanerescita e lo sviluppo fisico
delle creature, I'anima sensitiva consente lorpeaicepire il mondo fisico che le
circonda. A questo punto & opportuno parlare defltura umana e della sua
creazioné®.

Secondo Eriugena I'uomo € stato creato pemaltin quanto, secondo la
volonta del suo Creatore, egli deve ricapitolarsirgetizzare I'intera creazione
nell’'unita della propria natura. L'uomo, infattiprdivide parte della natura di
tutte le singole creature: dal piu piccolo germeofiagli esseri spirituali che
popolano le gerarchie celesti. L'uomo € al conteraponale ed angelo, cioe
creatura fisica e spirituale. Tale concetto € esmeed € confermato
dall’auctoritasbiblica la quale parla dell'esistenza dell’ uonarrale e di quello
spiritualé®®. Eriugena, ispirandosi al dualismo dell'antropdéogaolina, spiega
che, proprio in virtu del fatto che € un microcosrigomo vive in se stesso |l
dissidio tra la carne e I'anima: la carne, infaéti,simbolo dell’animalita che
'uomo ha in se stesso e che condivide per natarale altre creature, con la
differenza che, mentre gli animali sono giustificdél fatto di non possedere
l'intelletto, 'uomo, invece, in quanto condividache la natura intellegibile degli
angeli ed é stato creato ad immagine e somigliain2io, non puo illudersi di
realizzare la sua vera essenza servendo solo |lpasta inferiore e peccatrice.
Ecco perché, allorquando perverte la propria valdrasformandola in strumento
di nequizia e di malvagita, 'umanita diviene balie violenta: essa, infatti,

offusca 'immagine divina che é dentro di s€, @ejrada fino a corrompere col

184 periphyseor(1) IV, 741 B-747 C.

185 periphyseor(1) IV, 784 C- 752 C.

1% periphyseor(1) IV, 755 B-C: << Constat enim inter sapieniashomine universam creaturam
contineri. Intelligit enim et ratiocinatur ut ange| sentit et corpus administrat, ut animal; ac per
hoc omnis creatura in eo intelligitur. Totius sidgin creaturae quinquepertitadivisio est. Aut enim
corporea est, aut vitalis, aut sensitiva, aut ralis aut intellectualis. Et haec omnia omni mado i
homine continentur. >>.
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suo peccato l'intera creazione. Eriugena spiega’abeno ha ricevuto da Dio il
compito di ricondurre il Creato all’'unita originarima, se l'uomo sceglie di
allontanarsi dall'obbedienza divina, tale salveaaa avverra. Il filosofo continua
la sua dissertazione sulla natura umana definendmb con tali parolehomo
est notio quaedam intellectualis in mente divineeamliter facta'®’

In quanto creato a immagine e somiglianza di, Duomo condivide con il
Creatore il potere di conoscere le altre creatooeme Dio ha conosciuto tutto
quanto sarebbe stato creato nell’unitaldsbos creatore dell’essere e degli enti,
allo stesso modo I'uomo conosce ogni cosa attraviérgelletto e la ragione.
Tuttavia la conoscenza umana non puo, a causaedehw che I'ha indebolita,
penetrare I'essenza ontologica degli enti. Cio eseatito solo a Dio, mentre
I'umanita si limita a studiare le creature attraeei loro accidentf®. Eriugena
spiega che quando 'uomo pecco contro Dio, il peco#fusco I'immagine divina
e rese I'uomo simile alle bestie, degradando cosh@la conoscenza spirituale e
divina che egli condivideva con le entita angelichémago Deiresta dunque
sepolta nellanima umana in attesa di essere restape ricondotta al suo
originario splendore. Cio spiega la necessita tlmro deve nutrire di conoscere
se stesso: conoscere se stesso equivale a comp@rehd®nso della propria
essenza che non € quella di una comune creatueatgivbensi di un essere
privilegiato dall'amore e dalla sapienza diviftaQuello del “conosci te stesso” &
un tema caro alla speculazione eriugeniana: essm,vefatti, ripreso in
PeriphyseonV, 941C.

A questo punto, si apre una sezione molto mapte e significativa
dell'opera: in essa l'autore, rifacendosi al pertsmistico e teologico di Gregorio
di Nissa, spiega che la vera ed autentica natutaiaao € quella angelica e
spirituale. Prima della caduta, infatti, 'uomo exa come un’entita spirituale
dedita alla contemplazione divina. Egli era dotdioun corpo spirituale e
asessuato, privo di bisogni fisici e materialisia beatitudine era contemplare il
volto di Dio comprendendone i misteri e i segréf. sua natura era divisa in
spirito e in intelletto, ai quali poi si aggiunsemopo il peccato, il senso, le
phantasiaee i numeri. Lo spirito e l'intelletto sono ineffiibproprio come
I'essenza divina, che e invisibile e insondabile ggni creatura. Tenendo conto

157 periphyseor(1) IV, 761 A-768 B.
188 periphyseor(1) IV, 772 B.
189 periphyseor(1) IV, 777 B-D.
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di cio, 'uomo deve rispettare, durante la suates&a terrena, la gerarchia insita
nella sua natura: l'intelletto e lo spirito, di esga angelica e divina, devono
dominare e controllare le parti inferiori e piu dépelevandole e distaccandole
quanto pit & possibile dalle nefaste influenzeadmiateria’®.

Eriugena prosegue il suo discorso affrontandwadblema della resurrezione:
'uomo, infatti, nell’attuale esistenza terrenaadstituito da due corpi: il primo, di
natura fisica e materiale, & quello che gli fu agtp dopo il peccato, formato
dalla mescolanza dei quattro elementi, questo &ndés a morire e a scomparire.
Il secondo, di natura spirituale e invisibile, eetho che 'uomo possedeva nella
sua predente esistenza divina, quando viveva ifetp@runione con il suo
Creatore. Questo corpo, fatto a immagine e somiggiadell’anima, € quello che
ritornera ad esistere con la resurrezione: Eriugiefetti, a differenza di Agostino
e di altri Padri della Chiesa, non crede nella megione della carne e del corpo
fisico. L'uomo risorgera con questo “corpo” angelianvisibile, asessuato e
spirituale: cid non é solo conforme alle parolé&dn Paolo: << seminatur corpus
animale, surgit corpus spiritale¥3 ma anche al tipo di resurrezione vissuta dal
Cristo, il quale, come lo stesso Eriugena spiegherReriphyseonV, 872B,
risorse con un corpo divino e asessuato, protatipmello che avra 'umanita alla
fine dei tempi.

L'ultima parte del libro descrive I'episodio tkelcaduta del’'uomo nella realta
del peccato e la sua cacciata dal paradiso. Eraygeeguendo il racconto della
Genesi, interpreta i seguenti passi alla luce aelpensiero mistico:

1) Creazione di Adamo ed Eva (Gen. |, 26-I1,18):aAnh ed Eva sono simboli
che rappresentano la duplice natura delluomo. Amlamfatti, rappresenta il
voag, cioe lintelletto divino che contempla Dio e ilamdo spirituale; Eva,
invece, simboleggia d..cOno1g, cioe la natura sensibile che consente all'uomo di
conoscere il mondo fisico.

2) Tentazione del serpente (Gen. lll, 1-7): il see simboleggia il piacere che
seduce dapprima Eva (cioe la sensibilitd) e pdiraetrso questa, Adamo
(I'intelletto), provocando la caduta di quest'ulomel peccato e nella materia.

3) Dio rimprovera Adamo, passeggiando nel giardleEden (Gen. 1ll, 8-20):
Dio rimprovera lintelletto per essersi lasciatodsee dalla sensibilita e dal

piacere. Questo, infatti, verra scacciato dal Rsoadcioe dalla beatitudine

170 periphyseor(1) IV, 780 B- 811 A.
1711 Cor. 15,53.
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spirituale, e striscera sul proprio ventre, ciogtegg legato alla bassezza e alla
miseria delle realta materiali. L'intelletto e lansibilita, privati della visione
divina, saranno costretti a “lavorare” e a “pam®ricon sudore e dolore, cioé
potranno conoscere qualcosa del mondo spiritudtecem grande fatica e sforzo.
Essi, scoprendo di essere nudi, cioé di esserelidehwa la Grazia divina, si
forgeranno vesti ed indumenti con foglie di ficdpé rivestiranno la loro
ignoranza con false conoscenze e con una sciemmaleache mistifichera la
Sapienza divina.

4) Dio crea e da all'uomo e alla donna delle tuaidhpelle (Gen. 1, 21): cioe da
loro i corpi fatti di carne e di elementi fisicirto quali essi dovranno soggiornare
nella realtd materiale, lontani da Dio. E’ I'inizitella divisione dell’'umanita, sul
piano fisico, nella polarita di maschio e femmirth & anche I'inizio della sua
esistenza animale precedentemente descritta daydBau Tale divisione in
maschio e femmina verra abolita sul piano mistiabadresurrezione di Cristo.
L’'uomo, tuttavia, € sempre libero, conclude Eriwayedi intraprendere il proprio
ritorno a Dio attraverso il distacco dalle realtatemiali e attraverso la lotta contro

i suoi impulsi peccaminos?.

Libro V.

Tale ritorno e infatti annunciato dalle stepseole che Dio pronuncia subito
dopo la cacciata di Adamo ed Eva dal Paradisoc ergo ne forte mittat manum
suam, et sumat etiam de ligno vitae, et comedativat in aeternun(Gen. lll,
21-24). Secondo Eriugena queste parole non voglesmrimere condanna e
vendetta da parte del Signore, al contrario esseunicano la promessa divina
del ritorno dell'uomo nel Paradiso, in cui egli gotibarsi dell’albero della vita e
vivere in eternd” Eriugena, infatti, ricorrendo alle sue conosceirz&ampo
grammaticale, interpreta il valore semantico deiaticella latinane in senso
affermativo e non negativo, il che stravolge il semulei versetti succitati, i quali
esprimono cosi una vera e propria confessione ldezza e di recupero per il
genere umano che Dio rivolge alle creature angelith prima parte del quinto
libro prosegue in netta continuita con il finald tiero precedente: I'esegesi del
racconto del Genesi chiarisce il significato dalliee immagini presenti nel testo

172 periphyseor(1) IV, 811 A- 860 C.
173 periphyseor(3) V, 859 D s.
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biblico'™. Ad esempio, il giardino del’Eden simboleggia Hatura divina ed
angelica delluomo prima che il peccato la detuspamdebolendola. Il Paradiso
era, per 'uomo fatto ad immagine e somiglianz®idi, la beatitudine della quale
la sua anima godeva vivendo in stretta unione td@reatore di tutte le cose.
Eppure tale beatitudine non € stata persa per geatpmesorabilmente: 'uomo
potra recuperarla solo allorché egli decidera girapdere quella Sapienza divina
che & dentro di lui, la quale si identifica conViérbo stesso che, in quanto
redentore e creatore di tutte le cose, non cessdirparlare al cuore delluomo e
di ricondurlo alla comunione con Dio. L'immagine llde Sapienza-Verbo e
simboleggiata, secondo Eriugena, dal Cherubino lla dpada infuocata che,
come narra il Genesi, Dio colloca a guardia ddikab della Vita. Quest’ultimo
costituisce un’ulteriore allegoria del Cristo-VefBapienza, la cui forza di
redenzione opera instancabilmente allinterno deliéura umand>. Eriugena,
attraverso la dissertazione esegetica condottapdedonaggio delmagister
esprime la necessita di interpretare la narrazimb#ca in modo allegorico e
spirituale formulando un accorato invitocarnaliter sentire desinerecioe ad
abbandonare ogni visione materiale e letteraladiibbia e quindi a non lasciarsi
indurre a credenze del tutto infondate e supeostzitali da screditare agli occhi
dell’'uomo la profondita e 'autorita della sapierdigina.

Una volta posta la questione del ritorno, Ernaygrosegue il dialogo tra il
maestro e il suo allievo con I'obiettivo di dimase che taleeditus non e solo
una profezia o una speranza escatologica per I'udmeasi € una realta che
alimenta e regola tutto il processo di sviluppdalahtura delle cosg® Anche la
natura come l'uomo ritorna al suo principio. Ogealta naturale, dagli astri alla
volta celeste, dall’'oceano con le sue maree fit@kescita stessa delle creature
viventi, ritorna al suo proprio principio, dandooio a un processo ciclico
attraverso il quale si svolge I'evoluzione del Cosohe € specchiotheophania
del suo Creatore. Questo mondo, infatti, un giooessera di esistere secondo le
celebri parole dell’apostolo Paolpraeterit enim figura huius mundil Cor.

7,31). A questo punto, la dissertazione di Eriugsngropone lo scopo di

1" periphyseor(3) V, 859 D-865 D.

7> periphyseon(3) V, 865 C: <<Multipliciter itaque in hoc loccasctae scripturae dei verbi
simbolica nomina exaggerata sunt. Nam et Cheruliiflasnmeus gladius versatilis et via et
lignum vitae appellatur, ut per hoc intelligemusoduipsum verbum numquam nostri cordis
obtutibus recedet.>>.

178 periphyseor(3) V, 866 A- 868 B; 899 A- 903 A.
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“spiegare” i diversi significati della parola e dmincetto del ritorno. Esso, infatti,
esprime realta differenti, ma tutte riconducibili medesimo principio: tutto
ritorna a Dio. Riassumero tali significati, rimanda il lettore, per una trattazione
piu approfondita di tale argomento, ai capitolildedeconda parte del presente
lavoro, dedicata al pensiero mistico di Eriugenasignificati del ritorno che
Eriugena individua sono i seguenti:

1) Ritorno della natura cosmica a Dio mediante Ua distruzione fisica, che
Eriugena interpreta, tuttavia, non come il suo damento, bensi come suo
passaggio e trasformazione nella dimensione ideatgpirituale (= ritorno al
Logose al mondo delle Ide¥y.

2) Ritorno universale di tutta 'umanita alla sudagmaria natura angelica e
spirituale: 'uomo & destinato, secondauctoritasdi Massimo il Confessoté
ad essere divinizzato e trasmutato in un esseeem®Mte noetico e spiritual€’

3) All'interno del ritorno universale dell’'umanitDio, Scoto Eriugena distingue
due ulteriori modalita di ritorno: iteditus universalie il reditus specialis® Il
primo €, come appena detto, il ritorno salvificdwdia 'umanita al suo Creatore.
Tuttavia, in base al tipo di esistenza e alla cttadmorale ed intellettuale di
ciascun uomo, non tutta 'umanita sara ammessaati'emplazione dell’essenza
divina. Questa potra essere contemplata solo duaitis cioé da coloro che si
sono affaticati, durante la loro esistenza terranancere la sudditanza della loro
carne al peccato e alle passioni, sforzandosialiaesi alla contemplazione dei
misteri che la Parola divina ha comunicato all’'uoattvaverso le Scritture e gli
scritti dei Padri. Gli uomini che hanno scelto wétenza peccaminosa, pur se
restaurati nella condizione divina e spiritualennpotranno comprendere né
contemplare il volto di Dio: essi saranno condanadtun’esistenza di ignoranza
e di infelicita, in quanto saranno incapaci di “‘Gue” la dolcezza del regno
spirituale.

All'interno del quinto libro Eriugena svolge unanfya ed intensa esposizione di
carattere esegetitt: non contento di aver interpretato il racconto@ehesi, egli
dimostra che la promessa del ritorno del’'umanil@i@e contenutéranslativein

molti altri luoghi delle Scritture: nel racconto Neaman e del profeta Eliseo (Il

1" periphyseor(3) V, 866 A- 868 C.

178 MaxiMus CONFESSORAmbigua XVIII, PG 91 1304 C-1321 D.
179 periphyseor(3) V, 870 B- 872 C.

180 periphyseon(3) V, 941 C- 950 C.

181 periphyseor(3) V, 989 B- 1001 B.
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Reg. 5,10-14), nell'allegoria delle torri di Oziaglle parabole di Gesu (in
particolare, in quella del figliuol prodigo e delligeci vergini) nella simbologia
mistica del tempio di Salomone, nell’episodio datgaggio degli ebrei del Mar
Rosso etc.; Al termine della dissertazione e dalodo, maestro ed alunno
compiono una brevevaxepoilainoc (ricapitolazioney® delle tematiche trattate
nel corso di tutti e cinque i libri.

In appendice compare la dedica con la qualg&na si rivolge al suo amico
Wulfado, affidandogli il frutto delle sue fatichedelle sua meditazioni, che egli
spera possano servire ad illuminare la mente didolioro che vorranno dedicarsi
alla sapienza e alla filosofia, in attesa che ¢& Idivina si riveli alla fine dei tempi
per svelare la Verita tanto amata e cerchff@aisquisque in suo sensu abundet,
donec veniat illa lux, quae de luce falso philosopium facit tenebras, et

tenebras recte cognoscentium convertit in lucem

182 periphyseor(3) V, 1019 A- 1022 C.
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IL QUINTO LIBRO DEL PERIPHYSEONDI
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CAPITOLO PRIMO.

I



IL MISTERO DELLA DEIFICAZIONEDELL’'UOMO E LA CRISTOLOGIA
MISTICA NEL PERIPHYSEON DI GIOVANNI SCOTO ERIUGENA.

La dottrina di Eriugena € interessante perché gritho tentativo da parte di un pensatore

occidentale di incorporare le antiche teorie deilscita di Dio nel sistema mistico della

. , 183
deificazione dell'uomo

Il giudizio di Hugo Rahner coglie, a mio avvjisbnucleo originale del pensiero
eriugeniano, un pensiero che, come € ormai nasgendalla complessa elaborazione
di importanti teorie spirituali e teologiche delngesro cristiano orientale di lingua
grecd®. Eriugena, infatti, legge e traduce nel corsoadelia lunga attivita di
magister palatinuscome € ampiamente noto, numerosi testi teolagioiposti dai
Padri della Chiesa greca. Tra questi compaionoogeee di Massimo il Confessore
(580-655 d.C.), la celebre raccolta di indagevlbgiche intitolataAmbiguae le
Quaestiones ad Thalassiute quali esercitarono un influsso decisivo sulla
formazione del mistico irlande$8 In questi testi, Massimo il Confessore espone la
dottrina della nascita ddlogos divino nell’anima delluomo. Il teologo e mistico
greco elabora una dottrina teologica estremamentglessa e articolata, nella quale
si fondono i temi salienti della speculazione ofisgica in lingua greca elaborata

secoli prima dal pensiero dei Padri cappadoci esaledrini®® In particolare,

'8 H. RAHNER, Simbolj 118.

84Sul problema della genesi del pensiero eriugenianpartire dalle fonti patristiche greche
rimando agli studi divenuti ormai classici di @MAL PRA, Scoto Eriugena e il neoplatonismo
medievaleMilano 1951: tale studio ricostruisce anche smado del tutto sommario il debito che
Eriugena ha nei confronti dei testi patristici dingua greca, in particolare con @orpus
Areopagiticume con la dottrina delltheologia mystican esso contenuta; RIAZZARELLA, I
pensiero di GiovannBScoto Eriugena. Saggio interpretativBadova 1957tale ricerca propone
una nuova interpretazione del pensiero mistico 'Eléligena a partire proprio dalla
Quellenforschungondotta sulla maggior parte delle opere eriugeniaon particolare riferimento
al Periphyseonl.P. SHELDON-WILLIAMS, The Greek Christian platonist tradition from the
Cappadocians to Maximus and Eriugetm@ AA.VV. The Cambridge History of later Greek and
early Medieval PhilosophyCambridge 1967, 64-80: tale studio ricostruiscpgaitticolare debito
che il pensiero eriugeniano ha nei confronti deititeli Gregorio Nisseno e di Massimo il
Confessore.

185 Cfr. D.J.GEANAKOPLOS, Some Aspects of the Influence of the Bizantinertasihe Confessor
on the theology of the East and Weist << Church history>>, 38,1969,150-163.

18 |n particolare, gli studi condotti sul pensiero Massimo il Confessore hanno riscontrato
l'influenza delle dottrine teologiche di Filone d&ssandria, di Origene, di Evagrio Pontico e di
Gregorio Nisseno. Massimo il Confessore fu, infattibbacino collettore di tutta la produzione
teologica della patristica greca a lui precedentmché il primo pensatore che si preoccupo di
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Massimo riprende la visione del mondo, tipica deglinbienti mistici del
neoplatonismo cristiano, secondo la quale la Cos@&zé concepita come una realta di
enti gerarchizzati e disposti secondo un ordine délée realtd divine piu elevate
discende gradualmente fino a quelle del mondoreree materiale. Questo mondo,
nonostante la sua articolata differenziazioneftavia unificato da una forza cosmica
chiamata_ogos il quale & assimilato sia ®lerbumcreatore presente nella tradizione
neotestamentaria, sia alla antica immagine vedstamentaria della Sapienza
divina*®” (HokmaR. Il Logos divino crea i principi ideali di tutte le creature
(Moyo1)*®8 sia di quelle del mondo sensibile, sia di qusprituale, esercitando una
forte attrazione da parte delle realta terrene cwmifronti di quelle divine e
viceversa®® In tal modo, le creature celesti si protendoncsweguelle terrene e,
quest’ultime, spinte e attratte dall’amore e dakdlezza di quelle spirituali e celesti,

si elevano alla dimensione divina:

Quando parliamo dellamore, sia esso divino o dogelintellettuale, psichico o naturale, noi
dobbiamo pensare a una potenzétiva e connettivache muove le cose superiori a provvedere
alle inferiori, quelle uguali a un comune, recipsotapporto e, infine, quelle inferiori alla

conversione verso quelle migliori e piu elevife.

elaborare, sulla base delle dottrine fino allorfiude, una cristologia coerente ed esaustiva: cfr.
MORESCHIN} Massimo il Confessor&7-83.
187 Eriugena ritiene che il mondo creato sia fruttdladeazionalita e della bonta divine. Egli,
infatti, ritiene che Dio abbia creato tutte le caseSapientia Tale concezione € stata formulata
attraverso linterpretazione dei seguenti passilidiibed € spesso esposta all'interno del
Periphyseon: Prov. 8, 22-30: <<Dominus possedit me in initimrum suarum, antequam
quidquam faceret a principio; ab aeterno ordinata ®t ex antiquis, antequam terra fieret.
Nondum erant abissi, et ego iam concepta eram,uneddntes graves aquis, priusquam montes
demergerentur, ante colles ego parturiebar]...]>>118: <<Omnia per ipsum facta sunt, et sine
ipso factum est nihil, quod factum est[...]>>.
'8 Eriugena mutua dagli scritti di Massimo il Confessil concetto dedyor come modelli
spirituali ed intelligibili delle realta create; pyre, all'interno della sua opera, egli, per esprin
tale concetto, adopera altri vocaboli tratti lifauaggio filosofico della tradizione greca e fhati
Cfr. Periphyseon(1) Il, 529 B: <<ipsae auterprimordiales rerum causaa graecistipwtotvna
hoc est primordialia exempla vel npoopicpuata hoc estpraedestinationesvel definitiones
vocantur; item ab eisdefizia 6sAnpoza, hoc esdivinae voluntateslicuntur;déon quoque id est
speciesvel formae in quibus omnium rerum faciendarum priusquam dassanommutabiles
rationesconditae sunt, solent vocari.>>. (il corsivo @i
189 Tali argomentazioni hanno ispirato all’Eriugena dablimi riflessioni esposte all’interno
dell’Homilia super prologum lohanni$L 122, 283 s., nonché in alcuni luoghi &eriphyseon
cfr. I, 445, 482, 484, 11, 556, 560, 572, V, 90109921.
19 MaxiMus CoONFESSOR Diversa capita ad theologiam et economiam spedaniique virtute
ac vitioV, 90, PG 90, 1388:<%ov épota gite Oelov gite ayyehkov, gite voepov eite yoyikdv, gite
QLOIKOV gimopey, ,EVOTIKNAV TIVO, KOl GUYKPOTIKAV EVVONCOUEY SOVAULY TGO PHEV VITEPTEPO KIVOAGOV
eni mpovolay OV katadestépov, 6 8¢ opdcTO THAY '€l KOWMVIKAY oAAnAovyiav, kai
em’ eGyGTMV, TG VPEEVE TIPS THY TOV KPETTOVMY KOl VIEPKEEVOV 2MGTPOPNY.>>.

Eriugena riprende da Massimo I'immagine del cogale frutto delllamore divino che tutto
unisce e tutto lega attraverso un reciproco rappdrtattrazione tra gli opposti e tra le realta
terrene e celesti. Per i due teologi, I'incarnaeidiel Verbo rappresenta il compimento di questo
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Il mondo, dunque, grazie &bgos costituisce una sola realta che si manifesta
come una armoniosa molteplicita di esseri difféarentspesso tra loro opposti, ma
pur sempre uniti ed animati dallo stesso amoreilp&@ro unico Creatore. Tale
rapporto di amore e di attrazione e frutto dellitb amore di Dio, il quale suscita in
tutte le sue creature un’ardente desiderio di uairsui e, in questo modo, le eleva
tutte alla divinizzazione del loro essere. In matare, il processo di ascesa e di
progressiva unione al divino coinvolge proprio tmelreatura che, a buon, diritto,
pud essere definita come la sintesi di tutta laa@ione, 'uomd®. Questi, in seguito
al Peccato, si € allontanato non solo da Dio, ncadeuwlalla sua originaria condizione
di essere divino e angelico. Per questo, avendo dstolto al serpenteoeticq
immagine del male e della brama delle passionmé#nita € decaduta, assumendo un
corpo pesante di carne e di vizi, mantenendo tiatiavsua facolta intellettiva con la
quale essa riesce a conoscere il mondo fisico @ligibile. Vivendo in tale
condizione, 'uomo puo distaccarsi dal mondo fisécoosi elevarsi e ritornare al suo
Creatore. Cio gli e possibile solo attraverso Feg#o della gnosi cioe della
conoscenza illuminata e spirituale delle cose dheansente, attraverso l'ascesi e
I’agape di realizzare la natura divina dentro di sé eiglistinare quel rapporto di
unione e di comunione che aveva in origine con Bier Massimo il Confessore
I'ascesa e il ritorno delluomo a Dio rappresentasd piano etico ed ontologico, un
processo graduale e ininterrotto che determinasenapre maggiore amplificazione
del desiderio umano di unirsi misticamente allagaasuprema del Tutto e alla fonte
eterna della sua beatitudiff€.Sul piano storico, invece, il ritorno dell’uman#aDio
e stato realizzato attraverso I'evento salvifictl'idearnazione delLogos seconda

ipostasi della Trinita divina e immagine supremdaddeita che 'uomo adamitico

amore che unisce Dio e 'uomo e, mediante I'uormamncilia I'intera Creazione al suo Creatore.
La traduzione italiana su riportata &€ mia.

191 Massimo il Confessore definisce I'essere umad® 6Aov cuvekTikdTOTOV EpyaoThiptov: Cfr.

PG 91, 1305 B. Tale espressione viene ripresa dalitiema e resa in latino con il termiofficina
omniumche compare spesso all'interno Beriphyseoncfr. 1, 530 D; I, 733 A; V, 893 C.

192 Ambiguorum librji PG 91, 1089 B. Massimo il Confessore assimilaelaria, di matrice
aristotelica, del movimento delle realta fisicheseeil loro luogo naturale alla dottrina delibs
platonico. Secondo lui, tutto il Creato si muoveseeun determinato fine, tale fine coincide con la
Causa che ha originato il Tutto, cioé Dio. Dio édate della beatitudine e della perfezione dietutt
le cose (uomo compreso); tutte le creature lo anealoodesiderano. Ma, per quanto esse possano
ardentemente amarlo, il desiderio di raggiungerth godere della sua visione non trova pace né
fine, poiché Dio é infinito e, pertanto, non pu@ere posseduto e circoscritto dal desiderio delle
sue stesse creature: esse, finché esistono sul f@emeno, possono solo aspirare a Lui nell’attesa
di vederlo alla fine dei tempi. L'amore delluomargéo Dio, per Massimo, &€ un’incessante
desiderio di possedere l'irrangiungibile.
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possedeva prima della Cadiifa Massimo il Confessore interpreta I'evento
dell'incarnazione del Verbo divino confleod npdg ¢gvBpwnov katapaoctg, Cioé come
discesa di Dio nelluomo, evento che ha consenida solo il concepimento del
Cristo nel ventre della Vergine Maria, ma ancheahitazione deLogosnell’animo

di tutti gli uomini®%. L'anima, infatti, dopo l'incarnazione di Cristal apera dello
Spirito Santo, & divenut8eogopog, cioé portatrice di Dio, proprio come il ventre
immacolato della Vergine che nutre il Cridtogose lo fa crescere fino alla sua piena
maturita per darlo alla lucé® Tale processo di crescita si attua attraversari@ & il
distacco dalle realta materiali in forza dei qualomo si spoglia, gia nella sua
esistenza terrena, della caducita della sua natoréale e peccatrice, raggiungendo

in questo modo la divinizzazione del suo essere:

Attraverso le virtu Dio vuole sempre diventare uomguanti ne sono degni. E percid beato chi con la
sapienza pu0 attuare nel suo intimo questa incenmazdi Dio. Egli realizza cosi la pienezza del
mistero dell'incarnazione, ottiene la divinizzazigre in tale incessante divinizzaziotéuoig) non

verra mai per lui una fin€°

Nel momento in cui 'uomo ha realizzato in sédlainizzazione, la sua anima e
illuminata dalla Grazia divina e diviene in tal noodoipa 6¢oa, cioé una parte di

Dio, nel quale, spiega il teologo, presussistongrincipi della vera esistenza

193 MoRESCHIN| Massimo il Confessorel19-123. Il Cristo-Logos rappresenta, per Massiiho
logos cioe l'idea divina e pura dell'uomo che esistpviena che Adamo peccasse e che, alla fine
dei tempi, verra ricomposta da Dio, quando la doeeze I'umanita verranno ricapitolate in Lui.

Il Cristo e 'uomo spiritualmente perfetto e reabto, € il prototipo dell'umanita che ha raggiunto
la propriaentelechiacioé la propria perfezione spirituale e ontolagifr. nota seguente).

194 MaxiMus CoNFESSOR Quaestiones ad Thalassiu@?, PG, 90, 317. Secondo Massimo e, sulla
sua scorta, secondo Scoto Eriugena @ériphyseonV, 942 C), l'incarnazione del Verbo divino
ha donato ad ogni essere umano (malvagi e peccadompresi) una parte di natura divina,
offrendo a ciascun uomo la possibilita di nutreiimentare e, infine, di “partorire” nella propria
anima I'immagine del proprio Redentore. La nasdigh Cristo nellanima umana, tuttavia, puo
verificarsi solo in coloro che si distaccano daflassioni e che praticano la santa ascesi,
sforzandosi di elevare il proprio intelletto al ndonspirituale e di sottomettere il corpo al dominio
dell'anima.

195 || motivo della crescita delogos presente nel’animo umano, nel pensiero dell’Eznay &
fortemente connesso a quello, di portata pil usdler della crescita dell'intera creazioime
plenitudinem aetatis Christisecondo la celebre espressione di S. Paolo (EAR-13), che
designa lo scopo di tutta I'evoluzione cosmicaatedla realizzazione della sua perfezione
ontologica ed etica secondo il modello del Cristmbs. Esso, come ho gia spiegato, rappresenta
'umanita che ha realizzato la propria crescitaitle e che ha raggiunto la salvezza del proprio
essere: cfrPeriphyseon(l) 1V, 743 A-B: <<Vir autem perfectus est Christun quo omnia
consummata sunt, cuius aetatis plenitudo est caossoirealutis universalis Ecclesiae, quae in
angelis et hominibus costituta est>>; lo stess@eto a V, 994 C- 995 D.

1% Quaestiones ad Thalassiu@®, PG 90, 320 B: <<[..x}h6’ ovc t6v vepBiriovo mho™rov TEC
yxpnotOTTOC owtod "ic Muag 8€Let “o Bedg evepynoac Teleime ev Toig afiolg v Oéwov.>>. La
traduzione italiana & a cura didheSCcHIN| Massimo il Confessor@24.
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dell'uomo, conformandosi ai quali, egli splende@me dimora luminosa dello
Spirito Santd?®’

Proprio seguendo il pensiero del grande teolprgco, infatti, Eriugena formula la
sua dottrina della nascita debgos divino nel cuore dell'uomo. Eriugena, infatti,
crede che l'evento salvifico dell'incarnazione drisib abbia non solo liberato
'umanita dal peccato, bensi abbia soprattuttoounifa fragile natura mortale e
carnale dell'uomo quella divina e immortale del sDmeatore e Salvatofé® Per
Eriugena, come anche per Massimo il Confessdrél fenomeno dellanhumanatio
dei e presupposto delladeificatio hominis Questa rappresenta un evento
incomprensibile alla ragione umana e resta un noisteperscrutabile, che va onorato

col silenzio dell'intelletto:

ut ergo superat omnem intellectum quomodo dei warbdescendet in hominem, ita superat omnem

rationem quomodo homo ascendit in detif

Secondo Eriugena, lincarnazione del Cristo hsorpossibile la divinizzazione
dell'uomo rendendogli possibile, in tal modo, led&ione del suo essere alla
dimensione divina, nonché la propria adozione kofidj Dio. Il Cristo si fa, dunque,
uomo affinche 'uomo diventi Dio. Tutto questo camma una serie di importanti
conseguenze tra le quali una, in particolare, awmmceproprio il fenomeno
dell'inabitazione deLogosdivino nell'anima umana. Benché, come spiega Erag
'uomo continui a peccare e a seguire le proprissimai, il Logos che Cristo ha
diffuso nel suo animo continua, nonostante cicesetcitare la sua funzione di guida
e di educazione spirituale mai cessando di padhoeiore dell’'umanita corrotta e di

mostrarle la bellezza dei misteri divini :

197 Ambiguorum Librj PG 91, 1081 C.

198 periphyseor(3) V, 864 C.

19 MaxiMus CONFESSOR Diversa capita ad theologiam et economiam spedatéique virtute
ac vitio 1V,44, PG 90, 1324:<s0tow xai “o Kovpog yevopevog GvOpomog, koi ANV apynv
devtépag yevéoemg ek Iveduatoc ayiov € @ioel dnuovpyncog, kai Tov did mévov toa Addp
drcandtotov katadelapevos Bavatov, ev ot dnhady yevopuevov odikdtatov [...]>>.

<<Motivo sicuro di fede per sperare nella deificemd della natura umana ci €& dato
dall'incarnazione di Dio, che fa dio 'uomo, neltaisura in cui Dio si € fatto egli stesso uomo.
Perché certo egli, che si & fatto uomo senza ikqte¢ divinizzera la natura e per se stesso tanto
I'innalzera quanto egli stesso per 'uomo si & ashto>>.(trad. it. mia).

20 periphyseor(1) I, 576 C
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dei nanque verbum in quo sunt thesauri scientig@estaeque absconditi semper sine ulla

intermissione humanae naturae obtutibus praesteastque admonet et purgat et illuminat, donec ad

perfectionem suam intemeratam redu?at

Dio, infatti, vuole quotidianamente nascere in @sinnovare I'evento salvifico della

sua incarnazione:

vult enim semper et in omnibus dei verbum et deas $ncorporationis operari mysteridff.

Questa proposizione traduce alla lettera quantessiasil Confessore ha a sua volta

espresso neghmbigua

Bovietar yap asi koi v TEGWY “o T0d Og0d Adyoc kai Oedc TUC AVTOA EVEOUOTOCEMS EVEPYELSOAL TO

, 203
pootiplov- .

Tuttavia, secondo Massimo il Confessore, I'meaione che il Verbo di Dio vuole
effettuare nell’animo umano non puo essere reabzze I'umanita si allontana dal
sSuo principio e se, soprattutto, essa devia il mevito del proprio essere da Dio
verso il desiderio disordinato e sfrenato per laltéecreate. In tal modo, 'uomo
decade ancora una volta, per sua libera sceltgyatabliso e finisce nel gorgo delle

passioni che lo alienano sempre piu dalla suavaaa:

Ma colui che, pur essendo parte di Dio grazigbsdella virtu che € in lui secondo la causa che si &
detto, abbandona il proprio principio e si muov@zionalmente verso il non essere, logicamente si
dice che cade dall'alto, in quanto si muove non yeuiso il proprio principio e la propria causa,
secondo la quale e per la quale e in virtu delleyagli & stato fatto, ma si trova in un instabite ed

in un terribile disordine dell'anima e del corpaighé con l'inclinazione volontaria verso il peggio
procura a se stesso il fallimento che consistenoal poter raggiungere la causa immobile e sempre
uguale a se stessa, e compie la sua propria disgfazal proposito, con ragione si potrebbe parlar
dello “scender verso il basso”, poiché in lui ri@ela possibilita di far procedere senza contrasto
I'anima verso Dio, ma egli ha scelto di propriaomth, invece del meglio e dell’essere, il peggib e

non esseré

21 periphyseor(3) V, 864 C

292y/ersio Ambiguorunin PL 122,1206 C.
203 Ambiguorum librj PG 91, 1084 D.

204 MORESCHIN| Massimo il Confessor@27.
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Proprio seguendo tale pensiero, Scoto Eriugevstieme che l'uomo possa
riscoprire il Cristobogosdentro di sé e che possa quindi elevarsi allandizazione
solo attraverso il libero e volontario esercizidl@eirtu, della sapienza e della vera
conoscenza rieducata e purificata attraverso lenampirate al Bene. In particolare,
Eriugena esprime tale verita ricorrendo all’allegadel Cherubino che secondo |l
racconto del Gene8r viene posto da Dio a guardia dell’albero dellaviimbolo del
CristoLogos Il Cherubino é infatti allegoria dellaultitudo scientiaee dellafusio
sapientiae attraverso le quali I'anima delluomo, benche imolda dal peccato,
riconosce tuttavia la sua vera identita e riacqulat volonta di ritornare alla sua
originaria beatitudirf@®. L’anima umana (e qui Eriugena, attraverso il peoesattinto
da Massimo il Confessore, si rifa a delle teoriigi@se di origine gnostica e
platonica) vive deturpata nel corpo umano, ottest@bdai sensi e dalle passioni. Tale
condizione € interpretata come conseguenza delfeobhe Eriugena ha narrato e
descritto in precedenZ¥: il racconto di Adamo ed Eva infatti & rilettoalluce di
una nuova chiave ermeneutica. Secondo l'interpia@tazdata da Eriugena, Adamo
ed Eva sono infatti rispettivamente simboli debac e dellaicOnoig, cioé
dell'intelletto (creato, secondo la tradizione plabonica, ad immagine e somiglianza
del Dio-Spirito) e della sensazione, la quale viergannata dal serpente (simbolo del
piacere e della brama per le realta materialiien& venendo cosi indotta a sedurre
I'intelletto che, a causa di cio, decade dalla guginaria forza divina. In tal modo,
'uomo, creato comémago dej sprofonda in una realta che Dio stesso gli ctéiae
di fargli condurre un’esistenza piu consona alla parversa sete di peccato che lo
allontana da lui. Il mondo fisico, pertanto, € dar conseguenza del peccato

umano®®® L'uomo peccatore, infatti, avendo abbracciatoriihgipio del piacere e del

2% Gen. 3,24.

periphyseon(3) V,863C:<<Interpretatur itaque Cherubim “muitlb scientiae” vel “fusio
sapientiae”, ut sanctus Dionysius Ariopagita imdilDe celesti gerarchia scribit.>>.

27 periphyseon(1) IV, 811A-860C. Personalmente ritengo che Bepio del peccato e della
cacciata delluomo dal Paradiso sia stato integboetda Eriugena secondo una concezione
gnostica, probabilmente recepita indirettamentmite il pensiero di Origene. L'autore, infatti,
proprio come il grande teologo alessandrino, coiscepla nascita della corporeita e della
sessualita nelluomo come conseguenza del peccatelle sua attrazione verso la sensualita
rappresentata dallimmagine del serpente tentatdre]V, 818 D: <<ldem namque Epiphanius
tunicas pellicias, quas Deus primis hominibus pwstievaricationem consuerat, historialiter de
pellibus ovium,quae ut ait ille, in paradiso fuerant, factas esse non dubitat, Origenem
reprehendit, qui sub illarum pellium figura morgatiorpora, quae primis hominibus merito peccati
superaddita sunt, pulcherrime atque verissime fatguta fuisse exponit.>>.

2% | 'interpretazione della creazione del mondo fismmme conseguenza del peccato originale
sostenuta da Eriugena si discosta fortemente ttaktizione ebraico-cristiana, secondo la quale
Adamo ed Eva, prima della Caduta, vivevano gizasiglira, anche se la loro esistenza era limitata
entro i confini dell’Eden, ubicato, secondo la teamhe, nella regione della Mesopotamia. La
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desiderio fisico, non puo piu al momento operat&mealta spirituale (simboleggiata
dal’Eden) e deve quindi essere condotto nel mofet@mmenico. Tuttavia, spiega
Eriugena, tale condizione di esilio non durera terre: Dio non ha abbandonato
definitivamente I'uomo: in lui, infatti, risplendgempre ilVerbum il quale, come gia
detta

numguam nostri cordis obtutibus recedet, et qumaper ad illuminandos nos praesentissimum sit et
beatitudinis, quam praevaricando perdidimus, nusgonamquam memoriam perdere sinit, ad eandem

semper redire nos volens et, donec id fiat, camtid suspirans, perque scientiae et actionis piesfec

gradus iter quod illuc ducit carpentes nos istigzé)lgs

Cristo e colui che non cessa mai di richiamaliei conoscenza di noi stessi, della
nostra natura, delle nostre origini e soprattuttbristro destino escatologico. Ed &
proprio in relazione a questo problema che Eriugeladora la sua cristologia,
riconoscendo al nostro Salvatore la funzione ddlake alluomo il progetto salvifico
di Dio che, attraverso la mediazione della sua rimezone, ricapitolera tutta la
creazione nell’'unita dello Spirito e dell’eternit@risto rappresenta infatti 'immagine,
il prototipo delluomo interamente divinizzato entegrato nella sua originaria natura
immortale e angelic&? Cristo & 'uomo che ha preso coscienza della dimensione
spirituale, € 'uomo che ha riunificato le sue pate e le sue energie divine indebolite
e disperse a causa del peccatio nus et perfectysé 'uomo che ha realizzato la
conoscenza di se stesso e che ha ridestato neb fdelth sua anima il desiderio
ardente del Paradiso e di Dio. Tale interpretaziomnstologica risale in realta ad
epoche molto piu remote di quella in cui operardBdugena e Massimo |l
Confessore: la visione di Gesu Cristo come pnototiel’'uomo divinizzato e quindi
perfetto e presente gia nel pensiero teologicdating Padri della Chiesa vissuti tra i
secoli Il e 1ll come Ippolito di Efeso e Clementéegsandring** Tale concezione

cristologica, a sua volta, si ispira ad un celgiasso dell’epistola agli Efesini di San

formazione neoplatonica di Eriugena lo porta quendliinterpretare il mondo terreno come luogo
di espiazione per 'uomo che si & volutamente &lpato dal suo Principio. In cid il pensiero
dell'autore concorda pit con quello di Origem¥e(Principiis|, 6,12, PG 11, 165-170.) che con
quello di Massimo il Confessore, il quale, inveggerpretava in modo ortodosso I'origine del
Mondo come cosa buona creata prima del peccatuaib: cfr. Ambigua 7, PG 91, 1096 A-
1101 C.

299 periphyseon (3) V, 864 C.

210 per |a Cristologia di Giovanni Scoto Eriugena, BISTOCK ,The Philosophical

Anthropology of Johannes Scottus Eriugema<<Studi Medievali >>, S.lll, 2, 1967, 1-57.

211 HYPPOLITUS, De Anticristg 3 in GCS |, 2, 6: <<gic OV éva téhelov Kol emovpdviov
avOpamov oi Tavteg katoviloat emdvpoapev>>; CLEMENTE, Paidagogusl, 6, 25 in GCS |, 105.
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Paolo, la dove 'apostolo, esaltando il valore @léde e I'importanza per i fedeli di
realizzare la piena e perfetta conoscenza debfijliDio, esorta a realizzafeomo
perfettg vera e sublime meta per ogni essere ufffarriugena, ispirandosi a questo
passo paolino, sostiene che l'apostolo si stiarenfdo proprio al processo della
divinizzazione dell'uomo, la quale si realizzerdoahe l'umanita intera verra
ricondotta da Cristo in Dio nella cui unita ed ei&r avverra laapocatastasi
universale di tutta la creazidité L'uomo perfetto & 'uomo divinizzato e reintegrat
nelle sua originaria purezza spirituale. Durantsua esistenza terrena 'uomo deve
saper realizzare, secondo Eriugena, la vera conpacdella sua natura. Tale
conoscenza € oggetto di una trattazione intensaggestiva che I'autore svolge
all'interno del libro quinto dePeriphyseoff“. In questo passo Eriugena identifica
I'antico monito ellenico delyvOft ceavtév con quello, tratto dalla tradizione
veterotestamentaria, delattende tibi ipsi*>. Attendere sibi ipsi per Eriugena
significa conoscere cido che contraddistingue ettsiaza in modo unico I'essenza
della natura umana. Di questa ogni uomo deve acguisacertissimam notitiane,
tramite essa, deve saper orientare in modo giiestddmento della propria esistenza.
Ricorrendo ad una elaborata quanto originale panakigia, Eriugena spiega che il
significato della parola “uomao” (in grecdvdpwnoc) deriva dalla fusione dei seguenti
termini avo tpomnv oppuredve Bepoaca omiav, i quali imandano all’antica visione
platonica delluomo quale creatura nata per elevagsclusivamente alla
contemplazione e al raggiungimento della visionkdieino.?*® Cid rappresenta lo
scopo supremo della vita umana, senza il qualemtucsi riduce a condurre
un’esistenza pari a quella degli animali brutichle, secondo Eriugena, € proprio cio

che insegna la Bibbia. Ad esempio, Baintico dei cantigiil re Salomone pronuncia

212 Eph. IV,13: <<donec occurramus omnes in unitatéhai fet agnitionis Filii Dei, in virum
perfectum, in mensuram aetatis plenitudinis Christi

213 periphyseon(3) V, 995 A: <<Interroga eundem Apostolum ad ghakc membra parantur.
Respondet: “Ad perfectionem sanctorum in opus aidtnationis, in aedificationem corporis
Christi, donec occurramus omnes in unitatem fideiognitionis filii dei”[...] quando mensura et
plenitude aetatis Christi non corporalibus ocusisd virtute contemplationis in omnibus sanctis
suo capiti adunatis clarissime videbitur, quandoitsplis aetas, hoc est virtutum plenitudo, quae
in Christo et ecclesia sua costituta est, consuritoratet caetera quae de aeterna felicitate et
perfectione beatitudinis in dei filio intelligi pssnt.>>.

414 periphyseon(3) V, 941 C s: <<Nulla quippe alia via est adnpipalis exempli purissimam
contemplationem, praeter proximae sibi suae imagieitissimam notitiam.>>.

**Deut. 4, 9; 8, 11.

1% periphyseon(3) V, 941 D: <<Ad creatoris sui siquidem contéatiopnem , nulla alia
interposita creatura, humanitas creata esipasso di Platone al quale si ispira tale cormez é
quello diTimeqg XVI, 44 D- 45 A.
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le seguenti parolenisi cognoveris te ipsam, vade in vias greddmL’esegesi
eriugeniana ritiene che tale monito, rivolto ledterente al personaggio della bella
sulamita, destinatario delle dolci parole d’amoe¢ @anticg vuole, in realta, essere
un’accorata esortazione che il Cristo-sposo indiriall’anima umana, la quale,
essendo statdecolorata cioé anneritd® dal peccato, deve per questo ricordare la sua
vera origine e riconoscersi comenago dej compiendo in tal modo quella
conversioney(etavola) raccomandata dal Vangelo, indispensabile peapnéndere |l
suo ritorno a Di&° Questo ritorno € interpretato come una guarigiolada
deformita e dall’'abbrutimento in cui il peccatodpettato lI'intera umanitdspirandosi

ad un suggestivo passo d2¢ Imaginedi Gregorio di Nissa, Eriugena paragona la
condizione delluomo carnale e peccatore a quadlecdlebre personaggio biblico di
Naman il Sirc®®® Questi & affetto dalla lebbra che gli ha sfiguiktmrpo e, alla fine,
riesce a salvarsi solo grazie alle parole del paokgiseo che lo esorta a immergere |l
suo corpo debilitato nelle acque del fiume Giord&idlaman & ityposdell’'umanita
salvata dal peccato per mezzo di Gesu Cristo (sef&)i che purifica la lebbra del

male e delle passioni guidando I'anima nella copilazione delle realta celesti.

2'cant. 1,7.

218 | 'immagine dell’animadecoloratadal Peccato si ispira, nello specifico, ai versi $. del
Canticq allorché la bella sulamita, considerando il celscuro della sua carnagione, rivolge al
suo amato le seguenti parole: “nolite me considegaod fusca sim, quia decoloravit me sol.” Da
tale espressione Eriugena conia il vedazolorarecon il quale egli esprime I'azione deturpante
delle passioni sordide e dei vizi che, tuttaviap hanno del tutto annerito il candore e la bellezza
dell'originaria bonta delluomo: cfrPeriphyseon(3) V, 914-915 D: <<malitiae vero dedecus
bonitatis pulchritudinem decolorare impossibile>estL’espressioneanima decolorataricorre
spesso in questa ultima parte dell’opera: cfr,gsempio, V, 865 A, 871 D, 873 A.

219 versetto del Cantico presenta in realta différeersioni: ad esempio, nella versione di San
Girolamo lo sposo, rivolgendosi alla sua amatadiee: <<Si ignoras, o pulcherrima inter
mulieres, egredere et abi post vestigia gregunastghaedos tuos iuxta tabernacula pastorum.>>.
Tuttavia, il breve ma suggestivo versetto ha coobtsc nellambito della lunga e secolare
tradizione esegetica dei Padri, una fortuna madistay, soprattutto per la ripresa e I'accostamento
con l'antico monito delfico del “conosci te stess@rigene di Alessandria fu il primo teologo a
fondere il monito delfico con il versetto del Cawti cfr. Scholia in Canticum Canticoruny9-60,
PG 17, 254 s. Tale identificazione era determirtatia lettura in chiave allegorica del testo
biblico, il quale era interpretato come il dialogmoroso tra Dio e I'anima umana. Tale chiave di
lettura conscera una grandissima fortuna sia ier@isia nell’Occidente latino: cfr.TAANASIUS,
Scholia in Cantica CanticorumPG 27, 3-8: <<Eqv pun yv@¢ eavtv moipowe Tag epipoug
c0d[...] xai Opéyng apaptiog avti apetmv.>>; QRILLUS ALEXANDRINUS, Fragmenta in Cantica
Canticorum PG 77, 38 s.: <€dav pn yvog cgavtiv. Hyovv €1 uf petavonong, enoiv, onicw twv
eBvv gupebnon. >>; AMBROSIUS In Psalmum David CXVIII Expositid0, 10-11, PL 15, 1332
D: << Cognosce te, anima, quia non de terra, nolmtdees, quia insufflavit in te Deus et fecit in
animam viventem [...] Disce, homo, ubi grandis ettipgais sis. Vilem te terra demonstrat, sed
gloriosum virtus facit, fides rarum, imago pretiosuJbi namque quidquam tam pretiosum quam
imago Dei? >>.

220 periphyseor(3) V, 872 B-874 C. Quanto al passo citato dadgemna: cfr. Gregorii Nysseiiie
Immaginein PG 44, 225C-228 B. L’autore lo aveva gia citat@recedenza iReriphyseonV,
801 A-B.

2214 Reg.10-14.
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Quando l'uomo pecco, la sua natura, creata a samagl di quella degli angeli, si
corruppe decadendo in quella bestiale nella quateiginarono le turpi passioni e i
vizi che I'hanno sempre di piu gettata nella roviba questa condizione 'uomo si
salvera solo grazie alla morte fisica che, comeehawnascita, gli schiudera una
nuova esistenza nella quale l'uomo ritornera adrsuniefinitivamente al suo
Creatore. Ritornando al problema della cristolagiageniana, &€ doveroso osservare
che essa trova la sua piu alta e suggestiva fomouma nella definizione di Gesu
Cristo quale capo della Chiesa universafd.a Chiesa per Eriugena non costituisce
semplicemente una comunita di credenti 0 una peteiituzione religiosa: essa
rappresenta, invece, il corpo mistico del Verboirdiy la totalita che abbraccia e
include ogni essere umano che é stato salvato perordel suo sacrificio. Cristo &
I'unico, il solo vero uomo-dio in cui & realmengechiusa, unificata, “ricapitolatz®

e infine redenta tutta la natura umana:

omnes quos salvavit, in ipso ascendunt, nunc genfiin spe, in fine vero per speciem in re [...] solu
itaque descendit et solus ascendit, quia ille caomibus suis membris unus deus est,unus filiusldei.

ipso enim omnes credentes in ipsum unum sunt; i&gyse christus, corpus cum membris, ascendit in

patrem224

Cristo ha dunque amato e “ricapitolato” 'umtane, tramite essa, anche tutto il
creato, riconducendoli, per il momento, sul pianstito e poi, alla fine dei tempi,
realmente e definitivamente, nell’'originaria unidivina. Sul piano della logica
mistica, quindi, Cristo e il mediatore tra l'unitéeffabile di Dio e la molteplicita del
creato, conseguenza del peccato umano. Alla luc&égdquindi, I'atto, compiuto da
Cristo, di “ricapitolare” la molteplicita degli udm e degli esseri creati e frutto

dell’amore divino e non di una cieca necessitaiwmitome nel neoplatonismo non

222 periphyseon (3) V, 1006 A: <<Cuius numerositasutvecentenarii numeri latitudo, ad
integrum implebitur, dum humanum genus in capite (sluod est Christus) in eam revertetur.>>.
22| concetto di ricapitolazione esprime la voloniigDio di salvare e di ricondurre, alla fine dei
tempi, tutta la Creazione nella sua unita origman cui ogni creatura verra trasmutata in una
entita spirituale ed eterna. Tale concetto si &pir celebre passo di San Paolo (Eph. 1,11), nel
quale l'apostolo presenta il Cristo come l'artefamlla salvezza universale e come mediatore tra
Dio e le creature cadute nel peccato. La sua mori@ sua resurrezione hanno realizzato la
avokepaAlainoig, Cioé la ricapitolazione e la redenzione di tiétecose e, quindi, la definitiva
riconciliazione tra Creatore e creature.

224 |bidem E’ da osservare che Iimmagine della Chiesa cdotalita del’'umanita redenta e
divinizzata che forma il corpo mistico di Cristoigpira alla ecclesiologia di San Paolo, cfr: Eph.5
29-33: <<[...] nemo enim umguam carnem suam odio ihabed nutrit et fovet eam sicut et
Christus ecclesiam, quia membra sumus corporisseius
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cristiand®. Eriugena, pertanto, ha elaborato una cristolagie fu ideata come
soluzione del problema, di matrice filosofica, digbporto tra 'Uno e il molteplice e
di quello, di origine teologica, del ritorno delbmo a Dio.

%5 E opportuno notare che il misticismo di Eriugenddéato sulla base della concezione,
tipicamente cristiana, di Dio come Persona e conmod eus caritas estl 10,4,9), il quale
non riconduce il Creato a sé in virtu di una iedetinata logica meccanicistica che, dopo la
dispersione delle creature nel molteplice, esigdp per rispondere ad un freddo bisogno di
coerenza, il loro ritorno all'Unita originaria. Abntrario, Dio realizza il ritorno del Tutto percéé
animato dalla misericordia a dall'amore per gliegsdl Dio proclamato dalla mistica eriugeniana
€ Dio di tutte le cose proprio perché & anchemcjgralmente Dio di tutta 'umanita.
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LA SAPIENZA MISTERICA E L’'ESEGESI ERIUGENIANA.

Il pensiero di Giovanni Scoto Eriugena riconoiceportanza e la profondita
dei misteri che le Sacre Scritture comunicanaaibnita attraverso la lettera del
testo biblico. La sua opera di traduzione in latinalcuni dei piu noti testi mistici
e teologici in lingua greé® infatti, gli consente di acquisire un prezioso
bagaglio di conoscenze nonché di avere la pogsilgiliapplicare alla Bibbia dei
nuovi principi ermeneutici ispirati alla lettura almiave allegorica e spirituale. In
particolare, il testo che sembra esercitare suidnhggiore influenza e la raccolta
degli scritti misteriosofici attribuiti dalla trazione al celeberrimo Dionigi
I'’Areopagita, noto come uno dei primi discepoli$tn Paolt’. La lettura e la
traduzione deCorpus Areopagiticunconsentono all’Eriugena di approfondire la
comprensione di tipcanagogico (gia nota al pensiero dei Padri latini) del
complesso linguaggio biblico, guidandolo nellaigata “selva” di simboli e di
metafore che la sapienza divina ha ispirato allatenelei suoi profett® Sin
dall'inizio del Periphyseonl'autore € perfettamente convinto del fatto che la
Bibbia vada interpretatmetaforice tanto che all’analisi che ben presto seguira
nei successivi libri egli premette un discorsoiplb toropedeutico nel quale spiega

il modo in cui & opportuno procedere nell’esegesighssi scritturistici?® Cio

% |n particolare, Eriugena tradusse i seguenti:tasto il Corpus Areopagiticungli Ambiguae

le Quaestiones ad ThalassidhMassimo il Confessore Ancoratusdi Epifanio, ilDe immagine

di Gregorio di Nissa. Tali traduzioni sono statélplicate a cura del Floss all'interno del volume
122 dellaPatrologia Latina

227 pct. 17,34: <<Quidam vero viri adhaerentes ei itedint; in quibus et Dionysius Areopagita

et mulier nomine Damaris et alii cum eis.>>.

228 | 'importanza che la traduzione d@brpus Dyonisiacunebbe per la formazione della mistica
eriugeniana nonché per la genesi del pensierogmolomccidentale tra VIII e IX secolo d.C. &
stata rilevata, all'interno della sua classica apda E.@SON, La filosofia nel Medioevotrad. it.
Milano, 2004, 227. Giudicando le caratteristicledlalfilosofia e della cultura d’eta carolingia, lo
studioso francese cosi commenta il fenomeno deffasibne della mistica dionisiana: <<In
questo ambiente di grammatici senza ambizioni risétaE e di barbari latinizzati, iCorpus
Areopagiticum piombo come una meteora caduta da un altro mantiolandese Giovanni Scoto
Eriugena I'accolse con entusiasmo. Ne derivo uaigscenza neoplatonica [...]>>. Sul pensiero
di Dionigi e sull'influsso che ha esercitato sulstidismo medioevale cfr: O'RLy, Dionysius
Areopagita in Theologische Realenzyklopadie, VI, Berlin -eW York 1981, 772-780; F.
O’ROURKE, Being and Non-Being in the Pseudo- Dionysiis The Relation between
Neoplatonism and Christianitydd. Finan TH. Twomey, Dublin 1992, 55-783.€l. PUECH, La
tenébre mystique chez le Ps. Denys I'Aréopagitdaes la tradition patristiquein << Etudes
Carmelitaines>> 23, 2 (1938), 35-53.

22 1n particolare nel libro | dePeriphyseon & espresso lo scopo fondamentale al quale &
finalizzata, secondo Eriugena, la lettura dela®ibbia. Esso é rappresentato dall'acquisizione,
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che, in particolare, preme dire allEriugena € &ogarola di Dio che i teologi
chiamanoLogos nel momento in cui essa si € manifestata agliiniosul piano
storico, ha subito un processo di riduzione e dsformazione in modo da
divenire comprensibile all'intelletto umafd che, come gia detto, & stato
deformato ed indebolito dal peccato. Dio, affindls@mo potesse capire il suo
volere ed apprendere la sua sapienza, ha manddataua parola attraverso il
linguaggio umano, facendola discendere dal pianotisggde a quello carnale,
esprimendo i sacri misteri per mezzo di immagi@itter dal mondo fisico e
naturale’®* Per questa concezione Eriugena si ispira, in qudatie, alla teoria
della ovvkatafoacig, formulata secoli prima dal grandissimo Giovanni
Crisostomo, del quale Eriugena lesse alcune dpetea Bibbia, pertanto, non &
un testo che presenta situazioni assurde e cantalai ragione, essa € invece uno
scrigno di profonde verita che solo uomini di feddi sapienza possono leggere e
comprendere. Inoltre, la lettura della Bibbia nad gssere eseguita senza l'aiuto
della Grazia divina, la quale illumina lintellettamano innalzandolo alla
contemplazione delle verita spirituali. Eriugengrase tale verita ricorrendo
all'interpretazione allegorica di un noto passo dahgelo di Giovanni, quello in
cui si narra della resurrezione di Gesu CffStdl Vangelo narra dell'arrivo al
sepolcro dell'apostolo Giovanni il quale, bench& giunto per primo, non osa

da parte dell’'uomo, dellpura perfectaque intelligentiadi quanto Dio ha operato e operera nei
confronti dellumanita e del Creato. Inoltre, I'elttivo che Eriugena si prefigge € quello di
respingere definitivamente I'esegesi letterale arriale” delle Scritture, che, a suo parere, €
responsabile di tutti gli errori che 'umanita hanomesso e che I'hanno portata a formulare nel
corso del tempo un’idea di Dio troppo terrena eapamorfa. Eriugena, come anche il primo
Sant’Agostino, desidera che l'umanita assurga efiaoscenza del Cristianesimo comera
religio, cioé come religione né estranea né contraria ralfis, bensi come fonte della sua
illuminazione e garanzia della sua salvezza.

230 Questa tesi si ispira al pensiero di Agostinoguble, nel suo scritto intitolatBe utilitate
credendi(9, 21, NBA, VI, 207-209= PL 42, 79) definiva comglgare proverbiumil complesso
degli insegnamenti e dei racconti biblici cheptgpularis clementiali Dio aveva rivelato ai profeti
esprimendoli attraverso un linguaggio carnale eafoeto al fine di istruire le masse incolte e
ignare della profondita delle realta celesti eldm misteri: cfr. PL 42, 79.

%31 Eriugena chiama tali immagisimbolica nominala loro origine & connessa alla presenza di
quella che l'autore chiam@heologia bipertita(cfr. Periphyseonl, 461 B-C). Essa, come
suggerisce il nome, si divide in due tipologieplama, dettacatafatica esprime I'essenza di Dio
traslative ricorrendo cioe all’'uso di simboli e di metaforatte dal mondo sensibile e fisico; la
seconda, dettapofaticg puo solo limitarsi a dire cio che Dio non €, impedo cosi ogni tentativo
di definizione, al fine di dimostrare e di salvagiare la trascendenza della sua natura infinita e
sublime dall’errore di ridurre il Creatore allimmiae sbiadita e vana di una sua creatura. Infatti,
solo conoscendo il Divino per immagini e simbalidmo € in grado di produrre uteologig cioe

un discorso su Dio, nell'attesa di poterne conasdar piena essenza, cosa che avverra solo
quando, alla fine dei tempi, Egli si manifestera @ghi creatura nella sua pienezza: cfr.
Periphyseor(3) V, 1021 C.

232 periphyseon(3) V, 979 C- 980 C. In tale passo Eriugena citeeramente dHANNES
CHRYSOSTOMUS Homiliae in epistulam primam ad Corinthio#2, 2, PG 61, 364.

%0, 20, 1-10.
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tuttavia entrare nel luogo in cui, secondo il ratooconcitato delle donne, é
avvenuto il miracolo della resurrezione. Sappiamfatti, che sara invece Pietro
ad entrare, confermando in tal modo la notiziaadetisteriosa ed inquietante
sparizione del corpo di Gesu. Eriugena, applicaiidmetodo della lettura
anagogica al testo sacro, spiega che 'immaginesel@blcro rappresenta il testo
letterale delle Sacre Scrittdfé Esso & infatti paragonato ad un sepolcro per il
fatto che il testo sacro, preso alla lettera, eetapietra che chiudeva il Sepolcro
di Cristo, in quanto custodisce i misteri della soapia natura umana e divifia.
Occorre dunque ravvivarlo attraverso la conoscefipsofica e teologica,
simboleggiata dalla figura dell’apostolo Giovanche per primo accorre al
sepolcro delle Scritture animato dal desiderio elascere i misteri divifif°.
Tuttavia Giovanni non osa penetrare all'interno skgbolcro: cio, per Eriugena,
esprime il sacro timore che l'intelletto umano mawell'accostarsi da solo alla
parola di Dio. La ragione non comprende quanto @iole rivelarle. Pertanto,
essa cede il posto alla fede illuminata dalla seaedivina, la quale é
rappresentata dall'apostolo Pietro che, per priatzede al sepolcro, non solo
dimostrando in tal modo lauperiorita della fede sulla razionalitd unfahama
anche esplicitando il significato di quanto la Bibbtessa insegna con le seguenti
parole:nisi credideritis, non intelligetf$®. La vera comprensione delle Scritture &
quindi frutto dell’illuminazione della fede, chedéno di Dio. Eriugena, tuttavia,
non ignora né tanto meno vuole negare I'importadedka lettera del testo biblico:
egli, infatti, € consapevole che non tutti sono grado di accedere alla
comprensione dei misteri sacri attraverso lo stuaia contemplazione: molti
sono i chiamati, ma pochi sono gli elettii Per doesgli considera
l'interpretazione letterale della Bibbia utile pstruire le masse e per confermare
gli uomini nella loro fede in Dio. Per esprimer®,cancora, Eriugena ricorre ad
un’altra lettura in chiave allegorica di un secomuksso del quarto Vangelo,

quello cioé nel quale si narra dell’episodio defialtiplicazione dei pani e dei

23 Tale interpretazione dell’episodio della resumes di Cristo & argomentata da Eriugena
all'interno dell’ Homilia in prologum lohannis3-4, PL 122, 283-296.

#5Hom I11,1-4 : <<monumentum Christi est divina scrigtuin qua divinitatis et humanitatis eius
misteria densitate litterae veluti quadam muniupttra>>

3% |bidem: <<lohannes significat intellectum.>>.

237 |bidem: <<[...] necessario praecedit fides in monumentamctae scripturae , deinde sequens
intrat intellectus , cui per fidem praeparatur asht>

281s,7,9.
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pesci®*® Quando le folle, una volta saziatesi dell'abborneamasto, si allontanano

per far ritorno in citta, Gesu ordina ai suoi dgaédi raccogliere nei cesti quanto
era avanzato del pasto miracoloso “affinche nudldavperduto”. Eriugena spiega
che il cibo consistente in pani e pesci offert@ dfllla affamata rappresenta la
parola di Dio che viene donata e predicata agli inbattraverso la lettera e la
visibilita degli atti liturgicf*®. In tal modo, Dio “sfama” le folle formate dalla
maggior parte della gente che non é in grado dreapmisteri che il Cristo ha
rivelato. Cio che é avanzato, cio che i fedeli f@anno potuto mangiare e
consumare simboleggia, invece, proprio I'insiereerdisteri divini che il Cristo
ordina ai suoi discepoli, cioé agli uomini di ingegpiu elevato e di animo piu
profondo, di custodire tenendoli nascosti alla raassivelandoli solo a chi € in
grado di comprendeffi'. Alla luce di quanto abbiamo appena riferito, fas®
dedurre che Eriugena distingueva, all'interno del pensiero teologico, un tipo
di sapereessoterico rivolto alla massa e identificato con quanto leitBire
narravano attraverso la lettera, ed wspterico cioé di carattere iniziatico,
accessibile solo a coloro che sono in grado diguere, attraverso un’adeguata
preparazione spirituale ed intellettuale, ad uellovdi conoscenza piu elevato.
Proprio con la sua opera e attraverso il suo ireagmto, Eriugena conduce |l
lettore a questo sapere profondo basato sulla @mame del vero significato
dei misteri e dei dogmi cristiafit? Egli, infatti, realizza la sua opera maggiore, il
Periphyseonsotto forma di dialogo. Tale dialogo si svolge tin maestro (forse
proprio I'Eriugena) e un discepolo che ha tuttaidali essere un iniziando che,

attraverso una lunga serie di domande, spingedistera rivelargli il significato

239 10, 6,12. Questa ulteriore interpretazione allegoré svolta dall’Eriugena all'interno del
Commentarius in Evangelium lohannig, PL 122, 343 B.

240 poco pit avanti (PL 122,344 D) Eriugena spiegapporto che intercorre tra la profondita dei
misteri divini e la lettera del testo sacrg<Mysteria itaque proprie sunt quae iuxta allegorigt
facti et dicti traduntur, hoc est, et secundumgestas facta sunt , et dicta quia narrantur [...].
Mysteria itaque sunt quae in utroque testamenseetindum historiam facta sunt , et secundum
litteram narrata>>.

41 Eriugena infatti, commentando il passo del vangdiloGiovanni precedentemente citato,
osserva che il popolo astante non comprende i midte Gesu Cristo gli rivela attraverso i segni
che ha appena compiuto, proprio perché la folla giudicare e conoscere solo esteriormente per
mezzo dell’apparenza e della visibilita delle cosenza capirne percio né la sostanza né la
profondita:<<lterum inperfecta turba redarguitur in eo quodpper signum visibile, non propter
virtutem intelligibilem signi, dicebant : Quia ipgst vere propheta qui venit in mundun(®t
122, 344 B).

42 Erjugena usa spesso I'espressioeea ratio (la quale, secondo databasedella Patrologia
Latina, ricorre per ben quaranta volte solo all'interred Beriphyseorcfr., per esempio, I, 452,
511; IV, 793, 859; V, 888, 892, 907) per indicaee Mera comprensione di quanto Dio ha
comunicato all'umanita attraverso le Scritturedgmi. L'uomo ha il dovere di capire i misteri
divini attraverso una corretta esegesi capace lginihare il suo intelletto e di rivelargli la
dimensione dello Spirito.
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dei dogmi cristiani. Prima di condurre l'indagina &li argomenti, Eriugena
svolse una riflessione di carattere propedeutit@blema del rapporto tra fede
e ragione. Egli, infatti, comprese che la fede mffione sono due facolta umane
che non possono essere disgiunte I'una dall'altches le Scritture, per essere
correttamente interpretate, necessitano di unasespoe dei loro misteri alla
luce delle categorie di pensiero che la teolog@b@lata dai Padri greci ha
precedentemente formulato ed insegnato. Ma, petlerencomprensibili tali
categorie di pensiero, e necessario che il disoggoki come il potenziale lettore
del Periphyseon acquisiscano prima la capacita airnaliter sentire desinere
cioé di cessare di comprendere le Scritture in mzatoale ingannando cosi il
proprio intelletto che, in tal modo, pud solo mater una conoscenza tanto
inadeguata quanto fallace di Dio e della sua RAfdISolo in questo modo il
discepolo sara in grado di realizzareLibgos** dentro di sé e di ricevere
l'illuminazione che destera nell'anima risveglid@dente desiderio di ritornare
al suo Creatore. Eppure questo desiderio, secondto Eriugena, deve essere
educato, rettamente formato e guidato degnamelatsu# meta. L'uomo, infatti,
deve saper elevarsi alla conoscenza del mondduspeie di Dio gradualmente,
intraprendendo un cammino di risveglio interiore@ieconversione. Come tale
cammino debba essere intrapreso da ogni uomo, &erotgena lo spiega in un
altro passo del suBommento al Vangelo di GiovaAfii Interpretando I'episodio
dell'incontro di Gestl con la donna samaritana mrabpozzo di Giacoblé®
Scoto Eriugena espone il metodo attraverso il qlilaemo puo giungere alla
conoscenza del mondo spirituale e alla retta inééagione delle Scritture. E da
premetteran primis che il presente brano si ispira per buona partgitainoto
Commentarius ad Evangelium lohane@mposto da S. Agostino dal 405 al 410

d.C. Tuttavia, mentre Agostino interpreta il passo ewdog in chiave

%3 In Periphyseon(3) V, 862 A il magister criticando chi si limita a interpretare alla ¢t
limmagine del Paradiso terrestre, dice: <<cargmalitle paradiso eiusque animalibus sentire
desinat, et ad spirituales intellectus, quos vergdocet, promptus accedat, qua una et sola via
mysticarum litterarum penetrantur adyta>>.

244 per Eriugena realizzare o ridestaredgosdivino nell'animo del'uomo significa realizzare |
vera comprensione di Dio e delle cose alla luceadabione e della conoscenza intellettuale che &
quella luce interiore che Dio ha donato ad ogmhaa che gli consente gurissime intelligere
Ancora una volta, Eriugena rivela la sua dipendedaa pensiero del giovane Agostino
neoplatonico, cfr. EASCH, Agostino di Ippona59-60; AJGUSTINUS De vera religione 31,58;
39,72, NBA, VI, 1, 93-109.

**Com. la IV,5, PL 122, 335 D-336 D.

10, 4,16.

95



prevalentemente ecclesiologita Scoto Eriugena, invece, sente la necessita di
compiere un pit profondtransitug*® dal senso letterale a quello spirituale ed
allegorico delle parole che il Cristo rivolge atflanna ignara della sua identita di
Messia. L’autore, infatti, sostiene che I'immagutedlamulier samaritanaoltre a
simboleggiare la Chiesa dei gentili, comeauktoritas di Agostino ha
sapientemente argomentato, rappresenta ancheagwoal dellanima rationalis
delluomo. Essa, spiega Eriugeraca rerum creatarum causas et cognitiones
versatur cioé offre alluomo la capacita di conoscerein@pi e le cause delle
realta create, consentendogli in tal modo I'adgigee della scienza del Creato e
delle leggi che lo regolano. Inoltre, essa, trani&tefacolta dellamemoria
accumula le nozioni e il sapere di cui 'animo um&a esperienza nel corso della
sua esistenza. Tuttavia, aliima-mulier non €& in grado di elevarsi alla
contemplazione dei misteri che il Cristo-Logos \ewnisegnare allumanita. Tali
misteri sono simboleggiati, nell’episodio narrata Giovanni, dallimmagine
dell'acqua che disseta in eterno e che estingugmalisogno e necessita da parte
dell'uomo. Cristo rivela alla donna I'esistenzaqliest'acqua che solo lui puo
donarle. La samaritana, incuriosita e desiderosaattingere questo liquido
miracoloso, e, allettata dall'idea di non dover gifaticarsi a fare tanta strada per
venire a raccoglierla, chiede a Gesu di poternee har po. Il Salvatore,

rivolgendosi alla donna, le ordinpso factodi andare a chiamare suo marito:

247 Com. 1015, 10, NBA, XXIV, 333-334= PL 35, 1516- 1518.

248 || terminetransitusrappresenta una delle parole- chiave del pensiéstico di Scoto Eriugena,
cfr. BEIERWALTES, Eriugena 365-369. Esso ricorre spesso all'interno Elefiphyseonl, 544 A;

IV, 876 C, 879 B; V,890 D,897 B, 906 C, 926 C, 97993 A, 1010 C, 1020 D. Tale parola
assume in Eriugena una tripla valenza semanticgrit@a, di ordine filosofico, esprime il
processo del “passaggio”, operato da Dio, dal Nalla Creazione e, durante quest'ultima, dal
mondo spirituale a quello fisico e materiale, cits#la dimensione ontologica a quella visibile e
fenomenica, dal mondo invisibile a quello visibile.particolare, all'interno della raccolta poetica
dei Carmina(PL 122, 1225 C), nell'inno intitolatduribus Aebraiciqll,3), Eriugena specifica il
significato della parolaransitusricollegandolo a quello dPascha(Pasqua) che, come & noto,
significa “passaggio”. Per Scoto Eriugena vi sone tPasque”, cioe due “passaggi” che 'uomo
deve apprendere: il primo, & quello comunementanchioCreazioneed €, in realta, il tipo di
transitusche Dio esegue attraverso la manifestazione deieessenza, dall’originaria immanenza
alla processione di se stesso all'interno dellaa@imne theophanid, con la quale Egli si rende
visibile e conoscibile. Il secondo significato @elparolatransitus rimanda al “passaggio”
compiuto sul piano salvifico da Dio, che, per sevBumanita dal Male e dal Peccato, invia il
Cristo-Logos per far compiere agli uomini il “pagg#®” dal Regno delle Tenebre a quello della
Luce. La paroldransitusha infine un’altra valenza semantica, di ordinegesico: essa, infatti,
designa il “passaggio” che lintelletto umano coegdalla comprensione letterale dei passi biblici
all'interpretazione allegorica di questi, giungenito tal modo alla contemplazione del loro
significato mistico e spirituale. L'applicazionegliesto metodo esegetico concerne, in particolare,
l'interpretazione delle parabole evangeliche, Rériphyseon(3) V, 1008 C-1018 D, dove sono
interpretate rispettivamente la parabola del fmliprodigo, quella delle vergini stolte, nonché
alcuni versetti di Isaia e di Ezechiele.
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Vade, voca virum tuum, et veni hui©osa significa questa espressione? Chi é il
marito della samaritana, perché il Cristo chiedeeeessiti di lui per donare alla
donna la sua acqua miracolosa? Eriugena sosti@enkoctiine di Cristo significa
che I'anima razionale delluomo desiderosa di ged#i misteri divini non puo
attingere la dimensione dello spirito se prima rf@n chiamato in suo aiuto
I'animus cioe l'intelletto che, nell’antropologia patrisdi, rappresenta la parte
dell'uomo che € in grado di contemplare Dio. Pelu@ggna, come anche per
Agostino, l'animus equivale alvodc della tradizione filosofica gretd. Esso
semper circa deum volvituper questo pud a buon diritto essere considetato
atque rectordell’'anima umana. L'anima ha dunque bisogno de#lietto per
elevarsi a Dio. L'intelletto, infatti, consente 'alima di distaccarsi dalle
impressioni dei sensi (che, nella lettera del ratwoevangelico, sono
simboleggiati dai cinque mariti che la samaritamashosato in passato) e dalle
immagini delle realta materiali; in questo modosae®uo percepire il mondo
invisibile e intelligibile e leggere le Scritturecndo lospiritum litterae Quindi

il monito vocare virum per I'anima, significa cessare di esseegnalis atque
infantilis, cioé abbandonare le antiquate concezioni di Bprate al volgare
antropomorfismo di ispirazione pagana e popolareagirare una consapevolezza
illuminata della fede che costituisce per 'uomoéaa filosofia e la vera fonte di
salvezza. In tal modo I'anima abbandona ancheitar¢gge fondata sulla lettera
morta che uccide per la legge nuova della Grazeahzhtrovato la sua massima
espressione nel messaggio di amore e di libertAldevo Testamento:

Dimitte litteram, non est tuus vir, vade ad virunum, ad spiritum litterae; voca legem gratiae,
quae est tuus vir, a quo spiritualem virtutum pmoleoncipies, cum quo dona sancti spiritus tibi
dabo, quibus in me credere valebis. Repudiatorigixto viro, carnali videlicet lege, iubetur
rationabilis anima vocare virum suum, hoc est noiastamentum, legem gratiae, sub qua sola

salvari poterat®™®

Eriugena, tuttavia, non dimentica che le prd®mrverita nonché le argute e
illuminanti interpretazioni dei misteri biblici & esposte costituiscono, in realta,
il patrimonio eterno e innegabile della Sapienzandi di cui la sola depositaria

%9 Eriugena operd tale identificazione tr@dc ed animusin seguito alla traduzione e allo studio
degliAmbiguadi Massimo il Confessore, cfversio Ambiguorun®l, PG 91, 1388 A: <soac id

est animus>>Periphyseon(1) Il, 574 B:<<voag a graecis, a nostris intellectus vel animus vel
mens dicitur.>>.

29Comm. lalv, 6, PL 122, 337 D.
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sulla terra € la Chiesa, Madre e somma Maestra degtini. Eriugena, come
anche Agostino, scorge nella figura della samaaitproprio I'immagine della
Chiesa delle origini, costituita dai primi pagawingertiti, che viene iniziata dal
Cristo, suo fondatore e capo, ai misteri di saf@ertze essa dovra poi custodire e
comunicare in futuro a coloro che ne saranno dedaj.prima, Cristo esige dalla
sua Chiesa qualcosa, proprio come, nel racconta si@aritana, egli chiede alla
donna un po’ dell'acqua attinta dal pozzo di GidmbCio che in realta Cristo
chiede alla donna-Chiesa epibtum fidej cioe la bevanda della fede mediante la
quale Essa potra finalmente comprendere e ricord$aesua Sapienza e credere
in Lui. L’adesione della Chiesa alla fede in Criktdrasforma nella custode delle
verita divine e spirituali, in Colei che, attraverbopera missionaria dei suoi
apostoli, inviati dal Signore a evangelizzare ilndo, distribuisce lepirituales
escascioe il cibo spirituale che viene elargito alkdlé dagli stessi apostoli e che
solo puo sfamare coloro che sono affamati di Diesiderosi di credere nel loro
Salvatore:

Jesus super fontem sedens petit ab Ecclesia pragnduam ex gentibus elegerat, potum fidei, qua
in eum creditur. Petit a natura potum rationis, goaditor atque redemptor suus investigatur.
Discipuli in civitatem emere cibos abeuntes, agostmt in mundum missi, ut emerent spirituales
escas, hoc est fidem et actionem et cognitionenuguspirituales magistri Ecclesiae satiantur.
Primo siquidem ab his, quibus praedicant, fidemtylast, deinde congruas ipsi fidei actiones,

postremo cogitationem veritatis, propter quamdggipraedicatur et actio scientiaque perfiéittr.

La Chiesa e dunque fonte di autorg@ctoritas Dei Il Signore I'ha fondata
come depositaria della Verita. Tuttavia, la Chiessm deve per questo essere
gelosa o, peggio, diventare un’avara custode @&lfasienza divina. Infatti, essa e
costituita principalmente dagli apostoli e dai Racioe da uomini illuminati che
sono stati in grado di elevarsi al divino e di noscerlo attraverso la Creazione.
Essi, in particolare, hanno compreso e riconosglutostero dell'incarnazione di
Dio, hanno saputo contemplare la natura teanddae (divina e umana) del
Cristo, hanno vissuto e accettato la sua resumezibanno saputo vincere |l
Peccato e le passioni distaccandosi da tutto @cederreno. Essi, in conclusione,
formano la comunita dei Santi che diffonde il meggsa salvifico di Dio alle

masse, spronandole alla conversione e alla fedmiséeri che hanno appreso da

%1 ERIUGENA, Commentarius in lohanneRL 122, 333 D. Tale citazione & presente irLESRO,
Giovanni Scoto Eriugend 78.
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Cristo. Eriugena, infatti, aveva interpretato I'sgilio della moltiplicazione dei
pani e dei pesci proprio come il simbolo di queasta: la Chiesa viene fondata
a partire da questo momento, nell’attimo in ciidlio di Dio ordina agli apostoli
di raccogliere gli avanzi lasciati dalle folle orinsazie?®® Dio ha offerto il cibo
della sua sapienza allumanita, ma non tutti hasayouto mangiarne e gustarne.
Costoro, ben presto, dimenticheranno il significalio quanto hanno potuto
mangiare, gli apostoli, invece, raccoglieranno gileb solido e indigesto ai piu
che, come gia detto, rappresenta la sapienza mtafdallo Spirito. Questa verra
custodita, contemplata e insegnata nel corso de&ltaia, ma sara davvero
compresa solo alla fine dei tempi, allorché l'uopuaira finalmente conoscere e
godere del volto di Dio. Scoto Eriugena identifiaéSapienza della Chiesa con le
dottrine teologiche attinte dai testi dei Padri cgrell Periphyseon infatti,
costituisce il tentativo di divulgare questa sapén lungo dimenticata proprio da
coloro i qualiavrebbero dovuto conoscerla ed amarla e che, étacam hanno

preferito, come recita lo stesso Vangelo di Giovaertenebre alla Luce.

%2 |bidem 201. Secondo IAEGRO, G. Scoto Eriugena201-206, Eriugena vede in questo episodio
I'origine della Chiesa quale istituzione custodeida sapienza arcana e misteriosa che gli uomini
comuni non possono attingere.
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IL TEMA DEL RITORNOE LA CONTEMLPAZIONE.

Il mistero dekitorno rappresenta il tema piu importante di tutt®driphyseon

e ad esso l'autore dedica, in particolare, tuttlbilo quinto. Questo argomento
concerne innanzitutto il destino oltremondano delho, il quale, come gia detto,
non & stato scacciato dal Paradiso in modo defifit? Il libro quarto, nel quale
Eriugena, seguendo il racconto della Genesi, hatwala creazione dell’'uomo, si
conclude con una promessa che Dio fa allumanithaordecaduta dalla sua
originaria condizione divina. Tale promessa espriim&nzione del Creatore di
ricondurre 'uomo a sé, di ripristinarlo nella sargginaria condizione spirituale di
creatura angelica. Questa promessa verra realiallatéine dei tempi, allorché,
secondo le profezie veterotestamentafiehe Eriugena interpreta, Dio attuera
una nuova creazione, nella quale ogni cosa veo@ndotta al suo originario
ordine. Eriugena é cosciente del fatto che un daf@mento prima d’ora non é
mai stato affrontato da nessun teofogoll fatto che egli abbia rimandato la
trattazione di questo mistero alla fine del suoladj@a accresce ancor piu
I'interesse da parte del lettore. Lo stessagisterriconosce la difficolta della
trattazione la quale richiedera tutto l'impegno @& dapienza possibile. Per
introdurre l'ultimo, grande tema della sua operdu@ena esegue un’ accurata
analisi delle parole del libro del Genesi, la ddvie, avendo ormai scacciato
Adamo ed Eva dall’Eden, rivolge ai suoi angelidgsenti parole:

nunc ergo ne forte mittet manum suam, et sumemnetia ligno vitae, et comedat, et vivat in

256
aeternum

Tale frase, secondo l'interpretazione eriugegmjanon esprime condanna e

vendetta da parte del Signore, anzi, queste paoi® una vera e propria

253 periphyseor(3) V,859 D-862 B.

In particolare, le riflessioni escatologiche fotate da Eriugena sul tema del ritorno, si
ispirano all’esegesi di due passi biblici specificprimo € Ap. 21,1: <<Et vidi caelum novum et
terram novam; primum enim caelum et prima terr&rminit, et mare iam non est>>, l'altro ¢ il
celebre passo paolino di 1Cor. 15,28: <<ut sit D@ugia in omnibus>>.

25 periphyseor(3) V,862 A: <<Siquidem de humanae naturae cetenque in ea et propter eam
in aeternas rationes, ex quibus profeta est, restitim pristinam dignitatem restitutione nullum
adhuc scripsisse vel legi vel audivi [...]>>.

*%Gen.3, 21-24.
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promessa del ritorno del’'uomo nel Paradiso, inemli potra cibarsi dell’albero
della vit&’ e vivere cosi in eterno. Eriugena, infatti, intetp la particella latina
ne come un’espressione dal valore interrogativo ememativo, il che stravolge il
senso dei versetti succitati, i quali esprimono uei@ e propria confessione che
Dio rivolge alle creature celesti di voler cioeamdurre 'uomo a s€, non senza
avergli fatto prima sperimentare la conoscenzasstenza sul piano terreno e
fisico. Eriugena interpreta il brano biblico isetudo le seguenti corrispondenze
esegetiche:

1) L'uomo tendera la sua mano = applichera, ci@ioi sforzi alla pratica delle
virtu e alla realizzazione delle buone azioni.

2) L'uomo mangera i frutti dell’albero della vita si nutrira cioé dei doni
spirituali del Verbo divino, mangiando cioe il cilaella pura contemplazione,
grazie alla quale egli non ritornera piu ad amareehlta caduche e materiali, ma

si sforzera di ritornare a Dio e di restare a Lnita

Ait enim: “Ne forte manum suam mittat et sumat de ligno \dtaomedat et vivat in aeternudm
Tanquam diceret: Non adeo de interitu hominis diblem lapsuque ipsius de paradiso lugendum.
Non enim spes redeundi ab illo penitus ablata festte ne mittat manum suathoc est suae
bonae actionis in virtutibus studium extendat) goassit de fructibus ligni vitae sumeret (hoc est
dei verbi spiritualibus donis) et comedat escama@ucontemplationis, cuius virtute vivet in
aeternum, numguam ad egestatem temporalium rerwae @mnino cum mundo peribunt,

reversurus, totus in deum transiturus et unumarfuturus?°®

Dice infatti: “Tendera un giorno la sua mano e cogliera dall’'albeiella vita, mangera e vivra in
eternd. Non ha forse voluto dire: “Non bisogna dolergpiangere per la morte dell’'uomo e per la
sua caduta dal paradisbendera un giorno la sua marfcioeé applichera ogni suo impegno e ogni
sua buona azione alle virtt) affinché possa cogliefrutti dell’albero della vita (cioé i doni
spirituali del Verbo di Dio) e mangiare il cibo tepura contemplazione, in virtt della quale vivra
in eterno e non ritornera mai piu alla povertaaledalta terrene, le quali moriranno insieme con il

mondo, ma passera del tutto a Dio e sara una ss&aon Lui?”

Dopo aver cosi introdotto il tema del ritornamdstrando che esso € in realta un
mistero adombrato nella lettera del testo bibli&wiugena prosegue la sua

interpretazione del presente passo del libro deleGeanticipando, seppure in

%7 periphyseon(3) V, 862 D. Secondo I'analisi esegetica svohi#l’'Briugena, I'albero della vita
simboleggia allegoricamentedei verbi spiritualia donadi cui 'umanita godra alla fine dei
tempi.

%8 |bidem.La traduzione che segue & mia.
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maniera sintetica e cursoria, la questione conoéené modo in cui l'umanita
fard ritorno al suo Creatore. Eriugena, in partio®l spiega che il ritorno
dell’'umanita a Dio pud essere interpretato su dduplice piano: uno soggettivo
e l'altro universale. Il primo viene spiegatarrenti calamoin questa parte del
libro quint®®. Nel racconto del Genesi si accenna alla presdnzm angelo
cherubino che viene posto a guardia dell’albertadafa e del’Eden con in mano
una spada fiammeggiarft®. Eriugena, seguendo le paretimologie formulate dai
Padri greci, interpreta I'immagine e il signifioatiella parola “cherubino” come
allegoria della suprema conoscenza delle realtanaliglla quale 'uomo possa
mai elevarsi, nonché come simbolo della Sapienzgtoattraverso la quale
'umanita pud accostarsi alla comprensione Werbum divino e del mondo

spirituale simboleggiato dal paradiso terrestre:

Interpretatur itaque cherubim “multitudo scientiaesl “fusio sapientiae”, ut sanctus Dionysius
Ariopagita in libroDe caelesti ierarchiascribit. Cui etiam astipulatur Epiphanius in libbe
aebraicis nominibus Dicit enim cherubim cognitionem plenam vel cogmem multorum
interpretari.[...] Sed si quis altius velit conspieercherubim vocabulo ipsum dei verbum

significari non incongrue intelligét*

Tale sapienza ci viene elargita da Cristo clmepse ispira nel fondo del nostro
cuore I'amore e il desiderio del mondo spiritualdedia perfezione divin®* Ma,
per Eriugena, non tutti sono capaci di ascoltareolze delLogose di realizzare
guel sapere profondo che é nascosto nella nostm@aarmnoltre, l'influenza del
nostro corpo e la debolezza del nostro intelletietughato dal peccato
impediscono alll'uomo di raggiungere una piena aoplazione del mondo

divino, nonché di elevarsi del tutto all’unione c@io.?®® Pertanto il ritorno

29 periphyseor(3) V, 859D-866 A.

20 Gen.3, 21-24: <<et collocavit ad orientem paraBi#n cherubim et flammeum gladium atque
versatilem ad custodiendam viam ligni vitae>>.

261 periphyseor(3) V, 863 C- 864 C.

52 periphyseor(3) V, 864 C: <<eamque [scil. humanam naturam] @uieh et purgat et illuminat,
donec ad perfectionem suam intemeratam reducat>>.

263 | "antropologia eriugeniana si fonda sulla concagidtipica del pensiero patristico, del'uomo
che, in seguito al Peccato, ha oscurato 'immagdinma, dimenticando cosi le sue origini divine e
la sua prisca natura di creatura angelica. Inqeie, seguendo il pensiero di Gregorio di Nissa e
di Dionigi I'Areopagita, Eriugena ritiene che l'amita peccatrice abbia assunto parte della
natura delle creature animali, dando cosi origitesaenza delle passioni e dei vizi. Cfr.
DIONYSIUS ARIOPAGITA, De celesti hierarchia XV, 8, PG Ill, 336D-337 B; G®EGORIUS
NvYsseNus De immagine, 18, PG 44, 193 B-C. | tre brani sono riportatitiaduzione latina da
Eriugena inPeriphyseorV, 967 B-C. Inoltre tale concezione fonda la pramutorevolezza sul
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dell’anima a Dio, sul piano individuale, puo esseralizzato solo parzialmente.
Ed e proprio in questa fase critica del dialogo &hwaigena fa introdurre al
magisteril mistero concernente il ritorno universale ditautumanita a Di6®*

Non e facile accettare e spiegarsi razionalmentemistero tanto grande e
sublime; per questo, maestro e discepolo dovrarffidagsi alla guida di

importanti auctores nonche seguire cio che le Scritture insegnerdarm una

volta analizzate alla luce dell'ispirazione e d€leazia divine. A tal proposito, il
magister fa osservare al suo allievo che la questioneittigho universale della
creazione a Dio non e del tutto indimostrabile @aho razionale e filosofico: la
ratio umana, infatti, conduce pian piano 'uomo a ricsneye che molti dei
misteri che Dio ha rivelato sono in realtd adonibratia natur£®® la quale viene

%5 cio@ manifestazione e rivelazione di

definita da Scoto Eriugertheophania De
Dio. Eriugena, infatti, ritiene che Dio si manifiestinfinite realta e che tra queste
vi € il mondo creato. Quest’ultimo, in quanto masthzione visibile dell’essenza
divina, rivela alla mente umana parte della belezzlella bonta invisibili del suo
Creatore. Egli, benché sia onnipotente, non fa taeiefuttavia che possa
sconvolgere l'ordine naturale da Lui stesso voletacreato: pertanto, se si
osservano attentamente alcuni fenomeni del mondoraie, si osservera che
I'idea di ritorno € inscritto tanto nella mistersoessenza e volonta divine quanto
nel cuore stesso del Mondo, I'equilibrio e I'esista del quale si fondano su una
serie di processi ciclici (ad esempio le mareesdacessione delle stagioni, la
rotazione dei corpi celesti, la trasformazione deattro elementi) che vanno
interpretati come altrettanti “ritorni” che la ne&tucompie nel suo perenne
processo di rinnovamento e di sviluppo, prefigumarsimbolicamente, tramite

essi, quello universale che Dio attuera solofalkadei tempi.

versetto 13 del Salmo 48: <<Homo, cum in honoretes®n intellexit, comparatus est iumentis
insipientibus, et similis factus est illis>>.

254 periphyseor(3) V, 866 A-868 C.

2% periphyseor(3) V, 866 B- 871 A.

265 || termine theophania(fcopavia) & un concetto portante del pensiero mistico dbniji
I'Areopagita. Esso designa il manifestarsi dellffabile ed oscura essenza divina attraverso la
Creazione e la varieta delle vite di ogni esseddl'ashgelo fino alla pietra. Cfr. DNYSIUS
ARIOPAGITA, De celesti hierarchialV,3, VII,1; De ecclesiastica hierarchjdll, 10; 1V,12;V,7;
De divinis nominibus|,2-6; X,; PG Ill, 180 C-1084 B. Per la ripresalld dottrina delle
theophaniaenel pensiero di Scoto Eriugena rimando al saggiGRrIEGORY, La dottrina delle
theophaniag75-91che analizza la genesi di questa parte del pendieEsiugena, focalizzando
I'attenzione sul significato filosofico del terminlkeeophaniae sulla profonda influenza che esso
ha esercitato sul pensiero teologico del Medioevo.
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In particolare, il concetto diheophaniae stato espresso ed argomentato
dall'autore in precedenZ¥ 1a dove, rifacendosi al pensiero teologico di Dgon
I’Areopagita, afferma che Dio in quanto creatoreaesa suprema di tutte le cose
e superessentialjscioé la sua realta trascende ogni conoscenzdimizitine,
supera cioe tutta la conoscenza dell'uomo, tanép ghando si parla di Dio, non &

possibile dire né cid che esso € né cio che ess@no

oportet sentire ipsam causam omnium [scilicet desigderiorem esse omni negatione et

affirmatione 2%®

A causa della sua incapacita di comprendeneta e piena essenza di Dio,
'uomo puo solo limitarsi a cogliere attraversofilasofia e la teologia cio che
Dio manifesta del suo essere infinito nella nat@raesta rappresenta il complesso
di tutte le realta create dai minerali alla piaaténo agli animali e ad ogni altro
fenomeno fisico. Dio infatti, per quanto oscuro reamprensibile sia, vuole
tuttavia manifestare la propria gloria e rendesgbiie la sua potenza sublime. Per
questo Egli crea, spinto dall'infinito amore cheya per tutte le sue creattfte
in particolare per gli angeli e per gli uomini ct@no stati creati a sua immagine e
somiglianza. Pertanto tutto cio che esiste rapptaseul piano ontologico, una

manifestazione di Dio:

omnis visibilis et invisibilis creatura theophaidaest divina apparitio potest appelfati

Creare, per Scoto Eriugena, signifizagaviCewv, cioé manifestare il divino. Tale
concezione si ispira, come gia detto, ad alcunenpagamose delCorpus
Areopagiticum che Eriugena, come e ormai noto, tradusse per conto

dell'imperatore Carlo il Calvo. In seguito, 'auerggiunse alla traduzione un

%7 periphyseor(1) IIl, 633 B.

%8 |hidem <<Omnis visibilis et invisibilis creatura theoptia, id est divina apparitio potest
appellari.>>.

89E pur vero che il mistero della Creazione, lungii'dssere una questione facile e scontata per
Eriugena, cosi deciso a riformulare la misticaten®m d'Occidente attraverso un ritorno al
neoplatonismo dei Padri antichi, non fu sempre @meaato coerentemente dall’autore. Cfr:
MAZzzARELLA, Il pensiero di Giovanni Scoto Eriugend22-123. Se l'amore era per |l
Cristianesimo il motore di ogni atto divino, la kegia neoplatonica, al contrario, scorgeva nella
Creazione semplicemente il risultato di una neti&sdal momento che Dio, in quanto tale, non
poteva non creare tutte le cose. L'essenza di iDfatti, si identifica con il suo fare. Cio, in
sostanza, € quanto Eriugena sosterra come f@arf@ausibile: <<non ergo aliud est deo esse, et
aliud facere sed ei esse id ipsum est et faceré@etiphyseonl, 518 A.).

“Periphyseor(1) Ill, 19.
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commento esegetico, intitolafxpositio supra ierarchiam coelestérh In esso
I'autore spiega, rifacendosi all'interpretazionee dbionigi esegue di un versetto
dell'epistola di Giacomd? che ogni ente creato da Dio &lumen cioé una luce
che illumina lintelletto comunicandogli qualcosalld natura divina. Il mondo
fisico infatti con la sua bellezza e il suo ordowsmico € la rivelazione dellax
inaccessibilisdi Dio. Il mondo, per Eriugena, non & quindi unaverna” o un
“velo” che allontana 'uomo dalla verita spingenadll’errore e all’ignoranza,
bensi & un insieme tliminache guidano l'intelletto umano nella contemplazione
del divino. Dio & concepito come suprema e puréebeh spirituale, la quale si

manifesta per gradi a seconda del livello intelletti ogni creatura:

Divina pulchritudo, ut simpla, ut optima, ut teletisica, pura quidam est universalis omni

dissimilitudine; distributiva vero, secundum digié&m unicuiusque proprii luminfg®

Questa interpretazione della creazione cdumeenfu ispirata all’autore anche
dalla lettura di alcuni scritti neotestamentari eoa gia citata epistola di
Giacomo, interpretata secondo i principi della ag@ apofatica, e il celebre
passo 1,20 dell'epistola ai romani dell’apostoloo®d”. Nel primo brano,
I'apostolo Giacomo chiama Dio con l'appellativo ghter luminume aggiunge
che & da lui che discendono all'uomo ogdbnum e datunf’®. Per
I'interpretazione di queste due parole Eriugenalgara allinterno del
Periphyseoruna breve ma interessante trattazZiéhdl datum spiega Eriugena, &
la capacita di conoscere Dio e le cose attraverstatatteristiche della propria
natura, variabile in ciascun essere, la qualeusntp creata anch’essa da Dio e
definita “cio che e dato”. In altre parole d&tumrappresenta cio che caratterizza
in modo specifico e irripetibile ciascun ordineateature: ad esempio, datum
dell'uomo ¢ l'intelletto con il quale egli puo, @fdrenza degli animali, elevarsi
alla conoscenza delle cose, mentre per gli angso gappresenta la natura

contemplativa grazie alla quale essi possono cemeste realta invisibili e

2"1p| 122, 1044 Css.

22 |ac, 1, 17: << Omne datum optimum et omne donurfepeim de sursum est, descendens a
Patre luminurp..]>>.

23 Expos PL 122, 1044 C.

2% Rom. 1,20: <<Invisibilia enim ipsius a creatura mdiuper ea, quae facta sunt, intellecta
conspiciuntur.>>,

2’ |ac, 1, 17: <<Omne datum optimum et omne donurfiepemn de sursum est, descendens a
Patre luminum, apud quem non est trasmutatio rassitiudinis obumbratio.>>.

2% periphyseor(3) V, 903 A.
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spirituali. 1l donum invece, € la Grazia, cioé la capacita di potemoscere
'essenza di Dio senza la mediazione delle Sceteudel mondo: la mente umana
viene infatti rapita e condotta nel cuore stess®idi e in esso contempla il
mistero ineffabile della sua natura. Tale “dono” adncesso, secondo
I'imperscrutabile volere del Signore, a quegli uonthe furono santi e beati, il
cui intelletto poté accedere alle luminose teneti®io?’’. Cid spiega le ragioni
che hanno spinto I'apostolo Giacomo a chiamare“Paulre delle luci”: solo lui
puo illuminare i cuori e le menti degli uomini eelare la verita. Il brano di San
Paolo, invece, invita a riconoscere la presenZaiainelle realta create, dalla cui

visione I'umanita puo elevarsi alla comprensionkadgua natura invisibile:

invisibilia enim ipsius a creatura, mundi per eaae|facta sunt, intellecta conspiciufftir

Eriugena interpreta le parole di San Paololalta di un panteismo moderato:
per quanto Dio animi le cose con il suo spiritcee guanto la sua natura invisibile
sia presente nella realta creata, non bisogna reretidtavia che Dio sia
imprigionato nelle cose o che si riduca ad essegklhita, Dio € e non € nelle cose:
Egli le anima, le vivifica le illumina con la suatenza, ma, allo stesso tempo, le
trascende e le supera nella sua sublime profonB#so resta sempre presente

nella creazione alla quale comunica parte del sgere:

Omnia igitur quae sunt participant providentiam syperessentiali et causalissima divinitate
manantem [...]. Existentia igitur omnia esse eiugigipant; esse enim omnium est super esse
divinitas: viventia autem eadem super omnem vitawifiea virtute, rationalia et intellectualia

eadem super omnem et rationem et intellectum ppedecta et anteperfecta sapiefffa.

Eriugena, oltre che alle parole dell’epistolaPdiolo, si rifa anche a quelle che,
secondo I'evangelista Lué&’ San Paolo pronuncid agli ateniesi sull’Areopago
riferendosi alla natura divina: <<in ipso enim wis et movemur et sumus.>>.
Solo in Dio esiste I'essere, la vita e il motolél@ose, le quali sono animate dal
suo respiro. Alla luce di tali ragionamenti Eriugepuo dunque affermare che

tutta la natura creata € specchio e riflesso di Doodine delle cose riflette la

2’7 periphyseor(3) V, 920 A.
2’8 Rom, 1, 20.

29 Expos.PL 122, 1046 B.
280 Act. 17, 28.
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razionalita deLogosdivino e creatore, niente di quanto si verifichmendo puo

1281 Alla luce di

avvenire senza il volere del Verbo divino, nemmemairacoli
guanto esposto possiamo comprendere perché Eriwdgmida di partire dalla
contemplazione dellaboic, per dimostrare la razionalita e la verita del ntor
universale della creazione a Dio. All'interno dehldgo magister e alumnus
dimostrano infatti che il mistero dekditus non si limita soltanto ad una
dimensione escatologica e profetica, bensi rapptasgna sublime verita che
traspare dall’ordine stesso della natura delle‘¥as@sservando alcuni fenomeni
naturali & infatti possibile arrivare alla comprieng del fatto che anche la natura
come l'uomo ritorna al suo principio creatore. Ogralta naturale, dagli astri alla
volta celeste, dall’oceano con le sue maree finle@meno della crescita delle
creature viventi, ritorna alla fine al suo propmpoincipio dando luogo a un
processo ciclico attraverso il quale si svolgedlexione del cosmo che, come gia
detto, & lo specchio del suo CreafteQuesto stesso mondo in cui avviene il
ritorno ciclico delle realta naturali verra un giordistrutto o, comunque, cessera
di esistere secondo quanto ha scritto I'apostolold®a<<praeterit enim figura
huius mundi.>3** A questo punto del libf8° Eriugena introduce la prima
importante definizione del ritorno. Per ritorno ldelhatura cosmica a Dio
Eriugena intende “la fine del mondo” che egli ipteta non come I'annullamento
e la totale distruzione del suo essere, ma comgragcesso diransitusverso la
realta spirituale dell’essere eterno. Infatti Edng afferma che ciascuna realta
vivente consta di due elementi diversi: da un latd,piano dell’esistenza fisica
spazio-temporale, vi e labvcig, cioe la dimensione della molteplicita e del
divenire nella quale ogni ente &€ soggetto al camérdo e all'influsso delle
passioni fisiche. Dall’altro, vi & o=cia, cioé il piano dell'esistenza spirituale e
ideale la quale & eterna e infififta quando, secondo Eriugena, il mondo verra
distrutto, sara soltanto, come dice I'apostolo Baelguito da Agostirtd’, la sua
immagine sensibile legata all@ocic € non la sua essenza eterna e spirituale a

praeterire e quindi a passare a scomparire. In questo modo il mondo ritornera

281 Cfr. Periphyseor(3) V, 902 C.

282 periphyseon (3) V, 866C- 872 B.

83 |bidem.Per Eriugena, infatti, il mondotBeophania Deicfr. supranota 16.

2841 Cor, 7, 31.

285 periphyseor(3) V, 866 A- 868 C.

2% |hidem << ovoia id est essentia de eo quod nec corrumpi nec amgenininui in omni
creatura sive visibili sive invisibili potest praealri.>>.

287 AUGUSTINUS De civitate Dej XX, 14, PL 41, 679; NBA, V, 140-142.
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allo Spirito e quindi a Dio, unificato nella suansma e sublime unita. Lo stesso,
aggiunge Eriugena, capitera anche all'uomo, puccsele dovute differenZ&®
Ma cosa significa esattamente il ritornare a Di@? Bpiegare tale problema
Eriugena, ricorrendo alluso di filosofemi trattiald pensiero neoplatonico
cristiano, afferma che il ritorno altro non e sennbrivolgersi da parte della
creatura verso il proprio Creatofemctpoen), il quale, oltre ad essere causa e
principio dal quale ogni ente ha avuto origine,neéh&télog, cioé fine al quale
tutto il creato ritorn&”.

Se, da un lato, il ritorno e dimostrabile atengo I'impiego di ragionamenti
ispirati al linguaggio filosofico del mondo greda particolare a quello di matrice
aristotelica), dall’altro esso puo essere dedotioha mediante il ricorso ad
esempi tratti dal campo delle arti liberali. Queshdatti, pur nella varieta degli
argomenti trattati e studiati, sono tuttavia accoate dal fatto che tendono a
risolvere le proprie conoscenze nel principio edatare dal quale ciascuna ha
tratto origine. Ad esempio, la matematica insegmaoperazioni e i numeri;
tuttavia questi non potrebbero esistere senzaelsepra del loro principio basilare
e generatore che e la Monade, l'unitd suprema dpiide nascono gli infiniti
numeri. Analoga cosa accade alla geometria la qudlee tutte le figure da essa
studiate e scoperte, piane e solide, al principiinatore del puntosfuciov) .Tra
le artes Eriugena sottolinea I'importanza e il valore detlmlettica, la quale
consente di ridurre tuttigenerae le speciesdegli enti a quel sommgenusche
origina ed abbraccia tutte le cose, cioé Dio. Re@ma, quasi fossero delle sue
branche, sono menzionate la grammatica e la ratdegrima, riconduce tutte le
parole al principio delldittera, la seconda, invece, pone come suo principio

I ypothesis

Quid de arithmetica dicendum? Nunquid et ipsa aaderincipiens perque diversas humerorum
species descendens iterum facta resolutione acceanmbnada redit, ultra quam ascendere nescit?
[...] Non aliter in geometria sentiendum, quae eadatione a principio sui (quod graemiuciov,

latini signum vocant) incipiens, per plana solidaggemata, superficies et latera, angulos quoque
componens, longitudinis et latitudinis profundagtiam spatia perficit. Quibus omnibus resolutis,

ad proprium sui principium, quod est signum, in gof@ virtus artis consistit, regreditur.[...] Hoc

88 periphyseor(3) V, 874 C s.
289 periphyseor(3) V, 867 C.
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autem dico, non quod omnino grammatica et rethamiga veluti principiis caruerint, cum una ex

littera, altera ex ypothesi (hoc est finita quaest) incipiant et in easdem resolvantur [2]

Dunque anche le scienze riproducono nella ltmattara quanto si verifichera
sul piano cosmico e ontologico allorché Dio ricomdualla fine dei tempi, ogni
cosa nella sua unitd® Ma Eriugena non vuole solo addurre prove tratte da
mondo fisico, egli vuole anche dimostrare che isterio delreditusé stato gia
trattato dai grandi teologi del passato: essi reggmtano lauctoritates alle quali
e necessario far riferimento ogni qualvolta si@ffa un tema tanto elevato e
complesso come questo. alictoritas che Eriugena predilige € Massimo il
Confessore del quale egli cita, in primo luoga;apitolo XVIII tratto dall’opera
intitolata Ambigua ad lohanneR1? Questo lungo brano introduce la tematica del
movimento cosmico, argomento che Massimo il Cowfessae dalla lettura della
Metafisicadi Aristotele e che poi riformula alla luce de#laa forte fede cristiana.
Ogni realta, anzi, tutto il cosmo, secondo il Cesfee, € animato da un
movimento che fa anelare gli enti a qualcosa. Quesivimento, tuttavia, non e
determinato autonomamente dalla creazione stegmai & in essa suscitato da un
essere supremo il quale é identificato con la cahsaha dato origine a tutte le

cose: questa causa e, difatti, Dio:

Omne quod secundum naturam movetur, per causammommvetur. Et omne quod per causam
movetur, per causam omnino et est. Omne autem pgabpd¢ausam est et per causam movetur
principium quidam habet omnino essendi ipsam, peang et ex qua ad esse inchoatum est,

causam; finem vero movendi tandem, per quam moettad quam adducitur, causam

by

Dio non solo & causa e principio, bensi & angohatitudine, pienezza e,
soprattutto, é vita eterna. Pertanto tutto il coenamimato dal desideriépg) di
ricongiungersi all’'unitd divina la quale, in quané& meta sublime di questo
anelare, € anche fine ciaéloc. Tale dottrina, conclude Eriugena, € attestata e

comprovata anche dallo stesso San Paolo il quatigrmlo di Dio, dice che in lui

2% periphyseor(3) V, 869 B- 870 B.

#%1 Tali argomentazioni sono svolte da Eriugena redlenne 870 B-872 A del libro quinto.

292 M AXIMUS CONFESSORAmbiguorum librj PG 91, 1064 A-1417 C.

293 periphyseon(3) V, 870 C-871 A. Tale brano traduce il capittX, 3-21 degliAmbiguadi
Massimo il Confessore, PG 91, 1257 C- 1260 AITE® katd ¢votv St outiay mévTog Kiveitol Koi
nEv 16 & outiav kvodpevov St ontiov méviwg kol éott mEv 86 16 S outiav v xoi S outiav
Kivoapevov apyfiv Hev "eye TavIeg toa eivar TV dU'fv éoTt kai £€ g mpde 10 eivar fydn artiav,
Téhog 8¢ Tov KveicBon TV auTAv U Ny Kveltal kol Tpdg v enciyetan artiov.>>.
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e per mezzo di luiivimus, et movemur et suritfsMa, come & stato piu volte gia
accennato, il ritorno non é solo legato al drammsnico della creazione che,
una volta separatasi da Dio, tende incessanteraatitengiungersi ad esso, bensi
e congiunto soprattutto al destino delluomo che,guanto peccatore, si €
allontanato dalla beatitudine divina. L'uomo, coiheosmo, ritornera a Dio, ma
il suo reditus si compira in modo differente. Per argomentare taigblema
Eriugena analizza ed interpreta alcune vicende @&dkcre Scritture, tra le quali vi
e quella relativa al personaggio di Naman il Stalpito dalla lebbra e poi guarito
dal profeta Eliseo, della cui esegesi in chiadegakica si € gia parlato in
precedenZd>. L’autore ritiene che il processo del ritorno aoOier I'umanita
corrisponda a quello della resurrezione: ritorrsgaifica dunque risorgef®. La
resurrezione, spiega Eriugena, seguendo le paidiéagsimo il Confessofé,
schiudera all'uomo le porte della vera vita in gwaessa liberera 'uomo da ogni
male e da ogni peccato. Ma, come avviene precis@narresurrezione? Scoto
Eriugena spiega che essa avverra secondo i segasstggi:

1) Dissoluzione del corpo nei quattro elementi raiacqua, fuoco, terra, aria).
2) Resurrezione: il corpo viene riformato dai gumatelementi e assunto
nuovamente dall'uomo.

3) Il corpo viene trasformato in spirito.

4) L’'uomo trasformato in essere spirituale ritoatia propria causa.

5) L'intera natura spiritualizzata con le proprause ritorna a Di6>®

Dunque, domanda Eriugena, chi oserebbe definireteméa resurrezione
dell’'uomo visto che egli passera a una realta migle superiore a quella della

sua esistenza terrena?

294 Act. 17, 28: << In ipso enim vivimus et movemusemus , sicut et quidam vestrum poetarum
dixerunt: “Ipsius enim et genus sumus>>.

295 Cfr. capitolo primo.Periphyseon(3) V, 872 D- 874 C << Num et nostra natura, dum
languorem suum turpitudinemque suorum vitiorum geowerit, in confessionem miserie suae
descendet, inque se ipsam reversura purgabitur? >>

2% periphyseor(3) V , 874 D s: << Secunda [scil. reversio] isugectione implebitur [...]>>.

297 Ambigua 28, PG 91, 1272 B-C. Tale passo é tradotto dagEnia inPeriphyseor(3) V, 875 D:
<<Finem praesentis huius vitae iniustum est, utitratp) mortem nominare, sed a morte
alienationem, et a corruptione segregationem,setratute libertatem[...] a passionibus refugium,
et peccati abolitionem.>>,

2% periphyseor(3) V, 876 A- 876 B: << Prima igitur humanae natweversio est quando corpus
solvitur et in quattuor elementa sensibilis muediquibus compositum est, revocatur. Secunda in
resurrectione implebitur. Tertia quando corpuspirittm mutatur. Quarta quando tota hominis
natura in primordiales causas reverteretur. Quipando ipsa natura cum suis causis movebitur
in deum. >>.
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Eriugena si rende tuttavia conto che il tepassaggio, cioé quello che
contempla la trasformazione del corpo in spiriton ® accettato dai teologi latini
I quali lo rifiutano definendolo un’eresia. Pertariiriugena decide di operare un
confronto tra le posizioni dei teologi latini e deedei teologi greé™. Da un lato
egli riporta due brani, uno di Agostino e I'altibBoezic®, nei quali i due autori
negano che il corpo possa trasformarsi in aninragpirito e che I'anima possa a
sua volta mutarsi in Dio, dall’altro espone le id#ieGregorio Nazianzeno, di
Massimo il Confessore e di Ambrogio di Mildfibnei quali, invece, viene non
solo affermata la trasformazione del corpo in angnall’anima in Dio, ma anche
la totale unificazione di tutta la natura umanagop anima e spirito) in Dio e con
Dio. In altre parole, 'uomo verra divinizzato ctaresurrezione, egli diventera
Dio secondo quanto I'evangelista Giovanni esporia reia prima epistofd.
Tuttavia, l'unificazione delle tre nature delluom@recisa I'Eriugena, non
determinera il loro reciproco annullamento né, dameno, la loro mescolanza o
confusione: corpo, anima e spirito saranno unifidaila grazia divina in un
modo che solo Dio conoscadunatio ineffabili*® ma che, tuttavia, obbedisce
alla legge naturale e ontologica secondo la qeatedlta inferiori sono assimilate
e assorbite da quelle superiori e queste, a lolta,vearanno assorbite dall’essere
supremo, cioé da Dio:

Non enim vera ratio sinit superiora inferioribug @entineri vel attrahi vel consumi. Inferiora vero
a superioribus naturaliter attrahuntur et absotbvenion ut non sint, sed ut in eis plus salventur e

subsistant et unum sifft}

Alla fine tutto ritornera in Dio e si compiramrcosi le parole dell’apostolo
Paolo:deus erit omnia in omnib®¥. Eriugena, da parte sua, si rende conto che

questa dottrina dellééwoig, come la chiamano i greci, suona piuttosto penegri

299 periphyseor(3) V, 874 D- 881 A: << Et quoniam illorum nort @saetermittenda auctoritas,
quid de hoc sentiant breviter commemorare debemus.>

30 Rispettivamente iDe Genesi ad litteranX, 4,7, PL 34, 411 e {Contra Eutychen et
Nestorium VI, 73-82, PL 64, 1350 C.

Tali idee sulla resurrezione sono esposte nei seiglEani: GREGORIUS NAZIANZENUS,
Orationes VII, 21, PG 35, 781 C- 784 A; MiMus CONFESSOR Ambigua XVII, 173-185, PG
91, 1252 ABAMBROSIUS Expositio euangelii secundum Lucawtil, 192, CCSL 14, 281-282.
392110, 3, 2: <<Carissimi, nunc fili Dei sumus, eimdum manifestatum est quid erimus; scimus
quondam, cum ipse apparuerit, similes ei erimusndam videbimus eum, sicuti est>>,

393 periphyseor(3) V, 878 D.

304 periphyseor(3) V, 879 A.

%% 1Cor. 15,28.
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agli orecchi di coloro che sono abituati a leggepadri latinf®®. Tuttavia, egli
dice, questa trasmutazione del corpo in spirito ot elimina l'individualita né
del primo né del secondo & confermata da esemfi diel mondo quotidiano:
I'esempio del ferro che viene immerso nel fuocm fandivenire incandescente, e
quello dell’aria che si converte in luce dimostraqumanto in effetti non sia poi
tanto strano o soprannaturale che il corpo si tudisensi unisca allo Spirito senza
perdere né la sua individualita né la sua sostdaast’ultima viene potenziata e

trasformata in una realta superiore:

Nam neque aer suam perdit substantiam cum totsmlane lumen convertitur in tantum ut nihil in
€0 appareat nisi lux, cum aliud sit lux, aliud dex;tamen praevaleat in aere, ut sola videtur.esse
Ferrum aut aliud aliquot metallum in igne liquefantin ignem converti videtur, ut ignis purus
videatur esse, salva metalli substantia permaneBdem ratione existimo corporalem

substantiam in animam esse transituram, non uapgeed sit, sed ut meliori essentia salvad°éit.

Per rendere comprensibile questo processo faypoesenta quattro esempi
tratti dal mondo sensibile per dimostrare I'esigter la razionalita deidunatio
delle tre parti della natura umafia Il primo & I'esempio della Monade entro la
quale sono uniti tutti i numeri che mantengono tappa individualitd senza
mescolarsi tra loro. Il secondo € quello dsliderula auregosta in cima ad una
torre altissima: gli astanti possono tutti conterapeamente guardarla senza che
la vista dell'uno offuschi quella dell’altro in go@ sono tutti partecipi della
stessa visione senza che cio faccia loro perderistia. Il terzo paragone e tratto
dallopera di Dionigi I'Areopagita intitolata De divinis nominibu$®
immaginiamo una sala illuminata con delle lampadte formano un’unica luce
ma, allo stesso tempo, ciascuna conserva il prapri@rore e la propria flamma.
A guesto esempio va aggiunto il quarto che e trddlomondo della musica. Non
e forse cid che noi chiamiamo sinfonia un insiemeatde e di suoni che tuttavia
non si mischiano tra loro ma, anzi, mantengonocdiag la propria tonalita e le

proprie sfumature? Detto ci0, maestro e alunnam@oo sulla questione della

398 Concetto gia espresso precedentementePefiphyseor(3) V, 876 D.

397 periphyseon3) V, 879 B. L’esempio del ferro e dell'ariaispira al pensiero di Massimo il
Confessore: cfr. MxiMus CONFESSOR Ambigua IIl, 120-130, 390-391; VI, 612-626, 662-669,
PG 91, 1073 C-1076 A, 1088D, 1137 BC, 1140 C.

398 periphyseor(3) V, 881 C-884 A.

%99 DIONYSIUS ARIOPAGITA, De divinis nominibugsll, 4, PG 3, 641 A-B.
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trasformazione del corpo in spifit8 Qualora vi fossero delle perplessita su tale
dottrina, Eriugena invita a contemplare ancora uoka quanto accade nella
natura. Si osservi infatti in che modo gli elemente sostanze sono soggetti a un
perenne mutamento; in particolare, si contemptrdaformazione dell’acqua nei
diversi stati fisici (gassoso, solido, liquido) ape si veda come il fuoco si
trasforma in una fiamma sempre piu pura ed et&eaunque la natura fisica € in
grado di fare cio, non sara possibile anche paoripo fisico trasmutarsi in spirito

seguendo le medesime leggi della trasformazionk elegnenti naturali?:

Si cui autem incredibile videtur corpus quidameatrm mutari posse in spiritum, videat quomodo
sensibilium rerum qualitates in semet ipsas traantut, manentibus substantiis quorum qualitates
sunt. Videat quomodo aquatilis qualitas in igneaartitur qualitatem; videat quomodo nubes de
aere conglobatae in aera purissimum resoluunaugtinihil de densitate earum remaneat; videat
quomodo et ipse aer, ut saepe diximus, solaritatariconsumitur, videat quomodo fumus in
flammam vertitur; videat fortissimam ratiocinatieniirtutem. Si enim qualitates rerum visibilium
incorporales sunt (unde nullus recte disputantiwiitdt) et si omnia terrena corpora ex ipsarum
qualitatum exaggeratione conglobantur, quid miruei incredibile quod ex incorporalibus

qualitatibus conficitur in res incorporales possaimre?!

Detto cio la discussione riprende la questiogleridorno cosmico del mondo a
Dio. Se l'uomo, come si €& detto, risorgera secondmassaggi descritti in
precedenza che culminano nel processdicl, come avverra invece la
resurrezione o il ritorno dell'intera creazione ao® Per argomentare tale
guestione Eriugena svolge un’interessante dissen@azull’'ontologia degli enti
creatt™>. Egli afferma che ciascun ente & formato, oltre da elementi fisici,
anche da sostanze=$ciot) le quali sono a loro volta intrinsecamente calteg
alle causaeattraverso un legame la cui natura sfugge alla cengone umana.
Questecausae sono le idee cioe le forme eterne, spirituali@lelbse cosi come
sono state concepite nel Verbo divino dalla potereatrice di Did" Queste
causaesono eterne, cioe trascendono la dimensione spaxiperale la quale

determina il mutamento delle creature. Infattizspa tempo per Eriugena, come

310 periphyseor(3) V, 884 A.
311 periphyseor(3) V, 885 A-B.
312 periphyseor(3) V, 885 C-891 C.
® Eriugena aveva gia svolto un discorso introdutsutia natura e I'importanza delEausae
divinaein Periphyseoril, 529 B.
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per Agostind™ sono nati insieme con la creazione sensibile tenae. Tuttavia
la loro influenza non intacca né altera I'elemestgtanziale ed eterno di ciascun
ente. Sara proprio con l'avvento della fine del nmrche la creazione verra
spogliata dei suoi elementi fisici e corruttibrivelando cosi la sua parte divina e
spirituale che attraverso la mediazione deflasae aeternamrnera nuovamente
a Dio. Sara allora che si manifesteranno quella teaova e quel cielo nuovo di
cui profetizzd I'evangelista Giovanni in un celelpasso dell’ApocalisSE, le
quali altro non sono se non delle prefiguraziomi®sliche della salvezza e del
reditusdi tutto il cosmo creato. Una volta ritornata a Rianitasi per sempre a
lui, la creazione non sara piu soggetta né allaispaé al tempo i quali verranno

definitivamente annientati:

non enim [scil. mundus] in nihilum redigetur, sed tausis suis, motu suo finito, perpetualiter

salvabitur et quiescat®

Dunque, tutto il cosmo ritorna a Dio, si sforzariornare a Dio e di godere
del’'amore e della pace del Verbo divino. In esgmicessere trovera gioia e
beatitudine poichéon enim habet ulterius quo tendat, vel quid p&tat
I Verbum-Deug il principio e la fine di tutte le cose. Il ntw della creazione

a Dio si esplica, continua Eriugena sulla scia dsBimo il Confessore, come una
graduale riunificazione della natura divisa e sef@ain due opposte polarita in
seguito al Peccato. Infatti, la natura, dopo laczda delluomo dal Paradiso, fu
divisa e articolata secondo le seguenti dicotomie:
1) Cio che e creato e cio che non e creato (seipamra cosmo e Dio)
2) Il cosmo si divide in realta sensibile e in taahtelligibile (cioe ingvoig e in
ovoia).
3) La realta sensibile € sua volta divisa in ceeia terra.
4) Separazione tra terra e Paradiso.
5) Divisione dell’'uomo in maschio e in femmina onie della sessualit}}.

Tale schema traduce e riproduce, in modo piuetsto, la seguente
argomentazione, piu estesa e discorsiva, di Mas#i@unfessore:

14 AUGUSTINUS, De civitate Dej XI, 5, NBA , V, 75-77 = PL 41, 320-321.
315
Ap. 21, 1.
318 periphyseor(3) V, 892 D.
317 periphyseor(3) V, 893 A.
318 periphyseo(B) V, 893 B- 894 A; cfr: MxIMUs CONFESSOR Ambigua XXXVII, 1-150, PG
91, 1304 D-1312 B.
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La prima divisione & quella che divide la natureréata ¢xtictog pvoic) da quella assolutamente
creata {dv xniotiv kaBolov vow), che ha avuto I'essere attraverso un’origine [L&.seconda
divisione € quella per cui tutta la natura, cheibavuto I'essere da Dio perché é stata creata, si
divide in realta intelligibili erealta sensibiliontd xai awobntd). La terza € quella perui la
natura sensibilen(aisbnt evow) si divide in cielo e terra abitatavpavov kai yEv). La quarta &
quella per cui la terra si divide in paradiso edebitatafopdadeicov koi ocovpévry); la quinta &

quella per cui 'uomo, il quale & sopra tutte lse&ocome un’officina capacissima di tenere unito
I'universo (omep Tt TV OA®V GLVEKTIKAOTOTOV EPYACTHPOV), PEr SUo mezzo, per forza di natura,

media fra tutte le estremita, in ogni divisioneglsé con I'effetto benefico € stato posto conforme

alla sua nascita come capo di tutti gli esseri:e@eb 'uomo, si divide in maschio e femmina
320

(Gpoev kai OqAv).
L’'uomo, come attesta il racconto del Geffésin quanto creato per ultimo,
dopo la terra e gli animali, costituisce, spiega@gna, la sintesi, anzi I'officina
di tutte le cose creat®. La sua natura, infatti, costituisce unsdietas(gr.
puecotnteg) tra la dimensione materiale e quella spirituglestanto, fu proprio a
partire dalla creazione dell’'uomo che si innesqardicesso di riunificazione degli
opposti e della natura stessa. Tuttavia il pecoafedi alluomo di completare
tale processo: infatti esso resto scisso in du&ar@aaschio e femmina) divise sul
piano spazio-tempo. Fu la venuta del Cristo ch@dt riunificazione per mezzo
della Grazia divina e della resurrezione st&s&econdo Eriugena, quando il
Cristo risorse, risorse con un corpo spiritualiazaivinizzato e asessuato e in un
modo che potremmo definire ubiquo, in quanto Crextea contemporaneamente
presente sia sul piano fisico dinanzi agli occhisimi discepoli increduli, sia sul

piano eterno e divino, in quanto riapparve nell'iagime che 'uomo possedeva

319 MAxIMUS CONFESSORAMmbigua XXXVII, 221 B, PG 91, 1305 A-B.

320 MORESCHIN| Massimo il Confessoré54-455.

%1 Gen, 1, 27: << Et creavit Deus hominem ad imagiseam, ad imaginem Dei creavit illum ;
masculum et feminam creavit e0s.>>.

322 Officina omnium Tale espressione viene utilizzata spesso da &ag:fr.Periphyseonll,

530 D; Ill, 733 A; V, 893 C.

323 periphyseor(3) V, 894 A-896 A.
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prima di compiere il peccato. Nel Cristo risortendue, la natura umana scissa
sul piano fisico e spazio-temporale, ritorna adeesaunificata e divinizzata.

Infatti il Cristo risorto e prefigurazione dell’'um#a che é ritornata a Dio:

Et hoc totum dominus et salvator noster lesus @lwrigesurgendo a mortuis in se ipso et perfecit

et exemplum omnium quae futura sunt praemonstt4vit.

In tal modo si realizzeranno le parole che lo st&3ssu Cristo pronuncio durante
la sua predicazione terrena a proposito della ootk dell’'umanita risorta:
<<neque nubent neque nubentur, sed erunt sicutiangaelo>>?°. Inoltre, tale
mistero, come spiega Massimo il Confes¥Sree come lo stesso Eriugena
condivide, e anche prefigurato nella Bibbia attragel'immagine delle torri

costruite da Ozia a Gerusalemme:

La Bibbia ha detto che gli angoli delle torri rappentano le differenze tra le creature che poi, per
mezzo di Cristo, sono unificate. (Cristo) unifiedatti 'uomo eliminando proprio la distinzione in
maschio e in femmina sul piano mistico e spiritualeese la natura umana libera dalle proprieta

che, attraverso le passioni, sorgono in entrambi.

Secondo il Confessore, Cristo unifico ancheielo e la terra e, alla fine dei
tempi, ricondurra tutto il cosmo a Dio perfezionan@ attuando quella
mediazione —unificazione delle cose create nelleg’'uomo ha in parte fallito.

Il fatto che 'uomo, come il Cristo risorto, saraeasuato non deve stupire né

impressionare il fedele: anche gli angeli, creaint&ligibili, sono asessuati:

Si ergo angeli omni forma circumscripta carent,dgoiirum homines, dum aequales angelis
fuerint, omni sexu et formarum circumscriptioneittmos? Neque enim aliter aequales eis erunt,

neque hoc incredibile videtut”’

%24 bidem

25 Mt. 22, 30.

326 MaxIMUS CONFESSOR Quaestiones ad ThalassiukLVIII, 65-68, PG 90, 436 AB:<d oviog
toyov ellnev o Adyoc tag S16 Xpiotod yeynvepévag drapdpovg OV dmpnuévov KTiopdtov
svaoelg. “Hvoos yap 10V GvBpomov v kotd 10 Gppsv kol OMAv Sopopdv tU mvsuport
HLOTIKOGS aQeELOUEVOS, Kol TV &V Tolg TaOEcY SIOUATOV KoTaoTAGHS €T’ ap@olv eledBepov
Tov Adyov 10¢ 9©ccewe. >>. Tale passo € riportato e tradotto da EriugarReriphyseon(3) V,
859 D. La traduzione italiana & mia.

327 periphyseor(3) V, 896 C.
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Del resto, la Storia Sacra € ricca di epistédi eedono uomini santi (come ad
esempio San Pietro, San Paolo e I'evangelista @Groyasuperare con la forza
della loro contemplazione e con l'ausilio della Baadivina i limiti della natura
umana e fisica e penetrare nel mistero divino dimelo cosi “morti” al mondo e
alle sue attrattive, unendosi agli angeli e a Dess0 il quale, seguendo le parole
di Dionigi I’Areopagita®®, & una luce tenebrosa in quanto & al di 1a di ogglta
fisica ed essenziale. L'uomo che penetra un talstemi € gia unificato e
trasformato nella sua essenza proprio come lo sararsuoi simili nel giorno
della resurrezione. Pertanto, € la resurrezionapgpresentare il “ritorno” per
eccellenza di tutta 'umanita al suo Dio Creatdkeguesto punto del dialogo,
secondo Eriugena, € bene chiedersi in che modogeglion in virtu di quale
principio avverra la resurrezione sulla quale scdie. Essa € il frutto di un
processo naturale oppure e la conseguenza di ua demo (ad esempio la
Grazia) che permette alluomo di essere divinizaatinfine, € determinato dal
concorso di entrambi i fenomeni? Per boccandafjister Eriugena confessa che
in passato, essendo stato fortemente influenzatopeiasiero di San Paolo,
riteneva che la resurrezione fosse solo un eveowoitd alla Grazia divina che
operava una sorta di “miracolo” sovvertendo le iewgfural?*®. In un secondo
momento, invece, leggendo e meditando I'operaolatih Ancoratus scritta da
Epifanio di Salamin&, capi che la resurrezione non & solo un fenomenatd
al donum della Grazia divina e della resurrezione di Crisiensi & essa stessa un

processo naturale che & quotidianamente prefigdadla natura stessa. Infatti:

nullum enim miraculum in hoc mundo contra naturaeurd fecisse legimus, sed causis
naturalibus administrativis et effectricibus, iuskei movente, factas esse quascumque virtutum

theophanias divina narrat histoia

La natura, infatti, ci fa contemplare e intuigeresurrezione finale dei corpi e

delle anime per mezzo della rigenerazione dellatpi@ dei fiori, attraverso lo

328 DIONYSIUS ARIOPAGITA, De divinis nominibusl,5, PG IIl, 593 B-C.

329 periphyseor(3) V, 899 A-903 A.

330 periphyseon(3) V, 899 C: <<Hoc etiam putabam, audiens Apostollicentem quod deus

verbum sit primititiae mortuorum. Haec erat mea rdsurrectione mortuorum opinio. Sed
postquam sancti Epiphanii episcopi Constantiae iICymrchuratum sermonem de fide legi
magnique Gregorii Theologi De immagine disputatmpemutavi sententiam, ut illorum

auctoritati consentiens meamque opinionem parudees, resurrectionem mortuorum naturali
virtute futuram esse concederem>>.

%31 EplpHANIUS, Ancoratus PG 43, 172 Cs.

332 periphyseor(3) V, 902 C.
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spettacolo della “rinascita” di alcune specie atinfaome gli scarabei, le
cavallette, e la mitica fenicie), oppure della esxita di alcune parti del nostro
corpo (unghie, capelli, etc.) le quali, dopo esseagte, ricrescono con maggiore
forza e resistenZ&. In sintesi, tutto il cosmo & investito dal praesella
rigenerazione, prefigurazione della resurreziormtedogica di tutto il creato in
guanto esso risorgera attraverso I'uomo che, coiedegtto, lo sintetizza e lo
contiene come un microcosmo all'interno della satura corporea e spirituale.
Con tali argomentazioni Eriugena esprime I'aspeitoprofondo ed elevato del
suo pensiero teologico: egli, infatti, comprende & redenzione non coinvolge
né puo coinvolgere soltanto 'uomo. Esso costitlisenza dubbio, la creatura
piu evoluta e intelligente, quella che, come canteranche la Bibbia, € la piu
vicina e simile al suo Creatore. Tuttavia 'uommmtologicamente legato alla
creazione scaturita anche essa Xdgbg divino, pertanto la sua restaurazione
detta anchapocatastasinon puo escludere quella del cosmo proprio in \del
legame che I'Essere ha istituito tra I'umanita mdndd>*. Eriugena concretizza
questa verita ricorrendo alla fortunata immagindladéerarchia coelestis
elaborata dalla teologia mistica di Dionigi I'Areamita®>>. L’Essere, cioé la Causa
suprema di tutto cio che esiste, non & conosciiglla sua vera natura la quale
trascende ogni categoria di pensiero con le qualicteature intelligenti
solitamente possono comprendere e interpretareanieni della realta sia sul
piano intelligibile sia su quello sensibile. TuitvI'Essere si manifesta per
mezzo di una serie di gradazioni ontologiche cheguklle piu spirituali, perché
ad esso piu vicine, discendono fino a quelle prossalla dimensione fisica.
L’Essere e cio che l'intelligenza umana chiamadicia col nome dDio. Esso si
manifesta come una fitta e intricata rete di relaziche determinano l'unita
ontologica tra Creatore, creazione e creature. inagine della gerarchia celeste,
secondo Scoto Eriugena, oltre che a rappresefitaegrelazione tra Dio e le sue

creature, possiede un ulteriore, profondo sigrtibica

Interpretatio igitur lerarchiae est, ad Deum, quampossibile, similitudo et unitas, ipsum habens

omnis sanctae et scientiae et actionis ducem, etuach divinissimum decorem immutabiliter

333 periphyseor(3) V, 899 D-901 D.

%34 Tale riflessione & espressa dall’autore a padtitdibro Il delPeriphyseonnonché

nellHomilia super prologum Iohannis

335 DIONYSIUS ARIOPAGITA, De caelesti hierarchiaPG I1I. Tale opera, oltre che essere tradotta, fu
anche commentata dallo stesso Eriugena:Eefpositiones in Hierarchiam caelestefL 122,
1044 C s.
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quidam definiens, quantunque possibile reformangs saudatores agalmata divina perfecit,
specula clarissima et munda, receptiva princigafignis et divini radii, et indita quidem claritat
sacra repleta, eamque iterum copiose in ea, qugeuseir, declarantia, secundum divinas

leges®*®

La comunione ontologica, sul piano fenomeniconanifesta, spiega Eriugena,
comeArmonia UniversaleGiovanni Scoto Eriugena, infatti, riprende I'imgnae
di origine pitagorica del cosmo come armdfiaConcepire I'universo come
armonia consente di poter contemplare la creazimymee una magnifica e
splendida Unita all'interno della quale l'inteietumano puo riconoscere e
avvertire la presenza di Dio nonché vedere in latt®rovvidenza ddlogosche
non cessa mai di animare e di guidare l'intero torg@omo compreso) al
raggiungimento del suo fine supremo: la redenzidak male e dal peccato.
Tuttavia, la visione unitaria del cosmo rappreseintéondo, un obiettivo che solo
I'uomo spirituale pud raggiungere. Eriugena spigtehe non tutti sono in grado
di elevare la propria mente alla visione unitariaarenonica dell’ Essere: la
maggior parte degli uomini, infatti, € cieca diniaatto splendore del mondo che
si manifesta ai loro sensi corrotti dal Peccatanhanita che contempla il cosmo
iuxta exteriores sensibilium rerum speéi@sede solo I'apparente caos provocato
dalla molteplicita degli enti e dal loro incessamtetamento. Cio induce la mente
umana a pensare che il mondo sia retto dal Casbeesa di esso trionfi
I'ingiustizia sul piano etico, visto che in essondeano avere la meglio il male, il
dolore e la morte. L'uomo spirituale, invece, coswiveva |'apostolo Paolo,

omnia iudicat®*°

, Cioé riesce a giudicare e a comprendere ogniareatata da
Dio in quanto egli conosce le cose per mezzo detkriores rationes cioe per
mezzo di quelle strutture ontologiche e divineadmate anche Idee con le quali il
Logos ha creato il mondo. Elevandosi alla loro conosaefi@gomo diviene
dunquespiritualis e comprende chemnia unum sunt et vere et immutabiliter
vivunt et subsistuntioé riesce ad attingere la visione unitaria eitsiie del

creato, il quale realizza gia in sé I'eternita irttvdel fatto che condivide un forte

336 ERIUGENA, Expos PL 122, 1044 C.

%37 per la presenza di dottrine di origine pitagorief'opera di Scoto Eriugena: cfr.

BEIERWALTES, Eriugena 181-196.

338 periphyseor(3) V, 970 B.

339 Ibidem: << Non enim iuxta exteriores sensibilium rerumcses! scil. homo] discernit omnia,
verum iuxta interiores earum rationes et incommilgaboccasiones principaliaqgue exempla, in
quibus omnia simul sunt et unum sunt.>>,

%91 Cor. 2, 15.
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legame con il mondo divino ed ideale del quale @ssa riflesst*. Gli uomini
spirituali comprendonomnia in veritaterriconoscendo in tal modo la razionalita
e 'essenza del mondB, il cui valore trascende ogni visione ed interpzaine
dettata dalla superficialita e dalla parzialitddiye di animi incapaci di assurgere
alle vette di cio che sapientesdi ogni tempo hanno chiamato contemplazione.

Infatti, i veri contemplativi:

non enim de parte iudicant, sed de toto, quoniagqu@&entra partes totius neque intra ipsum

totum comprehenduntur, sed supra totum eiusquealtitudine contemplationis ascendtift.

Ed e proprio in virtu di questo loro elevardaatontemplazione dell’armonia
dell’Essere che gli uomini spirituali raggiungoreodeatitudine e realizzano in sé
stessi la visione del mondo ideale e divino. Questacezione si ispira alla
dottrina teandrica di Massimo il Confessore. Eghaiti, allinterno della sua
opera maggiore, glAmbigua espone la sua visione delluomo come creatura
capace di contemplare la natura secondo Abyoc divino®* Massimo il
Confessore ritiene che ogni ente creato esistértin del fatto che esso partecipa
di un determinat@oyog cioe di una struttura ontologica, chiamata ancheetio,
la quale e ideata all'interno debgossupremo con il quale Dio ha creato tutte le
cose. Quindi esistono taribyor quanti sono gli enti e le realta create. |l fatte
dietro ogni creatura vi sia un modello ideale cbalatermina I'esistenza oltre che
la bonta e la purezza e, ancora, il fatto che gsdi questi paradigmi ontologici
condivida con gli altri una comune origine dadgos divino, spiega il perché
dell'esistenza di un unico vincolo che lega treoldutte le cose, facendo della

Creazione un’Unita compiuta e perfetta, un’armoaikinterno della quale il

341 periphyseor(3) V, 970 B.

2 La comprensione e l'elevazione delluomo al mortivino, per Eriugena, rappresenta un
processo che deve iniziare a partire dalla pudfarze della mente e dell'animo dalle passioni e
dall'influenza delle realta carnali che hanno resmilentioresgli esseri umani: <<Oportet itaque,
ut aestimo, purgandos quidem puros perfici omn@amni liberari dissimilitudinis confusione:
illuminandos vero repleri divini luminis ad contelafvam habitudinem et virtutem in castissimis
mentis oculis renovandos: ex imperfecto restaursnplarticipes fieri exploratorum sacrorum
perfectivae scientiae [...]>>:FEUGENA, ExposPL 122, 1045 C.

3 |bidem

344 MaxIMUS CONFESSOR Ambigua X, PG 91, 1136 D-1137 A: in questo passo Massimo i
Confessore descrive la natura umana, definendglaceadi conoscere e di praticare il Bene e,
soprattutto, di elevarsi alle differenti contempdez del divino, le quali, partendo
dallosservazione della natura, innalzano la mete#*uomo fino alla conoscenza del mondo
spirituale e all’'unione mistica con Dio.
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divino e 'umano coesistono nel cuore dell’lEsé&reAnche per il Confessore
'uomo spirituale e noetico é colui il quale riesae elevarsi alla contemplazione
dell’armonia divina che anima il cosmo. In parta@, “uomo spirituale” & solo
chi ha imparato ad unificare tutti i possibili lliredi contemplazione della natura

in quello che consente alla fine di:

osservare la creazione soltanto sulla base detBlJmivverosia della armoniosa composizione
dell'Universo, e di vedere in questo modo solo dgbs creatore, che lega e stringe in modo

ineffabile tutte le parti con il tutto e tra di al fine di produrre un unico mondo dagli entiicos
346

riuniti.

Chi ha finalmente realizzato in sé questa msibeatificante dell’'unita di tutte
le cose in Dio diviene, secondo le parole dellesteMassimo, uMelchisedec
cioé un uomo divinizzato, proprio perché ha regonet il suo essere attraverso la
conoscenza dell'indistruttibilita di tutte le c6%e L'uomo Melchisedecg, in
realta, il vero “gnostico”, cioé colui che ha ieahto la suprema conoscenza
delle cos&® e che, tramite essa, ha saputo trascenderepbtento spazio, la vita
e la morte, il divenire e la molteplicita, divendansimile al Figlio di Dio, privo di
padre, privo di madre, senza genealogia, senza aviero dei giorni né fine della
vita proprio come le Scritture narrano sul congb celebre sacerdote biblico,
amico del patriarca Abramo e sovrano del leggendagigno di Saleft’
Melchisedec, infine, simboleggia 'uomo che, traaria conoscenza illuminata,
ha fatto ritorno a Dio.

Scoto Eriugena, dunque, proclama il futweeato del ritorno universale di

tutti gli esseri a Dio tramite la mediazione dedifmo-microcosmo. La sua, piu che

essere una congettura o una vana speranza, € leasfiduciosa certezza

alimentata dalla fede nelleera ratia che, come e stato detto, rappresenta i

%45 MORESCHIN| Massimo il Confessor@8-32.

348 MAXIMUS CONFESSOR AmbiguaX, PG 91, 1136 D-1137 A. La traduzione italiantradta da
MORESCHIN} Massimo il Confessor@78-279.

7 |bidem.

%8 Massimo il Confessore utilizza i nomi di alcunilel®i personaggi biblici per esprimere i
differenti gradi di contemplazione del divino aiaju’'uomo € in grado di elevarsi. Tali livelli
contemplativi sono i seguenti: Mose, Giosué, Abraltelchisedec. Il primo indica 'uomo che ha
scoperto l'esistenza del mondo spirituale al ddilauello fisico e materiale, il secondo indica
'uomo che combatte contro le passioni al fineldivarsi alla visione di Dio; il terzo simboleggia
'umanita che esce finalmente dalla terra del pecoa della materia, realizzando cosi in
Melchisedec la contemplazione spirituale e suprededla natura divina: cfr. kxiMUS
CoONFESSORAmbiguaX, PG 91, 1108 A-1205 [passim

39 Gen. 14, 17-24; Heb.5, 4-10. Sulla figura e laiatdi Melchisedec: cfr. AHANASIUS, Historia

de Melchiseded®G 26; bDHANNES CHRYSOSTOMUS De MelchisedecPG 48, 520.
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datum concesso alluomo ddlogosdivino, mediante il quale 'umanita e resa
partecipe non solo della salvezza universale, nnheadella stessa volonta divina

che la destina alla dimensione dell’'Eterno.
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LA DOTTRINA DELL" APOCATASTASE LA CONCEZIONE
DELL'OLTRETOMBA .

Dopo aver dimostrato la realta e la razionafl& ritorno universale della
Creazione e dellumanita a Dio, maestro ed allievoongono una nuova
questione, quella la cui trattazione occupa la ségometa del libro ¥°. La
precedente dissertazione sul temardditusuniversale, condotta e sostenuta sia
mediante la rielaborazione del pensiero teologicMassimo il Confessore e di
Dionigi I’Areopagita, sia mediante I'esegesi alldga delle Sacre Scritture, ha si
persuaso e soddisfatto entrambi i due interlocutoa, al contempo, ha sollevato
una nuova serie di interrogativi che necessitanoumulteriore trattazione.
L’ alumnusinfatti, avendo udito il maestro parlare dellaveaka universale del

Creato e dell'umanita, introduce la nuova questiomei seguenti interrogativi:

Nonne consequens erit nullam aeternam mortem mmeeanullam impiorum poenam remansuram?
Quid enim in eis torquebitur, postquam tota natatays boni et mali participes sunt, non solum

omni morte atque malitia liberabitur, verum etiamigsum deum reverteretdr?

L’allievo comprende che la dottrina della sakez dellumanita
precedentemente dimostrata, nonché il fatto cka eserra ricondotta a Dio e
trasformata nella natura spirituale comporta, sidn@ logico e filosofico,
I'esclusione delle punizioni e della dannazione, ¢cheece, la tradizione religiosa
e la Bibbia hanno da secoli tramandato. Infattjidlvane allievo sente il bisogno
di ricordare al suo maestro i numersspplicia ai quali vanno incontro, secondo

guanto € narrato dalle Scritture, le anime dei giec

Ubi ergo aestus ille flammarum ignis aeterni, irelguseveritas iustissimi iudicis malos missura
est [...], ubi erit supplicium aeternum in quod itsant impii, si nulla pars humanae naturae

remanserit, quae aeterno supplicio obnoxigit?

0 periphyseor(3) V, 921 C-1021B.
%1 periphyseor(3) V, 921 C.
%2 periphyseor(3) V, 921D.
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Se, alla fine dei tempi, Dio attraverso il Logossto ricondurra tutto a sé,
nell'unita originaria dello Spirito, dove andranadinire le anime dei dannati? |l
fatto che, come sosteneva I'apostolo Paolo, dopfinka del mondo, Dio sara
omnia in omnibu¥® non annulla l'idea che ci sara per i malvagi eipggccatori
un luogo chiamato Inferno, dove le anime cattiverareno punite e tenute cosi
separate da Dio? La concezione estremamente taff;a piano teologico e
spirituale di un Dio come Essere che prima si neatéf creando il mondo e le sue
creature ffeopavilewv) e poi, alla fine dei tempi, le ricapitola nuovarteein se,
salvandole cosi dalla caducita e dalla morte tpigélla dimensione fenomenica,
non potrebbe, sul piano etico, rivelarsi invecemtesa a fronte di una concezione
della fede e della religione che determina penetobuzioni a seconda di come
ogni singolo uomo ha condotto la propria esistenzahre, la dottrina della
salvezza universale di tutte le creature non reselbbe di compromettere |l
valore e il significato della Redenzione operataGtf&sto con la sua morte e
resurrezione che, secondo la tradizione religiasaavvenuta unicamente a
vantaggio del’lUmanita? Scoto Eriugena mostra umdopda consapevolezza di
guanto scomoda e rischiosa possa essere la suaalstiteriologica; tuttavia egli
e fiducioso che anche questa voltaviera ratio lo aiutera nel dimostrare la
fondatezza di quanto ditd. A mio modesto giudizio, I'obiettivo principale €h
Eriugena vuole perseguire € quello di salvaguartgaranzi tutto il valore di cio
che le Scritture hanno insegnato agli uomini suntpuavverra a loro alla fine dei
tempi. Per l'autore, infatti, la Bibbia non menteagdo parla dell’'Inferno e del
destino dei malvagi, tuttavia € necessario primartk il senso e il significato
dell'origine e della presenza del Male all'interriel Creatd®. Eriugena,

ispirandosi alle parole dell'apostolo Pabfo sostiene la teoria secondo la quale

%%1Cor,15,28.

%4 periphyseon(3) V, 922 A: << Si vero quis asseruerit partemmanae naturae in deum
redituram, partem in poenis sempre mansuram, quantanmoda veraeque rationi reluctantia
assertionem eius consequetur? Cogetur siquidenmi fdéaim verbum non totam humanam
naturam sed partem eius sumpsisse, ac per hoc t@gue humanum genus salvare voluisse nec
salvasse. Quod absurdum est credere.>>.

%55 periphyseor(3) V, 926 B.

%36 Act. 17,28: <<In ipso enim vivimus et movemur atrais, sicut et quidam vestrum poetarum
dixerunt: “Ipsius enim et genus sumus”.>>. E’ ofpoo segnalare, a questo proposito, il grande
debito che Eriugena ha nei confronti del pensieaolipo. In particolare, della produzione
dell'apostolo, il pensatore irlandese cita spesaal sliscorso areopagitico sia la prima lettera ai
Corinzi, nei quali emerge I'immagine di Dio che,ncib suo Spirito, vivifica e avvolge l'intera
creazione, riconducendola, alla fine dei tempi)'meika originaria. Eriugena, infatti, interpreta
questi passi paolini alla luce della mistica digams, trovando in tal modo un’autorevole
conferma a favore delle sue teorie.
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ogni essere € e vive in Dio proprio in virtu datdeche esso € stato da Lui creato.
Dio, infatti, secondo le Scritture, conobbe tuttdCreato con la sua prescienza
ancor prima di crearlo e di manifestarlo nel tengppello spazio. In quanto é
fonte suprema del Bene, Dio non puo aver creatia dlikcattivo e di malvagio. Il
Male ebbe origine dall’errato tentativo delluomordggiungere la beatitudine
divina seguendo pero le passioni irrazionali e emdsi cosi schiavo dei iz’
Secondo Eriugena quando, alla fine dei tempi, doora tutto a s€, Dio eliminera
solo cio che Esso non ha creato, tuttavia saprarimpna giusta punizione per
coloro che seguirono il Male. In altre parole, i, in quanto realta non creata
da Dio, sara eliminato e, tramite tale eliminazideeanime peccatrici soffriranno
per la sua assenza, essendosi assuefatte al sivo fiofusso®*® Incapaci di
gustare e di comprendere il vero Bene, cioe Disg effriranno per il male
compiuto. L’incarnazione e la resurrezione del ©@rikanno si salvato tutta
'umanita dalla Morte e dal Peccato, tuttavia nompédiranno ai malvagi di
soffrire per cido che essi hanno compiuto nella ksstenza terrena. Il Male verra
dungue annientato, Dio e la morte stessa del Madeame lo e il Cristo risorto
il quale, durante la sua vita terrena, scaccio mal@ e sconfisse piu volte
Satana>® Quest'ultimo, in quanto autore del Male non sar®io, mentre tutti
coloro che condussero santamente la loro vita vedr®io e “moriranno” in Luli.

A questo punto del dialod¥, Eriugena introduce le parole di una nuova
auctoritas del passato al fine di confermare quanto sta argtanedo,
dimostrando in tal modo che le sue teorie non gm@rIMiente nuove e inaudite, e
che, anzi, esse si rifanno ad una tradizione filoace teologica antica e percio
autorevole. L’autore che Eriugena introduce e Orgdi Alessandria (185-250
d.C.), il grande teologo che con il suo pensiespirato in buona parte a quello
neoplatonico, domind in modo incontrastato la caltilosofica del cristianesimo
dei primi secoli fino al secondo concilio di Cogtaopoli del 553 d.C., allorché

%7 Tale teoria fu condivisa anche da S. Agostinopsdo il quale, Dio non ha creato nulla di
cattivo e di malvagio, poiché il Male é frutto @elibera scelta operata dalla volonta corrotta
dell'uomo: cfr. De vera religione XlI, 25; XIV, 27 ; XVI, 32; XX, 38, NBA, VI, 51-. Per
Eriugena, come anche per il Padre di Ippona, taiboche esiste € buono in quanto frutto
dell’Armonia divina e della sua sapienza: &eriphyseon(3) V, 933B-934C.Per una piu distesa
trattazione, centrale nel pensiero eriugenianaudisto tema: cfrBEIERWALTES, Eriugena181-
196.

%8 periphyseor(3) V, 936 A s.

39 periphyseon(3) V, 926 D-927 A: <<Divina siquidem bonitas canget malitiam, aeterna vita
absorbebit mortem, beatitudo miseriam. Scripturheesn: “Ero mors tua, 0 mors, et morsus tuus
0 inferne>>.

30 periphyseor(3) V, 926 A-930 B.
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I'imperatore d’Oriente Giustiniano dichiaro eregcle sue teorie. Senza dubbio
Eriugena conosceva il giudizio che, ancora nella ®poca, incombeva
negativamente sulle opere di Origene, ma, nonastaidt, le sue convinzioni
teologiche lo spingono ad abbracciare con favoredddtrine del filosofo
alessandrind®* In particolare, Eriugena cita alcuni passi trdi'opus maiusdel
grande teologo, I'opera monumentale che nel moatind era conosciuta con il

362 & che nel IV secolo fu tradotta e

titolo di De Principiis ( gr. Iepi tov apyov )
divulgata in Occidente da Rufino di Aquilea, disglepdi San Girolamo. Ritengo

probabile che Eriugena abbia conosciuto e lettpefa del grande teologo

alessandrino proprio grazie alla traduzione latdhRufino, divenuta poi classica

per tutto il Medioevo, dal momento che non abbidgestimonianze che attestino
che, accanto ai lavori di traduzione dei testiipati greci, egli abbia eseguito

anche una traduzione dell’'opera di Origene.

Del De Principiis Scoto Eriugena cita il passo nel quale viene eapasieoria
dell’apocatastasi®® Essa afferma che Dio, alla fine dei tempi, ricalpitdo
I'intero Creato in sé stesso, lo restaurera inlgwkmensione pura e spirituale che
esso aveva prima del Peccato restituendo cosoaibua sua immagine divina in
tutto il suo originario splendore. Sia Origene S@oto Eriugena, infatti, credono
alle parole dell'apostolo Paolo, il quale, nel caricare alla comunita cristiana di
Corinto le sue idee escatologiche, afferma cha,fadé dei tempi, Dio sar@mnia
in omnibué®® Questo versetto paolino esprime, secondo i duesateri, la
volonta divina di ripristinare I'originaria Unitaet’'Essere che, secondo la logica
neoplatonica, é stata divisa in vista della Craazidel mondo fisico soggetto alla
molteplicita e al divenire. Del resto, I'idea di aimestaurazione universale é

presente gia nella cristologia dello stesso Paoladso, il quale in un altro luogo

31| a presenza del pensiero origeniano, all'interatladoroduzione teologica dell’Eriugena, & gia
attestata all'interno della sua prima opera inditelDe Praedestinatione(cfr. 1,8; 11,10,4)
composta tra gli anni 850-851. Proprio la presefizarigene all’interno del testo fece piovere sul
nostro una serie di pesanti accuse, come attektamemerose oper€ontra Eriugenarscritte in
questo periodo, per la cui consultazione rimandetibre ai volumi CXV, CXIX, CXXV della
Patrologia Latina

%2 sul pensiero di Origene, sulla fortuna e traduziakel De principiis in Occidente cfr: G.
BARDY, Recherches sur I'histoire du texte et des versiatines duDe Principiisd'Origene
Lille, 1923; J.DANIELOU, Origéne PARIS, 1948;H. CORNELIS, Les fondements cosmologiques de
I'eschatologie d’'OrigéngParis, 1957; H.U.VBALTHASAR, Parole et pensée chez OrigéRaris,
1959.

33 De Principiis!ll,6,2-5, PG 11, 160. Tale passo & riportato’Ballgena inPeriphyseonV, 929
A-B.

%41Cor.15,28: << Cum autem subiecta fuerint illi éanunc ipse Filius subiectus erit illi, qui

sibi subiecit omnia, ut sit Deus omnia in omnibers.
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del suo epistolarf3® interpreta la crocifissione di Cristo come il mcattraverso
il quale Dio ha ricapitolato tutte le realta deleldi e della terra in sé:
“avakeparoumcacOar té mavra v tU XpiotU 1é eni toic ovpavoic kai té eni Tlic
yUg ev avtU”. Per Eriugena I'espressioieus erit omnia in omnibusterpretata
alla luce del pensiero di Origene, significa chemanita verra interamente
divinizzata (e quindi salvata) e non vedra, nontgmas non percepira nient’altro

se non Dio, poiché lo contemplera rispecchiatogni @osa®®

Tuttavia, saranno
solo i Santi a poter vedere il suo volto sublimesntre nella vita terrena essi
scorgevano la presenza divina di riflesso, comeattso uno specchid’ Il
ritorno a Dio e, quindi, la fine del mondo costiainno I'Epifania suprema del
divino allUmanita. Detto questo, Eriugena ritieopportuno aggiungere una
precisazione: quando si dice che Dio cancelleddadle non si vuole con cio
affermare che Egli distruggera i malvagi o coloh® cwompirono il Male nella
loro vita: Dio, infatti, non distrugge I'essenzardissunc®® Infatti le parole della
Bibbia che esprimono la distruzione e la mortendaivagi vanno interpretate alla
luce dello Spirito. Dio, dice Eriugena, non disyeca i demoni né eliminera i
malvagi. Questi sono pur sempre sue creature @antq tali sono indistruttibili
poiché Dio non distrugge cid che ha egli stessatoré’ Il loro essere demoni o
uomini non sara annullato. Cid che invece Dio elena € il Male che ha
contaminato la loro natura pervertenddf&Per Eriugena il Male, come anche per
Agostino, & non-Essere in quanto esso € negazielliessere supremo che e |l
Bene e quindi Dio. Il Male, percio, non € un’edtit sé stante, o un secondo Dio.

%5 Eph. 1.9: << [...] notum faciens nobis mysteriumwmtatis suae, secundum beneplacitum eius,
quod proposuit in eo, in dispensationem plenitidiigimporum: recapitulare omnia in Christo,
quae in caelis et quae in terra, in ipso.>>.

%% periphyseor(3) V, 929 C.

37 Altra importante espressione del pensiero padifio 1Cor.13,12:<< Videmus enim nunc per
speculum in aenigmate, tunc autem facie ad faciaomc conosco ex parte, tunc autem
cognoscam, sicut et cognitus sum>>.) che Eriugeaa manca di citare allorché vuole
rappresentare la condizione di temporanea incorsmea da parte del’'uomo del mistero della
natura divina, la quale si svelera solo quandoré&azione verra ricapitolata nell’'Unita dello
Spirito.

%8 Eriugena ribadisce spesso questo concetto: sedonagni creatura, in quanto creata da Dio &
buona (cfr. Gen. I,25), pertanto dalla bonta délieeazione non pud derivare il Male cfr.
Periphyseor(3) V, 933B : <<Omne quippe quod ab eo creatumbestum est; non enim ex bono
malum fieri potest>>. Ancora una volta & opportuinordare il debito che Eriugena ha verso |l
pensiero agostiniano cide vera religionel 6,32, NBA, VI, 58 nulla substantia malum est

39 periphyseor(3) V, 935 A

370 Ipidem: <<Vidisti ergo quod natura daemonum et bonatsit summo bono facta, et quod non
secundum quod sunt, sed secundum quod non suntimafitur. Ac per hoc naturali necessitate
sequitur quod in eis est a summo deo factum solwhonmio eis permansurum, nullomodoque
puniendum, quod autem ex deo non est (hoc estiiianalitia) periturum, ne in aliqua creatura,
sive humana sive angelica, malitia fieri possifjetua et bonitati coeterna>>
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Esso rappresenta, invece, l'impulso irrazionaleeecpminoso che si origina
dall’errore umano. Il Male ¢ il frutto di una vol@nsviata dall'ignoranza e dalle
passioni animalesche le quali, mentre sono lodewadli animali, sono invece da
biasimare nelluomd™. In quanto impulso contrario allessenza razionale
dell'uomo e di tutte le creature fatte da Dio, il verra cancellato liberando
cosi I'essenza degli esseri da esso sviati dablondella sua schiavitu. Quando il
Cosmo tornera all’'Unita divina il Male cesserademoni e gli uomini torneranno
liberi nella loro essenza di creature fatte a immag@ somiglianza di Dio. Infatti,
né il Male né il Peccato possono eliminare o amnall’origine e la parentela
divina degli esseri viventi’? Ancora una volta, perd, Eriugena fa esprimere al
personaggio delilumnud™ le proprie perplessitd riguardo la teoria
dell’apocatastase la questione concernente il problema delle pomiznfernali
descritte dalle Scritture. La Bibbia, infatti, gadi un fuoco eterno, di vermi che
roderanno il corpo dei malvagi, di un lago di zdtfollente in cui il Male verra
gettato e tormentato. Sono forse false queste gayppure hanno un qualche
fondamento di verita? Esiste un “luogo” della Techdamato Inferno e riservato
alla punizione dei malvagi? Se ammettessimo cidegsp Eriugena, allora
dovremmo concludere che non tutto il mondo verh@gasa in quanto una parte di
esso verrebbe condannato al supplizio eterno caogwlper punire i cattivil* Il
che e in contraddizione con quanto detto in pretzalea proposito del valore
cosmico ed universale della Salvezza operata ddcCE stato detto che Dio non
eliminera I'essenza di nessuno e che non distragtdfale in quanto non é stato
da Lui creato. Tuttavia coloro che, compiuto il enaklla loro esistenza terrena,
torneranno a Dio, soffriranno nella loro cosciemex il ricordo dei peccati
commessi e, soprattutto, per I'nmpossibilita diornametterli! Nel regno dello
Spirito il peccatore verra tormentato dall’aziordvEica della Grazia la quale e
proprio quel fuoco tormentatore di cui parlano rfeeieamente le Scritture. La

Grazia, infatti, mentre beatifica coloro che inavii sforzarono di elevarsi alla

$Mperiphyseon(3) V, 967 B-C. Tale osservazione si ispira gjusmti brani di Gregorio di Nissa e
di Dionigi I'Areopagita: De immaging 18, PG 44, 193 B-C:<koi 14 ka0’ £xactov mavta g
KTV®S0Lg aloyiog apopundévia b Tng Tovnpog Tov vou ypnoewg Kokio gyéveto>> De celesti
hierarchig 15,8, PG 3, 336 D-337 B: <Kai v pév Aéovtog popenv epeaivelv omtov 1o
NYEUOVIKOV Kol poporéov kai adauactov [...]>>.

372 periphyseor(3)V, 930 C-935 B.

373 periphyseor(3) V, 935C-941B.

37 periphyseon(3) V, 922 A: <<Cogetur siquidem fateri deum verbmon totam humanam
naturam sed partem eius sumpsisse, ac per hoc tetguehumanum genus salvare evoluisse nec
salvasse. Quod absurdum est credere>>,
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contemplazione divina, rivelando loro le profondii@& mistero divino, tormenta
invece coloro che, inclinando ancora al Male, svdano nell'impossibilita di
compierlo in quanto sono ‘“incatenati” dalla potemzdlo Spirito divino®”> La
loro sofferenza sara tutta di natura psichica ddriore, non vi saranno pene
corporali dal momento che il corpo verra trasmuiatepirito e divinizzatd’®
Inoltre & sciocco attribuire a Dio un’ira vendidedr in quanto Egli e privo di
passioni e, essendo Sommo Essere inconoscibiles nappresentabile attraverso
fattezze e sentimenti umani. Egli infatti & alalii tutto ed infinitd’’. Infine, Dio
non punisce le sue creature, anzi, le libera defamente dalla schiavitu del
Peccato e della corruzione fisica. Scoto Eriugarttgvia, riconosce, al termine di
questa argomentazione, il fatto che & impossitalgre precisamente cosa Dio
fara alla fine dei tempi e in che modo verra atdatpunizione dei malvagi e dei
demoni: la ragione umana, infatti, riconosce umiitedl proprio limite e decide
percio di tacere su tale questione, attendendcaifida I'intervento della Grazia
divina®® la quale, solo nel silenzio dell'intelletto e retlesa della fede, rivela i

suoi piu grandi misteri:

illam obscuritatem silentio honorificamus, ne fogeae extra nos sunt quaerere conantes plus

cadere in errorem quam ascendere in veritatemcantngat. Proinde quod extra nos non est

(naturam nostram dico) duce deo quaerere deb&hus

375 periphyseon(3) V, 938D-939 A: <<Aut enim inconcussa iustissimorumseiudiciorum
severitas, qua puniri sinit in impiis inrevocalafitquod non fecit, aut ineffabilis et supernatgrali
eius gratia,qua quos praescivit et praedestinavifarmes fieri imaginis filii sui"deificat ac super
omnia exaltat [...]>>.

378 |bidem <<Spiritualiter enim futura impiorum tormentaetiigenda sunt>>.

377 Eriugena, per definire la natura divina, adopéggettivo superessentialishe traduce alla
lettera il termine greconepovaciog (cfr. Periphyseor, 459) la cui presenza € attestata negli scritti
appartenenti alCorpus Areopagiticum All'interno del PeriphyseonEriugena impiega tale
aggettivo, esprimente la natura sublime ed inefabi Dio, unito a vocaboli commagnitudo
(1,509), essentia(1,509), natura (1,522), existentia (11,615), bonitas (111,619), causa (l11,632),
unitas (V,899) e, ovviamenteglivinitas(l11,642;V, 903).

78 Questo aspetto del pensiero di Eriugena non verprgtato come un atteggiamento di
agnosticismo, come per secoli si & erroneamertite facendo quindi di Scoto Eriugena una sorta
di precursore di Kant o di Potter (cfr: AvrARELLA, Il Pensierq 41-67). Ricordiamo che
Eriugena, seguendo il pensiero dei Padri della$zhigtiene che 'uomo sia in grado di realizzare
una piena conoscenza di Dio solo attraverso l'ilhamione dell'intelletto ispirata dalla Grazia e
dalla Fede. Numerosi sono i passi Belriphyseonin cui I'autore dichiara ripetutamente questa
sua convinzione. Mi limiterd a citare quelli pideranti: <<Et nisi ipsa lux mentium nobis
revelaverit, nostrae ratiocinationis studium ad eaawelandam nihil proficiet>> (11,601 C);
<<Aderit lux mentium quae illuminat abscondita tersgum, aperti obstrusa, incognita revelat,
fugitiva revocat>> (111,678 A); <<quantum divina@ntatis radium aciem nostrae mentis in divina
mysteria permiserit ascendere>>. (V, 924 D).

379 periphyseor(3)V, 941 B.
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Proseguendo il dialogo, Eriugena fa compiere n@gister una breve
dissertazione sulla natura um&faEssa, essendo stata creata ad immagine e
somiglianza di Dio, costituisce una realta di natideale, eterna ed universale
che il Creatore distribui a tutti gli uomini, buom cattivi. La presenza
dell'immagine divina nell’anima accomuna tutti géseri umani, benché poi essi
si differenzino per le caratteristiche accidentali contingenti create nella
dimensione fisica spazio-temporale. Secondo Eriaggonando verra la fine del
mondo, questa immagine universale verra finalmdiberata dalla materia ed
emergera in tutto il suo splendore. Essa e comia Ia quale penetra in ogni cosa
e in ogni essere per vivificare I'organismo attraee l'accensione del fuoco
vitale. L’aria, infatti, puo essere limpida e pufeome quando essa forma
nell'etere le nuvole o come quando soffia sullee alette dei monti), oppure
spessa e pesante (come quando raccoglie i vaabatietalla terra umida o come
guando genera le nubi oscure), tuttavia essa sestgre aria senza perdere le
caratteristiche della sua essenza. Lo stesso @g@mo vale per I'immagine
universale e divina dell’'uomo: essa puo risplengben@ e luminosa negli uomini
santi e contemplativi oppure essere oscurata eglsapfita negli uomini peccatori
e malvagi, tuttavia niente puo alterare o annientarsua essenza e il suo potere
divino. Nel tempo della resurrezione essa emerdalanondo e ritornera a Dio
dove sara del tutto glorificat4’ Nonostante cio, essa ricondurra a Dio anche le
singole volonta degli uomini, le quali verranno t@gse o premiate a seconda
della loro passata condotta terrena. Infatti qudtadoma vive nel corpo terreno,
essa esercita la sua volonta o nell'acquisto €eselicizio delle virtu o nel
desiderio e nel possesso delle realta terrene eriadatNel desiderare la virtu
oppure il vizio la volonta € attirata dalle rapgeszioni mentali degli oggetti

concupiti phantasia§®®? le quali non solo la domineranno e la influenzemper

%0 periphyseon(3) V, 942C.

%1 |bidem << Est autem causa eius summa ac sola per segorii simillima est humanitas >>.
32| termine phantasiaé utilizzato da Eriugena a partire Bariphyseon(1) Il, 573A-577 in
contrapposizione alla parolaeophania che designa, invece, il manifestarsi del divittoagerso

la creazione degli enti cfPeriphyseon(1) Ill, 633B: <<omnis visibilis et invisibilis creatar
theophania, id est divina apparitio, potest appetfa Il vocabolophantasiae di origine greca e
risale alla filosofia stoica. Essa € interscamliéalmon i termini pavtactikov € @dvtacua.
Secondo un noto frammento di Aezio (Plac.IV,12exographi Graegied. H.DIELS, Berlin
1958, 444.) il termin@avtocio designa: <dovtactikdév 8¢ o1t didkevog ekAvoudg Tadog ev 1€
yoyn or’ ovdevdg avtactov ywvopevov|...]>> ,<<Un’affezione che si verifica nellanima in
assenza di un oggetto, come se uno tendesse leveraoi una battaglia di ombre o verso vuote
forme. Di conseguenza, mentre alle rappresentatimvirociot) soggiace un oggetto reale, alle
immaginazioni non corrisponde nulla.>> (trad. miggle termine verra poi impiegato dal pensiero
patristico per indicare 'immagine mentale di ungetio o di qualunque realta materiale che
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tutta la vita terrena, ma la seguiranno anche quasda fara ritorno a Dio. Tale
ritorno, come gia é stato detto, comportera I'alaménto del Male con tutti i
suoi vizi e le passioni e, soprattutto, verra antadia ogni realta materiale, una
volta che si sara affermato il completo dominiddilb. A questo punto, I'anima
del peccatore, sollecitata dalle rappresentaziemsibili e dal ricordo delle realta
materiali impresse nella mente, tentera di raggdege di impossessarsene, ma
restera delusa in quanto né potra ottenerle n@ gottdisfare la sua brama. Cio la
tormentera spingendola ad inseguire fantasmi esidiu di realta ormai
inesistent® Invece l'anima del giusto e del contemplativo goddelle
theophaniae celesti e spirituali che le faranno pregustare leieg della
contemplazione divina. Ecco perché bisogna, coroe @i Bibbia, conoscere se
stessi™ poiché & solo conoscendo la propria natura @irefatti ad immagine e
somiglianza di Dio che si comprende qual € la @aosteta e qual € la vera gioia
per 'umanita. Tale gioia consiste nella visioneDid. Esso ci accogliera dentro
di sé, ci liberera dalla schiavitu della morte ¢ mkxcato, ci ridonera l'eternita e
la divinita della nostra immagine primigenia, tuttapunira nelle singole volonta
(nel modo precedentemente spiegato) il male compdurante I'esistenza
terrena. I modo in cui Dio salvera l'umanita pdcdcae punendola
contemporaneamente rappresenta una realta chededlaldimitata comprensione
umana. Ancora una volta, spiega Eriugena, € opportar tacere l'intelletto ed
attendere lilluminazione dalla Grazia divina. Iealta, Eriugena era ben
consapevole delle aporie che la dottrina dptbcatastasi poteva generar& Il

mistico irlandese, infatti, esprimeva spesso lavowione di non volersi

suscita il peccato e fomenta le passioni dell'animmano cfr. AGUSTINUS De Trinitate VIII,6;
X1,5,8, NBA, 1V, 343-349, 441De Musica VI,11,32, NBA, Ill, 673, e MXIMUS CONFESSOR
Ambigua XVI, 4, 27-30, PG 91, 1221C-1224 A.

383 E doveroso osservare che questa interpretazidhieféeno come eterno tormento mentale del
peccatore per mezzo delhantasiaenon & sempre sostenuta con coerenza dall’autofetti)
allinterno della raccolta poetica intitolat@8arming in un inno pasquale dedicato al Cristo
Salvatore Carming Il ,2,405 PL 122, 1060 B), Eriugena immagina chka fine dei tempi,
guando il Redentore ritornera per giudicare laatermper sconfiggere per sempre il Male, tutti i
peccati e lgphantasiaesaranno annientati definitivamente.

34 Deut. 4, 9; 8, 11. Ricordiamo che Eriugena idésatiil motto delfico $vO01 savtév” con il
comandamento biblico “attende tibi ipsi”. Il prinaol aver compiuto tale identificazione fu Basilio
di Cesarea, cfidomilia in illud “Attende tibi ipsi’, PG 31, 197C- 217B. Tuttavia ricordiamo che
la ripresa del motto delfico in ambito teologicastiano fu eseguita da Origene: cfRIGENES
Scholia in Canticum Canticorunb59-60, PG 17, 254: <36 moAivOpviietov 6¢ map' EAAnow
emipbeypa mposiinmror mapadodiv U copU Zotopdvtt, 16 yvedt cavtdv. Kad’ nv aneheitonr vov

N yoyn Tapo 10 £pAcTOL Kol VOUEiov, £1 uf T6 800év avtn kat sikove Beov puAGEEL KAAAOG]. .. ]

>>,

%85 MAZZARELLA, Il Pensierq 158-159.
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allontanare dallaimplicitas fidei catholica® a dispetto delle numerose accuse
di eresia formulate contro di lui dai suoi contemgm®i, Eriugena si considero
sempre un intellettuale fedele alla Chiesa e aindodp essa professati. La
dottrina dellapocatastasiper quanto accattivante ed illuminante potesseres
sul piano filosofico e teologico, rischiava tut@wi condurre i suoi sostenitori a
delle idee non poco nocive per quanto attenevadstgpne afferente la credenza
nella punizione dei malvagi nell’aldila. Eriugena Vissuto il medesimo dramma
di coscienza della suauctoritas Origene, il quale fu spesso tormentato dal
problema concernente I'esistenza dell’'Inferno, dasté non riuscire ad elaborare
una teoria definitiva sulla punizione dei malv&giAll'interno del De principiis

ad esempio, Origene parla di una sorta di leggecdetrappasso che attende i
peccatori, tanto da far configurare I'Inferno coore citta all’interno della quale

i malvagi sono collocati in posti diversi, secorigmalogia dei loro peccaf’.
Nel Commentum in Mattheyrmvece, Origene interpreta I'Inferno non piu come
un luogo di pene, bensi come una dimensione mentadestato di coscienza che
affligge il peccatore con il ricordo e le immagaelle azioni cattive compiute in
vita®®®. Origene paragona l'effetto di questo rimembrdrepdccato al fuoco
devastatore di Isal&. Diversamente, in un altro testo, il teologo aessino
ritorna a parlare di un inferno fisico con penepawali, dove cid che davvero
affligge I'anima peccatrice & I'impossibilita di moscere I'essenza divitia

L’ apocatastasi dunque, pur professando il ritorno di tutte le c@peccatori

compresi) a Dio nonché la reintegrazione della loaiura nella originaria

3% periphyseor(3)V, 997 B.

%7 A distanza di mezzo secolo, trovo ancora di graattealita il giudizio con il quale il
Mazzarella concludeva il suo saggio interpretatimo Giovanni Scoto Eriugena: <<Egli
[scil.Eriugena] volle ripensare il Neoplatonismo alladwdell’intuizione cristiana, ma questo suo
grande sforzo non raggiunse lo scopo [...]. Per guesttivo, per I'impossibilita cioe di costruire
unaWeltanschauungristiana su base neoplatonica, Scoto Eriugenasenun grande isolato.>>.
Cfr. MAZZARELLA, Il Pensierq 175-176.

338 gMONETTI, Origene 82-84. Trovandosi ad operare in una situazidogcs-culturale ancora

di transizione per il Cristianesimo, Origene nasci a formulare un pensiero teologico coerente
e organico: linflusso dell’ellenismo, infatti, erancora molto forte e, inoltre, la varieta e
l'influenza delle correnti teologiche e religioseeo tali da impedire una risoluzione definitiva e
univoca dei numerosi problemi filosofici e teolagitie la ragione, animata dalla fede, suscitava
nella coscienza dei pensatori e degli intellettudgil’epoca. Sulla formazione del pensiero
escatologico di Origine, infatti, influirono molte dottrine di Filone alessandrino, il pensiero
neoplatonico, lo gnosticismo nonché gli insegnamgirimmonio Sacca e del padre Leonida.
¥9De Principiis 1V,3,10, PG 11, 140K0Td 0vaAOYioY apoptnudtoy.

%% Commentarius in MattheurX V11,30, PG 13, 1567-1570.

%1 s, 10,17: << Santificabo eam [ scil. lerusalem]igne ardente, et devorabit sicut foenum
materiem>>,

%2Homeliae in Leviticum9,7;14,3, PG 12, 517-518; 554-555.
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condizione spirituale, non escludeva tuttavia Bidiella punizione per coloro che
avevano seguito il Male. In conclusione, cid chementava profondamente
Eriugena era il bisogno di riformulare I'innegabdencezione dell’'Inferno alla
luce di una visione piu spirituale e metafisicdah. All'interno del Periphyseon
questa problematica emerge proprio allorché, maestralunno, nel tentativo di
dimostrare il ritorno universale dell'umanita a Dion argomentazioni desunte
dall’'ontologia mistica di Dionigi ’Areopagita, pnelono coscienza del fatto che le
loro argomentazioni necessitano di un confrontoasercon le dottrine professate
dalla tradizione patristica latina capeggiata dAgBstind®. | Padri, infatti,
ispirandosi alle suggestive immagini bibliche deBaenna e del lago di zolfo
descritto dal libro delApocalissé®* avevano immaginato I'lnferno come un
luogo sotterraneo simile ad una citta avvolta datiurita e dalle fiamme, nella
quale i peccatori erano soggetti ad orribili e eeccianti punizioni. Cio
provoca, in particolare, un certo stupore nellacmoea del giovanalumnus il
quale resta inorridito per il fatto che uomini cogitelligenti e santi abbiano

diffuso delle dottrine tanto fuorvianti e rozze:

sed dum talia in libris sanctorum patrum lego, sfaptus haesito, maximoque horrore concussus

titubo 3°

Questo sentimento di orrore e di straniamentoigtdura poco, poichk stesso
alumnus poco dopo, ragionando attentamente su tale gmestpropone una sua

personale interpretazione del perché i Santi Rdudriano agito in questo modo:

Et dum intra me ipsum cogito cur spiritualissimiriyviultra omnes opiniones localium
temporaliumque cogitationum ascendentes totumgusitieem mundum virtute contemplationis
superantes, huiusmodi suis scriptis commendaveposteritatique tradiderunt, facilius ducor
existimare non aliam ob causam ad haec excogitanderibenda attractos fuisse, nisi ut saltem

vel sic terrenis carnalibusque cogitationibus dedisimplicisque fidei rudimentis nutritos ad

spiritualia cogitando sublevareft®

Cio che Eriugena vuole esprimere attraversatelp del giovane allievo e che,
se in passato i Padri hanno parlato dell’'Infernariesendosi in mode@arnalee a

393 periphyseor(3) V, 971 C-989 A.
394 periphyseor(3) V, 935 C.
39 periphyseor(3) V, 986 C.
3% periphyseor(3) V, 986 D.
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volte fantasioso, il motivo &€ da ricercare nellacassita di rivolgere la loro
predicazione anche e soprattutto a persone che® atate istruite rozzamente
nella fede o che erano intellettualmente limitatguendi incapaci di elevarsi da
sole alla contemplazione delle realta spirituatiolire, aggiunge #lumnus la
presenza di persone atee e materialiste, impadssibildalla loro incredulita ad
esercitare unaeridicam naturarum speculationef!f tanto da negare non solo
I'esistenza del mondo spirituale ma anche delllajdia ancor di piu rafforzato la
convinzione dei Padri di divulgare ai propri simdon immagini sensibili le
grandi verita sul mondo divino ed oltremondano. @raigena ritiene che sia
giunto il momento opportuno per elaborare una pregazione piu profonda e
filosoficamente accettabile dell’aldila, liberandosi la mente degli uomini dalle
vane opiniori®® che sono state erroneamente (seppur in buona) feiffelse nel
corso del tempo. Il primo passo da compiere & quailldimostrare il valore
puramente simbolico dellimmagine spaventosa dd#ino e di spiegarne il
vero, originario significato. Per raggiungere taleettivo Eriugena fa compiere al
magister una lunga ed interessante dissertazione di cazatietroduttivo

sull'etimologia della parola “inferno” ispirata amh noto passo di S.Agostifia

Antiqui enim spes suas fabulis animasque sepuldaiges, quemadmodum cadavera corporum

obruta sepulchris, ita etiam animas cum ipsis cadlaws detentas in eisdem sepulchrorum

cavernis putabant. Hinc infernum quasi “infra temositum” vocabarft”.

La parola latinainfernus esprime l'idea di in luogo sotterraneo ed oscuro,
proprio come erano le tombe ed i sepolcri che giichi scavavano nel suolo o
nelle grotte per seppellire i loro defunti. Gli @hi, osserva ilmagister erano
convinti che I'anima del defunto restasse legataoabo anche dopo la morte e
che quindi continuasse ad esistere sottoterralgmoprio cadavere. Cio, a lungo
andare, genero e rafforzo la convinzione che lenandopo la morte, vivessero
locales sub terr&®* Solo i Greci, essendo un popolo capace di cormides di

contemplare le cose con maggiore acume e sapisegpero esprimere l'idea di

397 periphyseor(3) V, 986 C.

3% periphyseor(3) V, 971 A.

399 AUGUSTINUS De Genesi ad litterarX|l, 34, 66, PL 34.

4% periphyseon(3) V, 955 A.

%1 Ibidem << Inde falsa crevit opinio, animas videlicetates esse sub terrra.>>.
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inferno con una parola dal significato piti pregeaatprofondd®?

Tale parola e
,Adn e designa, secondo I'etimologia che le attribulsdagena, non piu l'idea di
un luogo sotterraneo e funereo, bensi la condizésistenziale di “tristezza” e di
“privazione” nella quale vivono le anime di colocbe hanno anteposto a Dio il
godimento dei peccati e delle passioni. Infatti, pi@rola “Aén, deriva daa
privativo e da #b¢ che nella lingua greca significa “dolce”. L'Ade rdyue
rappresenta la condizione di “assenza di dolceatiagiwia” a causa della quale
I'anima peccatrice € impossibilitata a contemplara godere della presenza di
Dio.*® Eriugena osserva che i Greci avevano cominciatobétare dell’esistenza
di un luogo fisico deputato ai supplizi e alle pesele anime, tuttavia non
avevano negato la possibilita che quest'ultime rssfro per i loro peccati.
Pertanto avevano reinterpretato I'Inferno come wudizione psichica e
spirituale nella quale I'anima & tormentata noro stdll'idea di non poter godere
di Dio e della beatitudine, ma anche e soprattdimpossibilita di continuare
a godere dei peccati soddisfacendo la profibidinosa voluntas® Le anime
peccatrici, come e stato gia detto, riportano aklila le immagini phantasiag
degli oggetti materiali e il ricordo delle proppassioni. Dal momento che non si
sono purificate né liberate dal desiderio di god#irguelle, le anime peccatrici
sono tormentate da un’insaziabile brama di affertali phantasiaee di ricavarne
piacere e gioia, ma, nell’aldila non esistono piggetti sensibili e le loro
immagini mentali sono soltanto delle illusioni cheelano finalmente la loro
natura vana ed ingannevole. Le anime dei peccalangue, pur bramando queste
realta, restano al contempo prive di esse, e, limtado, patiscono indicibili

sofferenze pagando cosi il fio delle loro colpe:

“92 Eriugena, da buomagisterquale anche egli era, mostra di avere una graima della cultura
greca che ai suoi occhi incarna la sapienza erlateelogia, dal momento che gli Elleni erano dei
grandi physici ed attenti contemplatori della natura. CireripphyseonV,955 A: << [Graeci]
rerum visibilium et invisibilium diligenter rimanse>.

403 Questa paraetimologia, tanto cara al pensierogeniano, viene ribadita e approfondita e
accostata ad altri due vocaboli greci poco piu avarPeriphyseonv, 971 B: << Adn quippe
dicitur, hoc est (ut paulo superius expositum) absaleliciis, vel absque voluptatibus, vel
insuavitas. Itemwnn vocatur, cuius interpretatio est tristitia, velemnar, vel luctus. Ayoc quoque
solet appellari, hoc est desperationis grayitap>>.

404 periphyseor(3)V, 955 A.
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Et hoc est totum quod dicitur malarum cogitationurationabilumque cupiditatum poena atque

supplicium, dolor videlicet atque tristitia, quibdaobus impiorum conscientia intra semet ipsam

punitur.405

In conclusione, per i Greci, I'Inferno non é posto fisico soggetto alle
categorie sensibili di spazio e tempo, bensi ragma il tormento e la
disperazione dell’'anima prigioniera delle vane igmae dei pensieri delle realta

materiali:

Quae cunctae significationes apud graecos inferwmomnibus suis suppliciis non esse localem
vel temporalem vel sensibilem seu in aliqua padattyor elementorum, quibus iste mundus
constituitur, neque in toto ipsius constitutum, sguidam lugubre lacrimabileque graveque
desperationis plenum inevitabilemque carcerem etiam bonorum egestatem in phantasticis

vanissimisque visionibus incuncanter pronuntfdht.

Una volta chiarita la sua interpretazione del ctiocgi Inferno, Eriugena sente |l
bisogno di compiere anche una rielaborazione deli di Paradiso e di
Beatitudine. Lo stessalumnuslascia intendere al suo maestro di aver udito
discorsi fuorvianti ed ingannevoli sul mondo cedest sul modo in cui i Santi

verranno premiati per la loro fedelta a Dio:

Non enim audiendi sunt qui autumant humana corposafuturam regenerationem ita in aetheriis
spatiis fulsura, ut unumquodque tantum claritatisiat quantum in hac vita conversationis

merito gessit, sive bene sive male, et iustorunpa@is claritas soli lunaeque fulgentibusque

stellis, impiorum vero obscuritas minus splendematibomparetuf’07

Vi sono dunque “falsi maestri” che diffondono aurconcezione troppo
fantasiosa dell’'aldila, sostenendo che, come lemandei dannati vivranno
sottoterra, cosi quelle dei beati, invece, troveoanon’adeguata sistemazione in
cielo, tra gli spazi eterei, assumendo addirittor@plendore dei corpi celesti e

delle stelle! Eriugena, benché sia pronto e de@saeonfutarla per bocca

“% periphyseon(3) V, 955 B. E’ interessante osservare quante mabdalita di punizione dei
peccatori immaginata dall’Eriugena rispecchi in tinplinti quella di gran lunga piu celebre e
famosa del personaggio di Tantalo del mito gre@sloria del supplizio di Tantalo condannato
nell’Ade a bramare cibi e bevande che poi al saodscomparivano era sicuramente nota a Scoto
Eriugena tramite la lettura dell€onsolatio di Boezio: cfr. BOETHIUS, De Consolatione
philosophiaelll, 12, 37, edidit C. Moreschini, Monachii-Lige 2000, 97.

4% periphyseor(3) V, 971 C.

407 periphyseor(3) V, 988 A.
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dell’alumnus e tuttavia consapevole del fatto che I'origingdéesta puerile eresia
vada ricercata nell’errata esegesi di un noto pds& Paolo, la dove I'apostolo
delle genti, rivolgendosi alla comunita cristiariaCarinto, rivela il mistero della
resurrezione spiegando quale sara la condizioneaipb dei risorti allorché Dio
lo ridestera dal sonno della morte. S. Paolo, infdbpo aver spiegato che solo la
carne degli uomini risorgera, formula una suggessivnilitudine astronomica al
fine di far comprendere I'importanza e la dignitdl @orpo umano rispetto a

quello delle bestie:

Et corpora caelestia et corpora terrestria, sedcalidam caelestium gloria, alia autem terrestrium.

Alia claritas solis, alia claritas lunae et aliardhs stellarum, stella enim a stella differt in

claritate408

Queste parole non devono fuorviare né intimoriggutizio critico di chi, guidato
dalla vera ratig vuole comprendere quanto la parola divina hagna&®. Il
giovane allievo, volendo dimostrare al proprio ntaesla sua abilita
nell'interpretare le parole dell’'apostolo, compi@arguta riflessione con la quale
egli sostiene che S. Paolo, con questo paragoneyoh#do semplicemente
insegnare che la condizione degli uomini nell'@dikara qualcosa di sublime e di

"9 Gli uomini, infatti,

indicibile tanto da assimilarla allo splendore dexgtri
godranno di un’esistenza gloriosa, essendo divespiriti immortali ed eterft™.
Tuttavia, spiega #lumnus non tutti godranno della medesima gloria: confiatin
lo splendore del Sole e piu intenso di quello dellaa, e, come la luminosita di
una stella differisce da quella di un’altra, altesso modo i beati godranno piu
intensamente dei peccatori in quanto potranno oagplee Dio faccia a faccia,
mentre, come gia € stato piu volte ribadito, i péad soffriranno per
I'impossibilita di continuare a godere il Male. Gdretici che si sono rifatti a
questo brano di S. Paolo non hanno dunque commiesd’apostolo si stava
esprimendo per simboli volendo paragonare, daton l@puritas contemplationis
dei beati e dei santi al solengtar soli§ e, dall’altro, laturpitudo e la divinae

speculationis privatiodei peccatori a dei corpi celesti inferiori e prigi

4% 1Cor.15,41.

4% periphyseor(3) V, 988 A.

419 periphyseon(3) V, 987 D:<< Similitudinem quippe introduxit ex corporibus exsissimis
clarissimisque sensibilis mundi, ut suarderet mestionis gratiam et divinarum apparitionum per
singulos regenerationis participes differentiam>>

“11 periphyseor(3) V, 988 D.

139



splendoré'?

L’allievo conclude il suo intervento esprimendabg, in sintesi, la
differenza tra I'iInferno e il Paradispresentia siquidem veritatis faciet beatum,
absentia miseruri:® Paradiso ed Inferno non sono dunque dei luogiai fibicati
geograficamente sulla terra, bensi delle condizpirituali del’anima uman&*

La dissertazione sull'aldila sembrerebbe a questdgconclusa, eppure maestro
ed allievo avvertono I'esigenza di chiarire un'euibre questione: dato che, come
e stato precedentemente dimostrato, tutte le edisefine dei tempi, ritorneranno
a Dio nell'originaria condizione spirituale ed é¢siwiale precedente la Creazione
ed il Peccato gpocatastagi e, visto che in questo ritorno al Divino sono
coinvolte anche le anime dei peccatori, come eipitsghe nella medesima unita
divina possano coesistere buoni e cattivi? In giaeole, come puo lintelletto
umano, che per natura contempla la natura dellfEsseme una dimensione fatta
di elementi tra loro opposti ed incommensurabiippresentarsi logicamente
I'Unita divina nella quale Inferno e Paradiso, mostituendo due condizioni
psichiche differenti, sembrano tuttavia coesistezéa medesima realta? Eriugena
comprende la gravita della questidfiericonoscendo I'incapacita del’'uomo di
definire il mondo invisibile dello Spirito attra\sa I'uso di categorie logiche, che
in quanto frutto della debole e limitata ragionenrsono in grado di dominare e
di esprimere una realta tanto sublime e profongguEe € necessario formulare
un modello o un'immagine che, seppure in modo agnaativo, siano in grado
di rappresentare alla mente umana l'idea dell’Uxiiténa. Per soddisfare tale
esigenza Eriugena, ispirandosi alla tradizioneigiata a lui precedente, propone
di raffigurare la condizione delle anime nell’additlivino tramite I'immagine
classica del tempio di Salomdh® Esso costituisce, secondo I'esegesi
eriugeniana, la prefigurazione della comunione emsale di tutta 'umanita
redenta e accolta per I'eternita nell’'unita di Di@le comunione & misticamente

simboleggiata dalla grande quantita di gente cbegredo le notizie narrateci dal

“12 periphyseor(3) V, 988 B.

13 |bidem. Per questa definizione Eriugena si ispira in paatepensiero di S. Agostino,
ConfessionesX, 23, 33, NBA, |, 340: <<beata quippe vita estidium de veritate>>.

414 Questa tesi costituiscelditmotivdell'intero libro quinto. cfrPeriphyseor(3) V, 863 C-865 D;
981 A- 984 B.

“15 periphyseor(3)V, 978 D-979 D.

1% periphyseon(3) V, 981 A-984 B. Come fonte ispiratrice di q@e$mmagine propongo lo
scritto del venerabile A, De templo SalomonisRL 91, 774 C-778 B. L'utilizzo di questa
immagine consente ad Eriugena di poter rappreeitasticamente alla ragione umana il modo,
altrimenti incomprensibile, in cui Dio unificherdntera umanita nella sua unita ineffabile e
suprema, mantenendo, tuttavia, nello stesso tetapdistinzione tra buoni e cattivi, tra Paradiso
ed Inferno.
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testo letterale delle Scrittffé soleva per vari motivi riunirsi nei pressi

dell’edificio sacro:

Omnes siquidem, nemine recluso, et boni et makuaicisi et incircumcisi, masculi et feminae,

omnesque totius mundi nationes, sive orationis ségotii causa undique illuc confluerufit

La storia sacra narra che solo i sacerdoti chiadeviti potevano entrare
all'interno del tempio la dove sorgevasancta sanctoruncon l'arca, I'altare
sacro, il propiziatorio e due statue dorate di Ghei, mentre i mercanti e la
gente comune dovevano restare all’esterno in quardno considerati impuri.
Eriugena spiega che, superando il senso letteefilerdnagine, si comprende che
il significato spirituale di quanto appena ripootat che tutti gli uomini, ciascuno
secondo il proprio grado, sono ammessi entro iinobdél Paradiso, proprio come
il tempio di Salomone era frequentato da differecategorie di persorié?
Tuttavia, solo coloro che Eriugena definisire Christo sanctificatipossono
penetrare all'interno del Paradiso, cosi come,anedalta storica, solo i leviti
potevano entrare nedltlytondel tempio. | “santificati in Cristo” sono le aninaé
coloro che, durante l'esistenza terrena, si sotantanati dalle realta materiali
realizzando in sé stessi l'illuminazione interiael distacco dalla conoscenza
sensibile e dalle passioni. Costoro, sottomettdadpropria natura corrotta dal
peccato, si sono misticamente elevati alla contaniphe del mondo intelligibile
e ideale attraverso il quale I'anima perviene almoscenza del Cristo-Logos.
Esso € allegoricamente raffigurato dallimmagindl’aeero della vita che,
stando sempre al racconto delle Scritture, Dioocdllal centro del Paradiso. Il
Cristo-Logos e la sapienza divina che alberga ewggsi dell’animo umano, al di
la di ogni essenza, virtu e operazione; esso abitana luce inaccessibile ed
accecante che solo gli illuminati, gli angeli eah8 possono penetrare con il loro

420

intelletto®®® Questi, secondo quanto descritto da Dionigi I'Aragitd?’,

varcando la soglia del mondo spirituale, entrariccnere della sapienza cristica,

“17 Heb. 9,1-7: << Tabernaculum enim praeparatum Egium, in quo intrat candelabrum et
mensa et propositio panum, quod dicitur Sancta,t pgecundum autem velamentum,
tabernaculum, quod dicitur Sancta Sanctorum, aurealens turibulum et arcam testamenti[...]
>>,

“18 periphyseor(3)V, 981 A.

“periphyseon (3) V, 982 B: <<In ipsum itaque paradisum, veliti amplissimum
serenissimumque templum, omnes homines, unusqusssuedum suam analogiam, intrabunt>>,
“2periphyseon(3) V, 982 C: <<Non enim alibi habitat deus, riisihumana et angelica natura,
quibus solis donatur contemplatio veritatis>>.

421 DyoNIsIUS ARIOPAGITA, De mystica theologid,3: g1 Tov yvogov etodvopévor, PG 111,1000C.
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immergendosi in una luminosa tenebra, al cui imerantemplano tutte le cose
nell'unita e nell’eternita di Did?? In questa Unita buoni e cattivi coesistono pur
essendo separati non da intervalli spaziali, bgaisioro meriti e dagli effetti delle
loro azioni terrene. Nell’aldila non esistono pw dpazio e il tempo, eppure |l
Bene e il Male compiuti in vita creano profondea@gioni tra un’anima e l'altra.
Per dimostrare cio, Eriugena propone una celebrabpéa evangelica, quella di
Lazzaro e del ricco, narrata da Gesu nel Vangelaidif®. La storia racconta di
un ricco che per tutta la vita non dono nulla arggocome Lazzaro, un uomo al
quale perfino i cani, impietositi dalla sua povesanivano a leccare le piaghe
che martoriavano il suo misero corpo. Dopo qualemepo, entrambi morirono.
Ma, mentre Lazzaro fu condotto dagli angeli in Bem@, nel seno di Abramo, il
ricco fu gettato nell'inferno dove pati atroci tami. Levando in alto gli occhi, il
ricco vide Lazzaro e Abramo e, arso dalla setegsehial grande patriarca di far
intingere a Lazzaro il dito nell'acqua e di bagtialg lingua al fine di essere
sollevato da tale tormento. Ma Abramo, avendo caitgo al ricco la sua cattiva
condotta, gli fa osservare che il suo desideriopuomessere soddisfatto in quanto
tra lui e Lazzaro si frappone un baratro profontie anpedisce alle anime di
oltrepassarlo. Cosa vuole significare questa imne)i Essa, interpretata
allegoricamente, vuole dimostrare che, benché bumntattivi coesistano
nell'unita divina, sono tuttavia separati gli uragl altri da un abissochasma
magnuminpermeabilis hiatug?* simbolo dell'insormontabile distanza che divide
il Bene dal Male e che sussiste nell'interioritdl’deimo umano. Pertanto,

ritornando all'immagine allegorica del tempio, &egsario precisare che:

non locorum intervalla, sed meritorum qualitatesifat hominem appropinquare Christo aut ab

425
eo elongatri

| peccatori, quindi, resteranno all’esterno daradiso, mentre i buoni vi
entreranno e, tra questi, coloro che hanno putditanima con la scienza e la

sapienza, si accosteranno al centro del Paradisargeranno dell’albero della

22 periphyseor(3) V, 983 B: <<qui occidunt in obscurissimas temaes excellentissimae lucis, in
qua simul in causis suis vident omnia>>.

*23 ¢, 16,19-31.

424 periphyseor(3) V, 983 C.

2> periphyseon(3) V, 984 A. Questo messaggio Eriugena lo haegidresso precedentemente,
all'inzio del libro, al paragrafo 871 D<<Non enim gressibus corporis, sed affectibustimen
elongatur a deo aut ei appropinquatur>>.
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vita, unendosi spiritualmente a Dio e diventandnica cosa con L& In tal
modo essi contempleranno finalmente il suo volttarsupremaheophaniache
rivelera loro la vera essenza di Dio annullando ¢é®ssane immagini che, nel
corso della storia, sono state elaborate ed emoert attribuite ad LEA". Tra
queste, vi € quella di un Dio rappresentato nedstivdi un giudice aspro e
ingiusto che avrebbe predestinato, prima ancorerehire il mondo, coloro che
sarebbero stati collocati in Paradiso e quelli ¢heece, avrebbero eternamente
sofferto I'lnferno, dando in tal modo origine al Maal fine di soddisfare e di
giustificare il suo iniquo volere. Eriugena, ric@gho, aveva affrontato questa
delicata questione agli inizi della sua professidnmagister palatinusallorché
affronto la disputa teologica sulla predestinazidivina opponendosi alle teorie
eretiche professate da Gotescalco di Offhidn questa breve ripresa della
questione concernente il tema della predestinaziliviea, Eriugena si limita a
ribadire che Dio non €& responsabile del Male, e lehsua volonta non ha
predestinato nessuno immeritatamente ne all'Infamdoal Paradiso; il Male,
infatti, nasce dal libero arbitrio del’'uomo e,’aterno dell’Universo creato, non
vi € alcuna ingiustizia, non c’é niente che siacsfatto per odio o e per cattiveria
da parte di Dio. L’'Universo ¢, infatti, una spletd@iarmonia, un’Unita sublime e
divina che lega tra loro gli opposti in un vincalo amore e di fratellanza che
riflette a suo tempo la sapienza del suo CreatQueesta armonia puo essere
contemplata solo dalla mente di coloro che soecte sapientesnon dagli
ignoranti carnales che si raffigurano Dio in fantasiose e delirantitdaze
umané®®. Quando, alla fine dei tempi, Dio si sara finalt@emanifestato nella
sua vera essenza, e la Verita brillera incontrassat tutto, la caligine che al
momento offusca gli intelletti carnali degli ignata verra dispersa e tultti
vedranno la maesta e la gloria del loro Creatoceraprenderanno la bellezza

ineffabile di questa suprema armonia:

426 periphyseor(3) V, 984 B.

427 bidem << Hinc datur intelligi omnes homines unius eisdue naturae, quae in Christo
redempta est omnique servitute liberata, partiocgsse et in ea unum omnes subsistere; meritorum
vero qualitates et quantitates, hoc est bonorunuuatt malorumque differentias, quibus
unusquisque in hac vita bene vixit adiutus deogratiam, seu male desertus deo per iustitiam,
longe a se invicem et multipliciter et in infinitudisparari [...] >>.

28 De Pradestinatione libe22-46; PL 122, 347-440.

2% Credo che in cid consista il piu alto merito déltiugena: nell’aver cioé impedito che ai suoi
tempi la religione e la fede si trasformassero mooeacervo di superstizioni e di vani miti,
impedendo alla filosofia e alla scienza di ispiragdi intellettuali dell’epoca una comprensione
piu alta e umana della parola di Dio.
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Sed ista theoria paucis recte sapientibus nun@igeis in futuro vero omnibus erit patefacta, dum
veritas per omnia in omnibus elucescet, quae matora@mnium secreta incunctanter absque ulla
caligine aperiet. Non enim solis iuste in hac vitentibus veritatemque rite quaerentibus, verum
etiam iniustis pravisque suis moribus corruptiseslaque veram odientibus et fugientibus ipsa

veritas per omnia fulgebit in futuro. Omnes enimeliunt gloriam def®®

43%periphyseor(3) V, 967 D.
144



CAPITOLO QUINTO
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LA RESURREZIONE E LA POLEMICA CON AGOSTINO.

by

La dottrina della resurrezione in Giovanni $cdiriugena € strettamente
connessa a quella del ritorno di tutta la Creazian®io. Eriugena, infatti,
introduce tale tema proprio alla fine della disseidne tranagistere alumnussul

#3L Al termine

problema della restaurazione spirituale del Creatbunita divin
di questa parte ddPeriphyseon ancora una volta, viene ribadito il concetto
dell’adunatio della natura umana che, secondo il pensiero disiuas il
Confessor&? deve procedere proprio a partire dall'unificaziotella polarita
sessuale del maschile e del femminile: la natureeusale, infatti, & stata creata
tramite unaquinquepertita divisioche, partendo dalla separazione tra natura
spirituale e natura fisica, discende fino al ligelpiu basso, quello cioé
dell’'umanita che é suddivisa nell’opposizione trasghio e femmina. Il processo
di apocatastasio di restauratio della Natura nella sua originaria essenza
spirituale, oltre che a eliminare le opposizionieedivisioni tra Cielo e terra,
spirito e materia, paradiso e mondo terrestre,raizeera anche la distinzione tra
uomo e donna. Cio significa che, quando 'umanig&rd ricondotta nell'unita
divina, essa acquistera una natura del tutto agtsstale condizione, pero, non
comporta una trasformazione arbitraria e assurtl&skere umano: ricordiamo
che Scoto Eriugena sostiene che 'umanita, primpedcare e di essere cacciata
dal Paradiso terrestre, era dotata di una natwgeliaa e spirituaf&®®. Quindi, per
'umanita, il ritorno a Dio consiste nel riacquistda sua originaria condizione di
creatura intelligibile e divina. La trasformaziodell’'uomo in creatura angelica e
spirituale, inoltre, fa parte di un processo cosmaauniversale che porta le realta

inferiori a trasformarsi e a lasciarsi assimilasegdielle piu elevate e divine:

Et notandum quod semper inferiora in superiorantaantuf*.

43! periphyseor(3) V, 893 C-D.

432 MAxIMUS CONFESSOR Ambigua37, 1-150, PG 91, 1304D-1312 B. Tale passo & sipda
Eriugena nel luogo sopra citato.

433 periphyseor(3) V, 811 A-860 C.

434 periphyseo(B) V, 893 D.
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Diventare una creatura spirituale e il destihe Euomo ha inscritto nella sua
stessa natura. Tale destino, secondo Eriugenaat@ stioricamente prefigurato
dalla resurrezione di Cristo. Il Cristo risorto igfatti, I'exemplumdi tutta la
creazione (uomo compreso) divinizzata e ricondoglunita divina. Il Cristo
risorto rappresenta agli occhi del vero contempéata prefigurazione dell’'ultimo

atto del ritorno universale a Dio:

Deinde totius sensibilis creaturae adunatio enialligibilem trasmutatio sequitur, ita ut universa
creatura intelligibilis efficiatur. Postremo unigatis creatura creatori adunabitur, et erit in ipso
cum ipso unum. Et hic est finis omnium visibiliurhiavisibilium, quoniam omnia visibilia in
intelligibilia, et intelligibilia in ipsum deum tresibunt mirabili et ineffabili adunatione, non aute
ut saepe diximus, essentiarum et substantiarunusimmfe aut interitu. Et hoc totum dominus et
salvator noster lesus Christus resurgendo a maruse ipso et perfecit et exemplum omnium

quae futura sunt praemonstra¥it

A tali parole Eriugena aggiunge, sempre riferendasi Cristo risorto,
un'affermazione radicale e ben precisssurgens quippe nullum sexum haBtfit
Cristo e risorto asessuato. Tale affermazione mgpruna convinzione che
Eriugena ha sempre sostenuto e difeso strenuamehteorso della sua vita di
intellettuale e di pensatofd’

In particolare, la teoria secondo la qualéstGre risorto con un corpo
asessuato @ stata gia argomentata dall’autorébnelsecondo ddPeriphyseoft®
In questo passo, che anticipa parte delle argomieniaesposte nel libro
quinto™°, Eriugena spiega che Cristo ha riunificato corsla resurrezione la
natura del’'uomo eliminando la distinzione tra nmasce femmina: quando si
manifesto ai suoi apostoli, egli si riveld attras@iun corpo asessuato e spirituale
che, tuttavia, manteneva I'apparenza del corpo abtarnche aveva
precedentemente assunto durante la sua esistemgaateEriugena spiega che

Cristo volle apparire cosi ai suoi discepoli a eautella loro incapacita a

35 periphyseor(3) V, 894 A.

% Ipidem

“37 In particolare, & da menzionare dmerelle teologica sulla resurrezione di Cristo che fu
disputata tra Eriugena e un suo allievo soprannatmimNisifortinus. Quest'ultimo sosteneva,
come ci informa lo stesso EriugenaReriphyseonll, 543 C, la teoria secondo la quale Cristo
risorse con un corpo maschile e con le sembianzanarassunte durante la sua vita terrena. Cfr.
E. JEAUNAEU, Nisifortinus: le disciple qui corrige le maitran Poetry and Philosophy in the
Middle Age. A Festschrift for Peter Dronled. JMARENBON, Brill, 2001, 113-129.

438 periphyseor(1) Il, 537 D- 538 A.

439 periphyseor(3) V, 893 D-897 B.
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contemplare la dimensione spirituale nella quakailvatore era ritornato dopo la
sua resurrezione. Gli apostoli, infatti, non avevancora ricevuto lo Spirito
Santo. Pertanto, non avrebbero potuto riconos¢e®ggnore se non vedendolo
nell'aspetto e nella forma che erano a lorodtEriugena aggiunge, inoltre, che
il corpo del Cristo risorto era dotato di ubiquithquanto egli era sulla terra a
parlare e a insegnare ai suoi discepoli e, nedlssst tempo, rimaneva in Paradiso
assiso alla destra del Padre. Tale fenomeno vugigfisare, secondo I'esegesi
che ne da Eriugena, che il mondo divino e quelieet® non sono separati tra di
loro: essi, infatti, condividono la medesima nat@sb che li ha distinti e separati,
invece, e stato il peccato che ha poi determitatdifferenze tra i due mondi
senza perd eliminarne la originaria comunfheTale comunione, che si esplica
sul piano dell’Essere, € stata manifestata e redtdal Cristo che, risorgendo,
ha unificato la molteplicita del mondo nell’'unitavitha, aprendo in tal modo
all'umanita redenta le porte del Paradiso e dellmidzazione.

La divinizzazione rappresenta la condizioristesziale di piena beatitudine e
di gloria in cui 'uomo avrebbe potuto continuare@iaere se con il peccato non
avesse deturpato la sua natura spirituale; la stessa sarebbe stata per 'uomo
un secondo Paradiso dal momento che essa e il mgnaeli condividono un
unico e medesimo principio di esistenza. Il Criston la sua resurrezione,

realizza proprio I'occasione di beatitudine chetho adamitico ha mancato:

Nam et primus homo, si non peccaret, feliciter ibeoterrarum vivere posset, quoniam una
eademque ratio est in principalibus causis orbrimtem et paradisi. Quod apertissime in seipso
Dominus noster post resurrectionem manifestavitusienim et in paradiso erat, et in hac terra et

cum discipulis suis moratus &t

Eriugena concepisce il mistero della resurmzioon semplicemente come la

promessa di una seconda vita nell'aldila, bensi ecofannuncio di una

440 periphyseon(1) Il, 537D-538A: <<Primo igitur Dominum Jesum divisionem naturae, id
est,masculum et feminam in seipso adunasse edumetenim in sexu corporeo, sed in homine
tantum surrexit a mortuis, in ipso enim nec massukec femina est, quamvis in ipso sexu virili, in
guo natus est ex virgine, et in quo passus estrajipdiscipulis suis post resurrectionem, ad
confirmandam resurrectionis suae fidem. Non eniteratum cognoscerent, si notam eis formam
non viderent; nondum siquidem Spiritum sanctum ifgenacceperunt, qui eos docuit omnia.
Deinde post resurrectionem nostrum orbem terraramradiso in seipso copulavit>>.

441 Ibidem <<[...] omnibus fidelis suis docensque nostrum atlierrarum differentiam a paradiso
juxta rationem naturae non habere; non enim naeparantur, sed qualitatibus et quantitatibus,
ceterisque varietatibus, quae propter peccatumrgiengeneralis humanae naturae ad poenam
ejus, immo etiam ad correctionem et exercitatiohei terrae habitabili superaddita sunt][...]>>.
442 periphyseor(1) Il, 538 C.
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restaurazione della natura umana nell’eternitaLdglosrappresentato da Cristo.
In Cristo Gesu 'uomo non ha piu alcuna forma retiia& connotazione fisica, la
sua natura triadica composta da corpo, anima HBeitttee unificata senza che cio
comporti per esse la confusione o il mutamentoedielio rispettive proprieta.

L’'umanita ricapitolata in Cristo trascende la dirsieme dello spazio e del tempo
ed e esaltata al di sopra di tutto cido che é. Essallocata al di sopra degli stessi

ordini celesti, in una dimensione che nessunawraauo attingere:

In Christo enim lesu “neque masculus est nequen@mised solum verum et totum hominem
(corpus dico et animam et intellectum) absque skxu vel aliqua comprehensibili forma,
quoniam haec tria in ipso unum sunt et deus fasbae proprietatum transmutatione vel
confusione. Totus nanque deus est et totus home,substantia vel, ut usitatius dicam, una
persona, locali et temporali motu carens, dum gites omnia loca et tempora deus et homo,
absque ulla forma, cum sit forma omnium et patersabstantiae character, absque ulla
similitudine, dum omnia similia ei esse appetunimdnitatis siquidem Christi unum cum deitate
facta nullo loco continetur, nullo tempore movetnulla forma seu sexu circumscribitur, quia
super haec omnia esaltata est, et non solum swgear, erum etiam super omnes virtutes et
potestates ceterosque spirituales ordines, quiat sl dexteram patris. Quam sessionem nulla

creatura potest attingéfa

Tale interpretazione della resurrezione di tGrisuscita in Scoto Eriugena il
bisogno di chiarire il vero significato dellimmamgg del Paradiso, dove, secondo
il racconto dei Vangeli, il Salvatore sarebbe asadspo la sua morte. Secondo
I'autore, il vero significato del termine “regnoidseli” € riposto nell'idea, piu
volte ribadita, secondo la quale 'uomo vergstaurato nella sua originaria
condizione di esistenza precedente il peccato.edino dei cieli o Paradiso
rappresenta, infatti, I'integrita morale ed esigtefe del’'umanita delle origifit*.

In tale condizione I'uomo viene ricondottoaequalitatem angelicae naturagio

significa che l'uomo ritornera a percepire il monsipirituale, anzi, egli verra
trasformato in un’entita spirituale dotata di gtodelest&”®. Entrare in Paradiso,
secondo Eriugena, non significa entrare in un lugoeno, ubicato in qualche
parte del mondo, bensi significa godere della wisidi Dio e della rinnovata

natura di angelo. Pertanto, & giusto redarguireroal quali hanno ritenuto che

443 periphyseor(3) V, 894 B-C.

““periphyseon(3) V, 895 A: <<Hinc datur intelligi non aliud esgaradisum, in quem [scil.
Christus] resurgens ingressus est, praeter ipsanamhae naturae integritatem, quam in se ipso
restauraverat, et in qua primus homo, si non petgcgloriosus permeneret>>,

“*periphyseor(3) V, 895 B-C.
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'uomo, dopo la resurrezione, continui ad esist@rain luogo terreno, con Il
proprio corpo di carne e, soprattutto con l'aspettée connotazioni fisiche e
sessuali assunte durante la sua precedente eaistenzna. Tale errore,
commenta Eriugena, non e stato formulato soltaiggardo all'umanita, bensi
anche riguardo alla resurrezione di Cri8toEriugena non specifica chi siano i
redarguendia cui fa riferimento, tuttavia, il fatto che, pogim avanti, egli si scusi
attraverso il personaggio delagisterdi ripetere cose gia espresse in precedenza,
ci fa dedurre che l'autore abbia piu volte poleratpzcon tali personaggi (forse
Incmaro, oppure Prudenzio di Troyes?) su tale guresst

Scoto Eriugena, ritiene che, al momento delumezione, 'uomo acquistera
un corpo spirituale. Cio, come € noto, contrasta itodogma cattolico della
resurrezione della carne. Lo stesso Gesu Cristomamento della sua
resurrezione, assunse un corpo spirituale entguale scomparve sottraendosi
allo sguardo incredulo dei suoi discep8liEriugena, infatti, interpreta I'episodio
narrato dall’evangelista Luca dell'incontro tra @esi suoi discepoli come una
prova che avvalora la sua tesi della natura spigtael corpo risorf®. Luca,
infatti, narra che, quando Cristo risorse dal saolapparve ai suoi discepoli in
Galilea per istruirli, confortarli e incoraggiadi diffondere il Vangelo in tutta la
Palestina. Quando ebbe finito di parlare loro,:egli

videntibus illis, elevatus est et nubes suscepit ab oculis eorurf?®

Tale espressione, per Eriugena, contiene un profaadbre simbolico che va
interpretato. Esso non vuole indicare un eventaooioso e portentoso, bensi
allude semplicemente al fatto che Cristo, dopoekuirezione, sia entrato nella
dimensione dello Spirito, celando il suo aspetttinesibilita del suo corpo

spirituale:

Neque quando evanescebat ab oculis eorum, locallteeis recedebat, sed gubtilitatem

spiritualis corporis carnalibus adhuc apostolorum oculis inconspiciseccultab4t’.

“4*periphyseon(3) V, 894 B: <<Proinde non immerito redarguenalits qui corpus dominicum
post resurrectionem in aliqua parte mundi conaotustituere et localiter et temporaliter moveri
et in eo sexu, in quo apparuit mundo, intra mundetmeri>>.

47 periphyseor(3) V, 895 A.

8 Act. 1,9.

9 |bidem

4% periphyseor(3) V, 895 A. Il corsivo & mio.
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Eriugena si esprime sul concetto di corpo ®@le adoperando il termine
subtilitas Tale vocabolo & adoperato dall’autore in altaghi della sua opefd,
spesso abbinato a parole cospéritus, aer, obscuritas In questo sensgubtilitas
esprime, dal punto di vista semantico, il signiiicadi “realtda complessa,
invisibile, inafferrabile”, proprio come I'aria ® ISpirito. Eriugena impiega anche
I'aggettivo subtilis per esprimere la natura evanescente e intelligdelemondo

spiritualé>?

. Per lui la resurrezione consiste nell’acquisieiginuncorpus subtile

invisibile e di natura metafisica, proprio come kuedegli angeli. Tale opinione é
suffragata dalle dottrine di alcuni Padri della&fs come Epifanio di Salamfia

il quale afferma che, con la resurrezione, il cogiagni essere umano verra
assorbito dallo Spirito, divenendo in tal modo desgnte leggero, da mortale
immortale, da corruttibile e caduco incorruttibiéel eterno. Epifanio, come
Eriugena, esprime tale teoria applicando I'eseglsgorica all’episodio (questa
volta, pero, raccontato secondo la versione delgelndi Giovanni), che narra
dell'apparizione di Gesu ai suoi discepoli la séehprimo giorno dopo il Sabato,
allorché, finalmente, anche I'apostolo Tommaso potéemplare il mistero della

e454

resurrezione mettendo il dito nel fianco del sugn8re™”. Epifanio ritiene che

tale episodio voglia alludere proprio alla trasmzidgee spirituale del corpo

umano.

Carnale §cil. corpus Christi] enim ipsius spirituale resurrext,non aliud praeter quod est. Et
quod est deitati coadunavit isubtilitatem spiritusornatum. Si enim ibi non eraubtilitas
quaedam spirituscorpus ponderosum accepit. Sed ut ostenderethgquecorruptibile nostrum
induetur incorruptionemin veritate — nam si mortale est, induetur immldgetgem — intravit

quidem ianuis clausis, ut ostenderet crassimembisilismembre, et mortale immortale, et

4! periphyseon(3) V, 901 C, 909 D, 947 D. Il vocabokubtilitag con il significato di “realta
invisibile e spirituale” compare anche negli scdgi Padri della Chiesa e di alcuni pensatoriaell
Tarda Antichita: cfr. ERTULLIANUS, Apologeticus 22, PL I, 406 A: <<Suppetit illis [scil.
daemonibus] ad utramque substantiam hominis adeund&a subtilitas et tenuitas sua.>>;
BOETHIUS, De aritmetica Xll, PL 63, 1124 D: <<est etiam in his [scil. naris] haec naturae
subtilitas et immobilis ordinatio>>.

52 periphyseor(3) V, 901 D.

453 EplpPHANIUS, Ancoratus 91, PG 43, 184 BC: & Y0P COPKIKOV OTOA TVELUATIKOV avVEGTN,
oAL’ ovk TTapd 0 ov €1g BedtTa cLUVEVMBEY, €1g AemTdTNTA TTVELpOTOG KoounBév. Eu pev yoap nv
Anmtotng mvedpatog mola UG onn €3€xeto oA uKpdv; AMN iva 8ién "ot avto: “To eBaptov
nuav evdvetan apbapoiov”. Eu yap kai Bvntov eotv, abavaciav evéveton [...] wa 8¢ mavtag
eAEYEN TOAG OmOTOLVTAG €16 TAY NUWV copiavy, 0 £1g AeTtothTo peTafdAlmv T cMue.>>.

4410. 20,19: << Cum esset ergo sero die illa primlabsitorum, et fores essent clausae, ubi erant
discipuli, propter metum ludeorum, venit lesustetisin medio et dicit eis: Pax vobis. >>.
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corruptibile incorruptibile. Ut autem omnes redagt incredulos in nostra salute (dico autem

resurrectione) isubtilem trasmutans corpus spiriturantemperavit resurrectioneh.

Il fatto che il corpo risorto dell'uomo sia datura spirituale e non carnale non
costituisce, secondo Eriugena, semplicemente wtared autorevole opinione di
gualche Padre o pensatore della tradizione crestidibrano succitato di Epifanio
contiene alcune espressioni che risalgono ad epechepersonaggi ben piu
antichi ed autorevoli. Non e un caso che Eriugenajto dopo aver riportato le
parole di Epifanio, introduca, ad ulteriore confardelle sue teorie, una frase di
San Paolo relativa alla resurrezione. Tale fradeata dalla prima lettera ai

Corinzi**®

, nella quale I'apostolo pronuncia una dissertazisulla dinamica della
resurrezione dei morti. In questo passo San Paotwaggia i suoi discepoli a non
temere la morte dei loro corpi, anzi li invita antemplare la necessita e la
razionalita di tale fenomeno. Ricorrendo ad unailgudine tratta dal mondo
naturale, San Paolo spiega che, come il seme, geratigine alla pianta, deve
“morire” in quanto seme, allo stesso modo anclo®ipo dell'uomo deve morire
se vuole dare vita al nuovo corpo spirituale. ttdache il corpo carnale debba
morire per poi originare un nuovo corpo spirituekntra nella legge divina, la
quale vuole che cid che si semina nella corruzieserga nell’incorruttibilita,
cosi come ci0 che e stato seminato nell’umilta kargebolezza risorga nella
gloria e nella forza. In altre parole, il corpo mae che e stato distrutto dalla

morte risorgera nello splendore e nella potenzandiorpo spirituale:

seminatur corpus animalesurgitcorpus spiritale

San Paolo aggiunge che I'esistenza nell’essa@na di un corpo spirituale che
si manifestera con la resurrezione e strettameotmeassa a quella del corpo
animaleo psichico. Per corpanimale San Paolo intende il principio vitale che
anima e vivifica il corpo umano, cio che i greciiahavanoyvyn e gli ebrei

nefesh Altrove I'apostolo designa tale principio condfgessiondnomo animale

453 periphyseor(3) V, 901 C. Il passo traduce il brano citatpraa nota 23. Il corsivo & mio.

4% 1Cor. 15, 44: << Sic et resurrectio mortuorum: is@tur in corruptione, resurgit in
incorruptione; seminatur in ignobilitate, resurgit gloria; seminatur in infirmitate, resurgit in
virtute; seminatur corpus animale, resurgit corgpisitale.>>.
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47 il quale non & in grado di comprendere le redk#o

(yoxkog Gvbpwmog)
Spirito dal momento che e limitato entro la sféedle cose sensibili e materiali.
Il corpus animaldu conferito alluomo in seguito al peccato. Cygiega perché
I'apostolo identifichi il corpoanimale con il primus homo de terra terrend®
cioe con Adamo. Proprio perché il corgoimalee limitato alla sfera del mortale
e del terreno esso e destinato a morire e a lasdigmosto al corpo spirituale,
immagine del’'uomo nuovo, deliomo de caeloSan Paolo conclude questo suo
intervento richiamando I'attenzione dei suoi uditar due concetti importanti:
1) La carne e il sangue non possono possedergnbrdi Dio, cosi come la
corruzione non puo possedere l'incorruttibilita.
2) La resurrezione consistera in una trasformazamibumanita risorta, la quale
acquistera una nuova natura, rivestendosi di inttiilita e di immortalitd™.
Questi due concetti, a mio avviso, hanno offert®@to Eriugena la prova
decisiva per dimostrare la fondatezza delle sueetesalla resurrezione. Il primo
asserto ammette che il mondo divino non puo esaggiunto da una realta fisica
e materiale. Il corp@nimale in quanto creato come realta fisica e terrena, no
potra possedere il regno di Dio. L'uomo dovra, getd, essere trasformato in una
realta incorruttibile ed eterna, cioé in un ente ciia capace di pervenire alla
dimensione spirituale e divina. Tale realta e idieata con il corpo spirituale
risorto dopo la morte di quello fisico. In essonsanifestera 'uomo spirituale o
pneumatico.

E noto che le suddette parole di San Paolodanbito, nel corso del tempo,
innumerevoli interpretazioni. Attualmente, l'integpazione ritenuta piu corretta e

ortodossa dalla Chiesa puo essere riassunta segtknte discorso:

Mentre la filosofia greca attendeva una sopravvgeimmortale soltanto per I'anima superiore
(voag), liberata finalmente dal corpo, il cristianesimon concepisce I'immortalita che nella
restaurazione integrale dell'uomo, cioé nella reszione del corpo mediante lo Spirito, principio
divino che Dio aveva ritirato dalluomo in seguitd peccato e che gli restituisce in forza

dell'unione con Cristo risuscitato, uomo celest&grito vivificante. Da “psichico” il corpo

457 1Cor. 2,13: << Animalis autem homo non percipitag sunt Spiritus Dei, stultitia enim sunt
illi, et non potest intellegere, quia spiritalixaminantur; spiritalis autem iudicat omnia, ekips
nemine iudicatur. >>.

458 1Cor. 15, 47: << Primus homo de terra terrenusyrsdus homo de caelo.>>.

491 Cor. 15, 50-51: << Hoc autem dico, fratres, gawncaro et sanguis regnum Dei possidere
non possunt, neque corruptio incorruptelam posgidebce mysterium vobis dico: Non omnes
quidem dormiemus, sed omnes immutabimur, in momentdctu oculi, in novissima tuba, et
mortui suscitabuntur incorrupti, et nos immutabimet
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diviene allora “pneumatico”, incorruttibile, immaile, glorioso, libero dalle leggi della materia

terrestre e nel modo di mostraf¥i.

Il concetto di resurrezione € stato formulatomaniera tale da salvaguardare
I'esistenza del corpo umano fatto di carne e sanijugpiale verra reso eterno,
glorioso e immortale tramite la mediazione delloiri&p Risorgere infatti,
significa tornare in vita, riacquistare 'esisterd®e si aveva prima della morte.
Tale idea e espressa proprio attraverso I'uso dddoresurgereconnesso alla
parolacorpusnella frase paolina prima citat&surgit corpus spiritale

Scoto Eriugena, pero, come gia detto, non coddilidea della resurrezione del
corpo di carne. Ritengo che egli abbia interpretiap@nsiero di San Paolo sulla
resurrezione in maniera tale da identificare I'ingm& delcorpus spiritalecon
quella, condivisa anche dal Padre Epifanio, depaotrasmutato insubtilis
spiritus. Tale operazione ha comportato, sul piano filalogiuna scelta ben
precisa. Ricordiamo che, quando scriveva e citalle &critture, Eriugena, come
anche, a suo tempo, Agostino, aveva a disposizioressi codici della Bibbia,
ciascuno recante al suo interno delle proprie tazioutto di scelte o di errori di
trascrizioni che, pero, consentivano al lettoreeskrcitare una piu libera scelta
dei concetti che il testo sacro esprimeva. Al terdp&riugena la versione della
Bibbia piu nota ed utilizzata era quella eseguita v e V d.C. da San

Girolamd'®?,

Eppure, nel 787, l'imperatore Carlo Magno, nehtaéivo di
riformare la situazione culturale e religiosa dab segno, aveva raccomandato
agli ecclesistici tramite ARdmonitio generaligli eseguire una revisione, nonché
una emendazione dei testi biblici, affinché ne ssaiapprontata un’edizione
omologata e corretta per I'uso liturgféd Tale compito, ricordiamo, fu, affidato,
in particolare, al grande Alcuino di York, capoldelchola palatinail quale era
entrato in possesso di alcuni codici latini pocmasziuti della Bibbia. Egli si
servi di essi come modelli tramite cui eseguirddeute correzioni e integrazioni.

Proprio sui codici di Alcuino, Eriugena aveva trtavaina versione differente

4501 5 Bibbia di Gerusalemm@478, a cura di G. Ravasi, Bologna 2005.

“51 HyErRONIMUS, Nova VulgataRoma, 1998.

462 Admonitio generalis, 72 i€apitularia regum francoruml, 59-60, MGH, Hannover, 1984: <<
Psalmos, notas, cantus, compotum, grammaticamipgula monasteria vel episcopia et libros
catholicos bene emendate; quia saepe, dum beng Rkgm rogare cupiunt, sed per inemendatos
libros male rogant. Et pueros vestros non sinite \e® legendo vel scribendo corrumpere; et, si
opus est evangelium, psalterium et missale scrilpendectae aetatis homines scribant cum omni
diligentia. >>.
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della frase paolina sulla resurrezione del c8tpadnfatti, mentre la versione
ieronimiana riporta la frase: seminatur corpus animaletesurgit corpus
spiritale>>, i codici di Alcuino, invece, riportano la segue versione:
<<seminatur corpus animalsyurgetcorpus spirituale>. La versione di Alcuino,
pertanto, non parla di resurrezione, bensi delesergli un corpo di natura
spirituale, mentre quellanimale come il seme gettato nella terra, € destinato a
morire. Eriugena adotta la lezionsurget proprio perché essa convalida
l'interpretazione che egli vuole sostenere: il corgi carne nonrisorgera
Secondo il filosofo irlandese, San Paolo volevag®emente dire che dal corpo
terreno fatto di carne e sangsergeraun corpo di natura sottile e spirituale,
eterno e incorruttibile, proprio come dal seme sargermoglio che crescera fino
a divenire una pianta. Questo corpo spirituale odpce la vera essenza
dell’'uomo, il suoidyog originario, quale fu creato all'inizio da Dio n¥lerbo.
Essendo puro e sottile spirito, tale corpo nonrtgpoconnotati di quello fisico e
terreno: &, infatti, dotato di natura asessuatmrmditabilé®®. Di tale natura era
anche il corpo assunto da Cristo risorto.

Dopo aver riportato le parole dell'apostoldfiae di convalidare la sua teoria
della nascita di un corpo spirituale dopo la matteguello carnale, Eriugena
procede nella discussione esponendo un’ulteriaa, iduella, secondo la quale, la
resurrezione non rappresenta, come i piu credomo,evento portentoso,
realizzato unicamente dalla volonta e dalla Gradidne, ma piuttosto un
processo che avviene non senza la cooperazioneadinus naturalisoperante
tanto nella natura umana quanto in quella universale caratterizza il cosmo
intero. Al termine della dissertazione condotta whagister I'alunno si ritiene
soddisfatto per aver finalmente compreso che laraalmana risorgera si con
I'anima, ma anche con un corpo che, proprio inMii¢lla sua natura spirituale, la
rendera simile agli angeli del cielo, e tutto quoestmplicemente consultando la

ragione e I'autorita dei Santi Padri e delle Sgrét

463 E. JEAUNEAU, Periphyseon, Liber Quinty85, CCCM, CLXV.

%% |n PeriphyseonV, 994 A, Eriugena allude fugacemente all’esisteria ogni essere umano, di
unaocculta corporis ratig la quale, al momento della resurrezione, restautecorpo carnale
delll'uomo in un corpo spirituale, immortale, uguaequello degli angeli. Eriugena, inoltre,
aggiunge che tale corpo, proprio come quello d&t€risorto, non é piu soggetto al divenire e
alle categorie dello spazio e del tempo, anzi éstende ogni limitazione e circoscrizione del
mondo fisico e materiale.
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De spiritualitate siquidem et illocalitate omniumengraliter humanorum corporum post
resurrectionem, quando humana natura, quae cogioa@ima constat, aequalis erit angelis, et
sanctorum patrum auctoritate mihi suasum est e ime perspexi, rationem consultans, nil aliud
probabilius veritateque propinquius occurrere, quaoTpora in caelestem qualitatem conversa
omneque terrenum universaliter deponentia existirmansibus mortalium incomprehensibilia

omnique locali circumscriptione libéfa

Ragionando tra sé e sé, l'alunno trova, inoltres Besistenza, in natura, di un
corpo sottile, di natura spirituale e invisibilgmrappresenta affatto un qualcosa
di strano o di inconcepibile: non ¢, forse, anclagid dotata della medesima
natura, si da poter penetrare in ogni dove e rigrghisé ogni angolo del Creato?
E non avviene lo stesso con gli altri tre elemelntcui € composto 'universo?
Chi, dunque, contempla profondamente e attentancemtéo sguardo della mente
tutta I'imponente costruzione che caratterizzaifieid della natura, non potra
non confermare la verita di quanto e stato appegenzentato. La resurrezione
del corpo spirituale, dunque, € un fenomeno cliressrisce nel piu vasto contesto

della logica naturale permeata dalla forza invisibma onnipotente di Dio:

Si enim simplicia mundi huius corruptibilis elemantit saepe diximus, omne quod intra ambitum
eius continetur penetrant, nulliusque circumscrgaiiporis densitas obstat ne ubique in omnia
diffundantur, quisnam de visibilis huius machinaatuna diligenter disputantium eiusque
catholicorum subtilitatem ac veluti gquondam incaglibatem mentis contuitu investigantium non
incunctanter asserat aera et neptunia, nullo ollstatemorante, penetrare, eoque mirabilius et
spirituali tenuitati propinquius igneum spirituntgilex, purum, omni corporeo sensu remotum
non solum cuncta mundi spatia implere et ambireymestiam ipsum tenuissimum aera nimia sui
subtilitate et incorporalibus naturis similitudirdyym sit intimus omnium, tranare? Similterque de
aqua simplici et terra sentiendum. Nam et ipsaugdigmnibus corporibus insunt secundum suam
analogiam. Quid mirum resurrectionis corpora uliranem sensibilem qualitatem ascendentia,
omni mole et localitate absoluta et, ut ita dicamspiritum omnino conversa vitaeque simillima
super omne quod sensus corporeus potest attingeffakili sua spirituali subtilitate exaltari? De
eo vero quod resurrectio corporum naturali virtat®peratrice sit futura et non sola incarnati
verbi gratia, hunc primum incipio cogitare; et pbius titubabam, in operatione videlicet naturali,
utrum resurrectionis sit effectiva- humani quipperporis redintegrationem soli redemptoris

gratiae attribuebam, sicut et aliquando- ibi iamu=eefficior ratione duc&®

%> periphyseor(3) V, 902 A.
%8 periphyseor(3) V, 902 C.
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Lo stesso Dio, secondo Eriugena, non potrebieeaad tale logica, nemmeno
per realizzare un miracoft§f Con questo pensiero 'autore introduce la parte pi
innovativa e provocatoria della sua filosofia: Dion puo fare miracoli operando
contro la natura, eppure, obietta lo stesso Eriagknstoria sacra narra che Dio
ha spesso realizzato azioni portentose che traseand I'ordine naturale delle
cose. In che modo e possibile conciliare il mesisalgidplico con quanto Eriugena
ha appena espresso? Egli sostiene che i cosidueitioli sono frutto dell’attivita
divina, la quale opera tramite delle forze che wemgmisteriosamente definite
causae naturales administrativae et effectriequali sono guidate e dirette dalla
volonta divina, per ordine della quale esse matafes sul piano sensibile e
fenomenico letheophaniag cioé le apparizioni visibili delle invisibili fae di
Dio. In altre parole, secondo Eriugena, le Scrtoontengono le prefigurazioni,
comunicate alla mente umana sotto forma di simbali allegorie, di tutto cio
che Dio realizzera alla fine dei tempi: lo stessostG, infatti, rappresenta
I'exemplumdella resurrezione del corpo spirituale e diviaipz dell'uomo.
Questo mistero e prefigurato, come gia é stat@deélla natura stessa delle cose:
per Scoto Eriugena, infatti, tanto la natura, goaat Bibbia rappresentano un
libro che va letto e decifrato, in quanto esseittostono sul piano ontologico
un’espressione sensibile e umanamente percepiblifendffabile essenza divina
altrimenti incomprensibile allumanita. Dio ha, atfi, composto il libro del
cosmo con la sua sapienza e ha rivelato i suoemisttraverso la Parola che si e
manifestata attraverso le Scritture, incarnandebarpersona del Cristo. Natura e
Scritture sono dunque i canali di comunicazioneltia e 'umanita. Per questo
essa deve applicare le proprie forze allo stuciieecontemplazione di quelle: la
ragione, infatti, € il mezzo attraverso cui Dio fleso I'uomo capace di elevarsi
alla sua conoscenza, nonché allo studio delle cessg rappresenta un vero e
propriodatumcioe un dono di natura che caratterizza in modooula grandezza
e la superiorita dell'umanita nel’ambito del Cre4t. Secondo Eriugena I'uomo
ha il dovere di esercitare la propria esistenzaonsudium rationis il quale

consente di conoscere le leggi del cosmo e diviattare attraverso esse, quasi

%7 periphyseon(3) V, 902 D: << Nullum enim miraculum in hoc mundontra naturam deum
fecisse legimus, sed causis naturalibus admitiiggat effectricibus, iussu dei movente, factas
esse quascungue virtutum theophanias divina raistatria.>>.

%8 periphyseon(3) V, 903 A- 905 B. In questo brano Eriugena gaiehe laratio e lo studium
sono delle potenzialita che la Sapienza divinadreesso a tutta la natura umana, diversamente
dalla grazia che, invece, & concessa solo ad adcimiin modo che trascende la logica umana.
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come in uno specchio, le tracce della Sapienzanaiche ha creato ogni essere.
Per Scoto Eriugena, infattiihil enim finit mundum nisi sapientf&’ La sapienza,
inoltre, ha forgiato lintelletto umano, immettendd suo interno i semi delle
diverse conoscenze, che, con il passare del tetwono ha scoperto e
codificato, attribuendo ad esse il nomeadies liberales Secondo Eriugena, le
arti liberali non sono state “inventate” dall’'uonmuttosto esse sono state “tratte”
0, meglio, ricavate dall'anima e dalla natura stegszie all’esercizio dello studio

e della ragione:

Omnes disciplinas quibus sophia, hoc est sapiesttiaguiritur et invenitur rationabile studium et

repperit et ordinavit’

Esse, infatti, sono insite nella natura di tuttilgdmini, sia che essi le usino bene
sia che ne abusino in malo modo sia che essi samopletamente privi
dell'esercizio di quelle. Le arti liberali, come\vetu, sono innate e, per questo, €
doveroso, secondo Eriugena, ricercare la luceiamegrcioe l'intelletto, che Dio
ha donato a tutti e con il quale soccorre semprento nella ricerca disperata

della Verita:

[...] omnes artes quibus rationalis anima utitur retter omnibus hominibus inesse sive eis bene

utantur sive male abutantur sive omnino illarumreit®ne caruerint.

[...] naturale ingenium quod universitati rationabiliature commune est omnibus viritim in hoc
mundo nascentibus distribuitur mortalibus, ne eiditoris sui et naturalis dignitatis cognitione
omnino priventur, sed semper interiore lumine tHas et se ipsos et deum suum assidua veritatis

indagine inquirunt

Scoto Eriugena, tuttavia, crede che l'intellettoamm non sia tale da esaurire la
conoscenza di tutto, né che sia in grado di elédarsolo alla contemplazione dei
misteri piu profondi del mondo divino; per questegli afferma che la
conoscenza e frutto della cooperazione di fedegeoma, cioé di filosofia e

religione: la vera filosofia € infatti la vera iglbne e viceversa:

469 ERIUGENA, Annotationes285, 12.
40i, 17, 7.
41\vi, 8, 4; 17, 12.

158



[...] conficitur inde veram esse philosophiam veraatigionem, conversimque veram religionem

esse veram philosophiafff.

Cio, pero, non significa necessariamente che ésbbano essere confuse I'una
con l'altra o identificate superficialmente, quasirattasse della medesima realta;
piuttosto & opportuno precisare che entrambe ¢geccil'una sull’altra una
benefica influenza: la ragione, infatti, studiadalta somme e divine e la fede la
illumina si da consentirle, alla fine, di pervenaba conoscenza di profonde
verita, nonché, tramite I'intervento della GrazHa visione stessa di Dio. Proprio
guesto connubio di fede e ragione, di filosofiai eetigione, innalza 'uomo alla
vera beatitudine, schiudendogli in tal modo le @atél Paradisonemo intrat in
coelum nisi per philosophidif. E, con la vera filosofia, laatio umana & in
grado di comprendere anche un mistero tanto cosplasme la resurrezione.

Ricapitolando, Scoto Eriugena sviluppa una it¢eatella resurrezione che
esclude la presenza del corpo materiale nel moivittzod Rifacendosi, da un lato,
al pensiero teologico di Epifanio, vescovo di Satemed elaborando, dall’altro,
una nuova interpretazione delle parole dell’apaost®laolo sul tema della
resurrezione della carne, Eriugena reintroduce)andbito del complesso
panorama delle dispute teologiche dell’epoca, haticoncezioni filosofiche e
religiose che la Chiesa aveva creduto debellatmefiste per sempre. Cio spiega
il motivo per cui Scoto Eriugena, all'interno delpmesente dissertazione sulla
resurrezione del’'uomo, sente il bisogno di confaosi con il pensiero di
un’auctoritas di grande levatura come Agostino di Ippona, la doitrina
teologica della resurrezione della carne fece scpet secoli in tutta la tradizione
teologica del cristianesimo occidentale. Siamoatinfad un punto cruciale del
dialogo: maestro e alunno hanno discusso del otoendella resurrezione
dell'uomo, dimostrando che il corpo carnale verlia &éne trasformato in un
corpo spirituale e reso uguale a quello degli andeéentusiasmo dei due
personaggi € tuttavia affievolito per il fatto chgyanto essi hanno appena
dimostrato, e fortemente ostacolato da alcunialiqgiudicano tali teorie sciocche
ed eretiche. Essi, inoltre, sostengono di esseleginsto e, per difendere la

474

validita delle loro teorie, impugnano I'opera didsjino comeauctoritas™ ™ Non

472 ERIUGENA, De divina Praedestinationie 1, 7-8; PL 122, 358 A.
473 ERIUGENA, Annotationes57, 15.
474 periphyseor(3) V, 988 A.
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e dato sapere con certezza chi siano questi pggioaiaquali piu volte Eriugena
allude senza perd nominarli apertamente. Personéénmréengo che nel novero
dei tanti bersagli anonimi di questa delicata patansia possibile includere la
figura di Incmaro di Reims. Costui, infatti, si gia contro Eriugena durante la
polemica sulla predestinazione divina che diviseortau parte del mondo
intellettuale dell’epoca. Incmaro, tuttavia, noroscupd molto di teologia: la sua
produzione, ricordiamo, fu di carattere prevalergeta politico e diplomatico,
anche se, tra le sue opere spicca un piccolo grapmpuscula tra i quali é
incluso un breve scritto sull’anima intitola@e diversa et multiplici animae
ratione Proprio all'interno di questo breve trattato eolsy un’interessante
dissertazione sulla resurrezione dellanima e dadp@ In questo capitolo
dell'opera Incmaro affronta la questione conceradninodo in cui sara possibile
all'uomo risorto contemplare il volto di Dio attrenso il proprio sguardo. In che
modo l'uomo vedra Dio? Incmaro distingue due grugipteologi a loro volta
rappresentanti due distinti ed opposti modi dilviee la questione: il primo
include coloro i quali, sostenendo con la tradieida resurrezione della carne,
sostengono che 'umanita risorta contemplera Di@agrso gli occhi corporei, la
cui vista sara potenziata dalla Grazia divinaetado gruppo include, invece,
coloro i quali sostengono che l'umanita contempl®@i@ attraverso lo sguardo di
un corpo non piu fatto di carne, bensi trasmutatspirito, in quanto solo una
realtd spirituale pud contemplare Dio che & app@Bpaitc’’>. Penso che tra
guesti ultimi teologi Incmaro abbia incluso lo ste€riugena che, come abbiamo
prima dimostrato, fu appunto sostenitore dellamegione unicamente spirituale
dell'uomo e che quindi entrambi siano stati i pgmtaisti piu importanti di una
lunga polemica teologica fatta di continue allus®di numerose accuse.

Scoto Eriugena, comunque, si mostra pronto e decsmfutare le false dottrine
di questi anonimi teologi riportando e commentand® brani di Agostino,
rispettivamente tratti dalle opere che proprio tjusoi avversari hanno scelto
per suffragare le proprie tesi. | primi due braon tratti dalDe civitate Dej

mentre il terzo & tratto dalfpistula 187*'® Il ricorso ai passi agostiniani si

47> HiINcMARUS REMENSIS De diversa et multiplici animae ration8, PL 125, 944B- 948 A: <<
Alii vero asserunt congrue, ut corpori spiritaliattribuatur muneris, ut quamvis corpus sit, quia
spiritali tamen praeditum est dignitate, ipsam Réolés sui mereatur gloriam contueri, pro cuius
amore non dubitavit in hoc saeculo diversis crilmiest atque laboribus affici.>>.

47® AuGUSTINUS De civitate Dej XX, 16-20; XXII, 11, PL 41, 681-682; 776-77Bpistulae Ep.
187, 3, 10, PL 33, 836.

160



giustifica per il fatto che Eriugena vuole confetatramite essi, anche l'idea
erronea della sopravvivenza del mondo fisico eeterrdopo la realizzazione
dell’apocatastasidivina. Questa concezione, secondo Eriugena, iadbe a
credere che la massa terrena del mondo continukeesiatere anche nell’'unita
spirituale e divina, ma cio impedirebbe alluomo dcevere da Dio la
trasformazione del suo corpo in una realta immertal angelica: un corpo

spirituale, infatti, non potrebbe esistere in umaahsione fisica!

[...] sunt qui nobis obiiciunt quasdam divinae saripe sententias, quibus conantur astruere
sensibilia ista elementa totamgque mundanae mol@itinem semper mansuram, intra quam
humanorum quoque corporum post regenerationenoségtimotusque (ut dicunt) ordinabuntur,

nulla corpora ultra hunc mundum ascensura credengsin spiritum transitura (il corsivo &
477

mio).
L’errore di coloro i quali sostengono una teorianttéacarnalis ha origine
dall’opinione secondo la quale, se si accettasseecsicura la scomparsa del
mondo fisico dopo il ritorno di tutte le cose a P$b arriverebbe alla conclusione
che tutto il Creato si ridurrebbe al nulla e quiadnon essere! Costoro, spiega
I"alumnus non sono in grado di elevarsi alla contemplazidelenondo spirituale
e, per questo, negano l'esistenza di una reakdligibile e divina in cui il mondo
ritornera dopo la sua stessa fine. Anzi, tali peaggi osano perfino andare in
escandescenze e pronunciare improperi e offeseocomtosa parlare loro di una
realta spirituale e negare che i corpi possanadrgste ad esistere anche dopo la
fine del mondo:

Audientes siquidem neque loca neque tempora neg®ra neque corporalia post finem huius
mundi esse futura, confestim inflammati erumpunpretclamant dicentes: “Nihil igitur erit, si
nihil talium remanserit”. Et insultant his qui sofpiritualia promittunt rerumque sensibilium

auferent opinione¥’®

Secondo queste persone e impossibile ammettemiaparsa totale dei corpi e
delle realta corporee; tuttavia, qualora fosse s spingersi a negare la
sopravvivenza della carne e della materia nellaedsione eterna e divina dello

spirito, si potrebbe concedere che i corpi venggnantomeno trasformati in

47" periphyseor(3) V, 989 A- B.
478 periphyseor(3) V, 986 D.
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corpi spirituali, a condizione, pero, di lasciamdl la possibilita di mantenere
ciascuno le proprie caratteristiche individuali isiche, rese ora eterne dalla
potenza divina. Secondo Eriugena, una tale coraressenderebbe la teoria della
resurrezione e delipocatastasipiu facilmente accettabili e comprensibili a

questo genere di persone:

Tolerabilior quippe carnaliter cogitantibus videtut credendum terrenorum corporum in caelestia

transitio, quam totius corporalitatis negatio.

Un’operazione analoga fu compiuta secoli prinedlodstesso San Paolo, il
quale, nel predicare alle prime comunita di distiepmistero della resurrezione,
dovette semplificare le sue dottrine e presentarlaina veste piu “carnale”
affinché tutti potessero comprenderle. L’apostoidatti, affermo che i corpi
sarebbero stati trasmutati in corpi spirituali,yeted immortali, senza per questo
abbandonare le proprie qualita e caratteristicheviduali. Ma, spiega Eriugena,
tali parole furono espresse semplicemente corehimibne di aiutare le persone
umili e semplici a comprendere un mistero tantdgrdo e complesso: in altre
parole, San Paolo, nelle sue lettere, ha ammessa chbrpi carnali potessero
risorgere e continuare cosi ad esistere anche ldopwrte soloccondescensionis
modq cioé solo a titolo di esempio, con l'obiettivordippresentare in modo piu
semplice la resurrezioff&. Infatti, il vero, profondo significato della resezione
e espresso attraverso le ormai note parole datlaagettera ai Corinzi, secondo
I'edizione curata da Alcuinseminatur corpus animale, surget corpus spirituale
Mentre il volgo accetta superficialmente l'idea ldesopravvivenza del corpo
trasformato in un’essenza di natura piu leggeraotéles coloro che, invece,
vogliono davvero comprendere il vero significatolleleparole dell’apostolo,
devono affidarsi alla sapienza dei Padri (come Amiw, Gregorio di Nissa,
Massimo il Confessore), che hanno compreso la pdifé di questo mistero:

essi, infatti, ritengono che il corpo non potréorgere, ma verra trasformato in

7 periphyseor(3) V, 987 A.

“80 |bidem << Eodem condescensionis modo locutus est Apsstolt existimo, de resurrectione
terreni corporis disputans: “Seminatur”, inquitpfpus animale, surget corpus spirituale”. Ac si
dixisset: Corpus terrenum et animale, quod semiriatunortis et corruptionis solutione, surget
corpus spirituale et caeleste, terrena videlicegntjtate et qualitate in celestem qualitatem et
quantitatem trasmutata, et, ut breviter dicam,tsiulti ac paene omnes haec verba Apostolus
volunt intelligere, de terreno erit caeleste, dgporali erit spirituale, semper tamen corpus €lt;
ponderoso in subtile mutabitur, nunquam tamen aetheorpora transcessurum neque corporales
qualitates amissurum, sed a terrenis qualitatibuseieste transiturum, sicut fumus vertitur in
flammam.>>.
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anima e quest’ultima, a sua volta, sara poi traatauin intelletto e quindi in
spirito. In tal modo essa potra ricongiungersi a Birimanere in eterno con Lui.
Lo spirito € una realta ineffabile e difficilmentemprensibile all'uomo che é per
la maggior parte influenzato dalla conoscenza b#esiper questo San Paolo
adopero limmagine del corpo per esprimere lideallad trasformazione
dell'uomo in entita divina e angelica, ma, in v&ricon I'espressionsurget
corpus spirituale egli voleva alludere proprio al sorgere dellorigpidopo la

morte:

Quisquis autem sancti Ambrosii Gregoriique theolagcnon expositoris eius (Maximi dico)
diligentius dicta inspexerit, inveniet profecto nowtationem corporis terreni in caeleste corpus,
sed omnino transitum in ipsum spiritum, non innllqui aether, sed in illum qui intellectus
vocitatur. Ambrosius siquidem omnem compositionesfed, ita ut post resurrectionem corpus et
anima et intellectus unum sint et unum simplex, uee@x tribus coniunctum, sed in unam
ineffabilem armoniam compactum; et quae hic tridewtur, illic unus intellectus efficitur.
Gregorius similiter et incunctanter astruit mutagm corporis tempore resurrectionis in animam,
animae in intellectum, intellectus in deum; acaienia in omnibus deus erit, sicut aer vertitur in
lucem. Et hoc Apostolus, si quis subtiliter verpsiiis intimaverit, non silet. Ait enim: “Seminatur
corpus animale, surget corpus spirituale”, hoc estpus, quod animale seminatur, id ipsum
corpus surget spirituale, hoc est mutatum in spirit Et ut apertius dicam, de corpore erit

spiritus*&*

Eriugena, inoltre, spiega che, proprio la trasfaio@e del corpo in spirito
rappresentera per 'umanita la vera beatitudinguanto essa potra godere della
somma felicita che solo Cristo puo dare, in quatio dalle sue mani possiamo

ricevere la gioia della Verita:

[...] nihil aliud appetendum, nisi gaudium de vegtaguae est Christus, et nihil aliud fugiendum,

nisi eius absentiam, quae est una ac sola causa tternae tristitiae. Tolle a me Christum,
482

nullum bonum mihi remanebit, nullum tormentum meee
La spiegazione che Eriugena ha dato riguar@ogalestione della resurrezione &

motivata dall'idea che quanto Dio ha creato ritodan@ Lui nella condizione

esistenziale precedente il Peccato. Scoto Eriugexfaiti, ritiene che tutte le

creature faranno ritorno alle propriausae(dette anche.oyol), cioe alle idee

81 periphyseor(3) V, 987 B- C.
482 periphyseor(3) V, 989 A.
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presentiab aeternonel Verbo divino e con le quali Dio ha creato dug cose.
Tale ritorno e identificato da Eriugena con la pitalazione di tutto il Creato,
operata dallo stesso Gesu Cristo, secondo le cgdabvle pronunciate da San
Paolo nell’epistola agli Efesiti’. Cristo ha infatti profetizzato la suddetta
restaurazione di tutte le cose attraverso le sepgparole: “Erit caelum novum et
terra nova”. Cio non vuol significare, come i piromeamente credono, che la
terra ed il cielo continueranno ad esistere andp® da fine del mondo, piuttosto
il Cristo ha voluto dire che la nostra natura éetideta ad essere rinnovata e
mutata: cielo e terra sono solo dei simboli chaedalho al dualismo di anima e
corpo che caratterizza la natura umana dopo il giec@’'uomo tratto dalla

484

terra®”, secondo la celebre espressione paolina). Questiode, tuttavia, sara

annientata con la resurrezione allorquando ladtactrova” del nostro corpo verra
tramutata nel “cielo nuovo” dell’anima e questaasassimilata dallo spirito e lo
spirito da Dio. Ma, cido che la profezia ha solo lsalicamente preannunciato,

Cristo, invece, lo ha completamente realizzatola®ua resurrezione:

[...] “Erit caelum novum et terra nova”. Quibus verlsion solum caeli et terrae non promittitur
destructio, verum etiam in novitatem quondam cpetdnibetur restauratio.[...] Testatur siquidem
Apostolus omnia quae in terra sunt et in caelo lmigto et per Christum restaurari. Non enim
sensibiles solummodo, verum etiam intelligibilesaturae ineffabili modo, deoque soli cognito,
in suas causas transibunt, hoc est in suarum reangaurissimam cognitionem, per quam eis
adunabitur ea ratione, qua id quod pure intelligitid quod pure intelligitur unum efficiuntur.

Quod etiam, ut arbitror, dominus in evangelio digare voluti dicens: “Caelum et terra

transibunt, verba autem mea non transient”. Petitestn specialiter intelligi: “Erit caelum novum

et terra nova” de humanae naturae innovatione st iipsam adunatione.[...] Et quod in capite
totius humanae naturae (in ipso videlicet dominetmolesu Christo) iam peractum est, in tota
natura perficietur, dum terra nova corporis nastéaelum novuum (hoc est in novitatem animae)
mutabitur, ac deinde superiori ascensu corpus s&nahima in spiritum, spiritus in ipsum deum.

Et hoc totum in Christo et per Christum perficietgui finis est nostrae naturae et consummatio.
485

Con la sua resurrezione Cristo non ha solo cetatd il processo di salvezza

del’'uomo, offrendo cosi un meravigliosxemplumdi quanto gli accadra alla

83 Eph. 1, 9-10: << [...] notum facies nobis mysteriualuntatis suae, secundum beneplacitum
eius, quod proposuit in eo, in dispensationem plemis temporum: recapitulare omnia in
Christo, quae in caelis et quae in terra, in ipspp=>.

*841Cor. 15, 47.
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fine dei tempi, ma ha anche restaurato l'intera nithasecondo il supremo
modello creato da Dio all'interno débyoc. Cristo, infatti, € 'uomo perfetto,
'uomo che ha raggiunto la compiutezza del suoress#0 che i filosofi di un
tempo chiamavanovésiiyio, € che rappresenta la perfezione e la compiutezza
della vita che solo la pratica delle virtu consedteattingere. Cio e quanto lo
stesso San Paolo aveva voluto esprimere allorchéaea i suoi discepoli ad
andare incontro al Cristo, 'uomo perfetto, imlensuram aetaft®® (e pérpov
#\xiog). Eriugena, infatti, sfruttandone I'assonanzantdiea i significati delle

“87 al fine di dimostrare che I'esortazione compiuéa d

paroleniikio ed &delvyia,
San Paolo alludeva proprio al raggiungimento dg&fezione ontologica,
restaurata e rivelata dal Cristo risorto e allalguei esseri umani siamo stati
destinati.

La resurrezione di Cristo anticipa, dunque, tmaavverra al mondo e
allumanita alla fine dei tempi: entrambi saranmcondotti all’'unita divina, il
mondo creato ritornera alle proprie cause, cioéesalénza spirituale ed
intelligibile propria dell’essereo(lsia), oltre lo spazio e il tempo; I'umanita,
invece, sara trasmutata in spirito e condurra ustesza pari a quella degli
angeli, non piu soggetta alle passioni, alle infliee del corpo e alle differenze
sessuali e fisiche. Eppure, continua Eriugenanhdignza di alcuni sedicenti
teologi continua ad avversare tale dottrina: pesi, asfatti, la fine dei tempi
rinnovera si il mondo e l'umanita, ma lascera enbianella loro condizione
fisica e materiale. In particolare, alcuni, avendale interpretato le suddette
parole di San Paolo relative a Cristo e alla megimne, credono che gli uomini
risorgeranno non solo con il corpo di carne, mahancon le stesse fattezze

fisiche di Cristo!

Causam tamen erroris eorum, qui in statura corplmmsinici omnia humana corpora resurrectura

dogmatizant, non ignoram{®.

488 Eph. 4, 13: << [...] donec occurramus omnes in teitefidei et angnitionis Filii Dei, in virum
perfectum, in mensuram aetatis plenitudinis CHris}i>>.

“87 | a fusione semantica tra le due parole grechergcall’interno della produzione di Eriugena,
gia a partire dalldnnotationes in Marcianurftomposte intorno agli anni 850-855), cfr. 7, 46:
Entelechia ut Calcidius in expositione Timei Platonis exgpperfecta aetas interpretatur. Aetas
quippe adultanlikic a Graecis diciturEntelechia vero quasievtog niwcio, hoc est intima
aetas.>>.
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La causa, infatti, di un’opinione tanto folle ecsaxla e da far risalire all’errata
interpretazione, troppo letterale e percio rozadl espressione, in lingua greca,
edc pétpov #Hhkiag, impiegata dallo stesso San Paolo. Tali parol@ttin sono
interpretate proprio come se l'apostolo avesse twotlire che ciascun essere
umano risorgera acquistando le caratteristichehesidel Cristo. Ma cio che piu
infastidisce Eriugena € la credenza nel fatto eheeburrezione consentira alle
persone o ai bambini morti prematuramente di atap@d’aspetto e il corpo che
essi avrebbero avuto se fossero vissuti fino alunta. Tale teoria risale a
Sant'Agostind®®. Eriugena & cosciente dellimportanza e dell’aitdcche essa ha
riscosso nel corso del tempo presso la gente eatsopo, presso gli studiosi,
tuttavia, egli non teme affatto di citare in coppasizione al pensiero agostiniano
quello formulato dai Padri greci e da Sant’Ambrggiquali, come & ormai noto,

credevano, al contrario, nella sola sopravviveredbp gpirito:

In resurrectione autem humanorum corporum, quodaguigque in ea statura et magnitudine, ad
quam perfecto sui corporis incremento perveniuienili aetate, sive perventurus esset si morte
non preoccuparetur, vel quam deseruit in senildecties decidens, resurrecturus sit, beatus
Augustinus in libris De civitate Dei incunctantdfiraat. Quod vero immortalia et spiritualia
corpora nullis corporalium formarum lineamentis vejualitatibus vel quantitatibus
circumscribentur  propter ineffabilem eorum spitisb incircumscriptis adunationem
indiscretamque simplicitatem, beatum Gregorium libgaam, sanctum quoque Ambrosium necton

et Maximum venerabilem magistrum certis rationibpprobare saepe dixim(fS.

Agostino, infatti, espone le sue idee sulla mesaione nell'ultima parte della
sua opera piu famosa e studiatedDd civitate Dei In essa il vescovo di Ippona
ribadisce I'importanza del dogma della resurreziaieda carne: esso, infatti,
rappresenta il fulcro di tutta la fede cristianagjoAtino spiega che, al momento
della resurrezione, Dio ricreera il corpo consutétia morte e, con la precisione
degna di un chirurgo, risanera perfino quei colm @l momento del decesso,
presentavano delle mutilazioni o menomazioni fislchd esempio, se un tale ha
avuto la ventura di morire con un braccio spezzatmutilato, Dio glielo fara
ricrescere, cosi come chi € morto calvo risorgena iccapelli che ha perduto
durante I'esistenza terrena. Tutto cio, chiarameimbplica il fatto che i corpi

umani risorgeranno ciascuno con le proprie fattdizzehe e, soprattutto, con la

489 AuGUSTINUS De civitate Dej XXII, 17- 20, PL 47,778- 783.
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sessualita in cui ognuno ha trascorso la propte terrena. Agostino, pero, osa
dire di piu: non solo gli esseri umani risorgerammon carne, sesso, capelli ecc;
ma saranno ricreati perfino giovani e belli! Anohgostino, infatti, &€ tra coloro
che hanno interpretato troppo alla lettera le gal San Paolo presenti nella
lettera agli Efesini, specificando che gli essariami risorti appariranno come
giovani trentenni, simili nella grazia, nello spiieme e nell’eta al loro salvatore
Gesu Cristd™". Questa modalita di resurrezione descritta da #\ymsoinvolgera,
come e stato gia detto prima, anche i bambini maomimaturamente: questi,
infatti, risorgeranno non come bambini, bensi caromini e donne adulti, tutti
con circa trent’anni di eta. L'estremo realismo oo Agostino descrive I'evento
escatologico della resurrezione mette in diffic@téugena: egli, infatti, sa che le
teorie di Agostino sulla resurrezione non corrispmro per niente alle sue,
tuttavia il vescovo di Ippona rappresenta pur semprimportanteauctoritasia
cui grandezza non puo essere né confutata né ignawa leggerezza. Per questo
motivo, Eriugena tenta di ricondurre, per quantd eglpossibile, il pensiero
agostiniano dalla sua parte, ma tale operazioneoglia non poche forzature da
cui si originano numerosi travisamenti con il rigcHi far naufragare la coerenza
del suo pensiero su posizioni contraddittorie alattanti. Ad esempio, nel
confutare le dottrine dei falsi teologi che sostamgcon grande accanimento la
resurrezione della carne, Eriugena ricorre a diaegioni agostiniane. Nella prima,
tratta dalDe civitate Dej Agostino sostiene che sia il mondo sia i corpiaom
verranno rivestiti di immortalita; cid comporterapme conseguenza, che le
qualita e le caratteristiche dei corpi non sarampio di natura carnale, ma

spirituale:

[...] Augustinus in ultimis De civitate Dei libris moipsa mundi corpora transitura, sed eorum

qualitates in melius mutandasdeatur docerg quemadmodum et humanorum corporum neque

491 AuGusTINUS De civitate Dej XXII, 16- 17- 19, PL 41, 778-781: << Resurgemigite omnes
tam magni corpore, quam vel erant, vel futuri efantivenili aetate, quamvis nihil oberit, etiamsi
erit infantilis vel senilis corporis forma, ubi newentis, nec ipsius corporis ulla remanebit
infirmitas.[...] Nuptias ergo Dominus futuras negagise in resurrectione, non feminas; et ibi
negavit, ubi talis quaestio vertebatur, ut eam teegexu muliebri celeriore facilitate dissolverst,
eum ibi praenosceret non futurum [...]. Quid iam esfeam de capillis atque unguibus? Semel
quippe intellecto ita nihil periturum esse de caogysimul intelligitur ea quae deformerm factura
fuerant enormitatem, massae ipsi accessura esse,lawis in quibus membrorum forma
turpetur|...] Quapropter si capilli toties tonsi umgwre desecti ad loca sua deformiter redeunt, non
redibunt: nec tamen cuique resurgenti peribunta qoi eamdem carnem, ut quemcumque ibi
locum corporis teneant, servata partim congruentageriae mutabilitate vertentur. Quamvis quod
ait Dominus: “Capillus capitis vestri non perib{t’c. 21,18), non de longitudine, sed de numero
capillorum dictum multo aptius possit intelligi. >>
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formae neque quantitates neque sexus transibudt, seekimmodo spirituales qualitates et

immortales induentur. (il corsivo & mfd)

Si noti che Eriugena attenua la valenza della icteezappena riportata ricorrendo
all'espression@ideatur docere pare, infatti, che Agostino avesse insegnatoi che
corpi dei risorti sarebbero stati rivestiti di imrtadita e dotati di qualita e
caratteristiche spirituali. Eriugena cita in questde Agostino per dimostrare che
anche lui credeva nel passaggivarisitug dei corpi e del mondo dalla
dimensione terrena e fisica a quella interamentéigde ed intelligibile. Eppure,
leggendo il passo deDe civitate Deiin cui Agostino ha esposto questa
argomentazione, si osserva che, in realta, eglihodetto che i corpi verranno
trasmutati in spirito, ma piuttosto che sarann@sititi di immortalita, mutando

solo alcune qualita del loro essere:

[...] atque ipsa substantiasdil. mundi] eas qualitates habebit, quae corporibus artatibus
mirabili mutatione conveniant: ut scilicet mundus melius innovatus, apte accomodatur

hominibus etiam carne in melius innovatis

[...] la stessa sostanza [del mondo] avra quelle n@tp che convengono, attraverso una
meravigliosa trasformazione carpi resi immortalj in modo che il mondo, rinnovato in meglio, si

adegui ad uomini rinnovati in meglio anche nell@lcarne %

Con gueste parole Agostino non vuole dire, comece Eriugena crede, che gli
uomini risorgeranno come spiriti 0 come angeli, dderhe essi saranno dotati di
corpi resi eterni e migliori nel loressere fisicoEriugena ha difatti frainteso le
parole di Agostino, magari credendo che anchetume lo stesso San Paolo nella
prima lettera ai Corinzi, avesse impiegato la @arobrpo in via del tutto
concessiva, al fine di istruire i piu incolti edesperti su un mistero tanto
complesso. Invece, poco piu avanti, ritornandotemia della resurrezione dei

corpi, lo stesso Agostino aggiunge:

92 periphyseor(3) V, 990 D.

93 AUGUSTINUS, De civitate Dej XX, 16, PL 41, 681-682. La traduzione italiané rsivo sono
miei. Tuttavia propongo una seconda traduziondipara dello stesso passo che, a mio giudizio,
esprime con maggiore evidenza i concetti teolog@ti pensiero agostiniano che Eriugena vuole
confutare: “la stessa sostanza [del mondo] avrdlegpeoprieta che convengono, attraverso una
mirabile trasformazionea corpi non posti nel divenirdn modo che il mondo, trasmutato in
meglio, si adegui ad uomini trasmutati in meglictannel lorcessere fisicd
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Resurrectionem quippe mortuorum futuram esse imeaguando Christus venturus est vivos

iudicaturos et mortuos, oportet, si christiani eggdemus, ut credamus [...]

E indispensabile, se vogliamo essere cristianganeche la resurrezione dei morti avverra anche
494

nell’essere fisicoquando Cristo verra a giudicare i vivi e i mrti]
Eriugena, di certo, non poté ignorare né fraidéze inavvertitamente frasi dal
significato tanto evidente quanto incisivo. Pergjaeitengo plausibile il fatto che
egli le abbia volutamente mistificate, dapprimaagstlandole dal loro contesto
originario e, in seguito, conferendo loro l'integfazione che egli riteneva piu
opportuna e utile a sostenere le sue teorie. Malonvari travisamenti del
pensiero di Agostino non si limitano solo al prabée delle resurrezione della
carne: infatti, nello stesso passo in cui Eriugeaaonfutato le dottrine dei suoi
avversari citando i suddetti testi tratti @z civitate Dej riporta, riassumendola a
parole sue, la teoria di Agostino concernente $ainrezione di Cristo. Agostino,
infatti, nella lettera 187, scritta per il suo amiDardano, afferma che Cristo e
risorto con il corpo di carne e siede in cielo sssu di un trono, proprio come se

si trovasse in un luogo terreno:

Et in epistula ad Dardanum [scil. Augustinus] inctamter astruit corpus domini post

resurrectionem in caelo localiter esse in eademmdocarnis atque substantia, in qua apparuit
mundo, adiecta solummodo immortalitate, non abtettura, ac per hoc non ubique esse sicut
deus, neque in divinitatem conversum ultra omniza let tempora, ultra omne quod dicitur et

intelligitur; sed de aliquo loco visibiliter et qmraliter descendit iudicare vivos et mortdds.

Tale teoria e stata esposta anche r@it& di Dio, 1& dove lo stesso Agostino,
pur riconoscendo la natura portentosa ed increddbitale evento, ritiene tuttavia
che, per fede, tutto puo essere creduto ed aametiatdai dotti che dagli incolti,
perfino che un corpo fatto di carne possa sali@ehb, sfidando qualunque legge
fisica:

Sed hoc incredibile fuerit aliquando: ecce iam ihéanundussublatum terrenum Christi corpus

in coelum; resurrectionem carnis et ascentionersupernas sedds..]*°

494 AuGguUSTINUS De civitate Dej XX, 21, PL 41, 690. La traduzione italiana edtsivo sono
miei.

49 periphyseor(3) V, 991 A.

49 AuGusTINUS De civitate Dej XXII, 5, PL 41, 755. Il corsivo & mio.

169



La posizione di Agostino, come e evidente, condrastttamente con quella di
Eriugena, il quale, come e stato ampiamente detixeva che Cristo fosse
risorto unicamente nello spirito, anche se egli teiame per poco tempo, durante
il suo soggiorno terreno, I'aspetto umano con #lgusi era incarnato, al fine di
farsi riconoscere dai suoi increduli discepoli.diazione agostiniana riportata da
Eriugena si giustifica per il fatto che, ancora woéta, I'autore vuole dimostrare
che i suoi avversari hanno male interpretato leolpadel vescovo di Ippona,
credendo in questo modo che egli avesse formudatedria della resurrezione di
Cristo in termini tanto carnali. Pertanto, Eriugenanta un’ulteriore
riformulazione della questione della resurrezion€risto.

Un punto fondamentale che egli vuole a tuttiosti chiarire e il seguente:
ammettere che Cristo sia risorto con il corpo darsaynifica ridurre Cristo alla
condizione di una semplice creatura, la cui eszst@ninclusa in quella piu vasta e
generica del mondo materiale, destinato ad essstauttb e assorbito dallo
Spirito. Coloro i quali, spiega Eriugena, oppongail® sue parole quelle di
Agostino, lo fanno solo per il vano piacere di adafe cid che, invece,
rappresenta quanto lo stesso vescovo di Ipponaaaw®stenuto. Sempre
rimanendo nell'ambito dei brani succitati d@# civitate Dej Eriugena spiega che
proprio Agostino ha parlato della distruzione tetdel mondo fisico, includendo
in esso tutto cio che € composto di carne e mat€reaqueste realta destinate a
morire vi € anche la carne di Cristo, la quale, @sso pure che si sia conservata
subito dopo la sua resurrezione, non potra, comgingopravvivere alla
distruzione del cielo e della terra profetizzati@atesso Cristo nel Vangelo:

Et qui nobis Augustinum opponunt, tanquam ipsi meio doctrinae illius reverentiam quam nos
praebere voluerint et frequentius studiosiusquéesgias eius de talibus legerint, videant quid
ipse in eisdem libriPe civitate Deide interitu deque destructione illius sensibitis@porei caeli

omniumgue quae intra ambitum eius, in quibus ettammem Christi post resurrectionem includi

ipsum beatum magistrum putant existimasse, dissefug *°’

Agostino, come anche lo stesso Eriugena, credeleclustruzione del mondo
comportera il passaggio di questo dalla dimensiongevole e peritura del
divenire a quella eterna ed immutabile dellEss&gostino, infatti, interpreta la

497 periphyseor(3) V, 991 D.
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parole di San Paolgraeterit figura huius mund® come profezia della
trasmutazione e de#ipocatastasdel Creato, la cui fine non determinera il suo
annullamento, bensi la sua salvezza, in quanto sasb spogliato della sua
materialita figura) divenendo cosi sostanza incorporea nell’'unita Bm{*®. Se,
quindi, il mondo si salvera dalla morte grazie #désformazione del suo essere in
realta spirituale, perché ammettere che Cristo sianrisorto privo della realta
corporea destinata ad essere distrutta? Inoltr@rdaa decisiva che Cristo sia
risorto senza la carne e data da un’auatoritasteologica, llario di Poitiers. Di
lui, Eriugena riporta un’interessante brano, tratitla sua opera piu famosapie

Trinitate,>°

nel quale llario commenta le parole che Gesu proiaunel Vangelo

di Giovanni, poco prima della sua morte: <<Et nglarifica me tu, pater, apud
temet ipsum ea claritate, quam habuit priusquamdusiesset >3 Secondo il
commento che ne da llario, con queste parole, &;ristquanto Verbo di Dio,
chiede al Padre di manifestare la sua vera natwiache, incarnandosi, aveva
assunto un corpo mortale che non appartenevaldl@era ed autentica essenza.
In questo modo, Cristo si spoglia della mortalitdedla materia e, cessando di
essere uomo, rivela Aoyog divino e spirituale che egli €. Tuttavia, ossdiado,

la carne non viene distrutta o annientata, berssirbga e assimilata dallo spirito
e trasformata nella potenza e nell'incorruttibildi Dio. Se, quindi, la carne é
trasformata in spirito e in realta divina, essé&ral non puo piu essere soggetta
alle categorie di spazio e tempo, né puo presentareotazioni fisiche e sessuali,
ma, anzi, essa viene elevata in una dimension¢&rabeende ogni determinazione
e limitazione. Pertanto, Cristo non poté risorgawe un corpo carnale, visto che

egli si era gia privato di esso ancor prima di ess€eciso:

Et hoc ex sententia sancti Hilarii Pictavensis emis possumus approbare. In libro siquidem tertio
De trinitate exponens quod dominus patrem suum orans ait: Ukt wilarifica me tu, pater, apud
temet ipsum ea claritate, quam habui priusquam mmrebsset”, haec protulit: “Verbum caro
factum non amiserat quod erat, sed coeperat esgbropn erat. Non de suo destiterat, sed quod
nostrum est acceperat. Profectum ei quod acceystataritatis expostulat, unde non destitit. Ergo
quia filius verbum, et verbum caro factum, et deagbum, et hoc in principio apud deum, et

verbum ante constitutionem mundi filius, filius mucaro factus orabat ut hoc patri caro inciperet

%1 Cor. 7, 31- 32.

499 AUGUSTINUS De civitate Dej XX, 14, PL 41, 679.

0 HiLaRIUS PICTAVIENSIS, De Trinitate 11l, 16, 21-31, PL 10, 85 B. Il presente brandldiio &
citato da Eriugena iReriphyseor(3) V, 992 A- B.

*110h.17, 5.
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esse quod verbum, ut id quod de tempore erat giogias qui sine tempore est acciperet, ut in dei
virtutem et spiritus incorruptionem transformatarnis corruptio absorberetur”. Si ergo
transformata caro Christi est in dei virtutem atisgs incorruptionem, profeto ipsa caro virtus est
et incorruptibilis spiritus. At si dei virtus etisfus ubique est non solum supra loca et tempora,
verum etiam supra omne quod est, nulli dubium ¢psa caro in virtutem et spiritum transformata
nullo loco contineri, nullo tempore mutari credatged sicuti dei virtus et spiritus, verbum
videlicet, quod etiam in unitatem suae substart@eperat, omnia loca et tempora et universaliter

omnem circumscriptionem excedit?

Cosa vuole significare I'immagine della carne clerpo di Cristo “assorbita”
dallo spirito e trasformata in potenza divina? Beioa lo spiega poco piu avanti,
allorché, tramite la parole espresse dhahgister lascia intendere che la
clarificatio subita da Cristo nel racconto riportato da Giovasnin realta, la
prefigurazione del ritorno universale del cosmdansbstanza: come, infatti, la
carne di Cristo fu trasfigurata nella luce dividasenendo cosi puro spirito, allo
stesso modo, la materia e la fisicita del mond@er saranno mutate in sostanza,
cioé in essere immortale, incorporeo, contenutmtdino delle cause divine, che,
come é stato gia detto, sono, in realta, la ideavarso cui Dio creo il mondo nel
principio. La fine del mondo non deve quindi nérdegzare né angosciare
I'animo degli uomini: essa non provochera alcuredo annichilamento, bensi
consentira ad ogni ente di poter ritornare a Didiimenortalita e nella pienezza

dell’Essere:

[...] omne quod in hoc mundo sensibile et localeembgorale omnique mutabilitati obnoxium
periturum, hoc est transiturum in ipsam substantinaiuram vero eius, quae incorporaliter et
intelligibiliter in primordialibus rerum omnium cais immutabiliter et incorruptibiliter continetur,

semper mansuranf’

L'ultimo aspetto sul quale Eriugena vuole ri@m € quello concernente |l
modo in cui il Cristo risorto si manifestdo ai sudiscepoli, subito dopo la
crocifissione. | Vangeli, infatti, narrano che Gasangio, parlo, si mosse, e fu
visto operare altri prodigi proprio come se avemseora un corpo. L'evidenza di
tale narrazione e inconfutabile, tuttavia, Eriugéraa di approfondire quanto ha
precedentemente riferito sulla natura del corp@rito risorto. E stato piu volte
ribadita la teoria della natura asessuata, spieited ubiqua del corpo del Risorto;

%2 periphyseor(3) V, 992 A- B.
%3 periphyseor(3) V, 993 A.
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cio, pero, non ha impedito a Scoto Eriugena di meza, rischiando in tal modo
di apparire contraddittorio, I'ipotesi che Cristgease assuntpro temporeun
corpo visibile, dotato di apparente fisicita, aldidi farsi vedere e riconoscere
dagli apostoli, il cui intelletto era ancora offase dalla carne e dai setféi
Eriugena non trova per nulla sorprendente il fatte Cristo, dopo la sua morte, si
sia potuto muovere fisicamente sulla terra e trgivapbntemporaneamente in
Paradiso, dal momento che egli aveva assunto yocwn di natura corruttibile
e mortale, come quello acquisito al momento dediscita e nel quale egli visse e
predico fino alla crocifissione, piuttosto un corgo natura celeste e divina,
proprio come quello degli angeli e dell'umanita mdt&ca, il quale non solo € in
grado di materializzarsi e di manifestarsi sul piéisico, ma anche di operare in
esso. Cio spiega come, nelle Scritture, si posdarpadi apparizioni angeliche e

di operazioni compiute dalla stesse creature gelest

In tali corpore Christum suis discipulis post reeationem apparuisse credimus, non quod aliud
illud, aliud quod natum est ex virgine, suspensargriice, resuscitatum a mortuis, sed id ipsum
de mortali in immortale, de animali in spiritualde terreno in caeleste mutatum. In talibus

corporibus humanae naturae numerositas ex sestigisinibus, si non peccaret, pullurafét.

Al termine di questa sezione dell’'opera, Ernm@ccenna fugacemente ad un
importante mistero che riguarda la natura umanarekurrezione del corpo
spirituale, asessuato e divino, per 'uomo, potiersi in virtu del fatto che in
ciascun essere umano risiede un principio occiliitpale € la sostanza del corpo
carnale; da questa sostanza che Eriugena chiualta ratio corporis al
momento della resurrezione, verra assimilato e rbBgsoil corpo carnale,
diventando cosi un corpo uguale a quello degli ingemanita verra finalmente
restaurata nella sua originaria natura, celebraimdi@l modo, il definitivo riposo

del proprio essere nella beata pace dello Spirito:

Inest siquidem unicuique hominum occulta corpouisratio, in quam resurrectionis tempore hoc
terrenum mortaleque mutabitur et in qua angeli@gparibus assimilabitur, quando homines

aequales angelis erunt®

% periphyseor(3) V, 894 A- B.
% periphyseor(3) V, 993 D.
% periphyseor(3) V, 994 A.
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A questo punto, Eriugena ci riserva una suggesmmagine per esprimere |l
compiersi del ritorno di tutte le creature a Diglieinfatti, scrive che tutto il
Creato splendera nella luce eterna di Dio e godedladpace infinita,
“sabbatizzando”, cioe celebrandcsdbbatintelligibile, il riposo di tutti gli esseri
in Dio. Il sabato, infatti, € un'immagine simboliche esprime l'ultimo, grande
mistero della Verita cristiadd: esso & 'ultimo giorno, I'ottavo, che segue inpiri
sei, simbolo dell'inesausta attivita creatrice do[® il settimo, allegoria della
perfezione e del compimento di tutte le realtaterela Dio secondo la sapienza e
la perfezione delLogose delle sue 1dé&. L'ottavo giorno, quindi, simboleggia
I’ ogdoade cioé il divino, perfetto numero otto, in cui ilréatore ha fondato e
prefigurato larequies aeternaell’'uomo e degli esseri:

Quae etiam septenario numero typice solent figurajuoniam sex primis mysticis
intelligibilibusque diebus in verbo dei factae sws#ptimoque die earum perfecta consummatio in
€0 in quo creatae sunt requievit. Et hocietlligibile sabbatumquod et in conditione rerum
praefiguratum est et inchoatum, et in earum finenifeatabitur et perficietur, quando omnis
sensibilis creatura in intelligibilem, et omniseahigibilis in causas, et causae in causarum causam
(quae deus est) mutabuntur aeternaque requie gantdéieffabilique claritate fulgebunt et

sabbatizabunt®

%7 'immagine del sabato come allegoria del ritornale riposo escatologico delle creature
nell’'unita divina si ispira a quella ideata e eppressa secoli prima da Massimo il Confessore. Per
il Confessore, infatti, la parola “sabato” o “sabdei sabati” indica I'affrancamento dello spirito
umano dal divenire e dalla materialita del mondmahé la condizione di quiete e di riposo in cui
l'intelletto, animato dall'eros spirituale e guidatlalla contemplazione mistica, gode finalmente
della visione beatificante di Dio e del mondo ilgghile: cfr. MAXIMUS CONFESSOR Capita
supra theologiam, economiam et incarnationem Higi, |, 36-39, PG 91, 119, 120: <<
Eoptalopev v efdopddat@v nuep@v 0T Av TNV TWV KAKWV EVEPYELRY TOOGOUEY 1) €0pTAlOUEY

8¢ xai 16 capotov Tav efdopddmv. [...] Eoptalopey 8¢ kai 16 cappatov T@v eviavt@v Ote TEv
mpocBory TE¢ embupiag pn mopadeEmpeda.]...] o mpatet kai yvdoel capPatiCov gita padopioag
ap&Enroan Tag e€antikdg Twv Taddmv dAog eovt® EVA®V diknv cvAAEyely, ° kol O YVwoTIKOG TEPT TV
EMPOAIVELY TWV OQATWV OTPAPEIS.>>,

% | 'immagine delsabbatum intelligibile® a sua volta simboleggiata dal numero 8. Essegap
Eriugena, € un numero perfetto in quanto assomnsa stesso il numero 5 (simbolo della natura
umana) e il 3 (numero che, come € noto, indicarlait®). Esso, inoltre, & allegoria delle otto
ascensioni che la natura umana compie nel famoter Dio (esse comprendono le prime cinque,
che sono presenti entro i limiti della realta fisi naturale e le ultime tre, di natura spirituahe
superano i limiti della natura umana, essendodrd#lla grazia di Dio), e, infine, simboleggia
anche la stessa resurrezione di Cristo: B#&tiphyseon(3) V, 1021 B: <<Resurrectio quoque
domini non aliam ob causam octava die facta est,utibeata illa vita, quae post septenariam
huius vitae per septem dies revolutionem est fufppat mundi consummationem, mystice
significaretur, quando humana natura, ut praedigimm suum principuim per octonariam
ascentionem reditura sit (quinariam quidem intriaurgg terminos, ternariam vero supernaturaliter
et superessentialiter intra ipsum deum), quandoagius creaturae numerus ternario creatoris
adunabitur, ita ut in nullo appareat nisi solussjeuemadmodum in aere purissimo nil aliud nisi
sola lux.>>.

%9 periphyseor(3) V, 991 C. Il corsivo & mio.
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Nel sabato divino tutte le cose ritorneranne altoprie cause, cioé al mondo
intelligibile delle Idee, e queste, a loro voltapmeranno alla loro Causa, Dio,
che & anche causa di tutte le cause: in essa @&efs@iamma cosmico della
separazione tra Creatore e creature, tra uomo g tiioSpirito e materia, tra
Paradiso e terra e I'Uno celebrera la sua glorianifastandosi come suprema

theophanian ogni cosa.
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LA DOTTRINA DEL TRANSITUE L'ESEGESI BIBLICA.

La parte finale del libro V dé&eriphyseore di carattere interamente esegetico.
In essa, infatti, Scoto Eriugena svolge una lunigaettazione il cui obiettivo é
quello di dimostrare che le verita profonde subrrib dell’'anima e del cosmo
all'originaria unita divina non sono frutto di impgetazioni arbitrarie, bensi
rappresentano delle vere e proprie promesse esgetoé che Dio ha espresso
attraverso la lettera biblica. In particolare, §euna ribadisce I'importanza della
lettura della Bibbia: essa, infatti, costituiscewtrigno di verit®, anche se non
tutti sono in grado di comprendere profondamentantuin essa e scritto. La
lettura e lintelligentiadella Bibbia, infatti, sono accessibili solo aarol che sono
in grado di oltrepassare tkensitas litteraee che, quindi, riescono a pervenire alla
comprensione dello Spirito che e racchiuso in e3sde capacita, secondo
l'autore, si acquisisce tramite la cooperazionillectuse difides®*

Cio che Eriugena vuole dimostrare, a mio avviso,questa ultima parte
dell'opera € la necessita di promuovere I'esegisich ad ogni costo come puro
ed onesto atto intellettuale, teso alla rivelazidneontenuti e di verita sempre piu
elevati e spirituali. In quest’ottica, allora, sbraprende l'interesse da parte

dell'autore di spiegare, ancora una volta, il modocui deve procedere una

*1 |n particolare, all'interno della suomilia in Prologum lohannig14, PL 122, 304-305),
Eriugena definisce la Bibbia un vero e proprio “mof) in cui ciascun elemento fisico
corrisponde ad una delle quattro scienze che deidallo studio dei suoi contenuti spirituali: <<
Divina siquidem scriptura mundus quidam est irgdilis, suis quattuor partibus, veluti quattuor
elementis, constitutus. Cuius terra est veluti edi imoque, instar centri, historia; circa quam,
aquarum similitudine, abyssus circumfunditur maratitelligentiae, quae a graeaj8ikn solet
appellari. Circa quas, historiam dico et ethicamlutr duas praefati mundi inferiores partes, aer
ille naturalis scientiae circumvolvitur: quam, nalem dico scientiam, graeci vocapboikny.
Extra autem omnia et ultra, aetereus ille igneusgu#or empyrii caeli, hoc est, superae
contemplationis divinae naturae, quam graeci tlggaio nominant, circumglobatur; ultra quam
nullus egreditur intellectus.>>.

*11 Cio & quanto Scoto Eriugena ripetera nell'opeti¢oiata Homilia super prologum lohanni$§-

4, PL 122, 283-296, commentando cioé I'episodioungli apostoli Pietro e Giovanni accorrono
al sepolcro di Cristo dove, secondo le parole deleddalena, si € verificata la sparizione o
presunta resurrezione del corpo di Gesu. Abbiandorigiortato in precedenza il brano in cui
Eriugena commenta I'episodio evangelico individuandei personaggi dei due apostoli
rispettivamente i simboli della fede (Pietro) el'deklletto (Giovanni). Qui giova precisare che
immagine di Giovanni rappresenta, in particolapeoprio il simbolo dell'intelletto umano che
trascende la dimensione creaturale (e, quindi, @retterale) dell’Essere e attinge il divino
mediante la trasformazione e la deificazione delstesso essere, chibm. 4: <<Spirituale igitur
petasum, citivolum, deividum- Iohannem dico theolmg omnem visibilem et invisibilem
creaturam superat, omnem intellectum penetratedicatus in deum intrat se deificantem. [il
corsivo € mio.]
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corretta interpretazione del testo sacro alla ldela libera ispirazione e della
divina illuminazione dello Spirito. Solo lo Spirjtanfatti, puo operare a livelli
superiori e piu liberi, solo lo Spirito pud scadfiil “sepolcro” della lettera e
infonderle vita e senso, solo lo Spirito, infinenegrado di generare nell'uomo |l
Verbo, che non solo libera l'esistenza umana dedlercitive influenze della
natura e della dimensione fenomenica (stato di i@rama opera, inoltre, quella
infusione di sapienza che ¢ il solo mezzo per potdevare alla comprensione
dei misteri divini. Eriugena comprende, in conalun&, che considerare “sacra’
la lettera delle Scritture significa far morire 8pirito e precludersi, quindi, la
possibilita di pervenire alla scoperta di contereutii messaggi sempre piu inediti
e innovativi*? Limitarsi ad una lettura pedissequa e letteraddiadBibbia
significa trasformarla in uno strumento di oppressi e di ignoranz® Tale
affermazione, in realta, non & espreagertis verbisdall'autore, tuttavia essa
traspare, seppur in modo implicito e a volte velata alcuni luoghi delle sue
opere piu celebri come il gia citato passo thanilia in Prologum lohannig, in

particolare, proprio dall’'ultima parte del libroigto delPeriphyseon

*12Cio & quanto Scoto Eriugena ricava dalla lettudalBassimilazione del pensiero di Massimo il
Cinfessore: cfr. MxiMus CONFESSOR Capita teologica et economicd, 73, PG 90, 1158 B-C:
<< Eng tov &v tU pntU g ayiag IFoadng mowikog 16 TV CWVIYHATOV GECOUATOUEVOV
OQ(I)HEVA oV t0d ana Aéyczv, ovn® ’E(’)V qc@uarov Kol amhoav koi éviaov kai uévov mg &v
acopdtO koi andU kai eviaiO koi novO YU vontog tefeduedo Iotépa [...]. TIoAllg odv ypeia
™G EMOTAUNG, MOTE JAOVLVTOG TPOTEPOV TA TePi TOV AOYOV TV PNUAT®OV KOAOUUATO, OVT®
yopvU tU vol kabapév avtév e’ eavtdv eot@ta Hedoocsdur ov Adyov tov ev savtU oadws og

eQIKTov avOpomolg tov Iatépa dekvivia. Awdmep avaykn tov gvoefwg tov Bedv emintovvta
nedevi kpadeiodat pntO, iva pn avti g0l té mepi Oedv AGON AaPdv, TovtésTy avti T0d Adyov Té

T otépywv emcpolng tug Ipaelg [...]>>; << Finché vediamo il Logos di Dio nella teta
della santa Scrittura, che ha preso corpo in vardinmediante enigmi, non abbiamo ancora
contemplato spiritualmente il Padre, incorporeopece, uno e solo come egli € nell’incorporeo,
semplice, uno e solo Figlio [...]. Grande scienzaigqilie necessaria affinché, dopo aver penetrato
gli arcani del Logos, riusciamo a contemplare coore ignudo il Logos nella sua purezza
sussistente in se stesso che, chiaramente, petocaossibile a noi uomini, mostra in se stesso |l
Padre. Percid & necessario che chi cerca devotarBémnon si lasci trattenere da nessuna parola
per evitare che, senza accorgersene, invece dc®ga le cose che sono intorno a Dio amando
pericolosamente le parole della Scrittura invedd_dgos [...]. >> (trad. it. mia)..

13 Cosi spiega tale idea un noto studioso di mistioatro contemporaneo: <<II concetto di
rivelazione come rivelazione determinata € di peraenante, in quanto ribadisce alterita e
finitezza di Dio. Nella sua falsita, non vede quevrgognoso sia pensare un Dio capriccioso che
decide ora si, ora no, questo si, questo no. Questoetto idiota (alla lettera: privato) corrispend
perfettamente al mondo idiota in cui vive il sogggtsicologico, mentre “unico e comune ¢ |l
mondo per coloro che sono desti”. Rivelazione deitgata e Scrittura tengono in condizione di
minorita; tengono perennemente in scacco sotttefigd dell'essere, 'alterita di Dio- che & colui
che rivela, che & in modo determinato etc.. Sonveta la pietra tombale che imprigiona spirito e
vita, che nega la verita come tutto. Questo noertdip affatto dai contenuti (che possono sempre
essere interpretati in mille modi, ed anche in sesmrituale), ma dal concetto in sé di verita che
rivelazione e Scrittura sottendono: verita comedabme oggetto, € non appunto come spirito.
Dio & Logos, parola- quella parola non pronuncidia spetta a noi proferire, altrimenti € morta, e
non puo stare certo in un libro.>>. MANNINI, Mistica e filosofia Firenze 2007, 192-193.
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Il fatto che le Scritture costituiscano unataati codice della sapienza divina
da decifrare e da comprendere spiritualmente caimpoyme conseguenza la
necessita da parte dell'uomo di ricorrere all’'dasiia della cultura sia della fede.
La prima, opera sul piano razionale dando all'uomwezzi adatti per affrontare
la lettura del testo biblico, il quale, essendm@palmente un’opera di letteratura
con parti scritte in prosa ed altre in versi, degsere interpretato attraverso gli
strumenti della retorica. La Bibbia, infatti, € t@sto ricco di figure retoriche, anzi
il suo linguaggio € interamente allegorico e meiafo e richiede, pertanto,
un'intelligenza istruita ed educata nellertes liberales* Queste ultime
consentono al lettore di decrittare il complesaguiaggio delle Scritture al fine di
estrapolare da esse i messaggi mistici e spirit@liesti ultimi, perd, possono
emergere solo tramite I'opera della fede, la gpaléfica I'intelletto dai contenuti
carnali e materiali consentendo cosi allo Spiriémt8 di illuminarlo elevandolo
alla pura perfectaque intelligentff®> premio che solo i veri e devoti lettori e
ricercatori della Verita possono conseguire in cantdel loro impegno e della
loro dedizione. La Bibbia, infatti, & un vero e prio labirinto’*®, fatto di cunicoli,
passaggi e di strettoie entro cui lintelletto hsrebbe di perdersi se non

intervenissero l'istruzione e lispirazione dellpifto:

Concatenatus quippe est divinae scripturae corged@dalicisque diverticulis et obliquitatibus

perplexus. Neque hoc spiritus sanctus fecit invidialligendi (quod absit existimari), sed studio

*14 periphyseon(3)V, 989 B:<<Quibus respondemus quod usitatissirnu divina scriptura
loguendi modus est totum a parte significari veitipas, vel ex maxima divisione universae
creaturae ipsam universitatem simpliciter comprdher. In particolare, Eriugena ha
documentato la presenza di figure retoriche neiotdéblico, spiegandone il vero significato
spirituale ed allegorico, gia in precedenza, B&riphyseoril, 560 A; Ill, 706 B; IV, 744C, 800 A,
859 C.

*15 periphyseon(3) V, 1010 B: <<Praemium quippe est in sanctapsma laborantium pura
perfectaque intelligentia.>>.

>1% Altrove (cfr: PeriphyseonlV, 744 A-B) Eriugena paragona la Bibbia ad un panche
l'intelletto umano, decaduto come Adamo a causgedetato, ha il dovere di arare e di dissodare,
lavorando con il sudore per estirpare gli errgoee illuminare i luoghi oscuri e difficili, mentida
sensibilita, imitando I'esempio di Eva, dovra paire con grande dolore le conoscenze e le verita
profonde che Dio ha seminato al di sotto del velde#la “terra” delle Sacre Scritture. Per
Eriugena, quindi, I'esegesi biblica & I'attivitaecpiu pertiene all’'umanita nella sua condizione di
lontananza da Dio e dal mondo spirituale. Attraméldabor esercitato sulle parole della Bibbia,
infatti, 'uomo si apre una prima strada per inteagere il suo ritorno, seppur parziale, a Dio.
Tale concetto Eriugena lo ribadira, in tarda etdcha all'interno dellaHomilia in prologum
lohannis XI, PL 122, 344: << Lux divinae cognitionis de nuo recessit, dum homo deum
deseruit. Dupliciter ergo lux aeterna seipsam mumnigelarat, per scripturam videlicet et
creaturam. Non enim aliter in nobis divina cognigémovatur, nisi per divinae scripturae apices et
creaturae species.>>.
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nostram intelligentiam exercendi sudorisque etritiomis praemii reddendi. Praemium quippe est

in sancta scriptura laborantium pura perfectaqtedligentia.>’

Lo studio della retorica consente di raccoglierali individuare i numerosi
symbola quae sparsim sanctae scripturae insita.3grbetto questo, Eriugena
espone la dottrina détansitusche rappresenta il vertice della sua speculazione
nell’ambito dell’esegesi biblica. La pardiansitusdesigna per Scoto Eriugena il
“passaggio” che l'intelletto umano compie dalla guensione letterale dei passi
biblici all’interpretazione allegorica di questi,juggendo in tal modo alla
contemplazione del loro significato mistico e gpaie®'® Tale termine, tuttavia,
non € nuovo, ma attinge alla tradizione patristickngua greca: Scoto Eriugena,
infatti, conia tale parola attraverso la traduzianelatino del termine greco
SwiPaoic, gia presente nel vocabolario teologico di Massin@onfessore?® Per
Scoto Eriugena la parolaansitus designa, inoltre, il passaggio ovvero I'ascesa
che l'intelletto e lo spirito umano compiono allbé mediante la contemplazione,

si elevano alla conoscenza delle realta intelligiidivine, liberandosi in tal

> periphyseonV, 1010 B. Per esprimere altrimenti la compléssita molteplicita dei messaggi
contenuti all'interno del linguaggio biblico, Erieiga ricorre a due ardite similitudini: in
Periphyseon, 512 A, infatti, egli attribuisce alla Sacra Bitira I'epiteto latincartifex solitamente
riferito dall’autore stesso esclusivamente a Diguanto creatore del mondo: la Bibbia, in quanto
artifex, ha escogitato molteplici immagini e parole alefidi esprimere con linguaggio umano
l'infinita ed ineffabile essenza di Dio. La creatév e I'abilita con le quali ha reso possibile
all'intelletto umano la comprensione del divinccfirendo perfino all'impiego di metafore ardite
e di espressioni insolite) fanno di essa una fatemiurgica, degna di essere assimilata alla
potenza creativa del suo stesso Creatore:<< [...heagirabilius non solum ex creatura ad
Creatorem artifex Scriptura translationes fecit,rupe etiam ex naturae contrariis.>>In
Periphyseor(1) IV, 749 C, Eriugena, ritornando sulla questiatell’esegesi biblica e sulla natura
multiforme del linguaggio della Scrittura, nonchi#ia molteplicita dei messaggi in essa racchiusi,
paragona la Bibbia alla piuma colorata di un pavianguale, se illuminata anche da un solo
raggio di luce, € in grado di riflettere un’infiaitdi colori e di tinte: << Est enim multiplex et
infinitus divinorum eloquiorum intellectus. Siquiden penna pavonis una eademqgue mirabilis ac
pulchra innumerabilium colorum varietas conspicitnruno eodemque loco eiusdem pennae
portiunculae.>>.

>18 periphyseor(3) V, 1008 A.

*19 per 'importanza filosofica del concettotdinsitusnel pensiero di Giovanni Scoto Eriugena
cfr: BEIERWALTES, Eriugeng 365-369.

20 || termine 16fucc compare con grande frequenza allinterno dell’apei Massimo il
Confessore. Mi limiterd a citare un solo passdtaot di esempio: cfr. MXIMUS CONFESSOR
Ambigua X, PG 91, 1121 C- 1124 B:<<s{il. Elia] étt @v ev capki npdc avthv LIdpYOv
pudttetar, 0eiO aQeT@V Gppott TV YAV Samepdoag, g mpokdivppa tlg kabapEg tod voa
npo¢ T vontd SwPdoceng|...]>>. Tale passo € stato infatti ripreso e traolakallo stesso Eriugena:
cfr. Versio AmbiguorumvI, PL 122, 1219 A:<< [...] quae tanquam praepeshitom est expediti
intellectus ad intelligibilia transitus.>>.
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modo dall'influenza delle passioni e dalle immagmentali delle creature carnali
e material?**

In particolare, I'operazione detansitus applicata alla lettura della Bibbia
concerne 'esegesi delle parabole presenti nel ¥landgesse sono dsiymbolad®?
che necessitano di essere compresi alla luce tphassaggio” dalla dimensione
carnale e letterale a quella spirituale e mistitaSecondo Eriugena, infatti,
esistono due tipologie di parabole: la prima € lgughe comprende narrazioni che
trattano di un solo preciso argomento e che noress#ano di un’ulteriore
interpretazione di quanto contengono, la secomd&ce, raccoglie narrazioni che
esprimono contenuti differenti attraverso vari livedi comprensione, per

giungere ai quali & necessario operateaihsitus®** Operare iltransitussignifica

%21 Anche quest'ultimo significato della pardtansitusperviene all’Eriugena mediante I'opera di
traduzione dei testi di Massimo il Confessore: 8ersio AmbiguorunVI, PL 122, 1219 A:
<<[...] velamen est error secundum sensum, superficisensibilium ipsum vincens, et ad
intelligibilia transitum muniens.>>. Eriugena Impiega anche per esprimere il passaggio che
'anima umana subisce nel momento in cui essa vealikdnizzata totalmente da Dio,
contemplandone il volto sublime ed ineffabile: &eriphyseon3) V, 906 C: << Commune vero
earum, naturae dico et gratiae, intelligitur easménae substantiae resurrectio, hoc est, mortalium
corporum in immortalia transitus.>>; (3)V, 926 Cx“Rretiosa in conspectu Domini mors
sanctorum eius”, hoc est, pretiosus purgatissimarammarum in intimam veritatis
contemplationem, quae vere vera beatitudo estraitgrtransitus.>>.

22 5coto Eriugena divide le allegorie presenti aléimo delle Scritture in due categorie distinte:
da un lato vi sono symbola dall’altro i mysteria PersymbolaEriugena intende quelle verita
spirituali relative al destino dellumanita e dellaeazione che Dio ha annunciatiob velamine
attraverso le parabole del Cristo o mediante @rso atheophaniaeivelate durante la storia del
popolo di Israele, verita che, come spiega I'aytapn si sono ancora realizzate e percio restano
oggetto di promesse e di profezie che vanno seidiatomprese attraverso il faticoso lavoro
dell'esegesi. mysteria,invece, sono quelle verita che Dio ha rivelataeadmnlizzato mediante gli
insegnamenti visibili e i miracoli sensibili opdrdal Cristo nel corso della sua esistenza terrena,
la comprensione e lo studio dei quali spettanoteltdogia; cfr.Commentarius in lohannenvl,

5-6, S Ch, 180, 102-104: <<Quoniam in dictis solwdm spiritualis doctrinae, non autem in
factis sensibilibus constituitur. [...] Quoniam il iest quod secundum historiam intelligatur, sed
totum ad theologiam, quae omnem sensum et intetflesuperat>>. Sulla distinzione sgmbola

e mysteria cfr. J. PEPIN, “Mysteria” et “Symbola” dans le commentaire de Jedcot sur
I'évangile de Saint Jeaim The Mind of EriugenaDublino 1970, 16-30.

2 | 'operazione detransitusdalla lettera biblica al senso spirituale e mésiic essa racchiuso &
possibile, secondo Eriugena, anche e soprattutich@da Bibbia, al fine di esprimere sul piano
fisico ed umano la Parola di Dio, ha operato umie s# translationescioé di “trasferimenti” per
rendere visibile e comprensibile cid che inveceaaiigne al mondo dell'invisibile e dello Spirito.
La Bibbia ha cioé utilizzato le realta creaturar gsprimere a livello metaforico e simbolico gli
aspetti della Volonta, del’Essenza e della Sagetlizine; in altre parole, essa ha operato come
un’artista che impiega sapientemente la sua alpiétacreare un ordine di conoscenze e un vero e
proprio codice cifrato con cui realizzare un patitdialogo e di comunicazione tra Dio e gli esseri
umani: cfr.Periphyseon(1) I, 512 A: << Eoque mirabilius non solum exattga ad Creatorem
artifex Scriptura translationes fecit, verum etiarnaturae contrariis [...]>>. Cio che l'intelletto
umano deve fare é “passare” ddHhanslationesoperate dalle Scritture ai messaggi “intelledibili
originari (Aoyot) racchiusi nella profondita della sapienza diviBalo in questo modo si ottiene la
pura perfectaque intelligentidelle Scritture.

24 periphyseor(3) V, 1008 C: <<Parabolarum siquidem duae spesies. Quarum una est quae
continuum vigorem uniformemque de una eademquebsgee ullo transitu in aliam figuram
obtinet, altera quae transitum in diversas confofigaras.>>.
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non solo capire le Scritture in modo piu spirituaeallegorico, ma anche
pervenire ad un piu elevato stato di coscienza eodisapevolezza. Il vero
“passaggio”, infatti, € quello che lintelletto unma compie attraversando e
oltrepassando il mondo fenomenico e fisico e rdaodo alla visione della realta
divina. Solo in questo modo e in virtu di cio é gib#e rinnovare la propria
comprensione delle Scritture e abbandonare finakenda schiavitu della
lettera®®

Eriugena comincia ad esporre una breve esdgakiune immagini ed episodi
significativi dell’Antico Testamento i quali, a sudire, contengono messaggi
segreti relativi alla dottrina del ritorno a Diodell’apocatastasi La prima é
guella del passaggio del Mar Rosso compiuto dableogbraico sotto la guida di

Mosé>?° Secondo Eriugena, tale episodio pud avere dudlitipterpretazione:

1) Il popolo ebraico che, guidato da Mosé, abbaaddfgitto ed € per questo
inseguito dal Faraone e dal suo esercito finotaidlgersamento del Mar Rosso le
cui acque sommergono I'intera armatgygos del passaggio che la natura umana
compie allorché essa si libera definitivamente adadchiavitu del “faraone

intellegibile™?’

, espressione con la quale l'autore designa ilad@vin quanto
impulso che trascina e lega la natura spiritualéudeno al mondo e alle sue
perverse attrattive. In particolare, I'esercito ¢hsegue gli ebrei rappresenta le

torme dei vizi e delle passioni animalesche e darmeentre la terra promessa

% | o stato di coscienza superiore al quale l'intedl@erviene mediante anche lintervento della
Grazia divina &, ancora una volta, quello simbakggdall’apostolo Giovanni, del quale Eriugena
scrive: <<Non ergo lohannes erat homo, sed plusduammo, quando et seipsum et omnia quae
sunt superavit, et ineffabili sapientiae virtuteipsimoque mentis acumine subvectus, in ea quae
super omnia sunt, secreta videlicet unius esseititibus substantiis et trium substantiarum in
una essentia, ingressus est. Non enim aliter patdéndere in deum, nisi prius fieret deus.>>:
Hom.5, PL 122, 296.

%% periphyseor(3) V, 1001 B-1002 C.

27 periphyseon(3) V, 1001 C: <<Exemplum itaque generis praetésgiopulo dei, qui de iugo
servitutis intelligibilis pharao (hoc est diabodiatellitumque eius liberatus, duce spirituali Moyse
(Christo videlicet) siccis pedibus mare rubrum sians, solidam scilicet humanae naturae viam
discussi irrationabilium motuum caeruli deambulansbellesque gentes (vitiorum videlicet
turmas) superans atque prosternans, defunctiscegi®ribus (carnalibus dico cogitationibus) in
deserto virtutum quo omne mortale et corruptibibesumitur, spiritualiter solummodo in filiis
bonorum operum in terram repromissionis reverstis®sL’'immagine del faraone intellegibile
(simbolo del diavolo) e del Mosé mistico (simboloQtisto) si ispirano al pensiero di Massimo |l
Confessore: cfmaxiMus CONFESSOR Ambigua ad lohannenv|, 806- 868, PG 91, 1148 A-1149
C: <<Kai Movolc mdiv Ao exgaivetat, o év TU xapU g t@v nobov duvaoteiag, omnvika

Tov d1fdAov Tov vontod Papal Tvpavvodvtog|.. ]>> << Oarog Movolc TVELUATIKOG YEYOVEY

[...] ovy opatO Sareyopevoc PapaO, adrd aopardO topavvO.>>. Per la fortuna di questa
immagine del Mosé spirituale nel pensiero di Sdaiagena: cfr. ®ISTIANI, “Mysticus Moyses;
467-484.
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indica la condizione di salvezza e di gioia spaiéuche solo 'uomo dotato di un
cuore libero pud conseguire e realizzare. Dunq@pidbdio dellEsodd®®
rappresenta un simbolo con cui &€ promesso all’'urdniitorno all’originaria

condizione posseduta prima del peccato:

Hac autem ratione ducimur ad intelligendum totiwusnhnitatis reditum ad pristinum naturae
statum per israhelitici populi de aegyptiaca cafatte revocationem intelligere, quoniam scriptura
nullum de populo dei in Aegypto remansisse commamaed omnes unanimiter ex ipsa fugisse

et, nemine excepto, de manibus crudelissimae poisiberatos fuiss&>

2) La medesima immagine, tuttavia, contiene unriolte messaggio: I'episodio
del passaggio del Mar Rosso simboleggia anche Nezza di tutto il genere
umano e dell’intero Creato ad opera del “misticasklocioe di Cristo che col suo
sangue (simboleggiato dai flutti del Mar Rosso)skanfitto il regno del Male
restaurando l'umanitad nella sua originaria condigio In questa ulteriore
interpretazione, Esodoé typosdella salvezza operata dal sangue e dal sacrificio
di Cristo:

Ut enim hominibus sanguis Christi profuit in redeimpem et proficiet ad pristinam naturae suae
restaurationem, ita diabolo et angelis eius noadieorum destruendum imperium, et nocebit ad
augendum supplicium. Inundatio siquidem Erithreirimghoc est diffusio dominici cruoris)
quemadmodum humanam naturam ab aeternae mortisndmfin vitam emersit aeternam, ita

diabolicam malitiam in perpetuam suffocabit dammagim.>*

Dopo aver cosi illustrato i significati mistici degorici del’Esodq Eriugena fa
due brevissimi accenni rispettivamente ad un brdintsaia e ad un altro del
profeta Ezechiefé’. Tali passi sono tra loro molto simili: entramiimfatti,
profetizzano del ritorno alla liberta di alcungaitamose del mondo biblico. Isaia
si rivolge alle citta di Zabulon e di Neftali, apfenenti alle tribu di Giuda, le

quali saranno liberate dalla cattivita assira ermgranno in Galilea oltre le rive

28 ey, XIV, 15-31.

%% periphyseor(3) V, 1001D- 1002 A.

30 periphyseor(3) V, 1002 B- C.

31 s. IX, 1-2: <<Terra Zabulon et terra Neptalima vinaris trans lordanen Galileae gentium.
Populus qui sedebat in tenebris lucem vidit magretnsedentibus in regione umbrae mortis lux
orta est eis.>>; Ez. XVI, 52-53: <<Et sorores tGaeloma et filiae eius restituentur sicut fuerunt a
principio, et Samaria et filiae eius restituentucus erant a principio, et tu et filiae tuae
restituemini.>>.
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del Giordano. Ezechiele, invece, profetizza lanalazione tra Dio e le due citta
di Sodoma e di Samaria, le quali simboleggianoddepmateriale e passionale
dell'umanita che verra finalmente redenta. Eriugerex tale interpretazione, si
rifa al Commentarius in Ezechieledi san Girolam&? il quale spiega tale
profezia come una promessa dell'imminente arriviorelgno celeste di Cristo, il

quale cancellera finalmente la carnalita e il seccato:

“Nos autem”, inquit §cil. Hyeronimus] “horum perfectam scientiam dei iudicglinquentes,
immo liquido confitentes dicimus post secundum atwen domini salvatoris nihil humile, nihil

futurum esse terrenum, sed regna caelestia, giraarprin evangelio promittuntur®

A Girolamo, inoltre, Eriugena si ispira per largtimologie dei nomi ebraici
Zabulon e Neftali del succitato passo di Isaia: W@ significa, infatti,
habitaculum virtutisla dove lavirtus & figura di Cristo che ha trovato nella natura
umana il suo ricettacolo. Quindi Zabulontypos della natura umana che ha
ricevuto in sé il divino in grazia dellincarnazerdel Cristo. Neftali, invece,
significa “grandezza”, “vastita” con particolaréerimento alla vastita dell’amore
di Cristo che si & sacrificato per il bene deltirst umanit&3*

Detto cio, Eriugena passa, attraverso gli intetiveéel magister ad illustrare il
significato allegorico di alcune delle piu note ggaole evangelich&’ La prima &
quella del figliuol prodigo narrata nel vangeloldica*®. Eriugena ricorda che
tale parabola €& stata interpretata gia da numerasiri della Chiesa come
Ambrogic®’, tuttavia, mentre Ambrogio si limita ad un’esegesin finalita
esclusivamente parenetiche e morali, Eriugena,cegveompie un ulteriore
transituse arriva a dimostrare che la parabola cela alisi@ono un significato
esoterico molto profondo. Dapprima Eriugena spegifl significato allegorico
delle figure dei due fratelli: il fratello maggioge allegoria del mondo angelico,
mentre il fratello minore, che é anche quello ghergera tutta la propria parte di
ereditd, rappresenta 'umanita decaduta con il aet€ Il figliuol prodigo & in

°%2 LyERONIMUS, Commentarius in EzechieleM, 16, 803-827, PL 25, 157 C D-158 A.

*3|bidem Tale passo & riportato da Eriugen®#&riphyseor(3) V, 1004 B.

*34 HYERONIMUS, Liber interpretationis hebraicorum nominy®@CSL 72, 73, 77, 160.

%35 periphyseor(3) V, 1008 C- 1018 D.

% ¢. XV, 11-32.

%37 periphyseon(3) V, 1008 C: <<Qua specie multos sanctorum patraaximeque beatum
Ambrosium hanc parabolam exposuisse comperimus.>>,

%3 periphyseon(3) V, 1004 D- 1005 A: <<Quis est ergo filius Bthlonne homo ad immaginem
dei factus? Pater siquidem caelestis duas natdras aognoscendum creavit, angelicam videlicet
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realta 'umanita che si e allontanata da Dio detndm I'immagine divina, vera e
propria eredita che il Signore ha ad essa concsgissdall’'inizio dei tempi. I
finale della parabola esprime il ritorno dellumi@nia Dio: in particolare la
narrazione evangelica parla di un banchetto cphadre organizza per festeggiare
il ritorno del figlio, per il quale viene fatto anamzare un vitello gras3o.
Eriugena spiega che 'immagine del vitello grassoreazzato € simbolo di Cristo
che si & incarnato nella carne umana e si & satnfper la salvezza del Credfo

Il figlio minore mangia la carne del vitello cioerautre del Cristo e cosi ritorna
alla dimensione spirituale e divina. Il figlio magge, invece, ritorna dalla
campagna dove aveva lavorato per tutto il giornscenvolto per I'inaspettata
reazione del padre, che ha perdonato il figlio lblsaliente, lo rimprovera
dicendogli che a lui non ¢ stato offerto neancheapretto per tutto il lavoro e la
obbedienza mostratadfif. A questo punto, perd,alumnuschiede al maestro se
sia giusto e rispettoso ammettere, seguendo |l@elianeneutica prima proposta,
che gli angeli (simboleggiati dal figlio maggior&)arrabbino veramente con Dio
per il perdono accordato allumanita e per la denis di salvarla anche a costo
del sacrificio di Cristo. Ammettere cio significlebbe andare contro la Verita e
attribuire agli angeli non solo passioni umane meha I'ira e l'invidia verso il
loro stesso Signor&f Per questo, osserva,nilagister € opportuno compiere un
ulteriore transitus e pervenire ad una interpretazione piu spiritualedi
applicazione piu universale. Cosi alunno e magstseguono alla ricerca di un
senso piu chiaro e spirituale della parabola: es$@ra, non allude agli angeli e
all'umanita, bensi a due categorie di uomini tre lopposte. Il fratello minore

che abbandona la casa paterna e poi vi fa ritorsiondolo dellenationes cioe

et humanam, quibus duabus filiolitatis gratiam ddénaSed homo adolescentior filius dicitur,
angelus vero maior aetate, quoniam prius scriptwaditionem angeli, posterius hominis
commemorat. >>,

9 c. XV, 22-24: << “Cito proferte stolam primamiatuite illum et date anulum in manum eius
et calceamenta in pedes et adducite vitulum sagimatccidite et manducemus et epulemur, quia
hic filius meus mortuus erat et revixit, perierairwentus est.” Et coeperunt epulari. >>.

>4 periphyseon(3) V, 1005 B:<<Et quis est ille vitulus, nisi honChristus septena sancti spiritus
gratia plenus, vel certe pinguedine litterae vigiue naturae incrassatus? His enim duobus,
littera videlicet et visibili creatura, veluti qudem corpulentia Christi appareat, quoniam in eis et
per eas intelligitur, quantum intelligi potest. >>.

1 Lc. XV, 29: <<At ille respondens dixit patri sutEcce tot annis servio tibi et numquam
mandatum tuum praeterii, et numquam dedisti mikdoan, ut cum amicis meis epularer; [...] >>.
*42 periphyseon(3) V, 1008 B: <<Vellem tamen scire quid seniofili invidia adversus
adolescentiorem ad patrem suum revertentem vitelogaginato occiso epulantem insinuat.
Multum siquidem me movet, si duo illi fratres huraanangelicamque naturam significant, qualis
invidia honorum angelorum de salute humani genetédligitur deque eius reditu ad patrem suum
[...]>>.
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della massa di uomini vissuti dopo il peccato iggtlbranza e nel male e che,
grazie al Cristo (sempre simboleggiato dallus saginatusritornano alla loro
originaria natura angelica. Il fratello maggiomeyece, rappresenta il popolo dei
perfidi iudaej cioeé degli uomini carnali, preda delle passioninmlesche e
adoratori dell’Anticristo (simboleggiato daibedus foetidus et petulcus in omnem
libidinem pronuy*®. In altre parole, i due fratelli protagonisti delparabola
evangelica simboleggiano rispettivamente 'umanha resta preda della lettera,
della sensualita e della carnalita, da un latdjrednita restaurata che si nutre del
Cristo ed entra in comunione con lui. | due anintiiorati rappresentano due
differenti stati di coscienza: il vitello e lo statli coscienza cristica che illumina
la natura umana deificandola, mentre il capretthica la coscienza inferiore e
carnale, schiava della sensualita e del pettato

L’ultima parte della dissertazione sulle parab®lsui simboli biblici si conclude
con unacelerem expositiuncula? condotta sulla storia delle dieci vergini,
narrata nel vangelo di Mat¥8 Prima perd Blumnus sente il desiderio di
rivolgere una breve preghiera a Cristo al qualedahidi riuscire a comprendere le
parole che egli stesso ha pronunciato durantedgpsedicazione terrena sotto la
guida e lispirazione dello Spirito Santo. Questéatti, € la vera beatitudine e la
vera gioia per I'umanita, gustare cioesja@rituales epulas verae cognitionishe
il Cristo ha imbandito nel mistico banchetto dallee parole. Qui lo troveranno gli
eletti, qui essi potranno gustarlo ed amarlo, wataon potranno possederlo nella
sua vera essenza: Cristo, infatti, oltrepassa m&lla superessenzialita ogni
intelletto desideroso di conoscerlo. Egli si riveler mezzo dell¢heophaniaee
delle sue parole, tramite queste egli non rivelagitache e, ma solo il fatto che

esiste:

%43 periphyseor(3) V, 1009B- 1010 A.

>4 'immagine del capretto hdedu} quale simbolo del peccato e della lasciva seitaual
del’'uomo & presente gia a partire dal mondo dtassi capretto €, infatti, spesso designato
mediante gli aggettivpetulcuso lascivus cfr. Verg. Georg. IV, 10: <<neque oves haedique
petulci floribus insultent>>; Ovid. Met. XIlI, 794<tenero lascivior haedo>>; Serv. Ad Verg.
Georg. IV, 10: <<haedi petulci dicti ab appetendode et meretrices petulcas vocamus.>> Nel
mondo patristico e nella simbolica Cristiana esisgede allegoria del demonio e dell’Anticristo,
cfr: Mt. 25, 32-33: << Et congregabuntur ante eumnes gentes; et separabit eos ab invicem,
sicut pastor segregat oves ab haedis, et staties quidem a dextris suis, haedos autem a
sinistris.>>; AMBROSIUS Expositio evangelii secundum Lucawil, 239- 240, PL 15, 1763 C:
<<Qui haedum quaerit, expectat antichristum. >»xché simbolo delle passioni animalesche e, in
generale, del peccato che combatte contro la vinténa: cfr. AHANASIUS, Scholia in Cantica
Canticorum PG 27, 3-8: << [...]Jxai moipave 14 egpipovg oo™ xoi Opéync apoptiog avti
AQETWV.>>,

4> periphyseor(3) V, 1018 D.

> Matth. XXV, 1-46.
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O domine lesu, nullum aliud praemium, nullam alibeatitudinem, nullum aliud gaudium a te
postulo, nisi ut ad purum absque ullo errore fédlaheoriae verba tua, quae per tuum sanctum
spiritum inspirata sunt, intelligam. Haec est ersmmma felicitatis meae finisque perfectae
contemplationis, quoniam nihil ultra rationabilisima etiam purissima inveniet, quia nihil ultra
est. Ut enim non alibi aptius quaereris quam irbigetuis, ita non alibi apertius inveniris quam in
eis. lbi quippe habitas et illuc quaerentes egdiltes te introducis, ibi spirituales epulas verae
cognitionis electis tuis praeparas, ifiansiens*’ ministras eis. Et quis est, domineansitus tuus

nisi per infinitos contemplationis tuae gradus ase? Semper enim in intellectibus quaerentium
et invenientium téransitum facisQuaereris enim ab eis semper inveniris et noariims. Semper
inveniris quidem in tuis theophaniis, in quibus tipliciter, veluti in quibusdam speculis, occurris
mentibus intelligentium te eo modo quo te sinigliigi, non quid es, sed quid non es et quia es.
Non inveniris autem in tua superessentialitajea transis et exsuperasmnem intellectum
volentem et ascendentem comprehendere te. Miniggiag tuis praesentiam tuam ineffabili
quodam modo apparitionis tuagansis ab eisincomprehensibili excelsitudine et infinitate

essentiae tua¥®

Questa preghiera & importante in quanto contiefegimenti alla dottrina del
transitus Il “passaggio” che il lettore della Bibbia deva&guire a partire dal testo
letterale, per poi procedere verso la sua compeasallegorica e spirituale, €

parallelo altransitus che il Verbo divino compie passando da un deteatoin

47 'azione deltransire & riferita dalla tradizione patristica non soléu@mo ma anche allo
stesso Dio. In riferimento all’'umanitaransire indica l'atto di “passare” da una condizione
interiore infima e negativa (peccato) ad una sapered eticamente migliore, superando in tal
modo il mondo e le sue vane attrattive. In quedtima contesto, I'atto defransire equivale al
preterire del mondo stesso come simbolo del male e dellxugscenza, il quale “passa’,
“finisce” per lasciare posto al regno di Dio: cloANNES CASSIANUS, De coenobiorum institutjs
PL 49, 270 C: << Aliud enim est continentem esse&steyxpérn, aliud castum et, ut ita dicam, in
affectum integritatis vel incorruptionis transimgod diciturayvév.>>; PETRUS CHRYSOLOGUS
Sermones LXVIPL 52, 389 B: << Sed forte ideo nec ista credimex Christum volumus
advenire, quia mundum transire nolumus, immo noia qoundum transire nolumus, sed quia
dolemus vitia preterire.>>. In riferimento a Di@atto deltransireindica I'abbandonare il cuore di
coloro che sono decaduti nel peccato e nei viziiadj il passare nell'animo di coloro che, invece,
si sono convertiti al bene e al rispetto dei conaamehti, oppure il passare dell'essenza divina
dall'invisibilita della natura spirituale alla vislita della natura umana e carnale: cfudEERIUS
LUGDUNENSIS Formulae spiritalis intelligentiagPL 50, 735 A-B: << Transire dicitur Deus, cum
de cordibus quorumdam hominum, in quibus ante penf credebatur, postea, subrepente
perfidia, vel quolibet delicto ab eis recedit, dtalios transit [...]>>; EO I, Sermones LXXII, 5,
De resurrectione DominiPL 54, 393 B: << [...] invisibilis visibilem, inteporalis temporalem,
impassibilis passibilem substantiam suam fecit; morvirtus deficeret in infirmitate, sed ut
infirmitas in incorruptibilem posset transire vitdm.>>.

%48 periphyseon(3) V, 1010 C- D. Il corsivo & mio. Il contenutd w@le preghiera pud essere
completato ed integrato dal seguente passo citat@&crilgena qualche paragrafo prima, cfr.
Periphyseon (3) V, 919 C: << Sed quoniam, quods¢il. homo] quaerit et appetit, dum recte
movetur vel non recte, infinitum est, omnique cuea¢ incomprehensibile, necessarieque semper
quaeritur, ac per hoc semper movetur: semper duadgrabiliterque pacto quodammodo invenit
quod quaerit, et non invenit quia invenire non pbténvenit autem per theophanias, per naturae
vero divinae per seipsam contemplationem non inveni
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grado di contemplazione ad un altro, seguendolimtalo una scia infinita che,

sul piano esegetico, si traduce per 'umanita imefiossibilita di attingere una

comprensione definitiva e compiuta del mistero rivie della sua natura. Per

questo la lettura della Bibbia non si esaurira rpavprio in grazia del numero

infinito di contemplazioni che l'intelletto umana@ attingere tramite essa. Cio
implica che ogni significato o comprensione induath saranno inesorabilmente
destinati ad essere superati da ulteriori lettdrengerpretazioni che arricchiranno
sempre di piu il numero di verita scoperte e coiecL’intelletto umano passa

da una verita all’altra e da un senso all’altropgpi@ come il Verbo divino passa

ed oltrepassa ogni contemplazione.

Detto questo, ilmagister comincia ad esporre il significato allegorico dell
parabola delle dieci vergini: tale parabola, infatillude alla condizione
dell'umanita dopo il peccato. Come premessa alka Isteve dissertazione, il
maestro ribadisce il fatto che Cristo sia all'imrdi ciascun essere umano e che
chiami tutti alla conversione del cuore e alla pdeko spirito secondo le celebri

parole del vangelo di Matteo:

Venite ad me omnes qui laboratis et onerati estisgo reficiam vos. Tollite iugum meum super

vos, et discite a me quia mitis sum et humilis epet invenietis requiem animabus vesfi3.

In particolare, l'invito che il Cristo rivolge allimanita e indirizzato alleationalis
naturadi cui egli € lo sposo mistico ed il redentoreCtisto e presente nel cuore
di ogni essere umano, qui egli parla all'anima esjéra con le virtu celesti e con

I'esempio della vita dei Santi:

Quia videlicet redemptor et sponsus rationalis naatineffabili clementiae suae condescensione et
sollertia semper ad recipiendos nos spiritualitarity caelestibus virtutibus et animabus sanctis ei

commeantibus affectione salutis nostrae commdtis.

hY

Compito di ogni essere umano € quello di andarenimo al Cristo-sposo,
imitando dunque le cinque vergini savie che, mumitelampade, attendono

durante la notte il suo arrivo allinterno del pala. Le dieci vergini

>* Matth. XI, 28-29.

%0 periphyseor(3) V, 1011 B. Tale concetto & stato espressorday&ha all'inizio del libro: cfr.
Periphyseon(3) V, 864C: <<Numqguam nostri cordis obtutibus edet, et quod semper ad
illuminandos nos praesentissimum sit et beatitadiguam praevaricando perdidimus, nusquam
numguam memoriam perdere sinit, ad eandem senygliee ros volens [...]>>.
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rappresentano l'intera umanita. Secondo il raccdetta parabola esse attendono
I'arrivo degli sposi (Cristo e la Gerusalemme cEgsel cuore della notte,
tenendo in mano delle lampade, simbolo detlapacitas aeternae lucis
cognoscendaehe & insita nell’anima di ogni uomia Tuttavia, precisa Eriugena,
non tutti gli esseri umani sono in grado di giumgea soli con le proprie forze al
Cristo: ricordiamo, infatti, che le dieci vergirarso divise in due gruppi di cinque:
le prime, sono le vergini stolte che portano sattate lampade (cioé la
potenzialita di comprendere il mondo spiritualevend), ma non hanno I'olio per
accenderle (cioé non possiedono il lume dell’ietédl), le altre cinque, invece,
hanno la capacita di elevarad supernaturalem deificationis in eo gratiam et
laetitiam>>? Le vergini stolte sono il simbolo di coloro i guigtlucono la propria
esistenza al nulla, in quanto si rivolgono allapgpi@ nequitia Costoro, infatti,
secondo l'esegesi di Eriugena, si arrestano uninteradl’'umanita del Cristo, non
riuscendo pertanto ad elevarsi alla comprensiofia siea natura divinZ? Il loro
destino sara dunque quello di non riuscire ad emtrel cenacolo dove si
compiranno, alla fine dei tempi, le mistiche nozd mistico banchetto della

Sapienza:

Qui vero solam luminis capacitatem habent, nonrauigso lumine illuminantur et ornantur,
obviam Christo procedent, hoc est non solum natapgetitu, sed etiam re ipsa et esperimento ad

sola naturalia humanitatis bona, quae in Chrishsistunt, ascendent [.>%f.

Le vergini stolte, infatti, restano, al termine ldgbarabola, fuori dalla porta di
ingresso del palazzo dove € iniziata la festa hewzianpaurite e preoccupate
bussano alla porta chiedendo allo sposo di aie ma egli le accoglie in malo
modo apostrofandole con il seguente rimprovémen dico vobis, nescio V&3

Cio significa, secondo I'esegesi fornita dall’agtor

Intimas secretasque meae divinitatis et humanitaifgtias, quas meis purissime intelligentibus

priusquam fieret mundus praeparavi, et ad quas fimito mundo introduxi, nescire vos

%1 periphyseor(3) V, 1011 D- 1012 A.

52 |bidem

53 periphyseor(3) V, 1012 C: <<In quantum vero irrationabilibusrversae suae voluntatis
motibus contaminantur, verae lucis excludunturip@dtione. Non enim ad illam, sed ad semet
ipsos (hoc est ad nequitiam suam) convertuntur.>>,

>4 periphyseor(3) V, 1012 A.

%% Matth. XXV, 11-12.
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permittam. Non enim, dum adhuc in carne vixistighds vos illarum laetitia praeparastis. Intra

tamen naturalium bonorum (quae in vobis creavinieos residere vos concedd’

Gli uomini carnalesresteranno esclusi dalla mistica e spirituale empiazione
del divino, non potranno cioe vedere “faccia a i@td volto di Dio, ma lo
contempleranno solo nelle stleeophaniagpiu basse e di grado inferiore, quelle
cioé che essi possono contemplare limitatamengvatso I'uso delle sole facolta
naturali aturalia bond che Dio ha loro donato in vita’ Per Eriugena, dunque,
la vita umana deve essere una preparazione altaraptazione dello spirituale e
del divino; I'anima deve intraprendere un percossvifico partendo dalla
contemplazione della parola divina attraverso lfuta e I'esegesi dei misteri
contenuti all’interno del testo biblico. Solo in egio modo l'umanita potra
aspirare al ritorno vero e proprio nell’'unita elaelomunione totale con il proprio
Creatore.

A questo punto della dissertazion@Jdmnuspone una domanda al suo maestro:
perché mai Dio consente che gli uomini siano dives loro e contemplino
diversamente il mistero della sua essenza? Petchgi &sseri umani sono piu
dotati ed altri lo sono di meno nell’elevarsi atantemplazione spirituale? i
magisterrisponde che dinanzi ad un tale quesito l'intedleesta stupefatto e puo

solo avere la forza di esclamare seguendo le pdedfapostolo Paolo:

O altitudo divitiarum scientiae et sapientiae d@illam inscrutabilia sunt iudicia eius in omni
tempore! Quis enim cognovit sensum domini? Ausauansiliarius eius fuit? Et quis prior dedit

illi ut retribuatur ei?>®

Tuttavia, 'uomo puo comprendere che Dio ha tahente creato una tale

disparita al fine di realizzare un’armonia entr@leale sono compresi tutti i gradi

%% periphyseon(3) V, 1018 C. Il rimprovero che il Cristo rivolggle anime degli stolti e degli
eretici alla fine dei tempi tradisce uno dei pulmihdamentali della speculazione eriugeniana:
guello cioe relativo alla comprensione della nate@ndrica dell’'uomo, la quale € rappresentata
misticamente mediante il mistero dell'incarnaziaiet Logos che si € fatto carne (cfr. Gv.l, 14) e,
sul piano teologico, mediante il dogma che vedeGr&dto I'immagine del vero uomo e del vero
Dio (Credo Niceno). Non aver compreso o meditatmidtero delle sacre nozze tra la divinita e
'umanita nella persona del Cristo significa norelmeompreso nulla sulla natura e sul destino
delluomo, il quale & destinato ad essere divirtizza reintegrato nella sua originaria natura
spirituale. Non aver conosciuto tale verita e, atptto, non aver impiegato le proprie qualita
naturali ed intellettive per comprenderla compdrtesecondo Eriugena, l'esclusione dalla
contemplazione beatificante del volto di Dio e gliifignoranza perpetua della natura divina che
e il vero inferno per ogni creatura.

5" periphyseor(3) V, 1010 D.

8 Rom. XI, 33-36. Il brano & riportato Reriphyseor(3) V, 1012 D.
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di conoscenza ai quali 'umanita e in grado di peite, da quello di natura piu
carnale e sensibile a quello piu spirituale e prdéotipico degli uomini santi e
divinizzati. Tale ordine ed armonia rispecchiayerita, I'ordine superiore delle
gerarchie angeliche, le quali sono disposte ednizgate in differenti gradi che si
elevano fino alla gerarchia piu elevata che e adgrdi contemplare Dio nella sua
interezza: il mondo di giu & specchio e riflessagdello di su. L’armonia del
mondo sensibile € specchio di quella invisibile dwndo spirituale; essa non
potrebbe esistere se Dio avesse disposto tuttesk el medesimo ordine e sullo
stesso piano e grattd Al contrario, Dio ha creato, come dice la Biblimnia in
mensura et numero et pondgP8cioé secondo la bellezza che, come ogni forma
di armonia, deve necessariamente consistere inceordo di opposti e di
contrari: l'ignoranza e la sapienza sono due fadcein’'unica realta che si
manifesta in molteplici modi.

Ritornando all’esegesi della parabola, Scoto gema ribadisce che essa si
riferisce al ritorno universale dell'intera umaniDio, nessuno escludd. Solo
che, ciascuno verra poi collocato in un ordineedéhte a seconda della propria
condotta di vita: I'immagine del banchetto ripet® sostanza, il senso
dellimmagine del tempio di Salomone espressa ecgunenza® L'esposizione
della parabola si chiude velocemente con una tiglagione del significato dei
passaggi piu importanti della narrazione: il ritadkllo sposo che simboleggia il
tempo del secondo Avvento, l'orario della mezzaenche significa la fine dei
tempi e, infine, il sonno delle vergini che alluakéa condizione di ignoranza in

cui versa I'umanita non ancora illuminata dallorigpidi Dio*®,

%9 periphyseor(3) V, 1012 D- 1013 A.

0 5ap. XI, 21.

%1 periphyseon(3) V, 1011 B: <<Totius rationabilis creaturae gguspecialiter in homine creata
est et cui naturaliter inest affectus beatitudiatscognitionis summi boni facultas, hoc est
excelsissimae trinitatis, ex qua manat omne borips® dominus in evangelio decem virginibus
assimilavit universitatem. >>.

*%2 periphyseor(3) V, 981 B.

°%3 periphyseor(3) V, 1016 B-1018 D.
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ANTOLOGIA DI BRANI DAL QUINTO
LIBRO DEL PERIPHYSEON
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INTRODUZIONE

La presente sezione di carattere antologice affra scelta di alcuni dei brani
piu rappresentativi ed importanti del libro quinkel Periphyseon

Tali brani offrono al lettore I'opportunita dofer conoscere il pensiero mistico
di Giovanni Scoto Eriugena direttamente dalle deese parole e attraverso una
traduzione in lingua moderna.

All'interno del panorama europeo, infatti, posloino stati i lavori di traduzione
del testo delPeriphyseon Indico di seguito le uniche traduzioni al momento
disponibili.

La prima apparsa in assoluto nel panorama ear@pestata la traduzione
eseguita e curata da L. Noack in lingua tedescabbligata in Germania tra il
1870 e il 1872,

Piu di un secolo dopo, nel 1987, fu realizzatalimgua inglese una nuova
traduzione a cura di I. P. Sheldon-Williams in abbrazione con J. O'Meafae
che affiancava il testo latino ricostruito dall'edine critica dello stesso Sheldon-
Williams e pubblicata qualche anno prima per i tiglla Brepols (Tournhout
1981).

Nel 1995 é apparsa in Francia una traduzioneiglardelPeriphyseorimitata
solo ai primi tre libri e curata da Francis Betth

Infine, nel 2007 é stata pubblicata anche uaduzione in lingua spagnola a
cura di L. Velasquez e di P. Arras

Al momento, all'interno del panorama degli stitdiiani, non é stata eseguita
nessuna traduzione né parziale né integral®eephyseon

La mia dissertazione vuole quindi offrire unalsceli brani che, mi auguro,

possano non solo illustrare con le parole dell'sutguanto € stato esposto nella

%4 J.S. ERIUGENA, Uber die Einteilung der NatyrHamburg 1870-74. Tale traduzione & stata
eseguita sul testo latino delRatrologia Latinae quindi sull’edizione ottocentesca del Floss
(Parigi 1853). La traduzione del Noack é statavpite ristampata con aggiornamenti bibliografici

a cura di W. Beierwaltes (Hamburg, 1984, 1994)tauid sia la prima edizione ottocentesca sia
guella aggiornata dal Beierwaltes sono sprovvistdasto latino a fronte.

%% J.S.ERIUGENA, The Division of NatureMontreal 1987.

%% J.S. ERIUGENA, De la division de la Nature ( livres I-Ill)Paris 1995. Tale traduzione, pero,
oltre ad essere incompleta non € affiancata d tasno.

%57 J.S. ERIUGENA, Division de la NaturalezaNavarra 2007. Anche questa traduzione manca del
testo latino a fronte (che & quello pubblicatoasllia edizione critica da E. Jeauneau) ed inoltre &
stata giudicata poco attendibile.
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parte prima, ma anche offrire un modesto contribpgy la rivalutazione
dellimmortale opera dell’Eriugena e poter ispirateprogetto per una futura
traduzione integrale dell'intero capolavoro.

La presente sezione antologica € cosi articolabaritenuto opportuno far
precedere ciascun brano da una breve introduziarfarmno seguito il testo latino
corredato di brevi note di commento e la traduzitee&ana da me eseguita.

L’edizione critica di riferimento & quella ridosita da E. Jeauneau e pubblicata
all'interno del Corpus Christianorum Continuatio Medievalis. Serikdina
(Tournhout 2003).

Come gia suggerito dallAbbreviazioni bibliografiche I'edizione critica del
libro quinto del Periphyseona cura di Jeauneau e indicata con la sigla
Periphyseon(3) per distinguerla da quella ottocentesca det$-ked indicata con
la siglaPeriphyseor(1) e dalla quale cito i brani dei primi quattitori.

E’ doveroso premettere che all'interno della gdizione critica Jeauneau ha
mantenuto identica la divisione per colonne nunee(é#1-1022) tipica di quella
del Floss e contenuta all'interno del volume 128adPatrologia Latina Cio
significa che, quando citero un brano dall'ediziate® quinto libro di Jeauneau,
tale citazione corrisponde esattamente al medesimgo presente all’interno

dellaPatrologia latina
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IL RITORNO TRA ESEGESI BIBLICA E
PROVE SCIENTIFICHE
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Il ritorno tra esegesi biblica e “prove” scientifiche.
Anche gli animali profetizzano la resurrezione.
(Periphyseony, 859 D- 876 A; 899 D- 901 D)

| due brani che aprono la presente seziondagita sono anche i brani con i
quali inizia il quinto ed ultimo libro delPeriphyseonLa prima parte del libro
quinto riprende e prosegue la dissertazione ditteseaesegetico con la quale si
era interrotto il libro quarto. Ricordiamo che met libro i due personaggi del
nutritor e dellalumnusavevano discusso sull’origine e sulla natura dsfiere
umano, volendo con cio concludere la sezione dedfa dedicata all'ultima
“natura”, quella cioé creata e non creatrice, im icwsistema di Eriugena ha
collocato I'umanita e le creature animali. L'ultinparte del libro descrive, in
particolare, I'episodio della caduta delluomo metkealta del peccato e la sua
cacciata dal paradig®. Tutto il racconto deGenesié sottoposto ad una attenta e
scrupolosa esegesi in chiave spirituale ed allegoriEriugena si serve
dell'interpretazione del racconto biblico per delme alcuni principi basilari della
sua antropologia e gnoseologia: 'uomo, creato sladdme creatura intellegibile
votata alla contemplazione e alla conoscenza deldmaspiritualé®® si lascia
liberamente sedurre dal serpente, cioé dal piaperele realta fenomeniche e
fisiche, soggette al mutamento e alla morte; imtatlo egli perverte tutta la sua
natura e la sua essenza (che Eriugena, ispiraralasierminologia filosofica
propria del pensiero greco, divide in due realtzolia distinte: ilvovc-intellectus
e I'aicOnoig, che egli vede simboleggiati dai personaggi dirAdaed Eva). In
virtu di tale “caduta” 'uomo “decolora”, cioe amme, deforma la sua immagine
divina e perde la possibilita di elevarsi con le sole forze oltre il limite delle
realta fisiche e dei fenomeni sensibili; solo matkal'intervento della Grazia
divina e di un lungo sforzo contemplativo egli gotlevarsi alla visione delle
realta spirituali. Il libro quarto termina con lacciata del’'uomo dal paradiso

%8 Cfr. PeriphyseonV, 811 A- 860 C.
%9 Cfr. PeriphyseonlV, 768 C: << Homo est notio quaedam intellectidhi mente divina
aeternaliter facta. >>.
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dell’Eden, simbolo, come spiega Eriugena, della steasa natura divina e della
gioia serafica che caratterizzava la sua dignitasao valore di creatura rispetto
agli altri esseri creati da Dio (angeli compresi).

Il quinto libro riprende la dissertazione sudladuta delluomo a partire dai
versetti 1ll, 21-24 delGenesi in particolare dalle parole con cui Dio commeata
cacciata del’'uomo dal paradismnc ne forte mittat manum suam, et sumat etiam
de ligno vitae, et comedat, et vivat in aeterniriugena sostiene I'esigenza di
interpretare tali parole non piu nel senso tradizie della lettera biblica, cioé
come un divieto imposto da Dio per impedire all'wmih entrare di nuovo nel
paradiso e di cogliere anche dall’albero della ,vibensi secondo lairtus
propheticainsita in tali versetti, la quale svela il lororgeed autentico significato.
Dio, in realta, profetizza agli angeli il futuraarno delluomo e lo fa con tono
interrogativo, non perentorio, tanto che lo stdssagena cambia volutamente il
senso del versetto succitato introducendo alla faedla frase un punto
interrogativo. Le parole, a questo punto, acqudstan altro significato: “Forse
egli stendera la sua mano e prendera anche dalialtella vita, ne mangera e
vivra per sempre?”. Il versetto biblico esprimepi@messa del ritorno futuro
dell'umanita peccatrice a Dio. Eriugena, inoltrier@ I'ordine e la disposizione
consueti dei versetti biblici: sostiene, infatt, tesi secondo cui Mosé, autore,
secondo la tradizione, d€lenesi abbia utilizzato la figura retorica dell’iperbato
per descrivere la profezia divina sul destino deltho. Eriugena, infatti, ritiene
che Dio abbia prima dato alluomo e alla donnautgdhe di pelle (simboleggianti
I corpi fatti di carne) e che poi li abbia caccidadl paradiso, pronunciando la sua
profezia sul loro futuro ritorno e che, infine, &blposto a guardia del’Eden un
angelo cherubino armato di una spada flammeggiaotgrariamente a quanto
troviamo scritto nella versione classica della Babb

Poco dopo Eriugena fa spiegare al maestro rb wignificato delle parole
divine: “Dice infatti: stendera la sua mano e prendera dall'albero delta e
mangera e vivra in eternoQuasi volesse dire: “Non é necessario dolersadell
morte dell’'uomo e piangere sulla sua caduta dadiso; infatti la speranza del
ritorno non gli é stata del tutto negata”.

Tuttavia, il ritorno dellumanita a Dio, benchéofetizzato ed annunciato dalla
stessa bocca divina, non sara solo frutto dellazi@ra della misericordia del

Creatore, ma avverra con il concorso delluomossteshe dovra recuperare la
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consapevolezza di essere stato creato ad immagiomiglianza di Dio. L'uomo
sara in grado di fare cid solo se scegliera dioi#tsesi nella pratica delle virtu,
purificando il suo animo dalla carnalita dei fenmingensibili e se vorra seguire
gli insegnamenti spirituali del Verbo divino chengito nella sua anima e che da
sempre “grida” per allontanare 'uomo dal peccattaevizi. Cio € quanto vuole
significare il versetto in cui si parla di Dio chelloca a guardia del paradiso un
angelo cherubino armato di spada: rifacendosisagitti di Dionigi I'’Areopagita

e alle paretimologie di San Girolamo, Eriugena @gpieche il cherubino
simboleggia la conoscenza con cui 'uomo potrasiggcira a conquistarla e ad
ottenerla per grazia da Dio, rientrare nellEdeéngemella gioia e nella beatitudine
spirituale. La parola cherubino, infatti, signifita@bbondanza della conoscenza”,
“effusione della sapienza”, che sono doni del Signma anche conquiste di una
vita interamente dedicata all'esercizio delle viragli studi di sapienza e alla
contemplazione spirituale. Ma il Cherubino & ansimebolo di Cristo che con il
fuoco dello Spirito “taglia” e “brucia” le nostreapsioni e i nostri peccati, ci
chiama all'illuminazione e al ricordo della nostrera essenza di creature simili a
Dio. Il rientro dell'uomo nella sua vera gioia endue preparato tramite la
sapienza e l'ascolto del Verbo che e dentro ciasaimoi. Ma Eriugena vuole
soprattutto fornire al lettore una serie di prolie siano in grado di testimoniare e
di dimostrare non solo la realta ma anche la &et@l ritorno a Dio. Le prove e
gli esempi in questione si ispirano al mondo deiofaeni naturali e delle arti
liberali: Eriugena & convinto che quanto accadd’'uoeho e nella natura in
generale e una prefigurazione, una manifestaziattesub velamineli tutto cio
che Dio ha in serbo per 'umanita. La natura eatinfunateofanig cioe una
rivelazione, una manifestazione dell’essenza di; Dimmo, secondo le parole
che San Paolo esprime all'inizio della lettera anfni, € in grado di scorgere
nella realta fisica della creazione le potenzesimili di Dio>’°, cioé pud “vedere”

il suo Creatore attraverso la contemplazione da#idlezza e dell’armonia delle
creature. Ecco allora che i fenomeni del cosmo rakudiventano altrettante
“prove scientifiche” che profetizzano il futuro atho delluomo a Dio: la
regolarita del ciclo lunare, dei pianeti e delleregae lo stesso fenomeno della
crescita e della morte delle creature animali momosorse, commenta Eriugena,

dei segni che dimostrano la certezza del ritorntutie le cose al loro principio

>0 Rom. I, 20: << Invisibilia enim ipsius a creaturaundi per ea, quae facta sunt, intellecta
conspiciuntur, sempiterna eius et virtus et diasif...]>>.
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creatore? La natura € animata dal movimento, esBmatura ciclica, cioe parte
da un principio, da un inizio e fa ritorno ad egsncipio e fine coincidono. Tale
legge ispira a chi bene contempla i fenomeni natl&r@onsapevolezza che tutto
il creato e animato dal desiderio di ricongiungemsi Dio dal quale € partita tutta
la sua esistenza. Ogni creatura (uomo compresodiques in sé una parte
immortale che Eriugena identifica comiloia della filosofia greca. Tale parte o
natura spirituale e intellegibile & quanto restdirédgni essere creato allorché il
mondo cessera di esistere per volere di Dio, quapshd cosa sara ritornata in
Dio, deponendo la propria corruttibilita e la priegdisicita.

L’'uomo puod imparare la verita del suo ritoraoDio anche meditando sui
principi delle arti liberali, ciascuna delle qualrigina e risolve le proprie
conoscenze dal e nel medesimo fondamento: ad esehapmatematica deriva
tutti i numeri con i quali essa calcola, annovereosce le cose dalla monade o
unita e in quest’'ultima essa fa ritornare gli stessneri dopo averli moltiplicati
allinfinito. Analogo ragionamento é fatto per laametria, la retorica, la musica,
I'astronomia le quali traggono origine e ritornaaoloro rispettivi principi: il
punto, la frase, la nota e 'unita di tempo.

Al termine di questa dissertazione Eriugenartgpalcuni brani dei Padri della
Chiesa (Massimo il Confessore e Gregorio di Nigdd)ne di comprovare con
l'ausilio di note auctoritatesla validita e la verita di quanto finora dimostrat
Eriugena si sofferma in particolare su di un brdn&regorio Nisseno tratto dal
De imaginé”* in cui egli compie I'esegesi allegorica della vida del generale
Neman il Siro, narrata nel libro dei Re. Neman é&anerale del popolo arameo
che é affetto dalla lebbra che gli ha quasi debtstigurato il corpo. Egli riesce a
salvarsi solo grazie all'intervento del profetaséb che gli ordina di immergersi
nelle acque del fiume Giordano. La vicenda bibtibaenta una narrazione, anzi
un’ulteriore profezia simbolica del ritorno dell'onm: Neman, infatti, &igura
della natura umana deturpata dal peccato e dal&qa che I'hanno resa sempre
piu simile alle bestie irrazionali. Tale naturalka dine guarita dalla sua lebbra
spirituale grazie all'intervento di Eliseo, simbalel Cristo Salvatore che risana
'uomo dal peccato consentendogli il ritorno alles/era patria, il mondo celeste
e divino. Ma la vicenda di Neman, continua Eriugenela un’altra importante

verita relativa al futuro escatologico dell’'uomatetja cioe della sua resurrezione.

>’ GREGORIUSNYSSENUS De Imagine 27, PG 44, 225 C- 228 B.
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Eriugena, infatti, spiega che la resurrezione deitio € un’ulteriore prova della
verita e della possibilita del suo ritorno, anzessa stessa identificata con |l
ritorno: risorgere significa “ritornare” a Dio. bacenda di Neman, interpretata
sotto la guida dello spirito e mediante la lettatkegorica del suo significato
mistico, infonde speranza e suscita sicurezzaaggay nei confronti del pensiero
della morte fisica: seguendo il pensiero di MassiinGonfessor&’? Eriugena
sottolinea che la morte del corpo € da interpretarmae separazione dalla vera
“morte”, quella cioé dell’anima che vive prigionéedel peccato e delle passioni,
sballottata dalla tempesta e dalla guerra deievii sensi che sconvolgono la sua
armonia e la sua tranquillita.

Dal momento che Eriugena ha appena dimostraga citorno dell’'uomo a Dio,
in realta, consiste nella sua resurrezione, e giigshire delle prove che siano in
grado di dimostrare anche la verita e la realttaldi fenomeno. Eriugena riporta
un lungo brano di Epifanio tratto dalla sua opetaimportante, IAncoratus’,

In questo testo Epifanio polemizza con i suoi as&gr pagani che negano
I'esistenza della resurrezione dei corpi umani.i Efferma che “la stessa
creazione li ammonisce chiaramente, mostrando itgiorni la modalita della
resurrezione”. Tale “modalitad” si rivela attraveiséenomeno dell’alternanza tra
il giorno e la notte, della crescita dei semi dgliante e dei frutti, perfino
attraverso la ricrescita delle nostre unghie e raestri capelli! Eppure cio che
offre prove piu chiare ed evidenti sulla resurragi@ il mondo animale. Epifanio
descrive brevemente il comportamento degli scarabgiali, allorché sentono
che la loro morte € vicina, si nascondono in uribngadi sterco sotto terra, al cui
interno essi si nutrono delle secrezioni del pmpecorpo grazie alle quali
riacquistano il potere di vivere ancora. Analogadi@eno si riscontra presso i
colombi, i quali restano morti per sei mesi e dap@ranta giorni ritornano a
vivere. Ma l'esempio di resurrezione animale ptona tutti € quello della
leggendaria fenicie arabica: essa, narra Epifaju@ndo la sua morte e vicina,
vola in Egitto, verso una citta chiamata Eliopo{aii essa si costruisce una sorta
di tomba con ramoscelli e foglie che poi fa brueiger mezzo di una flamma
miracolosa che scaturisce dalle sue stesse melhhaavolta inceneritasi, scoppia
sempre per volere di Dio un temporale la cui piaggagna le ceneri della fenicie

infondendo ad esse un impulso vitale che fa nassergiccolo verme che pian

"2 Cfr. MaXIMUS CONFESSORAmbigua VI, 1024-1032, PG 91, 1157 CD.
>3 EpIPHANIUS, Ancoratus 83-84, PG 43, 172 C-173 C.
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piano cresce fino a ridiventare la stessa fenibie alla fine ritorna di nuovo in
Arabia.

Alla luce di tali notizie Eriugena conclude cheiiorno a Dio non & solo una
promessa limitata all'umanita, bensi un vero e peooprocesso di portata
universale che coinvolgera ogni essere, in quargata da Dio. Tale ritorno puo
essere compreso e realizzato proprio alla luca @eltropologia eriugeniana il cui
fondamento consiste nella concezione del’'uomo com@ocosmo, cioé come
officina omnium in quanto creatura che sintetizza e che ricapitmgni essere
creato da Dio, dallanimale fino all'angél Il cosmo si salvera grazie
all'umanita che lo redimera dalla corruzione e gdatcato, sublimando la sua
esistenza mutevole e fisica mediante la sua steaseutazione nella natura
spirituale ed eterna all'interno dell’'Unita divin@io potra avvenire solo grazie
alla resurrezione delluomo in un corpo spirituaggpprio come quello che,

secondo Epifanid® e San Paol3®, Cristo assunse allorché risorse dai morti.

3" Cfr. Periphyseoril, 530 D; Ill, 733 A; V, 893 C.
575 EpIPHANIUS, Ancoratus 91, PG 43, 184 BC.
71 Cor. 15, 44.
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Il ritorno tra esegesi biblica e “prove” scientifiche.
(Periphyseony, 859 D- 876 A)

NUTRITOR: “Nunc ergo ne forte mittat manum suam, et sumainetile ligno
vitae, et comedat, et vivat in aeternui?”Horum verborum priusquam
propheticam contemplemur virtutem, qua manifestissieditus humanae naturae
in eandem felicitatem quam peccando perdiderat ptitum totius capituli ordo
permostrandus est, in quo magnum prophetam Moysparlatice locutum
quisquis acute prospexerit inveniet. Ordo itaqubeaim talis est: “Fecit quoque
dominus deus Adae et uxori eius tunicas pellictasduit eos, et ait: Ecce Adam
factus est quasi unus ex nobis. Et emisit eum desnibeus de paradiso ut
operaretur terram de qua sumptus est. Nunc erdorteemittat manum suam et
sumat etiam de ligno vitae et comedat et vivatateum? Eiecitque Adam , et
collocavit ante paradisum voluptafis cherubim et flammeum gladium atque
versatilem ad custodiendam viam ligni vitae”. Qutajue scriptum est “Nunc
ergo ne forte mittat manum suam” et reliqua usaievivat in aeternum”, posset
venire in ambiguum cuius personae dicta sint, uttheologi prophetantis an
domini loquentis, si non aperte in septuagintai@u#’® distingueretur, in qua

scriptum est: “Et nunc, inquit deus, ne aliguandteledat manum et sumat de

"7 Gen. Ill, 22. Nella versione ieronimiana tale etts si conclude con un punto esclamativo.
Eriugena lo sostituisce con il punto interrogatit@sformando I'ordine dato da Dio in una
interrogazione dal sapore profetico.

"8 | 'espressioneparadisus voluptatisricorre nella nota versione della Bibbia tradotta
Girolamo: cfr. HERONYMUS, Liber Genesisll, 8, PL 28, 166 B s. Tale espressione, in éealt
traduce alla lettera il termineapddeicog g tpveng presente all'interno della versione dei
Septuaginta In sostituzione di questa, sia Agostino sia Griegdlagno adoperano spesso il
termine paradisus suavitatiscfr. AUGUSTINUS De Genesi contra Manicheok 2, PL 34, 197;
GREGORIUSMAGNUS, Expositio super Cantica Canticoryrh3, PL 79, 514 C: << Quotquot enim
sunt in Ecclesia sancti, sive igne passionis atgasare in pace Ecclesiae quiescentes succrescant,
sanctorum virtutum odorem tanquam paradisum su#yvitd delciarum construere in se, dum
vivunt, non cessant.>>. In tutti questi casi (coesoranche quello della citazione di Eriugena) la
parolavoluptasesprime il piacere di natura spirituale che Adadd=Eva provavano all'interno del
giardino allorché vivevano in perfetta unione coio,rispettando i comandamenti e le virtu
divini.

E opportuno far notare che I'espressiamafiocavit ante paradisum voluptatés stata sostituita,
all'interno della traduzione latina nota comeva Vulgataeseguita dopo il Concilio Vaticano II,
con la fraseollocavit ad orientem paradisi Eden

> Cfr. SeptuagintdGen. 11, 22): <<iai euev 6 Oedc : “vov pimote exteivn TV xepa kol Aapn

Tov EHAoL g Lmng Kai eayn kol (noeTat €1 TOV aumva.”>>,
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ligno vitae?®®® Nemini tamen vim verborum clare intuentium in dybit
arbitror, erit quin reditum naturae humanae in suamiquitatem haec verba,
quoquo modo sint ordinata, repromittant. Non eninhinvidentur diligenter
inspicere qui illam particulam, quae est “ne”, nagjaintellectum, non autem
interrogandi ac veluti dubitandi in hoc loco arbittur obtinerg, et quod ideo
expulsus sit homo de paradiso, ne posset de ligta® wumere vivereque in
aeternum. Qua enim possibilitate post peccatum hanmatura de ligno vitae
valeret sumere ac comedere et vivere in aeternumdumo liberata a peccato et
morte, quae est poena peccati, quando nec ipsgpeactatum de eodem ligno vel
sumpserit vel comederit, ut diligens divinae scnpgé inquisitio subsinuat? Si
enim sumeret et comederet, profecto neque peceagite ruerit, sed in aeternum
feliciter vixerit. Additur: Si paradisus ille, daug homo expulsus est, localis erat
terrenusque, et si lignum vitae, quod in medioup$lantatum est, terrenum fuit
atque sensibilis fructumque corporeis usibus appuatulerit, cur non ab ipso
solo vitae ligno deus hominem expulerit et in adicparte paradisi eum sepserit,
ne lignum illud posset attingere? Si enim nulla alausa feliciter et aeternaliter
vivendi in paradiso fuerit praeter esum ligni vitgei solis rationalibus creaturis
concessus est, cur homo post peccatum in aliquadigarparte miser atque
mortalis degere temporaliter non potuerit? Namasi€ra animalia praesertimque
serpens ille, quo antiquus hostis malitiam suanrcexie in paradiso fuisse nec
tamen aeternaliter et feliciter vivere posse crégiyrguoniam non ad esum ligni
vitae creata sunt, cur etiam homo delinquens ifitevivere non sineretur, cum
vera ratid®® docuerit rationabilem creaturam, etsi peccatriceamnem
irrationabilem peccato carentem naturae dignitatetecedere? Si ergo
irrationabilia animalia, homine depulso, in paradismanserunt, dum sit caeteris
praestantior, qua ratione non et ille, etiam pexcatter illa in paradiso remanere
permissus est? An forte cum illo caetera animai@aradiso expulsa sunt? Sed si

%80 Nel citare i versetti biblici Scoto Eriugena siveedi differenti versioni, spesso a lui note
tramite tradizione indiretta, come nel caso desente versetto tratto da Gen. lll, 22, citato da
Agostino inDe Genesi ad litteraniXl, 60, 54, PL 34, 451.

%81 Cfr. H.KEIL, Grammatici Latinj |, 189; 228; 394; IIl, 12-25.

%82 || termine vera ratio & spesso adoperato da Eriugena all'interno Rsfiphyseone, in
particolare, all'interno del presente brano. Tadpressione indica la ragione umana illuminata o
guidata dalla Verita e proprio con tale significai ritenuto opportuno renderla nella traduzione
italiana da me eseguita. Eriugena, infatti, vualedomprendere che la retta lettura e la corretta
interpretazione del testo biblico, ricco dymbolae di mysteria che alludono al ritorno
dell'umanita a Dio, devono procedere con il conoatell'ispirazione divina la quale illumina la
ragione umana consentendole di acquisire la capaliitoltrepassare la lettera del testo e di
pervenire alla comprensione degjfiirituales intellectus
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quis hoc dixerit, quaerat ex divina scriptura anctorum patrum auctoritate aut
ex utroque unde approbet expulsionem animaliunhuguhomo in paradiso ante
peccatum nomina impostht, simul cum homine peccante de paradiso expulsa
fuisse. Quod si hoc non potuerit, carnaliter dagmso eiusque animalibus sentire
desinat®® et ad spirituales intellectus, quos veritas eygmemptus accedat, qua
una et sola via mysticarum litterarum penetrantdyta Veni igitur,
divinorumque verborum virtutem diligentius intuere.

ALUMNUS: Praesto sum paratusque quae a te dicentur conpseéte quippe
necessaria sunt et a paucis, ut opinor, tractatpid®m de humanae naturae
caeterorumque in ea et propter eam in aeternamesti ex quibus profecta est,
reditu et in pristinam dignitatem restitutione ool adhuc scripsisse vel legi vel
audivi, quamvis sparsim et in divinis libris et sgrum patrum documentis forma
talis doctrinae frequenter arrideat.

NUTRITOR: Divina itaque vox talem reditum, de quo sermo &g, verbis
insinuat dicens: “Nunc ergo”. Vel, ut alia interfa&o apertius profert: “Et nunc,
inquit deus”. Ac si plane diceret divina clemeniidinitaque bonitas, ad
indulgendum miserandumque semper facillima, casiwimak imaginis suspirans
misericorditerque condescendens hominisque arriaganpatienter sufferens:
“Nunc ergo”. Hoc est: lam de paradiso expulsum m@m video factumque de
beato miserum, de copioso egenum, de aeterno tatepgrde vitali mortalem,
de sapiente stultum, de spirituali animal®inde caelesti terrenum, de novo
inveteratum®®, de laeto tristem, de salvo perditum, de prudiiaiprodigunt®’,

ex virtutum caelestium grege errantem, eique caaddNon enim ad hoc factus

%83 | 'episodio biblico narrato in Genesi Il, 19 di Ada che vede sfilare dinanzi a sé tutti gli
animali creati da Dio dando a ciascuno un nomat® stattato e sottopsto ad esegesi da Eriugena
gia in Periphyseon(1) IV, 768 D- 769 A. L'autore spiega che talesggiio significa che 'uomo,
prima di cadere vittima del peccato, era in gradoahoscere ihoyoc, cioé la vera essenza, la
natura spirituale ed intellegibile di ogni creata@si come era stata concepita dal Verbo divino,
cio in virth del fatto che 'umanita é stata credtaDio comequaedam notio intellectualicioé
come essere votato alla conoscenza e al sapereiapirdelle cose. Il peccato ha deturpato la
natura umana in quantmtio diving riducendo la qualita e la quantita del suo sapeggnario e,
soprattutto, indebolendo le sue facolta conoscitimsentendole di conoscere non piu le realta
create in quanto essenze, bensi limitatamente laite circumstantiaedi natura sensibile e
fenomenica.

%% |n queste parole delutritor riecheggia, a distanza di molti secoli, I'anticdgmica di Origene
contro i giudeo-cristiani i quali si limitavano atha interpretazione letterale e “carnale” delle
Scritture: cfr. RIGENES Homiliae in GenesinXIll, 4. Per la ripresa da parte di Eriugena del
terminecarnaliter. cfr. CLAUDIANUS MAMERTUS, De statu animagel, 3, PL LI, 703: << Quid
prophetico spiritu veterum quique sanctorum pratei® coercendisque carnaliter humanitusque
sapientibus tropice prophetaverunt? >>.

85 Cfr. 1 Cor. 15, 44,

°% Cfr. Rom. 6, 6.

%87 Cfr. Lc. 15, 20.
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est. Siqguidem ad possessionem aeternae vitae &tubieds conditus est ille,
guem vos, 0 Vicini eius et amici, in regionem nwdtque miseriae videtis nunc
de paradiso expulsum, caelestes videlicet ordinlesjuens, qui adhaerentes
conditori su6®® in beatitudine perpetua permanserunt, quorum tamemerus in
perditione hominis ademptus est. Videsne quantautiv pathos contineat, dum
sit brevissimum ex uno temporali adverbio, quod ‘®sinc”, et una causali
coniunctione, quae est “ergo”, comparatum? Sedjtivpbst hominis planctum
eadem divina clementia ad se ipsam caelestesqugegirconsolandas conversa,
reditum hominis in paradisum sub quadam dubitatieautionis forma
interrogativaque promittit. Ait enim: “Ne forte mam suam mittat et sumat de
ligno vitae et comedat et vivat in aeternum?” Taarmqudiceret: Non adeo de
interitu hominis dolendum lapsuque ipsius de pa@tligendum. Non enim spes
redeundi ab illo penitus ablata est. Forte ne mittanum suam (hoc est suae
bonae actionis in virtutibus studium extendat) gossit de fructibus ligni vitae
sumere (hoc est dei verbi spiritualibus donis) emedat escam purae
contemplationis, cuius virtute vivet in Aeternumunmjuam ad egestatem
temporalium rerum, quae omnino cum mundo perib@versurus, totus in deum
transiturus et unum in illo futurus? Et hoc seqiperst scripturae verbis clare
datur intelligi. Ait enim: “Eiecitque Adam, et coltavit ante paradisum voluptatis
cherubim et flammeum gladium atque versatilem, astadiendam viam ligni
vitae”. Non arbitror te oblivioni dedisse quomodo quarto libro, sanctorum
patrum utriusque linguae peritorum de paradisadrdamim sententias sequentes,
ad purum, ut nobis visum est, deduximus non alas® g@aradisum de quo homo
expulsus est praeter ipsam humanam naturam adriemgiei creatarfi’. Ex
cuius (imaginis videlicet) dignitate eadem ipsaurat divinum praeceptum
contempnens, corruit. Ac per hoc conficitur niHibd esse hominis emissionem

vel eiectionem, nisi naturalis felicitat’§ ad quam possidendam factus est,

8 Cfr. 1 Tess. 2, 2.

%8 Cfr. Periphyseon(1) IV, 815C- 817B. In questa sezione dellopendu@ena, rifacendosi
all'esegesi compiuta da Ambrogio e da Origene smhificato allegorico dellimmagine del
paradiso terrestre, afferma che esso esprime prdarinatura umana creata ad immagine e
somiglianza di Dio e che la pardilensignifica lavoluptas cioe la gioia spirituale e divina in cui
'umanita viveva, prima che si lasciasse illudeed piacere per le realta fisiche (simboleggiato
dall'immagine del serpente): << Sed paulo post aplamationem paradisi perveniens [ scil.
Ambrosius], non solum paradisum spiritualiter iliggl verum etiam nihil aliud esse paradisum
nisi ipsum hominem, manifestissime astruit [...]>>.

0 | a cacciata di Adamo dal paradiso interpretata eqardita dellanaturalis felicitasper la
quale egli era stato creato spiega perché Eriugbhe coniato I'espressioparadisus voluptatis
inserendola nel testo biblico, come abbiamo prettedeente detto, in sostituzione del piu natb
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perditionem. Non enim homo naturam suam perdidiequoniam ad imaginem
et similitudinem dei facta est, ncessario incorhilig est. Perdidit autem
felicitatem quam adepturus esset, si oboediengsl®®non contempneret.
ALUMNUS: Non solum non oblivioni tradidi, verum etiam fittesi memoriae
infixi.

NUTRITOR: Quid ergo ait: “Et collocavit ante paradisum vohi (hoc est
ante humanae naturae spirituales deliéfasherubim?” Quid vult hoc nomine
significare? Utrum caelestem illam virtutem , qua@rima angelicorum ordinum
ierarchia ponitur secunda- in ea enim seraphim,ruti@, thronos divina
computat traditio- an ipsum solummodo nominis letglm, an aliquid aliud
altiori intelligentia hoc nomine vult suadere? Aerfoc interpretatio nominis
huius prius est manifestanda. Interpretatur itathexubim “multitudo scientiae”
vel “fusio sapientiae”, ut sanctus Dionysius Arigfga in libro De caelesti
ierarchia scribit® Cui etiam astipulatur Epiphanius in libide aebraicis
nominibus®®® Dicit enim cherubim “cognitionem plenam” vel “cdgonem
multo rum” interpretari. Sed si caelestem essentianhoc loco divina voluit
significari scriptura, necessario cogemur fateragesum spiritualis naturae esse.
Non enim ratio sinit nos credere spiritualem deogreximam naturam, ac circa
eum semper motam, ante localem terrenumque pamadisse collocari, nisi
forte dicamus non ipsum cherubim, sed unum de mxtrerdine caelestium
virtutum, qui proprie angelicus dicitur, ante pasad locatum fuisse. Qui
propterea cherubim appellatus est, quoniam ab gb&subim ante paradisum
collocari iubetur. Quicquid enim ab inferioribusetestium ordinibus in rerum
natura perficitur ad superiores refertur, quoniaferiores nil agunt praeter quod
a superioribus agere praecipiuntur. Eadem quippene seraphim scribitur

Esaiam purgasse prophetam, cum non ipse seraphinsanctus Dionysius

orientem paradisum Edehautore vuole, infatti, invitare il lettore aflettere che la vera gioia per
'umanita non consiste nel godimento illusorio ansitorio di una realta fisica e materiale, bensi
nel possesso e nella esplicazione del potenzigleade intellegibile che 'uomo, prima di peccare,
possedeva allorché viveva come creatura purameggliea e spirituale. Questo e non altro era e
dovra ritornare ad essere il suo vero “paradiso$ua autentica gioia, la sua eterna beatitudine.
1 | e deliciae spiritualesper Eriugena, consitono nel piacere che I'animmana prova allorché
essa vive nell'esercizio delle virtu, della sapeerz della ragione spirituale, le quali la rendono
sempre piu simile a Dio: cfReriphyseor(1) IV, 799 A- B.

%92 | e espressioninultitudo scientiaee fusio sapientiagraducono alla lettera le paroi@n6foc
yvooeng € yooic copiog adoperate da Dionigi I'Areopagita: cibe caelesti hierarchiaVill, 1,

PG Ill, 205 B.

%3 |n realta Eriugena si riferisce lber interpretationis hebraicorum nominudello Pseudo-
Girolamo: cfr. CCSL 72, 63, 74, 80, 103.
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Ariopagita exponit, per se ipsum purgavit prophetaed per unum angelorum
extremi ordinis caelestium essentiarum, qui pr@ateseraphim appellatione
meruit vocari, quoniam sicut ei iusserat seraphumgavit prophetam, et quod
ipsa purgatio non ad purgatorem refertur sed ad eumiussit prophetam

purgarr®*

. Quod si hoc dixerit, nonne eadem difficultas reatat? Non enim
verisimile est angelicam substantiam, quamvis iding caelestium virtutum
extremam, in aliquo terreno loco posse collocaii. vBro solum nominis
intellectum, nullam vero caelestem substantiamoi Ibco accipiamus, possumus
dicere deum ante paradisum voluptatis (hoc est aatespectum rationabilis
humane naturae), quamvis de paradiso expulsaee@iax dignitate primae suae
conditionis remotae) cherubim collocasse, multitedn videlicet scientiae aut
fusionem sapientiae, qua se ipsam recognosceree ipgistinam felicitatem,
gquam peccando deseruerat, actione et scientia taugapientiaeque studiis
esercitata vellet et posset redire. Ubi datur ligieplus divinae misericordiae
guam vindictae in expulsione hominis de paradises&s Non enim conditor
voluit imaginem suam omnino damnare, voluit auterame renovare
multitudineque scientiae exercitare, fusionem itapientiae rigare et illuminare,
dignamque efficere iterum lignum vitae, a quo reanest, adire eoque frui, ne
interiret sed viveret in aeternum. Sed si quisusaltvelit conspicere, cherubim
vocabulo ipsum dei verbum significari non incongnmelliget. Dei nanque
verbum, “in quo sunt thesauri scientiae sapientiaeabscondit™>, semper sine
ulla intermissione humanae naturae obtutibus praest, eamque admonet et
purgat et illuminat, donec ad perfectionem suamenmdratam reducat. Et quid
mirum si dei sapientia cherubim vocabulo significetcum et angelus magni
consiliP®® et virtus dicatur- audi Apostolum de patre deculrtem: “Invisibilia
enim eius a creatura mundi per ea quae facta suelleccta conspiciuntur,
sempiterna quoque eius virtus similiter et potéstaset ut breviter dicam,
omnium caelestium essentiarum appellationibus quadarabili metaphora in
divinis scripturis soleat intimari? Flammeum quoggiadium eadem ratione
ipsum dei verbum significare non inconvenienteri@ows: Urit nanque et

dividit. Urit quidem nostra delicta, est enim ddgais consumens purgansque

94 Cfr. DIONYSIUS ARIOPAGITA, De caelesti hierarchiaXlll, 1-2, PG Ill, 300 B- C.
595
Col. Il, 3.
%% Tale espressione ricorre in Is. 9,6 secondo laimee dei Settanta e le antiche versioni latine:
cfr. Septuaginta<<t6 dévoua avtov Meyding BovAng dyyehog.>>.
*"Rom. I, 20.

207



irrationabiles nostrae naturae sordes; eamqueitdatiguie discernit ab his quae ei
merito praevaricationis supervenerant eamque deodld’ atque deformant
dissimilemque conditori suo efficiunt. Gladius isteerbum videlicet patris,
unigenitus filius, virtus et sapientia non immerigd creditur et intelligitur
versatilis, quia dum sit natura immutabilis, movaamen ineffabili sua clementia
et misericordia erga salutem humanae naturae. Seitgumpie talis cherubim
flammeusque gladius versatilis ante oculos animastrae (rationis dico et
intellectus) collocatur. Quid ita? “Ad custodiendaram ligni vitae”, hoc est, ne
viam ligni vitae oblivioni tradamus, sed semper meaam ipsius ligni viaeque,
gua itur ad illud, ante oculos cordis nostri indesiter habeamus. Et ne mireris
me singulariter cherubim protulisse, cum beatusnienus et pluralis numeri et
masculini generis talia nomina in “im” desinentipud aebreos pronuntiatit.
Secutus nanque sum Dionysium Ariopagitam singelaseraphim et cherubim
nominantem, praesertim cum et aebreorum et graecasus sit singularia et
pluralia pro se invicem ponéf& Sed quae est illa via quae ducit ad lignum vitae,
et quid est illud lignum ad quod ducit? Nonne idese filius dei, qui de se ipso
loquitur: “Ego sum via, veritas et vitd?* Quod autem ipse sit lignum vitae,
multis divinae scripturae locis comperitur apemss ita ut nullo indigeat
testimonio. Multipliciter itaque in hoc loco sanetscripturae dei verbi symbolica
nomina exaggerata sunt. Nam et cherubim et flamrmgkaasus versatilis et via et
lignum vitae appellatur, ut per hoc intelligamusodupsum verbum nunquam
nostri cordis obtutibus recedat, et quod semper ilgminandos nos
praesentissimum sit et beatitudinis, quam praeaadc perdidimus, nusquam
nunquam memoriam perdere sinit, ad eandem semgiee res volens et, donec
id fiat, condolendo suspirans perque scientiaecgbras perfectos gradus iter
quod illuc ducit carpentes nos instigans. “Ignemguit, “veni mittere in terram,
et quid volo nisi ut accendatuf®? Sed priusquam de ipso reditu nostrae naturae
tractemus, quaedam ex sensibilibus probatissimanagta, quibus docemur

incunctanter credere ipsum futurum esse, sumerndanea, si tibi videtur.

%8 | e espressiondecolorant, decolorata est, decolorargorrono spesso nel quinto libro del
Periphyseoncfr. 871 D; 873 A; 915 D. Esse esprimono la ceiwtie di “oscuramento” e di
“annerimento” dell’anima umana caduta nel peccasoispirano al noto versetto I, 5 déantico
dei Cantici << Nolite me considerare quod fusca sim, quisottgavit me sol.>>.

%99 Cfr. HERONYMUS, Commentarii in Esaiagrl, 1-2, CCSL 73, 7, 18-20.

®%0 bjoNYSIUS ARIOPAGITA, De caelesti hierarchiaxlll, 1, PG IlI, 300 B.

%% |oh. 14, 6.

%% uc. 12, 49.
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ALUMNUS: Videtur plane. Ex sensibilium quippe naturalibugumentis ad
puram spiritualium rerum cognitionem verae ratiationis progressio potest
pervenire.

NUTRITOR: Considera itaque utrum isti locales temporalesquieishmundi
visibilis partium recursus vacant quodam mysf&finecne.

ALUMNUS: Vacare eos mysterio non facile dixerim. Nihil enwsibilium
rerum corporaliumque est, ut arbitror, quod noroiporale quid et intelligibile
significet. Sed ipsorum recursuum, ex quibus arguee&is sumere, quosdam
breviter velim commemores.

NUTRITOR: Omnibus, ut aestimo, naturam rerum considerantidéusnimi
conceptione corporalis sensus iudicio luce clanpadefactum est caelestem
astrigeramque spheram semper volubilem ad eundearulm situm in viginti
quattuor horarum spatio redire; solem similiteridem punctum aequinoctialis
diametri peracto quadriennio eodem temporis momentortu dico, pervenire;
lunam quoque ad eundem locum signiferi, quo accessapaulo plus quam
viginti septem dierum et octo horarum intervallcueere. De reditu autem
aliarum planetarum, quia omnibus astrologiae [erithotissimum est,
supervacuum videbitur dicere. Sufficit enim duorumaximorum mundi
luminarium naturales leges et revolutiones ad ege qonamur asserere suadenda
posuisse. Luna siquidem ad principia cursus suP\éll X° anno peracto, sol vero
XX° et VIII° finito revocatur. Qui duo numeri, innvicem multiplicati, in
DXXXII annos concrescunt. Quibus peractis, ad eosdecorum signiferi et
temporum magni anni numeros et situs omnemqueussius armoniam praedicta
duo luminaria, totam paschalis cursus rationemgeeréa, redire perhibenfiif.
Quid aer? Nonne ad easdem qualitates frigoris s@ori€ seu temperantiae
diffinitis revocatur temporibus? Quid dicam de ouga Nonne per omnia
lunarum cursum sequitur certaque spatia suae renigsobservat? Sive

cotidianos aestus sive recessus sive malinas sdanés peragat, varios semper

893 || termine mysteriumesprime per Scoto Eriugena una verita di natuidsge e divina che
Dio ha manifestato simbolicamente attraverso ualiaeli natura sensibile, mentre per mezzo dei
symbola cioé verita profetiche e di valore escatologispresse tramite le parabole e le allegorie
bibliche, Egli ha direttamente comunicato all’'untarquanto realizzera per essa alla fine dei tempi
e nel mondo ultraterreno. Nella traduzione da nadizzata il terminemysteriumeé reso con
“significato spirituale”.

694 per I'esposizione di tali teorie astronomiche tieéaal corso del sole e della luna Eriugena &
debitore di Beda: cfiBEDA, De temporum ratione36-39, PL 90, 469 A- 470 B.
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naturae certosque recursus non praeterffiittiQuid de neref8® terrenisque
animantibus, surculis, herbis? Num similiter suagera observant, quibus in
foetus, flores, folia, fructus erumpant? Ac simipdic dicendum: Nulla corporea
creatura est vitali motu vegetata, quae non adcipitim motus sui revertatur.
Finis enim totius motus est principium sui. Nonnemilio fine terminatur, nisi suo
principio, a quo incipit moveri, et ad quod redse@mper appetit, ut in eo desinat
atque quiescat. Et non solum de partibus sensiiliadi, verum etiam de ipso
toto id ipsum intelligendum est. Finis enim ipsipigncipium suum est, quod
appetit, et quo reperto cessabit, non ut substapsias pereat, sed ut in suas
rationes, ex quibus profectus est, revertatur. g enim” ait Apostolus,

897 Quam apostolicam sententiam sanctus pater Aungissti

“figura huius mundi
breviter exposuit dicens: “Figura igitur, non nat§f® naturam pro essentia, ut
aestimo, mutans usu frequentissimo graecae lagnaécutionis. Nam graeci
®OYZIN pro OYZIA, et OYXIAN pro ®YXEI saepissime commutant. Horum
siguidem nominum proprietas @3¥XIAN (id est essentiam) de eo quod nec
corrumpi nec augeri nec minui in omni creatura siabili sive intelligibili
potest praedicaripYXIN vero (hoc est naturam) de generatione essentideqae

et tempora in aligua materia, quae et corrumpi wjed et minui potest
diversisque accidentibus affiédYXIA nanque ex verbBIMI derivatur, quod est
“sum”, cuius participium masculinun@N, femininum OYZA, inde OYZIA.
DYIIX autem ex verb@YOMALI, id est “nascor” vel “plantor”, vel “generor”.
Omnis itaque creatura, quantum in suis rationibubsistit, OYZIA est, In
quantum vero in aliqua materia procrea¥XIX est. Veruntamen, ut diximus,
sicut apud graeco®YZXIA pro ®YXEI et ®YXIX pro OYZIA, ita apud latinos
essentia pro natura et natura pro essentia ineiffer constituitur, salva tamen
singularum significationum proprietate. Essentigague sensibilium rerum, qua
praefatus pater naturae significavit appellatiqrerpetualiter permansuram esse
vera ratio fiducialiter astruit, quoniam in divisapientia incommutabiliter ultra
omnia loca et tempora omnemque mutabilitatem fastaNaturam vero per loca

et tempora generatam caeterisque accidentibus ambiitervallo a conditore

%95 per I'uso e I'origine di tali termini:cfr. BDA, De temporum ratione29, PL 90, 422 C- 426 D;
De natura rerum liber39, PL 90, 258 A- 260 A.

%% || termine nerea & impiegato da Scoto Eriugena per designare latune marine: cfr.
Annotationes in Marcianured. C. E. Lutz, 196: << Nerea sunt animalia matina

71 Cor. 7, 31.

%9 AUGUSTINUS De civitate Dej XX, 14, PL 41, 679.
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omnium praedeffinito perituram nemo sapientiae igudnstructus potest
ambigere. His igitur et huiusmodi sensibilis mueduniversaliter et particulariter
motibus, recursionibus certissimisque a principiotumm restitutionibus ad id
ipsum principium- dum enim motus rerum ab eo irgipiincipium, dum vero in
ipsum desinit, finis solet appellari; nam apud gomeprincipiumTEAOX (id est
finis) appellatur, indiscrete quidem dicentes pgpnan et finemTEAOZ- quid
aliud nobis mystice intimatur, nisi reditus nostreurae ad principium suum, a
quo facta est, et in quo et per quod movetur, equaet redire semper tendit?
Generaliter in omnibus hominibus, sive perfectt sie imperfecti, sive puri sive
contaminati, sive veritatem cognoscentes in Chrigioovati sive in tenebris
ignorantiae in veteri homine detenti, unus atquemdnaturalis appetitus est
essendi et bene essendi et perpetualiter essendisgnctus Augustinus breviter
comprehendff®, beate vivendi miseriamque fugiendi. Motus nanigtefeliciter
vivendi et subsistendi ab eo qui semper et behermasibus inest. Et si omnis
motus naturalis necessario non desinit neque quigsnec perveniat ad finem
quem petit, quid potest humanae naturae necessamotum prohibere,
compescere, sistere ne ad id quod naturaliter imadtat pervenire? Nulla enim
creatura est quae velit vel appetat nihil essat awugem ne ei contingat non esse,
praesertim dum omne, quod ab eo qui vivere estiptrsesse est factum est, ad
nihilum redire difficile est.

Si vero aliqua occasione natura deo similis a guiacsui per dissimilitudinem
remota fuerit, semper ad suum principium redirgeodit, ut similitudinem quam
corruperat recipiat. Si enim ignis iste visibiligy aligua materia ardens
flammarumque suarum comas erigens, semper in alendit nulloque suae
flagrantiae motu ima petit, qua ratione ignis iltgelligibilis substantiae ad
imaginem dei creatae credibile sit in imis mortigug miseriae posse semper
detineri, ut in sublimia vitae beatitudinisque matuappetitu et conditoris gratia

adiuta non valeat eridi?’

%99 Cfr. AUGUSTINUS Enarrationes in PsalmoIX, 14, PL 37, 1555.

®10 Con I'esempio della fiamma che tende naturalmareuoversi verso l'alto Eriugena riprende,
citandolo liberamente, un noto tema del pensiesiodidi matrice aristotelica: quello cioé inerente
alla teoria dei “luoghi naturali” che conobbe urssta fortuna in tutto il pensiero medievale. Tale
teoria fu ripresa e rielaborata in ambito patrsticdivenne una “prova” per dimostrare I'origine
del movimento di tutte le creature (uomo compredty tendono naturalmente a ritornare e a
muoversi verso il loro principio naturale che e Difr. MAXIMUS CONFESSORAmMbigua I, 109-
114, PG 91, 1073 B C.
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Hoc autem dicimus, non quod natura in omnibus d#gquéutura sit beata, sed
guod in omnibus morte et miseria futura sit libeEsse enim et vivere et
aeternaliter esse commune erit omnibus, et bonieadis; bene autem et beate
esse solis actione et scientia perfectis propritspeciale erft. Aut quomodo
verisimile potest approbari ut piissimus rationahilaturae conditor rationabilem
Ipsius motum ne eum attingat prohibeat? Nec soldragc cogitanda, credenda,
intelligenda (hoc est quod omnia ad principium mso&t causas principales,
naturali lege cogente, redeunt) exempla rerum Biinsn attrahunt, verum etiam
quae solo mentis contuitu considerantur, ut sustiplinae quas philosophi
liberales vocant. Ex quibus pauca ad id quod seadetumus introducere
necessarium video, si tibi morosum non sit atqueesluum.

ALUMNUS: Neque mihi morosum neque superfluum videtur, sedevatile et
commodum, ut quomodo ex motibus rerum sensibliuraedam exempla de
reditu naturae assumpta sunt, ita etiam ex inteiligm contemplationibus quae
sola mentis conceptione percipiuntur ad eundem tuedi suadendum
introducantur, praesertim cum maioris virtutis @idtfaciendam rei dubiae fidem
argumenta quae ex inconcussis verarum artium gegulhm quae ex corporalium
sensuum coniecturis comparantur, licet et illa sat@nis et intelligentiae ductu
nec inveniri nec approbari possint. Rerum nangusiBgium veram cognitionem
solo corporeo sensu impossibile est inveniri.

NUTRITOR: Quid tibi videtur? Nonne ars illa, quae a graecstar dialectica
et diffinitur bene disputandi scientia, primo ommiwircaOYZXIAN veluti circa
proprium sui principium versatur, ex qua omnis sitviet multiplicatio eorum de
quibus ars ipsa disputat inchoat, per genera gikssgnaa mediaque genera usque
ad formas et species specialissimas descendeitsrueh complicationis regulis

per eosdem gradus per quos degreditur donec ach PY¥EXIAN ex qua egressa

%11 Con queste poche parole Eriugena anticipa quagiistesso argomentera alla fine del libro,
allorché dimostrera che esistono due differenti inped concepire iteditusdell'umanita a Dio: |l
primo é da lui chiamateeditus generali® communis riguarda 'umanita tutta (peccatori e buoni
compresi) in guanto essa sara restaurata nellarigiaaria essenza spiritualedbsio di cui ha
appena parlato) obbedendo cosi alla logica detnotali tutte le cose al loro pricipio divino
chiamata anche apocatastasi; il secondo modo diepine il ritorno umano a Dio &€ chiamato
reditus specialisEsso & proprio di coloro i quali si sono resirfpti” e “spirituali” per mezzo
delle virtu e della contemplazione delle realtdrdiv ad essi sara concesso di contemplare il volto
di Dio e di partecipare al banchetto delle mistictozze con il Cristo: cfrPeriphyseon(3) V,
1011 s.
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est perveniat, non desinit redire, in eamque sem@mpeetit quiescere, et circa eam
vel solum vel maxime intelligibili motu convohi#

Quid de arithmetica dicendum? Nunquid et ipsa a adenincipiens perque
diversas numerorum species descendens iterum fastdutione ad eandem
monada redit, ultra quam ascendere nescit? Nec lit@neum omnes numeri
numerorumaque species ab ea incipiant, et in eamatgset in ea vi et potestate
subsistant, quemadmodum omnia genera omnesquespgeoim continentur in
OYZIA atque salvantif®

Non aliter in geometria sentiendum, quae eadenonmata principio sui (quod
graeciXHMEION, latini signum vocant) incipiens, per plana sajida scemata,
superficies et latera, angulos quoque componenmitlainis et latitudinis
profunditatis etiam spatia perficit. Quibus omnilngsolutis, ad proprium sui
principium, quod est signum, in quo tota virtussaconsistit, regreditut'*

Quid de musica? Nonne et ipsa a principio sui ihajuod vocant tonum, et circa
symphonias sive semplices sive compositas moveQuas denuo resolvens,
tonum (sui videlicet principium) repetit, quoniamipso ipsa tota vi et potestate
subsistit.

Quis autem astrologiam ignorat, cuius maxima visnegtus siderum per loca et
per tempora considerare, ab atomo cursum suumeirgcipque ipsum, resolutis

temporum spatiis, suum recursum terminare? Viddéagee quomodo praedictae

612 Scoto Eriugena sottolinea pitl volte nel corso’oledira I'importanza della dialettica come
disciplina utile all'intelletto umano per ricondarsul piano del pensiero le molteplici divisioni
degli enti all'unita originaria di Dio, in quant@asa creatrice e prima natura da cui tutto deriva.
L’importanza della dialettica risiede, in partic@anella sua essenzardditiva collectiq cioe di
mezzo attraverso il quale l'intelletto umano é madp di realizzare e di prefigurarsi il ritorno
della creazione al proprio creatore: dkeriphyseon(1) Il, 526 C. Per Scoto Eriugena, infatti, la
contemplazione escatologica di Diomnia in omnibusomincia a partire dalla vita terrena e
proprio attraverso l'ausilio della dialettica chieitea I'uomo a riportare il molteplice all’Uno, a
risolvere il finito nell'infinito, il creato nell'ncreato, cid che & mutevole e naturale in cid che é
immutabile ed essenziale.

613 | a similitudine o meglio il parallelismo tra unitivina e Monade, tra molteplicita degli enti e
infinita dei numeri dall'uno derivati € antica dafda le sue radici nel pitagorismo. Eriugena ama
spesso elaborare similitudini oppure creare dedlee\e proprie simbologie numeriche, a volte
ispirandosi al pensiero di Massimo il Confessotk Agostino: cfr. BEIERWALTES, Eriugeng 182-
196; Periphyseon Ill, 655-656, 699 B; V, 991B- 992 A. Ma il suo dello di riferimento
principale per la simbologia aritmetica € senzairaldubbio Macrobio: cfrCommentarius in
Somnium Scipionjd, 6-7: << Unum autem quod Monas, id est unitdisitur, et mas idem et
femina est, par idem atque impar, ipse non numsedsfons et origo numerorum. Haec Monas
initium finisque omnium neque ipsa principii autifi sciens, ad summum refertur deum eiusque
intellectum a sequentium numero rerum et potesta@muestrat, nec in inferiore post deum gradu
frustra eam desideraveris. Haec illa est mens e®uenata deo, quae, vices temporum nesciens,
in uno semper quod adest consistit aevo, cumgpetautina, non sit ipsa numerabilis, innumeris
tamen generum species et de se creat et intranieato Inde quoque aciem paululum cogitationis
inclinans, hanc monadem reperies ad animam referri.

614 Cfr. MARTIANUS CAPELLA, De Nuptiis VI, 708.
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rationabilis animi conceptiones principia sua rapgtin quibus finem motus sui
constituunt?® Principium quippe et finis in his omnibus, ut miEmtum est, id
ipsum est.

ALUMNUS: Plane video, et modus iste argumentationis, quingtligibilibus
sumitur, ad rem de qua nunc agimus credibilem faEien multum valeat, ut
arbitror. Agitur autem de reditu naturae. Veruntameum ex liberalibus
disciplinis praefatas attraxeris argumentationes, grammaticam et rethoricam
praetermiseris non satis video.

NUTRITOR: Non unam ob causam praetermissas esse cognososunPr
guidem quia ipsae duae artes veluti quaedam merdialacticae a multis
philosophis non incongrue existimantur. Deinde lba¢'¢ occasione. Postremo,
quod non de rerum natura tractare videntur, seddgetegulis humanae vocis,
guam non secundum naturam sed secundum consuetuldigeentium subsistere
Aristoteles cum suis sectatoribus approbat, vel adeisis atque personis
specialibus, quod longe a natura rerum ditatNam cum rethorica de
communibus locis qui ad naturam rerum pertinenttérg nititur, non suas,
dialecticae arripit partes. Hoc autem dico, non dquonnino grammatica et
rethorica suis veluti principiis caruerint, cum waalittera, altera ex ypothesi (hoc
est finita quaestione) incipiant et in easdem resdlr (bene scribendi quidem
scientia in litteram, bene dicendi vero peritiaypothesin), sed quod validioris
vigoris sint ad probandas vel negandas quaestiapes® de rerum incertarum
inquisitionibus fiunt, argumenta ex natura rerunmpta, quam ex humanis
inventionibus excogitata. Humanis siquidem arguia@mibus et bene scribendi
et bene dicendi ars et facta et reperta est.

ALUMNUS: Cur itague in numero liberalium disciplinarum cortgniur, si
secundum naturam non sunt, sed secundum humanaisraemta?

NUTRITOR: Non aliam ob causam video, praeter quod matri rartiguae est
dialectica, semper adhaerent. Sunt enim veluti daraepsius brachia rivulive ex
ea manantes, vel certe instrumenta, quibus sualigittiles inventiones humanis
usibus manifestat.

ALUMNUS: Huic responsioni non usquequaque contradixerimm manque

similis est. Potest enim rationabilis anima intemst ipsam de liberalibus

615 Cfr. MARTIANUS CAPELLA, De Nuptiis IX, 971.
®1% per tale argomentazione Eriugena & in realtd aiebidi Alcuino, non di Aristotele: cfr.
ALCUINUS, De GrammaticaPL 101, 857 D.
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disciplinis tractare absque vocis articulatae diggue orationis strepfttf. Sed
guod instat et ad praesentem actionem attinet didwarest.

NUTRITOR: Quid istuc?

ALUMNUS: Quid nisi ut auctoritate approbes principium natura motuum
finemque id ipsum esse et in nullo distare?

NUTRITOR: Si hoc quaeris, audi beatum Maximum in XVIII capmtDe
ambiguis loquentem. “Omne quod secundum naturam movetur, cpesam
omnino movetur. Et omne quod per causam moveturcg@sam omnino et est.
Omne autem quod per causam est et per causam maretaipium quidem
habet omnino essendi ipsam, per quam est et exadquasse inchoatum est,
causam; finem vero movendi eandem, per quam moettad quam adducitur,
causam. Omne autem quod per causam et est et mosegenitum prorsus. Si
autem moti finis est ipsa per quam movetur causdem prorsus est ei per quam
factum est et causa. Una igitur omnis utcunquetentis et moti secundum
naturam ut principium et finis causa, per quamséieé movetur omne quod est et
movetur. Activa nanque subsistens potentia et factta divinitus ut principium et
praemittit, et attrahit mota provide ut finis etifi Si autem omne quod movetur
est et factum, per causam est et movetur et faegipomne quod non per causam
est, neque factum est, neque profecto mobile. Mam enovetur quod per omnia
in omnibus essendi causam non habet. Si autem cared causa omnino etiam
immobile, immobile igitur divinum; essendi quippelllam habet causam, et
omnium quae sunt subsistit cal®d” Animadverte quomodo causam omnium
rerum et finem id ipsum esse evidentissime disputat

ALUMNUS: Animadverto, sed quid ad praesentem quaestionetieear non
intelligo. Non enim de deo qui est principium etigsiomnium (“quoniam ex ipso
et per ipsum et in ipso et ad ipsum sunt omftdyideris discutere, sed de
principiis sensibilium rerum temporalibus, sive pgenerationis sive per

localitatis motum, deque contemplativis intelligifpm inchoamentis, quae animo

%17 Tale affermazione dellumnusiflette il carattere platonico della concezioné sipere umano

di Scoto Eriugena: infatti gia a partire dagli adal suo insegnamento akahola palatinaegli
elabora una propria teoria sull’origine e sullaunatdella conoscenza umana, secondo la quale le
artes liberalessono innate nell'anima di ogni essere umano (ewliigntemente dalle sue
condizioni fisiche, intellettive, sociali e carattdi) sin dalla sua nascita terrena; esse vanno
semplicemente “scoperte” e “espresse” per mezzistieizione e della cultura. Essendo percio
innate nell’lanima, 'uomo pud, secondo Eriugenag fanche a meno di trattare delle varie
conoscenze mediante 'uso della voce e delle pacfileAnnotationes in Marcianupd7, 12.

%18 |n realta il capitolo cui Eriugena fa riferimergail XIX: cfr. MAXIMUS CONFESSORAmbigua
XIX, 3-21, PG 91, 1257 C- 1260 A.

**Rom. Il 36.
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percipimus. Ac per hoc quorum istac quae a te dictd de deo exempla tendant,
non dum mihi clare patescit.

NUTRITOR: Miror cur tantae tarditatis sis, ut quorsum tagadunt non clare
perspicias. Num omnia argumenta, quae ex natursibsieum et intelligibilium
introduximus, ad hoc respiciunt, ut quemadmodum mouodque ad suum
principium, sive sensibile sive intelligibile, naliter cogitur redire, ita etiam
humanam naturam ad suum principium (quod nihildakst praeter dei verbum,
in quo facta est et incommutabiliter subsistitigityreversuram esse incunctanter
credamus certissimisque rerum argumentationibusradbintelligamus? Si enim
omnium rerum quae sunt et quae non sunt (earumgliee corporeis sensibus
animique contemplationibus succumbunt, earumques @iacorporales sensus
mentisque contuitum prae nimia suae subsistentiasulgtilitate et altitudine
fugiunt) deus principium est, et ipsum appetuntamtetitus earum nulla ratione
ne illuc perveniat prohibetur, quid mirum si de faura natura, quae specialiter ad
imaginem et similitudinem unius et communis omnipnncipii facta est, et
credatur et intelligatur quod illuc reversura side profecta est? Praesertim cum
non ita inde profecta sit ut omnino principium skeiseruerit- “In ipso enim”, ut
ait Apostolus, “vivimus et movemur et sumPf® sed quod quadam
dissimilitudine propter peccatum decolorata estjtali recessisse. Similitudo
nanque fecit proximam, dissimilitudo longinquam.rm\enim gressibus corporis,
sed affectibus mentis elongatur a deo aut ei appgoptur. Localibus intervallis
solari luce non receditur, sed vel oculorum primaé vel coniuitione vel lucis
ipsius occasu. Sanitas non loco deseritur, sedreloBimiliter vita, beatitudo,
sapientia omnesque virtutes non aliter relinquuniar suis privationibus, morte
scilicet, miseria, stultitia vitisque. Et sicut t@ humani corporis leprae
contagiose deformitateque percutitur, sic humartaraasuperba inoboedientia
infecta et corrupta est, deformisque et conditoa dissimilis facta. De qua lepra
cum divinae gratiae medicina liberata fuerit, inisfam revocabitur
formositatem. Magisque dicendum quod ipsa natwagead imaginem dei facta
est, pulchritudinis vigorem integritatemque essentequaquam perdidit neque
perdere potest- divina siquidem forma semper incatabilis permanet- capax
tamen corruptibilium poena peccati facta est. Qerogdlerbis beati Gregorii Nysei

possumus approbare. Ait enim in capitulo XX et YJé imagine tractans de

620 Act. 17, 28.
216



resurrectione: “Non est incredibile ex comunioneaftuor generalium elemento-
rum mundi) ad proprium (statum naturae) resolutionéhoc est reditum)
resurgentium corporum fieri. Non enim per omnia djumostrum est in fluxu et
trasmutatione est. Si enim esset, reprehensibilersaliter fieret quod nullum
statum ex natura habet. Sed iuxta subtiliorem mati;, eorum quae in nobis sunt
guaedam quidem stent, quaedam vero ex mutabiptateeniunt. Mutatur enim
per argumentum et diminutionem corpus, veluti westita quaedam,
consequentes aetates indutum. Stat vero per omoeversionem intrasmutabilis
in se ipsa forma, insitis sibi semel ex naturaisigron desistens, sed in omnibus
secundum corpus transmutationibus cum suis nagenitis apparet; subtrahetur
autem per dei verbum ipsa quae ex passione esttimuguae formae
superaccidit. Nam veluti facies quaedam aliena fper infirmitatem deformitas
formam deprehendit. Qua (deformitate) per verbum citeumablata, sicut in
Neman Syro seu in illis leprosis qui in evangelarantur, iterum occultata sub
passione species per sanitatem in suis notionglusebit. Igitur in deformitate
animae non fluxile per mutabilitatem et trasmutabglst, sed quod permanet
similiterque in nostra concretione habet, hoc imsiest®*.

Animadverte quam clare, quam aperte praefatus Nyastruit quod non solum
forma animae ad imaginem dei facta, verum etiararah$ forma corporis, quae
imaginem animae imitatur, semper incorruptibilisimtommutabilis permaneat.
Quicquid vero naturali corpori ex concretionibugneéntorum, et animae ex
sordibus irrationabilium motuum superadditum esf|uxu et corruptione semper
est. Et hoc, ut ait ipse, sub figura Neman B$ret illorum decem quos
evangelium purgatos a domino fuisse narrat puléhssuatuf?® Ille nanque
Syrus ipsique decem humanam effigiem non perdidesaa solummodo tumore
et turpitudine leprae percussi et cooperti suntpert hoc intelligamus naturam
nostram non esse perditam vel mutatam, sed vitiateformitate decoloratam. Et
vide quantum incunctanter ipse Syrus humanae reaggaserit figuram. Neman
quippe “decorus” interpretatur, Syria vero “cadlest contemplatio®*. Nunquid

et sic humana natura fieret, si non superbiret?oeenim et ad caelestium

621 GREGORIUSNYSSENUS De imagine27, PG 44, 225 C- 228 B.

622 Cfr. IV Reg. 5, 10-14.

®23 Cfr. Luc. 17, 11-19.

624 per tutte le paretimologie di origine ebraica s$padn questo brano Eriugena & debitore di
Girolamo: cfr. HERONYMUS, Liber interpretationis hebraicorum nominy@CSL 67, 72, 83, 111,
117, 140.
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contemplationem condita est, sed prevaricationiss@depra est percussa. At
descendens in ludeam Neman rediensque iterum i@angyiubente propheta
Eliseo, in lordane flumine lepram deposuit, cutesqrorporis ipsius renovata
esf?> Num et nostra natura, dum languorem suum turjidque suorum
vitiorum recognoverit, in confessionem miseriaeesdascendet, inque se ipsam
reversura purgabitur? Et quis eam purgabit? Eliséeisvidelicet salvator, vel dei
salus. Nonne noster Eliseus est dei verbum, dommaoster lesus Christus, qui est
dei salvator et dei salus? In redeundo in Syrians{ram salvabit naturam, hoc
est, dum ad pristinum statum (in contemplationerdehget intelligibilium
virtutum) reverti nos iusserit. Et ubi purgabit?lordane, cuius interpretatio est
“descensus domini” vel “descensus iudicii” vel “potia” vel “terra extrema” vel
“ascensio eorum”. Et quando credimus et speramiugesa et reditum nostrae
naturae in Syriam caelestis contemplationis, nignglo descendet dominus in
gloria sua? Descendet ad iudicium vivorum et mattoo et suam potentiam
manifestaturus in “terra extrema”, hoc est in fmandi, quando caelum et terra
transibunt; in “ascensione eorum”, hoc est in et@he sanctorum in aeternam
beatitudinem, vel certe in communi omnium resuroeet. Siquidem resurrectio
communis omnium ascensio est ex morte in vitam,aakmali corpore et
corruptibili in spirituale et incorruptibile. Totautem lepra humanae naturae et
corruptio exaggerabitur et converteur in Giezi.Zsisterpretatur “videns vallem”
vel “discissio a visione”, typice diabolum signditcs, qui dum sit nequam
salvatoris nostri servus, sine cuius iussionibuspaumissionibus malitiae suae
machinamenta non sinitur peragere, semper in pdoiunperditionis aeternaeque
mortis non desinit prospicere, et ex veritatis eamtlatione merito suae superbiae
divisus descendere. Lepra itaque nostra, quaeeliypsius invidiae imaginem dei
contaminaverat, in ipsum redigetur, quia doloreutsalet restaurationis nostrae
superfusus poena eius cumulabitur. Quid dicam derddeprosis? Num et ipsi
eiusdem nostrae naturae charactera gessere, guaerademptore redempta est,
et cotidie in singulis redimitur, et in consummago mundi universaliter in
omnibus et redimetur et liberabitur? Humana quipp&ura denaria quantitate
solet significari. Anima nanque et corpore consthreium non est. Corpus autem
quinario numero pollet, quattuor videlicet elemerdorporalibus et forma, quae

illa componit elementa et formificat. Anima quoqugiinario numero non

25 Cfr. IV Reg. 5, 14.
218



dissonat. Subsistit nanque intellectu et rationduglici sensu, interiori profecto
et exteriori, vitaligue motu quo corpus adminigirat Denariam hominis
guantitatem habes, ut opinor, quae conditoris @emgtoris sui gratia de omni
superaddita sibi miseria veluti de quadam leprardébitur, et in unum redigetur,
ut non denaria quantitas, sed solus intellectusplgim veritatis pura
contemplatione unitus remaneat. Quod significditeor per ipsum leprosum qui
solus ad dominum reversus est, gloriam deo de suaatione referens, ac veluti
alienigena de longinquitate dissimilitudinis redigdiberatori et purgatori suo
adhaeserat; caeteri autem novem non iam reperti $ota siquidem humana
natura in solum intellectum refundetur, ut nil @ ®maneat praeter illum solum
intellectum, quo creatorem suum contemplabitur. Settquam de purgatione
naturae humane deque adunatione ipsius sibimetomditori suo ad cuius
imaginem facta est tractemus, de ipso reditu guaediicenda esse non
incongruum existimo. Nisi enim quis prius edisseptorsum cecidit, et unde
incipit reditus naturae, et per quos gradus astertliquid appetit, et in quo
desinit, non facile quod astruit suadebit.

ALUMNUS: Nil verius, ut arbitror. Quis enim naturae reditfaeile suaserit, si
non ante quo cecidit, et quo et quomodo reversuraestis ratiocinationis
argumentationibus approbarit?

NUTRITOR: Unde cecidit et quo pervenit, nulli fidelium incogm est,
psalmista dicente: “Homo, cum in honore esset, imbgllexit, comparatus est
iumentis insipientibus, et similis factus est . Deseruit itaque honorem
divinae imaginis caelestiumque virtutum aequabtaticecidit autem in
similitudinem irrationabilium animalium. Terrenis amque cupiditatibus
carnalibusque desideriis opprimitur natura, quae caelestia adpetenda et
diligenda naturaliter est condita; irrationabili tmovolvitur, quae ratione frui
comparabatur. Non enim est bestialis motus qui morhomine, postquam
peccavit, non deprehendatur. Et ut certa docet, na&prehenditur in homine quod
laudatur in bestia. Quare? Quia in bestia irratidisamotus naturaliter subsistit,
in homine vero contra naturam. Quicquid autem sggomnaturam insitum est,
bonum est; quicquid vero contra naturam superacidigt, quamvis in bestiali
substantia bonum sit, homini tamen inconvenieradiehum. Nec aliunde humane

naturae irrationabiles motus supervenerunt, nigdestiarum substantiali impetu,

626 pg, 48, 13.
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quibus peccando similis facta est. Quod etiam iGxegoriusNYZEYZX testatur
dicens: “Arbitror ex hoc principio (similitudine delicet irrationabilium
animantium) etiam singulas passiones veluti exefaquiodam inundationem in
humana vita conditas. Hanc autem rationem confinpsd passionum cognatio
aequaliter et in nobis et in irrationabilibus masthta. Non enim iustum est in
humana natura ad divinam speciem formata passdfféstus perhibere principia.
Nam non secundum furorem est ipsa hominis ad dedumiitsdo, neque ex
voluptate ipsa supereminens natura formatur. Farrgitbque, et ferocitas, et ad
id quod plus est desiderium, et ad id quod minaoesim, et omnia huiusmodi
longe a divinae pulchritudinis charactere sunt. dHig@que ex irrationabili parte
humana natura ad se ipsam attraxit. In quibus emrationabilis vita ad
conservationem suam munita est, haec ad humanam \ranslata passiones
factae sunt®’ In hos itaque irrationales motus, qui bestialiavitaturaliter,
humanae vero passibiliter insunt, hominem cecidisdi@s sapientium ambigit; et
ex his iterum in mortem corporis et solutionem ugirr Neque enim plus
inferiusve ruere potuit- siquidem in natura reruimilrinferius est vita ratione et
sensu carente, infimum autem omnium corpus cobriligtiquoniam ad nihilum
redire nulla natura sinitur, et ubi ruinae suaeerfinposuit, inde iterum redire
inchoavit. Finis autem ruinae solutio corporis est.

Ex solutione itaque corporis reditus naturae preditur. Ac per hoc plus utilitatis
humane naturae contulit mors carnis quam vindictagmvis poena peccati
fuisse aestimata sit, in tantum ut carnis soluitoae mortis nomine solet
appellari, rationabilius mors mortis dicatur quararsncarnis.

Si enim humana vita in hac corruptibili carne regteapientibus mors vocitatur,
qua ratione finis ipsius vitae mortis vocabulo etug dum plus de morte liberat
gquam mortem morientibus infert? Hinc beatus MaxinmuXXVIIl capitulo De
ambiguis “Finem *“, inquit, “praesentis huius vitae iniustuest, ut arbitror,
mortem nominare, sed a morte alienationem, et agtione segregationem, et a
servitute libertatem, et a perturbatione quietem,bellorum interitum, et a
confusione transitum, et a tenebris reditum, etlartbus requiem, et ab ignobili
pompa silentium, et instabilitate otium, et turdinis velamen, et a passionibus

refugium, et peccati abolitionem, et omnium, ut poemendens dicam, malorum

%27 GREGORIUSNYSSENUS De imagine 18, PG 44, 192 A C.
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terminum.®®® Finis itaque praesentis vitae intium est futuree,mors carnis

auspicium naturae restitutionis et in antiquam lumecatatem reditus.

Anche gli animali “profetizzano” la resurrezione...
(Periphyseon399D- 901 D)

NUTRITOR: [...] Praefatus itaque Epiphanius de resurrectionsputans
graecosque resurrectionem omnino negantes conwnteec ait: “Graeci
guidem penitus resurrectionem negant, deum ignesargiusque mandata.
Veruntamen resurgent, etiam nolentes. Ipsa eniratun@ plane eos redarguit,
manifestans cotidie resurrectionis formam. Occithihque dies et mortuorum
imbuimur modum. Ablata nocte, oritur dies, nos iramps et resurrectionis
signum insinuans. Colliguntur fructus, et statusegentium secatur, nostrae hinc
transmutationis diffinita specie. Seminatur terfrpmducit, quia deposita semina
post messem (id est post collectionem frugum) genir Locusta mortua et
sepulta, quod ex ea proiectum concipitur in teetapost tempus terra quae ei
commendata sunt reddit. Semina germinum seminagityarimum moriuntur. Si
enim non moriuntur, non vivificantur. Signaculanabis deus fecit resurrectionis
per ungues decem et decem, testimonium perhibensstea spe. Sed et sic per
coronam capitis perque capillos nostram resurneetio praedicat. Quod enim
videtur in nobis mortuum corpus, hoc est capilliidie secati et ungues iterum
crescunt, significantes resurrectionis spem. Et esinfabulosum dicere propter
incredulos exempla naturae. Palumbes aves, animmdia simul velociter
volantia, moriuntur semenstres, et post XL dies tinoo reviviscunt.
KANG®APOI (hoc est scabrones) futuram sui mortem sentieimespheram fimi
se ipsos abscondunt, sepelientes ipsam spherararet obruentes, ac sic ex suo
umore iterum inveniuntur ex suis reliquiis revistes. De phoenice ave arabica
superfluum mihi est dicere; iam nanque in aurestoruin venit fidelium et
infidelium. Haec est autem ipius causa. Quingemtesi annum peragens,
praenoscit tempus mortis suae instare. Sepulchmim eperatur aromatibus,

illudque ferens venit in civitatem aegyptiorum quaeaturHAIOITOAIZ (id est

628 MaxiMus CONFESSORAmMbigua VI, 1024- 1032, PG 91, 1157 CD.
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solis civitas), et plantis suis pectora sua mulpercutiens, ignem de suo corpore
proferens, incendit subiectam in loco sepulchrienam, ac sic se ipsum totum
comburit et totas carnes suas cum ossibus. Divuterra administratione nubs
mittitur, et pluit, et estingui corpus avis consuntggn flammam. Mortua quidem
ilam existente ave et penitus ardente, extinctanatfil®enma, reliquiae carnis eius
consumptae reliquuntur, et per unam diem non appssesermem gignunt. Qui
vermis plumescit et novus fit; tertia die solidatetr solidatus locum inquirentibus
et ministrantibus loco se ipsum manifestat; etuiterin suam recurrit patriam
unde venit, et combustus iuvenestt”

Audisti Epiphanium. Si ergo in restaurandis rebusnique corporis partibus
naturalis vis operatur inque animalibus irratiotilbbs resuscitandis, ut praefati
auctoris approbant exempla, quid mirum si vitalts naturalis virtus, quae
nunquam substantiam humanorum corporum deseritantum praevaleat ut
Ipsius operatione ipsa corpora ad vitam restituastwad totius humanae naturae
integritatem?

Caeterorum nanque animalium omniumque rerum séinsibdiversa et specialia
corpora- quoniam et in ipsis vitalis motus, dunmi@ suis continentur, viget et
movet, dum solvuntur, silet, nequaquam tamen eosubstantiam deserit-
generaliter cum mundo transibunt eo modo transeuwtliquo plura superius
tractavimus. Et quoniam cuncta sensibilia et ig#dilia in humanae naturae
plenitudine condita sunt, num rationi resistittaum mundum cum omnibus suis
partibus tempore restitutionis ipsius naturae, ua qotus continetur, generali
guadam resurrectionis specie resurrecturum dehings® Praesertim cum
omnium sensibilium, dum in se ipsa consideraturiunaa una eademque
perspicitur, et in hoc mundo non magnitudinem coepe molis, sed
incorporalium substantiarum adunationem absque ooumulo et partium
exaggeratione vel compositione vera considerat,rattut in monade et in centro
non quantitatem vel qualitatem numerorum et linegrsed solam virtutem, quae
nulla mole, nullo spatio, nulla quantitate et quaéé circumscribitur, perspicit. Est
enim tota per totum in se ipsa, nullo loco amhitallo tempore mota. Proinde si
in universitate sensibilium humana praecellit nater superiora semper inferiora
ad se attrahunt- non enim ratio sinit superiorandérioribus consumi, inferiora

autem in superiora transire certissimis approbétimapprobat- num verisimile

629 EpjpHANIUS, Ancoratus 83- 84, PG 43, 172 C- 173 C.
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est humanam naturam cuncta intra se et infra sditeogsibimet copulaturam et
adunaturam in fine omnium existimare?

De spirituali autem humanorum corporum post restimeem subtilitate eiusdem
Epipahnii sententiam non praetereundam esse arbNiam de corpore Christi
post resurrectionem, in quo perfectissimum totiusmanae resurrectionis
praecessit exemplum, disputans haec ait: “Intiavitis clausi¥’. Carnale enim
ipsius spirituale resurrexit, et non aliud praegeiod est. Et quod est deitati
coadunavit in subtilitatem spiritus ornatum. Sinenibi non erat subtilitas
quaedam spiritus, corpus ponderosum accepit. Sedstgnderet quia hoc
corruptibile nostrum induetur incorruptionem in i&e- nam si mortale est,
induetur immortalitatem- intravit quidem ianuis u$ss, ut ostenderet
crassimembre subtilimembre, et mortale immortalesoeruptibile incorriptibile.
Ut autem omnes redargueret incredulos in nostraesédico autem resurrectione)
in subtilem transmutans corpus spiritum contemperagsurrectionenf?’.
Intuere quantum incunctanter spiritualium corporuesurrectionem et in
subtilitatem incomprehensibilem reditum, omni teath et qualitate terrenae
molis totiusque ponderis corporeis sensibus suceunti® localibusque spatiis
circumscripti ab spiritu absorpta, pronuntiat, psiine intelligens Apostolum

dicentem: “Seminatur corpus animale, surget cospirituale.®

%0 Cfr. loh. 20, 19.

%31 EplpHANIUS, Ancoratus 91, PG 43, 184 BC.

8321 Cor. 15, 53. E da far notare che anche per gustzione Eriugena non si & servito della
Vulgatadi San Girolamo, bensi di alcuni esemplari bikdippartenuti ad Alcuino di York: cfr.
JEAUNEAU, Periphyseon, liber quintu85, Turnhoult 2003.

223



Il ritorno tra esegesi biblica e “prove” scientifiche.
(Periphyseory, 859 D- 876 A)

MAESTRO: Ora dunque egli non stendera la sua mano e prenderéhe
dallalbero della vita, ne mangera e vivra per see®>® Prima che
contempliamo la forza profetica di queste parolen cui € promesso assai
manifestamente il ritorno dellumana natura neliessa felicita che essa aveva
perso con il peccato, € necessario analizzareifierdi tutto questo capitolo, in
cui, chi avra profondamente osservato, trovera iclggande profeta Mosé ha
parlato tramite iperbato. L’'ordine delle paroldatiti, € il seguentdi Signore Dio
fece ad Adamo e a sua moglie tuniche di pelleedii. Il Signore Dio disse
allora: “Ecco, Adamo é diventato come uno di ndil"Signore Dio lo scaccio dal
paradiso, perché lavorasse il suolo da dove er#ostiatto. Ora dunque egli non
stendera la sua mano e prendera anche dall’albesitad/ita, ne mangera e vivra
per sempre? Scaccio Adamo e colloco davanti al giaca del piacere un
Cherubino ed una spada sfolgorante e fiammeggiapés, custodire la via
all'albero della vita. Poiché pertanto é scrittora dunque egli non stendera la
sua manoe tutto il resto fino avivra in eterng potrebbe sorgere un dubbio
riguardo a chi tali parole siano da attribuire,at@eologo che profetizza, o se a
Dio che parla, a meno che non si analizzasse chente la versione dei Settanta,
nella quale é scrittaed ora, disse Dio, forse che egli stendera la mapoendera
dall'albero della vita? Tuttavia, a nessuno che intuisca chiaramente |l
significato delle parole sara in dubbio, come crexgh@ queste parole promettano,
in qualunque modo esse siano state ordinateprhotdella natura umana alla sua
antica condizione. Infatti, non mi sembra che imtetino bene coloro i quali
ritengono che, in questo passo, la particebaabbia senso di negazione, e non
invece di interrogazione o di dubbio, e che l'uofuccacciato dal paradiso, per
non poter prendere dall’albero della vita e viviereterno. Infatti, in che modo la

natura umana dopo il peccato avrebbe potuto cegliail’albero della vita e

633 per quanto attiene la traduzione dei versettiidilccorre dire che 1a dove Eriugena si
servito delle citazioni tratte dalfulgata ho ritenuto opportuno riportare la traduzioneiatah
secondo la versione CEI, mentre per le versiom @thzioni da lui stesso rielaborate e riadattate
ho eseguito una mia traduzione.

224



mangiare e vivere in eterno, se non ancora libatatgpeccato e dalla morte (la
quale € la punizione del peccato) e, soprattugona aveva preso 0 mangiato
dall’albero stesso della vita prima del peccatapneoun accurato studio delle
Scritture suggerisce? Infatti, se avesse presongjiaia, di sicuro non avrebbe né
peccato né sarebbe caduta, ma sarebbe vissutdeiterna felicita. Inoltre, se
guel paradiso dal quale 'uomo fu scacciato ereeter e materiale e, se l'albero
della vita, che fu piantato nel suo punto centrfalenateriale e di natura sensibile,
offrendo un frutto adatto agli usi corporali, pekcilora Dio non scaccio 'uomo
soltanto dall'albero della vita e non lo recinsegumalche altra parte del paradiso,
affinché non potesse toccare quell’albero? Settinfaon ci fosse stato nessun
altro motivo per vivere felicemente ed eternamemaieparadiso al di l1a del cibarsi
dell'albero della vita, che € concesso soltante alkature razionali, perché allora
'uomo dopo il peccato non avrebbe potuto viverdes@llo temporale misero ed
infelice in un’altra parte del paradiso? Infate, some si crede, gli altri animali,
soprattutto quel serpente, con il quale I'anticonit® esercito la sua malvagita,
furono anch’essi nel paradiso, senza poter tuttaviere in eterna felicita, poiché
non furono creati per mangiare I'albero della vgarché anche all'uomo non fu
permesso da peccatore vivere tra quelli, dal momehe la ragione illuminata
dalla verita ha insegnato che una creatura razomaiche se peccatrice, supera
per la dignita della sua natura ogni essere irre#e e privo di peccato? Se
pertanto gli animali irrazionali, scacciato 'uomarasero in paradiso, benché
quello fosse superiore agli altri, per quale motaltora anche a lui, benché
peccatore, non fu permesso di rimanere tra quellparadiso? O, forse, gli altri
animali furono scacciati con lui dal paradiso? Me, qualcuno dicesse cio
dovrebbe cercare nelle Scritture o nell’autoritéa $kenti Padri o in entrambi, da
dove potrebbe provare la cacciata degli animalguali 'uomo diede un nome
nel paradiso prima del peccato, cioe che siano cdatiati dal paradiso insieme
con 'uomo nel momento del suo peccato. Ma poiah& niuscira a trovarlo, cessi
di avere un’interpretazione carnale del paradisteiesuoi animali e si rivolga
subito all'interpretazione spirituale che solo lara puo insegnare, la quale e
I'unica e sola via attraverso cui si entra all’mie dei penetrali piu profondi delle
mistiche parole. Vieni dungue e intuisci meglisignificato delle parole divine.
DISCEPOLO: Sono piu che pronto ad apprendere le cose chranver da te

dette; infatti sono molto fondamentali e, come oregbno state trattate anche da
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pochi. Infatti, fino ad ora, non ho letto né uditessuno che abbia scritto del
ritorno della natura umana e delle altre cose one & essa e per essa alle eterne
cause dalle quali essa ebbe origine e della restime nella sua prisca dignita,
benché qua e 13, sia nelle Sacre Scritture si& rglere dei Santi Padri, vi sia
spesso un sentore di tale teoria.

MAESTRO: Pertanto la voce di Dio insinua tale ritorno, splale verte il
discorso, con queste parole dicenoia dunque O, come un’altra traduzione dice
piu chiaramenteed org dice Dia Quasi come se la divina clemenza e l'infinita
bonta, sempre dispostissima all'indulgenza e a#éapsospirando la caduta della
divina immagine e accondiscendendo con misericordia sopportando
pazientemente la superbia umana, avesse esplidtardetto: “Ora dunque, cioé
vedo 'uomo appena espulso dal paradiso, resoigefela che era felice, povero
da che era ricco, calato nel tempo da che eracetenortale da che era vivo,
stolto da che era saggio, animale da che eraisggitterreno da che era celeste,
vecchio da che era giovane, triste da che eraefeperduto da che era salvo,
prodigo da che era buon figlio, lontano dall'inseitelle virtu celesti e io soffro
con lui. Infatti, egli non fu creato per questo. &ntrario, quello che voi, suoi
vicini ed amici, vedete ora scacciato dal paradsita regione della morte e della
miseria, quello fu creato per il possesso della waterna e della beatitudine,
parlando cioe alle gerarchie celesti, che aderaidaroprio Creatore rimasero
nell'eterna beatitudine e una cui parte, tuttavia, in parte travolta nella
perdizione delluomo. Non vedi cose quanto gramaitenga ilpathosdivino, dal
momento che esso é espresso brevissimamente ddouavserbio di tempo, cioé
“ora” e da una sola congiunzione causale, cioe ¢dei? Ma, dopo aver
commiserato I'uomo, la stessa divina clemenza,iqueshta a consolare sé stessa
e le gerarchie celesti, promette il ritorno deltum in paradiso con una locuzione
di valore dubitativo e interrogativo. Dice infatfira dunque egli non stendera la
sua mano e prendera dall’albero della vita e margervivra in eternoQuasi
volesse dire: “Non e necessario dolersi della mdetuomo e piangere sulla sua
caduta dal paradiso. Infatti la speranza del rdoran gli € stata del tutto negata.”
Che stenda forse un giorno la sua mano, (cioe @stén sforzo del suo buon
operare nelle virtu), affinché possa cogliere itfrdall'albero della vita, (cioé i
doni spirituali del Verbo di Dio) e che mangi puik cibo della pura

contemplazione grazie alla quale vivra in etereoza mai rivolgersi indietro alla

226



miseria delle realta terrene che moriranno debtutsieme al mondo, ma, al
contrario, che possa passare interamente a Diadipentare un’unica cosa con
lui? E questo lo si pud chiaramente capire daltpussti parole della Scrittura.
Dice infatti: “Scaccio Adamo e pose dinanzi al paradiso del peacerCherubino

e la spada fiammeggiante e potente per custoiioeésso all’albero della vita.
Non penso che tu ti sia dimenticato in che modolibed quarto, seguendo |
pensieri dei Santi Padri che, esperti in entrangbdingue, hanno trattato del
paradiso, abbiamo appurato, come a noi € sembpaiorinno, che nient’altro ¢ |l
paradiso da cui 'uomo fu scacciato se non la atessura umana che fu creata ad
immagine di Dio. Proprio dalla dignitd di questamiagine la natura umana
decadde, disprezzando il comandamento divino. Ecpersi conclude che la
cacciata o caduta dell'uomo altro non fu se norpdadita della sua naturale
felicita per il cui possesso egli fu creato. Inféttomo non perse la sua natura
che, in quanto creata ad immagine e somiglianz®idi € necessariamente
incorruttibile. Perse invece quella felicita cheebbe realizzato se non avesse
disprezzato di restare obbediente a Dio.

DISCEPOLO: Non solo non I'ho dimenticato, anzi lo ho fissd&mamente
nella memoria!

MAESTRO: Perché poi dicee pose un Cherubino dinanzi al paradiso del
piacere (cioe davanti alla gioia spirituale della naturaana)? Che ha voluto dire
con questa parola? O vuole indicare quella forzeste che € collocata al terzo
posto nella prima gerarchia degli ordini angelicicui la tradizione sacra colloca
infatti i Serafini, i Cherubini e i Troni, o, forsguol indicare con questa parola
semplicemente ci0 che essa significa, oppure gsalta di piu profondo da
intendere? E percio, & necessario, per prima @magare il significato di tale
nome. La parolaCherubino é tradotta comebbondanza della conoscenpa
effusione della Sapienzaome il santo Dionigi I'Areopagita scrive nelle@
intitolata La gerarchia celesteA lui fa eco Epifanio col suo libro intitolatbe
parole ebraiche Dice infatti che il termineCherubinova tradotto comepiena
conoscenza conoscenza di molte coskla se la divina Scrittura volle in tal
luogo significare I'essenza celeste, siamo necigsante costretti a dichiarare
che il paradiso abbia una natura spirituale. Laorag infatti, non ci permette di
credere che una natura spirituale e simile a Dibeesi muove sempre intorno a

Lui possa essere collocata dinanzi a un giarditu@at nello spazio e sulla terra, a
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meno che non diciamo che non proprio un Cherulldansi una delle virtu celesti
dell'ordine piu basso della gerarchia, cio che finide essere un angelo, sia stato
posto davanti al paradiso. E percio questo fu chtanCherubino, poiché proprio
da un Cherubino riceve I'ordine di collocarsi davah paradiso. Infatti, tutto cio
che viene eseguito sul piano naturale da partee dgdrarchie piu basse delle
nature celesti, viene ricondotto a quelle piu eleyvpoiché niente operano quelle
pil basse se non cio che é ordinato di fare dalegp@l elevate. Per lo stesso
motivo e scritto che un Serafino abbia purificatgriofeta Isaia, cioe non fu
proprio il Serafino, come spiega il santo DionitAreopagita, a purificare di
persona il profeta, bensi fu uno degli angeli délimo ordine delle entita celesti
a farlo, il quale percid meritdo di essere chiamdépafino, poiché fu un Serafino
ad ordinargli di purificare il profeta, poiché lessa purificazione non é riferita a
chi esegue la purificazione ma a chi ordino ch@ofeta fosse purificato. Se avra
detto ci0, non restera la stessa difficolta? Infadh € verosimile che una sostanza
angelica, benché ultima nell'ordine delle entitéest, possa essere collocata in
un qualche luogo di natura terrena. Se, invecesideriamo solo il significato del
nome e nessuna sostanza celeste in tale luogoampusslire che Dio colloco
dinanzi al paradiso del piacere (cioé dinanzi adtura razionale umana), benché
fosse ormai scacciata dal paradiso (cioé sepawmdta dignita della sua antica
condizione) un cherubino, cioe I'abbondanza deflaoscenza e I'effusione della
sapienza, per mezzo della quale riconoscere ssastedl’originaria beatitudine,
che con il peccato aveva abbandonato, e nella qu#igvia potere e volere
ritornare purificando I'azione e la conoscenza sdr@tandole con gli studi di
sapienza. In cio e possibile comprendere che natiaiata dell'uomo dal paradiso
vi fu piu misericordia divina che vendetta. Il d@®, infatti, non volle
condannare del tutto la sua immagine, bensi valleowvarla ed esercitarla
nell'abbondanza della conoscenza, raddrizzarlallechinarla con l'effusione
della sapienza e renderla nuovamente degna dnaitere di godere dell’albero
della vita dal quale fu allontanata, affinché noorisse ma vivesse in eterno. Ma,
se qualcuno volesse osservare piu profondamemnaprenderebbe in modo non
inopportuno che con la paro@herubinosi vuol intendere proprio il Verbo di
Dio. Infatti, il Verbo di Dionel quale sono nascosti i tesori della scienzaliede
sapienzasempre, senza alcuna interruzione, € presemtes@liardo della natura

umana, istruendola, purificandola e illuminanddlaché non I'avra ricondotta
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alla sua completa perfezione. E, del resto, percheavigliarsi del fatto che la
sapienza divina sia espressa con la patblerubing dal momento che la virtu e
anche dettaangelo di grande consigljo(ascolta I'Apostolo che parla di Dio
Padre:le realta invisibili si contemplano a partire dallareazione di questo
mondo per mezzo delle realta rese intellegibilialy stesso modo, anche la sua
eterna virtu e potenzae, per farla breve, essa, all'interno delle Saanétt8re, e
solita essere chiamata con una metafora per casindrabile tramite i nomi di
tutte le creature celesti? Infatti per lo stessdivoonoi comprendiamo in modo
non sconveniente che la spada fiammeggiante ssgnpiioprio il Verbo di Dio:
Esso brucia e separa. “Brucia” infatti le nostrépep poiché Dio é fuoco che
consuma e purifica le passioni irrazionali dellatn® natura e la separa e divide
da queste che entrarono in essa a causa del pewgdiendole il suo splendore e
deformandola la resero diversa dal suo Creatores@uspada, cioe il Verbo del
Padre, figlio unigenito, non ingiustamente é cradegsere la virtu, la sapienza e
viene definita “mobile”, poiché, pur essendo diuna immutabile, tuttavia essa si
muove, spinta dalla sua ineffabile clemenza e naigetia, verso la salvezza della
natura umana. Sempre tale Cherubino e la sua $pataeggiante sono collocati
col loro movimento dinanzi agli occhi della nostnaima (parlo della ragione e
dell'intelletto). Perché®Per custodire la via all’'albero della vitecioé affinché
non dimentichiamo la via all’albero della vita, na@zi affinché ricordiamo
sempre l'albero stesso della vita e la via stessanezzo della quale si giunge ad
esso, e affinché I'avessimo sempre dinanzi aglhiodel nostro cuore. E non
meravigliarti se ho parlato dCherubino al singolare, poiché San Girolamo
affermo che presso gli ebrei i nomi come questmuinero plurale e di genere
maschile, hanno la desinenza-dm. Infatti, ho seguito San Dionigi I'’Areopagita
allorché pronuncia i termirgeraphime cherubim al singolare, soprattutto perché,
servendosi di vocaboli ebraici e greci pose i nemgolari al posto dei plurali
'uno al posto dell’altro. Ma, qual e quella viaeclporta all'albero della vita e
cos’e quell'albero e a cosa conduce? Non e forspriril Figlio di Dio che dice
di se stessap sono la via, la verita e la vilaChe egli sia I'albero della vita e
chiaramente evidente da diversi passi delle Sacrgti8e, tanto da non aver
bisogno di ulteriori prove. In questo passo delteitire sono presentati in gran
quantita molti nomi che sono simboli del Verbo dwi Infatti sia il Cherubino sia

la sua spada fiammeggiante e mobile sono definitivia”, sia “albero della vita”
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in modo tale che, tramite ci0o, noi possiamo comgpeea che lo stesso Verbo
giammai si allontana dallo sguardo del nostro cworhe € sempre pienamente
presente per illuminarci e giammai permettera cigavperduto il ricordo della
felicita che perdemmo col peccato, volendo semjpandurci ad essa e, finché
ci0 non avverra, soffrendo con dolore e continuarab invogliarci ad
intraprendere attraverso i gradi perfetti dell@sza e dell'azione il cammino che
conduce li. Disse infattsono venuto a diffondere il fuoco sulla terra e’alh
voglio se non che vi sia un incendiMa, prima di trattare del ritorno della nostra
natura, cosa che € ampiamente comprovata dallsastesura fisica, ritengo che
sia necessario considerare le prove dalle quahispinti a credere fermamente
che cio accadra, se per te va bene.

DISCEPOLO: Va benissimo. Poiché a partire dalle argomentaziaturali delle
realtd sensibili il progresso della vera riflesgiopuo giungere alla pura
contemplazione delle realta spirituali.

MAESTRO: Percio considera se codesti cicli locali e tempaliafjuesto mondo
visibile siano privi di un certo significato spudle oppure no.

DISCEPOLO: Non direi facilmente che siano privi di significagpirituale.
Infatti, come penso, non vi & alcuna cosa visibileorporea che non contenga
anche un significato di natura incorporea e inggide. Ma mi piacerebbe che tu
ricordassi brevemente alcuni di questi cicli daalqwuoi ricavare le prove a
favore del ritorno.

MAESTRO: Penso che a tutti coloro che considerano la nateifa sua totalita
con la riflessione dell’animo attraverso il giudiziella percezione corporea sara
piu chiaro della luce stessa che la sfera celestiellata sempre ritorna mobile
verso lo stesso punto entro lo spazio di tempoaetitiguattro ore; allo stesso
modo il sole, trascorse le quattro stagioni, rigowerso lo stesso punto del
diametro equinoziale, nello stesso momento, cicgua sorgere; anche la luna
nell'intervallo di poco piu di ventisette giorniogto ore ritorna nello stesso punto
dello zodiaco, nel quale e apparsa. Sul ritorndiddgi pianeti, sembra inutile
parlare dal momento che e cosa assai nota a liutserti di astronomia. Infatti,
e sufficiente aver proposto come esempi le leggirah e le rivoluzioni dei piu
importanti pianeti del sistema allo scopo di dimas ci0 che ci sforziamo di
argomentare. La luna, infatti, alla fine dellottaw decimo anno, ritorna al

principio del suo corso, il sole alla fine del vaitésimo anno. Tali numeri, se
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vengono moltiplicati tra di loro, aumentano in aiegentotrentadue anni.
Compiuti i quali, i due pianeti suddetti, compientigto il calcolo del corso
pasquale, si sforzano di ritornare allo stesso duegnumero di anni e alla
primitiva armonia del proprio ciclo. Che dire dalia? Forse che non ritorna alle
stesse qualita del freddo o del caldo o del tiepddeterminati tempi? Che diro
delloceano? Forse che non segue in tutto e p&r tutorso delle fasi lunari e
osserva determinati momenti del suo risorgereBgaporti I'alta marea, sia la
bassa, cioé lenaline o i ledoni giammai I'oceano interrompe i cicli definiti e
variabili della natura. Che dire delle creatureumtizhe e terrestri, delle piante e
delle erbe? Forse che non osservano ciascuna pkipreempo per il quale si
sviluppano in embrioni, fiori, foglie e frutti? Maisogna dirlo piu brevemente:
non vi € alcuna creatura corporea, cresciuta canovimento vitale, che non
ritorni al principio del proprio movimento. Infattil fine di tutto il movimento
coincide col suo proprio principio. Infatti, in reem altro fine esso termina se non
nel suo principio, dal quale esso comincia a muweml quale cerca sempre di
ritornare, per finire e riposare in esso. E cio soio si comprende tale e quale
riguardo alle divisioni di questo mondo materialeg anche riguardo alla stessa
totalita delle cose. Infatti, il suo stesso finig ®uo principio, che esso desidera e,
trovato il quale, esso si fermera, non affinché mula sua sostanza, ma affinché
ritorni nei suoi principi dai quali esso ebbe anigi Dice ’Apostolopassa infatti
'immagine di questo monddl santo padre Agostino, spiegando la preseiatsefr
apostolica, disse brevementeénmagine (passa), non la sua natunailizzando,
come penso, il termine “natura” per indicare I'esse secondo l'uso
frequentissimo della lingua greca e latina. Infagiessissimo i Greci intercambi-
ano la parolapivoig con o=cio € o=cia con evoic. Nello specifico, pero, il
significato proprio di queste parole € il seguentesio (Cioé essenza) puo essere
impiegata per significare cio che non si corrompesi accresce né diminuisce in
nessuna creatura sia visibile sia spirituale, neeqtioic (cioe natura) si puo
impiegare per indicare I'essenza concepita sulgpdeila generazione in qualche
materia attraverso i luoghi e i tempi, la quale msSere soggetta a corruzione,
crescita e diminuzione e a differenti accidentiattn il termineo=cio deriva dal
verbo enpi, cio&io songq il cui participio maschile év e quello femminile &
ofloa, da cuio=oia. Invece,pboic deriva dal verb@vopor, Cio&io nasco, sono

piantato, sono generatdercio ogni creatura, nella misura in cui susgigi suoi
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principi, € o=ocia (essenza), nella misura in cui, invece, &€ genematgualche
materia € dett@voic (natura). Dunque, come abbiamo detto, come piligSseci
o=>ocia € usata al posto divoic e gpvoig al posto dio=ocia, allo stesso modo
presso i Latiniessenzae usata indifferentemente al postondiura e natura al
posto di essenza, mantenendo tuttavia intattogiifscato proprio dei singoli
vocaboli. La ragione illuminata dalla verita affexrraon sicurezza che I'essenza
delle cose sensibili, che il Padre suddetto (Ago$tha indicato con il nome di
natura, restera in eterno, poiché fu creata immutabile@etla divina sapienza al
di & di ogni spazio, di ogni tempo e di ogni muéano. Al contrario, nessuno che
sia imbevuto di studi filosofici oserebbe negare [Ehnatura generata nello spazio
e nel tempo e soggetta alle altre affezioni saggeiba alla morte nel tempo
prestabilito dal Creatore di tutte le cose. Inziglae a tali movimenti generali e
particolari di un mondo sensibile siffatto e ailicicai ricorsi perfettamente stabili
che iniziano dal principio dei movimenti e ritormaallo stesso principio, poiché
il movimento delle cose inizia da quello, il pripm, e finisce sempre in esso,
allora tale principio suole essere chiamato “finaifatti, presso i Greci il
principio € chiamatotélog (cioe fine), ed essi dicono principio e fine
indifferentementeéioc, il che cos’altro ci insegna sul piano spirituakenon il
ritorno della nostra natura al suo principio dadlgue stata creata e nel quale e per
il quale si muove e al quale tende sempre a ritefhén generale, come insegna
Sant’Agostino, in tutti gli uomini, sia perfettissimperfetti, sia puri sia peccatori,
sia rinnovati in Cristo con la conoscenza dellatagisia prigionieri del’'uomo
vecchio nelle tenebre dell’ignoranza c’é lo stedesiderio naturale di esistere e
di esistere bene e di esistere in eterno e di @ifeicemente fuggendo il dolore.
Infatti, tale impulso a vivere felici e a restaneuna condizione di felicita deriva
in ogni essere da colui che é eternamente feliceseEogni impulso naturale
necessariamente non cessa né trova riposo finchépeoviene al fine che
desidera, che cosa allora puo impedire alla natmrana il movimento necessario,
che cosa puo frenarlo e bloccarlo, affinché esso mesca a pervenire la dove
desidera naturalmente giungere? Infatti, non esiktiena creatura che voglia o
desideri annullarsi; anzi essa fugge per evitare leh accada di non-essere,
soprattutto percheé tutto cid che e stato creatootla che € il vivere ed e qualcosa

di piu dell’'essere stesso, difficilmente torneraalla.
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Se, poi, per una qualche disgrazia la naturdesianDio fosse separata dal suo
principio per dissomiglianza, tuttavia, essa sirzdosempre di ritornare al suo
principio, per recuperare la somiglianza che avemaotto. Se, infatti, questo
fuoco visibile, che arde nel legno innalzando latpudella sua fiamma, tende
sempre verso l'alto e giammai con la forza del awmdore tende al basso, per
guale motivo, allora, quel fuoco spirituale del@zstainza creata ad immagine di
Dio dovrebbe essere credibile che possa restar@reepmigioniera nell’abisso
della morte e della miseria, tanto da non riusaueergersi sotto I'impulso del
desiderio naturale e con l'aiuto della grazia d» Bila sublimita della vita beata?

Diciamo questo non perché la natura debba esggpramente beata per tutti,
ma perché potrebbe essere per tutti libera dalldem® dalla miseria. Infatti,
essere, vivere ed esistere in eterno sara comuundi,souoni e malvagi; invece,
essere nel bene e nella beatitudine sara solofispémente per quei soli che si
sono perfezionati con I'azione e con la conoscefizache modo pu0 essere
considerato verosimile che il giustissimo Creatdedla natura razionale possa
impedire lo stesso movimento razionale di essa mdanche esso non lo
raggiunga? Non solo gli esempi delle cose sengpitigono a pensare, credere e
a capire queste cose (cioé che tutte le cose amaral principio del movimento e
alle cause originarie, sotto I'impulso delle leggiturali), ma anche quelle cose
che sono considerate soltanto con l'aiuto dell'ezakella mente, come sono le
discipline che i filosofi chiamano liberali. E d& genso sia necessario ricavare
pochi argomenti su cio che vogliamo dimostrarea $&cid non sembra un’inutile
perdita di tempo.

DISCEPOLO: Non mi sembra un’inutile perdita di tempo, ma quoa&di molto
utile e opportuno, poiché, come dal movimento dethse sensibili sono stati
ricavate dimostrazioni sul ritorno della naturasic@anche dalla contemplazione
delle realta spirituali che si conoscono solo cattivita della mente, si ricavano
prove per dimostrare sempre lo stesso ritorno,astytto perché sono piu forti a
sciogliere una questione dubbia le argomentazidre sono ricavate dalle
percezioni corporee, piuttosto che quelle che deovdai perfetti principi delle
vere discipline, e sebbene anch’esse non possaesseée comprese né approvate
senza la guida della ragione e del pensiero. Ilasione, € impossibile trovare

la vera scienza delle cose sensibili affidandosbéd senso corporeo.
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MAESTRO: Che te ne pare? Forse che quella disciplina chgrda e chiamata
dialettica ed é definita scienza del disputare bmmwesi occupa prima di ogni cosa
dello=cia come dal suo proprio principio, in quanto da ekaainizio ogni
divisione e moltiplicazione di quelle cose sullealjul’arte stessa discorre,
discendendo attraverso i generi piu estesi e metiranalle forme e alle specie
piu particolari e, ancora, seguendo la regola deflmposizione, attraverso i
medesimi passaggi per i quali essa discende aésa&t—=cio partita dalla quale
ora ritorna, non cessa di ritornare e in essa serapela a riposare e intorno a
essa gira sotto I'impulso di un solo movimento atiuna fortemente intellegibile?

Che c’e da dire circa l'aritmetica? Forse che;oiminciando proprio dalla
Monade e discendendo attraverso le differenti speci numeri, compiuta la
scomposizione, non ritorna alla stessa Monadeg tdtquale non sa risalire? Né
ingiustamente, dal momento che tutti i numeri gdecie di numeri hanno inizio
da essa e in essa cessano e in essa hanno iel@rsignificato, allo stesso modo
in cui tutti i generi e le specie delle cose soantenuti nellovsia € sono in essa
salvati.

Non diversamente si deve pensare della geomatgaale, in virtu dello stesso
ragionamento, incominciando dal suo principio (c&eeci chiaman@nueiov, € |
Latini punto), componendo per figure piane e sol&perfici, lati e angoli,
disegna anche spazi di lunghezza, larghezza ermghtdo Scomposte tutte queste,
ritorna al suo proprio principio, che e il puntd geale risiede tutta la forza di
questa disciplina.

Che dire della musica? Forse che essa non km idal suo principio che
chiamano nota e che si muove intorno ad armoniesesmaplici sia complesse?
Avendo scomposto le quali, ritorna alla nota (@béuo principio), poiché in esso
essa stessa nella sua totalita sussiste col sacsiggrificato.

Chi ignora che l'astrologia, il cui sommo sigoéto consiste nel contemplare i
moti degli astri attraverso luoghi e tempi, prendaio dal primo tempo nel quale
essa poi termina il suo ciclo, avendo scompostintgrvalli delle ore? Non vedi
quindi in che modo le suddette concezioni dell’amimazionale ripetano i loro
principi nei quali i loro moti pongono il fine? Ranto, come e stato gia detto, in
tutte queste cose il principio € la stessa coda @iee.

DISCEPOLO: Lo vedo chiaramente e il procedimento di tale argotazione,
che e tratto da realta intellegibili, ben riescdimostrare con credibilita quanto
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ora stiamo affrontando, come penso. Si sta affrmfdainfatti, 'argomento del
ritorno della natura. Tuttavia non riesco a capeee perché tu, avendo ricavato
le suddette prove dalle arti liberali, abbia invéxadasciato la grammatica e la
retorica.

MAESTRO: Sappi che sono state tralasciate non per un sotovan Primo,
perché proprio queste due arti non erroneamente sonsiderate da molti
filosofi quasi essere delle branche della dialettiSecondo, per non perdere
tempo nella discussione. Infine perché esse nobrse trattare della natura, ma
piuttosto o delle regole fonetiche della voce umetma Aristotele e i suoi seguaci
affermano che non esistono per natura, bensi pesuetudine di coloro che
parlano, 0 a cose e a persone nel particolare, @wsasono lontane dalla natura.
Infatti, poiché la retorica si sforza di trattarei duoghi comuni che sono di
competenza della natura, non affronta argomenti, sua della dialettica. Dico
guesto, non perché la grammatica e la retorica hiaoael tutto come di propri
principi, dal momento che l'una prende le mossdad#dttera, l'altra dalla
proposizione (cioe dalla fase compiuta) e in edssse ritornano (infatti la
scienza dello scrivere bene si trova nelle lettexregerizia del bel parlare nella
proposizione), ma perché sono piu utili e capasioatenere e a confutare le
argomentazioni che sorgono dalla discussione dgléstioni dubbiose, nonché
riguardano le questioni tratte dal regno della ragtpiuttosto che le riflessioni
escogitate dalla mente umana. Infatti, per le go@stmane furono scoperte e
inventate I'arte di scrivere e di parlare bene.

DISCEPOLO: Perché allora sono incluse nel numero delle dxéirdli se non
sono secondo natura, ma secondo le invenzioni Utnane

MAESTRO: Non vedo altre spiegazioni se non che esse adedassempre alla
madre delle arti che e la dialettica. Sono infedtine o le ramificazioni per cosi
dire di uno stesso fiume che derivano da essa,ghianeono mezzi tramite i quali
la dialettica rivela le sue invenzioni intellettuaér I'uso umano.

DISCEPOLO: Non oserei in alcun modo obiettare a tale rispoptaché e
verosimile. Infatti, 'anima razionale puo trattatelle arti liberali dentro se stessa
senza il rumore della voce articolata e di un dsedorbito. Ma ora bisogna
considerare cio che ha attinenza con la presesteigiione.

MAESTRO: Che cosa?
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DISCEPOLO: Che cosa se non che tu dimostri, con il sostegnourdi
personaggio autorevole che il principio e il finei dhoti naturali sono la stessa
cosa e coincidono?

MAESTRO: Se chiedi cio, allora ascolta il beato Massimo algomenta nel
capitolo XVIII degli Ambigua “Tutto quello che si muove secondo natura
certamente si muove per una causa, e tutto quékost muove per una causa
certamente esiste anche per una causa, e tuttdogolké esiste per una causa
certamente ha avuto come principio del suo esseoalisa stessa per la quale é
e dalla quale e stato portato all’essere, e finégi® moto € la medesima causa
per cui Si muove e verso cui € condotta. Ma tuttellq che € e si muove per una
causa certamente ha avuto anche un’origine. Marsedi cid che si muove € la
causa per cui Si muove, essa € certamente la stpssaio per la quale e stato
fatto ed € la causa. Una sola dunque e la caustuttio quello che esiste, in
gualunque modo esiste e si muove, secondo natugaianto la causa € principio
e fine; per essa e e si muove tutto quello cheigreiove. Infatti sussistendo come
potenza attiva produce infatti come si convienBi@ come principi e li pone
come idea e provvidenzialmente li trae all'esistenel loro moto e li porta a
compimento come fine. Ma, se tutto quello che smaue stato anche creato, € e
si muove e e stato creato per una causa, tuttolgudle non € per una causa
evidentemente non € né creato né soggetto al metomidon si muove, infatti,
quello che non ha una causa del suo essere atigsavertte le cose in tutte le
cose. Ma, se cio che é senza causa € certamertie aanza moto, evidentemente
Dio e immoto, in quanto non ha nessuna causa dekssere, mentre e causa di
tutto quello che esiste Fa attenzione al modo in cui egli dimostra con
grandissima evidenza che la causa di tutte le €ddentica al fine.

DISCEPOLO: Faccio attenzione, ma non capisco che cosa ci@amsse a che
fare con la presente questione. Non mi sembratiictae tu stia discutendo di Dio
che é principio e fine di tutte le cose (poictaesso, per esso e in esso e ad esso
sono tutte le coge ma dei principi temporali delle cose sensibdgi moti
secondo la generazione e il luogo, e delle origjmituali delle realta intellegibili,
che noi percepiamo con I'anima. E percido non mhéoga chiaro dove vadano a
parare questi esempi che da te sono stati dattimip a Dio.

MAESTRO: Mi meraviglio del perché tu sia tardo al puntoraen capire dove

tendono tali esempi. Forse che tutti gli argomestie abbiamo introdotto
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ricavandoli dalla natura delle cose sensibili ig@li non mirano al fatto che,
come naturalmente ogni cosa si sforza di ritor@usio proprio principio, o che
esso sia qualcosa di materiale o che sia qualcbspidtuale, cosi noi non
crederemo e capiremo, rassicurati da prove cengsshe anche la natura umana
ritornera immediatamente al suo proprio princiflbg altro non e se non il Verbo
di Dio, in cui fu creata e nel quale esiste e vivenodo immutabile?) Se infatti
Dio e principio di tutte le cose che sono e che s@mo (cioé di quelle cose che
sono sottoposte ai sensi corporei e ai procesdliettuali dell'anima e di quelle
realtad che invece per la eccessiva sublimita etsgiita della propria essenza
sfuggono ai sensi corporei e alla percezione dedate) e se queste cose tendono
a Lui e se, ancora, tale loro tensione non é ofgtiecala nessun motivo dal
giungere a Lui, che c’e di strano se si credepessa, riguardo alla natura umana
(che fu creata proprio ad immagine e somigliandbudéo e comune principio
di tutte le cose) che possa ritornare la da dove eligine? Soprattutto perché
essa non si allontanod a tal punto da perdere caoampémte il suo principimel
quale come dice I'’Apostoloyiviamo, ci muoviamo e siamma si dice che essa
fu scacciata nel senso che fu privata del suo dplenper la dissomiglianza per
cosi dire subita per mezzo del peccato. La somigdiainfatti, la rese vicina, la
dissomiglianza lontana. Poiché non € muovendodipke ci si allontana o ci Si
awvvicina a Dio, ma e con gli stati della mente.ocAtesso modo non ci si
allontana fisicamente dalla luce solare, bensi leonecita o la chiusura degli
occhi o col tramonto dello stesso sole. La salote $i abbandona in un luogo, ma
a causa di una malattia. Allo stesso modo la iatéelicita, la sapienza e tutte le
virtl non altrimenti sono abbandonate se non cavosituzione dei loro opposti
cioe la morte, I'infelicita, I'ignoranza e i vizk, come la pelle del corpo umano é
deformata dal contagio della lebbra, cosi la matimana fu infettata e corrotta
dalla disobbedienza ispirata dalla superbia e &i oesa deforme e lontana dal
suo Creatore. Dalla quale lebbra, tuttavia, essestaia liberata per mezzo del
farmaco della Grazia divina, sara ripristinata anedlia antica bellezza. Bisogna
piuttosto dire che la stessa natura, fatta ad innmmeadi Dio, giammai perse del
tutto la forza della sua bellezza e lintegrita l@letua essenza né potra mai
perderla (poiché I'immagine divina rimane semprenimabile), tuttavia, a causa
del peccato, essa fu resa partecipe delle realtéuttbili. E ci0 possiamo

dimostrarlo in virtu delle parole del beato Gregati Nissa. Egli, infatti, dice nel
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capitolo XXVII del De imagine parlando della resurrezioneN6én €& cosa
incredibile che dall’'unione (dei quattro elemenéngrali del mondo) avvenga lo
scioglimento (cioe il ritorno) dei corpi che risaygo al proprio (stato di natura).
Cio che a noi appartiene non é del tutto soggeltituaso del mutamento. Se cosi
fosse, sarebbe assolutamente degno di criticatibfahe ('umanita) nessuno
stato esiste secondo natura. Eppure, ad una pantdtanalisi, di quegli elementi
che sono in noi, alcuni sono eterni, altri inve@scono dal mutamento. Infatti, il
corpo muta per aumento e diminuzione, vestito detée della vita come se
fossero degli abiti. Invece, la forma resta in s&&ssa immutabile, nonostante ogni
trasformazione, senza allontanarsi dalle carattiicise insite una volta dalla
natura stessa, anzi in ogni mutamento del corpoa emgpare con le sue
caratteristiche naturali e proprie; ma per effetiel Verbo di Dio da essa viene
sottratto il mutamento che € di origine passionaleche si sovrappone per
accidente alla forma. Infatti, come per cosi dirgapparenza aliena, la stessa
deformita prende forma attraverso la sua malatfialta la tale deformita per
mezzo del Verbo di Dio, come accade a Neman il &aaquei lebbrosi di cui si
parla nel Vangelo, la bellezza, velata dalle passigrazie alla sua salute,
ritornera a splendere nelle sue conoscenze. Pameléa deformita della nostra
anima non vi & nulla di mutevole o di scorrevole ldesua mutabilita, ma vi &
insito ci0 che possiede durata e che si trova atesso modo nella nostra
composizione corporafeFa attenzione a con quanta chiarezza ed evidénza
Nisseno di cui ho detto ha insegnato che non solfodma dellanima é stata
creata ad immagine di Dio, ma anche la forma nktudal corpo, che imita
'immagine dell’'anima, rimane sempre incorruttibdd immutabile. Tutto cio che
fu aggiunto al corpo naturale dalla composiziongliddementi e all’anima dalle
so0zze passioni irrazionali € sempre soggetto ahmeito e alla corruzione. E cio
e ben insinuato, come egli stesso ha detto, atsavallegoria di Neman il Siro e
di quei dieci che il Vangelo narra siano stati guatal Signore. Infatti, quel
siriano e quei dieci non persero del tutto I'imnmegiumana, bensi furono
semplicemente affetti e ricoperti dal gonfiore dladaleformita della lebbra,
affinché comprendessimo per mezzo di cio che laragstura non fu perduta o
trasformata, ma privata del suo splendore a caeia deformita dei vizi. E
osserva con quanta sicurezza lo stesso sirian@a abppresentato un’allegoria

della natura umana. Il nomdemaninfatti si traduce con “bello” &yria con
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“contemplazione delle realta celesti”. E forse déuma umana, infatti, non sarebbe
stata proprio cio, se non si fosse insuperbita?a Essella e fu creata per
contemplare le realta celesti, ma a causa del feciasuperbia fu affetta dalla
lebbra. Ma poi, lo stesso Neman, scendendo in @iuwgeitornando in Siria,
secondo l'ordine del profeta Eliseo, si libero dakébbra immergendosi nelle
acque del Giordano e la pelle del suo corpo fuowata. Forse che la nostra
natura non discendera anch’essa nella comprensieltee sua miseria, allorché
essa avra riconosciuto la sua inanita e lo squaliiei suoi vizi e, ritornata in sé
stessa, si purifichera? E chi la purifichera? Blisgoe il Salvatore di Dio o la
Salvezza divina. Forse che il nostro Eliseo ndiv@ibo di Dio, il nostro Signore
Gesu Cristo, che é il Salvatore di Dio e la Saleedwina? Nel “Ritornare in
Siria” salvera la nostra natura, cioé finché neraardinato che noi ritorniamo
alla nostra antica condizione (cioe alla conteniplaz delle virtu celesti). E dove
ci purifichera? Nel Giordano il cui significato tlatto e “discesa del Signore”,
“discesa del Giudizio”, “potenza”, “ultima terra” Gesurrezione”. E quando
crediamo e speriamo che vi sara la salvezza #rho della nostra natura nella
Siria della celeste contemplazione, se hon quan8mmnore discendera nella sua
Gloria? Egli discendera per giudicare i vivi e inmoe per manifestare la sua
potenza nell”ultima terra”, cioe alla fine del nim quando il cielo e la terra
passeranno; nella loro “resurrezione”, cioe nedlfezione dei santi nell’eterna
beatitudine o, sicuramente, nella resurrezione arsale di tutti. Infatti, la
resurrezione universale e proprio I'ascesa di ti#lia morte alla vita, da un corpo
animale e corruttibile a quello spirituale ed irrattibile. Invece tutta quanta la
lebbra della natura umana e la corruzione saraaocolte e portate in Giezi.
Giezi si traduce con “vedendo la valle” o “separazioaadvisione”, ed indica
allegoricamente il Diavolo il quale, benché non afatto servo del nostro
Salvatore, tuttavia senza il suo ordine e permassopotra esercitare gli inganni
della sua malvagita, né potra mai cessare di guard&l profondo della
perdizione e della morte eterna, e scendere a chlisasua superbia diviso dalla
contemplazione della Verita. Percio la nostra laltire aveva contaminato con il
livore della invidia stessa I'immagine di Dio riteara a Lui e, poiché sara
sommerso dal dolore per la nostra salvezza e peodtra restaurazione, la sua
punizione verra raddoppiata. Che diro dei diecbtebi? Forse che essi non sono

stati allegorie della nostra stessa natura chata stdenta dal suo redentore e che
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ogni giorno e redenta in ogni singolo uomo e clow k& fine del mondo, sara
universalmente redenta e liberata in tutti? Infadti solito, la nostra natura e
simboleggiata dal numero dieci. Infatti, non c’ébio che essa sia formata di
corpo e di anima. Il corpo prende forza dal numermue, cioé dai quattro
elementi corporei e dalla forma che compone e pagoegli elementi. Anche
'anima non e lontana dal cinque. Infatti essa tasin intelletto, ragione e
duplice senso, quello interiore e quello esterierael moto vitale dal quale e
regolato il corpo. Considera dunque come tale deaadana, la quale, come
penso, sara liberata dalla miseria in essa svilagp@ome da una lebbra per
merito della Grazia del suo Creatore e Redentaoenera all’'Unita, affinché non
la decade, bensi solo lintelletto possa rimanergoualla pura contemplazione
della semplice Verita. E ritengo che proprio attr@o I'immagine del lebbroso si
indica colui che da solo € ritornato al Signorepmioscendo a Dio la gloria della
sua purificazione e, come ritornato dalla lontaesrat straniera della sua
dissomiglianza, resto unito al suo Liberatore éffeatore; invece non sono stati
compresi gli altri nove. Poiché tutta la natura nmaerra unificata in un solo
intelletto, affinché in essa non rimanga nulla m&armguel solo intelletto con |l
quale contemplera il proprio Creatore. Ma, primarditare della purificazione
della natura umana e della sua unificazione costessa e con il suo Creatore ad
immagine del quale essa fu creata, non ritengaléncibe si debba dire qualcosa
sul concetto stesso di “ritorno”. Poiché nessuntygptacilmente dimostrare cio
che ha detto se non colui che avra prima insegrexrithé e caduta e da dove inizi
il ritorno della natura e attraverso quali gracsaesscenda e a che cosa tenda e
dove finisca.

DISCEPOLO: Non c’e niente di piu vero, come credo. Chi, infgtbtra mai
dimostrare facilmente il ritorno della natura, senravra prima dimostrato con
prove sicure e razionali dove essa vada e in ctdomitornera?

MAESTRO: Da dove essa sia caduta e dove vada a nessun tereéen
sconosciuto poiché il Salmista dideiomo, allorché ascende agli alti onori, si
instupidisce e diviene simile alle bestie irrazibnaCosi ha perso I'onore
dellimmagine divina e delluguaglianza alle virttelesti ed &€ caduto nella
somiglianza con le creature irrazionali. Infati,rlatura € oppressa dalle passioni
terrene e dai desideri carnali, essa che, invecstai creata per desiderare

naturalmente e per amare le realta celesti, essacltreata per godere della
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ragione viene travolta da un impulso irrazionaleni bestiale I'impulso che non
e disdicevole nelluomo neanche dopo il peccato, bane insegna la ragione
illuminata dalla verita, € considerato disdicevioéd’'uomo cio che é lodato nella
bestia. Perché? Perché nella bestia I'impulso iorate esiste secondo natura,
nelluomo invece esso e contro natura. Infattifotudio che vi € insito secondo
natura &€ bene, cid che vi é stato aggiunto conatora, benché sia bene per
un’entita bestiale, € per 'uomo sconveniente @thrso. Né da altro gli impulsi
irrazionali giunsero alla natura umana se non dekfimpeto delle bestie alle
quali essa fu resa simile dal peccato. Cio lofteatanche Gregorio di Nissa che
dice: “Credo che sia stato proprio da tale principio (cidalla somiglianza con
gli animali irrazionali) che le singole passioniasio state instillate nella vita
umana proprio come un flusso d’acqua deriva da tor#ana. Tale aspetto lo
conferma la stessa parentela delle passioni clgensanifestata ugualmente in noi
e nelle creature irrazionali. Non & giusto infattie nella natura umana creata
secondo I'nmmagine divina il moto passionale poasaientare le sue origini.
Poiché la stessa somiglianza delluomo con Dio Bosecondo il furore, né la
stessa natura celeste e creata dal piacere. Laalitat come la ferocia, e |l
desiderio verso cio che € piu grande e I'odio vesgoche € piu piccolo e tutte le
cose di questo tipo sono molto lontane dall'essatetka divina bellezza. Percio
la natura umana ha introdotto dentro di sé quesisecricavandole dalla parte
irrazionale. In esse la vita irrazionale € prontadifendere sé stessa e queste
cose, trasposte nella vita umana, sono diventatssipai’ Nessun sapiente
oserebbe negare che 'uomo sia caduto in questilsnprazionali che, mentre
esistono naturalmente nella vita animale, sonoc@veeccaminosi per la vita
umana; e da questi 'uomo rovind nuovamente nethetene nella distruzione del
corpo. Né infatti poté cadere piu in basso- poitbia natura non c’é nulla di piu
basso di una vita priva di ragione e di senso aumlicorpo miserabile e
corruttibile- poiché nessuna natura puo ritornakenalla, anzi, appena ha
raggiunto il fine della sua caduta, da esso incomi@ far ritorno. Il fine della
rovina e il dissolvimento del corpo.

Ed e proprio dalla dissoluzione del corpo che peendio il ritorno della natura.
E in virtu di cio la morte della carne porto pidlitd che vendetta alla natura

umana, benché essa sia stata considerata comeiaope per il peccato, tanto
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che la morte della carne, processo che si suolénidef“morte” € piu
razionalmente definita morte della morte piuttadtie morte della carne.

Se, infatti, la vita umana in questa carne colridtiviene giustamente chiamata
dai sapienti “morte”, per quale ragione il fine gliesta stessa morte non puo
essere chiamata “vita”, visto che essa sembrailp@iare dalla morte piuttosto
che infliggere la morte ai morenti? Percio il beltassimo nel capitolo XXVIII
degli Ambiguadice: ‘Infatti il termine di questa vita presente io nemmeredo
che sia giusto chiamarlo “morte”, ma piuttosto ai@namento dalla morte,
separazione dalla corruzione, liberazione dalla iagftu, interruzione dello
sconvolgimento, eliminazione delle guerre, trapadatla confusione, ritirarsi
dalle tenebre, rilassarsi dalle fatiche, silenzial dragore indistinto, tranquillita
dall'incertezza, velo della vergogna, scampo dgbassioni, scomparsa del
peccato e, per dirla in breve, termine di tutti aliri’ Percio la fine della vita
presente € l'inizio di quella futura e la morte ldetarne é auspicio della

restaurazione della natura e del ritorno all’antmzarruttibilita.

Anche gli animali “profetizzano” la resurrezione...
(Periphyseony, 899 D- 901 D)

MAESTRO: [...] Il suddetto Epifanio, parlando della resurremoe disputando
contro i Greci che negavano del tutto la resurreziosolendo dimostrare cio,
disse: I Greci negano del tutto la resurrezione, ignoran@o e i suoi

comandamenti. Tuttavia risorgeranno, anche se nmnvadgliono. La stessa
creazione li ammonisce chiaramente, mostrando twgtorni la modalita della

resurrezione.Giunge, infatti, la sera e siamo simili ai mortie€sata la notte,
sorge il sole, infondendoci la vita e dando unrseglella resurrezione. Sono
raccolti i frutti e si taglia lo stato delle cosegsenti con I'immagine definita
della nostra trasformazione. La terra viene semanatproduce frutti, poiché i
semi seminati dopo la messe (cioe dopo la raccoée spighe) ricrescono.
Essendo la cavalletta morta e sepolta, € concapetta terra cido che da quella e
emanato e, dopo qualche tempo, la terra restitu@oehe aveva ricevuto. | semi
delle piante sono seminati, ma devono prima moBenon muoiono, infatti, non

pOSSoNo crescere a nuova vita. Dio ha creato in anche nelle singole unghie,
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dei segni della resurrezione, offrendo una testilgozra per la nostra speranza.
Egli, infatti, manifesta la nostra resurrezione peezzo della nostra testa e dei
capelli. Cido che a noi sembra essere un corpo marié i capelli e le unghie
ogni giorno tagliati, ricrescono nuovamente, sigrahdo la speranza della
resurrezione. E non e cosa fantasiosa raccontateiagreduli gli esempi della
natura. | colombi, uccelli incapaci di volare vetroente, restano morti per sei
mesi e dopo quaranta giorni ritornano a viverexdvfopor (cioe gli scarabei),
presentendo la propria morte, si nascondono in palina di sterco e coprono e
mettono la stessa pallina sotto terra, come sessend rianimati dalle proprie
secrezioni e ritornassero a vivere dai propri redi inutile che io parli della
fenice; infatti le orecchie dei fedeli e di altrahno udito di essa. E questa e la
sua natura: giunta al suo cinquecentesimo anno it, \prevede l'arrivo del
momento della sua morte. Cosi essa costruisce paolcge fatto di aromi e
portandolo giunge in una citta dell'Egitto chiamdgiopolis (cioé citta del Sole)
e percuotendosi il petto fortemente con dei rambsée scaturire del fuoco dal
suo corpo e brucia il legno che é stato ammassatia isua tomba e cosi brucia
tutto il suo corpo, le sue carni e le sue ossa.n@e& per volere divino, una
nuvola carica di pioggia che spegne il fuoco cheiheenerito il suo corpo.
L’'uccello & quindi morto e bruciato, la flamma ssgenta e restano solo i resti
della sua carne incenerita i quali, nel giro di giorno, generano un verme. Tale
verme mette le piume e cresce; il terzo giorno esswesciuto e, una volta
cresciuto, si rivela a coloro i quali osservanonglagano sul luogo; e cosi ritorna
nella sua patria dalla quale giunse e diventa nuoeate una fenice.

Hai udito Epifanio. Se allora nel ricostruiredese e le parti di un corpo umano
opera la forza della natura cosi come anche nelriféwere degli animali
irrazionali, come mostrano le prove del suddetttwra,) che c’é di strano se la
potenza vitale e naturale, che giammai abbandorsmdtanza dei corpi umani,
prevale a tal punto da consentire con la medespeaaaione agli stessi corpi di
ritornare in vita e nell’'integrita di tutta la naaulumana?

Infatti anche i diversi e particolari corpi diegltri animali e di tutte le cose
sensibili- poiché in essi, quando vivono nelle ltmome, soffia e si muove il moto
della vita che poi cessa allorché essi muoionoaéutravia abbandonare del tutto
la loro sostanza- passeranno tutti insieme col mamdjuel modo di cui abbiamo

spesso parlato prima. E poiché tutte le realtailsding intellegibili sono state
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inserite con pienezza nella natura umana, forseechentrario alla ragione se
riteniamo che tutto il mondo al tempo della reszioee della sua stessa natura
nella quale e tutto racchiuso, risorgera insientatte le sue parti in una sorta di
resurrezione universale? Soprattutto perché é pitackesistenza di una sola ed
identica natura di tutte le cose sensibili, consitie in sé stessa, e in questo
mondo la ragione illuminata dalla verita consideoa la grandezza della massa
corporea, ma l'unificazione delle sostanze incogposenza alcuna confusione,
mescolanza o miscuglio delle parti, proprio comiani@onade o nel centro non
percepisci la quantita o la qualita dei numeri d¢ledénee ma il solo suo
significato che non e limitato da alcuna massa,atano spazio, da alcuna
quantita e qualita. Essa, infatti, € in tutto e peto in sé stessa, non limitata da
alcun luogo, non soggetta ad alcun tempo. E dal embonche nell’universo delle
realta sensibili la natura umana eccelle per lassyeeriorita e le realta superiori
attirano a sé quelle inferiori (infatti la ragionen permette che le cose inferiori
siano consumate da quelle superiori, anzi dimdstmaodo certo e sicuro che
quelle inferiori passano in quelle superiori), roforse verosimile pensare che la
natura umana unira e unifichera alla fine di tutiibe le realta create in sé e al di
sotto di sé?

A questo punto ritengo che non si debba tralasdi@pinione dello stesso
Epifanio riguardo alla spiritualita dei corpi umasiwpo la resurrezione. Infatti,
disputando sul corpo di Cristo dopo la resurreziomd quale vi fu in anticipo un
esempio perfetto della resurrezione di tutta I'uitzardice queste coseEhtro
guando erano chiuse tutte le part& sua carne risorse spirituale e nient’altro fu
se non cio che e. E cio che si unifico alla Deitaatlornato dalla bellezza dello
Spirito. Se li non vi fosse stata la sottigliezediad Spirito, avrebbe assunto un
corpo pesante. Ma per mostrare che questo nostrpocoorruttibile si sarebbe
rivestito dell’incorruttibilita nella verita- infai se € mortale, si rivestira di
immortalita- entro quando le porte erano chiuser pestrare che cio che e
pesante, mortale e corruttibile diventera spirittiaimmortale e incorruttibile.
Cosi dimostro a tutti gli increduli che durante tstra salvezza (cioé nella
resurrezione) donera la resurrezione, trasformarnidoorpo in sottile spiritd’
Osserva con quanta sicurezza afferma che vi san@darrezione dei corpi
spirituali e un ritorno incomprensibile nella nasottile, allorché lo Spirito avra

eliminato ogni lentezza e qualita della materiaetes e distrutto il peso che
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soccombe ai sensi corporei ed € circoscritto afjaz® materiale, avendo
compreso bene I'Apostolo che diog:seminato un corpo animale, sorgera un

corpo spirituale
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LA DEIFICAZIONE DELL'UOMO E LA
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La deificazione dell'uomo e la sua resurrezione: itonfronto tra teologia
latina ed orientale.
(Periphyseony, 876 B- 882 B; 893 B- 897 A)

| testi qui presenti contengono le riflessiohe maestro e discepolo svolgono
sul problema della resurrezione delluomo e della deificazione. Siamo in un
momento importante del dialogo: quello in cui Scdidugena svolge un
interessante confronto tra i testi dei Padri lagihé opere da lui tradotte e studiate
dei Padri di lingua greca. Tale confronto si giiicsti alla luce di quanto il
personaggio del maestro afferma all'inizio del soaovo intervento: la
resurrezione delluomo non €& un processo sempliee ddscrivere e da
comprendere. Essa, infatti, comporta una serie pdisSsaggi” che conducono
gradualmente alla riunificazione delluomo con Dldno di questi implica la
trasformazione del corpo risorto dell'uomo in dpiri Scoto Eriugena ritiene
impossibile che 'uomo possa ritornare all’'Unitaida nella materialita e nella
fisicita della sua natura corporea senza che guBsta non subisca prima una
trasformazione del proprio essere e delle propui@ig. Cio si spiega tenendo
conto del fatto che Dio € un essere semplice diraainvisibile e spirituale,
mentre 'uomo €& una creatura che consta sopratulittfisicita e di corpo;
pertanto, affinché l'unione tra i due possa realigg occorre che I'elemento
creaturale dell'uomo si lasci trasmutare in unadtaesuperiore e di natura divina:
dunque risorgere per l'uomo significhera essereaniizato e quindi essere
trasformato in Dio.

Tuttavia, tale principio non riscontra un grangdauso da parte dei
rappresentanti della teologia latina: I'idea cheadkpo umano subisca una tale
metamorfosi & considerata inaudita se non addaitwetica secondo I'autorevole
giudizio di Sant’Agostino, il quale equipara la i@odella divinizzazione del
corpo umano alla ancora piu assurda dottrina dekdgempsicosi pitagorica!

Secondo il vescovo di Ippona, la trasmutazionecdgho umano in spirito non é
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concepibile né dal punto di vista della ragionedaéquello della fede. Eppure
Agostino non ¢ il solo a contrastare tale convingioEriugena riporta anche un
brano del filosofo Boezio nel quale e affermatenpiossibilita che una realta di
natura corporea possa trasformarsi in una di nahw@porea e spirituale. Tale
impossibilita € motivata dal principio della fildso aristotelica secondo il quale
se non vi & una materia comune alle due sostamggete alla trasmutazione non
sara possibile che una di queste possa mutaregs alfialtra.

Le dueauctoritateslatine, dunque, non offrono alcuna possibilitdastenere e di
difendere la dottrina della divinizzazione; ed épo a questo punto che
Eriugena introduce i passi di Gregorio Nazianzem assimo Confessore con
I'obiettivo di dimostrare che la trasformazione ldelmo in Dio mediante la
conversione del corpo in spirito non solo sara ipdes ma €& stata perfino
dimostrata ed argomentata dai Padri della tradezmnentale (anche se lo stesso
Eriugena non dimentica di far notare che anchespredcuni Padri di lingua
latina come Ambrogio la dottrina della divinizzazeoaveva a suo tempo trovato
accoglienza e sostegno.

Secondo gli scritti dei Padri greci, la divirdizzone delluomo € un processo
che bilancia lo squilibrio che il rapporto animajoo ha subito e vissuto durante
I'esistenza terrena delll'uomo: secondo Gregoribeblogo, infatti, come durante
la vita terrena I'anima ha subito l'influenza dedrgo che I'ha guidata nella
conoscenza delle realta sensibili e fisiche, aigpo la resurrezione, il corpo sara
guidato e sottomesso all'influenza dell'anima cberéndera “coerede” del suo
destino ultraterreno e condividera con esso leegigilla vita eterna e spirituale.
Massimo il Confessore spiega tale pensiero aggnd@ehecome la carne fu
inghiottita dalla corruzione a causa del peccatodalla carne fu inghiottita
'anima [...], cosi, in virtu della Grazia del Dio incarnato, laame sara
inghiottita dall’anima nello Spirito e I'anima daib, che e la vera vita, in quanto
'anima possedera esclusivamente.luiAmbrogio, dal canto suo, vede tale
trasformazione del corpo in spirito profetizzatianeelebre parabola evangelica,
narrata da Luca, della donna che fece fermentalieviko nelle tre misure di
farina. Il vescovo di Milano interpreta la parabadentificando la tre misure di
farina con le tre nature delluomo (corpo, animairi®) che, grazie al lievito
dell'unita della Chiesa, fermenteranno diventanda sola cosa. Inoltre, il potere

della Grazia divina plasmera I'umanita a tal pudso ridurla ad una creatura
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semplice e spirituale, libera finalmente dalla agaione e dalla debolezza della
carne.

Ma Eriugena, come al solito, non ama limitarspatere delle suauctoritates
per questo, egli afferma che la divinizzazione’detho tramite la trasmutazione
del corpo in spirito non e in fondo una dottrinawasla e “fantastica”, bensi essa e
in qualche modo riscontrabile a livello simbolidbiaterno di alcuni noti esempi
tratti dal mondo naturale: egli, infatti, accenngli a@sempi dell’aria che si
converte nella luce o del ferro rovente che, ridat nel fuoco, sembra fondersi
con esso. Tali esempi vogliono esprimere un’ultericonoscenza spirituale ed
escatologica: l'unificazione e I'assorbimento defpo nell'anima e dell'anima
nello spirito e di quest’ultimo in Dio non elimirieda loro essenza e la loro
natura; anzi corpo, anima e spirito saranno trasitirin una realta migliore,
senza che cio comporti la loro mescolanza o laussohe delle loro individualita.
Ancora una volta, Gregorio, Massimo e Scoto Eriagenrifanno alle celebri
parole che San Paolo scrive nella sua prima letie€@orinzi, 1a dove egli afferma
che, alla fine dei tempi, Dio sacmnnia in omnibuscioé “tutto in tutte le cose”.
Analogamente, tale espressione € utilizzata dai tbé@ogi per esprimere
I'unificazione della natura umana con Dio: infattppo la riunificazione uomo-
Dio, 'umanita risorta e divinizzata rifletteradivino nella sua essenza, poiché il
Creatore riempira la sua creatura prediletta deliagloria e della sua beatitudine,
donandole la vita eterna e inesprimibile e assolatde esente da ogni traccia
della peculiarita della condizione presente e détia costituita dalla corruzione.
Se vi fossero ancora dubbi su questa unione toemidue Dio, osserva alla fine |l
maestro, il lettore potra, ancora una volta, meglit&sempio, tratto dal mondo
delle arti liberali, della monade e dei numeri clzeessa derivano e che in essa
ritornano o quello, di gran lunga piu semplice, dehto geometrico dal quale
nascono tutte le linee e nel quale esse ritornamogndo con esso un’unica cosa.

La dottrina della divinizzazione e della trasamibne del corpo in spirito
solleva pero un’ ulteriore questione: quella ciadaeernente la conservazione
dell'individualita fisica e sessuale delluomo nigm In altre parole, la
resurrezione del corpo umano manterra inalteratecdeatteristiche e le
connotazioni fisiche che ciascuna persona ha adutante la sua esistenza

terrena, nonostante la trasformazione del corpgpinto? Eriugena da a tale
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quesito una risposta negativa, puntualizzando @lmeahita risorgera con un
corpo completamente asessuato, reso simile a qisgjioangeli.

Tale affermazione trova la sua motivazione alliintedella riflessione teologica
ed antropologica elaborata da Massimo il Confessmeondo cui la sessualita
rappresenta un realta che, in quanto frutto detate¢ dovra necessariamente
essere eliminata allorché 'uomo sara ritornatoi@ Benché sia una magnifica e
miracolosa “sintesi” di tutte le creature, spirliianaturali, 'uomo é tuttavia una
creatura angelica e divina, destinata ad esistdte comunione eterna con il suo
Creatore. La sua resurrezione, quindi, lo liberdadla carne e dalle sue
“malattie”, tra le quali vi @n primis la distinzione tra maschio e femmina, che
Dio ha consentito solo ed unicamente per perme#i€tamanita di perpetuare la
propria esistenza nella realta del peccato e delteuzione in attesa della sua
futura redenzione. Tale redenzione e stata opéat&risto il quale ha rivelato
con la propria resurrezione il destino ultraterredell’'umanita salvata e
riconciliata con Dio: quando, il terzo giorno, Gasisorse dai morti, il suo corpo
non era piu un corpo fatto di carne umana, bermsggiritualizzato e pienamente
divinizzato, privo della connotazione sessuale migsche il Figlio di Dio, come
spiega Eriugena, dovette assumere al fine di nrssteadi poter predicare agli
uomini, che offuscati dai vizi e dalle passionildedarne, non avrebbero potuto
altrimenti conoscerlo e vederlo.

Del resto lo stesso Gesu Cristo insegna coatiamte tale verita allorché nel
Vangelo, parlando della condizione escatologicalidegmini e delle donne
sposatisi sulla terra, afferma che essi né si spoee, né prenderanno marito o
moglie, ma saranno come angeli in cielo. E gli éngeme vuole tradizione,
sono creature di natura spirituale e asessuatgtiddt un corpo invisibile e
trasparente, simile a quello (e qui Eriugena noncaali esprimere una delle sue
solite similitudini con il mondo naturale) dei gtratelementi naturali che, per
quanto presenti in tutte le cose che vediamo e pdreepiamo, sono tuttavia
sottratti alla potenza del nostro sguardo, ma nemquesto essi devono essere
considerati meno reali o addirittura come non esisit
Eppure, sapere esattamente di che natura e diugiigagsiano le forme invisibili
e spirituali dei corpi degli angeli o degli uomigorti, conclude il maestro, non é

cosa che si possa ottenere finché 'uomo contirbasistere limitato nella vita
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terrena; solo una miracolosa trasformazione divdrfe facolta umane, come

sostiene Sant’Agostino, puo conferire una tale ciég@pa&d un tale sublime potere.
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La deificazione dell'uomo e la sua resurrezione: itonfronto tra teologia
latina ed orientale.
(Periphyseony, 876 B- 882 B; 893 B- 897 A)

NUTRITOR: Prima igitur humanae naturae reversio est quandausosolvitur
et in quattuor elementa sensibilis mundi, ex quibaspositum est, revocatur.
Secunda in resurrectione implebitur, quando ungsg@ suum proprium corpus
ex comunione quattuor elementorum recipiet. Tediggndo corpus in spiritum
mutabitur. Quarta, quando spiritus et, ut apertiiceam, tota hominis natura in
primordiales causas revertetur, quae sunt sempéncetmmutabiliter in deo.
Quinta, quando ipsa natura cum suis causis movehitleum, sicut aer movetur
in lucem. Erit enim deus omnia in omniBtfs quando nihil erit nisi solus deus.
Nec per hoc conamur astruere substantiam rerunupsen, sed in melius per
gradus praedictos rediturdm™ Quomodo enim potest perire, quod in melius
probatur redire? Mutatio itaque humanae naturaedemm non substantiae
interitus aestimanda est, sed mirabilis atque al#f§ reversio. Si enim omne
quod pure intelligit efficitur unum cum eo quodaltigitur, quid mirum si nostra
natura, quando deum facie ad faciem contemplatiiran $is qui digni sunt-
quantum ei datur contemplari- in nubibus theodaeensura, unum cum ipso et
in ipso fieri possit? Nec hoc dicimus illorum semsuefellentes, qui dicunt
nullum corpus mutari in vitam, neque ullam vitamtaruin corpus, praesertim
cum sanctus pater Augustinus hoc dicere videagdrgsod in hac disputatione de
naturae reditu Gregorium sequimur theologum eiusexmositorem Maximum,
necnon et sanctum Ambrosium in explanatione evangetundum Lucam.
Neque cuipiam suademus credere quod ei incredibodetur. Praedictorum
nanque reversionis naturae graduum quidam suntiilbug theologorum traditio
universaliter consentit, quidam in quibus omninsctepat. Nam de reditu
corporis in elementa ex quibus venit, deque ipsassirrectionis tempore in se
ipsum recursu nullus dissonat ab altero. De trangto (id est transmutatione)
corporis in animam, vel animae in causas, vel omnitnl deum valde dissimilis

sententia est variumque fere in omnibus dogma. iMetim de solutione

®%1Cor. 15, 28.
%35 Tale concetto ricorre spesso all'interno Betiphyseoncfr. I, 450 A D, 483 A B.
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solummodo corporis in elementa deque eius redisurrrectionis momento in
suum proprium statum disputant, et neque plus asternvidentur, quoniam in
gualitate corporum post resurrectionem disputagiosuiae finem constituunt;
transfusionem vero corporum in animas, et animairurcausas, et causarum in
deum quidam penitus negant, quidam caute dubitentfantum ut etiam
humanitatem Christi in divinitatem conversam fuisieere non audeant. Et
guoniam illorum non est praetermittenda auctorit@sg de hoc sentiant breviter
commemorare debemus.

Beatus Aurelius Augustinus in decimo exameri strirhum”, inquit, “illud
firmissime teneamus animae naturam nec in natur@pods converti, ut quae
lam fuit anima fiat corpus, nec in naturam anintagtionalis, ut quae fuit anima
hominis fiat pecudis, nec in naturam dei, ut quae dnima fiat quod deus est,
atque ita vicissim, nec corpus nec animam irratemanec substantiam quae deus
est converti et fieri animam humandh?’ Vides quemadmodum negat animam
humanam (hoc est naturam rationabilem) convereas deum, neque corpus in
animam. Boetius quoque in secundo libro De trigitédlon est”, inquit, “humana
anima in divinitatem, a qua assumpta est, permufaiad si neque corpus neque
anima in divinitatem potuit verti, nullo modo fiepotuit ut humanitas
converteretur in deum. Multo minus vero credi pbtes utraque in se
converteretur, quoniam neque incorporalitas trensid corpus potest, neque
rursus e converso corpus ad incorporalitatem, cu@uidem nulla his materia
subiecta communis est, quae alterutris substantiayualitatibus permutett*”.

In his verbis praedictorum auctorum nil aliud daiatelligi quam nullam
corpoream naturam in incorpoream posse mutari. @a@ententiam non solum
non reprehendimus, verum etiam libenter accipimus.

Theologos autem qui graece locuti sunt aliter ssesnon ignoramus. Quorum
dicta quamvis in praecedentibus disputationis huilugs frequenter de reditu
naturae introduxerimus, eadem et nunc repeteressagem iudicamus. Beatus
Gregorius theologus in epitafio fratris sui Caasdé resurrrectione disputans:
“Paulo post autem”, inquit, “et congenitum carnéderpus videlicet) receptura
(est anima), cum quo quae illic sunt (hoc est mrfuvita) philosophata est, per
ipsam et datam et creditam terram (carnem profectanodum quem novit qui

ea colligavit et dissovit deus, huic cohereditaltit gloriam, et quemadmodum

836 AUGUSTINUS De Genesi ad litteramX, 4, 7, PL 34, 411.
837 BoETHIUS, Contra Eutychen et Nestoriyndl, 73-82, PL 64, 1350 C.
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laborum eius (animae videlicet) per congeneratiopanticipavit (corpus), sic ex
iucunditatibus suis tradet, totum in se ipsam (asrgcilicet) consumptura, et
futura cum ipso unus et spiritus et animus et deabsoprpto a vita et mortali et
fluenti”®*® Quam sententiam Maximus explanans: “Ut enim” uihg‘absorpta
est per peccatum caro a corruptione, a carne vwa@rnaa terrena operationibus
(suis) facta, ab anima autem per consummatam ighana cognitio dei, ut neque
si deus est cognosceret, sic omnino tempore resiomes, secundum bene
futuram conversionem in spiritu sancto per gratiacarnati dei absorbebitur caro
ab anima in spiritu, anima vero a deo, qui est veita. Ipsum quippe
singularissimum per omnia totum tota anima mareféstbitura est, et simpliciter
dicendum, per conversionem a praesentibus, circae gaunc sumus et
convolvimur, omnia in futuro ostendet quae nostnat $psa divina resurrectionis
gratia, ut sicut hic nos absorpsit mors valida peccatum, sic illic illa iuste
infirmata deponatur per gratiafi®. Intuere quam clare et aperte praefati theologi
reditum corporis in animam incunctanter edocent.

Et ne quis forte nos existimet nullum latinae liaguauctorem qui huic rationi
adunationis naturae (hoc est de reditu inferiorumsuperiora) faverit posse
invenire, beati Ambrosii sententiam introducere v@mt in expositione in
Lucam, eo loci ubi de muliere illa evangelica teadtia sata similae ascondente
donec fermentarentur in unum. “Apostolus”, inqtiiton in carne sed in spiritu
ambulare nos praecepit, ut santificati per lavacrtggenerationis, veterem
hominem cum suis desideriis exuentes, induti noyugun secundum Christum
creatur, non in vetustate litterae, sed in spiritositate gradiamur, quo possit
nobis resurrectionis tempore incorrupta corporisagimae et spiritus manere
communio.” Et paulo post: “Itaque si in hac vitastrmensurae (corporis videlicet
et animae et spiritus) in eodem fermento (hoc estunitate ecclesiae)
permanserint donec fermententur et fiant unumequalitatum nulla distantia sit,
nec compositi ex trium diversitate videamur, erifuturum diligentibus Christum
incorrupta communio, nec compositi manebimus. Nangué compositi nunc
sumus unum erimus, et in unam substantiam transtamur. Neque enim in
resurrectione aliud erit alio inferius, sicut nufr@gilis in nobis est carnis
infirmitas et corporalis habitudo naturae vel vuibes patet vel iniuriis subiacet

vel sui oneris mole depressa supra terras nequitlere altius atque elevare

838 Cfr. GREGORIUSNAZIANZENUS, Orationes VII, PG 35, 781 C- 784 A.
839 Cfr. MaxiMus CONFESSORAmMbigua XVII, 173- 185, PG 91, 1252 A B.
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vestigium, sed in semplicis creaturae gratiam agumur, cum completum fuerit
guod dictum est a lohanne: “Karissimi, nunc filieidsumus, et non dum
revelatum est quid erimus, sed scimus quia, cunelagym fuerit, similes ei
erimus®. Itaque cum dei natura sit simplex- spiritus edi@us est- nos quoque
in eandem imaginem figurabimur, ut “qualis caekestles et caelestes. Igitur
sicut portavimus imaginem illius terreni, portemeismaginem huius caelestis”,
quam animus noster debet induet®.”Sed non ita hunc excelsissimum
magistrum (Ambrosium dico) debemus intelligere, utiel substantiarum
confusionem vel transmutationem velit suadere, addnationem quandam
ineffabilem atque in intelligibilem nostrarum sudsiarum evidentissime
docuisse.

In humana siquidem natura nil subsistit quod spfé et intelligibile non sit.
Nam et substantia corporis profecto intelligibést, atque ideo non est incredibile
nec rationi obsistens, si intelligibiles substamtgbi invicem adunentur, ut et
unum sint et unaquaequae proprietatem suam etssetisam habere non desistat,
ita tamen ut inferiora superioribus contineanturonNenim vera ratio sinit
superiora inferioribus vel contineri vel attrahil vonsumi. Inferiora vero a
superioribus naturaliter attrahuntur et absorbemtan ut non sint, sed ut in eis
plus salventur et subsistant et unum sint. Nam @egu suam perdit substantiam
cum totus in solare lumen convertitur in tanturmiltil in eo appareat nisi lux,
cum aliud sit lux, aliud aer; lux tamen praevaletaere, ut sola videatur esse.
Ferrum aut aliud aliguod metallum in igne liquetaatin ignem converti videtur,
ut ignis purus videatur esse, salva metalli sulist@ermanenfé’. Eadem ratione
existimo corporalem substantiam in animam esseittaam, non ut pereat quod
sit, sed ut in meliori essentia salva sit. Similde ipsa anima intelligendum quod
ita in itellectum movebitur, ut in eo pulchrior dpee similior conservetur. Non
aliter dixerim de transitu, ut non adhuc dicam ammi sed rationabilium
substantiarum in deum, in quo cuncta finem posiguat et unum erunt. Sed
quod de adunatione humanae naturae absque singulawbstantiarum
proprietatis abolitione diximus, beati Maximi seartta possumus approbare.

Exponens nanque magnum Gregorium Nyseum in seriengrandine ubi ait:

640
11loh. 3, 2.
641 AMBROSIUS Expositio evangelii secundum Lucafil, 192, 194, CCSL 14, 281-282.
642 | e similitudini della luce e del ferro rovente sotratte da Massimo il Confessore; cfr.
MAXIMUS CONFESSORAMbigua Ill, 120-130; VI, 616-626, PG 91, 1073 C-10761437 B C.
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“Et nos quidem lux ineffabilis accipiet, et sanctaeregalis contemplatio trinitatis
illuminantis planius et purius et totius toti aninmixtae, quam etiam solam
regnum caelorum ego porid®, consequenter adiunxit dicens: “In omni creatura
rationabili angelorum et hominum quicunque nullaecusrydum motum qui ad
finem est naturaliter compactarum eis divinarunioratm ab ipso creatore per
negligentiam corruperunt, magis autem se ipsos d¢eanmper salvaverunt, totos
inconversibiliter, utpote divinae organa naturateesse et futuros esse scientes,
quos per totum totus circumspirans deus in modumma veluti membra
corporis compacta optimo domino factos ad volumatierctat, et propria implet
gloria et beatitudine, vitam dans et donans aeterague ineffabilem et omnibus
modis universa liberam cognitione consitutae peiptis praesentis et per
corruptionem consistentis vitae. Quam (videlicetawi aeternam) non aer
inspirans neque sanguinis rivuli epare fluentessttuunt, sed deus totus totis
participatus, et animae in modum ad corpus anireaeer medium animum ad
corpus factus, sicut novit ipse, ut ea quidem (animconversibilitatem accipiat,
illud vero (corpus) immortalitatem, et totus homeifidetur per inhumanati dei
gratiam deificantis, totus quidem homo manens somnanimam et corpus per
naturam, et totus factus deus secundum animam mgusoper gratiam et
convenientem sibi per totum divinam beatae glodiagitatem, post quam nihil
est ad intelligendum lucidius aut excelsius. Quitine @EQXEQY (id est
deificatione) dignis amabilius, per quam deus di&gtis unitus omnino
universitatem suam facit per bonitateft1?” Animadverte quod ait: “Totus homo
manens secundum animam et corpus per naturantustfaxtus deus secundum
animam et corpus per gratiam.” Naturarum igitur efanproprietas, et earum erit
unitas; nec proprietas auferet naturarum adunatipmeec adunatio naturarum
proprietatem.

ALUMNUS: Istac, quae a te dicta sunt, quamvis verae ratigi@antur similia,
minus tamen capacibus rerumque naturam non coasiileus videbuntur, ut
opinor, veluti quaedam deliramenta, ac sibimet ramitentia. Magnus siquidem
GregoriusNYZEYZ ait, ut dicis, quod anima suum totum corpus inipsam
consumptura sit, et cum ipso unus et spiritus ghas et deus futura. Cui etiam

favet Maximus dicens: “Omnino tempore resurrecgosecundum bene futuram

%3 |n realtd non si tratta di Gregorio Nisseno, batisGregorio Nazianzeno; cfr. REGORIUS
NAZIANZENUS, Orationes XVI, 9, PG 35, 945 C.
644 MaxiMus CoNFESSORAmbigua 11, 362- 384, PG 91, 1088 B C.
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conversionem in spiritu sancto per gratiam incardat absorbebitur caro ab
anima in spiritu, anima vero a deo”. Addidisti quedoeati Ambrosii sententiam
de adunatione humanae naturae, hoc est de reditwin, ne videreris graecorum
solummodo auctorum auctoritatem sequi, nullo aoixlatialiter loquentium,
immo etiam de natura rerum disputantium suffultipse siquidem docet tres
humanae naturae subsistentias, corpus videlicabhigtam et intellectum, veluti
tria quaedam sata farinae, ut non dicam confundgnged veluti fermento
quodam caritatis vinculo resurrectionis tempore nadgas, non ut aliqua
compositio nostrae naturae sed omnino simplicithsineeparabilis unitas
efficiatur. Non enim, ut ipse ait, aliter ad imn@a@n dei restaurabitur, si non
simplex spiritus omnique compositione libera futwi Et nunc iterum post
praedictorum patrum de semplicissima humanae ratgman solum in se ipsa,
verum etiam in deo), adunatione sententias, eiusdiaximi dicta introduxisti,
guae sunt huiusmodi: “Totus quidem homo manensnsieru animam et corpus
per naturam, et totus factus deus secundum anintatorpus per gratiami®,
Quibus verbis quid aliud datur intelligi, nisi nedn corpoream in se ipsa semper
permansuram et nullo modo nec in animam nec in @mmec in ipsum deum
transituram, quamvis resurrectionis gloria beataedrruptibilis sit futura animae
et animo et deo adunanda? Simili modo de animagaanimique non aliter
intellexisse opinor non transituras, sed singulaasque in propria substantia
permansuras. Neque enim parva differentia est artenam et animum, dum ille
circa divina solummodo, illa vero circa creaturasveatur. At si ista sic se
habeant, guomodo non contradictoria videbuntur?

NUTRITOR: Cur te talia movent multum admiror, cum tibi, propotui,
suaserim intelligibilium naturarum adunationem ifigrosse sine cumulo et
compositione, proprietatibus observatis et inconatiliter manentibus. Tria
etenim sunt, quae in omni substantia sive corperiadhaerente sive omni
corpore absoluta (si tamen aliqua substantia eaet@r deum, quae sive
intelligibili sive sensibili corpore careat) incomabilia et inconversibilia
permanent, ut in prioribus libris multipliciter mercuimus: Essentia, virtus, et
naturalis operatf¥®. Nunquid haec tria unum sunt, et non unum composised
simplicissimum unum et inseparabilis unitas? Hoenim nullum sine altero esse

potest, quoniam unius eiusdemque substantiae dutaneen ratione consulta

845 MaxiMus CoNFESSORAmbigua 11, 378- 380, PG 91, 1088 C.
846 Cfr. Periphyseor(1) |, 486 B D, 490 A B; Il, 567 A: lIl, 632 A.
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nonnulla differentia discernuntur. Aliud est eninsse, aliud posse aliquid
efficere, aliud ipse effectus. Aliud est arbori eesaliud posse crescere, aliud
crescere. Aliud homini est esse, aliud posse igek, aliud intelligere quod
potest intelligere. Et haec tria omni creaturaebiliset invisibili inesse dubium
non est.

Accipe aliud exemplum de adunatione naturarum samgusione vel mixtura vel
compositione. Num in una specie multi numeri sulisaées sunt, et in uno genere
multae species, et in una essentia multa genera® $tint, ut vera edocet ratio, ut
in una OYZIA unumquodque genus suas proprias rationes possiléatus
generis rationibus discretas, neque confusas negxg&s neque compositas,
adunatas tamen atque, ut ita dicam, unum quoddartiplax et simplex.
Similiter de speciebus in genere, et de numeriscialgsimis in specie
intelligendum est. Horum nanque singula quaequa@reprietatem suam et
adunationem possident, omni compositione remotaidAéxemplum intuere ex
numeris materia absolutis. Nonne omnes numeri, famte sive infiniti, hoc est
sive rationis contemplationibus et nominationibusmprehensibiles, sive
humanae adhuc in hac vita contemplationis et rai@onis virtutem superantes,
in monade unum subsistunt? Et quidem in ipsa muk@erorum compositio vel
confusio vel mixtura numerorum est; singuli autamsssingulares rationes in ea
vi et potestate custodiunt. Quis enim recte diggwien dixerit binarium
numerum vel ternarium in monade compositos esaeutitbinarius in ea bis
singulis, et ternarius ter singulis subsistat? rfdmehoc fieret, non esset monas,
sed multarum diversitatum et partium exaggeratidigtrepantium numerorum
cumulus. Est autem monas, in qua omnium numerorumabiti quadam
adunatione fons unus maff4t In ipsa enim binarius et ternarius unum sunt, et
proprias rationes custodiunt, quae sibi invicemveoiunt absque ulla mole
corporea, absque ulla humanarum cogitationum phianteu phantasmate seu
phantasiae et phantasmatis copulatione, sed suldisi et intelligibili intellectu
subsistunt, unde in res corporeas sive incorpopeasedunt actu et opere seu
naturae seu arithmeticae. Non aliter, sed eadeimneatle omnibus numeris a
monade progredientibus et in eandem resolutisliggaldum. Quid de puncto
dicendum, a quo omnes lineae egrediuntur et in gasdlvuntur, et in eo unum

sunt? Neque illud unum compositum, sed ex ratiaithwersis adunatum. Nec

847 Cfr. MACROBIUS, Commentarii in Somnium Scipionls6, 7.
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talium exempla etiam in rebus sensibilibus destlun negabis, ut existimo,
oculorum radios caelestiumque corporum fulgoresecamimque luminarium
sensibiles atque corporeos esse?

ALUMNUS: Quis negarit? Si enim luminarium splendor corporesis cur non
etiam oculorum? Nam fortassis loca non implererbedliter non porrigerentur,

si corporales non essent. [*%

NUTRITOR: [...] Et hoc etiam naturarum omnium quae facta sunt
quinquepertita divisio, quae ab apostolica auat#jtut Maximus in Ambigius
XXXVII capitulo scribit®*, tradita est, lucidissime declarat, reditusqueuite et
adunatio earundem per easdem divisiones et comwods totius creaturae in
unum et postremo in ipsum deum. Prima siquidem ommaturarum divisio est,
guae creatam a non creata (quae est deus) sedgbeganda creatam dividit in
sensibilem et intellegibilem. Tertia sensibilem ¢aelum discernit et terram.
Quarta separat paradisum et orbem terrarum. Qoimtaiumque ultima divisio
hominis est in masculum et feminam. In quo (vidglibomine) omnis creatura
visibilis et invisibilis condita est. Ideoque offi@ omnium dicitur, quoniam in eo
omnia quae post deum sunt continentur. Hinc etizedieta&™ solet appellari.
Extrema siquidem longeque a se distantia (spirdusdilicet et corporalia) in se
comprehendit et in unitatem colligit, corpore einaam consistens. ldeoque in
consummatione rerum omnium fabricationis ipsum r@ivintroduxit historia,
significans universitatem factarum rerum in ipsataeeri.

Proinde ex adunatione divisionis hominis in duphicesexum praedictarum
divisionum incipit ascensus et adunatio. In resiioee enim sexus auferetur, et
natura adunabitur, et erit solummodo homo, sicerefisi non peccaret. Deinde
orbis terrarum paradiso adunabitur, et non erit pgsadisus. Deinde caelum et
terra adunabuntur, et non erit nisi solum caelumné&andum quod semper

inferiora in superiora transmutantur. Sexus quipggominem movetur, quoniam

%48 Dopo quest'ultima osservazione dell'alunno il dgd affronta una lunga digressione sulla
natura del tempo e dello spazio e sulla differared tempo fisico e mutevole e I'eternita, nonché
su alcune questioni di natura esegetica (882 C- BP3Dopo taleexcursus la dissertazione
riprende sul problema della resurrezione del canmano e della sua trasmutazione nella natura
spirituale.

649 MaxiMus CONFESSORAmMbigua 37, 1- 150, PG 91, 1304 D- 1312 B.

850 Cfr. Periphyseor(1) Il, 536 B: <<[...] inter primordiales rerum casshomo ad imaginem, Dei
factus est, ut in omnis creatura et intelligibdissensibilis, ex quibus veluti diversis extrenilitas
compositus unum inseparabile fieret, et ut esselietes atque adunatio omnium creaturarum. >>.
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inferior est sexus homine; orbis terrarum, quiriaieest, in paradisum; terrena,
quia inferiora sunt, in caelestia mutabuntur coapddeinde totius sensibilis
creaturae adunatio et in intelligibilem transmwtasequitur, ita ut universa
creatura intelligibilis efficiatur. Postremo unigalis creatura creatori adunabitur,
et erit in ipso cum ipso unum. Et hic est finis aamm visibilium et invisibilium,
guoniam omnia visibilia in intelligibilia, et intgibilia in ipsum deum transibunt
mirabili et ineffabili adunatione, non autem, uepa diximus, essentiarum et
substantiarum confusione aut interitu.

Et hoc totum dominus et salvator noster lesus @l&rigesurgendo a mortuis in se
ipso et perfecit et exemplum omnium quae futurd pamemonstravit. Resurgens
quippe nullum sexum habuit. Quamvis enim in ipsous@nasculi videlicet), in
quo ex virgine natus et inter homines usque adi@as® conversatus, post
resurrectionem discipulis suis ad confirmandanruito fidem apparuit- non enim
aliter ipsum cognoscerent, nisi in habitu illis ndg se ipsum manifestaret- nulli
fidelium licet credere aut ullo modo cogitare ipspost resurrectionem ullo sexu
detineri. In Christo enim lesu “neque masculusresjue femin&®*, sed solum
verum et totum hominem (corpus dico et animam tetlectum) absque ullo sexu
vel aliqua comprehensibili forma, quoniam haec tniapso unum sunt et deus
facta, sine proprietatum transmutatione vel cowofusi Totus nanque deus est et
totus homo, una substantia vel, ut usitatius diaama, persona, locali et temporali
motu carens, dum sit super omnia loca et tempows @ homo, absque ulla
forma, cum sit forma omnium et paternae substantlzaracter, absque ulla
similitudine, dum omnia similia ei esse appetuntintnitas siquidem Christi
unum cum deitate facta nullo loco continetur, nisdimpore movetur, nulla forma
seu sexu circumscribitur, quia super haec omnidtaaaest, et non solum super
haec, verum etiam super omnes virtutes et potsstzdeterosque spirituales
ordines, quia sedet ad dexteram patris. Quam sessiulla creatura potest
attingere.

Proinde non immerito redarguendi sunt, qui corpusmidicum post
resurrectionem in aliqua parte mundi conantur c¢oese et localiter et

temporaliter moveri et in eo sexu, in quo appamando, intra mundum

®lGal. 3, 28.
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detinerf”> Quomodo enim inter omnia potest esse corpus qguodnitate
divinitatis super omnia exaltatum est? Deinde aersindum quod ipse resurgens
a mortuis in paradisum reversus est. Non enim adg® est aliquod spatium
temporis inter reditum ipsius a mortuis et paradisioitum fuisse, nec ipsum
paradisum, in quem a mortuis resurgens intravialEem esse vel in aliqua parte
huius mundi sensibilis contineri. Neque, quando ifeatabat se discipulis suis,
credendum est extra paradisum fuisse, sed simul garadiso erat et se ipsum
suis discipulis demonstrabat. Neque, quando evebhatcab oculis eorum,
localiter ab eis recedebat, sed in subtilitatemitsjplis corporis, carnalibus adhuc
apostolorum oculis inconspicuam, se occultabat.cHlatur intelligi non aliud
esse paradisum, in guem resurgens ingressus astepipsam humanae naturae
integritatem, quam in se ipso restauraverat, egjua primus homo, si non
peccaret, gloriosus permaneret. Ipse est paradisusanctis promittitur, in quem
ex parte (anima videlicet) iam ingressi sunt, exepécorpore dico) extra adhuc
sunt. Adunavit itaque in se orbem terrarum paradpd siquidem orbis terrarum
paradisus erat. Totum nanque quod de orbe terraxcceperat (materialem
videlicet carnem cum suis accidentibus absque pecsavirilem habitum) in
spiritualem in se ipso mutavit naturam. Ac deinde solum humanitatem, quam
acceperat et renovaverat in se ipso, in aequattategelicae naturae exaltavit et
reduxit- quod per ascensionem eius in caelum sggnifm est, quando videntibus
discipulis elevatus est in aera, nube eum susdgiah oculis eorum, quae et
claritatem ipsius et spiritualitatem indicabat. Dienim priusquam pateretur:
“Pater, clarifica filium tuum®% verum etiam super omnes angelos et virtutes
caelestes et, ut breviter dicam, super omnia quakeet quae non sunt sublimavit.
Et quod in se ipso particulariter perfecit, geneakesurrectionis tempore in tota
humana natura perfecturus est, hoc est, non solomiap quae ipsa post
peccatum de hoc mundo materiali attraxerat, coawantspiritum, verum etiam
ad aequalitatem caelestis gloriae, quam angeligess perducet.

Et ne mireris quod de talibus in aliis libris huinsstrae disputationis multa
tractata sunt et nunc iterum recapitulantur, quonisic ordo et necessitas

inveniendarum rerum, quas inquirimus, exigit ut dems sententias et

%52 Non & dato sapere chi sianedarguendiai quali Eriugena fa riferimento. Credo, da panta,
che l'autore faccia riferimento, in generale, aidettori troppocarnalesdella Bibbia che tendono
ad interpretare in modo troppo letterale ed ingeglueventi relativi alla vita di Cristo.
653

loh. 17, 1.
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argumentationes multipliciter repetamus et revolwamac, veluti quadam
ANAKEDAAAIQXEI in memoriam revocemus. Hoc autem dico, quoniam in
superioribus libris multa de reditu naturae beasixivhi sententias introducentes
praegustavimus. Sed nunc plenius tractare debelohers. itaque Maximus, non
solum in Ambiguis verum etiam in Scoliis, de adima creaturarum disputat,
XLVIII capitulo, ubi turrium, quas Ozias aedificavin lerusalem, theoriam
exposuit: “Angulos fortassis”, inquit, “sermo (gurae) dixit ipsas per Christum
factas differentes separatarum creaturarum adumegtiddAdunavit enim hominem,
ipsam secundum masculum et feminam differentiantiog/é spiritum auferens,
et proprietatibus quae per passiones sunt in ansobberam naturae rationem
constituens. Adunavit autem et terram, quae esinskegn sensibilem paradisum
et orbem terrarum separationem expellens. Adunavitterram et caelum,
ostendens unam apud semet ipsam visibilium natursshanavit sensibilia et
intelligibilia unamque ostendit existentem eorumagufacta sunt naturam,
guadam mystica ratione coaptatam. Adunavit peomath supernaturalem ac
modum creatam naturam non creat&e.”

ALUMNUS: Quid igitur dicemus? Qua ratione vel similitudineedendum est
dominum absque ulla sensibili et circumscripta fayret maxime absque illa
guam nascendo ex virgine accepit, resurrexisse®uBhiam ille exemplum
generalis atque futurae resurrectionis et erastetse absque ullo sexu resurrexit,
necessario sequitur ut omnes homines in resurrectei post resurrectionem
universaliter sexu careant.

NUTRITOR: Hoc superfluum est quaerere, quoniam in superisribhris
multipliciter et ratione suasum est et sententdatbGregorii eiusque expositoris
(Maximi dico) est conclusum quod in futura vita,spaesurrectionem, natura
hominum omnino sexu (hoc est virili et feminea fajmarebit, quoniam in ipsam
formam, quae ad imaginem dei facta est, reversstraraago autem dei non est
masculus neque femina. Ista enim divisio naturaptpr peccatum facta est.
ALUMNUS: In futura itague vita neque masculus erit nequeirfamsi sola
simplicitas naturae duplicem (qui nunc est) sexarse ipsam absorpserit.
NUTRITOR: Cur de hoc haesitas, cum de hominibus in resuoreetgeneraliter
Veritas dicat: “Neque nubent neque nubentur, sadtesicut angeli in caelo®®

Nunquid angelos ex intellectu et spirituali corpaenstare credimus? Omni

854 Cfr. MaxiMus CONFESSORQuaestiones ad ThalassiuXLVIII, 65- 78, PG 90, 436 A B.
5% Matth. 22, 30.
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tamen circumscripta forma eos carere non dubitaiash quod saepe in humana
effigie apparisse illos divina narrat historia, noos cogit aestimare eos tali
effigie naturaliter detineri. lllud enim pro tempgofactum est, quoniam aliter
hominibus apparere et cum hominibus loqui aut imsjinle aut non facile erat. Si
ergo angeli omni forma circumscripta carent, quidum homines, dum aequales
angelis fuerint, omni sexu et formarum circumsaoipe carituros? Neque enim
aliter aequales eis erunt, neque hoc incredibdetur.

Quaedam nanque corpora sunt liquida ac spirituaiegumscriptis formis
carentia. Quod autem liquidum et spirituale estigsimaeque substantiae
corporali bus quantitatibus ac liniamentis seuwgignole circumscripta contineri
posse non video, quoniam vera ratio talia existtmaon me sinit. Quattuor
siqguidem simplicia mundi elementa nullis coartantormis. Ubique enim in
mundo sunt, cuius nulla pars est illorum concuemrs. Quod autem ubique est
in mundo, quomodo aliqua forma circumscribi posSitht igitur corpora formis
sensibilibus carentia. Quid de radiis oculorum ddzen? Nonne et ipsi corporei
sunt, omni forma carentes? Si autem dixeris angatefligibiles formas habere,
omnino concedo. Ac per hoc homines etiam in restioree similiter intelligibiles
formas habituros esse non solum non denego, vetiam affirmo. Sed quae et
guales nunc in angelis sunt et in hominibus futucaenino me ignorare fateor,
donec transeat, ut ait Augustinus, “corpus meumffiectum voluntatis mea&™®.
Non ignoro tamen multos magnosque sapientes, quirnmmaliter de humanis
corporibus post resurrectionem sentient, quorunteséias in processu huius libri

non pigebit introducere, ne videamur eos vel spemel non legisse.

856 AuGUSTINUS De Trinitate 11I, 1, 5, PL 42, 871.
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La deificazione dell'uomo e la sua resurrezione: itonfronto tra teologia
latina ed orientale.
(PeriphyseonV, 876 B- 882 B; 893 B- 897 A)

MAESTRO: La prima fase del ritorno della natura umana sall@ché il corpo

si dissolve e ritorna ai quattro elementi del mosdosibile, di cui € composto. La
seconda fase si compira quando avverra la resanezicioe quando ciascuno
riacquistera il suo proprio corpo formato dall’'uméo dei quattro elementi. La
terza quando il corpo sara trasmutato in spiritoguarta quando lo spirito e, per
parlare piu apertamente, tutta la natura dell’usittwnera alle cause primordiali
che esistono sempre e immutabilmente in Dio. Latqusi ha quando la stessa
natura si muovera con le sue cause verso Dio, jpropme I'aria si muove verso
la luce. Infatti Dio sara tutto in tutto, quanddlawi sara se non Dio soltanto. Né
per questo il nostro intento € quello di insegnetre la sostanza delle cose sia
peritura, anzi essa ritornera attraverso i passsggiaddetti ad una condizione
migliore. Infatti, in che modo puo perire cio chiepsova che ritornera in una
condizione migliore? Percio la trasmutazione defitura umana in Dio non deve
essere ritenuta come la morte della sostanzapma an’ineffabile e miracoloso
ritorno. Se, infatti, tutto cio che ha intelligenzara diventa una sola cosa con cio
che e compreso, che meraviglia c’é che la nostiara, quando contemplera Dio
faccia a faccia in coloro che ne sono degni, peantpu le sia concesso di
contemplare, nel momento in cui ascendera nellé delka speculazione, possa
diventare un’unica cosa con lui e in lui? Né dialaguesto smentendo il parere di
coloro che affermano che nessun corpo possa tnasfsr in vita, e che nessuna
vita puo trasformarsi in corpo, soprattutto pergteanto padre Agostino sembra
dire cio, ma, perché in questa dissertazione suino della natura noi seguiamo
Gregorio il Teologo e il suo esegeta Massimo eaceehte Sant’Ambrogio nella
sua interpretazione del Vangelo secondo Luca. Ndiarao convincere alcuno a
credere cio che sembra incredibile a lui. Infattgprio riguardo ai suddetti gradi
attraverso cui si svolge il ritorno della natura, me sono alcuni sui quali la
tradizione dei teologi esprime un unanime consealso,per i quali c’e completo

disaccordo. Infatti, a proposito del ritorno detmm agli elementi dai quali esso
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derivo e sul tempo della sua resurrezione e deinaGt in sé stesso nessuno e in
disaccordo con l'altro. Invece, riguardo al passaggoé alla trasmutazione) del
corpo nell’anima, o dell’anima nelle cause, o digue realta in Dio c’é un parere
completamente diverso e una differente dottrinasigpar tutti. Infatti, vi sono
molti che disputano della dissoluzione soltantoatepo negli elementi e del suo
ritorno  al momento della resurrezione nel suo poogtato e non sembrano
risalire oltre poiché pongono la fine di tale digpnella qualita dei corpi dopo la
resurrezione; alcuni poi negano del tutto la trasaione dei corpi nelle anime,
delle anime nelle cause e delle cause in Dio, @nalne dubitano con cautela,
nella misura in cui non osano dire che I'umanith @ésto si sia trasformata in
divinita. E poiché non si deve tralasciare la latdorita, dobbiamo brevemente
ricordare che cosa essi pensino su questo argomen

Il beato Aurelio Agostino dice nel capitolo dao del suoEsamerone“Per
prima cosa teniamo assai per fermo il fatto chenktura dellanima né si
trasforma in quella del corpo, sicché cio che funae diventi corpo, né in quella
dell’anima irrazionale, sicché cio che fu 'anima&ltuomo diventi quella di una
bestia, né nella natura di Dio, sicché cio che fhinga diventi cio che é Dio, e cosi
all'inverso, né un corpo, né un’anima irrazional@ ta sostanza che e Dio si
trasforma e diventa un’anima umanaOsserva in che modo egli afferma che
'anima umana (cioé la natura razionale) non pdsasformarsi in Dio, né il
corpo in anima. Anche Boezio nel secondo libro@elTrinitate dice: ‘L’anima
umana non e trasmutata nella divinita, dalla qual@ssunta. Dal momento che
né il corpo né I'anima possono essere trasformatlivinita, in nessun modo puo
verificarsi che 'umanita si trasformi in Dio. M@tmeno poi si puo credere il
fatto che possano convertirsi I'uno nell’altra, pbe né l'incorporeo puo passare
alla dimensione corporea, né, al contrario, il corpud passare alla dimensione
incorporea, poiché nessuna materia ad essi sogesamune, materia che possa
trasformarsi nelluna e nell’altra qualita delle éusostanze”In queste parole dei
suddetti autori nient’altro € dato capire se noe phssuna natura corporea possa
trasformarsi in quella incorporea. E il loro parewn solo noi non critichiamo,
ma la accogliamo anche con piacere.

Eppure noi non ignoriamo che i teologi che @i espressi in lingua greca
abbiano avuto un parere diverso. E benché abbspasso introdotto nei libri

precedenti di questo trattato sul ritorno dellauratle loro parole, riteniamo
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necessario ripeterle anche ora. Il beato Gregbiiealogo, nell’epitaffio per suo
fratello Cesario, disputando sulla resurrezionegdiPoco tempo dopo I'anima
si accinge a riprendere il fardello carnale (cioé dorpo) col quale aveva
meditato le cose che sono in quel luogo (cioe nella futura), attraverso la
stessa terra data ed affidata (la carne certameiieuel modo che conosce il
Dio che lega e scioglie tali cose, ereditera inséeron quello la gloria di lassu; e
come (il corpo) aveva partecipato alle sue soffeee(cioé dell'anima) a causa
del suo esserle naturalmente congiunto, cosi essaride partecipe anche delle
sue gioie, destinata a farlo completamente scom@dji corpo cioe) entro sé
stessa e destinata a diventare una cosa sola cprutusolo spirito, un solo
pensiero, un solo Dio, perché é stato assorbitéadéta mortale e passeggéra
E Massimo, spiegando tale pensiero, dic&orhe, infatti, la carne fu inghiottita
dalla corruzione a causa del peccato e dalla cafoeinghiottita I'anima,
diventata terrena per le sue azioni, e dall'aninsacbnoscenza di Dio, a causa
della sua totale ignoranza, si che nemmeno si sa&peg Dio esiste, cosi,
assolutamente, nel momento della resurrezione nslecquel mutamento inverso
che avverra in splendido modo nello Spirito Samovyirtu della Grazia del Dio
incarnato, la carne sara inghiottita dall’anima meISpirito e I'anima da Dio, che
e la vera vita, in quanto I'anima nella sua intezazpossedera esclusivamente lui,
manifestatosi tutto intero in tutte le cose e, giela in breve, con un mutamento
inverso a quello delle realta presenti, nelle quaia esistiamo e siamo coinvolti,
tutte le nostre cose mostrera nella dimensionefutelro la Grazia divina della
resurrezione, affinché, come a causa del peccatogtiiotti la morte che fu piu
forte, cosi in quel momento la morte giustament& s@sa debole e sara
inghiottita a causa della GraziaConsidera quanto chiaramente e apertamente i
suddetti teologi insegnino il ritorno del corpoliaima.

Ma, affinché nessuno pensi che sia impossibdgare un autore di lingua
latina che abbia sostenuto questa dottrina dethumidelle nature (cioé del ritorno
delle cose inferiori a quelle superiori), convigiresentare la dottrina del beato
Ambrogio nelCommento a Lucda dove egli tratta I'episodio di quella famosa
donna del racconto evangelico la quale “ha nascibdievito in tre misure di
farina finché non fermento tutta quanta”. Egli di¢&’apostolo ci insegna a
camminare non secondo la carne, ma secondo lotgpaffinche, santificati per

mezzo del lavacro della rigenerazione, spogliandi@tiuomo vecchio con i suoi
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desideri e rivestiti di quello nuovo che & cresgzondo Cristo, camminiamo non
nell'antichita della lettera, ma nella novita delpirito, affinché, nel tempo della
resurrezione, possa in noi rimanere incorrotta l@nwnione del corpo,
dell’'anima e dello spiritd. E poco dopo aggiungeCosi, se in questa vita le tre
misure (cioé quelle del corpo, dell'anima e deljgrgo) non resteranno nello
stesso lievito (cioe nell’'unita della Chiesa) figchon fermenteranno diventando
un’unica cosa, tanto da far cessare ogni differeneba sostanza senza mostrare
alcuna diversita tra i loro tre composti, non seetanno piu composte dalla
diversita di tre componenti, ma per coloro che am&risto ci sara in futuro
I'incorrotta comunione, né noi resteremo piu contpolmfatti noi che adesso
siamo composti saremo in futuro unificati e savetrasformati in una sola
sostanza. Con la resurrezione, infatti, non restalauna realta di natura
inferiore ad un’altra, cosi come adesso fragilenim € I'infermita della carne e
I'essenza della natura corporea o si mostra corfdete o € soggetta ad offese o,
essendo schiacciata dal peso del suo peccato, man finché e sulla terra,
elevare o ergere piu in alto la sua impronta maesao plasmati nella Grazia di
una creatura semplice quando si compira ci0 chedkito da Giovanni:
“Carissimi, ora siamo figli di Dio e non é stato @ra rivelato cid che saremo,
eppure sappiamo che, quando cio sara rivelato, mare lui simili.” Percio dal
momento che la natura di Dio e semplice (Dio etingpirito) anche noi saremo
plasmati nella stessa immagine sicchérie lui e celeste, cosi anche noi saremo
celesti.Cosi, come abbiamo portato I'immagine di quell’'uot@weno, porteremo
anche l'immagine di questo uomo celeste, della eublnostro animo deve
rivestirsi” Ma, non dobbiamo perd0 a questo punto ritener@ cjuesto
eccellentissimo maestro (parlo di Ambrogio) abbduto dimostrare che vi sara
una sorta di miscuglio o di trasmutazione dellenture, ma piuttosto che egli ha
insegnato con estrema evidenza che vi sara un’anigifabile e incomprensibile
delle nostre tre nature.

Percio nella natura umana non vi € nulla abwe sia spirituale e intellegibile.
Infatti, la sostanza del corpo € anch’essa certtandn natura intellegibile e,
pertanto, non € incredibile né contro ragione tilofahe le nature intellegibilisi
uniscano tra loro per diventare “uno” senza cesslarmantenere ciascuna le
proprie caratteristiche e la propria essenza, linmmado, tuttavia, che le realta

inferiori sono contenute in quelle superiori. Lagicme illuminata dalla verita,
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infatti, non permette che le cose superiori siamat@nute, attratte e assorbite da
guelle inferiori, le inferiori, invece, sono natlmente attratte ed assorbite da
quelle superiori, non in modo tale che non esist@ing ma in modo tale che in
esse sono piuttosto salvate e sono e diventanmiga’icosa. Infatti, né l'aria
perde la sua sostanza quando si converte tutta ek solare tanto che in essa
nient’altro appare se non la luce, benché una siask luce e un’altra 'aria; la
luce, tuttavia, prevale sull’'aria tanto da sembrene esista solo lei. E il ferro o
qualche altro metallo fuso nel fuoco sembra trasési in fuoco, tanto che
sembra che sia solo fuoco puro, mentre I'essenzmello resta intatta. Per lo
stesso principio credo che la sostanza corporearsiertira in anima, non per
morire in ci0 che essa €, ma per salvarsi in urstasaa migliore. Allo stesso
modo bisogna credere sul conto dell'anima, percted punto si muovera verso
I'intelletto che in esso si conservera piu bellgitesimile a Dio. Né diversamente
potrei dire del passaggio, per non dire ancorauftie te cose, ma delle sostanze
razionali in Dio, nel quale tutte le cose porrafmooprio fine e saranno uno. Ma,
cio che abbiamo detto sullunione dellumana natwl®e non comportera
I'eliminazione delle proprieta delle singole sog@npossiamo supportarle col
pensiero del beato Massimo. Infatti, spiegande@rigero del grande Gregorio di
Nissa nel suo discorso sulla grandine, dove di€e:cl’ accogliera una luce
ineffabile e la contemplazione della santa e redgaieita che risplende in modo
piu chiaro e piu puro e che si € congiunta compietate alla mente tutta,
contemplazione nella quale sola io ritengo che ®tas! regno dei cieli, subito
dopo ha aggiunto:ifi ogni creatura razionale degli angeli e degli uamtutti
quelli che non corruppero per negligenza nessunolaigoi divini che furono
adattati alla natura del Creatore perché cosi giaagero naturalmente al fine
seguendo il proprio movimento, ma piuttosto corpenanza conservano sé stessi
nella loro interezza e immobili, poiché sapevahe erano e sarebbero stati
come degli strumenti della natura divina, tutti @jicaranno abbracciati da Dio
intero, come sono abbracciati dall’anima, destiradi essere per il Signore come
membra del corpo, ben articolate ed utili. Dioratta secondo la sua volonta e li
riempie della sua gloria e della sua beatitudinendndo ed elargendo loro la
vita eterna e inesprimibile e assolutamente esetd#la confusione della
peculiarita della condizione presente e della \wtastituita dalla corruzione. E

questa (cioé la vita eterna) non e costituita daffis dell’aria né da canali di
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sangue che scorrono dal fegato, ma Dio tutto intgrartecipato da loro tutti
interi, e divenuto per I'anima come é l'anima neinfronti del corpo e cosi
entrato in rapporto con il corpo, attraverso I'anancosi come sa solamente lui,
sicché I'anima possa ricevere I'immutabilita edrpo I'incorruttibilita e 'uomo
sia divinizzato nella sua interezza, per merittlad&razia del Dio incarnato
capace di deificare 'uomo restando tutto interol’'a@ima e nel corpo, per
natura e divenendo interamente Dio nellanima e ¢@po a causa della Grazia
e del divino splendore della gloria beata, che iasiucconviene totalmente e di cui
non e possibile pensare niente di piu luminoso pidisublime. Che cosa, infatti,
e piu desiderabile, per chi ne e degno, della dnazione con la quale Dio,
unitosi a coloro che sono divenuti Dio, fa suo lwerso a causa della sua
bonta? Considera cio che ha dettorestando 'uomo tutto intero nell’anima e
nel corpo secondo la sua natura e divenendo Ditwtittero nell’anima e nel
corpo a causa della GraZiaDunque, I'essenza delle nature restera intatta e
saranno un’Unita; né I'essenza eliminera I'Unitdled@ature, né I'Unita a sua
volta eliminera I'essenza delle stesse nature.

DISCEPOLO: Ma queste cose da te appena riferite, benché seonberosimili,
tuttavia non lo sembreranno a coloro che non sapada di considerare la natura
delle cose, come penso, quasi fossero come delle, fe@ tra di loro
contraddittorie. Il grande Gregorio di Nissa, itifaafferma, come dici, che
I'anima fondera tutto il proprio corpo in sé stegsaon esso essa diventera un
unico spirito ed animo e Dio. E anche Massimo Mwstisne dicendo:
“completamente nel tempo della resurrezione, sectanfidura trasmutazione in
spirito santo per mezzo della Grazia operata dab Dicarnato, la carne sara
assorbita nello spirito dallanima e l'anima da DioHai aggiunto anche
I'opinione di Sant’Ambrogio riguardo l'unificaziongella natura umana, cioé del
ritorno all'Unita, affinché non sembrasse che tgusesi soltanto I'autorita degli
autori greci, senza alcun sostegno di quelli chmbascritto in latino, poggiandoti
anzi, anche su coloro che si sono occupati detliaraaProprio lui, infatti, insegna
che le tre sostanze della natura umana, cioe jlogdtanima e lintelletto, quasi
fossero tre misure di farina, dovranno essere mamrdischiate, bensi unificate al
tempo della resurrezione dal vincolo del’amoreanedosse quasi un lievito, non
perché si venga a creare un miscuglio delle nasatere, ma perché nasca

un'Unita del tutto semplice e inseparabile. Infatiome egli dice, la
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restaurazione secondo l'immagine di Dio avverréo seg ci sara uno spirito
semplice e se sara libera da ogni natura compbsfzo di che, avendo analizzato
le opinioni dei suddetti Padri sulla unificazionglld natura umana in un assoluto
semplice (non solo in sé stessa, ma anche in Rioacora introdotto le parole
dello stesso Massimo, che sono pressappoco ctgio “'uomo rimanendo
nellanima e nel corpo secondo la sua natura, sae®o anche tutto Dio
nell’anima e nel corpo per mezzo della Grdziaalle quali parole che cos’altro e
dato capire se non che la natura corporea rimamr&gmpre in sé stessa e che in
nessun modo si trasmutera né in anima né in anérn Dio stesso, benché nella
gloria della resurrezione sara beata e incorrigtidi si unira all’'anima, all’animo
e a Dio? Allo stesso modo, riguardo alla naturd’atema e dell’animo non
diversamente credo di aver capito che esse naasntiteranno, ma resteranno
ciascuna nella propria sostanza. Né infatti e pécta differenza tra animo ed
anima, poiché mentre quello si muove solo nell'dambielle cose divine, quella
invece solo nell’lambito delle creature. Ma, se dsecstanno cosi, in che modo
non appariranno contraddittorie?
MAESTRO: Mi stupisco molto del perché tali dubbi ti affligga dal momento
che ti ho dimostrato, nella misura in cui ho potutaoe I'unificazione delle realta
intellegibili pud verificarsi senza miscuglio e ¢osione, salvandone le singole
caratteristiche e mantenendole intatte. Infat, $ono le realta che in ogni
sostanza, sia aderente ai corpi, sia sciolta da @gpo (se pur esista tuttavia
qualche sostanza al di fuori di Dio, che sia provai un corpo intellegibile o
sensibile) rimangono incommutabili e non soggettdérasformazione, come
abbiamo molte volte e dettagliatamente insegnatdiloe precedenti: essenza,
potenzialita, attuabilita naturale. Forse che qués realta non sono Uno e non
un Uno mescolato, bensi un Uno assolutamente sasmpliin’Unita inseparabile?
Di queste realta nessuna puoO esistere senza |'altighé sono sostanze del
medesimo Uno e tuttavia alla luce della ragionedistinguono per qualche
differenza. Altro e essere, infatti, altro potepgurre qualcosa, altro lo stesso
effetto. Altro e essere un albero, altro & potesscere, altro e crescere. Altro é
essere per un uomo, altro poter capire, altro eajdr che si puo capire. E non c’'é
dubbio che queste tre realta siano in ogni creatigibile ed invisibile.

Ascolta un altro esempio riguardo l'unificazéodelle nature senza confusione,

miscuglio o composizione. Non ci sono forse in @ specie molti numeri
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sostanziali e in un solo genere molte specie eimeiteri in una sola essenza? E
tali sono che la ragione illuminata dalla veritddgna che, in una sotacia
ciascun genere possiede i suoi propri principijsdigai principi di un secondo
genere, e quindi non sono tra loro confusi, migcmé& composti, ma tuttavia
sSono uniti e, per cosi dire, sono come un’unitatepdice e semplice. Lo stesso si
deve intendere riguardo le specie nel genere,gofiimumeri nella specie. Di
questi, infatti, ciascun elemento possiede unapsoprieta e unione, lontano da
ogni miscuglio. Osserva un altro esempio trattordaneri non connessi con la
materia. Forse che tutti i numeri, sia finiti chefiniti, cioe sia quelli
comprensibili per mezzo della contemplazione eadelénzione della ragione sia
guelli che oltrepassano il potere della contemplazi e del calcolo, non
sussistono insieme ancora in questa vita forséungll della Monade? Infatti, in
essa non c’e alcun miscuglio di numeri né alcuna ¢mnfusione o mistura; anzi
essi costituiscono singolarmente i propri singofin@pi in tale valore e
significato. Chi di coloro che ragionano correttaeeosera dire che il numero
due o il numero tre siano confusi nella Monade;tsicil due sussiste in essa per
due singole volte e il tre per tre volte? Se cossé, non vi sarebbe la Monade,
bensi soltanto un mucchio di molte parti diverse ued cumulo di numeri
discrepanti. Ma e la monade quella in cui sgorgaeccon un’una mirabile unita
la fonte unica di tutti i numeri. In essa, infatii,due e il tre sono uno e
mantengono i propri principi, che sono tra loro eamenti al di fuori di ogni
massa corporea, di ogni concezione o fantasmaudeho pensiero, o di ogni
unione di concezione e fantasma, ma sussistonansolhell’'intelletto semplice e
intellegibile, da dove procedono nelle realta cogpoe incorporee per mezzo e
grazie alla natura e alla matematica. Non diversdégnsi deve intendere, anzi,
allo stesso modo, di tutti i numeri che provengalalla Monade e che sono
ritornati in essa. Che dire del punto dal qualecoas tutte le linee e nel quale
esse ritornano e sono in esso un’unica cosa? Neéuqita € mischiata, anzi e
un’unica cosa derivata da diversi principi. Né naarecesempi di cose simili nelle
realta sensibili. Non negherai, credo, che i radgjl’'occhio e le luci dei corpi
celesti e di tutti gli altri pianeti siano di nausensibile e corporea?
DISCEPOLO: Chi lo negherebbe? Se la luce dei pianeti &€ cogpgrerché non
lo sara anche quella degli occhi? Infatti, forse potrebbero riempire i luoghi e

non li raggiungerebbero a livello spaziale, se fossero di natura corporea [...]
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MAESTRO: [...] E questo lo dimostra con molta lucidita anchedivisione di
tutte le nature create in cinque parti che fu tradadéa, come Massimo scrive nel
trentasettesimo capitolo degWmbigua dall’autorita dell’apostolo, ma lo
dimostra anche il ritorno e l'unificazione dellesse nature attraverso le stesse
divisioni e trasformazioni di ogni creatura nellure alla fine in Dio stesso.
Infatti, la prima divisione di tutte le nature eetja che separa quella che e creata
da quella che non e creata (cioé Dio). La secondaedla natura creata in
sensibile e intellegibile. La terza divide la séisiin cielo e in terra. La quarta
separa il paradiso dalla terra. La quinta e ultinda divisione dell’'uomo in
maschio e femmina. In esso (cioé nell'uomo) ricevéindamento ogni creatura
visibile ed invisibile. Per questo e chiamato “ledtorio di tutte le cose”, poiché
in esso sono contenute tutte le cose che sono DapoPer questo € di solito
definito “medieta”. Infatti, 'uomo comprende in séesso tutte le realta tra loro
estreme ed opposte (cioe quelle spirituali e queiporee) e le unifica, in quanto
egli consiste di corpo e anima. Per questo la Bihtzsicconta che esso fu
introdotto al termine di tutta la creazione degseri, proprio per significare che
in lui era contenuta tutta la totalita degli enteati. Da qui inizio I'ascesa e
I'unificazione delle suddette divisioni proprio tahione dell’'uomo diviso in due
sessi. Infatti, con la resurrezione il sesso skmgireato e la natura si unifichera e
vi sara soltanto 'uomo proprio come sarebbe statmon avesse peccato. Poi la
terra sara unita al paradiso e non vi sara altreiogel paradiso. Poi cielo e terra si
uniranno e nient’altro vi sara se non il cielo.ilElesve notare che sempre le realta
inferiori si tramutino in quelle superiori. Il ses@fatti si muove verso I'uomo,
poiché il sesso e inferiore alluomo; la terra dhenferiore si tramutera in
paradiso; le cose terrene, poiché inferiori si trteeranno in corpi di natura
celeste. Infine, seguira l'unificazione di tutta daeazione sensibile e la sua
trasmutazione in quella intellegibile, tanto chdtaula creazione sara resa
intellegibile. Poi tutta la creazione sara unit&atatore e sara un sola cosa in lui
e con lui. E questo ¢ il fine di tutte le cosahilse invisibili, poiché tutte le cose
visibili passeranno in quelle intellegibili e queelintellegibili passeranno in Dio
stesso in un’unita mirabile e inesprimibile, seqEa0, come spesso abbiamo

detto, la mescolanza e la morte delle essenzdesidtanze.
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E tutto questo lo compi in sé stesso risorgesmomorti, il nostro Signore e
Salvatore Gesu Cristo e diede una prova di tudteloe sarebbe accaduto. Infatti,
risorgendo non ebbe alcun sesso. Sebbene infatipgiarso dopo la resurrezione
ai suoi discepoli per rafforzare la loro fede nefitesso sesso (cioe quello
maschile) nel quale era nato dalla Vergine e nalequisse tra gli uomini fino alla
sua Passione, (infatti non avrebbero potuto ricosds in altro modo se non si
fosse rivelato nell'aspetto col quale fu da essiostiuto), a nessun fedele ¢ lecito
credere o0 in nessun modo e lecito pensare chefasgle legato ad un qualche
sesso dopo la resurrezione. In Cristo Gesu, infatibn c’@ né maschio né
femmina”, ma solo 'uomo nella sua verita ed interezzagaorpo, anima e
intelletto) al di la di ogni sessualita o di ogarha comprensibile, poiché queste
tre realta sono rese in lui uno e Dio, senza algueacolanza o trasformazione
delle proprieta. Egli, infatti, € vero uomo e velio, cioé un’unica sostanza, o per
meglio dire, un’unica persona, priva di movimerpazale e temporale, poiché é
dio e uomo al di la di ogni tempo e luogo, privoattiuna forma, poiché egli € la
forma di ogni cosa e il prototipo dellessenza d&hdre, privo di ogni
somiglianza, poiché tutto desidera essere a lulesinmfatti, 'umanita di Cristo,
resa una sola cosa con la divinita, non é limitatalcun luogo, non si muove in
alcun tempo, non é circoscritta da nessuna fornsssualita, poiché essa fu
esaltata al di sopra di tutte questa cose, e nlonasali sopra di queste, ma anche
al di sopra di tutte le virtu, le potesta e diitgtt altri ordini spirituali, poiché
siede alla destra del Padre. E nessuna creaturgipagere a tale luogo. Percio
non ingiustamente devono essere rimproverati catbeosi sforzano di collocare
il corpo del Signore dopo la resurrezione in qualplarte del mondo e di farlo
muovere nel tempo e nello spazio e di mantenertpuel sesso nel quale apparve
nel mondo all'interno del mondo. In che modo, itifadud essere tra tutte le cose
un corpo che é stato esaltato al di sopra di taéidunitd di Dio? Poi c'e da
considerare che egli risorgendo dai morti € rittonan paradiso. Infatti non
bisogna credere che vi sia stato un intervalle@itigo tra il suo ritorno dai morti e
I'entrata in paradiso, né che lo stesso paradisb,qnale entro risorgendo dai
morti, sia un luogo vero o che si trovi in qualgate di questo mondo sensibile.
Né, quando si manifestava ai suoi discepoli, sedaedere che fosse al di fuori
del paradiso, ma al tempo stesso sia era nel garadia si rivelava ai suoi

discepoli. Né, quando scomparve dai loro occhallsintanava da essi a livello
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spaziale, ma si nascondeva nella sottigliezza aiglocspirituale che era ancora
invisibile agli occhi carnali degli apostoli. Da igg@ dato comprendere che
nient’altro e il paradiso, nel quale entro risorgense non la stessa integrita della
natura umana che egli restauro in sé stesso e aualie il primo uomo sarebbe
gloriosamente rimasto se non avesse peccato. Qaidgparadiso che € promesso
ai santi, nel quale in parte sono gia entrati {@meiina), e dal quale in parte sono
ancora fuori (cioé nel corpo). Uni pertanto in aétdrra al paradiso. Per lui
appunto la terra era il paradiso. Ed infatti tuttd che aveva ricevuto dalla terra
(cioe la carne materiale con i suoi accidenti éodépeccato e la forma visibile)
muto in sé stesso nella natura spirituale. E pam, $0lo ha esaltato e ricondotto
'umanita, che aveva assunto e rinnovato in sésstesell’'uguaglianza della
natura angelica, il che fu espresso dalla sua asoesielo nel momento in cui
davanti agli occhi dei suoi discepoli fu portato ana mentre lo accoglieva
lontano dai loro sguardi una nuvola che indicavauda luminosita e spiritualita.
Infatti, prima di soffrire la Passione, diss@atre, rendi luminoso il Figlio tuo

e cosi lo innalzo al di sopra di tutti gli angelileevirtu celesti e, per dire, lo
portava al di sopra di tutto cio che e e non eiokche compi nel particolare in sé
stesso lo portera a compimento universalmentetia k@ natura umana nel giorno
della resurrezione, cioé non solo convertira imitgptutto cio che aveva attratto
dopo il peccato da questo mondo materiale, mamolwoa all'uguaglianza della
gloria celeste che gli angeli possiedono.

E non stupirti se abbiamo trattato molte degfe cose negli altri libri di questa
nostra ricerca e se ora le ripetiamo ancora, paoné la stessa natura e lo stesso
ordine di questa ricerca che noi portiamo avang elkigono di ripetere e di
ricapitolare piu di una volta i medesimi argomente medesime argomentazioni
e di ricordarli quasi in unavakepaiainolg. Dico questo perché gia nei libri
precedenti, introducendo i pensieri di San Mass@oofessore sul ritorno della
natura, abbiamo anticipato molte cose. Ma ora dobbi trattarli piu
approfonditamente. Lo stesso Massimo, infatti, solo negliAmbiguama anche
negli Scolii parla dell'unificazione delle creature, nel cajgitquarantottesimo, la
dove espone la teoria delle torri che Ozia costr@erusalemme:La Bibbia ha
detto che gli angoli rappresentano le differenzbedgtesse creature che poi, per
mezzo di Cristo, sono unificate. Unifico, infattyomo eliminando proprio la

distinzione in maschio e femmina sul piano misticgpirituale, e rese la natura
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umana libera dalle proprieta che attraverso le pass sorgono in entrambi.
Unifico anche la terra che & secondo il punto ditaisensibile il paradiso e il
mondo e ne tolse ogni differenza. Unifico la tegrd cielo, mostrando che esiste
una sola natura di tutte le cose visibili in séfigd le cose sensibili e intellegibili
e mostro che era una la natura esistente delle cbgefurono create, natura la
quale fu unificata come in una mistica realta. Wdfin modo soprannaturale la
natura creata e quella non creata.

DISCEPOLO: Che diremo allora? Secondo quale sopra o qualerengi@azione
comparativa si deve credere che il Signore siartossenza alcuna forma
sensibile e limitata e soprattutto senza quellaagseinse nascendo dalla Vergine?
E poiché egli fu ed & I'esempio universale dellsureezione futura, se € risorto
senza alcun sesso, segue necessariamente clghi wtinini nella resurrezione e
dopo la resurrezione saranno universalmente prsesiso.

MAESTRO: E inutile domandarlo, visto che nei libri precedesité in molti
modi e secondo sopra dimostrato e si € conclusd’amo dei pensieri di San
Gregorio e del suo commentatore (cioe Massimo)rdika vita futura, dopo la
resurrezione, la natura umana sara totalmente pliveesso (cioe dell’aspetto
maschile e femminile), poiché essa ritornera nidlana stessa che fu fatta a
immagine di Dio. L'immagine di Dio non & né masehilé femminile: infatti, tale
divisione della natura avvenne a causa del peccato.

DISCEPOLO: Allora, nella vita futura non ci sara né il maschiéla donna, se
la sola semplicita della natura assorbira in sesstéd duplice sesso che ora esiste.
MAESTRO: Perché dubiti di questo se la Verita, in relazial@ resurrezione di
tutti gli uomini, dice: Né si sposeranno, né saranno sposati, ma sarann co
angeli in cielo?. Forse che ignoriamo che gli angeli constanontilletto e di
corpo spirituale? Non dubitiamo tuttavia che esans privi di ogni forma
limitata. Infatti, anche se la storia sacra ci aathe essi siano apparsi spesso
nell'aspetto umano, non ci induce pero a ritenée essi abbiano un tale aspetto
per natura. Quel fenomeno infatti apparve tempaaremte, poiché o era
impossibile o non facile apparire agli uomini olpeg con essi in modo diverso.
Se dunque gli angeli sono privi di ogni forma liaté, che c’é di strano se gl
uomini, quando saranno pari agli angeli, sarannui @i ogni sesso e della
limitatezza della forma? Né infatti saranno altnigoari ad essi, né cio sembra

incredibile.
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Ci sono alcuni corpi infatti che sono limpalspirituali e non hanno una forma
limitata. Non vedo come cid che e limpido e spaieue di purissima sostanza
possa essere contenuto nelle quantita e nelle foorporee o in qualche massa
limitata, poiché la ragione illuminata dalla veritan mi consente di prendere in
considerazione tale possibilita. | quattro sempdiementi del mondo infatti non
sono costretti in alcuna forma. Sono ovunque natdopdi cui nessuna parte e
priva della loro mescolanza. Cio che infatti € oywa nel mondo, in che modo
potrebbe essere limitato da una qualche forma?o060 gjuindi corpi privi di
forme sensibili. Che dire dei raggi degli occhi@nNsono anche essi corporei e
privi di ogni forma? Se si dicesse che gli angelnto forma intellegibile, lo
concederei. E per cido non solo non nego, ma afeirab che anche gli uomini
nella resurrezione avranno allo stesso modo detlad intellegibili. Ma quali e
di che natura esse siano ora negli angeli e saraegli uomini, confesso di non
saperlo affatto, a meno che, come dice Agostiianio corpo non passi nello
spirito della mia volontd.

Tuttavia, non ignoro i molti e grandi sapienti dnganno pareri del tutto diversi
sui corpi umani dopo la resurrezione, i pensierigili io non mi rincrescera d
riportare nel corso di questo libro, per non appanno che li ha disprezzati o che

non li ha letti.
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Alcuni esempi di esegesi “mistica” Periphyseony, 897 B- 898 C; 980 D-
984 C; 1008 C- 1018 D)

La terza parte della presente sezione di caratg@ogico propone una triade
di brani accomunati dal medesimo argomento: quatié inerente al tema, tanto
caro al nostro autore, della contemplazione spilétue della unione mistica
dell'uomo divinizzato con il suo stesso Creatoranportanza di tale fenomeno é
evidenziata dal fatto che Eriugena ritiene che esacstato piu volte profetato
all'interno delle parole e dei versetti delle SaBiitture e che, di conseguenza,
sia doveroso, per chi si applica alla loro lett@aal loro studio, svolgere
un’attenta ed accurata esegesi al fine di elewam@mprensione umana a livelli
speculativi e meditativi tanto profondi e spiritudla lettura della Bibbia, infatti,
non ha altro scopo se non quello di far esercitantelletto umano nella
interpretazione e nella comprensione dei suoi mistedei simboli sacri con i
quali lo Spirito ha rivelato all'umanita parte dallere di Dio: il grande premio
che lo studioso otterra come ricompensa per lalsd&ione e per il suo impegno
sara la pura e perfetta intelligenza di tutto godet Scritture hanno per secoli
insegnatasub velamine litterae.

Il primo esempio di esegesi spirituale condstthtesto biblico &€ quello relativo
all'interpretazione del versetto 15 del Salmo nwnkt5: ‘Pretiosa in conspectu
domini mors sanctorum eifus
Il discepolo domanda al maestro cosa significhimeate I'immagine della morte
che é spesso presente all'interno di alcune pefieiliche e, soprattutto, chiede
se il morire comporti sia per 'uomo sia per il ndonintero la loro completa ed
inesorabile distruzione. Per rispondere a cigulritor interpreta il suddetto
Salmo il quale afferma che Dio ha a cuore e conaigeeziosa la morte dei suoi
santi. Cosa significa ci0o? Innanzi tutto, per “reatdei santi” non si intende la loro
morte fisica e corporea, né tanto meno la lororaisdne; per “morte”, secondo
Eriugena, la Bibbia intende il processo di trasfaziane o, per meglio dire, il
“passaggio” {ransitug che l'uomo divinizzato subisce allorché egli mfmente

vinto la sua battaglia con il mondo e con il peccat tramite I'esercizio delle
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virtl e della contemplazione spirituale, si e etevaempre di piu a Dio
distaccandosi dalla carne e dalle sue influenzeseguendo in tal modo la piena
divinizzazione del proprio essere. Eriugena citauil illustri esempi di “morte
santa” tratti dalla Bibbiain primis quello del principe degli apostoli, Pietro, il
quale fu il primo ad elevarsi alla contemplaziom#ialnatura cristica e divina di
Gesu; seguono poi quello dell’evangelista Giovacimé parldo nell’estasi della
contemplazione divina del Verbo e della sua incaore e, infine, quello
celeberrimo di San Paolo che, avendo crocifissafae ed il mondo, cioe avendo
sconfitto il peccato e le sue sordide passionrafito misticamente al terzo cielo
e contemplo i misteri del mondo spirituale. Dal fwurdi vista “carnale” e
“terreno” la vita spirituale o la piena divinizzare dell’essere di tali personaggi
appare come un morire, cioe come la cessazioneslsienza creaturale e fisica
con tutti i suoi bisogni e tutte le sue proprie ifestazioni. Eppure, € proprio
questa la vita eterna cui fanno riferimento edsatine le parole della Scrittura,
cioé la vita che ha realizzato la sua perfezionehadrecuperato la propria
originaria natura angelica e spirituale che il péocaveva deturpato ed
“annerito”. Gli uomini che hanno raggiunto la séintizione del loro essere, cioe
gli uomini che hanno pienamente recuperato la jopostanza razionale ed
intellettuale, sono resi simili alle virtu angelile diventano, alla fine, una sola
cosa con il loro Creatore, poiché “é tipico di wustanza intellettuale e razionale
diventare, per mezzo della contemplazione, una sokacon Dio e Dio stesso
per mezzo della Grazia”.

L’'uomo divinizzato, inoltre, contemplera, sedor’escatologia di Eriugena, la
natura sopraessenziale di Dio. Rifacendosi alldo¢g® mistica di Dionigi
I'Areopagita, Eriugena ripropone la concezione apo& di Dio visto ed
interpretato come “tenebra” e come “nube oscur@& come realta inconoscibile
ed ineffabile, che l'intelletto umano, limitato ehsavo degli influssi del peccato,
non e in grado né di comprendere né di esprimees punto da concepire Dio
come “nulla”. Tale definizione, per quanto poss@aape ardita o addirittura
irriverente nei confronti del nostro Creatore, #avia I'unica che sia realmente in
grado di dare un’idea della trascendenza e delibinsitia della sua natura.

La divinizzazione delluomo consente, commentaliscepolo, di figurarsi
anche la trasformazione del mondo intero, il qusdgiuendo le sorti dell'umanita

redenta e ritornata al suo Dio, subira anch’essttramsito” verso una nuova €
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piu elevata condizione del proprio essere: inf&tiCreazione sara ricondotta nel
Verbo divino, la dove sussistono le cause e le iiewtte le creature, in una
dimensione pura e spirituale, non piu intaccatandaiamento spazio-temporale
né dalla caducita tipica del mondo fisico. Moriex § mondo significa “ritornare
alle proprie cause ed essere mutato in qualcoseeglio”.

Eppure l'ordine della dissertazione esige chediscussione prosegua sul
problema del ritorno generale dellumanita a Dimkpema che giustamente pone
in essere una domanda ben precisa: la ricomperesa shnti otterranno nel
mondo divino sara elargita anche a tutti gli uomaaittivi e peccatori compresi?
Che sorte subiranno costoro, considerato il fat#® €ssi si sono resi indegni ed
immeritevoli per le loro azioni di ogni ricompensiina? A tale quesito |l
maestro risponde che occorre distinguere due iligdferenti di ritorno a Dio: il
primo e quello che e chiamateditus generalisil secondo e quello definito
reditus specialisll primo coinvolge tutta quanta 'umanita che vintu del fatto
di essere stata creata da Dio e di aver da Luvuicel’'essenza e la sostanza,
ritornera al suo Creatore e sara restaurata netjgnaria dimensione spirituale.
Tale dimensione o0 natura umana concepita primaetaiato € cio che le Scritture
chiamano “paradiso”, eppure € noto dal raccontdidoibdella creazione che il
paradiso € un luogo vasto che comprende numerdsieatntra loro distinti: uno
di questi € quello in cui sorge l'albero della vital quale 'umanita peccatrice fu
allontanata e al quale, secondo I'esegesi eriuganiessa fara forse ritorno e dal
quale potra un giorno cogliere e mangiare il frutt@albero della vita non é altro
che il simbolo di nostro Signore Gesu Cristo e nemng il frutto significa,
tradotto in altre parole, godere della sua contamiphe e della sua suprema
teofania. Ma questa e la sorte che spetta ai saattutti coloro che otterranno
come ricompensa per le loro fatiche ascetiche eteomplative il “ritorno
speciale”, cioé la totale unione con il proprio &cee.

Un’altra immagine che le Scritture propongona gemunicare il destino
escatologico dell'umanita redenta € quella del iemgp Salomone. Eriugena,
ispirandosi alla descrizione del celebre edificaxre fornita dal libro dei Re,
commenta allegoricamente il significato di tale iegme ed afferma che |l
tempio di Salomone €& una prefigurazione del pasaddme, infatti, presso il
tempio eretto dal re Salomone a Gerusalemme sivano e si incontravano

persone di ogni paese e di ogni estrazione sodiaiemercanti ai leviti, dalle
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donne agli scribi, cosi nel paradiso, cioé nellaatisione restaurata e divinizzata
della natura umana, sara riunita tutta quanta lhithauomini e donne, buoni e
cattivi, santi e malvagi, nessuno escluso. Tuttazame solo ai leviti e ai sommi
sacerdoti era consentito entrare all'interno $i@&hcta Sanctorura di osservare e
di toccare gli arredi sacri custoditi al suo inteltialtare, I'arca, i due cherubini
dorati, il propiziatorio, il turibolo con l'incen3p mentre ai profani era solo
consentito di restare al di fuori o nelle parti msterne del tempio, cosi, allo
stesso modo, Dio permettera soltanto a coloro ¢heorso lasciati purificare,
illuminare e perfezionare dalla sua sapienza defrare nella parte piu sacra e
piu interna del paradiso spirituale, 1a dove essrgnno entrare nelle oscure
tenebre della suprema contemplazione e in essanpatrnon solo vedere |l
Verbo, ma riceveranno la visione spirituale didug cose nelle proprie cause,
cioé come entita noetiche e intellegibili. Inveaepeccatori sara imposta, come
pena, la separazione eterna da Cristo e quindi Isap negata per sempre la
visione faccia a faccia di Dio.

Puniti in tal modo essi soffriranno struggendosi pdorte desiderio di vedere
Dio e di godere delle sue gioie spirituali (ciodla@aatura umana restaurata ad
immagine e somiglianza di Cristo Gesu) e, pertasdoanno tormentati da questa
sete di Dio, proprio come, nella parabola del riepalone e di Lazzaro narrata
nel Vangelo di Luca, il ricco arde di sete e chiadeazzaro che € in paradiso di
dissetarlo anche con una sola goccia di acquargtlldal suo dito. Un abisso non
di natura fisica, ma spirituale, separera i buaiidttivi, pur essendo sia gli uni
sia glia altri raccolti ed uniti nella stessa urmieina.

Sul tema inerente alla separazione e alla distigz tra santi e peccatori
all'interno del paradiso spirituale maestro e dde compiono un ultimo
excursus questa volta documentando la distinzionedditus generalie reditus
specialisattraverso la lettura e I'esegesi di due notelpdeaevangeliche: quella
del figliuol prodigo e quella delle dieci vergini.

La prima rivela la punizione che subirannoudgii, cioe coloro che per invidia
ed odio rifiutarono il Cristo e negarono la sua lap natura di uomo-dio,
simboleggiati dal personaggio del fratello maggiche, risentito per la bella
accoglienza che il padre rivolge al fratello pigquilo appena ritornato a casa, lo
rimprovera per aver fatto sacrificare in suo onamevitello grasso, mentre a lui il

padre aveva negato, nonostante la sua solerziaualéedelta, perfino un piccolo
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capretto per banchettare con i suoi amici! llddatmaggiore &igura dei giudei

a loro volta allegoria degli invidiosi e degli aocétche rifiutano il sacrificio di
Cristo (simboleggiato dal vitello grasso) e lamenta&he sia stato loro negato
I’Anticristo (simboleggiato dal capretto) per potgrdere dei suoi perversi e laidi
piaceri. Di questi lo stesso Gesu Cristo, nel Vémgda parlato e ha loro detto:
“Voi siete figli del padre Satana”. Costoro, allaef dei tempi, saranno riammessi
alla natura spirituale, eppure, come profeto ISaaranno confusi” e “patiranno
la fame come cani randagi”, cioe ad essi non samgentito di comprendere i
misteri della natura di Cristo, pur desiderandodiemtemente.

La seconda parabola narra delle dieci vergini aiendono il ritorno del loro
padrone dalle proprie nozze. Lo sposo tarda a @enie vergini si addormentano.
Giunta la mezzanotte esse sono svegliate dal cedwrcorteo nuziale e cinque
di loro, quelle che il Vangelo chiama stolte, st@gono di non poter accendere
le loro lampade perché non hanno comperato I'thitanto lo sposo entra in casa
e inizia il banchetto con la sua sposa dal quatkuds le vergini che non hanno
comperato l'olio per accendere le lampade con Buminare la sala. Esse
resteranno escluse dal banchetto e, per quanteiimglil loro signore di aprire,
egli le caccera in malo modo.

La parabola allude all'umanita intera che atterdé@drno di Cristo alla fine dei
tempi. Durante l'attesa una parte di essa dimendiczomperare I'olio per
accendere le lampade per illuminare la sala delchetto, cioe una parte
dell'umanita, pur avendo ottenuto in dono da Diatélletto (cioé la lampada)
non ha provveduto ad accenderlo con l'olio dellertuazioni, dei meriti e della
contemplazione divina; I'altra parte, invece, segrocurato, cioe si e sforzata per
tutta la vita di meditare sui misteri divini, h@&onosciuto la natura teandrica del
Cristo (a differenza degli eretici che I'hanno adgata o negata) e si € procurata
una gran quantita di meriti che tuttavia appaioemre insufficienti, per chi e
puro di cuore e di animo, a salvare sé stessi as@uatere I'amore e la
riconoscenza di Dio. Questa e quella parte di utaartie lo sposo cioe il Cristo
fara entrare nel banchetto delle pietanze spirjtuidve si consumeranno le
“nozze spirituali” tra la loro umanita e Dio. Quisanti e i buoni godranno del
riposo spirituale, del “sabato dei sabati”, ciodladpace eterna dello Spirito,
simboleggiata dalla Gerusalemme celeste, a suaa ve#pressa attraverso

I'allegoria della sposa. L’'umanita eretica e pegcat invece, restera esclusa da
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tutto questo, pur restando comunque all’intern®idi. Essa, infatti, bussera alla
porta del Signore, chiedera di essere ammessai @jiték, ma sara sempre
respinta e la porta restera chiusa per essa.

L’esegesi termina con dei brevi accenni allaumezione, ai segni celesti che
precorreranno la fine del mondo, alla inconosdbildell’ora in cui Cristo

ritornera nella gloria, nonché al dogma dell'incaione del Verbo.
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Alcuni esempi di esegesi “mistica” Periphyseony, 897 B- 898 C; 980 D-
984C; 1008 C-1018 D)

ALUMNUS: [...] Nunc autem a te quaero qua ratione dicitur reequod in
primordiales causas, vel certe in ipsum deum pethrbreversurum, dum plus
pronuntiandum sit vivere et permanere quam intetiteansire.

NUTRITOR: Huic tuae interrogationi breviter ac facile respeodoeati Dionysii
Ariopagitae propheticam sententiam exponentis sermansiderans: “Pretiosa in
conspectu domini mors sanctorum eif¥."Sanctorum siquidem mortem non
aliam in hoc versu prophetam dixisse astruit pragitgeum transitum in deum,
contemplationis celsitudine omnia visibilia et isiilia superantes adhuc in
corpore constituti. Num et Petrus, ille apostoloruertex, mortuus erat omni
creaturae et transivit in deum, quando domino foganti quem se esse diceret
respondit: “Tu es Christus filius dei vivi®® Num similiter lohannes evangelista
omnibus quae facta sunt defunctus est, altitudimertae cuncta superans et
clamans: “In principio erat verbum, et verbum eapuud deum, et deus erat
verbum”, totaque ipsius mirabilis et ineffabilis etogi theoria®® Audi
apostolum adhuc mortali corpori detentum, mortuamen se et crucifixum
pronuntiantem: “Mihi mundus crucufixus est”, inquiet ego mundd®®. Talis
itaque est interitus sanctorum contemplationisuiterin ipsum deum transeuntium
et omnia quae sunt et se ipsos deificati altitudivenae gratiae superantium. Eo
itaqgue modo, quo hi qui virtute atque scientia emplr adhuc in hac vita
constituti solo animo intereunt, totus mundus, g@aterminabitur, interibit. In
ipsum enim, qui propter superessentialitatem saagrae nihil dicitur, reversurus
est, non ut totus deificetur aut cum deo unum iefiic (ut caelestes virtutes et

humani animi illuminati, purgati, perfeflf), sed ut unumquodque eorum, quibus

%7 ps, 115, 15.

%8 Tale argomentazione Eriugena la riprendera, teohmmo, all'interno della su#lomilia in
Prologum lohanniscfr: PL 122, 283 s: << Summo vertici apostolorietro dico, qui domino
interroganti quem se esse existimaret, responbit:es Christus, filius dei vivi">>.

859 Cfr. Homilia in Prologum lohannisPL 122, 283-296: << Non ergo lohannes erat hcsed,
plusquam homo, quando et seipsum et omnia quaessperavit, et ineffabili sapientiae virtute
purissimoque mentis acumine subvectus, in ea quperomnia sunt, secreta videlicet unius
essentiae in tribus substantiis et trium substamtisin una essentia, ingressus est.>>.

*0Gal. 6, 14.

%1 |illuminazione, la purificazione e la perfeziorsono rispettivamente le tre operazioni
spirituali che, secondo il pensiero mistico di D@rl’Areopagita, le creature appartenenti alle
gerarchie celesti eseguono al fine di comunicare@scenze divine all'animo umano, nonché di
elevare coloro che ne sono degni alla contemplazidel mondo spirituale: cfmIONYSIUS
ARIOPAGITA, De caelesti hierarchialll, 9, PG 3, 437 B C. Eriugena riprende tale e&tto in
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constituitur, in suas, ut saepe diximus, revertafwsas. Causas autem omnium in
deo esse substitutas nemo fidelium dubitat. Qunethiibitat aut infedelis est aut
insipiens. Proinde omne, quod in causam suam reguén deum redire cur
dubitaretur?

Et ne rearis me temere deum vocasse nihil éh @uictoritate suffultum, audi
beatum Dionysium Ariopagitam in primo capitulo Devidis nominibus:
“Diximus”, inquit, “cum theologicos characteres espimus, unum, incognitum,
superessentiale, per se optimum, quod quidem estar{t unitatem dico,
OMOGEON etOMAT'A®ON) neque dicere neque intelligere possibile est.ebed
sanctarum virtutum angelicae unitates, quas sierudativas sive acceptivas
oportet dicere superincognitae et superlucentisitéii) et archanae sunt et
incognitae, et solis ipsis subsistunt super s@emtangelicam dignis suis angelis.
His deiformes angelica imitatione, quantum licebadunati (humani) animi-
guoniam secundum omnem intellectualem operatioregmiescunt, talis autem
fit deificatorum animorum ad summum lumen unitastdant ipsum potissime per
omnium quae sunt ablationem, in hoc vere et supgadder illuminati ex
beatissima cum ipso unitate, quia omnium quidemgase sunt causale, ipsum
autem nihil, ut omnibus quae sunt superessentiaitaltatum®®? Animadverte
praefatum theologum, quomodo incunctanter summumeily deum videlicet, qui
omnem intellectualem et rationalem illuminat creato, nomine quod est “nihil”
insinuat. Et subiecit rationem cur “nihil” vocatuguia super omnia quae sunt
superessentialiter exaltatur. Commune est igituniom quae facta sunt, veluti
quodam interitu, redire in causas quae in deo stdigi proprium vero
intellectualis et rationalis substantiae unum cueo dirtute contemplationis et
deus per gratiam fieri.

ALUMNUS: Plane perspicio non aliud esse mundo perire, quagaisas suas
redire et in melius mutari. Sed quia pars sensibiiundi maxima est corpus
humanum, non mole sed dignitate rationalis animaa,formatur et vivificatur et
regitur et continetur, de ipsius reditu tractardoorerum exigit et disputationis
series, ni fallor.

NUTRITOR: In hoc non falleris. Ita enim instans via carpeast

ALUMNUS: Ingredere itaque.[...]

Periphyseon(1) I, 449 D e inExpositiones in Hierarchiam caelesteifl, 210- 385, CCCM 31,
61-65.
%52 DIONYSIUS ARIOPAGITA, De divinis nominibugl, 5, PG 3, 593 B C.
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ALUMNUS: Non ergo omnes qui in paradisum redituri sunt (@stan pristinam
naturae humanae conditionem) ligni vitae fructumip@abunt?

NUTRITOR: Non omnes plane, sed soli qui mundum et carnenmint¢csicut in
Apocalypsi scriptum est: “Vincenti dabo edere d@di vitae, quod est in paradiso
dei mei.®® Et gratia siquidem et natura, ut in superioribrectatum e&f?,
omnibus hominibus communiter praestatur in parawdisedire, sola vero gratia
solis deificatis de ligno vitae edere.

ALUMNUS: Cur itaque in medio paradisi lignum vitae essepsara testatur, si
non omnibus qui in paradisum redituri sunt de fuuetus edere permittitur et
perdonatur?

NUTRITOR: Attende quod divina scriptura non simpliciter ligmuvitae in
paradiso esse testatur, sed expressius “in medamlig&®®”, ut vocabulo paradisi
totam humanam naturam quam omnes et boni et maicipant intelligas, medi
vero eius significatione secretissimos intimosguedem naturae sinus, in quibus
imago et similitudo dei expressa est, ubi lignutaeri(hoc est dominus noster
lesus Christus) plantatum, cuius contemplationemeasi purgatissimus fide et
actione, et illuminatissimus scientia, et perfesitigis sapientia et divinorum
mysteriorum intelligentia frui sinitGF°.

Et hoc, ut arbitror, in mystica Salomonis templilifieatione praefiguratum €¥%f.
Omnes siquidem, nemine recluso, et boni et matguaoicisi et incircumcisi,
masculi et feminae, omnesque totius mundi natiogiesg, orationis sive negotii
causa undique illuc confluerent, in extremas postimtrabant, ibique negotia sua
peragere sinebantur. Soli vero sacerdotes atqiteadem porticum sacerdotum et
in porticum Salomonis ingrediebantur. Deinde saute®l loti et purgati in mari

aeneo, quod erat in porticu Salomonis, in sanctemptum exterius, ubi erant

%3 Apoc. 2, 7.

664 Cfr. Periphyseor(3) V, 898 D- 906 C.

> Gen. 2, 9.

%56 || godimento e la contemplazione dei misteri divéndel Cristo & la ricompensa che spetta a
tutti coloro che hanno intrapreso il cammino difidazione articolato, come & stato detto
precedentemente, nei tre momenti detiopoic (purificazione), debpwtiondg (illuminazione) e
dellateleimoic (perfezione) che elevano gradualmente l'intelleftoano alla visione del mondo
divino e spirituale.

%7 | a trattazione inerente al tempio di Salomone gsihbolo e allegoria del mondo celeste, nel
quale ciascun essere umano ricevera da Dio la ipropportuna collocazione in base al modo di
vita vissuto sulla terra, si ispira, in parte, ahtenuto dell'opera di Beda intitolaide templo
Salomoniscfr. PL 91, 774 C- 778 B.
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panes propositionis et candelabra, introibant. iNtgro ultra velum in sancta
sanctorum, ubi erat arca et altare thimiamatisrepipatorium et duo cherubim,
nisi summo sacerdoti intrare liceB&t Ex hoc datur intelligi omnes intra terminos
naturalis paradisi, veluti intra quoddam templumumquemque in suo ordine,
contineri. Soli vero in Christo santificati interéintrabunt. Et iterum in sancta
sanctorum, veluti interiora interiorum, ipsi qui sBummo pontifice (Christo
videlicet) sunt et unum cum ipso et in ipso facttsintroducentur, ubi Christus
est, qui significatur per altare, quoniam sua #alid sustinet omnia. Et non
solum altare, sed thimiamatis altare, odor siquidléos (hoc est laus et gloria)
implet omnia. Ipse est arca, “in qua omnes thessapientiae et scientiae sunt
absconditi®®. Ipse est virga, qua regit et mensurat omnia, a@trma, qua pascit
omnia. Ipse propitiatorium, quia semper pro nobisrcedit ad patrem, ostendens
ei generale sacrificium et mundi praetium, humaeitavidelicet suam, quam
sacrificavit et tradit pro purificatione et redemope totius generis humani,
nemine excepto. Nam quemadmodum in nullo invetisdae peccato) quod non
acceperit, ita in nullo reliquit quod non redemegit redimendo salvavit et
sanctificavit, quoniam ipse est redemptio et salug,gatio et illuminatio et
perfectio universae humanitatis in omnibus etmgsiis.

Circa quem cherubim ordines (videlicet angelorumgutrunt, per quos visibilia
et invisibilia ordinat atque disponit. Et fortasglseo bini cherubim circa arcam (id
est Christum) describuntur, quia angelica natunasibdem et intelligibilem
mundum administrat, quamvis non irrationabiliterusincherubin in figura
intellectualis in angelis, alter vero in typo rai@hs naturae in hominibus
accipiatur. Intelligibiles quippe rationabilesquéstantias proximas esse Christo
nemo sapientium dubitat.

Videsne ergo quam altum et supernaturale estligdem in medio paradisi
(humanae videlicet naturae) plantatum adire eoqui® fAd hoc remotum ab
omnibus lignum solisque deificatis concessum Paapgis est in tertium naturae
nostrum caelufi® hoc est super omne corpus et spiritum vitalemjpsum
intellectum, in quo dei verbum (quod est lignumagit ineffabili modo super

omnem essentiam et virtutem et operationem in hadetat inaccessibili, ultra et

%8 | a descrizione del tempio eseguita da Eriugenaicuoi arredi sacri e i suoi noti ambienti
rispecchia, anche se in modo alquanto libero, tattistiche forniteci dal libro dei Re, cfr. Reg.
4, 25, 13.

9 col. 2, 3.

792 Cor. 12, 2.
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intra naturam ad imaginem dei factam. In ipsum uggparadisum, veluti in
amplissimum serenissimumque templum, omnes homimesquisque secundum
suam analogiam, intrabunt. Et habitabit in eis igaedixit: “Ego ero in medio
eorum®. Hinc propheta: “Vota mea”, inquit, “reddam in spectu omnis
populi eius, in atriis domus domini, in medio twrusalem®? Hierusalem
siquidem “visio pacis” seu “templum pacis” interai’”>. Et ipsa est domus
domini in monte supernae contemplationis edificath,quam propheta hortatur
omnes homines per virtutum gradus et speculatioraliitudines ascendere
dicens: “Venite, ascendamus ad montem domini etomdum dei lacof*. Non
enim alibi habitat deus, nisi in humana et angefiatura, quibus solis donatur
contemplatio veritatis. Neque has duas naturastiveluas domus debemus
accipere, sed unam eandemque domum ex duabusigibietius materiis
constructam. De hac domu videtur dominus dixisde: domo patris mei
mansiones multae sufif®. In atriis domus huius omnes mansiones possidgbunt
dum in causas suas redituri sunt, sive bene inecame male vixerint. Nullus
enim pulchritudinem eius potest corrumpere, negueestatem turpificare, neque
amplitudinem minuere et augere. Extra quam quieé eesset, intra quam quid
esse non valeret? In qua nullius turpitudo turgisreec malitia nocet nec error
errat, cuius pulchritudinem immundorum spirituumqguiéa seu hominum
impiorum irrationabiles motus non solum non contaami, verum etiam
adaugent. Nulla enim pulchritudo efficitur, nisi eempaginatione similium et
dissimilium, contrariorum et oppositorum, nequetdaanlaudis esset bonum, si
non esset comparatio ex vituperatione Malideoque quod malum dicitur, dum
per se consideratur, vituperatur, dum vero ex ewnsideratione bonum laudatur,
non omnino vituperabile videtur. Quod enim bonidamn cumulat non omnino
laude caret. Nunquid omnium bonorum conditor, mator ordinator in
universitate quam condidit malum sineret, si niftilitatis conferret? Quod etiam

ex collationibus rerum sensibilium aut ex humani@ribus facillime coniicitur.

®71 Matth. 18, 20.

®2ps 115, 18-19.

Z;i Cfr. HIERONYMUS, Liber interpretationis hebraicorum nominy@CSL 72, 121, 136, 152, 154.
Is. 2, 3.

®%1oh. 14, 2.

676 E questa un’argomentazione tipica del pensiedggistino: cfr.De civitate Dej XI, 18, PL 41,

332;De vera religione XL, 75-76, PL 34, 155-156:<< Ita ordinantur omidficiis et finibus suis

in pulchritudinem universitatis, ut quod horremaspiarte, si cum toto consideremus, plurimum

placeat.>>.
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Ex infructuoso quippe ligno fructiferi laus amptifitur, ex libidinoso homine
casti.

In paradiso itaque humanae naturae unusquisqoemlosuum secundum
proportionem conversationis suae in hac vita pessidalii exterius veluti in
extremis porticibus, alii interius tanquam in prguioribus atriis divinae
contemplationis, alii in amplissimis divinorum mggbrum templis, alii in
intimis super omnem naturam in ipso et cum ipso guperessentialis et
supernaturalis est theophaniis. Beati sunt quiaadiyrant sapientiae (quae est
Christus), qui occidunt in obscurissimas tenebraeléentissimae lucfé’, in qua
simul in causis suis vident omnia. Ubi non locorwel temporum intervalla
bonos a malis, sed meritorum distantia segregat, quantitas et pulchritudo
corporum, sed honestas et magnitudo virtutum lawdaton personarum, sed
morum dignitas et nobilitas quaeritur, una omnilmesnmunis natura, diversa
autem gratia. Ubi omnes simul sunt et simul nont:s8mul sunt similitudine
substantiarum, simul non sunt dissimilitudine affieen. Simul erant dives et
Abraham in spiritualibus substantiis, quas una eage humana colligit et
inseparabiliter iungit essentia, sed non simul tepan differentiam spiritualium
qualitatun’®. Chasma magnum erat inter eos. Abraham quippetarr® quiete
gaudebat, dives in flamma inexstinguibili lugelfatopterea vidit dives de longe
Abraham. Quis verbis potest exprimere quantum stterest inter tristitiam et
laetitiam, etiam in hac vita, quanto magis in @fen qua nulla tristitia sequetur
ilustorum laetitiam, neque ulla laetitia sequeturpionum tristitiam, divina
sententia dignas singulis incommutabiliter attrifeeretributiones? Et hoc est
chasma magnum et inpermeabilis hiatus dividens preeemia et supplicia. Dives
tamen non de longe, sed iuxta loquebatur, ut iggsdleum non natura segregatum
fuisse ab Abraham, sed culpa. Una siquidem essemtigit quos meritum
dissimile dividit. Paulo priusquam dominus pateresimul in uno cenaculo ludas
Scariothis et Simon Petrus cum Christo cenabudtuses iuxta Christum, alter
longe erat a Christo, unus qui cum Christo intirrgetmanum in parapsidem
humanitatis Christi erat traditor, alter qui normgitar intinxisse manum cum

Christo in parapsidem divinitatis Christi erat aamplator, unus avarus vendidit

67" Tale espressione traduce alla lettera le paraidequali Dionigi I’Areopagita indica I'unione
0 meglio la morte mistica dei santi, allorché esgirofondano” nelle tenebre divine: cibe
mystica theologial, 3, PG 3, 1000 C: <sig t6v yvOQov £1630veV>>,

"8 Cfr : Luc. 16, 19-31.
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hominem deum, alter theologus cognovit deum homjn@émus osculo corporis
corpus tradidit, alter osculo mentis divinam mentitexit®’®.

Hoc autem dico, ut cognoscas quod non locorurarvatla, sed meritorum
qualitates faciunt homines appropinquare Christoa#ueo elongari. Hinc datur
intelligi omnes homines unius eiusdemque naturaaedn Christo redempta est
omnique servitute (sub qua adhuc congemiscit edtdbberata, participes esse et
in ea unum omnes subsistere; meritorum vero qteditat quantitates, hoc est
bonorum actuum malorumque differentias, quibus guisgjue in hac vita bene
vixit adiutus deo per gratiam, seu male desertus mhky iustitiam, longe a se
invicem et multipliciter et in infinitum disparargmnia autem haec in illa una et
amplissima domo ordinari et comprehendi, in quapeislica universitatf§° a
deo et in deo conditae per multas diversasque misp@ maniones, hoc est
meritorum et gratiarum ordinationes. Domus illa i€fus est, qui omnia et ambit
virtute, disponit providentia, regit iustitia, otrgratia, continet aeternitate, implet
sapientia, perficit deificatione, “quoniam ex ipsb per ipsum et in ipso et ad

ipsum sunt omni&®.. [...]

NUTRITOR: [...] Parabolarum siquidem duae species sunt. Quarurasirguae
continuum vigorem uniformemque de una eademquebsgue ullo transitu in
aliam figuram obtinet, altera quae transitum inedbas conformat figuras. Qua
specie multos sanctorum patrum maximeque beatunrdsim hanc parabolam
exposuisse comperimi¥é Prima itaque parabolae pars, quae in divisione
paternae substantiae et senioris filii cum patnesguerantia adolescentiorisque
peregrinatione, patris quoque substantiae suae qaanpatre susceperat
dissipatione, caeterisque incommodis quae casumaihitatis secuta sunt

complasmata est, duplicem incunctanter naturareli@tualem dico in angelis et

®79 Cfr. Matth. 26, 20-25; loh. 13, 21-27.

%80 | 'immagine del cosmo visto commiversitatis conditae respublicempare spesso all'interno
degli scritti di Agostino: cfrEnarrationes in psalmos, 15, 4, PL 37, 134&8)e Trinitate Ill, 4, 9,

PL 42, 873. Tale immagine & di origine stoica:gjbici, infatti, paragonavano 'universo ad uno
stato o ad una megalopoli il cui sovrano € il Dimghs che con la sua provvidenza guida ogni
cosa verso il Bene: cfr.ICERQ, De finibus Ill, 19, 64: << mundum autem censent regi numine
deorum eumque esse quasi communem urbem et cwitadeninum et deorum.>Be legibusl,

7, 22: << ut universus hic mundus una civitas comsdeorum atque hominum existimanda sit
>>,

%1 Rom. I, 36.

882 Cfr: AMBROSIUS, Expositio evangelii secundum Luca¥il, 212-243, CCSL 14, 288-297.
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rationalem in hominibus) specifiCat In reversione autem prodigi filii parabola
inchoat transitum facere. Ipsa siquidem reversfortiem interpretandi recipit
modum. Intelligitur enim generaliter de reditu tstihumani generis propter vituli
saginati occisionem (Christi videlicet pro salutgius mundi passionem), et
specialiter, ubi transitus parabolicae figuraepitcde reditu gentilis populi (Quasi
iunioris filii) per fidem Christi ad patrem caelest, cuius imaginem idolatriae
sordibus monstruosisque imaginationibus contaminanapter invidiam iudaici
populi (veluti senioris filii) de conversionem gemh ad fidem per apostolicam
praedicationem. Qui videlicet populus, quamvis &s#me cultu daemonum
fuerit corruptus et praevaricatus, numgquam tamenimondeum patrum suorum,
ut ei videtur, abnegavit. Abnegavit autem et adabicegat Christum filium dei
esse, ac per hoc et patrem eius. Qui enim filiugahenegat et patrem qui, filio
negato, pater non est. Et dum a patre Christi, quegat perfidus flagitat
haedum, non accipiet; accipiet autem a patre seajud lesus Christus, quem
filium patris esse negat, ait: “Vos ex patre diabestis®®*. Deque fide gentilis
populi in eum torquetur. Ideoque non vitulum sagina(id est Christum domini)
petit a patre ad epulandum, sed haedum foetidumlgo@ique in omnemque
libidinem pronum (antichristum dico), in quo se kyurum et regnaturum
vanissime somniat, postulat et expectat. Ac de a&groens, hoc est de terrenis
operibus laborioseque colendae legis secundumralitte servitii, audivit
symphoniam et chorum, hoc est consonam undiqueecdentis gentilis populi in
Christo epulantis et ad patrem suum redeuntis bedHgme fide et spirituali
cognitione gaudentis harmoniam et de suae liberatiet redemptionis munere
laetitiam. Et ob hoc invidia commotus fratri suanmitudine naturae) iuniori
(dissimilitidine religionis) succensetur, patremqade receptione filii qui bona
naturae suae perdidit increpat, dum plus ipse aatsuae divitias dissipat, qui
unicum dei filium creatorem et salvatorem omniurgatePerfidi siquidem iudaei
per invidiam, nationes autem incredulae per igniaemverbum dei abnuunt. Et
quoniam tolerabilius peccatum est ignorantiae quawidiae, minus gentilium

quam iudeorum populus naturales perdidit thesauldsoque receptae sunt

%83 Dopo una lunga digressione nella quale maestitiee@discutono sulla resurrezione dei corpi

e di altri problemi di natura esegetica, la dissgdne riprende il tema del ritorno dellumanita a

Dio, fenomeno che, secondo il giudizio dello stess®stro, il Signore ha profetizzato attraverso

la narrazione di alcune parabole, come quella igéuél prodigo (Luc. 15, 25-30) e delle dieci

\6/5rgini (Matth. 25, 2-4), che qui saranno sottop@sat una attenta e minuziosa esegesi mistica.
loh. 8, 44.
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gentes, tenebris ignorantiae absolutae et in lwoenitatis revocatae; iudaei vero
perfidi, filium negantes, in passionibus ignominiaevidiaeque gravissimis
doloribus relicti sunt, donec in fine mundi ineffabdivinae bonitatis
magnanimitate recipiantur, quando “convertentur \aekperam, et famem
patientur ut canes, et circuibunt civitatéf” societatem videlicet catholicae
fidei, volentes in eam recipi. Et quod alibi ident @ropheta implebitur:
“Confundantur et revereantur omnes inimici mei, \@tantur retrorsum et
confundantur valde velocité®. Hac igitur parabola pro paupertate ingenioli
nostri spiritualium philosophorum semitas carpentgegosita, de symbolis
specialis humanae naturae reditus breviter edatrdam.

ALUMNUS: Tempus exigit ita fieri, nostraeque disputationissas iamdudum
finem expectat. Et mihi valde arridet duplex istzamgelicarum parabolarum
species. Non enim solummodo in parabolis, verumanetin multis divinae
scripturae locis talis formae locutionis divinum cte eructat; facilemque
interpretationis viam studiosis mysticorum sermontimoriae praestant. Non
enim alio modo sanctorum prophetarum multiplex iivinis intellectibus
contextus potest discerni, nisi per frequentissimas solum per periodos verum
etiam per cola et commata transitus ex diversisibas in diversos, et ab eisdem
iterum in eosdem occultissimas creberrimasque sevss. Saepissime enim
unam eandemque expositionis speciem absque ullositiia in diversas
figurationes sequentibus aut error aut maximaadiffas innascitur interpretandi.
Concatenatus quippe est divinae scripturae cordeddedalicisque diverticulis et
obliquitatibus perplexus. Neque hoc spiritus samdiecit invidia intelligendi
(quod absit existimari), sed studio nostram irgelitiam exercendi sudorisque et
inventionis praemii reddendi. Praemium quippe est dancta scriptura
laborantium pura perfectaque intelligentia.

O domine lesu, nullum aliud praemium, nullam mli®deatitudinem, nullum
aliud gaudium a te postulo, nisi ut ad purum absgleeerrore fallacis theoriae
verba tua, quae per tuum sanctum spiritum inspisata, intelligam. Haec est
enim summa felicitatis meae finisque perfectae emplationis, quoniam nihil
ultra rationabilis anima etiam purissima invenggtia nihil ultra est. Ut enim non
alibi aptius quaereris quam in verbis tuis, ita rabibi apertius dicam inveniris

quam in eis. Ibi quippe habitas et illuc quaeremtediligentes te introducis, ibi

85 pg, 58, 7.
8¢ pg, 6, 11.
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spirituales epulas verae cognitionis electis tugeparas, illic transiens ministras
eis. Et quis est, domine, transitus tuus, nisi ipénitos contemplationis tuae
gradus ascensus? Semper enim in intellectibus eptan et invenientium te
transitum facis. Quaereris enim ab eis semper, eatpsr inveniris et non
inveniris. Semper inveniris quidem in tuis theoplsgnn quibus multipliciter,
veluti in quibusdam speculis, occurris mentibuglilgentium te eo modo quo te
sinis intelligi, non quid es, sed quid non es aams. Non inveniris autem in tua
superessentialitate, qua transis et exsuperas omntathectum volentem et
ascendentem comprehendere te. Ministras igiturpgrassentiam tuam ineffabili
guodam modo apparitionis tuae, transis ab eis ipcehensibili excelsitudine et
infinitate essentiae tus.

Quaeso itaque ad specialis reditus considekatioaccelerare, ut in ea nostrae
disputationis limitem constituamus. Non enim distiest immorandum in his
guae multipliciter apertioris persuasionis gratepatita sunt, ne forte plus in
verbis quam in intellectibus nostram disputationerplesse videamur.
NUTRITOR: Totius rationabilis creaturae (quae specialitehamine creata est
et cui naturaliter inest affectus beatitudinis@&jmtionis summi boni facultas, hoc
est excelsissimae trinitatis, ex qua manat omnemdmpse dominus in evangelio
decem virginibus assimulavit universitatem. “QuaEigientes lampades suas
(hoc est capacitatem aeternae lucis cognoscendaum obviam sponso et
sponsa€e®® Christo videlicet et ecclesiae, quae iam in caslppartim in sanctis
angelis, partim in purgatissimis hominum animabagjuibus primitiae naturae,
quae adhuc in captivitate est mortalis vitae fragljue membrorum, caelestis
patriae civibus inserunt. Sed quare obviam? Qudalidet redemptor et sponsus
rationalis naturae ineffabili clementiae suae cesodasione et sollertia semper ad
recipiendos nos spiritualiter venit, caelestibugutibus et animabus sanctis ei
commeantibus affectione salutis nostrae commadléssiquidem sponsus in aure

cordis generaliter universo generi humano clamegrdi: “Venite ad me omnes

%87 Tale preghiera rappresenta un pezzo quasi urligttexrino delPeriphyseonopera che, come &
ormai noto, essendo stata composta sotto formaiadbogb ed avendo un taglio fortemente
teologico e filosofico, non da adito a momentiitift né a slanci poetici. Una preghiera simile
Eriugena la fa recitare al maestro Reriphyseon(1) Ill, 650 B: << Deus, nostra salus atque
redemptio, qui dedisti naturam, largire et gratigmgetende lumen tuum in umbris ignorantiae
palpitantibus quaerentibusque te; revoca nos alrileas, porrige dexteram tuam infirmis, non
valentibus sine te pervenire ad te, ostende templis, qui nil petunt praeter te, rumpe nubes
vanarum phantasiarum, quae mentis aciem non sinturgri te eo modo, quo te invisibilem videri
permittis desiderantibus videre faciem tuam, quameseiam, finem suum, ultra quem nil appetunt,
quia ultra nihil est summum bonum superessentigde.

%% Matth. 25, 1.
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qui laborati et onerati estis, et ego reficiam viodlite iugum meum super vos, et
discite a me quia mitis sum et humilis corde, etemetis requiem animabus
vestris®®®. Venit ergo obviam omnibus cum sponsa sua (Hiéeosavidelicet
caelesti), qui recipere omnes devotus est in ctinsorsuae civitatis. Et
animadverte quod tota humanitas denario numero awatyr, quoniam decimam
in aedificatione superae civitatis possidet regon®ecem itaque virgines, hoc
est tota humanae naturae numerositas naturaliiappétviam diligenti se et ad
eam venienti exit, non gressibus corporis, secttffes menti&*.

Sed quamvis aequalis motus sit rationalis naetwad finem suum, qui est
Christus, aequalisque aeterni luminis quae per dalep significatur appetitio,
non tamen aequaliter lucem illam “quae illuminatn@m hominem venientem in
hunc mundum®? participat. “Unum est enim”, ut beatus Dionysiugopagita
ait, “quod omnia naturaliter partecipare appetaatl non aequaliter omnia unum
participant®®® Nullum tamen est in natura rerum, quod eius gigetione
omnino privetur. Ideoque non aequaliter obviam spoet sponsae virgines
exibunt. Nam qui non solum capacitatem veri luminierum etiam et ipsum
lumen (quod oleum conformat) possident, ad ipsuonsypm pervenient et cum
Ipso in spirituales nuptias intrabunt. Qui veroasolluminis capacitatem habent,
non autem ipso lumine illuminantur et ornantur, iabv Christo procedent, hoc
est non solum naturali appetitu, sed etiam re ghgxperimento ad sola naturalia
humanitatis bona, quae in Christo subsistunt, ak#gn non autem ad
supernaturalem deificationis in eo gratiam et teti pervenient. Et hoc est quod
denariae quantitatis divisio insinuat. Ait enim:UiQque autem ex eis erant fatuae
(id est imprudentes) et quinque prudertés’Sed fatuae solas lampadas, non
autem oleum secum sumpserunt, prudentes vero nlam dampadas, verum
etiam oleum in lampadibus suis acceperunt.

Vasa itaque similia sunt prudentium et imprudentvirginum, quoniam ratio,
quae veluti naturalis divini luminis sedes est, farmiter integritati naturae
incorruptibilis, quae in nullo augetur vel minuitufistributa est, quamvis non
uniformiter divinum lumen accipiat. Nec hoc in calpsius luminis aut invidia

aut inopia constituitur, quoniam omnibus praesesis cennibusque aequaliter

689 Matth. 11, 28-29.

69 Cfr: Periphyseor(3) V, 861 C.

®10h. 1, 9.

92 DioNYSsIUS ARIOPAGITA, De caelesti hierarchiall, 3, PG 3, 141 C.
893 Matth. 25, 2-4.
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superfulgens et inexhausta effusione omnibus aieuaprofluens. Sed
guemadmodum visu oculorum haec lux non aequal@eritur, sed alii plus, alii
minus ea fruuntur, alii penitus ab ea secluduntardivino lumine alii plus, alii
minus fruuntur, alii penitus ab eo secluduntur mtmiundi spiritus, qui ad eam
nolunt converti. Non quod et ipsi secundum intéllatem substantiam, in qua a
summo bono creati sunt, participatione vere existeluminis secludantur.
Alioquin ad nihilum penitus redigerentur. Omne s$ilgum participatione eius
privatum omnino in natura rerum non est. In quantueno irrationabilibus
perversae suae voluntatis motibus contaminanturaevducis excluduntur
participatione. Non enim ad illam, sed ad semeaisgboc est ad nequitiam suam)
convertuntur. Si enim ad naturam suam respicettesudl @ius creatorem, profecto
beati fierent. [...]

Intuere itaque huius parabolae medullam, etrepdo transitum facit de genere
ad speciem, quemadmodum in praefata parabola dbudubliis patris sui
substantiam inter se partientibus. In ea siquidetiid generis humani generalis
reditus primo, deinde specialis gentilis populi fmwmatur. In hac autem similiter
per decem virgines obviam sponso exeuntes totiumahae numerositatis
generalis ad pristinum naturae statum recursiogigl® autem per quinque
prudentes omnium sanctorum- species enim humanerigerest electorum
numerus- non solum ad antiquum naturae principieditus in generalitatem
humanitatis, verum etiam ultra naturam in ipsumndéu specialitate deificationis
ineffabilis insinuatur ascensus. Omnes quippe nagiaum, ut praediximus, sunt
reversuri, sed non omnes de ligno vitae sunt fruitdel certe omnes de ligno
vitae sunt accepturi, sed non aequaliter. Nam ®&fralza bona, quorum omnes
aequaliter participes erunt, fructum ligni vitaeseesstultus qui ignoratlIAN
ZEIAON®® quippe, ut in superioribus tractavimus, id est fiemignum”, vocatur
Christus; quippe omnium bonorum lignum est fructife, quia ipse est omne
bonum omniumque bonorum largitor. Fruentur itaquenes homines ipsius
fructu participatione naturalium honorum generalitdruentur electi soli
excelsitudine deificationum ultra omnem naturam csgiter. Deificationes
itaque, quas soli iusti participabunt, spirituabéigurantur nuptiis, in quas
prudentes intraverunt virgines. Non enim omnes sigteralibus fruentur bonis,

sed illi solis quibus, ut Gregorius ait theologligset superata materia et carne

894 Cfr: ERIUGENA, Periphyseor(1) 1V, 823 B- 824 A.
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(veluti quibusdam nubibus et velaminibus trans@nsper rationem et
contemplationem cum deo fieri et purissimo lumieeeti, quantum possible est
humanae naturae. Isti sunt beati, hinc ascensiariltic deificatione®®”.

Sed huius nominis (deificationis dico) in laiodicibus rarissimus est usus,
intellectum vero eius apud multos et maxime apudrsium invenimu¥®. Sed
quare hoc evenit, non satis nobis patet. An fagtesss ipsius nominis (quod est
OEQZXIY), quo maxime graeci utuntur, significantes sanctotransitum in deum,
non solum anima sed etiam et corpore, ut unumso g cum ipso sint, quando in
eis nil animale, nil corporeum remanebit, altusiomnvisus est ultraque carnales
cogitationes ascendere non valentibus incomprebidaset incredibilis, ac per
hoc non publice praedicandus; sed de eo inter si@si¢ractandum. Multa quippe
divina mysteria a sanctis patribus intacta ob heagsam praetermissa sunt.
Infirmi siquidem oculi claritatem luminis sufferreequeunt.

Sufficiunt, ut arbitror, haec pauca paradigmatagivinis parabolis assumpta, ad
generalem specialemque humani generis reditum imcipium suum
(primordialem dico conditionem) inque ipsum deumhia qui sincerissima eius
participatione digni sunt frui, deque totius seilisiltreaturae (quae in homine et
propter hominem fabricata est) in causas suas siewe, quando erit non solum
generale sabbatum in omnibus divinis operibus,megtiam et speciale sabbatum
sabbatoruff?’ in sanctis angelis sanctisque hominibus, et inipledomus dei, in
qua unusquisque ordine sibi congruo constituitiirirderius, alii superius, alii in
sublimitate naturae, alii super omnem naturalenutgm circa ipsum deum. Ac si
cena illa magna ordinabitur et celebrabitur, ex quius substantia, quia ex deo
facta est, respuetur, nullius vitium, quia ex dectdm non est, introducetur.
Purgabitur enim natura, ventilabitur vitium, recentur substantialia grana,
flamma divinae sententiae delictorum ardebit pallbaminabuntur abscondita
tenebrarum, omnia in omnibus videbitur deus.

ALUMNUS: Sufficiunt sane. Sed huius parabolae residua lerewdixponas
flagito.
NUTRITOR: Quae sunt illa?

69 GREGORIUS NAZIANZENUS Orationes XXI, 2, PG 35, 1084 B C.

69 AMBROSIUS, Expositio evangelii secundum Lucavfil, 192-194, CCSL 14, 281-282.

%97 Tale espressione & usata spesso da Massimo Cmefes§: Ambigua LXI, 35-46, PG 91,
1392C.
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ALUMNUS: Mora sponsi, dormitus et dormitatio omnium virginucaeteraque
quae intacta reliquisti.

NUTRITOR: Mora sponsi est, ut existimo, temporale intervallgood inter
primum domini et secundum transcurrit adventum ceete ab initio mundi usque
ad finem eius. Nullum enim tempus transactum ektraasigetur per sex mundi
aetate®® in quo virginitas (hoc est integritas) humana&urae, quae in nullo
corrumpitur, quamvis in omnibus excepto Christotaonnata sit, obviam sponso
suo non velit ascendere, in quibusdam fatua, ibwpdam prudens, in omnibus
conditoris sui supernaeque patriae, quam deseygaetitrix. Appetitus quippe
beatitudinis omnibus sapientibus et insipientidusnis et malis communiter et
naturaliter inest. In praefato intervallo mundamirsus per ordinata tempora
quidam dormiunt, quidam dormitant. Dormiunt quidesuj iam mortui sunt et
adhuc morituri. Dormitare autem dicuntur, quos simhundi vivos in carne
inventurus est. Qui non dormire sed dormitare feriiur, quoniam perfecta
morte non sunt morituri, nullove spatio temporaliga erunt detenti, sed veluti
gravati somno, non autem prostrati, nulla morteerpista in aliam vitam
mutabuntur. Quo in loco videtur sanctus Augustisoasentire his qui dicunt
tantilam mortem in ipso velocissimo raptu eoruraj ip fine mundi vivi futuri
sunt, esse futuram. Ait enim in vicesimo libro Deitate Dei, XXI capitulo: “Si
sanctos, qui rapierentur Christo veniente viverg&gle in obviam rapientur,
crediderimus in eodem raptu de mortalibus corpariexituros et ad eadem mox
immortalia redituros, nullas in verbis Apostoli lgatur angustias, sive ubi dicit:
“Tu quod seminas non vivificatur nisi prius moridfusive ubi dicit. “Omnes
quidem resurgemus” aut “omnes dormienfti quia nec illi per immortalitatem
vivificabuntur, nisi qualibet morte paululum tamante moriantur. Ac per hoc et
a resurrectione non erunt alieni, quam dormition@epedunt, quamvis
brevissima, non tamen nulf&®.

Media nox, in qua “clamor factus est et spongesit” "

, incertum mundi
finem remotumque ab omni scientia spiritualis sp@uventum insinuat, sicut
ipse dixit: “De die autem illa et hora illa nematsaeque angeli in caelo, neque

filius hominis, nisi pater solus”. Et in fine praggis parabolae: “Vigilate itaque,

%% | a teoria delle sei eta del mondo e della stomiana & di origine agostiniana: cfr.
AUGUSTINUS De vera religione26, 48, PL 34, 142.

%991 Cor. 15, 36; 51.

"9 AUGUSTINUS, De civitate Dej XX, 20, 56-65, PL 41, 689.

"% Matth. 25, 6.
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quia nescitis diem neque horafi®’Clamor ille significat apertissima signa quae
praecedent destructionem mundi et adventum doagnguibus ipse sedens super
montem olivarum discipulis prophetavit. Surrectiomroum virginum
regenerationem totius humani generis praesagitléPias virgines lampades suas
(rationales videlicet motus) bonae actionis pingueguraeque scientiae claritate
exornant. Quibus duobus (actu dico et scientia)aftvirgines carent. Quod
autem prudentes virgines de oleo suo fatuis vibgisiimpertiri abnegant, nil
aliud verisimilius, ut opinor, typice conformat gugprudentes animas, quibus
vilia et non sufficientia in illa die intellectualin quo unusquisque profunda
conscientiae suae rimabit) merita apparebunt smteure felicitati nullo modo
comparanda, sicut ait Apostolus: “Non sunt condggpassiones huius temporis
ad superventuram gloriam quae revelabitur in ndBsHinc dominus ipse:
“Beati pauperes”, inquit, “spiritd® hoc est: Beati qui et se ipsos et merita sua
pro nihilo ducunt et omnino se in divitiis virtutusegenos iudicant, “quoniam
ipsorum est regnum caeloruff® Ideoque dicturae sunt petentibus a se auxilium:
“Ne forte non sufficiet nobis et vobi$®. Quod duplici modo intelligi potest. Aut
enim negative ponitur “ne” et producitur, aut htedsre et corripitur, sicut in
libro Geneseos: “Ne forte extendat manum suamreasde ligno vitae?*".

Et ne forte viderentur quadam invidia meritorsaorum paupertatem impertiri
fatuis noluisse abnegantes oleum, dant consiliusparedentes: “lte potius ad
vendentes et emite vobi$® hoc est: Ite ad eos qui eximietate et affluentia
suorum meritorum non solum sibimet sufficiunt, varaetiam his, qui eos in hac
vita honorificare poterant, possunt praebere auwnxilifuturaeque beatitudinis
meritum. Hac autem tarditate et negligentia intstpovenit sponsus et paratas
virgines inque suo adventu ornatas praeoccupawidesuas nuptias introduxit,
hoc est in suam deificationem, qua perfectissimogmas supernaturalis
contemplationis suae gratia glorificat, caeterisauralium honorum plenitudine
relictis et excelsitudine ineffabilis deificationiguam “nec oculus vidit nec auris

audivit nec in cor hominis ascendft® exclusis. Et hoc est quod ait: “Et clausa est

92 Matth. 24, 36.
% Rom. 8, 18.
04 Matth. 5, 3.
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08 Matth. 25, 9.
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ianua”*°

, introitus videlicet divinae contemplationis face faciem, ad quam
incaute in hac vita viventes oleumque actionis @ergiae in rationis suae
receptacula non infundentes, etiam si clamavemna fjuandoque poenitentia
compuncti, non intrabunt dicentes: “Domine, domiageri nobis™. Ista autem
geminatio dominici nominis aut assiduum humanaeuraat appetitum ad
contemplationem conditoris sui, nulla ignorantiabulae interposita, in his qui in
hac vita nullis bonae conversationis subsidiisitifixere, vel certe simplicium
fidelium (minus catholicae fidei altitudinem consientium) ignaviam significat,
putantes dominum nostrum lesum Christum duabudantiis esse compositum,
dum sit una substantia in duabus naturis; et pequae sibi non conveniunt.
Ideoque respondetur eis: “Petitis et non accipitisa male petitis*?

Quanti sunt qui divinam essentiam in tribus safss et tres substantias in una
essentia aut penitus ignorant aut penitus abnegaper suas falsas cogitationes
carnalesque opiniones ad internas divinae puraemurtemplationis nuptias
postulant intrare? Quanti sunt qui dominum nostriesum Christum ita
segregant, ut neque divinitatem illius humanitatesque humanitatem divinitatis
in unitatem substantiae seu (ut latini usitatiusudt) in unitatem personae
adunatam vel credant vel intelligant, cum ipsiusnhnitas et divinitas unum et
inseparabile unum sint, salva utriusque naturaauspsatione? Geminantibus
itaque substantiam Christi et dicentibus: “Domidemine, aperi nobis”, iuste
congrueque respondetur: “Amen dico vobis, nescis’V9 hoc est: “Intimas
secretasque meae divinitatis et humanitatis nupt@sgs meis purissime
intelligentibus priusquam fieret mundus prepara&tiad quas iam finito mundo
introduxi, nescire vos permittam. Non enim, dumwdin carne vixistis, dignos
vos illarum laetitia praeparastis. Intra tamen reium honorum (quae in vobis
creavi) terminos residere vos concedo”. Similitermpittit se responsurum his qui
in die iudicii clamabunt: “Domine, domine, nonnetuo nomine virtutes multas
fecimus?” Dicetur enim eis: “Nescio vos, recedit@el’. Et alibi: “Non omnis qui
dicit mihi “domine, domine” intrabit in regnum caelim.”** Verbum itaque
adunatum carni et caro adunata verbo in unitateseparabilem unius

eiusdemqgue substantiae ex duabus naturis (divoleie®t et humana) non alios

"% Matth. 25, 11.

1 bidem

2|5¢. 4, 3.

3 Matth. 25, 11-12.
4 Matth. 7, 22, 23; 21.

299



recipit, nisi eos qui simplici perfectae contemialiais oculo unitatem substantiae
suae intuentur, ita ut et homo in verbo vere fililes et verbum in homine vere
filius hominis, absque ulla naturarum transmutajomnus idemque filius dei et
hominis, dominus noster lesus Christus intelligat@elerem parabolae
expositiunculam, iuxta quod nobis visum est, variEm habes.

ALUMNUS: Habeo sane.
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Alcuni esempi di esegesi “mistica” Periphyseony, 897 B- 898 C; 980 D-
984C; 1008 C- 1018 D)

DISCEPOLO: [...] Adesso ti chiedo per quale motivo si dice cheom cio che

e noto che ritornera alle prime cause o sicuramien@o stesso, mentre sarebbe
doveroso dire che vive e resta in eterno piuttoe®muoia e trapassi.

MAESTRO: A questa tua domanda ti rispondo brevemente e niaacile,
considerando il significato che Dionigi I'Areopamitespone a riguardo del
versetto profetico: Al cospetto del Signore la morte dei santi & prezio Egli,
infatti, insegna che il profeta, in questo verser morte dei santi nient’altro ha
inteso se non il loro passaggio in Dio; essi, mfgdur essendo ancora qui nel
corpo, oltrepassano tutte le realta visibili edisibili con la sublimita della
contemplazione. Forse che non era morto Pietpintipe degli apostoli, ad ogni
creatura e non compi il trapasso in Dio, quandBighore che gli chiedeva chi
fosse, rispose:Tu sei il Cristo, figlio del Dio vivent@ Non era similmente morto
a tutte le cose che sono state fatte I'evangeBstaanni, quando, superando tutto
nell'altezza della contemplazione, disskt principio era il Verbo, e il Verbo era
presso Dioe il Verbo era Di6 con tutta la forza contemplativa propria di un
mirabile ed ineffabile teologo? Ascolta I'apostatbe, ancora prigioniero del
corpo mortale, tuttavia, annunciando di essere amoitrocifisso, dice:llI' mondo

e a me crocifisso e io al moriddi tal fatta, dunque, & la morte dei santi che
passano in Dio stesso, per la forza della contezigria, e che superano tutto cio
che e e se stessi, deificati dall’altezza dellaz@rdivina. Pertanto, nel modo in
cui costoro si riempiranno di virtu e di sapienzenché ancora trattenuti in questa
vita, muoiono solo nell'animo: cosi morira il mondallorché esso cessera di
esistere. Infatti, esso e destinato a ritornargnowoin Lui che, a causa della
trascendenza della sua natura, & detto “nulla”,pesressere interamente deificato
0 per essere reso una cosa sola con Dio (comeddazmocelesti e gli animi umani
illuminati, purificati e resi perfetti), ma perce@&scuno di quegli elementi di cui &
costituito ritorni, come spesso abbiamo detto, pheprie cause. Nessuno che

abbia fede dubita che le cause di tutte le cosmossaissistenti in Dio. Chi ne
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dubita, infatti, o non ha fede o e stolto. Insommperché dubitare del fatto che
tutto cid che e ricondotto alla propria causa nigoanche a Dio?

E, affinché tu non creda che io abbia tememseiste chiamato Dio “nulla”
senza essere supportato da alcaunaoritas ascolta il beato Dionigi I'’Areopagita
che, nel primo capitolo dell’opera intitola®&ai nomi divinj dice: “Abbiamo detto,
esponendo i caratteri teologici, che non é possibié definire né comprendere
cid che e uno, sconosciuto, sopraessenziale, ottimmer sé (parlo dell’'Unita
della Trinita definita/judé0eov e [Judyabov). Ma le unita angeliche delle sante
potenze, che e opportuno definire sia speculatine rigettive della Bonta
supersconosciuta e superluminosa, sono arcaneah@scibili e sussistono solo
e unicamente nei suoi degni angeli al di sopraalsttienza angelica. Gli animi
umani, uniti a queste in quanto simili a Dio peimitazione degli angeli, per
quanto e possibile- poiché riposano secondo ogeiragone intellettuale, tale
diventa 'unita degli animi deificati nella sommack- lodano lui soprattutto per
mezzo della negazione di tutto cid0 che é, esseddoninati in cio
sopranaturalmente e veramente dalla beatissimauwoh Lui, poiché e la causa
di tutte le cose che sono, ed & anche “nulla”, inagto esaltato a livello
sopraessenziale al di sopra di tutto cio che@nsidera come immediatamente il
suddetto teologo sottintenda al termine “nulla”’ld@e somma, cioe Dio, che
illumina ogni creatura dotata di intelletto e dgi@ne. E ha proposto la ragione
per cui € detto “nulla”, cioé perché e esaltativellb sopraessenziale al di sopra
di tutto cio che e. Infatti, € comune destino digue cose create ritornare, come
per cosi dire in una morte, alle cause che sussisto Dio; in verita € proprio
della sostanza intellettuale e razionale diventapgr il potere della
contemplazione, una cosa sola con Dio e Dio stgssopera della Grazia.
DISCEPOLO: Capisco chiaramente che per il mondo la morte albroe se non
un ritornare alle proprie cause e un mutarsi inapsa di meglio. Ma, poiché la
parte piu importante del mondo sensibile € il canpmano, non per la grandezza
ma per la dignita dell'anima razionale dalla quesso € formato e vivificato,
guidato e contenuto, I'ordine delle cose esigesitdiscuta del suo ritorno e cosi
anche lo sviluppo del dialogo, se non erro.

MAESTRO: In cid non ti sbagli. Anzi, bisogna proprio imbopeda via di
guesto argomento che ci sollecita.
DISCEPOLO: Inizia dunque. [...]
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DISCEPOLO: Dunque non tutti quelli che ritorneranno in Paradigioe
nell'originaria condizione della natura umana) eaipperanno del frutto
dell’albero della vita?
MAESTRO: Niente affatto tutti, ma solo coloro che avranneteiil mondo e la
carne come € scritto nell’ApocalisseAl” vincitore concederd di mangiare
dell'albero della vita che & nel Paradiso del mi@D E dacché per opera della
Grazia e della natura, come é stato prima dettmngentito a tutti gli uomini di
ritornare insieme in Paradiso, soltanto la Grazamettera ai soli deificati di
mangiare dell’albero della vita.
DISCEPOLO: Ma perché l'albero della vita, come attesta la t&oa, € stato
collocato al centro del Paradiso, se non a tuttllgche ritorneranno in Paradiso é
concesso e permesso di mangiare del suo frutto?
MAESTRO: Nota con attenzione che la Divina Scrittura nonesi#
semplicemente che l'albero della vita si trova Raftadiso, ma piu precisamente
“al centro del Paradiso”, affinché si intenda canplarola “paradiso” tutta la
natura umana della quale partecipano sia i buaaiiscattivi, invece con
I'espressione “al centro del Paradiso” si interidpii profondo e segreto cuore
della medesima natura nel quale é stata espréssadygine e la somiglianza con
Dio, la dove é piantato I'albero della vita (chaastro Signore Gesu Cristo) della
cui contemplazione nessuno € ammesso a goderensehné stato purificato del
tutto dalla fede e dall'agire, illuminato profondamte dalla conoscenza,
perfezionato dalla sapienza e dalla comprensionmidéeri divini.

E questo, come penso, e stato prefigurato n@ltica costruzione del tempio
di Salomone. Tutti infatti, nessuno escluso, buenicattivi, circoncisi ed
incirconcisi, maschi e femmine e tutti i popoli witto il mondo, sia che vi
confluissero da ogni parte per pregare o0 per dtarigdfari, entravano fino
all'estremita del portico e li era loro concessayblgere i propri affari. Ma,
soltanto i sommi sacerdoti e i leviti entravano peftico dei sacerdoti e in quello
di Salomone. Poi i sacerdoti, lavatisi e purifisahella vasca di bronzo, che era
nel portico di Salomone, entravano nel sacro temepterno, dove c’erano i pani
per l'offerta e i candelabri. A nessuno poi, se rlhsommo sacerdote era

consentito entrare oltre il velo nBancta Sanctorundove c’erano I'arca, I'altare
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per l'incenso, il propiziatorio e i due cherubifla cio € dato comprendere che
tutti sono accolti entro i confini del Paradisourate, ciascuno secondo la propria
condizione, come se fosse quasi un tempio. Ma@mtwo che furono santificati
in Cristo entreranno al suo interno. E, ancoraarsaw introdotti nelSancta
Sanctorum come nella parte piu interna di quella piu ingéermquegli stessi che
sono nel sommo sacerdote (che é Cristo) e chestatigesi una sola cosa con lui
e in lui; i c’e Cristo che & simboleggiato dalltimagine dell’altare, poiché egli
regge ogni cosa con la sua solidita. E non € doltBaltare, ma anche I'altare
dell'incenso; infatti il suo profumo (cioe la lodela gloria) riempie ogni cosa.
Egli & l'arca ‘hella quale sono nascosti tutti i tesori della sapa e della
scienza. Egli e la verga con la quale governa e misurai @@sa ed € la manna
con la quale nutre ogni cosa. Egli € il propiziEtopoiché sempre intercede per
noi presso il Padre, mostrandogli I'universale @@ e il prezzo del mondo,
cioé la sua umanita, che egli sacrifico e offri peerpurificazione e per la
redenzione di tutto il genere umano, nessuno esclagatti, come in nessuno
trovo (a parte il peccato) qualcosa che non avassettato, cosi in nessuno lascio
qualcosa che non avesse redento e redimendo sabuitiBco, poiché egli stesso
e la redenzione e la salvezza, la purificaziondleniinazione e la perfezione di
tutta 'umanita sia nell’'universale sia nel partare.

Intorno a lui si muovono le gerarchie di Cheénuk{cioe degli angeli) per
mezzo dei quali Cristo ordina e dispone sia le etsbili sia le cose invisibili. E,
forse, e per questo che sono disegnati due chérnbinno all’arca (cioe intorno
a Cristo), poiché la natura angelica governa il doosensibile e intellegibile, per
qguanto non irrazionalmente il primo Cherubino site$so come allegoria della
natura intellettuale che e negli angeli, mentreatondo come allegoria della
natura razionale che e negli uomini. Nessuno chesapiente dubita che le
sostanze intellegibili e razionali siano vicinissim Cristo.

Non vedi percio quanto sia profondo e sopramade raggiungere questo
albero che ¢ piantato al centro del Paradiso @&tl@ natura umana) e godere di
esso? A questo albero lontano da tutti e concesleoascoloro che sono stati
deificati fu rapito Paolo nel terzo cielo della trasnatura, cioé al di sopra di ogni
corpo e dello spirito vitale, nello stesso inteétletnel quale abita in una luce
inaccessibile il Verbo di Dio (cioe I'albero dellda) in modo ineffabile al di la di

ogni essenza, e virtu e operazione, oltre e ddatratura creata a immagine di
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Dio. Nel Paradiso stesso, dunque, come fosse urpidemmastissimo e
spaziosissimo, entreranno tutti gli uomini, ciascgecondo il suo proprio grado.
E abitera fra loro colui che disselo“sard in mezzo a lofo Percio il Profeta
disse: ‘Adempiro i miei voti davanti a tutto il suo popoiegli atri della casa del
Signore, in mezzo a te Gerusalemni&erusalemme”, infatti, € tradotta come
“visione della pace” o “tempio della pace”. E lassa casa del Signore é stata
edificata sul monte della sublime contemplaziorese® la quale il profeta esorta
tutti gli uomini a salire attraversando i gradi ldelirtu e le altezze della
speculazione dicendoVeénite, saliamo sul monte del Signore e alla caslalio

di Giacobbé. Infatti Dio non abita in nessun altro posto senmella natura
umana e angelica alle quali soltanto € donata decaplazione della verita. Né
dobbiamo interpretare queste due nature come dsg, caa come una sola e
identica casa costruita da due materie intellegibil tale casa il Signore sembra
aver detto: Nella casa di mio padre ci sono molte standdegli atri di questa
casa tutti otterranno stanze in quanto ritorneraall® proprie cause, sia che
abbiano vissuto bene sia che abbiano vissuto nella carne. Nessuno infatti
puo distruggere la sua bellezza, né imbrattareul @nesta né diminuire o
accrescere la sua ampiezza. Fuori da questa caaaicpotrebbe essere e dentro
di essache cosa non potrebbe esserci? In essa non e lurpepitudine di
nessuno né il Male nuoce né l'errore inganna, ka Isellezza non solo non la
contaminano la cattiveria degli spiriti impuri @ ghpulsi irrazionali degli uomini
empi, ma anzi l'accrescono. Infatti, la Bellezzannpud nascere se non
dall'unione delle cose simili e dissimili, di gueltontrarie e opposte, né il bene
sarebbe tanto meritevole di lode, se non fosseraotaito con la bruttezza del
Male.

E per questo, cio che é definito Male, se é idenato di per sé, e vituperato,
mentre se dalla sua considerazione sorge la lodd pene, allora non sembra
affatto vergognoso. Infatti, cio che accresce ldelalel bene non e affatto
manchevole di lode. Forse che il Sommo Creatotatth il bene, I'ordinatore del
Male avrebbe mai potuto permettere I'esistenzaMale nell’universo da lui
creato se non avesse potuto apportare nessuni @tili esso? Il che si puo
congetturare in modo estremamente facile dal catdrdelle realta sensibili o dai

costumi umani. Confrontandolo con un albero stegleello fruttuoso ne trae una
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lode accresciuta, cosi come un uomo casto € maggnte lodato se messo a
confronto con uno libidinoso.

Nel Paradiso della natura umana dunque ciasoaoapera il proprio posto in
base al grado di comportamento avuto in questa ®itaini resteranno come
presso il portico piu esterno, altri entreranno glilinterno, come negli atri piu
vicini alla contemplazione divina, altri ancoraren&nno nei vastissimi templi dei
divini misteri, altri invece penetreranno nelle jmterne teofanie superando ogni
realta creata e saranno in Lui e in con Lui chepergessenziale e soprannaturale.
Beati sono coloro che entrano nei penetrali delf@iesza (che e Cristo) e che si
immergono nelle oscurissime tenebre della suprewa nella quale essi vedono
contemporaneamente tutte le cose nelle loro ca@eenon sono gli spazi di
tempo e di luogo che separano i buoni dai cattieisi il grado dei meriti, qui
non e lodata la grandezza e la bellezza dei cbapisi I'onesta e la grandezza
delle virtu, qui non é ricercata la dignita e lebittid delle persone ma quella dei
costumi, qui ¢’ una sola natura a tutti comune,uma Grazia diversa. Qui tutti
sono e non sono nello stesso momento: sono insreti@ somiglianza della
sostanza, non sono insieme per la differenza gealssioni. Ad esempio, erano
insieme Abramo e il ricco nelle sostanze spirituahe una sola ed identica
essenza umana raccoglie e unisce in modo insefggrata non erano insieme a
causa della differenza delle qualita spiritualie@’ un grande abisso tra di loro.
Infatti, Abramo godeva nella pace eterna, mentrécto piangeva nel fuoco
inestinguibile. Percio il ricco vide Abramo da lanb. Chi potrebbe esprimere a
parole quanta differenza c’e tra la tristezza gi¢éa, anche in questa vita e tanto
piu nell’altra, nella quale nessuna tristezza s@gla gioia dei giusti e nessuna
gioia seguira la tristezza degli empi, visto chegiludizio divino ripaga
inesorabilmente ciascuno secondo i propri meritiuEsto e il grande abisso e
'impermeabile voragine che divide fra i premi supplizi. Infatti, il ricco non
parlava ad Abramo da lontano, ma da vicino, affintin capisca che egli non fu
separato da Abramo a causa della natura, ma a#fia.dJn’unica essenza unisce
coloro che un diverso merito divide. Poco prima dh8ignore affrontasse la
passione, nello stesso cenacolo ad un tempo Gexhridta e Simon Pietro
ceneranno con Cristo, eppure il primo era accan@risto, I'altro invece era
lontano da Cristo, il primo che intingeva con Griéa mano nell'intingolo era

traditore dell’'umanita di Cristo, il secondo chielegge, non intinse la mano con
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Cristo nell'intingolo era contemplatore della divéndi Cristo; il primo, avido,
mise in vendita 'uomo-dio, il secondo, teologonobbe il dio-uomo, il primo
con il bacio del corpo tradi il corpo, il secondmndl bacio della mente amo la
mente divina.

Ti dico questo affinché tu capisca che norosginintervalli di spazio, bensi le
qualita dei meriti che fanno avvicinare 'uomo aisBr oppure lo fanno
allontanare da lui. Da cid & dato comprendere citie gli uomini sono della
stessa ed identica natura che fu redenta in Ceidtoliberata da ogni schiavitu
(sotto la quale ancora piange e soffre) e sonce@gitdi essa e in essa tutti
sussistono in perfetta unitd; tuttavia le qualitée equantitd dei meriti, cioé le
differenze tra le buone e le cattive azioni, coqueali ciascuno in questa vita ha
ben vissuto aiutato da Dio attraverso la Grazimal vissuto, essendo stato
abbandonato da Dio con giustizia, li differenzialhgran lunga gli uni dagli altri
e li allontanano in molti modi e allinfinito; tugtqueste cose sono ordinate e
racchiuse in quella grandissima ed unica casa,angllale la repubblica
dell'universo, creata da Dio e in Dio, € articolatanolti e diversi ambienti, cioe
negli ordini dei meriti e delle grazie. Quella cas@risto che circonda anche tutto
con la virtu, dispone tutto con la provvidenza, gma con la giustizia, abbellisce
con la Grazia, racchiude nell’'eternita, riempiencla sapienza, porta a
compimento con la deificazion@diché da lui e per mezzo di lui e in lui e per lui

sono tutte le cosq...]

MAESTRO: [...] Esistono due specie di parabole, delle quajpriana € quella

che mantiene continuo ed inalterato il vigore rigioaad una unica e medesima
azione senza alcun passaggio ad un’altra immadgneeconda é quella che
presenta il passaggio a diverse immagini. Constatiahe molti santi Padri e
soprattutto Sant’Ambrogio hanno attribuito nellarolospiegazione a questa
parabola una tale specie. Infatti, la prima pamdladparabola, che ha visto
simboleggiate nella divisione delle ricchezze paee nella perseveranza del
figlio piu grande con il padre e nell'allontanameilel figlio piu giovane e anche
nello sperperamento della sua eredita che aveeauttt dal padre tutte le altre
sofferenze che sono seguite alla caduta dell’uospecifica sicuramente la

distinzione delle due nature, (cioe di quella ietéhale negli angeli e di quella
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razionale negli uomini). Nel ritorno del figliol pdigo la parabola incomincia a
compiere un passaggio di significato. Lo stesswrmrd infatti riceve due tipi di
interpretazione. Attraverso l'uccisione del vitelggasso (cioe la passione di
Cristo per la salvezza di tutto il mondo) la patabe in generale interpretata
come il ritorno di tutto il genere umano, mentreparticolare, quando incomincia
il passaggio ad un’altra immagine, la parabolaterpretata come il ritorno del
popolo pagano (che e come il figlio piu piccoloy peezzo della fede in Cristo al
Padre celeste, la cui immagine contamind con lawazdell'idolatria e delle
mostruose fantasie a causa dell'invidia del popettweo (cioe del figlio piu
grande) nella conversione dei popoli alla fede e la predicazione
apostolica. E questo popolo, apprendo, benché tsito spesso corrotto e
soggiogato dal culto dei demoni, giammai tuttaweego, come sembra, il dio
dei propri padri. Ha negato e ancora oggi nega@histo sia figlio di Dio, e
percio rinnega anche suo Padre. Chi, infatti, niegmlio, rinnega anche il Padre
poiché, se suo figlio € negato, non € piu Padr@oiehé quel perfido chiede
insistentemente il capretto al padre di Cristo, ek nega, non lo avra; lo avra
soltanto da suo padre, del quale Gesu Cristo, ghenega sia figlio del Padre,
dice: “Voi siete figli del padre SatahaA causa della fede del popolo pagano egli
e torturato. E per questo quello non chiede algddritello grasso (che é Cristo
Signore) da mangiare, bensi chiede e si aspettatigdlo e sporco capretto prono
ad ogni piacere (cioe I'Anticristo), con il qualgylieimmagina in modo
straordinariamente vano di poter un giorno banaheté governare. E tornando
dalla campagna, cioé dalle attivita terrene e dhll@oriosa osservanza della
Legge onorata secondo la lettera, udi la musichoero, cioé I'armonia dal
popolo pagano che si riuniva da ogni dove e mamgiavCristo e ritornava al
proprio padre godendo per la fede cattolica e lgosocenze spirituali e per la
letizia di aver ottenuto in dono la propria libecae e redenzione. E per questo,
spinto dall'invidia, si sdegna contro suo fratgleer la somiglianza della natura)
che é piu giovane (per la dissomiglianza della fedemprovera il padre per aver
accolto chi perse i beni della sua natura, mertr@acqua di piu le ricchezze
della propria natura colui il quale nega che illieiginigenito di Dio sia il creatore
e il salvatore di tutti. Cosi i giudei infedeli sgidall’invidia e i pagani spinti
dall'incredulita della loro ignoranza negano il Yerdi Dio. E poiché il peccato di

ignoranza é piu tollerabile di quello di invidibpopolo dei pagani ha perso meno
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tesori naturali di quello dei giudei. E per questpagani sono stati riammessi,
essendo stati liberati dalle tenebre dellignoraezaicondotti alla luce della
Verita; i giudei infedeli, invece, avendo negatd-iglio, sono stati abbandonati
alle passioni dell'ignominia e ai gravissimi doldell'invidia, finché alla fine del
mondo non saranno riammessi all'ineffabile grandeziella divina bonta,
allorché ‘torneranno di sera e patiranno la fame come camagheranno per la
citta”, cioé intorno all'assemblea della fede cattohodendo essere accolti al suo
interno. E cosi si realizzera cio che lo stessdefaalice altrove: Sono confusi e
temono tutti i miei nemici, si rivolgono indiet® molto velocemente sono
confusi. Partendo da questa parabola spiegata secongmvarta del nostro
piccolo ingegno, seguendo i sentieri dei filosghrisuali, dobbiamo brevemente
trattare dei simboli del ritorno speciale dellaumatumana.

DISCEPOLO: L’ora richiede che si faccia cosi, ed il corso aestro dialogo da
un bel pezzo aspetta la fine. Mi piace tanto qudsfdice specie delle parabole
evangeliche. Infatti, non solo nelle parabole, maha in molti altri passi delle
Sacre Scritture fuoriesce il divino nettare di tbdema ed eloquio e le figure
retoriche spianano un cammino agevole per coloeosttaccingono a studiare i
mistici discorsi. In nessun altro modo, infatti,0pessere compreso il molteplice
tessuto a pensiero dei Santi Profeti negli intell@tvini, se non attraverso la
lettura continua non solo delle frasi, ma ancheda® membri e sezioni minute e
tenendo conto che i passaggi di senso da un ggtufiall’altro e da questi
nuovamente a quelli precedenti attraverso freqsginte e celate inversioni
semantiche. Spessissimo, infatti, a coloro che@®sguna sola e medesima linea
di interpretazione senza compiere alcun passagg®o\altre immagini vengono
incontro errori o grandissime difficolta interprita.

Il testo della Bibbia, infatti, € concatenatsiearticola in meandri e in tortuosi
labirinti dedalici. Né lo Spirito Santo volle ci@pimpedirci di comprenderla (cio
e impensabile!), ma spinto dallo scopo di far@resgare la nostra intelligenza e
ottenere cosi, un premio della nostra fatica e @#peeuristica. Infatti, la
ricompensa per coloro che si affaticano nello studklla Bibbia € una pura e
perfetta comprensione.

O Signore Gesu, io non ti chiedo nessun alteonpw, nessun’altra gioia, nessun
altro piacere se non quello di poter comprendettedeparole in modo semplice,

lontano da ogni errore di un ingannevole saperellgparole che furono ispirate
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per mezzo del tuo Spirito Santo. Questa e infattidtta della mia felicita, questo
e il fine di una perfetta contemplazione, poictadima razionale e purissima non
trovera nient’altro oltre, perché niente esisteeolCome, infatti, non sei cercato
in maniera piu adatta altrove, se non nelle tuelpacosi dird che non sei trovato
piu chiaramente altrove se non in esse. Qui infiawibiti e vi introduci coloro che
ti cercano e ti amano, e con esse tu imbandigapbaeletti un banchetto spirituale
di vera conoscenza e ad essi lo offri conducenaoo di esse. O Signore, cos’é
guesto tuo passaggio, se non un ascendere attvagleisfiniti gradini della tua
contemplazione? Sempre tu consenti di compierepadsaggio agli intelletti di
coloro che ti cercano e ti trovano. Da essi tussmpre cercato e sempre sei
trovato e non sei trovato: sempre sei trovato nelée teofanie, nelle quali in
maniera molteplice tu vieni incontro, come in uaa di specchi, alle menti di
coloro che ti comprendono nel modo in cui tu petntgtessere compreso, non in
base a cio che tu sei, ma in base a cio che nom &lefatto che sei. Ma non sei
trovato nella tua sopraessenzialita con la quatdttepassi e superi ogni intelletto
che vuole comprenderti ed elevarsi a te. Fornisrigde ai tuoi eletti la tua
presenza nel modo per cosi dire ineffabile deldaapparizione, ma poi vai al di
la di loro a causa della sublimita incomprensibilgell'infinita della tua essenza.
Ti prego, pertanto, di affrettare la trattadoimerente al ritorno individuale,
affinché possiamo porre in essa la fine del noslimogo. Non dobbiamo
indugiare troppo, infatti, in questi argomenti cbeno stati gia ripetuti troppe
volte col fine piu chiaro di persuadere, affinchagnrsembri che noi poniamo il
completamento del nostro dialogo piu nelle parbke won nei contenuti.
MAESTRO: Lo stesso Signore paragona nel Vangelo la totdiitatta quanta la
creazione razionale (che fu creata individualmemi€uomo e nella quale esiste
naturalmente il desiderio della beatitudine e lpac#ta di comprendere il Sommo
Bene che e la Somma Trinita dalla quale deriva ogea buona), a dieci vergini.
“Esse, prendendo le loro lucerne, (cioe la capatiitéonoscere la luce eterna),
uscirono andando incontro allo sposo e alla spasaeg a Cristo e alla Chiesa,
che € gia in cielo, in parte tra i santi angelipsrte tra le anime perfettamente
purificate di quegli uomini, nei quali, in quantidtadini della patria celeste, sono
inoculate le primizie della natura umana, che eoem@rigioniera della vita
mortale e delle fragili membra. Ma perché vannoo lancontro? Perché il

redentore e lo sposo della nostra natura raziopatda condiscendenza ineffabile
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della sua clemenza e per la sua attenzione nefi masifronti, viene sempre a
riprenderci spiritualmente, accompagnato dalleuvaglesti e dalle anime sante
che sono animate dal desiderio di salvarci. Qustloso grida all’orecchio del
cuore di tutto il genere umano dicendbehite da me voi tutti che siete affaticati
ed afflitti ed io vi ristorero. Prendete il mio @jo su di voi e imparate da me che
sono mite ed umile di cuore e troverete la pacelperstre animé.Egli viene
dunqgue incontro a tutti con la sua sposa (cioelad@berusalemme celeste) perché
vuole riunirci tutti nella comunita della sua cittB osserva che tutta quanta
'umanita e paragonata al numero dieci in quanimupa la decima regione nella
costruzione della citta celeste. Le dieci vergiing tutta quanta la natura umana,
e uscita per andare incontro con un desiderio al&twerso colui che le ama e che
viene da li non con passi carnali ma con gli &fttlla mente.

Ma, benché alla natura razionale appartienegurale impulso verso il suo fine
che é Cristo, e un uguale desiderio della lucenatehe e simboleggiata dalle
lucerne, tuttavia non ugualmente partecipa di quelte challumina ogniuomo
che viene in questo mondbo stesso Dionigi I'Areopagita dicelUha sola é
quella realta della quale tutte le cose desideraticessere partecipi, ma non
ugualmente tutte sono partecipi del’'Uhd uttavia, in natura non esiste niente
che sia del tutto privato dell'essere partecip&udi Percio le vergini non vanno
incontro allo sposo e alla sposa ugualmente. Infaielli che non solo hanno la
comprensione della vera luce, ma anche la stesga thhe e figurata dall’olio,
potranno raggiungere lo sposo stesso ed entrarducorelle nozze spirituali.
Invece, quelli che possiedono solo la capacitaadetie ma non sono illuminati e
ornati dalla luce stessa, andranno si incontro iat@zrcioe non solo con il
desiderio naturale, ma anche di fatto e con I'eepea potranno elevarsi ai soli
beni naturali dell'umanita che esistono in Crista non giungeranno alla Grazia
e alla gioia soprannaturale della deificazioneuin E questo € quanto insinua la
divisione del numero dieci. Dice infattiDf quelle cinque erano stoltecioe
ignoranti, ‘le altre cinque erano sagfeQuelle sciocche portarono con sé solo le
lucerne, ma non [olio; invece, quelle sagge noto resero le lucerne, ma
anche I'olio nelle proprie lucerne.

E cosi, i vasi sono simili alle vergini saggesciocche dal momento che la
ragione, che & come la sede naturale della lucenajive stata distribuita

uniformemente all'integrita della natura incorroi¢ che non aumenta né
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diminuisce in nessuno, benché non uniformementelgada luce divina. Né
qguesto € da attribuirsi alla colpa della stessa all’invidia o alla sua poverta,
in quanto essa e presente a tutti ed & splendgotdmente per tutti e abbondante
per tutti nella sua inesauribile effusione. Ma, eoguesta luce non & ugualmente
percepita dalla vista degli occhi, ma alcuni neagaddi piu, altri di meno, altri ne
sono del tutto esclusi, cosi, alcuni godono di pitrj di meno della luce divina,
altri ne sono del tutto esclusi, come gli spintimondi che non vogliono essere
indirizzati ad essa. Questo non perché essi siaclos dalla partecipazione alla
luce veramente esistente sulla base della sosiateti@ttuale nella quale furono
creati dal Sommo Bene, altrimenti sarebbero si@ddtti completamente al nulla,
dal momento che tutto cio che sia privato in moskohuto dal partecipare ad essa
in natura non esiste, ma in quanto sono escluk gattecipazione alla vera luce,
si lasciano contaminare dagli impulsi irrazionadild propria volonta perversa
coloro i quali, infatti, piuttosto che rivolgersiquella, si rivolgono a sé stessi,
(cioe alla propria cattiveria). Se, invece, costerdossero rivolti alla propria
natura e al suo Creatore sarebbero certamentetdivbeati. [...]

Osserva dunque qual € il succo di questa paabol che modo essa compia il
passaggio dal genere alla specie, proprio comeadato nella suddetta parabola,
nella quale i due figli si divedevano l'eredita dero padre. Se in essa é
simboleggiato per prima cosa il ritorno universdigutto il genere umano, per
seconda il ritorno particolare del popolo paganm stesso modo, in questa
parabola, per mezzo delle dieci vergini che vannoomntro allo sposo e
simboleggiato in generale il ritorno di tutto il mero umano al suo stato
originario di natura, mentre in particolare per meedelle cinque vergini sagge,
quello di tutti i Santi- immagine del genere umanimfatti il numero degli eletti-
non solo e insinuato in generale il ritorno dellamita all’antico principio della
natura, ma anche nello specifico I'ascesa a Dissst®ltre la natura per mezzo
della deificazione ineffabile. Tutti, come abbiardetto prima, ritorneranno in
Paradiso, ma non tutti godranno dell’albero delta.vO meglio, tutti otterranno
I'albero della vita, ma non tutti allo stesso mo&tolto infatti € chi ignora che
frutto dell'albero della vita sono i beni naturdii quali tutti saranno partecipi
allo stesso modo. Per questo, come abbiamo gia deittibri precedenti, Cristo é
chiamatorav &brov, cioe “tutto albero”; infatti I'albero di tutti beni e fruttifero

poiché esso e tutto il Bene e il donatore di oggméb E cosi, tutti gli uomini
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godranno in modo generale del suo frutto, con kéepgazione ai beni naturali,
mentre saranno solo gli eletti che in modo spegzjfaltre ogni natura godranno
della sublimita della deificazione. Pertanto lefidarzioni alle quali solo i giusti
parteciperanno sono simboleggiate dalle nozzetsairialle quali prenderanno
parte le vergini sagge. Non tutti, infatti, potrangodere dei beni soprannaturali,
ma soltanto quelli, come dice Gregorio il Teologoer i quali fu possibile, dopo
aver superato la carne e la materia ( come fossaubi o0 veli oltrepassati),
essere insieme a Dio per mezzo della ragione e aelhtemplazione ed essere
racchiusi nella purissima luce per quanto cio siasgibile alla natura umana
Questi sono beati, per un verso in nome dell’ascesa, e petrbain nome della
deificazioné.

Eppure, l'uso di questa parola, cioe “deifice®”, € rarissimo nelle opere
scritte in lingua latina, ma troviamo la sua conmgiene tuttavia in molti autori,
soprattutto in Ambrogio. Ma perché cido accada, sbo® molto chiaro. Forse
perché il significato di tale parola (chebéwoig) che € usata moltissimo dagli
autori greci per indicare il passaggio dei SantDio che avviene non solo con
I'anima, ma anche con il corpo, tanto che essi sorwin Lui e con Lui, allorché
in essi non restera niente di animale, niente gia@o, € sembrato troppo alto e
incomprensibile e incredibile per coloro che noescono ad elevarsi oltre i
pensieri carnali, e per questo tal da non potesregzronunciato; eppure, bisogna
parlare di tale parola tra i saggi. Per questo vooti Santi Padri tralasciarono
molti misteri divini, visto che gli occhi malati nopossono sopportare lo
splendore della luce.

Bastano, come credo, questi pochi esempi dedafie parabole divine per
convincere dell’esistenza del ritorno generale dividuale dellumanita al
proprio principio, (cioé alla condizione primordiale allo stesso Dio per coloro
che sono degni di godere della sua purissima ppaEone e per persuadere del
ritorno di tutta la creazione sensibile, che fuataenelluomo e per 'uomo, alle
proprie cause, allorché non solo ci sara in geedtdisabato” in tutte le opere
divine, ma anche in particolare il “sabato dei $db®ei santi angeli e nei santi
uomini e si riempira la casa di Dio nella qualesciano occupera il proprio posto,
alcuni saranno collocati piu in basso, altri pitaito, altri nella parte piu elevata
della natura, altri infine oltre ogni potere natarantorno a Dio stesso. Allora

ecco che sara imbandita e celebrata quella graada dalla quale non sara
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esclusa la sostanza di nessuno in quanto e stdtaata Dio, ma alla quale non
sara ammesso il vizio di nessuno, in quanto noatarda Dio. La natura infatti
sara purificata, il vizio sara passato al setadeigostanze saranno raccolte come
grano e il fuoco del divino giudizio brucera la @ulei peccati, i nascondigli delle
tenebre saranno rischiarati e Dio apparira tuttofite le cose.

DISCEPOLO: Bastano davvero queste cose. Ma vorrei che tu espbn
brevemente le parti restanti di questa parabola.

MAESTRO: Quali sono?

DISCEPOLO: Il ritardo dello sposo, 'addormentarsi e il sordidutte le vergini

e tutte le altre cose che tu hai tralasciato didre.

MAESTRO: Il ritardo dello sposo credo sia I'intervallo dnpo che trascorre tra
il primo e il secondo avvento del Signore, oppurellp che dura dall'inizio fino
alla fine del mondo. Non e trascorso né trascoragzan tempo nelle sei eta del
mondo in cui la verginita, cioe l'integrita dellataora umana, che non e stata
corrotta in nessuno, per guanto contaminata inttatine che in Cristo, non abbia
voluto o voglia elevarsi incontro allo sposo suendéhé fosse in alcuni sciocca, in
altri saggia, essa € sempre rimasta in tutti dessa@edel suo Creatore e della
patria celeste che aveva abbandonato. Infattisidéeio della beatitudine esiste
ugualmente e naturalmente in tutti, saggi e stbitioni e cattivi. Durante il
predetto intervallo del corso del mondo che siupph attraverso I'ordine delle
eta alcuni dormono, altri riposano. Dormono colete sono gia morti e che
moriranno ancora. Invece, si dice che riposino roolche la fine del mondo
trovera ancora vivi nella carne. Quelli che, secogdanto si dice, non dormono
ma riposano, poiché non moriranno di una morte ¢etapnon saranno trattenuti
in essa in alcuno spazio di tempo, ma, come irddrpma non abbattuti dal
sonno, saranno mutati in un’altra vita senza lif@enza della morte. Per questa
credenza Sant’Agostino sembra concordare con gaffetinano che ci sara una
brevissima morte, in quello stesso velocissimomapito di quelli che saranno
vivi alla fine del mondo. Egli dice infatti nel vemesimo capitolo del libro
ventesimo dé.a citta di Dia “ Se crediamo che quei Santi che saranno rapiti vivi
alla venuta di Cristo e che saranno rapiti inconteolui usciranno nell’ atto
stesso di essere rapiti dai corpi mortali e ritoraeno subito in quei medesimi
corpi resi immortali, allora non troveremo alcunaiffetolta nelle parole

dell’Apostolo sia quando dice: “Cio che tu semimmsara vivificato se prima
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non morird”, sia quando afferma: “Tutti risorgererhc “ tutti dormiremo
poiché neppure quelli saranno vivificati attraverBionmortalita, se prima non
moriranno almeno un pochino di una qualsivoglia teoIE percido non saranno
esclusi neppure dalla resurrezione che fanno precedal loro brevissimo, ma
tuttavia non nullo riposo.”

La mezzanotte nella quaeannuncia con clamore l'arrivo dello spostsinua
la fine incerta del mondo e il ritorno dello spospirituale che perd nessuno
conosce, come egli stesso diss&lessuno, nemmeno gli angeli nel cielo,
nemmeno il Figlio del’'uomo, ma solo il Padre salgusara il giorno e I'ord. E
al termine della presente parabola didéedliate dunque perché non conoscete il
giorno e l'ord’. Quel clamore rappresenta I'apparizione dei set@ precedono
la fine del mondo e l'avvento del Signore e suiligwastesso Gesu profetizzo ai
suoi discepoli mentre sedeva sul monte degli ullvilestarsi di tutte le vergini
presagisce la rigenerazione di tutto il genere umha vergini sagge adornano le
loro lucerne, (cioé i moti razionali) con la ricaza del retto agire e lo splendore
della coscienza pura. Invece le vergini scioccheosarive di queste due cose,
cioe dell’agire e della coscienza. Il fatto poi deevergini sagge si rifiutano di
condividere il loro olio con quelle sciocche nietiro assai verosimilmente vuol
significare a livello allegorico, come penso, sa tldatto che alle anime sagge i
loro meriti appariranno come cose vili e insuffitdiein quel giorno spirituale (in
cui ciascuno contemplera i segreti della propriscmnza) e pertanto non
potranno essere paragonati in nessun modo allatdekterna, come sostiene
I’Apostolo: “Le passioni di questo mondo non sono degne deliaafgloria che
sara in noi rivelatd. Percio il Signore stesso disseBéati i poveri di spirit6,
cioe beati coloro che considerano un nulla se istespropri meriti e si reputano
completamente poveri nelle ricchezze delle virppithé di essi e il regno dei
cieli”. Percio a coloro che chiedono loro aiuto essardtio: forse non bastera a
voi e a nal. Il che puo essere interpretato in due modi.ttnfa particella he” o
puo avere valore negativo ed € lunga oppure pueressterpretata con valore
dubitativo ed e breve come avviene nel libro dehé&3¢ ‘Forse tendera la sua
mano e cogliera dall’albero della vitd?

E, affinché negando l'olio non sembrino esseiffitate di condividere la
poverta dei propri meriti con le vergini sciocchre quanto spinte dall'invidia,

diremo che esse danno un consiglio nel rispondéfgidate piuttosto dai
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venditori e compratevelp cioé: “Andate da quelli che per la ricchezza e
I'abbondanza dei propri meriti non solo possonddrasa se stessi, ma possono
aiutare e offrire il merito della futura beatitudimnche a coloro che li hanno
potuti onorare in questa vita”. Mentre dunque siugia e si perde tempo nella
negligenza ecco arrivare lo sposo e sorprenderertgni preparate e adornate in
vista del suo arrivo e introdurle alle sue nozie¢ @lla sua deificazione con la
guale egli glorifica gli animi perfettissimi con Igrazia della contemplazione
soprannaturale di sé, mentre lascia, tutte le akil pienezza dei beni naturali,
ma escludendole pero dall'altezza dell'ineffabigfidazione ‘the né occhio vide,
né orecchio udi, né giunse mai al cuore dell’utn® ci0 € quanto disselLa
porta fu chiusg cioé l'ingresso alla contemplazione di Dio fax@ faccia nella
quale, mentre vivevano scioccamente in questa vdanza infondere I'olio
dell'azione e della coscienza entro il contenitalgla propria ragione, non
entreranno anche se un giorno sia pure compunturdatardo pentimento
grideranno dicendo:Signore, signore, aprici! E codesta doppia invocazione del
nome del Signore o I'assiduo desiderio della natumana di poter contemplare |l
proprio creatore senza alcuna interferenza deltalpsa ignoranza in coloro che
vissero in questa vita senza lasciarsi illuminaa¢ loene di una vita onesta
significa per certo I'ignavia dei fedeli ignorawctie non hanno ben considerato la
profondita della fede cattolica, ritenendo che rmms$ignore Gesu Cristo sia
composto da due sostanze, mentre egli € una sstianza in due nature e quindi
cercano cio che non si addice a Lui. E percio a hsponde: Chiedete e non
ottenete perché chiedete nmale

Quanti sono coloro i quali o ignorano del tutto egano del tutto che la divina
essenza sia in tre sostanze e che ci siano trangesin una sola essenza e che,
quindi, spinti dalle loro false credenze e dalleol@pinioni carnali, chiedono
inutiimente di entrare nelle nozze della divina wapcontemplazione? Quanti
sono coloro i quali dividono a tal punto il Sign@esu Cristo che non credono o
comprendono né la divinita della sua umanita, néndnita della divinita
nell'unita della sostanza o (come i latini dicona frequentemente) nell’'unita
della persona unificata, dal momento che la suaniten& divinita sono uno ed
uno inseparabile, senza che cio alteri la distmzidella sua duplice natura? A
coloro che osano quindi raddoppiare la sostanz@rwito e dicono: Signore,

signore aprici?, egli risponde giustamente e convenientemenbe: Verita vi
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dico: non vi conoscp cioe “lo non permetterdo che voi conosciate léne e
segrete nozze della mia divinita e della mia und@ambzze che io preparai, prima
che il mondo venisse creato, per coloro che sizal@no di capirli
purissimamente e ai quali io li ho introdotti aflae del mondo. Infatti, mentre
siete vissuti fino ad ora nella carne, non vi siesi degni della loro gioia.
Tuttavia vi consento di rimanere entro i limiti deeni naturali che ho in voi
creato”. Allo stesso modo, egli promette che rigjgya a coloro che nel giorno
del giudizio grideranno: Signore, signore, non abbiamo forse compiuto molte
buone azioni in nome tud@ dira queste paroleld non vi conosco, allontanatevi
da mé. E altrove: ‘Non chiunque dica “Signore, Signore”entrera nel negdei
cieli”. Pertanto il Verbo unito alla carne e la carnéaial Verbo nell'inseparabile
unita di una sola e medesima sostanza da due r@taeedivina e umana), non
accogliera oltre se non quelli che con l'occhio pkoe di una perfetta
contemplazione hanno potuto vedervi l'unita delie sostanza tanto che si
comprenda e lI'uomo nel Verbo come vero figlio doDa il Verbo nell'uomo
come vero figlio del’'uomo senza alcuna trasforroaei delle nature, cioe il solo
e medesimo Figlio di Dio e dell'uomo, Nostro Sigm&esu Cristo. Ecco che hai
una rapida, breve e verosimile spiegazione deltaljmda secondo cio che a noi
sembra presto.

DISCEPOLO: Si, ce I'ho davvero.
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L'EPISTOLA A WULFADO.
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Epistola a Vulfado (Periphyseorv, 1021 C- 1022 C)

La sezione antologica della presente dissertazgpreonclude con la breve
epistola che Eriugena indirizza al suo amico VuwfddReims, suo grande amico,
sostenitore e, soprattutto, destinatario dell’mtepera. La lettera rappresenta un
piccolo testamento spirituale in cui l'autore espiquella che secondo il suo
giudizio e la vera ed autentica missione del vdosdfo e del devoto studioso
della Bibbia: esercitare al massimo le facoltagemnanti del proprio intelletto,
lasciarsi guidare dalla verita divina, e, secondaro esprime il celebre versetto
paolino, cercare di comprendere il piu possibilarga le Scritture insegnano
sulle realta divine e spirituali in attesa del maioein cui finalmente la luce di
Dio illuminera I'umanita svelandole la realta desteri che da sempre essa tenta

di decifrare e di capire nonostante i suoi limikeesue debolezze.
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Epistula ad Vulfadum (Periphyseon]1021 C-1022 C)

Haec est itaque huius operis, quod quinqueslibgluditur, universalis materia.
De qua si quis nos invenerit adhuc incognitum aytesfluum quid scripsisse,
nostrae intemperantiae incuriaeque imputet, piasgprde humanae intelligentiae
carnis adhuc habitaculo gravatae humilis conteroplatdulgeat. Nil enim
perfectum est in humanis studiis adhuc, ut opiimohac caliginosa vita®, quod
omni errore careat, quando et iusti sint, sed gused iustos esse velint
perfectamque iustitiam futuram appetentes solo imeitectu denominati. Non
enim crediderim ullum mortalibus membris carnalidpues sensibus gravatum,
excepto Christo, ad perfectum virtutis habitum egue contemplationis
altitudinem pervenisse, lohanne evangelista atiestd'Si dixerimus”, inquit,
“quia peccatum non habemus, nos ipsos seducimerigs in nobis non esf*®
Sin autem in eo utile et ad aedificationem catla@itidei pertinens arriserit, soli
deo, qui solus abscondita tenebrarum reserat erepi@s se ad se ipsum nullo
errore deceptos aut ab erroribus emendatos intitpdieputet, unanimisque in
caritate spiritus gratias universali omnium bonorwausae, sine qua nihil
possumus facere, nobiscum referat, nulla repretwissiibidine attractus, nullis
facibus invidiae succensus, quae sola prae caefiéiiss caritatis et fraternitatis
vinculum rumpere laborat.

In pace autem omnium quae inter nos confectd banivole recipientium
puraque mentis acie intuentium, seu malivole resju® et priusquam
cognoscant quid et qualia sint praeiudicantium, tymas primo omnium deo, qui
dixit: “Petite et dabitur vobis, quaerite et invetis, pulsate et aperietur vobit”
subinde dilectissimo tibi frater in Christo et itudiis sapientiae cooperatori,
Vulfade™*® examinandum offero et corrigendum committo. Narm teis
exhortationibus est inchoatum, tuaque sollertimog®@ modo sit, ad finem usque

perductum. Si autem de his, quae in contextu hoperis gravitate materiae

"5 Cfr. AuGuSTINUS De baptismo contra Donatista®L 43, 223: << Adiuvet itaque nos
orationibus suis in istius carnis mortalitate, tag in caliginosa nube laborantes, ut donante
Domino, quantum possumus, bona eius imitemur.>>

1 10h. 1, 8.

"' Matth. 7, 7.

"8 sulla figura di Vulfado (o Wulfado) cfr. Struttueacontenuto deéPeriphyseonnota 4.
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rerumgue exponendarum copia coactus praetermisiedes quantulamcumque
guandoque rationem me redditurum promisi, sollgciac veluti promissorum
exactor fueris, opere recurso omnibusque promigsignrepertis inque unum
collectis, cursim capitulatimque pro viribus trdatar. Interim de his quae iam
discussa sunt lecturos contentos esse flagitopm@ringenioli virtutem, quae aut
vix aut nulla est, sed sollicitudinis meae infimdeyotae tamen, circa divinarum
rerum investigationes facultatem considerantes. nQuaon minus viribus
acutissimae tuae intelligentiae quam meae contdiopisa obtusae
lucubrationibus, ut non dicam cum aemulis, saltemm camicis et veritatis
inquisitoribus defendere studeas. Nec multum in, libopinor, laborabis. Mox
enim ut talia in manus recte philosophantium peeviet, si illorum
disputationibus conveniunt, non solum libenti anircipient, verum etiam ut sua
osculabuntur. Sin vero in eos qui promptiores suhteprehendendum quam ad
compatiendum incurrerint, non magnopere cum eikic@ndum. “Unusquisque
in suo sensu abundét’ donec veniat illa lux, quae de luce falso
philosophantium facit tenebras, et tenebras recignascentium convertit in

lucem.

"®Rom. 14, 5.
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Epistola a Vulfado (Periphyseorv, 1021 C- 1022 C).

Questo e, dunque, il contenuto complessivo dellssete opera divisa in
cinque libri. Tuttavia, se qualcuno dovesse trovehe noi, riguardo a tale
contesto, abbiamo scritto qualcosa di non ancanaesaminato o di superfluo, lo
imputi alla nostra superbia e alla nostra supettitéi e 'umile lettore si mostri
indulgente nei confronti di un cuore pio in cuintélligenza umana € ancora
imprigionata nel carcere della carne. Infatti, inesta vita tenebrosa e nella
conoscenza umana, non c’e nulla ancora che siatfeid privo di ogni errore
visto che anche gli stessi giusti non sono delitipierché sono giusti, ma perché
vogliono essere giusti e desiderano con il solspweto dello spirito la perfetta
giustizia che verra. lo, infatti, non oserei maedgre che un uomo ancora
prigioniero delle membra corporee e dei sensi disabhia potuto elevarsi, tranne
Cristo, all'alto della perfetta virtu e alla subltendella vera contemplazione visto
che cio é testimoniato anche dall’'evangelista Giovahe dice: Se diciamo che
non abbiamo peccato, ci inganniamo da soli e gt&eon e in ndi. Se, invece,
in quest’opera si trovasse qualcosa di utile otikelaall’edificazione della fede
cattolica, il lettore attribuisca cio soltanto aoDiche é il solo che apre le cose
nascoste nelle tenebre e che introduce in sé stets® che lo cercano e che non
si lasciano fuorviare da alcun errore o che siidasxcorreggere dai loro errori e
sia concorde con noi nel ringraziare nell’amordad8pirito la causa suprema di
tutti i beni senza la quale nulla possono fare e sidascia attrarre dal piacere
della critica, non sia acceso dalla fiamma delldie, che si sforza di distruggere
oltre tutti i vizi il vincolo dell’amore e della &tellanza.

Con buona pace di tutti gli argomenti tra n@pditati e di coloro che vorranno
accettarli con amore o rifiutarli con disprezzooarsarli prima ancora di sapere
che cosa e di che natura siano, io offro questapemanzi tutto a Dio il quale
disse: ‘Chiedete e vi sara dato, cercate e troverete, hessai sara apertoe poi
a te, o Vulfado, fratello in Cristo amatissimo engagno di studi nell’amorevole
applicazione alla filosofia, a te, io la affido iaffhé sia esaminata e corretta.
Infatti, I'opera fu intrapresa grazie al tuo incggéamento ed é stata portata a
compimento col sostegno del tuo affetto quale cso esia. Se, poi, di quegli

argomenti che ho tralasciato sul contesto di qopsta, perché costretto dalla
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difficolta della materia e dall'abbondanza dei teda esporre, e di quelle
questioni di cui ho promesso che avrei dato untwwl’altra ragione, in rapporto
alla mia modesta possibilita, sarai sollecito e eofossi un esattore delle
promesse, avendo scorso I'opera e trovate tuieolmesse e raccolte insieme, se
ne trattera rapidamente e secondo i principali iuddnteresse in rapporto alle
mie forze. Intanto, richiedo che coloro che leggam quest'opera siano
soddisfatti degli argomenti gia trattati, tenendmto non della capacita del mio
piccolo ingegno, che & poca, anzi quasi nulla, pnattosto, la facolta del mio
umile ma devoto impegno profuso per la ricercaededhlta divine, tale facolta tu
sicuramente ti impegnerai a difendere con le fatektuo acutissimo ingegno
(non meno che attraverso le elucubrazioni della poiadebole contemplazione),
non tanto con coloro che vorranno entrare in cstdraon me, ma almeno con
quelli che sono veri indagatori e amici della VariEd in questo non dovrai
affaticarti troppo, credo. Infatti, appena tali igcrgiungeranno nelle mani di
coloro che sono dei veri filosofi, visto che essnlsi confanno alle loro dispute,
non solo li accoglieranno con animo ben dispost lirbaceranno come fossero
cosa loro. Se, invece, quelli dovessero capitareatoro che sono piu inclini a
criticare piuttosto che ad avere indulgenza, noa sacessario lottare a lungo con
loro. Ognuno cerchi dcapire il piu possibilefino a che non giungera quella luce
che trasforma in oscurita la luce dei falsi filasef che trasforma, invece,

I'oscurita dei veri studiosi in luce.
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