Ricerche di storia e spiritualita passionista - 5

Stanislao Breton, C.P.
LA CONGREGAZIONE PASSIONISTA
ED IL SUO CARISMA

Roma 1978
Curia Gener. Passionisti
P.zza SS. Giovanni e Paolo, 13




s S

PREMESSA

I tre studi qui raccolti sono stati presentati dal P. Stanislao Breton,
C.P., ai confratelli radunati, in momenti ed ambienti diversi, a riflettere sulla
loro vocazione contemplativo - apostolica incentrata nel mistero pasquale:
passione e risurrezione di Gesu.

La prima conferenza: “Pinalitd, spazio, tempo nelle costituzioni
passioniste” ebbe luogo il 16 luglio 1978 a Roma durante il corso di
spiritualita passionista. La seconda conferenza: “La Passione di Cristo oggi:
saggio teorico della sua attualizzazione” fu tenuta a Goteborg, Svezia, il 1
giugno 1978 ad un gruppo di passionisti del Nord Europa radunati a
riflettere sul significato della loro presenza in una societd tecnicamente
avanzata, ma spiritualmente gelida a causa di un laicismo senz’anima. La
terza conferenza infine: “L’apostolato passionista nella sua differenza
specifica” presentata il 16 settembre 1978 ai Provinciali passionisti radunati
con la Curia generale per riflettere sull’apostolato della Congregazione oggi.

Le tre conferenze presentano una continuitd interna e, con la
profonditd culturale propria all’autore, aiutano a conoscere meglio quella
solida base teologico - spirituale, a cui S. Paolo della Croce attinse la sua
mistica ed a cui ancord la finalitd propria della Congregazione.

Con questi saggi il P. Breton celebra il 50mo della sua professione
religiosa partecipando ai fratelli quanto di valido ha scoperto nella sua
famiglia spirituale ed invitando a trovare continuamente nella croce di Cristo
“]a nostra ‘dimora’, la ‘sorgente’ del nostro essere ed operare, Iomega’ a cui
ininterrottamente facciamo ritorno”’.

Nota: Altre opere dell’autore sulla spiritualitd della croce:
La Passion du Christ et les philosophies. S. Gabriele dell’Add. (TE) 1954.
Mystique de la Passion. Etude sur la doctrine spirituelle de St. Paulde la Croix.
Tournai 1962.
La traduzione dall’originale francese & stata curata dai PP. Tagliabue T.,
Sagaria A., Martinelli G., C.P.
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FINALITA’ - SPAZIO - TEMPO
NELLE COSTITUZIONI PASSIONISTE

Premessa

Quando, senza averla praticata troppo, si riflette su una Regola di cui
si pud pensare che ‘ha fatto dei santi”, piace fare ritorno alle fonti per
| valutare, per quanto & possibile, cio che fu su una esistenza collettiva il peso
| ' ~ dell’inizio. Mi fard aiutare in queste riflessioni, che concentro sui primi
capitoli delle nostre Costituzioni che riguardano le determinazioni di fine, di
spazio e di tempo, dalle Fontes historicae Congregationis nostrae (1). Questa
Sinossi delle differenti formulazioni di un medesimo testo (ce ne sono
proposte sei, la prima e l‘ultima corrispondenti, rispettivamente, alle date -
limite 1736-1930), non ha certamente I'importanza delle sinossi classiche dei
nostri quattro Vangeli. Ma non dubito che uno sguardo attento non possa
il | svelare, nelle sue molteplici versioni, delle aggiunte e delle omissioni molto’
significative per uno spirito critico.

A priori, ma non fidandomi di un pregiudizio che io divido con altri,
avrei tendenza a credere che le nostre Regole, lungo il tempo, si siano sempre
pili allineate alle esigenze giuridiche di un certo spirito romano. Al limite, si
‘ L sarebbe tentati di opporre Vangelo e Chiesa, come si fece all’inizio del
i secolo.

Al regno del fervore originario si sarebbe sostituita, a poco a poco, e
’ per una logica implacabile, la rigiditd burocratica delle amministrazioni.
Questo destino non & solo nostro. Tutti gli Ordini hanno subito pilt 0 meno
questa legge di degradazione dell’energia. Per prudenza, io farei astrazione da
questa possibile lettura della nostra storia. Ma, per commentare, secondo il
loro contesto spirituale i testi che ho considerato, ho creduto necessario
“\ immergerli nuovamente nella loro atmosfera nativa. La “forma della santa
| Regola”, per riprendere le espressioni del Fondatore, & stata innanzitutto
esercitata in una vita di “abnegazione, di solitudine e di contemplazione”
1 prima di essere significata in un documento legislativo. Io non voglio opporre

] assolutamente questi due stati di una medesima forma (come si parlava un
| tempo, nel Medio Evo, dei “differenti stati di una medesima essenza’’). Ma
‘ credo che il passaggio dall’'uno all’altro non si fa mai senza qualche perdita.

(1) Regulae et Constitutiones. Congr. SS.mae Crucis et Passionis D.N.J.C., Editio critica
textuum, curante Fabiano Giorgini c.p., Romae 1958.




Da questo si comprende che le “riforme”, cosi frequenti nella storia della
Chiesa, hanno periodicamente tentato di risalire la china. Io non ho niente
del riformatore, ma non sono insensibile a cio6 che “accadeva in principio”.

1. In principio

Tutti gli inizi evocano per noi la freschezza di un “primaverile”
incustodito, il canto di una sorgente che si raccoglie su se stessa in un cantico
dei cantici, prima di darsi alla discorsivita pill o meno “loquace” del fiume
ulteriore. E’ cosi che noi concepiamo, miticamente (ma il mito non & piu per
noi una diminuzione d’intelligenza), cid che ha preceduto I’esistenza della
nostra Congregazione.

In questa preesistenza, “quando tutte le cose erano ancora vita in
Dio” (& cosi che una lunga tradizione speculativa interpretava, attraverso il
solo gioco di una punteggiatura, il v. 4 del Prologo giovanneo), lo slancio
interiore dispensava dai rigori della legge. Cosa c’é dunque al principio?

In principio, non ¢’ né il padre, né la madre. Ci sono due fratelli
(inutile evocare a questo proposito le figure fondamentali di Romolo e
Remo). Due fratelli dai nomi predestinati: Paolo e Giovanni Battista. Il
primo, se mi si permette questa semplificazione, piu aperto ai “soffi”
dell’immenso (questo termine ritorna difatti assai frequentemente nel suo
Diario e nelle sue Lettere); il secondo pil attento forse ai contorni delle cose,
pili sensibile alla necessita delle determinazioni precise. Io non voglio tuttavia
forzare la differenza, o proiettare su questa diade primitiva ’ombra antica

dell’*illimitato” e del “limite”. Ma, per quanto inadeguata, questa

descrizione non mi sembra totalmente infedele.

Se dovessi scrivere un romanzo che tenesse conto della nostra storia,
sarei tentato di mettere al passivo della Congregazione linfluenza del
Battista, nella misura in cui il suo esempio potrebbe spiegare una certa
timidezza ad uscire dalle frontiere natali, una certa paura di cio che potrebbe
essere un’avventura (quale quella del Beato Domenico nella sua “impresa”
anglosassone), una certa povertd d’immaginazione. Io non insisterei su questi
cattivi pensieri. Perché all’inizio i contrasti che dovevano accusarsi in seguito,
erano contenuti nella gioia incontenibile di una comunitd di cuore e di
spirito.

Che facevano dunque i nostri due in questo stato di “preesistenza”
della Congregazione‘ La storia ci é ben nota. In fondo, la storia non era
ancora nata per Paolo della Croce, né per suo fratello. Forse in questo tempo
preistorico, che non era ancora il tempo, accadeva quasi come il primo
giorno della mia entrata in noviziato. C’era un mattino e c’era una sera. La
natura era 13 vicinissima: ’acqua, la terra, il cielo e, sugli alberi, il venticello
che passa. Per la nostra sete d’attualita, sarebbe stato il vuoto perfetto. Io
comprendo che gli uomini d’oggi al racconto di questi inizi, possano avere un

sentimento di noia che si potrebbe rendere abbastanza bene con la
espressione: “non succedeva niente”. O piuttosto, per analogia con
I’elemento neutro dei matematici, io direi volentieri che il loro agire (dico:
agire piuttosto che azione) non faceva numero con le loro attivita elementari.
Aggiunto ai loro lavori quotidiani, non li alterava in niente, un po’ come lo
zero, nell’addizione aritmetica, lascia intatto il numero che gli si associa.

E’ vero che nell’anno 1719 Paolo senti cid che si potrebbe chiamare
una “ispirazione”, una mozione che andava nel senso di una eventuale
fondazione. Ma non sembra che in un primo momento Paolo della Croce sia
stato veramente “commosso” o messo in movimento da questa mozione. E’
solamente in un secondo momento che la luce, facendosi pill pressante,
permise all’idea vaga, che non era ancora una forza, di darsi una specie di
corpo spirituale e un “abito”.

Se si vuole proprio pensare questo primo momento ‘‘prima che il
mondo passionista fosse”, gli si pud trovare qualche analogia con quel vuoto
creatore di cui ha parlato un poeta: “un ritmo per niente”, qualche cosa
come una attesa o una disponibilitd. Qualche cosa pare che cominciava a
cantare prima ancora che si precisassero le parole del cantico. In attesa di
Dio, Paolo viveva in fondo la vita del Verbo “che era in Dio, verso Dio,
presso Dio”, prima della creazione. Tale & questa operazione nulla e
fondamentale, questo elemento neutro che evocavo piu sopra. E questo
neutro era giustamente per lui I’elemento essenziale.

Questo primo tempo non scompare, anzi € il contrario quando la idea -

si precisa; quando il fascino che I’incanta comincia a sorridere nell’ombra di
una figura. La piccola stanza di Castellazzo, appesa come una sorta di
ridicola appendice alla chiesa del paese, da questo punto di vista ha valore di
simbolo. Con Maestro Eckhart si potrebbe parlare, a questo proposito, di un
‘“avverbio (ad-verbe) del Verbo™.

L’esistenza si riduce allora alla solitudine, alla poverta, al digiuno,
all’orazione. Si coglie nel vivo qui lo spirito creatore di una fondazione. Il
vero inizio non inizia mai con una addizione ma con una sottrazione. Con un
ritiro, che & anche un dimorare “la dove abita il nostro cuore”. La fecondita
ha per condizione una certa separazione, un “passo” fuori dal mondo che &
una trasgressione nel senso comune. Nel termine “ab-negazione” c’e il
termine ‘‘negazione”. Ma questa negazione, che ci mette a distanza dalle
cose, & anche un germe di essere e di mondo. Il digiuno, la solitudine, il
silenzio, la preghiera stessa in quanto include una certa separazione, sono, a
modo loro, dei modi di questa negazione, che & giudizio ultimo sul mondo.
Perché, da sempre, il “mondo & stato giudicato secondo la parola evangelica.
Da sempre giudicato, il che non vuole dire disprezzato o svalutato, ma
privato di quel fascino che farebbe dimenticare che esso resta e deve restare -
nell’immensa presenza che significhiamo con 1’espressione ‘‘c’é¢” - la traccia e
I’orma di quell’Uno, al quale ’anima vuole unirsi, “facendo astrazione da
tutte le cose”.




Certo, io non escludo da questa volonta di separazione, di cui la
solitudine e il silenzio sono le forme primordiali, ogni godimento di sé,
godimento che esprimeremmo in termini spinoziani come “la gioia che
proviene da cié che 'uomo si contempla cosi come sua potenza”. Ma questo
aspetto quasi sportivo di prestazione da campione (performance), se non ne
possiamo negare la presenza, e io la credo normale perché necessariamente
legata al sentimento, consustanziale a ogni agire umano vero, della nostra
liberta, resta subordinata a una volontd pid alta, piu esattamente a questa
spinta, immanente a ogni essere, che lo riporta verso la sua sorgente in una
relazione o in un esse ad, che richiama la condizione stessa del Verbo “in
principio”.

La preghiera, che sboccia spontaneamente da questo stato di
“purezza” ritrovata, si identifica allora con la respirazione dell’essere,
spirazione ed espirazione insieme. Si richiami, a questo proposito, la celebre
“preghiera del girasole”, questo fiore meraviglioso che si definisce per la
necessita interna di “volgersi verso il sole”. La preghiera, in questo senso,
pud essere assimilata a una specie di “tropismo” o “eliotropismo”
fondamentale.

Direi, allora, per concludere questo primo sviluppo sulle origini, che
la preesistenza della Congregazione & una specie di esistenza “eliotropica”.
Le determinazioni di una Regola non hanno finalmente senso e portata se

non nella misura in cui esse sono per ciascuno di noi la reminiscenza attiva di
questa esistenza eliotropica.

IL La finalita della Congregazione

Interrogandomi come filosofo e teologo sulle determinazioni
generiche che comandano le prescrizioni di una Regola, riterrei come
fondamentali le categorie di finalita, di spazio e di tempo. Cio vale, del resto,
per ogni Regola religiosa, qualunque essa sia. Ma io non dimenticherei che
queste categorie sono investite da un certo spirito che chiameremmo, per
abbreviare, “passionista”. Ci si domanderi perché io do una tale importanza
a queste tre categorie. La risposta & molto semplice: esse hanno importanza
suprema perché una fondazione deve necessariamente rispondere alle
domande: perché fare un Ordine? come farlo esistere nello spazio e nel
tempo, che sono, per noi, le condizioni stesse di ogni esistenza? Io
comincerei dalla categoria di finalita.

Per meglio comprendere la finalitd del nostro Ordine, utilizzerei,
perché mi sembra sia semplice e chiarificante, ’analisi tomista dell’atto
umano. In questo celebre schema (cfr. S. Th. I-11, q. 12-17) si distingueranno
dapprima gli atti che, tanto dal lato dell’intelligenza che del volere,
concernono l’ordine del fine, poi 1’ordine dei mezzi (consiglio, giudizio,
consenso, scelta), infine 1’ordine delle realizzazioni {comando, utilizzazione
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attiva, godimento e riposo nel fine compiuto).

1. Esaminiamo prima di tutto l’'ordine del fine

Ho richiamato piu sopra che, in un primo momento, Paolo della
Croce ha sentito una mozione, che si traduceva in emozione senza-essere
ancora una intenzione precisa. Dobbiamo dunque esaminare di nuovo i due
tempi a cui ho fatto allusione: il primo, quello di una g.pecie 'dl l_)uotq
creatore, poi quello di una intenzione che si precisa in una immagine in cui
prende corpo I’incanto iniziale. _ . -

Per questo primo tempo, S. Tommaso parla di una ‘\‘1dea del bene:
che, in termini di volonta o d’appetito, risuono nell’affettivit.;a sotto ffmna di
una “compiacenza”. Questi due aspetti indissociabili di un’idea che é amore
e di un amore che é idea sono la condizione previa di ogni intenzione
efficace. In termini che non sono filosofici ma piuttosto dell’ordine :_:lel
“poetico”, direi volentieri che ogni volere effettivq, e per essere ,gffettlvo
soprattutto quando si tratta di un’opera in cui un uomo s unpfgna:
completamente, deve essere preceduto da un tempo di “incantamento”. E
precisamente quella che si pud discernere nell’esistenza qi Paolo della erce,
prima che prenda forma e corpo ’idea della Congregazione futura. IO’dICO
“incantamento”, si- pud anche dire in ricordo di Platone (il Platone df:ll .Ione
e del Fedro in particolare) “entusiasmo” e ‘‘mania”, che io traduco insieme

con la idea di “follia” (perché bisogna avere la follia della Croce per

intraprendere certe fondazioni) e con quella di “amore estatico”. .

‘1l fondatore cosi ha sognato la sua opera prima di realizzarla. (_J’e
stato dunque, anche prima del periodo di Castellazzo, cio che io chiamgrel la
fase di “‘sogno” primordiale. E questo sogno & pure cio che dice S.
Tommaso: insieme “idea’, con cio che il termine connota di “ideale’f che
trascina, e ‘“‘compiacenza” in qualche cosa che ci supera e in cui possiamo
dimenticarei, almeno in cid che ci costituisce come individuo umano limitato
e condizionato da ogni parte. . ) )

In questo tempo primordiale della “preesistenza”,. distmgl.lerel
dunque i due momenti correlativi di un’idea che vi “sollecita” e di un
“affetto” che investe 1’essere tutto intero; di un’idea che canta e di un canto
che vi orienta, che é& il vostro vero “Oriente” (ci si ricordi dell’antica
preghiera dell’Avvento: O Oriens! ). . .

Nella seconda fase di questa preesistenza (che si situa nella vita di
Paolo della Croce intorno agli anni 1721-1722), I’incantamento iniziale passa
all’abbozzo di una prima effettuazione; quella in cui I’idea, sotto il peso flella
compiacenza che vi si riposa, diviene in qualche modo auto-affermativa e
auto-realizzatrice. Direi volentieri che diviene allora ‘“‘causa di sé”. .

Auto-affermativa, essa si esplicita in un giudizio di possibilita.\
effettiva. Ed ¢ allora ma non prima, che si potra parlare di “intenzione” e d..l
“fine”, nel senso. preciso che evocano questi termini correlativ1..
“L’intenzione” non ha senso se non nella misura in cui implica un giudizio di
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possibilita reale. E, d’altra parte, il “fine” significa la conversione del canto‘

iniziale dell’anima, del ‘‘sogno” creatore in cui essa riposa, in un “a-venire”
appesantito da un peso di “dover-essere”. Un ‘“dover-essere” che implica
anche un “dover-fare”, indissociabile a sua volta da un sistema di mezzi. =
. Ma prima di studiare ’ordine dei mezzi, mi permetto una riflessione
pratica, che mi sembra oggi d’una importanza estrema. Ci si lamenta non
solamente della mancanza di vocazioni, ma di innumerevoli abbandoni, che
hanno afﬂitto recentemente quasi tutti gli Ordini religiosi; chi si inte’;roga
sulle ragioni, che hanno potuto motivare questo esodo (e che, pér buona
parte, sono fl%nzione delle condizioni difficili del nostro tempo), ci si
accorge,r,a che il pili sovente, e in profonditd, qualche cosa ‘“ha cessato di
cantare” o anche, ed &, io credo, il vero motivo, “niente ha mai cantato
veramepte”. A partire di 14, che si tratti di fine o di mezzi, & impossibile
restarvi, perché queste ‘‘determinazioni pratiche” non sono ,piix avvolte in
questz':l ‘“compiacenza”, in questo “‘entusiasmo” di cui parlavano i nostri
ve9ch1. mgestri.. Noi siamo, essenzialmente, i figli meno delle nostre opere che
de} nos’qn sogni. La nostra vita deve essere sognata, nel modo in cui ho detto
prima di essere e per essere veramente vissuta. ' ’

2. L’ordine dei mezzi € abbastanza facile da comprendere

Gli atti che lo concernono sono bene esemplificati nella vita del
nosjcro fond‘atf)re. E’ certo che si é consigliato tanto da se stesso che presso
altr{: che si & interrogato sui migliori dispositivi da mettere in opera per
¥ea11zza.re la sua “idea” regolatrice, cioé a dire, primordialmente, la sua regola
in quan'to qu.esta regola € come il piano di una certa architettura. La verita
ontologica di un ordine &, in effetti, ’adeguazione del suo essere all’idea
esemplare e regolatrice, che ¢ essa stessa subordinata all’‘idea” nella sua fase
d’entusiasmo amoroso.

' Fmalmente, dopo deliberazione, e tenuto conto delle condizioni
e§te1:19n qhe non dipendevano dalla sua volontd, egli si & fissato, in un
‘g’luq.}ZIO di realta, I'insieme strumentale che, tutto considerato, gli se;mbrava
il piu adat?o al fine che si proponeva. Qui, & molto probabile che Paolo della
Croce ?bb}a sofferto una certa delusione. Tornando sullasua opera, un po’
come Partista sull’opera delle sue mani, pud essere che abbia provato qualche
tnst.ezza,. constatando, tra “I’idea” che aveva inebriato la sua giovinezza e la
realizzazione che doveva verificarla, una distanza pili grande di quella che

potesse }mmaglnarsi. Questa tristezza di tutti i fondatori & inerente ad ogni
sforzo di creazione.

3. Non indugerd sulla terza fase del nostro schema che concerne la |

rea;hzzzizmne. Pen:s.o ch(? il “corqando”, di cui parla S. Tommaso e che segna
nel volere una risoluzione ostinata di fronte a tutti gli ostacoli, & una
ca:z;:;teélstlca del suo spirito. Quanto a questo ‘“‘uso attivo”, di cui parla
anche S. Tommaso, io credo che il fondatore non ne é stato sprovvisto; che
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egli si sia messo in movimento, corpo e anima, per fare giungere a
compimento il suo progetto; che egli abbia saputo, con un vero spirito

- pratico, controllare le condizioni e mezzi d’esecuzione. Basta leggere le sue

“Lettere’ per accorgersene.

Al contrario, cid che io vorrei accentuare & questa “fruizione”, che
normalmente dovrebbe essere la conclusione di questo sillogismo pratico che
costituisce ogni atto umano. “Fruizione, gioia”, gioia del servitore che ha
compiuto il-suo compito. E io non vedo perché il nostro fondatore ne
sarebbe stato privo. Ma questa gioia consecutiva alla realizzazione & sempre
frammista, ho detto pill sopra perché, a un po’ di tristezza e delusione:
delusione dell’inadeguatezza tra il ‘‘pro-getto” iniziale e “I’og-getto”, cioeé la
cosa realizzata con tutte le imperfezioni, che connota per noi ogni esistenza
umana. Di pill, e questo & sommamente importante, il giudizio evangelico
(“quando voi avrete fatto tutto questo, dite che siete dei servi inutili”’) ha
dovuto certamente rimanere in lui.

“Inutile” non vuol dire che non si & fatto niente, ma che, finito il
lavoro, non ¢ 1a che sta fondamentalmente la nostra gioia. Bisogna distaccarsi
dall’opera fatta; distaccarcene in un giudizio che la colloca a distanza;
contemplarla retrospettivamente, sotto la specie del non-essere; come se ogni
creazione, per quanto bella sia, destava in colui che ne & responsabile il
rischio di una idolatria inconscia spezzare 'immagine o I'idolo possibile,
per non ritenere che Iicona trasparente, i cui lineamenti scomparivano nella
luce che la bagna e che la restituisce alla gioia suprema e originale ‘“‘che non
sara mai tolta”. ’ v

Distinguerei dunque presso i veri fondatori, una doppia beatitudine:
quella che precede I'opera che essa rende possibile, e che non dipende da
questa, che diremo, percido, “antecedente e immutabile perché
consustanziale” in qualche modo al nostro essere stesso, in quanto “é in Dio,
da Dio, per Dio, presso Dio”, e una beatitudine “‘consecutiva’ all’opera
compiuta e, tutto sommato, imperfetta cosi come l’opera stessa. L’arte dei
santi ¢ stata di subordinare sempre la seconda alla prima, e di non vedere nel
“consecutivo” temporale se non la reminiscenza dell’eterna dimora, dove si

nasconde il tesoro del nostro cuore.

4. Rileggendo il primo capitolo delle nostre Regole, nel suo periodare
italiano e latino, non posso nascondere, lo confesso, una certa delusione. Cisi
precisa che il fine della nostra Congregazione non & altro che quello di ogni
cristiano e, a fortiori, di ogni chierico, cioé I'osservanza della legge di Dio e
dei consigli evangelici. Per questo, € aggiunto, “ fratelli... dovranno prima di
tutto aver cura di se stessi, della loro propria perfezione” secondo il modo
prescritto da queste Costituzioni”. Poi, e, secondariamente, “‘si dedicheranno
con zelo ai compiti dell’amore verso il prossimo”’. Infine, “visto che uno dei
fini principali di questa minima Congregazione ... € d’incamminare i nostr%
prossimi (all’'unione con Dio), istruendoli nel modo migliore e piu facile, i
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fratelli di questa Congregazione, che saranno riconosciuti adatti a questo
compito, dovranno ... dettare con la viva voce al popolo la meditazione sui
misteri della Passione”. ;

Parecchie cose mi sbalordiscono in questo testo. Lasciamo da parte la
questione dei fini che suscitano, a causa del plurale, la questione classica: se
“una” societa € definita per il “suc” fine, come pud averne parecchi?
Supponendo che cio sia possibile, qual’® 'ordine esatto di questi fini? Al
minimo, sembra che il fine principale sia quello che noi indichiamo
attraverso la ‘‘preoccupazione della perfezione morale” e della “salvezza
eterna”. Da qui ’obiezione facile e corrente: il religioso sarebbe soprattutto
un egoista preoccupato prima di tutto di assicurare il suo avvenire eterno,
come se la religione in cui & entrato sia prima di tutto una societd di
assicurazioni sulla vita? Obiezione facile, dicevo, perché é agevole replicare
che la mediocrita individuale non ¢é la migliore condizione per “salvare altri”.
Obiezione seria d’altronde, se é vero, come hanno notato certi fenomenologi,
che pill un valore ¢ alto nella gerarchia assiologica (e tale sarebbe il caso dei
valori del sacro) pilu essa sfugge a una volonta esplicita. Se si spingesse fino
all’estremo la tesi dell’oppositore, bisognerebbe concludere sia che la
perfezione spirituale dell’individuo non interessa per niente i valori del sacro,
sia che il culto esplicito che la religione, cioé ogni religione, rende a Dio,
condanna necessariamente questi valori al decadimento.

Ho qualche- difficoltd a sottoscrivere sia la prima che la seconda di
queste posizioni. Percio, e pur ammettendo che non bisogna confondere
valore e fine, fine e norma, & impossibile, nella misura in cui i valori di cui si
parla devono realizzarsi sulla terra, precisamente in un regno dei valori, che
questi valori facciano eccezione all’efficacia del volere. Ed & precisamente
nella misura in cui questi valori hanno diritto all’esistenza, che essi hanno
anche diritto, in funzione del loro dover-essere, al dover-fare efficace di una
intenzione realizzatrice. Io ritengo, tuttavia, cid che mi sembra essere il
ben-fondato della tesi, cioé da una parte 1a necessitd di non confondere fine e
valore e d’altra parte, la necessitd, precedente a ogni organizzazione, di una
specie di fase incantatrice e poetica, in cui cid che sard un fine, e prima di
esserlo, dispiega il fascino di un’idea seduttrice ed entusiasmante.

Quanto all’egoismo di cui si parla, e che sembra corroborare la
terminologia della perfezione personale, io penso che non bisogna dissociare i
due aspetti, oggettivo e soggettivo, della detta perfezione, pur riconoscendo
la necessitd di preservare in primo luogo la “vettrice” centrifuga
dell’intenzionalita spirituale. ‘“Dio servito per primo” si diceva un tempo. Era

per richiamare che c’é un ordine delle istanze; e che I'io, sia esso spirituale,
non puo essere, nella costruzione di se stesso, che leffetto obliquo e non

direttamente cercato, o ancora la sovrabbondanza che ci sard data in
sovrappil. ‘

5. Ma io resto un po’ piul sorpreso della porzione congrua che & accordata in
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questo paragrafo alla Passione del Cristo. Si esaurirebbe I}e}la condizione
puramente strumentale di un mezzo, fosse pure al servizio @el popolo
credente, che noi potremmo cosi stimolare proponendogli, con la
meditazione a viva voce, una specie di magico eccitante? L

Devo riconoscere che la trascrizione, in regole o prescrizioni, di un
fervore primitivo si accompagna quasi sempre a una perdita, almeno ne}
linguaggio. La Passione del Cristo, nella meditazione del fopdatore, e
tutt’altro che un fenomeno d’accompagnamento o un .semghce mezzo.
Perché & proprio 13 che sta il suo cuore; si muove in essa; si la\sc1a ?ortare da
essa; & in essa che si riflette meglio questo Dio povero, che e cosl estraneo
alle nostre impure ricchezze di qualunque ordn_le esse smno’., Ma nel
passaggio, pil o meno maldestro, dall’ordine del "‘mcanta.mentc.y a quello
del fine e della sua realizzazione o esecuzione, cio che, nella preemsttenza, ?ra
cantico dei cantici, non pud non subire linflessione prammatica d’un
compito preciso di apostolato in vista di ottenere P’effetto cEe, ne} calcol’?
dei risultati, si conferma il pill probabile in qu'fmt.o al rendlmen.to .
L’importante, nel caso presente, & di cogliere bgnt_e insieme e le stcrettme di
questo passaggio, e la preoccupazione, mqlto legittima del resto, fil ’cor}duqe
il popolo, credente o no, a questa meditazione della Croce che € I'unica via
verso Dio.

1. Lo spazio e il tempo

I testi che commenterd liberamente, a proposito di queste d}1e fo'rme:
sensibili dell’esistenza passionista, si trovano dispersi in differenti capitoli
delle nostre Regole. .

Riguardo allo spazio e al luogo si troveranpo senza dubbio le
indicazioni pil precise ai capitoli 2 e 3. Quanto a]l’orga.n}zzazm.ne del tempo3
esso & funzione delle molteplici osservanze o compiti che mcombong al
religiosi. Mi si dispensera dal richiamare i dettagli che nessuno tra noi, sl
ritiene, ignorera.

1. Non bisogna dimenticare che noi siamo stati fonda}ti da un uomo che
amava i grandi spazi e la solitudine; che fu eremlt‘? prima di essere
predicatore; che fu sensibile allo spettacolo del mare gnnmagme sensibile
dell*“immenso”); e che, come i grandi profeti, era familiare della rr.lox,ltagna
perché vi si sentiva la brezza di Jaweh. Io credo che? amava, anche lui, 1 acqua
viva, i fiori, e che era attento, nella fondazione di una casa, alla sua poesia
insieme alla sua “funzionalita”; gradiva che le cose fossero nette (31 n(,:,orda.tva
del termine magnifico che, in Caterina da Genova, ‘fdefmlva " Dio:
nettezza? ), ma non confondeva pulizia e belle\zza? ]:3’ di tutto cio che
bisogna tener conto, se si vuol comprendere ci0 che é detto nelle nostre
Regole sui luoghi e sulle nostre abitazioni.
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