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PREFAZIONE

Questo manuale di storia della Chiesa non pud nascondere la sua prove-
nienza. L'opera da cui trae la sua origine ¢ la nota «Storia della Chiesa» di K.
Bihlmeyer-H. Tiichle. Il nuovo approccio storico si ricollega, in quest’opera
esemplare, con una lunga tradizione invalsa nella rappresentazione della storia
della Chiesa. Questa tradizione ebbe inizio con il modesto contributo didattico
pubblicato nel 1861 a Rottenburg/Neckar da Franz Xaver Funk (1840-1907),
docente di storia della Chiesa a Tubinga. In una forma ampliata il trattato ven-
ne ripubblicato nel 1866 nelle edizioni F. Schoningh a Paderborn.

Per circa un secolo la casa editrice continuo a pubblicare tale trattato, che
dopo la morte del primo compilatore venne curato dal suo successore a Tubin-
ga, Karl Bihlmeyer (1874-1942). Nelle sue mani I'opera ebbe sei nuove edizioni
e venne articolata alla fine in tre volumi. Il «Bihlmeyer» divento nella prima
meta del ventesimo secolo il testo dell’insegnamento universitario della storia
della Chiesa in Germania. Traduzioni in inglese, francese, italiano e polacco as-
sicurarono all’opera notevoli possibilita di diffusione anche oltre ’'ambito ger-
manofono.

Dopo la Seconda Guerra mondiale, Hermann Tiichle (1905-1986) assunse
la responsabilita del trattato e pubblicd come il suo predecessore altre edizioni.
Negli anni 1966-1969 H. Tiichle concluse il suo lavoro d’integrazione e di con-
tinuazione dell’opera. Lautorevole trattato apparve successivamente in ristam-
pa immutata. Una nuova rielaborazione, auspicata per anni dall’editore e dive-
nuta oggetto di diversi tentativi, non venne purtroppo realizzata. Dall’ultimo
progetto editoriale di una nuova edizione e di un’adeguata prosecuzione dell’o-
pera nel suo impianto generale si ¢ arrivati oggi alla possibilita di offrire, in for-
ma mutata e resa autonoma, la presente « Storia della Chiesa antica».

Il manuale si attiene nella sua struttura al modello originale. Si propone
quindi la tradizionale distribuzione della materia in due grossi periodi: il perio-
do precedente all’imperatore Costantino e quello successivo. Si & conservata an-
che I'ulteriore articolazione, che nelle due parti presenta all'incirca un’eguale
ampiezza. I grandi temi e i singoli eventi procedono di volta in volta dalla storia
esterna a quella interna della Chiesa e cercano di abbracciare cronologicamen-
te e nei fatti reali tutto cid che riguarda la fede e la vita della Chiesa antica. La
ripartizione di questi singoli eventi in paragrafi & egualmente ripresa dal model-
lo. Ma & sembrato opportuno apportare, qui, alcuni cambiamenti e nuovi ordi-
namenti della materia.

Sono consapevole che questa organizzazione della materia pud essere og-
getto di critiche. Ma dubbi e riserve potrebbero sollevarsi anche contro qualsiasi
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altra articolazione e distribuzione dei materiali raccolti. Il criterio qui adottato
puo trovare una sua giustificazione nel modello gia sperimentato; esso puod sod-
disfare completamente all’esigenza del trattato, che & quella di voler informare
nel modo pitt ampio possibile.

La realizzazione dell’opera risulta completamente autonoma rispetto al mo-
dello. E rimasta certamente, nel suo insieme, la concatenazione dei fatti, ma si &
avuta cura di riepilogare e di presentare in maniera sintetica e sommaria anche
i risultati offerti dalla ricerca storica negli ultimi cinquant’anni. Cid doveva con-
durre inevitabilmente a un nuovo testo. A dire il vero, il testo non pud informare
su fatti nuovi e diversi. La lunga prassi dell’inseghamento di storia della Chiesa
ha portato a un certo sapere standardizzato e a una certa quantita di notizie in-
dispensabili, che era necessario rispettare. Il nuovo manuale, quindi, non pud
dire se non cio che & stato gia detto dai suoi predecessori, niente di pit e nien-
te di meno. Non ¢’¢ bisogno di rilevare che il manuale non si propone come una
serie di appunti per tenere lezioni, ma va considerato come un’utile guida e un
informatore fidato sulla storia della Chiesa antica.

L’elaborazione del manuale ha richiesto anni e anni di lavoro, condotto in-
sieme ai consueti compiti d’insegnamento e d’attivita accademica; spesso si so-
no frapposti altri impegni, che hanno impedito di attendere in maniera conti-
nuativa alla sua stesura.

Al risultato dell’opera, cosi come oggi si presenta, ha contribuito in misura
notevole la mia collaboratrice, dottoressa Elisabeth Griinbeck. Il suo slancio
giovanile e la sua profonda conoscenza della materia hanno contribuito a con-
ferire al libro, in maniera determinante, il suo aspetto definitivo. Il suo impegno
e la sua dedizione, che ’hanno portata ad accantonare progetti personali, mi
spingono ad esprimerle il mio grazie pit sincero. Un grazie altrettanto sincero
va alla mia segretaria, signora Christa Baur. Alle sue mani si deve la produzione
del manoscritto, un lavoro che essa ha condotto con totale partecipazione per-
sonale e impegnando tutte le sue forze. Con gratitudine voglio ricordare anche
tutti gli assistenti degli ultimi anni, che mi hanno aiutato con diligenza e atten-
zione nella ricerca scientifica e hanno svolto volentieri il lavoro loro assegnato.
Ringrazio infine la casa editrice F. Schoningh, dalla quale & venuta da molto tem-
po la sollecitazione per una nuova elaborazione del « Bihlmeyer-Ttichle ». Ledi-
tore ha anche accettato il progetto reso autonomo; in paziente attesa ho dovuto
purtroppo pretendere da lui quasi I'impossibile!

L'autore



ACO
ACW
AHC
AHP
AHR
alc.
ALW
AnBoll
AnPh
ANRW
Aug.
Aug(L)
AugSt
BAG
BAL
BAug
BGrL
BHG
BHL
BHO
Bib.
BJRL
BKV
BLE
BPat
BPatr
BSig.SR
BSS
ByF
Byz
ByZ
BZ

ABBREVIAZIONI

Acta conciliorum eocumenicorum
Ancient Christian Writers
Annuarium historiae conciliorum
Archivum historiae pontificiae
American Historical Review

Al luogo citato

Archiv fiir Liturgiewissenschaft
Analecta Bollandiana

L’année philologique

Aufstieg und Niedergang der rémischen Welt
Augustinianum

Augustiniana (Lovanio)

Augustinian Studies

Beitrige zur Alten Geschichte
Bulletin de antiquités Luxembourgeoises
Bibliothéque augustinienne
Bibliothek der griechischen Literatur
Bibliotheca hagiographica graeca
Bibliotheca hagiographica latina
Bibliotheca hagiographica orientalis
Biblica

Bulletin of the John Rylands Library
Bibliothek der Kirchenviter

Bulletin de littérature ecclésiastique
Biblioteca Patristica

Bibliographia Patristica

Bulletin signaletique. Sciences réligieuses
Bibliotheca Sanctorum
Byzantinische Forschungen
Byzantion

Byzantinische Zeitschrift

Biblische Zeitschrift



ca.
CANT
CAr
CChr
cf
CIAC
CIG
CIL

q

CM
COD
CollTP

Comm.

Const. Apost.
CPA
CorPatr
CPG
CPJ
CPL
CPPM
CPS

CS
CSCO
CSEL
CSHB
CSLPar
CTh
CuFr
DACL
DH
DHGE
Dig.
diss.

Abbreviazioni

commento

circa

Clavis Apocryphorum Novi Testamenti
Cahier archéologique

Corpus Christianorum, cf § 3,1b
confronta

Atti dei Congressi Internazionali di Archeologia Cristiana
Corpus Inscriptionum Graecarum
Corpus Inscriptionum Latinarum
Codex Iustinianus, cf § 3,1e

Classica et mediaevalia

Conciliorum oecumenicorum decreta
Collana di testi patristici

Commentarius, Commentarii (con le abbreviazioni dei libri biblici se-
condo la Vulgata)

Costituzioni Apostoliche (edizioni cf § 75,10)
Commentario ai Padri Apostolici

Corona Patrum

Clavis patrum Graecorum

Corpus papyrorum Judaicorum

Corpus patrum Latinorum

Clavis Patristica pseudepigraphorum Medii Aevi
Corona Patrum Salesiana

Cristianesimo nella storia

Corpus scriptorum Christianorum orientalium
Corpus scriptorum ecclesiasticorum Latinorum
Corpus scriptorum historiae Byzantinae

Corpus scriptorum Latinorum Paravianum
Codex Theodosianus, cf § 3,1e

Collection des universités de France
Dictionnaire d’archéologie chrétienne et liturgie
Denzinger, cf § 3,1c

Dictionnaire d’histoire et de géographie ecclésiastiques
Digesti, nel Corpus Iuris Civilis, cf CJ

dissertazione
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DOP Dumbarton Oak Papers

DPAC Dizionario patristico e di antichita cristiane

DSp Dictionnaire de spiritualité

DThC Dictionnaire de theologie catholique

EBB Elenchus Bibliographicus Biblicus

ediz. edizione/i

EJ Encyclopedia Judaica

EL Ephemerides liturgicae

Ep./Epist. Epistula, Lettera

EThL Ephemerides theologicae Lovanienses

FaCh Fathers of the Church

FC Fontes Christiani

FlorPatr Florilegium Patristicum

FMSt Frithmittelalterliche Studien

FS Festschrift [scritti in onore di]

FZPhTh Freiburger Zeitschrift fiir Philosophie und Theologie

GCS Gli scrittori cristiani greci dei primi tre secoli

Gn Gnomon

GRBS Greek, Roman and Byzantine Studies

Greg Gregorianum

GWU Geschichte in Wissenschaft und Unterricht

Gym Gymnasium

HAW Handbuch der Altertumswissenschaft

HDG Handbuch der Dogmengeschichte

HE. Historia ecclesiastica

Hefele-Leclerq cf § 4,6b

HeyJ Heythrop Journal

Hist. Historia

HJ Historisches Jahrbuch

Hom. Homilia (con le abbreviazioni dei libri biblici secondo la Vulgata o la
corrispondente abbreviazione)

HThR Harvard Theological Review

HZ Historische Zeitschrift

ICUR Inscriptiones christianae urbis Romae

ILCV Inscriptiones Latinae Christianae veteres
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ILS
Iren
JAC
JBL
Jdl
JECS
JEH
JES
JETS
JLH
JOB
JRH
JRS
JThS
KGMG

KIT
KuD
LAW
LCI
LCL

Ly

LP

LQF
MD
MDALR

MEFRA
MGH
MSR
MThZ
Mus.
NHC
Nhs
Now.

Abbreviazioni

Inscriptiones Latinae Selectae

Irenikon

Jahrbuch fiir Antike und Christentum

Journal of Biblical Literature

Jahrbuch des Deutschen Archiologischen Instituts
Journal of Early Christian Studies

Journal of Ecclesiastical History

Journal of Ecumenical Studies

Journal of the evangelical theological society
Jahrbuch fiir Liturgik und Hymnologie
Jahrbuch der &sterreichischen Byzantinistik
Journal of religious history

Journal of Roman studies

Journal of Theological Studies
Kirchengeschichte als Missionsgeschichte
Kleronomia

Kleine Texte fiir Vorlesungen und Ubungen
Kerygma und Dogma

Lexikon der Alten Welt

Lexikon der christlichen Ikonographie

Loeb Classical Library

Liturgisches Jahrbuch

Liber Pontificalis

Liturgiegeschichtliche Quellen und Forschungen
La Maison-Dieu

Mitteilungen des Deutschen Archiologischen Instituts. Romische Ab-
teilung

Meélanges de ’école francaise de Rome, Série « Antiquité »
Monumenta Germaniae historica, v. § 3,1b
Meélanges de science réligieuse

Miinchner Theologische Zeitschrift

Le Muséon

Nag Hammadi-Codex

Nag Hammadi Studies

Novellae Constitutiones, cf CJ; Cth
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NPNF
NRTh
NT
nts
NTS
NZ
OoCp
OECT
OKS
Opitz
OrChr
par.
ParOr

REArm
REAug
RechAug
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Nicene and Post-Nicene Fathers
Nouvelle revue théologique
Novum Testamentum, Leida
neotestamentario

New Testament Studies
Numismatische Zeitschrift
Orientalia Christiana Periodica
Oxford Early Christian Texts
Ostkirchliche Studien

Urkunden zur Geschichte des arianischen Streits
Oriens Christianus

paralleli dei Vangeli sinottici
Parole de I'Orient

Patrologia Graeca

Patrologia Latina

Patrologia Latina Supplementum
Patrologia Orientalis
Proche-Orient chrétien

Praefatio

Paulys Realencyclopédie der classischen Altertumswissenschaft, Sup-
plementum '

prologo

Patrologia Syriaca

Patristische Texte und Studien
Questions liturgiques et paroissiales
Reallexikon fiir Antike und Christentum
Revue d’ascétique et de mystique
Revue biblique

Revue Bénédictine

Reallexikon zur byzantinischen Kunst
Revue de droit canonique

Revue des études anciennes

Revue des études Arméniennes
Revue des études Augustiniennes
Recherches Augustiniennes
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REL
RevSR
RHDF
RHE
RHEF
RHPhR
RHR
rist.
RivAC
RMAL
RNord
ROC
RQ
RSCI
RSLR
RSPhTh
RSR
RThAM
RThom
RThPh
RTL
RUB
Sal.
SBFLA
SC

ScEc
ScEs
SecCen
ScrGrPatr
ScrGrLat
sec.
SHG
SSAM
Stat.eccl.ant.
StMed

Revue des études latines

Revue des sciences religieuses

Revue historique de droit frangais et étranger
Revue d’histoire ecclésiastique

Revue de I'histoire de I'église de France
Revue d'histoire et de philosophie religieuses
Revue de I’histoire des religions

ristampa

Rivista di archeologia cristiana

Revue du moyen-4ge

Revue du nord

Revue de I'Orient chrétien

Romische Quartalschrift

Rivista di storia della chiesa in Italia

Rivista di storia e letteratura religiosa

Revue des sciences philosophiques et théologiques
Recherches de science religieuse

Recherches de théologie ancienne et médievale
Revue Thomiste '

Revue de théologie et de philosophie

Revue théologique de Louvain

Revue de I'Université de Bruxelles
Salesianum

Studii biblici Franciscani liber annuus
Sources chrétiennes

Sciences ecclésiastiques

Sciences et Esprit

The Second Century

Scritti greci e patristici

Scrittori greci e latini

secolo/i

Subsidia hagiographica

Abbreviazioni

Settimane di studio del centro italiano di studi sull’alto medioevo

Statuta ecclesiae antiqua (ediz. cf § 64)
Studi medievali
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StMon
StPatr
StTh

t

TC

TeR
ThPh
ThQ
ThR
ThZ

Tr.

trad.
Trad.Chr
TRE

TS

TU

VC
VetChr
VigChr
VigChr.Suppl.
VL

vts
vol./voll.
WSt
ZKG
ZKTh
ZNW
ZRGG
ZSRG.K

ZSRH.R

ZThK
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Studia monastica

Studia Patristica

Studia theologica

testo

Traditio Christiana

Testi e ricerche

Theologie und Philosophie

Theologische Quartalsschrift

Theologische Rundschau

Theologische Zeitschrift

Traditio

traduzione

Traditio christiana

Theologische Realenzyklopidie

Theological Studies

Texte und Untersuchungen

Verbum caro

Vetera Christianorum

Vigiliae Christianae

Vigiliae Christianae Supplementum

Vetus Latina

veterotestamentario

volume/volumi

Wiener Studien

Zeitschrift fiir Kirchengeschichte

Zeitschrift fur katholische Theologie
Zeitschrift fiir die neutestamentliche Wissenschaft
Zeitschrift fiir Religions- und Geistesgeschichte
Zeitschrift der Savigny-Stiftung fiir Rechtsgeschichte. Kanonische
Abteilung

Zeitschrift der Savigny-Stiftung fiir Rechtsgeschichte. Romanische
Abteilung

Zeitschrift fiir Theologie und Kirche






I. Introduzione

§ 1. Storia della Chiesa antica

1. Metodi della storia ecclesiastica

La storia ecclesiastica & una disciplina storica che lavora con gli stessi meto-
di della cosiddetta storia profana: esamina fonti scritte e monumentali ricorren-
do agli strumenti dell’analisi storico-critica, della storia della letteratura e del
pensiero, della storia sociale ed economica, dell’antropologia e della psicologia,
ecc. Sia la storia profana che la storia ecclesiastica debbono render conto dei lo-
ro presupposti ermeneutici, riflettere i loro modi di porre i problemi e i loro me-
todi specifici, giustificare la loro interpretazione delle fonti. In tale prospettiva,
esse non sono discipline fondamentalmente diverse, ma operano in ambiti spe-
cifici della scienza storica, che si completano e giovano reciprocamente. Ci si
puod occupare in maniera significativa di storia ecclesiastica soltanto in connes-
sione reciproca con la storia profana.

2. Storia della Chiesa

Loggetto della storia ecclesiastica, cioé I'istituzione storica della Chiesa, &
aperto sia allo storico profano che a quello ecclesiastico. La specifica delimita-
zione di ambito ¢ difficile ed & possibile unicamente dal punto di partenza er-
meneutico, in quanto la storia ecclesiastica rappresenta una disciplina teologica
(cf sotto § 1,3).

Se si prende sul serio la definizione del Concilio Vaticano II, secondo cui la
Chiesa ¢ il popolo peregrinante di Dio, se ne deducono, guardando alle tradi-
zioni pit antiche della storiografia ecclesiastica, conseguenze di ampia portata:

— La storia ecclesiastica non pud essere semplicemente la storia del magiste-
ro, dei papi e dei concilii, e quindi di quella che oggi, spesso in un’ottica sempli-
ficata e falsificata, viene definita come « Chiesa ufficiale», ma ¢ la storia di tutti i
credenti in Cristo e di tutti i membiri della Chiesa nei loro reciproci rapporti, nel-
la consapevolezza che essi hanno di se stessi, nelle loro istituzioni, nei loro movi-
menti, nei loro riti e nelle loro forme di pieta, nella loro situazione storica.

— La Chiesa, conseguentemente, non deve essere vista semplicemente in
contrapposizione e in contrasto con il «mondo », con lo Stato, con le altre
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religioni e concezioni del mondo, ecc. Si deve prestare attenzione, anzi, al
suo essere-nel-mondo, alla sua interdipendenza politica e sociale, alle circo-
stanze economiche e sociali nelle quali essa vive, alla molteplicita dei rap-
porti, degli ambiti specifici e delle connessioni reciproche tra correnti e men-
talita diverse.

— La storia ecclesiastica non pud presupporre un rapporto definitivo e sta-
bile tra ortodossia ed eresia, ma cerca d’individuare i complessi processi della ri-
cerca e della delimitazione di ambiti, come anche le relazioni reciproche. La sto-
ria dei dogmi, quindi, si colloca in una pitt ampia storia della teologia e nella sto-
ria della pieta e della spiritualita.

— La storia ecclesiastica, infine, non pud essere considerata come quella che
alcuni tendono a definire, con frase ad effetto, «storia dei vincitori», cioé come
la storia di coloro che hanno fatto valere la propria politica, la propria teologia
e la propria spiritualitd, ma deve esaminare le idee, i progetti e le attivita di tut-
ti gli interessati nel loro rispettivo contesto e nelle loro connessioni storiche.

3. Storia ecclesiastica come teologia

Su questa base, si deve stabilire la collocazione specifica della storia ec-
clesiastica come disciplina teologica. Essa esamina gli effetti della Rivelazione,
che a sua volta si & storicamente manifestata e depositata nel formarsi del-
I’Antico e del Nuovo Testamento. Ricorrendo a formule concise, si potrebbe
parlare di « storia del Vangelo e dei suoi effetti nel mondo» (Bornkamm) o an-
che di storia dell’«interpretazione della Sacra Scrittura» (Ebeling). La storia
ecclesiastica ¢ la storia degli effetti prodotti dalla Rivelazione nel formarsi del-
la tradizione e delle tradizioni, nella teologia e nell’apologetica, nelle struttu-
re comunitarie e nella comprensione del mondo, nelle persone, nei gruppi,
nelle societa, ecc. La sua importanza come teologia essa la ricava dalla comu-
nicazione delle varie discipline teologiche. Essa riflette la storia degli uomini
con Dio e in quanto tale rappresenta un completamento e un correttivo della
teologia sistematica, come anche di quella pratica. Essa ne elabora il contesto
storico e mostra le situazioni storiche di progetti sistematici e di programmi
concreti.

4, Storia antica della Chiesa

La limitazione alla storia ecclesiastica dell’antichita o alla storia antica del-
la Chiesa ha come orizzonte la storia dell’'Impero Romano, che durante i pri-
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mi secoli rappresentd la cornice geografica, politica e sociale per la diffusione
come anche per lo sviluppo dogmatico e istituzionale del cristianesimo. Il tra-
monto dell’Imperium Romanum e il passaggio al medioevo si consumarono
nell’arco di pit secoli, segnati da alcuni avvenimenti decisivi: la divisione de-
finitiva tra Impero d’Oriente e Impero d’Occidente nel 395; il sacco di Roma
da parte dei visigoti di Alarico nel 410; la fine dell’Impero Romano d’Occi-
dente nel 476; il battesimo del franco Clodoveo nel 498/499 (?). Le tribu ger-
maniche penetrarono sempre pit in profondita nel territorio imperiale e si re-
sero indipendenti nei loro nuovi territori. In Occidente scomparvero gli anti-
chi confini dell'Impero Romano, mentre esso rimase in un primo momento in
Oriente. La divisione dell’Impero nel 395 aveva confermato i confini lingui-
stici esistenti fin dal TII secolo. La separazione all’interno delle Chiese prose-
gui nei secoli seguenti. Mentre la Chiesa occidentale sotto i papi romani ten-
deva a rendersi politicamente indipendente, la Chiesa bizantina rimaneva for-
temente legata al sistema politico ed era piti 0 meno controllata dall'impera-
tore. Con la comparsa di Maometto all’inizio del VII secolo, I'ITmpero Roma-
no d’Oriente perse potere e influenza.

In concreto, va riconosciuta alla Chiesa antica una particolare importanza,
in quanto in questo tempo la vita e la fede cristiana arrivano ad affermarsi in for-
me storicamente constatabili. Nelle controversie e nei dissensi dei primi secoli
si rispecchiano i molteplici sforzi per concretizzare e attuare il Vangelo sul pia-
no politico, istituzionale, teologico e spirituale. I concilii ecumenici e i loro in-
segnamenti, I'articolazione gerarchica degli uffici, lo svilupparsi della liturgia
cristiana e altri aspetti organizzativi producono nella Chiesa contenuti e forme
che essa conserva ancora oggi.

5. La «Chiesa antica »

Il parlare di Chiesa occidentale e Chiesa orientale suggerisce un’unita che in
questo modo non c’é stata mai. Gia nel NT & possibile individuare concretizza-
zioni diverse del messaggio di Gesu Ciristo, e la successiva storia della Chiesa an-
tica & anche una storia di controversie, conflitti e scissioni. Per questo motivo,
Pespressione « Chiesa antica» pud ritenersi un concetto artificiale.

Anche in seguito si possono registrare differenziazioni. E fuori dubbio la
differenza tra

— la Chiesa dagli inizi fino all’imperatore Costantino (306-337) e

— la Chiesa imperiale da Costantino fino al termine dell’evo antico.

A questa differenziazione se ne possono aggiungere anche altre.
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C. Andresen ed altri hanno proposto ulteriori suddivisioni:
— fino a circa il 150: Chiesa primitiva o prime comunita cattoliche;

— fino a Costantino: tutta la Chiesa del primo periodo cristiano o dell’anti-
co cattolicesimo;

— fino a Calcedonia (451): Chiesa imperiale cattolica;.

— fino alla fine dell’evo antico: Chiesa imperiale bizantino-ortodossa e Chie-
sa romano-cattolica.

Uno specifico ambito di ricerca & costituito dalla bizantinistica, che analiz-
za la storia e I'arte dell’impero bizantino fino alla conquista di Costantinopoli da
parte degli ottomani (1453). Non tutti sono d’accordo sull’inizio e sulla suddi-
visione dell’epoca bizantina. Con validi argomenti si puo far coincidere I'inizio
dell’epoca bizantina con la fondazione di Costantinopoli sotto Costantino. La
prima bizantinistica viene cosi a coincidere con I’evo antico. La fine della prima
epoca bizantina viene collocata tra Giustiniano I e, con criterio migliore, I'im-
peratore Eraclio (610-641), cioé fino al tempo che vide notevolemente assotti-
gliarsi il territorio imperiale per 'invasione araba. L'epoca di mezzo dell’impero
bizantino arriva fino al 1204, e quella tarda fino al 1453 o 1460/1461.

BIBLIOGRAFIA § 1: N. BROX, Fragen zur Denkform der Kirchengeschichtswissenschaft, in ZKG
90 (1979), 1-21; K. BORNKAMM, Kirchenbegriff und Kirchengeschichtsverstindnis, in ZThK 75
(1978), 436-466; Gorres-GESELLSCHAFT, Grundfragen der kirchengeschichtlichen Methode — heu-
te. Internationales Symposion des Romischen Institutes der Gorres-Gesellschaft in Rom 1981, in RQ
(1985), p. 258; U. KOPF, Dogmengeschichte oder Theologiegeschichte?, in ZThK 85 (1988), 455-
473; R. KOTTJE, Kirchengeschichte heute — Geschichtswissenschaft oder Theologie?, Trier 1970;
G. RUHBACH, Kirchengeschichte, Giitersloh 1974; H. R, SEELIGER, Kirchengeschichte — Geschichts-
theologie — Geschictswissenschaft. Analysen zur Wissenschaftstheorie und Theologie der katholi-
schen Kirchengeschichtsschreibung, Diisseldorf 1981; S. STORCK, Kirchengeschichtsscheibung als
Theologie. Theorien der Kirchengeschichtsschreibung in der deutschsprachigen evangelischen und
katholischen Theologie seit 1945, Hamburg 1993.

§ 2. Storiografia ecclesiastica nell’antichita cristiana

1. Storiografia pagana e giudaica

La storiografia cristiana non nacque in un mondo astratto e non dovette in-
ventare strumenti e metodi completamente nuovi. Nel mondo greco-romano in-
tere generazioni di scrittori e cronisti cercarono gia dai tempi di Erodoto (V sec.
a.C.), poi di Tucidide e Senofonte, Polibio, Cesare, Sallustio, Livio, Tacito, fino
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ad Ammiano Marcellino, Cassio Dione e Procopio (VI sec. d.C.), di raccogliere
e ordinare i fatti del passato e del presente. In questa loro attivita essi non sem-
pre furono guidati innanzitutto da interessi d’archivio, ma piuttosto dalla preoc-
cupazione di superare, valorizzando le esperienze della storia, i problemi politi-
ci e morali dei rispettivi tempi. Cosi, le opere degli antichi storiografi sembrano
dettate non tanto dal criterio della documentazione e dell’analisi critica delle
fonti, cosi come oggi noi le intendiamo, quanto invece dall'impegno della rap-
presentazione e interpretazione. Essi riferivano fatti ed eventi che sembravano
loro importanti, facevano risalire i vari avvenimenti e fenomeni a forze motrici
da loro ritenute determinanti e cercavano di rilevarne il significato con ogni
espediente letterario.

Se nel mondo pagano c’erano gli déi o, in una dimensione pil astratta, la
Fortuna o il Fatum, ai quali si attribuiva un influsso sul corso della storia, gli au-
tori biblici si concentrarono sulla storia di Dio con il suo popolo, sulla storia del-
la salvezza. La loro rappresentazione d’insieme mirava a un’istruzione e a un’e-
ducazione religiosa. Dalla riflessione sul significato dell’intervento di Dio si svi-
lupparono gia nell’ AT principi di teologia della storia, che poi furono ulterior-
mente sviluppati ed elaborati in senso cristologico da Giustino e Ireneo, Euse-
bio ed altri. La teologia patristica della storia raggiunse un suo vertice con la
concezione di Agostino.

I generi pitl importanti dell’antica storiografia furono

— I’esposizione storica universale (per es. Erodoto, Tucidide);

— la monografia storica sulla storia contemporanea (per es. Giuseppe Flavio);
—la cronaca, in cui si elencavano cronologicamente date e avvenimenti,

— la biografia (per es. Svetonio), che poteva assumere anche tratti romanzeschi (per
es. Historia Augusta).

A questi generi si aggiungono rappresentazioni di storia locale, illustrazioni di An-
tiquitates (antichita culturali, curiosita, ecc.), scritti panegirici, sussidi per la geografia,
per la spiegazione di nomi, ecc.

2. Cronache

Chronica minora (IV-VII sec.): T. MOMMSEN, t, 3 voll., 1891-1894 (MGH.AA 9;11;13).

Chronica minora (sir.): I. GUIDI, t trad. lat., 6 voll., 1903-1907 (CSCO 1-6).

Chronicon paschale: L. DINDOREF, t, 1832 (CSHB 7); M. e M. WHITHY, trad. ingl. ¢, Liverpool
1989.

Cronaca edessenica: L. HALLIER, Untersuchungen éiber die Edessenische Chronik, t sir., Leipzig
1892.

Cassiodoro, Chronica: T. MOMMSEN, t, 1894 (MGH.AA. 11).
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Eusebio, Chronica: J. FOTHERINGHAM, c lat., London 1923; R. HELM, t lat., 19562 (GCS 47);
A. SCHOENE, t lat. (gr. framm.), Berlin 1866-1875.

Isidoro di Siviglia, Chronica maiora: T. MOMMSEN, t, 1894 (MGH.AA. 11).

Giovanni Malalas, Chronographia: L. DINDORF, t, Bonn 1831; t trad. lat., PG 97; E. JEFFREYS et
al., trad. ingl., Melbourne 1976.

Chronographia (compendio): O. VEH, in Procopius, Perserkriege, t trad. ted., Miinchen 1976.

Niceforo, Opera bist.: C. de BOOR, t, Leipzig 1880.

Hist. Rhoms: J. L. van DIETEN, trad. ted., 2 voll., 1073-1979 (BGrL 4, 8ss.)

Prospero d’Aquitania, Ep:itoma Chronicon: T. MOMMSEN, t, 1892 (MGH. AA 9).

Sulpicio Severo, Chronicorum libri II: C. HALM, t, 1866 (CSEL 1).

Theophanes Confessor, Chronographia: C. de BOOR, t, 1883-1885, rist. Hildesheim 1963.

Le cronache vengono tramandate come le prime rappresentazioni storiche
cristiane. Esse iniziavano per lo pit con la creazione del mondo e compendia-
vano le epoche e gli eventi decisivi in redazioni concise — spesso ordinate attra-
verso tabelle, secondo determinate date (olimpiadi, consolati, anni degli impe-
ratori) — con riferimento alla storia veterotestamentaria. Poiché quest’ultima ve-
niva interpretata nella prospettiva della storia della salvezza o in senso tipologi-
co rapportato a Cristo, le cronache poterono servire, nella discussione con la
mentalita e la religiosita pagana, come prova di antichita. Secondo la definizio-
ne di Isidoro di Siviglia, « Si dice cronaca in greco cid che i Latini chiamano suc-
cessione dei tempi (temporum series)» (Etymol. V 28). Cassiodoro vede nella
cronaca «soltanto delle rappresentazioni concise (i7zagines) della storia e rievo-
cazioni molto brevi (commemorationes) del passato» (Inst. 117,2).

— La cronaca universale di Giulio Africano (cf § 39,4) ci & rimasta solo in
frammenti. Essa offriva sguardi paralleli sugli eventi pagani, veterotestamentari
e cristiani e giungeva fino al 217. L'opera rispecchiava le teorie del tempo, se-
condo le quali il mondo doveva esistere per 6000 anni (coincidenti con i sei giot-
ni della settimana), e si doveva aspettare ormai il 7° migliaio di anni, corrispon-
dente al regno millenario (per il chiliasmo cf § 33).

— La cronaca d’Ippolito di Roma (cf § 39,8) cercava di confutare il chilia-
smo. Essa termina con il 234 e ci & rimasta egualmente soltanto in frammenti o
in traduzioni.

— Rifletteva a fondo il chiliasmo anche la cronaca d’Eusebio di Cesarea
(cf § 75,1), giunta anch’essa in frammenti, conclusa nel 303, forse gia nel 280.
Essa tratta nella prima parte i popoli importanti dell’antichita (Caldei, Egiziani,
Greci, ecc.). La seconda parte principale & costituita da tabelle sincronistiche a
partire da Abramo.

— Girolamo (cf § 76,3) tradusse la cronaca eusebiana e la prosegui con libe-
ra rielaborazione fino al 378. Essa divenne la base di altre cronache universali fi-
no al Medioevo.
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Le pitl importanti cronache successive appartengono a

— Sulpicio Severo (cf §71 C 3), Chronicorum libri IT dall’inizio del mondo fi-
no al 400.

— Prospero d’Aquitania (cf § 76,12b), Epitoma Chronicon fino al 455 (ela-
borata in maniera autonoma soltanto a partire dal 412).

— Cassiodoro (cf § 78,2e), Chronica fino al 519.
— Isidoro di Siviglia (cf § 78,4b), Chronica fino al 615.

In oriente si ebbero le seguenti cronache:

— quella di Giovanni Malalas (o Scholasticus, morto nel 577), che arriva fi-
no al 563;

— la Cronaca edessenica, formatasi dopo il 540 in lingua siriaca, che ab-

braccia il periodo dal 133 a.C al 540 d.C.;

— quella di Giacomo di Edessa, che rielaboré la cronaca eusebiana e la pro-
segui fino al 710.

— il Chronicon Paschale, che risale al VII secolo e arriva fino al 629;

— quella di Theophanes Confessor (ca. 760-818); egli compose negli anni
810-814 una Chronographia che va dal 284 all’813 e rappresenta una delle po-
che fonti per il VII e I'VIII secolo;

—T'opera di Niceforo di Costantinopoli (ca. 750-828), che lascio un Brevia-
rium e una cronografia.

3. Storie ecclesiastiche

Cassiodoro, Hist. eccl. tripart.: W. JACOB — R. HANSLIK, t, 1952 (CSEL 71).

Eusebio, H.E.: E. SCHWARTZ, t, 1903-1908 (GCS 9,1-3); G. BARDY — PERICHON, t trad. franc. c, 4
voll., 1952-1960 (SC 31; 41; 55; 73); H. KKRAFT, trad. ted, Miinchen 1967; E. MASPERO —
M. CEVa, trad it. ¢ , Milano 1979; H.E.; Mart. Pal.: G. del TON, t trad. it., Roma 1964.

Evagrio Scolastico, H.E.: J. BIDEZ- L. PARMENTIER, t, 1898, rist. Amsterdam 1964; A.-J. FETU-
GIERE, trad. franc, in Byz 45 (1975), 187-471.

Gregorio di Tours, Hist. Franc.: B. KRUSCH — W. LEVISON, t, 1951° (MGH. SRM 1,1); B. KruscH
— R. BUCHNER, t trad. ted., 2 voll., Darmstadt, nuova ediz.1974-1977; R. LATOUCHE, trad.
franc., 19742,

Isidoro di Siviglia, Hist. Goth. Vand. Sueb.: T. MOMMSEN, t 1894 (MGH.AA 11); G. DONINI -
G. B. FORD trad. ingl. Leida 1970% D. COSTE, t trad. ted., Leipzig 19092

Jordanes, Hist. Goth.: T. MOMMSEN, t lat., 1882 (MGH.AA 5,1); E GIUNTA - A. GRILLONE, t,
Roma 1991; E. BARTOLINI, trad. it., Milano 1991; C.C. MIEROW, t trad. ingl. ¢, Cambridge
1966.
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Orosio, Hist. ady. pag.: M. P. ARNAUD-LINDET, t trad. franc., 3 voll., Paris 1990; A. LIPPOLD, trad.
ted. ¢, 2 voll., Ziirich/Miinchen 1985/1986; R. J. DEFERRAR], trad. ingl., 1964 (FaCh 50);J. W.
RAYMOND, t trad. ingl., New York 1936; A. LIPPOLD — A. BARTALUCCI et al., t trad. it., 2 voll.,
Milano 1976 (ScrGrLat).

Paolo Diacono, Hist. Langob.: G. WaITZ. L. BETHMANN, t, 1878 (MGH.SRL); A. GIACOMINI, t
trad. it. ¢, Milano 1977.

Filostorgio, H. E.: J. BIDEZ — E. WINKELMANN, t, 1981° (GCS).

Rufino, H. E.: L. DATTRINO, trad. it. c, 1986 (CollTP 54).

Socrate Scholasticus, H. E.: W. BricHT, t, Oxford 1986; R. HUSSEY, t trad. lat., 3 voll.,
Oxford 1853; A. C. ZENOS — C. D. HARTRANFT, trad. ingl., rist. Grand Rapids 1983
(NPNF II 2). ,

Sozomeno, H. E.: J. BIDEzZ. G. C. HANSEN, t, 1960 (GCS); B. CYRILLET e# al., t trad. franc c, 1983
(SC 306); A. C. ZENOS — C. D. HARTRANFT, trad. ingl.,, rist. Grand Rapids 1983 (NPNF II 2).

Teodoro il Lettore, H. E.: G.C. HANSEN, t, 19952 (GCS).

Teodoreto di Ciro, H. E.: L. PARMENTIER — E. SCHEIDWEILER, t, 1954 (GCS). Hist. rel.: P. CANI-
VET - A. LEROY-MOLINGHEN, t trad. franc. c, 2 voll., 1977-1979 (SC 234; 257). H. E.; Hist.
rel.: R. M. PRICE, trad. ingl., Kalamazoo 1985; K. GUTBERLET — A. SEIDLER, trad. ted., 2 voll,
1926 (BKV). Haereticarum fabularum compendium: PG 83.

Vittore di Vita, Hist. pers. Afr. prov.: M. PETSCHENIG, t, 1881 (CSEL 7); S. COSTANZA, trad. it. c,
1981 (CollTP 29).

Zaccaria il Retore, H. E. (cronaca sir.): E. W. BROOKS, t. trad. lat., 2 voll., 1919/1924 (CSCO 83ss;
87ss.); F. J. HAMILTON — E. W. BROOKS, trad. ingl., 1899, rist. New York 1979.

Epitome: K. AHRENS — G. KRUGER, trad. ted., Leipzig 1899.

a) Eusebio di Cesarea

Eusebio (cf § 75,1) viene ritenuto il « padre della storiografia ecclesiastica »,
colui che per lungo tempo diede I'impronta alla storiografia cristiana. La sua Hi-
storia ecclesiastica tratta in 10 libri la storia della Chiesa dalla sua fondazione fi-
no al 324.

Lelaborazione dell’opera si trascind per lunghi anni. I primi sette libri furono pubblicati cet-
tamente prima del 303 (in una prima redazione forse gia nel 290), mentre i libri 8-10 seguirono
dopo il 312 e documentano la storia contemporanea dal punto di vista eusebiano.

La rappresentazione rivela un’impalcatura cronologica che fa riferimento ai
periodi di regno degli imperatori ed appare guidata, inoltre, da tematiche cen-
trali: la successione degli apostoli, i maestri e capi delle grandi comunita, le ere-
sie, il destino del popolo giudaico, la storia delle persecuzioni e i martiri della
fede (H. E. I 1-2). Essa abbraccia una molteplicita di avvenimenti ed & integra-
ta da documenti e compendi che, anche se non corrispondono ai criteri scienti-
fici moderni, rimangono ancora oggi d’incalcolabile valore per la storia eccle-
siastica.

La Storia ecclesiastica eusebiana ¢ basata su una concezione apologetica del-
la storia della salvezza: I'azione di Dio in questo mondo si mostrerebbe nella sua
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Chiesa, che da lui sarebbe guidata sicuramente alla vittoria trionfale. Gli inizi del-
la Chiesa vengono stilizzati da Eusebio fino a idealizzarne la condizione origina-
ria; le eresie rappresenterebbero la caduta e le persecuzioni sarebbero gli attac-
chi del demonio. Nel piano di Dio esse sono servite come punizione o come mez-
zi educativi che hanno condotto alla conversione e a un ulteriore progresso. Nel-
I’epoca di Costantino Eusebio vede avvicinarsi il compimento. Limperatore Co-
stantino diventa per lui lo strumento di Dio, che come un secondo Mosé ha con-
dotto il popolo alla vittoria: ed egli ne interpreta ’ascesa alla sovranita assoluta
come vittoria nel segno della Croce (cf § 41,1). Gli avversari e i rivali politici di
Costantino, invece, vengono da lui rappresentati come « empi tiranni» che, nel-
le loro sconfitte, hanno sperimentato la giusta punizione (H.E. VIII 13-14).

b) Prosecuzioni della storia ecclesiastica eusebiana nell’area linguistica greca

Gelasio di Cesarea (secondo successore di Eusebio come vescovo di Cesa-
rea; morto nel 395) prosegui la storia ecclesiastica eusebiana fino al suo tempo,
la prosecuzione ci & giunta solo in frammenti (cf sotto Rufino)

La Storia ecclesiastica di Socrate Scolastico (ca. 380 - dopo 440; Costantino-
poli) abbraccia gli anni 306-439. Essa viene considerata come la migliore prose-
cuzione di Eusebio e come opera classica della storiografia ecclesiastica. Il dot-
to giurisperito distribui il suo materiale in sette libri secondo i periodi di regno
degli imperatori. Nella sua storia ecclesiastica si trovano fonti importanti per I’a-
rianesimo, la controversia origeniana e gli inizi del monachesimo. Socrate cerco
di portare un certo ordine nel groviglio di avvenimenti della storia ecclesiastica.

Egli fu legato alla teologia di Origene. Sul piano religioso fu certamente in-
cline a a un rigorismo puritano (con una particolare simpatia per i novaziani),
ma si mostrd anche aperto nei confronti della cultura greco-romana, che secon-
do lui doveva costituire la base dell’educazione anche per i cristiani. Incline al-
la pieta neoplatonica, egli ricondusse le controversie teologiche su un piano di
pericolosa dialettica e litigiosita.

Concetti fondamentali della sua concezione storica sono koupéc e counddewa (per es. H.E.
1T 25-26): koupdo, il « tempo giusto », il tempo della crisi, della decisione, & una versione cristia-
nizzata della fortuna pagana (cf H.E. V praef; 11, 25-26); cf anche Evagrio (H. E. III 26); ovop.-
nodBelo fa riferimento alle correlazioni universali di tutta la storia: non potrebbero esserci né
sconvolgimenti né rivolgimenti nella Chiesa senza che non ne siano interessati anche lo Stato e la
natura. Il compito dello storico, sempre secondo lui, & quello di ricercare e registrare i xaupot, i
turbamenti dell’armonia cosmica, ma anche pregare perché questa venga ristabilita, perché la
molteplicita venga ricondotta nell’unita e perché gli uomini diventino assimilati a Cristo.

Sozomeno (morto dopo il 448 in Palestina; giureconsulto) compose tra il
443 e il 448 una Storia ecclesiastica in nove libri, che tratta gli anni dal 324 al 422
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(ma doveva arrivare fino al 439). Contemporaneamente a Socrate, da lui cono-
sciuto e utilizzato, egli scrive in maniera aneddotica e acritica. Le discussioni
teologiche gli sono estranee e mostra una particolare predilezione per la liturgia,
il monachesimo e la missione tra i barbari. La sua opera disegna il quadro della
Chiesa imperiale trionfante e di un’«eta aurea» sotto Teodosio IL.

Teodoreto di Ciro (§ 75, 4d) si ricollegd espressamente nella sua Storia ec-
clesiastica, composta negli anni 441-449, a quella di Eusebio (H. E. I 1), che pro-
segui in cinque libri fino al 428. Egli rinuncid per lo piti a fornire indicazioni
cronologiche, ma inseri tuttavia nella sua rappresentazione, in ampia misura,
importante materiale documentario. Il suo principale interesse fu rivolto alla vit-
toria sull’arianesimo e alla difesa dell’ortodossia. La sua lotta contro 'eresia lo
indusse inoltre a scrivere una storia delle eresie (Haereticarum fabularum com-
pendium), mentre il suo entusiasmo per la vita monastica gli fece scrivere una
storia agiografica del monachesimo siriano (Historia religiosa, cf sotto).

Evagrio Scolastico di Antiochia (Epifanio, morto ca. 600) prosegui sul fini-
re del VI secolo il lavoro dei tre storici precedenti. Egli scrisse la sua Historia ec-
clesiastica dopo il 593/594 e trattd 'epoca dal 431 al 594. Il suo interesse & ri-
volto soprattutto alla storia della dottrina e dei dogmi, che rappresenta dal pun-
to di vista calcedoniano. La sua opera costituisce una delle fonti piti importanti
per le controversie teologiche (nestorianesimo e monofisismo) del tempo. La
sua concezione storica & strettamente collegata a quella di Socrate.

Scrissero inoltre esposizioni di storia ecclesiastica

—’eunomiano Filostorgio tra il 425 e il 433, da un punto di vista ariano; la
sua storia arriva fino al 425 e ci & giunta solo in estratti;

— Zaccaria il Retore, prima monofisita, poi neocalcedoniano, morto prima
del 553; la sua opera tratta 'epoca tra il 450 e il 491 e ci & stata tramandata co-
me parte di una cronaca universale siriaca;

— Teodoro il Lettore, che compendio le storie ecclesiastiche di Socrate, So-
zomeno e Teodoreto in una Historia tripartita e le prosegui fino al 527; ne sono
rimasti degli estratti in una Epstome dei secoli VII/VIIL.

c) Storiografia latina

La storiografia ecclesiastica latina comincia con delle traduzioni (cf sopra §
2,2: traduzione della cronaca eusebiana da parte di Girolamo). La storia eccle-
siastica eusebiana venne rielaborata in latino da Rufino d’Aquileia e proseguita
in due libri fino al 395. Questa prosecuzione si rifa probabilmente all’opera di
Gelasio di Cesarea. Grazie al lavoro di Rufino la storia ecclesiastica eusebiana
divenne accessibile alla Chiesa latina.
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Orosio di Braga, dal 414 nella cerchia di Agostino a Ippona, pubblico negli
anni 417/418 una storia universale con intenti apologetici: Historiarume libri VII
adversus paganos. Esortato da Agostino (Prol.), gli forni per cosi dire il materia-

“le storico per il De civitate Dei. La sua «Storia contro i pagani» si configurava
quindi come una storia della catastrofe (Prol. 10), alla quale egli contrapponeva
in colori luminosi la Pax christiana. Punto di partenza era una divisione fonda-
mentale della storia tra il tempo pagano precristiano e i tempi cristiani (¢emzpo-
ra christiana). Egli completd questa divisione con una periodizzazione basata su
quattro imperi universali (Hzsz. II 1; VII 2; senza alcun riferimento a Dn 2; 7).
Malgrado la sua tendenza inequivocabile e le sue lacune (utilizzazione unilate-
rale e inesatta delle fonti), la « Storia contro i pagani» venne assiduamente letta
dagli storici medievali (a partire da Beda il Venerabile, morto nel 735) e diven-
ne un testo ampiamente diffuso di storia universale.

La tarda storia ecclesiastica africana fu trattata da Vittore di Vita: Historia
persecutionis Africanae provinciae (ca. 488/489). Essa rappresenta le sofferenze
della Chiesa nordafricana sotto i Vandali.

Cassiodoro (§ 78,2¢) fece tradurre in latino le storie ecclesiastiche greche di
Socrate, Sozomeno e Teodoreto e le compendid secondo un modello greco in
dodici libri (Hzstoria ecclesiastica tripartita). Questa storia abbraccia il periodo
324-439 e lascia molto a desiderare sul piano storiografico e letterario; ampia-
mente diffusa a partire dall’epoca carolingia, la Historza tripartita divenne in tut-
to il Medioevo un manuale molto usato di storia ecclesiastica.

Gli storiografi della tarda antichita dedicarono laloro attenzione anche ai
nuovi regni germanici. Cassiodoro scrisse una Storza dei Goti che ci & rimasta so-
lo nel compendio di Jordanes (VI sec.): De origine actibusque Getarum/Getica.
Isidoro scrisse una Historia Gothorum, Vandalorum et Sueborum. La pit im-
portante opera di questo genere & rappresentata dai dieci libri della Storia de:
Franchi (Historia Francorum) di Gregorio di Tours (§ 78,4): dopo un compen-
dio della storia umana fino alla morte di san Martino (397) nel primo libro, se-
gue negli altri nove libri una storia dei Franchi, con la narrazione, dal quinto li-
bro, di avvenimenti personalmente vissuti di storia contemporanea. Gregorio
racconta la storia attraverso racconti che vengono tenuti insieme dalla sua fede
nel fatto che & Dio a guidare gli uomini e nella forza d’intercessione dei santi.

4. Opere biografiche e agiografiche

Biografie: C. MOHRMANN, t trad. it., 4 voll., Milano 1974-1975 (ScrGrLat); R. J. DEFERRARI, trad.
ingl., 1952 (FaCh 15); M. SIMONETTI, trad. it., 1977 (CollTP 6).

Sulpicio Severo, Vita Martini: J. FONTAINE, t trad. franc. c, 3 voll., 1967-1969 (SC 133-135).

Vittricio di Rouen, De laude sanctorum: A. T. SAUVAGE, t, Paris 1895,

Gennadio, De vir. #/l.: E. C. RICHARDSON, t, 1896 (TU 14,1).
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Girolamo, De vir. #ll.: E. C. RICHARDSON , t, 1896 (TU 14,1); A. CERESA-GASTALDO, t trad. it. c,
1988 (Bpat 12).
Isidoro di Siviglia, De vzr. #ll.: C. CODONER MERINO, t trad. spagn. ¢, Salamanca 1964.

Eusebio di Cesarea scrisse nel 337 una Vita Constantini. In questo scritto
panegirico egli dipingeva I'immagine di Costantino gia presente nella sua Hiszo-
ria ecclesiastica nei colori piu forti e la ingigantiva in un’ammirazione senza li-
miti: 'imperatore era per lui, a imitazione del Logos divino, immagine (gixdv)
di Dio. L’antico ideale di sovrano subi in tal modo la prima interpretatio chri-
stiana, che sarebbe stata gravida di conseguenze. Con il suo scritto Suz martiri di
Palestina (De martyribus Palestinae), pervenuto in due diverse redazioni, Euse-
bio rese autonoma una parte dell’esposizione di storia ecclesiastica (H. E. VIII,
2-15), cioé I'agiografia martirologica, e diede impulso in tal senso anche alla sto-
riografia successiva (cf § 75,1).

Lultimo scritto menzionato si colloca nel contesto degli Atti dei Martiri
(cf§ 15,5¢). Nel IV e nel V sec. i martiri vennero celebrati, oltre che in prediche, so-
prattutto nelle cosiddette « Passioni epiche ». I donatisti, che si dichiaravano « Chie-
sa dei martiri» (cf § 52), scrissero Passiones con impronta fortemente apologetica.

Le rappresentazioni agiografiche della letteratura martirologica trovarono
un seguito nelle Vite di asceti e vescovi che nei sec. IV e V ebbero fama di san-
tita, come nella gia menzionata Historia religiosa di Teodoreto (cf sopra) e nelle
altre numerose biografie di monaci scritte da Palladio, Cirillo di Scitopoli, Gi-
rolamo, Sulpicio Severo ed altri (cf § 78,7; 71). Fondamentale per le agiografie
divenne la biografia di Antonio scritta da Atanasio (cf § 71 B 1). Accanto a que-
ste si ebbero biografie di vescovi (per es. quella di Ambrogio scritta da Paolino
di Milano) e biografie di donne importanti (cf § 73,4).

Si ebbero inoltre raccolte e cataloghi: Girolamo compild un primo catalogo
di scrittori ecclesiastici (393); 'opera & modellata su quella di Svetonio con lo
stesso titolo (De viris illustribus), attinge da Eusebio, formula giudizi critici per-
sonali ed elenca alla fine le opere dello stesso Girolamo. Gennadio di Marsiglia
(ca. 500) curd una continuazione del catalogo. Si debbono aggiungere elenchi di
vescovi (importante: il Liber Pontificalis fino al 530, cf § 3,1d), raccolte di atti si-
nodali e conciliari, ecc.

BIBLIOGRAFIA § 2: G. ALFOLDY, Die Krise des Romischen Reiches. Geschichte, Geschichts-
schretbung und Geschichtsbetrachtung. Ausgewiblte Beitrige, Stuttgart 1989; G. K. van ANDEL
The Christian Concept of History in the Chronicle of Sulpicius Severus, Amsterdam 1976; D. BAKER
(a cura di), The Materials, Sources And Methods of Ecclesiastical History, Oxford 1975; T. D. BAR-
NES, Panegyric, History And Hagiography in Eusebius’ Life of Constantine, in R. Williams (a cura
di), The Making of Orthodoxy (FS H. Chadwick), Cambridge 1989, 94-123; S. CALDERONE (a cu-
ra di), La storiografia ecclesiastica nella tarda antichita. Atti del convegno tenuto in Erice 1978, Mes-
sina 1980; A. CAMERON (a cura di), History As Text. The Writing of Ancient History, London
1989; G. CLARKE et al. (a cura di), Reading the Past in Late Antiquity, Rushcutters Bay 1990;
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B. CROKE — A. M. EMMET, History And Historians in Late Antiquity, Sidney [ecc.] 1983;
R. G. HALL, Revealed Histories. Techniques for Ancient Jewish And Christian Historiography, Shef-
field 1991; C. HOLDSWORTH —~ T. WISEMAN, The Inberitance of Historiography (350-900), Exeter
1986; W. KINZIG, « Novitas Christiana ». Die Idee des Fortschritts in der Alten Kirche bis Eusebius,
Gottingen 1994; P. MEINHOLD, Geschichte der kirchlichen Historiographie, Freiburg 1967; A. Mo-
MIGLIANO, Essays in Ancient And Modern Historiography, Oxford 1977; A. A. MOSSHAMMER, The
Chronicle of Eusebius And Greek Chronographic Tradition, Lewisberg 1979; S. MUHLBERGER, The
Fifth-Century Chroniclers: Prosper, Hydatius And the Gallic Chroniclers of 452, Leeds 1990.

§ 2.3; P. ALLEN, Evagrius Scholasticus the Church Historian, Louvain 1981; G. F. CHESNUT,
The First Christian Histories: Eusebius, Socrates, Sozomen, Theodoret And Evagrius, Macon 1986
T. CRISTENSEN, Rufinus of Aquileia And the « Historia Ecclesiastica », Lib. VIII-IX of Eusebius, Ko-
penhagen 1989; E GEPPERT, Die Quellen des Kirchenbistorikers Socrates Scholasticus, 1898, rist.
Aaalen 1972; M. GODECKE, Geschichte als Mythos. Eusebs « Kirchengeschichte », Frankfurt 1987;
H. W. GOETz, Die Geschichtstheologie des Orosius, Darmstadt 1980; W. GOFFART, The Narrators
of Barbarian History (A. D. 550-800). Jordanes, Gregory of Tours, Bede, And Paul the Deacon, Prin-
cetown Univ. 1988; R. M. GRANT, Eusebius as Church Historian, Oxford 1980; D. KOCH-PETERS,
Ansichten des Orosius zur Geschichte seiner Zeit, Frankfurt 1984; J. STEVENSON — W. H. C. FREND,
A New Eusebius. Documents llustrating the History of the Church to A. D. 337, London 19873 E.
THELAMON, Paiens et chrétiens au 4e siécle. Lapport de ['bistoire ecclésiastique de Rufin d'Aquilée:
L’Histoire Ecclésiastique de Rufin, in Aquileia nel IV secolo, Udine 1982, 255-272; D. TiMPE, Was
ist Kirchengeschichte? Zum Gattungscharakter der Historia Ecclesiastica des Eusebius, in W.
Dahlheim et 4/. (a cura di), (FS [scritti in onore di] Robert Werner), Konstanz 1989, 171-204; F.
WINKELMANN, Untersuchungen zur Kirchengeschichte des Gelasius von Kaisareia, Betlin 1966; F.
WINKELMANN, Euseb von Kaisarea. Der Vater der Kirchengeschichte, Berlin 1991.

§ 2,4: W. BERSCHIN, Biographie und Epochenstil im lateinischen Mittelalter, voll. 1-2, Stutt-
gart 1986-1988; P. COX, Biography in Late Antiquity. A Quest for the Holy Man, Berkeley/Los An-
geles/London 1983; A. G. ELLIOTT, Roads to Paradise. Reading the Lives of the Early Saints, Ha-
nover/NH [ecc.] 1987; B. FLUSIN, Miracle et histoire dans I'oeuvre de Cyrille de Scythopolss, Paris
1983; E. GHIZZONI, Sulpicio Severo, Roma 1983; H. KECH, Hagiography als christliche Unterbal-
tungsliteratur. Studien zum Phinomen des Erbaulichen anband der Monchsviten des bl. Hierony-
mus, Goppingen 1977; E. PATLAGEAN, Ancient Byzantine Hagiography And Social History, in
S. Wilson (a cura di), Saints And Their Cults, Cambridge 1983; C. STANCLIFFE, St. Martin And His
Hagiographer. History And Miracle in Sulpicius Severus, Oxford 1983.

§ 3. Fonti e sussidi

1. Le fonti scritte

a) SuSSIDI

Prime informazioni sulle. edizioni, in parte su questioni di autenticita e di datazione,
vengono fornite da:

Clavis Patrum Latinorum (CPL), E. DEKKERS — A. GAAR (a cura di), Steenbrugge 19612
(nuova ediz. 1995%).
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Vetus Latina (autori cristiani, con repertorio e sigle), H. J. FREDE (a cura di), Freiburg
19954,

Clavis Patrum Graecorum (CPG), 5 voll., M. GEERARD (a cura di), Turnhout 1974-1987.

Clavis Apocryphorum Novi Testamenti (CANT), M. GEERARD (a cura di), Turnhout
1992.

Clavis Patristica Pseudepigraphorum Medii Aevi (CPPM), J. MACHIELSEN (a cura di),
Turnhout 1990 ss.

Thesaurus Linguae Latinae (repertorio), B. KROMER — C. G. van LEJENHORST (a cura di).
Leipzig 1990° (con gli autori latini classici).

Repertorium fontium bistoriae medii aevi, Roma 1962ss.

¢ Dizionari:

W. BAUER, Griechisch-deutsches Worterbuch zu den Schriften des NT und der iibrigen ur-
christlichen Literatur, Berlin 1988¢,

A. OUTER, A Glossary of Later Latin to 600 A.D., Oxford 1949.

G. H. W. LAMPE, A Patristic Greek Lexicon, Oxford 19682,

CANGE, C. DU (a cura di), Glossarium ad scriptores mediae et infimae graecitatis, 1688,
rist. 1958.

CANGE, C. DU (a cura di), Glossarium mediae et infimae latinitatis, 10 voll., 1678, inte-
grato 1883-1887, rist. 1954.

Thesaurus graecae linguae, 9 voll., Graz 1861-1865, rist. 1954,

Thesaurus linguae latinae, Leipzig 1900ss.

® Repertori:
Su CD:

Thesaurus linguae graecae, University of California, Irvine (TLG).
Corpus Christianorum. Thesaurus Patrum Latinorum, Turnhout 1992ss.
Corpus Christianorum. Thesaurus Patrum Graecorum, Turnhout 1990ss.

® [n stampa:

Instrumenta lexicologica latina, Turnhout 1982ss.
Biblia patristica (repertorio di citazioni e allusioni bibliche nella letteratura patristica),
Paris 1975'ss.

b) TESTI DEI PADRI DELLA CHIESA

® Le grandi raccolte:

PG  Patrologiae cursus completus. Series graeca, J. P. MIGNE (a cura di), 161 voll., Pa-
ris 1857-1866 (con trad. latina); rist. parziale, Turnhout. '

PL  Patrologiae cursus completus. Series latina, J. P. Migne (a cura di), 221 voll., Paris
1841-1855, cui si aggiunge:

PLS Patrologiae latinae supplementum, A. HAMMAN (a cura di), 5 voll., Paris 1958-
1970.
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I testi sono ristampe di edizioni allora esistenti, in gran parte dall’edizione dei Pa-
dri iniziata nel XVII secolo dai benedettini della Congregazione di San Mauro. L'appa-
rato critico & lacunoso, mentre I'impiego e ['utilizzazione dei manoscritti non corri-
spondono ai criteri scientifici moderni. Ma in molti casi PL o PG contengono le uniche
edizioni a disposizione. Su J. P. Migne cf:

— A. HAMMAN, Jacques-Paul Migne. Le retour aux Péres de 'Eglise, Paris 1975.

— A. MANDOUZE — J. FOUILHERON, Migne et le renouveau des études patristique, Pa-
ris 1985.

- R H. BLOCK, God’s Plagiarist. Being an Account of the Fabulous Industry And Ir-
regular Commerce of the Abbé Migne, Chicago 1995.

e Edizion: critiche:

CSEL Corpus scriptorum ecclesiasticorum latinorum, Wien 1860, (a cura della
Wiener Akademie der Wissenschaften, detta quindi anche Corpus Vindo-
bonense = CV).

GCS Die griechischen christlichen Schriftsteller der ersten Jabrunderte, Berlin
1897ss. (a cura della Kirchenviterkommission der Preuflischen Akade-
mie der Wissenschaften, o dall’istituto che ne prosegui 'attivita a Berlino,
detta quindi anche Corpus Berolinense = CB).

CChr Corpus christianorum seu nova Patrum collectio, iniziato nel 1945 da E.
Dekkers e dall’abbazia benedettina belga di Steenbrugge:
CChr.Sl1 Corpus Christianorum, Series latina, Turnhout 1953ss.

CChr.SG Corpus Christianorum, Series graeca, Turnhout 1977ss.
CChr.SA Corpus Christianorum, Series Apocryphorum, t trad. franc., Turnhout 1983ss.

® Per lg letteratura orientale:

PS Patrologia Syriaca, R. GRAFFIN (a cura di), 3 voll., Paris 1894-1926.
PO Patrologia Orientalis, R. GRAFFIN (a cura di), Paris 1907ss.
CSCO Corpus Scriptorum Christianorum Orientalium, J. B. CHABOT et 4l. (a cura

di), Paris 1903ss., con 6 setie: etiopica, araba, armena, georgiana (iberica),
copta, siriaca. Questi sussidi sono costituiti da ricerche monografiche.

® Per gli scrittord ecclesiastici latini della tarda antichitd e del medioevo:

MGH.AA  Monumenta Germaniae Historica, Auctores antiquissimi, a cura della So-
cietas aperiendss fontibus rerum Germanicarum medii aevi, Hannover-Ber-
lin 1826ss.

MGH.SRL  Scriptores rerum Langobardicarum et Italicarum, 1878, rist. Hannover
1964.

MGH.SRM  Scriptores rerum Merovingicarum, Hannover 1886-1938.

® Per i primi scrittori ecclesiastici bizantini:

CSHB Corpus Scriptorum Historiae Byzantinae, B. G. NIEBUHR (a cura di), Bonn
1828-1897.
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o Scelta di collane minori nelle quali & stata curata 'edizione di singoli Padri o di singo-
li scritti di Padri:

TU
FlorPatr

PTS

Texte und Untersuchungen zur Geschichte der altchristlichen Literatur, O. von
GEBHARDT — A. von HARNACK (a cura di), Leipzig/Berlin 1882ss.
Florilegium Patristicum, ]. ZELLINGER — B. HEYER (a cura di), Bonn 1904-
1941.

Patristiche Texte und Studien, K. ALAND et al. (a cura di), Berlin 1963ss.

® Collane con traduzioni (scelta):

Tedesco:
BKV

BKV?
BKV?
BGrL

FC

Inglese:
LCL

ACW
FaCh

OECT

Francese:

CUFr
SC

Italiano:

CPS

CollITP
BPat

Spagnolo:

Bibliothek der Kirchenviter, F. X. REITHMAYR et al. (a cura di), trad., Kemp-
ten 1869-1888.

O. BARDENHEWER et 4/. (a cura di), trad., Kempten/Miinchen 1911-1930.
O. BARDENHEWER ef 4/. (a cura di), trad., Kempten/Miinchen 1932-1938.
Bibliothek der griechischen Literatur, P. WIRTH — W. GESSEL (a cura di), trad.,
Stuttgart 1971ss.

Fontes Christiani, N, Brox et al. (a cura di), t trad. ¢, Freiburg 1991ss.

Loeb Classical Library, E. H. WARMINGTON (a cura di), t trad., London-Cam-
bridge/Mass. 1912ss.

Ancient Christian Writers, ]. QUASTEN — J. C. PLUMPE (a cura di), trad., Lon-
don 1946ss.

The Fathers of the Church, R. J. DEFERRARI (a cura di), trad., Washington
1947ss.

Oxford Early Christian Texts, H. CHADWICK (a cura di), t. trad. ¢, Oxford
1971ss.

Collection des universités de France, t trad., Paris 1920ss. (Les Belles Lettres).
Sources chretiennes, H. de LUBAC — J. DANIELOU et 4/. (a cura di), t trad. c,
Paris 1921ss.

Corona Patrum (Salesiana), E. BOLGIANI et 4l. (a cura di), t trad. ¢, Torino
1936ss.

Collana di testi patristici, A. QUACQUARELLI (a cura di), t, Roma 1976ss.
Biblioteca Patristica, M. NALDINI — M. SIMONETTI (a cura di), t trad. c, Fi-
renze 1976ss.

Biblioteca de autores cristianos, a cura della Pontificia Universidad de Salamanca, t trad.
¢, Madrid 1945ss.
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¢) TESTI DEI CONCILI

Acta conciliorum et epistolae decretales ac constitutiones summorum pontificum, J. HAR-
" DOUIN (a cura di), 11 voll., Paris 1714-1715.

Sacrorum conciliorum nova et amplissima collectio, J. D. MANSI (a cura di), 53 voll., Fi-
renze/Venezia 1759-1827; rist. e prosecuzione L. PETIT - J. B. MARTIN, 60 voll., Pa-
ris 1899-1927.

Ecclesiae Occidentalis monumenta iuris antiquissima, C. H. TURNER (a cura di), 2 voll,,
Oxford 1899-1939.

ACO Acta conciliorum oecumenicorum, E. SCHWARTZ et al. (a cura di), Berlin 1914ss.

e Per concili di Chiese locali:

Africa:
C. MUNIER, Concilia Africae 345-525, 1974 (CChr.SL 149).

Inghilterra:

A. W. HADDAN — W. STUBBS, Councils And Ecclesiastical Documents Relating to Great
Britain And Ireland, Oxford 1869-1978.

Gallia:

C. MUNIER — C. de CLERQ, Concilia Galliae 314-695, 1963 (CChr.SL 148-149 A).

J. GAUDEMET, Conciles gaulois du IVe s., 1977 (SC 241).

B. BASDEVANT — G. GAUDEMET, Les Canons des Conciles mérovingiens, 2 voll., 1989 (SC 353).

Germania:
MGH. Concilia 11 1, A. WERMINGHOFF (a cura di), Hannover 1906.

Spagna:
J. VIVEs, Concilios visigéticos e bispano-romanos, t trad. spagn., Barcelona/Madrid 1963.

® Raccolte dei documenti pinl importanti:

E LAUCHERT, Dze Canones der wichtigsten altkirchlichen Conzilien nebst den apostoli-
schen Canones, 1986, rist. Frankfurt 1961.

H. N. PErCIVAL, The Seven Ecumenical Councils of the Undivided Church. Their Canons
And Dogmatic Decrees Together with the Canons of All the Local Synods Which Ha-
ve Received Ecumenical Acceptance, 1899, rist. Grand Rapids 1983.

Acta et symbola conciliorum quae saeculo quarto babita sunt, E. J. JONKERS (a cura di),
Leiden 1954.

P. P. JoaNNou, Discipline générale antigue, Ile-IXe s., 3 voll., Roma 1962, 1963.

N. P. TANNER, Decrees of the Ecumenical Councils, vol. 1, t trad. ingl., London 1990.

COD Conciliorum oecumenicorum decreta, J. A. ALBERIGO — P. P. Joannou (a cura di),
Basel/Barcelona [ecc.] 1973,

DH H. DENZINGER, Enchiridion symbolorum, definitionum et declarationum de
rebus fidei et morum (compendio delle professioni di fede e delle definizioni
dottrinarie della Chiesa), P. HUNERMANN (a cura di), t trad. ted., Freiburg
1991°7,
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o Formule e simboli di fede:

A. HAHN, Bibliothek der Symbole und Glaubensregeln, Breslau 1897, rist. 1962.

Traduzioni dei documenti pin importanti si trovano, tra I'altro, nelle storie dei concili
scritte da HEFELE — LECLERCQ e da DUMEIGE — BACHT, come anche in KELLY, A/t
christliche Glaubens-bekenntnisse (cf § 4,6 ).

d) LETTERE DEI PAPI E DOCUMENTI SUL PAPATO

Pontificum Romanorum a S. Clemente usque ad S. Leonem epistulae genuinae. P. COU-
STANT (a cura di), Paris 1721, Goéttingen?.

Epistulae Romanorum Pontificum genuinae a S. Hilaro usque ad Pelagium, A. THIEL (a
cura di), vol. II 1, Braunsberg 1867.

Acta Pontificum Romanorum inedita, J. PFLUGK-HARTTUNG (a cura di), 3 voll., Tiibin-
gen/Stuttgart 1881-1886.

Collectio Avellana, O. GONTHER (a cura di), Wien 1895-1898 (CSEL 35).

Decretum Gelasianum, E. DOBSCHUTZ (a cura di), Leipzig 1912 (TU 38,4).

Acta Romanorum Pontificum a S. Clemente I (C. 90) ad Coelestinum III (T 1198), Roma
1943.

C. MIRBT - K. ALAND, Quellen zur Geschichte des Papsttums und des romischen Katho-
lizismus, Tiibingen 1967¢.
Traduzione tedesca delle lettere dei papi:

S. WENZLOWSKY, 7 voll., BKV* 1875-1880 (contiene scritti autentici e non autentici).
Per edizioni delle opere di singoli papi cf Vetus Latina (S 3,1a).

® Raccolta delle pii antiche biografie dei papi:

Liber Pontificalis (LP), L. DUCHESNE (a cura di), 2 voll., Paris 1907/1915% C. VOGEL, 3
voll., rist. Paris 1955-1957; R. DAVIES, trad. ingl., Liverpool 1989.

e) RACCOLTE GIURIDICHE

CTh Codex Theodosianus, T. MOMMSEN — P. MEYER (a cura di), 2 voll., Berlin 1954%; con
le Constitutiones (Const. Sirm.) e le Novellae (Nov.) edite da J. Sirmond.
C. PHARR, t trad. ingl., New York 1952.

CJ Codex Iustinianus: Corpus Iuris Civilis, P. KROGER et al. (a cura di), 3 voll., Betlin (di-
verse ediz.) 1954-1959, con Digesta (Dig.), Institutiones (Inst.) e Novellae (Nov.).
O. BEHRENDS et al., trad. ted., Heidelberg 1990ss.

P. R. COLEMAN-NORTON, Roman State And Christian Church. A Collection of Legal Do-
cuments to A. D. 535, trad. ingl., 3 voll., London 1966.

Turis ecclesiastici graecorum historia et monumenta, 1. B. PITRA, 2 voll. Roma 1864/1868,
rist, 1963.
C. H. TURNER, cf § 3,1c.

® Per le raccolte giuridiche delle tribi germaniche nell’Impero Romano of MGH. Leges,
1835 ss.:

Lex Romana Visigothorum, K. ZEUMER (a cura di), 1902 (MGH.L I 1).
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Lex Romana Burgundionum, L. R, SALIS (a cura di), 1892 (MBH.L 12,1).
Edictum Theoderici, F. BLUHME (a cura di), 1875 (MGH.L 5).

f) LITURGIA

J. GOAR, Euchologion sive rituale Graecorum, Paris 1647, 17302, rist. Graz 1959.

E. RENAUDOT, Liturgiarum orientalium collectio, 2 voll., Paris 1715/1716, Frankfurt
18472,

J. A. ASSEMANI, Codex liturgicus ecclesiae universalis, 4 voll., Roma 1749-1766.

H. A. DANIEL, Codex liturgicus ecclesiae universae, Leipzig 1847-1853.

H. DENZINGER, Ritus orientalium, trad. lat., 2 voll., Wiirzburg 1863/1864, rist. 1961.

C. A. SWAINSON, The Greek Liturgies Chiefly from Original Authorities, Cambridge
1884.

H. LECLERCQ, Monumenta ecclesiae liturgica, Paris 1890-1912,

F. E. BRIGHTMAN, Liturgies Eastern And Western, trad. ingl., Oxford 1896, rist. 1967.
Liturgiegeschichtliche Quellen [fonti per la storia della liturgia], K. MOHLBERG —
A. RUCKER (a cura di), Miinster 1918-1927.

Liturgiegeschichtliche Quellen und Forschungen [fonti e ricerche per la liturgial, K.
MOHL-BERG et 4l., Miinster 1928-1939ss.

M. ANDRIEU, Les Ordines Romani du haut Moyen Age, Louvain 1931-1951, rist. 1956-
1961ss.

R.-]. HESBERT, Antiphonale missarum sextuples, Bruxelles 1935.

J. QUASTEN, Monumenta eucharistica et liturgica vetustissima, 1935 (FlorPatr 7).

R.-J. HESBERT, Corpus antiphonalium officii, 6 voll., Roma 1963-1979.

E. LoD, Enchiridion euchologicum fontium liturgicorum, Roma 1979 (con Clavis metho-
dologica cum commentariis selectis).

K. GAMBER, Codices liturgici latini antiquiores, 2 voll., Freiburg/Schw. 19842 Suppl.
1988.

A. S. WALPOLE, Early Latin Hymns, Cambridge 1922,

W. BULST, Hymni Latini antiquissimi, Heidelberg 1956.

g) AGIOGRAFIA

Acta Sanctorum, a cura dei bollandisti (J. BOLLAND ef al.), 70 voll., 1643-1944, rist. voll.
1-60, Paris 1966-1971.

Martyrologium Hieronymianum, H. DELEHAYE — H. QUENTIN (a cura di), Bruxelles
1931.

Martyrologium Romanum, H. DELEHAYE et al. (a cura di), Bruxelles 1940.

Cf anche § 2,4; §§ 12-17: bibliografie.

® Atti dei Martiri:

P. T. RUINART, t, 1859, rist. Verona 1931.
H. HYVERNAT, t copto trad. franc., 1886, rist. Hildesheim 1977.
P. BEDJAN, t sir. trad. franc., 7 voll. 1890, rist. Hildesheim 1968.
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R. KNOPF — G. KRUGER — G. RUHBACH, t, 1901, Tiibingen 1965*.

O. HAGEMEYER, Ich bin Christ. Friibchristliche Mértyrerakten, trad. ted., Diisseldorf 1961.
H. MASURILLO, t trad. ingl, 1972 (OECT).

C. ALLEGRO, t trad. it., Roma 1974.

FE. HALKIN, Martyrs Grecs II-VIII siécle, t ¢, London 1974.

A. G. HAMMAN, Les martyrs de la Grande Persecution (304-311), trad. franc., Paris 1979.
V. SAXER, Atti dei martiri dei primi tre secol, trad. it., Padova 1984.

A. A. R. BASTIAENSEN et al., trad. it., Milano 1987.

® Sussidi:

AnBoll Analecta Bollandiana. Revue critique d’hagiographie, a cura della Societé des
Bollandistes, Bruxelles 1882ss.

BHG  Bibliotheca hagiographica graeca, F. HALKIN, Bruxelles 1895; 1957-1984° (con
Suppl.)

BHL  Bibliotheca hagiographica latina antiquae et mediae aetatis, a cura dei Bollandi-
sti, Bruxelles 1898-1901, Suppl. 19113 rist. 1949; H. FroS, Novum Supple-
mentum, Bruxelles 1986.

BHO  Bibliotheca hagiographica orientalis, P. PEETERS (a cura di), Bruxelles 1910.

Hagiographica: « Rivista di agiografia e biografia della Societa Internazionale per lo Stu-
dio del Medio Evo Latino », Firenze 1994ss.

R. GREGOIRE, Manuale di agiologia. Introduzione alla letteratura agiografica, Fabriano
1987.

BSS CfS§4,3.

2. Fonti monumentali: introduzioni, illustrazioni e documentazione

a) INTRODUZIONI, MANUALI, REPERTORI PER L’ARCHEOLOGIA CRISTIANA

o [ntroduzioni:

C. ANDRESEN, Einfiibrung in die christliche Archiologie, Gottingen 1971.

J. IRMSCHER, Einfiibrung in die Byzantinistik, Betlin 1971.

H. G. NIEMEYER, Einfiibrung in die Archiologie, Darmstadt 1983°.

E D. DEICHMANN, Enfiibrung in die christliche Archiologie, Darmstadt 1983.

® Manuali:

W. F. VOLBACH, Friihchristliche Kunst. Die Kunst der Spétantike in West- und Ostrom,
Miinchen 1958.

A. GRABAR, Die Kunst des friiben Christentums. Von der ersten Zeugnissen christlicher
Kunst bis zu Theodosius 1., Miinchen 1967.

ID. Die Kunst im Zeitalter Justinians. Vom Tod Theodosius L. bis zum Vordringen des Islam,
Miinchen 1967.

R. BIANCHI BANDIELLI, L'arte romana nel centro del potere, Rizzoli, Milano 1976.

ID. La fine dell’arte antica, Milano 1971.
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C. MANGO, Architettura bizantina, Milano 1974.

T. E. MATHEWS, The Byzantine Churches of Istanbul. A Photographic Survey, London
1976.

B. BRENK (a cura di), Spitantike und friihes Christentum, Frankfurt 1977.

B. ANDREAE, Rémische Kunst, Freiburg 1978,

K. WEITZMANN (a cura di), Age of Spirituality. Late Antique And Early Christian Art,
IIIrd to VIIth cent., New York 1979.

P. TESTINIL, Archeologia cristiana, Roma 19802..

A. EFFENBERGER, Friihchristliche Kunst und Kultur. Von den Anfingen bis zum 7. Jb.,
Miinchen 1986.

R. KRAUTHEIMER, Early Christian And Byzantine Architecture, Harmondsworth 1986¢.

R. MILBURN, Early Christian Art And Architecture, Aldershot 1988.

Naissance des arts chrétiens. Atlas des monuments paléochrétiens de la France, Paris
1991.

F. HOTTENMEISTER — G. REEG, Die antiken Synagogen in Israel, 2 voll., Wiesbaden
1977.

L. I. LEVINE (a cura di), Ancient Synagogues Revealed, Gerusalemme 1981.

R. HACHLILY, Ancient Jewish Art And Archaeology in the Land of Israel, Leiden 1988.

Y. HIRSCHFELD, The Judaean Desert. Monasteries in the Byzantine Period, New Haven/
London 1992.

® Repertori, dizionari:

Enciclopedia dell’arte antica classica e orientale, Roma 1958-1973.

LCI Lextkon der christlichen Tkonographie, E. KIRSCHBAUM — W. BRAUNFELS (a cura di),
8 voll., Freiburg 1968-1976.

RBK Reallexikon zur bizantinischen Kunst, K. WESSEL — M. RESTLE (a cura di), Stutt-
gart 1966ss.
Cf anche RAC; DACL, § 4,3.

® Materiale cartografico:

F. van der MEER — C. MOHRMANN — H. KRAFT, Bildatlas der friihchristlichen Welt, Gii-
tersloh 1959.

N. OHLER, Atlanten und Karten zur Kirchengeschichte, Freiburg 19872,

D. COHN-SHERBOK, Atlas of Jewish History, London 1994,

Cf anche DizPatr 3, § 4,3.

® Riviste:

Jd1 Jabrbuch des Deutschen Archiologischen Instituts, Berlin 1886ss.

RivAC Rivista di archeologia cristiana, Roma 1924ss.

DOP  Dumbarton Oaks Papers, Cambridge/Mass. 1941ss.

CAr  Cabiers archéologiques, Paris 1945ss.

MDAI Mitteilungen des Deutschen Archiologischen Institut (con diverse sezioni), Miin-
chen.

CIAC Akten der Internationalen Kongresse fiir christliche Archiologie.



36 I Introduzione

b) EPIGRAFIA

Per un’introduzione: Testini, cf § 3,2a, 329-543.

C. M. KAUEMANN, Handbuch der altchristlichen Epigraphik, Freiburg 1917.
E. MEYER, Einfiibrung in die lateinische Epigraphik, Darmstadt 1991°,
ZPE Zeitschrift fiir Papirologie und Epigraphik, Bonn 1967ss.

Le epigrafi sono raccolte e pubblicate secondo le lingue e i luoghi di ritrovamento:

® Epigrafi latine.

CIL  Corpus inscriptionum latinarum, a cura dell’Academia Litterarum Regiae Borus-
siae, Berlin 1863ss. (con supplementi).

Scelta:

ILCV E. DIEHL, Inscriptiones latinae christianae veteres, 3 voll., Berlin 1925-1931,
19612,
Supplementum: J. MOREAU — H.-L. MARROU, Dublin/Ziirich 1967.

ILS  H. DESSAU, Inscriptiones latinae selectae, 3 voll., Berlin 1892-1916.

Roma:

ICUR 1. B. de Rossl, Inscriptiones christianae urbis Romae, 2 voll., 1857-1888;
raccolta integrata da J. Gatti, Roma 1915; continuata da: A. SILVAGNI — A. FER-
RUA et al., Inscriptiones christianae urbis Romae, nova series, Roma 1922ss.

Trad. it.: C. CARLETTI, Iscrizioni cristiane a Roma. Testimonianze di vita cristiana (sec. I1I-
VII), Firenze 1986 (BPat 7).

Nordafrica:
R. CAGNAT et al., Inscriptions latines d’Afrique, Paris 1923,

Gallia:

E. LE BLANT, Inscriptions chrétiennes de la Gaule, 3 voll., Paris 1856-1863, rist. 1923;
integrazione: Nouveau recueil d'inscriptions chrétiennes de la Gaule, Paris 1892.
H.-L. MARROU et al. (a cura di), Recueil des inscriptions chrétiennes de la Gaule anté-

rieures d la renaissance carolingienne, Paris 1975ss,

Britannia:

E. HUBNER, Inscriptiones Britanniae christianae, Berlin/London 1876 (con Supplemen-
tum zuscriptionum christianarum Hispaniae).

Spagna:
E. HUBNER, Inscriptiones Hispaniae christianae, Berlin 1871-1900.

Germania:

W. BRAMBACH, Corpus inscriptionum rhenanarum, Elberfeld 1867.

F. X. KRAUS, Die altchristlichen Inschriften der Rbeinlande, 2 voll., Freiburg 1890/1894.
E. GOSE, Katalog der friihchristlichen Inschriften in Trier, Berlin 1958.

W. BOPPERT, Die frithchristlichen Inschriften des Mittelrbeingebietes, Mainz 1971.
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o Epigrafi greche:

Corpus inscriptionum graecarum, A. BOECK — J. FRANZ (a cura di), Berlin 1828-1877.

Inscriptiones graecae, Berlin/New York 1924ss., 1981%ss.

L. JALABERT ~ R. MOUTERDE — C. MONDESERT, Inscriptions grecques et latines de la Sy-
rie, Paris 1929ss.

Asia Minore:
W. H. BUCKLER et al., Monumenta Asiae Minoris antiqua, 9 voll., London 1928ss.

Grecia:
H. LIETZMANN et al., Corpus der griechisch-christlichen Inschriften von Hellas, Atene 1941.
Supplementum epigraphicum graecum, Leiden 1932ss.

e Epigrafi giudaiche:

J. B. FREY, Corpus inscriptionum iudaicarum, 2 voll., Roma 1936/1952.

W. HORBURY — D. NOY, Jewish Inscriptions of Graeco Roman Egypt, t trad. ingl., Cam-
bridge 1992.

D. Nov, Jewish Inscriptions of Western Europe, Cambridge 1993.

W. WISCHMEYER, Griechische und lateinische Inschriften zu Sozialgeschichte der Alten
Kirche, Giitersloh 1982.

c) NUMISMATICA

P. GRIERSON, Byzantine Coins, London/Berkeley 1982,

H. MATTINGLY — E. SYDENHAM et al., Roman Imperial Coinage, London 1923ss.

H. MATTINGLY, Coins of the Roman Empire in the British Museum, London 1965/1966.

C. H. V. SUTHERLAND — R. A. G. CARSON (a cura di), The Roman Imperial Coinage, Lon-
don 1966.

C. H. V. SUTHERLAND, Rowan Coins, London 1974 (Miinchen 1974).

K. CHRIST, Antike Numismatik. Einfiibrung und Bibliographie, Darmstadt 19912,

NZ Numismatische Zeitschrift, Wien 1869-1937; 1946ss.

§ 4. Bibliografie, dizionari, manuali e collezioni

1. Bibliografie

RHE  Revue d’bistoire eccésiastique. Bibliographie, A. CAUCHIE et al. (a cura di), Lou-
vain 1900ss.

EBB  Elenchus bibliographicus biblicus, P. NOBER (a cura di), Roma 1923ss.

AnPh  Lannée philologique. Bibliographie critique et analytique de I'antiquité greco-la-
tine, J. MAROUZEAU et 4l. (a cura di), Paris 1924ss.
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EThL  Ephemerides theologicae lovanienses, Louvain 1924ss., con Elenchus bibliogra-
phicus.

BPtr Bibliographia patristica, W. SCHNEEMELCHER (a cura di), Berlin 1959ss.

BSig.SR Bulletin signalétique. Sciences réligieuses (a cura del CNRS), Paris 1970ss.

Bibliografie specifiche e indicazioni bibliografiche si trovano inoltre in molte riviste spe-
cializzate; cf sotto.

® Bibliografie specifiche autonome:

H. J. SIEBEN, Voces [una bibliografia per parole e concetti ricavabili dalla patristical,
1918-1978, Berlin 1980. _

W. SCHULE, Bibliographie der Ubersetzungen griechisch-byzantinischer Quellen, Wiesba-
den 1982.

H. J. SIEBEN, Exegesis Patrum; saggio bibliografico sull'esegesi biblica dei padri della Chie-
sa, Roma 1983.

M. NALDINI et al., Epistolari cristiani (secoli I-IV). Repertorio bibliografico, 3 voll., Roma
1990.

2. Riviste specializzate

HZ Historische Zeitschrift, Miinchen 1859ss.

Gn Gnomon. Kritische Zeitschrift fiir die gesamte klassische Altertumswissen-
schaft, Miinchen [ecc.] 1925,

ZKG Zeitschrift fiir Kirchengeschichte, Stuttgart [ecc.] 1877ss

RQ Romische Quartalschrift, Freiburg 1887ss.

RBen Revue bénédictine de critique, d’bistoire et de la littérature religieuses, Mared-
sous 1890ss.

BLE Bulletin de littérature ecclésiastique, Toulouse 1899ss.

RHE Revue d’hbistoire ecclésiastique, Louvain 1900ss.

ZNW  Zeitschrift fiir die neutestamentliche Wissenschaft und die Kunde der dlteren
Kirche, Berlin 1900ss.

RThAM  Recherches de théologie ancienne et médiévale, Louvain 1929ss., con Bulletin
de théologie ancienne et médiévale.

ChH Church History, Chicago 1932ss.

VigChr  Vigiliae Christianae. A Review of Early Christian Life And Language, Amster-
dam 1947ss.

JEH Journal of Ecclesiastical History, London 1950ss.

JAC Jabrbuch fiir Antike und Christentum, Miinster 1958ss.

VetChr  Vetera Christianorum. Rivista dell'Istituto di studi classici e cristiani, Bari
1964ss.

SecCen  The Second Century, Abilene 1981ss., dal 1993: Journal of Early Christian Stu-
dies (JECS).

JECS Cf SecCen

ByZ Byzantinische Zeitschrift, Leipzig [ecc.] 1892ss.
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OrChr

Byz
oCP
REAug

Oriens Christianus. Hefte fiir die Kunde des christlichen Orients, Roma
1901ss.

Byzantion. Revue internationale des études byzantines, Bruxelles 1924ss.
Orientalia christiana periodica, Roma 1935ss.

Revue des études augustiniennes, Paris 1955ss. (con bibliografie per Tertullia-
no, Cipriano e Agostino; e con supplemento).

RechAug Recherches augustiniennes, 1958ss.

Aug.

Augustinianum. Periodicum quadrimestre Instituti Patristici « Augustinia-
num », Roma 1961ss.

Riviste e bibliografie pit specifiche saranno indicate sotto i rispettivi paragrafi.

3. Dizionari

PRE
DACL
DThC

DHGE

DSp

LThK?
LThK?
BSS
LAW
EJ
RGA
TRE

LMA
DPAC

Paulys Real-Encyclopidie der klassischen Altertumswissenschaft, G. WISSOVA et
al. (a cura di), Stuttgart 1894-1963; 2. Serie 1914ss.; suppl. 1903ss.
Dictionnaire d’archeéologie chrétienne et liturgie, F. CABROL et 4l. (a cura di),
Paris 1903-1953.

Dictionnaire de théologie catholique, A. VACANT et al. (a cura di), Paris 1909-
1950.

Dictionnaire d’bistoire et de géographie ecclésiastiques, M. BAUDRILLART et al.,
(a cura di), Paris 1932ss.

Dictionnaire de spiritualité, ascétique et mystigue, M. VILLER et al. (a cura di),
Paris 1932ss.

Reallexikon fiir Antike und Christentum, T. CLAUSER et al., (a cura di), Stuttgart
1950ss.

Lexikon fiir Theologie und Kirche, J. HOFER — K. RAHNER ef 4/. (a cura di), Frei-
burg [ecc.] 1957-1965.

Lexikon fiir Theologie und Kirche, W. KASPER et al. (a cura di), Freiburg [ecc.]
1993ss.

Bibliotheca Sanctorum, a cura dell’Istituto Giovanni XXIII, Roma 1962ss.

Der Kleine Pauly. Lexikon der Antike, K. ZIEGLER — W. SONTHEIMER (a cura
di), Stuttgart 1964-1975.

Lexzkon der Alten Welt, C. ANDRESEN et 4l. (a cura di), Ziirich 1965.
Encyclopedia iudaica, Gerusalemme 1971-1972.

Reallexikon der germanischen Altertumskunde, H. BECK et al. (a cura di), Ber-
lin/New York 1973ss.

Theologische Realenzyklopidie, G. KRAUSE — G. MULLER (a cura di), Berlin/
New York 1977ss.

Lexikon des Mittelalters, Ziirich/Miinchen 1980ss.

Dizionario patristico e di antichitd cristiane, A. di BERARDINO (a cura di), 3 voll.,
Casale Monferrato 1983-1988 (il 3° volume contiene tavole cronologiche, ma-
teriale cartografico, ecc.)
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ingl.:  Encyclopedia of the Early Church, A. di BERARDINO — A. WALFORD (a cura di),
2 voll., Cambridge 1992.

® Miscellanee:

HKAW Handbuch der klassischen Altertumswissenschaft, W. OTTO et al. (a cura di),
Miinchen 1885ss.

HAW  Handbuch der Altertumswissenschaft, W. OTTO — H. BENGTSON et 4l. (a cura
di), Miinchen 1922ss.

ANRW Aufstieg und Niedergang der Rémischen Welt, H. TEMPORINI — W. HAASE (a cu-
ra di), Berlin 1970ss.

4, Tllustrazioni storiche

a) GENERALI

® Monografie:

H. BENGTSON, Griechische Geschichte. Von den Anfingen bis in die romische Kaiserzeit,
Miinchen 1950, 1986’

J. VOGT, Der Niedergang Roms. Metamorphose der antiken Kultur von 200-500, Ziirich
1965.

H. BENGTSON, Grundrif der romischen Geschichte mit Quellenkunde. Republik und Kai-
serzeit, Miinchen 1967, 1986¢.

A. H. M. JONES et al., The Prosopography of the Later Roman Empire, 2 voll., Cambrid-
ge 1971-1980.

K. CHRIST, Rémische Geschichte. Einfiibrung, Quellenkunde, Bibliographie, Darmstadt
1973, 1980°.

W. SEYFARTH, Rémische Geschichte. Die Kaiserzeit, 2 voll., Berlin 1974,

P. BROWN, Welten im Aufbruch. Die Zeit der Spéitantike. Von Mark Aurel bis Mobammed,
Bergisch-Gladbach 1980.

K. CBRIsT, Geschichte der romischen Kaiserzeit. Von Augustus bis zu Konstantin, Min-
chen 1988.

A. DEMANDT, Die Spétantike. Romische Geschichte von Diokletian bis Justinian, 284-565
n.Chr., Miinchen 1989.

D. KIENAST, Romische Kaisertabelle. Grundzige einer rémischen Kaiserchronologie,
Darmstadt 1990.

J. MARTIN, Spditantike und Vélkerwanderung, Miinchen 1990.

A. ANGENENDT, Das Friibmittelalter, Stuttgart [ecc.] 1990.

¢ Economia, societd, vita quotidiana:

L. FRIEDLANDER, Darstellungen aus der Sittengeschichte Roms in der Zeit des Augustus
bis zum Ausgang der Antonine, 4 voll., 1921-1923", rist. 1963.

M. ROSTOVTZEFF, Storia economica e sociale dell’ Impero romano, Firenze 19802,

J. CARCOPINO, La vita quotidiana a Roma all apogeo dell’impero, Bari 19842
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U. KAHRSTEDT, Kulturgeschichte der rémischen Kaiserzeit, Bern 1940, 19582,

A. H. M. JoNEs, The Later Roman Empire 284-602. A Social, Economic And Admini-
strative Survey, 3 voll., Oxford 1964.

G. ALFOLDY, Romische Sozialgeschichte, Wiesbaden 1984° (ingl. 1975).

H. BLANCK, Einfiibrung in das Privatleben der Griechen und Romer, Darmstadt 1976.

J. BLEICKEN, Verfassungs- und Sozialgeschichte des Romischen Reiches, 2 voll., Paderborn
(diverse ediz.) 1978-1994.

F. DE MARTINO, Storia economica di Roma antica, 2 voll., Casellina di Scandicci (Fi)
1979-1980.

P. VEYNE (a cura di), Geschichte des privaten Lebens, vol. 1, Frankfurt 19892 (franc. 1985).

E. VITTINGHOFF (a cura di), Europdische Wirtschafts- und Sozialgeschichte in der rémai-
schen Kaiserzeit, Stuttgart 1990 (Handbuch der europiischen Wirtschafts- und So-
zialgeschichte I).

b) STORIA DEI GIUDEI

H. L. STRACK — G. STEMBERGER, Eznleitung in Talmud und Mzdmsc/a diverse ediz. dal
1887, Miinchen 19928,

H. SCHRECKENBERG, Bibliographie zu Flavius Josephus, Leiden 1968-1979.

E. SCHURER, The History of the Jewish People in the Age of Jesus Christ (175 B.C. — A.D.
135), 3 voll., Edinburgh 1973. ,

E. M. SMALLWOOD, The Jews Under Roman Rule. From Pompey to Diocletian, Leiden
1976.

G. STEMBERGER, Geschichte der jiidische Literatur. Eine Einfiibrung, Leiden 1976.

S. SAFRAL, Das jiidische Volk im Zeitalter des Zweiten Tempels, Neukirchen 1978.

G. STEMBERGER, Das klassische Judentum. Kultur und Geschichte der rabbinischen Zeit,
Miinchen 1979.

J. MAIER, Grundziige der Geschichte des Judentums im Altertum, Darmstadt 1981.

P. SCHAFER, Geschichte der Juden in der Antike. Die Juden Palistinas von Alexander dem
Grofen bis zur arabischen Eroberung, Stuttgart 1983.

M. AVI-YONAH, The Jews Under Roman And Byzantine Rule, Gerusalemme 1984,

A. R C. LEANEY, The Jewish And Christian World 200 B. C. to A. D. 200, Cambridge
1984.

L. I. LEVINE (a cura di), The Synagogue in Late Antiquity, Philadelphia 1987.

G. STEMBERGER, Juden und Christen im HI. Land. Palistina unter Konstantin und Theo-
dosius, Miinchen 1987.

c) STORIA DELLA CHIESA

® Manuali, collezion::
K. D. SCHMIDT et al. (a cura di), Die Kirche in ibrer Geschichte, Gottingen/Ziirich 1961 ss.
[un panorama storico sulla Chiesal:

— L. GOPPELT, Die apostolische und nachapostolische Zeit, 1962,
~R. LORENZ, Das 4.-6. Jabrbundert (Westen), 1970.
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—R. LORENZ, Das 4. Jabrbundert (Osten), 1992,
-~ H. G. BECK, Geschichte der orthodoxen Kirchen im byzantinischen Reich, 1980.
— C. D. G. MULLER, Geschichte der orientalischen Nationalkirchen, 1981.
— G. HANDLER, Geschichte des Friihmittelalters und der Germanenmission, 1961; 19762
H. JEDIN (a cura di), Handbuch der Kirchengeschichte, voll. 1-2, 1962ss., rist. Freiburg
1985.
B. KOTTJE — B. MOELLER, Okumenische Kirchengeschichte, vol. 1, Mainz/Miinchen 1970,
1989,
G. HAENDLER et 4l. (a cura di), Kéirchengeschichte in Einzeldarstellungen, Berlin 1980 ss.
[La storia della Chiesa in momenti e situazioni particolari]
— K. M. FISCHER, Das Urchristentum, 1985.
— K.-W. TROGER, Das Christentum im 2. Jabrbundert, 1988.
— G. HAENDLER, Vor Tertullian bis zu Ambrosius. Die Kirche im Abendland vom En-
de des 2. bis zum Ende des 4. Jabrbunderts, 19812,
- H. G. THOMMEL, Die Kirche des Ostens im 3. und 4. Jabrbundert, 1988.
— G. HANDLER, Die abendlindische Kirche im Zeitalter der Vélkerwanderung, 1980.
—E WINKELMANN, Die 6stlichen Kirchen in der Epoche der christologischen Ausei-
nandersetzungen (5.-7. Jabrbundert), 1980.
Studia patristica: Papers Presented to the International Conference on Patristic Studies,
Berlin 1957ss.
M. GRESCHAT (a cura di), Gestalten der Kirchengeschichte, Vol. 1-2 Alte Kirche, Stuttgart
1981/1984.
E. FERGUSON (a cura di), Studies in Early Christianity. A Collection of Scholarly Essays,
17 voll., New York 1993.

® Monografie:

C. ANDRESEN, Die Kirchen der alten Christenbert, Stuttgart 1971.

R. A. MARKUS, Christianity in the Roman World, London 1974,

A. MANDOUZE, Prosopographie chrétienne du Bas-Empire, vol. I. L'Afrique chrétienne
(303-533), Paris 1982,

W. H. C. FREND, The Rise of Christianity, London 1984,

J. MEYENDORFF, Imperial Unity And Christian Divisions. The Church 450-580 A. D.,,
Crestwood/New York 1989.

R. A. MARKUS, The End of Ancient Christianity, Cambridge 1990.

E. DASSMANN, Kirchengeschichte I, Stuttgart [ecc.] 1991.

C. ANDRESEN — A. M. RITTER, Geschichte des Christentums, vol. I 1, Stuttgart 1993,

W.-D. HAUSCHILD, Lebrbuch der Kirchen- und Dogmengeschichte, vol. 1, Giitersloh 1995.

o Chiesa orientale, storia ecclesiastica bizantina:

G. OSTROGORSKY, Geschichte des byzantinischen Staates, Miinchen 1940, 1963,

H. G. BECK, Kirche und theologische Literatur im byzantinischen Reich, Miinchen 1959,
19892,

H. HUNGER, Reich der neuen Mitte. Der christliche Geist der byzantinischen Kultur, Graz
[ecc.] 1965.
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P. KAWERAU, Das Christentum des Ostens, Stuttgart [ecc.] 1972,

H. G. BECK, Das byzantinische Jabrtausend, Miinchen 1978, 19942,

D. A. ZAKYTHINOS, Byzantinische Geschichte 324-1071, Wien [ecc.] 1979.
P. KAWERAU, Ostkirchengeschichte, 2 voll.,, Louvain 1982-1983.

J. M. HUSSEY, The Orthodox Church in the Byzantine Empire, Oxford 1986.
O. MAzAL, Handbuch der Byzantinistik, Graz 1989,

J. E HALDON, Byzantium in the Seventh Century, Cambridge 1990.

M. WHITTOW, The Making of Orthodox Byzantium 600-1025, London 1993.

o Societd cristiana, vita quotidiana.

S. UHLHORN, Die christliche Liebestitigkeit in der alten Kirche, 1895, rist. Darmstad 1959.

W. JAGER, Das friibe Christentum und die griechische Bildung, Berlin 1963,

E. OSBORN, Ethical Patterns in Early Christian Thought, Cambridge 1976.

R. GRANT, Christen als Biirger im Romischen Reich, Gottingen 1981 (ingl. 1977).

R. CHRISTENSEN, Christus oder Jupiter. Der Kampf um die geistigen Grundlagen des ro-
mischen Reiches, Gottingen 1981.

H. GARTNER, Die Familienerziehung in der alten Kirche, Kéln 1985.

R. A. GREER, Broken Lights And Mended Lives. Theology And Common Life in the Early
Church, London 1986.

C. A.VoLz, Pastoral Life And Practice in the Early Church, Minneapolis/Augsburg 1990.

W. WISCHMEYER, Von Golgatha zum Ponte Molle. Studien zur Sozialgeschichte der Kirche
im 3. Jabrbundert, Géttingen 1992.

d) RACCOLTE DI FONTI

M. RITTER, Alte Kirche, trad. ted., Neukirchen 1977, 1991°,

J. STEVENSON — W. H. C. FREND, Creeds, Councils And Controversies. Documents Illu-
strating the History of the Church A. D. 337-461, trad. ingl., London 1989.

R. MAC MULLEN - E. N. LANE, Paganism And Christianity 100-425 C. E. A Source-Book,
trad. ingl., Minneapolis 1992.

5. Letteratura

a) LETTERATURA CRISTIANA ANTICA

M. ScHANZ — C. Hostus — G. KRUGER, Geschichte der romischen Literatur bis zum Ge-
setzgebungswerk Kaisers Justinian, 1907-1920°4, rist. Miinchen 1966-1969 (HAW).

W. ScuMID — O. STAHLIN — W. von CHRIST, Geschichte der griechischen Literatur 11,
1920-1924, rist. Miinchen 1961-1974 (HAW).

H. von CAMPENHAUSEN, Griechische Kirchenviter, Stuttgart 1956, 1986,

M. PELLEGRINO, Letteratura greca cristiana, Roma 1956, 1978°.

H. von CAMPENHAUSEN, Lateinische Kirchenviter, Stuttgart 1960, 1983°.

M. PELLEGRINO, Letteratura latina cristiana, Roma 1963, 1970,

H. KRAFT, Kirchenviterlexikon, Miinchen 1966.
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J. BARBEL, Geschichte der friibchristlichen griechischen und lateinischen Literatur, 2 voll.,
Aschaffenburg 1969.

M. SIMONETTI, La produzione letteraria latina fra Romani e barbari (secoli V-VIII), Roma
1986.

A. DIHLE, Die griechische und lateinische Literatur der Kaiserzeit. Von Augustus bis Ju-
stinian, Miinchen 1989.

R. HERZOG - P. L. SCHMIDT (a cura di), Handbuch der Lateinischen Literatur der Antike,
Miinchen 1989.

R. HERZOG, Restauration und Erneuerung. Die lateinische Literatur von 284-374 n. Chr.,
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§ 5. LImpero Romano

L’annuncio protocristiano inseri la vita di Gest di Nazaret e gli inizi della
Chiesa nella storia dell’ITmpero Romano. L'evangelista Luca menziona I'impera-
tore Agusto (27 a. - 14 d.C.), il suo governatore Quirino, I'imperatore Tiberio
(14-37; Lc 2,2; 3,1) e Ponzio Pilato, il govenatore romano della Giudea. Negli
eventi che sconvolsero la Repubblica romana al suo tramonto si era imposto Ot-
taviano, figlio adottivo di Cesare. Nel 31 a.C. egli vinse Marco Antonio ad Azio;
nel 27 a.C. venne proclamato Augustus e primo princeps. Da questa nuova for-
ma politica, il principato (fino al 305 d.C.), si sviluppd I'impero. LInzperium Ro-
manum, organizzato e relativamente pacificato da Augusto (la cosiddetta pax
Augusta) con un’abile politica interna ed estera, costitui lo scenario politico e so-
ciale per gli inizi della Chiesa. I poeti del periodo augusteo, primi fra tutti Ora-
zio (65-8 a.C.) e Virgilio (70-19 a.C.), diedero espressione all’orgogliosa consa-
pevolezza che 'Impero ebbe di se stesso. Essi divennero i cantori di un’« et au-
rea» (aurea aetas), che sembrava finalmente iniziata.

1. Religiosita politica

LImperium Romanum fu innanzitutto un potere politico, incarnato nel suo
esercito e nel suo apparato amministrativo. Tuttavia, come ogni collettivita anti-
ca, fu anche un regno religioso. Nella religio, cioé nella convinzione che tutto
fosse sottoposto alla guida e al governo degli déi, i Romani vollero essere supe-
riori a tutti gli altri popoli (Cicerone, De harusp. resp. 9,19; cf De nat. deorum
2.8). «E tuo, e altrettanto tu ti sottometti agli déi, il regno», proclamava Orazio
(Carmen 111 6,5). La venerazione degli déi era uno dei dover1 dello Stato e co-
stituiva un elemento importante del diritto romano, come tutto cid che riguar-
dava la comunita (cf Ulpiano, Dig. 1 1,1,2): publicum ius in sacris, in sacerdoti-
bus, in magistratibus consistit, «il diritto pubblico consiste in luoghi sacti, in sa-
cerdoti, in uffici civili»). Mentre i Romani mostravano attraverso templi, sacer-
dozi, celebrazioni e riti religiosi la dovuta venerazione verso gli déi, questi, a lo-
ro volta, donavano allo Stato pace, felicita e prosperita (salus publica) e dimo-
stravano in questo modo l'utilita della religione (utilitas publica). Cosi, ogni
azione politica acquistd un fondamento religioso e ogni atto di culto divenne
espressione di lealta verso lo Stato (religione della lealta). La restaurazione po-
litica promossa da Augusto incluse necessariamente, quindi, anche la religione.

Sotto Augusto furono ripristinati gli antichi culti romani. La politica reli-
giosa nei confronti dei popoli conquistati e integrati nell’ Inzperium rimase sotto
questo punto di vista tollerante: generalmente se ne accettavano le divinita nel
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pantheon romano. Il piti importante elemento comune per i diversi culti diven-
ne a poco a poco lo stesso imperatore, che dal 12 a.C. assunse il titolo di Porn#-
fex maximus ed esercitd le funzioni di sommo sacerdote del culto statale uffi-
ciale. Il legame tra religiosita politica e forma monarchica di governo condusse
infine a un tipo particolare di culto statale, in cui la preoccupazione per la salu-
te dello Stato si concretizzo nella preoccupazione per la salute dell'imperatore.
Gradatamente s’introdusse nell'Tmpero Romano il culto orientale del sovrano;
sempre pill spesso, sempre pit palesemente si celebrd I'imperatore come «Fi-
glio di Dio», come «Salvatore». Inizialmente, la venerazione cultuale doveva
essere mostrata soltanto verso I'imperatore defunto. Augusto gia nel 42 a.C. ave-
va fatto divinizzare il padre adottivo Cesare con un decreto del senato (cornse-
cratio). Una venerazione divina per se stessi fu pretesa poi dagli imperatori Gaio
Caligola (37-41) e Domiziano (81-96). Altri imperatori del primo periodo im-
periale la rifiutarono (cf Svetonio, Vita Vespasiani 23). Soltanto nel I11 sec. s’im-
pose il carattere sacro-pagano della dignita imperiale. Il culto dell’imperatore
divenne I'atto centrale della lealta politico-sociale e ’espressione suprema di un
patriottismo totalmente ispirato alla pzezas (cf Plinio il Giovane, Ep. X 13; X 35).

2. Religioni misteriche e religiosita privata

N. TURCHI, Fontes historiae mysteriorum aevi bellenistici, t, Roma 1930% M. J. VERMASEREN, Cor-
pus cultus Cybelae Attidisque, t, 7 voll., Leiden [ecc.] 1977-1989; ID., Corpus inscriptionum et
monumentorum religionis Mithriacae, t, 2 voll., Den Haag 1956/1960; L. VIDMAN, Sylloge in-
scriptionum religionis Isiacae et Sarpiacae, t c, Berlin 1969.

K. PREISENDANZ — A. HENRICHS, Papyri graecae magicae, t, Stuttgart 1974% G. LUCK, Magie und
andere Gebeimlebren in der Antike, Stuttgart 1990; H. D. BETZ, The Greek Magical Papyri in
Translation, trad. ingl., Chicago 1986ss. _

Oracula chaldaita: R. MAJERCIK, t trad. ingl. ¢, Leiden 1989; E. des PLACES, t trad. franc c, Paris
19892,

Una particolare forza d’attrazione ebbero le religioni misteriche, testimo-
niate fin dal VI sec. a.C. (Eleusi, Dioniso), alla cui origine c’erano culti della ve-
getazione d’importanza soltanto locale. Dopo un’iniziale opposizione (Augusto
e Tiberio proibirono i culti egiziani), i culti misterici si diffusero a partire dal II
sec. in tutto I'Impero Romano e assunsero i tratti di religioni salvifiche. Ma que-
ste religioni non rappresentarono dei sistemi chiusi né furono intese in maniera
esclusiva: ognuno rimaneva libero di praticare altre forme di religiosita e di far-
si iniziare a pit culti misterici o di tornare a culti precedenti. Un elemento es-
senziale era costituito dai riti d’iniziazione, che venivano tenuti segreti. L'inizia-
to cercava un rapporto diretto con la divinita e, in questo modo, la salvezza in
situazioni di pericolo e un aiuto contro la paura della morte. Morte e rinascita
erano chiaramente al centro di numerosi culti, e le promesse dell’aldila svolge-
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vano un ruolo importante. Ma non sembra esserci stata una fede sistematica-
mente ponderata in un superamento della morte.

I culti piti noti furono quello della Magra Mater Cibele e di Attis in Asia Minore,
quello di Iside-Osiride-Serapide in Egitto e quello di Atargatis-Adone a Biblos (Siria). I
loro seguaci si riunivano in libere comunita cultuali, che erano organizzate in modo non
uniforme e senza rigide preclusioni reciproche. Un elemento obbligatorio era costituito
dai rituali comuni. Oltre a questo, non sembrano esserci stati altri obblighi. Sembra che
tali culti abbiano esercitato un loro fascino soprattutto sul ceto medio.

Una religione misterica tutta particolare fu quella rappresentata dal culto di
Mitra. La sua figura di salvatore era il dio persiano della luce Mitra. Nel corso
della sua diffusione nell' Impero Romano il culto si trasformo in una nuova reli-
gione, che organizzava i suoi fedeli in sette gradi (corrispondenti alle divinita
che danno nome ai pianeti) e annunciava una dottrina di salvezza legata alla co-
smologia di Platone (Tzrzeo). La religione di Mitra ebbe il suo periodo di mas-
simo sviluppo tra il 140 e il 312 e la capitale Roma ne fu chiaramente il centro
d’irradiazione. Il suo culto era riservato esclusivamente agli uomini ed era dif-
fuso soprattutto tra i pubblici funzionari e i soldati. Numerosi ritrovamenti di
cosiddetti mitrei, i luoghi di culto dei seguaci di Mitra, sono una prova del fa-
scino esercitato da questa religione.

Legate alla preoccupazione di sperimentare I’aiuto e la protezione degli dei
e di essere al riparo dai loro poteri si ebbero moltre altre forme e pratiche reli-
giose: astrologia, magia, interpretazione di sogni e prodigi, consultazione degli
oracoli e credenza nei miracoli. Gli uomini si ripromettevano da queste pratiche
sicurezza sia in questa vita che nell’aldila e difesa contro le forze e potenze de-
moniache. Il timore degli déi doveva trasformarsi in fiducia nei loro confronti.
L’atmosfera religiosa prese corpo nella sfera privata e'si espresse in una pieta pa-
gana domestica e familiare. Si veneravano le divinita domestiche (Penati, Lari,
Vesta ) con preghiere e offerte. Tutta la vita dell’intera famiglia, con i suoi even-
ti lieti e tristi, era posta sotto la loro protezione.

3. Filosofia e religione

J. von ARNIM (a cura di), Stoicorum veterum fragmenta, t, Stuttgart 1903-1924, rist. 1964; A. A.
LONG — D. N. SEDLEY, The Hellenistic Philosophers, t trad. ingl. c., 2 voll., Cambridge 1987.
Plotino: R. BEUTLER, t trad. ted., Hamburg 1956-1967; V. CILENTO, Enneads, trad. it., Napoli 1986.

La filosofia era alimentata dall’eredita del suo periodo classico e si richia-
mava ai grandi maestri: Platone, Aristotele, Pitagora, Epicuro e gli stoici.
La filosofia di Platone ebbe nuova vita nel cosiddetto medioplatonismo (ca.
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50 a. — 250 d.C.) e piti tardi nel neoplatonismo (specialmente grazie a Plotino,
ca. 205-270). La loro coloritura decisamente religiosa fece diventare queste filo-
sofie religione di molte persone. Esse contribuirono alla spiritualizzazione del-
I'idea di Dio. Con la loro tendenza a indicare come «divino» o «Dio» il Som-
mo Bene, la Causa ultima, il Fine di ogni conoscenza, molti medio- e neoplato-
nici si avvicinarono al monoteismo biblico, almeno agli occhi dei cristiani di for-
mazione filosofica. La distinzione platonica tra un cosmo spirituale e uno per-
cettibile con i sensi, ritenuto soltanto una figura del primo, assunse il carattere
di una negazione del mondo materiale e diede alla conoscenza spirituale e allo
sforzo morale dell'uomo uno scopo infinito, «1’assimilazione a Dio, per quanto
cio & possibile » (cf Platone, Theaet. 176a-b).

Divenne particolarmente attuale nell’epoca del principato la Stoa. Seneca
(ca. 4-65), Epitteto (ca. 55-135) e I'imperatore Marco Aurelio (161-180) ne fu-
rono i pitl importanti rappresentanti. La loro etica, con I'ideale del dominio di
se stessi e della moderazione, assunse il valore di un pratico costume di vita. Gli
stoici erano convinti di una legge morale divina e volevano vivere nell’armonia
con la natura (secundum naturam vivere), in maniera conforme alla ragione co-
smica (logos). Essi insegnavano I'eguaglianza e la comune appartenenza di tutti
gli uomini e richiedevano quindi I’amore fra tutti gli uomini, persino tra nemi-
ci. La loro fede in una provvidenza divina che determina e governa ogni cosa
poteva condurre a una profonda pieta.

4, Antichita classica e cristianesimo

11 culto ufficiale dello Stato e la venerazione degli déi romani (d7 nostri) ser-
vivano ad assicurare il benessere pubblico. I d7 #ostri avevano una dimensione
indefinita e il loro culto non coinvolgeva le forme della religiosita privata. Ma
una politica religiosa fondamentalmente tollerante dava anche alla pieta privata
diritto di vita e possibilita di diffusione. L'unificazione politica e organizzativa
dell’Imperium Romanum rendeva possibile lo scambio personale e ideale tra gli
abitanti dell'Impero. Sulle strade cosi ben costruite marciavano non solo gli
eserciti romani, non si trasportavano soltanto delle merci, ma potevano viaggia-
re, in tutta I'estensione del territorio imperiale, anche gli apostoli della speran-
za e della redenzione.

Ne poté trarre vantaggio la missione della Chiesa primitiva, non appena es-
sa 0s0 diffondere il suo messaggio nel mondo greco-romano. Il programma mis-
sionario messo a punto a tale scopo ci viene chiarito dagli A# degli Apostoli
(17,23): «Quello che voi adorate senza conoscere, io ve lo annunzio ». Eun pro-
gramma che vuole riprendere e proseguire i valori precedenti sulla base della
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convinzione di una segreta affinita tra la fede cristiana e la ricerca pagana di Dio
e della verita. La concezione cristiana e quella pagana risultano collegate dall’i-
dea di religione: una viveniva ritenuta come la vera religione, I'altra come la fal-
sa. Ma il vero veniva trovato anche nella religione falsa. Giustino, il filosofo e
martire cristiano (cf § 38 A 2), scopriva gia nella filosofia greca I'efficacia del Lo-
gos divino (logoi spermatikos, Apol. 11 7.8). Clemente d’Alessandria (cf § 39, 1)
trovava presso i Greci «scintille di verita» (Protr. VII 74,7). Egli vedeva nella fi-
losofia greca, come nella legge giudaica, uno sforzo educativo del mondo elle-
nistico finalizzato a Cristo per volere divino e ne deduceva un «legame tra Dio
e i buoni saggi greci» (Strom. VI 67,1). Tertulliano (§ 40,1) volle addirittura ad-
ditare nella convinzione religiosa di base del pio pagano circa I’esistenza di Dio,
circa la sua provvidenza e il premio o il castigo da lui riservati ai buoni e ai cat-
tivi una « testimonianza dell’anima naturalmente cristiana» (Apol. 17,6).

La prima predicazione cristiana non osservo certamente soltanto il principio
dell’accomodamento amichevole. Il politeismo venne decisamente rifiutato, al-
trettanto lo fu ogni concetto materialistico e antropocentrico di Dio, anche
quando predicatori e teologi si servivano degli argomenti con i quali la critica
classica aveva trattato gli déi. I cristiani rifiutarono anche ogni tipo di culto che
mirasse a venerare lo Stato e 'imperatore, senza tuttavia negare I'importanza
politica della religione. Essi condivisero con i loro contemporanei la convinzio-
ne secondo cui ogni autorita terrena & costituita'da Dio (Rm 13,1-2; 1 Pt 2,13-
15; 1 Tm 2,1-2; Tt 3,1) e si deve pregare per coloro che sulla terra stanno al po-
tere (1 Tm 2,1-2; 1 Clem. 60-61).

Piu tardi, la Chiesa antica interpretd il regno dell’imperatore Augusto come
la condizione favorevole per la nascita del cristianesimo. «Dio ha preparato i
popoli e ha fatto in modo che I'imperatore romano dominasse tutto il mondo,
[...] poiché la presenza di piti regni sarebbe stata d’ostacolo all’annuncio della
dottrina di Gesti sulla terra» (Origene, C. Cels. II 30). Melitone, vescovo di Sar-
di in Asia Minore, concludeva gia sul finire del II sec. che cristianesimo e do-
minio imperiale romano avevano fatto la loro comparsa nel mondo nello stesso
tempo ed erano cresciuti uno accanto all’altro perché per entrambi era stato
chiaramente stabilito dalla Provvidenza un rapporto reciprocamente benefico
(Eusebio, H. E. IV 26). Llmperium Romanum viene interpretato in queste af-
fermazioni dal punto di vista della storia della salvezza. Insieme a tutte le sue
espressioni di vita, la storia dei primi tempi della Chiesa assume questo conno-
tato specifico: il cristianesimo s’identifica sempre anche con I'antichita classica.
I primi cristiani e le loro tradizioni risultano plasmati dalle forme di vita e dalla
cultura del loro tempo. Essi si servirono delle lingue classiche, frequentarono le
scuole pubbliche, ne seguirono fedelmente le regole di formazione e ne fecero
propri i contenuti: retorica, etica e filosofia. Rimasero coinvolti nei processi la-
vorativi ed economici ed occuparono i loro posti nell’ordine sociale. In tutti gli
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ambiti il mondo greco-romano rappresentod per il cristianesimo la norma da se-
guire o da non seguire.

BiBLIOGRAFIA § 5: ANRW 1I 16,1-3, 1978-1986; ANRW II 17,1-4, 1981-1984; ANRW II 18,1-
4, 1986-1990; ANRW II 23,1-2, 1979-1980; J. FERGUSON, The Religions of the Roman Empire,
London 1970; K. LATTE, Rémische Religionsgeschichte, Miinchen 19672 (HAW 5,4); R. MAC MUL.-
LEN, Paganism in the Roman Empire, London 1981; M. P. NILSSON, Geschichte der griechischen
Religion, Miinchen 19742 (HAW 5,2); R. M. OGILVIE, The Romans And Their Gods in the Age of
Augustus, London 1969; R. PROMM, Religionsgeschichtliches Handbuch fiir den Raum der altchri-
stlichen Unwelt, Freiburg 1954% H. H. SCULLARD, From: the Gracchi to Nero. A History of Rome
from 133 B. C. to A. D. 68, London 1982 U. v. WILAMOWITZ-MOLLENDORFF, Der Glaube der Hel-
lenen, 2 voll., Basel/Stuttgart 1959°.

§ 5.1: J. R. FEARS, Princeps a diis electus: The Divine Election of the Emperor As a Political
Concept at Rome, Roma 1977; D. FISHWICK, The Imperial Cult in the Latin West. Studies in the
Ruler Cult of the Western Provinces of the Roman Empire, 2 voll., Leiden 1987-1992; A. JONES,
Augustus, London 1977% W. KIERDORF, Zu Terminologie und Ablauf der rémischen Kaisera-
potheose. Funus und consecratio, in «Chiron» 16 (1986), 43-69; S. R. E. PRICE, Between Man And
God: Sacrifice in the Roman Imperial Cult, in JRS 70 (1980), 28-43; A. V. STROM — W. POHLMANN
— A. CAMERON, in TRE 15 (1986), 244-255; E. TAEGER, Charisma. Studien zur Geschichte des an-
tiken Herrscherkultes, 2 voll. Stuttgart 1957-1960; A. WARDMAN, Religion And Statecraft among
the Romans, London 1982; K. WENGST, Pax Romana. Anspruch und Wirklichkeit. Erfabrungen
und Wabrnehmungen des Friedens bei Jesus und im Urchristentum, Miinchen 1986; A. WLOSOK (a
cura di), Rémischer Kaiserkult, Darmstadt 1972,

§ 5.2: J. ANNEQUIN, Recherches sur l'action magique et ses représentations (I et I s. aprés ].
Cbh.), Paris 1973; J. T. BAKKER, Living And Working with the Gods. Studies of Evidence for Pri-
vate Religion And Its Material Environment in the City of Ostia (100-500 A. D.), Amsterdam
1994; U. BIANCHI, Mysteria Mithrae, Leiden 1979; W. BURKERT, Antike Mysterien. Funktionen
und Gehbalt, Miinchen 1990 (ingl. 1987); M. CLAUSS, Cultores Mithrae. Die Anbingerschaft des
Mithras-Kultes, Stuttgart 1992; M. CLAUSS, Mithras. Kult und Mysterien, Miinchen 1990; K.
CLINTON, The Sacred Officials of the Eleusinian Mysteries, Philadelphia 1974; E LE CORsU, Isis,
Mpythe et Mystéres, Paris 1977; E. H. CRAMER, Astrology in Roman Law And Politics, Phila-
delphia 1954; J. ENGEMANN, Zur Verbreitung magischer Ubelabwebr in der nichchristlichen und
christlichen Spétantike, in JAC 18 (1975), 22-48; C. A. FARONE — D. OBBINK (a cura di), Magika
Hiera. Ancient Greek Magic And Religion, Oxford [ecc.] 1990; M. GIEBEL, Das Gebeimnis der
Mysterien. Antike Kulte in Griechenland, Rom und Agypten, Ziirich/Miinchen 1990; W. HORN-
BOSTEL, Sarapis. Studien zur Uberlieferungsgeschichte, den Erscheinungsformen und Wandlungen
der Gestalt eines Gottes, Leiden 1973; H. LEWY — M. TARDIEU, Chaldaean Oracles And Theurgy.
Mysticism, Magic And Platonism in the Later Roman Empire, Paris 1978; R. MERKELBACH, Mith-
ras, KOnigstein 1984; E. PFEFFER, Studien zur Mantik in der Philosophie der Antike, Maisenheim
1976; G. SFAMENI GASPARRO, Soteriology And Mystic Aspects in the Cult of Cybele and Attis,
Leiden 1986; E SOLMSEN, Isis among the Greeks And Romans, Cambridge/Mass. 1979; M. J.
VERMASEREN, Cybele And Attis. The Myth And the Cult, London 1977; M. J. VERMASEREN (a cu-
ra di), Die orientalischen Religionen im Romerreich, Leiden 1981; L. VIDMAN, Isis und Sarapis
bei den Griechen und Romern. Epigraphische Studien zur Verbreitung und zu den Trigern des
dgyptischen Kultes, Berlin 1970; R. E. WITT, Isis in the Graeco-Roman World. Aspects of Greek
And Roman Life, Ithaca/New York 1971.

§5.3: ANRW II 36,1-5, 1987-1992; A. H. ARMSTRONG, Plotinian And Christian Studies, Lon-
don 1979; H. D. BE1z, Hellenismus, in TRE 15 (1986), 19-35; H. J. BLUMENTHAL — R. A. MARKUS,
Neoplatonism And Early Christian Thought (FS A. H. Armstrong), London 1981; M. I. COLISH,



§ 6. 1l giudaismo al tempo di Gesa di Nazaret 57

The Stoic Tradition. From Antiquity to the Early Middle Ages, 2 voll., Leiden 1985; J. DILLON, The
Middle Platonists. A Study of Platonism 80 B. C. to A. D. 220, London 1977; H. DORRIE, Platon:-
ca minora, Miinchen 1976; M. POHLENZ, Die Stoa. Geschichte einer geistigen Bewegung, 2 voll.,
Gottingen 1984-1990¢ M. SPANNEUT, Le stoicisme des Péres de I'Eglise, Paris 1957¢;, C. ZINTZEN
(a cura di), Die Philosophie des Neuplatonisnus, Darmstadt 1977; C. ZINTZEN (a cura di), Der Mit-
telplatonismus, Darmstadt 1981,

§ 5.4: C. ANDRESEN, Antike und Christentum, in TRE 3 (1978), 50-99; J. FONTAINE, Chri-
stentum ist auch Antike. Einige Uberlegungen zu Bildung und Literatur in der lateinischen Spitan-
tike, in JAC 25 (1982), 5-21; O. GIGON, Die antike Kultur und das Christentum, Darmstadt 1966;
E. A. JUDGE, «Antike und Christentums: Towards a Definition of the Field. A Bibliographical Sur-
vey, in ANRW II 23 (1979), 3-58; P. STOCKMEIER, Glaube und Kultur. Studien zur Begegnung von
Christentum und Antike, Diisseldorf 1981.

§ 6. 1l giudaismo al tempo di Gesui di Nazaret

Apocrifi e pseudoepigrafi dell’ AT: R, H. CHARLES, t trad. ingl., Oxford 1913-19632 E. KAUTZSCH,
trad. ted., 2 voll., Tibingen 1990; W. G. KUMMEL (a cura di), Jidische Schriften aus belleni-
stischromischer Zeit, trad. ted. ¢, 5 voll., Giitersloh 1973ss.; J. H. CHARLESWORTH, trad. ingl.,
Oxford/New York 1983ss.; A. DUPONT-SOMMER — M. PHILONINTZO, Ecrits intertestamentai-
res, trad. franc., Paris 1987.

Filone d’Alessandria: L. COHN — P. WENDLAND et a/., t, 7 voll., Berlin 1962/1963% E. H. COLSON -
G. H. WHITTAKER, t trad. franc., 35 voll., Paris 1961-1973; L. COHN — L. HEINEMANN, trad.
ted. 7 voll., Breslau-Berlin 1962-1964% G. REALE — R. RADICE (a cura di), trad. it., 2 voll., Mi-
lano 1978ss.

Qumran: J. C. BURROWS et al., The Dead Sea Scrolls of St. Mark’s Monastery, t, 2 voll., New Haven
1950-1951; E. LOHSE, Die Texte aus Qumran, t trad. it., Miinchen 1964; J. MAIER, Die Texte
vom Toten Meer, trad. ted., Miinchen 1960; E. L. SUKENIK, The Dead Sea Scrolls of the Hebrew
University, Gerusalemme 1955; E. Tov, The Dead Sea Scrolls on Microfiche, Leiden 1993.

M. STERN, Greek And Latin Authors on Jews And Judaism, t trad. ingl. c, 3 voll., Gerusalemme
1974-1984,

1. La Palestina sotto il dominio romano

Attraverso la persona di Gesu di Nazaret le origini del cristianesimo sono
legate al giudaismo. La Palestina si trovava fin dal 63 a.C. sotto il dominio ro-
mano. Erode il Grande, posto sul trono dai Romani, fu re dal 37 al 4 a.C. I
suoi figli gli successero come sovrani su alcune parti della Palestina, che nel 6
d.C. venne associata alla provincia romana di Siria e posta sotto il governo di
procuratori romani. Ad essi segui nuovamente, con Erode Agrippa, un re (41-
44 d.C.), dopo il quale il paese fu governato di nuovo da procuratori. Costo-
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ro riconobbero al sinedrio, ai sommi sacerdoti, I'autorita nell’ambito religio-
so. La potenza occupante romana rispettd la peculiarita della religione giu-
daica, ma le continue richieste di tributi e le innumerevoli disposizioni di leg-
ge la resero egualmente invisa. I contrasti dei giudei sia con i procuratori che
con la popolazione non giudaica presente nel paese erano all’ordine del gior-
no; questi contrasti favorirono il formarsi di gruppi all’interno dei giudei e
condussero infine alla prima guerra giudaica (66-73 d.C.) e alla distruzione del
tempio di Gerusalemme (cf § 11).

2. Raggruppamenti religiosi

Gia precedentemente si erano formati nel giudaismo diversi raggruppa-
menti e movimenti religiosi. Il loro impegno era rivolto all’affermazione di se
stessi e alla salvaguardia della peculiarita del popolo giudaico, alla presa di po-
sizione nei confronti della Legge (Torah) e all’attesa di un Salvatore e Liberato-
re. Nel contesto della difficile situazione politica questa speranza si concretizzo
in attese messianiche di alta tensione: « Guarda, o Signore, e rivolgi lo sguardo
al loro re, il figlio di David, [...], cingilo di fortezza, per schiacciare i principi
ingiusti, per purificare Gerusalemme dai popoli pagani» (Salmi di Salomone
17,21-22).

L’epoca neotestamentaria fu contrassegnata soprattutto dalla rivalita tra fa-
risei e sadducei. Secondo i farisei, il popolo di Dio poteva essere salvato soltan-
to attraverso la rigida osservanza della Legge. In un’interpretazione scrupolosa
e casistica della Legge, essi ordinavano e regolamentavano ogni sfera dell’esi-
stenza. Ponendosi in questo «recinto attorno alla Legge», essi si separavano sia
da chiunque non fosse giudeo, sia dal semplice popolo (472 haaretz) che non era
capace di osservarla in maniera integrale. Il loro studio intensivo della tradizio-
ne prepard lo scioglimento dal culto del Tempio (cf § 11,2). Essi rifiutavano una
sollevazione contro la potenza occupante, perché ponevano il potere politico
sotto il dominio divino. « Come il cielo si estende al di sopra della terra, cosi il
potere divino sacerdotale si estende al di sopra del potere terreno dei re» (Te-
stamentum Juda 21,4).

I sadducei erano un partito religioso conservatore aristocratico. Anche essi
si attenevano rigidamente alla Legge, ma senza implicare la tradizione orale ed
escludendo le dettagliate spiegazioni casistiche. Essi rifiutavano, come non cor-
rispondente alla Scrittura, ogni fede nell’ispirazione dei libri profetici, negli an-
geli, nel giudizio e nella risurrezione dei morti. Dalle loro file provenivano per
lo pitt i sommi sacerdoti in Gerusalemme. Politicamente miravano certamente
all'indipendenza del loro popolo, ma accettarono il dominio romano. Non co-
noscevano I’entusiasmo messianico. Con la distruzione del Tempio risultarono
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privati della loro base economica e politica. Il partito non sopravvisse alla guer-
ra giudaica.

Vicini ai farisei, per la loro origine, furono gli esseni, i « pii» (chassidim) del-
'epoca che vide la sollevazione dei Maccabei (I Mac 2,29-38). Essi si separaro-
no tuttavia dalla massa del popolo, ritenendosi «il santo resto d’Israele». Come
movimento escatologico-apocalittico, essi si ritirarono dalla lotta politica e spe-
rarono di muovere Dio, con la loro vita pia e ascetica, a un sollecito intervento
salvifico nella storia. Gli esseni vengono menzionati, oltre che da Giuseppe Fla-
vio e Filone, anche da Plinio il Vecchio (H7st. #at. V 73). Dopo la scoperta dei
rotoli di Qumran nel 1946, oggi se ne sa sempre di piti. In questo luogo era esi-
stita una comunita di tipo monastico, che al tempo di Gesu di Nazaret si orga-
nizzd e rappresentd un centro della setta essenica. Dagli scritti ritrovati & possi-
bile ricostruirne approssimativamente la vita: periodo di prova, impegno vinco-
lato da giuramento, rinuncia alla proprieta privata, pasti e deliberazioni comu-
ni, severe prescrizioni di purita rituale, ecc. Le regole sottolineano il carattere
esclusivo della comunita. Il centro venne distrutto nel 68 dai Romani. Filone de-
scrive nel De vita contemplativa una forma particolare di vita essenica comple-
tamente dedicata alla contemplazione.

In tutt’altra direzione, durante o dopo il censimento di Quirino, si stac-
carono dai farisei gli zeloti, che ne rifiutarono I’atteggiamento pragmatico e
mirarono alla liberazione politica del popolo, anche con mezzi militari. Con-
tigui a loro, e in parte indipendenti, si costituirono gruppi estremisti come i
sicari, che finirono con il trascinare il popolo nella guerra contro Roma (cf
§11,1).

In questi raggruppamenti giudaici va inserito anche il movimento escatolo-
gico-apocalittico attorno a Gesu di Nazaret. Come setta giudaica, il movimento
riscosse inizialmente scarsa attenzione, ma si sviluppd in seguito nella Chiesa
cristiana con straordinaria efficacia.

3. Giudei nella diaspora

Al tempo di Gesti il giudaismo era presente non soltanto in Palestina. Gia la
deportazione assira (722 o 708?) e soprattutto la cattivita babilonese (597) ave-
vano disperso il popolo nei paesi dell’area mediterranea. La dominazione stra-
niera e le relazioni commerciali spinsero continuamente i giudei ad emigrare e a
stabilirsi in luoghi anche pit lontani nel vasto Impero Romano. Non si cono-
scono cifre precise, ma esse debbono essere state considerevoli. Anche all’este-
ro i giudei rimanevano fedeli alla loro fede e alla loro consapevolezza di essere
il popolo eletto. Nelle sinagoghe essi avevano il loro comune centro religioso,
dove si radunavano per il servizio divino, ma rinunciavano ai sacrifici, che veni-
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vano offerti soltanto nel Tempio di Gerusalemme. Il loro legame con le cose sa-
cre in Gerusalemme rimaneva attraverso 'imposta per il Tempio e le regolari vi-
site festive.

Si arrivo inoltre a intense relazioni tra le comunita e I’ambiente greco-roma-
no in cui esse si trovavano. I giudei ellenistici adottarono la lingua greca e fece-
ro tradurre anche I’AT. La pitu famosa traduzione ¢ la cosiddetta Septuaginta,
che venne eseguita da giudei alessandrini nel III sec. a. C. e comprese inizial-
mente soltanto il Pentateuco (cf Lettera di Aristea). Questa redazione del testo
divenne AT dei cristiani; il nome Septuaginta appare per la prima volta in Giu-
stino (Dzal. 120,4; 124,3; 121,1). In Alessandria visse Filone (morto ca. 40 d.C.),
che con la sua interpretazione allegorica dell’ AT volle rendere accessibile la re-
ligione giudaica al mondo ellenistico e divenne il principale rappresentante di
un giudaismo ellenizzato. Le comunita delle sinagoghe operarono in prospetti-
va missionaria, ma senza una specifica teoria della missione e senza una strate-
gia predeterminata. Il loro monoteismo possedeva evidentemente una sua forza
d’attrazione. Ci furono pagani che si convertirono al giudaismo (proseliti) e at-
torno alle sinagoghe si formo una cerchia di simpatizzanti, di cosiddetti « timo-
rati di Dio» (At 10,2; 13,50; 16,14).

4. Giudei e Impero Romano

I giudei vennero rispettati e tollerati nel’Impero Romano come popolo
specifico. La loro religione venne riconosciuta nella sua particolarita e legal-
mente tutelata (religio licita). Un sacrificio per 'imperatore e 'impero doveva
essere offerto nel Tempio. Dal 70 d.C. I'imposta per il Tempio venne trasfor-
mata dai Romani in un’imposta giudaica straordinaria (fiscus iudaicus). Tra le
preghiere delle celebrazioni religiose giudaiche c’era anche la preghiera per la
prosperita dello Stato. Ma, con l'ostentata consapevolezza del proprio essere
e la loro separazione dal resto della societa (amixia, diversitas morunz; Tacito,
Hist. V 12; cf Giovenale, Saz. XIV 96-106: parole di scherno sui proseliti), i
giudei dovevano sopportare il destino di minoranza invisa. Ci furono spesso
degli eccessi; nel 38 d.C. si arrivo ad Alessandria a un terribile pogrom contro
di loro.

Limperatore Claudio (41-54) espulse i giudei da Roma (Svetonio,
Vita Claud. 25,4). Dai giudei alessandrini egli pretese che s’inserissero
nell’ordinamento cittadino e ne proibi ogni ulteriore immigrazione nella
metropoli egiziana (Lettera ai Prefetti: H. J. Bell, Juden und Griechen im
romischen Alexandrien, Leipzig 1932, 25ss.). Palesemente egli espresse la
sua diffidenza contro i giudei e vide in loro una piaga comune per tutto
il mondo (CPJ, n. 153). Le sollevazioni giudaiche nel I sec. e all’inizio del
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II ne aumentarono la diffusa avversione. Nella « digressione giudaica» del-
le sue Storie Tacito tenne presente I'idea negativa che i Romani avevano dei
giudei.

BiBLIOGRAFIA § 6: ANRW II 19,1979; ANRW II 20, 1986-1987; ANRW 1II 21, 1983-1984;
U. BAUMANN, Rom und die Juden. Die romisch-jiidischen Beziehungen von Pompeius bis zum Tode
des Herodes (63 v.Chr. — 4 n. Chr.), Frankfurt 1983; F. DEXINGER, Judentum, in TRE 17 (1988), 331-
277; H. W. HOEHNER, Herod Antipas, Cambridge 1972; G. PRAUSE, Herodes der Grofe, Kénig der
Juden, Miinchen 1980; A. SCHALIT, Kénig Herodes. Der Mann und sein Werk, Berlin 1969; G. STEM-
BERGER, Die romische Herrschaft im Urteil der Juden, Darmstadt 1983; M. E. STONE (a cura di), Jew:-
sh Writings of the Second Temple Period. Apocrypha, Pseudepigrapha. Qumran Sectarian Writings,
Philo, Josephus, Assen 1984; 1. M. ZEITLIN, Jesus And the Judaism of His Time, Oxford 1988.

§ 6.1: S. APPLEBAUM, Herod I, in EJ 8 (1971), 375-387; G. BAUMBACH, Herodes/Herodeshaus,
in TRE 15 (1986), 159-162.

S. APPLEBAUM, The Zealots: the Case for Revolution, in JRS 61 (1971), 155-170; O. BETz, Es-
sener und Therapeuten, in TRE 10 (1982), 386-391; H. MANTEL, Studies in the History of the Sanbe-
drin, Cambridge/Mass. 1961; H. NEUSNER et a/. (a cura di), Judaism And Their Messiabs at the Turn
of the Christian Era, Cambridge 1987; G. STEMBERGER, Pharisier, Sadduzier, Essener, Stuttgart
1991; M. SMITH, Zealots And Sicaris, Their Origins And Relation, in HThR 64 (1971), 1-19.

§ 6.2 Farisei: L. FINKELSTEIN, The Pharisees. The Sociological Background of Their Faith, Phi-
ladelphia 1962 J. NEUSNER, From. Politics to Piety. The Emergence of Pharisaic Judaism, New
York 19792,

§ 6.2 Qumran: «Revue de Qumran », Paris 1958ss.; H. BRAUN, Qumzran und das NT, 2 voll.,
Tiibingen 1966; M. DELCOR (a cura di), Qumrin. Sa piété, sa théologie et son milieu, Louvain
1978; K. E. GROZINGER et 4l., (a cura di), Qumran, Darmstadt 1981; G. VERMES, The Dead Sea
Scrolls. Qumran in Perspective, London 19822 '

§ 6.2 Sadducei: J. LE MOYNE, Les Sadducéens, Paris 1972.

§ 6.2 Zeloti: S. G. E. BRANDON, Jesus And the Zealots: A Study of the Political Factor in Pri-
mitive Christianity, Manchester 1967; M. HENGEL, Die Zeloten. Untersuchungen zur jidischen
Freibeitsbewegung in der Zeit von Herodes bis 70 n. Chr., Leiden/Kéln 1961; R. A. HORSLEY, Je-
sus And the Spiral of Violence. Popular Jewish Resistance in Roman Palestine, San Francisco 1987;
G. Jossa, Giudei, pagani e cristiani, Napoli 1977, 11-80.

§ 6.3: Y. AMIR, Die hellenistische Gestalt des Judentums bei Philo von Alexandrien, Neukir-
chen 1983; S. P. BROCK, Bibeliibersetzungen 1, 2. Die Ubersetzungen des Alten Testaments in Grie-
chische, in TRE 6 (1980), 163-172; J. COLLINS, Between Athens And Jerusalem. Jewish Identity in
the Hellenistic Diaspora, New York 1983; U. FISCHER, Eschatologie und Jenseitserwartungen im
bellenistischen Diasporajudentum, Berlin 1978; M. HENGEL, Juden, Griechen und Barbaren. Aspek-
te der Hellenisierung des Judentums in vorchristlicher Zeit, Stuttgart 1976; M. HENGEL, Proseuche
und Synagoge. Jidische Gemeinde, Gotteshaus und Gottesdienst in der Diaspora und in Palistina,
in G. Jeremias — H. W. Kuhn - H. Stegemann (a cura di), Tradition und Glaube, Géttingen 1971,
157-184; K. HRUBY, Die Synagoge. Geschichtliche Entwicklung einer Institution, Zirich 1971;
R. KUNTZMANN - J. SCHLOSSER, Etudes sur le Judaisme bellénistique, Paris 1984; P. LAMARCHE,
La Septante, in C. Mondésert (a cura di), Le monde grec ancien et la Bible, Paris 1984, 19-35;
H. A. WoLFsON, Philo, 2 voll., 1947, rist. Cambridge 1968.

§ 6.4: S. BENKO, The Edict of Claudius of A. D. 49, in ThZ 25 (1969), 406-418; A. M. RABEL-
LO, The Legal Condition of the Jews in the Roman Empire, in ANRW II 13, 1980, 662-762



62 I1. Gli inizi della Chiesa e la sua diffusione nei primi tre secoli

§ 7. Gesu di Nazaret e il suo proselitismo escatologico

Fonti: scritti neotestamentari.
Bibliografia: commenti al NT.

1. La vita Ji Gesu

La storia della Chiesa affonda le sue radici in Gesu di Nazaret, di cui gli
scritti neotestamentari descrivono dettagliatamente vita e azione. La ricerca sul-
la vita di Gest ¢ tutta basata su queste prime notizie riguardanti il cristianesimo.
Queste notizie, tuttavia, sono di natura particolare. Cio che esse offrono non &
semplice relazione storica, ma testimonianza della fede al servizio dell’annuncio
e della costruzione della comunita. Cid che i vangeli offrono alla storia & inoltre
gia storia interpretata, in cui il «Gest che annuncia» ¢ inscindibilmente un
tutt’uno con il «Cristo annunciato». Cid non consente di ricostruire una bio-
grafia nel senso pitl esatto del termine.

Gesti di Nazaret nacque negli anni 6-4 prima del nostro computo cronologi-
co. Luca (3,1) fa entrare in scena Giovanni Battista «nell’anno decimoquinto del-
I'impero di Tiberio Cesare», cioé nel 25/26 (o 28/29). Proprio con la predicazio-
ne del Battista e il battesimo ricevuto da lui i vangeli fanno coincidere I'inizio del-
I’azione pubblica di Gest (Mt 3,13-17; Mc 1,9-11; L¢ 3,21; Gv 1,32-34). Non ci
€ noto per quanto tempo il Battista avesse predicato prima che Gesu lo incon-
trasse. Il rapporto tra Ges e il Battista e la sua cerchia rimane incerto, e neppu-
re sappiamo con certezza quanto a lungo Gest si aggirasse qua e la predicando:
i sinottici danno notizia di una sola Pasqua, mentre Giovanni parla di tre feste di
Pasqua vissute da Gesti nel corso della sua vita pubblica (G 2,13.23; 6,4; 11,55).

Secondo il racconto di tutti e quattro i vangeli Gest fu crocifisso un venerdi
che coincideva con 'inizio della festa di Pasqua; ma Giovanni parla della vigilia
della festa di Pasqua (13,1; 19,31), quindi del 14 di Nisan, mentre i sinottici par-
lano della stessa festa di Pasqua (M? 26,17; Mc 14,12; Lc 22,7), cioe del 15 di Ni-
san. Se si tiene conto delle indicazioni ricavabili dall'intero NT circa I'inizio del-
I’azione pubblica di Gest (Lc 3,1ss.; Gv 2,20), la conversione e la biografia di
Paolo, ed anche il concilio degli apostoli (cf § 9,2), e si mettono a confronto que-
ste indicazioni con i dati storicamente conosciuti (Pilato fu governatore negli an-
ni 26-36; Caifa fu sommo sacerdote tra il 18 e il 36, Gallione proconsole di Co-
rinto nel 51/52), & possibile stabilire il 7/8 aprile del 30 (o del 31) come giorno
della morte. Ma vi sono anche altri tentativi di datazione (tra il 27 e, al pit tar-

di, il 35).
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2. La predicazione di Gesu

Al centro dell’azione di Gesu c’¢ I'annuncio del regno di Dio. Il tema in
quanto tale risulta familiare fin dalla Profezia successiva all’esilio. Nuova ¢ la
promessa della vicinanza immediata, anzi della presenza del regno di Dio: «Il
tempo & compiuto e il regno di Dio & vicino» (Mc 1,15 par.). La predicazione di
Giovanni Battista nella prospettiva del Giudizio aveva posto tutto Israele (non
soltanto il mondo ellenistico-pagano) ancora in contrasto con il regno di Dio.

Gest interviene proclamando che nella sua parola e nella sua azione il regno
di Dio & ormai imminente: esso si rende presente nelle guarigioni dei malati e
nella cacciata dei demoni (Lc 7,22ss. par.; cf il ragionamento espresso in Lc
11,20), nella sua predicazione, in particolare nelle parabole (Mc 4,30-32ss. par.;
Lc 13,18ss. pat.; Mt 13,44.45ss. par), nell’annunciare la bonta e la disponibilita
di Dio al perdono, che ¢& tangibile nella concreta attenzione rivolta da Gesti ai
pubblicani e ai peccatori (Mc 2,25-17 par.; Lc 15,4-7), nella pienezza dei poteri
con cui egli, anche contro gli scribi, spiega ed osserva la Legge (Mc 7,1-23 par.;
Gv 8,1-11; Mc 2,23-28), ed anche, elemento non ultimo, nel modo in cui egli si
rivolge a Dio chiamandolo « Abba», instaurando cosi con lui un nuovo rappot-
to (Mc 14,36; Mt 6,9-13 par.; Lc 10,21).

3. I discepoli di Gesu

Gesu, che visse all’interno della comunita giudaica e ne riconobbe fonda-
mentalmente la legge, il culto e la pieta, raduno attorno a sé dei propri seguaci:
persone che nella parola e nell’azione di Gesu ritennero vicino il regno di Dio e
concretizzarono questa convinzione proprio mettendosi al seguito di Gest. La
sequela fu intesa in parte alla lettera: alcuni condivisero con Gesti I'incertezza di
un’esistenza itinerante (M¢ 16,24 par.; 19,16-22 pat.); altri rimasero nel loro abi-
tuale ambiente di vita e realizzarono la vicinanza del regno di Dio nelle condi-
zioni offerte dalla situazione territoriale della Palestina (cf I'accoglienza di Gesti
nella casa di Pietro, Mt 8,14; nella casa di Maria e Marta, Lc 10,38ss.; nella casa
di Simone il lebbroso, Mc 14,3ss:, certe situazioni, come in Mc 13,14ss.; M¢
17,24ss.; Mc 10,2ss., 10,13ss., presuppongono addirittura delle « comunita loca-
li»). Il proselitismo di Gest, particolarmente rivolto alla cosiddetta gente pove-
ra, fece presa in due correnti, quella di un radicalismo inquieto con motivazioni
escatologiche, e quella di chi intendeva aderire in maniera stabile a Gest. Ma tut-
ti erano convinti che Dio avesse gia ricostituito tra loro il suo regno definitivo (cf
Mt 12,46-50 par.; 18,1-4 par.; 20,24-28 par. ecc.). Tra i seguaci di Gesu alcuni di-
scepoli sembrano essere stati privilegiati, sicuramente il gruppo di tre costituito
da Pietro, Giovanni e Giacomo suo fratello (Mz 17.1-9 par.; Mt Mt 26,36-46 par.)
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e forse anche la « cerchia dei dodici» (M 10,1-4 par.; cf § 8). Non irrilevante era
il numero delle donne al seguito di Gesu, alcune delle quali vengono indicate con
il loro nome (Mc 15,40-41; Lc 8,1-3). La tradizione neotestamentaria c’informa
di alcune donne che accompagnarono fedelmente Gesu nella crocifissione e nel-
la deposizione e che furono prime testimoni del sepolcro vuoto.

I vangeli non lasciano dubbi sul fatto che Gesti incontro con il suo messaggio
delle resistenze. Le tensioni, che avevano le loro radici in differenti attese messia-
niche, ma debbono essere viste anche in connessione con l'inquieta situazione
della Palestina di quel tempo (cf § 6), condussero infine alla crocifissione di Ge-
st di Nazaret. Sembro che questa fine violenta del profeta escatologico ne avesse
determinato un definitivo fallimento. Le speranze e le aspettative dei suoi segua-
ci rimanevano disattese; il suo proselitismo sembro essere giunto alla sua fine.

4. Scritti apocrifi

Clavis Apocrypborum, cf § 3,1a

J- JEREMIAS ~ O. HOF1US, Unbekannte Jesusworte, Giitersloh 1965% A. RESCH, Agrapha. Aufierca-
nonische Schriftfragmente, t c, 1906 rist. 1967 (bibl.) (TU 15,3.4); R. J. HOFFMANN, Jesus
Outside the Gospels, trad. ingl., New York 1984,

Apocrifi neotestamentari: W. SCHNEEMELCHER, trad. ted., 2 voll., Tiibingen 1987/1989’, cf anche § 10.

Vangelo di Filippo: W. TILL, t trad. ted., 1963 (PTS 2). '

Vangelo di Tommaso: J. LEIPOLDT, t trad. ted., 1967 (TU 101).

Giuseppe Flavio: cf bibl. ai §§ 5-17.

Le testimonianze neotestamentarie sulla vita di Gesu vengono appena am-
pliate e arricchite da altre notizie contemporanee. Le parole del Signore (cosidd.
Agrapha) riferite qua e 1 in scritti apocrifi o nelle opere dei Padri della Chiesa
difficilmente possono essere ritenute storiche. Completamente falso & lo scam-
bio epistolare tra il principe Abgar di Edessa e Gest (Eusebio, H. E. 113). Non
molto valore hanno le celebri notizie fornite da scrittori giudei e romani: Giu-
seppe Flavio, Ant., XX 9,1 (Ant. XVIII 3,3 & certamente nelle formulazioni de-
terminanti su Gesu un’interpolazaione cristiana); Svetonio, Vita Claud. 25 ,4; Ta-
cito, Ann. XV 44 e Plinio il Giovane, Ep. X 96. Se si esclude la testimonianza
per D'esistenza storica di Gesu, essi non portano alcunché di nuovo e rivelano
con le loro notizie gia I'impronta di una storia influenzata dal cristianesimo.

Sul finire del IT sec. si ridestd un vivace interesse per la vita di Gest, che si concentro sulla
sua infanzia e sui suoi parenti per integrare le notizie sulla sua azione e sulla sua Passione. Lette-
rariamente questo interesse si concretizzd nei vangeli apocrifi dell’infanzia ( protovangelo di Gia-
como, leggende intorno all'infanzia di Gesu contenute nel Vangelo di Tommaso) e in altri scritti
apocrifi. Le informazioni non sono utilizzabili per una ricostruzione della vita, ma risultano pre-
ziose per conoscere la teologia e la pieta del loro tempo. Questi scritti produssero come effetto il
formarsi di altre leggende (vita di Maria) e influenzarono durevolmente l’arte cristiana.
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§ 8. Gli inizi della Chiesa

Fonti: scritti neotestamentari.

1. La fede nel Risorto

Lavvenimento determinante per la nuova comunita dei credenti in Cristo fu
Pesperienza del Signore risorto nelle sue apparizioni (M# 28,16-20; Mc 16,1-18;



66 I1. Gli inizi della Chiesa e la sua diffusione nei primi tre secoli

Lc 24; cf At 1,3; Gv 20-21). Grazie a questa esperienza essi compresero in ma-
niera nuova la missione di Gesu; essi videro mantenuta la sua promessa e tor-
narono a Gerusalemme per aspettarvi il sollecito ritorno del Signore. L'evento
della Pentecoste, la discesa dello Spirito promesso per la fine dei tempi, diven-
ne elemento essenziale per 'annuncio del Cristo, del Risorto. Personalita di pri-
mo piano divenne Pietro, che radund nuovamente attorno a sé la cerchia dei do-
dici (cf Az 1,13.26; 2,14). «Dio lo ha risuscitato dai morti» (R»z 10,9; cf Rmz
1,4). Questa fede fu vista dai credenti in Cristo dopo la Pasqua in una continuita
con la loro antica fede: essi ritennero che tutto fosse accaduto «secondo le Scrit-
ture »; non si separarono, cosi, dal giudaismo e dalla Sacra Scrittura. La loro
concezione del mondo e della storia, la loro attesa della fine del mondo, della ri-
surrezione dei morti, del giudizio e del regno di Dio, conservarono un’impron-
ta giudaica. Ma la fede ricevette un nuovo fondamento: Gest Cristo, in cui Dio
aveva mantenuto le promesse fatte al suo popolo.

2. Una setta giudaico-messianica

Questo cherigma originario era in completa sintonia con Israele e il suo oriz-
zonte di vita e di pensiero. Il fatto che Gesi avesse localizzato la sua mediazio-
ne salvifica soltanto in Israele determino il carattere anche della prima predica-
zione cristiana subito dopo la Pasqua. Le prime comunita cristiane furono co-
munitd-giudaiche, probabilmente in Galilea (qui vengono localizzate da Marco
e Matteo le apparizioni del Risorto), dove era ancora vivo il ricordo della vita e
dell’azione di Gesu. I primi capitoli degli Atti degli Apostoli informano poi, in
forma stilizzata, sulla comunita di Gerusalemme. Elemento costitutivo per que-
sta comunita fu notoriamente, all’inizio, la cerchia dei dodici (elezione supple-
tiva di Mattia, A¢ 1,15-26), ma la sua ulteriore funzione pratica non viene chia-
rita. Paolo menziona in occasione del suo primo soggiorno a Gerusalemme gli
apostoli o i «Dodici», con a capo Cefa e Giacomo fratello del Signore (Ga/
1,18ss.; 1 Cor 15,5.7). Una loro azione comune appare solo in Az 6,2. Alla cer-
chia dei dodici sembra essere stata attribuita inizialmente, nel contesto del sim-
bolismo escatologico d’Israele, una significativa funzione che non si doveva pro-
lungare. Dopo Mattia non ci furono pi altre elezioni suppletive. Nel corso del-
la sua seconda visita a Gerusalemme (48/49?) Paolo venne ad un accomoda-
mento con le tre « colonne» Giacomo, Cefa e Giovanni in quanto costituivano
il gruppo dirigente (Gal 2,9). La storia degli apostoli menziona nel suo raccon-
to parallelo, accanto agli apostoli, gli anziani (presbyteror; At 15,2.4.6.22ss; cf
16,4; 11,30; in 21,18 soltanto Giacomo e gli anziani).

I credenti sperimentarono fenomeni spirituali che fecero riconoscere la loro
comunita in una prospettiva escatologica di salvezza (At 1,17.18). Si era accolti
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attraverso il battesimo (Mz 28,19; Mc 16,16; 1 Cor 14-16). Nel proprio modo
d’intendersi, la comunita primitiva fu incline a far propri gli attributi d’Israele,
ricollegandosi con le parole di Gest circa il suo compito di raccogliere «le pe-
core perdute d’Israele » (cf M¢ 10,6; 15,24; Lc 19,10; Mc 6,34). Essi chiamarono
se stessi « assemblea/comunita » o « comunita di Gesu Cristo », ed anche «san-
ti» (1 Cor 14,34; Rm 15,26; 8,28; 2 Cor 9,12, ecc.) o «eletti». L'autore degli At-
ti degli Apostoli li rappresenta come comunit ideale: essi erano un cuore solo
e un’anima sola ed avevano tutto in comune (At 2,44-45; 4,32-35). Dietro que-
sto loro atteggiamento si potrebbe supporre non tanto un «protocomunismo»
cristiano, quanto invece un’organizzazione economica alle prese con il compito
di prestare assistenza ai credenti che affluivano dall’esterno nella piccola comu-
nitd di Gerusalemme.

Gli Atti degli Apostoli fanno intravvedere dei rapporti tesi con le autorita
giudaiche. Ma le notizie sono difficilmente riconducibili 2 un comune denomi-
natore (cf At 4,1-22; 8,1-4; 9,23ss., ecc.). Senza dubbio la comunita primitiva ri-
scosse con la sua predicazione messianica un rapido successo, anche se le cifre
(At 2,41; 4,4; 5,14; 6,7; 21,20) non possono essere usate come un vero materia-
le statistico. Gerusalemme deve aver avuto allora circa 25-30.000 abitanti; se-
condo gli Atti degli Apostoli (4,4), quindi, i cristiani avrebbero costituito un
quinto/sesto della popolazione.

3. Controversie e dispersione della comunita primitiva

At 6 segna un’importante svolta nella storia della comunita primitiva (certa-
mente prima del 32/34), legata al malcontento suscitato dall’insufficiente assi-
stenza prestata alle «vedove degli ellenisti». Gli ellenisti erano Ebrei di lingua
greca che in Gerusalemme avevano delle proprie sinagoghe. La fede in Gest
Cristo era stata accolta anche in mezzo a loro. Dietro la controversia sull’assi-
stenza alle vedove c’erano delle tensioni tra questi ellenisti e gli Ebrei cristiani.
La controversia venne appianata con una distribuzione d’incarichi; sette uomi-
ni si videro affidata la responsabilita per i cristiani ellenisti, una responsabilita
che si estese oltre il semplice controllo del sostentamento economico.

Luccisione di Stefano (tra il 32 e il 34) condusse a «una persecuzione con-
tro la Chiesa di Gerusalemme » (At 8,1). Essa fu sicuramente limitata al gruppo
ellenistico e probabilmente ai suoi capi di primo piano. « Quelli perd che erano
stati dispersi andavano per il paese e diffondevano la parola di Dio» (A# 8,4).
Viene espressamente nominato Filippo, che predico in Samaria e pit tardi con-
dusse I'Etiope alla fede (Az 8,26-39). Con la missione in Samaria e la conversio-
ne dell’Etiope viene annunciata la missione tra i pagani.

Secondo A¢ 11,19 alcuni dei « dispersi» arrivarono anche ad Antiochia, do-
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ve viveva una forte comunita giudaica (Giuseppe Flavio, Bell. Iud. VII 43-45).
Attraverso i giudei la buona novella fu comunicata anche ai Greci (A#11,20; Gal/
2,11-14), cid che rappresentd la costruzione di un’importante base per la mis-
sione tra i pagani. La comunita di questa grande citta, formata di Ebrei e paga-
ni, rimase un centro di missione nel I sec. La sua particolarita venne ricono-
sciuta anche dall’ambiente non cristiano. Qui per la prima volta i discepoli fu-
rono chiamati « cristiani» (A¢ 11,26); gli Atti degli Apostoli (24,5) riportano an-
che ’altra denominazione molto diffusa di «setta dei Nazirei».

La comunita primitiva di Gerusalemme passo da questo momento, negli At-
ti degli Apostoli, in seconda linea. Le basi della Chiesa erano ormai gettate; la
missione comincid a oltrepassare intenzionalmente i confini d’Israele e a rivol-
gersi a tutti gli uomini. Da Gerusalemme viene ancora comunicata la morte del-
lapostolo Giacomo, fatto uccidere dal re Erode Agr1ppa (41-44), mentre falli
I’azione contro Pietro, che riusci a sfuggire e «s’incammind verso un altro luo-
go» (At 12,3-17). In questo tempo nella comunita primitiva di Gerusalemme
era divenuto uomo di primo piano Giacomo, fratello del Signore.

Bibliografia § 8: K. BERGER, Volksversammlung und Gemeinde Gottes. Zu den Anfingen der
christlichen Verwendung von « ekklesia», in ZThK 73 (1976), 167-207; K. BERGER, Kirche 1L
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§ 9. Paolo e la decisione
per luniversalita della missione

Fonti: Lettere di Paolo e scritti neotestamentari.

1. La vocazione di Paolo

Paolo/Saulo era originario di Tarso in Cilicia (A# 21,39). Egli era cittadino di
questa citta e, secondo A# 22,28, anche cittadino romano (cf Az 16,37-38; 23,27).
Apparteneva idealmente al giudaismo ellenistico, di cui aveva assimilato la teolo-
gia. All'interno dei raggruppamenti giudaici apparteneva ai farisei. Se veramente
avesse studiato a Gerusalemme alla scuola di Gamaliele (Af 22,3) & oggetto di di-
scussione. Stando alle sue parole, egli, che conosceva bene il messaggio cristiano
nella sua sostanza, aveva « perseguitato fieramente la Chiesa di Dio» (Gal 1,13; Fil
3.6; At 8,1-3). Nel mezzo della persecuzione egli trovo la via per arrivare alla fede
in Ciristo, perché Dio si compiacque di rivelargli suo Figlio (Gal 1,15ss.; cf At 9).
Secondo At 9,10ss., Anania lo introdusse nella comunita di Damasco e lo battezzd
(A2 9,18). Nella testimonianza che egli da di se stesso in Gal 1, Paolo insiste nel di-
chiarare di aver riconosciuto Cristo come Messia e Figlio di Dio per sua diretta ri-
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velazione, grazie alla quale egli aveva compreso il messaggio di Cristo come unica
salvezza per il suo popolo, come compimento di tutte le sue speranze.

Sembra che Paolo abbia cominciato la sua attivita missionaria subito dopo
la sua conversione, tra il 32 e il 34 (i tentativi di datazione oscillano tra il 30/31
e il 35); egli si reco in « Arabia», nella terra dei Nabatei, a sud di Damasco (Gal/
1,17). Soltanto dopo tre anni ando a Gerusalemme, dove conobbe Pietro e Gia-
como (Gal 1,18-19). Negli anni successivi annunzio la fede in Siria e Cilicia (Ga/
2,1; cf Az 11,25-30). In questo tempo trovd appoggio nella comunita di Antio-
chia (Barnaba). Aveva intanto scoperto, come sua specifica missione, quella di
portare il Vangelo ai pagani. Non fu egli il primo a farlo, ma fu il primo a rico-
noscere I'universalita del messaggio di salvezza in tutta la sua importanza deci-
siva e a porre dei limiti al modo in cui precedentemente s’intendeva la salvezza
da parte d’ Israele (Lettera ai Romani). Ma cid doveva condurre a discussioni in
seno alla Chiesa.

2. Il Vangelo non soggetto alla Legge

La controversia si accese sulla questione se i pagani che si convertivano al
cristianesimo potessero rinunciare alla circoncisione e all’osservanza della Leg-
ge. E legittima la missione tra i pagani gia praticata nel senso di non rendere ob-
bligatoria ’osservanza della Legge? E vale la «la liberta dalla Legge » anche per
i giudei convertiti? La risposta, data dal cosiddetto Concilio degli Apostoli at-
torno al 48/49 (le datazioni oscillano tra il 43 e il 50), non sembra essere stata
unanime: A¢ 15 e Gal 2 riferiscono notizie differenti. Storicamente piti attendi-
bile poté essere la notizia di Paolo: secondo Ga/ 2,1-10, le « colonne » di Geru-
salemme, cioé Giacomo, Cefa e Giovanni, confermarono il suo « Vangelo non
soggetto alla Legge ». Gli autorevoli personaggi a quanto pare non gli imposero
nulla (Gal 2,6), ma gli raccomandarono unicamente il sostegno materiale dei
«poveri» (Gal 2,10; cf la preoccupazione per la colletta in favore di Gerusa-
lemme: 1 Cor 16,1-4; R 15,26-28; 2 Cor 8-9).

Nel successivo «incidente di Antiochia» (Gal 2,11-14), Pietro, seguito
anche da Barnaba, assunse un diverso atteggiamento: evitd infatti di sedere a
tavola insieme ai cristiani di origine pagana, cid che provocd I’aperta protesta
di Paolo, il quale vide nell’osservanza delle norme veterotestamentarie ri-
guardo ai cibi un pericolo per il suo Vangelo non soggetto alla Legge. Luca
passa sotto silenzio la discussione e collega il concilio degli apostoli con il de-
creto apostolico, che probabilmente rappresenta un compromesso raggiunto
a Gerusalemme dopo il conflitto d’Antiochia (A# 15,1-30), secondo cui i pa-
gani convertiti al cristianesimo rimanevano liberi dalla circoncisione e dal-
'osservanza della Legge, ma dovevano astenersi dalle carni offerte agli idoli,
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dal sangue, dagli animali soffocati e dall’impudicizia (le cosiddette « clausole:
di Giacomo »).

Per Paolo questa decisione rappresentd certamente una sconfitta. In effetti,
in seguito non si parla piti, dopo Antiochia, di contatti o di una collaborazione
con Barnaba. Ma in linea di principio la missione tra i pagani fu riconosciuta
senza circoncisione e senza imposizioni troppo rigide da parte della Legge. D’al-
tra parte, i conservatori che volevano rimanere fedeli alla Legge si unirono pit
strettamente in un rigoroso gruppo giudeo-cristiano (cf § 28). Il rimprovero di
vivere alla maniera dei giudei, formulato contro di loro in Ga/ 2,14, non viene
pill passato sotto silenzio nella Chiesa antica.

3. L’azione missionaria e ’ordinamento delle comunita

Paolo pretese d’ora innanzi mano libera per la sua missione e annuncid il
suo « Vangelo » con infaticabile impegno. La sua attivita missionaria si estese
innanzitutto all’Asia Minore e alla Grecia. Un « primo viaggio missionario »
(tra il 35 e il 49) ’aveva condotto a Cipro e nel sud dell’Asia Minore. Un «se-
condo viaggio missionario» appartiene certamente agli anni 49/50-51 (pro-
babilmente anche 51-53?) e lo portd attraverso la Siria e I’Asia Minore nelle
citta della Grecia (Filippi, Tessalonica, Atene e Corinto). Negli anni 52-55
(53-56? 54-57?) si trovd impegnato in un «terzo viaggio missionario»: di
nuovo in Asia Minore, con un pitt lungo soggiorno in Efeso, Macedonia e Co-
rinto. Probabilmente nel 56 (?), in ogni caso poco dopo la fine del viaggio, fu
arrestato a Gerusalemme e un anno o due pit tardi venne trasferito come
prigioniero a Roma. Egli rimase qui almeno due anni in un regime non rigo-
roso di detenzione che gli consentiva una certa liberta di movimento. Attor-
no al 60 (secondo il calcolo cronologico tra il 58 e il 63) subi il martirio a
Roma.

Nei circa trent’anni della sua attivita missionaria Paolo raccolse frutti sor-
prendenti. Nella sua predicazione egli volle equipararsi come apostolo ai primi
testimoni di Gesu e s'impegno per il Vangelo senza compromessi. Era solito ri-
manere in vivace contatto con le sue comunita e la preoccupazione che nutriva
per loro non 'abbandonava mai (2 Cor 11,28). Mentre andava costruendo que-
ste comunita e discutendo con avversari e varie correnti, egli sviluppo il suo
«Vangelo... ricevuto... per rivelazione» (Ga/ 1,12) in una prima ampia teolo-
gia, sorretta da un’approfondita cristologia e soteriologia.

Nelle comunita egli rispettava la libera azione dello Spirito. Ma questo Spi-
tito, secondo lui, metteva ordine (I Cor 14); e quando si rendeva necessario,
Paolo interveniva con tutta la sua energia per conservare tale ordine, mostran-
do il suo specifico impegno per il Vangelo a sostegno della sua autorita (2 Cor
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10-11). Lo Spirito, affermava Paolo, distribuiva a ciascuno determinati carismi,
attraverso i quali tutti i membri della comunita, uomini e donne (cf I'elenco dei
saluti in Rz 16), davano il loro contributo a vantaggio di tutti e per il bene del-
I’'unico corpo (1 Cor 12,4-30), sia nella comune attivita, sia nell’azione missio-
naria. Paolo elenca il linguaggio della sapienza e, uno dopo Ialtro, il ruolo di
maestro, il potere di operare guarigioni e miracoli, il dono della profezia, il do-
no delle lingue e della loro interpretazione, la capacita di assistere e di gover-
nare. In primo luogo, secondo Paolo, c’erano gli apostoli, i profeti e i maestri
(1 Cor 12,28). Altrove nomina i « preposti nel Signore » che si prendono cura
degli altri (1 Ts 5,12), che hanno funzioni di guida (1 Cor 12,28), gli episkopoi
e diakonoi (Fil 1,1), che costituiscono la « primizia» (1 Cor 16,15). La delimi-
tazione e il reciproco coordinamento di questi incarichi nelle varie comunita
non appaiono con molta chiarezza. Fino a questo momento non si erano anco-
ra formati, evidentemente, degli uffici stabili. E quindi I’elaborazione di una
specifica teologia degli uffici da parte di Paolo risulta quanto mai importante
proprio per il fondamento cristologico, ecclesiologico e pneumatologico dato
ai carismi.

Con la prigionia romana si esauriscono le notizie sicure su Paolo. La sua at-
tivita missionaria-teologica prosegui in quelle lettere neotestamentarie che por-
tano il suo nome e rappresentano lo sviluppo della sua teologia. Il ricordo della
sua vita e della sua morte si riflette gia nella cosiddetta I Lettera di Clemente
(5,7): Paolo vi viene considerato come il missionario universale che sarebbe ar-
rivato fino ai confini dell’occidente (cf R# 15,24), avrebbe conservato la pa-
zienza anche nelle sue manifestazioni di zelo e nei conflitti, e avrebbe reso testi-
monianza davanti ai potenti. Tra le righe di questa lettera si & voluto leggere un
accenno al martirio dell’apostolo, sul quale soltanto gli Atti apocrifi degli Apo-
stoli della fine del II sec. seppero dire qualcosa di pitt preciso. Da questo mo-
mento si parla della sua tomba a Roma, sulla strada che conduce a Ostia (Euse-
bio, H. E. 25,7).

Prospetto cronologico: Gesu e la comunita primitiva

Intorno al 4/6 a.C. Nascita di Gest

30/31 (?) Morte di Gest

prima del 32/34 Controversia a Gerusalemme sull’assistenza alle vedove degli ellenisti
intorno al 32/34 Uccisione di Stefano

32/33 (?) Conversione di Paolo (?)

intorno al 35 Prima visita di Paolo a Gerusalemme

trail 35 e il 49 Primo viaggio missionario di Paolo (Cipro, sud dell’Asia Minore)
48/49? Seconda visita di Paolo a Gerusalemme; cosiddetto Concilio degli

Apostoli
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tra il 49/50 e il 52 Secondo viaggio missionario di Paolo (Siria, Asia Minore, Grecia, Co-
rinto)

51/52 Gallione proconsole a Corinto

52-55 Terzo viaggio missionario di Paolo (Asia Minore, Efeso)

56 (?) Arresto di Paolo a Gerusalemme

57 (?) Trasferimento di Paolo a Roma intorno al 60 Morte di Paolo.
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§ 10. Linteresse per gli apostoli
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1. Pietro

Simon Pietro, originario di Cafarnao (Mc 1,29), era pescatore e sposato
(Mc 1,30). Secondo Mc 1,16-18 patr., egli e il fratello Andrea furono i primi di-
scepoli ad essere chiamati da Gesu (cf Gv 1,42). Delle apparizioni di Gesu ri-
sorto proprio a lui, secondo Paolo, fu riservata la prima (1 Cor 15,5; ma cf la
diversa tradizione testimoniata da Mc 16,6-7 par.; Gv 20,11-18). Dopo la Pa-
squa egli radunod nuovamente la comunita che si era formata attorno a Gesu.
In Gerusalemme egli apparve fin dall’inizio come 'uvomo pit importante (A#
1-11) e fu considerato tra le «colonne» della comunita primitiva (Ga/ 2,9). La
persecuzione scatenata da Erode Agrippa lo costrinse a fuggire da Gerusa-
lemme (A# 12,7). Secondo At 15, tuttavia, egli si trova nuovamente qui, per
poi abbandonare definitivamente la citta santa. Non ci viene riferito dove si sia
recato in seguito. Antiochia sembra avere a suo favore alcuni argomenti (Ga/
2,11-14); ma accanto a questa cittd possono essere menzionati tutti i luoghi nei
quali si svilupparono particolari tradizioni legate a Pietro: M¢ 16, 13-20
(Cesarea di Filippo); Gv 21,15-19 (Galilea); 1 Cor 1,12 (Corinto). Verso la fi-
ne del primo secolo si afferma la tradizione dell’attivita svolta da Pietro a
Roma e del martirio da lui subito in questa citta. A dire il vero, non esistono a
favore di questa tradizione testimonianze univoche, ma vi sono certamente im-
portanti indizi che fanno collocare attorno al 100 la convinzione del soggior-
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no di Pietro e del suo martirio a Roma. Come accenni a un martirio vengono-
interpretati Gv 13,36; 21,18 ¢ 2 Pt 1,14.

La Prima lettera di Pietro deve essere stata scritta in Babilonia (nome dietro il quale si na-
sconde Roma). I’anonimo autore avvalora con essa la convinzione del soggiorno romano di Pietro.

La I Lettera di Clemente (5,3-4) parla della «testimonianza data» da Pietro in Roma. La lettera
sembra collegare la sua morte violenta con la persecuzione neroniana. Ignazio, Ad Rom. 4,3, mette
Pietro e Paolo in connessione con la comunita romana e sembra anche additare in essi dei martiri.

L’ Ascensione di Isaia (4,3): in termini profetici viene predetto a «uno dei dodici» il martirio
a Roma sotto Nerone. Agli stessi anni (prima del 150) risale ' Apocalisse di Pietro. In un fram-
mento greco (che integra il cap. 14) viene predetta a Pietro la morte violenta «nella citta dell’oc-
cidente/della prostituzione» (dove si allude a Roma).

Come ulteriori argomenti possono essere addotti i famosi scavi condotti sotto
San Pietro negli anni 1940-1949. Nell’ampia necropoli sotto la basilica non si poté
trovare la sepoltura di Pietro, ma forse quel «trofeo dell’apostolo», che il prete
romano Gaio testimonia verso la fine del secondo sec. (Eusebio, H. E. II 25,6-7)
per offrire in tal modo qualcosa di piu rispetto al riferimento montanistico alle
tombe dei santi. Si tratta della pit antica testimonianza di una tomba di Pietro a
Roma. Da questo momento s’incontrano pill spesso menzioni del soggiorno e del
martirio dell’apostolo a Roma: Dionigi di Corinto, intorno al 170 (Eusebio, H. E.
II 25,8); Ireneo, intorno al 180/90 (Ady. haer. 111 3,1-3); Clemente d’Alessanderia,
intorno al 200 (Eusebio, H. E. II 15,2); Tertulliano, intorno al 200 (De praescr.
32,36; Scorpiace 15). Notizie dettagliate forniscono gli A## apocrifi di Pietro sulla
sua attivita e sulla sua morte nella capitale dell'Impero. Sulla tradizione della tom-
ba di Pietro sul colle Vaticano (e di quella di Paolo sulla via Ostiense) crea confu-
sione la notizia del cosiddetto Cronografo romano dell’anno 354, secondo cui la
memoria dei due apostoli venne celebrata nel 258 sulla Viz Appia (Basilica Apo-
stolorum, oggi San Sebastiano) [cf Chronographus Anni 354, X1 (Feriale Ecclesiae
Romanae), in MGH.AA 9,71). La concorrenza dei luoghi di memoria dei due
apostoli (sulla Via Appia non si pud ammettere la presenza della loro tomba) non
¢ stata chiarita, finora, in maniera univoca. Un importante sostegno trova la tradi-
zione romana nel fatto che in tutta I'antichita cristiana nessun’altra citta abbia ri-
vendicato per sé la tomba di Pietro né abbia posto in dubbio questa tradizione.

Nella Chiesa primitiva venne attribuita a Pietro, ritenuto discepolo predi-
letto, una notevole importanza. Due Lettere del NT portano il suo nome. Papia
di Gerapoli volle vedere in quello di Marco quasi un Vangelo di Pietro, poiché
Marco, in quanto «interprete di Pietro», avrebbe messo in iscritto quanto I’A-
postolo andava insegnando (Eusebio, H. E. III 39,15; cf II 15,1ss; VI 14,6). La
letteratura apocrifa del II sec. pretese spesso di presentare Pietro come autore
(Vangelo di Pietro, Apocalisse di Pietro); nella letteratura gnostica egli svolge un
ruolo importante, ma a dire il vero anche contraddittorio.

Infine, gli apocrifi Atti di Pietro fornirono dell’apostolo un’avvincente bio-
grafia.
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2. Lapostolo Giovanni

L'apostolo Giovanni appartenne, insieme a Simon Pietro e a suo fratello
Giacomo, al «gruppo dei tre» che tra i discepoli fu quello prediletto (M¢ 17,1
par.; 26,37 par.). Quando si tenne il « Concilio degli Apostoli», egli fu ritenuto
una delle «colonne» della comunita primitiva (Gal 2,9). Il successivo svolgi-
mento della sua vita non ha bisogno di ricostruzioni. Il suo nome rimane legato
ai suoi scritti neotestamentari, Ma gia la Chiesa antica conobbe la « questione
giovannea » circa il rapporto tra 'apostolo e 'autore o gli autori del Vangelo e
delle Lettere (Eusebio, H. E. III 39,5-6), una questione che finora non ha avuto
ancora una risposta univoca. A parte questo, la tradizione degli scritti giovannei
¢ legata a un’accettazione indipendente di notevole peso del primo cherigma
cristiano e fa vedere la « comunita giovannea» come un raggruppamento auto-
nomo gia alla fine del I secolo.

La biografia incompleta di Giovanni venne integrata da leggende edificanti
che trasferivano gli ultimi anni e la morte dell’apostolo ad Efeso (Policrate di
Efeso secondo Eusebio, H.E. III 31,3; Ireneo, Adv. haer. 11 22,5; 111 1,1;3,4) e
raccontavano singoli episodi (Clemente d’Alessandria, Quis dives salvetur 42;
Tertulliano, De praescr. 36,4). Gli atti apocrifi di Giovanni ebbero la pretesa di
fornire ampie informazioni sulla vita e sull’opera dell’apostolo. Nei circoli gno-
stici Giovanni fu tenuto in alta considerazione (Pistis Sophia 96) e vennero com-
posti particolari scritti attribuiti all’apostolo (Apokryphon di Giovanni; dialogo
tra Giovanni e Gesu).

3. Riferimenti tendenziosi agli apostoli

Notizie attendibili sugli altri membri della cerchia dei dodici non esistono.
Ma l'interesse nei loro confronti rimase vivo. Papia descrisse in termini sensa-
zionali, a continuazione di At 1,18, la fine di Giuda (Frammenti 3 Preuschen, cf
§ 37,7). Circoli gnostici vollero porre i loro scritti sotto il nome di apostoli e pro-
seguirono la letteratura pseudo-apostolica iniziata gia nel NT. Di tendenza anti-
gnostica, al contrario, & I'Epstula Apostolorum (intorno al 159, Egitto), che si fa
passare per lettera comune di undici apostoli (tra i quali Cefa sta per Pietro) a
tutta la Chiesa.

Quanto pid, nel corso del II sec., il termine « apostolo » o «apostolico » ven-
ne a identificarsi con il concetto di origine, acquistando in tal modo importan-
za normativa, tanto piu insistentemente si espresse il bisogno di rappresentare e
illustrare la vita e I'azione degli apostoli. Le loro figure divennero stilizzate in
quelle di missionari universali che annunciarono il Vangelo in tutto il mondo
(Atti di Tommaso 1; Rufino d’Aquileia, Expos. symb. 2) e fondarono Chiese do-
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vunque (Ireneo, Tertulliano, Ippolito). Con particolare ricchezza di dettagli gli
Atti apocrifi degli Apostoli ne raffigurarono la vita come annunciatori esemplari
del Vangelo e potenti taumaturghi, come eroi della vita cristiana. Si tratta di una
letteratura edificante e, in misura anche maggiore, tendenziosa, con cui si cercd
di legittimare determinate correnti teologiche (spesso gnostiche o affini allo
gnosticismo) e soprattutto ascetiche. In tal senso, questi scritti rappresentano
importanti testimonianze di una mentalita ampiamente diffusa nella Chiesa alla
fine del II sec. e all'inizio del III. Cio che successive leggende e I’arte cristiana
esprimono sugli apostoli risale a questi testi.

I pitt antichi A## apocrifi degli apostoli:
Atti di Andrea (ca. 150-200); Atti di Pietro (ca. 180-190); Atti di Paolo (ca. 185-195); Atti di
Tommaso (inizio del III sec.).
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Vaticano, 2 voll., Citta del Vaticano 1956; A. ARBEITER, Alt-St. Peter in Geschichte und Wissen-
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§ 11. La separazione dalla Sinagoga
Fonti: Giuseppe Flavio; cf § 6.

1. La guerra giudaico-romana

Le proteste del popolo giudaico contro gli occupanti romani si manifesta-
rono in sempre pil frequenti sollevazioni e movimenti rivoluzionari, special-
mente sotto i procuratori che governarono dopo la morte di Erode Agrippa (41-
44). Si ebbe cosi, al tempo del censimento sotto il governatore di Siria Quirino
(attorno al 7 d.C.), la sollevazione di Giuda di Gamala, detto il Galileo, men-
zionato in At 5,37 (cf anche Giuseppe Flavio, Bell. Iud. 11 433); Ant. XVIII 1,1;
XX5,2). Trail 40 e il 46 d.C. una sommossa venne provocata dal sedicente mes-
sia Teuda (anch’egli di Galilea, cf At 5,36; Giuseppe Flavio, A#nt. XX 5,1). Una
costante minaccia fu rappresentata dagli anni Cinquanta dal movimento clan-
destino dei sicari (da séca, un pugnale corto e curvo), che procedette attraverso
attentati contro occupanti romani, samaritani e « collaborazionisti» giudei (At
21,38; Giuseppe Flavio, Bell. Iud. 11 254). Rimane questione insoluta se essi co-
stituissero un gruppo all’'interno degli zeloti o fossero un movimento indipen-
dente.

A Cesarea si arrivo a conflitti suscitati dal gruppo giudaico della popolazio-
ne, che rivendicava i diritti di cittadinanza; persa la causa, i giudei fecero sfo-
ciare il loro dissenso in una situazione da guerra civile. Le spoliazioni perpetra-
te dal procuratore romano Gessio Floro (64-66), che secondo Giuseppe Flavio
(Bell. Iud. 11 293) non si trattenne neppure davanti al tesoro del Tempio, fecero
scatenare infine, nel 66, una sommossa che si estese fino a diventare un’aperta
sollevazione di popolo ed accese 'entusiasmo nazionale in tutta la Palestina. Gli
insorti ottennero la cessazione del sacrificio quotidiano per I'imperatore e riu-
scirono ad occupare la fortezza Antonia e il palazzo di Erode in Gerusalemme,
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come anche le fortezze di Masada, Machaerus (odierna Mkaur) e Gerico. Sotto
I'impressione dei successi, anche i circoli pitt prudenti delle famiglie sacerdota-
li dominanti, e tra gli altri anche il futuro storico Giuseppe Flavio, si disposero
a una guerra contro Roma. Ma si arresero subito dopo I'intervento di Vespasia-
no con tre legioni e si adoperarono contro il fanatismo degli insorti per arrivare
a un accomodamento con Roma. La guerra civile tra i gruppi giudaici e la ri-
conquista della Palestina da parte dei Romani si concentrarono ben presto sul-
la Giudea. Quando nel 69, dopo i prolungati disordini che seguirono la morte
di Nerone (68), Vespasiano divenne imperatore, la guerra fu proseguita da suo
figlio Tito. Nel 70, dopo un lungo e terribile assedio, i Romani conquistarono
Gerusalemme (Giuseppe Flavio, Bell. Iud. V-VI) e distrussero il Tempio. Il po-
polo giudaico veniva privato, in tal modo, del suo centro politico e religioso,
poiché senza il Tempio non fu pitl celebrato alcun sacrificio, il sommo sacerdo-
te non ebbe piti alcuna funzione, il sinedrio cesso di esistere.

Una nuova rivolta sotto Shim’6n Bar Kékhebha («figlio della stella», cf Nz
24,17, o, con interpretazione peggiorativa del nome, «figlio della menzogna »),
determinata da una reazione alle limitazioni imposte dall'imperatore Adriano al-
le pratiche religiose giudaiche negli anni 132-135, ebbe conseguenze anche peg-
giori: Adriano, dopo una sanguinosa repressione della rivolta, fece ricostruire
Gerusalemme come cittd pagana sotto il nome di Colonia Aelia Capitolina ed
edifico sul luogo del Tempio santuari dedicati agli déi. I giudei si videro proibi-
re 'accesso alla citta e ai suoi dintorni, la circoncisione e I'istruzione pubblica
per 'apprendimento della Torah.

2. Nuova organizzazione del giudaismo

La distruzione del Tempio costrinse i giudei a una riforma e a una riorga-
nizzazione. Il ruolo di guida fu assunto dai farisei (cf § 6,2). A Javne (Jamnia),
presso Giaffa, sorse attorno all’80 d. C. un nuovo centro spirituale e politico del
giudaismo, sostenuto dai farisei, il cui fondatore viene ritenuto rabbi Jochanan
ben Zakkai. I rabbini che vi studiavano e inseghavano cercarono di assicurare
I'unita e l'identita del popolo giudaico. Si costitui di nuovo il sinedrio, che at-
traverso trattative ottenne da Roma il riconoscimento ufficiale, come anche la
garanzia di uno status giuridico per la popolazione giudaica. La Palestina non
partecipo apertamente alle rivolte della diaspora (115-117).

La vita religiosa-cultuale ebbe un nuovo ordinamento: il servizio del tempio
e il culto sacrificale furono sostituiti dalla preghiera regolare dello Schenza Jisrael
e delle diciotto suppliche, dalle elemosine e dalla fedelta alla tradizione della ba-
lakbab, cioé della normativa che regolava la vita degli ebrei. Si cerco d’impedi-
re interpretazioni diverse della Legge, dichiarando valido soltanto I'insegna-
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mento della scuola di Hillel (che al tempo di Gesu era stata una scuola fra tan-
te). Se ne ebbe come conseguenza un rigido rifiuto di tutte le forme particolari
di giudaismo. Prima ancora della rivolta di Bar Kokhebha la scuola si trasferi in
Galilea. Qui, come anche in Babilonia, nacquero dopo la fine della guerra altre
scuole di scribi che inaugurarono I'epoca del giudaismo rabbinico.

Dalla fine del II sec. i testi della tradizione orale furono redatti dai cosiddetti maestri tan-
naiti [tanna, in aramaico & « colui che tramanda », #.d.1.]1 nella Mishnab [in ebraico « ripetizio-
ne, studio », insieme della tradizione normativa del giudaismo postbiblico, #.d.£.] . Dopo la fi-
ne di questo processo si ebbero nel III sec. i commenti dei maestri amorei [parola che significa
« parlanti, espositori », #.d.t.] della Mishnab, commenti che formarono la cosiddetta Ghemara
[che in aramaico significa appunto « complemento », #.d.t.]. Mishnab e Ghemari costituirono
il Talmud [che in ebraico significa « studio » della tradizione orale, 7.4.£.]. La redazione del Tal-
mud palestinese fu conclusa all’inizio del V sec., quella del Talmud babilonese terming tra il VI
e il VII sec.

3. La fine del giudeo-cristianesimo in Palestina

Per i cristiani di Palestina una partecipazione alle rivolte contro gli occupan-
ti romani non era possibile, perché queste rivolte erano certamente sostenute da
movimenti messianici. Secondo Eusebio (H. E. III 5), la comunita primitiva ab-
bandond Gerusalemme ancor prima dell’inizio della guerra (66 d.C.) e si stabili
a Pella (di Perea), a oriente del Giordano. Probabilmente una parte dei suoi
membiri ritornd a Gerusalemme, ma, al pit tardi dal tempo della rivolta di Bar
Kékhebha, Gerusalemme rimase preclusa anche ai giudeo-cristiani. La comunita
primitiva di Gerusalemme perse in ogni caso la precedente importanza. Cosi, a
seguito della guerra giudaico-romana, giudei e cristiani vennero a trovarsi nello
stesso tempo in una situazione analoga; le autorita fino ad allora riconosciute era-
no scomparse. Le comuniti furono costrette a riorganizzarsi, cid che fu accom-
pagnato da un processo di reciproca delimitazione. Il conflitto, che aveva gia as-
sunto toni accesi con la decisione anche delle « colonne » di Gerusalemme circa
la possibilita di un Vangelo non soggetto alla Legge, s’inaspri a partire dal 70 d.C.

Verso la fine del I sec., con listituzione della preghiera delle diciotto sup-
pliche da parte del nuovo sinedrio, venne inserita come XII supplica una for-
mula di maledizione contro i rinnegati (birgat haminim): «[...] essi possano mo-
rire in un momento, essere cancellati dal libro della vita [...]1». Tra i minim era-
no annoverati anche i cristiani.

Nei Vangeli questa esperienza di espulsione dalla sinagoga trovo gia una sua
proiezione al tempo di Gesu (cf Mt 10,17 par.; Gv 12,42; 16,1-4). Linterpreta-
zione della Legge divenne punto centrale di conflitto, che rese impossibile il dia-
logo tra il giudaismo rabbinico e le comunita giudeo-cristiane. Tuttavia, il di-
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stacco completo della Chiesa dalla Sinagoga deve essere inteso come un proces-
so di lunga durata.

Le comunita giudeo-cristiane finirono col diventare geograficamente e poli-
ticamente isolate e sopravvissero, sempre piu staccate dai gentili convertiti al cri-
stianesimo, nei raggruppamenti del cosiddetto giudeo-cristianesimo eterodosso

(cf § 28).

4, Allontanamento e separazione tra Chiesa e Sinagoga

11 culto e la preghiera rappresentarono il punto in cui il distacco tra Chiesa
e giudaismo si manifestd in maniera particolare. I cristiani avevano incluso nel-
I'invocazione all’'unico Dio anche Gesu Ciristo, il Crocifisso e Risorto, presenta-
to addirittura come il Migliore. Cid non poteva non essere di scandalo per i cu-
stodi dell’identita d’Israele. Il rifiuto ostile da parte della Sinagoga fece progre-
dire a sua volta il processo di formazione della Chiesa. In questo, tuttavia, le co-
munita cristiane presero molti elementi dalla Sinagoga: liturgia e pieta, ordina-
mento della comunita e pratica religiosa conservarono un carattere veterotesta-
mentario-sinagogale. La Didaché testimonia una cristianizzazione delle pratiche
dei giudei, anche se nello stesso tempo si debbono prendere le distanze dalle lo-
ro radici: « I vostri giorni di digiuno dovete osservarli non insieme agli ipocriti.
Essi digiunano infatti il Lunedi e il Giovedi, ma voi dovete digiunare il Merco-
ledi e il Venerdi» (Didaché 8,1). I conflitti continuano a riflettersi nelle discus-
sioni dei secoli successivi sulla data della Pasqua (cf § 25,4; § 68,3) o sull’inter-
pretazione della Bibbia.

I cristiani si richiamavano, come i giudei, alla Sacra Scrittura nella versione dei Settanta,
ma ne proponevano l'interpretazione sulla base della loro fede in Gest Cristo (2 Cor 3,14-16).
Essi si servivano, in questo, del metodo allegorico familiare sia a giudei che a pagani (cf Gal
4,24; 1 Cor 10,6 e altrove), e valorizzavano, come diversi gruppi del tardo giudaismo (per es. gli
esseni di Qumran), la struttura profetica dell’AT, ricorrendo allo schema « promessa-compi-
mento » (Lc 4,18-21; Mt 26,31-64; Gv 6,30-33 e altrove). Il tentativo della Lettera di Barnaba di
strappare completamente I’AT ai giudei e di renderlo un libro cristiano, rimase un caso isolato
estremo, come lo fu anche il rifiuto dell’AT da parte di gruppi gnostici e di Marcione. Si pud
seguire la controversia sulla corretta interpretazione dell’ Antico Testamento e delle sue profe-
zie attraverso tutta la storia dell’esegesi (cf Giustino, Dial. ¢. Tryph.; tutta la serie dei vari scrit-
ti Adversus Iudaeos; la preoccupazione dei teologi antiocheni circa il significato storico della
Scrittura, cf § 75).

Lallontanamento tra Chiesa e Sinagoga si evidenzia anche nella rinuncia a
un’azione missionaria tra i giudei e specialmente in un’aspra polemica anti-
giudaica nella letteratura cristiana antica. Tendenze antigiudaiche si trovano
gia negli scritti neotestamentari (1 Ts 2,15; Mt 27,25; Gv 8,44 e altrove). Il rim-
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provero qui formulato di « deicidio », cioé della colpa per la morte di Gesu, &
un topos costante che attraversa tutta 'antica letteratura cristiana e che da il
via a una fatale storia di comportamenti. Nasce un genere particolare di scrit-
ti Adversus Iudaeos (per es. Tertulliano, Agostino, Giovanni Crisostomo, Ps-
Gregorio di Nissa). Soltanto alcuni scrittori cristiani antichi rinunciano alla
polemica antigiudaica, esprimono la loro speranza per una redenzione d’I-
sraele o esortano alla preghiera per i giudei (Giustino, Dzal. 13,1; «Didasca-
lia» siriaca 21).

Prospetto cronologico: la storia giudaica

37-4 a.C. Erode il Grande
4a -39d.C. Erode Antipa, tetrarca di Galilea e Perea
4a.-6d.C. Archelao, etnarca di Giudea, Samaria e Idumea
6-145 Periodo delle rivolte antiromane
6-41 Giudea, provincia governata da procuratori
intorno al 7 Sollevazione di Giuda di Gamala
18-36 Caifa sommo sacerdote
26-36 Ponzio Pilato procuratore
38 Pogrom contro i giudei ad Alessandria
ca. 40 Morte di Filone d’Alessandria
41-44 Erode Agrippa I, re di Giudea
tra il 40 e il 46: disordini provocati da Teuda
44-50 Giudea, provincia governata da procuratori
49 Cacciata dei giudei da Roma
50-68 Erode Agrippa II, re di Calcide
Nasce il movimento clandestino dei sicari
62 Esecuzione capitale di Giacomo « fratello del Signore » e di altri
66-73 Prima guerra giudaica
70 Distruzione di Gerusalemme
73 Caduta di Masada
70-220 Epoca dei tannaiti
ca. 80 Fondazione della Scuola di Javne
115-117 Rivolte della diaspora
Tumulto dei giudei ad Alessandria
132-135 Rivolta giudaica: Bar K6khebha
Inizio del I sec.: termina la Mishnah
dal 220 Epoca degli amorei
362/363 Fallisce il progetto di ricostruzione del Tempio sotto Giuliano I’ Apostata
inizio del V sec. Termina la redazione del Talmud di Gerusalemme

VI/VII sec. Termina la redazione del Talmud babilonese
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§ 12. La diffusione del cristianesimo

Fonti: Scritti dei Padti della Chiesa fino al 300. — Letteratura polemica, cf § 17.

Epigrafi: W. WISCHMEYER, Griechische und lateinische Inschriften zur Sozialgeschichte der Alten
Kirche, t, Giitersloh 1982.

Gli scritti neotestamentari documentano la diffusione delle comunita cristia-
ne fino all’inizio del II sec. Essi testimoniano vivaci iniziative missionarie al set-
vizio di una diffusione universale della fede dopo che era stata revocata la limi-
tazione al popolo giudaico. Il quadro di questa prima carta geografica cristiana &
rappresentato dai paesi del Mediterraneo. I primi centri cristiani si trovano, co-
me anche quelli delle comunita giudaiche della diaspora, sia negli agglomerati
urbani della Palestina e dell’Asia Minore, sia nelle citta situate sulle grandi vie di
comunicazione. Anche in questo si mostra la derivazione dal giudaismo.

1. Persone impegnate nella missione

La prima diffusione del Vangelo in epoca neotestamentaria non puo essere
attribuita soltanto a missionari di professione. Svolsero certamente una decisiva
azione missionaria Paolo e i suoi numerosi collaboratori e collaboratrici. « Profe-
ti, apostoli, maestri ed evangelisti» (cf 1 Cor 12,28; Ef 4,11) operarono al suo
fianco e dopo di lui come propagatori della fede. Ma si deve pensare anche alla
mobilita della popolazione nell'impero romano: i credenti che per motivi profes-
sionali e familiari dovevano spostarsi nel vasto territorio dell'impero finivano con
esercitare anche «l’attivita accessoria di missionari». «Il commerciante frigio»
che si reco settantadue volte dalla sua terra a Roma non costitui un caso isolato
(CIG 3920). Grazie a questa spontanea trasmissione della fede si poté ottenere
nell'impero romano quella notevole presenza cristiana che permise di poter dire:
«Il Vangelo & presente in tutto il mondo» (cf Col 1,6.23; 1 Ts 1,8; 1 Clem. 5.7).

Neanche in seguito si ebbe una strategia e organizzazione programmata per
’annuncio della fede in modo tale da far pensare a missionari appositamente in-
caricati. La sorprendente diffusione della Chiesa nei primi tre secoli ¢ in grande
misura il frutto di una missione non controllata e « spontanea ». Operarono co-
me missionari dei liberi maestri come Giustino a Roma, Panteno e Clemente ad
Alessandria. Ci furono inoltre « predicatori itineranti» che fecero della missio-
ne in citta e in campagna un dovere della propria esistenza (Origene, C. Cels. II1
9; Eusebio, H. E. V 10,2). 1l terzo secolo produsse il tipo di « vescovo missiona-
rio»: Gregorio Taumaturgo e suo fratello Atenodoro nel Ponto, Gregorio I'Il-
luminatore in Armenia, forse anche Agricio a Treviri e Adelfio a Lincoln. -
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Con quale rapidita crescessero realmente le comunita cristiane ¢ difficile
dirlo. Le notizie pervenute da fonte cristiana e non cristiana non si possono
ritenere molto valide sul piano statistico. A Roma, i cristiani dell’ultimo pe-
riodo di Nerone (54-68) sono gia conosciuti come uno specifico gruppo reli-
gioso (Tacito, Ann. XV 44). Plinio il Giovane scrive all'imperatore Traiano
(98-117) di «un gran numero di cristiani di ogni eta, di ogni condizione, an-
che di entrambi i sessi, [...] non soltanto nelle citta, ma anche nelle campa-

gne» (Ep. X 96,9).

2. La provenienza sociale

Anche per quanto riguarda la stratificazione sociale delle piti antiche comu-
nita cristiane non si hanno notizie univoche. La sociologia delle comunita giu-
daiche della diaspora puo fornire soltanto dei punti d’appoggio: ad esse appar-
tenevano schiavi, artigiani, mercanti, ma anche personalita di riguardo e molto
influenti. I pochi riferimenti a singole persone in passi neotestamentari (special-
mente '« elenco di nomi» in R»z 16,1-16 e gli altri elenchi di saluti nelle lettere
paoline) sottolineano il parallelismo tra primitiva comunita cristiana e comunita
sinagogale. I proprietari di abitazioni, spesso menzionati, che mettevano a di-
sposizione la propria casa per i missionari e per la comunita debbono essere sta-
ti cristiani che godevano di una migliore posizione sociale (cf A¢ 1,13;2,46; 5,42;
12,12-17; 18,7; 20,8; 20,20; Rm2 16,5.14-15; Fnz 2). Accenni all’ambiente sociale
si trovano nell’elencazione di « ruoli domestici» (esempio pit antico in Co/ 3,18-
4,1), come anche nella lettera a Filemone. Il duro rimprovero espresso in Ge 2,2-
4 permette di riconoscere differenze sociali e situazioni d’ingiustizia (cf Ap
18,11-15 e altrove).

Un accenno al tessuto sociale pud vedersi anche nella redazione in lingua
greca (kozne) dei pit antichi documenti cristiani. Questa lingua creo unita tra i
credenti, ma limito inizialmente il raggio d’azione dei missionari soprattutto sul-
la popolazione urbana. Altrettanto si deve dire per I’'adozione della lingua lati-
na nella Chiesa occidentale (intorno al 200); anche qui coloro che non possede-
vano bene questa lingua rimasero inizialmente al di fuori dell’evangelizzazione.
Dalla meta del II sec. ¢ possibile individuare le comunita che parlano la lingua
siriaca, nel III sec. quelle copte ed altre (cf sotto § 12,3).

Complessivamente si rispecchio nelle comunita cristiane, con qualche svi-
luppo diverso, la stratificazione sociale della societa greco-romana. A Roma, per
esempio, sembra che con la crescita generale degli strati pit elevati sia divenuta
piti forte anche la loro consistenza nella comuniti. Stando a quanto scrive Ter-
tulliano, si trovano nella comunita cristiana di Cartagine appartenenti a tutti gli
strati, anche se & impossibile dire qualcosa di piu preciso sulle rispettive per-
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centuali. Le fonti gettano luce piti su problemi riguardanti singoli gruppi, per
esempio le ricche vedove o i fabbricanti d’immagini d’idoli, che sulla massa di
coloro che s’inserivano senza grosse difficolta. Il fatto che I'assistenza ai poveri
non rappresentasse per Tertulliano alcun problema, fa ritenere che qui gli stra-
ti inferiori fossero rappresentati in misura meno consistente. Ma in altri casi nei
quali la carita e I'assistenza sociale vengono sollecitate come impegno pil ur-
gente della comunita, il numero di coloro che erano bisognosi d’aiuto e di so-
stegno deve ritenersi pil alto.

3. Sguardo generale sui singoli paesi (fino al IV secolo)

Palestina

La guerra giudaica (66-73) comportd la fine della comunita di Gerusalem-
me (cf § 11). I giudeo-cristiani emigrarono in parte a Pella, nel territorio oltre
il Giordano (Eusebio, H. E. III 5,3), e di qui estesero la loro azione missiona-
ria sui territori confinanti siro-arabi. Dopo la distruzione di Gerusalemme nel
132 sotto Adriano (117-138) e la sua ricostruzione con il nome di Aelia Capi-
tolina, poté stabilirsi nella cittd una comunita di cristiani convertiti dal paga-
nesimo.

Siria
Doctrina Addaes: G. PHILLIPS, t sir., London 1876.

La capitale Antiochia divenne gia in epoca apostolica la base della missio-
ne tra i pagani. La comunita della metropoli deve aver fatto registrare una cre-
scita continua. Le lettere d’Ignazio (inizio del II sec.) testimoniano una sor-
prendente vivacita, ma anche notevoli tensioni in seno alla comunita cristiana.
Nella regione orientale il cristianesimo pud essere stato conosciuto attraverso
credenti di origine giudaica, e altrettanto pud dirsi per Edessa e per la regio-
ne dell’Osroene (a est dell’Eufrate, romana dal tempo di Traiano). La leggen-
da secondo cui lo stesso Gesu avrebbe promesso al re Abgar di Edessa d’in-
viare come missionario uno dei suoi discepoli potrebbe avere, forse, una con-
nessione con questi inizi (Eusebio, H. E. I 13; Doctrina Addaei, cf Peregrinatio
Aetheriae 17,1). Ci furono certamente delle comunita cristiane fin dalla meta
del secondo secolo. Le notizie controllabili fanno pensare a un cristianesimo
eterodosso [Bardesane (154-222), cf § 31,2; marcioniti, influsso manicheo, cf
§ 31]. Intorno al 200 riusci a imporsi sotto I'influsso antiocheno una Chiesa
cristiana di notevole entita (vescovo Palut). La lingua di questi cristiani fu la
siriaca. Taziano scrisse in questa lingua il suo Diatessaron e diede cosi alla
Chiesa siriaca il proprio Vangelo (cf § 38 A 3).
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Mesopotamsia/Persia

Cronaca di Arbela: E. SACHAU, t trad. ted., Berlin 1915; P. KAWERAU, t trad. ted., 1985 (CSCO
467ss.); A. MINGANA, t. trad. sir.-franc., Mossoul 1907 (Sour. Syr. 1); F. ZORELL, trad. lat., in
«Orientalia Christiana» 8, 4 (1927), 142-204.

Oltre che nella regione dell’Osroene il cristianesimo arrivo nella Mesopota-
mia settentrionale e nell’Adiabene, con il suo centro Arbela, dove 'azione mis-
sionaria fu svolta da mercanti e da comunita giudaiche della diaspora. Intorno
al 250 Dionigi d’Alessandria testimonia (Eusebio, H. W, VII 5; VIII 12,1) rap-
porti regolari tra le comunita locali. Nel 250 il re Sapore I (241-272) deporto dei
cristiani dalla Siria occidentale in Persia; qui essi poterono fondare delle proprie
comunita cristiane, mentre una certa azione missionaria passava anche attraver-
so le sinagoghe giudaiche (cf § 42,1).

India
M. K. KURIAKOSE, History of Christianity in India: Source Materials, trad. ingl., Madras 1982.

Gli Atti apocrifi di Tommaso presentano I’apostolo come missionario in In-
dia. Una parte dei cristiani dell'India si richiama ancora oggi a questa tradizio-
ne (cristiani di san Tommaso). Probabilmente giunsero in India attraverso la via
commerciale (Eusebio, H. E. III 4.6; Cronaca di Se’ert, in PO 4, 236; Filostor-
gio, H. E.) singoli cristiani che erano in rapporti con le comunita persiane. No-
tizie sicure le abbiamo soltanto nel VI sec. attraverso Cosma Indicopleustes
(Christiana Topographia 111 65; XI 13).

Asia Minore

Gia in epoca neotestamentaria I’Asia Minore deve ritenersi come territorio
di forte concentrazione cristiana. Soprattutto Efeso, ma anche i luoghi paolini e
le «sette Chiese » dell’Apocalissi, costituirono i punti di partenza per la missio-
ne nell’entroterra (Plinio, Ep. X 96). Il numero dei cristiani crebbe con notevo-
le rapidita. Dionigi d’Alessandria testimonia intorno al 260 la presenza di forti
comunita cristiane in Frigia. All’inizio della persecuzione di Diocleziano deb-
bono esserci state gia un paio di citta completamente cristiane ( Eusebio, H. E.
VIII 11,1-2; Lattanzio, Inst. V 11,4.10.15). La vivacita del cristianesimo trova
espressione anche nell’entusiastico movimento dei montanisti (§ 34) e in una
teologia propria dell’Asia Minore, che ebbe come rappresentanti Ippolito di Ro-
ma e Ireneo di Lione, entrambi originari di quella terra. Si conoscono riunioni
di vescovi dell’Asia Minore gia dal III sec. (Eusebio, H. E. VII 7,5). Dalla Cap-
padocia si recarono come vescovi missionari nel Ponto, verso la meta del III se-
colo, Gregorio il Taumaturgo e suo fratello Atenodoro (Gregorio di Nissa, De
vita Gregorii Thaumaturgs, Socrate, H. E. IV 27).
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L’ Armenia, confinante a est, venne egualmente evangelizzata dalla Cappa-
docia, anche se non vi mancarono influssi cristiani provenienti da Edessa. Dio-
nigi d’Alessandria era a conoscenza di comunita cristiane presenti in questa re-
gione (Eusebio, H. E. VI 46,2). Melitene (I’attuale Malatya in Turchia) fu un’im-
portante guarnigione della Legio XII (la cosiddetta Legio fulminata) sotto Mar-
co Aurelio (161-180), in cui debbono aver prestato setvizio anche dei cristiani
(Tertulliano, Apol. 5; Eusebio, H. E. V 5,1-3). Verso la fine del III sec. vi operd
Gregorio I'Tlluminatore in collaborazione con il vescovo di Cesarea di Cappa-
docia (cf § 42,2).

Egitto

Originario della metropoli egiziana Alessandria fu Apollo, che in modo au-
tonomo collabord con Paolo (1 Cor 3,5ss.; At 18,24-28). I primi cristiani deb-
bono essere stati giudei ellenisti. La pretesa della Chiesa alessandrina, cioe di es-
sere stata fondata da « Marco interprete di Pietro», rimanda certamente alla sua
origine in epoca neotestamentaria (Eusebio, H. E. II 16). Nel IT sec. sembra es-
sersi diffuso in tutto I’Egitto un cristianesimo sincretistico-agnostico [cf il Van-
gelo degli Egiziani, i Frammenti di Vangeli extra-canonici, i testi scoperti a Nag
Hammadi, il manicheismo (§ 31)]. L’intensa attivitd della comunita cristiana
alessandrina & testimoniata dai suoi maestri Panteno, Clemente d’Alessandria
(§ 39,1) e soprattutto Origene (§ 39,2). Quest’epoca (intorno al 200) fu decisa-
mente caratterizzata da un cristianesimo pienamente vissuto: il vescovo Deme-
trio (189-231) represse le comunita gnostiche. Mentre i grandi maestri alessan-
drini erano impegnati nella loro attivita teologica, Demetrio opero sul piano re-
ligioso-politico e rafforzod la preminenza della Chiesa alessandrina. Il suo suc-
cessore Eraclio (231-247) poté gia riunire venti vescovi egiziani. Con il vescovo
Dionigi (247/248-264/265) la Chiesa cattolica dell’Egitto supero le persecuzio-
ni di Decio (249-251) e di Valeriano (253-260; cf § 16,1-2). LUimperatore Gal-
lieno (260-268) emand, sotto la pressione di avvenimenti di politica interna
(usurpazione di Macriano), un editto favorevole ai cristiani che restituiva i luo-
ghi di culto e riconosceva il possesso di beni da parte della Chiesa (Eusebio,
H. E. VII 13). Per il vescovo Dionigi egli fu per questo motivo «'imperatore pio
e accetto a Dio », nella cui azione politica si era adempiuta la profezia di Is 42,9;
43,19 (Eusebio, H. E. VII 23,1-3).

Le comunita urbane svolsero la loro azione missionaria all’interno del pae-
se. Gia nel III sec. il NT venne tradotto per questo motivo in saidico, un dialet-
to copto. Rimane incerto stabilire se lo zelo organizzativo dei vescovi alessan-
drini abbracciasse anche la Libia, il paese confinante separato dal deserto. Dio-
nigi scrisse anche ai vescovi ivi residenti (Eusebio, H. E. VIL 6, 26), che perd cer-
carono di sottrarsi alla forte influenza di Alessandria.
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Nordafrica

Gli inizi del cristianesimo nell’importante provincia romana rimangono in-
certi. Il 17 luglio del 180 sei fedeli cristiani (tre uomini e tre donne) della cit-
tadina africana di Scili furono giustiziati a Cartagine. Gli A##7 del loro proces-
so costituiscono la prima testimonianza della presenza cristiana in Africa e il
primo documento cristiano in lingua latina. Intorno al 200 si trovava a Carta-
gine un’importante comunita cristiana. Secondo Tertulliano, il Vangelo era ar-
rivato nel Nordafrica da Roma (De praescr. 36). La Chiesa, saldamente orga-
nizzata su base vescovile, riusci ad imporsi nell’ Africa proconsularis, in Mauri-
tania e in Numidia. Gia il vescovo Agrippino di Cartagine (218-222) poté riu-
nire dei vescovi in un sinodo (Cipriano, Ep. 71,4). Nel sinodo di Lambaesis in
Numidia (attuale Lambesi in Algeria) s’incontrarono nel 240 novanta vescovi,
e le decisioni del sinodo del 256 vennero sottoscritte da ottantasette vescovi
(Sententiae episcoporum; CSEL 3,1,435-461). Il Nordafrica divenne nel IIT se-
colo un luogo di grande concentrazione cristiana, che ebbe in Tertulliano
(§ 40,2) e nel vescovo Cipriano (§ 40,3) i suoi consapevoli portavoce nelle di-
scussioni all’interno della Chiesa e i suoi coraggiosi difensori nelle persecuzio-
ni. Missione e appartenenza alla Chiesa rimasero limitate, pero, alla popola-
zione urbana romanizzata. Il confine linguistico (qui il latino) divenne il con-
fine religioso. /

Italia

La presenza di cristiani a Roma ¢ testimoniata innanzitutto dalla Lettera del-
I’apostolo Paolo ai Romani (1,10.13; 15,22-23), come anche dall’editto dell'im-
peratore Claudio (41-54) del 49 (?). Sicuramente la comunita cristiana romana
non fu una fondazione apostolica vera e propria, ma la conseguenza di immi-
grati cristiani. 'orgogliosa consapevolezza che Roma era la capitale dell’impero
tornd a vantaggio anche della comunita cristiana (R»z 1,8; Ignazio d’Antiochia,
Ad Rom. praescr.). La persecuzione sofferta sotto Nerone (54-68) rafforzo la sua
stima, ma le procurd anche I'opposizione e la diffidenza da parte dell’ambiente
pagano (Tacito, Ann. XV 44,3: « A Roma confluiscono da tutto il mondo e ven-
gono celebrate tutte le atrocita e mostruosita »). Numerose fonti testimoniano la
crescita e la vivacita di questa comunita della metropoli: I Lettera di Clemente,
la Lettera d’Ignazio d’Antiochia ai Romani, il Pastore di Erma, ecc. (cf § 37).
Non si sa nulla di particolari attivita missionarie. Ma Roma fu il luogo dove
opero il «filosofo e martire » Giustino, che in veste di maestro volle convincere
della verita cristiana giudei e pagani. Qui fu scritto anche il Dizlogo di Minucio
Felice, i cui interlocutori appartenevano allo strato sociale piu elevato
(cf § 40,2). La comunita, che nel III sec. fu teatro di serie controversie teologiche,
contava verso la meta del secolo circa 20.000-30.000 cristiani (Eusebio, H. E. VI
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43,11) e si trovava anche in una rete di ampie e intense relazioni (cf le lettere di
vescovi romani in Eusebio, H. E. IV 23).

Accenni a prime comunita cristiane fuori di Roma si possono gia trovare in
At 28,13ss., con menzione specifica di Pozzuoli (cf anche Eb 13,24). Che prima
del 79 esistessero comunita cristiane a Pompei ed Ercolano & questione piti che
mai aperta. Il vescovo Cornelio (251-253) conobbe vescovi di una « regione pic-
cola e insignificante dell’Italia» (Eusebio, H. E. VI 43,8) e poté convocare gia
sessanta vescovi per un sinodo a Roma (H. E. VI 432).

Gallia

Tutte le notizie che parlano di fondazioni apostoliche in Gallia sono leggen-
darie. Gli inizi cristiani si possono datare verso la fine del secondo secolo. Im-
migrati provenienti dall’ Asia Minore portarono la fede cristiana e fondarono co-
munita come quelle di Vienne e Lione. Essi subirono intorno al 178 una grave
persecuzione (Eusebio, H. E. 5,1ss.; § 14,4) e furono guidati poi da Ireneo co-
me vescovo. La lingua greca costitui all’inizio un limite per I’evangelizzazione.
Ma Ireneo afferma di aver predicato anche in celtico (Adv. haer, praef 3) e
informa di aver sentito parlare anche di credenti cristiani tra i celti (I 10,2). No-
tizie sicure sull’ulteriore diffusione del cristianesimo in Gallia appartengono al
I1T sec. (persecuzioni di Decio e Valeriano; Cipriano, Ep. 68, ecc.); al sinodo di
Atles del 314 presero parte sedici rappresentanti di diocesi galliche.

Spagna

Paolo ebbe I'intenzione di recarsi in Spagna (R 15,24), ma non vi giunse
mai. Neanche Giacomo Maggiore, la cui tomba viene venerata in Santiago de
Compostela, ha mai visto il paese (leggenda del VII sec.). Di cristiani in Spagna
sono a conoscenza Ireneo (Adv. haer. 1 10,2) e Tertulliano (Adv. Iud. 7,4). Ci-
priano fu in corrispondenza epistolare con vescovi spagnoli (Ep. 67). Le comu-
nita cristiane si trovano nella parte meridionale romanizzata del paese. Il sinodo
di Elvira (306/312?) testimonia la presenza di diciannove vescovi e ventiquattro
presbiteri.

Germania

Ireneo conosce comunita cristiane «in tutte e due le province germaniche,
che, certamente divise dalla lingua, sono tuttavia unite nella sostanza della tra-
dizione di fede» (Adv. haer. I 10,2). Cristiani possono essete arrivati nelle pro-
vince renane insieme ai legionari romani. Strasburgo, Magonza, Metz, Treviri e
Colonia sono sicuramente nel IV sec. sedi vescovili, che risalgono forse al seco-
lo precedente. Al sinodo di Arles presero parte il vescovo Materno di Colonia
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(impegnato gia nel negoziato avutosi a Roma nel 313; cf § 52,2) e Agricio di Tre-
viri. I monumenti in onore dei martiri a Bonn e Xanten accennano a comunita
cristiane presenti gia all’inizio del IV sec. (cf § 43).

Regioni danubiane

La presenza cristiana nelle province romane della Rezia, del Norico e della
Pannonia & provata da alcune testimonianze di martirio in epoca dioclezianea:
Afra ad Augusta, Vittorino di Pettau nella Stiria, Floriano a Lorch (Lauriacum),
Quirino di Sissek in Croazia. Salona in Dalmazia & sede vescovile gia nel I1I sec.;
Tomi nella Scizia e Sirmio nell’Illirico lo sono sicuramente dal IV sec. (cf § 44).

Britannia

Analogamente a quanto accadde in Germania, il cristianesimo poté arrivare
sull’isola con 'occupazione romana. Le pit antiche comunita cristiane si posso-
no individuare in guarnigioni e in empori commerciali: Caerleon (Galles meri-
dionale), Londra, York e Lincoln/Colchester. Al sinodo di Arles presero parte
vescovi provenienti da York, Londra e Lincoln (cf § 44).

Sguardo retrospettivo

Base per la missione rimase fino al IV secolo la posizione conquistata in epo-
ca neotestamentaria: Palestina, Siria, Asia Minore, Grecia, Roma; in questi ter-
ritori la Chiesa poté ulteriormente diffondersi.

Di qui la missione cristiana raggiunse nuove sponde. Come nella prima fa-
se, punti di collegamento venivano offerti per lo piti da colonie giudaiche: Siria
orientale, Mesopotamia, Nordafrica e Spagna sud-orientale. A queste si aggiun-
sero le rimanenti regioni dell’impero, ma senza centri o insediamenti cristiani
degni di nota.

Numericamente si deve supporre nel I e II sec. una lenta ma costante cre-
scita [fine del II sec.: diverse decine di migliaia (?)]. Linizio del III sec. fece re-
gistrare una forte crescita, interrotta a meta del secolo dalle persecuzioni, per ar-
rivare nuovamente negli ultimi decenni a un forte aumento. Al tempo di Co-
stantino un quarto (o due milioni?) della popolazione dell’impero doveva esse-
re cristiana.
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§ 13. La forza d’attrazione del cristianesimo

Non si possono facilmente additare i motivi per la conversione individuale
al cristianesimo, motivi tali da esigere una chiara rinuncia ai precedenti vincoli
religiosi e, in particolari circostanze, anche a quelli di natura culturale e sociale.



94 II. Gli inizi della Chiesa e la sua diffusione nei primi tre secoli

Il propagarsi sorprendentemente rapido di comunita cristiane durante i primi
secoli, nonostante la loro condizione socialmente precaria, deve inquadrarsi in-
nanzitutto nel contesto delle circostanze storiche. A causa della destabilizzazio-
ne politica ed economica dell'Impero Romano e della conseguente situazione
d’insicurezza, si resero pill urgenti negli uomini le esigenze di natura religiosa.
Si aderi in misura maggiore alle religioni misteriche e ai raggruppamenti religiosi
e la visione dell’aldila crebbe d’importanza. Ma questi motivi non sono suffi-
cienti a spiegare perché sia riuscita ad imporsi proprio la religione cristiana.

Ci sono giunte solo scarse notizié su conversioni che potrebbero spiegarci
I’attrazione esercitata dal cristianesimo nel pluralismo religioso dell’Impero Ro-
mano: Giustino, Dzalogo con Trifone 2-8; Clemente d’Alessandria, Strom. 1 11,
Cipriano, Ad Donatum; llario, De trin. 1-1-14. Le informazioni date da questi
scrittori sono ritenute esemplari, ma rivelano preoccupazioni di stile nella loro
redazione ed elaborazione. Riescono tuttavia a chiarire alcuni dei motivi d’at-
trazione. Mostrano inoltre le idee e le concezioni soteriologiche che si trovano
negli scritti cristiani dei primi secoli e le loro connessioni con il concetto di sal-
vezza proprio di giudei e pagani circa le ansie degli uomini e la speranza che es-
si ripongono nel cristianesimo.

1. Fede e confessione

Il Vangelo fu annunciato nel contesto di un mondo religioso. L'esistenza di
dei, di forze al di sopra e al di fuori del mondo, la dipendenza dell'uomo da lo-
ro e la loro venerazione erano ovvie ed evidenti. La fede in un aldila e I'attesa di
una vita in un altro mondo simile a quello presente in una prospettiva di premio
o punizione facevano parte delle convinzioni fondamentali dell’'vomo. Il mes-
saggio cristiano della redenzione poté collegarsi con il desiderio di salvezza con-
diviso da ciascun uomo e appropriarsi nello stesso tempo della critica tradizio-
nale agli déi per arrivare a distruggere il politeismo. Alla comune percezione di
un’esistenza abbandonata a un destino impersonale e a forze maligne il messag-
gio cristiano contrapponeva la fede in un Dio trascendente, che rivolgeva tutta-
via la sua benigna attenzione agli uomini. Esso trasmetteva la salda speranza in
una liberazione dai peccati, dal male, da démoni e da forze cosmiche, in un su-
peramento definitivo della paura e in una vittoria sulla morte.

Gia i Padri apostolici (I Lettera di Clemente 36,2; Didache 9,3; 10,2) fecero
proprio I'ideale della scienza (yvaoig), ampiamente diffuso nella filosofia spie-
gata al popolo, la cui attrazione trovo la sua manifesta espressione nel sorgere
delle correnti della gnosi e dello gnosticismo (§ 29-31). La teologia di Clemen-
te d’Alessandria e di Origene (§ 39) & sostanzialmente basata sulla tendenza al-
la gnosi. Per tale tendenza si trattava non soltanto di conoscere i misteri divini,
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ma anche di sapere in che modo si dovesse agire e vivere (Giustino, Apolog.
23,2) per poter arrivare all'imortalita.

Gli apologeti fecero ricorso soprattutto all’ansia di conoscenza della verita.
Essi rappresentarono la fede cristiana come risposta a tutte le questioni filosofi-
che, come punto d’arrivo di ogni ricerca religiosa e filosofica, come compimen-
to dell’antica religione e filosofia (Giustino, Dzal. 1-9). L'annuncio cristiano si ri-
collegava con la filosofia e la religiosita pagane e le interpretava in senso cristia-
no. Il successo di questo metodo missionario-pastorale si rende evidente nel
progressivo avvicinarsi del modo di pensare cristiano a quello ellenistico: il mes-
saggio di Gest Cristo venne sempre pil interpretato, accolto e tramandato ri-
correndo a concetti ed idee familiari al mondo pagano (cf § 5,4).

2. La comunita cristiana

Si diventava cristiani con ’accettazione in una comunita, che costituiva la
Chiesa di Dio nei rispettivi luoghi di residenza. Per gli uomini dell’antichita que-
sta comunita diventava il luogo della salvezza, della presenza della « potenza di
Dio », il luogo santo. Che avessero trovato questo luogo i cristiani lo proclama-
vano con la loro professione di fede nella «santa Chiesa» [per la prima volta
nell’Epistula Apostolorum 5 (16)]. Cid poteva intendersi in senso del tutto pra-
tico. Nella comunita riunita si donava ai credenti la comunione con il loro Dio,
nella stessa maniera sperimentata dai pagani nelle loro feste e riunioni (cf Ori-
gene, De orat. 31,5). Le Costituzioni d’Ippolito (cf § 39,4) promettono ai cri-
stiani che si recano alla ecclesia (locale/personale?) e qui innalzano la loro pre-
ghiera sicurezza da « ogni male quotidiano» (Trad. apost. 41).

La comunita locale offriva un domicilio spirituale-religioso. I meccanismi so-
ciali delle antiche citta favorivano I'aggregazione dei loro abitanti in associazioni
e raggruppamenti (collegia). Secondo 'opinione di molti la comunita cristiana de-
ve essere stata inizialmente un’unione di questo genere. Tertulliano la chiama fac-
tio, secta, coitio e corpus (Apol. 39,1-2). L'accettazione nella comunita dei cristiani
non conobbe alcun criterio di natura professionale, nazionale o di ceto sociale. In
linea di principio, chiunque poteva entrarvi. Le barriere sociali venivano annulla-
te nell’unita di tutti in Cristo (R 10,12; 1 Cor 12,13; Gal 3,28; Col 3,11). Cid of-
friva anche alla gente povera la consapevolezza del proprio valore. Grazie alla lo-
ro esigenza morale e alla loro tipica organizzazione le comunita esercitavano la lo-
ro attrazione anche sulla classe dirigenziale. L'ecclesia venne rappresentata come
la migliore e piti stabile polis/civitas (Origene, Contra Celsum VIII 74-75), che
non era limitata a un’unica cittd, ma era presente sul mondo intero.

Le comunita erano impegnate in attivita socio-caritative. Esse finanziavano
i loro bisogni con tributi spontanei (stips menstrua), prestavano aiuto nelle di-
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sgrazie, si prendevano cura dei malati, dei prigionieri, dei condannati ai lavori
forzati, ecc. Il vescovo romano Cornelio (251-253) scrisse di oltre 1500 vedove
e bisognosi d’aiuto nella sua comunita, « che tutti nutriva la grazia e la bonta del
Signore » (Eusebio, H. E. VI 43,11). Che in occasione della sua accoglienza nel-
la comunita un cristiano di condizione agiata portasse con sé una dote lo sap-
piamo dalla Vita di Marcione (Tertulliano, De praescr. 30,2), e cio cotrisponde-
va alla « prima e unica donazione » che citta e municipi ricevevano dai loro be-
nefattori. La cassa della comunita si alimentava anche degli introiti derivanti
dalle rinunce nei giorni prescritti di digiuno (Tertulliano, De zezun. 13,3). L atti-
vita sociale della comunita contribuiva indubbiamente in misura decisiva alla
stima e alla forza d’attrazione delle comunita cristiane. Lo stupore dei pagani
(« guardate come si amano gli uni gli altri! ») non & soltanto un’esagerazione re-
torica di Tertulliano (Apol. 39,7; cf Minucio Felice, Oct. 9; 31; Origene, Contra
Celsum, 111 29; Giustino, Apol. 1 16). Lo stesso imperatore Giuliano (361-363)
era impressionato dell’efficacia propagandistica dell’attivita caritativa dei « Ga-
lilei» (Ep. 39 ed. Weis).

Non va sottovalutata, inoltre, la preoccupazione per i morti. Dall’inizio del
I1I sec. le comunita poterono creare dei propri cimiteri (a Roma sotto il vesco-
vo Callisto 217-222). In tal modo le comunita cristiane si posero al fianco delle
«associazioni funerarie» romane (collegia funeratica), delle quali si ambiva far
parte. Esse non soltanto provvedevano a una degna sepoltura, ma, con le loro
preghiere di suffragio, si preoccupavano anche della salute eterna dei morti.

3. Il martirio

Semen est sanguis christianorum, cosi ebbe a scrivere Tertulliano (Apol. 50,13:
«Un seme ¢ il sangue dei cristiani »). Conseguentemente, anche il martirio poté
esercitare un’attrazione, essere visto come «mezzo di richiamo» per il cristia-
nesimo (cf Giustino, Dzal. 110; Ireneo, Adv. haer. IV 33,9; Lettera a Diogneto 7;
Origene, Contra Celsum VII 26; Lattanzio, Inst. V 19,9: Augetur enim religio
Dei, quanto magis premitur, « Aumenta infatti la venerazione di Dio, quanto pitt
viene repressa»). Impressionava e affascinava da una parte la risolutezza di co-
loro che erano pronti ad affrontare la morte per la loro fede, e dall’altra I'idea
di avere nei martiri dei potenti intercessori presso Dio.

Come tali furono ritenuti in misura crescente anche maestri riconosciuti (cf Gregorio Tau-
maturgo, «Discorso di gratitudine a Origene» IV 40-47) e stimati vescovi, chiamati « amici di
Dio », ai quali si attribuiva la facoltd di mediare I’amicizia con Dio (cf § 15,5; 69).

Ma nell’insieme 'efficacia propagandistica del martirio non puo essere so-
pravvalutata. Da un lato, esso non fu un’esperienza duratura, neppure nel I e
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nel III sec., dall’altro poté costituire per coloro che si trovavano al di fuori an-
che un elemento di repulsione.
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§ 14. Le cause della persecuzione

P. GuyoT — R. KLEIN, Das friibe Christentum bis zum Ende der Verfolgungen, vol. 1. Die Christen
im beidnischen Staat, t trad. ted. ¢, Darmstadt 1993; H. RAHNER, Kzrche und Staat im friiben
Christentum, t trad. ted., Miinchen 1961.

1. Il cristianesimo come minoranza religiosa

Durante i primi secoli la diffusione del cristianesimo e la costruzione di
un’organizzazione ecclesiastica furono ripetutamente impedite e minacciate dal-
lo Stato romano. In linea di principio i cristiani erano pronti a inserirsi nelle esi-
stenti strutture del mondo e dello Stato romano (R# 13,1-7; Tt 3,1; 1 Pt 2,13-
15). Essi pregavano per il potere costituito (1 Tz 2,1-2; I Lettera di Clemente
60,4-61,2; Apologeti), pagavano le tasse (Giustino, Apol, I 17 e altrove) e ri-
spettavano le leggi dello Stato. Ma c’erano dei limiti: si doveva obbedire piu a
Dio che agli uomini (M 22,21, cf Rm 13,7; At 4,27-29; 1 Pt 2,17). Una lealta at-
tuata con senso critico determinava quindi il loro rapporto con lo Stato romano
e una distanza che essi stessi s’imponevano regolava il loro atteggiamento nei
confronti del mondo che li circondava. Infatti, la vita pubblica nell'impero ro-
mano era cosi legata al culto ufficiale e a pratiche religiose pagane, che i cristia-
ni erano costretti a tenersene lontani a scopo dimostrativo. Come i giudei an-
ch’essi avevano ampiamente goduto inizialmente dei privilegi concessi a una re-
ligio licita (dispensa dal partecipare al culto statale romano, esenzione dal servi-
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zio militare). Soltanto dopo il 70 d.C. si comincio a distinguere chiaramente, a
Roma, tra cristianesimo e giudaismo.

Cid che il pubblico pensasse dei cristiani non si pud ricostruire con molta
esattezza. Come piccola minoranza religiosa con propri costumi (diversitas meo-
rum), consapevole e ripiena di stimolo missionario, essi dovevano essere visti
con diffidenza da chi li circondava ed erano percepiti come elemento di distut-
bo, se non proprio di pericolo. Fonti pagane e cristiane accennano a un insieme
di sospetti, dicerie e accuse (Tertulliano, Apol. 7,1; 8,14). Poiché rifiutavano le
comuni concezioni e pratiche religiose, i cristiani erano considerati come atei.
La loro religione appariva come una superstizione detestabile e dannosa (Taci-
to parla di superstitio exitiabilis e malefica, Ann. 15,44). La presunta empieta su-
scitava il sospetto di slealta politica e d’inaffidabilita per I'impero. Poiché non
partecipavano alla vita pubblica, si rinfacciava loro di nutrire « odio per il gene-
re umano » (odzum humani generis, Tacito, Ann. 15,44). Di qui avevano origine
ulteriori insinuazioni, che fanno parte degli abituali pregiudizi contro minoran-
ze malviste: si diceva che essi erano dei malfattori, gentaglia inutile, amante del-
le tenebre (Tertulliano, Apol. 42; Minucio Felice, Oct. 8,4), un’associazione im-
morale e disonesta che praticava I'infanticidio e 'incesto (Tertulliano, Apol. 7-9;
Minucio Felice, Oct. 9 e altrove). Le dicerie che correvano contro i cristiani si
prestavano a farli apparire come avversari di un ordinamento umano e civile e a
costringerli nel ruolo di «capro espiatorio». Il loro manifesto disprezzo degli
dei (neglegentia Deorum) poté quindi essere ritenuto come la causa di tutte le
sciagure private e pubbliche: « Se il Tevere straripa, se il Nilo non irriga pit i
campi, se il cielo non manda piogge, se c’¢ un terremoto, se infuria una carestia
o un’epidemia, subito si grida: “I cristiani al leone!” Tanti cristiani destinati ad
un solo leone?» (Tertulliano, Apol. 40,1-2; 42-43; Minucio Felice, Oct., 8,4; cf
Cipriano, Ep. 75,10).

Le diffuse opinioni poterono diventare una convinzione: I’essere cristiani
non si addice all’essere romani. Si tratta di un modo di vivere che contrasta quel-
lo dei romani, disturba I'ordine pubblico e minaccia lo Stato. Nelle discussioni
private (cf Giustino, Apol. I 2; 8 [3]) o nelle tensioni pubbliche potevano na-
scere contrasti con la posizione cristiana degli interessati e si potevano creare in
questo modo disordini e tumulti. Per questo motivo le pubbliche autorita veni-
vano sollecitate a ristabilire la quiete e 'ordine procedendo contro i cristiani.

2. La situazione giuridica
Lera delle persecuzioni da parte del potere politico romano viene suddivi-

sa in due epoche: 1) fino all'imperatore Decio (249-251) ci furono soltanto per-
secuzioni sporadiche, localmente limitate, di singoli cristiani; 2) dall’imperatore
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Decio fino al 311 I’azione fu rivolta contro tutta la Chiesa con lo scopo del suo
annientamento. Nella seconda epoca la persecuzione fu basata su editti impe-
riali; nella prima il motivo giuridico non risulta univoco e continua ad essere an-
cora oggetto di discussione.

a) LIMPERATORE NERONE

Il modo di procedere di Nerone contro i cristiani di Roma nell’anno 64
(§ 15,1) & entrato nella storia come prima persecuzione dei cristiani da parte dei
romani. Se il fatto in quanto tale & indiscutibile, ne rimane controversa la spie-
gazione giuridica. Tertulliano parla di un sustitutum Neronianum (Ad nat. 17.9;
cf Svetonio, Vita Neronis 16,2). Cio pud essere inteso in senso pili ampio: con
Nerone comincid una criminalizzazione ufficiale del cristianesimo. Questa posi-
zione puo ritenersi retorica apologetica: di un tale autore delle persecuzioni sia-
mo orgogliosi (Tertulliano, Apol. 5,3; cf Eusebio, H. E. IV 26,9)! Vi si puo an-
che vedere un accenno a una direttiva di carattere amministrativo in forma di
Mandatum, con il quale si proibiva di essere cristiani.

b) I CARTEGGIO EPISTOLARE TRA PLINIO 1L GIOVANE E L'IMPERATORE TRAIANO
DALL'ANNO 112

Come governatore della Bitinia, Plinio si trovo alle prese con processi in-
tentati contro cristiani. Egli comunicd all’imperatore le sue perplessita e
I'informo sul suo comportamento (Ep. X 96). C’erano dunque processi con-
tro i cristiani nell’Impero romano, ma senza fondamenti giuridici e modi di
procedere univoci e chiari. Plinio rivolse quindi a Traiano una serie di do-
mande:

La professione di fede cristiana (nomen christianum) & un sufficiente titolo
di reato?

Sono da punire soltanto i delitti inerenti a questa professione (flagitia cobae-

rentia nomini)?

Si deve tener conto dell’eta degli accusati?

Sono da giudicare anche i cristiani apostati?

Plinio trovava nei cristiani soltanto una «stramba e smodata superstizione »
(superstitio prava, immodica) e voleva procedere su questa base.

L'imperatore non entrd nel merito di tutte le questioni proposte e rispose
(Ep. X.97: Rescriptum Traiani):

Titolo sufficiente di reato & il nomen christianums; i delitti imputati non han-

no alcuna importanza. L'autorita non deve mettersi alla ricerca dei cristiani
(conquirendi non sunt), ma agire solo dietro denuncia; le denuncie anonime
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non possono essere accettate. Chi nega di essere cristiano non & passibile di
pena, ma deve darne la prova « supplicando i nostri déi» (supplicando dis
nostris).

Secondo il Rescriptum Traiani proprio il nomen christianum costituisce 1'u-
nico fondamento per I’esecuzione capitale. Ma non vi ¢ alcuna prova che Traia-
no abbia introdotto qualcosa di nuovo. Che professione cristiana e lealta verso
lo Stato romano si escludessero a vicenda era evidentemente un’opinione co-
mune che non veniva messa in discussione né aveva bisogno di una particolare
giustificazione. I cristiani erano ritenuti come un raggruppamento politico che
veniva considerato ostile allo Stato romano.

¢) SULLA QUESTIONE DEGLI ALTRI EDITTI IMPERIALI

11 Rescriptum Traiani poté avere valore normativo per i processi contro i
cristiani fino al 250. La lettera di Adriano (117-138) al proconsole della pro-
vincia d’Asia, Minucio Fundano (Giustino, Apol. I 68; Eusebio, H. E. IV 8,7-
9,3), scritta nel 124-125, ¢ in tale contesto di difficile interpretazione. Essa di-
sponeva che un’accusa presso il tribunale (delatio) poteva essere presentata
soltanto se colui che la presentava se ne rendeva personalmente responsabile
e se si poteva provare un’azione contro le leggi. La sanzione doveva essere
proporzionata alla gravita del delitto. L'imperatore voleva impedire in tal mo-
do qualsiasi tendenza alla delazione (sykophantia) e pretendeva un processo
legittimo.

La provenienza del testo & discussa: potrebbe trattarsi di una falsificazione cristiana (Nes-
selhauf), di un rescritto immaginario dell’imperatore o di un’autonoma interpretazione delle sue
espressioni, allo scopo di ottenere per i cristiani un migliore status giuridico. Potrebbe trattarsi
anche di una logica prosecuzione dell’editto di Traiano da parte di Adriano.

Un editto favorevole ai cristiani attribuito ad Antonino Pio (138-161) (Eu-
sebio, H. E. IV 13) & chiaramente una falsificazione cristiana.

Secondo la Historia Augusta, Vita Sept. Severi 17,1, Settimio Severo (193-
211) proibi sotto minaccia di pene severe la conversione al giudaismo o al cri-
stianesimo. In effetti, durante il suo regno i cristiani furono vittime di una per-
secuzione da parte dello Stato (per es. ad Alessandria e a Cartagine). Tuttavia,
le notizie che si conoscono non inducono in alcun modo ad ipotizzare una leg-
ge imperiale. U'annotazione della Historia Augusta deve essere ritenuta una fal-
sificazione tendenziosa della fine del IV sec.

La competenza per i processi apparteneva a tribunali presieduti da magi-
strati: nelle province i governatori, a Roma 'imperatore o il praefectus Urbis, e a
partire da Commodo (180-192) il prefetto del pretorio. I processi erano solita-
mente pubblici e si celebravano nel foro del luogo dove risiedeva il tribunale.
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Lesecuzione capitale (supplicium ultimum) avveniva per lo pit, secondo il dirit-
to romano, attraverso la spada, ma anche attraverso il rogo o nell’arena. Nel III
sec. si aggiunsero anche altri tipi di pena: il sequestro dei beni, il carcere, la de-
portazione nelle miniere (campi di lavoro).

Il numero tradizionale di dieci persecuzioni da parte di dieci imperatori romani non corri-
sponde al reale svolgimento della storia. Motivi apologetici (Eusebio, H. E. IV 26,9-10; Tertullia-
no, Apol. 5,3-8) e un’interpretazione tipologica della storia (Sulpicio Severo, Chron. 2,33; Orosio,
Hist. 7,7) crearono un tale schema, che pero venne criticato gia da Agostino (De civ. 18,52).
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Limperatore Claudio espulse probabilmente i giudei da Roma nel 49. Se-
condo Svetonio, il motivo fu dato da tensioni nella comunita giudaica, « per im-
pulso di un certo Chrestus » (impulsore chresto). Lesempio mostra in che modo
le autorita romane agissero a seguito di disordini nella popolazione. 1l loro in-
tervento non era un’azione spontaneamente programmata, ma una reazione ri-
tenuta necessaria. Questo meccanismo determind la maggior parte delle azioni
di persecuzione fino all’imperatore Decio.

1. La persecuzione della comunita cristiana sotto 'imperatore Nerone

L’incendio scoppiato a Roma nell’estate 64 venne imputato allo stesso im-
peratore (Svetonio, Vita Neronis 38); secondo Tacito, Ann. XV 38-44 (cf Sulpi-
cio Severo, Chron. 11 28-29), questi fece ricadere il sospetto sui cristiani presen-
ti a Roma e ne fece giustiziare una « grossa moltitudine » (ingens multitudo; cf
I Lettera di Clemente 6,1). Una piti precisa ricostruzione dei fatti non & possi-
bile, ma in tutte le notizie che ci vengono tramandate Nerone viene messo in
connessione con una persecuzione di cristiani romani (Svetonio, Vita Neronis
16,2; Melitone di Sardi: Eusebio, H. E. IV 26,9; Tertulliano, Apol. 5,3; 21,25, ed
Eusebio H. E. II 25). Nel rapporto di Tacito (scritto circa sessant’anni dopo i
fatti) si rivela chiaramente 1’avversione dell’autore nei confronti di Nerone, ma
anche il suo disprezzo per i cristiani (cf § 14,1).

La tradizione cristiana menziona in mezzo alla « grande moltitudine » anche gli apostoli Pie-
tro e Paolo (§ 9 e § 10). Il tipo di esecuzione capitale, cioé nel contesto di una «festa popolare»
nei giardini di Nerone (Vaticano), fa escludere tuttavia la morte di Paolo, che era cittadino roma-
no; anche la tradizionale indicazione topografica di una tomba particolare per Paolo parla contro
questa tradizione.

2. Domiziano

A questo imperatore (81-96) si attribuiscono le successive azioni ostili ai cri-
stiani (cf Ap 2,13; 20,4; I Lettera di Clemente 1,1; Melitone: Eusebio, H. E. IV
26,9; Tertulliano, Apol. 5,4). Le testimonianze cristiane hanno un’impronta ine-
quivocabilmente apologetica, quelle non cristiane rimangono confuse. Secondo
Svetonio, Domiziano ordino che il cugino Flavio Clemente venisse ucciso a cau-
sa della sua nota indifferenza (inertia) di fronte agli interessi dello Stato (Vita
Domitiani 15,1). Secondo Cassio Dione (Hisz. Epit. 67, 14,1-2), egli fece giusti-
ziare Flavio Clemente e la sua sposa Domitilla per le accuse di «ateismo» e di
«simpatia per le usanze giudaiche». I’accusa di ateismo potrebbe trovare una
motivazione nell’'opposizione di Clemente nei confronti dell’imperatore Domi-
ziano e della sua pretesa di essere adorato con atto di culto. Eusebio volle de-
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durre dalle accuse che i giustiziati fossero cristiani e fece di Domitilla la nipote
di Flavio Clemente (Eusebio, H. E. III 18 4).

Quando Plinio il Giovane (§ 14,2) alcuni anni dopo il regno di Domiziano
dové occuparsi di processi contro cristiani, scrisse che alcuni di essi gia venti an-
ni prima avevano-dovuto abbandonare la propria fede. Cid potrebbe alludere a
fatti accaduti sotto Domiziano. Anche |’osservazione critica di Epitteto contro
la disponibilita dei cristiani ad affrontare la morte & da inquadrare probabil-
mente nel contesto di esperienze di martirio cristiano che risalgono a questo
tempo (Diss. IV 7,6).

3. I conflitti del II secolo

Per I'epoca dell'imperatore Traiano (98-117) sono documentati i processi
del governatore Plinio (cf § 14,2b). Sul modo in cui molti cristiani nel territorio
della sua provincia venivano giustiziati non rimane molto da dire. Eusebio men-
ziona per il regno di Traiano il martirio di Simeone di Gerusalemme (Eusebio,
H. E. III 32,3-6 secondo Egesippo) e quello d’Ignazio d’Antiochia a Roma (IIT
36,3 secondo Ireneo, Adv. haer. V 28 4), che trova conferma nella sua stessa let-
tera ai cristiani di Roma (§ 37,4).

Dall’epoca del regno di Adriano (117-138) e di Antonino Pio (138-161) ci
sono stati tramandate notizie sicure sul martirio del vescovo Policarpo di Smir-
ne (ca. 160?) e su un’esecuzione capitale a Roma sotto il prefetto della citta Q.
Lollio Urbico, di cui furono vittime quattro cristiani (Tolomeo, Lucio, una don-
na e un cristiano di cui non viene detto il nome, cf Giustino, Apol. II 2).

Sotto Marco Aurelio (161-180) crebbe il numero delle persecuzioni con li-
miti locali. L'imperatore filosofo non provd alcuna simpatia per i cristiani (Me-
dit. X1 3). 1l suo maestro Frontone & noto come avversario letterario del cri-
stianesimo; Celso pubblico sotto Marco Aurelio il suo scritto anticristiano
(§ 17). Laggravarsi del pericolo per i cristiani si rispecchia negli scritti con-
temporanei degli apologeti. Ma questo pericolo non pud spiegarsi con una di-
retta azione ostile contro i cristiani da parte dell'imperatore. Un editto impe-
riale del 176/177, con il quale singoli governatori potevano motivare anche
provvedimenti contro i cristiani, proibiva I'introduzione di nuovi culti (Mo-
destino, Dig. 48,19,30). Lincerta situazione dell’impero (carestia, peste, mi-
nacce ai confini) faceva reagire in maniera allarmata la popolazione contro i
«perturbatori della quiete». Il fanatico movimento del montanismo in Asia
Minore (§ 34), con il suo entusiasmo per il martirio, venne inteso dalle auto-
rita come una provocazione. Per la prima volta vennero perseguitati cristiani
in Nordafrica (Martiri di Scili, 17 luglio 180) e in Gallia (Martiri di Vienne e
Lione, Eusebio, H. E. V 1-2).
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Severe persecuzioni soffrirono sotto I'imperatore Settimio Severo (193-
211) diverse comunita cristiane: Cartagine (Perpetua e Felicita), Alessandria
ed Egitto (Eusebio, H. E. VI 1-5), Cappadocia (Tertulliano, Ad Scap. 3), ecc.
Ma a Settimio Severo non si pud certamente attribuire una proibizione uffi-
ciale di passare al cristianesimo (§ 14,2). Il suo regno introdusse piuttosto una
nuova era: sotto 'influsso della sua sposa Giulia Domna, figlia del sommo sa-
cerdote del dio Baal di Emesa, della sua sorella Giulia Mesa e della figlia di
costei Giulia Mamea, si affermd pubblicamente a Roma un sincretismo reli-
gioso che rese la corte imperiale un punto di ritrovo di personalita interessan-
ti; da Giulia Mamea venne invitato anche Origene (Eusebio, H. E. VI 21,3).
Lo stato d’animo a corte sembra essere stato caratterizzato dall’antica virth
della liberalitas, cid che vale anche per i successivi decenni (fino al 235) della
dinastia severiana.

L’avvenimento piu importante di quest’epoca & I'estensione del diritto di
cittadinanza romana a tutti i sudditi dell’Impero nel 212 (la cosiddetta Con-
stitutio Antoniniana dell’imperatore Caracalla, 211-217). La maggior parte de-
gli abitanti dell’Tmpero venne cosi equiparata ai cittadini romani. Cid apri lo-
ro la strada nelle amministrazioni municipali e rese possibile un’ascesa socia-
le, ma legd anche di pil i cristiani ai doveri statali e provocd cosi nuovi con-
flitti.

Alcuni scritti di Tertulliano (soprattutto quelli del suo periodo montanista) si occupano
esclusivamente di questi problemi: nel De idololatria egli rifiuta energicamente I'idolatria in
ogni sua forma e considera conseguentemente tutte le professioni nelle quali non si possono
evitare contatti (artisti, maestri, funzionari) come inconciliabili con la fede cristiana.
Nel De corona egli discute sulle usanze del ceto militare ed arriva ad analoghe conclusioni.
Lelenco delle professioni interdette nella Traditio apostolica (16) d’Ippolito rivela una posi-
zione meno radicale, ma rispecchia le difficolta che dovevano incontrare maestri, alti funzio-
nari e soldati.

E significativo il fatto che il giurista romano Ulpiano proptio in questo tem-
po (ca. 215) abbia inserito le direttive imperiali contro il cristianesimo nella sua
raccolta giuridica (Lattanzio, Insz. V 11,19). Contro la tendenza liberale vengo-
no ricordate ai governatori delle province le antiche leggi; usi e modi romani
debbono essere preservati da ogni eccessiva penetrazione di elementi stranieri.
Un programma di restaurazione di questo tipo venne formulato da Cassio Dio-
ne (m. ca. 235): «Onora le forze celesti dovunque e in tutti i modi in armonia
con le tradizioni dei nostri padri e costringi anche tutti gli altri ad onorarle. Ma
quelli che eventualmente vogliono alterare la nostra religione con riti estranei ri-
fiutali e puniscili, e non permettere dunque che qualcuno professi I'ateismo o la
magia» (Hist. 52, 36,1-2).
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4. 1l perdurare dell’incertezza

La tolleranza che si ebbe sotto i Severi, specialmente sotto 1’ultimo della di-
nastia, Alessandro Severo (222-235; cf Hist. Aug. XVIII 22,4), cambid con i suoi
successori a sfavore dei cristiani. Massimino Trace (235-238), un ex-ufficiale
della guardia e il primo di una lunga serie d’imperatori soldati provenienti dai
territori danubiani, fu un dichiarato nemico degli orientali e dei loro seguaci, tra
i quali erano annoverati anche i cristiani. La gravita della situazione fu ricono-
sciuta da Origene, che in questo tempo scrisse la sua Exhortatio ad Martyrium.
Secondo Eusebio (H. E. VI 28), I'azione dell’imperatore deve essersi rivolta con-
tro le personalita di maggiore spicco del clero. Si ha testimonianza, tuttavia, sol-
tanto del martirio del vescovo romano Ponziano e di quello d’Ippolito di Roma
(esilio e morte in Sardegna). Gli episodi di martirio verificatisi in Cappadocia in
quel tempo si potrebbero nuovamente attribuire alla consueta sollevazione del
popolo, poiché risultano preceduti da una catastrofe sismica (Cipriano, Ep.
75,10). Filippo I’Arabo (244-249) apparve al vescovo alessandrino Dionigi gia
cosi amico dei cristiani da essere ritenuto da lui come cristiano (Eusebio, H. E.
VI 34; VII 10,3), cid che tuttavia non corrisponde assolutamente al vero. Anche
sotto di lui i cristiani rimasero esposti al pericolo; in Alessandria si arrivd nel 249
a sangu1n051 eccessi (Eusebio, H. E. VI 41,1-9).

Nella prima meta del III sec. la situazione fu per la prima volta favorevole ai
cristiani. La diffusione e I'organizzazione della Chiesa poterono allora essere
portate avanti in maniera significativa. Ma le condizioni continuarono ad essere
precarie. In questo, come gia nel II sec., fu determinante non tanto la posizione
dell’imperatore nei confronti del cristianesimo, quanto invece 'atteggiamento
del popolo e il comportamento dei funzionari delle province, che potevano es-
sere del tutto contrari a un atteggiamento tollerante o indifferente dell’impera-
tore € agire di conseguenza nel loro territorio (cf Tertulliano, Ad Scapulam).

5. Il martirio cristiano

a) TERMINOLOGIA

Dalla consapevolezza che i cristiani andavano incontro alla morte per la lo-
ro fede nacque nel IT sec. la venerazione dei « martiri». La passione e la morte
violenta per la fede cristiana vennero intese come « testimonianza » (LopTOPETY;
poptopic; poptoplov); il giustiziato venne ritenuto semplicemente come il
«martire» (pdptug). Questa terminologia si trova per la prima volta nella rela-
zione sulla morte del vescovo Policarpo di Smirne (ca. 160?), ma potrebbe es-
sere sorta gia precedentemente in Asia Minore. Il « testimone » era adesso non



106 11 Gli inizi della Chiesa e la sua diffusione nei primi tre secoli

pit semplicemente I'annunciatore del messaggio di Gesu Cristo, ma colui che
nelle parole e nei fatti gli dava testimonianza fino al dono della propria vita.

Il martirio fu ritenuto come la forma suprema di sequela di Cristo e il mo-
do piu perfetto di essere suoi discepoli (Ignazio d’Antiochia, Ad Rom. 5,3). 11
concetto di morte come testimonianza cristiana si formo fondamentalmente nel
corso del IT sec. e si sviluppd in una vera e propria teologia del martirio: poiché
il martire moriva nella comunione con Cristo, veniva a partecipare della sua vi-
ta eterna e del suo splendore presso Dio. I martiri diventavano cosi non soltan-
to modelli, ma anche intercessori per i credenti. Le fonti pitt importanti per que-
sti concetti sono la Lettera ai Romani d’Ignazio d’Antiochia, il Pastore di Erma
(Visio 3,1,8-9; Sim. 8,3,6-7) e di nuovo il Martyrium Polycarpi. La loro com-
prensione risulta influenzata da concetti giudaici (Daniele, Maccabei) e indiret-
tamente anche da idee ellenistiche (cf specialmente Epitteto, Diss. 111 26,28).

Nel contesto martirologico va inserito anche il titolo di « confessore» (épo-
Aoyfng, confessor). Poiché il termine martys fu riservato per la testimonianza
del sangue, quei cristiani che nella persecuzione avevano dovuto soffrire in ma-
niera particolare, ma erano sopravvissuti, vennero chiamati « confessori». La lo-
ro sofferenza venne considerata come confessione qualificata, che era possibile
soltanto grazie a una particolare assistenza divina (cf Ippolito, Trad. apost. 9).

b) LA TRADIZIONE DEL CULTO DEI MORTI

Il martirio di Policarpo ¢ la prima testimonianza della venerazione di un mar-
tire cristiano. I cristiani di Smirne si premurarono di ottenere le spoglie mortali del
loro vescovo giustiziato e «le seppellirono in un luogo degno» (18,2). Presso la
tomba del santo essi vollero riunirsi nel giorno anniversario del suo martirio, con-
siderato come il suo giorno natalizio per il cielo (18,3). La venerazione fu legata al-
la tomba e dedicata alla commemorazione della morte. Essa doveva preparare co-
loro che erano impegnati nella commemorazione a una possibile lotta nel futuro.

Questo nesso tra spazio e tempo si ritrova nella tradizione del culto antico dei
morti. I giudei conoscevano tombe di santi: tombe di profeti che, a quanto si rite-
neva, erano morti di morte violenta. In diversi luoghi essi erano considerati come
intercessoti e mediatori tra gli uomini e Dio. Non ¢ certo se presso queste tombe si
sia sviluppato un vero e proprio culto. Presso i pagani vi erano tombe di eroi e si
stabilivano giorni festivi in loro onore; ad essi si portavano doni e se ne sperava un
aiuto. Sia il culto degli eroi che quello dei martiri hanno la loro radice nel culto dei
morti. Ma da parte cristiana questo culto crebbe in considerazione dell'importanza
dei martiri e venne trasferito dalla sfera privata in quella pubblica della comunita.
Soltanto pit tardi, quando la venerazione dei martiri assunse forme pitl cospicue, i
cristiani presero dei prestiti dall’antico culto degli eroi. Per gli inizi non & possibile
indicare, oltre alla comune radice del culto dei morti, altre connessioni.
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¢) INIZI DELLA LETTERATURA SUI MARTIRI

I martiri vennero celebrati anche letterariamente. Il martirio di Policarpo
rappresenta di nuovo, a questo proposito, il primo documento. Per i documen-
ti di martirio dell’epoca successiva possono distinguersi due generi:

— I Martyrium, o Passio, € un racconto dell’intera passione e morte e, in
quanto tale, relazione e interpretazione dei fatti in un unico documento. I piu
antichi martyria ci sono pervenuti in forma epistolare: la comunita di Smirne
scrive alla comunita di Filomelio sul martirio del suo vescovo Policarpo; la co-
munita di Lione e Vienne ai fratelli in Asia e Frigia sul martirio del 177/178.

La Passio di Perpetua e Felicita (202/203 a Cartagine) consiste in gran par-
te in annotazioni personali della martire Perpetua e del martire Saturo, che fu-
rono introdotte e integrate da un redattore.

— Il secondo genere ¢ il verbale del processo (Acta). Latto suscita 'impres-
sione di una stesura autentica e di una registrazione precisa del processo giudi-
ziario. In realta, soltanto il fatto del processo & storico. Il presunto verbale ven-
ne redatto in forma letteraria: apologia cristiana in forma di verbale giudiziario.

Prediche di martiri e leggende di martiri comparvero soltanto in epoca post-
costantiniana. Nella Chiesa precostantiniana si ebbero esortazioni parenetiche a
cristiani in condizioni di sofferenza, che dovevano incoraggiare alla perseveran-
za di fronte al martirio imminente. Gli esempi piti noti sono 'Ad martyres di
Tertulliano e I'Exbortatio ad martyrium di Origene.
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§ 16. La persecuzione della Chiesa

Libelli: J. R. KNIPFING, t trad. ingl., in HThR 16 (1923), 345-390; cf § 15.

1. Limpero minacciato

Nel III sec. il cristianesimo non poteva piu essere ignorato. L'attrazione
esercitata dalle sempre pili numerose comunita era immutata e in numero cre-
scente veniva attratto anche lo strato sociale piu alto (cf Ippolito, Refuz. IX 12;
¢ ’'ambiente sociale che si rispecchia negli scritti di Cipriano o nel Symposium
di Metodio d’Olimpo). Cid accelerava I'integrazione sociale delle comunita cri-
stiane ed apriva loro nuove possibilita, ma acuiva anche di piu il problema del
rapporto tra cristiani e Stato romano (cf § 14,3). La Chiesa mostrava la sua for-
za soprattutto attraverso la sua salda organizzazione, sorretta da un clero gerar-
chicamente ordinato, come anche attraverso i suoi sforzi per un’unita oltre la di-
versitd dei luoghi e una coesione al di sopra delle differenze regionali (cf §§ 18-
21). In effetti, il cristianesimo era ancora, sul piano civile e giuridico, un’entita
anonima, mentre dal punto di vista ufficiale rappresentava una comunita messa
al bando e proibita; ma i cristiani consapevoli non badavano molto a una tale si-
tuazione. Secondo Cipriano di Cartagine, I'imperatore Decio temeva un nuovo
vescovo in Roma pit di un usurpatore (Ep. 55,9).

Nel terzo secolo la situazione nell'Impero Romano si rese sempre piu insta-
bile. Le crisi di governo divennero piu frequenti. Tra il 235 e il 284 si contesero
il trono pit di trenta imperatori. In questa situazione i detentori del potere di-
vennero sensibili di fronte ad ogni minaccia che poteva venire alla sicurezza sia
interna che esterna. La desolata situazione dell'Impero venne interpretata come
conseguenza della neglegentia Deorum (abbandono degli déi), del distacco dal
mos maiorum (usi e costumi degli antenati), precedentemente tenuto in altissi-
ma considerazione. Tutti e due questi atteggiamenti si potevano ravvisare pres-
so i cristiani. La « questione cristiana », quindi, non si poteva pit differire (cf Ci-
priano, Ep. 75, 10-11; Ad Demetrianum 2-1; Eusebio, H. E. VI 41-42).

2. La persecuzione sotto 'imperatore Decio
Origene richiamo I'attenzione sulla svolta cui aveva dato inizio I'imperato-

re Decio (249-251). « Da questo momento le persecuzioni non si svolsero pil
in maniera sporadica come prima, ma in forma comune e generalizzata » (Ori-
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gene, Comm. Matth. ser. 39). Eusebio affermé che 'imperatore aveva dato ini-
zio alla persecuzione per odio contro il predecessore Filippo (H. E. VI 39,1; cf
Oracoli Sibillini XIIT 79-88). Cid semplifica sicuramente la motivazione del-
I'imperatore, ma ne chiarisce anche gli sforzi per un nuovo orientamento poli-
tico. Decio proveniva dalla Pannonia ed aveva nelle truppe pannoniche, che
non avevano alcun rapporto con il cristianesimo, la sua forza principale. Egli
portd con sé entusiasmo per Roma che era tipico dei paesi danubiani e pro-
mosse come restitutor sacrorum et libertatis un’ampia politica di restaurazione.
La venerazione degli antichi deéi, che aveva garantito per cosi lungo tempo la
prosperita dello Stato romano, doveva essere completamente restaurata ed as-
sicurata. In luogo dell’idea cosmopolitico-umanistica di cittadinanza e della
nuova religiosita (neoplatonismo e cristianesimo), che si traduceva nell’alienar-
si dal mondo e nel preoccuparsi per 'anima, doveva nuovamente farsi strada
un’etica patriottica legata alle tradizionali virti romane. Una prima azione con-
tro la Chiesa si ebbe certamente sul finire del 249, poiché per I'inizio dell’anno
seguente & testimoniato il martirio di alcuni vescovi: Alessandro di Gerusalem-
me, Babila d’Antiochia (Eusebio, H. E. VI 39,3-4) e certamente anche il ve-
scovo romano Fabiano (Eusebio, H. E. VI 39,1; Cipriano, Ep. 9,1). Altri ve-
scovi, come Cipriano di Cartagine, Dionigi d’Alessandria e Gregorio Tauma-
turgo (Gregorio di Nissa, Vita S. Gregorii Thaumaturgi [PG 46, 949A; Opera X
1, p. 49), poterono salvarsi con la fuga (Eusebio, H. E. VI 40, 1ss.; Cipriano,
Ep. 20 e altrove).

Nel febbraio 250 I'imperatore intimo con un editto a tutti gli abitanti del-
I'Impero una supplica accompagnata da un’offerta sacrificale, una supplicatio
ture ac vino (sacrificio con incenso e vino) davanti agli déi del popolo romano.
Con quest’atto si doveva riconoscere agli déi il diritto che era loro dovuto. 1l
modo di procedere era stabilito con precisione: tutti i cittadini dell'Impero do-
vevano presentarsi e sacrificare davanti alla commissione sacrificale del proprio
luogo di residenza; a documentazione di quest’atto essi ricevevano un certifica-
to scritto (lbellus). Sono stati trovati oltre quaranta lbell; di questo tipo, che
presentano un formulario redatto in maniera uniforme: « Alla commissione scel-
ta per la sotveglianza dei sacrifici. Io ho sempre sacrificato agli déi e anche ades-
so ho offerto alla vostra presenza nel modo prescritto libazioni e sacrifici d’ani-
mali e ho assaggiato la carne sacrificale, e vi prego di darmene il dovuto attesta-
to. State bene! » (firma e data; libellus 3).

Con I'atto sacrificale ogni suddito dell'Tmpero doveva dimostrare la propria
preoccupazione per la salus publica e la sua fedelta all'imperatore. In tali circo-
stanze, I’azione doveva necessariamente tradursi in un massiccio attacco alla
Chiesa cristiana. Anche se i cristiani non venivano costretti direttamente all’a-
postasia, 'esecuzione dell’atto sacrificale comportava il rinnegamento della loro
fede. In caso di rifiuto del sacrificio, si lasciava chiaramente alle autorita locali
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ogni decisione circa il tipo di provvedimento punitivo: prigionia, tortura, se-
questro dei beni, esilio e morte (Eusebio, H. E. VI 41).

Tutta una schiera di cristiani rimase certamente salda nella propria fede e mori
nelle prigioni o in conseguenza delle torture subite. Ma il numero degli apostati
fu alto, come risulta dalla corrispondenza di Cipriano di Cartagine e di Dionigi
d’Alessandria. I cristiani, tra i quali anche dei vescovi (Cipriano, Ep. 59,10; 65,1;
67,6; Martyrium Pionii 15,2; 16,1; 18,13), che obbedirono all’editto imperiale,
vennero detti sacrificati se avevano compiuto l'intero sacrificio, thurificati se ave-
vano offerto incenso, e libellatici se si erano procurati il certificato di sacrificio ri-
correndo alla corruzione. Lo scritto di Cipriano De lapsis ci fornisce il quadro mi-
gliore di quanto accadde e ci fa conoscere il problema pastorale di fronte al qua-
le le comunita dovettero trovarsi dopo una tale apostasia di massa (cf § 24; 35,2).

Le disposizioni imperiali ebbero applicazione per oltre sei mesi, fino a quan-
do P'invasione dei Goti richiamo 'imperatore nei paesi danubiani. Con la sua
morte precoce, avvenuta nel giugno 251, la persecuzione era giunta al suo termi-
ne. «La pace viene restituita alla Chiesa e la nostra sicurezza viene ristabilita » (Ci-
priano, De laps. 1). Cid valeva sicuramente per il Nordafrica. A Roma il vescovo
Cornelio venne esiliato a Civitavecchia (Centumcellae), dove mori nel 253 (Ci-
priano, Ep. 60/61); anche il suo successore, Lucio, venne inviato in esilio (Cipria-
no, Ep. 61,1). Anche in Alessandria ci furono altre persecuzioni, che ebbero fine
provvisoriamente soltanto con I’ascesa al trono dell’imperatore Valeriano nel 253.

3. La persecuzione sotto I'imperatore Valeriano

L’imperatore Valeriano (253-260), che conosceva perfettamente la politica
di Decio, mostrd inizialmente di non avere alcun interesse a proseguirla, ma nel
quarto anno del suo regno cambio atteggiamento. Dopo aver pacificato militar-
mente i confini, si rivolse al nemico presente all'interno dell'Impero. I provve-
dimenti contro i cristiani trovavano la loro motivazione in due editti.

11 primo editto (agosto 257) imponeva al clero la supplicatio davanti agli déi
romani. Venivano proibite le riunioni cristiane e la visita dei cimiteri (Eusebio,
H. E. VII 11,10). 1 rifiuto di sacrificare veniva punito con ’esilio.

11 secondo editto (estate 258; Cipriano, Ep. 80) mutava la punizione dell’e-
silio nell’immediata esecuzione capitale ed estendeva I'obbligo del sacrificio ai
senatori, agli alti funzionari e ai cavalieri cristiani. I laici di ceto aristocratico do-
vevano perdere rango, uffici, beni patrimoniali e, in caso d’irremovibilita del lo-
ro rifiuto, erano condannati all’esecuzione capitale. Anche le donne apparte-
nenti al ceto elevato degli Honestiores venivano punite con il sequestro del pa-
trimonio e con lesilio, e ai funzionari imperiali (Caesariani) si minacciavano la
sottrazione dei beni e i lavori forzati.
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Entrambi gli editti dovettero colpire severamente la Chiesa cristiana. Nella
misura in cui i cristiani non riconoscevano gli antichi déi come forze che pro-
teggevano I'imperatore e 'Impero, e quindi non praticavano la religione roma-
na (Romanam religionen colere) e non prendevano parte al culto dello Stato (Ro-
manas caeremonias recognoscere), si minacciava loro lo sterminio della Chiesa.
La persecuzione ebbe termine solo nel 259, quando Valeriano, sconfitto nella
guerra contro i Persiani, venne fatto prigioniero e giustiziato (Lattanzio, De
mort. pers. 5). Questa persecuzione ebbe delle vittime illustri. Cipriano venne
giustiziato il 14 settembre del 258 e Sisto mori a Roma il 6 agosto dello stesso
anno; nella spagnola Tarragona toccd al vescovo Fruttuoso, mentre Dionigi d’A-
lessandria riusci a sopravvivere.

4. Una tacita e interessata tolleranza

La crudele persecuzione di Valeriano non aveva ottenuto il suo scopo. I cri-
stiani avevano mostrato maggiore fermezza di quanta ne avevano mostrata sot-
to Decio; ’organizzazione risultava rafforzata ed aveva superato la prova. Il fi-
glio e successore di Valetriano, Gallieno (260-268), non prosegui la politica osti-
le ai cristiani che era stata messa in atto da suo padre. Egli restitui i luoghi di
culto e i cimiteri sequestrati ed aboli tutte le misure restrittive; «i ministri della
Parola potevano dedicarsi liberamente ai loro consueti doveri» (Eusebio, H. E.
VII 13). Questa liberta, gia decretata dall’imperatore in diversi editti, venne da
lui menzionata nei suoi vari aspetti in una lettera ai vescovi egiziani (Ibidem).
Per la prima volta, cosi, si stabiliva in un editto imperiale un rapporto tra liberta
e culto cristiano. Non per questo il cristianesimo diventava ufficialmente una 7e-
ligio licita, ma veniva tollerato come raggruppamento religioso specifico, se ne
prendeva atto in via ufficiale e veniva riconosciuto nel suo diritto di proprieta.
Dionigi d’Alessandria celebro per questo motivo I'imperatore nei toni pit alti
(Eusebio, H. E. VII 23,1-3) e non badod al fatto che Gallieno, in una situazione
politicamente pericolosa, aveva cercato degli alleati (Eusebio, H. E. VII 21-22).
La Chiesa era divenuta oggetto di calcolo politico. -

La coesistenza pacifica tra Impero e Chiesa prosegui sotto I'imperatore Au-
reliano (270-275). Egli rispetto le decisioni del suo predecessore. Nella contro-
versia sul vescovo antiocheno Paolo di Samosata I'imperatore acconsenti a una
rogatoria a favore della Chiesa: « Era dovere del vescovo d’Antiochia stare in co-
munione con i vescovi d’Italia e di Roma» (Eusebio, H. E. VII 30,19). Paolo si
trovava al servizio della regina Zenobia di Palmira, che fu vinta da Aureliano nel
272. A causa della sua teologia trinitaria modalistica e di una cristologia adozia-
nistica (§ 32), egli venne deposto da un sinodo tenuto in Antiochia (§ 27,6), ma
poté essere allontanato solo con I'intervento delle autorita. Personalmente, Au-
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reliano non era in alcun modo incline al cristianesimo. Egli adorava il « Sole in-
vitto» (Sol invictus) e intendeva unificare religiosamente I'Impero sotto il suo
culto. Questa intenzione avrebbe condotto a una nuova controversia con il cri-
stianesimo per un periodo piuttosto lungo del suo regno, come c’informano Eu-
sebio (H. E. VII 30,20-21) e Lattanzio (De mort. pers. 6, 1-2).

5. La crisi sotto Diocleziano e Galerio

a) LA poLITICA DI DIOCLEZIANO E LA PRIMA TETRARCHIA

Durante gli ultimi quattro decenni del III sec. la Chiesa poté vivere abbastan-
za indisturbata. L'imperatore Diocleziano (284-305) inizialmente non portd alcun
mutamento al precedente corso religioso-politico. La spartizione del potere, con
cui si cercd di reagire alla difficile situazione dell’Impero, non apporto a questo ti-
guardo alcuna novita: nel 286 Massimiano divenne Augusto per la meta occiden-
tale dell'Tmpero, mentre Diocleziano si riservo quella orientale, e nel 293 ciascun
Augusto prese un Cesare come socio nel regno e successore al trono: Galerio in
Oriente, Costanzo Cloro in Occidente. Il «comando di quattro» (prima tetrar-
chia) fu tenuto insieme con saldi vincoli: Galerio era il genero di Diocleziano e Co-
stanzo Cloro lo era di Massimiano. Tutti e due gli Augusti ancorarono la loro so-
vranita nel potere divino: Diocleziano la faceva derivare da Giove, Massimiano si
scelse come nume tutelare Ercole. Diocleziano, figlio di un contadino della Dal-
mazia, che aveva cominciato la sua carriera come semplice soldato, divenne uno
dei pili importanti imperatori. Il suo programma di governo fu caratterizzato da
una riforma politica di tipo conservatore e da una restaurazione religiosa. Il suo
scopo fu quello di regolare tutto secondo le antiche leggi e 'ordinamento pubbli-
co dei Romani (publica disciplina Romanorum) (cf I'editto del 295 sul matrimonio,
Legum Mosaicarum et Romanarum Legum Coll. V1 4,6: « Le nostre leggi proteggo-
no soltanto le cose sacre e venerande, e per questo la potenza romana & cresciuta
in maniera cosi poderosa con il favore della forza divina»). La fedelta al costume
tradizionale (zos maiorums), agli « d&i immortali », e la speranza di un costante «fa-
vore degli déi» erano difficilmente conciliabili con la tolleranza verso quel gruppo
di popolazione che rifiutava notoriamente questi valori. Nel 297 Diocleziano
emand un editto contro i manichei e procedette severamente contro coloro «che
contrappongono le nuove e vergognose sette alle pit antiche religioni» (Coll. XV
3,3): « Siamo ricolmi di un incredibile zelo che ci spinge a punire I'ostinazione (per-
tinacia) con cui individui oltremodo indegni persistono nel loro modo distorto di
pensare (prava mens) » (Coll. XV 3,3). Una tale concezione rivela quel pensiero re-
ligioso-politico che gia precedentemente aveva motivato I’atteggiamento ostile nei
confronti dei cristiani da parte degli imperatori romani. ’



§ 16. La persecuzione della Chiesa 113
b) GLI EDITTI DI PERSECUZIONE

Questo atteggiamento spinse infine I'imperatore a procedere contro i cri-
stiani. Dalla sua religiosita ispirata all’antica Roma, caratterizzata da una certa
pretesa d’esclusivita, scaturi I'intenzione di riunire tutti i sudditi dell’Impero
sotto gli antichi culti. Ma, di fronte alla resistenza opposta dai cristiani, egli po-
teva raggiungere il suo scopo soltanto attraverso la loro completa eliminazione.
Dopo la vittoria contro i Persiani ebbero inizio nel 298 i provvedimenti contro
i cristiani. Innanzitutto essi furono allontanati dall’esercito, un procedimento
che poté essere causato dall’atteggiamento provocatorio di soldati e ufficiali cri-
stiani (Eusebio, H. E. VIII 4,2-3; Lattanzio, De mort. pers. 10,4; diversi Atti di
Martiri). I sostenitori ufficiali del paganesimo incoraggiarono I'imperatore a
proseguire sulla strada intrapresa.

Il 23 febbraio 303 Diocleziano emand un primo editto: si dovevano di--
struggere le chiese dei cristiani, proibire le loro riunioni e bruciare i testi sacti.
I cristiani venivano privati dei loro uffici, dei loro titoli e della loro capacita giu-
ridica (Lattanzio, De mort. pers. 13,1; Eusebio, H. E. VIII 2,4). Il provvedimen-
to ebbe immediata efficacia; non fu legato a un ordine di compiere un sacrificio
e persegui un chiaro obiettivo: 'annientamento del cristianesimo.

Nell’estate del 303 seguirono il secondo e terzo editto: il clero venne arre-
stato e costretto a sacrificare (Eusebio, H. E. VIII 3,1-4; Eusebio, Mart. Palaest.
1,4). Sembra tuttavia che queste disposizioni non avessero in occidente una pie-
na attuazione.

In un quarto editto, emanato nella primavera del 304, Diocleziano dispose
che tutta la popolazione dell'Impero dovesse offrire un sacrificio (Lattanzio, De
mort. pers. 15,4; Eusebio, Mart. Palaest. 3,1). Attraverso il sacrificio i cristiani
dovevano essere costretti all’apostasia dalla loro fede. In caso di resistenza veni-
vano torturati e, qualora avessero persistito nel rifiuto, venivano puniti con la
morte (Eusebio, H. E. VIII 10).

Lultimo editto ebbe attuazione nelle singole parti dell'Impero con vario esi-
to. La piti ampia applicazione si ebbe in oriente, ma anche qui tra incompren-
sioni e resistenze. In Egitto la sua attuazione sfocio in un disordine che rasento
la guerra civile (Eusebio, H. E. VIII 7-10); Eusebio, Mart. Palaest. 5,3). Nel lon-
tano occidente I’editto non venne affatto rispettato da Costanzo Cloro (Lattan-
zio, De mort. pers. 15,7). Massimiano sembra averlo applicato con esitazione;
nella primavera del 305 egli stabili un giorno comune per il sacrificio (Lattan-
zio, De mort. pers. 15,6).

I testimoni cristiani rilevarono che nella parte occidentale dell’Impero, go-
vernata da Costanzo Cloro, i provvedimenti di persecuzione vennero applicati
solo a malincuore. Sotto 'impressione della svolta attuata da Costantino, figlio
di Costanzo, & possibile che se ne sia trasfigurata la prospettiva. Si deve anche
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considerare che i cristiani in questi paesi erano presenti in numero di gran lun-
ga inferiore. Infine, la durezza di Diocleziano, che risultava contraria alla tradi-
zionale tolleranza romana, non riscosse un consenso unanime neppure presso i
non cristiani (Lattanzio, De inst. V 19, 22-23; 22, 21-24). La crudelta dei prov-
vedimenti di persecuzione si rispecchia nelle testimonianze cristiane, anche se
va tenuto conto dell’esagerazione retorico-letteraria (Lattanzio, Eusebio). Al
modo insolito di condurre la lotta la parte cristiana reagi non raramente con
emotivita provocatoria. Il numero delle vittime fu considerevole, specialmente
nei territori degli antichi nuclei cristiani dell’oriente, del’Egitto e del Nordafri-
ca. Questi anni di persecuzione si trasformarono in una decisiva prova di forza
tra romanita e cristianesimo.

¢) LA SECONDA TETRARCHIA

11 1° maggio del 305 Diocleziano e Massimiano abdicarono di comune ac-
cordo e salirono al trono come Augusti i loro due soci Galerio e Costanzo Clo-
ro. In oriente divenne Cesare Massimino Daia e in occidente Flavio Valerio Se-
vero. Dopo questo avvicendamento si ebbe inizialmente una pausa nella perse-
cuzione, che perd in oriente riprese gia un anno dopo in tutta la sua durezza e
asprezza. In occidente le lotte tra i diadochi condussero a una sua definitiva ces-
sazione (cf § 41,1). Il problema dei cristiani non trovo pit nell'Impero una ri-
sposta unitaria (Eusebio, Mart.Palaest. 13,1ss.).

Limperatore Galerio (305-311) pose fine alla persecuzione il 30 aprile del
311. Con il suo editto di tolleranza, che venne pubblicato nel nome dei suoi so-
ci Licinio, Costantino ed anche Massimino Daia, egli ammise il fallimento della
politica religiosa imperiale. Limperatore tolse quindi i cristiani dalla loro condi-
zione d’illegittimita e concesse loro il libero esercizio della propria religione:
«Essi potevano essere nuovamente cristiani e restaurare i loro luoghi di riunio-
ne, ma a condizione di non agire in alcun modo contro I'ordinamento vigente »
(Lattanzio, De mort. pers. 34; Eusebio, H. E. VIII 17,3-10). In tal modo il cri-
stianesimo era divenuto religio licita, ma sottoposto all’ordinamento superiore
della disciplina Romana. La religiosita politica romana rivendicava finalmente per
sé anche il cristianesimo: «E loro dovere pregare il loro Dio per la nostra salute,
per .quella dello Stato e per quella propria» (Ibidem). Il Deus Christianorum fa-
ceva parte ora di quelle forze divine che garantivano la salus publica dell'ITmpero.

Bibliografia § 16.2: K. GRO8, Decius, in RAC 3 (1957), 611-629; R. SELINGER, Die Religions-
politik des Kaisers Decius. Anatomie einer Christenverfolgung, Frankfurt 1994; M. B. von
STRITZKY, Erwdgungen zum Decischen Opferbefebl und seinen Folgen unter Beriichsichtigung der
Beurteilung durch Cyprian, in RQ 81 (1986), 1-25.

§ 16.3: C. J. Haas, Imperial Religious Policy And Valerian’s Persecution of the Church, A. D.
257-260, in ChH 52 (1983), 133-144; K.-H. SCHWARTE, Die Christengesetze Valerians, in W. Eck
(a cura di), Religion und Gesellschaft in der romischen Kaiserzeit, Koln 1989, 103-163.
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§ 16,4: C. ANDRESEN, Der Erlaf des Gallienus and die Bischife Agyptens, in StPatr 12 (1975),
385-398.

§ 16.5: H. ALTENDORF, Galerius, in RAC 8 (1972), 786-796; S. FILOSI, L'ispirazione neoplato-
nica della persecuzione di Massimino Daia, in RSCI 41 (1987), 79-91; W. H. C. FREND, Prelude to
the Great Persecution. The Propaganda War, in JEH 38 (1987), 1-18; F. KoOLB, Diocletian und die
erste Tetrarchie, Berlin 1987; S. WILLIAMS, Diocletian And the Roman Recovery, London 1985.

§ 17. La discussione letteraria-scientifica
con il cristianesimo

1. Polemica letteraria contro i cristiani

Epitteto, Dissertationes: J. SOUILHE, t trad. franc., 4 voll., Paris 1943-1965 (CUFr); F. D’ AMBRO-
SIO, trad. it., Napoli s.d.

Luciano di Samosata, De morte peregrini: D. MELD], trad. it., Genova 19882,

Marco Aurelio, Ad se ipsum: R. NICKEL, t trad. ted., Miinchen 1990; W. THEILER, t trad. ted. c, Zii-
rich 1984°%; G. M. A. GRUBE, trad. ingl., Indianapolis 1983; C. CARENA, trad. it., Torino 1986.

La persecuzione statale non puo essere vista separata dalla discussione let-
teraria con la religione cristiana. Quanto piu forte era la presenza dei cristiani,
tanto pil intenzionale era Iattacco da loro subito in letteratura. Accanto ad at-

“tacchi sporadici contenuti in certi scritti come quelli di Epitteto (ca. 50-130:
Diss. IV 7,6), di Marco Aurelio (161-180: Med:t. X1,3), o di Frontone di Cirta,
maestro dell’imperatore, per i quale i cristiani « erano gentaglia che temeva la lu-
ce ed agiva nelle tenebre » (Minucio Felice, Oct. 8,4), o del medico greco Gale-
no (ca. 133-193), furono scritti trattati veri e propri contro i cristiani. Lo scrit-
tore satirico Luciano di Samosata (ca. 120-180) scherni nel suo De morte pere-
grini Iattivita caritatevole dei cristiani e la loro prontezza nell’affrontare la mor-
te; e in questo scritto riecheggiano probabilmente opinioni contemporanee am-
piamente diffuse.

2. Celso, il « Discorso vero » contro i cristiani

Celso, ediz. crit.: cf. Origene, Contra Celsum, § 39,2; R. J. HOFFMANN, trad. ingl., Oxford 1987;
L. ROUGIER, trad. franc., Paris 1977% G. LANATA, trad. it., Milano 1987

Attorno al 175 il filoso pagano Celso pubblico il suo «Discorso vero»
(AMn@"g Aoydg) contro i cristiani. Lo scritto non ci & pervenuto, ma pud essere
ampiamente ricostruito attraverso la confutazione di Origene (Contra Celsum,
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del 248). Celso, nel suo rifiuto del cristianesimo, andd ben oltre le dicerie e le
insinuazioni, rivelando una solida conoscenza dell’AT, del NT e degli scritti cri-
stiani. La sua critica risulta influenzata soprattutto dalla tradizione della pole-
mica antigiudaica e dalla filosofia religiosa del medioplatonismo, basato sul Tz-
meo di Platone (V 35; VI 47; VII 42, ecc.). Egli conosceva la Chiesa e scherniva
sia le scissioni che le dottrine contrapposte dei raggruppamenti cristiani (Contra
Celsum 111 12-13), il loro carattere chiuso e settario (III 9; IV 23), come anche
la loro bassa estrazione sociale (III 52; 55). Secondo lui, Gest era il figlio ille-
gittimo di un soldato romano (I 28; 32), un mago (I 38), un capobanda (II 12;
44), mentre i suoi apostoli non erano che una masnada di briganti (I 62). Percid
anche i suoi attuali seguaci non potevano essere che una banda di fuorilegge, pe-
ricolosa per lo Stato e la societa. Per la loro dottrina richiedevano unicamente
una «fede cieca» (I19). Celso rifiutava radicalmente I'idea cristiana di Dio e ri-
teneva la teologia cristiana quanto mai assurda. Tuttavia, malgrado questo rifiu-
to ostile, egli esortava i cristiani a partecipare attivamente alla vita pubblica e

dello Stato (VIII 73-75).

3. Potfirio e Ierocle

Porfirio: « Contro i cristiani», 15 voll.: A. von HARNACK, t, Berlin 1916;
A. von HARNACK, Kritik des NT von einem griechischen Philosophen des 3. Jabrbunderts, t trad.
ted., Leipzig 1911.

Potfirio (ca. 234-301/305), discepolo e biografo del neoplatonico Plotino
(205-270), compose alla fine del III secolo (attorno al 270 o soltanto nel 300 cir-
ca) la sua voluminosa opera « Contro i cristiani» (ko ypiotiovote). Egli com-
batté il cristianesimo sulla base del neoplatonismo. I quindici libri non ci sono
pervenuti (§ 41,6); i frammenti, soprattutto presso Eusebio, fanno conoscere le
sue argomentazioni solo approssimativamente. La critica porfiriana & affine a
quella di Ceslo. Egli scopre negli scritti della rivelazione cristiana contraddizio-
ni e assurdita (specialmente nei Vangeli e in Daniele, framm. 43) e rifiuta la dot-
trina cristiana per quanto riguarda la creazione, I'incarnazione e la risurrezione
della carne. Porfirio vede nel modo cristiano di adorare Dio e nella fede in un
redentore un pericolo per la salute dello Stato. Lo preoccupano quindi I'ampia
diffusione del cristianesimo e 1’adesione alla Chiesa da parte dei ceti piti eleva-
ti: «Essi costruiscono grandi case, dove si riuniscono per la preghiera: nessuno
glielo proibisce; tutto il mondo ha gia avuto notizia della fama del Vangelo»
(framm. 76).

La sua critica di principio al cristianesimo, formulata in maniera particolarmente chiara an-
che nella sua «Istruzione filosofica derivabile dagli oracoli», esercitd a lungo la sua influenza. I
Padri della Chiesa, fino ad Agostino, ne fecero oggetto di discussione. Nel 333 I'imperatore Co-
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stantino condannd al rogo i suoi libri (Harnack, Porphyrius, Berlin 1916, p. 31); Teodosio II con-
fermo nel 448 questa condanna (CJ 11,3).

La polemica filosofica contro il cristianesimo si fece sentire con particolare
intensita alla vigilia della persecuzione di Diocleziano. Ierocle, governatore in
Bitinia, anch’egli neoplatonico e autore di uno scritto ostile ai cristiani (Phzla-
Jethes, «Discorso amante del vero ai cristiani»), viene considerato non a caso
come uno dei piti aspri avversari dei cristiani durante la persecuzione (Eusebio,
Contra Hieroclem; Lattanzio, Inst. V 2-3). Il pericolo che derivava per la Chiesa
da queste confutazioni letterarie del cristianesimo fu tenuto presente nella ma-
niera piti chiara da Lattanzio nelle sue Institutiones.

4, Concorrenza sincretistica

Flavio Filostrato, Vita Apollonii: V. MUMPRECHT, t trad. ted., Miinchen 1983; C. P. JONES, trad.
ingl., Baltimore 1970; D. del CORNO, trad. it., Milano 1978.

Corpus bermeticum: W. SCOTT, t trad. ingl., 4 voll., London 1968; A. D. Nock — A. J. FESTU.
GIERE, t trad. franc. c, 4 voll., Paris 1945-1954; D. TIEDEMANN, trad. ted., Hamburg 1990;
B. P. COPENHAVER, trad. ingl., Cambridge 1992; L. MEMARD, trad. parz. franc., Paris
1977.

Ierocle, come gia Porfirio, inseri nella sua polemica anticristiana anche il
taumaturgo Apollonio di Tiana (morto ca. 96). Egli si baso per questo sulla
Vita Apollonii di Flavio Filostrato (scritta attorno al 220) e contrappose Apol-
lonio come messia dei pagani al messia cristiano. In questo confronto storico-
religioso Gesti appare come semplice uomo che Apollonio avrebbe superato
nei suoi miracoli (Eusebio, « Contro gli scritti di Filostrato»). In realt, la V-
ta Apollonii non venne concepita originariamente in senso anticristiano; essa
appartiene al sincretismo religioso-filosofico dell’epoca severiana, con il suo
interesse per il misterioso e il meraviglioso, oltre che per la liberazione del-
'uomo.

 Questo interesse si rispecchia anche nei cosiddetti scritti orfici ed ermeti-
ci, nei quali Ermete, indicato come «Ermete Trismegisto» (cioé Ermete tre
volte grandissimo), diventa fondatore di religione, predicatore e salvatore. Gli
scritti (Corpus hermeticums; il pitt importante: Pimander), formatisi in un lun-
go arco di tempo, non sono né cristiani né anticristiani. Essi furono ampia-
mente diffusi nei primi secoli dell’era cristiana e testimoniano le simpatie de-
gli uomini per un sincretismo religioso in cui il cristianesimo divenne un’of-
ferta di salvezza accanto ad altre.
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Prospetto cronologico: i cristiani nell’Impero Romano

27 a.C. - 14 d.C. Augusto. Restaurazione degli antichi culti romani.

12 a.C. Augusto come Pontifex maximus
ca. 4-65 Seneca
14-37 Tiberio
dal 37 Ammissione ufficiale del culto d'Iside
37-41 Caligola
si segnala per la prima volta il culto del sovrano
41-54 Claudio
49 editto contro gli Ebrei
54-68 Nerone
ca. 55.135 Epitteto
ca. 50 a.C. - 250 medioplatonismo
intorno al 60 morte di Paolo a Roma sotto Nerone
64 incendio di Roma e persecuzione dei cristiani sotto Nerone
68-69 anno dei quattro imperatori
69-79 Vespasiano
daca. 70 diffusione del culto di Mitra
79-81 Tito
81-96 Domiziano: pretese come uno dei primi imperatori un culto divino
intorno al 96 morte di Apollonio di Tiana
98-117 Traiano
112 scambio epistolare Plinio — Traiano
martirio d’Ignazio d’Antiochia
117-138 Adriano
lettera a Minucio Fundano
ca. 120-180 Luciano di Samosata
138-161 Antonino Pio
140-312 massima diffusione della religione di Mitra
intorno al 160 martirio di Policarpo
161-180 Marco aurelio
intorno al 165 mattirio di Giustino 2 Roma
intorno al 175 Celso pubblica I’Alethes Logos
intorno al 177 pogrom contro i cristiani a Vienne e Lione
176/77 proibizione d’introdurre nuovi culti
martiri di Vienne e Lione
180-192 Commodo

martiri di Scili (Nordafrica)

193 anno dei cinque imperatori
(Pertinace, Didio Giuliano, Pescennio Nigro, Settimio Severo, Clodio Albino)

Dinastia severiana:

193-211 Settimio Severo
persecuzioni limitate all’Africa Proconsularis
Tertulliano, De idololatria
persecuzioni dei cristiani ad Alessandria e a Cartagine
martirio di Perpetua e Felicita (203)
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211 Tertulliano, De corona: condanna del servizio militare volontario
ca. 205-270 Plotino
211-217 Caracalla
212 Constitutio Antoniniana
intorno al 215 Ippolito, Traditio apostolica (« prescrizioni professionali »)
218-222 Elagabalo
222-235 Alessandro Severo
intorno al 220 Vita Apolloni: di Filostrato
dal 220/50 culto ufficiale dell’imperatore
intorno al 234-310/315 Porfirio
235-238 Massimino Trace
Origene, Exhortatio ad martyrium
244-249 Filippo I’Arabo
249 persecuzione dei cristiani ad Alessandria
249-251 Decio
editto con I'obbligo di sacrificare
253-259 Valeriano
agosto 257 primo editto: sacrificio imposto al clero
estate 258 secondo editto: chi rifiuta di sacrificare deve essere giustiziato; martirio di
Cipriano a Cartagine
260-268 Gallieno
270-275 Aureliano
284-305 Diocleziano
293-305 prima tetrarchia: Diocleziano, Massimiano, Augusti Galerio, Costanzo Clo-
ro, Cesari
poco dopo il 300 ordine di sacrificare per appartenenti al palazzo e soldati
23.2.303 primo editto di persecuzione
303 altri due editti: arresto del clero, obbligo di sacrificare
304 quarto editto: ordine generale di sacrificare (in occidente non piti eseguito)
305-313 seconda tetrarchia: Galerio, Costanzo (dal 306 Costantino) Augusti
Flavio Severo (dal 308 Licinio), Massimino Daia, Cesari, dal 308 Augusti
306 primo editto di Massimino Daia in oriente
308 congresso degli imperatori a Carnuntum
309 secondo editto di Massimino Daia in oriente
311 editto di tolleranza di Galerio
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Didaché, Traditio apostolica: G. SCHOLLGEN — W. GEERLINGS, t trad. ted. 1991 (FC 1); M. dal Pra,
trad. it., Vicenza 1938.

Didascalia Siriaca: H. ACHELIS — J. FLEMING, trad. ted., 1904 (TU 25,2); R. H. CONNOLY, Dida-
scalia Apostolorum. The Syriac Version Translated And Accompanied by the Verona Latin Frag-
ments, 1929.

Didascalia Apostolorum et Constitutiones Apostolorum: F. X. FUNK, t, 2 voll., 1905, rist. Torino
1959.

Constitutiones Apostolorum: M. METZGER, t trad. franc., 1985-1987 (SC 320; 329; 336).

§ 18. Gli uffici ecclesiastici e Pordinamento della comunita

Le prime comunita cristiane furono caratterizzate dall’attesa del ritorno del
Signore, come anche dalla spontaneita della situazione missionaria e dal carisma
di chi ne aveva l'incarico. Le prime strutture organizzative furono corrispon-
denti a quelle dell’ordinamento sinagogale; con lo scioglimento della sinagoga
esse vennero rafforzate, modificate e ulteriormente sviluppate, a seconda delle
circostanze, per potersi affermare nel rispettivo ambiente e prevalere contro i
movimenti concorrenti.

1. La direzione collegiale della comunita

I credenti di una comunita urbana formavano la « Chiesa di Dio» di quel
luogo. Essi ebbero inizialmente una guida collegiale, ma organizzata in forme
diverse. Seguendo il modello istituzionale giudaico del consiglio degli anziani,
in alcune comunita i « piti anziani» (presbiteri) percepirono il loro ruolo di gui-
da come «servizio d’assistenza» (Gc 5,14; 1 Pt 5,1-4: cf At 15; 16,4), mentre le
comunita paoline non conobbero listituzione degli « anziani». Nel loro ordina-

~mento carismatico dei ministeri (1 Cor 12,4-11), controllato dallo stesso aposto-
lo Paolo, c’era diversita di operazioni e di uffici: coloro che « presiedevano» ed
«erano preposti» (Rm2 12,8; 1 Ts 5,12) e i vescovi (€nickomot) e diaconi (Fi/ 1,1;
cf § 9,3). Questa struttura venne a confondersi ben presto con I'ordinamento
degli anziani (A# 14,23; 20,17-35; 1 Tz 3,1-13; Tt 1,5-9). Vescovi, presbiteri e
diaconi erano responsabili per la comunita locale, la rappresentavano all’ester-
no e provvedevano al suo ordine all’interno. Accanto a questi ministeri di am-
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bito locale si ebbe fino al II sec. inoltrato, soprattutto nell’area siriaco-palesti-
nese, la triade egualmente di ambito locale dei profeti, degli apostoli e dei mae-
stri (cf 1 Cor 12,28-29; Ef 4,11; cf At 13,1), che erano in parte inseriti nell’ordi-
namento della comunita locale (cf Didaché 13; 15). Ma difficilmente se ne pos-
sono determinare le rispettive funzioni. Si trattava per lo piu di carismatici iti-
neranti che si stabilivano in una comunita per un periodo piuttosto lungo di
tempo. Le lettere pastorali rispecchiano la crescente importanza dei « deposita-
ri degli uffici» come garanti e custodi dell’interpretazione univoca del Vangelo
e della sua continuita (I T»z 6,20; 1 Trz 1,12.14). In tempi di crescenti conte-
stazioni dovute alla diversita d’ interpretazioni e di correnti (Tz 1,10; 2 Tz 4,3)
aumentd sempre di piu la loro responsabilita. Il ministero sembra essere stato
affidato fin dai primi tempi attraverso I'imposizione delle mani (xeipotovia, or-
dinatio) da parte degli «anziani», del presbiterio (A# 13,3; Az 14,23; 1 Tz 4,14;
2 T 1,6). Venivano eletti membri stimati della comunita (Dzdaché 15,1), che ve-
nivano confermati con «I’approvazione di tutta la comunita» (I Lettera di Cle-
mente 44,3). Questo modo d’insediamento nell’ufficio & chiaramente documen-
tato dalle pit antiche testimonianze; esso corrisponde anche alle direzioni col-
legiali delle associazioni del mondo antico.

Listituzionalizzazione del potere spirituale nei « capi» (fyyodpevor, Eb 13,7,
I Lettera di Clemente 1,3) appare con chiarezza nella I Lettera di Clemente
(§ 37,3). Un tale ordinamento viene qui ampiamente motivato sul piano teolo-
gico e presentato come disposto da Dio: I'ordine cosmico, le forme veterotesta-
mentarie di culto (40-41; 43, 1-6) e uno sguardo mirato nel passato della Chie-
sa, dei vescovi (o presbiteri: la terminologia & ancora oscillante ed evidente-
mente non si distingue ancora tra i due termini) e dei diaconi, indicati come suc-
cessori degli apostoli (42,1-5), si adducono come prove che 'ordinamento della
comunita rappresenta I'ordine divino. Nell’argomentazione I'annuncio del Van-
gelo e la salvaguardia della tradizione passano, di fronte a questo, in secondo
piano. I « presbiteri ordinati» (54,2) vengono a trovarsi di fronte a coloro che
essi guidano. Clemente parla per la prima volta di laici (40,5: Aokog &vOpw-
nog). Con I'aiuto della filosofia sociale stoica e dell’ecclesiologia paolina (37-38),
che paragona la Chiesa a un corpo, egli dimostra I'unita tra le due parti della co-
munita: ciascuna al suo posto, secondo la grazia concessa da Dio (cf 38,1; 40,1).

2. Dordinamento monoepiscopale della comunita

a) FORME TRANSITORIE

Nel corso del II sec. scomparve dalle comunita la direzione di tipo collegia-
le. Cio accadde non in maniera repentina e certamente non nello stesso tempo



§ 18. Gli uffici ecclesiastici e l'ordinamento della comunita 123

in tutte le regioni ecclesiastiche. Il «Pastore» di Erma (§ 37,6) documenta per
la comunita romana, a meta del secolo, la stessa forma costituzionale (con ter-
minologia fluttuante) testimonianta dalla I Lettera di Clemente. La pill antica
Didaché menzionava ancora la direzione collegiale di «vescovi e diaconi». Poli-
carpo di Smirne s’introdusse presso i cristiani di Filippi «insieme ai presbiteri
che erano con lui» (praescr.); nella comunita locale egli conosceva soltanto dia-
coni (5,1-2) e presbiteri (6,1; 11,1).

Nelle lettere d’Ignazio (§ 47,4), invece, il vescovo appare sempre al singola-
re, mentre presbiteri e diaconi gli vengono chiaramente subordinati (Ad Swzyrn.
8,1; Ad Magn. 6,1; 13,1; Ad Philad. praescr. 7,1; Ad Trall. 2,1-3; cf 3,1). L'unico
vescovo si trova nella comunita al posto dell’'unico Dio, la gerarchia terrena &
immagine di quella celeste (Ad Magn. 6,1; Ad Trall 3,1). Grazie a questa identi-
ficazione mistica del vescovo di una comunita con Dio e a quella di Cristo come
unico Signore della Chiesa, Ignazio pud rinunciare a trovare un appoggio sulla
successione apostolica. Chi vuole essere una sola cosa con Dio o con Cristo de-
ve essere una sola cosa con il vescovo, che in virtu del suo ufficio & mediatore di
salvezza, di avvicinamento a Dio e, attraverso ’Eucaristia, di vita e d’immorta-
lita (cf Ad Epbes. 5;20,2). La « Chiesa cattolica» & soltanto li dove la comunita
¢ una sola cosa con il suo vescovo (Ad Smyrn. 8,2; I'espressione « Chiesa catto-
lica» appare qui per la prima volta).

Se si parte dalla consueta datazione delle lettere ignaziane (inizio del IT sec.;
cf § 37,4), si deve concludere che Ignazio anticipa di gran lunga, con il suo or-
dinamento monoepiscopale della comunita, lo sviluppo che si sarebbe avuto in
tutta la Chiesa. Le lettere mostrano, tuttavia, che nelle comunita interessate il
vescovo unico non rappresenta ancora il modello indiscusso di guida. Si espri-
me in esse, piuttosto, il desiderio impellente che le comunita possano effettiva-
mente radunarsi attorno a un solo vescovo. Ripetutamente egli esorta: « Tenete-
vi uniti al vescovo », « Ascoltate il vescovo », « Non fate nulla senza il vescovo ».

b) ORIGINE E SVILUPPO DEL MONOEPISCOPATO

Sono molti i motivi che possono aver determinato in maniera decisiva il pre-
valere del monoepiscopato tra varie forme alternative d’organizzazione.

— Ignazio motivd il suo ordinamento monoepiscopale della comunita con il suo
modo di vedere la Chiesa. Egli deplorava i dissidi tra i cristiani, il disorientamento
che generavano le molteplici interpretazioni di cid che si chiamava christianismus
(Ad Magn. 10,1-3); Ad Philad. 7,2; 8,1; cf § 27-35). Contro ogni alterazione della
confessione cristiana egli pretendeva la coesione, I'unita con il vescovo, che perd
pensava non tanto sul piano organizzativo, quanto su quello pneumatico e cultua-
le. (Ad Philad. 4,7,2; Ad Eph. 20,2). Questa convinzione sembra essersi prodotta
nell’ambiente siriaco dell’Asia Minore (cf Ap 1,20: gli angeli delle sette Chiese).
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— Le lettere cosiddette « pastorali», dichiaratamente indirizzate a discepoli de-
gli apostoli, richiedevano dal vescovo la capacita d’insegnare (1 Tz 3,2; 6,10; 2 T
4,2-5; Tt 1,9). Contro le opinioni contrastanti doveva valere la parola del maestro
ufficialmente incaricato. Cio che egli aveva ricevuto dai predecessori lo doveva cu-
stodire e trasmettere inalterato. ’annuncio apostolico veniva quindi ritenuto come
un bene definitivamente acquisito (paratheke, depositum), atfidato a un fiduciario.
11 successore nell’ufficio era cosi innanzitutto un successore nell'insegnamento.

— Inoltre, un organismo collegiale tende a crearsi uno «speaker », un suo rap-
presentante scelto. A questa legge furono soggetti anche i collegi presblterah La
funzione del vescovo come «sorvegliante » emerse quindi dalla cerchia direttiva;
egli divenne il depositario principale della tradizione. «In ogni citta in cui un ve-
scovo succedeva a un altro, la vita della Chiesa era conforme all’inseghamento
della legge, dei profeti e del Signore » (Eusebio, H. E. IV 22,3). Egesippo, scrit-
tore dell’Asia Minore, formuld nella seconda meta del II sec. questo criterio e
cerco di compilare serie di successori di vescovi a prova dell’ortodossia (Eusebio,
H. E. 1V 22,3: per Roma; cf § 38 B 2). Una successione ininterrotta garantiva I'au-
tenticita dell’inseghamento e I'apostolicita della comunita presente.

Dopo il 150 la direzione collegiale della comunita venne finalmente sostitui-
ta da quella monoepiscopale. L'unico vescovo divenne «successore degli aposto-
li». La concotrenza tra successione nella tradizione presbiterale e successione
nella tradizione episcopale si pud ancora registrare in Ireneo. Egli si richiama al-
la «tradizione apostolica», che si sarebbe conservata nella Chiesa attraverso «la
successione dei presbiteri» (per successiones presbyterorum) (Adv. haer. 111 2,2),
e inoltre ai vescovi delle singole Chiese insediati dagli apostoli, che avrebbero
proseguito la tradizione apostolica fino ai nostri giorni (Adp. haer. 111 3,1). A di-
mostrazione dell’ortodossia legata alla successione apostolica Ireneo adduceva
I'«elenco dei vescovi» della comunita romana, che «risulta fondata e costruita
dai due gloriosi apostoli Pietro e Paolo» (Adv. haer. 111 3,2-3). Nella discussione
tra ortodossia ed eresia il cristianesimo defini il suo credo nella forma e nei con-
tenuti (§ 27); con 'ordinamento monoepiscopale della comunita esso trovod an-
che la sua struttura normativa. Le comunita ordinate in tal modo sono dunque
comunita apostoliche (ecclesiae apostolicae), nelle quali si trovano ancora le cat-
tedre degli apostoli (cathedrae apostolorum; cf Tertulliano, De praescr. haer. 36).

3. Successivo sviluppo degli uffici ecclesiastici

a) IL vESCovo

Alla fine del II sec. il vescovo unico era diventato la figura pitt importante di
ogni comunita locale, colui che nella Chiesa aveva pieni poteri. La Chiesa appare
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come « Chiesa episcopale»: «Il vescovo ¢& nella Chiesa, e la Chiesa ¢ nel vescovo;
se uno non sta con il vescovo, non sta neppure nella Chiesa » (Cipriano, Ep. 66,8).
Secondo 'ordinamento ecclesiastico d’Ippolito il vescovo veniva nominato, pro-
babilmente da membri molto influenti della comunita, eletto con I'approvazione
di tutta la comunita (Trad. apost. 2; cf Const. apost. IV 3, vedi sotto § 18,5), e poi
veniva consacrato da altri vescovi, uno dei quali recitava la preghiera di consacra-
zione durante I'imposizione delle mani (Trad. apost. 3; Const. apost. IV 4). La pre-
ghiera invocava la discesa dello «spirito principale» (spzritus principalis), « dato da
Cristo ai suoi apostoli che in tutti i luoghi hanno fondato la Chiesa» (Ippolito,
Trad. apost. 3). In questo spitito i vescovi dovevano reggere e guidare le loro co-
munita. La preghiera li inserisce nella tradizione dei sommi sacerdoti dell’Antico
Testamento: come questi essi dovevano servire Dio, offrire il sacrificio della Chie-
sa, perdonare i peccati e assegnare i necessari uffici a collaboratori idonei (ibidem).

b) I PRESBITERI

Tra i collaboratori del vescovo c’erano in primo luogo i presbiteri, che veni-
vano ordinati con procedura simile a quella dei vescovi: elezione (nomina e ap-
provazione del popolo) e consacrazione da parte del vescovo della comunita. I
presbiteri ricevevano, secondo Ippolito, lo «spirito di consiglio e la forza per
guidare il popolo» (Ippolito, Trad. apost. 7). Con il progressivo moltiplicarsi
delle comunita urbane, essi crebbero anche nella rappresentanza locale del ve-
scovo. Come loro modelli biblici erano ritenuti gli anziani scelti da Moseé per la
guida del popolo di Dio. Ma ora i presbiteri erano diventati sacerdoti (sacerdo-
tes). Presbiteri laici (senzores) risultano documentati per il Nordafrica ancora al-
I'inizio del III sec.

c) I pracon:

Nel gruppo di coloro che guidavano una comunita conservarono un posto
privilegiato i diaconi, « consacrati al servizio del vescovo» (Ippolito, Trad. apo-
st. 8). In tal modo veniva consolidato ’antico legame tra vescovo e diacono, che
pero subi delle complicazioni quando si affermo il ruolo dei presbiteri. I diaco-
ni fecero la loro apparizione nella vita della comunita soprattutto come colla-
boratori del vescovo: « Essi debbono essere ’orecchio, la bocca, il cuore e I’ani-
ma del vescovo» (Didascalia siriaca II 44,4). Il loro servizio si estese alla litur-
gia, alla cura dei poveri e dei malati, come anche all’amministrazione dei beni
della comunita. Lestensione completa di questo servizio dipendeva, come anche
il numero dei diaconi, dalla grandezza della comunita. Roma contava attorno al-
la meta del IIT sec. sette diaconi, che operavano come amministratori delle set-
te regioni ecclesiastiche. Il numero sette venne ritenuto come il limite pit alto
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(Sinodo di Neocesarea, 319/25, can. 15) e fu motivato con i «sette uomini» di
At 6,3-6 (Ireneo, Adv. haer. 126,3). Anche i leviti dell’ Antico Testamento furo-
no considerati come modelli dei diaconi (Didascalia siriaca II 26,3; cf Const.
apost. 11 26,3).

d) ALTRI UFFICI A SERVIZIO DELLA COMUNITA

La vita quotidiana della comunita comportava altri doveri. La Chiesa episco-
pale del III sec. si preoccupd di ordinarli, di definire gli ambiti dei vari compiti
e di stabilire i requisiti per la loro accettazione. Questi uffici venivano affidati dal
vescovo, con la partecipazione della comunita, attraverso I'insediamento (izstitu-
#0) o con una nomina (nominatio) che conferiva l'incarico. L'ordinamento eccle-
siastico d’Ippolito menziona il suddiacono come aiutante del diacono (13), il let-
tore (11) e I’esorcista (14), e inoltre le vedove (10) e le vergini (12). Una statisti-
ca della comunita romana compilata nel 251 conosce anche accoliti e ostiari (Eu-
sebio, H. E. VI 43,11). Solo i guaritori, secondo Ippolito, avevano liberta d’ac-
cesso: essi non avevano bisogno di alcun insediamento formale, poiché le loro ca-
pacita per il servizio potevano riconoscersi dal dono che essi dimostravano di
possedere (14). Anche i confessori potevano accedere al servizio della comunita
senza essere tenuti alla consacrazione e all’affidamento ufficiale dell’incarico :
poiché la loro testimonianza di fede nella persecuzione ne aveva dimostrato il
possesso dello Spirito, essi potevano arrivare al diaconato o al presbiterato senza
consacrazione (Trad. apost. 9). In Cipriano si rende evidente che questo accesso
agli uffici ecclesiastici superiori subi una progressiva preclusione e che soltanto i
confessori furono ritenuti candidati privilegiati a tali uffici (Ep. 38; 39).

Listituzionalizzazione degli uffici e il loro sviluppo dipendeva dalla consi-
stenza della comunita. Non ci fu una «lista di chierici» unica per tutta la Chie-
sa (Const. apost. VIII 47,8: 6 xatdAoyog 100 iepatikod; altrimenti, anche 6
KaTOAAOY0G TV KANPAV).

e) I MAESTRI

Tra i compiti importanti della comunita c’era 'istruzione dei catechumeni e
dei fedeli. Mentre per questi ultimi poteva bastare la predicazione, per i primi
fu istituita una speciale istruzione. L'idoneita per questo tipo d’insegnamento
non era legata a un ufficio particolare. Famosi maestri del II sec. furono laici:
Giustino (e altri apologeti), Panteno, Clemente e Tertulliano. Non sembra es-
serci stato un incarico ufficialmente affidato. Maestro ufficiale della comunita
era il vescovo, che ricorreva per I'istruzione a membri idonei della comunita, as-
sumendo al suo servizio maestri volontari (come Origene sotto Demetrio in
Alessandria) o affidando I'incarico dell’insegnamento a persone che esercitava-
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no altri uffici. Secondo I'ordinamento ecclesiastico d’Ippolito, il maestro (doc-
tor) dei catecumeni (15) poteva essere chierico o laico (19). Nel primo caso, egli
veniva preso dal gruppo dei presbiteri o dei diaconi. In effetti, si trova spesso
negli scritti del III sec. il presbyter-doctor (per es. Acta Perpetuae 13,1; Cipriano,
Ep. 29; cf Ponzio, Vita Cypriani 4), al quale si affidava l'istruzione dei catecu-
meni (Dionigi d’Alessandria: Eusebio, H. E. VII 24,6), come anche il tirocinio
dei futuri chierici (cf le lettere di Cipriano).

4. 1l ruolo delle donne nelle antiche comunita cristiane

a) LE DONNE NELL'ORDINAMENTO GENERALE DELLA COMUNITA

Paolo menziona una notevole serie di donne che come lui e con lui svolsero
un’attivitd missionaria e collaborarono alla costruzione e alla guida delle comu-
nita (cf Rmz 16,1-15; Fil 4,2-3). Febe della Chiesa di Cencre (Corinto) viene in-
dicata come «diaconessa» (R 16,1), Giunia e Andronico vengono dichiarati
«aposotoli insigni» (R7z 16,7); la madre di Rufo era ritenuta da Paolo, per la sua
attivita, anche madre sua (R»z 16,13). Prisca e Aquila erano collaboratori di
Paolo (R7 16,3); nei confronti di questa coppia di sposi, inoltre, 'apostolo si
sentiva anche obbligato (1 Cor 16,19; cf At 18,2-3; 26). Secondo At 16,14-15,
Paolo accetto a Filippi I'invito di Lidia, commerciante di porpora, ad abitare
nella sua casa. Questi ed altri testi degli Atti degli Apostoli testimoniano I'im-
pegno attivo e 'influenza di donne, appartenenti specialmente ai ceti piu alti,
per il Vangelo e I'organizzazione delle comunita.

Nel corso del II e del ITI sec. il quadro cambio. Regolari indicazioni, come
in 1 Tw 2,11-12 (cf 2 T 3,6-7; Tt 2,3-5; 1 Pt 3,16), mostrano che la tradizio-
nale subordinazione delle donne, di cui si aveva il modello nella comunita sina-
gogale della Palestina e nel diritto greco-romano, venne adottata anche nelle co-
munita cristiane (cf 1 Cor 11,1.8-12; 1 Tmz 2,13-14), che I’applicarono nei loro
ordinamenti. Risultano sintomatici '« ordine di tacere» (1 Cor 14,34-35; la di-
scussa autenticitd paolina ¢ irrilevante per la storia del modo di agire) e il « di-
vieto d’insegnamento » (1 Tz 2,12). Si ritenne non necessario (Origene, Cormz.
I Cor. 14,35; c’erano uomini a sufficienza) ed anche non conveniente che le don-
ne insegnassero! (cf Didascalia siriaca III 6,1; Const. apost. I11 6,1: Non decet ne-
que necessarium est, ut mulieres doceant).

In realta le donne vennero utilizzate come sempre, ma con attribuzioni ri-
dotte al minimo necessario. Le vedove furono inizialmente beneficiarie privile-
giate di assistenza, ma furono riconosciute anche come collaboratrici al servizio
della comunita. Con richiamo a T 5,3-6, si raccomandava loro la preghiera
continua per la comunita (Trad. apost. 10; Didascalia siriaca ITI 7,6, oppure Con-
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st. apost. I11 7,6) e si affidavano loro compiti particolari sotto il controllo del ve-
scovo (Didascalia siriaca III 8,1, oppure Const. apost. 111 8,1). Alcuni territori
ecclesiastici istituirono diaconesse per i servizi necessari alle donne. La Dida-
scalia siriaca richiedeva dal vescovo |’ordinazione di una diaconessa, che «deve
collaborare con lui per la-vita» (IIT 16,1). L'incarico veniva giustificato con la
necessita liturgica e la convenienza pastorale: le diaconesse prestavano assisten-
za nel battesimo delle donne, per le quali erano impegnate anche in compiti di
natura pastorale-caritativa. In occidente e in Egitto un tale ufficio non risulta
con chiarezza; nelle comunita orientali la diaconessa venne chiaramente subor-
dinata al diacono.

1l fondamento biblico per questi compiti veniva visto nell’accenno alle donne che avevano se-
guito Gesui per servitlo (M¢ 27,55-56). Secondo le Costituzioni Apostoliche la diaconessa faceva
le veci dello Spitito Santo, cosi come il diacono faceva quelle di Cristo e il vescovo quelle del Pa-
dre (Const. apost. 11 26,6): « Lo Spirito non opera e non patla da sé, ma glorifica Cristo, com-
piendo la sua volonta » (ibidem; cf Gv 16,14). Il suo ruolo preciso rimane non precisato. Negli
elenchi del clero essa risulta classificata in posti diversi. Il Concilio di Nicea le rifiutd una consa-
crazione (cheirothesia/impositio manus, Can. 19). Si hanno tuttavia altre dichiarazioni contrarie
che parlano di una consacrazione, anche se non ne stabiliscono il carattere preciso (Calcedonia,
Can 15: xeipotovely, ordinare; cf § 61.1).

b) LE DONNE NELLE COMUNITA SCISMATICHE

In comunita scismatiche ed eretiche le donne sembrano aver avuto un ac-
cesso pit facile, almeno in parte, a determinate funzioni e responsabilita. Nei
circoli gnostici sembra esserci stata una quota alta di donne, insieme a una loro
notevole influenza. Gli scritti apocrifi (per es. gli Acta Pauli, il Vangelo degli
Egiziani, la Pistis Sophia) attribuiscono a donne come Tecla, Salome o Maria
Maddalena un’alta autorita per la missione e la predicazione della dottrina. Cid
¢ in stretto rapporto con il modo d’intendere la comunita e i suoi compiti, co-
me anche con I'antropologia gnostica, che include anche un’eliminazione delle
differenze naturali tra i sessi.

Alla fondazione delle comunita montanistiche (cf § 34) avevano collabo-
rato le profetesse Prisca e Massimilla. Tertulliano rimproverava a Marcione
(cf § 31,1) il fatto che nelle sue comunita delle donne battezzavano, insegnava-
no e praticavano esorcismi (Adv. Marc. 5,8; De praescr. 41,5; cf rimproveri ana-
loghi contro gnostici e montanisti in Ippolito, Refut. 6,40; 7,38; 8,19; 10,25).

Sono sporadici, invece, i documenti riguardanti profetesse e maestre nel-
’ambiente ecclesiastico in genere. Tecla viene ricordata nei secoli seguenti come
esempio di verginita, non come modello di maestra (Gregorio di Nissa, Vita Ma-
crinae 2). Eusebio menziona, in controversia con i profeti e le profetesse del
montanismo, le figlie di Filippo e Ammia di Filadelfia (H. E. 5,17). Alle affer-
mazioni influenzate dallo stoicismo per una parita di principio tra uomo e don-
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na (Clemente d’Alessandria, Paed. 1,4,10ss.; Strom. 4,59,1; 62,4) si contrappon-
gono testimonianze sempre numerose per una inferiorita naturale e una subor-
dinazione giuridica delle donne. Contro certi principi a favore dell’emancipa-
zione presenti nell’etica stoica'e cinica e nella societa tardoantica vennero ac-
colte, rafforzate, le tradizioni del platonismo e del neoplatonismo, come anche
del diritto romano. In secoli pit tardi, il rimprovero per una presunta eccessiva
influenza esercitata dalle donne fece parte degli stereotipi della polemica antie-
retica (cf Girolamo, Ep. 133,4; Teodoreto, H. E. 1 4,5).

5. Unita tra clero e laici

Nelle adunanze della comunita si rispecchiava il suo ordinamento, cosi co-
me esso si era formato all’inizio del III sec.: il clero (presbiteri e vescovo) aveva
il suo posto sul lato orientale dello spazio riservato alle adunanze, i laici sul lato
opposto, distinti e ordinati secondo il ceto e sorvegliati dai diaconi, « poiché no-
stro Signore ha paragonato la comunita a un gregge » (Didascalia siriaca IT 57,8;
Const. apost. 11 57,12; cf 11, 57,2-3).

Fondamento e criterio di questo rigido ordinamento era I'unita della eccle-
sia: il clero veniva scelto dal seno della comunita e ordinato per il suo servizio.
La comunita (probabilmente, come negli antichi ordinamenti elettorali, soltan-
to la parte maschile) veniva fatta partecipare attraverso il suffragium plebis/po-
puli). I fedeli potevano partecipare anche agli incontri destinati all’'insegnamen-
to del vescovo (Eusebio, H. E. VI 37: Arabia; VII 24,6-9: Egitto; Origene, Di-
sputa con Eraclide). Ippolito dava energico risalto nel suo ordinamento ecclesia-
stico, che proseguiva una tradizione piu antica, allo stretto rapporto tra i due
stati e all’'unita delle comunita: « Abbiamo tutti lo Spirito di Dio» (¢trad. apost.
16); ed esortava a una comune responsabilita: « Se tutti, cio&, seguissero le tra-
dizioni degli apostoli, da essi apprese e custodite, nessun eretico e nessun uomo
in genere potrebbe sedurvi».

La convinzione della dignita sacerdotale di tutti i fedeli (cf 1 P 2,5-9) si ri-
trova continuamente presso i teologi dei primi secoli (cf Giustino, Dzal. 116,3;
‘Origene, Hom. Lev. 4,6; 6,2-5). Tertulliano la difese appassionatamente e rap-
presentd la Chiesa spirituale montanistica (§ 34) come "opposto della « Chiesa
burocratica »: secondo lui la differenza tra clero e popolo & creata dall’autorita
ecclesiastica; anche i laici (cf Ap 1,6) sono sacerdoti e «la Chiesa ¢ 1a dove vi so-
no tre individui, sia pure laici» (Exbort. cast. 7,3: Sed ubi tres, ecclesia est, licet
laici). Cid corrisponde alla concezione montanistica della Chiesa. Ma si deve te-
ner conto del contesto: in Exhort. cast. si tratta del rifiuto delle seconde nozze:
se queste erano vietate al sacerdote, un tale dovere doveva valere per tutti i cre-
denti, perché tutti sono sacerdoti!
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§ 19. Requisiti per il clero

Fonti: cf anche § 18. E. REICHERT, Die Canones der Synode von Elvira. Einleitung und Kom-
mentar, Hamburg 1990.

1. Preparazione al servizio della comunita

Il concetto di « clero» (kAfipog, clerus) sembra che sia stato usato per la pri-
ma volta da Tertulliano come denominazione collettiva per vescovi, presbiteri e
diaconi, Vordo sacerdotalis (De monogamia 12,1; De fuga 11,2). Questa norma
linguistica s’impose ben presto.

Mentre & possibile ricostruire, sia pure approssimativamente, ’accesso imme-
diato all’ufficio ecclesiastico attraverso I’elezione e la consacrazione (§ 18), I'istru-
zione e la formazione dei chierici nel IT e nel III sec. si possono ricostruire solo con
difficolta. La responsabilita apparteneva alle comunita e ai loro vescovi. Di un luo-
go di formazione teologica disponeva soltanto Alessandria nella scuola di Origene,
che il vescovo Demetrio aveva posto a servizio della sua Chiesa (intorno al 217).
Cesarea ebbe dal 231 un istituto analogo, di cui Origene fu il maestro di maggio-
re richiamo. Da queste scuole uscirono alcuni vescovi del III sec. (Eracla, Dionigi
e Massimo d’Alessandria; Gregorio Taumaturgo a Cesarea). Ma questo tipo di car-
riera costituiva 'eccezione. La formazione di un’élite intellettuale non era lo scopo
di un’istruzione che doveva condurre al servizio della comunita. Lintento era la
formazione di una classe dotata di capacita organizzative. Per questo I'ascesa at-
traverso i singoli uffici si riveld come il sistema piti adatto di formazione e selezio-
ne. Analogamente alla carriera burocratica si sviluppd una carriera (cursus) cleri-
cale, i cui singoli gradi furono considerati come la condizione piti opportuna per
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salire al grado successivo. Secondo alcune testimonianze (cf specialmente Cipria-
no, Ep. 29; 38,2) sembra che il lettorato abbia costituito solitamente il grado d’ac-
cesso alla carriera ecclesiastica. Le eccezioni pili note vennero poi spiegate attri-
buendole all’'intervento miracoloso di Dio (Eusebio, H. E. VII 11,1-3; 29,2-4).

2. Dimostrazione d’integrita morale nella vita

Per quanto riguardava i requisiti personali per I'ufficio clericale si diede am-
pio risalto al modello proposto nelle cosiddette lettere pastorali di Paolo (1 Tz
3,2-13; Tt 1,5-9). La dimostrazione d’integrita morale nella vita fu ritenuta in se-
guito come la condizione fondamentale: « Soltanto colui che nella propria casa
da buona prova di sé, pud mostrarsi idoneo anche nello Stato» (Sofocle, Anti-
gone 661-662; cf 1 Tm 3,4-5). La Didascalia siriaca richiede un certo livello d’i-
struzione, ma riconosce anche il vescovo incolto (II 1-2; cf anche Const. apost.
IT 1,2). D«eta avanzata» (Didascalia siriaca II 1,2), che & il requisito per I'ele-
zione a vescovo, viene stabilita nelle Const. apost. 11 1,1 almeno a cinquant’an-
ni; tuttavia, come la Didascalia siriaca, anche questa disposizione ammette ec-
cezioni (I 1,3-4). Per il presbiterato venne stabilito un limite d’eta di trent’an-
ni (Sinodo di Cesarea, can. 11). L’accettazione nel clero rimase negata a coloro
che erano stati sottoposti alla penitenza canonica (§ 24; § 67) o che erano stati
battezzati sul loro letto d’infermi (il cosiddetto battesimo clinico: Eusebio, H. E.
VI 43,14), e a coloro che si erano automutilati (Eusebio, H. E. VI 8,2-3). Que-
ste norme protettive illustrano in che modo I'ordo sacerdotalis divenne uno «sta-
to sacro». In cid continuarono ad avere valore le prescrizioni veterotestamenta-
rie di purita rituale; la consapevolezza di costituire un gruppo elitario dava a
queste prescrizioni una nuova attualita.

1l celibato non fu preteso dall’ordo sacerdotalis. La norma stabilita in 1 T
3,2 e Tt 1,6 venne interpretata generalmente nel senso che il chierico dovesse vi-
vere in un matrimonio legittimo. Si proibi al chierico un secondo matrimonio
dopo la morte della sposa, cosi come rimase escluso da una consacrazione chi si
era sposato due volte (digamus). Solo certe tendenze rigoristiche, la stima del-
I’ascesi e I’esigenza di santita cultuale crearono una disposizione che condusse
all’obbligo del celibato (cf Const. apost. VIII 47,5; Concilio di Ancyra, can. 10;
Sinodo di Elvira, can. 33; 65).

3. Sostegno da parte della comunita

La condizione economica del clero dipendeva dai beni privati e dal patri-
monio della comunita. Questo era costituito dalle donazioni spontanee dei fe-
deli e, fin dal III sec., dalle proprieta acquisite dalla comunita. Poiché il clero
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veniva considerato come la continuazione dell’ufficio sacerdotale e levitico del-
I’ Antico Testamento, venne a usufruire anche delle imposte veterotestamentarie
(N2 18), una volta che queste furono adottate nel Nuovo Testamento (I Cor
9,13; cf Mt 10,10; Lc 10,7). La richiesta delle primizie (Didaché 13) e delle deci-
me regolamentd quei principi ed assicurd al clero un certo reddito (Didascalia
siriaca II 25; Const. apost. 11 25; 35; VIII 30-31).

Cipriano di Cartagine ebbe a lamentarsi degli scarsi contributi che venivano
dalle decime (De unitate 26). Dalla sua corrispondenza veniamo a sapere che i
chierici ricevevano una determinata quota dei soldi che venivano raccolti (spor-
tulae) ed anche dei sussidi mensili (divisiones mensurnae) (Ep. 39,5; 34,4, ecc.;
cf Eusebio, H. E. V 28,10: uno «stipendio mensile» di 150 denari per il vesco-
vo di una comunitd monarchianistica). Oltre che di questo i chierici vivevano
del proprio lavoro e dei propri beni o cercavano occupazioni redditizie. E sin-
tomatica la critica di Cipriano ai «vescovi che agivano come procuratori» (De
lapsis 6), e sono altrettanto significativi gli aspri attacchi di Origene contro chieri-
ci affaristi (cf Hom. Jer. 11,3; Hom. Gentile. 16,5; Hom. Num. 2,1;11,1; 22,4, ecc.).

Bibliografia § 19: H. CROUZEL, Le célibat et la continence dans I'Eglise primitive: leurs moti-
vations, in J. Coppens (a cura di), Sacerdoce et célibat, Gembloux 1971, 333-371; G. DENZLER, Das
Papsttum und der Amtszolibat, vol. 1, Stuttgart 1973; R. GRYSON, Les origines du célibat ecclésia-
stique du premier au septiéme siécle, Genéve 1970; R. GRYSON, Les élections ecclesiastiques au 3e
siécle, in RHE 68 (1973), 353-404; A. G. HAMMAN, Lz formation du clergé-latin dans les quatre pre-
miers siécles, in StPatr 20 (1989), 238-249; T. KLAUSER, Bischéfe als staatliche Prokuratoren im III.
Jb.,inJAC 14 (1971), 140-149; G. H. LUTTENBERGER, The Priest As a Member of a Ministerial Col-
lege. The Development of the Church’s Ministerial Structure from 96 to c. 300 A. D., in RThAM 43
(1976), 5-63; V. SAXER, Reflets de la culture des évéques africains dans l'oenvre de S. Cyprien, in
RBen 94 (1984), 257-284; G. SCHOLLGEN, Sportulae, Zur Friihgeschichte des Unterbaltsanspruches
der Kleriker, in ZKG 101 (1990), 1-20; P. STOCKMEIER, Aspekte zur Ausbildung des Klerus in der
Spitantike, in MThZ 27 (1976), 217-232; G. WESCH-KLEIN, Liberalitas in rem publicam. Private
Aufwendungen zugunsten von Gemeinden in romischen Afrika bis 284 n. Chr., Bonn 1990.

§ 20. Comunita episcopale, unita
e molteplicita della Chiesa

1. Comunita episcopale locale

La Chiesa rimase all’inizio essenzialmente circoscritta alla citta. I vescovi fu-
rono i primi pastori delle comunita urbane (rapoikia, parrocchia) e venivano
consacrati solo per questae Chiese locali (cf Nicea, can. 8; Calcedonia, can. 6;
per il divieto di trasferimento cf § 61,3). Il fatto che le maggiori comunita urba-
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ne estendessero la cura delle anime ai territori circostanti (come a Roma e in mi-
sura anche maggiore ad Alessandria) non determind alcun mutamento in que-
sta disposizione; le comunita che nel III sec. nascevano sulla campagna attorno
alla cittd rimanevano subordinate alle comunita urbane. Dionigi d’Alessandria
menziona «sacerdoti e maestri dei villaggi d’Egitto» (Eusebio, H. E. VII 24,6;
cf H. E. VII 30,10 per il territorio attorno ad Antiochia). Nell’Asia Minore (Pan-
filia?), a dire il vero, & documentata verso la fine del II sec. I’esistenza di un ve-
scovo di un villaggio (xdun) (Eusebio H. E. V 16,17), e il Concilio di Ancira’
(314), can. 13, parla per la prima volta di «vescovi di campagna» (ywpenicko-
nto1), che perd risultano subordinati ai vescovi delle citta (cf § 62,1).
Dall’interpretazione dell’ufficio episcopale (i vescovi furono ritenuti depo-
sitari del carisma della guida e della successione apostolica) derivo la teoria del
pari grado di tutti i vescovi. Ma con questa teoria contrastava I'importanza po-
litica della citta che di volta in volta fu sede vescovile, come anche il peso che al-
I'interno della Chiesa si riconobbe all’ecclesia apostolica. Nella lotta per 1’orto-
dossia le «cattedre apostoliche» (cathedrae) vennero considerate sempre di
pili comunita con valore normativo per il corretto modo di credere e di vivere

(cf § 27,5; 21; 63).

2. La Concordia episcopotrum

L'unita della Chiesa dipendeva dall’unita dei vescovi. Questa si esprimeva
gia nella consacrazione di un nuovo vescovo, alla quale prendevano parte i ve-
scovi vicini. Il can. 4 di Nicea dispose che in una consacrazione episcopale fos-
sero presenti almeno tre vescovi, fissando in tal modo una consuetudine gia in
vigore. Subito dopo la sua consacrazione il nuovo vescovo notificava ai suoi col-
leghi nell’episcopato, in una lettera ufficiale, I’ avvenuto insediamento. Anche in
altre occasioni i vescovi intrattenevano tra di loro una corrispondenza epistola-
re. LUepistula episcopalis divenne espressione di responsabilita ecumenica e di
unita ecclesiale.

Sin dalla fine del II sec. i vescovi di singole province o diocesi cominciaro-
no a incontrarsi in apposite riunioni (6bvodos, sinodo, concilio) per faccende
che riguardavano l'intera Chiesa (cf Cipriano, Ep. 19,2). Avvenimenti straordi-
nari, come la comparsa dei montanisti, la controversia sulla festa di Pasqua, il
trattamento dei Japsi o la controversia sul battesimo degli eretici (cf § 34; 25,4;
35;22,3), diedero incremento a questa pratica. Ne risultd un’istituzione che di-
mostrd significativamente 1'unita della Chiesa sulla base del pari grado dei ve-
scovi. Nella misura in cui ogni singolo vescovo veniva considerato come succes-
sore degli apostoli, i vescovi partecipanti erano equiparati nei diritti: « nessuno di
noi si atteggia a vescovo dei vescovi» (verbale di chiusura del sinodo di Cartagi-
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ne del 256). «Lufficio episcopale & unico, e ciascuno vi partecipa rispettandone
I'interezza» (Cipriano, De unitate 5). Il sinodo pronunciava il suo giudizio (sez-
tentia) all’'unanimita; ogni vescovo sottoscriveva indicando la propria comunita.
Spesso le Chiese vicine venivano informate attraverso lettere sinodali (cf le nu-
merose lettere dei sinodi nordafricani a Roma; vedi sotto § 21,2; 63), ma senza
che questo avesse avuto un influsso sulla legittimita formale delle decisioni.

3. Struttura territoriale

1l sinodo episcopale era una faccenda ecclesiastica regionale cui prendeva-
no parte i vescovi di una determinata regione, che deliberavano con carattere di
obbligatorieta per questo tetritorio ecclesiastico. Modello di questa struttura re-
gionale fu la suddivisione dell'Impero Romano. La geografia ecclesiastica si
conformo pitt o meno alla geografia politica. Gia nel III sec. si costitui un’unita
ecclesiastica provinciale. La provincia imperiale divenne provincia ecclesiastica
e il vescovo della metropoli della provincia divenne primo vescovo (metropoli-
ta) della provincia ecclesiastica (cf can. 4 di Nicea). Il principio-alternativo del-
I'apostolicita delle Chiese importanti rimase subordinato a questo.

Il can. 6 di Nicea confermd la posizione di superiorita di Roma, Alessandria,
Antiochia e delle altre eparchie: « Si deve conservare I'antico uso invalso in Egit-
to, in Libia e nella Pentapoli, per cui il vescovo d’Alessandria ha potere su tutti
questi territori, poiché anche per il vescovo di Roma c’¢ una tale consuetudine.
Alla stessa maniera si debbono conservare anche in Antiochia e nelle altre epar-
chie gli antichi diritti per le Chiese». In tal modo le capitali dell’Impero veni-
vano designate come capoluoghi ecclesiastici per i tre grossi territori di giuri-
sdizione ecclesiastica: I’occidente (Roma), I’Egitto, la Libia e la Pentapoli (Ales-
sandria), e la diocesi imperiale d’oriente (Antiochia). Le eparchie non menzio-
nate potrebbero essere state le Chiese dell’Asia Minore, della Grecia e del Nor-
dafrica, che certamente non raggiunsero I'importanza delle tre sedi vescovili
espressamente nominate.

Bibliografia: H. C. BRENNECKE, Bischofsversammlung und Reichssynode. Das Synodalwesen
im Umbruch der konstantinischen Zeit;in F. von Lilienfeld — A. M. Ritter (a cura di), Einbeit der
Kirche in vorkonstantinischer Zeit, Etlangen 1989, 35-53; R. E. BROWN ~ J. P. MEIER, Antiochia e
Roma. Chiese madyi della cattolicita antica, Assisi 1987 (in ingl. 1983); G. D’ERCOLE, Communio-
collegialita, primato e sollicitudo omnium ecclesiarum dai Vangeli a Costantino, Roma 1974; E. Ju.
NOD, Naissance de la pratique synodale et unité de I'Eglise au Ile siécle, in RHPhR 68 (1988), 163-
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§ 21. 1l primato di Roma

Cipriano, De unit. eccl.: P. de LABRIOLLE, t trad. franc. c, Paris 1942; G. TOSO (a cura di), Ope-
re, Torino 1980; cf anche Cipriano, § 40,3.

1. Motivazioni politiche e apostoliche del primato

1l can. 6 di Nicea parld di una preminenza di Roma a motivo di un’antica
consuetudine (vedi sopra § 20.3). Il sinodo confermava in tal modo |’autorita e
la rispettabilita di cui godeva la Chiesa romana anche in Oriente, anche se 'am-
bito giuridico della sua influenza era limitato all’Italia e i legati del vescovo di
Roma non avevano nello stesso concilio un ruolo preminente. Questa posizione
di riguardo era basata da una parte sulla stima con cui veniva considerata la ca-
pitale dell'Impero, e dall’altra sulla tradizione secondo cui la Chiesa di Roma era
stata fondata dai due apostoli Pietro e Paolo, dei quali custodiva le tombe (cf
§ 10.1). Le preminenza politica veniva ad unirsi con il peso dell’apostolicita:
«Regina con la veste aurea e i calzari d’oro » venne detta la Chiesa di Roma at-
torno al 200 da Abercio (vescovo di Geropoli?) [W. Wischmeyer, Die Aberkios-
inschrift als Grabepigramm, in JAC 23 (1980), 22-47, 25,7ss.].

L’attrattiva esercitata da questa comunita e la stima in cui essa era tenuta do-
vettero essere fin dall’inizio motivo di alta considerazione (R 1,8; Ignazio, Ad
Rom praescr.), senza che cid comportasse una posizione speciale per il vescovo
romano. L'episcopato monarchico si affermo anche in Roma soltanto a meta del
II sec. I primi vescovi dei quali abbiamo notizie s’inserirono nel concetto di con-
cordia episcoporum. 1l vescovo Aniceto (154/155-166) trattd con cortesia il ve-
scovo Policarpo di Smirne, quando costui si trattenne a Roma (Eusebio, H. E.,
IV 14,1-2; V 24, 16-17). 1l suo successore Sotero (166-174) & noto per I'intenso
scambio epistolare con comunita lontane e per il sostegno materiale che diede
loro (Eusebio, H. E. IV, 23,10). Una prima discussione fu provocata dal vesco-
vo Vittore (189?-199?), che nella cosiddetta controversia sulla festa di Pasqua
(§ 25,4) volle imporre la prassi romana alle comunita dell’Asia Minore e si se-
pard bruscamente dal vescovo Policrate di Efeso (Eusebio, H. E. V 24,9), atti-
randosi per questo motivo i rimproveri di altri vescovi (ibidem 10-17). Non sia-
mo pill in grado di stabilire quali argomenti il vescovo romano, che pronuncio
la sua sentenza in unione con altri vescovi, abbia potuto addurre. Ireneo affer-
ma che Vittore poteva certamente basarsi sulla tradizione romana (Eusebio,
H. E. V 23,1; 24,12-14), ma rileva che il predecessore di Vittore Aniceto e Poli-
carpo di Smirne, pur con tutte le differenze di atteggiamento, non si erano se-
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parati per una tale questione. Secondo Eusebio i vescovi dell’Asia Minore si ri-
chiamavano alla loro propria tradizione apostolica e alle tombe degli apostoli Fi-
lippo e Giovanni e di altri «astri» (H. E. V 24,2-6). Non si arrivo, per allora, a
una soluzione comune per tutta la Chiesa.

Una particolare autorita di Roma venne indubbiamente riconosciuta dalle al-
tre Chiese. Agli inizi del III sec. Origene vi si reco «per vedere I'antichissima
Chiesa dei Romani» (Eusebio, H. E. VI 14.10). Per Tertulliano la Chiesa romana
faceva parte delle ecclesiae apostolicae privilegiate (De praescr. 36,3). Nel contesto
delle sue argomentazioni per una funzione normativa della tradizione apostolica,
tangibile specialmente nelle Chiese «apostoliche », Ireneo sollecitava 1'unita di
tutte le comunita con la Chiesa romana propter potentiorem principalitatem (Ady.
haer. 111 3,1-2). Questa «autorevole origine » (principalitas, &pyn) rendeva Roma
comunita normativa alla quale tutti dovevano guardare per la trasmissione della
fede. Basandosi sulla sua ininterrotta serie di vescovi (Ireneo menziona i succes-
sori degli apostoli fino ad Eleuterio, 174-189), egli dimostrava in modo esempla-
re |’ inalterata tradizione apostolica (Adv. haer. 111 3,3-4). Segni visibili di questa
apostolicita si trovavano nelle tombe degli apostoli a Roma, ciog nei loro «trofei »,
che «furono mostrati» nello stesso tempo (Eusebio, H. E. II 25,7).

2. Successione unitaria di tutti i vescovi o romana-petrina

11 posto preminente occupato dalla capitale non contrastava con il concetto
di unita e parita tra i vescovi. In effetti, Cipriano scriveva nel 252 al vescovo ro-
mano Cornelio indicando in Roma «la cattedra di Pietro e la Chiesa principale
dalla quale promana I’unita dei vescovi» (Ep. 59,14; cf 55,8: locus Fabiani come
locus Petri). Ma queste formulazioni sono da leggersi in connessione con il suo
modo d’intendere natura e ufficio della Chiesa, cosi come egli spiego nel De u#:-
tate ecclesiae catholicae (251), partendo da Mt 16,18ss. (come anche G 20,21-
23;21,17). Contro la discordia e le divisioni che laceravano le Chiese del tempo
egli poneva I'origine della Chiesa nell’unico apostolo Pietro, che fu chiamato
pet primo (primatus Petro datur, «il primato viene dato a Pietro»). Questo pri-
mato nel tempo indicherebbe 1'unita della Chiesa e dell’ufficio episcopale (x#a
ecclesia et una cathedra monstratur). Secondo Gv 21,17, il Risorto avrebbe allo-
ra conferito a tutti gli apostoli eguale potere (parem tribuit potestatem). Pietro,
quindi, non fu un «super-apostolo »: tutti gli apostoli sarebbero alla stessa ma-
niera pastori di un unico gregge, si troverebbero in unita con Pietro e sarebbe-
ro partecipi con diritti equiparati di un unico episcopato (De unitate 4).

11 De unit. ci & pervenuto in due redazioni, entrambe attribuite a Cipriano. La prima, piti lun-
ga, risale al 251; la datazione della seconda, pit breve, rimane discussa. Forse 'opera nacque co-
me riflessione sulle discussioni tra Cornelio di Roma e Novaziano (§ 34), perché la figura di Pie-
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tro viene messa in piu forte risalto. O, cid che appare pil probabile, Cipriano reagi all’argomen-
tazione di Stefano di Roma nella controversia sul battesimo degli eretici, esaltando con molta acu-
tezza I'unica cathedra alla quale partecipano alla stessa maniera tutti i vescovi.

Nelle lunghe e complicate discussioni sulla questione circa il trattamento da
riservare a coloro che erano caduti nella persecuzione, Cipriano si comportd in
questo modo: cercd I'unita di tutti i vescovi e comunicd per questo all’autore-
vole Chiesa di Roma le decisioni dei sinodi nordafricani (Ep. 55,6; 67,1.5, e in
molti altri luoghi). La validita delle decisioni dei sinodi locali non dipendeva
dall’approvazione di Roma (cf la polemica in Ep. 59,14; vedi anche Ep. 67,5ss.).
Quando in Gallia e in Spagna si arrivd a dei contrasti legati alla distribuzione
degli uffici e a provvedimenti di destituzione (Ep. 67 e 68), venne richiesta la
mediazione sia di Cipriano che del vescovo di Roma. 1l fatto che Cipriano chie-
desse 'intervento in Gallia (Ep. 68,3) del suo collega romano era motivato non
dalla particolare posizione giuridica di costui, ma piuttosto da ragioni geografi-
che e pratiche. ‘

Nella controversia sul battesimo degli eretici (§ 22,3), tuttavia, Cipriano
venne in contrasto con Stefano di Roma (254?-257). Costui si richiamava alla
sua particolare posizione episcopale e al fatto di essere successore di Pietro
(Cipriano, Ep. 75,17; scritta da Firmiliano di Cesarea nel 256); si appellava quindi
a un’autorita superiore, un’argomentazione che non fu accettata né da Cipriano
né dai vescovi dell’Asia Minore (Cipriano, Ep. 74,1; cf Ep. 71,3; 72,3). La con-
troversia ebbe termine solo con la morte di tutti e due i principali interlocutori.

Bibliografia § 21: G. HAENDLER, Zur Frage nach dem Petrusamt in der alten Kirche, in StTh
30 (1976), 89-122; T. V. SMITH, Petrine Controversies in Early Christianity. Attitudes Towards Pe-
ter in Christian Writings of the First Two Centuries, London 1981; P. STOCKMEIER, Papsttum und
Petrus-Dienst in der friihen Kirche, in MThZ 38 (1987), 19-29.

§ 21.1: P. HINCHLIFFE, Cyprian of Carthage And the Unity of the Christian Church, London
1974; J. HOFMANN, Die amtliche Stellung der in der dltesten romischen Bischofsliste iiberlieferten
Minner in der Kirche von Rom, in HJ 109 (1989), 1-23; R. STAATS, Die martyrologische Begriin-
dung des Romprimats bei Ignatius von Antiochien, in ZThK 73 (1976), 461-470.

§ 21.2: M. BEVENOT, Episcopat et primauté chez S. Cyprien, in EThL 42 (1966), 176-195;
A. DEMOUSTIER, Episcopat et union é Rome selon S. Cyprien, in RSR 52 (1964), 337-369; P. A. GRaA-
MAGLIA, Cipriano e il primato romano, in RSLR 28 (1992), 185-213; U. WICKERT, Sacramentum
unitatis. Ezn Beitrag zum Verstindnis der Kirche bei Cyprian, Berlin/New York 1971.



IV. Vita cristiana

§ 22. 1l battesimo

E. C. WHITAKER, Documents of the Baptismal Liturgy, trad. ingl., London 1960.

Tertulliano: De bapt.: B. LUISELLI (a cura di), t ¢, Torino 19682; trad. it., Edizioni Paoline, Torino

" 1979; E. EVANS, t trad. ingl. ¢, London 1964; R. FE REFOULE — M. T. DROUZY, t trad. franc. c,
1952 (SC 35).

Riti battesimali (etiop.): A. SALLES, trad. franc., ¢, 1958 (SC 59).

Che la vita cristiana abbia inizio con il battesimo & un dato di cui si ha I'ov-
vio presupposto nel NT. La prassi dell'immersione si ricollega con il battesimo
di penitenza di Giovanni Battista (Mc 1,9 e par.; M 28,19; Mc 16,6; A¢2,38 e in
molti altri luoghi) e non si pud ricondurre né al battesimo giudaico dei proseli-
ti (auto-battesimo) né ai riti ellenistici di purificazione. Elementi essenziali sono
la conversione e il lavacro con I’acqua come inizio di una vita nuova, ripiena del-
lo Spirito. Che il battezzando venisse completamente sommerso (submersio)
non risulta dimostrato. Si deve pensare piuttosto a un’aspeisione (perfuszo) uni-
tamente all’immersione (zzmersio) del battezzando. A cio si aggiunge I'invoca-
zione del nome divino («nel nome di Gesl »; « nel nome del Padre, del Figlio e
dello Spirito Santo»), con la qual cosa si da espressione alla fede e alla propria
rinascita in Dio. Come segno del conferimento dello Spirito Santo (Mc 1,8 par.;
Gv 3,5; 1 Cor 12,13, ecc.) servi I'imposizione delle mani.

1. La prepatazione al battesimo (catecumenato)

In epoca successiva a quella apostolica le comunita istituirono periodi di pre-
parazione al battesimo. La Didaché presuppone un’istruzione morale/catechetica
che si ricollega alla catechesi sinagogale della cosiddetta « figura delle due vie» (Did.
7,1-4; cf 1-6; cf Barnaba 18-20). Giustino richiede «la convinzione della verita del-

le nostre dottrine» (Apol. 1 61). Attorno al 215 Ippolito testimonia un periodo
triennale di preparazione (Trad. apost. 17), che fu ampiamente praticato.

Secondo Ippolito, i neoconvertiti venivano presentati al maestro da un
membro della comunita. I «garanti» confermavano la seria volonta di conver-
sione dell’aspirante al battesimo (Trad. apost. 15; 20). I candidati esponevano i
loro motivi e rendevano conto del loro modo di vivere: si esortavano le persone
sposate alla fedelta e gli schiavi a un adeguato comportamento nei confronti del
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loro padrone. Gli schiavi di padroni cristiani avevano bisogno, inoltre, di un lo-
ro attestato. Cera inoltre tutta una serie di proibizioni o limitazioni di ambito
professionale, che tenevano conto delle esigenze di carattere morale e del peri-
colo di rimanere corrotti da pratiche pagane. (Trad. apost. 16; cf § 15,3; 26,2).

Gli aspiranti al battesimo che venivano accolti, chiamati catecumeni, dove-
vano «ascoltare la Parola» generalmente per tre anni (Trad. apost. 7). A secon-
da del loro comportamento morale (Trad. apost. 20), questo tempo veniva al-
lungato o ridotto. Qualche settimana prima del battesimo cominciava la prepa-
razione pill intensiva, caratterizzata liturgicamente da esorcismi piuttosto fre-
quenti (Trad. apost. 20) e dalla preghiera della comunita. I catecumeni diveni-
vano competentes (seriamente aspiranti), electi (prescelti) o photizomenoi (illu-
minati). Da questo momento, al pit tardi, essi venivano ammessi all’ascolto del
Vangelo, ma nelle liturgie della comunita venivano congedati prima della cele-
brazione eucaristica. Negli ultimi giorni prima del battesimo digiunavano sia i
batezzandi che coloro che li assistevano (Didaché 7,4; Giustino, Apol. 1 61; Trad.
apost. 20). Durante la veglia dell’ultima notte venivano lette loro le Sacre Scrit-
ture e venivano loro impartite le ultime istruzioni.

2. Damministrazione del battesimo

Date preferite per 'amministrazione del battesimo erano quelle di Pasqua e
di Pentecoste; per Tertulliano il tempo adatto era I'intero periodo di Pentecoste
(De bapt. 19). La cerimonia vera e propria del battesimo era ritualmente ben ar-
ticolata. I momenti salienti erano, oltre all’« immersione », 'unzione con il cri-
sma, impartita una o due volte, la « rinuncia al diavolo, al suo servizio e alle sue
opere» e la professione di fede. Secondo la Trad. apost. 21, l'intera cerimonia
del battesimo puo essere ricostruita nel modo seguente:

Nel battistero:
preghiera sull’acqua
deposizione degli abiti
preghiera sugli oli
rinuncia al diavolo: domanda-risposta (apotaxis, abrenuntiatio)
unzione con l'olio dell’esorcismo
battesimo con domande battesimali o apposita professione di fede
unzione da parte del sacerdote con I’olio del rendimento di grazie.

Nella chiesa:
imposizione delle mani e preghiera da parte del vescovo
unzione da parte del vescovo con I'olio del rendimento di grazie
benedizione/suggello col segno di croce (consignatio/sphragis)
bacio di pace.
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Subito dopo: concelebrazione eucaristica.

Ci furono certamente delle differenze locali, ma la struttura fondamentale
del rito battesimale fu unitaria. Per il Nordafrica gli atti determinanti e il loro
effetto vengono descritti da Tertulliano (De resurr. mort. 8,3):

lavacro battesimale — purificazione

unzione — consacrazione

suggello — confermazione/rafforzamento

imposizione delle mani — conferimento dello Spirito Santo.

11 battesimo vero e proprio veniva compiuto in una vasca (pzscina), dove il
battezzando, probabilmente immerso in posizione eretta, veniva asperso tre vol-
te con I’acqua. Quando il rito battesimale ebbe un suo sviluppo, venne a farne
parte la confessione di fede. Al battezzando veniva chiesto dal battezzatore se
credeva in Dio, nel Padre, nel Figlio e nello Spirito Santo, ed egli rispondeva
volta per volta con la formula « Credo » (Ippolito, Trad. apost. 21). 1l contenuto
del credo battesimale concorda con altre note formule di professione, anche se
il tenore delle parole risulta differente (§ 27,2-3). La professione di fede nello
Spirito Santo stabiliva un legame con la Chiesa in quanto comunita, ripiena ap-
punto dello Spirito, in cui il battezzando veniva accolto e inserito (Tertulliano,
De bapt. 6,2). Un simbolo indipendente per la professione di fede, accanto alla
formula articolata in tre domande e risposte, &€ documentabile solo a partire dal
IV sec. (cf § 27,2-3; § 65,2).

Per motivi di decenza nel battesimo delle donne si fece ricorso all’aiuto di
assistenti femminili. Nelle Chiese orientali costoro erano le diaconesse. Il luogo
di battesimo dipendeva dalla effettiva situazione locale (Didaché 7,1: « battezza-
te in acqua viva! ». Cf Trad. apost. 21; Tertulliano, De bapt. 4,3). Dall’inizio del
IIT sec. furono costruiti appositi edifici (battisteri) forniti di vasca battesimale
nell’ambito degli spazi destinati alle riunioni della comunita (§ 23,4).

Al battesimo seguiva la celebrazione eucaristica (Giustino, Apol. I 65; Ippo-
lito, Trad. apost. 21). L'usanza di offrire in tale occasione «latte e miele » (Ippo-
lito, ibidem; Tertulliano, De corona 3; cf Ady. Marc. 1 14) si ricollega con il sim-
bolismo della rinascita e della consacrazione. La promessa biblica di «un paese
dove scorre latte e miele » (Es 3,8.17 e altrove) diede a questo rito il suo conte-
nuto specifico.

La preparazione al battesimo e la sua amministrazione erano previste per il
battezzando adulto. Fu abituale, tuttavia, anche il battesimo dei bambini (Ireneo,
Adv. haer. 11 22,4; Origene, Comm. Rom. 5,9; Ippolito, Trad. apost. 21). Se i cate-
cumeni subivano prima del battesimo il martirio, allora la morte violenta per amo-
re di Cristo valeva come «battesimo di sangue» (baptismus sanguinis). Tertullia-
no lo chiama «secondo lavacro» (secundum lavacrum) e ne giustifica il concetto
con Lc 12,50 (De bapt. 16; cf Cipriano, Ep. 73,22, che aggiunge Lc 23,39-43).
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3. La controversia sul battesimo degli eretici

Lesistenza di comunita cristiane diverse condusse alla questione circa il va-
lore del rispettivo battesimo. Tertulliano rifiutd ogni battesimo che fosse al di
fuori della sua Chiesa. Secondo Ef 4,4-6, non ci sarebbe che un unico battesi-
mo, amministrato esclusivamente nella Chiesa cattolica (De bapt. 15). La Chie-
sa africana si attenne senza alcun compromesso a questa norma (sinodo di Car-
tagine del 220), con la quale fu d’accordo anche la Chiesa dell’Asia Minore (cf
Cipriano, Ep. 75,7).

La questione divenne estremamente attuale in occasione dello scisma di
Novaziano (§ 35,2). La sua « Chiesa dei puri» non riconosceva il battesimo cat-
tolico e richiedeva un nuovo battesimo a chi intendesse farne parte. Cipriano
(Ep. 73,2) parld di un’«imitazione scimmiesca » e di arbitraria appropriazione
«dell’'unico battesimo». Egli e il suo alleato Firmiliano di Cesarea rimasero
strettamente fedeli alla prassi delle loro Chiese, secondo la quale non c’era per
loro che un unico battesimo: « Al di fuori della Chiesa non vi & salvezza » (sa-
lus extra ecclesiam non est, Ep. 73,21). Un convertito doveva dunque essere bat-
tezzato. Stefano di Roma, invece, riconosceva un battesimo che fosse ammini-
strato nel nome di Gesu Cristo (Cipriano, Ep. 73,14, con Fil 1,18; cf Ep.
75,18.20). Egli si accontentava, in una conversione, dell’imposizione delle ma-
ni come rito d’accoglienza (Cipriano, Ep. 74,1) e si richiamava per questo alla
tradizione della sua Chiesa: «Nulla si deve introdurre al di fuori di cid che &
stato tramandato» (unzhil innovetur, nisi quod traditum est, ibidem). All’argo-
mento della tradizione, a dire il vero, si fece ricorso anche dall’altra parte (Ci-
priano, Ep. 71,3; 75,19; cf Ep. 74,9).

Per Cipriano I’azione del battesimo rappresenta unitamente il perdono dei
peccati, il conferimento dello Spirito e il riconoscimento di un’unica Chiesa (Ep.
69,3). La Chiesa di Roma, invece, non sembra aver dato un tale peso a questa
unita: il lavacro di purificazione poteva essere separato dall’imposizione delle
mani che conferiva lo Spirito (Cipriano, Ep. 73 al vescovo Giubaiano, che sim-
patizzava per la posizione di Stefano). La violenta controversia, personalizzata
in Stefano e Cipriano, non poté arrivare a un accomodamento. Tre sinodi cele-
brati a Cartagine (255 e 256) si dichiararono a favore di Cipriano (Ep. 70; 72);
Sententiae episcop. 82). Dopo questo, Stefano ruppe la comunione ecclesiastica
con il Nordafrica (Cipriano, Ep. 75,25). I tentativi di mediazione da parte di
Dionigi d’Alessandria (Eusebio, H. E., VII 2-9) rimasero infruttuosi. Soltanto la
morte di Stefano nel 257 e la persecuzione sotto I'imperatore Valeriano posero
fine alla controversia, al chiarimento della quale contribui nuovamente Dionigi
d’Alessandria accettando 'unione con il vescovo di Roma. Il sinodo di Arles del
314 mostrd ancora un cauto riguardo nei confronti della prassi nordafricana
(can. 9 [8]).
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taufstreit zwischen Karthago und Rom und seine Konsequenzen fiir die Frage nach den Grenzen der
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J. QUASTEN, Monumenta eucharistica et liturgica vetustissima, t, 1935-1937 (Flor Patt, Fasc. VII 1-5);
J. BECKMANN, Quellen zur Geschichte des christlichen Gottesdienstes, t trad. ted., Giitersloh 1956.

1. Deucaristia

1l legato neotestamentario («Fate questo in memoria di me», Lc 22,19;
1 Cor 11,24-25) rimase determinante per la celebrazione eucaristica delle co-
munita cristiane, che venne denominata «frazione del pane », « cena del Signo-
re», «rendimento di grazie» o «sacrificio». La sua cornice esteriore fu un co-
mune banchetto, con rito e preghiere che si rifacevano chiaramente alle usanze
conviviali e al modo di pregare del giudaismo. Nel II sec. 'eucaristia venne se-
parata dalla celebrazione domestica della cena. Mentre in Didaché 9-10 la cele-
brazione, con il « rendimento di grazie sul vino e sul pane» che ricorda la cena
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di Gesil con i discepoli, ma senza un rapporto con la sua morte, viene ancora in-
tesa come un banchetto, Didaché 14 stabilisce la frazione del pane in rendimen-
to di grazie nel giorno di domenica, senza accennare a un comune pasto.

Giustino descrive la forma ulteriormente sviluppatasi della celebrazione co-
me lode, rendimento di grazie e sacrificio (Apol. 1 65-67; Dial. 41,1; 117,2; cf
Ireneo, Adv. haer. 113,2; 111 18,2; IV 17,5-6; IV 18,5-6; Acta Johannis 109). Egli
attesta la bipartizione tra liturgia della parola ed eucaristia. Della prima parte fa-
cevano parte letture dalle « memorie degli apostoli e dagli scritti dei profeti»,
’omelia e la comune preghiera d’intercessione (cf I Lettera di Clemente 40-61).
Il bacio di pace come segno di comunione terminava questa parte. Subito dopo
colui che presiedeva la celebrazione pronunciava sulle offerte del pane e del vi-
no il rendimento di grazie, confermato dall’Amen della comunita. Poi le offer-
te, cioé «il pane e il vino che con la loro trasformazione erano diventati carne e
sangue di Gesu» (Apol. I 66), venivano distribuite ai presenti.

La stessa informazione ci viene fornita dalle Costituzioni d’Ippolito. Poiché
Ippolito descrive lo svolgersi della celebrazione eucaristica nel contesto di una
consacrazione episcopale, al posto della liturgia della parola c’era la consacra-
zione (cf Giustino, Apol. 1 65, dove, a questo posto, c’¢ il battesimo). Per la li-
turgia eucaristica Ippolito cita un canone (o «preghiera eucaristica») che viene
considerato come testo esemplare (cf Trad. apost. 9); esso viene introdotto dal
dialogo tra sacerdote e fedeli in uso ancora oggi (Trad. apost. 4). Quanto al ca-
none, esso risulta chiaramente strutturato nel modo seguente:

- ringraziamento anamnetico (o anamnesi) per ’evento di Cristo;
— narrazione dell’istituzione con il memoriale della morte e risurrezione;
— invocazione dello Spirito Santo (epiclesi).

Le notizie che abbiamo dal III sec. trovano una loro collocazione in questa
cornice gia formata di liturgia della parola e dell’eucaristia. Pur con tutte le dif-
ferenze, I'azione centrale della liturgia eucaristica & costituita dal rito del pane e
del calice nel contesto del canone. Nell’ Africa settentrionale la liturgia venne ce-
lebrata per la prima volta in lingua latina. Tertulliano e Cipriano preferiscono
indicare la celebrazione eucaristica con il termine sacrificium, o con 'uso dei
verbi offerre e sacrificari, con i quali si da maggiore risalto al carattere sacrifica-
le. T due scrittori nordafricani testimoniano anche, per la prima volta, 'offerta
dell’eucaristia per i defunti (Tertulliano, De corona 3; Cipriano, Ep. 1,2).

La celebrazione comunitaria dell’eucaristia aveva luogo generalmente di do-
menica (Giustino, Apol. 1 67: giorno della creazione e della risurrezione). Tet-
tulliano menziona la celebrazione anche nei giorni stazionali (De orat. 19; cf
§ 25,1); Cipriano conosce il «sacrificio» quotidiano (Ep. 57,3; cf 63,16; Tertul-
liano, De orat. 18). La comunita veniva insistentemente esortata a partecipare al-
la celebrazione, perché questa garantiva ai fedeli I'unita con il Signore innalzato
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e ne rendeva tangibile la comunione al di 12 dello spazio e del tempo. Ai parteci-
panti viene anche promesso, nel III sec., che riceveranno aiuto e forza per af-
frontare le fatiche quotidiane. « Chi prega in chiesa riuscira a superare i mali di
ogni giorno » (Trad. apost. 41). Non manca un’energica esortazione al rispetto da-
vanti alla celebrazione eucaristica e al « corpo di Cristo» (Trad. apost. 37; Tertul-
liano, De corona 3,4). Risalgono al III sec. anche racconti meravigliosi sull’euca-
ristia (Cipriano, De lapsis 25; Eusebio, H. E. VI 44; Dionigi d’Alessandria).

2. La comunione

La celebrazione eucaristica includeva la comunione, termine con cui ¢ stata
chiamata la prassi di ricevere le specie del pane e del vino («offerte ») mutate in
corpo e sangue di Cristo. Come segno di unita e di distinzione nello stesso tem-
po queste venivano amministrate solo ai battezzati (Didaché 9,5), i soli che po-
tevano partecipare alla liturgia eucaristica. I fedeli ricevevano la comunione sot-
to le due specie. Agli assenti essa veniva portata solo nella specie del pane. An-
che coloro che avevano partecipato alla celebrazione potevano portare con sé il
corpo del Signore per una comunione domestica (Cipriano, De lapsis 25).

Che la comunione si dovesse ricevere a digiuno viene accennato da Tertul-
liano (Ad uxorem 11 53; cf Ippolito, Trad. apost. 36); 'uso deve essere risultato
dal fatto che la celebrazione avveniva di primo mattino, e in seguito pud essersi
collegato con I'idea di un digiuno come preparazione per ricevere la comunione.

Non & dimostrabile una segretezza cultuale (disciplina dell’arcano) per
quanto riguarda la dottrina sull’eucaristia. Gli apologeti hanno ripetutamente
espresso il loro rincrescimento di non poter riferire la verita sulle loro riunioni
e sulle loro dottrine (Tertulliano, Apol. 2,3-6 e in altri luoghi). Deve essersi trat-
tato, in genere, di un riserbo di natura catechetica/pedagogica, che trovava in
Mt 7,6 la sua giustificazione (Tertulliano, De praescr. 26,1; 41,2; cf Cipriano, Te-
stimonia 3,50.53). Si favori un’introduzione prudente e graduale nella dottrina
e nella prassi cristiana. Questo tipo d’istruzione risulta particolarmente accen-
tuato nel sistema di Clemente d’Alessandria e di Origene, che intende condur-
re dalla semplice fede (nictic) alla piena conoscenza (yvdo1g).

3. Dagape

Fino a quando la celebrazione eucaristica formo un tutt’uno con il pasto co-
mune poté essere chiamata anche « agape ». Dopo che I’eucaristia divenne cele-
brazione autonoma, 'agape rimase come banchetto collettivo e fraterno. Ce ne
offrono la testimonianza, tra gli altri documenti, la Didaché 11,9 («preparare
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un’unica tavola »), il pasto di cui parlano gli Acta Pauli (25), con pane, erbaggi
e acqua, che «si prendevano con grande gioia», come anche I'ultimo pasto dei
martiri (Passio Perpetuae 17). Nelle comunita che andavano crescendo 1’agape
divenne una celebrazione per gruppi minori (Clemente d’Alessandria, Stromz. IV
10,1; Paed. 11 4-8) ed espressione di «socievolezza cristiana». Tertulliano de-
scrive 'uso (convivium, cena, triclinium, discumbere) e la stilizzazione del ban-
chetto con I'adozione di forme paraliturgiche (Apol. 39,14-19). Egli ne sottoli-
nea lo scopo caritativo (Apol. 39,16), cid che si ricava anche dalle indicazioni di
Ippolito: i banchetti fraterni (Trad. apost. 26: cena communis) venivano control-
lati dal clero ed organizzati a supporto della celebrazione eucaristica (27-28). Il
cibo somministrato prendeva il nome di exlogia (26). Da questa agape comune
I’ordinamento ecclesiastico d’Ippolito distingue la mensa speciale per le vedove
bisognose d’assistenza (30: De cena viduarum), che rientra nell’ambito della ca-
ritd comunitaria (cf Didascalia siriaca II 28; Const. apost. I1 28). In epoca pit
tarda I’agape venne ancora conosciuta solo come parte del sostegno comunita-
rio ai poveri, che veniva fornito dai cristiani di condizione agiata.

4. Il luogo di riunione

Il luogo messo sporadicamente a disposizione della comunita divenne nel
corso del II secolo separato da quello fisso usato per le riunioni. Si trattava di
case private con pitt ambienti (cf Origene, Hom. Ex. 12,2), che venivano adat-
tate per gli scopi di una comunita cristiana (domzus ecclesiae). Di un simile adat-
tamento c’informano le Pseudo-Clementine, Recog. 10,71,2 (che lo fanno risali-
re anacronisticamente al tempo di Pietro). Lo spazio vero e proprio riservato al
servizio divino all'interno della casa deve essere stato proporzionato alla consi-
stenza della comunita. Gia la Didascalia siriaca testimonia un saldo ordinamen-
to di coloro che prendevano parte al servizio divino (II 57,2-7); Const. apost. 11
57, 2-4). Nelle grandi citta debbono esserci state piti case di questo tipo per le
comunita cristiane. A Roma se ne pud supporre la presenza tra alcune delle co-
siddette « chiese titolari». Il «titolo» (ttulus) & il nome del proprietario di un
fondo e dell’edificio su di esso costruito. 1l titolo di un proprietario privato di
un’antica domus ecclesiae si trasformo pit tardi, in parte, nel titolo di un santo:
per es. titulus Clementis = chiesa di S. Clemente.

Purtroppo, difficilmente le testimonianze letterarie possono essere sostenute da reperti ar-
cheologici. Soltanto a Dura-Europos, sull’Eufrate, poté essere scavata una domus ecclesiae ivi isti-
tuita attorno al 232, dove & evidente I'adattamento di una casa privata per il servizio liturgico di
una comunitd (ambiente per le riunioni, ambiente per il battesimo [?] ed altri ambienti disposti
attorno a un cortile interno). L'ambiente indicato per il battesimo era decorato con affreschi che
mostravano scene bibliche. La domus ecclesiae risulta trasformata, cosi, in una chiesa.
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Insieme a questa trasformazione si ebbe anche un mutamento linguistico: la
casa della comunita o «casa di Dio» (Ippolito, Comne. Dan. 1,20; cf 1,7; Cle-
mente d’Alessandria, Strom. VII 29,4) venne detta senz’altro chiesa, prese cioé
il nome di «assemblea» (ecclesia): Tertulliano, De fuga 3,3,2; De idol. 7,1; Adv.
Val. TI1 1 (« casa della nostra colomba »). Le domus ecclesiae divennero sul fini-
re del III sec. pitt numerose ed anche pitt imponenti (Porfirio, Fragm. 76). Le
chiese, che sorsero subito dopo I'ultima persecuzione, sono difficilmente imma-
ginabili senza realta precedenti (per es. a Tiro, Salona ed Aquileia).

A parte Dura-Europos, non & possibile dire qualcosa sullo sviluppo artisti-
co dei luoghi destinati alle riunioni cristiane nel III sec. Larte cristiana comin-
cid come arte religiosa minore, in forma di decorazione di oggetti d’uso corren-
te con simboli cristiani: colomba, pesce, nave ecc. (Clemente d’Alessandria,
Paed. I 59,2). Tertulliano polemizzd contro 'immagine del pastore su calici
usati dai cristiani, stabilendo un rapporto tra questa rappresentazione di per sé
neutra e Lc 15,4-7 (cf § 69,4). La comunita cristiana ebbe sicuramente sotto il
vescovo Zefirino (198/199-217) un suo proprio cimitero (catacombe di Calli-
sto). Gli ambienti furono decorati, certamente per iniziativa privata, con pittu-
re di scene bibliche che dovevano esprimere il messaggio della salvezza e della
redenzione: Daniele nella fossa dei leoni, Noé nell’arca, Giona, la risurrezione
di Lazzaro, ecc. Accanto alle scene bibliche si svilupparono immagini della vita
cristiana con analoghe espressioni di contenuto: battesimo, agape/eucaristia,
Cristo come maestro e salvatore.
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1955-1963; J. BETZ, Eucharistie. In der Schrift und Patristik, Freiburg 1979 (HDG 1V 4a); P. FE
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§ 24. La penitenza
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Tertulliano, De paen.: C. MUNIER, t trad. franc c, 1984 (SC 316).

1. La remissione dei peccati dopo il battesimo

Le comunita post-apostoliche erano convinte della possibilita della remis-
sione dei peccati anche dopo il battesimo. La confessione (¢£opoldynoig) dei
peccati, la reciproca ammonizione e la comune intercessione (I Lettera di Cle-
mente 2,3-6), come anche le classiche azioni penitenziali, la preghiera, il digiu-

‘no e 'elemosina, sono pratiche, prese dalla pieta sinagogale, che risultano dif-
fuse fin dai primi tempi (I Lettera di Clemente 52,1; 60,1-3; Tertulliano, De pae-
nitentia 9-12). La Didaché testimonia la confessione nel contesto liturgico (D:-
daché 14,1). Gravi mancanze venivano espiate con una temporanea esclusione
dalla vita comunitaria (I Lettera di Clemente 54,2-3; Didaché 15,3-4).

Di una discussione all’interno della Chiesa sulla possibilita della penitenza e
della remissione dei peccati si ha indizio nel « Pastore d’Erma» (Mand. IV 3; cf
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§ 37,6). Erma distingue tra remissione dei peccati nel battesimo (Gpeoig) e pe-
nitenza che porta alla conversione dopo il battesimo (petévora), che egli difen-
de in maniera decisa. Ma egli limita la nuova possibilita di conversione nella pro-
spettiva dell’attesa di una venuta ormai imminente: essa & valida solo una volta.
Non conosce limiti, invece, per quanto riguarda la natura dei peccati. Persino i
peccati piti gravi, come I'apostasia dalla fede e 'adulterio, possono essere per-
donati. L'esortazione di Erma, « Fate quindi penitenza, utile a voi» (Agite enim
poenttentiam utilem vobis, Stm. 1X 32,5), implica il riferimento alla santita della
Chiesa e ha in essa la sua motivazione (Visio III: immagine della torre; Sz, VIII:
immagine del salice); 'azione penitenziale viene controllata dai capi e dai sacer-
doti (Visio 11 4,3; 111 9,7-10).

Nell’epoca successiva rimase la possibilita di fare penitenza una sola volta
dopo il battesimo. Essa era ammessa per i cosiddetti peccati capitali di aposta-
sia, impudicizia e omicidio (cf At 15,20) e doveva rendere possibile la «nuova
formazione dell’'uomo» (II Lettera di Clemente 8,2). Tertulliano chiamd questa
remissione dei peccati «seconda penitenza» (poenitentia secunda, De paenit.
7,10; 7,2: «seconda o ultima speranza», secunda vel ultima spes). Nel suo pe-
riodo montanista, tuttavia, egli negd ogni possibilita di perdono da parte della
Chiesa (Tertulliano, De pudicitia 21,7-9). Egli ritenne i tre peccati capitali come
delicta irremissibilia, peccati imperdonabili che comportavano un’esclusione
dalla comunione ecclesiale per tutta la vita. I montanisti legavano il potere ec-
clesiastico di rimettere i peccati ai soli profeti, o « pneumatici» (spzritalis homo;
cf Tertulliano, De pud. 21,17: «Quindi, sara certamente la Chiesa a perdonare i
peccati, ma la Chiesa che & lo Spirito, attraverso un uomo spirituale, e non la
Chiesa in quanto insieme di vescovi»). A tale rigorismo si opposero vescovi del-
le Chiese maggiori (Tertulliano, De pud. 1: Agrippino di Cartagine; Ippolito, Re-

fut. 9,12: Callisto). Essi intesero la Chiesa come comunione di peccatori e santi

e in tal senso interpretarono le parabole del Regno di Dio (Mt 13 par.) ed altri
testi neotestamentari (per es. Lc 15; Gv 10,11-15) (Tertulliano, De pud. 7). La
comune ecclesiologia insistette nel difendere il potere di rimettere i peccati da
parte della Chiesa, e continuo ad attribuire tale potere ai suoi ministri.

2. La prassi penitenziale ecclesiastica

Un ordinamento della prassi penitenziale ecclesiastica si pud dimostrare nel
III sec. Regole e controlli erano nelle mani del vescovo, al quale era stato con-
ferito con la consacrazione il mandato per la remissione dei peccati, il diritto di
«legare e sciogliere» (Ippolito, Trad. apost. 3; cf Pseudo-Clementine, How:.
3,72-4). Tuttavia, questa esclusivita del mandato di rimettere i peccati attraver-
so il vescovo non si affermd senza contestazione. Ne vantarono il diritto anche
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i detentori di un potere carismatico di guarigione. Dopo la persecuzione decia-
na si fece ricorso alle «lettere di pace» (libelli pacis) dei mattiri e confessori per
eludere questo potere esclusivo dei vescovi.

Elemento costitutivo per la prassi penitenziale ecclesiastica fu la confessio-
ne dei peccati (exbomologesis, riconoscimento con le parole e I'azione peniten-
ziale). L'ammonizione (correptio) del vescovo faceva vedere al peccatore la gra-
vita della sua mancanza e lo inseriva nella classe dei penitenti. Le opere di pe-
nitenza e la loro durata venivano stabilite individualmente secondi il grado di
gravita della mancanza commessa. In questo periodo al penitente veniva riser-
vato un trattamento simile a quello del catecumeno: all'introduzione graduale
nella comunita corrispondeva un altrettanto graduale reinserimento (Tertullia-
no, De paen. 9,4; Cipriano, De lapsis 24; ecc.). Egli poteva partecipare soltanto
alla liturgia della parola, doveva compiere le sue azioni penitenziali « nel cilicio
e nella cenere » (M# 11,21) e veniva raccomandato alla preghiera della comunita.
Alla fine del periodo di penitenza aveva luogo la «riconciliazione ». Attraverso
I'imposizione delle mani da parte del vescovo gli veniva concesso il perdono, in-
sieme alla piena comunione con la Chiesa.

La Didascalia siriaca, che richiede dal vescovo una severa ammonizione dei peccati (I 11-18;
cf Const. apost. 11 11-18), non sembra conoscere la prassi di una riconciliazione da concedersi una
sola volta. C’¢ ancora dietro, forse, la prassi dell’interdetto in uso nella sinagoga. Inoltre, il cata-
logo dei peccati della Didascalia supera ampiamente i tre peccati capitali, cid che richiede un pitl
frequente perdono. La testimonianza siriaca richiama I’attenzione su differenze nella prassi peni-
tenziale della Chiesa antica.

3. Penitenza ordinaria e medicinale

La penitenza ecclesiale si praticava solo in rapporto ai peccati gravi che pe-
savano pubblicamente sulla comunita. Nelle sue mancanze ordinarie il cristiano
rimaneva solo. Con digiuni, elemosine, preghiere pubbliche e private, gli rima-
nevano aperte varie strade per atrivare al perdono. In questo non c’erano limi-
tazioni. Sotto questo aspetto il cristiano rimaneva peccatore e penitente per tut-
to il corso della sua vita. Clemente d’Alessandria e soprattutto Origene tratta-
rono il peccato principalmente sotto questo aspetto personale. Essi lo conside-
rarono come malattia individuale, cui si doveva porte rimedio in un processo di
educazione e guarigione da protrarre per tutta la vita. Questa guarigione non si
poteva procurare con un solo atto giudiziario, né spettava unicamente al vesco-
vo, anche se Origene richiamava espressamente I’attenzione sulla prassi peni-
tenziale vescovile-ecclesiale e raccomandava addirittura uno scrupoloso con-
trollo sui membri peccatori della comunita. Anche il cristiano perfetto poteva
prestare un ajuto terapeutico ai suoi fratelli (cf Clemente d’Alessandria, Quis dr-
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ves 41,1-6; Origene, Home. Jos. 7,6; Hom. Ps. 37 [38] 19, II 6). Questa dottrina
sul peccato e la relativa concezione della penitenza influirono pit tardi nella
prassi penitenziale del monachesimo, che affido la guarigione del peccatore e il
perdono dei peccati al potere di un monaco spiritualmente dotato.

Bibliografia § 24: G. A. BENRATH, Bufe V 1, in TRE 7 (1981), 452-458; V. FATTORINI - G. P1-
CENARDI, La riconciliazione in Cipriano di Cartagine (ep. 55) e Ambrogio di Milano (De paeniten-
tia), in Aug. 27 (1987), 377-406; 1. GOLDHAHN-MULLER, Die Grenze der Gemeinde. Studien zum
Problem der Zweiten Bufe im Neuen Testament unter Beriicksichtigung der Entwicklung im 2.
Jabrbundert bis Tertullian, Gottingen 1989; J. GROTZ, Die Entwicklung des Bufstufenwesens in der
vornicinischen Kirche, Freiburg 1955; P. HENNE, La pénitence et la rédaction du Pasteur d’Hermas,
in RB (1991), 358-397; L. ORABONA, Etica « penitenziale » di Cipriano e aspetti politico-sociali del
cristianesimo nel I1I secolo, in VetChr 27 (1990), 273-302; B. POSCHMANN, Paenitentia secunda. Dze
kirchliche Bufle im dltesten Christentum bis Cyprian und Origenes, Bonn 1940; K. RAHNER, Friihe
Bufgeschichte in Einzeluntersuchungen, Einsiedeln 1973 (Schriften zur Theol. 11); P. SAINT-ROCH,
La pénitence dans les conciles et les lettres des papes des origines i la mort de Gregoire le Grand, Citta
del Vaticano 1991; H. VORGRIMLER, Bufe und Krankensalbug, Freiburg 1978 (HDG 1V 3).

§ 24.1: J. BERNHARD, Excommunication et pénitence — sacrement aux premiers siécles de I'E-
glise. Contribution canonique, in RDC 15 (1965), 265-281, 318-330; 16 (1966), 41-70; W. ROR-
DORF, La rémission des péchés selon la Didache, in «Iren» 46 (1973), 283-297.

" §24.2: S. HUBNER, Kirchenbufle und Exkommunikation bei Cyprian, in ZKTh 84 (1962), 49-
84; 171-215.

§ 25. Giorni e tempi santificati

R. CANTALAMESSA, La Pasqua nella Chiesa antica, Torino 1981; W. RORDORF (a cura di), Sab-
bat und Sonntag in der Alten Kirche, t trad. ted., Ziirich, ecc. 1972 (TC 2) (trad. it. Sabato e Do-
menica nella Chiesa antica, Torino 1979.

1. Il digiuno

11 digiuno cultuale fu in uso sia nel paganesimo greco-romano che nel giu-
daismo. I’Antico Testamento menziona determinati giorni di digiuno nei quali
il popolo ebraico non prendeva cibo «fino a sera» (Gde 20,26; 1 Sam 14,24).
Inoltre, furono istituiti alcuni giorni di digiuno, tra i quali nel giudaismo figura-
no abbastanza regolarmente il Lunedi e il Giovedi (Didaché 8,1). L'uso cristia-
no si riallaccio direttamente a questa prassi. Come giorni fissi di digiuno furono
considerati fin dai primi tempi il Mercoledi e il Venerdi (ibidem; Tertulliano, De
teiun. 2,3; Clemente d’Alessandria, Stroms. VII 75,2). 1 due giorni erano certa-
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mente caratterizzati da liturgie comuni. La Chiesa latina chiamd questo tipo di
riunione con il nome di statio, che divenne poi anche una denominazione dello
stesso digiuno (Tertulliano, De zesun. 10; e gia prima Erma, Size. V 1,1-2). In
oriente questi due giorni furono dichiarati molto presto come giorni di digiuno
obbligatorio, mentre in occidente la loro osservanza fu lasciata allo zelo perso-
nale. Qui, nel corso del I1II sec., si raccomando anche il Sabato come giorno ag-
giuntivo di digiuno (Sinodo di Elvira, can. 26; rifiutato da Tertulliano, De zeiun.
14,3; Ippolito, Comm. Dan. 4,20,3). Prima del battesimo si digiunava per pre-
pararsi a ricevere il dono particolare della grazia (Didache 7,4; Ippolito, Trad.
apost. 20). 11 digiuno ritenuto come tradizionale « opera buona» e azione peni-
tenziale riconosciuta amplio le prospettive di questa prassi. Come preparazione
opportuna alla Pasqua si sviluppd il digiuno pasquale annuale, che originaria-
mente, tuttavia, durava solo pochi giorni (menzionato per la prima volta da Ire-
neo: Eusebio, H. E. V 24,12). In M¢ 9,15 par. troviamo per questa prassi una
particolare motivazione (Tertulliano, De zeiun. 2,2).

2. La Domenica

Per il giudaismo fu il Sabato il giorno della settimana santificato dal servizio
divino e dall’interruzione dell’attivita lavorativa. Per i giudeo-cristiani esso con-
servd inizialmente questa prerogativa; a difesa della sinagoga, il Sabato fu anche
per essi giorno riconosciuto di riposo. I cristiani convertiti dal paganesimo si
staccarono fin dall’inizio da questa pratica e distinsero il « primo giorno della set-
timana» (1 Cor 16,2; At 20,7) come giorno del Signore (xvproxh Muépo, dies
dominica, Ap 1,10). In tale giorno le comunita si riunivano per la celebrazione del
banchetto in memoria del Signore (Didaché 14,1; Giustino, Apol. I 67). Questo
ricordo conferi al giorno il suo carattere festivo (Tertulliano, De orat. 23,2: pre-
ghiera permanente), anche quando ad esso non si garantiva il riposo dal lavoro.

3. Giorni e tempi festivi

Il cristianesimo primitivo conobbe soltanto due feste annuali: Pasqua e Pen-
tecoste. Entrambe hanno la loro origine nell’Antica Alleanza (festa della Pasqua
[pesab ebraica] e festa annuale della mietitura), ma ricevettero un nuovo conte-
nuto: Pasqua come ricordo annuale di ringraziamento per la morte e risurrezio-
ne del Signore, Pentecoste come tempo dell’invio dello Spirito Santo. Abbiamo
una descrizione del contenuto e della forma della celebrazione pasquale dei pri-
mi cristiani nella Epistula Apostolorum 15-18 e nelle omelie pasquali di Melito-
ne di Sardi e dello Pseudo-Ippolito. La Pasqua cristiana veniva celebrata in una
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liturgia notturna che durava fino al «canto del gallo» di primo mattino. La festa
del cinquantesimo giorno (Pentecoste) successivo alla festa di Pasqua & testimo-
‘niata per la prima volta in Asia Minore (Ep. Apost.) e risulta poi abbondante-
mente documentata per il IIT sec. (Tertulliano, De orat. 23,2; De bapt. 19; Ippo-
lito, Trad. apost. 33; Origene, C. Cels. 8,22).

Clemente d’Alessandria, Strom. 1 146,1, da notizia di una celebrazione an-
nuale del battesimo di Gesu il 6 gennaio presso la setta gnostica di Basilide. Il
pretesto per questa celebrazione puo essere stato offerto dalla loro particolare
cristologia, mentre la scelta del tempo puo essere stata ispirata dalla religione
egiziana: dalla nascita del dio sole Eone dalla vergine Core, o da un giorno fe-
stivo del culto del Nilo. Il 6 gennaio divenne festa cristiana dell’Epifania solo nel
IV sec. e per la prima volta in Egitto (cf § 68,2).

La venerazione dei martiri accentud ulteriormente in senso cristiano il calen-
dario annuale. Fin dal mattirio del vescovo Policarpo di Smirne le comunita cri-
stiane cominciarono a celebrare la memoria annuale dei loro martiri. La comme-
morazione fu inizialmente limitata alle rispettive comunita interessate (Marz.
Polycarpi 18,3). Nel corso del III secolo le varie comunita si scambiarono queste
feste commemorative, arricchendo cosi il calendario festivo cristiano (cf § 69).

4, La controversia sulla Pasqua

Secondo Eusebio (H. E. V 23,1), in Asia Minore la Chiesa celebrava la sua
festa annuale di Pasqua, « per un’antica tradizione », «il quattordicesimo giorno
del mese di nisan », quindi nel primo plenilunio dopo ’equinozio di primavera,
in concidenza con la Pasqua ebraica. Questa cosiddetta prassi quartodecimana
puo certamente vantare una maggiore antichita. La sua festa pasquale era la Pa-
squa interpretata dai cristiani in senso escatologico, che comprendeva anche la
passione, la morte e la risurrezione del Signore. Le altre Chiese si orientarono se-
condo il rispettivo calendario locale (a Roma ed Alessandria c’erano differenze di
computo per equiparare ’anno lunare all’anno solare) e stabilirono la data della
Pasqua nella Domenica dopo I'inizio del plenilunio di primavera (prassi dome-
nicale). La celebrazione della settimana santa collegata con la Pasqua mise qui in
primo piano la risurrezione del Signore, che non era certamente scindibile dal ri-
cordo della passione e morte. La differenza di prassi non arrecava eccessivo di-
sturbo e in qualche caso venne rispettata, come dimostra I'incontro (attorno al
.150) tra i vescovi Policarpo di Smirne e Aniceto di Roma (H. E. V 24,16).

Sotto il papa Vittore I (189-198) si arrivd a una violenta controversia sulla
data della Pasqua. Egli sosteneva decisamente e senza alcun compromesso la
prassi domenicale, mentre il vescovo Policrate di Efeso difendeva con altrettan-
ta decisione la prassi quartodecimana. La controversia sfocid in una scissione:
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Vittore cercd di escludere i quartodecimani dalla Chiesa (Eusebio, H. E. V 24,9;
cf § 21,1). Non si riusci, per allora, a raggiungere un accordo per una data co-
mune della festa di Pasqua.

Allo scopo di fornire un computo unitario per la data della Pasqua, Ippolito di Roma com-
pild un po’ pit tardi una tabella pasquale, per altro lacunosa, sulla base di un ciclo solilunare di
sedici anni che doveva risultare favorevole alla prassi domenicale (De Pascha computus; cf Euse-
bio, H. E. VI 22,1). Nel III sec. s’impose a Roma il ciclo di ottantaquattro anni di Augustale (co-
siddetto Laterculus), ad Alessandria il computo pasquale di Anatolio di Laodicea (attorno al 277);
esso derivava, in connessione con calcoli di Metone di Atene (432 a.C.), da un ciclo di dicianno-
ve anni.

Bibliografia § 25,1: H. ACHELIS, Fasttage, in RAC 7 (1969), 500-524; R. ARBESMANN, Fasten,
in RAC 7 (1969), 447-493; H. MANTEL et al., Fasten/Fasttage II-III, in TRE 11 (1983), 45-59; H.
J. SIEBEN, Jedine, in DSp 8 (1974), 1164-1179.

§ 25.2: S. BACCHIOCCHI, From Sabbath to Sunday. A Historical Investigation of the Rise of Sun-
day Observance in Early Christianity, Roma 1972 (franc. 1984); C. S. J. MOSNA, Storia della Dome-
nica dalle origini fino agli inizi del V secolo, Roma 1969; R. L. ODOM, Sabbath And Sunday in Early
Christianity, Washington 1977; W. RORDORF, Ursprung und Bedeutung der Sonntagsfeier im friihen
Christentum. Der gegenwirtige Stand der Forschung, in L] 31 (1981), 145-158; W. RORDORF, Der
Sonntag. Geschichte des Rube- und Gottesdiensttages im dltesten Christentum, Ziirich 1962; R.
STAATS, Die Sonntagnachtgottesdienste der christlichen Friibzedt, in ZNW 66 (1975), 242-263.

§ 25.3: T. KLAUSER, Fest, in RAC 7 (1969), 747-766; F. MANN, Epiphaniasfest I, in TRE 9
(1982), 762-769; H. MERKEL, Feste und Feiertage IV, in TRE 11 (1983), 115-132; E. PaX, Epipha-
nie, in RAC 5 (1962), 832-909. .

§ 25.4: N. BROX, Tendenzen und Parteilichkeiten im Osterfeststreit des 2. Jabrbunderts, in ZKG
83 (1972), 291-324; V. GROSSL, La Pasqua quartodecimana e il significato della croce nel Il secolo, in
Aug. 16 (1976), 557-571; W. HUBER, Passab und Ostern. Untersuchungen zur Osterfeier der alten Kir-
che, Berlin 1969; B. LEMOINE, La célebration de Pique d'apreés les littératures homilétiques quartodé-
cimanes du deuxiéme siécle et pseudo-chrysostomienne du quatriéme, in QLP 74 (1993), 17-29; B.
LOHSE, Das Passabfest der Quartadecimaner, Giitersloh 1953; V. PERI, La data della Pasqua. Nota sul-
Porigine e lo sviluppo della questione pasquale tra le chiese cristiane, in VetChr 13 (1976), 319-348; G.
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§ 26. I cristiani nella societa dell'Impero Romano

A. HAMMAN, Das Gebet in der Alten Kirche, t trad. ted., Bern 1989 (7C 7); D. G. HUNTER, Mar-
riage in the Early Church, trad. ingl., Minneapolis 1992; M. G. MARA, Ricchezza e poverta
nel cristianesimo primitivo, trad. it., Roma 1980; C. MUNIER, Ebe und Ebelosigkeit in der Al-
ten Kirche (1.- 3. Jab.), t trad. ted., Bern 1987; E. PUCCIARELLI, I cristiani e il servizio milita-
re. Testimonianze dei primi tre secols, t trad. it. c, 1987 (BPat 9); V. L. WIMBUSH, Ascetic Beba-
viour in Greco-Roman Antiquity: A Sourcebook, trad. ingl., Minneapolis 1990.

Clemente d’Alessandria, Cipriano, Origene, Tertulliano: cf §§ 39-40.
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1. Chiamati fuori da questo mondo

Nella situazione di diaspora della Chiesa primitiva si richiedeva ai cristiani
una certa distanza nei confronti dell’ambiente non cristiano. Essi vivevano nel
grato ricordo di cio che Dio aveva operato per loro attraverso Gesti Cristo e nel-
P’attesa ansiosa del ritorno del Signore, la cui assenza produceva certamente tur-
bamento e insicurezza (2 Ts 2; 2 Pt 3,1; I Lettera di Clemente 23, ecc.), ma sen-
za condurre a situazioni catastrofiche.

La solidarieta reciproca, motivata anche dall’isolamento sociale delle pic-
cole comunita nelle cittd romane, veniva insistentemente sollecitata: i cristiani
dovevano partecipare alle riunioni comuni (« Seguite i santi, poiché coloro che
li seguono si santificheranno », I Lettera di Clemente 46,2), interessarsi alla vi-
ta dei propri fratelli e sorelle, inserirsi ed integrarsi nella comunita cristiana.
La condotta quotidiana era ispirata a un modo di pensare proprio degli stoici
e alle norme della sinagoga, a un vivere pio in cui le «opere buone» (tra le
quali 'elemosina, la preghiera e il digiuno) erano ritenute indizi di una vita
buona.

Venivano proclamate come centrali, inoltre, virtl specificamente cristiane:
misericordia e carita nei confronti del prossimo, amore verso i nemici e rinun-
cia alla vendetta (Didaché 1,3;2,7; Aristide, Apol. 15,5; Lettera a Diogneto 5,11-
15; Atenagora, Supplicatio 11). Alla convinzione di essere i prescelti e alla fede
nella perfezione escatologica essi univano anche I'incoraggiamento ad avere
una spiccata consapevolezza del proprio valore nel mondo. A un tale atteggia-
mento diedero espressione soprattutto gli apologeti. Essi mettevano in rilievo,
a dire il vero, che i cristiani volevano vivere nel mondo con semplicita e senza
dare nell’occhio: «Non siamo davvéro dei brahmani o ginnosofisti indiani, e
neppure abitanti dei boschi o gente che fugge dalla vita» (Tertulliano, Apol.
42,1-2; cf Lettera a Diogneto 5). Ma nello stesso tempo sottolineavano la parti-
colarita del cristianesimo, la singolarita della loro religione e del loro atteggia-
mento etico superiore (cf Giustino, Apol. 1 17; 27; 29; Aristide, Apol. 15-16;
Teofilo &’ Antiochia, Ad Autol. 3,15). Di qui veniva fatta derivare I'importanza
universale dei cristiani («Cid che I'anima & nel corpo, i cristiani lo sono nel
mondo », Lettera a Diogneto 6), come anche la loro funzione di conservazione
del mondo: «Non ho alcun dubbio che soltanto per la supplichevole preghie-
ra dei cristiani il mondo continua a sopravvivere » (Aristide, Apol. 15-16). Essi
si ritenevano «la terza generazione» dell'umanita dopo i greci/pagani e i giu-
dei (Kerygma Petri, Fragm. 2a; in Clemente d’Alessandria, Strom. VI 41,6; cf
Aristide, Apol. 2). Una tale orgogliosa consapevolezza corroborava la minoran-
za cristiana, ma irritava in egual misura ’ambiente non cristiano (cf Tertullia-
no, Scorp. 10; cf §§ 14-17).
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2. In questo mondo: lealta e integrazione

Nel ITI sec. cambid 'atteggiamento dei cristiani nei confronti del mondo. Le
comunita s’ingrandirono e uscirono dal loro isolamento. Con la Constitutio An-
toniniana del 212 molti cristiani ricevettero il diritto di cittadinanza romana, cid
che ne rese possibile ’ascesa sociale, ma portd con sé anche dei doveri politici.
Le Costituzioni d’Ippolito (ca. 215) testimoniano ancora la severa selezione dei
candidati al battesimo: ogni professione che avesse legami con I'idolatria o con
pratiche immorali veniva ritenuta inconciliabile con il cristianesimo (Trad. apo-
st. 16). Il suddetto criterio faceva escludere la partecipazione al servizio milita-
re attivo, I'assunzione di pubblici uffici e I'esercizio della professione insegnan-
te. Tuttavia, anche rappresentanti di queste categorie professionali divennero
cristiani in numero crescente nel corso del secolo. Gia Ippolito ammise ecce-
zioni per maestri che non potevano fare a meno di questa professione o per sol-
dati subalterni: ad essi si richiedeva 'impegno di non giurare e di non uccidere.
I gia battezzati, in ogni caso, non potevano diventare soldati (cf Tertulliano, De
corona 11); ma gia Cipriano testimonia il martirio di due soldati che erano cre-
sciuti come cristiani (Ep. 39,3). Ancora attorno al 245 Origene rifiutava I’assun-
zione di uffici e di mansioni statali per i cristiani, ma nello stesso tempo egli di-
fese contro Celso la consapevolezza della propria responsabilita che i cristiani
avevano nei confronti dello Stato: 'esempio delle comunita cristiane agiva in
maniera esemplare all’interno della societa (Contra Celsume VIII 75); i cristiani
pregavano come il « popolo sacerdotale » per le legioni dell’'imperatore (ibidem
VIII 73-74). Quanto fosse difficile tenere lontani i cristiani dal loro ambiente lo
dimostra la polemica dei Padri della Chiesa contro I'uso di assistere a rappre-
sentazioni teatrali (cf Tertulliano e Novaziano, De spectaculis).

Un modello per il modo di vivere dei cristiani venne abbozzato da Clemente
d’Alessandria nel suo Paedagogus: cid che viene detto in questo « prontuario cri-
stiano di buone maniere » su alimentazione, vestiario, casa, bagno e cura del cor-
po, matrimonio e figli, corrisponde al modo di vivere borghese ispirato ai princi-
pi della Stoa, in cui i cristiani si univano con le forze conservatrici della societa.
Le virtt: pratiche della carita e dell’ospitalita (Tertulliano, De praescr. 20,8: con-
tesseratio hospitalitatis), la visita ai malati e ai carcerati, la sepoltura dei morti, la
cura per i poveri, le vedove e gli orfani sulla base di donazioni spontanee e di ele-
mosine (Giustino, Apol. 1 67; Tertulliano, Apol. 39ss.; Didascalia siriaca IV 3-4),
I’atteggiamento umano nei confronti degli schiavi, ritenuti come membri di pie-
no diritto della societa (Aristide, Apol. 15; cf § 72,4), divennero altrettante azio-
ni classificate come opere di «misericordia corporale » e istituzionalizzate in una
diaconia al servizio della comunita. Nel grado pit alto se ne assumevano la re-
sponsabilita i vescovi; esecuzione e organizzazione erano nelle mani di diaconi e
diaconesse (Didascalia siriaca ITI 12 [16]). Le comunita prestavano il loro aiuto
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anche in casi straordinari di bisogno (per es. Eusebio, H. E. VIII 22,7-10; IX
8,13-14; Cipriano, Ep. 5; 7; 62,4). Le promesse bibliche di ricompensa venivano
messe in relazione con questa assistenza pratica: « Se diamo a Ciristo le nostre ve-
sti terrene, riceveremo abiti celesti» (Cipriano, De opere et eleem. 24; cf 13). In
questa prospettiva le ricchezze private venivano considerate non come riprove-
voli (cf Mt 19,21-26; At 2,44; 4,32), ma come un mezzo per soccorrere e aiutare
gli altri. Era determinante non il possesso in se stesso, ma il giusto rapporto che
si stabiliva con esso (Clemente d’Alessandria, Quis dives salvetur?).

3. Vita di preghiera

Con insistenza veniva raccomandata ai cristiani la preghiera privata e do-
mestica (Didaché 8,3). Tertulliano, Cipriano e Origene raccomandarono nei lo-
ro scritti sul Pater noster la preghiera al mattino e alla sera, nell’ora terza, sesta
e nona del giorno, anche prima del bagno e a mezzanotte (Tertulliano, De orat.
25; Cipriano, De orat. 35; Origene, De orat. 1 12; cf Ippolito, Trad. apost. 42). 11
materiale usato per pregare & di origine biblica: il salterio interpretato su Cristo
divenne, a partire al pit tardi dal III sec., il libro preferito di preghiere. Nuovi
testi di preghiera (inni) si svilupparono specialmente in circoli gnostici, ma fu-
rono adottati anche nelle comunita cristiane.

In Clemente d’Alessandria si trova per la prima volta la definizione della
preghiera come 6piMia mpdg Bedv, come conversazione con Dio (Strom. VII
39,6). Nelle sue riflessioni su questo «intimo colloquio con Dio » egli conduce
orante dalla preghiera esteriore a quella interiore, che tiene il credente nella
continua comunione con Dio (cf 1 Ts 5,17). Origene distinse, partendo da 1 T
2,1, piu tipi di preghiera (De orat. 1 14) e intese il pregare, come Clemente, co-
me un salire a Dio (De orat. 9,2; 31,2). Nelle sue istruzioni sulla preghiera egli
cred una specifica devozione a Cristo.

4. Matrimonio e famiglia

Gli inseghamenti su matrimonio e famiglia superavano solo in alcuni tratti
le poche dichiarazioni del NT, della tradizione sinagogale e della Chiesa primi-
tiva e le opinioni della comune filosofia del tempo. Letica cristiana proibiva I'a-
dulterio per entrambi i coniugi, a differenza del diritto romano, che esigeva la
fedelta coniugale solo da parte della donna, e non ammetteva il divorzio. Men-
tre nel mondo greco e romano si cercava di mantenere piccola la famiglia, ri-
correndo talvolta a mezzi violenti, ai cristiani si proibivano I'aborto e 'abban-
dono dei figli (Didaché 2,2). L educazione religiosa venne certamente pretesa nei
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primi secoli, ma difficilmente con temi specifici (Didaché 4,9; Didascalia siriaca
IV 11).

Anche se nella Chiesa antica i cristiani erano generalmente sposati, solo ra-
ramente i teologi arrivarono ad esprimere un giudizio imparziale sulla vita co-
niugale: apatia ascetica e impassibilita escatologica ne determinarono la conce-
zione (C. Andresen), cid che si espresse anche nel rifiuto molto diffuso delle se-
conde nozze dopo la morte di un coniuge. Solo sporadicamente si trova espres-
so il desiderio che il matrimonio si debba contrarre «con il consenso del vesco-
vo». Il relativo passo in Ignazio d’Antiochia (Ad Polyc. 5,2) non consente di de-
durne una prassi generale per la celebrazione religiosa del matrimonio.

5. Ascesi cristiana

a) SEQUELA DI CRISTO ED ENCRATISMO

A partire dal II secolo si sviluppd, stimolata dal messaggio neotestamenta-
rio, una tipica ascesi cristiana. Fondamentali erano le parole di Gesu, che ri-
chiedevano una radicale sequela e la partecipazione alla sua esistenza di profeta
itinerante (Mt 8,18-22; Lc¢ 9,57-60; Mt 10,1-16 pat.), e proclamavano il celibato
«per il regno dei cieli» (M¢ 19,12), un ideale che soprattutto Paolo aveva por-
tato nelle comunita cristiane (I Cor 7). L'ascetismo itinerante venne diffuso dai
profeti e missionari che si aggiravano qua e la (Didaché 11-12; Lettere pseudo-
clementine Ad virgines II). Anche nelle comunita vivevano uomini e donne ce-
libi (virgines utriusque sexus; cf Ignazio, Ad Smyrn. 13,1). I « continenti» vi ve-
nivano rispettati; ed anzi si ricordava loro che la continenza (¢ykp&teia) era un
carisma donato da Dio (I Lettera di Clemente 28,2; Ignazio, Ad Polyc. 5,2; cf.
Ad Smyrn. 13,1). Gli apologeti fecero riferimento proprio a un tale atteggia-
mento (Giustino, Apol. I 15,6; Atenagora, Suppl. 33) per sottolineare in questo
modo la superiorita del cristianesimo. Il medico pagano Galeno (De sententiis
Politiae Platonicae) vide nella continenza dei cristiani la prova del fatto che essi
vivevano davvero «filosoficamente» (cf R. Walzer, Galen on Jews And Chri-
stians, London 1949, 15; H. Koch, Quellen zur Geschichte der Askese und des
Monchtums in der Alten Kirche, Tiibingen 1923, 63ss.). La sua testimonianza al-
lude alla capacita di concorrenza dell’ascesi cristiana nei confronti della filosofia
contemporanea. Se filosofia ed atteggiamento/comportamento ascetico apparte-
nevano allo stesso genere, allora anche nel cristianesimo I’ascesi doveva acquista-
re importanza, non appena esso appatve al pubblico come «vera filosofia ».

Le riserve rintracciabili nella letteratura neotestamentaria e post-apostolica
contro correnti ascetiche radicali che si contrapponevano all’esaltazione biblica
della bonta della creazione fanno intravvedere il rovescio della medaglia, la for-
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za seducente di un encratismo eterodosso (cf Col 2,18-23; 1 Tz 4,1-5). Cosi, so-
prattutto gli Atti apocrifi degli Apostoli ridussero la predicazione apostolica a
una predica sulla verginita e sul celibato e stilizzarono gli apostoli in eroi di vita
ascetica. In una prospettiva di concorrenza, un tale rigorismo fini con I'influen-
zare anche la predicazione cristiana moderata: se & vero che gia I'eresia rende ca-
paci di una simile ascesi, a maggior ragione deve riuscirci la retta fede. Ma in que-
sto non sempre si riusci ad eliminare del tutto le motivazioni non cristiane.

b) SANTA CHIESA E VERGINITA CRISTIANA

Nel III sec., soprattutto nelle comunita urbane, crebbe fortemente il nume-
ro di donne che vivevano senza maritarsi. Cio era dovuto anche a motivi socia-
li: eccedenza femminile, rifiuto del matrimonio misto e il distacco nei confronti
di un matrimonio cristiano. L'ideale di un celibato per il regno dei cieli agi in-
vece come forza d’attrazione, principalmente in considerazione della posizione
subordinata della sposa. Le virgines Christi (o virgines sacrae) erano note nelle
comunita in quanto tali (Ippolito, Trad. apost. 12); Tertulliano annovera le don-
ne e gli uomini celibi per propria volonta tra gli «stati ecclesiastici» (Exbort. ca-
st. 13,4). Essi vissero inizialmente nelle proprie famiglie, senza unirsi in forme
comunitarie specifiche («ascetismo familiare »).

La loro vita divenne ben presto oggetto di particolare insegnamento: Ter-
tulliano, Cipriano, Origene e Metodio d’Olimpo scrissero sulla verginita come
espressione visibile della santita. Essi videro la santa Chiesa, in quanto sponsa
Christi, direttamente rappresentata dalla vergine cristiana come sponsa Christs:
«Le vergini sono il fiore sul tronco della Chiesa, esse sono I'ornamento e I’ab-
bellimento della grazia spirituale, I'edificio piacevole, 'opera pura e intatta del-
la gloria e dell’onore, 'immagine di Dio corrispondente alla santita del Signore,
la porzione piti nobile del gregge di Cristo» (Cipriano, De habitu virginum 3).

Una forma particolare d’ascesi del primo cristianesimo fu rappresentata dalla
convivenza di asceti dei due sessi, cioé dalla cosiddetta coabitazione di uomini e
donne consacrati al Signore (virgines subintroductae). Ne danno testimonianza le
Lettere pseudo-clementine Ad virgines ed altri testi (Eusebio, H. E. VII 30,12ss.;
Cipriano, Ep. 4; 13,5; 14,3; Pseudo-Cipriano, De singularitate clericorum). Cipria-
no di Cartagine si rivolse con veemenza contro questa forma di vita (Ep. 4; cf Si-
nodo di Ancira, can. 19; Sinodo di Elvira, can. 27; Concilio di Nicea, can. 3), le
cui origini non sono state chiarite con esattezza. Probabilmente il « matrimonio
spirituale » dovette rappresentare un’imitazione della sizzgzz gnostica, del sistema
di coppia derivato dall’Eone celeste (cf Ireneo, Adv. haer. 1 13). Furono determi-
nanti, inoltre, dei motivi pratici. L'ascetismo familiare praticato nelle citta favori
questi tentativi di una comunione di vita tra persone che nutrivano le stesse idee,
tentativi che furono proseguiti malgrado tutte le critiche e condanne.
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¢) ISOLAMENTO DALLA SOCIETA

Negli ultimi decenni del 11 sec. si svilupparono nuove forme di vita ascetica
al di fuori delle comunita, «nel deserto». Nelle comunita, ormai ingrandite e
«imborghesite », 1a preoccupazione per la propria salvezza spinse un numero
crescente di persone insoddisfatte a cercare nuove vie per seguire Cristo. La cri-
si economica dell’Tmpero Romano, con la sua pressione fiscale, la coscrizione ob-
bligatoria e la generale destabilizzazione, incoraggiarono una mentalita di rifiuto.
Gli inviti evangelici all'«abbandono del mondo» si arricchirono di un nuovo
contenuto: fuga dal mondo abitato per rifugiarsi in quello disabitato. Uattesa del-
I’Eone che stava per atrivare poteva essere dimostrata in modo persuasivo po-
nendosi gia alla ricerca, ormai, di un «altro mondo ». Prime tracce di questa nuo-
va forma di vita ascetica si trovano in Egitto. Legiziano Antonio abbandon at-
torno al 275 il suo villaggio natio e decise di dedicarsi a un’«ascesi nel deserto»,
dove questa forma di vita era stata sporadicamente vissuta gia prima di lui. La-
sceta era diventato monaco (povoy6g, colui che vive da solo). Lepoca d’oro del
monachesimo egiziano nel deserto incomincio nel IV sec. (cf § 71 B).

Nel I1I sec. si comincid a cercare rifugio nel deserto anche nell’ambiente si-
riano. Qui era molto diffuso un cristianesimo dal carattere ascetico. Il battesimo
era talvolta legato a un’esigenza di celibato. Un tale rigorismo favori il movi-
mento ascetico e conferi al piti tardo monachesimo siriano il suo tipico caratte-
re, abbastanza eccentrico.
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V. Unita e molteplicita della dottrina cristiana.
Ortodossia ed eresia

§ 27. Fede ortodossa e fede erronea

Rufino, Expos. symb.: J. N. D. KELLY, trad. ingl., 1954 (ACW 20).

Canon Murators: H. LIETZMANN, Das Muratorische Fragment und die monarchianischen Prologe zu
den Evangelien, t lat., Berlin 1902, 5-11 (Kleine Texte 1); W. SCHNEEMELCHER, Neutestamen-
tliche Apokryphen, trad. ted., vol. 1, Tiibingen 1959, 18ss.; S. RITTER, t in RivAC, 1926, 215-68.

Ireneo, Origene, Tertulliano ed altri, cf §§ 37-40.

1. Ortodossia ed eresia

Nel NT si rispecchia una molteplice e contraddittoria storia dell’effetto pro-
dotto dalla venuta di Cristo: Paolo annuncia il «suo vangelo» (R 2,16; 16,25;
Gal 1,6) e rifiuta decisamente un «vangelo diverso» (Ga/ 1,9); Giovanni parla del
contrasto tra verita e menzogna (Gv 8,44; 1 Gy 2,21.27, e altrove). La decisione
per una forma di fede e di vita significava manifestamente la separazione da un’al-
tra, che veniva annunciata da «falsi apostoli» (2 Cor 11,13), da «falsi maestri»
(2 Pt 2,1). Queste altre forme venivano respinte come dottrine erronee (1 Cor
11,19; Gal 5,20; 2 Pt 2,1). Chi aderiva a una di queste dottrine era considerato co-
me eretico (aiipetirég), dal quale il credente ortodosso doveva tenersi lontano (T?
3,10). Lesperienza dolorosa di tali divisioni veniva spiegata con I'imminenza del-
I'ultima ora, che doveva essere preceduta dall’anticristo come autore della falsa
dottrina (I Gv 2,18.22; 4,3; 2 Gv 7). Essa poteva anche avere una sua funzione:
attraverso le divisioni si potevano riconoscere i veri credenti (1 Cor 11,19).

1l concetto di eresia viene usato in 1 Cor 11,19; Gal 5,20 nel senso negativo di divisione inop-
portuna, scissione; in 2 Pt 2,1 esso significa dottrina falsa, e in questo senso divenne nel lessico re-
ligioso un termine tecnico. La parola scisma (oyiopa) §’incontra per la prima volta in Paolo (1 Cor
1,10; 11,18; 12,25) e significa qui la scissione che distrugge la necessaria unita. Anche questo con-
cetto entrd nella terminologia religiosa. Entrambi indicano un atteggiamento religioso erroneo,
ma senza una loro precisa delimitazione di significato. In linea di massima, con la parola eresia
s’intende una dottrina erronea e con scisma la separazione dalla comunione ecclesiale per motivi
disciplinari (per es. Agostino, Contra Cresc. 2,3 ,4). .

Una completa separazione presupponeva a dire il vero che si definissero
chiaramente i rispettivi modi di credere e di vivere (cf F7/ 1,15-18). Ma cosa sia
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la «retta fede» e in che cosa si esprima ’appartenenza all’«unica Chiesa» fu e
continua ad essere nuovamente oggetto di discussioni piti 0 meno violente. La
verita, tuttavia, fu in gioco per gli «eretici», da Sabellio ad Ario, dagli antinice-
ni fino a Nestorio e ai suoi radicali seguaci, non meno di quanto lo fosse per i
loro avversari ortodossi: sia gli uni che gli altri cercarono di capire e d’interpre-
tare nel loro rispettivo tempo il Vangelo e le sue conseguenze teologiche e pra-
tiche. Non ¢ facile rispondere alla domanda su cosa renda una determinata con-
cezone teologica eresia.

In effetti, i vari movimenti proclamavano tutti di essere d’accordo con la Sacra Scrittura e di
aspirare a una perfetta vita cristiana. In tal senso, le differenti concezioni soteriologiche o esigen-
ze etiche non possono setvire come criteri di differenziazione. Le tesi che rilevano la forza d’af-
fermazione storica di un movimento nei confronti di altri che volta per volta appaiono diversi non
tengono conto di complessi contesti teologici. Linsistere sull’« unita di fede» (difesa con mag-
giore o minore successo) presuppone che ci sia una tale precedente unita e vede nell’eresia un’a-
postasia o un rifiuto consapevole. Una tale teoria non vede i contesti storici nella loro comples-
sita: i diversi principi e movimenti, come le strutture delle loro argomentazio