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Chiesa e teologia sulle sponde del Mediterraneo.
Alterita ecclesiale e dialogo teologico

Introduzione.
Il Mediterraneo come risorsa e appello per la teologia

La visita di papa Francesco a Napoli il 21 giugno 2019, in occa-
sione del convegno «La teologia dopo Veritatis gaudium nel contesto del
Mediterraneo», ha richiamato l’attenzione di tutte le Facolta teologi-
che site nel bacino mediterraneo sulla necessita di ripensare la propria
teologia a partire dallo specifico contesto geografico in cui essa fiorisce.

Il pontefice ha indicato chiaramente I'impareggiabile risorsa e 1'in-
derogabile necessita che tale realta costituisce, proponendo e incorag-
giando caldamente 1’elaborazione di una teologia che sia specificata-
mente connotata in modo «mediterraneo».

«Mediterraneo» appare, in questo orizzonte, come sinonimo di una
inconfondibile varieta e vitalita: il mare nostrum emerge, infatti, lungo la
linea della storia, come «luogo di transiti, di scambi, e talvolta anche di
conflitti», per riprendere le stesse parole usate dal papa a Napoli. Non
a caso, tutta I’area mediterranea si profila come un mosaico — o meglio,
per dirla con Francesco, come un poliedro (cf. Evangelii gaudium [EG], n.
236) - di culture, tradizioni, lingue, religioni e consuetudini differenti:
sono il segno indelebile lasciato, da una ricca storia di scontri e di incon-
tri, nei flutti di questo mare e nei solchi della sua terra.

A ben guardare — come ebbe modo di affermare il vescovo di
Roma, in un momento di riflessione sul Mediterraneo tenutosi a Bari
dal 19 al 23 febbraio 2020 -, anche «ai nostri giorni, I'importanza di tale
area non ¢ diminuita in seguito alle dinamiche determinate dalla globa-
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lizzazione; al contrario, quest’ultima ha accentuato il ruolo del Medi-
terraneo, quale crocevia di interessi e vicende significative dal punto di
vista sociale, politico, religioso ed economico. Il Mediterraneo rimane
una zona strategica, il cui equilibrio riflette i suoi effetti anche sulle altre
parti del mondo».?

Sulla scia di queste considerazioni, pertanto, possiamo senza
dubbio affermare che «per la sua vicenda storica, per la sua colloca-
zione geopolitica, per il suo profilo culturale, per il suo tessuto reli-
gioso il Mediterraneo & plurale. La riflessione di studiosi e intellettuali
ha rintracciato proprio in questa complessita la sua cifra unitaria».?
L’aggettivo «mediterraneo» pud essere colto, dunque, come un chiaro
indicatore di tale ampio e plurale respiro etnico, culturale, religioso,
sociale e politico, nel segno di un’inestricabile e sempre affascinante
complessita.

Ebbene, stando alle parole del papa, «la trasmissione della fede
non puo che trarre frutto dal patrimonio di cui il Mediterraneo e
depositario»:* in altri termini, il contesto di quella teologia — colta come
riflessione sulla fede e a partire dalla fede — la quale fiorisce, in modo
particolare, in aree geograficamente mediterranee reca come ovvia
conseguenza che le sue modalita e il suo sviluppo debbano seguire il
peculiare andamento suggerito da tale indiscutibile punto di partenza.
Si tratta, in definitiva, di far emergere I’anima profonda di quel conte-
sto geografico e culturale che possiamo qualificare come «mediterra-
neo» anche nei tratti propri della speculazione teologica, accogliendo
con audacia, nei molteplici e diversi luoghi del fare teologia, 1'insistente
e accorato invito del pontefice.

1. A mo’ di premessa:
una teologia contestuale, dal respiro universale

Tuttavia, ci sembra doveroso, prima di entrare nel merito della
riflessione appena introdotta, abbozzare alcune riflessioni preliminari.
La prima grande domanda che vogliamo porci, a mo’ di premessa,
riguarda anzitutto la ragione di tale interesse. Potremmo formularla in
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questi termini: cosa giustifica e, per certi aspetti, rende persino necessaria una
seria riflessione sulla natura «mediterranea» della teologia?

Al fondo di questa indicazione del pontefice, a ben vedere, risiede
un dato gia da tempo acquisito nella coscienza di tutti coloro che, a
diverso titolo, entrano in contatto con il mondo della teologia — e, pitt in
generale, del pensiero: qualsivoglia elaborazione speculativa, compresa
quella teologica, non pud mai perdere la sua matrice necessariamente
contestuale.” Misconoscere questo dato non ¢ garanzia di astrattezza e
universalita del sapere, come a prima vista potrebbe apparire; piutto-
sto, sarebbe solo un maldestro tentativo di occultare precomprensioni
e predisposizioni gia sempre e necessariamente presenti in chi elabora
qualunque tipo di riflessione - legate proprio alla natura contestuale di
ogni speculazione — che, in un modo o nell’altro, condizionano e orien-
tano lo sviluppo del pensiero. Si pensi, a titolo emblematico, a quanto
affermava il filosofo contemporaneo Gadamer, a proposito dell’er-
meneutica, citando un altro ben noto pensatore del secolo scorso: «La
descrizione e fondazione esistenziale heideggeriana del circolo erme-
neutico rappresenta, rispetto a cio, una svolta decisiva. [...] Per Heideg-
ger [...] il circolo e caratterizzato dal fatto che la comprensione del
testo € permanentemente determinata dal movimento anticipante della
precomprensione».® In altri termini, non pud mai esistere, secondo il
pensatore tedesco, una conoscenza «asettica» della realta, dotata di un
carattere di astratta universalita che le assicuri, in un certo senso, impar-
zialita e adattabilita a qualsiasi contesto. Ogni forma di «comprensione»
- ¢, pertanto, anche la speculazione teologica — & sempre profondamente
contestuale, in modo tale che il contesto, con le «precomprensioni» che
esso porta con sé, ne orienta profondamente lo sviluppo e ne condi-
ziona, in ultima istanza, gli esiti.

A tal proposito, & utile ricordare quanto ha magistralmente
mostrato papa Francesco in Evangelii gaudium — poi ripreso, pitl recen-
temente, al n. 5 della costituzione apostolica Veritatis gaudium, circa
le Universita e Facolta ecclesiastiche: «Vediamo — scrive il pontefice —
che I'impegno evangelizzatore si muove tra i limiti del linguaggio e
delle circostanze. Esso cerca sempre di comunicare meglio la verita del
vangelo in un contesto determinato, senza rinunciare alla verita, al bene
e alla luce che pud apportare quando la perfezione non & possibile» (EG
45). In definitiva, emerge gia da queste battute, con sufficiente chia-
rezza, che l'evangelizzazione, nel cui orizzonte si comprende anche la

_ ¥ Cf.ia.titolo di esempio, H. WALDENFELS, Kontextuelle F undamentaltheologie, Fer-
dinand Schéningh, Paderborn-Miinchen-Wien-Ziirich 2000.
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funzione piti propria della teologia nella Chiesa, non pud mai prescin-
dere dall’elemento contestuale, pur nella piena consapevolezza dei
«limiti del linguaggio e delle circostanze» che esso impone - per ripren-
dere le stesse parole del papa.

Scendendo ancora pili in profondita, potremmo cogliere, dietro a
quest’assodata acquisizione della teologia contemporanea, una concre-
tizzazione, rispetto alla metodologia teologica, del principio dell’incar-
nazione, che qui possiamo bene esprimere con la massima ignaziana pitt
volte citata dallo stesso Francesco:” «Non coerceri a maximo, sed conti-
neri a minimo divinum est». Dio, per rivelarsi, ha scelto gli spazi ristretti
del nostro orizzonte umano e, da quel momento, non puo esistere altra
strada per conoscere e incontrare il Dio di Geslt che quella del contesto
spazio-temporale in cui si € inseriti. I limiti imposti dal contesto, stando
alle parole di Ignazio, non rappresentano, pertanto, degli ostacoli da
superare in vista di una speculazione quanto pilt possibile astratta e
universale, ma costituiscono, piuttosto, il luogo ideale — e reale — della
rivelazione di Dio.

Non si tratta, certo, di una scoperta innovativa quanto invece di
un dato che & sempre stato necessario rinnovare nella consapevolezza
del teologo. Lo afferma gia con limpidezza Dei verbum quando, al n.
13, introduce il principio della «condiscendenza della Sapienza divina»:
«Le parole di Dio infatti, espresse con lingue umane, si son fatte simili al
parlare dell’'uomo, come gia il Verbo dell’eterno Padre, avendo assunto
le debolezze dell'umana natura, si fece simile all’'uomo». La teologia
cristiana, dunque, perde qualcosa che le & proprio e necessario se smar-
risce la coscienza del proprio essere sempre e comunque contestuale.
Occorre che oggi prendiamo sul serio la verita di quest’affermazione:
il riferimento al contesto non € un fatto accessorio per la nostra teolo-
gia, magari relegato nei confini troppo angusti delle aule accademiche,
né un limite che ne affievolisca lo spessore o la dignita. Il contesto, al
contrario, si profila come strada unica e luogo sorgivo di un’autentica
teologia cristiana.

Tale natura contestuale, d’altro canto, non smarrisce mai l’aspira-
zione all’assoluto e all’universale, che € parimenti propria di una teolo-
gia intesa come discorso sul Dio unico, rivelatosi pienamente in Gestt
Cristo. Potremmo declinare in quest’ottica il ben noto principio che
il papa propone in Evangelii gaudium, secondo cui «il tutto & pit della
parte, ed & anche pit1 della loro semplice somma» (n. 235): la teologia
— intesa, in questa prospettiva, come scienza di tutta la Chiesa, nella

7 Cf., ad esempio, A. SPADARO, «Intervista a papa Francesco», in La Civilta catto-
lica 3(2013)3918, 453.
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sua globalita spazio-temporale — trascende senza dubbio ogni partico-
larismo o «contestualismo». Nondimeno — come rileva acutamente il
filosofo e teologo italo-tedesco Romano Guardini —, quella Weltanschau-
ung cristiana attestata dalla riflessione teologica € ben altro rispetto alla
metafisica, intesa come scienza volta all’essenza nella sua pura univer-
salita; davanti alla «visione cattolica del mondo», piuttosto, la realta si
presenta sempre nella sua particolarita e storicita.®

In definitiva, si pud affermare che, se da un lato resta "unicita del
Dio che si rivela — e, rivelandosi in modo pieno e definitivo in Gesu
Cristo, impone una certa unitarieta del nostro discorso su Dio —, dall’al-
tro, proprio in virtl della modalita propria di questa rivelazione —avve-
nuta gestis verbisque, nel linguaggio degli uomini (cf. Dei verbum [DV],
n. 2) — risulta necessario partire sempre dall’elemento contestuale per
elaborare un’autentica teologia cristiana, che pure non perda la sua
tensione all’universalita.

Come affermava gia nel 1990 la Congregazione per la dottrina
della fede nell’istruzione Donum wveritatis, pertanto, «¢ compito del
teologo assumere dalla cultura del suo ambiente elementi che gli
permettano di mettere meglio in luce 1'uno o I’altro aspetto dei misteri
della fede. Un tale compito & certamente arduo e comporta dei rischi,
ma & in se stesso legittimo e deve essere incoraggiato» (n. 10). E questo,
dunque, l'orizzonte in cui andrebbe opportunamente collocata ogni
riflessione sulla natura «mediterranea» della teologia che, accogliendo
l'invito del papa, siamo oggi chiamati, in modo particolare, a custodire
e promuovere.

Dalle considerazioni preliminari appena tracciate, quindi, deri-
vano due conseguenze significative e complementari: da una parte
emerge l'importanza di enucleare e valorizzare i tratti di quella teologia che
sgorga, in modo specifico e proprio, dal bacino del Mediterraneo; dall’altra, si
fa strada la necessita di evitare il rischio di ridurre questa matrice «mediter-
ranea» della teologin a una certa forma di «provincialismo» ecclesiale o teolo-
gico. In altri termini, se & necessario per il teologo mediterraneo riflet-
tere sui tratti propri del pensiero che nasce in quel peculiare contesto
rappresentato dalle Chiese che si affacciano sul mare nostrum, & pure
indispensabile non smarrire mai la percezione che, nell’addentrarci in
una siffatta riflessione, non stiamo percorrendo un tratto di strada che
r%guarda esclusivamente queste comunita ecclesiali, quasi c¢i muoves-
simo in modo autonomo rispetto al cammino del popolo di Dio consi-
derato nella sua interezza. Particolarita e universalitd, nel «noi» eccle-

® Cf. R. GUARDINI, La visione cattolica del mondo, Morecelliana, Brescia 22005, 15-22.
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siale — e, di conseguenza, nel lavoro teologico? —, si combinano sempre
in un’irresolubile tensione che, tuttavia, mai pud divenire sterile
contrapposizione.'

Sembra emergere, tra le righe di queste considerazioni prelimi-
nari, quella dialettica tra Chiesa locale e Chiesa universale che percorre,
sommessamente, tutta la riflessione ecclesiologica post-conciliare, e
che ha trovato nel documento Communionis notio una tappa significa-
tiva, seppur discussa. Come ¢ stato affermato, infatti, «vi e da tempo
un pressante bisogno di un dibattito completo e ben informato circa i
reali rapporti tra la Chiesa locale e quella universale»;'! bisogno che si
traduce, in ambito teologico, proprio in questa tensione tra universale e
particolare, astratto e contestuale, che stiamo ora considerando.

Il papa, peraltro, al n. 142 della sua enciclica Fratelli tutti estende
tale principio ben oltre I’ambito prettamente ecclesiale, disvelandone, in
modo semplice e immediato, lo spessore anzitutto umano: da una parte,
infatti, egli afferma che «bisogna guardare al globale, che ci riscatta dalla
meschinita casalinga. Quando la casa non & pitu famiglia, ma é recinto,
cella, il globale ci riscatta perché & come la causa finale che ci attira
verso la pienezza»; dall’altra, perd, Francesco mostra anche la neces-
sita di «assumere cordialmente la dimensione locale, perché possiede
qualcosa che il globale non ha: essere lievito, arricchire, avviare disposi-
tivi di sussidiarieta». Locale e globale, dunque, appaiono sempre in una
feconda e necessaria circolarita.

Tutto cio, a ben vedere, sembra anche radicato nelle profondita
del fatto cristiano; cosi, in una densa pagina delle sue riflessioni filoso-
fiche, il pensatore danese Kierkegaard tratteggia l'irresolubile dialettica
tra concreto e universale, storico ed eterno, contingente e assoluto, che
contraddistingue inconfondibilmente 1’evento cristiano:

I1 fatto assoluto comunque, €, nello stesso tempo, storico. Se non
stiamo attenti a questo tutto il nostro discorso ipotetico e ridotto a
nulla, perché non parleremmo che di un fatto eterno. Il fatto asso-
luto & un fatto storico e, come tale, oggetto di fede. Con ci6 bisogna
accentuare il fatto storico ma non in modo che diventi assolutamen-
te decisivo per gli individui [...]; perd, neppure si pud rimuovere la
realta storica, altrimenti avremmo solo un fatto eterno.'?

9 Cf. ]. RATZINGER, «ll pluralismo come problema per la Chiesa e la teologia», in
ID., Natura e compito della teologia. Il teologo nella disputa contenporanea. Storia e dogma, Jaca
Book, Milano 1993, 67-87.

10 Cf. V. MigNozz1, Cattolicita, Cittadella Editrice, Assisi 2012, 120-127.
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Tale principio dialettico, in definitiva, implica che le linee che
stiamo per tracciare in questo contributo riguardano, in qualche modo,
tutta la Chiesa e tutta la teologia, seppur necessariamente e opportuna-
mente a partire da quella eletta «porzione» che ¢ costituita dalla comu-
nita accademica ed ecclesiale che vive e opera nel bacino mediterraneo,
pienamente inserita nel suo contesto geografico e umano.

L’atteggiamento di fondo da assumere, dunque, & quello sugge-
rito, in termini piuttosto evocativi, in una intensa meditazione sulla
Chiesa tracciata da Pavel Florenskij, nel suo capolavoro La colonna e il
fondamento della verita: «So bene — cosi scrive il filosofo, matematico e
presbitero russo — di non aver acceso altro che un lumicino, una cande-
lina di cera gialla da pochi soldi. Ma questa fiammella tremante in
mani inesperte si moltiplica in miriadi di raggi nel forziere della santa
chiesa».”® E la medesima consapevolezza espressa dall'immagine, gia
evocata, del poliedro, che papa Francesco introduce, al n. 236 di Evan-
gelii gaudium, per dire ’essere della Chiesa — e in essa, per cid che ora
ci riguarda, della sua teologia: «Il modello non é la sfera, che non e
superiore alle parti, dove ogni punto € equidistante dal centro e non
vi sono differenze tra un punto e l'altro. Il modello e il poliedro, che
riflette la confluenza di tutte le parzialita che in esso mantengono la loro
originalita».

2. L’apertura all’altro:
il volto proprio di una Chiesa «mediterranea»

Con queste coordinate, quindi, si pud ritornare al discorso tenuto
da Francesco a Napoli, da cui abbiamo preso le mosse per il presente
contributo. In quell’occasione, il santo padre tracciava delle linee essen-
ziali per una teologia elaborata nel contesto del Mediterraneo.

Ma - vogliamo chiederci ora — tale indole «mediterranea» & primaria-

mente una questione accademica e teologica o, prima ancora, un fatto profon-
damente ecclesiale?

2.1. Quale autocoscienza ecclesiale?

Come si & gia potuto cogliere, in qualche modo, tra le righe delle
considerazioni tracciate sino a questo momento, occorre senza dubbio

** P.A. FLORENSKIJ, La colonna e il fondamento della verita, San P ini
samo 2010, 9. f ,» San Paolo, Cinisello Bal-
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riconoscere che la teologia fiorisce sempre e solo nel solco dell’essere
ecclesiale. Essa, ancor pilu, diviene quasi uno specchio dell’autoco-
scienza ecclesiale e, prima ancora, una sua diretta conseguenza. «Eccle-
sia, quid dicis de te ipsa?»: cosl ci s'interrogava nel contesto del concilio,
pitt di cinquant’anni fa. E esattamente in quest’autocoscienza ecclesiale,
diversamente maturata nello spazio e nel tempo, che sgorga la teologia
cristiana nei suoi tratti peculiari.

In questi termini si esprimeva, nella prolusione d’inaugurazione
dell’anno accademico 2018-2019 della Facolta Teologica Pugliese, il
cardinale Gualtiero Bassetti, presidente della Conferenza episcopale
italiana: «La teologia nasce nella vita della Chiesa e nelle sfide che essa
affronta per amore del Vangelo. Il rigore scientifico & organico a un
imprescindibile e antecedente momento che coinvolge tutti i battezzati
nel tessuto vivo della Chiesa. La teologia — proseguiva il cardinale —
sente cum ecclesia perché nasce in una Chiesa di popolo da cui riceve il
Vangelo».!

Non a caso, la gia citata istruzione Donum veritatis reca come sotto-
titolo un’espressione che mette a tema proprio il rapporto intrinseco che
lega Chiesa e teologia, con queste parole: «Sulla vocazione ecclesiale del
teologo»; entro tale orizzonte, cosi afferma chiaramente il documento, al
n. 40: «Quanto ai teologi, in forza del loro proprio carisma, spetta anche
ad essi partecipare all’edificazione del Corpo di Cristo nell’unita e nella
verita, e il loro contributo e piti che mai richiesto per un’evangelizza-
zione a scala mondiale, che esige gli sforzi di tutto quanto il popolo di
Dio».

La teologia, dunque, trova il suo senso pieno e la sua missione
solo in quanto servizio ecclesiale, cosi che tale legame appare necessa-
rio e costitutivo per questa speculazione sui generis. In un’espressione,
potremmo dire che la teologia presuppone sempre la Chiesa e sempre
ne esprime la realta; ancora meglio, dovremmo affermare che una certa
teologia presuppone ed esprime un certo modo di essere Chiesa, una certa auto-
coscienza ecclesiale.

Per tali motivi, & opportuno soffermarsi a considerare la declina-
zione propriamente ecclesiale della «mediterraneita», com’e suggerito
dal titolo scelto per questo contributo: «Chiesa e teologia sulle sponde
del Mediterraneo». La domanda cui vogliamo cercare di rispondere, in
questo momento, & la seguente: quali sono i tratti peculiari di una Chiesa
che vive sulle sponde del Mediterraneo?

4 G. BasseTTl, «La pace del Mediterraneo: vocazione e missione di una Chiesa
mediterranea», in Apulia Theologica 5(2019)1, 99-106, qui 99.



Chiesa e teologia sulle sponde del Mediterraneo. Alterita ecclesiale ¢ dialogo teologico 187

2.2. Mediterranea «per diritto di nascita»

Nel tentativo di abbozzare una risposta a questo interrogativo
occorre, ancora una volta, fare un passo indietro, portandosi con la
mente al momento stesso della costituzione della compagine ecclesiale
nell'incontro storico tra 1'unico e insostituibile kerygma cristiano e le
molteplici culture degli uomini e delle donne contemporanei di Gesu e
degli apostoli. Siamo al momento sorgivo della Chiesa, ben documen-
tato soprattutto — seppur con evidenti tratti di idealita che per9, forse, ne
mostrano ancor pit l'intento «normativo» — dai racconti contenuti negli
Atti degli apostoli. Si tratta di una tappa storica determinante, che ha
come sfondo proprio il contesto mediterraneo. La Chiesa muove i suoi
primi passi tra le sponde del mare nostrum, tanto che l'intera comunita
ecclesiale puo essere considerata, in un certo senso, «mediterranea per
diritto di nascita», come affermava Bassetti nella gia citata prolusione.
L’apostolo delle genti, in questo orizzonte, assume un ruolo decisivo
ed esemplare: come e stato giustamente affermato, infatti, «egli stimava
compito della sua vita di svincolare la Chiesa di Cristo dalle strettoie del
giudaismo e dalla terra di Palestina e di renderla veramente universale.
Mise tutte le energie della sua grande anima al servizio di una missione
ordinata secondo un metodo calcolato; questo lo diresse sopra tutto a
lavorare nelle popolose citta del mondo mediterraneo, centri vitali del
commercio e della cultura ellenistica».’® A cid potremmo anche collegare
quell’edificante tradizione, attestata da molte fonti antiche o medievali,
che riferisce di numerose visite del principe degli apostoli alle terre che
si protendono sul Mediterraneo: si pensi alla Puglia, ad esempio, dove si
narra che Pietro sia passato almeno per Otranto, Galatina, Santa Maria
di Leuca, Gallipoli, Taranto, Manduria; e cosi via. Per quanto si tratti,
com’e noto, di dati al confine tra storia e leggenda, cid che vogliamo
ora raccogliere con il setaccio della ricerca accademica & 1'idea centrale
sottesa a questi racconti, pilt 0 meno storicamente fondati: gli albori
della Chiesa presentano una chiara connotazione mediterranea.

Questo dato, lungi dall’essere un mero cavillo intellettuale o
storico, ha necessariamente una grande rilevanza a livello ecclesiolo-
gico. Cosa definisce la «natura» della compagine ecclesiale? Quali sono
L tratti peculiari della Chiesa o - per dirla in termini scolastici — qual &
la sua «essenza»? Si aprirebbe qui la vexata quaestio di un’ecclesiologia
«dall’alto» o «dal basso» che, soprattutto dopo la svolta conciliare, ha
segnato profondamente la riflessione teologica. A questo proposito, tra

' K. BIHLMEYER ~ H. TUECHLE, Storia della Chiesa, 1: L'antichita cristi
. * ’ " 2 a C t i
liana, Brescia 152009, 71. ristiana, Morcel
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le diverse prospettive possibili da cui rispondere a tale domanda deci-
siva, sembra prevalere oggi tra gli studiosi quella, per cosi dire, «feno-
menologica»: la definizione dei tratti propri della comunita ecclesiale
non e tracciata tanto per mezzo di un procedimento deduttivo, che
muova da una certa idea astratta e universale di Chiesa, pit1 0 meno
fondata su Scrittura, tradizione e magistero. Piuttosto, sembra prevalere
oggi un approccio «induttivo» al fatto ecclesiale, pitt vicino alla sensibi-
lita contemporanea, che cerca di cogliere I'essenza di questa compagine,
unica nel suo genere, a partire dalle modalita concrete in cui essa ¢ acca-
duta e continua ad accadere nella storia.!®

Non si tratta, a ben vedere, solo di un fatto teorico o «tecnico»;
cio che stiamo enucleando e, invece, un tratto ecclesiologico rispon-
dente alla sensibilita contemporanea, che nasce, cioe, dall’esigenza di
elaborare una teologia comprensibile e accettabile per 'uomo post-
moderno. Cosi scrive, con toni enfatici e significativi, un ecclesiologo
contemporaneo:

Una ecclesiologia «dal basso» porta con sé, tramite 1'attenzione al
contesto storico e la consapevolezza del passato, la promessa di un
modo migliore di incontrare le sfide del presente, ovvero dell’eta
postmoderna. Cosi [...] tale ecclesiologia sara pit1 pronta a rispon-
dere ai dilemmi posti dalla globalizzazione e dal pluralismo, a ri-
conoscere la realta e il valore delle altre Chiese, delle altre religioni,
dei «mondi» che si trovano oltre i confini delle religioni. Essa sara
pitu capace di udire e di dare risposta al grido di angoscia senza fine
che sale dall’'umanita sofferente in questo nostro mondo. Essa sapra
incontrare e imparare, mettendosi in ascolto, le problematiche nate
dall’esperienza delle donne, cosi come non evitera le sfide di una
secolarizzazione crescente in molte parti del globo, e lo stesso fara
con l'avanzata dell’individualismo."

Tale operazione, anche se apparentemente rischiosa — poiché
sembra soggiogare l'essere ecclesiale a vicissitudini meramente storiche
e circostanziali —, & pure legittimata dalla natura teandrica della Chiesa
stessa, per cui essa si profila come istituzione umana tanto quanto — e
forse, almeno a livello metodologico, prima ancora — che come istitu-
zione divina.

Risuona in queste affermazioni, che potrebbero apparire piutto-
sto audaci, un’eco del dettato conciliare; cosi si legge, in particolare, nel
famoso n. 8 di Lumen gentium: «La societa costituita di organi gerarchici
e il corpo mistico di Cristo, I’assemblea visibile e la comunita spirituale,

16 Cf. S. DiaNIcH — S. NOcCETI1, Trattato sulla Chiesa, Queriniana, Brescia 2002,

156-162.
17 MANNION, Chiesa e postmoderno, 97.
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la Chiesa terrestre e la Chiesa arricchita di beni celesti, non si devono
considerare come due cose diverse; esse formano piuttosto una sola
complessa realta risultante di un duplice elemento, umano e divino. Per
un’analogia che non & senza valore, quindi, & paragonata al mistero del
Verbo incarnato». Estendendo i confini di questa «non debole analo-
gia», dunque, potremmo affermare che il principio cardine della teolo-
gia post-conciliare — ben condensato nel notissimo Grundaxiom di
Rahner'® — vale anche per il discorso ecclesiologico: non c’e altra strada
per conoscere la Chiesa in se stessa che la considerazione, condotta alla
luce della Scrittura, della tradizione e del magistero, del suo concreto e
continuo accadere nella storia, tra le alterne vicende degli uomini.

In questa prospettiva «fenomenologica», dunque, assume un parti-
colare rilievo proprio il momento iniziale, nella storia. Come ho avuto
modo di mostrare in maniera pitt approfondita in un’altra sede, infatti,
«nell’affrontare tale questione un dato e chiaro: occorre fare i conti non
con una teoria fondazionale, ma con alcuni dati che rimandano a una
storia»,' e cid per evitare derive ideologiche nello sviluppo dell’ecclesio-
logia, a cui il pensiero cristiano si € spesso esposto nei secoli. Si tratta, in
fondo, di assumere l'idea principale sottesa al modello dell’ecclesioge-
nesi, che sembra acquisire un consenso sempre maggiore nel panorama
teologico contemporaneo:* i primi istanti della vita della Chiesa, atte-
stati dalla testimonianza biblica, detengono, per la comunita cristiana in
ogni tempo, un ruolo esemplare.

In particolare, tale paradigma ecclesiologico — il quale si confi-
gura come ricerca di un momento preciso che, nella storia, rappresenti
I'evento sorgivo della Chiesa — trova un riferimento imprescindibile
negli avvenimenti narrati nel libro degli Atti degli apostoli, gia richia-
mato. Come é stato chiaramente affermato, infatti, «l’evento narrato
negli Atti e tale che, se non fosse accaduto, semplicemente la chiesa
non sarebbe mai venuta all’esistenza. Ma non solo: se questo modello
non si riproducesse continuamente lungo la storia, la chiesa oggi non
esisterebbe».”! Comprendiamo, dunque, che, a partire da qui, tale fase
iniziale della vita della Chiesa, attestata soprattutto dal racconto di
AEti, divieng modello euristico per l’ecclesiologia in ogni tempo e, per
clo stesso, ineludibile paradigma di riforma della Chiesa, compagnia
semmper rgformanda. Se la riforma ¢, in fondo, un «restauro» della forma
originaria — come affermava il cardinal Ratzinger in una sua famosa

"* Cf. K. RAHNER, «Metodo e struttura del trattato “De Deo Trino”s. i
) R, : atte rino”», in J. FEINE
-M. LCIDQHRER (a cura di), Mysterium salutis, vol. 111, Queriniana, Brescia 1977, 4IJ3~416 :
V. MieNozz1, Ecclesiologia, EDB, Bologna 2019, 85. .

% Cf. DiaNIcH — NoceT1, Trattato sulla Chiesa, 162-166.
2 Tvi, 164.
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prolusione al meeting di Comunione e Liberazione, nel 19902 — risulta
sempre necessario tornare al momento iniziale, in cui tale forma Ecclesiae
risplendeva senza un eccessivo carico di sovrastrutture legate all’avvi-
cendarsi dei secoli; cogliendo anche, al tempo stesso, come questa dina-
mica originaria abbia trovato spazio e declinazione nella storia.

In tal senso, quindi, ci si rende facilmente conto di quale peso possa
avere il mar Mediterraneo — e quanto in esso & accaduto, agli albori del
fatto cristiano — nella definizione della compagine ecclesiale rispetto
alla sua essenza. Prendendo sul serio le tradizioni legate al rapporto
dei primi apostoli con il mare e la terra che compongono tale variopinto
bacino, infatti, comprendiamo che non siamo qui di fronte a un fatto
puramente accessorio; né si tratta, in questo frangente, di evidenziare la
prospettiva particolare — o particolaristica — di una certa comunita eccle-
siale, che risulti distinta o, persino, opposta rispetto ad altre. «Mediter-
ranea», piuttosto, & la Chiesa nella sua essenza; ancor piil, stando al modello
ecclesiologico appena abbozzato, «mediterranea» é e deve restare la comunita
ecclesiale ovunque e in ogni tempo, per rimanere fedele a se stessa.

2.3. Chiesa e alterita: una postura accogliente

I centri di studio e ricerca che nascono sul Mediterraneo, a questo
livello, rappresentano un punto di osservazione particolarmente
prezioso e privilegiato per cogliere I’autentica fisionomia della Chiesa e
le linee di una sua possibile riforma, nella logica della fedelta creativa.
Scrutando idealmente il mare nostrum, si potra in qualche modo scorgere
'originario volto ecclesiale, che costituisce ancora oggi I'imprescindi-
bile fisionomia di questa compagine sui generis. Ecco, dunque, come una
riflessione contestuale — qual € quella che stiamo conducendo - finisce
per assumere una rilevanza universale, senza scadere in beceri provin-
cialismi né in disincarnati idealismi ecclesiali o teologici.

Ebbene, quale luce per I'oggi emerge, dunque, dai bagliori dell’evento
cristiano che si e riflesso, proprio nei primi istanti di vita della Chiesa, nei flutti
di quel mar Mediterraneo coraggiosamente solcato dagli apostoli? Com’e stato
giustamente affermato a proposito dell’apostolo delle genti, «anzitutto
l'autore degli Atti si propone di presentare Paolo come il testimone
pitt esemplare, che ha portato il vangelo sino agli estremi confini del
mondo».? La sua apertura missionaria verso 1'Occidente, tra le sponde

2 Cf. ]. RATZINGER, «Una compagnia sempre riformanda», in Ip., Davanti al Pro-

tagonista. Alle radici della liturgia, Cantagalli, Siena 2009, 10-14.
2 A. PiTTA, L'evangelo di Paolo. Introduzione alle lettere autoriali (Graphé, 7), Elle-

dici, Torino 2013, 29.
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del Mediterraneo, testimonia proprio questo desiderio di universalita
che anima dall’interno, almeno come tensione, la Chiesa delle origini. Si
trattava, in fondo, di superare i limiti strutturali del giudaismo, «poco o
per nulla interessato a una missione verso i Gentili 0 a un proselitismo
attivo».? In definitiva, non & anzitutto un’esigenza contingente o un’in-
tuizione peregrina o — peggio ancora — una mera casualita geografica a
orientare verso il mar Mediterraneo la rotta missionaria del vangelo di
Paolo; piuttosto, emerge qui una necessita radicata nel dinamismo stesso del
vangelo, che & quella di una costitutiva e irrinunciabile apertura all’altro.

Tale dato, in realtd, & antropologico, prima che propriamente
ecclesiale o evangelico; come ha giustamente rilevato il papa; infatti,

il Mare nostrum é il luogo fisico e spirituale nel quale ha preso for-
ma la nostra civilta, come risultato dell’incontro di popoli diversi.
Proprio in virtl della sua conformazione, questo mare obbliga i po-
poli e le culture che vi si affacciano a una costante prossimita, invi-
tandoli a fare memoria di cid che li accomuna e a rammentare che
solo vivendo nella concordia possono godere delle opportunita che
questa regione offre dal punto di vista delle risorse, della bellezza
del territorio, delle varie tradizioni umane.?

Non & un caso che buona parte del pensiero filosofico occidentale,
fiorito proprio sulle sponde del mar Mediterraneo, ci abbia consegnato
la categoria di «altro» come decisiva nella definizione della stessa iden-
tita personale: dallo zdon politikén di Aristotele a Sé come un altro di Paul
Ricoeur; dall’evangelico «Ama il prossimo tuo come te stesso» alla pit
recente antropologia dialogale o intersoggettiva di Buber o all’etica del
volto di Lévinas.?

Tale acquisizione antropologica, quindi, trova ampio spazio anche
nella logica propria della rivelazione cristiana, la quale ha fatto del
rapporto con l'alterita una sua dimensione imprescindibile. «L’uomo
— scrive Carlo Rocchetta — non si percepisce e non si realizza in modo
pienamente umano che nel rapporto d’incontro (fatto di accoglienza e di
dono) con l'altro/altri: & l’esistenza di un “tu” che rivela me a me stesso
e mi pone in grado di essere persona».? E questa la dinamica della rive-
lazione, che — come ha magistralmente mostrato il concilio (cosi, ad
esempio, in DV 2) — & sempre incontro tra un io e un tu, dell’uomo e di

2 Jvi, 30.
% FRANCESCO, Discorso (23 febbraio 2020).

% Cf. ]. GEVAERT, Il problema dell’'uomo. Introduzione all’ant 1
dici, Torino #1992, 22-47. niropologia filosofica, Elle-

¥ C. ROCCHETTA, Sacramentaria fondamentale. Dal «Mysterio
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Dio; & questa, ancor pilt chiaramente, la dinamica propria dell’annuncio
cristiano, che appare sempre e necessariamente come «buona notizia»
recata ad extra, per raggiungere la vita dell’altro. Potremmo parlare, in
sintesi, di una radicale estroversione del cristianesimo: essa diventa il
tratto proprio di quella comunita cristiana che — come emerge ancora
dai testi conciliari — & «per sua natura missionaria» (Ad gentes, n. 2; cf.
anche Lumen gentium, n. 2) e che pilt recentemente, nel magistero di
Francesco, e stata significativamente e ripetutamente qualificata come
Chiesa «in uscita» (cf. EG 20-24).

L’apostolo delle genti, dunque, affronta le intemperie del mare
nostrum poiché mosso dalla consapevolezza che il vangelo chiede e
permette di far incontrare sponde diverse dell’unico mare, cercando e
favorendo sempre un fecondo incontro con l'altro. E la certezza — detta
in altri termini — di una strutturale alterita dell’evangelo e, con esso,
della Chiesa stessa, che postula la necessita di esplorare tutte le agora e
gli areopaghi possibili.?

In questi termini si esprime Severino Dianich, riprendendo Ia
dinamica propria dell’ecclesiogenesi:

La chiesa comincia il suo cammino nell’esistenza la dove si in-
treccia una nuova relazione tra uomini in forza della comuni-
cazione della fede. Questo atto presuppone un locutore ben ca-
ratterizzato dal fatto di essere un credente e un interlocutore al-
trettanto ben caratterizzato dal fatto di essere «altro» rispetto al
locutore, cioé di non condividere la fede in Gesu Cristo. Solo a
partire da questa alterita pud accadere l’'evento vero e proprio
dell’ecclesiogenesi.”

Proprio di tale radicale alterita evangelica ed ecclesiale, che si
traduce nell’opzione fondamentale e quotidiana per uno stile di incon-
dizionata accoglienza, il mar Mediterraneo appare oggi e sempre testi-
mone e simbolo: esso pud essere positivamente qualificato come «il
mare del meticciato»,® a partire — prima ancora che dal fatto cristiano —
da quel dato puramente umano che fa dell’incontro con l'altro, a tutti
i livelli, un’impareggiabile risorsa e un’improrogabile necessita per
I"'uomo relazionale. In questa luce, dunque,

2 Cf.R. PENNA, «Paolo nell’Agora e all’Areopago di Atene (At 17,16-34). Un con-
fronto tra vangelo e cultura», in Ip., Vangelo e inculturazione. Studi sul rapporto tra rivela-
zione e cultura nel Nuovo Testamento, San Paolo, Cinisello Balsamo 2001, 388-390.

» G, DiaNICH, «Dall’atto del “vangelo” alla “forma ecclesiae”», in ASSOCIAZIONE
TEOLOGICA ITALIANA, Annuncio del Vangelo, forma Ecclesiae, San Paolo, Cinisello Balsamo

2005, 100.
% Cf. FRANCEscO, Discorso (23 febbraio 2020).
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c’e da chiedersi se questo non possa costituire un antidoto rispetto a
forme di esasperata individualizzazione del credere e se la dimen-
sione relazionale che attesta non incontri in maniera significativa
quel desiderio di comunita che emerge sempre piu fortemente tra
i giovani resistendo ad ogni funzionalizzazione dei rapporti. Ma
anche se non sia un richiamo al valore delle relazioni che e dentro
I’annuncio del Vangelo; se non sia un richiamo alla necessita per
la Chiesa di avvertirsi e di lasciarsi avvertire come comunita, tra la
gente, fatta di volti, di storie, di cammini che si intrecciano, di soste-
gno reciproco, di condivisione e di una solidarieta che si allarga.”

3. La scelta del dialogo:
per una teologia autenticamente «mediterranea»

E proprio in questa Chiesa dal volto «mediterraneo» — cioé strut-
turalmente aperta all’accoglienza dell’altro — che fiorisce, quindi, un’au-
tentica teologia «mediterranea», come chiede Francesco. E cido che
emerge dal titolo di questo contributo, che sembra ancora utile richia-
mare: «Chiesa e teologia sulle sponde del Mediterraneo». La ricerca dei
tratti peculiari di una teologia mediterranea dovrebbe essere, ormai,
scevra da possibili fraintendimenti: non € uno specifico modo di fare
teologia che stiamo tentando di delineare, quasi fossimo alla ricerca del
proprium della speculazione teologica che dovrebbe trapelare dalle mura
degli atenei che fioriscono nel bacino del Mediterraneo e distinguerla,
in modo chiaro, da quella che nasce all’interno di altre realta accademi-
che. Piuttosto, cio che ricerchiamo & una sorta di «forma pura» della teolo-
gia, che nondimeno, in luoghi geograficamente mediterranei, risalta in
modo ancor pil1 evidente in termini di appello e richiamo.

In questa ricerca ci viene incontro lo stesso pontefice che, nel
gia citato intervento a Napoli del 21 giugno 2019, offre in merito a
tale questione una proposta chiara, rispondendo alla domanda su
cui ora ci vogliamo soffermare: quali sono i tratti propri di una teologia
«mediterranea»?

~ La risposta sgorga direttamente da quella visione di Chiesa che
abbiamo delineato sino a questo momento: «Direi che la teologia, — cosi
papa Francesco - particolarmente in tale contesto, & chiamata ad essere
una Feok_)gia dell’accoglienza e a sviluppare un dialogo sincero con
le istituzioni sociali e civili, con i centri universitari e dj ricerca, con i
leader religiosi e con tutte le donne e gli uomini di buona volonta, per la

' G. DE SiMONE, Consegnare la fede alle generazioni future. Sfi 1
, . 2 ge z . Sfide e riso -
tgsto del Mediterraneo, 9, in https:// www.mediterraneodipace.it/ wé-contentr/sf; nlf)l f:‘lm
SItes/56/2020/02/Re]azioneDe-Simone—l.pdf (accesso: 14 novembre 2021) ploaca
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costruzione nella pace di una societa inclusiva e fraterna e anche per la
custodia del creato».” In altri termini, nella proposta del papa la teologia
«mediterranea», che riflette il volto di una Chiesa radicalmente aperta all’in-
contro con I'altro, trova nel primato del dialogo a tutto tondo — cioé con ogni
«altro» da sé — il suo fondamento imprescindibile; come affermava mons.
Pizzaballa nel contesto dell’incontro di Bari sul Mediterraneo, infatti, il
dialogo «& costitutivo della vita della Chiesa e intrinseco alla sua stessa
natura».* Il Mediterraneo, in fondo, esprime simbolicamente la neces-
sita di questo ampio e incessante dialogo teologico.

3.1. Dialogare: come e perché?

A tale livello, dunque, possiamo interrogarci con maggiore
profondita: quale atteggiamento consente tale dinlogo e perché esso appare
tanto necessario alla teologia?

In questi termini, piuttosto ampi ma altamente significativi, si
esprime ancora Francesco nella sua ultima enciclica Fratelli tutti, al n.
198: «Avvicinarsi, esprimersi, ascoltarsi, guardarsi, conoscersi, provare
a comprendersi, cercare punti di contatto, tutto questo si riassume nel
verbo “dialogare”. Per incontrarci e aiutarci a vicenda abbiamo bisogno
di dialogare».

«Ora, che cosa & propriamente il “dialogo”?» — si chiedeva Ratzin-
ger in un testo pubblicato nel 1993. E rispondeva, con grande acume
umano e teologico:

Non c’e affatto dialogo semplicemente perché «si parla». La mera
«chiacchiera» & la rovina e il fallimento del dialogo. «Dialogo» s’ac-
cende soltanto la dove alla «parola» siaccompagna anche I’ «ascolto»
e dove, nell’ascolto, si attua «incontro», nell'incontro «rapporto» e
nel rapporto «comprensione» — come approfondimento e trasfor-
mazione nella sfera dell’essere. [...] «Ascoltare» significa conoscere
e riconoscere 1'altro, lasciarlo penetrare nello spazio del proprio io,
essere disponibili ad accogliere la parola e in cio ’essere dell’altro
nel proprio e cosi, reciprocamente, immedesimarsi a lui.®

Ne consegue che il dialogo richiede, in chi desideri condurlo con
autenticita, alcuni fondamentali tratti umani: la liberta dell’esprimersi e
del manifestare le proprie convinzioni o ipotesi, da una parte; la capa-

32 FraNcEsco, Discorso (21 giugno 2019).

3 P. PrzzaBALLA, Discorso (23 febbraio 2020), in https://www.mediterraneodi-
pace.it/ bari2020-mons-pizzaballa-le-chiese-del-mediterraneo-ununica-voce-profetica-
di-verita-e-liberta/ (accesso: 12 novembre 2021).

3 RATZINGER, Natura e compito della teologia, 34-35.
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cita di accogliere e lasciarsi profondamente toccare e interrogare dall’in-
terlocutore, dall’altra. Si respira, in queste prerogative che sono proprie
di uomini e donne dialoganti, lo spirito autenticamente libero dell’au-
dace e curioso navigatore delle nostre acque mediterranee, fermo nelle
proprie ed essenziali sicurezze e convinzioni necessarie per solcare le
acque, ma anche sempre radicalmente aperto alla novita che puo incon-
trare ad ogni porto o, ancor pity, a quell’imprevisto che, in un viaggio in
mare aperto, pud sempre stravolgere i programmi e riorientare la rotta
della navigazione. E questo lo spirito proprio di chi intenda intrapren-
dere un autentico e fecondo dialogo, anche in ambito teologico.

Per quanto tutto cid possa apparire faticoso e scontrarsi, spesso, con
i tanti limiti che segnano inevitabilmente la nostra esperienza umana,
dobbiamo pur rilevare che si tratta, in realta, di un bisogno improro-
gabile che 1'uomo, costituito in societa, & chiamato in ogni tempo a
riscoprire. «Solamente il dialogo», come ha affermato il papa nel suo
intervento all’incontro «Mediterraneo frontiera di pace», «permette di
incontrarsi, di superare pregiudizi e stereotipi, di raccontare e cono-
scere meglio se stessi».* L'uomo relazionale, dunque, non puo sfuggire
sine die all’esigenza del dialogo, sebbene tale «postura» esistenziale — e
intellettuale — implichi spesso una grande profusione di risorse ed ener-
gie e, pitt profondamente e non di rado, la trasformazione di ataviche
strutture «difensive», magari legate a una certa paura dell’altro che pud
essere inscritta, per varie ragioni, nel proprio modo di pensare, vivere,
agire.

In questa direzione ci esorta ancora il papa, al n. 147 di Fratelli tutti,
additando la necessita del dialogo per I'esistenza umana a tutti i livelli:

Riscontriamo che una persona, quanto minore ampiezza ha nella
mente e nel cuore, tanto meno potra interpretare la realta vicina in
cul € immersa. Senza il rapporto e il confronto con chi & diverso, &
difficile avere una conoscenza chiara e completa di se stessi e della
propria terra, poiché le altre culture non sono nemici da cui bisogna
difendersi, ma sono riflessi differenti della ricchezza inesauribile
della vita umana. Guardando se stessi dal punto di vista dell’altro,
di chi & diverso, ciascuno puo riconoscere meglio le peculiarita del-

la propria persona e della propria cultura: le ricchezze, le possibi-
lita e i limiti.

Il dialogo, dunque, dalle parole del papa non emerge solo come
possibilita di incontro con l'altro 0 come strumento per impegnarsi
insieme a un progetto comune; piti radicalmente, Francesco coglie
e propone il dialogo, anzitutto, come strada per conoscere meglio se

% FRANCEScO, Discorso (23 febbraio 2020).
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stessi, esplorando le profondita della propria cultura e della realta del
proprio territorio e della propria storia. Giunto a questo livello, dunque,
il dialogo dispiega pienamente tutta la sua urgenza e necessita.

In realta, non si tratta, a ben guardare, di un’esigenza meramente
umana; piu profondamente, siamo di fronte a una necessita radicata
nella consistenza stessa della Chiesa e del vangelo, di cui abbiamo gia
colto la strutturale alterita e della quale il Mediterraneo ¢ emblematica
espressione. A tal proposito, cosi affermava ancora il papa a Bari, il 23
febbraio 2020:

Per chi crede nel Vangelo, il dialogo non ha semplicemente un valo-
re antropologico, ma anche teologico. Ascoltare il fratello non é solo
un atto di carita, ma anche un modo per mettersi in ascolto dello
Spirito di Dio, che certamente opera anche nell’altro e parla al di la
dei confini in cui spesso siamo tentati di imbrigliare la verita. Co-
nosciamo poi il valore dell’ospitalita: «Alcuni, praticandola, hanno
accolto degli angeli senza saperlo» (Eb 13,2).%

Avvicinandoci pitt direttamente all’ambito teologico, quindi,
comprendiamo che si tratta di un atteggiamento che pud maturare
soltanto a partire da una presa di coscienza fondamentale: al teologo
«mediterraneo» e chiesto, in modo particolare, di scoprire e riscoprire
sempre — per vivere autenticamente il primato del dialogo — l'impossibilita di
vivere in modo autoreferenziale la ricerca teologica, cosi come accade per
ogni forma di pensiero che pretenda qualificarsi autenticamente come
«umano». Una teologia «mediterranea», piuttosto, e attenta, nel dialogo
costante con l'altro a tutti i livelli, a scrutare i segni dei tempi, lasciando
che cio che accade nel mondo risuoni, ad intra, come provocazione alla
ricerca di quanto il vangelo & presente o pud operare in determinate
circostanze storiche: tale & la natura e il fine della teologia e, in questo
orizzonte, il dialogo con1’altro costituisce sempre una strada ineludibile.

Potremmo dire, in modo piu sintetico, che la teologia implica
sempre un costante e libero dialogo con gli altri e con la realta, che
le consenta di sottrarsi alle secche di una sterile autoreferenzialita e
divenga, piuttosto, terreno fecondo per esplorare e comprendere il
cuore di quel mistero cristiano che la nostra speculazione teologica, da
pitt di duemila anni, indaga con passione e acribia. Si tratta di chiederci,
allora, in che misura siamo realmente disponibili a far si che il volto dei fratelli
e, piit in generale, I'aspetto della realta che ci circonda ogni giorno — soprattutto
quella pitr tragica e ferita — interpelli la nostra teologia, orientandone gli inte-

ressi e gli sviluppi.

3% Jvi.
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Occorre sempre ricordare che, in virtu della stessa costituzione
esistenziale e intellettuale dell’'uomo, non si puo fare teologia astraen-
doci dalla realta concreta che tutti viviamo; essa, al contrario, deve
necessariamente interrogarci, scomodarci, metterci in ricerca, esigendo
da parte nostra una grande e fiduciosa disponibilita e liberta.

Si pensi, ad esempio, al triste scenario antropologico che, come ha
rilevato papa Francesco, si apre nell’attualita proprio sulle sponde del
mare nostrum: «Oggi 1’area del Mediterraneo e insidiata da tanti focolai
di instabilita e di guerra, sia nel Medio Oriente, sia in vari Stati del Nord
Africa, come pure tra diverse etnie o gruppi religiosi e confessionali; né
possiamo dimenticare il conflitto ancora irrisolto tra israeliani e pale-
stinesi, con il pericolo di soluzioni non eque e, quindi, foriere di nuove
crisi». A partire da tale constatazione, dunque, dovremmo esaminarci:
come pud questa nostra storia, visibilmente ferita, non interrogare e
scomodare anche la nostra teologia?

Si tratta di entrare nell’attitudine propria di una profonda e sincera
compassione, che lo stesso Francesco suggeriva, nel gia citato discorso
a Napoli, come strada della teologia: «In questo cammino continuo di
uscita da sé e di incontro con l'altro — affermava il papa —, & importante
che i teologi siano uomini e donne di compassione — sottolineo questo:
che siano uomini e donne di compassione —, toccati dalla vita oppressa
di molti, dalle schiavitli di oggi, dalle piaghe sociali, dalle violenze,
dalle guerre e dalle enormi ingiustizie subite da tanti poveri che vivono
sulle sponde di questo “mare comune”».%”

Allo stesso modo, quindi, & sempre necessario tener presente che
non e possibile fare teologia isolandosi dalla vita e dalle opinioni degli
altri, di ogni «altro», nella cui sincera ricerca della verita si possono
riflettere le luci dell’unica Verita divina, che & Cristo, da scrutare nella
realta con pazienza, impegno, collaborazione, a partire da uno sguardo
sempre positivo e costruttivo posato su ogni fratello. In questo senso
— afferma ancora Francesco — emerge il «bisogno di elaborare una teolo-
gia dell’accoglienza e del dialogo, che reinterpreti e riproponga l'inse-
gnamento biblico. Pud essere elaborata solo se ci si sforza in ogni modo
di fare il primo passo e non si escludono i semi di verita di cui anche gli
altri sono depositari».*®
. Una teologia dialogica —e, per cid stesso, «mediterranea» — ¢ tale, dunque,
in quanto liberamente e fiduciosamente aperta all’incontro con tutto cio che
possiamo qualificare come «diverso», lasciandosi costantemente provocare dalla
realta circostante e dalla parola e dal pensiero altrui, senza timore e con sincera

7 FrRaNcEesco, Discorso (21 giugno 2019).
* Ip., Discorso (23 febbraio 2020).
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disponibilita, per conoscere e riscoprire, a partire da qui, il cuore pulsante di
quel mistero che essa indaga con amore.

3.2. Teologi in dialogo: un triplice cerchio di «alterita»

Giunti a questo punto, nel tentativo di esplorare e meglio defi-
nire tale realta, possiamo porci ancora un’altra e pitt specifica domanda:
chi sono gli interlocutori della nostra teologin «dialogica» — o, in altri termini,
«mediterranea»? Chi sono, cioe, questi «altri» con cui una teologia «mediterra-
nea» e chinmata necessariamente a dialogare?

Il papa ne propone un elenco - istituzioni sociali e civili, centri
universitari e di ricerca, leader religiosi e tutte le donne e gli uomini
di buona volonta* — che qui vogliamo, in un certo senso, riscrivere, a
partire dalla proposta schematica di un triplice cerchio di «alterita».

In primo luogo, vogliamo considerare come «altri» quanti vivono e
pensano al di fuori dei confini visibili della comunita ecclesiale considerata in se
stessn — seppur immersa, sempre e comunque, nelle vicende del mondo.
L’emergere provocatorio di tale alterita, in effetti, diviene sempre pilt
chiaro anche in terre che, nel bacino del Mediterraneo, fino a pochi anni
apparivano segnate da un pressoché totale e totalizzante imprinting
cristiano; si pensi, ad esempio, alle regioni italiane, da sempre intrise,
in virtt della loro storia, di un cristianesimo che permeava ogni ambito
della vita personale e sociale. Se allarghiamo lo sguardo all’intera area
mediterranea, poi, cid appare con ancor piu chiarezza:

Ci sono certamente i Paesi dell’Europa occidentale attraversati dal-
la secolarizzazione nei suoi esiti contemporanei. Ma la secolariz-
zazione tocca anche i Paesi dell’est capaci di custodire la presenza
cristiana persino durante gli anni bui della dittatura comunista e,
in forme diverse, pure le terre d’Oriente e i Paesi del Nord Africa,
apparentemente immuni, per cultura e tradizione, rispetto ad ogni
separazione tra cid che € di Dio e cid che e degli uomini.*

Molti, nell’attuale momento storico, appaiono distanti dalla comu-
nita ecclesiale, rispetto alla quale si pongono, non di rado, in atteggia-
mento di sfacciata indifferenza o, persino, di aperto contrasto. Il rischio
di intraprendere «crociate» ideologiche o pastorali, a vari livelli, appare
sempre alle porte; cosi che il rapporto con l'«altro», tratto proprio di
una Chiesa «mediterranea», corre il pericolo di trasformarsi in una pitt
o meno tacita contrapposizione, che diviene ipso facto negazione di tale

3 Cf. Ip., Discorso (21 giugno 2019).
4 Dg SiMONE, Consegnare la fede alle generazioni future, 3.
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costitutiva «alterita» ecclesiale. A questo proposito, resta illuminante e
impellente, come invito per le comunita cristiane, la solenne afferma-
zione del concilio: «Le gioie e le speranze, le tristezze e le angosce degli
uomini d’oggi, dei poveri soprattutto e di tutti coloro che soffrono,
sono pure le gioie e le speranze, le tristezze e le angosce dei discepoli
di Cristo [...]. Percid la comunita dei cristiani si sente realmente e inti-
mamente solidale con il genere umano e con la sua storia» (Gaudium et
spes, n. 1). Si tratta, in definitiva, di coltivare l'ideale di una Chiesa che,
come chiede con forza papa Francesco, sia capace di prendere l'inizia-
tiva, di coinvolgersi, di accompagnare, di fruttificare e festeggiare (cf.
EG 24). Cio implica la consapevolezza che solo nell’apertura all’altro e,
soprattutto, al «diverso», si puo realizzare autenticamente il sogno di
Dio sull’umanita, di cui la Chiesa & chiamata a essere segno e strumento
nel mondo. Tale autocoscienza ecclesiale, dunque, si dovrebbe tradurre
nella disponibilita, da parte del teologo «mediterraneo», a lasciarsi
scuotere dalle domande pil1 scottanti e dai pilt assordanti silenzi che
provengono da chi vive «ai margini» della comunita ecclesiale o acca-
demica; domande e silenzi spesso forieri di feconde — seppur impegna-
tive — provocazioni per la teologia che, perd, troppo spesso rischiano di
essere relegate nel dimenticatoio della superficialita o dell’indifferenza
all'interno dei nostri ambienti universitari.

A partire dall’«altro» in senso proprio e «radicale», quindi,
possiamo anche qualificare come «altri» — suggerendo la necessita di un
analogo dinamismo di incontro e dialogo — coloro che vivono piil in prossi-
mita o, persino, all’interno della comunita ecclesiale stessa: ci riferiamo — per
riprendere la ben nota distinzione suggerita in Lumen gentium — a coloro
che sono «incorporati», «congiunti» o «ordinati» al popolo di Dio (cf. nn.
14-16). A questo livello, le Chiese che vivono e operano all’interno del
bacino mediterraneo emergono anche come privilegiato luogo di incon-
tro con i fedeli di altre religioni e confessioni cristiane, oltre che per i
cristiani all’interno della stessa Chiesa cattolica — di cui tale area atte-
sta, a partire dalla sua storia, diversita di costumi e tradizioni. Si pensi,
in particolare, alla vocazione ecumenica di queste comunita ecclesiali,
soprattutto per quanto riguarda il dialogo con I'Oriente, che emerge
come necessita da una terra geograficamente aperta a Est; cosi come
non puo passare inosservata la propensione delle Chiese mediterranee
verso il Sud, ck.le le rendono naturalmente chiamate ad aprirsi a popoli
e culturfe «altl-‘l»., visibilmente segnati da profonde differenze etniche,
cultura_h e religiose. In particolare, la sfida sempre attuale & quella di
custodire e promuovere, soprattutto nel bacino del Mediterraneo, «la
comunione tra- Chiese di Paesi diversi, la comunione tra Chiese cattoliche
d% differente rito, ma anche la tessitura di legami di condivisione con le
differenti confessioni cristiane, senza mai smettere di credere che ritro-



200 Vito MiGNOzzZI

vare |'unita del volto di Cristo & possibile, anche quando non mancano
difficolta e tensioni».*! Nelle aule di una Facolta «mediterranea» — si
dovrebbe sempre poter respirare a pitt polmoni, con l’audacia di unire
alle nostre acquisizioni teologiche, gia variopinte al proprio interno e
aperte sia agli apporti piti tradizionali che alle istanze piut provocato-
rie provenienti da ogni parte, il contributo e la ricchezza propri della
riflessione che nasce in seno ad altre Chiese e confessioni non cristiane,
soprattutto quelle gia presenti nel nostro bacino mediterraneo o ad esso
particolarmente legate per ragioni storiche o geografiche.

Il rapporto con l'«altro», infine, tocca anche la sempre cruciale e
delicata relazione con I'ambiente, secondo la logica dell’«ecologia inte-
grale» proposta da Francesco in Laudato si’. Si tratta di una relazione
che nasce proprio nel solco della pitt ampia apertura all’«altro», dal
momento che "ambiente costituisce la «casa comune» in cui tutte le
nostre relazioni vivono e fioriscono. A questo proposito, risuona con
grande forza, nella nostra terra ancor oggi tristemente provata da gravi
problemi ecologici, quanto scrive il papa al n. 119 di questa enciclica
sociale:

Se la crisi ecologica € un emergere o una manifestazione esterna
della crisi etica, culturale e spirituale della modernita, non possia-
mo illuderci di risanare la nostra relazione con la natura e I’ambien-
te senza risanare tutte le relazioni umane fondamentali. [...] Infatti,
non si puo proporre una relazione con I’ambiente a prescindere da
quella con le altre persone e con Dio. Sarebbe un individualismo
romantico travestito di bellezza ecologica e un asfissiante rinchiu-
dersi nell'immanenza.

D’altra parte, riprendere il filo delle relazioni con l’altro porta
con sé anche la necessita di una pitt ampia e comune riscoperta della
dignita e del valore dell’ambiente che ci circonda, ossia di quel creato
che, uscito «buono» dalle mani di Dio, e in grado di rifletterne lo splen-
dore e di proclamarne la gloria. Il Mediterraneo, in fondo, parla anche
di questa bellezza: nella custodia del nostro mare e della nostra terra,
che merita grande attenzione da parte di una Chiesa «mediterranea»,
emerge con forza la sacramentalita del creato, secondo cui «tutte le
realta del cosmo e della vita umana, purché non contrarie al progetto
salvifico di Dio, richiamano (o possono richiamare) il Signore glorioso,
in una sorta di “sacramentalita diffusa” che [...] si apre fino ai confini
dell’universo creato».*? Tale consapevolezza fa emergere ancor piu la

a1 Joi, 9.
12 ROCCHETTA, Sacramentaria fondamentale, 511.
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portata del dramma ambientale che — come accade ogni giorno sotto i
nostri occhi — tocca anche la nostra terra; in effetti,

il deterioramento dell’ambiente nel Mediterraneo si manifesta an-
che nel degrado dell’ecosistema. L’area mediterranea rappresenta
uno snodo «cruciale della questione climatica globale», come rile-
vato da un recente studio. La nostra regione si sta riscaldando il
20% pit rapidamente della media, grandi incendi sono diventati un
fenomeno abituale, molte specie ittiche sono a rischio di sopravvi-
venza, la carenza di risorse idriche tende ad aumentare. L'impegno
a promuovere una «ecologia integrale» si presenta con tutta la sua
impellenza.®

Ne potrebbe scaturire, infatti, una teologia sempre piu attenta
alla realta e ai problemi dell’ambiente, capace di ridefinire i propri
programmi di ricerca e insegnamento e di stabilire i propri capisaldi a
partire dai tratti positivi e negativi che segnano la nostra casa comune;
una teologia, ciog, in grado di porre il Mediterraneo — qui colto nella sua
valenza «ambientale» o «ecologica» — al centro del suo sviluppo e della
sua stessa argomentazione.

In definitiva, Chiesa e teologin non saranno mai autenticamente «medi-
terranee» se non vivranno, in modo continuo e incondizionato, tale radicale
apertura all’altro in un dialogo condotto a tutto campo, a partire dall’ascolto
della «casa comune», per giungere al confronto con ogni «altro» rispetto a noi.
La fedelta a questa chiamata — resa ancor pitt urgente dalla collocazione
geografica delle Chiese mediterranee e, in esse, delle loro Facolta teolo-

giche — potra essere cosi istanza di rinnovamento anche per la Chiesa e
la teologia tutta.

3.3. A scuola di dialogo:
un «galateo» per il teologo «mediterraneo»

Sulla scorta di queste considerazioni, quindi, sarebbe interessante
chiederci quanto i nostri programmi di insegnamento, come docenti
«mediterranei», sappiano realmente e continuamente adattarsi, in
maniera flessibile, alle esigenze pili scottanti di questo momento storico,
che emergono nel qui e ora. Sarebbe anche utile domandarci quanto
ogni docente si senta direttamente coinvolto in questo costante processo
di adattamento del proprio insegnamento alle sempre nuove esigenze
che scaturiscono dal primato del dialogo con il mondo circostante ed
esterno alle aule accademiche, oppure quanto, piuttosto, circoli nej

# Roccuccy, Speranza cristiana e Mediterraneo, 10.
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nostri ambienti I'idea che almeno taluni ambiti della teologia possano
restare pressoché invariati di fronte alle pressioni del mondo esterno.
Questo coinvolgimento potra essere un’utile cartina di tornasole, per
le nostre comunita accademiche, rispetto alla matrice autenticamente
dialogica — e «mediterranea» — della loro teologia.

Uscire dalla tentazione dell’autoreferenzialita rispetto all’«altro»
che e il mondo attorno a noi, poi, richiede di tradursi anche in una scelta
interna agli ambienti accademici: & necessario guardarsi sempre dal
rischio di coltivare un modo individualistico e concorrenziale di fare
teologia all’interno di Universita «mediterranee», promuovendo piut-
tosto, tra i vari ambiti di ricerca e insegnamento, rapporti di fraternita
e reciproco arricchimento. E questa una buona palestra per ’esercizio
di quel dialogo che, aperto ad extra, rende la teologia autenticamente
«mediterranea». Non avrebbe senso, infatti, pensare a una teologia
radicalmente estroversa se non a partire da qui, ossia dalla capacita di
confrontarci realmente e quotidianamente, negli ambienti di studio e
di ricerca, rispetto alle grandi questioni che toccano la riflessione teolo-
gica nell’oggi, certi che tale dialogo costituisce sempre una preziosa e
impareggiabile risorsa di arricchimento per la nostra stessa conoscenza
e ricerca teologica o filosofica. Cid implica uno stile feriale intessuto
di ascolto, umilta, comprensione, che esige, a sua volta, la disponibi-
lita a profondere energie e tempo sufficienti alla ricerca e al dialogo a
tutto tondo. Cosi, dunque, ci si pud aprire anche spontaneamente al
confronto con altri ambiti di studio e ricerca, senza riserve o infondati
timori. Al cuore di una teologia «mediterranea», pertanto, non ci potra
mai essere l'ansia «apologetica» di difendere e trasmettere delle verita
gia precostituite, ma, piuttosto, l'irrefrenabile passione per un dialogo
condotto instancabilmente e con tutti, nella comune ricerca di una verita
dal volto umano.

La proposta di tale stile, d’altra parte, non deve portarci a pensare
al dialogo come a una sorta di processo «costruttivo» della verita, quasi
che non sia lecito porre e credere all’esistenza di alcuni pilastri fonda-
mentali nella ricerca; cid, come abbiamo gia mostrato, sarebbe una mera
illusione, ancor piut in un contesto — qual & quello proprio della teolo-
gia — che riconosce nell’«alterita» irriducibile dell’evento della rivela-
zione la propria scaturigine. Piuttosto — come scrive ancora Francesco
in Fratelli tutti — «parliamo di un dialogo che esige di essere arricchito e
illuminato da ragioni, da argomenti razionali, da varieta di prospettive,
da apporti di diversi saperi e punti di vista, e che non esclude la convin-
zione che & possibile giungere ad alcune verita fondamentali che devono
e dovranno sempre essere sostenute» (n. 211). Il nostro dialogo, in altri
termini, richiede la chiarezza di posizioni e consapevolezze profonda-
mente radicati nell’«oggettivita» del fatto cristiano, che pure, d’altra
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parte, non divenga mai scelta di fondamentalismo o incapacita e rifiuto
del confronto con le proposte e prospettive pitt disparate e provocato-
rie; il dialogo, piuttosto, si profila in questo orizzonte come impareg-
giabile opportunita per indagare ancor pilt e meglio le profondita di
questo evento-mistero, mai riducibile a prospettive unilaterali e indivi-
dualistiche, anche a partire dalle posizioni che appaiono maggiormente
divergenti e critiche rispetto alla propria. A questo livello, sarebbe oppor-
tuno recuperare, in ogni ambito della ricerca, uno stile di teologica essenzialita:
il teologo «mediterraneo», in altri termini, dovrebbe ancorarsi sempre
all’essenziale della teologia cristiana, come l’esperto e audace naviga-
tore delle acque del mare nostrum, che porta con sé solo quelle poche
conoscenze e sicurezze che gli servono per poter continuare il suo viag-
gio, ad ogni porto, con serenita e fiducia.

L’audacia e la fermezza dell’apostolo, esemplare navigatore di
quelle acque tra le quali nasce e si sviluppa una teologia «mediterra-
nea», rimangono, in questo orizzonte, un riferimento inequivocabile:
egli appare come il modello di un dialogo che, pur non rinunciando
alla liberta di esprimere le proprie essenziali e decisive convinzioni e
certezze di fede — passate sempre al vaglio della propria personale espe-
rienza —, appare anche profondamente disponibile a lasciarsi toccare
dalla testimonianza di tutti, raggiungendo luoghi e persone apparente-
mente tanto distanti dalla matrice culturale originaria del fatto cristiano
e del suo incontro con I'annuncio del Risorto. Rinnovare oggi la consa-
pevolezza della possibilita e necessita del dialogo in ambito teologico,
alla scuola dell’apostolo delle genti, potra condurci a mitigare le posi-
zioni pit intransigenti e a superare le nostre imperdonabili indifferenze
e diffidenze reciproche, rendendoci piuttosto capaci di quel sincero
confronto a tutto campo che, come chiede il papa, va vissuto «tanto
nella posizione dei problemi, quanto nella ricerca insieme delle vie di
soluzione».*

In definitiva, @ questo lo stile che Francesco suggerisce nel suo
discorso a Napoli, richiamando in modo sintetico ed essenziale i prin-
cipi fondamentali della teologia dopo Veritatis gaudium, nel contesto del
Mediterraneo: anzitutto, essa deve «partire dal Vangelo della miseri-
cordia, cioe dall’annuncio fatto da Gest stesso e dai contesti originari
dgll’evangelizzazione»; «in secondo luogo, & necessaria una seria assun-
zione della storia in seno alla teologia, come spazio aperto all’incontro
con il Signore»; in terza istanza, «& necessaria la liberta teologica», che
€ garanzia di un costante rinnovamento della stessa teologia; «infine, &
indispensabile dotarsi di strutture leggere e flessibili, che manifestino la

“ FRANCESCO, Discorso (21 giugno 2019).
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priorita data all’accoglienza e al dialogo, al lavoro inter- e trans-disci-
plinare e in rete».* Quattro provocazioni che potremmo esprimere, alla
luce del percorso fatto sinora, in questi termini: ritornare all’essenzialita
del kerygma; porlo in un profondo dialogo con la nostra storia attuale —
in cui scoprirne tracce, echi e riflessi; vivere con liberta, a partire da qui,
un fecondo dialogo con tutti, ad intra e ad extra. Pochi ed essenziali capi-
saldi di una teologia dialogica e «mediterranea», da porre oggi come
punti fermi per un quotidiano e incessante «esame di coscienza» teolo-
gico, inteso come momento di verifica e ripartenza per una riflessione
che, al pari della Chiesa di cui riflette ed esprime l'essenza, appare,
senza dubbio, semper reformanda.

Conclusione.
Un’appassionata (e desiderabile) teologia «di popolo»

Cid che abbiamo tratteggiato, in sintesi, & anzitutto il volto di una
Chiesa «mediterranea», radicalmente aperta all’incontro con laltro:
nell’ambiente, in coloro che vivono al di fuori o in opposizione rispetto
ad essa, per arrivare a quanti le sono pitt 0 meno vicini. Da qui € emersa,
poi, la fisionomia di una teologia «mediterranea», capace di dialogare
con liberta e franchezza a tutti i livelli, a partire da un serrato e priori-
tario confronto con la storia, sempre gravida di potenzialita, problemi,
provocazioni ed «epifanie» divine.

Vorrei ora concludere questo contributo ritornando alle parole
che il cardinal Bassetti indirizzava, nella gia citata prolusione, alla
Facolta Teologica Pugliese: «Il popolo di Dio ha il diritto di contare
sulla competenza e la passione dei teologi e delle teologhe per discer-
nere la realta alla luce delle radicali esigenze del santo Vangelo e della
fede nella presenza costante della misericordia di Dio che guida la
storia».* Parole che sono un invito a incentivare lo studio e la ricerca,
da una parte; ma anche ad accrescere la passione e rinnovare l’entusia-
smo del nostro fare teologia, dall’altra, come insostituibile servizio al
popolo santo di Dio.

In realta, riteniamo che proprio riscoprendo i tratti peculiari di
una Chiesa e di una teologia autenticamente «mediterranee» la specula-
zione teologica potra tornare a essere riconosciuta in tutta la sua fecon-
dita per l'intera comunita cristiana, la quale potra attingere alla rifles-
sione che nasce nelle aule accademiche come a una fresca fonte di cono-

5 Jvi.
16 BasseTTI, «La pace del Mediterraneo: vocazione e missione di una Chiesa me-
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scenza e attuazione di quel mistero che, nelle Chiese locali, ogni giorno
e celebrato, accolto, vissuto.

Non pud lasciarci indifferenti, a questo proposito, la disaffezione
che spesso si respira riguardo alla ricerca teologica nel popolo santo
di Dio: essa sembra muoversi su un binario differente rispetto alla vita
concreta della comunita, profilandosi frequentemente come uno spazio
riservato a pochi e precluso ai piti. Potremmo riproporre qui — estenden-
dolo al pitt ampio e variegato panorama teologico — quanto Francesco
raccomandava alla teologia morale al n. 312 di Amoris laetitia, ossia l’at-
tenzione a collocare sempre la speculazione «nel contesto di un discerni-
mento pastorale carico di amore misericordioso, che si dispone sempre
a comprendere, a perdonare, ad accompagnare, a sperare, e soprattutto
a integrare».

Una teologia che nasce e si forma cosi, secondo uno stile «medi-
terraneo», potra forse cessare di essere giudicata come inutile orpello
di una Chiesa ancora troppo poco «mediterranea», cioe profondamente
ripiegata su di sé e distante dalla realta concreta. Come e stato affer-
mato, infatti, «l’irrilevanza non ¢ il destino dei cristiani. Non lo & nean-
che nel Mediterraneo del XXI secolo. Nel nostro tempo non possiamo
rassegnarci all’insignificanza di una qualche funzione residuale di
carattere decorativo o identitario o consolatorio. Abbiamo un grande
compito. Siamo chiamati dall’annuncio del Vangelo a generare storia».*
Cio vale anche per la speculazione teologica: una riflessione autenti-
camente «mediterranea» pud divenire, senza dubbio, affascinante e
apprezzato cantiere di una ricerca che ha la potenzialita di migliorare la
Chiesa e la societa.

Una vera e propria missione ecclesiale, dunque, che al teologo
«mediterraneo» & chiesto, in modo nuovo, di assumere: non possiamo
non auspicarci che dalla teologia generata in seno a delle Facolta «medi-
terranee», la quale sgorga dal cuore pulsante di Chiese pienamente — e
non solo geograficamente — «mediterranee», tanti nostri fratelli e sorelle
possano ascoltare finalmente una parola che rivela la presenza di Dio
nelle pieghe piit oscure della sua storia e, indicando nuove e credibili
prospettive, allarga continuamente gli orizzonti della speranza.

Il Mediterraneo, «mare del meticciato», si profila sempre piii come appello per la Chiesa
e per la teologia, secondo le esortazioni di papa Francesco. Ponendo in risalto la natu-
ra contestuale della speculazione, dunque, il presente contributo esplora le principali

o - 5
Roccuccr, Speranza cristiana e Mediterraneo, 2.
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istanze che la categoria di «mediterraneita» consegna sia all’autocoscienza ecclesiale
che, entro tale orizzonte, alle modalita proprie della riflessione teologica. Ne scaturisce,
anzitutto, il ritratto di una Chiesa «mediterranea per diritto di nascita», cioé struttu-
ralmente aperta all’alterita e sempre chiamata a rinnovare tale postura accogliente per
rimanere fedele a se stessa. La teologia «inediterranea» che essa produce, quindi, appare
incentrata sull’esperienza del dialogo; esso, profilandosi come esigenza di stile, & aperto
a chi sta «al di fuori» della comunita, viene sempre vissuto al suo interno e tiene in
debito conto il rapporto con I'ambiente. Da qui nasce un «galateo per il teologo medi-
terraneo», per una teologia «di popolo».

The Mediterranean, «sea of hybridisation», is increasingly emerging as an appeal for
the Church and for theology, according to the exhortations of Pope Francis. Highlight-
ing the contextual nature of speculation, therefore, this contribution explores the main
issues that the category of «Mediterraneanness» delivers both to ecclesial self-aware-
ness and, within this horizon, to the modalities of theological reflection. The result, first
of all, is the portrait of a «Mediterranean by birthright» Church, that is, structurally
open to otherness and always called to renew this welcoming posture in order to rewnain
faithful to itself. The «Mediterranean» theology that it produces, therefore, appears to
be centered on the experience of dialogue; it, profiling as a need for style, is open to those
who are «outside» the community, is always lived within it and takes due account of
the relationship with the environment. Hence an «etiquette for the Mediterranean the-
ologian», for a theology «of the people».
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